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Zur Bedeutung der Blutstropfen

Am wenigsten Klarheit besteht in der Frage nach Herkunft und Zu-
stand der Reliquien, was einerseits beim Aufeinandertreffen von Wis-
senschaft und Wunderglauben nicht weiter erstaunen darf und in der
Natur der Sache liegt. Andererseits ist es verstandlich, dass man in ei-
ner solch delikaten Angelegenheit wie beim Diebstahl der kostbaren
Reliquien mit Absicht die Fakten zu verschleiern versuchte: Ein Wall-
fahrtsort mit Verlust der Reliquien wire in seiner Entwicklung von
Anfang an gescheitert gewesen.

Einziges historisches Faktum bleibt der Hinweis im Luzerner
Ratsprotokoll von 1470, wonach sich einer der verstohlenen Bluts-
tropfen angeblich in Bern befand. Alle weiteren Informationen iiber
den Hergang des Reliquiendiebstahls, iber den Verbleib der anderen
Tropfen sowie die Angaben tiber die Riickfithrung des Tropfens aus
Bern stiitzen sich auf nicht nachweisbare Vermutungen ab.

Beachtet man die grosse Unsicherheit des Willisauer Pfarrers

Lienhard Rissi bei der Identifizierung des Reliquienbestandes von
1582, so stellt sich die Frage, ob Willisau vor dem Reliquienhandel mit
Bern tiberhaupt je Blutstropfen besessen hat! Jedenfalls miissen mit
Ausnahme des Blutstropfens aus Bern, den man den Pilgern zur An-
betung ausgestellt hat, die Reliquien in einem derart desolaten Zu-
stand gewesen sein, dass der damalige Pfarrherr Rissi sich nicht mehr
in der Lage sah zu entscheiden, ob nun ein weiterer Tropfen wieder
<...dorthin, woher er gekommen», also nach Willisau, zuriickgefunden
hatte. Unter diesen Umstinden wire gar denkbar, dass der Autor die
Tradition der <Nebenspriitzlinge> (die neben den fiinf eigentlichen
Tropfen als Spritzer entstanden und ebenfalls aus dem Tisch geschnit-
ten worden seien) neu einsetzte, um eine plausible Erklarung fiir den
schlechten Zustand der Rehqmen liefern zu konnen.

3. Das Heilig Blut — ein Stihneheiligtum
3.1 Blutkult und Blutwunder

Grundlage zur Verehrung des Blutes tiberhaupt bildet seine tiefe
Symbolik, die zwar auch Relikte des germanisch-heidnischen Kultur-
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kreises beinhaltet, im wesentlichen aber durch die christliche Tradi-
tion iiberprigt worden ist.

Zum einen ist das Blut etwas Gottliches, weil es dem Organismus
das Leben ermdglicht. Wer Blut verliert, ist vom Tode bedroht. Eine
mit Absicht verursachte Blutwunde ist zugleich ein versuchter An-
schlag auf das Leben des Verwundeten. Weil es Gott ist, der dem Men-
schen das Leben <eingehaucht> hat, symbolisiert es die wesensmassige
Verbundenheit Gottes mit den Menschen: Wie der Bund des Alten Te-
stamentes mit Jahwe wurde auch der Neue Bund mit Gott durch das
am Kreuz vergossene Blut Christi besiegelt.

Das Blut bleibt damit auch im Neuen Testament das Symbol der
Stihne, indem das alttestamentliche Tieropfer durch das Symbol des
gekreuzigten Christus ersetzt wird, der als <Lamm Gottes> die Schul-
den der Menschheit auf sich genommen hat. Mit dem Gedanken der
Stihne verbindet sich auch die reinigende, heilende Symbolik des Blu-
tes, die im Rahmen des Blutkultes die Basis zur therapeutischen An-
wendung des Blutes gelegt hat. Die sich daraus ergebenden Konse-
quenzen legen den Grundstein zur heilenden Wirkung des Blutes und
damit zur Entwicklung der zahlreichen Blutverehrungen im christli-
chen Abendland: Das Blut ist ein dem Menschen in die Hand gelegtes
Mittel zur Beeinflussung der gottlichen Macht, sie zu bannen, zu be-
sanftigen oder zu bestirken.

Formen der Heilig-Blut-Verehrung
Jede Epoche und jede Kultur kennt das Wunder im Sinne der Deutung
von wissenschaftlich nicht erklirbaren Phinomenen, als einen Vor-
gang, der sich nicht mit den bekannten Naturgesetzen in Uberein-
stimmung bringen ldsst. Das Wunder galt deshalb als Offenbarung
gottlicher Macht und gottlichen Handels. So kennt das Neue Testa-
ment viele Wunder in Form von Krankenheilungen, Totenerweckun-
gen und Naturwundern. Jesus selber sah in seinen Heilungen Zei-
chen> dafiir, dass die Heilskrifte des Reiches Gottes in die Welt hin-
einwirken. Als weitere Aufgabe tibernahmen Wunder eine bezeu-
gende, zum Glauben hinfithrende Funktion bei der Bestirkung zwei-
felnder Glaubiger oder der Bekehrung heidnischer Staimme.

Das Blutwunder bildet dabei keine Ausnahme, sondern stellt le-
diglich ein Segment des religios bedingten Wunderglaubens dar: Als
Phinomen ist das Blutwunder seit dem frithen Mittelalter fast tiberall
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im christlichen Abendland sowie im angrenzenden byzantinisch ge-
pragten Raum zu finden. Ein Blick auf die Kultgeographie verweist
jedoch schwerpunktmissig eindeutig in den deutschsprachigen Kul-
turraum: Die noch immer grundlegende Arbeit von Heuser verweist
alleine fiir den deutschsprachigen Raum auf 132 Blutwunder, wovon
rund die Halfte auf den schwabisch-allemannischen (inkl. deutsch-
sprachige Schweiz) und den altbayrischen Kulturraum entfallen.
Eine einheitliche Typisierung der verschiedenen Ausprigungen
des Blutwunders existiert nicht; wihrend eine Gruppe die Art und
Weise der Entstehung des Blutes zum ordnenden Kriterium erhebrt,
legen andere Klassifizierungen ihren Akzent auf symbolische Funk-
tion und Bedeutung des Blutes. Der nachfolgenden Beschreibung der
Blutwundertypen liegt deshalb eine Systematisierung zugrunde, die
moglichst alle Klassifizierungen zu berticksichtigen versucht:

Gruppe Wundertyp | Symbolik

Reliquiares Blut wunderbar erhaltenes Blut: Erloserblut
Blutreliquien Christi und der
Martyrer

Eucharistisches Blut | wunderbar entstandenes Blut: gegen Glaubenszweifel;
nicht wesensmaissige, sondern Form der Blutflecken
reale Verwandlung entsprechend | erinnert an Erloser-
der Transsubstantiationslehre symbolik

Kultbildfrevel Gnadenbilder oder blutende Kultbildfrevel erzeugt
Kultbilder Erloserblut

Religuiares Blut

Die Gruppe der Blutreliquien steht unmittelbar im Zusammenhang
mit dem Tod Christi, Heiliger und Mirtyrer, also von Personen, die
nach Glauben und Legende als Wesen von Fleisch und Blut auf der
Erde gelebt haben. Wihrend die Entstehung dieser Blutreliquien also
keines eigentlichen Wunders bedarf, besteht ein Wunder im Sinne von
«wunderbar erhaltenem Blup.

Die Herkunft dieser Blutreliquien beruft sich auf Legendenmu-
ster, nach denen mehrere Personen am Kreuze Jesu dessen Blut aufge-
fangen haben sollen, so Maria Magdalena, Nikodemus und Josef von
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Arimathida. Eine besondere Bedeutung kommt deshalb dem Longi-
nus-Motiv zu, nach dessen Uberlieferung ein rémischer Soldat oder
Hauptmann namens Longinus mit seiner Lanze die Seite Jesu gedffnet
habe, aus welcher sich dessen Blut ergoss. Longinus selber wird spater
auch zum Uberbringer reliquiaren Blutes. Eine vergleichbare Ent-
wicklung wird in der Verehrung des Blutes von namhaften heiligen
und Martyrern fassbar, wie etwa durch das bertihmte Verfliissigungs-
wunder des heiligen Januarius zu Neapel.

Die auf diese Weise entstandenen Blutreliquien besitzen eigene
Translationslegenden, die den Weg vom Heiligen Land nach dem
Wallfahrtsort beschreiben. Die meisten Translationswege fithrten
tiber Konstantinopel, wenige auch direkt nach Europa. Diese ilteste
Gruppe von Blutreliquien steht deshalb eng in Verbindung mit den
zahlreichen Wallfahrten der karolingischen Zeit nach dem Heiligen
Land. Als sich vom Ende des 11. Jahrhunderts bis zum 13. Jahrhun-
dert ein Teil der Kreuzzugsbewegung nach dem Orient richtete, er-
weckten die auf diesem Wege nach Europa gebrachten Blutreliquien
die Kultintensitit zu neuem Leben und verhalfen der Heiligblutver-
ehrung zu einer eigentlichen Renaissance.

Eucharistisches Blut

Die Gruppe der eucharistischen Blutwunder folgt zeitlich verschoben
und hat wesensgemaiss nichts mit der ersten Gruppe zu tun, zumal es
sich hier nicht um reliquiares (wunderbar erhaltenes Blut), sondern
um wunderbar entstandenes Blut handelt. Allen Ausprigungen die-
ses Wundertyps ist gemeinsam, dass sich gemiss der Transsubstantia-
tionslehre (Lehre von der Wesenswandlung bei der Eucharistie) Brot
oder Wein nicht nur wesensgemiss, sondern real sichtbar in Leib oder
Blut Christi verwandeln. Wahrend Verwandlungen von Wein in Blut
cher selten sind, zeigen sich die meisten Eucharistiewunder an Ho-
stien; Heuser nennt fiir den Zeitraum vom 11. bis 16. Jahrhundert
rund 24 solcher Hostienwunder im deutschsprachigen Raum.

Die Idee der <Realprisenz> des Leibes und des Blutes Christi in der
Eucharistie stellt das Endresultat eines Denkprozesses dar, wie er im
12. Jahrhundert seinen Abschluss fand. Die ideellen Wurzeln dieses
Gedankens sind aber bereits in den Abendmahlpassagen des Neuen
Testamentes gelegt worden, nach denen Jesus selber Brot und Wein
mit seinem Leib und Blut vergleicht. Die heutige Form der Transsub-
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stantiation — so wie sie sich als eines der wesentlichen Dogmen der ka-
tholischen Kirche prisentiert, ist das Ergebnis einer langen theologi-
schen Kontroverse, die sich im 11. Jahrhundert zu einem wahren
Abendmahlsstreit ausweitete und sich erst im vierten Laterankonzil
von 1215 vorerst beilegen liess.

Eine direkte Verbindung zwischen der Transsubstantiationslehre
und den Bluthostienwundern scheint einmal damit gegeben zu sein,
dass sich der Kultfrevel durch Blutung der geschindeten Spezies of-
fenbart: Hostien zeigen Blutflecken oder verwandeln sich in bluten-
des Fleisch, der umgestossene Wein offenbart sich auf dem Korporale
als unabwaschbares Blut. Andere Legenden nennen Glaubenszweifel
(Transsubstantiationshiresie) des messehaltenden Priesters wihrend
der Wandlung als auslésendes Moment der Blutwunder, nicht sorgsa-
mes Umgehen mit geweihtem Brot und Wein (Fallenlassen von Ho-
stien, Umstossen des Kelches) oder gar eine bewusste Entfremdung
der Hostie zu heidnischen Kultzwecken (Hostiendiebstahl). Die Ver-
wandlungswunder an Wein und Hostien sind ohne den vorausgegan-
genen Streit um die Eucharistielehre nicht denkbar; tatsachlich setzten
die Hostienwunder erst mit dem Beginn der theologischen Kontro-
verse um die Transsubstantitation ein, wahrend sie fiir den Zeitraum
vor dem 11. Jahrhundert schlicht nicht nachzuweisen sind.

Die neuere Forschung geht davon aus, dass in gewissen Fillen
wirklich eine Verfirbung von Hostien festgestellt werden konnte, in-
dem sich Mehlspeisen als Folge eines bakteriellen Befalls durch den
sog. Hostienpilz blutrot verfiarbten. Aus Unkenntnis der chemischen
Vorginge dieser bakteriellen Infektion interpretierte der Mensch des
Mittelalters die rotliche Verfarbung als Wunderzeichen Gottes.

Kultbildfrevel

Als dritte und letzte Gruppe von Blutwundern wire jene der Gna-
denbilder und blutenden Kultbilder zu nennen, die grundsitzlich
zwei verschiedene Untergruppen darstellen: Einmal der Typ des Gna-
denbildes mit jenen Wallfahrtsorten, die sich (alleine) aus eindriickli-
chen Darstellungen von Szenen aus der Passion Christi entwickelt ha-
ben. Sie sind keine eigentlichen Triger von Blutwundern, sondern er-
innern lediglich an die Symbolik des Erlosertodes am Kreuze und das
dabei vergossene Blut Christi. Alle Darstellungen haben deshalb den
leidenden Herrn zum Inhalt, der sein Blut fiir die Menschen dahin-
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Fritheste Abbildung der Spielerszene aus der Randverzierung des Ablassbriefes von
1517; Staatsarchiv Luzern: Das Bild zeigt die drei Spieler am Tisch, rechts davon ver-
mutlich den Scholdermeister. Schroter, mit dem Riicken zum Beobachter, hilt noch
immer die Hand zum Schwur erhoben. Foto Bruno Bieri, Willisau.
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gibt. Die Mehrzahl dieser Darstellungen zeigt Szenen aus der Passion
Christi. Diese Bilder leisteten dem gliubigen Menschen fast denselben
Dienst wie die mit gottlicher Macht erfiillte Reliquie: Analog zum Re-
liquienkult besassen jene Bilder heilende Krifte, die sich etwa durch
Bertihrung offenbarten; bisweilen stiegen die abgebildeten Personen
gar von thren Podesten herab oder begannen zu sprechen.

Anders als bei den Gnadenbildern zeigt sich dem Glaubigen beim
Typ des blutenden Kultbildes oder der blutenden Statue ein Blut-
Wunder: Beide erweisen sich bei frevelhaftem Umgang dadurch als
heilig, dass sie bei ihrer Schindung zu bluten beginnen. Bei Kreuzi-
gungsdarstellungen beginnt Jesus aus seinen Wunden zu bluten, Ma-
rienbilder wiederum weinen meist Blut- und Wassertrinen aus ihren
Augen. Das Wunder besteht also wie bei der Gruppe der Hostien-
wunder in der wunderbaren Art und Weise der Herkunft des Blutes.

Als moglicher Archetypus dieser Wundergattung konnte eine
Version der Nikodemuslegende gelten, nach welcher Juden ein von
Nikodemus geschnitztes Bild des Gekreuzigten salbten, um seine
Macht zu testen. In Anbetracht dieses Frevels habe das Bildnis zu blu-
ten begonnen. Das Martyriologium Romanum weiss zu berichten,
dass dieses Blut aufgefangen wurde und via Konstantinopel nach Eu-
ropa gelangte. Bei der Translation im Jahre 975 sei die aufgefangene
Blutmenge so gross gewesen, dass orientalische und abendlindische
Kirchen reichlich von ihm hitten erhalten konnen.

Blutregen

Allen Ausprigungen des Blutwunders tibergeordnet steht die Uber-
zeugung des Menschen, dass sich Gottes Wille durch Wunder und
Zeichen aller Art dem Menschen offenbart. Wihrend zerstorerische
Naturkrifte wie Unwetter oder Seuchen als strafende Gottesgerichte
empfunden wurden, dienten Blutwunder als Untergruppe der Er-
scheinungswunder dem Zweck der Ermahnung, der Offenbarung
und der Glaubensbestirkung. Besonders deutlich wird dies in der
speziellen Form des Blutregens: Zahlreiche mittelalterliche Chroni-
sten berichten von blutrotem Regen, der sich da und dort iiber gros-
sere Regionen ergossen habe. In der Deutung der Geschichtsschreiber
konnte es sich nur um Warnzeichen Gottes handeln, die drohendes
Unheil ankiindigten und die Menschen zur Sithne aufriefen. In Ver-
bindung mit Sturm, Blitz und Donner wurde der Blutregen entspre-
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chend der Apokalypse als Zeichen des nahenden jlingsten Gerichtes
aufgefasst.

Auch hier vertritt die jiingere Forschung die These, dass es sich
beim beobachteten Phinomen nicht um wilde Phantasien handelte,
sondern dass ausgepriagte Hohenstromungen der Atmosphire feinen,
eisenhaltigen Staub aus der Sahara in nérdliche Breiten transportier-
ten, der dann unter der feuchteren Luft der gemissigten Breiten oxi-
dierte und dem Niederschlag zu einer auffallend rétlichen Farbe ver-

half.

Kritik und Kontroverse um Blutwunder

Der Glaube an Blutwunder war fiir den katholischen Christen nicht
verpflichtend: Im Unterschied etwa zur Lehre der Transsubstantia-
tion wurde der Glaube an Blutwunder nie von der katholischen Kir-
che zum verpflichtenden Dogma erhoben, sondern blieb stets ein ty-
pisches Phinomen der Volksfrommigkeit.

Im Gegenteil mangelte es gerade von kirchlicher Seite keinesfalls
an Kritik gegentiber dem vom Volk getragenen Wunderglauben. Die
theologische Kontroverse entziindete sich an der Frage der hypostati-
schen Einung Christi (Vereinigung gottlicher und menschlicher Na-
tur in der Person Jesus Christus) und erlangte thren Hohepunkt im 15.
Jahrhundert: War das Blut Christi wie Leib und Seele in der gottlichen
Person geeint, und blieb es das auch wihrend der drei Tage im Grab?
Wenn nein, kehrte dann das gesamte beim Leiden vergossene Blut
Christi bei der Auferstehung wieder in den Leib zurtick?

Thomas von Aquin beispielsweise bejahte diese Frage und bestritt
dementsprechend vehement das Vorhandensein echter Blutreliquien.
Als sich die Auseinandersetzung in den Rethen der Dominikaner und
Franziskaner zuspitzte, sah sich Papst Pius II. gezwungen, zugunsten
der Existenz von Blutreliquien zu intervenieren.

Welche Einordnung erhalt nun das Blutwunder zu Willisau?

Seit dem Ablassbrief von 1517 zeigen die Illustrationen der Frevel-
szene, wie das Schwert Schroters die Person Jesu Christi im Himmel
trifft. Wird die dargestellte Person Gottes (ganz im symbolischen
Sinne der Legende) als eigentliches Abbild verstanden, so lehnt der
dargestellte Tatbestand eng am Motiv des Kultbildfrevels an: Gott
wurde zwar in seinem Empfinden getroffen, nicht aber in wahrhaftig

91



leiblicher Form; folglich wurde ein Bildnis mit abgebildeter Statue des
Herrn verletzt, das nun zu bluten begann! Doch weshalb spricht die
Legende nicht offen von einem Kultbildfrevel, sondern hilt am Her-
abfallen der Blutstropfen vom Himmel fest?

Im Phinomen des Blutregens zeigt sich indes jene Form des Blut-
wunders, bei der das Blut Christi als Zeichen gottlichen Willens direkt
vom Himmel auf die Erde gesandt wird (im Alten Testament ist es
Gottes Manna, das als Segen Gottes vom Himmel fillt, wihrend die
Apokalypse als negatives Vorzeichen an mehreren Stellen direkt vom
Blutregen spricht). Somit wurde bei der vorliegenden Legende der
Topos des Kultbildfrevels mit dem alteren Phinomen des Blutregens
verbunden. Weil die Waffe Schroters zudem in die Seite Christi trifft,
diirfte das Longinus-Motiv der Kreuzigungsszene als drittes Element
den wesentlichen Ausschlag zur vorliegenden Form des Blutwunders
gegeben haben.

Bei aller Spekulation darf aber festgehalten werden, dass sich bei
der Vielzahl tberlieferter Blutwunder nirgends eine auch nur
annihernd dhnliche Form der Legende entwickelt hat! Zur Klirung
der Herkunft der Blutlegende von Willisau und den darin enthaltenen
Motiven bleiben nur wenige fragmentarische Hinweise: Nach dem
Lexikon des Aberglaubens gab es die verbreitete Auffassung, wonach
das Blut von Hingerichteten Spielgliick bringt. Auch das vielzitierte
Blutwunder aus Bologna, wonach zu Beginn des 15. Jahrhunderts ein
Adeliger, nachdem er im Spiel all sein Geld verloren hatte, im Zorn
sein Schwert in ein marmornes Marienbild mit Jesuskind gestossen
und zum Bluten gebracht hatte, liegt dem klassischen Fall des Kult-
bildfrevels viel niher und zeigt als Parallelfall primar die innige Ver-
bindung zwischen Spiel und Frevel auf.

3.2 Frevel und Siihne

Das zentrale Motiv der Blutwunder-Legende stellt zweifellos der Ra-
cheakt Schroters dar: Im Verstindnis der zahlreichen Abbildungen
der Legende wirft der Ubeltiter aus Missmut tiber das verlorene Spiel
seinen Dolch in die Seite Christi. Die Blutstropfen, die danach auf den
Spieltisch fallen, stammen — analog zum Longinus-Motiv der Bibel -
aus der entstandenen Seitenwunde Christi.
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Schroters Frevel

Die textlichen Schilderungen jedoch unterscheiden sich in nicht un-
wichtigen Details voneinander: Wihrend Schidler den Dolchwurt
Schroters schlicht als einen Akt der Aversion tiber die Wut und Ent-
tiuschung des verlorenen Einsatzes schildert, stellen sowohl Rissi als
auch Cysat dem Spiel eine eigentliche Gottesversuchung voran: «Nun
wolhin, ich habe alles verspilt bis an diffe letste schantz; wann ich die
verlier, so will [ich] Gott min dolchen in sin syten werffen.»

Schroter macht zuerst Gott fiir den Ausgang des Spiels verant-
wortlich und gelobt — gleichsam einem Schwur — ihn bei allfilligem
Verlust des Einsatzes durch den Wurf des Dolchs zu bestrafen. Durch
diese vorgangige, ausdriickliche Herausforderung Gottes, die ange-
drohte und dann auch mutwillig ausgefiihrte Bestratung wird Schro-
ters Tat zur unerhorten Versuchung an Gott, sie wird zum Frevel: «In
sollichem ergrifft er sin dolchen ond wirfft den ...1a uf§ tiffelische
muotwillen in den freyen lufft, ...unseren geliepten herren Jhesu
Christo in sin h. lichnam.»

Der Frevel als Tatbestand

Im Unterschied zu anderen kriminellen Vergehen stellte der Frevel im
Mittelalter deshalb einen besonders schlimmen Tatbestand dar: Es
sind Taten, die sich nicht gegen weltliche Gesetze oder andere Men-
schen richten, sondern gegen die kosmische Ordnung, gegen das
Gottliche! Zum festen Bestandteil des Frevels gehort, dass die began-
gene Verletzung tibernatiirlicher Krifte und Personen wissentlich und
willentlich, meist gar mutwillig ausgefithrt wird. Das Wort <Frevel>
(ahd. dravili>, mhd. «vrevel>) bedeutet denn wortlich soviel wie <Kithn-
heit> aus Verwegenheit und Ubermut.

Die konkrete Schuld des Frevlers besteht darin, sich innnerhalb
der gottlichen Ordnung selber auf eine gottgleiche Stufe erhoben zu
haben, was den Zorn der Gottheit heraufbeschwort. Die Schuld selber
wird damit von der kriminellen zur moralischen, zur metaphysischen:
Solche Vergehen unterliegen daher weniger der weltlichen Gerichts-
barkeit, sondern werden von den beleidigten tiberirdischen Machten,
meist als sogenannte Gottesgerichte, selbst geahndet: «Noch plibt es
by dem allein nitt: da sitzt gott erst richt ze gericht, strafft sy alle drey
ein jeden nach sinem verdienen ...»
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Die Bestrafung Schroters

Die Bestrafung des Frevlers durch den Teufel ist eine weitverbreitete
Vorstellung: Durch die Symbolik der metaphysischen Tragweite des
Vergehens gehort es dazu, dass die Bestrafung bei Freveltaten auf an-
dere Weise erfolgt als bei gewohnlichen Vergehen. Als Vollstrecker er-
scheinen tibernattirliche Figuren, in der Regel der Teufel selbst. Die
Strafe folgt dem Vergehen meist unmittelbar, oft von massloser Grau-
samkeit: «Dann so bald die V Bluotstropffen uff die schiben gfallen,
do kommend zwen grimmige, erschrockenliche ond abschiithenliche
bose geister in sichtbarer gstal ... ond riflend gemelten Uli Schroter ...
mit lyb ond seel in den freyen lufft.» Sein Schreien in der Luft wird
drei Tage und drei Nachte lang bis ins Nachbardorf Gettnau wahrge-
nommen, seinen Hut findet man weit draussen auf dem Lande, wo er
mit dem Teufel bei einer Grube in die Erde verschwand und nach der
Unterwelt seiner gerechten Strafe zugefiihrt wurde!

Nach anderen Motiven wird der Frevler vom Blitz erschlagen,
versinkt in die Erde oder fillt vom Schlag getroffen tot zu Boden.
Tatsachlich wird der zweite Spieler nach der iltesten Fassung der Le-
gende, im lateinischen Ablassgesuch von 1498, nicht vom dritten er-
mordet, sondern stirbt infolge eines Schlaganfalls. Auch die Krank-
heit des dritten Spielers wird als Strafe verstanden.

Wen jedoch nicht Gott selber richtete, wurde zum Tode verurteilt.
Das Flugblatt von 1553 fithrt der Bevolkerung warnend die zu erwar-
tenden Strafen der irdischen Gerichtsbarkeit vor Augen: Tod am Gal-
gen oder Kopfung durch das Schwert; Riderung oder Verbrennen auf
dem Scheiterhaufen stellen weitere Bestrafungen von Frevlern dar.

Frevel und Gesellschaft

Das Motiv des Frevels, kaum abzugrenzen von jenem des Sakrilegs
oder der Blasphemie, ist als wesentlicher Bestandteil von Sagen und
Legenden den wenigsten Kulturen unbekannt: Der Wesenszug der ei-
genen Selbstiiberschitzung gegeniiber Gottheiten, der Hybris,
scheint eine jener charakterlichen Schwichen zu sein, denen die Men-
schen immer wieder zu erliegen drohten. Frevelerzihlungen bilden
daher innerhalb der Sagenwelt eine eigene Typologie: Als sogenannte
<Tabu-> oder <Vergeltungssagen> haben sie zur Aufgabe, die Menschen
vor solchen Vergehen eindringlich zu warnen, indem sie die schlim-
men Strafen vor Augen fiithren, die der Frevler von den zornigen
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Ubermichten zu erwarten hat. Diese Exempel berichten von Verstos-
sen gegen sozio-kulturelle Normen, wobei der Frevel immer durch ei-
nen besonderen Aspekt tiber die Bedeutung des «gewohnlichen Dieb-
stahls> erhoben wird: Brot zu stehlen ist beispielsweise noch kein
grosses Vergehen, ganz anders aber das gestohlene Brot zu missbrau-
chen, damit zu spielen oder es gar wegzuwerfen!

Die Formen des Frevels beinhalten eine recht breite Palette von
Vergehen: Neben Vergehen gegen religiose Kultgegenstinde, wie Bil-
derfrevel und Hostiendiebstahl, galten Morde an Verwandten ebenso
als Frevel wie etwa die Storung der Grabesruhe von Toten. Auch die
dusserst harte Ahndung von gebrochenen Schwiiren und Meineiden
leitet sich daraus ab, dass Eide auf die Bibel im Namen Gottes geleistet
werden und Falschaussagen unter Eid zum Vergehen gegen Gott wer-
den. So sehen denn die Chronisten die Bestrafung der Spielerrunde als
Folge des Verstosses gegen das Erste Gebot Mose, indem Schroter
und seine Spielkumpanen sich als Gotteslisterer gegen den heiligen
Namen Gottes versiindigt und seinen Zorn herausgefordert haben.

Die Siihne

Als nichstes stellt sich nun die Frage nach der Bedeutung des Blut-
wunders als Bestandteil einer Frevellegende: Nach der christlichen
Theologie macht sich der Mensch durch das Begehen einer Siinde
schuldig. Die Wiedererlangung des eigenen Seelenheils erreicht er
durch den Akt der Busse. Insbesondere nach alttestamentlicher Vor-
stellung brauchte es aber ausserdem das Mittel der Sithne: Anders als
bei der personlichen Busse, die dem eigenen Seelenheil dient, strebt
Sithne die Wiederherstellung eines Zustandes zwischen Gottern und
Menschen an, wie er vor dem bewussten oder unbewussten Begehen
einer menschlichen Verfehlung bestanden hatte. Das Ziel des Siihne-
aktes ist somit die Beschwichtigung des Zornes der Gottheit, die Wie-
derherstellung des gottlichen Friedens.

Die Sithne wird damit zum Bussmittel besonders schwerwiegen-
der Vergehen, die haufig nicht auf einem individuellen, sondern kol-
lektiven Siindenbewusstsein beruhen. Im Legendenbericht Murers
fallt das Volk betend auf die Knie und bittet um Verzeihung «... wegen
grosses misshandels und schwermens der Spilern.» Als siihneverlan-
gende Momente gelten primar Unterlassungen kultischer Verpflich-
tungen (Opfer) und aktive Verletzungen sakraler Vorschriften als
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Folge einer bewussten Isolierung von Gott. Weil sich das Vergehen
des Frevels direkt an die Gottheit wendet und durch den Angriff auf
die kosmische Ordnung auch die Harmonie zwischen Gott und
Mensch belastet, verlangen Frevelakte nach Sthne: «Doch die fiinf
ungewaschenen wunderbarlichen Tropfen Blutes wurden mit einer
grossen Prozession der Priester und des Volkes dieser Stadt in der
Pfarrkirche gestihnt», so der lateinische Text von 1596.

Blut als Mittel der Siihne
Bedenkt man nun der zentralen Bedeutung des Blutes als katharti-
sches (liuterndes) Mittel, so scheint es naheliegend, vom Himmel ge-
fallenes Blut als Aufruf zur Stihne zu interpretieren, ein Gedanke, der
sich besonders deutlich in Schidlers Predigttext offenbart: «Der
Liithpriester ... bedacht das gross unnd erschrocklich Wunderzeichen
.. und vermanett das volck zur andacht unnd zum Betten, ja zu
danckbarkeit der verglissung des Rosenfarbenn Bluttes Jesu Christi
unsers Heilands, das er doch als ein giitiger Herr gott unnd vatter ...
[zur] verzihung unserer Stinden» hat gegeben.

An die kultischen Rituale des Alten Testamentes, die Blutwa-
schungen und Sithneopfer tritt die kultische Verehrung der vom Him-
mel gefallenen Blutstropfen, und an die Stelle des Sithneopfers tritt die
Erinnerung an den Sithnetod Christi am Kreuz. Die von der Kirche
veranstaltete Prozession ersetzt das Ritual des alttestamentlichen Op-
ferkultes und ermoglicht der Bevolkerung den dusseren Rahmen zur
kollektiven Sithnung.

3.3 Spiel und Gesellschaft

Ursache zum Frevel bildet eine Spielszene um Geldeinsatz; fehlendes
Glick im Spiel wird zum Anlass des Vergehens: «Nun wolhin, ich
habe alles verspilt bis an difie letste schantz; wann ich die verlier, so
will Gott min dolchen in sin syten werffen. Uff dise wort nimpt er die
wiirffl in die hand - ond wirfft, ond verliirt die schantz.» Was als
harmloses Spiel begonnen hat, artet zum schrecklichen Gottesgericht
aus, zur Warnung und zum Exempel gegen das Spiel schlechthin!
Doch worin begriindet sich die heftige Kritik des Mittelalters am
Spiel?
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Spiel und Moral

Charakteristisch fir die Bedeutung des Spiels im Mittelalter ist seine
ausgepragte Ambivalenz, die sich am Beispiel des Wiirfelspiels gut
darstellen ldsst: Neben der Beschiftigung zum Zeitvertreib galt der
Wiirfel als Mittel des Losentscheides und erfuhr zudem einen Ein-
satzbereich im Geschifts- und Rechtsleben. Er ist aber auch das Sym-
bol der aberglaubischen Wahrsagerei, der Zeitverschwendung und der
Spielleidenschaft schlechthin. Als Teil des Stindenkataloges steht die
Spielleidenschaft auf der gleichen Stufe wie Véllerei und Trunken-
sucht. Die Titigkeit des <Spiels> wird gemeinhin als Gegensatz zur
«Arbeit definiert und dem Bereich der <Freizeit zugeordnet: Weil das
Spiel damit nur sich selbst geniigt und keine ausser thm liegenden
Ziele verfolgt, gilt es als einer erwachsenen Person unwiirdig: «Man
findt vitteren, die mitt den kinden selbert spilen unnd zum spil an-
firn. Das ist ein grosser griiwl vor gott dem Herrn», so Schidler in
seinem Predigttext.

Spiel und Gesellschaft

Das Spiel ist deshalb jenen Bevolkerungsschichten vorbehalten, die es
sich dank ihrer gesellschaftlichen Position auch leisten kénnen. Spie-
len ist deshalb zur Unterhaltung des Adels durchaus vertretbar. Den
niederen Schichten der Gesellschaft ist das Spiel nur im herrschaftlich
definierten Rahmen erlaubt. Als Antwort auf die grosse Spielleiden-
schaft, die manche Familie in finanzielle und soziale Not stiirzte, er-
liessen die Obrigkeiten umfangreiche Verordnungen und Reglemen-
tierungen zur Eindimmung der Spiellust. Wer gegen die Verbote ver-
stiess, hatte mit drastischen Geld- oder gar korperlichen Strafen zu
rechnen.

Grossere Stidte kannten sogenannte Vergniigungsplitze, auf die
man den Spielbetrieb zu beschrinken suchte. Wer der Untugend des
Spiels fronen wollte, musste daher die Stadt verlassen und den Spiel-
platz ausserhalb der Mauern aufsuchen: «Es was ein gmeiner Blaz vor
dem oberen Thor zunechst by der Statt. [...] Uff diserem Blatz voll-
bracht man allerley Spil, so man ye kundt, mitt karten, Wiirfflen,
Steinstossen, keiglen unnd ander Spil, auch mitt iiberfliissigen Essen
unnd trinken vertreib mancher sin zitt.» Nach Rissi existierte fiir den
Spielplatz von Willisau aber ein Spielverbot: «Dise drey spiltend uff
gemeltem platz allein, dann von gricht wige sunst niemand damals uff
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dem platz war...» Ob ein allfilliger Spielplatz westlich der Stadt an
der Wende des 14. Jahrhunderts tatsachlich mit einem richterlichen
Spielverbot belegt war, wird in den Quellen nicht mehr fassbar.

Die Verbannung des Spielplatzes ausserhalb der Stadt ist ein sicht-
bares Zeichen der sozialtopographischen Abstufung zwischen dem
engeren Herrschaftsbereich der Stadt <ntra muros> (als Sitz der regie-
renden Biirgerschaft) und ihrem Untertanengebiet «extra muros, in
der die gesellschaftliche Achtung der Spieler zum Ausdruck gebracht
wird. Bei Wirri zeigt sich der Spielplatz als eingemauerter Garten mit
Baumen und symbolisiert damit (analog zur Stadtmauer) die Zu-
gehorigkeit dieses Ortes zum stiadtischen Bereich, meint aber zugleich
auch die Ausgrenzung des Spiels vom Alltag, weil es der Bevilkerung
Getfahr und Verderbnis brachte.

Um die Spielleidenschaft, Falschspiel und Streit auf diesen Spiel-
plitzen einzudimmen, wurden sie im Auftrage der Stadt von eigens
eingesetzten Aufsehern, den Scholdermeistern, kontrolliert. Als Ent-
gelt fiir thre undankbare Arbeit waren diese Aufseher oft dazu befugt,
einen Teil des Spielgewinnes, das sogenannte Scholdergeld, einzuzie-
hen. Die auf vielen bildlichen Darstellungen der Heilig-Blut-Legende
abgebildete vierte Person am Spieltisch kdnnte die Anwesenheit eines
Scholderers bedeuten; zumindest hebt sich die betreffende Person
durch thre andersartige Kleidung auf allen Abbildungen deutlich von
den drei Spielern ab.

Spiel und Religion

Weil das Spiel durch seine Ausartungen zu Siinde und Frevel fiihrt,
fillt es auch in den Aufsichtsbereich der Kirche. Auch hier hat sich
viel abergliubisches Gedankengut mit religiosen Tabuvorstellungen
verbunden: Wer beispielsweise am Sonntag kegelt, wird von einer Ku-
gel erschlagen; der Bauernhof, auf dem die Leute, anstatt die Messe zu
besuchen, Karten spielen und tanzen, versinkt mit samt seinen Be-
wohnern im Erdboden; und dem Chorknaben, der hinter der Orgel
Karten spielt und flucht, dreht der Teufel den Hals um.

Zeitvertreib durch unntitzes Trodeln ist zudem stindhaft, denn
«...im Schweisse deines Angesichts sollst du dein Brot essen.» Die
Zeit des Lebens ist dem Menschen von Gott geschenkt, die es als kost-
barstes Gut verantwortungsvoll zu nutzen gilt.

Gemassigtere Stimmen, wie etwa Thomas von Aquin, dusserten
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sich in durchaus neutralem Ton zum Spiel und betrachteten es als eine
Erholungsform fiir den Menschen, der sonst in stindiger Anspannung
von Korper und Geist zu zerbrechen drohe. Dies ldsst aber nicht dar-
iiber hinwegtiuschen, dass die gesamte abendliandische Kirche vor al-
lem Gliicksspiele dchtete und verponte.

Wiirfelspiel

Insbesondere beim Wiirfelspiel ldsst sich aus der Sicht der Kirche ein
breit abgestiitztes Argumentarium verfolgen, weshalb es als Spiel des
Teufels galt: Die Anfinge des Wiirfelspiels reichen weit tiber die An-
tike zurtick, und griechische wie romische Quellen berichten uns von
grosser Beliebtheit und Verbreitung dieses Spiels. Nicht anders ver-
hilt sich da das Mittelalter, wo sowohl Wiirfel wie Spielkarten als
wichtige Bestandteile des taglichen Lebens sogar in Aufzihlungen
von Hausratsgegenstinden erscheinen.

Die religiose Belastung des Wiirfelspiels griindet im wesentlichen
auf der Sage, nach der das Wiirfelspiel vom Teufel erfunden und einem
romischen Senator iiberreicht wurde, damit ein neuer Anlass zur
Siinde unter die Menschen gebracht werde: «Der tiuvel schuof daz
wirfelspil, dar umbe daz er selen vil da mit gewinnen wil...,» schrieb
Rinmar von Zweter im 13. Jahrhundert. Die Bibel selbst fithrt in der
Kreuzigungsszene die Gotteslisterlichkeit dieses Spiels vor Augen:
«Und sie kreuzigten ihn und verteilten seine Kleider unter sich, indem
sie das Los [gemeint sind Wiirfel] Giber sie warfen, was jeder bekom-
men sollte.» Mittelalterliche Kreuzigungsszenen bilden haufig die fre-
velnden Soldaten ab, wie sie um den Mantel Jesu wiirfeln und die Per-
son Gottes in hochstem Masse verspotten. Das Wiirfelspiel reize da-
her zu allem Ubel und solle tunlichst vermieden werden, weil gemein-
hin beim Spiel betrogen werde und «... wonet da bey der teiifel.» Weil
das Wiirfelspiel des Teufels ist, ist er beim Spiel stets geistig oder in
sichtbarer Gestalt als Spielteufel> zugegen, verbiirgt sich fiir Spiel-
gliick und fordert als Gegenleistung die Seele des Spielers oder sta-
chelt die Mitspieler zu den Lastern des Fluchens, Listerns,
Schworens, Liigens und Betriigens auf, wie es eine tiberlieferte Thea-
terversion der Legende zeigt: «Ist denn kein Teuffel in der holl, der
mir im Spiel hilfen wil? [...] Der teuffel hol mich an der stell, Fiihr
mich mit lib und Sehl in d’Hell, ... wenn ich verlieren dieses spill.»
Nicht selten kam es auch zu Raub, Mord und Todschlag, wie zahlrei-
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Wappenscheibe 1674: Die Abbildung zeigt die Spieler beim Jass; Schroter wird von ei-
nem Teufel in Drachengestalt geholt. Landvogteischloss, Willisau.
Foto Bruno Bieri, Willisau.

che Quellen tiberliefern. Der Wiirfelspieler erscheint daher auf mittel-
alterlichen Totentanzdarstellungen und symbolisiert die Nihe zu Tod
und Verderben.

Die Kirche selber erliess aut Synoden und Konzilien immer wie-
der Aufrufe, durch geeignete Predigten gegen das Wiirfelspiel vorzu-
gehen. Wanderprediger forderten die Zuhorerschaft mit nicht wenig
Erfolg auf, ihre Spielutensilien 6ffentlich auf Plitzen der Stadt zu ver-
brennen.

Eine ganze Abteilung moralischer Lehrspriiche befasste sich mit
der Zahlensymbolik des Wiirfels, indem man in den Zahlen eins bis
sechs und weiteren moglichen Zahlenkombinationen die Schandlich-
keit dieses Spiels zum Ausdruck brachte: Eine gewtirfelte Eins bedeu-
tete eine Beleidigung des einen Gottes, die Zwei richtete sich gegen die
Dualitit Jesus und Maria, die Drei gegen die Trinitdt, die Vier bedeu-
tete eine Verspottung der vier Evangelisten, die Zahl Fiinf verleugnete
die fiinf erlosenden Wunden Christi und die Sechs lehnte sich gegen
die sechs Werke der Barmherzigkeit auf.
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Kartenspiel

Seit dem ausgehenden 16. Jahrhundert hat sich in der Heilig-Blut-Le-
gende das Kartenspiel zunehmend seinen Platz anstelle des Wiirfel-
spiels erobert. Das Kartenspiel soll ideell aus dem Schachspiel er-
wachsen sein und habe in sich die Idee des Kampfes von Parteien bei-
behalten. Sei es zuerst vorwiegend in Kriegslagern gespielt worden,
habe es dann im 14. Jahrhundert in ganz Europa eine schnelle Aus-
breitung erfahren und das Wiirfelspiel an Beliebtheit bald iibertroffen:
Die ilteste Erwihnung findet sich in Venedig 1299, und bereits 1329
sah sich der Bischof von Wiirzburg gezwungen, den raschen Sieges-
zug des neuen Spiels durch ein Verbot einzudimmen.

Als Spiel um Geldeinsitze stand es in seinen sozialen Auswirkun-
gen dem Wiirfelspiel um nichts nach und geriet bald auch in den Ver-
ruf, als Spiel des Teufels so manchen Ruin verursacht zu haben. Die
Symbolik des Kartenspiels lehnt sich damit eng an die des Wiirfel-
spiels an. Die Nennung des einen oder anderen Spiels im Rahmen der
Frevellegende macht dabei keinen entscheidenden Unterschied: Beide
stehen fiir Spiele um Geld und unterstehen derselben sozialen und
moralischen Beurteilung.

4. Willisau als Wallfahrtsort
4.1 Die Gliubigen: Aspekte aus der Sicht des Pilgers

Gaben und Jabrzeiten

Nachdem die erste Kapelle errichtet worden war, erzihlt Pfarrer Rissi
von «des volcks zuolouff mit sampt iren gaben; alle wilt kumpt ond
loufft herzuo, ein yeder pringt sin gab, ye nach sinem besten vermo-
gen, an gold ond gelt, sampt anderem, als an groflem ond kleinem
vech, gfltgel, korn, haber, werch, wachs etc. Uf§ sollichen iiberfliifii-
gen opfferen ond gottesgaben nam die Capell zuo an zittlichem rych-
tum ...» Wahrend Geldgaben direkt in den Baufonds der Wallfahrts-

kapelle fliessen konnen, wird das Vieh entweder verkauft oder an den
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