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CHRIST UUART GABOREN ER UUOLF ODE DEIOB
Zur Konzeption des ‘Wiener Hundesegens’

von KLAUS GANTERT

Der Codex 552 der Osterreichischen Nationalbibliothek Wien, ein Martyro-
logium aus dem zweiten Drittel des 9. Jahrhunderts, dessen Schriftheimat nach
wie vor umstritten ist, weist zwischen fol. 107" und fol. 107" einen Schreiberwech-
sel auf. Wahrend das Ende der ‘Passio Sti. Sebastiani’ nur das obere Drittel von
fol. 107" fiillt, setzt die anschlieBende ‘Passio Sti. Kiliani’ erst auf fol. 107" ein. In
die so entstandene Liicke hat eine Hand des 10. Jahrhunderts in karolingischer
Minuskel zwei Segen als Blattfiillsel eingetragen: einen ahd. Zauberspruch, der
offensichtlich Hirtenhunde vor Wélfen schiitzen soll, und einen in entstelltem
Latein abgefaBten Spruch ‘Contra serpentem’.' Der ahd. Spruch lautet in der
diplomatischen Wiedergabe bzw. in der Ubersetzung:

Christ uuartgaboren - ér uuolf ode deiob - douuas sancte marti

christas hirti - der heiligochrist unte sancte marti - dergauuerdo

uualten hiuta dero hunto - dero zohono - daz in uuolf - noh

uulpa zascedin uuerdan nemegi - seuuara segeloufan uualdes -

odeuueges - ode heido - der heiligo christ unta sancte marti de frum

ma mirsa hiuto alla heraheimgasunta.

Christus wurde geboren vor Wolf oder Dieb. Damals war St. Martin Christi Hirte. Der heilige
Christ und St. Martin mégen heute die Hunde und die Hiindinnen schiitzen, daB ihnen weder
Wolf noch Wolfin schaden konnen, ob sie im Wald, auf dem Weg oder in der Heide laufen.
Der heilige Christ und St. Martin mogen bewirken, daB wir heute alle gesund hierher heim-
kommen.

Seit der editio princeps dieses sogenannten ‘Wiener Hundesegens’2 schwankt die
Forschung bei der Bewertung des ahd. Textes zwischen einem genuin christlichen
und einem {iberwiegend heidnisch-germanischen Grundgehalt. Vor allem die l-
tere Forschung plddierte héufig fiir die heidnisch-germanische Provenienz eines
dem ‘Wiener Hundesegens’ zugrundeliegenden miindlichen “Archetypus”.

Die wichtigsten Argumente, die das hohe Alter und damit auch den germani-
schen Grundgehalt des Spruches stiitzen, sind die iiberzeitliche Gefahr des durch
den Zauberspruch abzuwehrenden Schadens, die vorgebliche Dysfunktionalitit
des hl. Martins sowie die archaische Sprachform des ‘Wiener Hundesegens’.
Versuche, Hirtenhunde durch Zauber vor dem Zugriff von Wolfen zu schiitzen,
finden sich schon in der Antike und ziehen sich iiber das Mittelalter bis in die

' H. Fischer (Hg.), Schrifttafeln zum althochdeutschen Lesebuch, Tiibingen 1966, Tafel 16b,
S. 18; B. Bischoff, Paldographische Fragen deutscher Denkmiler der Karolingerzeit, FMSt 5
(1971) 101-134, hier S. 126.

2 Th.v. Karajan, Zwei bisher unbekannte deutsche Sprachdenkmiiler aus heidnischer [!] Zeit.
WSB 25 (1858) 308-325.
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friihe Neuzeit.> Wie in jiingerer Zeit Heinz Mettke, haben bereits Karl Miillenhoff
und Wilhelm Scherer hinter dem ‘Wiener Hundesegen’ einen élteren Jégerspruch
zu erkennen geglaubt, der natiirlich die Erwidhnung gerade des hl. Martin, des
Schutzpatrons der Tiere, als duBlerst unstimmig erscheinen 148t.

anfang und schluB des spruches, so wie sie vorliegen, sind augenscheinlich ein rohes flickwerk
aus christlicher zeit. der #lteste, best erhaltene teil des spruches v. 4-10 kann, fiir sich
betrachtet ebensogut einem segen, den ein jager beim auszug auf die jagd iiber seine hunde
sprach, angehort haben als einem hirtensegen, weil die erwahnung des viehes fehit.*

Doch nicht allein diese Uberlegung 148t den hl. Martin als Grundbestand des
Spruches als zweifelhaft erscheinen; “da Martin urspriinglich nicht zum Spruch
gehorte, ergibt auch ein lateinischer Segen der Trierer Hs. 40[/1018 8°]”5, der an-
stelle des Bischofs von Tours auf den hl. Eustachius, den Patron der Jager, ver-
weist. Den stirksten Hinweis auf ein hohes Alter des Spruches bilden jedoch
zweifellos die archaisch-formelhafte Sprachform des ‘Wiener Hundesegens’ - so
verweist beispielsweise das heraheimgasunta auf das heim zi comonne gisunt des
‘Lorscher Bienensegens’ - sowie stilistische Phdnomene, wie z.B. die zahlreichen
Alliterationen, der Parallelismus membrorum, Anaphern und die Satzrhythmik.®
So nimmt es nicht Wunder, daB der ‘Wiener Hundesegen’ trotz metrischer cruces
und explizit gesuBerter Bedenken namhafter Forscher in zahlreichen Anthologien
ahd. Literatur als Stabreimtext wiedergegeben wurde.’

3 Zum Hundezauber in der Antike vgl. R. Heim (Hg.), Incantamenta magica graeca latina,
Jahrbiicher fiir classische Philologie 19 (1893) 463-576; zum Mittelalter vgl. A. Franz, Die kirchli-
chen Benediktionen im Mittelalter, Bd. 2, Freiburg 1909, hier S. 139; F. Halsig, Der Zauberspruch
bei den Germanen bis um die Mitte des XVI. Jahrhunderts, Leipzig 1910, S. 63f. Zum Diebstahl
von Hunden im frithen Mittelalter vgl. Lex Salica (MGH Leges IV, 2), hg. v. K.A. Eckhardt, Han-
nover 1969, S. 36-39, cap. VI, De furtibus canum, speziell zu Schéferhunden cap. VI, 3 Si quis
pastoralem canem furaverit.

4 K. Miillenhoff / W. Scherer (Hgg.), Denkmiler deutscher Poesie und Prosa aus dem VIIL.-
XII. Jahrhundert, Bd. 2, Anmerkungen, Berlin 31892, S. 49. H. Mettke (Hg.), Alteste deutsche
Dichtung und Prosa. Ausgewihlte Texte ahd./nhd., Frankfurt/M. 1976, S. 289.

3 Mettke [Anm. 4], S. 289, zum Trierer Spruch vgl. u. S. 32.

S Alliterationen z.B. bei hirti, heiligo, hiuta, hunto, heido, heiligo, hiuto, hera, heim; uuolf,
gauuerdo, uualten, uuolf, uulpa, uualdes, uueges. Parallelismus membrorum bei dero hunto, dero
zohono; uuolf noh uulpa, uualdes ode uueges ode heido. Anapher bei der heiligo christ unte sancte
marti, der heiligo christ unta sancte marti.

7 Neben der bereits erwihnten Anthologie Mettkes [Anm. 4], S. 88f.,, z.B. E. Sievers (Hg.),
Deutsche Sangversdichtungen des IX.-XI. Jahrhunderts nebst einem Anhang: Die gotische Berg-
predigt (Germanische Bibliothek II, 16), Heidelberg 1924, S. 27; H.J. Gernentz (Hg.), Althochdeut-
sche Literatur. Von der ‘Benediktinerregel’ zum ‘Ezzolied’. Eine Auswahl, Berlin 1979, S. 86f;
K.A. Wipf (Hg.), Altdeutsche poetische Texte. Althochdeutsch/Neuhochdeutsch, ausgew., iibers. u.
komm. (RUB 8709), Stuttgart 1992, S. 76f., der im Kommentar expliziert: “Der Spruch war
urspriinglich in (magisch wirksamen) Stabreimen gedichtet.” (S. 281). Miillenhoff und Scherer
[Anm. 4], S. 49 bemithen sich, die metrischen Unstimmigkeiten gar mit Hilfe des an. Metrums
“liodhatt” zu kliren. Georg Baesecke glaubt, “daB Verse zugrundeliegen, mindestens Versformeln
darin stecken”. (Zitiert nach G. Ehrismann, Geschichte der deutschen Literatur bis zum Ausgang
des Mittelalters, Bd. 1, Miinchen 21966, S. 105, Anm. 4.) Die Problematik jeder Art von metrischer
Rekonstruktion blieb jedoch stets bewuBt: “Mit v. Kraus und Braune bin ich [Steinmeyer] der An-
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Die genannten Argumente scheinen es zunéchst nahezulegen, sich die Entste-
hung der im Wiener Codex vorliegenden Textform tatséchlich so vorzustellen, wie
es Gustav Ehrismann 1918 formulierte: “Wahrscheinlich [...] ist der christliche
Spruch Umwandlung eines heidnischen, mit Einsetzung christlicher Personen an
Stelle heidnischer Gotter.”®

Geht man in der angedeuteten Weise von der Existenz eines germanischen,
genuin miindlichen Spruches aus, bei dessen Niederschrift in den Wiener Codex
lediglich die Namen einer &lteren, miindlich iiberlieferten Fassung durch Christus
und St. Martin ersetzt wurden, so lieBe sich dieser Vorgang mit Wulf Oesterrei-
cher als “Verschriftung” verstehen. Indem Peter Koch und Oesterreicher bei der
Betrachtung von “Texten” die GroBen “Miindlichkeit” bzw. “Schriftlichkeit” in
die Komponenten von “Medium” und “Konzeption” aufgliedern, vermégen sie
unabhiingig von der jeweiligen medialen Verwirklichung zwischen “Sprache der
Nihe” und “Sprache der Distanz” zu unterscheiden. Vor diesem Hintergrund
bildet “Verschriftung” fiir Oesterreicher den bloBen Wechsel vom gesprochenen
zum geschriebenen Medium gegeniiber einem moglichen zusitzlichen Wechsel im
Bereich der Konzeption; ein niederzuschreibender Text wird in diesem Fall nicht
nur medial, sondern auch konzeptionell dem schriftlichen Medium angepal3t.
Diesen Vorgang bezeichnet Oesterreicher als “Verschriftlichung”.9

Riickt man jedoch nicht die archaische Form des ‘Wiener Hundesegens’ oder
eine postulierte vorchristliche Urfassung in den Vordergrund der Betrachtung,
sondern richtet das Augenmerk auf den christlich-religiosen Gehalt des tatsichlich
iiberlieferten Textbestandes, so ergeben sich zwischen den im Spruch genannten
“Personen” auffillige Beziige, Antagonismen und Entsprechungen. Die Handeln-
den lassen sich einteilen in eine positiv konnotierte Reihe, vertreten durch Chri-
stus, St. Martin und den Hund, sowie in eine negative Reihe, die den Dieb und den
Wolf umfaft und die im folgenden durch den — implizit zweifellos mitgedachten —
Teufel erginzt werden soll. DaB der gegebene Zusammenhang den Teufel als
fehlende dritte Person der negativen Reihe iiberaus deutlich evoziert, geht aus
einer Vielzahl von Beobachtungen hervor, wobei sich eine erste Gruppe von Ar-

sicht, daB uns reine Prosa vorliegt.” E. von Steinmeyer (Hg.), Die kleineren althochdeutschen
Sprachdenkmiler, Berlin 1916, S. 395.

® G. Ehrismann, Geschichte der deutschen Literatur [Anm. 7], S. 105; #hnlich auch R.
Priebsch, Zum ‘Wiener Hundesegen’, MLR 17 (1922) 80-84. In jiingerer Zeit wurde diese Mei-
nung in generalisierter Form erneut von K.A. Wipf vertreten: “Bei naherer Betrachtung wird [...]
klar, daB diese christliche Firbung [der ahd. Zauberspriiche] meist nur davon herrithrt, daB statt
germanischer Gotternamen der Name Christi oder eines Heiligen im Spruche erscheint.” K.A.
Wipf, Der Zauberspruch im Althochdeutschen, Numen 22 (1975) 42-69, hier S. 47, 4hnlich auch B.
Murdoch: “The Vienna dog-blessing [...] may have alliterated once, and referred to Wodan.” B.
Murdoch, Old High German Literature, Boston 1983, S. 54.

° Vgl. P. Koch / W. Oesterreicher, Sprache der Nihe - Sprache der Distanz. Miindlichkeit und
Schriftlichkeit im Spannungsfeld von Sprachtheorie und Sprachgeschichte, Romanistisches Jahr-
buch 36 (1985) 15-43; W. Oesterreicher, Verschriftung und Verschriftlichung im Kontext medialer
und konzeptioneller Schriftlichkeit, in: U. Schaefer (Hg.), Schriftlichkeit im frilhen Mittelalter

(ScriptOralia 53), Tubingen 1993, S. 267-292.
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gumenten auf die vielfiltigen Beziehungen zwischen dem Wolf und dem Teufel
sowie auf die zwischen dem Dieb und dem Teufel stiitzen kann. Daf} diese Bezie-
hungen auch im gegebenen Zusammenhang relevant sind, wird sich durch einen
lateinischen Vergleichstext bestétigen.

Die enge Verbindung zwischen dem Wolf und dem Teufel ist bereits seit der
Spitantike Gemeingut christlicher Vorstellung und vielfach bezeugt. Schon die
Patristik hat, bezugnehmend vor allem auf Joh. 10, 1-18, Matth. 7,15 und Apg.
20,29, den Wolf als Teufel gedeutet. So betont z.B. Augustinus bei der Kom-
mentierung von Joh. 10,12 explizit: Quis est lupus, nisi diabolus; bei Ambrosius
kdmpft der Widder mit dem Wolf wie Christus mit dem Satan, und auch Gregor
der GroBe vergleicht den Teufel mit dem Wolf."® Uber die Schriften der Viter
gelangte der als Teufel gedeutete Wolf im frithen Mittelalter in den Norden, wo
Hrabanus Maurus feststellen konnte: [Lupus] diabolum [...] significar'"; ikonogra-
phisch ist der Wolf als Prinzi? des Bsen erstmals in dem um 825 entstandenen
Utrecht-Psalter nachweisbar.'” Edélstand du Méril spricht mit Bezug auf den
‘Luparius’ gar von einer “véritable synonymie” von Wolf und Teufel.”

Doch nicht nur in die durch die lateinische Sprache abgeschlossene Welt der
christlichen Allegorese des frithen Mittelalters fand der Wolf als Symbol fiir den
Teufel Einzug, sowohl in der volkssprachlichen Literatur des Mittelalters'* wie
auch im Aberglauben erscheint der Teufel in zahlreichen Ausprigungen als Wolf:

Der Teufel erscheint [im Aberglauben] als Wolf [...], der Teufel kommt als schwarzer Wolf.
Er verwandelt sich in einen Wolf. Die Teufelsvorstellung geht wohl hauptsichlich auf kirchli-
che AuBerungen zuriick. Der Wolf wird Teufel, teuflisch genannt, dem Teufel verglichen, der
oder die Teufel erscheinen Frommen in Wolfsgestalt.ls

'® Augustinus, In Joannis Evangelium, in: PL 35, Sp. 1379-1976, hier XLVI, 7, Sp. 1731;
Gregor der GroBe, Homiliarum in Evangelia, in: PL 76, Sp. 1075-1314, hier II, Hom. XIV, Sp.
1128D; vgl. auch Ps.-Meliton v. Sardes, Lupus diabolus (J.B. Pitra, Le clef de St. Meliton, Spici-
legium Solesmense II, III pars 1, 1855).

' Hrabanus Maurus, De universo, in: PL 111, Sp. 9-614, hier Sp. 223C. Vielfiltige Entspre-
chungen zwischen dem Wolf und dem Teufel verzeichnen auch die mittelalterlichen Bestiarien;
vgl. T.H. White (Hg.), The Book of Beasts, London 1954, hier S. 59f.

2 3. Braunfels: Wolf, in: Lexikon der christlichen Ikonographie, Bd. IV, Sp. 536-539, hier Sp.
538.

B E. du Méril (Hg.), Poésies inédites du Moyen Age. Précédées d’une Histoire de la Fable
Esopique (Anecdota poetica), Paris 1854, hier S. 111, Anm. 4; weitere Beispiele ebd.

' D. Schmidtke, Geistliche Tierinterpretation in der deutschsprachigen Literatur des Mittelalters
(1100-1500), Bd. 1, Text, Berlin 1968, S. 209 und S. 452f.

5 peuckert: Wolf, in: Handworterbuch des deutschen Aberglaubens, Bd. 9, Sp. 716-794, hier Sp.
748, zahlreiche Belege Sp. 749. Nahezu in identischem Zusammenhang erscheint der Wolf auch im
Bereich der Rechtsiiberlieferung; “Der das unschuldige Lamm reiBende Wolf wurde der Gegenspieler
zu dem guten Hirten Christus, also zum Seelenrduber und -verschlinger, schlieBlich iiberhaupt gleich-
gesetzt mit dem Teufel (‘Erzwolf’) selbst.” So W. Schild: Wolf, in: Handworterbuch zur deutschen
Rechtsgeschichte, Bd. 5, Sp. 1497-1507, hier Sp. 1499. Zu den weiteren vielfiltigen Beziehungen des

Wolfes zum Teufel vgl. auch W. Grimm, Die mythische Bedeutung des Wolfes, in: ders., Kleinere
Schriften, Bd. IV, Giitersloh 1887, S. 402-427.
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Ahnliche Entsprechungsverhiltnisse ergeben sich bei einem Vergleich zwischen
dem Dleb und dem Teufel, die vor allem im Aberglauben héufig als Komplizen
auftreten.'® Auch die volkssprachliche Dichtung, so z.B. das ahd. “Muspilli”, par-
allelisiert den Teufel mit dem wuarch, dem aus der menschlichen Gemeinschaft
ausgestofenen Verbrecher:

daz sculi der antichristo [ ] mit Eliase pagan.
der uuarch ist kiuuafanit.""

Auch im magischen Bereich 148t sich diese Entsprechung aufzeigen: So werden
beispielsweise in christlichen Segen Diebe gebunden “mit den Banden, womit
Christus der Herr die Holle gebunden hat”; oder der Teufel wird - zuriickgehend
auf 1 Konnther 5,5 - beschworen, “Diebe und Bezauberer zu zwingen und zu
peinigen”.

Das zweifellos stirkste Argument dafiir, daB der Teufel in der Personenkon-
stellation gerade des ‘Wiener Hundesegens’ mitzudenken ist, liefert jedoch der
eingangs bereits erwihnte Hundesegen der Trierer Handschrift 40/1018 8. Dieser
lateinische Segen, der den Wolf explizit als den Teufel deutet, zeigt nicht nur, daf3
sich die allegorische Deutung des Wolfes als Teufel auch im Bereich des Zaubers
nachweisen 14Bt, seine Personen — Christus/diabolus, Eustachius/latro, ca-
nis/lupus — stimmen exakt mit der hier fiir den ‘Wiener Hundesegen’ postulierten
Personenkonstellation iiberein. Die deutlichen Analogien im Bereich des Inhalts,
der Bauform und der Diktion legen dariiber hinaus ebenso wie die zeitliche Néhe
— der Trierer Spruch wird von Elias von Steinmeyer auf das 10. Jahrhundert da-
tiert — ein direktes Beziehungsverhiltnis zwischen dem lateinischen und dem
volkssprachlichen Hundesegen nahe."

In nomine domini nostri creati! crescite et multiplicamini. Christus uos deducat et reducat.
Ante fuit Christus quam lupus: Christus interpretatur saluator. Lupus interpretatur
diabolus. Christus liberet canes istos et alias bestias de dentium luporum. de manu latro-
num. et ab omnibus inimicis. Et per intercessionem beati Eustachii. ite cum pace. amen.

Ebenfalls deutlich wird die Evokation des Teufels im ‘Wiener Hundesegen’ noch
auf einer ganz anderen Ebene, ndmlich derjenigen der eingangs des Spruches the-
matisierten ewigen Geburt Christi bzw. der Préexistenz des Logos, der hier durch
Christus vertreten wird.”’ Denn letztlich soll im ersten Satz des ahd. Zauber-

' Peuckert [Anm. 15], Sp. 748: “Der Teufel ist der seelenraubende ‘Hollenwolf*”.

' “Muspilli’, in: W. Braune (Hg.), Althochdeutsches Lesebuch, bearbeitet von E.A. Ebbing-
haus, Tiibingen “1962 Nr. XXX, S. 86-89, V. 38f. Vgl. auch Haberlandt, R4uber, in: Handworter-
buch des deutschen Aberglaubens, Bd. 9, Sp. 106-111, hier Sp. 107, mit zahlreichen Belegen.

'8 Orth, Teufel in den Segen, in: Handworterbuch des deutschen Aberglaubens, Bd. 8, Sp.
741-744, hier Sp. 742f.; Orth, Diebsegen, ebd., Bd. 2, Sp. 240-249, hier Sp. 245ff.

*” Steinmeyer (Hg.) [Anm. 7], S. 396; Mettke (Hg.) [Anm. 4], S. 289.

2 Die Vermittlung dieser christlichen Grundvorstellung (Gen. 1,1ff.; Joh. 1,1ff.; Phil. 2,6f.;
Kol. 1,15ff.; zur Vertretung des Logos durch Christus vgl. Kolosser 1,15) spielt eine zentrale Rolle
in der volkssprachlichen geistlichen Dichtung des frithen Mittelalters (vgl. Wessobrunner Gebet,
in: Ahd. Lesebuch [Anm. 17], Nr. XXIX, S. 85f,, V. 1-8; Otfrids Evangelienbuch, hg. v. O. Erd-
mann, bearbeitet von L. Wolff [ATB 49], Tubingen ®1973, IL1).
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spruches die Priexistenz Christi nicht gegeniiber der des Wolfes, sondern gegen-
iiber derjenigen des Teufels verteidigt werden, denn der Wolf ist - vor allem in der
Natursage und der Volksiiberlieferung — das Geschopf des Teufels, dem allerdings
erst Gott bzw. Christus das Leben gibt.> Auch in diesem Zusammenhang ist auf
den Trierer Spruch hinzuweisen, der zwar ebenfalls die Priexistenz Christi mit
dem Wolf in Verbindung bringt — Ante fuit Christus quam lupus —, diesen jedoch,
wie bereits erwihnt, ausdriicklich als Satan deutet.

Plausibel wird die hier vorgenommene Erginzung der explizit genannten
“Personen” des ‘Wiener Hundessegens’ durch den Teufel auch durch die sich so
ergebende doppelte Verwendung der Dreizahl, die eines der zentralen Charak-
teristika der Gattung Zauberspruch bildet.”

Akzeptiert man die hier vorgeschlagene Erweiterung der Handelnden durch
den von Wolf und Dieb evozierten Teufel, so lassen sich die “Personen” des
‘Wiener Hundesegens’ zu folgendem Schema gruppieren:23

Christus Teufel
St. Martin Dieb
Hund Wolf

DaB dieses Schema keinesfalls auf einer beliebigen Anordnung der Handelnden
beruht, zeigen die vielfachen Entsprechungen und Antagonismen, die sich sowohl
in vertikaler wie auch in horizontaler Ebene ergeben. Nachdem die Analogien
zwischen dem Teufel und dem Wolf sowie die zwischen dem Teufel und dem
Dieb in der zweiten Spalte bereits angedeutet wurden, fehlen in diesem Bereich

2! peuckert [Anm. 15], Sp. 720f. - “Der Wolf ist das Geschdpf [...] des Teufels [...] und erst
Gott bzw. Christus gab dem Wolf das Leben. [...] In Berry schafft ihn der Teufel sofort ganz und
gar als Feind des (Gott dienenden) Hundes.” Orth [Anm. 18], Sp. 741. Vgl. auch O. Dénhardt
(Hg.), Natursagen. Eine Sammlung naturdeutender Sagen, Mirchen, Fabeln und Legenden
(Volkskundliche Quellen 4), Hildesheim / Ziirich / New York 21983, Bd. 1, pass. und Bd. 3, S.
295ff. Zur generellen Problematik vgl. H. Lixfeld, Gott und Teufel als Weltschopfer. Eine Unter-
suchung iber die dualistische Tiererschaffung in der europiischen und auBereuropiischen
Volksiiberlieferung (Freiburger folkloristische Forschungen 2), Miinchen 1971, hier S. 66-83.

2 Zur generellen Bedeutung der Dreizahl vgl. A. Masser, Zauberspriiche und Segen, in: Real-
lexikon zur deutschen Literaturgeschichte, Bd. IV, Sp. 957-965, hier Sp. 962. Eine deutliche Ana-
logie ergibt sich damit auch zum zweiten Merseburger Zauberspruch; “Auch in diesem Spruch
handeln drei Gruppen in dreifachem Zauber mit steigernder Wirkung”, so W. Haubrichs, Die An-
finge. Versuche volkssprachlicher Schriftlichkeit im frithen Mittelalter (ca. 700-1050/60) (= J.
Heinzle [Hg.], Geschichte der deutschen Literatur von den Anfingen bis zum Beginn der Neuzeit.
Bd. I, Teil 1), Frankfurt 1988, S. 433.

 Die auffilligen Pluralformen von Hund und Wolf sowie die explizite Nennung beider Ge-
schlechter beruhen offensichtlich auf dem generellen Bediirfnis der Zauberspruchdichtung, ein
“Problem” moglichst umfassend zu behandeln; vgl. z.B. den ersten Satz von ‘Contra vermem
edentem’, in: F. Wilhelm (Hg.), Denkmaler deutscher Prosa des 11. und 12. Jahrhunderts. A: Text
(Germ. Biicherei 3) 0.J., S. 50: Ih gebiude dir, wurm, du in demo fleiske ligest, si din einer, sin din
zuene, suie filo din si. Vgl. auch ‘Pro Nessia’ und ‘Contra vermes’, in: Ahd. Lesebuch [Anm. 17]
XXXI, 4, S. 89; XXXI, 4a, S. 90.
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lediglich noch diejenigen zwischen den auch im ahd. Segen eng verkniipften Figu-
ren des Diebes und des Wolfes.

Auf die Raubgier, die den Wolf und den Dieb verbindet, hat bereits Isidor von
Sevilla hingewiesen: AVkog autem graece a moribus appellatur, quod rabie ra-
pacitatis quaequae inuenerit trucidet, aber auch Hrabanus Maurus und die mit-
telalterlichen Bestiarien betonen den riuberischen Charakter des Wolfes.”* Doch
auch in der Sphire des Rechts bestanden im frithen Mittelalter enge Verbindungen
zwischen dem Dieb und dem Wolf. Diebe wurden wie Wolfe behandelt, d.h. sie
wurden aus der menschlichen Gemeinschaft ausgestofen und konnten ohne
weitere rechtliche Konsequenzen getdtet werden; eine gemeinsame Bezeichnung
sowohl von bestimmten Missetitern wie auch von Wolfen mit dem Terminus
wargi bzw. vargr 1aBt sich schriftlich allerdings erst im 13. Jahrhundert nachwei-

3 Der wélfische Charakter, der mit einem Dieb verbunden wurde, driickt sich
auch in der Art seiner Hinrichtung am Galgen aus, der auch als altsichsisch
uuaragteuue, angelsichsich warhtreo und altnordisch vargtré belegt ist: hiufig
wurde der Missetiter zwischen zwei Wolfen aufgehingt, wobe1 die Wolfe al-
lerdings seit dem 11. Jahrhundert durch Hunde ersetzt wurden.”® Diese Paralle-
lisierung von Wolfen und Dieben findet ihren Niederschlag auch in der poetischen
Formel uuolf ode diob”” und im Bereich des Rechtssprichwortes, so z.B. in dem
Spruch “Kommt der Dieb zum Eide und der Wolf zur Heide, so haben gewonnen

beide.”

Vergleichbare Entsprechungen finden sich natiirlich auch in der ersten Spalte des
Schemas zwischen Christus, St. Martin und dem Hund, wobei die Analogien hier
vor allem in ihrer jeweiligen Funktion als Hirte bzw. als Missionar und Prediger
gegeniiber Heiden und Héretikern bestehen; ihren jeweiligen Gegenpart finden sie
in der rechten Spalte des Schemas, beim Teufel, beim Dieb und beim Wolf. Die
auffilligsten Entsprechungen bestehen zweifellos im Bereich des Hirtenamtes.

2 Isidor von Sevilla, Etymologiae XII,2,23 (Isidorus Hispalensis Etymologiae XII. Texte
établi traduit et commenté nar Jacques André, Paris 1986, S. 109); Hrabanus Maurus [Anm. 11],
Sp. 223BC; T. H. White (Hg.) [Anm. 11], S. 56.

» Zur nicht unproblematischen Doppelbedeutung des Wortes und zu seiner zeitlichen und
rdumlichen Distribution vgl. M. Jacoby, wargus, vargr, ‘Verbrecher’, ‘Wolf’, eine sprach- und
rechtsgeschichtliche Untersuchung (Studia Germanistica Upsaliensia 12), Uppsala 1974. Das
verbindende Glied zwischen den Bedeutungen ‘Verbrecher’ und ‘Wolf® bildet offensichtlich der
Teufel bzw. das Teuflische. “Der Stamm urgermanisch *warg-a- ist in den #lteren germanischen
Sprachen in Bedeutungen belegt, die in den rechtlich-ethischen, in den christlich-ethischen und
einen animalischen Bereich fallen. [...] Ein eigentliches Bedeutungselement ‘Wolf* in denwarg-
Termini wird [...] durch die Beziehung Teufel — Wolf hergestellt.” (ebd., S. 12 bzw. S. 110f.). Im
Angelsichsischen heift der Verbannte vulfedd, caput lupinum. Vgl. auch J.E. Cathey, Héliand.
Text and Commentary, University of Massachusetts, Amherst Textbook 1996, S. 70.

% Cathey, Héliand [Anm. 25], S. 70.

" Aus dem Bereich des Zaubers z.B. ne wolf ne pef, wolf and pef, Suaz mir wolf oder diep
genam; Belege bei Hilsig [Anm. 3], S. 63f.; Miillenhof / Scherer [Anm. 4], S. 48.

% R. Schmidt-Wiegand (Hg.), Deutsche Rechtsregeln und Rechtssprichworter. Ein Lexikon,

Miinchen 1996, S. 71.
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Einen Hinweis auf das Hirtenamt Christi gibt bereits das Gleichnis vom ver-
lorenen Schaf (Matth. 18,12-14; Luc. 15,4-7). Die deutlichste Schilderung Christi
als guten Hirten findet sich jedoch im zehnten Buch des Johannesevangeliums;
direkt anschliefend an das Gleichnis vom guten Hirten als dem Gegenbild zu
Dieben und Riubern bezeichnet Christus sich hier selbst als den guten Hirten,
wobei die geforderte Bereitschaft des Hirten, fiir seine Herde zu sterben,
ausdriicklich betont wird:

Ego sum pastor bonus. Bonus pastor animam suam dat pro ovibus suis. [...] Ego sum pastor
bonus: et cognosco meas, et cognoscunt me meae. [...] et animam meam pono pro ovibus
meis.

Ich bin der gute Hirt. Der gute Hirt gibt sein Leben hin fiir die Schafe. [...] Ich bin der gute
Hirt; ich kenne die Meinen und die Meinen kennen mich [...] und ich gebe mein Leben hin fiir
die Schafe.”

Diese Bereitschaft des Hirten, fiir seine Herde gegebenenfalls in den Tod zu ge-
hen, die sich in der Erlosungstat Christi dokumentiert, wird sich auch bei St.
Martin und dem Hund wiederfinden.

Neben dem Teufel, der als Seelenrduber in diesem Zusammenhang als der
selbstverstindliche Gegenspieler Christi erscheint, sind es sowohl Réuber und
Diebe wie auch Wolfe, durch deren Habgier die Herde bedroht ist:

qui non intrat per ostium in ovile ovium, sed ascendit aliunde, ille fur est et latro. [...] Fur non
venit nisi ut furetur, et mactet, et perdat. [...] et lupus rapit, et dispergit oves;

Wer in den Schafstall nicht durch die Tiir hineingeht, sondern anderswo einsteigt, der ist ein
Dieb und ein Réuber. [...] Der Dieb kommt nur, um zu stehlen, zu schlachten und zu vernich-
ten. [...] und der Wolf reift sie [die Schafe] und jagt sie auseinander.”

Das Bild Gottes als des guten Hirten, das bereits im Alten Testament vorgeprégt
ist (Gen. 48,15; Num. 27,17; Ps. 80,2; Jes. 63,11), betonen fiir Christus auch die
Briefe des Neuen Testaments, so z.B. der Hebrderbrief (Hebr. 13,20) und der 1.
Petrusbrief, wo Christus mit einer charakteristischen Doppelformel als Hirte und
Bischof bezeichnet wird: Eratis enim sicut oves errantes, sed conversi estis nunc
ad pastorem et episcopum animarum vestrarum. (1 Petr. 2,25). Da sowohl die
spétantike Patristik wie auch die friihmittelalterliche Theologie — Hrabanus Mau-
rus beispielsweise formuliert: Pastor [est] Christus: ut in Evangelio: Ego sum
pastor bonus (Joh. 10,11) — das Hirtenamt Christi immer wieder hervorhebt, ist es
nicht verwunderlich, daB gerade das Bild des guten Hirten auch in der christlichen
Kunst eine zentrale Rolle spielt.Jl

Vielfiltige Beziehungen zum Hirtenamt hat, vor allem durch seine Amter als
Bischof und als Vorsteher einer Anachoretengemeinschaft, auch der hl. Martin.
Schon die Etymologie des Wortes Bischof, episcopus, ‘ Aufseher’ — aus griechisch

* Joh. 10,11; 10,14f. Biblia Vulgata, hg. v. A. Colunga und L. Turrado (Biblioteca de Autores
Christianos 14), Madrid 1977.

* Joh. 10,1; 10,10; 10,12.

3! Hrabanus Maurus, De universo [Anm. 11], Sp. 203AB. Zur Ikonographie vgl. J. Kollwitz,
Christusbild, in: RAC, Bd. 3, Sp. 1-24.
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episkopos — weist auf den Hirten, was sich La. im Symbol des aus dem Hirtenstab
abgeleiteten Bischofsstabes manifestiert.’”” Doch nicht nur als Bischof und
Gemeindevorsteher wird Martin, den der ‘Wiener Hundesegen’ christas hirti
nennt, als Pastor, also als Hirt {iber die Gemeinde begriffen. Weitere Beziige zum
Hirtenamt hat St. Martin auch als Patron des Viehs und der Hirten; diese Funktion
bezeugt im Kontext der volkssprachlichen Kleindichtung ein Hirtensegen aus
einer Handschrift des 15. Jahrhunderts: [...] der lieber herr sant Mertein, der sol
heut meines (vihes) pflegen und warten |[... ].3 3 Deutlich wird die klar bestimmte
Funktion des hl. Martin innerhalb des oben skizzierten Schemas auch durch seine
Beziechungen zum Teufel, zum Dieb und zum Wolf: Bereits in der &ltesten
Fassung des Sulpicius Severus berichtet die Legende des von Hilarius von Poitiers
zum Akolythen bzw. zum Exorzisten geweihten hl. Martin an zahlreichen Stellen
von Begegnungen des Heiligen mit dem Teufel; der Teufel erscheint ihm u.a. in
menschlicher Gestalt und in der Gestalt Christi, doch da Martin die Gabe besitzt,
den Teufel stets zu erkennen, ist er gegen dessen Anfechtungen gefeit.3 * Eine
weitere Episode der Martinlegende erzihlt seinen Fall unter die Diebe und Réuber,
die den Heiligen mit dem Tode bedrohen; doch auch hier gelingt es St. Martin
durch seine Glaubensstirke, nicht nur der Gefahr zu entkommen, sondern die
Diebe letztlich zum christlichen Glauben zu bekehren (Sulpicius Severus, ‘Vita S.
Martini’, Kap. 5). Gregor von Tours berichtet in seiner ‘Historia Francorum’
davon, wie ein Dieb, der am Grab des hl. Martin seine Unschuld beschworen
wollte, tot zur Erde fiel, noch ehe er die Hand zum Schwur erheben konnte.>® Aber
auch mit dem Wolf, den er mit Wort und Schlag zu vertreiben vermag, hat der
Volksglaube den hl. Martin in Verbindung gebracht.*® Dazu pal3t auch die letzte
Strophe einer lateinischen Sequenz, in der St. Martin in seiner Eigenschaft als
Hirte um den Schutz vor Wolfen angefleht wird; O Martine, pastor egregie/ [...] /

32 Zur urspriinglichen Definiton des Amtes des Gemeindevorstehers als Pastor vgl. Ephes.
4,11: Et ipse dedit quosdam quidem Apostolos, quosdam autem Prophetas, alias vero Evangelistas,
alois autem pastores et doctores. Und er gab den einen das Apostelamt, andere setzte er als
Propheten ein, andere als Evangelisten, andere als Hirten und Lehrer. Vgl. auch die Worte des
Auferstandenen an Petrus: Dicit ei [Jesus]: Pasce agnos meos. Jesus sagte zu ihm: Weide meine
Schafe. (Joh. 21,16).

» Belege zum “Patronat” Martins vgl. Sartori, Martin, hl.,, in: Handworterbuch des deutschen
Aber§laubens Bd. 5, Sp. 1710. J. Grimm, Deutsche Mythologie II, Wiesbaden 1992, S. 1037.

Vgl. z.B. Sulpicius Severus, Vita Sti. Martini, in: PL 20, Sp. 159-176, hier Kap. 6, 17, 21,
22 24 und pass.

35 Gregor von Tours, Historia Francorum, VIII, 16, in: Ausgewahlte Quellen zur deutschen
Geschichte des Mittelalters (Freiherr vom Stein Gedidchtnis Ausgabe III), Darmstadt 61974, S.
182f.

% F. Liebrecht, Deutscher Aberglaube, in: ders., Zur Volkskunde. Alte und Neue Aufsatze,
Heilbronn 1879, S. 341-358, hier S. 348; M. Hoeftler, Die Kalender-Heiligen als Krankheitspa-
trone beim bayerischen Volk, in: Zeitschrift des Vereins fiir Volkskunde 1 (1891) 292-306, hier S.
303. Vgl. auch Peuckert [Anm. 15], Sp. 788.
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nos a lupi defendas rabie / saevientis.”” So ist es kein Wunder, daB der nahende
Tod des hl. Martin die Gemeinde zu der Befiirchtung fiihrt: /nvadent enim gregem
tuum lupi rapaces: et quis nos a morsibus eorum, percusso pastore, prohibebit?38
Den Mirtyrertod fiir seine “Herde” ist der hl. Martin zwar nicht gestorben, doch
auch zum Opfertod des Bekenners findet die Legende — zumindest die ‘Legenda
aurea’ — eine etymologische Beziehung: Martinus quasi martirum unus. Fuit enim
martir saltem voluntate et carnis mortificatione. ®

Trotz der iiberwiegend negativen Konnotationen, die der Hund in den bibli-
schen Schriften aufweist (z.B. Phil. 3,2; Ps. 22,17; Off. 22,15), heben die Kir-
chenviter vor allem seine positiven Eigenschaften als treuer Wichter und Hiiter
der Herden hervor. Zumindest aus dem Bereich des Aberglaubens ist die Vorstel-
lung belegt, daB3 der Hund bzw. sein Gebell Teufel und Ddmonen zu verscheuchen
und abzuschrecken vermag.40 DaBl Hunde als Verteidiger der Herde die natiirli-
chen Feinde von Dieben und Wolfen sind, betonen mittelalterliche Bestiarien;*'
der Einsatz von Hunden zum Schutz der Herde vor Wolfen war eine im Mittelalter
verbreitete Praxis; Eingang in den geistlichen Bedeutungshorizont fand die Vor-
stellung vom Hund als Helfer des Menschen im Kampf gegen Wélfe bereits in den
zwischen 180 und 190 n. Chr. entstandenen apokryphen ‘Actus Vercellenses’
(Petrusakten), die von einem Kampf zwischen dem “reienden Wolf” und Petrus
berichten, wobei der Apostel von einem Hund unterstiitzt wird (Kap. 4, 8f., 11);
héufig findet sich der Hund auch in der Begleitung von Heiligen.*” Die Treue des
Hundes zu seinem Herrn ist so groB, daB er auch als Allegorie der fides dargestellt
wird;* daB er gegebenenfalls auch bereit ist, fiir seinen Herrn den Tod auf sich zu

%7 du Méril (Hg.) [Anm. 13], S. 111. Weitere Beispiele mit Martin als Hirten bzw. als Kimp-
fer gegen den Wolf in den Analecta Hymnica 7,171; 8,246; 10,346; 12,342; 34,283; 40,289,
44,235. Vgl. auch Hilsig [Anm. 3], S. 64.

** Sulpicius Severus, Epistola III, in: PL 20, Sp. 182B; nahezu identisch die Formulierung der
‘Legenda aurea’: Cur nos, inquiunt, pater, deseris aut cui nos desolatos relinquis? Invadent enim
gregem tuum lupi rapaces. (Jacobi a Voragine Legenda Aurea, hg. v. Th. Graesse, Osnabriick

1969, S. 748). Die Episode ist offensichtlich den Abschiedsworten des Paulus an die Altesten von
Ephesus in Milet nachempfunden: Attendite vobis, et universo gregi, in quo vos Spiritus sanctus
posuit episcopos regere Ecclesiam Dei, quam acquisivit sanguine suo. Ego scio quoniam intrabunt
post discessionem meam lupi rapaces in vos, non parcentes gregi. Gebt acht auf euch und auf die
ganze Herde, in der euch der Heilige Geist zu Bischofen bestellt hat, damit ihr als Hirten fiir die
Kirche Gottes sorgt. [...] Ich weil: Nach meinem Weggang werden reiBende Wolfe bei euch ein-
dringen und die Herde nicht schonen. (Apg. 20,28f.).

*® <Legenda Aurea’ [Anm. 38], S. 741.

28 Vgl. Giintert, Hund, in: Handworterbuch des deutschen Aberglaubens, Bd. 4, Sp. 470-490,
hier SP. 473ff., mit zahlreichen Belegen.

$ “Dogs [...] guard the flocks of sheep vigilanty against infestations of wolves. Others [...]
look after the palisade of their masters, lest it should be robbed in the night by thives [...]” T.H.
White (Hg.) [Anm. 11], S. 62. Zur natiirlichen Feindschaft zwischen Hund und Wolf vgl. auch
Peuckert [Anm. 15], Sp. 720-723.

2 H. Brackert / C. von Kleffens, Von Hunden und Menschen. Geschichte einer Lebensge-
meinschaft, Miinchen 1989, S. 83f.; H.J. Loth, Hund, in: RAC 16, Sp. 773-828, hier Sp. 819-822.

* So schon Plinius, Naturalis Historia VIII, LXI, 142-145 (Plinius secundus Gaius, Naturalis
Historia Vol. I, Libri VIII-XI by H. Rackham [Hg.] [The Loeb classical libary 353], Cambridge,
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nehmen, betonen z.B. Isidor von Sevilla und Hrabanus Maurus: pro dominis suis
se morti obiciunt.*

Ahnlich sinnfillige Beziehungen zwischen den Personen des ‘Wiener Hundese-
gens’ ergeben sich jedoch nicht nur vor dem konkreten Hintergrund des Hirten-
amtes, sondern auch unter dem — natiirlich eng damit verbundenen — Gesichts-
punkt der Predigt und der Mission.

So erscheint Christus selbst als Prediger, der sowohl in der Bergpredigt wie
auch bei den Gleichnissen als Lehrer der Menschen auftritt. Gerade im Kontext
der Aussendungsrede, also bei den Anweisungen zur Mission, wihlt Christus die
Metapher der von Wélfen bedrohten Herde; er bedauert die Menschen, quia erant
vexati et jacentes sicut oves habentes non pastorem (Matth. 9,36), um sie zu retten
will er seine Jiinger unter die Menschen schicken, sicut oves in medio luporum
(Matth. 10,16; vgl. auch Luk. 10,3). Diese enge Verbindung vom Hirten- und
Lehramt Christi driickt sich auch in einer ikonographischen Tradition aus, die
Christus umgeben von Lammern mit einer Schriftrolle in der Hand zeigt.*’

Seine Berithmtheit verdankt der historische Martin von Tours neben seiner
Demut nicht zuletzt seinem besténdigen und erfolgreichen Wirken gegen das Hei-
dentum und gegen den im vierten Jahrhundert weit verbreiteten Arianismus; so
griindete Martin 361 beispielsweise in Locociacum, dem heutigen Ligugé bei
Poitiers, das erste Kloster Galliens, 375 folgte die Stiftung des Klosters Marmou-
tier, er missionierte bis an die Donau und fand auch seinen Tod 397 in Candes auf
einer Seelsorgereise. Dieser Zug des Heiligen, sein Wirken in der Heidenmission
und gegen die Héresie hat sich auch in zahlreichen legendarischen Erweiterungen
seiner Vita niedergeschlagen, so z.B. der von der Bekehrung seiner Mutter,
seinem standhaften Verhalten gegeniiber den Arianern in seiner Geburtsstadt
Sabaria, der von der mehrfachen Zerstérung heidnischer Tempel und Idole sowie
vom Fillen heiliger Bdume (Sulpicius Severus, ‘Vita S. Martini’, Kap. 5f., 11-16).
Noch die ‘Legenda aurea’ etymologisiert den Namen des Bischofs von Tours aus
dem Titel des Mirtyrers: Martinus quasi Martem tenens, id est bellum contra vita
et per:cata.46 Auch im Zusammenhang mit der Mission gibt es deutliche
Beziehungen zwischen St. Martin und dem ihm nach dem obigen Schema zu-
geordneten Dieb, der wie die Schlange, der Kranke oder der vom Baum abgesigte

Mass. 1967, S. 100-102); vgl. auch Isidor von Sevilla, Etymologiae [Anm. 24], XII,25, in: PL 82,
Sp. 437; die Uberlieferung in den ‘Bestiarien’ (White [Anm. 11], S. 59-68); Gregor der Grofe,
Moralia XX,6, in: PL 76, Sp. 145; Hrabanus Maurus, De universo [Anm. 11], XXIL1, Sp. 224;
ders., Allegoriae, in: PL 112, Sp. 883.

% Isidor von Sevilla, Etymologiae [Anm. 24], VII,2,26; Hrabanus Maurus, De universo [Anm.
11], VIIL1; zum mythologischen Hintergrund dieser Eigenschaft vgl. auch H. Rahner, Griechische
Mythen in christlicher Deutung, Freiburg ‘1984, S. 207-214.

* Zur generellen Bedeutung dieses Bildes vgl. Th.K. Kempf, Christus der Hirt. Ursprung und
Deutung einer altchristlichen Symbolgestalt, Rom 1942. Zur Ikonographie vgl.: Guter Hirte, in: H.
Sachs [u.a.] (Hgg.), Christliche Ikonographie in Stichworten, Miinchen / Berlin %1994, S. 159.

* ‘Legenda Aurea’ [Anm. 38], S. 741.
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Ast im Mittelalter seinerseits den Hretiker bezeichnen kann.*” DaB der hl. Martin
aus der Gewalt der Diebe, in die er gefallen war, nicht nur entkommen konnte,
sondern diese auch zum rechten Glauben bekehren konnte (Sulpicius Severus,
‘Vita S. Martini’, Kap. 5), wurde bereits erwihnt. Aber auch eine zweite Episode
seiner Vita berichtet im Zusammenhang mit einem Dieb vom erfolgreichen
Eingreifen Martins gegen eine héretische Praxis; hier gelingt es dem Heiligen, die
Verehrung des Grabes eines Diebes durch das Volk, das den dort begrabenen Ver-
brecher fiir einen Heiligen und Mértyrer hilt, zu verhindern (Sulpicius Severus,
‘Vita S. Martini’, Kap. 11).

Eng mit der Interpretation des Hundes als treuer Hirt und Wichter hingt auch
seine Deutung als “guter Prediger” und Fiihrer zu einem bewufBten und beken-
nenden christlichen Leben zusammen: “In Christian symbolism, the dog has
another sense, guiding the flocks, which at times becomes an allegory of the
priest.”"8 Gregor der GroBle beispielsweise deutet die canes gregis als die sancti
doctores, die Wachhunde der Kirche. Der grex kann dabei nur die sancta/m] Ec-
clesiafm] bzw. die multitud[inem] fidelium meinen, die sancti doctores, diejeni-
gen, die nach Art der Hunde Tag und Nacht wachen und magnos [...] latratus
praedicationis dederunt. Die Aufgabe der sancti doctores besteht im wesentlichen
in der Abwehr der Hretiker und der heidnischen Irrtimer.*” So kann Hrabanus
Maurus in seiner Enzyklopédie der Dingallegorese, den ‘Allegoriae in universam
sacram scripturam’, als eine der Deutungen des Hundes konstatieren:

Per canes, praedicatores boni, ut in Evangelio: ‘Canes Iingoebam ulcera Lazari’ [Luc. 16,21]
quod sancti praedicatores sanabant peccata gentilis populi.

Das Bellen der Hunde wird in diesem Zusammenhang mit Bezug auf Jes. 56,10
als Beredtheit des Predigers gedeutet, wobei die cania facundia bzw. die cania
eloquentia durchaus sprichwortlich oder als Metapher verwendet werden konnte.”'
Auch in seiner Funktion als guter Prediger ist der Hund damit der Gegenspieler
des Wolfes, der in Anlehnung an Matth. 7,15 als Sinnbild des falschen Propheten,
aber auch des Hiretikers, des Ketzers und des Gottlosen betrachtet wird:

7 Ch. Meier, Uberlegungen zum gegenwirtigen Stand der Allegorie-Forschung. Mit besonde-
rer Beriicksichtigung der Mischformen, in: FMSt 10 (1976) 1-69, hier S. 55f.

8 J.E. Cirlot, Dog, in: A Dictionary of Symbols, London 21971, S. 84.

” Gregor der GroBie, Moralia in Tob. XX, 6,15, in: Corpus Christianorum, Series Latina
CXLIII A, S. 1014; und/oder Pastoralregel Kap. 4; vgl. auch H.-J. Loth [Anm. 42], Sp. 809f. Ge-
rade die Dominikaner, die bereits von ihrem Griinder sowohl mit der Laienpredigt wie auch mit der
Hiretikerbekdmpfung betraut wurden, sind mit dem Hund als Symbol des Predigers verbunden.
Die Monche des unter dem Namen “Ordo praedicatorum” approbierten Ordens werden schon bald
nicht nur als Dominikaner, sondern auch als “Domini canes” bezeichnet.

* Hrabanus Maurus, Allegoriae in universam sacram scripturam, in: PL 112, Sp. 849-1088,
hier SP. 883.

# Vgl. z.B. Isidor von Sevilla, Sententia, in: PL 83, Sp. 537-738, hier Sp. 728A; auch Paulinus
von Aquileja spricht von den sacratissimi canes, die mit heiligem Gekliff die Herde zusammen-
halten. Paulinus von Aquileja, S. Paulini contra Felicem, in: PL 99, Sp. 349-468, hier Sp. 350D. Im
Zusammenhang mit der Beredtheit erscheint der Hund auch in den Legenden des hl. Bernhard von
Clairvaux und des hl. Dominikus.
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[Lupus significat] aut haereticos vel dolosos homines, de quibus Dominus ait: Attendite a fal-
sis prophetis, qui veniunt ad vos in vestimentis ovium, intrinsecus autem sunt lupi rapaces. “

Auch Christus, St. Martin und der Hund lassen sich somit im Rahmen des oben
skizzierten Schemas sowohl vor dem Hintergrund ihres Hirtenamtes, das die
Bereitschaft einschlieit, fiir die Herde zu sterben, wie auch unter dem Gesichts-
punkt der Predigt und der Mission deutlich aufeinander beziehen, wobei sie ihre
jeweiligen Antagonisten in den Personen der rechten Spalte, im Teufel, im Dieb
und im Wolf finden.*?

Der auffallende Verzicht auf die explizite Nennung des Teufels im ‘Wiener
Hundesegen’ bzw. seine antonomastische Ersetzung durch den Wolf und den Dieb
148t sich durch eine Scheu vor dem Gebrauch des auratisierten Namens begriin-
den. Dieser Verzicht, durch den das Numinose des Teufels gewahrt bleibt, ver-
mochte vor einer unbeabsichtigten Beschworung des Teufels ebenso zu schiitzen
wie vor dem Vorwurf widerkirchlicher Praktiken.>*

Die hier aufgezeigten vielfiltigen Beziehungen zwischen den Personen des
‘Wiener Hundesegens’ sollen auf keinen Fall die zu Beginn dieses Jahrhunderts
gefiihrte Debatte um eine generelle allegorische Bedeutung volkssprachlicher
Zauberspriiche erneut ins Leben rufen;” es ist durchaus moglich, daB einige der
hier relativ eklektisch aufgezeigten Beziehungen zwischen den postulierten sechs
Protagonisten auflerhalb der urspriinglichen Intention des Spruches liegen. Den-
noch sollten die Vielzahl der Analogien und Antagonismen sowie der — auch in
seinen theologischen Implikationen — duferst planvolle Bau des Spruches deutlich
machen, welch enorm komplexes Beziehungsgeflecht zwischen allen handelnden
Personen des ‘Wiener Hundesegens’ besteht: Keiner der Handelnden ist iiber-
fliissig oder dysfunktional, auch nicht St. Martin, der wie kein zweiter Heiliger
iiber Beziehungen zu den weiteren fiinf Protagonisten des ahd. Spruches verfiigt.*®

52 Hrabanus Maurus, De universo [Anm. 11], Sp. 223C.

/0 erwigen wire, ob die vielfiltigen Beziehungen zwischen den Personen des ‘Wiener
Hundeseges’ noch eine weitere, eine “trinitarische” Lesart des Spruches erlauben. So lieBe sich die
erste Zeile des Schemas, Christus und der Teufel in ihrer Schopferfunktion, als Verkoérperung des
gottlichen Prinzips auffassen, die zweite Zeile, St. Martin als vorbildlicher Mensch sowie sein
Antagonist, der verwerfliche Dieb, wiirden in diesem Modell die menschliche Ebene reprisentie-
ren, wihrend die dritte Zeile, der Hund und der Wolf als Allegorien von Tugenden und Lastern, mit
dem Heiligen Geist in Verbindung zu bringen wire. Das traditionelle Formprinzip weltlicher Zau-
berspruchdichtung, die Gliederung durch die Dreizahl, wiirde in diesem Fall eine Verbindung mit
der Kennziffer der Trinitét nahelegen.

3 Zu den frithmittelalterlichen Marginalisierungsbestrebungen derartiger Praktiken vgl. Hra-
banus Maurus, De magicis artibus, in: PL 110, Sp. 1095-1110.

%5 v.J. Mansikka, Uber russische Zauberformeln mit Beriicksichtigung der Blut- und Verren-
kungssegen, Helsinki 1909, hier S. 129-146.

* Die Bedeutung Martins als Patron des merowingischen und des karolingischen Konigshauses
und als Reichsheiliger des frénkischen Reiches 148t sich kaum iiberschétzen; die Abtei iiber seinem
Grab war das bedeutendste kirchliche Zentrum des Frankenreiches, sein Mantel gehorte zu den
Reichskleinodien, seine Legende war iiber den lokal nicht eingeschrankten Kult in den weitesten Krei-
sen bekannt, und gerade die mehrfach zitierte ‘Vita S. Martini’ des Sulpicius Severus war weit ver-
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Ein derart komplexes Beziehungsgeflecht zwischen allen Akteuren des Segens
ist als Ergebnis einer bloBen “Einsetzung christlicher Personen an Stelle heidni-
scher Gotter™’ nicht zu erkléren. Mabglich sind derartige Entsprechungen und
wechselseitige Beziehungen lediglich vor dem Hintergrund einer nicht nur
christlichen, sondern auch dezidiert schriftsprachlichen Konzeption des Spruches,
was sich nicht nur an der Vielzahl der aufgezeigten Entsprechungen festmachen
148t, sondern auch an deren geistlicher Qualitét. Die generelle Moglichkeit dieser
Art der Textkonzeption gerade bei den frithen Zauberspriichen betont auch Brian
Murdoch:

Auch in fritheren Texten hat aber die komplexe mittelalterliche Bibelexegese bei der Anlage
von Zauberspriichen mitgewirkt, so daB kaum von einfacher Umarbeitung und erst recht nicht
von volkstiimlichen MiBdeutungen gesprochen werden kann.**

Auch wenn im formalen Bereich der Rekurs des ‘Wiener Hundesegens’ auf die
Tradition der germanischen und damit auch vorchristlichen Zauberspruchdichtung
zu deutlich ist, um geleugnet werden zu konnen, stellt sich die Entstehung der im
Wiener Codex vorliegenden Textfassung in der Terminologie Oesterreichers
zweifellos nicht als bloBe “Verschriftung” eines bestehenden miindlichen
Zauberspruches dar; es handelt sich vielmehr um einen Akt der “Verschriftli-
chung”. Sie bedeutet nicht nur eine mediale Transformation, sondern impliziert
auch die konzeptionelle Anpassung an das schriftliche Medium.

Versucht man all diese Beobachtungen mit der Funktionsweise eines Zauber-
spruches zusammenzubringen, so ergibt sich textintern eine durchaus traditio-
nalistische Pragmatik: Auch wenn sich die formale Struktur des ‘Wiener Hunde-
segens’ nicht derart deutlich in eine “Historiola” und in eine “Incantatio” aufspal-
ten 1dBt, wie dies etwa bei den ‘Merseburger Zauberspriichen’ méglich ist, so a8t
sich eine per analogiam verbundene Zweiteiligkeit des Spruches auf der inhalt-
lich-intentionalen Ebene doch deutlich ablesen: So wie Christus dem Teufel in der
Wiiste widerstand (Matth. 4,1-11; Luc. 4,1-13) und ihn iiberwand (1 Petr. 3,18f.)
und so wie St. Martin den Dieben entkommen ist (Sulpicius Severus, ‘Vita S.
Martini’, Kap. 5), so mogen auch die Hunde die raubgierigen Wélfe iiberwinden
bzw. diesen entkommen. Eine gleichsam verdoppelte “Historiola” und die
eigentliche “Incantatio” sind im ‘Wiener Hundesegen’ somit iiberaus eng
verbunden; Grundlage dieser Verbindung ist jedoch nicht die mythische Identi-
fikation, sondern die christliche Allegorese.

Was den ‘Wiener Hundesegen’ von traditionellen volkssprachlichen Zauber-
spriichen jedoch deutlich unterscheidet, ist seine christlich-allegorisierende Kon-
zeption, sein geistlicher Funktionszusammenhang, auf den schon das Thema der
ewigen Geburt Christi hinweist, und seine lebensweltliche Anbindung, mit ande-

breitet und genoB eine geradezu kanonische Anerkennung. Zur Geographie des Martinskultes vgl. E.
Ewig, Der Martinskult im Frithmittelalter, in: Archiv fiir mittelrheinische Kirchengeschichte 14
(1962) 11-30.

%7 Ehrismann [Anm. 7], S. 105.

%% B. Murdoch, Drohtin, uuerthe so! Funktionsweisen der althochdeutschen Zauberspriiche, Lite-
raturwissenschaftliches Jahrbuch, N. F. 32 (1991) 11-37, hier S. 27.
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ren Worten sein “Sitz im Leben”: Weit mehr als um den konkreten Schutz der
Hunde vor den Woélfen, der den sensus historicus des Spruches prigt, geht es beim
‘Wiener Hundesegen’ um den sensus moralis, um eine umfassende moralische
Didaxe, die — vermittelt durch die allegorische Auseinandersetzung zwischen den
durch den Hund und den Wolf symbolisierten Tugenden und Lastern — dem Men-
schen, der sich am Vorbild Christi und der Heiligen orientiert und nicht den Ver-
suchungen des Teufels oder verwerflicher Menschen nachgibt, im Sinne von 1
Petr. 5,8-11 Anleitung zum christlichen Leben sein kann. Neues Licht fillt damit
auch auf die Bedeutung der eingangs des Spruches thematisierten ewigen Geburt
Christi. Auch hier geht es weniger darum, eine eventuell angenommene Gleich-
rangigkeit des Teufels zu bestreiten, vermag doch gerade die hier vorgenommene
implizite Zuordnung von Schopfer und Geschépf — als Schopfer von uuolf ode
deiob wird der Teufel in seiner demiurgischen Eigenschaft evoziert — auf die Ge-
genwart der Rezipienten hinzuweisen:

Die Auseinandersetzung von Schopfern und Tieren fiihrt iiber die 4tiologische Begriindung

bestimmter Eigenschaften hinaus zur Bedeutung der Erzihlungen fiir die menschliche Ge-

meinschaft. [...] Alles Handeln der Schopfer steht somit in Beziehung zur Lebenswelt des Er-
zihlers, der die Auseinandersetzung Gottes mit dem Teufel zu der seinen macht.*

Auch wenn die hier vorgeschlagene didaktisch-moralisierende Funktion des ‘Wie-
ner Hundesegens’, die natiirlich einen vollkommen anderen Vollzug des “Zau-
bers” impliziert als etwa eine tatsdchliche Besprechung von Hirtenhunden, “ein
halbgebildetes, teils volkstiimlich, teils klerikal geprigtes Milieu”® als intendier-
tes Publikum des Spruches nicht ausschlieft, gilt fiir den ‘Wiener Hundesegen’ im
besondercn was Murdoch fiir die ahd. Zauberspriiche im allgemeinen festgestellt

t: “der schriftliche Kontext und die liturgische Struktur [der ahd. Spriiche]
deuten zum groBten Teil dennoch auf Verwendung durch den Klerus”.*'

Vor dem Hintergrund der hier entwickelten christlich-schriftliterarischen
Konzeption und des verédnderten Sitzes im Leben erscheint auch der zunichst be-
fremdende paraliturgische Uberlieferungstréiger des Spruches — der ‘Wiener Hun-
desegen ist als einziger ahd. Zauberspruch innerhalb eines Martyrologiums iiber-
liefert® — keinesfalls als der eigentlich unpassende Ort einer reinen Zufallsiiberlie-
ferung; der geistliche Funktionszusammenhang des Spruches scheint — zumindest
in diesem Fall — dem liturgischen Uberlieferungstriiger zu entsprechen.

% Lixfeld [Anm. 21], S. 154f.

® Haubrichs [Anm. 22], S. 428.

¢ Murdoch [Anm. 58], S. 35.

62 Zur Typologie der Uberlieferungstriger althochdeutscher Zauberspriiche und zum liturgi-
schen Ort des Martyrologiums vgl. E. Hellgardt, Die deutschen Zauberspriiche und Segen im
Kontext ihrer Uberlieferung (10. bis 13. Jahrhundert). Eine iiberlieferungsgeschichtliche Skizze,
Atti Accademia Peloritana die Pericolanti, Classe di Lettere, Filosofia e Belle Arti, vol. 71 (1997);
zum generell problematischen Verhiltnis von volkssprachlichen Zauberspriichen und lateinischen
Uberlieferungstragern V. Schupp, Die Hilfe der Kodikologie beim Versténdnis althochdeutscher
Texte, Freiburger Universitétsblitter 136 (1997) 57-77, hier S. 58-60.
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