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DeDei et mundi amore
Jacob Baldes Emblemsammlung in ihren theologischamd literarischen Traditionen

Dem seinerzeit noch konkurrenzlosen Minchner Jasgymnasium, heute nach seinem
wichtigsten Foérderer Wilhelms-Gymnasium genartat, es keinen Schaden, dass im Jahr
1627 der noch keine 24 Jahre alte Elsasser Jaddb,Bie Leitung der anspruchsvollen
Humanitéats- oder Poetenklasse Gibernahm: Schorkbaltte er durch Produktionen, die er
zusammen mit seinen Eleven erarbeitet hatte, Alfsaenkeit erregen. Die erste davon ist
uns noch heute im Original erhalten: eine Sammitolg65 Emblemen, d.h. mit Bildern
illustrierten Sinngedichtehdie einmal fiir die Wande des Gymnasiums bestimanewund
dort ohne Zweifel auch gehangen haBerghrscheinlich noch in Erinnerung an das
Weihnachtsfest 162%7Uns kénnen sie heute als das erste Werk eines égageiten, der
wenigser als zwei Jahrzehnte spéater, Deutschlantie/@ebertiihmtester Dichter werden
sollte:

1vgl. den Beitrag von Claudia Wiener und dies. splische Bildungsreform: Der Poetik- und
Rhetorikunterricht am Gymnasium ducale im Spiegel Minchner Handschriften®, in: Julius Oswald Sl u.
(Hg.), Serenissimi Gymnasium: 450 Jahre bayerische Bildpolitik vom Jesuitenkolleg zum
Wilhelmsgymnasium MinchegRegensburg 2010, 9-41. Zur Gegenwart vergleichie die Beitrage von
Autoren wie Konstantin Wecker zur Festschiiphabet der Schule: 450 Jahre Wilhelmsgymnasiumdiiéin
hg. von Reiner Abenstein u.a., Minchen 2010.

% Diese lang Zeit fast vergessene Gattung der Rearaie und des Barock riickte vor allem seit einer
bahnbrechenden Arbeit von Albrecht Schdamblematik und Drama im Zeitalter des Barokkinchen 1964,
31993 (mit Anhang zur neueren Forschung) wiedelai Interesse auch der deutschen Forschung; digeheu
internationale Interesse schlagt sich nieder etw&piezialkongressen, einer Spezialzeitschrift, flissgen
und einerSociety for Emblem StudRsichhaltiges Anschauungsmaterial bietet die (amigheiswerten
Nachdrucken zugéangliche) Sammlung von Arthur Hehkdbrecht SchéneEmblemata: Handbuch zur
Sinnbildkunst des XVI. und XVII. Jahrhunde8tuttgart 1967, 21976. Die wohl umfassendsterin&tion erhalt
man in Peter M. Daly (Hg.J;ompanion to emblem studjéséew York 2008. Baldes einschlagiges Werk ist
dabei wenig beachtet worden, s. unten Wiené&?S.

3 Zum péadagogischen Kontext vgl. den Beitrag voniWieS.??. Allgemein zur Emblematik bei den Jesuiten:
Jean Seznedhe survival of the pagan gofls], New York 21953 (zuerst franz. 1940). Eireiltagendes
Hilfsmittel der Forschung ist G. Richard Dimler $SThe Jesuit emblem: Bibliography of secondary litiera
with select commentary and descriptioNewYork 2005; vgl. dersStudies in the Jesuit embleNew York
2007 und , The Jesuit emblem®, in: Dalypmpanionwie Anm. 2) 99-127. Bibliographie der Emblembuicher
Peter M. Daly / G.R. Dimler (Hg.J,he Jesuit serie® Bde., Montreal / Toronto 1997-2007. Zu Bayétater
M. Daly u.a. (Hg.) Emblematik und Kunst der Jesuiten in Bay@marnhout2000.

* Christi Geburt ist das einzige christliche Fesf,das in der Sammlung angespielt wird (in den Emign 39,
42, 52; vgl. auch den Stern in Nr. 22), aul3erdegtesch in der EinleitungChristo lesy...] nobis natd. Vgl.
schon Ginter Hess, ,Amor in Minchen: Anmerkungedatob Baldes Emblem-Handschrift von 1628, in:
Wolfgang Harms / Dietmar Peil (HgPBolyvalenz und Multifunktionalitat der Emblemdtik], Teil I, Frankfurt
a. M. u.a. 2002, 25-46, dort S. 30 und den BeiayCleudia Wiener °?

® Schon 1645 heiRt Balde bei Georg Philipp Harsdbrfler weltberiihmte Poet* (Rudolf Bergdacob Balde:
Die deutschen DichtungenBonn 1972, 26 mit Anm. 48 und weiteren Zeugniys&n29 wird ihm die Ehre
einer postumen Gesamtausgabpédra poetica omnjaMiinchen) in acht Banden zuteil (Ndr. 1990). Nas d
protestantische 18. Jahrhundert vergisst ihn, éisSdiperintendent Johann Gottfried Herder ihn inese
Terpsichorel795/6 aus ,seinem lateinischen Grab" erweckt. jDege ToOlzer Stadtpfarrer Georg Westermayer
schreibt zum 200. Todestag die bis heute mafR3geligindeaphie Jacobus Balde, sein Leben und seine Werke:
Eine literarhistorische Skizz&éltinchen 1868, Ndr. 1998) und griindet einen Baldzn. Neue Impulse der
Forschung, die seitdem nie abgerissen ist, bradhteauerer Zeit die durch Sammelbande dokumeatiert
Baldekongresse in Ensisheim (1982) Freising (200rBipurg/Ensisheim (2004) und Freiburg (2009)dBa
dirfte der einzige neulateinische Dichter sein, @ééme eigene Publikationsreildiinchner Baldestudieh999
ff.) gewidmet ist. Eine von mir angeregte einschgagibliographie (betreut von Katharina Kagerer):
www.Irz.de/~stroh/balde-bib.html.
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Sichtbarer Hauptheld der Sammlung war kein anddseder antike Liebesgott, meist Cupido
genannt, dem hier freilich keineswegs gehuldigtdeuda ihm vielmehr stets mit Erfolg
Christus als sein Antagonist gegeniber trat. D& se0 munkelte man vielleicht schon
damals, etwas mit dem Leben des jungen Lehrergrehaben, der durch die unglickliche
Liebe zu einer jungen Ingolstadterin, die er veagsbangesungen hatte, zum geistlichen
Leben und in den Jesuitenorden gekommefi ®Biwohl die meisten heutigen Betrachter an
dieser Sammlung mehr die burleske Vielfalt und \@&genheit der bildnerischen und
poetischen Einfélle faszinieren dirfte als demiéBe, ja theologische Gehalt, dem sie
zweifellos dienten, missen wir uns, gerade wenrBaides Schopfertum wirdigen wollen,
zuerst diesem zuwenden.

Gott gegen Welt

Ein eigentlicher Titel fehlt, aber der heute gebtdicheDe Dei et mundi amorergibt sich

fast zwingend aus dem ersten Satz, der zunachghniuszug zitiert sei: [...hos arbitramur
inter Dei et mundi Amoreif..] non bene convenirgWir (Balde und seine Schler) meinen,
dass die Liebe zu Gott und die Liebe zur Welt sigbschlieRen.” Das fuhrt uns sogleich
zurtick zum Apostel Paulus, der nach heutiger Astfag als Stifter der christlichen
Theologie, wenn nicht Religion, anzusehen ist uenl Balde als das ,Gefal3 von Tarsos, das
von gottlichem Orakel tént*, verehrt haZuerst namlich bei Paulus erhielt das griech. Wort
kosmoslat. mundus,Welt" eine abwertende, pejorative Bedeutung,abe alten Sprachen
zuvor unbekannt warWahrend dort in beiden Wértern auf ,Ordnung, HaniepSchénheit*
abgehoben war —, ist nun damit das Widergoéttlidas,von Gott abziehende Wesen der von
ihm geschaffenen Welt, oft auch ,dieser Welt*, garheDies hiel3 in Bezug auf Philosophie:
,Hat nicht Gott die Weisheit der Welt zur Torhed@rgacht?“ (1.Cor. 1,2Bonne stultam fecit
Deus sapientiam huius munilid Bezug auf die Ehe: ,Wer ohne Frau ist, sorch sim die
Dinge des Herrndominug, wie er dem Herrn gefalle; wer aber geheiratét $@rgt sich um
die Dinge der Weltrundu$, wie er der Frau gefalle* (1.Cor. 7,32 %.Ras (wohl von Paulus
beeinflusste) Johannesevangelium lbertragt diesauégeder Welt an vielen Stellen in die
Sprache Jesu seltStam beriihmtesten (in Bezug auf politische Machiein Reich ist

nicht von dieser Welt* (Joh. 18,3Regnum meum non est de mundd fibc

Viel von der ,Welt" in diesem Sinn spricht dann beders der erste Johannesbrief, wo die
Liebe Gottes zum Menschen der Liebe des Menscheweli gegentbergestellt wird (2,15
f.). ,Habt nicht lieb die WeltNolite diligere mundupnund was in der Welt ist; wenn einer

® Balde selbst scheint die erst spater (1782) aafgeaete Geschichte seiner Bekehrung, bei derahteids
seine Laute zerschmettert haben will, immerhin Rdem erzahlt zu haben; jedenfalls spielt er 6feeadf an.
Vgl. dazu Glnter Hess, ,'Fracta Cithara' oder Déglbrochene Laute [...]* (zuerst 1978) , in: delber Tod des
Seneca: Studien zur Kunst der Imagination in TentehBildern des 17. und 18. JahrhundgeRggensburg
2009, 247-277. Der historische Kern der sogenanmgende sollte nicht bestritten werden; s. W. Igtha:
ders.:Baldeana: Untersuchungen zum Lebenswerk von Bagedfidem DichterMinchen 2004, 47-53.
"Tarsense VAS oraculo / Diviniore tinniamit beschlieRt Balde sein erfolgreichstes ek vanitate mundli
str. 99), wo Paulus Uberhaupt als einzige theobbgiAutoritat zitiert wird.

8 Ausfiihrlich dazu Sassekgsmo$ in Theologisches Wérterbuch zum Neuen TestarBenB (1938) 867-898,
dort 889 ff.; vgl. v. KamptzThiL VIIl, 1639,4 ff. Wie der Kosmos bei Paulus zum gjugelbstéandigen Subjekt
wird, beschreibt Rudolf Bultmanfiheologie des Neuen Testameiffigbingen 1953, 251-255.

° So war es nach Paulus die Ursiinde des von Gatkahgen heidnischen Menschen, dem Geschépf vor dem
Schopfer zu dienen (Rom. 1,28rvierunt creaturae potius quam Creajoder Welt vor Gott den Vorzug zu
geben (wobei vor allem an Tiergotter und Kaisergellacht war, vgl. Baldes drastisches Emblem Nr. 38

1 Bultmann (wie Anm. 8853, 361-363.

1 Zum deutschen Sprachgebrauch in diesem christii€iren s. Jacob/Wilhelm Grimmeutsches Worterbuch
33 Bde., 1854-1971, Bd. 28, s.v. ,Welt" Il A, 146469.
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die Welt liebt, ist die Liebe des Vates(itas Patrig*? nicht in ihm, denn alles, was in der
Welt ist, Begehrlichkeitdoncupiscentipdes Fleisches und der Augen und Prahlerei mit
Vermogen, das ist nicht vom Vater, sondern vonelt.* Ahnlich der Jakobusbrief (4,4),
wo schon fasamor mundgegenamor Deiausgespielt wird: ,Die Freundschaft mit dieser
Welt ist die Feindschaft gegen Ganficitia huius mundi inimica est D&iDazu gehort es,
dass nun nicht mehr Gott, sondern, wie noch in érsthverihmtem Reformationslied, der
Teufel ,First dieser Welt* (Joh. 12,31 ugiinceps huius munylist. Aus dieser Vorstellung
von Welt schafft spater das deutsche christlicheeliter die Gestalt der Frau Welt, wie sie
sich etwa am Portal des Wormser Munsters praserimdselig von vorne, abscheulich von
hinten (so auch in dem Gedicht an ,Fro Welt“ vonlter von der Vogelweidé) Sie klingt
noch nach, wenn romantische Dichter im sogenanieltschmerz der schnéden Welt
absagen, der katholische Eichendorff (,Die Welt imiem Gram und Gliicke ...") wie der
protestantische Mérike (,Lass, o Welt, o lass miem*),** oder wenn der Neuheide Goethe
keck als ,Weltkind“ auftritt> Nur bei lateinischen (wie romanischen) Autorertéh&rau

Welt aus Gendergriinden kein Glick, dennrdandusle mondeetc. als unzweideutig
maskulin schien zum Verfihrer minder geeignet.&stlauch Balde seinen Titelhelden nur
zweimal (in Emblem 14 und 28) in weiblicher Gestalftreten.

Liebe zu Gott gegen Weltliebe

Es waren aber offenbar noch nicht die VerfasseiNgegen Testaments, sondern der
Kirchenvater Augustin, der als erster die Liebe\&alt der Liebe zu Gott (also nicht der
Liebe Gottes, wie oben im JohannesbBfjedusdriicklich gegenuibergestellt hat (Aug. in epist
lohann. 2,8): ,Es gibt zwei Arten der Liebe: zu Gatd zur Welt. Wenn in jemandem die
Liebe zur Welt wohnt, kann die Liebe zu Gott nielritreten. Die Liebe zur Welt soll
entweichen, die Liebe zu Gott soll wohnen: Dieskees soll den Platz bekommerDuo sunt
amores, mundi et Dei: si mundi amor habitet, ndrges intret amor Dei. Recedat amor
mundi, et habitet Dei: melior accipiat locym)Liebet, aber sehet zu, was ihr liebt: Die Liebe
zu Gott @amor De), die Liebe zum Nachsten, das heil3t wahre Liebdtfs); die Liebe zur
Welt, die Liebe zu diesem Zeitlicheanjor mundi, amor huius saecyldas heift
Begehrlichkeit €upiditag. Die Begehrlichkeit soll geziigelt, die wahre Leetoll entfacht
werden.” (in psalm. 31,2,3f.Um der Eindeutigkeit willen, teilt Augustin den sreeutralen

12 Man kann allerdings auch verstehen: ,Liebe zume¥atvomit hier schon die spétere, seit Augustiticlie
Antithese gegeben ware.

13 Viele Belege bei GrimnDeutsches Wérterbudwie Anm. 11) 28, 1467 f.; vgl. Wolfgang StammlErau
Welt: Eine mittelalterliche AllegorieFreiburg/Schw. 1959. Zur sonstigen Wirkung dedipesch-johanneischen
Weltbegriffs auf die Literatur in Mittelalter undeRaissance vgl. L. Gnadinger u.a., ,Contemptus fifiund
Lexikon des Mittelalter8 (1986) 186-194.

14 Die Belege bei GrimnDeutsches Wérterbudwie Anm. 11) 28, 1473 fiir ,Welt* = ,menschlich@seiben*
(dort ,Welt, leb wohl, / ich geh’ ins Tyrol*) didn eben daher kommen.

15 Prophete rechts, Prophete links, / Das Weltkmdér Mitten“ (Goethe bei einem ,Wirtstisch in Kebk*
zwischen den Geistesheroen Lavater und Basediotung und WahrheB,14; der Begriff wird richtig
hergeleitet, ndmlich von: Kind der (Frau) Welt, Bgimm, Deutsches Worterbudwie Anm. 11) 28, 1607; vgl.
aber auch schon Luc. 16,8 ,Kinder dieser Welt“l(irihers Ubers.).

'8 Allerdings deutet Augustin den Johannesbrief arsdgleich zitierten Stelle in seinem Sinn.

" Ahnliche Gegeniiberstellungen in leicht abweichem@emulierung: in psalm. 121Mon ergo monemus ne
nihil ametis, sed monemus ne mundum amstjfinal] eumqui fecit mundum libere ametidoctr. Christ. 2,10:
[...] amore huius saeculi hoc est temporalium rerum icaplim, longe seiunctum esse a tanto amord.DEic.
lulian. 4,33amor mundji...] amorque fruendi quibuscumque creaturis sine amagatoris[= Dei] non est a
Deg, conf. 1,21amicitia enim mundi huius fornicatio est abgt®eq u.v.m.— Die klassische Behandlung des
ganzen Themenkomplexes findet sich in der Dissentater nachmals berihmten Schiilerin von Karl Jaspe
Hannah ArendtDer Liebesbegriff bei Augustin: Versuch einer phdphischen Interpretatiofzuerst 1929). neu
hg. von Frauke H. Kurbacher, Berlin 1929, bes. 15B-58 (vgl. die schéne Darstellung von Karl &asp



Wilfried Stroh:De Dei et mundi amoreacob Baldes Emblemsammlung in ihren theologiscine literarischen Traditionen 4

amorin gutecaritasund boseupiditas® — ohne aber damit die als Oberbegriff beibehaltene
Vokabelamorselbst entwerten zu wollén.

Amor, der bei Augustin eine Bedeutung hat, wie vielelzei keinem anderen Denker der
Antike, erscheint auch in dessen wirkungsmaéachtigster $cbhefcivitate Dej wo jedoch an
Stelle der Weltliebe die zur Verachtung Gottesejgstte Selbstliebetnor suj?° der
Gottesliebedmor De) gegenuberstellt wird. Aber das ist im Denken Agts nur ein
Unterschied der Formulierung. Jedenfalls liegeseallgeiden Formen der Liebe auch den
beiden Staaten zugrunde, die nach Augufdmegivitate Deiseit dem Stindenfall die
Weltgeschichte bis zum Jiingsten Gericht bestimmem Gottesstaatifitas De), der zum
ewigen Leben fuhrt, und dem Staat des Teufalstds diabol), der ins ewige Verderben
miindet* Wohl kein anderer Theologe hat so wie AugustirdBslEmblemsammlung
inspiriert?” Dieser hatte ja auch im achten Buch @enfessionedas Ringen zwischen der
Liebe zu Gott und zur Wéft(dort oft auctsaeculuri!) am Beispiel seiner eigenen
Bekehrung so eindringlich wie kein friherer Mengeldargestellt. Der selber in einer
Ingoligt;idter Frahlingsnacht von seiner irdischezbki bekehrte Balde mag oft daran gedacht
haberr

selbst in:Die groRen PhilosopherBd. 1, Miinchen [195711988, 363-369). — Arendt wird nicht erwahnt im
einschlagigen Artikel ,Amor" von Dany Didebergugustinus-LexikgrBd. 1 (1986-1994) 294-300; sonstige
Lit. dort und bei H(elmut) Kuhn, ,Liebe I-III"HWPh5 (1980), 290-318, dort 299; vgl. auch dessen eigen
eigenwillige Darstellung Augustins ifliebe"; Geschichte eines BegriffMinchen 1975, 80-92 (kaum zum
amor mund). Hochst anfechtbar scheint mir jetzt auch NorBé&sther, ,Amore amoris tui facio istuc: Zur
Bedeutung der Liebe im Leben und Denken Augustins‘Edith Diising / Hans-Dieter Klein (Hg.X5eist, Eros
und Agape: Untersuchungen zu Liebesdarstellungé&hilosophie, Religion und Kuna¥irzburg 2009, 169-
189: Er unterschlagt die Verwerfung vamor mundund cupiditasund mdchte, gestiutzt auf eine Etymologie
Heideggers vorontinentia(183), den asketischen Grundzug im Denken Augustidglichst leugnen.

'8 Ahnlich die Unterscheidung vararitas undcupiditasin doctr. christ. 3,16; in ps. 90,1,8 u. 6.; danu
ausfuhrlichsten Anders NygreAgape and Eraggart 2:The history of the Christian idea of lquel. 2 [zuerst
schwed.], London 1939, 264-285 u.6. (vgl. unten Atf® ); informativ auch Gerald Bonner, ,Cupiditas”
Augustinus-LexikarBd. 2 (1996-2002), 166-172, bes. 168-170. Augustibst stellt fest, dassipiditasohne
Genetivattribut immer pejorativ sei (civ. 14,7).IMgin. 9,13tunc enim est cupiditas, cum propter se amatur
creatura(vgl. conf. 2,6). Oft zitiert er 1.Tim. 6,1@adix enim omnium malorum est cupiditas

9 Gegen eine Unterscheidung von (bdsemprund (guter)aritasbzw. dilectio explizit Aug. civ. 14,7.

2 civ. 14,13; 28. Vgl. John Burnabfmor Dei: A study of the religion of St. Augustinendon 1938 (ND
1947), 118-121; Dany Dideberg, ,Caritagligustinus-LexikarBd. 1 (1986-1994), 730-743, dort 732 f.

2 50 explizit Aug. civ. 21,1 (der Teufel als Fiihder bosemivitasauch 18, 51); vgl. 14,1 f. (dort wie bei
Paulus Opposition vosecundum carnenmd secundum spirituin 14,4; 28.; 15,1: 18,1. Dieses Modell
Augustins ist Balde auch schon aus den jesuitisEixenzitien vertraut: Der vierte Tag der zweitendhe flihrt
in dermeditacion de dos banderg#/editation der beiden Banner“) den Meditanten ainf Schlachtfeld, wo
Christus und der Teufel ihre Heerlager aufstelleth 8oldaten rekrutieren.Bie iberragende Bedeutung von
De civitate Deffiir das abendlandische Geschichtsbild hat immederi der Kulturhistoriker Dietz Ridiger
Moser hervorgehoben, vgl. etwastnacht — Fasching — Karney&raz u.a. 1986, bes. 27-49; er seinerseits
verweist auf Ernst BernheimVittelalterliche Zeitanschauungdn.], Teil 1, Tibingen 1918, bes. 10-50.

22 7um spateren Einfluss auf Balde: Dessen Elégier extaticugel. var. 16 Opera omnigs, 294-297) ist
zusammengesetzt aus Spriichen Augustins, zu desgmaslehre er sich emphatisch bekennt, den erdhaufi
zitiert und einmal ,das Orakel der in Afrika aufgegenen Sonne" nenridé eclipsi solaril =Opera omnia4,
204 f.). Vor allem auch didrania victrix (s. bes. 1 praef 1) ist vielfach aus Augustin iriept.

% conf. 8,Imundanum erat coB elementa huius mundiives huius mungdil5 exuebatur mundo mens eius.
Vgl. auch 17contemta felicitate terrena

24 conf. 8,2quod agebam in saecylhl nondum contemto saecult? sarcina saecujil3saecularium
negotiorum 15relicta militia saecularj 17 contempta spe saecuiOspem saeculi huiuSaeculungaion) ist
seit Paulus (etwa Rom. 12,2) oft gleichbedeutertdmandus

% Baldes 16. Epode dramatisiert ausdriicklich (nashGedichtiiberschrift) dieses von Augustin erzahlte
»Ringen von Fleisch und Geist", die etwa Welt unotiGntsprechen. Die grof3e Wirkung gerade des 8h8u
der Confessionem der Frilhen Neuzeit (auch etwa auf einen so waskgtischen Theologen wie den
Augustiner Luther) dokumentiert eindrucksvoll Pee@ourcellelLes Confessions de St. Augustin dans la
tradition littéraire, Paris 1963, 329-460.
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Augustins Gegenuberstellung vamor mundundamor Deikehrt im 12. Jahrhundert wieder
bei einem der grof3en theologischen Lehrer des lslitées, Hugo von St. VictoiDe fructibus
carnis et spiritu2® ,Eine Quelle der Liebeufius fons dilection)sdie im Inneren entspringt,
ergiel3t aus sich zwei Bache: Der eine ist die LmlréNelt, die Begierdeafmor mundi,
cupiditag; der andere die Liebe zu Gott, die wahre Liebadr Dei, charitak [...] Und alles
Bdsen Wurzel ist die Begierde, und alles Guten \&llst die wahre Liebe.” Ahnliches findet
sich bei volkssprachlichen Dichtern des hohen Mitters?” Und vielleicht erscheinen beide
noch als allegorische Frauengestalten in einemhipeien Gemalde Tiziandmor Sacro e
Amor Profano(um 1514, doch ist die gangige Deutung nicht urititres?®).

Christus alsamor Dei

Wen wahlt nun Balde als bildliche Trager fir sdisheen desmor Deiundamor mund?
Sprechen wir zuerst vom ersten. Das flammende Faszman dem HI. Augustin, als Symbol
heilRer Gottesliebe seit dem spéaten Mittelalterugsben pflegté? war fiir eine ganze
Bildserie nicht ergiebig genug. Und so ist es ber Sohn Gottes, Christus selbst, den Balde
schon mit dem ersten Satz der Vorredée( Dei et mundi Amorem, inter Christum et
Cupidinem zur Verkorperung dieser Liebe macht. Das war sitinkat ja Christus doch wie
kein anderer die Liebe zu Gott gezeigt, indem er ltis zum Tod am Kreuz gehorsam war:
,Die Welt soll erkennen, dass ich den Vater liebd dass ich so tue, wie mir der Vater
geboten hat* (Joh. 14,31). Christus hat ja auclsehot der Liebe zu Gott und zum Nachsten
die Quintessenz von Gesetz und Propheten gesetath(iM2,37-40 u.6.) Und im selben
Kapitel bei Johannes, wo Christus die Verachtung/Melt predigt — ,wenn die Welt euch
hasst, so wisset, dass sie mich zuvor gehass{1&at8) —, spricht er auch von der
Ubergrol3en Liebe zu den Seinen, welche aus dee lzielisott resultiert und die brtderliche
Liebe unter den Jingern begriindet (15,9-12). Umthteasich nicht auch gerade darum der
Orden, dem Balde angehdrte — nicht nach dem Ord@mder, wie etwa Benediktiner oder
Franziskaner, sondern: Gesellschaft Jesu? So kdastes bzw. Christus selbst ideales
Symbol fur die mit Weltverachtung verbundene Gdittbs werden.

Auffallend ist dabei immerhin, dass nach der Nemgnaim Anfang der Vorredénter

Christum et Cupidinejrsein Name im ganzen Werk nur noch zweimal féilden

Emblemen 42 und 46, vgl. auch f88um hominis 52 Dei filium, 59quem genuit Maria

Balde folgt schon hier einem Prinzip, das er aysities gerne beibehalt: Christliches in einer
nicht spezifisch christlichen Sprache zu sagenrAbeh dann bleibt bemerkenswert, dass die
eigentliche Botschaft Jesu, wenn man von der paahrohanneischen Weltverachtung
absieht und vor allem an die synoptischen Evangelenkt, in diesem Werk fast keinen Platz
hat: Nur in Emblem 47 héren wir ahnungsweise die®e dessen, der gesagt hat: ,Kommet
her zu mir alle, die ihr mihselig und beladen seidfer nirgendwo ist die doch auch fir
Paulus und Augustin zentrale Predigt der Nachsteelzu vernehmen. Und, von dem einen
Weihnachtsfest und einer schwachen Andeutung adifédtag (Nr. 50) abgesehen, findet
sich kein Hinweis auf das entscheidende HeilsgdmaheDurch Weltentsagung, nicht nur

% Migne PL 176, 1005 B f.; vgl.PL 40,843 f.; ahnliche AuRerungen nennt Riidiger Sth@alisa amoris:
Liebeskonzeption und Liebesdarstellung in der falterlichen Literatur Bern/Minchen 1985, 66 f.

" Viele Belege bei Schnell (wie Anm. 26) 72 f.

% Heiner Borggrefe: ,Tizians sogenannte Himmlischd irdische Liebe [...]“Zeitschrift fiir Kunstgeschichte
64, 2001, 331-363.

29 E. Sauser, ,Augustinus von Hippo*, inexikon der christlichen IkonographieCl), 8 Bde., Freiburg/Br.
1968-1976,dort Bd. 5, 277-290, s. 283 f.
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durch Ostern, wird der Tod Uberwunden. Christulesbler eben nur Symbol der Gottesliebe
sein.

Aber welch einen Christus bietet uns nun Balde ild”BEs ist nicht der gereifte, wenn auch
noch jugendliche, so doch meist schon bartige Hejlden wir seit dem dritten Jahrhundert
aus bildlichen Darstellung&h heute auch aus Filmen kennen. Es ist vielmehfasin
puttengleicher Knabe, versehen mit Heiligenschauh fliigeln. Hier mag neben sonstigen
gelegentlichen Darstellungen des Jesuskihdi dieses bis zum Baby verkleinern, auch eine
schon altere Emblemtradition einwirken (die ihrésserohl von der ikonographischen
Tradition Amor/Cupidos beeinflusst ist). Der meibtde Otto Vaenius, Rubens’Lehrer, hat
in seinen thematisch verwandt@moris divini emblematél615)>? tiber die noch zu
sprechen sein wird, den ,gottlichen AmoArior divinu$ als puttohaft gefligelten und mit
Gloriole versehenen Knaben dargest&lkgine von ihm befliigelte Partnerin, die menscklich
Seele Anima), verkdrpert sich auch ihrerseits in einem gamzdlchen Madchen (Man denke
an Matth. 18,3 ,Wenn ihr nicht werdet wie die Kinde®). Aber die Ahnlichkeit zu Balde ist
hier trotzdem nicht sehr grof3: Vaenidshor divinusverkérpert ja die Liebe Gottes zum
Menschen, nicht umgekehrt — obwohl beides sachtittinander zusammenhéartt, und
dieser Amor wird zumindest in zwei Emblemen (Nurigl 33) klar von einem (Ubrigens mit
klassischem Bart versehenen) Christus unterschiédwenich ist es in den von Vaenius
inspirierten, seinerzeit hochberiihmtia desideria1624) des Herman Hugo &JHier
erscheint Gott selbst in der Gestalt des gefligdhgtto, dem die madchenhafte Seele in
Furcht und Liebe ergeben ist. Dagegen tritt Baldi®®r Deinirgendwo Menschen gegeniber
als Liebender auf — wie er ja auch selbst nichjekitder Liebe ist. Uber den Antwerpener
Typus mundwird noch zu reden sein.

7. Kollwitz u.a.: ,Christus, Christusbildl,CI (wie Anm. 29)Bd. 1,355-454, bes. 359.

3L R. Hausherr, ,JesuskindCl (wie Anm. 29) Bd. 2,400-406.

32 Anne BuschhoffDie Liebesemblematik des Otto van Vegmemen 2004, 131-288, 362-393 (Ubersetzung der
Texte); vgl. Mario PrazStudies in seventeenth-century imag&gm (zuerst 1934/39) 21964 (Ndr. 1975, 2001),
83-168 134-142.

3 Buschhoff (wie Anm. 32) 171 ff. fuhrt die Kindlikkit desAmor divinuseben der Analogie zum antiken
Liebesgott auf eine ,Affinitat zum Jesuskind wiere&chutzengel” (S. 175) zurtick. Zur antiken Herkunf
unserer Putten vgl. immer noch Theodor Birt, ,Wostammen die Amoretten?*, In: Derggm Leben der
Antike Leipzig 31922, 134-164, 248-254.

3 vgl. dazu (z.T. etwas verwirrend) Buschhoff (Wiem. 32) 251-258. Sachlich ist klar, dass die LiGmetes
zum Menschen vorausgeht, die Liebe des Menschémzdarauf antwortet (1. Joh. 4,19 ,Wir lieben ikdlenn

er hat uns zuerst geliebt”). Dem entspricht Vaeniitgheologischer Korrektheit. Das TitelembleRERFIGIT
ET SUSTINET Bie Liebe Gottes ,durchbohrt* mit inren Pfeilen diéelt und ,erhéalt" sie — nach de Montenay,
s.unten S?7?) zeigt Gott als den zuerst Liebenden. So lehrtizhst auch das grof3e Einleitungsgedicht (das
noch zu interpretieren ware): Gott hat die Urkr&fte Hass und Liebe (nach Empedokles!) getrenntsettuer

in Christus die Gestalt der Liebe angenommen. Rdoan bewirkt er durch die Flammen seiner Liebes dies
Seele &énima jedes Menschen empor nach dem Himmel stf&tbeziehen sich denn sowohl das am Anfang
stehende Augustinzitat als auch das erste EmiddEE ANTE OMNIA AMANDUSIn dem abeAmor divinus
noch nicht erscheint, auf eben diese Liebe z att. Gobald dann jedocamor divinuggewissermaf3en als
Aspekt Gottes) in Person auftritt und der gestraliehAnima(mit Worten aus dem Hohenlied) aufhilft, ist er
der Liebende, der die Seele leitet, von ihr geligibl und mit dem sie sich am Ende in einer émto mystica
vereint. Wenn alsémor divinusgeliebt wird, ist doch schon logisch klar, dassieht selbst diese Liebe
verkdrpern kann. Man sollte also nicht wie Buschilao®. 251 f. (nach anderen) von einer ,Mehrdedigler
Amor Divinus-Gestalt* sprechen.

% Literatur zu dem in 44 lateinischen Auflagen (wadhllosen Ubersetzungen) erschienenen Werk belieBim
»The Jesuit emblem” (wie Anm. 3) 106; vgl. bes.Ppaie Anm. 32) 143 ff.. Hugo als Emblematiker weirah
Popularitat nur noch tbertroffen durch Jeremias<BlyeBaldes Vorganger als Miinchner Hofprediger @tsar
kein reiner Emblematiker war).
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Amor/Cupido in Antike, Mittelalter und Renaissance

Soviel vorlaufig zumAmor Dei(mit welchem Namen in Baldes Werk Christus hinkignft
bezeichnet sein soll). Wer sollte nun danor mundreprésentieren, nachdem ,Frau Welt"
aus den erwahnten Grinden ausfiel? Etwa der Te#i@lst dieser Welt*? Statt dieses
abstof3enden Gesellen wahlt sich Balde eine reemeoVerkorperung des Bosen, die einem
anderen, gerade dem Jesuitengymnasium aber duldatzers Kulturkreis entstammt:
Cupido, den antiken Liebesgott, der bei den Réraenh mit gefalligerem Namen Amdt,
bei den Griechen immer Eros hiel3. (Wenn Balde gedath Namen Cupido entschieden
bevorzugt’ so sicherlich auch darum, weil Augustin die Liehe Welt alscupiditas
bezeichnet hatt®) Er ist von Hause aus der Gott der Geschlechtsfielvebei er, im
Gegensatz zu seiner Mutter Aphrodite (Venus), zoregtd mehr auf die Verstérung der
Seele als auf die kdrperliche Liebeserfullung dhzide ins Herz treffenden Pfeile seines
Bogens und die Flugel, dank derer er rasch seitelegen Opfer Uberfallen kann, sind
sprechende Symbole dafiir; und wenn er in der Re#géd{nabe ist, so erklart sich das
dadurch, dass er die Menschen um den Verstandtbsiegsozusagen wieder zu Kindern
macht?® Ein schlimmer Bursche.

Freilich, neben der Klage tber den Ohnmacht, Walnnsnd Krankheit bis zum Tod
bringenden Eros gibt es (in der Literatur spatesseit Euripides) auch einen andeteRros
mache kiihn, heift es, er befeure zu groRen Leistifigr konne auch den Banausen zum
musischen Dichter ausbild&und wohl gar den Weg zu Weisheit und Tugend zelgdiach
einer verbreiteten Vorstellung war es vor allemKirabenliebe, die als geradezu moralisch
veredelnd galt® Kein Geringerer als Platon hat eben daraus sein iteganz andere

% Grundlegend dazu Heinrich Fliedn@mor und Cupido: Untersuchungen tber den rémisdhiebesgott
Meisenheim/Gl. 1974 (wo auch andere antike ,Dopédm”“ vorgestellt werden).

3" Nur in bestimmten Zusammenhangen (wie im , Titelf)d mit Zusatzen (witurpis) kann bei ihm die Liebe
zur Welt auch einmahmorheifl3en

3 Deutlich in der Subscriptio von Emblem 3.

39 Homer kennt ihn noch nicht, Hesiod nur als zeugemsmische Urgewalt (theog. 120-122). Bei denkgymi
und Tragikern bildet sich dann die bis heute gémyigrstellung heraus (besonders wertvoll: HeinztMar
Mdiller, Erotische Motive in der griechischen Dichtung big Buripides Hamburg 1980); aber erst im
Hellenismus wird Eros zum Kind. Einen popularen thitiek gibt Albin Lesky in dem klassischen Buichlein
Vom Eros der HellenerGéttingen 1976. Meisterlich knapp war der aucimBi und Christentum
einbeziehende Artikel ,Eros | literarisch” von djgBchneiderRLAC6 (1966) 306-312. Neuere Literatur
erschlie3t Markus Janka, ,Der sophokleische Eraksa@in Dialog mit Euripides®, in: Dising / Klein {gvAnm.
17), 63-96; zur antiken Erotik in Religion, Literatund Leben sind jetzt zu vergleichen die Beitragedier
Autoren zu Herwigsérgemanns (Hg.Rlutarch: Dialog tber die Lieh€eT iibingen 2006; viel auch den
materialreichen Artikel ,Sexualitat/Liebe: Antikelpn Barbara Feichtinger, in: Peter Dinzelbacheay.JH
Européaische Mentalitdtsgeschich@&tuttgart 22008, 61-79. Eine nitzliche Auflistudey gangigen antiken
Ansichten Uber Liebe und Gott Eros gibt Edith FesgAmor und Eros: Eine Untersuchung des Wortfeldes
.Liebe" im Lateinischen und GriechischeMeisenheim/Gl. 1973, 47-62.

030 Properz 2,12,1-4, Servius, Aen. 1,663; Isidag. 8,11,80; anders urteilen meist die Religiostshiker.
*! Eine Geschichte des doppelten Eros unter dieseim keachteten Gesichtspunkt scheint noch nicht
geschrieben. Bei Fischer (wie Anm. 39) ist die zevdforstellung nicht einmal erwahnt.

*2Eur. fr. 430 Nauck; bes. deutlich der Tragikerstaichos von Tegea, fr. 2 Nauck (p.728).

3 Eur. fr. 663 N. — Musterbeispiel ist dafiir sp4teei Philoxenos) der Menschenfresser Polyphemgdiken
Liebe zum Sanger macht.

“ Eur. Med. 844 f. ; fr. 897. Mehr bei Miiller (wien&. 39) 205-208.

> Diesen (in der Forschung seit alters beachtetspgkt betont bes. Harald PatzZ@te griechische
KnabenliebeWiesbaden 1982. Auf ein frilhes Beispiel aus ditischen Leben weist hin Herwig Gérgemanns,
Platon Heidelberg 1994, 146 Anm. 205; die Knabenliebeedtrhier schon dem mittelalterlichen Minnedienst
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Richtung gehendes Konzept der ,platonischen Liemivickelt. Sie bedeutet ja ursprtinglich
nicht, dass man in der Liebe nicht Uber das Handdiéen hinausgehen soll, sondern dass
der mit der normalen Verliebtheit in einen Schéaehebende, immer auch padagogische
Trieb sich zur Liebe zu allem Schénen Uberhauptsamdiel3lich zur Idee des Schdnen selbst
und damit zur Zeugung der ,wahren Tugend“ (Sym2 &) steigern kanf®° Aristoteles
dampft diesen Uberschwang seines Lehrers: Liete(ist ihm bloR ein auf Lust gerichteter
Affekt; aber die Freundschafplfilia), die aus diesem entstehen kann, ist selbst Jaigend
oder mit der Tugend verbunden® (Eth. Nic. 8,1)eaitjch nur unter Guten moglicbBie

Stoiker verknupfen dann wieder Liebe und Tugendemn sie jene von allem Affekt reinigen
und zu einer Art Erziehungsanstalt macfewovon sich aber der priide Rémer Cicero nicht
bestechen lasst (Tusc. 4,68-73): Ihm graut vogdaeen griechischen Paderastie, er verlacht
deren Lobredner unter den Poeten und Philosopmehsa jagt er Amor aus dem Reich der
Gotter. Kein Text der vorchristlichen Antike durBaldes Cupidofeindschaft so nahe
kommen.

Kontrar ist der Kult, den die rémischen Liebesdechtor allem die Elegiker, Tibull, Properz,
Ovid, bald darauf mit diesem aus Griechenland irtigxaen (wie dort fast nur literarisch
verehrten) Gott treibeff. Wahrend sie auf der einen Seite sein grausamemBegbeklagen,
buhlen sie auf der anderen um seine Gunst undhhailteLeben ohne Liebe fur nicht
lebenswert. Dieser verdanken sie ja auch ihre Gegfieja, wie Ovid sagt, Amor personlich
diktiert“ sie.>® (Balde wird dagegen klar Stellung beziehen, in Emb29) Nach dem Prinzip
Amor odit inertegAmor hasst die Traget)betétigt er sich namlich auch als Lehteder
seine Eleven zu Hochstleistungen befeuert: In Obidispelbriefen (die Balde in Emblem 45
bedeutungsvoll zitieren wird) bringt Amor bzw. seiMutter Venus den Paris dazu, um der
Liebe willen einen Weltkrieg zu riskieren, den Ldan sich in ein todliches
Schwimmabenteuer zu stiirzen, und den Acontiusgemialem Betrug sich die Hochzeit mit
der spréden Geliebten zu ermoggin.

Wie Ovidisches ins Mittelalter kommt, sehen wir tieh;>* bei Platonischem ist das
durchaus nicht klar: Jedoch gibt es dort, in gara@egensatz zu der in der Tradition

(s. unten). In PlatonrSymposiomwvird eine solche Interpretation der Knabenliebeal@m von Phaidros (178 A
ff.) und, mit Modifikation, von Pausanias (180 Q ffertreten. Altere Belege bei Miiller (wie Anm.)Z®0-204.
“% Eine kurze, gut verstandliche Vorstellung der wig$ten Texte (auSymposiomnd Phaidrog gibt Herwig
GorgemanndRlaton, Heidelberg 1994, 145-150 (mit &lterer Lit.). Higalliger, im Rahmen eines
philosophischen Gesamtiberblick tGber die Geschitbté iebesvorstellung (von Homer bis Claudel), ist
Helmut Kuhn [wie Anm. 17B9-56; sein Buch ist zusammengefasst im Artikeela" [bis zur Goethezeit],
HWPh5 (1980) 290-318, dort 291-294. Uberragend in sefiext- und Wirklichkeitsnahe (auch im
Uberschwang des Nachempfindens) bleibt Ulrich vdlaiowitz-Moellendorff,Platon, Berlin 1920, Bd. 1, 43-
49 (Knabenliebe), 356-39&ymposio)y 450-475 Phaidrog.

47 Zuletzt Gérgemanns, in: GérgemanRgjtarch (oben Anm. 39) 22 f. (mit Lit.)

8 Am umfassendsten dazu die ungedruckte Dissertatinoringeborg KistrupDie Liebe bei Plautus und den
Elegikern Kiel 1963; dort zur Gestalt Amors bes. 53 ff. Lzebe als ,Krankheit, Qual, Wahnsinn“ 95 ff., zu
.Liebesleid und Tod" 179 ff.

“9Properz 1,7,20; 2,1,4; Tibull 2,5,111 f.

0 Ovid,. am. 2,1,38; Pont. 3,3,29; vgl. Mart. 8,78 Carmina Latina Epigraphic®37,1 (pompejanische
Wandinschrift).

1 Ovid, ars 2,229, vgl. den ganzen Kontext. In detibmten Elegie Amores 1,9 legt Ovid halb scheitaitef
dass Liebe nicht trdg mache, sondern zur rémistiigend deindustriaansporne.

2 7u dieser Vorstellung vgl. die bei W. Strdbie rémische Liebeselegie als werbende Dichtusrgsterdam
1971, 30 Anm. gesammelten Belege (zu erganzen dMichburger Jahrbiicheb,1979,132 Anm. 60).

%3 epist. 16, 15 ff.; 18,90; 20,29-32. Zu dieser inemeEinheit der Doppelbriefe (deren Liebeskonzeption der
der Einzelbriefe abweicht) vgl. W. Stroh, ,OvidsZyklopadie der Liebe", in: Viktor v. Marnitz ((ibeysOvid:
Die erotischen Dichtungerstuttgart 32001, IX-LVIII, dort LIl f.

> vgl. etwa die bei Schnell (wie Anm. 26) 151 ffgafiihrte Literatur.
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Augustins stehenden Verwerfung aller geschlechgtichiebe>® im hochmittelalterlichen
sogenannteamour courtoisder ,héfischen Liebe®® eine stark an Platon bzw. dessen
gesellschaftlich-moralischen Hintergrund erinnerkdestellung: Danach istmorimmer mit
virtus, Tugend, verbunden, indem, nach einer uns hewe gelaufigen Idee, der Ritter von
seiner Dame zu allerlei Gro3taten tugendhafter Bewd inspiriert wird: ,Ursprung und
Ursache alles Guten ist die Liebe", lautet der Katn des grindlichsten Liebestheoretikers
des Mittelalters, Andreas Capellanus (um 118®ines Klerikers, der wohl bewusst die
gangige Lehre von dearitasals Wurzel alles Gutéhumgemiinzt und den bedenklichen
amoran deren Stelle geriickt HdtUngefahr denselben Gedanken &uRert neben andern e
der bekannte Walther von der Vogelweide: ,Minneaitr tugende ein horf® Noch in
Richard Wagner§annhéusewird diese veredelnde Minne vor allem in der Pefdmlframs
von Eschenbach der vulgaren, sinnlichen Liebe,darpeet durch die heidnischéenusund
ihren Adepten, gegeniibergest&liEine solche edle, ,platonische* Liebe ist abauda

noch keineswegs, wie es bei Wagner scheinen koidetetjsch mit einenamor Dei Gerade
Balde hat sie, wie wir sehen werden (unte@3. offenbar abgelehnt.

An der Schwelle zur Neuzeit steht Francesco Petraessen italienisch&anzonieranan

oft als das wirkungsreichste Werk der Liebesdichtalter Zeiten bezeichnet. Er stellt sich
dar als Opfer Gott Amors, von dem (unter eben dielSamen) stéandig die Rede ist — wie
nach romischem Vorbild schon in der mittelalteiniMinnepoesie und auch in Dantéta
Nuov&?—, und er begriit wie beklagt die von diesem Gattitkte siiRe Pein, die ihn aber,
da er ja eine Sterbliche vergottert, dem wahrern &ufremdet. In seiner personlichsten
Schrift, dem lateinischeBecretum meuffi sucht er sich, in einem Gesprach mit Augustin
personlich, im Sinne des ,platonisch*-hofischendaskonzepts zu rechtfertigen: Die
Geliebte habe alle Tugenden in ihm entzindet, thdean Manne gemacht, der er ist (3,16).
Aber Augustin, wie kaum anders zu erwarten, haltfaulus dagegen: Im Gegenteil, sie habe
ihn vom Himmel abgezogen und — Suinde der Sundeeinrg Sehnsucht vom Schopfer auf

% Fiir ihn und die ihm folgenden Theologen ist dieus#le Begierdedarnalis libidobzw. concupiscentiperst
durch und mit dem Siindenfall at®boedientiae poen@nchir. 16) entstanden; Belege etwa bei Feichtinge
(wie Anm. 39) 75; 79 und Schnell (wie Anm. 26) 28an beachte hier, dass entgegen populdren Vanstgh
diese Libido nicht Stinde, sondern Strafe fur died&list. Dasselbe gilt nach Paulus (Rom. 1,2@&fch fiir die
naturwidrige Homosexualitat.

*% Den Begriff gibt es erst seit 1883. Informativdem nicht unumstrittenen Konzept scheint mir besndie
das Wichtigste zusammenfassende Darstellung varhitodBumke Hofische Kultur: Literatur und Gesellschaft
im hohen MittelalterMiinchen (19863°2002, 503-582. Einen Uberblick tiber die &ltere &lousg gibt das
materialreiche, besonders als Repertorium schatmetes Buch von Ridiger Schnell (wie Anm. 26) 77-1AG6f
S. 153 f. werden dort die entscheidenden Unterdetue Ovid klar herausgearbeitet.

" Omnis ergo boni erit amor origo et caufde amorel 6 A, p. 29 Trojel) und so passim. Im 3. Buch dash
Ovid (Ars1/ll, Remedia amorjsangelegten dreiteiligen Werks verwirft Andrederalings (mit etwas
scheinheiliger Begriindung, p. 313 f., 358 f.) vanetdichen und philosophischen Standpunkt ausatear und
widerruft seine bisher vorgetragene Uberzeuguns. {pe326; 332). Wenn er dabei sagt, nach dem Zeudgn
Bibel sei der Teufel selbst Urheber vamorundluxuria (p. 328), muss er wie Augustin an den Stindenfall
denken.

*8\/gl. Hugo von St. Viktor oben $2und Schnell (wie Anm. 26) 71 f.

%950 Schnell (wie Anm. 26 ) 69 zur ganzen Herkuigses Liebeskonzepts.

% Dies und vieles andere bei Schnell (wie Anm. B8-¥1, vgl. 153, 161-163; Bumke (wie Anm.56) 52852
®1 Besonders im Sangerkrieg auf der Wartburg (AK) linit seinem Thema ,Was ist die Liebe?*, einem aus
mittelalterlichem Geist empfundenen Gegenstiick Retewettstreit Gber Eros in PlatdBgmposion

%2 Wie weit ein solcher Gott als real empfunden wuiske wie schon fiir die Antike, umstritten; vgled
materialreiche Diskussion bei Schnell (wie Anm. 369-451.

% Eine zweisprachige, sorgfaltig kommentierte Ausgaérdankt man Gerhard Regn / Bernhard Huss, Mainz
2004. Vgl. zuletzt bes. Karlheinz Stierlerancesco Petrarcé..], Minchen 2003, 391-429 (mit
Literaturhinweisen), bes. 407 ff.
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die Schopfung gelen¥t— was der schnellste Weg zum Tode war* (B,26nor, den
widergottlichsten aller Affekte, einen Gott zu nennsei schlimmer als jedes Sakrileg
(3,29)%° Hier also hat sich, wie dann bei Balde, die vefame Weltliebe geradezu im antiken
Liebesgott verkoérpert.

Der Liebesgott in der Emblematik vor Balde

Fast so erfolgreich wie Petrarcas Liebespoesiezwar Jahrhunderte spater danblematum
libellus des Andreas Alciatus (1531, 1542)er eine formliche Epidemie des
emblematischen Dichtens ausgeldst hat. Eros bzvar/&upido spielt hier eine wichtige,
unter den antiken Géttern sogar prominente Réls blindef® und doch allmachtiger
Knabe (Nr. 7; 73; 76§ vertritt er die sozusagen urspriingliche Konzeptidrer er erhalt nun
gelegentlich in der Person des Anteros einen Upemnken Rivalen: Dieser verkérpert namlich
nicht, wie bei den Griechen, die Gegenliebe, sanderusagen als ,Gegner der Lieleten
Amor virtutis(Nr. 72), der die Geister, gut platonisch und spdagogisch, durch die
,Flammen der Wissenschaftighes disciplinag’* zu den Sternen hébund sich aus der
Tugend vier Kranze, d.h. Platons und Ciceros Kaitligenden, flicht (Nr. 815 Wenn er
den ,anderen Cupido” rachend piesackt (Nr. 72) d@ssen Ohnmacht zu beweisen, fihlt
man sich schon in nachster Nahe zu den ErfinduBgdohes, der von Alciatus ohne Zweifel
angeregt wurde. Aber auch ein solcasror virtutisist noch keineswegs eamor Del“in
Baldes Sinn. Stattdessen ist hier eher an den tteppeon zwei Aphroditen stammenden

® paulus, Rom. 1,25; aufgegriffen von Augustin infc®,3,5. Vergleichbares in Petrarcas Liebeslpgknen
Regn/Huss (wie Anm. 63 ) S. 454 Anm. 21, mit Vesaeif eine Untersuchung von Klaus W. Hempfer.

% Balde kennt Petrarca nicht nur als den lateinisafater der Renaissandexpeditio polemicapraef.; Op.
omn. 1729, Bd.6, 435 und dort passim), sonderh algitalienischen Sanger seiner Laura (a.0O. puis0
Urania victrix 11 5,124 f.) sowie als Verfasser des ,Hauptwerks remediis utriusque fortund&xped. a.O.
p.446). lhn lasst er die ehefeindliche Ode syl¥85nit dem ironischen Titéfranciscus Petrarcha
paranymphusortragen (dazu Wilhelm Kihlmann, ,Schlaglichtesygischer Petrarca-Rezeption [...], in: Ders.,
Vom Humanismus zur Spataufklaryng, Tibingen 2006, 575-584).

% Die Ausgabe Paris 1542, nach der hier zitiert yistbequem zugénglich im Nachdruck, Darmstad01 g8
Alciatus’ Liebesemblemen vgl. auch Buschhoff (wiem 32), 33-37.

" Die gesamte Liebesemblematik vor Heinsius (1664) als ihrer Vater im engeren Sinn zu gelten hat,
behandelt Buschhoff (wie Anm. 32) 33-48.

% Dazu grundlegend Erwin Panofky, ,Der blinde Amart, ders. Studien zur Ikonologie: Humanistische
Themen in der Kunst der Renaissafmeerst engl. 1939 u.8.), KdIn 1980, 153-202. Ns&iner treffenden
Feststellung (S. 170) hat die der antiken Kunsekahnte ,Augenbinde Amors [...] ihre spezifischel8aung
immer dort [...], wo eine niedere, rein sinnlichedyprofane Form der Liebe bewusst gegen eine hphere
spirituellere und geheiligtere Form gesetzt wid,sée ehelich, ,platonisch’ oder christlich®.

% Die ,Dekonstruktion® der tiblichen Amor-lkonograghin Nr. 97 (ein Gegenstiick zu Properz 2,12) ist re
spielerisch.

® Deutsche Ubersetzung (zu Nr. 81): ,Widerlieb, isadieb der tugent*. Hier wirdlsoanti- aufgefasst wie in
Caesars Schrifanticatooder in ,,Antiatomkraft“. Eine &hnliche (nicht idéstthe) Interpretation voAnteros
fand sich schon beim Vergilkommentator ServiusAen. 4,529Anterota invocat contrarium Cupidini, qui
amores resolvif...]); zur Einordnung vgl. Fliedner [wie Anm. 36].2-14, zur spateren Geschichte detailliert
Robert V. Merrill, ,Eros and AnterosSpeculum9, 1944, 265-284 und bes. Panofsky (wie Anm. 68).

" Esist ja klar, dass Venus (zumal unbekleidet,imisr. 71 und 89) von den Studien abhalt.

281, 7 f.Sed puris hominum succendo mentibus ignes / Disaglanimos astraque ad alta traho

3 Quattuor eque ipsa texo virtute corolld®uarum quae Sophia est, tempora prifras erste*, auSophiazu
beziehenYegit. Die Weisheit ist die oberste der vier platoniscieagenden. Die deutsche Ubersetzung ,mit vier
kunsten guet* (Quadrivium?) scheint irrefihrend.

" Seznec (wie Anm. 3) 103 setzt ihn m.E. zu Unreaihidemamor divinuggleich, &hnlich Buschhoff (wie
Anm. 32) 36 (,himmliche Gegenliebe"). Identisch miesemAnterosist aber gewiss dékmor castusden
Veritas(Aufrichtigkeit) undHonor begleiten (Nr. 95). — Wenig Uiberzeugende Spekulatizu den Eroten in
Nr. 89 und 90 referiert Buschhoff a.0O. 37.
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Eros in der Pausaniasrede des platonis&yemposior{180 C ff.)zu denker® Der edlere

richtet sich auf die Seelen, der gemeinere auKdiper. Im italienischen Neoplatonismus
waren diese Vorstellungen wiederaufgel@$o hat Erwin Panofsky in seinen grundlegenden
Forschungen zur Erosgestalt in Mittelalter und Erileuzeit delmor virtutisdes Alciatus
wohl zu Recht hier eingeordnét.

Vollends dominiert Amor/Cupido dann am Anfang désJahrhunderts in der schon
erwahnten niederlandischen Liebesemblematik, die gienkundig den Hintergrund und
Anreger von Baldes Schiilerarbeit bild&Hier stehen die beiden alten Konzepte des Eros
nebeneinander. In dem zunachst etwa 1601 erscla@enescht heidnisch stilisierten
Emblembuch des jugendlichen Daniel Heinsuseris quid sit Amor? — mit ihm beginnt
Uberhaupt die selbstandige Liebesemblematik —stletrwie in der romischen Liebeselegie
und bei Petrarca, der alles bezwingende, qualemaer Ader bis auf drei Ausnahmen in
samtlichen Emblemen auftritfPmnia vincit Amoi(,Alles besiegt die Liebe*) torret Amor
(,Es dorrt die Liebe*) -eonsumit viscera Amdy,Die Eingeweide verzehrt die Liebe®) —
guam pereo, hac perdgDie ich liebe, an der sterbe ich®) — so heil3emnge der ersten
Leitsatze, mit denen der spater auch sonst alsekdibhter (und Ovidphilologe) berihmte
Heinsius in Schrift und Bild das Wesen der Lieldee#en will. Daneben finden sich
allerdings auch einige feurige Liebesbekenntnissei@e ungenannte Schéne: Heinsius ist
also offenbar selb¥dem Gott verfallen, dessen bedenkliche Wirkungedaestellt. Und mit
seinen niederlandischen Bildgedichten (trotz laseimer Titel) spricht er Gber diese Geliebte
hinaus ausdrucklich ein gro3eres Publikum jungeddan anAen ddoncvrouwen van
Hollandf! - nicht ohne Schleichwerbumo domo Im letzten der 24 Embleme warnt (mit

5 Anteros spielt direkt darauf an, wenn er sagf\zi81, V.5), er habe nichts mit d€ypris vulgaris(bei
Platon:Aphrodite Pandemggu tun.

8 Hauptwerk ist Marsilius Ficinuf)e amoreg(1469), ein Kommentar zu Platons Symposion in sigbeden.
Sogleich in der ersten (I capD# utilitate amori$ wird unterschieden zwischen (schlechtiaido coitusund
(gutem) auf das Schéne gerichtetmor. Dieser lasst uns ,entbrennen fir das sittlicht®eti @rdentes afficit
ad honesta Freilich miissen nach dieser Sprachregelungwie Amoresdes Pausanias so umgedeutet werden,
dass sie beide gut sind (Il 7, etwas anders D@k ware mit den zwéimoresdes Alciatus nicht gut in
Einklang zu bringen; aber Ficinus spricht auch béezki der gemeinen Liebe gelegentlich (wie VII 12n
amorodervulgares amante#\n seinen Kerngedanken, dass jede Liebe unteebidén letztlich der Liebe zu
Gott entstammt (Paul Oskar Kristell&ie Philosophie des Marsilio Ficind-rankfurt/M. 1972, bes. 270), darf
man hier bei Alciatus freilich nicht denken.

" panofsky (wie Anm. 68) 184 Anm. 79a.; ihm folgeBukchhoff (wie Anm. 32) 152; vgl. auch bei Pangfsk
a.0. Abb.101: Bei Achilles Bocchius verfolgt eirmafnischer Amor einen blinden. Erhellend ist Pakyfs
Interpretation der Amordarstellung von Lucas Crandd@\. (S. 171, 202): Amor, sich vom alten Cupidionz
Neoplatoniker wandelnd, tritt auf einen Folianteih Flatonis operaund nimmt sich selbst die Augenbinde ab.
8 Darauf hat Guinter Hess, ,Amor in Miinchen“ (wie And) 29, aufmerksam gemacht. Einen bequemen
Uberblick iber das Vorhandene bietet das 2002 geigté der Erforschung der niederlandischen
Emblemliteratur dienendemblem Project Utrechunter http://emblems.let.uu.nl/he1601005.html (richen
Literaturangaben). Ich stiitze mich auf diese bequagéngliche Internet-Edition (auch wenn die
Transkriptionen gelegentlich nicht ganz zuverlassigl). Meine bibliographischen Angaben sind daawhdas
Notwendigste beschrankt. Speziell die erotischeblEme hat zuerst vor allem Mario Praz (wie Anm.82)
168 (,Profane and sacred love“) behandelt. Sonstiés (ber Vaenius hinaus) besonders ergiebigeAnn
Buschhoff (wie Anm.32), mit wertvollem Forschungsblet S. 11-16.

" Im calvinistischen Leiden scheint sich der angeleeProfessor durch ein Pseudonyfhdocritus a Ganda
schitzen zu wollen. Vgl. zu diesem Werk Praz (wienA32) 88-98 (bes. zu Quellen) und Buschhoff (wie
Anm. 32) 48-52 (mit Lit.).

8 |m Vertrauen auf die Intelligenz meiner Leser speeich hier nicht von einem lyrischen (bzw.
emblematischen) Ich.

8 |m Titelepigramm Quaeris quid .).wie in diesem Widmungsgedicht gibt Heinsius 3&ierk als neudrs
amatoriaim Sinne Ovids aus (gut Praz [wie Anm. 32] 89)eWienus diesen einst engagiert hatte, um ihren
Sprossling Mores zu lehren (ars 1,7) so bittehaie Heinsius, ihm Niederlandisch beizubringen. Zwéhre
spater, inAmbacht van Cupidaeigt sich, dass Cupido inzwischen sogar diealiddd erfundene Kunst des
Schlittschuhlaufens erlernt hat.
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dem Bild eines Uhu auf einer verwesenden Leiche)uhge Gelehrte die hollandischen

Jungfrauen davor, altere Freier zu ehelichen. Dieddedes genialen, zundchst anonym

erschienenen Werks war gréfiSchon 1608 gab es die dritte Auflage, jetzt udesn Titel

Emblemata amatoridJnd bald folgte ein doppelt so umfangreicAembacht van Cupido

(Cupidos Handwerk),161% diesmal in drei Sprachen (inklusive des Franzbsisals des
bald internationaletangage d’ amouy.

Einen etwas anderen Weg als dieser und anderesdlen nachtate¥,ging der schon
genannte, humanistisch hochgebildete Otto VaenissinelPAmorum emblematalie 1608

im katholischen Antwerpen erscheinf@Er entwirft von Beginn an das Bild einer
vollkommenen Liebeperfectus amqgr die ewig (Emblem 1; 16; 93; 117) und monogam (2;
13) zu sein hat; sie soll in einer Einmutigkeit &ésllens bestehen (3; 9; 32;vgl. 60), keine
Verstellung kennen (4; vgl. 111; 117) und auf Wets$estigkeit beruhen (5) u.4.m. Man
sieht, es ist so etwas wie die ,wahre Liebe", dierawir uns in der Regel als Ideal vorstellen,
eine Liebe, die, das Homoerotische abgezogen, astezhder platonischen Pausaniasrede
und dermphilia des Aristoteles entspricht (wenn man nicht gleicldas katholische Eheideal
denken wilf%: Tatsachlich werden als die ersten beiden Autsit die hochseriésen Seneca
und Aristoteles zitier¥!

Mit dieser Vorstellung verbindet sich zwanglos gionische, im Mittelalter, wie es scheint
neubelebte Konzept des veredelnden BEvasutis radix Amor(,Der Tugend Wurzel ist
Liebe") heil3t es zu einem Emblem, in dem Amors|Rfen Hydrabezwinger Hercules (seit je
Sinnbild dewvirtus)®® durchbohrt hat (17) [Abb.]; auf einem anderen (285t sich Amor

8 Dass Balde Heinsius kennt, ist klar.De studio poeticg§ 70, ed. Burkard 2004 ®p. omn3,355)
konzediert er diesem Erotiker, dass er es wie kei@estehe, ,zwischen gliihenden Steinen zu spaviéiater
ignitos lapides novit ambulayeAn ihn vor allem denkt er auch, wenn er in deania victrix die Liebessachen
der Niederlander und Englander schmaht, ,in derarstellung sich so ziemlich die ganze beflissene
Liederlichkeit der IrrglaubigerHeterodoxorum studiosa lasciyiaustobt* Op. omn8,10). Der Cupidokult
scheint ihm also etwas vorwiegend Protestantisches.

8 Balde angeregt haben kénnte Emblem 21: GlickiirLigde triigerisch wie eine Seifenblase (vgl. Balde
12); Emblem 23: Amor als gebildeter Dichter fliegif einem Vogel (Balde Nr. 29). Die Pointe ist Balde
jeweils eine vollig andere.

8 pieter Corneliszon HoofEmblemata amatorial611 (30 Embleme in drei Sprachen mit niederkatin
Gedichten); Jacob CatSinne- en Minne-Beelden — Emblemdi®18 (nur z. T. erotisch); P.T.L.[Alhronus
Cupidinis (1617) 31620.. Ganz anders ist der anonym enseh&Cupido’s lusthgf1613(21 Embleme mit
verliebten Paaren, ohne Amor/Cupido; reiche, nedailandische Texte). Alle Werke sind erreichbaarigas
Emblem Projekt Utrechivie Anm. 78); vgl. Praz (wie Anm. 32) 117-134.

8 eicht bearbeitet aEmblemata aliquot selectiora amatoris618. Ausfiihrlich dazu Buschhoff (wie Anm.
32) 53-130; mit dankenswerter (wenn auch nicht imgaez fehlerfreier) Ubersetzung der Texte auB32-
359. Vgl. auch (zu den Quellen) Praz (wie Anm. 323115.

% In einem eigenen Einleitungsgedicht legt Vaeniuddr Rolle des Cupido sein Werk der Jugend ans tiet
preist die Liebe als Weg zum Gliick: Hier ist reeimdeutig auf die Freuden von Ehe und Familie abgeh.
Vor allem in der franzésischen Fassung wird am Agfauch deutlich auf Genesis 1,28 (,Seid fruchthat
mehret euch”) angespielt. Soweit urteilt richtigsBbhoff (wie Anm. 32) 102 f., die aber Nr. 1Z3{AM BENE
NAVIGANT QUOS AMOR DIRIG)®u Unrecht auf den ,Hafen der Ehe" bezieht (dglgegen etwa Ovid, ars
2,10 und Markus Janka im Komm., Heidelberg 1993t2.und Vaenius geradeswegs zum Ehepropagandisten
macht: Er bleibt hier und sonst im Rahmen der ¢ineliiebe” etwa von Properz und Tihull

8" Seneca verherrlicht die Ewigkeit der Liebe, Aristes ihre Ausrichtung auf das nur eine Objekt. dawar
das Senecazitat bisher nicht nachweisbar (dasaitaGenecd3haedraauf dem Titelblatt ist vollig anders).
Bei Aristoteles scheint, nach Buschhoff (wie Ar88) 328, gedacht an Eth. Nic. 8,7: ,Vielen Freundsein
[...] ist nicht méglich, wie man auch nicht vielegteich lieben kann; denn (erotische) Liebe iseein
Ubersteigerung (sc. der Freundschaft), so etwasetisich aber naturgemaf auf einen®. Das ist mges
weniger emphatisch. Vielleicht foppt Vaenius die&ar. Keck ist, dass Ovids frivoler Rat (ars 1,d®)e cui
dicas ,tu mihi sola placesils Mahnung zur Monogamie interpretiert wird.

8 Bekannt ist, dass sich ,Hercules am Scheideweigeén Weg der Tugend entscheidet; als Tugendteeik d
seiner Wohltaten und seiner Leidensfahigkeaidttientig) verehrten ihn vor allem die Stoiker.
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selbst von Hercules an der Hand nehmértute duce(,Die Tugend leitet”). Dazu gehort
Amor facit esse disertu(dl: ,Liebe macht beredt“Amor addocet arte@l2: ,Liebe lehrt die
Kinste* — mit Hercules am Spinnrockermor odit inerteg46: ,Amor hasst die Tragen®,
vgl. 58; 100; 101) u.v.a. Eine Anspielung auf Amfaisle Blindheit (31) steht hier vereinzelt
da, ebenso die Verwiinschung seiner Pfeile (63)nMadst kein Dogmatiket’ aber man
sieht, woflr sein Herz schléagt.

Angeblich blieb es schon Isabel Clara Eugenie Stiatthalterin der spanischen Niederlande,
nicht verborgen, dass sich dieser sittsame AmoNdesius ,leicht zu einem geistlichen und
gottlichen Sinn* &d sensum spiritualem ac divinuonmdeuten lasse, da die Wirkungen der
gottlichen und der menschlichen Liebe gegenuber@bjakt der Liebe fast dieselben
seien“? und so widmete Vaenius ihr, die auch eine groReeMia der Kiinste war, zehn
Jahre spéter (1618) seine schon oben erwahnt@?)(&moris divini emblematd die

freilich alles andere als nur einfach eine chibti Parodie des alteren Werks darsteffen.
Der Amor divinus der hier mit ,gottlicher Liebe* der menschlich@nimahelfend, tréstend
und lehrend begegnet, so dass beide Handchen thcHém wie eine Art kindliches
Liebespaar, um nicht zu sagen zwei Hummelfiguresgheinen, hat, von seiner
Knabengestalt und den Fliigeln abgesehen, keindchkeit mehr mit dem frechen antiken
Eros, der doch in deimorum emblematgelegentlich noch kraftig durchschlug. Und nur an
einer Stelle wird er, wie gleich zu zeigen, mitsgim konfrontiert.

Amor divinus gegen Cupido: Baldes Vorbilder in Emblematik und Malerei

Immerhin angedeutet wurde diese Konfrontation inEtablematik zum ersten Mal, wenn ich
nichts Ubersehe, in dé&tmblemes ou Devises chrestienfmgerst 1571) der Hugenottin
Georgette de Montenagéorgia Montanep die mit inrem Werk ein programmatisches
Gegenstiick zu Alciatus’ profanen Emblemen geschafé® In dieser protestantisch
gepragterEmblematum Christianorum centurso lateinisch Heidelberg 168pwird

namlich der Gegensatz von Gott und Welt in Zusaniraeg mit einem emblematischen
Amor gebracht. In der Pictura von Nr. 45 [Abb.] eelwir einen cupidohaften (also mit
Bogen etc. ausgerustetddiyus Amor(gottliche Liebe) Gber dem Weltglobus, den er mit
Hilfe eines Stabs oder eines Bandes regiert, sabavdbazu die InscripticsUBLATO

AMORE OMNIA RUUNT,Ohne die Liebe bricht alles zusammen*) und dieswiptio:

8Von Emblem 10 an findet sich gelegentlich das snder Emblematik tiberall dominierende Motiv der
Allmacht der Liebe — das auch schon auf dem Tiadlldrscheint. Die konventionell verspielten
Widmungsgedichte (u.a. von Daniel Heinsius und HGgatius) sind fiir die Konzeption des Ganzen meist
wenig aussagekraftig; eher aber das Gedicht, indim Matthias Corbinot dem Vaenius attestierhadre ein
Lehrbuch fir die Jugend geschaffen, woraus man Gaghl wahrer Liebender¥érorum affectus amantym
und die richtige Art der Gegenliebe lernen kénned Wie kirchliche Druckerlaubnis (immerhin durand
bekannten geistlichen Schriftsteller Laurentius &&gck) wird im Hinblick darauf gewahrt, dass Vasn
honesti Amoris virtutem et naturafTugend und Wesen der ehrbaren Liebe") dargedtaliie.

' Widmungsvorede zAmoris divini emblemata.4. Diese Idee einer Einheit der Liebe, weldleegiite wie
die bdse umfasst, stammt von Augustin (vgl. obe??g.der bei Vaenius Uberall prasent ist.

%1 Buschhoff (wie oben Anm. 32) 148, stellt richtiesf, dass mit ihm nicht die religiose Emblematiéz(d S.
143 ff.), wohl aber die ,religidse Liebesemblematieginnt.

%2 Einige Ausnahmen bestatigen die Regel. So entdpter Forderung nach Ewigkeit beim profanen Amor
(Emblem 1) demmoraeternusbei der goéttlichen Liebe (Embl. 5); beide Ewigkeitgerden durch eine sich in
den Schwanz beil3ende Schlange allegorisiert.

% Die urspriinglich nur franzésischenbscriptionesvurden 1584 bei einer Neuausgabe durch lateinische
erganzt. Das auf Vaenius stark wirkende Werk wirtzlgewurdigt von Buschhoff (wie oben Anm. 32) 144
% Diese Ausgabe (zusammen mit den c. 1615 verfas&eerlandischen Subscriptiones von Anna Roemer
Visscher) ist zugénglich ilEmblem Project Utrech(ivie Anm. 78).
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Divus amor solida Mundum compage revinkidem et inoffenso foedere cuncta tehétic

Si cui casta susceptus mente sedélbiinc continuo coecus abibit amo¢,Die géttliche
Liebe hat die Welt mit starker Fessel in Bandertlglegien. Sie beherrscht auch alles nach
unumstofilichem Gesetz. Wenn einer sie in sein kessderz aufgenommen hat, so flieht
von dort alsbald die blinde Liebe.”) Aus dem plasachenamor virtutisdes Alciatus ist nun
eine ,gottliche Liebe* gewordeft,in doppeltem Sinn: Als ,Liebe Gottes® lenkt siende
Kosmos®® als ,Liebe zu Gott“ vertreibt sie den blinden,catfen heidnischen Amor/Cupidb.
Diesen selbst hat Madame de Montenay keines Bgdesirdigt — wie ja, anders als bei den
Niederlandern, die Liebe nicht eigentlich ihr Theista-, aber in Nr. 63 zeigt sie uns wieder
einen Amor, der die Reichtimer eines globusformigendusverachtet und sein Herz auf
langer Stange in den Himmel hebti(sum cordaerhebet eure Herzen!), also ein eclAteror
Dei, diesmal nicht dem blinden Cupido, sondern denor mundientgegengesetzt. Und in
Nr. 77 sieht man einen Mann, der sichtbar sein ldarem riesigeMundusweiht®

Die erste auch sichtbare Konfrontation der beidarorfes scheint dann auf3erhalb der
Emblematik, in der Sphére der grof3en, noch hewteih@erten Malkunst stattgefunden zu
haben. Caravaggio hatte 1601/2 in einem seinehbd@dasten Gemalde, meist betit&hor
als Siegerden Triumph eines recht irdisch wirkenden Amor datgllt® Lachelnd tritt dort
der kindlich nackte Titelheld auf einen Globus sodie Insignien von Politik, Militar und
Musik. Diesem Bild setzte sein Konkurrent GiovaBaglione sogleich (1602/3) einé&mor
sacro e Amor profan(in zwei Ausfiihrungen) entgegétf In der Pose eines Erzengels
Michael wirft hier der leicht gepanzerte ,heiligendr den nackten ,profanen“ zu Boden,
wobei er offenbar einem Téte a téte zwischen diasaidem Teufel personlich
dazwischentritt. Das wirkt auf die katholische Earbatik, deren Werke dank den
Reproduktionsmdglichkeiten sicherlich noch bekanwerden Ein Kupferstich des
Hieronymus Wierix (um 1603§* [Abb.] zeigt, unverkennbar nach Baglione, einen
bekleideten und als solchen bezeichn®&eamus Amor(,goddelijke Liefde®), wie er einen

% Nicht ganz richtig meint also Panofsky (wie AnrB) @71, erst die Gegenreformation habe die ,Ansithe
zwischen ,reiner* und ,sinnlicher Liebe auf die &fe der Frommigkeit” verlagert.

% Diesen Hauptgedanke des Emblems (der letztliclEmgedokles zuriickgeht) verdankt de Montenay
zweifellos dem Preislied auf Amor in dépnsolatio Philosophiades Boethius, 2 metr. 8.

" Bei seiner Nachahmung in den dezidiert profaferorum eblemat&1608, dort Nr: 18 ONSERVAT
CUNCTA CUPIDQ hat Vaeniugliese christliche Pointe weggelassen.

% Die Ungeniertheit dieser geistreichen Protestamireugt, dass in Nr. 76 der die Quelle des Hpésidende
Christus durch ein (fligelloses) Manneken Pis sylimigot wird. Das hétte es in Miinchen nicht gegeben
Erwéhnt sei auch, dass in Nr. 59 die christlichét@s (ohne diesen Namen), umspielt von vier Eretscheint:
Sie stellt sich als christliche Nachstenliebe mndin,qui puro quaerit amore deugder mit reinem Herzen
Gott sucht®).

% Sybille Ebert-SchiffereiCaravaggio: Sehen — Staunen — Glauben: Der Matet sein WerkMiinchen
2009, 153-156 (Abbildung S. 154) meint, mit scHiglriiberzeugenden Griinden, es handle sich ,eiiglaot
einen himmlischen Amor*. Kontrar Herwarth Réttg€aravaggio, der irdische Amor oder der Sieg der
fleischlichen LiebgFrankfurt/M. 1992 (mit z.T. verwegenen Interptigtaen), der das Gemaélde als provokativen
Triumph der Sexualitat Gber die gangige Spiritéaliteutet — und sich immerhin auf eine schon zedgsische
Deutung als ,Amor terreno” (S. 5) stiitzen kannclAwenn letzteres richtig ist, scheint mir das Geméa
keinerlei Polemik im Sinne einsexual revolutiorzu enthalten. Man darf vielleicht fragen, ob Caguyio
seinen Amor Uberhaupt einseitig festlegen wollte.

190 Bejde Fassungen sind abgebildet bei Réttgen (wi@.299) 18; 21; die zweite bei Ebert-Schifferergwi
Anm. 99) 157. Die Deutung ist durch ein Selbstrési@agliones vollig gesichert. — Nach Réttgen5f.)
fande sich das Motiv ,Der himmlische Amor Gberwihden irdischen® schon vorher (,um 1598") auf einem
Fresko des Federico Zuccaro; dem widerspricht ghezlich die liebende Haltung der Kombattanten:rHiaé
man dort an zwei sich zartlich balgende Erotendefnos und Anteros, nach der dlteren Deutung) niete
191 Dazu mit Abbildung Buschhoff (wie Anm. 32) 156-158n dem sonstigen vergleichbaren Bildmaterias, da
Buschhoff gesammelt hat, steht Balde besonderseiah(@llerdings wesentlich spaterer) Kupferstiels d
Frederik Bouttat, in dem Christus und ein (blindedpido Himmelsglobus und Erdball gegeneinanderéajamw.
Mehr bei Panofsky (wie Anm. 68) 171.



Wilfried Stroh:De Dei et mundi amoreacob Baldes Emblemsammlung in ihren theologiscine literarischen Traditionen 15

nackten und blinde@upido(,Vleeschelijke Liefde*) zu Boden geworfen hat umat Fuf3en
tritt: Nun taucht er seine eigenen Pfeile in diertfimale Christi, um sie alsbald in die Herzen
der versammelten Glaubigen zu schiefféRichtig hat Anne Buschhoff erkannt, dass bei
Baglione und hier (wie bei de Montenay, aber nugneduch visuell) eine religiose
Neuinterpretation des bei Alciatus dargestellteagSieines philosophischekmor virtutis

Uber Cupido vorliegt. Dagegen halt sich Guido Rerseinem bekanntelimor sacro e
profano(1622/3) nur dem Titel nach an die christliche Degt SeirAmor sacro der seinen
(blinden) Widersacher an eine Art Marterpfahl gedemhat, bleibt in Motiv und Geist dem
neuplatonischen Alciatus tréff Bei Baglione und besonders Wierix, nicht bei Raaben

wir das Koordinatensystem der spateren Baldescharidtnsammlung.

Noch ndher kommt Balde jedoch das eine Emblem desids, in dem dieser einen
doppelten Amoauftreten lasst. In Nr. 52 dAmoris divini emblematait der zunachst etwas
ratselhaften Uberschri@ONSCIENTIA TESTIG&zt Animamit einem Pfeil ihren Finger.
Was will sie? Hinter ihr stehen zwei Eroten, vomele der eine mit dem Kreuz in der Hand
einen steilen Weg zum himmlischen Jerusalem wagstandere, verliebt einen Globus,
Mundus umklammernd, auf die Straf3e nach einem mit FenéRauch illuminierten
Sundenbabel einladt. Ein Zitat aus dem hier getadezermeidlichen Augustin (in ps. 64)
macht vollends alles klar: ,Zwei Arten der Liebechan zwei Staaterifitateg: Die Liebe
zu Gott schafft Jerusalem, die Liebe zur Wedtelculurnp schafft Babylon [vgl. oben 37).
Frage sich also ein jeder, was er liebt, und ed Wurden, wo er Birger ist.“ Offenbar macht
Animamit ihrer ,Blutprobe® eine Art Gewissensprifundp sie auch wirklich den rechten
Biirgerschaftsnachweis fiir den Himmel HétHier also flieRen deutlich jene beiden
Traditionen zusammen, die wir bisher gesonderiolgirhaben: einerseits Augustins
Opposition von Liebe zu Gott und Liebe zur Weltyzandern die Figur des antiken
Liebesgotts, der seit Alciatus auch visuell seiDeppelgédnger bekommen hat, erst einen
platonischen, dann einen christlichen.

Es lag eigentlich nahe, diese eine Idee des Vaenigmer Serie in Art dekmoris divini
emblematader delPia desideriaauszuarbeiten. Immerhin ein Ansatz dazu findet sicken
anonymen, von Michael Snijders herausgegebdémearis divini et humani effectus
Antwerpen 1626, wenn der auf einem Raubdruck bersieen Kopie, Paris 1628, zu trauen
ist.X°® Im ersten Emblem fischen zwei Erotémor divinusund Amor humanug= blinder
Cupido) um die Wette — wonacimor divinushat offenbar ein Herz geangelt. Im zweiten
veranstalten sie ein Wettschie3en mit dem Bogeed®itrifft Amor divinusdas wie eine

192 pa (nach den Versehen anderer) auch Buschhoffsseltzeing der Subscriptio aus drei Distichen nicht
Uberall das Richtige trifft (Anm. 1012), tiberseizte noch einmal: ,Nachdem der goéttlicHeiyus) Amor den
unsaubereniipurug Amor zu Boden geworfen und seine im HoéllenreiSty§iis plagiy gewachsenen
Geschosse zerbrochen hat, tréankt er seine unsgbual@ifeile in der wiederbelebten Queled{vivo font¢ und
riistet sich dazu, mit einem lebensspendenden &ais die Herzen zu verwunden. Offne Gott deinstBdu
fromme Schar, erdulde die heiligen Wunden; und,naunverwundet bist, lerne zu leben, wie friherlétnen
musstest) zu sterben.”

193 Richtig ordnet ein Panofsky (wie Anm. 68) 184 ArtBa, mit Verweis auf eine altere Arbeit. Dasselie
fur die von Réttgen (wie Anm. 99) 32 f. nachgewiese Gemalde von Riminaldi und Manetti.

104y/gl. Buschhoff (wie Anm. 32) 230, 234 f. (mit Veeis auf altere Literatur), die zu Recht auch arcHles
am Scheideweg erinnert.

195ch folgeEmblem Project Utrechwie Anm. 78), wo man sich hier auf Forschungen Karel Porteman
beruft. Der Druck von 1628, auf den ich mich st{ite&gt den TiteAmoris divini et humani antipathja
aul3erdem existiert noch eine endgiltige Ausgalditigesecunda et aucta“), hg. von L. van Leuventwarpen
1629. Uber die weitere Druckgeschichte informigazZA(wie Anm. 32) 147, 254 f. (der von der Ausgebr
1628 offenbar nichts weil3). Die Ausgaben von 1628 1629 sind durckEmblem Project Utrechin Internet
erschlossen; die von 1626, angeblich vorhanderaifeHdort in der Universitats- und Landesbiblidkhe
Sachsen-Anhalt, war mir bei Abschluss des Manutkigder nicht zuganglich.
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Zielscheibe ausgesetzte Herz. Im dritten [Ablessuchen die beiden, als Hausierer mit
Bauchladen ihre Ware an den Mann zu bringen: Devanmene Kunde verschmaht die
Waren des (diesmal nicht blindefs)nor humanusim vierten ist die Konkurrenz der beiden
schon nicht mehr so deutli¢f und von da an wird diese Idee fast ganz aufgegeien
noch im 16. Emblem sind die beiden Eroten konfextitAmor divinusund Animagratulieren
sich zum Sieg Uber einen recht mickrigen Cupido, sle beide totgeschossen haben.
Folgerichtig verschwindeAmor humanusun von der Bildflache — abgesehen von einem
kurzen Auftritt in Nr. 38, wo er dem Teufel und eirFrau Welt als Komparse sekundieren
darf. Die meisten Embleme folgen démmor-AnimaSchema des Vaenius, von dem auch
viele Motive genau tbernommen werden. Von Baldd siim also noch weit entfernt: Die
lateinischersubscriptionesind meist biblisch, selten patristisch und immmspisch (statt
poetisch und unbiblisch wie bei Balde); erlauter@aalichte gibt es nur in vulgarem
Franzdsisch, gelegentlich Spanisch: also ein Wknedumanistischen Anspruch, fur ein
breites Publikum, nicht firs Gymnasium bestimmit.

Die Hauptanregung zu seinen Emblemen verdankt JBalle nicht diesem Werk und wohl
auch keinem der Meister der Malerei oder des Bddd#gs, die ihm, zumal die letzteren,
bekannt gewesen sein mussen, sondern einer sitharespruchslos gebenden
Emblemsammlung der Rhetorenklasse des AntwerpesaitdngymnasiumBypus mundi, in
guo eius calamitates et pericula nec non Divini anique amoris antipathia emblematice
proponuntur(,Bild der Welt, in dem deren Unglucksfalle undf@mren sowie die
wechselseitige Ablehnung der géttlichen und dersaelichen Liebe in Emblemen
dargestellt werden®). Dieses in seiner Bedeutumdstilde zuerst von Claudia Wiener
erkannte Werk” ist datiert auf das Fest des HI. Ignatius, akso 8. Juli, und ist noch 1627
im Druck erschienen — sicherlich noch bevor BalgeEmblemsammlung seiner eigenen
Humanitatsklasse konzipierte.

Die Ahnlichkeit, wenn nicht im Einzelnen, so doahdier Gesamtanlage ist frappant. Schon in
der Widmungsvorrede an Ignatius ist in diesem laiginischen, Geist und Gelehrsamkeit
atmenden Werk ausdricklich die Rede vom Streideisus amormit demAmor mundi

(der aucherrenusheif3t). Aber, was wichtiger ist: Schon hier findein fast durchweg die
Gegenuberstellung von Christus oder, sagen witictttiger: einem dem Jesuskind &hnlichen
Amor divinusund dem eindeuti§Gupidobenannten und als Sohn der Venus identifizierten
Amor mundiNur ein Beispiel: Nach den ersten beiden (dend8ifall gewidmeten)
Emblemen bringt das dritte [Ablden Kontrast der zwei Hauptfigurelmor humanuszw.
mundi im folgenden Gedicht alSupidoangeredet, ist gierig nach dem Honig der Weltedie
in Globusgestalt fast umarmt, wobei er einen Schwarn Bienen gegen sich auf
aufscheuchtAmor divinusdagegen zeigt dem Betrachter stolz eine Honigwabd.die
darunter gesetzte Elegie klart den Sigtulte Cupido, cave, nocet empta dolore voluptas
,Hute dich, dummer Cupido, die um Schmerz erkalitst ist schadlich ...2% Im Ubrigen

1% |n der erweiterten Ausgabe von 1629 (s. oben AtB)sind diesen Wettstreit-Emblemen fiinf andersartige
vorangestellt, wovon, ganz im Sinne von Vaeniugl(Angustin), Nr. 4 das himmlische Jerusalem, Ndas
hollische Babylon als Verkorperungen der beideoresprasentiert. Im Ubrigen bietet nur das 1. Buch @it
Emblemen) Uberhaupt démmor humanusDas 2. Buclfmit 41 Emblemen) zeigt dann die Seele nur noch mit
demAmor divinusbefasst, ganz in Art des Vaenius; es fuhrt zu edRetatischen Himmelfahrt und zur Schau
Gottes ,von Angesicht zu Angesicht”. Das Progranes ditels ist also in dieser Ausgabe noch wenitgeina
der alteren verwirklicht

197 Da ich auf Claudia Wieners Beitrag verweisen kaage ich hier nur das Nétigste zur
traditionsgeschichtlichen Einordnung.

1% Das Emblem variiert den ,Honigdieb“ des Ps.-Thédir. 19), seit Alciatus (1542, Nr. 89; 90) eirdar
beliebtesten Motive der Liebesemblematik. Die Rwoist hier originell verandert. — Brillant ist ddexameter
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ist man in Minchen hier noch zichtiger als in Ampves: Wahrend dort déxmor divinusein
ebenso kniefreies Réckchen tragt wie sein Gegelespi@rpassen ihm Baldes Schiler einen
fast knochellangen Talar.

Baldes Cupido

Wie im Typus mundso ist auch bei Balde der Liebesgott frei vonrapiatonischen oder
»hofischen” Ziigen, mag sich Balde auch sonst inesai enthusiastischen Jenseitsstreben als
Platoniker gefiihlt habet!® Geschlechtsliebe, als Form der schierepiditas und

Gottesliebe sind hier sozusageto coelovon einander getrennt. Schon im ersten Satz, der
nun endlich ganz zitiert sei, wird ja der von Ptatmch hofierte Cupido geradeswegs mit
dem Teufel gleichgesetAttos arbitramur inter Dei et mundi Amorem, inter Gkum et
Cupidinem, inter Deum hominem et hominem Diabalombene convenirgWir meinen,

dass es zwischen der Liebe zu Gott und zur Welschen Christus und Cupido, zwischen
dem Mensch gewordenen Gott und dem Teufel gewordelemschen, kein Einvernehmen
gebe.” Der Schlussgedanke stand so bei Augustinidi3): [...]Jvivendo secundum se ipsum,
hoc est secundum hominem, factus est homo sinaibsld. ,Wenn der Mensch nach sich
selbst lebt, d.h. nach dem Menschen [SelbstlieWéettliebe, s. oben], dann ist er dhnlich
geworden dem Teufef‘°denn (agon. 1) ,durch diupiditas[= Weltliebe] regiert der Teufel
im Menschen und beherrscht sein Her2“Die formliche Gleichsetzung von Cupido und
Teufel ging aber wohl erst auf das beliebteste @rdes friihen deutschen Jesuitentheaters
zuriick, den hochst erosfeindlichBaripusdes Levin Brecht*? Hier entpuppen sich Venus
und Cupido, die einen jungen, am Scheideweg desrsbefindlichen Mann vom Pfad der
Tugend abbringen, am Ende als die leibhaftigengngkister, die Uber ihr Opfer
triumphieren. So hétte auch der sinnenfeindlicladpl sogar die sinnlichste Liebe nie

verteufelt}*®

Vor allem das nicht leicht zu deutende, meisterbadteske Emblem Nr. 26 scheint in diese,
Platon entgegengesetzte, Richtung zu weisen. Cupieloauch Amor genannt, versucht
ausgerechnet mit einem von Voégeln unterstiutztefagen zum Himmel zu fliegen — was
naturlich mit einer Bauchlandung endet. Warwh8tat carnea naturae machialie
Fleischmaschine der Natur verhindert es*). Dasthai@nn ich es recht verstehe, der
menschliche Eros weist keinen Weg zu Gott; zuisieér der fleischlichen Natur verhaftét,
In &hnliche Richtung geht Emblem 29: Keineswegshhdie Liebe zum Dichter, wie in
PlatonsSymposior§196 E)der Poet Agathon (nach Euripides) geschwarmt hatémehr
purzelt Cupido vom Pegasus, wenn er sich auf ivagehat:*> Noch deutlicher
antiplatonisch ist das frappante Emblem 42: Cupilsucht auf einer steilen Treppe — ein
klassisches Symbol deirtus, die den Schweild nicht scheut — zum Himmel zurgga:

der Inscriptio bzw. 1. Subscriptitit potiar, patior. — Patieris, non potierisUm zu bekommen, leide ich. — Du
wirst leiden und nichts bekommen.*

199 Balde liebt, wie Augustin, die Fliigel der Seelie, arspriinglich zu Platons Liebeskonzept gehorebes.
den ganz platonischen Schluss @mvanitate mundi

1O9\Woraus sich klar ergibt, dass Balde nicht den Memgwordenen Teufel, sondern (analog zur Wortstgll
in Deum hominejnden Teufel gewordenen Menschen meint.

11y/gl. Cinzia Bianchi / Christof Miiller, ,DiabolusAugustinus-LexikoB. 2 (1996-2002), 381-396, bes. 389 f.
12 Hg. von Fidel Radle, in:ateinische Ordensdramen des 16. Jahrhund@&eslin/New York 1979; zur
Deutung vgl. W. StroH,atein ist tot , es lebe Lateifi!.], Berlin £2007) 218 f.

13 vgl. Wilamowitz (wie Anm. 46) 468 f. zu Platon, &dr. 256 B-E.

14 Nach Augustin ist dieupiditasseit dem Siindenfall dem Fleisaa(o), inharent; s. Bianchi / Miiller (wie
Anm. 111) 751.

15 Hier mag auch ein Bezug auf Heinsius im Spiel,sejh oben Anm. 83.
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Amor Dei— hier einmal von Christus unterschieden — zéigt, idass der wahre Weg zum
Himmel Uber die niedrige Hitte von Bethlehem fukatt ist zu uns gekommen, Mensch
geworden; wir brauchen nicht mehr nach oben zbsitreéWie musste das Luther oder erst
Karl Barth entziickt haben! Nie war Balde so pratessch und so wenig platonisti.

Im Ubrigen ist klar, dass Baldes Cupido (wie scHendesTypus mundiden Bereich des im
engeren Sinn Erotischen weit Gberschreitet, so @lassotz der immer wieder erwahnten
Liebespfeile, im Sinne deésmor mundalle weltlichen Begierden umfasst. Deutlich in éi@s
Sinn ist schon Emblem 2, wo Cupido Lose aus Fosg@léckslotterie (also die auf3eren
Glucksguter) verteilt, womit ja nicht allein dasbesgliick gemeint sein kann. Noch
deutlicher ist Emblem 3, wo Bergbau und Gewerbigféds Ausdruck eines von Cupido
geforderten widergdttlichen Profitstrebens gedewttlen. Erst Emblem 4 mit seinem Motiv
des blinden Liebesgotts leitet etwas unbestimmieim Bereich der gangigen erotischen
Thematik zurtick, dann aber entfernt sich Baldeesolglwieder daraus.

Von den spateren Emblemen beziehen sich nur wenigie Geschlechtsliebe: Emblem 17
zeigt einen verliebten Jungling, der sich von eBeenixe in die Grotte des Todes locken
lasst; und im folgenden Emblem 18 wird ein eberisaienit drei Parzen verkuppelt, von
denen nur die erste halbwegs appetitlich ausdiwhblem 30 macht sich tber die Listernheit
eines Junglings lustig, dessen in die Kehle vechies Auge hilbsche Damengesichter wie
Weintrauben aufschlirft. In Emblem 35 verkauft Qlapals falscher Apotheker Liebestranke
(philtra). Emblem 41 zeigt einen jungen Mann, den die RBliekner verfiihrerischen Frau
toten eni vidi vix); und Emblem 61 bringt schliel3lich den Bock alsgas Sinnbild

sexueller Lusternheit. Das ist nicht viel angesiad@ssen, dass Cupido alliberall als Sohn der
Venus, ,Verfuhrer aus Cypern®* usw. bezeichnet witsd .gilt hier offenbar ein Grundsatz,
dem die Jesuiten in ihrer Erziehung zunehmend gesohd: durch die Warnung vor
Sexuellem ja nicht iberhaupt erst die Phantasreizen'’ Dies zumindest ist Balde perfekt
gelungen: Die wenigen in toto abgebildeten Damed durchweg von bemerkenswerter
Reizlosigkeit. Frau Welt (28, vgl. 14) macht dertrBehter nicht auf ihre Hinteransicht
gespannt; und Frau Venus, damit niemand auf schgii@edanken kommt, entsteigt in
vollem, bis zur Halskrause ihre Fleischlichkeit éekenden Barockornat den Meeresfluten
(24). Ganz zu schweigen von der geradezu garstigekten Seejungfrau (17), die, bis auf
den zu ihr rudernden Jungling, jedem Voyeur derf3Saderben misste — aber Cupido ist
halt blind.

Teufel, Tod, und ihre Opfer

Vom sonstigen Personal der Sammlung ist der TaldeCupidos hoéllisches Double schon
erwahnt worden. Er erscheint in der Regel nur uthéer Komparsen der Buhnenaktion, so
wenn er neben Bacchus und Ceres als Verehrer dqaddCauftritt (22, vgl. 23); er dienert
sich diesem an, wenn er ihm seinen VergroRerunggsivorhalt (25) oder dessen
Globaltrompete abstutzt (40). Im letzten Emblencleemt er als Nebenfigur, verkleidet als
Paradiesesschlange mit den Insignien der ,Weltth Sauptauftritt im Neuen Testament, die

118 Der protestantische Theologe Nygren hat in seibisrheute vieldiskutierten Budkgape and Eroéwie
Anm. 18 ) einen tiefen Gegensatz zwischen platbeisand christlicher, vom Menschen und von Gott
ausgehender Liebe, statuieren wollen. Augustiniindfolgend das Mittelalter hatten beides zu vaggin
gesucht, Luther dann (und Nygren) den Graben wiadfgerissen. Dagegen hat zuletzt Papst Benedikt iV
seiner dem Gesamtbereich der Erotik gewidmeten likayDeus caritas e¥tdarzulegen versucht, dass Eros
und Agape [...hon se sinunt umquam inter se seiuegp.7). Vgl. dazu jetzt auch ausfiihrlich Edith Dgsn:
Dusing / Klein (wie Anm. 1)30 ff.

H7ygl. Stroh (wie Anm. 112) 213 f.
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Versuchung Jesu, wo dieser so sichtbar wie nieateor mundentsagt, erscheint blof3
angedeutet im Hintergrund (33); nur einmal, al€epido, der vergebens fliegen mochte, mit
sich in das ewige Feuer hinab reil3t (19), zeigtodle héllische GroRe. Luther hat, um die
Kindlein zu schonen, sogar den ,Bésen” im Vaterumsgch das ,Ubel” ersetzt: Balde mag
ahnlich philanthropisch gedacht haben.

Umso wichtiger, nicht der Zahl, aber der Bedeuts@iges Erscheinens nach ist der Tod. Er
erscheint, in seiner traditionellen Gestalt alsige, sogleich im ersten Emblem, wo der
scherzhafte Nonsense des Grammatikproblems, weldbsshlecht denn ein aus femininer
morsund maskulinenCupidogemischter Schiitze habe, nicht Gber den Ernshulssage
hinwegtriigen darf: Der Tod richtet mit Cupido seifBogen gegen einen jungen Burschen,
Uber dem bedeutungsschwanger der Paradiesesapfg! bas fallt hier Wilhelm Tell mit

dem Apfelschuss ein. Aber Balde, der den Pfeildauf Menschen lenkt, hat ohne Zweifel die
Deutung im Auge, die Paulus und nach ihm Augusgim Giindenfall gegeben habéh:

Durch den Fall des Menschen, den es gelisteteizuwgeGott (d.h. der die Grenze zwischen
Schopfer und Geschopf aufheben wolltst die Stinde und damit der Tod in die Welt
gekommen'!® Nach Augustin waren wir sonst zu einer engelshlicEwigkeit bestimmt
gewesert?’ aber nun sind wir sterblich und haben uns sogadem zweiten, endgiiltigen
Tod**! zu firchten. Denn Paulus sagt (Rom. 8,13): ,Wémmach dem Fleisch [d.h. nach der
Welt] lebt, werdet ihr sterben.” Oder (a.0O. 6,2B)er Tod ist der Stinde Sold.”

Immer wieder erscheint der Tod. Emblem 14: Ein ke Welt und Cupido mit einer Art
letzten Olung der Wollust versehener junger Manmwum Kirchhof getragen und damit —
das Epigramm lasst keinen Zweifel — zur Hélle. $dtesibt es (wohl mit Absicht) etwas
unklar, ob der erste oder der furchtbare letzte geeint ist:** Der Tod rudert mit, wenn

der nixenverliebte Jingling in die Todesgrotte f§hv); er schiel3t mit, wenn eine Frau einen
anderen Jungling mit Blicken t6tet (41); wenn salJingling zwischen Cupido uianor

Dei zu entscheiden hat, ist er unter den Zuschauéjn e Parzen, die einer sich zu Brauten
wabhlt, sind nattrlich Todesdadmoninnen (18). Autef&opfen stehend scheint Cupido zu
triumphieren (45); auch das Tuch an seiner Tromjpatg das Zeichen des Tods (40). Das
viertletzte Emblem (62) dann gibt schliel3lich, vaedach dem Romerbrief, einen klaren
Stammbaum des Todes: Da ,durch einen MenscheniaideSn die Welt gekommen ist und
durch die Stinde der Tod” (Rom. 5,12), ist also @apAmor mundider Stammvater, die
Sinde seine héassliche Tochter und der Tod seinsawkulRlicherer Enkel. Das rundet die
Sammlung schon ab: Aus seinem letzten Emblem, wearuden mit der ,Welt*

identifizierten Paradiesesapfeln gewarnt wird,Betle den Tod dann allerdings
weggelassen. Und von Christus als Erldser vom Fotereigt er.

Opfer von Cupido und Tod ist (seit Emblem 2) mepsissend zu Baldes vornehm
birgerlichen oder adligen Schilern, ein als rectMekkind etwas stutzerhaft aufgeputzter,
oft mit elegantem Hut versehener junger Mann (74;18; 30; 35; 41, 43; 47, 48; 53; 55).
Amor Deihat einmal Kinder um sich — ,Lasset die Kindleinrair kommen* —; um sie auf
die Gefahren der Welt hinzuweisen (12), wie er biaept die Gebarde des Predigens liebt

18 Kernstellen sind Paulus, Rom. 5,12 ff.; Augustin &3

119 Zugrunde liegt natiirlich Gen. 2,1 quocumque enim die comederis ex eo, morte nie(igtiert bei Aug.
civ. 13,12; 15); vgl. Gen. 3,19.

120 ¢jy. 13,1sine interventu mortis angelica immortalitas

121 ¢jv. 13,2secundam mortenspaterultima poena ac sempiternanit detaillierter Unterscheidung der beiden
Tode: Der Kdrper stirbt, wenn ihn die Seele vettadie Seele stirbt, wenn Gott sie verlasst.

122 Nach Augustin sind beide eigentlich wesensidehtidenn nach dem Siindenfall waren die Menschen, die
dem ersten Tod hoffnungslos verfallen sind, zugleisch dem zweiten verfallen, héatte nicht Chrigingn Teil
der Menschheit erlést. Davon sieht Balde ab untidgin Tod seine Schrecklichkeit zuriick.
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(24; 26; 35; 36; 51; 53); nur an einer Stelle gglies ihm offenbar, Cupido ein ,Weltkind*
abspenstig zu machen (46). Die gelegentlich aeftidgn alteren Manner sind meist als
abgeklarte Betrachter des Geschehens (2; 23; 36eu®nal als unter der Last der Welt
seufzende Erdenburger (47) anzusehen; nur einesclitisich, ohne aber von Cupido
verfuhrt zu sein, eine zweite Jugend, wofur ihnlwbehaften Buben hanseln (27). Die
Botschaft an Baldes Schiiler ist klar: Von Cupiddrbét ist vor allem die Jugend.

Zum formalen Aufbau der Embleme

Nun zur Form. Ein klarer Aufbau der Sammlung fe¥Allenn Cupido in den ersten vier
Emblemen in verschiedenen Funktionen vorgesteitl,wvobei wichtige Personen wie Tod
und Fortuna erscheinen, die ErscheinungAtasr Deiaber auf das funfte Emblem
aufgespart wird — der von Cupido geforderten Ryadit(3) scheint das vommor Dei
verworfene Machtstreben (5) zu kontrastieren k@wmte das noch auf eine planmallige
Ordnung deuten, zumal Emblem 6 die erste Kontrastgeder beiden bringt; aber von hier an
gelingt es kaum mehr, einen zwingenden Aufbau kereren: In bunter Mischung folgt
Einfall auf Einfall,varietas delectat*® Und man kann sich fragen, ob die vorhandene
Blattnummerierung tberhaupt die urspringliche mst ab die Blatter in nur linearer Folge
aufgehéngt waren. Immerhin ist Emblem 65 mit Beauiyl (Paradiesapfel) ein sinniger
Abschluss.

Umso strenger normiert ist dafur die GestaltungEiagelblatts. In der Regel besteht seit
Andreas Alciatus (1531, 1542), gewissermal3en dettu@gsstifter, ein einzelnes Emblem
aus Inscriptio (Uberschrift, Motto), Picturizgn, Bild) und einem poetischen Epigramm
(Sinngedicht, meist in elegischen Distichen). Swaetin Liebesemblem bei Alciatus (1542,
Nr.7): Uberschrift isPotentissimus affectus am@Machtigster Affekt ist die Liebe*). Dies
wird illustriert durch einen blinden Cupido, denen Léwenwagen lenkt. Das Epigramm aus
drei Distichen beschreibt dieses Bild und fugt afieewiinschung des allzu méachtigen Gottes
hinzu. Formal ebenso gebaut sind die erwahnterekiginbleme der Niederlander. Kleine
Variationen waren aber immer erlaubt. So waMypusMundi, Baldes Hauptvorbild, die
Uberschrift durch eine kurze Unterschrift unter Bdd ersetzt; und es folgte dann ein stets
ungewdhnlich langes Gedicht zur Erklarung (meisgranicht immer, in Distichen).

Balde selbst variiert bzw. reguliert, indem er Baggramm, Schlussgedicht, auf strikt drei
elegische Distichen festletft' was eine Pointierung in Art des Martial erleicht®ie kurze
Inscriptio ist in der Regel einem klassischen maéiien Text — nie der Bibel — entnommen
(oder fingiert dies jedenfalls durch ihre metris@estalt). Zwischen Bild und Epigramm flugt
Balde einen weiteren, kurzen, meist prosaischemn diaxeine Artsubscriptiq durch den das
Bild gewissermal3en in einem ersten Versuch erlwied: Sie hat meist stark appellativen
Charakter, bes. durch rhetorische Fragen, Imperalssive, Ausrufe. Das vierteilige
Schema ist also: 1. Inscriptio, 2. Pictura, 3. 8tipto,'?° 4. Epigramm(3 Distichen)<®

1231n vélligem Gegensatz etwa zu démoris divini emblematees Vaenius (oben 3?), die den Weg der
Seele zu Gott nachzeichnen und dabei eine Arstticlien Tugendspiegel geben; vgl. Buschhoff (wierA 32)
bes. 246-251.

124 Eine Ausnahme bilden die zwei alcéischen Stroph&mbl. 63, wo auch die Subscriptio fehlt bzwchii
fertig wurde.

125|n zehn Féllen ist die Subscriptio metrisch. 12; 53; 56: elegisches Distichon. 22; 27: Hexamel®r 62:
Pentameter (am Ende eines Prosatexts). 25: abvedlaeatalektische und katalektische jambische BBme
54: Phalaeceen (nach Prosabeginn). Oft (12mal) kiedderector bzw. spectator 6fter auch (9mal) Cupido
angeredet; zweimal (36; 37) schefahor Deizu sprechen, der aber selbst nicht angeredet wird.
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Diese Erweiterung bzw. Umgestaltung ist nicht e@iee AuRRerlichkeit. Sie erleichtert es
dem phantasievollen Dichter Balde, der zu jedersi&iiung gern zwei weitere assoziiert (und
der sicherlich auch seinen Schilern die Assoziahdreigibt), das einzelne Bild nicht auf
eine einzige Deutung festzulegen, sondern diesersthiedenste Richtungen zu lenken.

Polyvalenz und Spal3haftigkeit der Embleme

Nachdem Giunter Hess schon einiges zum Assoziagichsum vor allem der ersten beiden
Embleme gesagt hat, sei kurz noch das dritte urad witere unter diesem Gesichtspunkt
betrachtet. Sogleich in Emblem 3 lenkt der Begianuhgewdhnlich langen, aus zwei
Hexametern bestehenden Inscrigtie Erwartung des Lesers in eine vollig falschehRing:

Parturiunt montes, mus nascitur aureus. Adsis
O gravidis Lucina: dabunt tibi munera reges.

Es kreiRen die Berge: Eine Maus wird geboren e gmidene: Steh bei,
o Lucina, den Schwangeren. Die Kénige werden dscBenke geben.

Dass Berge kreif3en und dabei nur eine Maus gehdaée, Horaz (ars 139) in einer
beriihmten Formulierung von Dichtern gesagt, dieBaginn ihres Werks grol3e
Verheif3ungen machen, denen sie nicht gerecht wekdshmitaureus(golden) deutet Balde
an, dass er davon nicht sprechen will. Aber wovamn@ Die Anrufung der Geburtsgéttin
Lucina, bekannt aus der romischen Komddie, highhweiter. Auch dass diese von Konigen
statt, wie zu erwarten, von Wochnerinnen Gaben toeken soll, verwirrt mehr, als dass es
zum Verstandnis hilft. Erst die Pictusahafft vorlaufig ein wenig Klarheit, den hier jatein
wirklicher Berg mit Bergleuten und Handwerkern des Metallverarbeitung abgebildet —
sogar eine echte Maus scheint nicht zu fehlen.

Aber was hat das mit Cupido zu tun, der im Vordengrder Pictura bedeutungsvoll auf das
geschaftige Treiben hindeutet? Die Subscrikl#ot, indem sie Cupido durdBupiditas Gier,
erlautert (Augustins Gegenbegriff ziamor Dei[s. oben])und die Gier nach Reichtum zum
Motor all des vorgefuhrten Treibens erklart. Dalved eine Metapher eingefuhrt, die fur das
Folgende wichtig wird: Alle ,dirsten® nach Gold wder romische Erzkapitalist Crassus.
Noch scheint die Metapher harmlos; aber dann et Subscriptiaaran, wie furchtbar
dieser Durst des Crassus gestillt wurde: Er beleanu j,trinken®, als man ihm nach der
Niederlage bei Carrhae geschmolzenes Gold einfl@#e Epigramm bleibt jetzt im
Bildbereich des Flussigen: Vorbei ist die Zeit, sich die Menschen aus goldfiihrenden
Stromen, wie Pactolus und Hermus bedienten: Jetaken“ sie aus den ,Goldadern® der
Berge. Erst damit ist die Verbindung zu den erStemten der Inscriptidiergestellt: Die Bitte
an Lucina war also ironisch gemeint — oder neint gallimme Cupido muss sie gesprochen
haben.

Als weiteres Beispiel sei das besonders bizarrel&mf?2 betrachtet. Die wie ein
Hexameterbruchstiick wirkende Inscription tu, sed bulla volgiNicht du, sondern die
Blase fliegt) ist fur sich vollig unverstandlichiepictura bringt immerhin zum Teil eine
Aufhellung. Hier zeigt Amor Dei zwei kleinen Elevdie Seifenblasen, die ein auf einem

126 strenger auch als Martial hélt sich Balde hied@nRegel Ovids, dass der Pentameter auf ein Abigiss
Wort zu enden hat. Die einzige Ausnahme (in deriswdten Subscriptio von 4b8quiminor) ist von gesuchter
Expressivitat. Wie bei Ovid und Martial bildet dasstichon stets eine geschlossene syntaktische und
gedankliche Einheit. Sonst liebt Balde Enjambemaiutist nur am Anfang des Pentameters, sondernauch
Ende des Hexameters (1,3; 3,5; 6,1 usw.)
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Fass sitzender Bacchus produziert: In jeder Blaseesn kleiner Cupido. So weit ist alles
klar: Nur die Blase kann fliegen, nicht Cupido sgllthn hat offenbar Amor Dei miti
angeredet. (Im ganzen Werk ist es so, dass Camtinseiner Fligel nicht eigentlich fliegen
kann.) Aber was soll hier Bacchus? Dies erklartQliescriptio mit einem ganz anderen
Gedanken: Im Wein ist (nicht Wahrheit, sondern)ché&inn und Liebe (wohl zusammen als
Hendiadyoin zu verstehen). An sich eine alte Vditsig: Alkohol steigert Liebeslust und
Verliebtheit; in der antiken Dichtung ist der Inldigdes Liebenden ein junger Zecher, der
vor die Tur seiner Liebsten zieht. Aber Balde wanit vollig anderes Bild (das von der
Pictura weit abliegt): Wer Wein und Liebe meidegnd nicht im Heer des Bacchus (der
immerhin einen Feldzug nach Indien gemacht hat)dem er ist selber ,General Achelous®,
linguistisch so etwas wie ,Vater Rhein®, jedenfaia Feldherr der Nichtalkoholiker.

Das Epigramm beschreibt dann wiederum scheinbaBili&sDer in den Blasen flatternde
Cupido ist stolz darauf, aus dem Rebstock ,geborenterden — ein Gedanke, dem man ja
keinen allegorischen Tiefsinn abgewinnen solltssda Metapher aber den Ausgangspunkt
fur eine vollig Uberraschende Schlusspointe bil@eipido solle sich doch auf seine ,Geburt"
ja nichts einbilden; seine Mama (die dem Meer exgshe Venus, muss man wissen) war
doch selber nichts als eine Meerschaumblase! Diasidtas mit dem Bild oder den
vorherigen Texten zu tun, sondern ist wirklich eur lose angehangter Kalauer.

Noch kunterbunter geht es in Emblem 40 zu, wo Gupidder Unterwelt ein Nickerchen im
Stehen abhalt. Das wird zunachst auf die Umdunkes@mes und der Welt Geistes hin
interpretiert (Inscriptio). Dann warnt der Dichtear dem Fehlschluss, Cupido kénnte sich,
gut christlich, einer Todesmeditatioméditatio morti¥ befleiigen; darauf kénnten namlich
die aufgestapelten Totenkdpfe hinzudeuten schein&ahrheit sind es aber (man denke an
Tod und Suinde bei Paulus) Cupidos Trophaen (SyitegriJetzt aber freut man sich dartber,
dass er schlaft — offenbar weil er dann nichts iBehkes anrichtet — und dass ihm die
Hoéllenfurie Enyo ein Wiegenlied (,Schlaf’ unser Amjpsingt. Aber nicht damit endet das
Epigramm, sondern mit dem vollig unerwarteten WanSo eine Vettel soll mich nicht zur
Ruhe singen — als wiirde sich Balde Kuschelklassiksghen. Jetzt sage uns noch ein
Theologe, wo der Scopus dieses Emblems liegt!

In dieser krausen, ganz spielerisch tUberzwerchede&rGedankenfliihrung zumindest in
einem grofRen Teil der Embleme liegt ein tiefer umchtiger Unterschied zu der élteren
Liebesemblematik, auch zuhypus mundidem Balde so sehr verpflichtet ist. Dort warslle
darauf angelegt, einen einzigen Gedanken durchuBittWort, oft auch durch zitierte
Autoritaten, so eindeutig klar wie moglich zu maghBalde dagegen macht sich immer
wieder einen Spal3 daraus, seinen Leser und Begraahterwirren, seinen Bildern neue und
paradoxe Bedeutungen abzugewiniféiDas mindert die Luziditat der Botschaft; es erhoht
aber entschieden das Vergnugen, das wir, wie dich&aldes Schuler, noch heute an seinen
sinnreichen Einfallen haben kénnen. Das Thema dak&Vdie Wahl zwischen Gott und der
Welt, Christus und dem Teufel war das ernstes®nthn sich denken konnte. Aber hier, wie
spater oft, hat es Balde mit padagogischer Klughait einflihlsamem Geschick verstanden,
seine Botschaft in der Weise unter die Leute zndem, dass er seine Weltkinder weniger mit
Hoéllendrohungen schreckte als mit der Heiterkest Getteskindes auf die rechte Bahn lockte,
indem er ihnen die miserable Lacherlichkeit dédisumen Weltfreuden, fast méchte man
sagen: die ganze Banalitat des Bésen vor Augeltestéhd welche Mdglichkeiten bot gerade

127 Manche Embleme sind sogar ohne jeden religidsess@gegehalt. Nur scholastischer Schabernack ist es,
wenn sich Cupido und Frau Welt miteinander streitegr von beiden bdser sei (28); nur ein lustigiédesnfall,
wenn Cupido als polnischer Kunstschitze auf demdPfieehend und schiel3end mehrere Herzen in dentitift
dem Pfeil durchbohrt (34).
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Cupido, um sich auf seine Kosten zu amusieren! damwvassrigen Mutter einmal ganz
abgesehen: sein Papa (Vulcanus) war ein notoristinker, sein Opa (Jupiter) zeitweilig ein
Rindvieh, dessen Vater gar der kinderfressende1sé24) — hatte er doch seinen Urenkel
gleich mitverspeist! Er selbst ist sehbehindert ¥éyweichlicht (6), krankelnd (23: leider
nicht an der Fingergicht!), ohne physikalischen @amsense (26), ohne musikalisches
Empfinden (51), leichter als Federflaum (36), @ipsiger Reiter, der vom Pegasus purzelt
(29), ein Prahlhans, der seinen Ruhm auf so méaahiigpmpete ausposaunt, dass er diese
nicht einmal halten kann (40), ein so bigott Abauischer, dass er ohne Rucksicht auf die
Nase Zwiebeln und Knoblauch als Gotter verehrt.(B8)darf gelacht werden! Wer sich bei
den Hollandern Vaenius und Herman Hugo an ihrefictigh Seelchen und Amoretten trotz
allem kunstlerischen Glanz satt gesehen hat, dem kean die derbe Kost der Miinchner
Amateure nur empfehlen. Und er wird es Balde nielnrgen, dass er dem schlimmen
Cupido im Verhaltnis zum bravekmor Deiin seiner Sammlung so viel mehr Raum gegeben
hat. Der Schurke wie der Narr war halt immer besos@iihnenwirksam.

Und noch eines fallt auf, wenn man diese VorbiBaides betrachtet. Wahrend man sonst
beim Durchblattern der Emblembiicher immer wieder Bekannte in mehr oder minder
neuer Fassung zu sehen bekommt — man denke nuemouohl an den alles bezwingenden
Amor mit seinem unvermeidlichen Léwen — ist beidgablles wie frisch und neu. Nicht
Uberall ganz neu naturlich, sonst ware er ja un&edich. Aber bemerkenswert ist doch, wie
er auch ein seit Jahrhunderten so abgedroschenaswWle die Blindheit des Liebesgotts
vollig originell zu fassen versteht (Emblem 4): Antiigt nicht die Gbliche Augenbinde;
blind zeigt er sich dadurch, dass er verseheniti&n schwarzes Loch tritt und, als hoffe er,
den Sturz noch ausbalancieren zu kénnen, die Agbe bind dies wahrend er sich gerade
mit seinen Amouren vor antiken, schwer ladierteat&tn gro3getan hat — deren
Behinderungen doch minder schlimm sind als dieeseir5o wird man zu keinem einzigen
der 65 Embleme ein wirkliches Vorbild finden. Undmn es doch einmal eines zu geben
scheint, wie beim ersten Emblem, das wahrscheinfichAlciatus angeregt ist, gibt Balde
dem Ganzen einen voéllig neuen Sinn. Bei Alciatd®!@l Nr. 65) haben Tod und Cupido, die
zugleich schief3en, um einer Pointe willen versédivdrnihre Pfeile verwechselt; bei Balde
wird daraus das bedeutungsvolle paulinische Duohazhund stndiger Begierde, mit
Anspielung auf Paradies und Stindenfall. Auch hispiiren wir schon den Mann, der es
dreil3ig Jahre spéter fir die erste Aufgabe destBristerklarte, wie der liebe Gott aus dem
Nichts, so aus dem eigenen Hirn immer Neues, nibagewesenes zu schafféfiDie
Forderung nach Originalitat des Genies, die mandgelich erst dem achtzehnten
Jahrhundert zutraut, hat Balde vorweggenommenyeimg schon mit diesem Jugendwerk.

Gottes- und Weltliebe im spateren Werk Baldes

In mancher Hinsicht war Baldes Emblemsammlung @&actst ein Praludium zu seinem
spateren Werk. Nicht nur im religiésen Gehalt, Baldes Gedichte ja durchaus nicht Gberall
bestimmt, auch nicht nur in der durchgéngigen Hegig die sein weltliches wie religioses
Werk durchzieht (bis in die heute besonders beréiviarienlyrik) — sondern zunachst
einmal im rein Formalen. Mit der hier gewéhlterghinotwendig durch die Gattung
gebotenen Mischung aus Prosa und Vers, dem sogjini&toum, hat Balde immer wieder bis
zu seinen letzten Satiren experimentiert. Und Wermadie Form der zyklischen Reihung, bei
der ein bestimmtes Thema in langer Sequenz immevasiert wird, hat er gelieBt® So

128 De studio poetic@ 9 (ed. Burkard 2004) ©p. omn23, 325.
129 7um zyklischen Prinzip bei Balde: W. Stroh, ,Plamd Zufall in Jacob Baldes dichterischem Lebenstyerk
in: Burkard (wie Anm. 128) 198-244, dort 211, 21,2219, 224 f., 232, 239.
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werden etwa im Prosimetrum delgximilianus |. Austriacu§1631) die einzelnen Taten des
Kaisers, die jeweils in der Uberwindung eines Aféaliestehen sollen, Kapitel um Kapitel
aufgezahlt und gewdrdigt. Seine erste und einzige&dielocus seriug1629) reiht acht
verschiedene Episoden mit dem einzigen Zusammenrdnagigander, dass in jeder ,aus
Scherz Ernst wird“. Und in Baldes grél3tem lyrischeéerk, denSylvag(1643/46), werden
immer wieder thematisch verwandte Gedichte zu nelee Zyklen zusammengefasst: Vor-
und Nachteile der Jagerél. Tugenden der alten GermanéhMarienwallfahrten zu diversen
Gnadenortelt? ... Auch manche seiner satirischen Kompositioasen sich vergleichen.

Dabei knuipft deMaximilianus 1. Austriacu$®® wie Eckart Schafer entdeckt Hat sogar
explizit an unseren friheren Emblemzyklus @p.(omn8,345-347). Denn der erste Affekt,
den Maximilian zu besiegen hat, nhor —und dasicht nur, weil er in der verbindlichen
Affektenlehre des Thomas von Aquin an erster Stellamt. Amors Blitze namlich haben
Jupiter, man denke an Europa, zum ,muhenden” Ramlaght quo ipse luppiter fulminatus
immugiif); er witet mit ihnen in der Welt schlimmer als Waffen von Pharsalus, arger als
bei Cannae. Aber seit wann blitzt der Liebesgo#i8 beruft sich leicht obskur auf eine
Idee, welche ,einmalaliguandqg der Maler und der Dichter folgendermalRen ausgedrti
haben®: Ein lachelnder Jingling steht auf dem Bitdaks wolle er gerade davon fliegen. In
seiner einen Hand héalt er drei Pfeile empor, dib an Blitzen entztinden usw. Das ist die
sehr detaillierte Beschreibung von Emblem 11@e®ei et mundi amoravobei auch die
zugehorigen Texte wiedergegeben werden. OffenlieBddde in diesem Bild seine
Vorstellung voramoram schonsten ausgedriickt gesehen. Dass er dabairfas die
Geschlechtsliebe denkt, zeigen auch die Beispigdegr fir Maximilians Selbstbeherrschung
(continentig anfliihrt: Dieser habe nie ein obszdnes Wort gesprgdimbe den Umgang mit
Frauen, aul3er der ehelich angetrauten, gemiedenAlx in einem Exkurs weitet Balde den
Begriff wiederum zu dem desmor mundiwelchen er dem (mit Christus gleichgesetzten)
Amor divinuskontrastiert, zunachst mit den scherzhaften Faemuigen der Einleitung zur
Emblemsammlung — die Grol3mutter desormundiist das Meerrfare), die desAmor
divinusist Maria — dann aber auch mit schwarmerischen Formulierurgjerfast an
Augustin denken lassen: ,Die Seele, die von diesghe (zu Gott) entflammt ist, méchte
auler sich treten, mochte sich vereinen mit demefdteh, sie tut alles aus Liebe, alles fur
den Geliebten, sie dringt ins Innerste ...". Di€ééae mystischer Gottesliebe haben wir in
dem fir die Poetenklasse bestimmten Werk von 162% gefunden; sie weisen aber auf
manches in Baldes spaterer Lyrik voratrs.

Vor allem aber sind es zwei seiner Meisterwerkeleénen er die Form des zyklischen
Gedichts wiederum mit der Thematik von Gott und tWetbunden hat — nicht ohne sich

13050 sogleich im ersten Buch der ,Walder“ (1), saebeu herausgegeben und kommentiert von Eckard
Lefévre,Das Jagdbuch ,De venatione' (Sylvae 1) des Baratkdrs Jakob BaldeHildesheim u.a. 2011.

131 Wilhelm Kiihimann: ,Alamode-Satire, Kultursemiotikd jesuitischer Reichspatriotismus — Zu einem
Gedichtzyklus in den 'Sylvae' (1643) des Elsasiaeeb Balde SJ“ (zuerst 2000), in: ders. / Walte®d&hafer
(Hg.), Literatur im Elsaf3 von Fischart bis Moscheros@liibingen 2001, 77-96.

132 Andreas HeiderSPOLIA VETVSTATIS : Die Verwandlung der heidnisuiikan Tradition in Jakob Baldes
marianischen Wallfahrten: Parthenia, Silvae Il 18r(1643),Minchen 1999.

133v/gl. zu dem wenig bekanten Werk Karlheinz TocleterKraftvolle Keime. Zu Jacob Baldes Jugendwerk
'‘Maximilianus Primus Austriacus™, in: Thorsten Rard u.a. (Hg.)Jacob Balde im kulturellen Kontext seiner
Epochd...], Regensburg 2006, 27-37.

134 Deutscher Horaz: Conrad Celtis — Georg FabriciuBaul Melissus — Jacob Balde.], Wiesbaden 1976,
222, Anm. 20.

13530 schildert das Schlussgedicht der ersten SangnderSylvae(7,19) ekstatisch ein Ertrinken im Meer der
himmlischen Heimat. Di€hilomela(1645) ist das Werk einer mystischen Christusmidieijn der
Vereinigung der Seele mit dem Geliebten, einemg&stied deslivinus amot, gipfelt.
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dabei vom eigenen Jugendwerk inspirieren zu lak8dwit 32 Jahren machte ihn ein Gedicht
in Deutschland beriihmt, das in hundert lateinisetitsthen StrophéH ein Hohnlied auf die
schlechte ,Welt* anstimmt, diesmal aber nicht urdtem Gesichtspunkt ihrer

Verwerflichkeit, sondern ihrer Verganglichkele vanitate mundiVon der Eitelkeit der

Welt) — mit Grund das Modethema einer Zeit, die tSeloland den furchtbarsten Krieg seiner
Geschichte brachte. Auf hundert Altaren wird dieseitasals eine Hekatombe von Balde als
dem bestellten Opferpriester, sagt er, geschlgaastheil3t: Auf einem Parforceritt durch die
Weltgeschichte, die diesmal sinnigerweise nichtdein Stindenfaff*® sondern mit dem Fall
Trojas beginnt und nach kurzem RuUckblick auf fréhgesttrzte Weltreiche bis zum Fall der
jungsten Heroen, des edlen Tilly und des eitlent&uadolf hinleitet, wird der
aufgeblasenen, von Fortuna regierten Welt ihre t\jkbit ad oculosdemonstriert. Und wo
bleibt das Positive? Es kommt mit einem dramatisd¢h@hepunkt, den wir in der Emblem-
Sammlung vermisst haben: Wer der verganglichen \Wstdriissig ist, kann jederzeit auf
den Flugeln der Seele das himmlische Jerusalenegefl, dort wo keine Schweden wuten,
wo Ewigkeit und Friede herrschen und wo — denn $pagfs auch dort sein — den Vetteln
keine Zahne mehr ausfallen. Bei einem Blick hinabdie subplanetare Welt wird noch
einmal kurz der Antiheld voBe Dei et mundi amorsichtbar: der liederliche Cupido, nun
wieder ganz in seiner Urrolle als erotischer VeréithGegen ihn und andere Verlockungen
endet Balde mit der asketischen, auf Paulus (1. G81t) gestlitzten Mahnung, der
verganglichen Welt zu entsagen. Wen sollte dag ebindrucken? Leider niemand, sagt
Balde und endet so desillusionierend wie ein HeinHeine: Was man auch predigt, man
wird nur verlacht, denn —

Nach Vppigkeit und Eytelkeit
Thut Gold vnd Silber lauffen:
Die Ewigkeit und Seligkeit

O Schand! will niemand kauffen.

Dafir verkaufte sich aber auch Baldes Gedicht bessein andere$?®

Insgesamt etwas ernster und sicherlich noch scladselieser Bestseller ist Baldes letztes
grof3es Werk, das nun, mit neuem Personal, nochaémgemau das Thema vare Dei et

mundi amoreufnimmt: Urania victrix (1663)—,die siegreiche Himmelskandidatifi*’

Urania hatte bei Platon die edle, weil auf die 8eeicht den Kdper gerichtete Liebesgottin
geheil3en. Nun ist es bei Balde die Seele selleshath ihrem Bestimmungsort, dem Himmel
(griech.uranog, so benannt wird. Sie verkorpert wie wohl keinguF in Baldes Werken den
amor dej der sich nach der himmlischen Heimat sehnt, registgeredet: nach Christus als

138 Dazu bes. Hess, ,Amor in Miinchen* (wie Anm. 4) 3&-

137 Dje schlichte Urfassung von 1636, nachgedruckZi@anach: Rudolf Berger [Hg.Jacob Balde: Deutsche
Dichtungen — 'Ode nova dicta Hecatombe de vanitaiadi' 1637, 'Ehrenprei3’ 1648msterdam / Maarssen
1983) wurde 1638 zu einem anspruchsvollen humaorstn GroRwerk in verschiedenen Versmallen
ausgestaltet. Vgl. zum Ganzen W. Stroh, ,Poemaatdétate mundi“ (zuerst 1989), in: Strddaldeanawie
Anm. 6) 121-131.

138 n der Urfassung des Werks (1636/7) fehlt, obveshuinverkennbar nach Auguste civitate Deiangelegt
ist, mit Ausnahme des Pauluszitats in str. 99 @vien. 7) alles spezifisch Christliche. Balde sprisbzusagen
vom vorchristlichen Standpunkt des Prediger Salanaars, dessevianitas vanitatunsein Motto ist.

139 Schon zu seinen Lebzeiten gab es elf Auflagen pastlim wurde fleiRig weiter gedruckt. — Nur
hingewiesen sei auf das ahnlich strukturierte, #itesoh verwandte Gedicht zum Preis MagerAgiathyrsus
(1638), wo die Idee der Askese durch komische W&iering fast ad absurdum gefiihrt wird; vgl. W. Birdss
dich schlank mit Pater Balde! [...]* (zuerst 1998),Baldeana(wie Anm. 6) 209-240.

140 Als zweisprachige kommentierte Neuausgabe istarmtbn Lutz Claren u.a. (HgUrania Victrix — Die
Siegreiche Urania, Liber I-]ITlibingen 2003, mit einer sehr kundigen, aber @berkiihn thesenfreudigen (S.
XXXVIIIY) Einleitung von Wilhelm Kihimann.
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dem Seelenbrautigam. Begreiflich, dass Cupidoyafttreter der Welt, dieser Holden zusetzt,
diesmal aber nicht in seinem alten, antiken Habgaedern in Gestalt der funf Sinne
(Sensup vom edlen Gesichdfsug9 bis zum gemeinen Tastsinfactug, der die Sexualitét in
ihrer rohesten Form darstellt: Sie alle freien sietbst anpreisend um Urania in kunstreichen
elegischen Werbebriefen; und da ihnen jeweils 2benfalls listerne Trabanten sekundieren
— etwa denVisusein Maler und ein Astronom, deAuditus(Gehor) ein Musiker und ein

Poet — und da Urania jeden Brief tapfer beantwoatetschlagig natirlich, so ergibt sich eine
,more geometricd*! komponierte Liebeskorrespondenz aus genau dréiisgpisteln:

Weit mehr als einst im allegorischen ZykIDe Dei et mundi amorkann der Dichter in
diesem nur halb allegorischen Gedicht, die ,Welth. die moderne Welt Baldes, mit ihren
Errungenschaften in Wissenschaft und Kunst bistheteva zu den neu entdeckten Freuden
des Tabaks, in einem Gedicht einfangen, das wieekalen Namen ,Weltgedicht“ verdient.
Die religiose Botschaft bleibt aber dieselbe wigseiWer sich dieser Welt ergibt, verfallt
dem Boésen. Den letzten ihrer Freier, einen schvéatipen Militar, der sogar zur
aulRerehelichen Attacke auf die Jungfrau ansetitgrensie selbst als den Teufel in Person.
Kdstlich ist dabei, wie sie ihre Absagen formutieneist ohne das groRe Pathos der
Entristung, schnippisch, witzig, immer geistreidhs dem betulichen Magdlein, dasima

bei Vaenius und Hugo gewesen war?9, ist eine selbstbewusste, gebildete junge Frau
geworden.

Nicht ohne Grund hat Papst Alexander VII., sellistkenstreicher Poet, dieses spate, reife
Gedicht mit einer Goldmiinze ausgezeichnet. Seiridgren, kecken Vorganger, den Zyklus

De Dei et mundi amordnat dagegen nicht einmal die damalige Schulckrder Erwahnung

fur wert befunden; und so hat sich auch spater amehso recht daflr interessiert. Vielleicht
kann diese unsere Erstausgabe, die, angeregt Gurtder Hess, aus einem sehr beschwingten
Colloquium an der Universitat Miinchen hervorgegarnige*? auch dem jungen Genius

Balde einige Freunde gewinnen.

141 Khimann (wie Anm. 140) XVIII.

142 |m Wintersemester 2005/6: Unter der Leitung voauFProf. Claudia Wiener und mir haben daran
teilgenommen Katharina Kagerer, Dr. Julianna Katétenate Kausch, Dr. Winfried Kausch, Dr. Veronika
Lukas, Bernd Posselt, Thomas Ziegler. lhnen akeriis wertvolle Diskussionsbeitrage gedankt.



