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Vorwort

Oberstes Ziel der Arbeit ist es einen noch zu beschreibenden hofisch-literarischen
Interdiskurs, bestehend aus den drei Erzdhlungen Nibelungenlied, Erec und Tristan, auf
Implikationen einer sozial konnotierten triuwe hin zu analysieren.

In einem ersten Schritt (Theoretische Verortung I) mochte ich meine Arbeit in einem
weiteren Rahmen zwischen Niklas Luhmanns System- und Michel Foucaults
Diskurstheorie situieren.! Helfen sollen dabei die Ansdtze von Jiirgen Link, der mit seiner
Interdiskurstheorie eine Maoglichkeit anbietet, Luhmann und Foucault produktiv
aufeinander zu beziehen. Bevor jene Verortung vorgenommen werden soll, mochte ich
mein eigenes Tun als Literaturwissenschaftler im Kapitel ,Sinn machen” unter besonderem
Bezug auf die Ansédtze des New Historicism reflektieren.

Im Kapitel , Theoretische Verortung II” wird der Gegenstand der Untersuchung
konkreter abgegrenzt, d. h. mithilfe der Begriffe Thema, Spezialdiskurs, Interdiskurs und
Dispositiv genauer beschrieben und darauf die Entwicklung von Spezialdiskursen am
Beispiel des decretum gratiani und dem Welschen Gast erklart. Bereits im Hochmittelalter
kann man Literatur tiber ihre interdiskursive Funktion fassen und definieren.

Diese Behauptung soll in der Besprechung des Fides/ triuwe-Dispositivs tiberpriift
werden. Vordringlich geht es sodann aber um die oben bereits angesprochene Analyse-
Intention. Dabei wird die fides des klerikal-theologischen Spezialdiskurses im Kontrast zur
triuwe im hofisch-literarischen Interdiskurs dargestellt und sowohl der Spezial- als auch der
Interdiskurs stets als Ausgestaltung des fides/ triuwe-Dispositivs betrachtet. Vor der
eigentlichen Behandlung des hofisch-literarischen Interdiskurses (Nibelungenlied, Erec,
Tristan) soll die theoretische Grundlage der Analyse mit Luhmann und Simmel gelegt und
damit triuwe sozial perspektiviert werden. Mit dem erarbeiteten Instrumentarium werden
dann die zentralen, in den Erzdhlungen vorkommenden, Partnerschaften Sivrit/Kriemhilt,

Erec/Enite und Tristan/Isolde untersucht.

1 Ein dhnliches Vorgehen wihlt Mohr in einem unldngst erschienenen Beitrag. Dort ldsst er sich in seiner
theoretischen Verortung sowohl durch systemtheoretische als auch diskursanalytische Ansitze anregen, bzw.
rekurriert auf Luhmann und Foucault. Vgl. Mohr, Jan: Minne als Sozialmodell, 2019, S. 23-43.



I. Sinn machen

»Einen neohistorischen Text schreiben heifst: Sinn machen. «?

Auch der Wissenschaftler3, dessen Anliegen es nicht ist, mit einem hermeneutischen
Instrumentarium das Wesen eines Werkes aufzudecken bzw. das aufzufinden, was der
Autor desselben tatsdchlich sagen wollte, fiir den der Autor ein Toter* und das Werk
nurmehr ein Text als Knotenpunkt komplexer Diskursverflechtungen ist, macht Sinn.
Derjenige, der den Wunsch hat, mit dem toten Autor zu sprechen, mag sich deswegen in

der folgenden Traum-Reflexion Greenblatts wiederfinden:

»Am Anfang stand der Traum vom Gesprach mit den Toten, den ich noch immer nicht
aufgegeben habe. Der Fehler bestand darin, mir eine einzelne Stimme vorzustellen, die
Stimme des Anderen. Wenn ich eine einzelne Stimme horen wollte, musste ich mir die
unzdhligen Stimmen der Toten anhdren. Und wenn ich die Stimme des Anderen hoéren
wollte, musste ich meiner eigenen Stimme lauschen. Das Gerede der Toten ist, wie mein

eigenes, kein Privateigentum.«®

Auch derjenige also, der sich nicht ausschliefslich als Fragender eines Befragten, sondern als
»aktiver Teil der allgemeinen Vernetzung«® versteht, macht Sinn. Wie ist das zu verstehen?
Bafiler meint hier denjenigen Sinn, der entsteht, wenn etwas zu den identifizierten
thematischen Diskursverflechtungen gesagt werden soll, oder anders formuliert, handle es
sich um das Problem der Vertextung und damit darum, wie man die aufgefundenen
Verflechtungen im eigenen Text angemessen darstellen konne. Diese ersten Uberlegungen
fordert geradezu die Abfassung eines Textes, der sich génzlich von jeglicher Form des Sinn-
machens emanzipiert hat. Als eine dem Anliegen des New Historicism am ehester

entsprechende Vertextung nennt Bafiler die Herstellung eines Hypertextes.”

2 Bafiler, Moritz: Einleitung: New Historicism - Literaturgeschichte als Poetik der Kultur, 1995, S. 18.

3 Ich verzichte im Folgenden darauf ausschliefilich der Einfachheit wegen immer beide Genera anzusprechen.
4 Vgl. Barthes, Roland: La mort de 'auteur, 1968, S. 12-17. Ubersetzung ins Deutsche und Einleitung vgl.
Barthes, Roland: Der Tod des Autors, 2000, S. 181-193.

5 Greenblatt, Stephen: Verhandlungen mit Shakespeare, 1990, S. 24.

¢ Bafdler, Moritz: Einleitung: New Historicism - Literaturgeschichte als Poetik der Kultur, 1995, S. 17.

7 Hypertext darf hier nicht als Pendant zum Hypotext also im Sinne einer intertextuellen Beziehung
verstanden werden. Gemeint ist vielmehr ein Text, der insofern iiber die Einzeltexte hinausgeht, als dass er

2



Zur exakteren Definition dieser Textart bezieht er sich auf den Begriff des ,Archivs’ bei
Foucault. Visualisiert wird im Hypertext daher nicht ein Gesamtbestand von Texten einer
bestimmten Zeit, die gegenwértig noch vorhanden sind und auch nicht eine vorgestellte
Textfiille, die verloren gegangene Texte impliziert, »sondern das Spiel der Regeln«8, die
dartiber entscheiden, was archiviert und was vergessen werden soll. Wir befinden uns mit
diesen Assoziationen bereits mitten in der Diskurstheorie Foucaults und kénnen das Archiv
als das Gesamt der Diskurse verstehen, die zu einer bestimmten Zeit existierten und die
durch solche Regeln geprédgt werden, in denen gesagt wird, was sag- und wissbar ist.

Mit Bafiler konnen wir gegen den Anspruch einen Hypertext bieten zu wollen,
festhalten, dass die Herstellung eines solchen ein kaum zu bewdltigendes Vorhaben sein
diirfte und dieser ex natura keine Aussagen und Thesen produziere. Die Referenz auf das
Archiv bleibe damit heuristisch.

Auch die vorliegende Untersuchung macht Sinn, indem sie aber nicht einen
Hypertext bieten mochte, sondern aus dem Archiv des Gesamtdiskurses drei
Knotenpunkte? also Texte eines noch ndher zu bestimmenden Diskurses, thematisch, d. h.
auf die partnerschaftliche triuwe hin, liest und interpretiert. Durch die Notwendigkeit aus
einem schier uniiberschaubaren Pool etwas herausnehmen zu miissen, wird implizit die
Frage nach sinnvollen Kriterien fiir eine solche Auswahl gestellt.

»Demnach nehmen wir von den Tausenden eine Handvoll ins Auge fallender Gestalten in
Beschlag, die viel von dem zu umfassen scheinen, was wir brauchen, und die sowohl ein
intensives, individuelles Interesse belohnen als auch den Zugang zu umfassenden

kulturellen Mustern versprechen.«10

zum Beispiel durch Verlinkungen auf dieselben verweist, sie also vernetzt. Der Hypertext bezeichnet nicht
einen Text z.B. die Aeneis, der in einem tatsdchlichen intertextuellen Verhiltnis zu einem Hypotext z.B. die
Odyssee steht, sondern er benennt den Text, der die Diskursverflechtungen einer Zeit représentiert. Vgl.
Genette, Gérard: Palimpseste. Die Literatur auf zweiter Stufe, 1982.

8 Michel Foucault beschreibt das Archiv in seinen ,Dits et Ecrits” wie folgt: »Ich werde als Archiv nicht die
Totalitdt der Texte bezeichnen, die fiir eine Zivilisation aufbewahrt wurden, noch die Gesamtheit der Spuren,
die man nach ihrem Untergang retten konnte, sondern das Spiel der Regeln, die in einer Kultur das Auftreten
und Verschwinden von Aussagen, ihr kurzes Uberdauern und ihre Ausldschung, ihre paradoxe Existenz als
Ereignisse und als Dinge bestimmen.« Vgl. Foucault, Michel: Dits et Ecrits. Schriften. Bd. I, 2001-2005, S. 902.
? »Die Grenzen eines Buches sind nie sauber und streng geschnitten: iiber den Titel, die ersten Zeilen und den
Schlusspunkt hinaus, tiber seine innere Konfiguration und die es automatisierende Form hinaus ist es in einem
System der Verweise auf andere Biicher, andere Texte, andere Sétze verfangen: ein Knoten in einem Netzt.«
Foucault, Michel: Archidologie des Wissens, 1973, S. 36.

10 Greenblatt, Stephen: Selbstbildung in der Renaissance, 1980, S. 42.



Die Selektion der Texte verfihrt nicht willkiirlich, sondern orientiert sich an der
Komplexitdt derselben, die eine intensive Beschdftigung rechtfertigt. Was ist damit
gemeint? Die drei Erzdhlungen werden als Zeugnisse einer Reflexionsebene betrachtet, die
in einem komplexen Austausch mit den aktuellen Diskursen ihrer Zeit operieren und damit
den Blick auf kulturelle Muster freigeben. Dass sie das tun, wird ihnen freilich wieder von
aufien attestiert und muss historisch tiberpriift werden. Kulturelle Muster stellen den in den
Texten zu lokalisierenden  Figuren jeweils als Dichotomien geordnete
Entscheidungsalternativen zur Verfligung, die zu einem Teil bewusst und zu einem
anderen Teil unbewusst ablaufen. Die besondere Qualitit der Texte besteht nun darin, dass
sie die kulturellen Muster ihrer Zeit ansprechen und die diversen
Entscheidungsalternativen der in diesen Mustern zu lokalisierenden Figuren reflektieren.!!

Der Blick wird dann sowohl auf Entscheidungen, die sich an der historisch relativen
Norm und damit am Erwartbaren orientieren, frei, als auch auf solche, die davon
abweichen. Zur Identifizierung dieser Norm bedarf es allerdings zuerst einer historisch-
interdiskursiven Einordnung der Kulturmuster und des je normativ Erwartbaren.

Bei der Konstatierung eines Zuganges zu den Texten bzw. zu den Figuren, die in
diesen aufgefunden werden, muss deswegen die Einsicht stehen, dass dieser - wenn
tiberhaupt - nur ein indirekter sein kann.’? Das Festhalten an einem direkten Zugang zeitigt
insbesondere bei Texten, die um 1200 entstanden sind, Interpolationen??, die aus den

unreflektierten Fremdheiten der Texte resultieren. Der Interpret beobachtet dann

1 Ohne die Theorie von Greenblatt zu stark vereinfachen zu wollen, mochte ich hier folgendes Beispiel
vorschlagen. Nach dem Tod Sivrits wird Kriemhilt nach einer lingeren Phase der Trauer eine zweite Ehe
angeboten. Sie entscheidet sich zwar dafiir aber dezidiert nicht ihrem neuen Mann treu zu sein, sondern
weiterhin dem toten Sivrit. Kulturelles Muster wére in dieser Deutung die triuwe einer Ehefrau gegentiber
ihrem Ehemann. Mit den eben angesprochenen Entscheidungsalternativen konfrontiert, handelt Kriemhilt
nicht nach dem normativ Erwartbaren (triuwe gegentiber Etzel ), sondern von der Norm abweichend (triuwe
zu einem Toten).

12 Selbst der indirekte Zugang wird bei Greenblatt noch mit einem Vorbehalt versehen. Ebd. S. 42f.: »Wir haben
keinen direkten Zugang zu diesen Gestalten oder ihrer gemeinsamen Kultur, doch ist es die operative
Bedingung allen menschlichen Verstehens - der Rede unserer Zeitgenossen ebenso wie der Schriften der Toten
-, dass wir einen indirekten Zugang haben oder zumindest unsere Konstruktionen als das gelebte Aquivalent
eines solchen Zuganges erfahren.«

13 Jan-Dirk Miiller sieht im Problem der Interpolation eine der pragenden Aporien der Interpretation des
Nibelungenliedes. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 15. »Solche Interpolationen
diirfen freilich nicht nur als methodisch fragwiirdige Konsequenz aus stoffgeschichtlichen Méngeln kritisiert
werden, als hilflose Reparaturversuche also, sondern sind als Antworten moderner Interpreten auf
Auffilligkeiten eines vormodernen Erzdhlkonzepts zu verstehen. Unternommen werden sie ndamlich im
Namen des Prinzips handlungslogischer Kohédrenz und psychologischer Stimmigkeit, wie es Mafsstab bei der
Beurteilung neuerer Erzihltexte ist.«



beispielsweise einen Bruch in der Motivation einer Figur, berticksichtigt dabei aber nicht
die historisch-interdiskursive Kontextualisierung und wunterstellt damit einen im
schlimmsten Falle ahistorischen Sinn.14

Genannte Begriffe wie: Sinn, Autor, Interpretierender, Werk?, Vertextung, Text,
Archiv, Diskurs, Diskursverflechtung, Knotenpunkte, Thema und kulturelle Muster der
bereits implizit angesprochenen Diskurstheorie und des explizit genannten New
Historicism ermoglichen eine exaktere Einordnung des Gegenstandes und des verwendeten
Instrumentariums.

Sinn zu machen, ist nicht nur die zum Teil unbewusste, aber deswegen nicht weniger
zwangsldufige Folge wissenschaftlichen Arbeitens, sondern bewusst angestrebte Intention.
Was aber wird tatsdchlich gemacht, wenn Sinn gemacht wird? Wie ldsst sich der Sinnbegriff
konkret fiillen und auf den vorgezeichneten Referenzrahmen beziehen?

Vorgeschlagen wird eine Anreicherung des Begriffes durch den Verweis auf die ,gepflegte
Semantik’ bei Niklas Luhmann. In seiner Studie ,,Gesellschaftsstruktur und Semantik”

bietet er folgende, grundsitzliche Einordnung des Sinnbegriffs an.1

»Unser Ausgangspunkt ist, dass alles menschliche Erleben und Handeln sinnférmig ablauft
und sich selbst nur sinnférmig zugénglich ist. Das heifit, dass das, was jeweils der
Gegenstand der Intention und Realisationskern des aktuellen Vollzugs ist, nur in der Form
der Verweisung auf andere Moglichkeiten gegeben ist. Jeder Sinn enthdlt damit eine Art
AnschliefSbarkeitsgarantie fiir weiteres Erleben und Handeln und eine Garantie fiir

Rekurrenz, fiir Riickkehr zu ihm selbst nach Durchlaufen anderer Sinngehalte.«!”

14 Im Konstruktivismus wird die These etabliert, dass es sich bei Text und Leser um autonome, geschlossene
Systeme handelt, zu denen kein unmittelbarer Zugang besteht. Vgl. Bogdal, Klaus-Michael: Historische
Diskursanalyse der Literatur, 2007, S. 27.

15 Die ehemals festen Grosen ,Werk” und , Interpret”, von denen erstere in der literaturwissenschaftlichen
Hermeneutik Subjekteigenschaften zugesprochen bekommt und letztere als deutungsmichtige Instanz
definiert wird, werden - nach Klaus-Michael Bogdal durch Diskursanalyse (,, Werk*) und Dekonstruktivismus
(»Autor) negiert. Vgl. ebd. S. 27. Der New Historicism greift diese Erkenntnisse auf und versucht sie in seinem
Programm zu vereinigen.

16 Die Studie ,Gesellschaftsstruktur und Semantik” von 1980 bleibt in den Aussagen zum Sinnbegriff im
Vergleich zu spéteren Uberlegungen zuriickhaltend. Ausfiihrlich wendet sich Luhmann dem Begriff in der
Schrift ,Soziale Systeme” zu.

17 Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik, 1980, S. 17.



Sinn beschreibt demnach die grundsatzliche Verweisungsstruktur in allem Erleben und
Handeln. Deutlich wird dieser Zusammenhang etwa in einem tempordr bestehenden
Kommunikationssystem zwischen zwei Personen.’® So fragt Person A Person B, wie die
Wetteraussichten fiir die kommenden Tage seien. Person B bleiben verschiedene
Antwortalternativen. Es kann sein, dass Person B ausfiihrlich tiber die Prognosen fiir die
kommenden Tage referiert. Moglich ist es aber auch, dass Person B die Frage von Person A
nicht beantworten kann, da sie selbst nicht iiber das Wetter informiert ist. In beiden Fillen
evoziert die Frage von Person A eine sinnvolle Antwort bzw. schliefit eine dem
Kommunikationssystem gemédfie Kommunikation an. Wenn Person B allerdings die
Fufiballergebnisse des vergangenen Spieltages ausfiihrt, so wird die bereitgehaltene
AnschliefSbarkeitsgarantie fiir eine weitere, sinnvolle Kommunikation nicht genutzt.

Die zitierte Definition von Luhmann ist allerdings noch recht allgemein gehalten und
kann auf alle moglichen Sinnzusammenhénge angewendet werden. Konkreter und damit
auch enger an das Sinnmachen von Bafiler anschliefSbar wird die Theorie Luhmanns, wenn
man feststellt, dass Sinn bei ihm nur im aktuellen Vollzug Realitdt hat und daher stets
gegenwadrtig ist.1° Sinn ist etwas, das nicht nur einfach vorhanden ist, sondern er muss
immer wieder von neuem gemacht werden.

Wie im obigen Beispiel angedeutet, gibt es einen noch nicht regulierten, also
unspezifischen Sinn. Die neusten Fufiballergebnisse sind ja kein Unsinn, sondern lediglich
deplatzierter Anschluss an die Frage, wie das Wetter werden wird. Luhmann beschreibt die

Strategien im Umgang mit einer solchen Form des Sinnes wie folgt:

»Aber immer wenn derart unspezifischer Sinn passiert, setzen Bemiihungen ein, Anomie
zu beseitigen und ordentlichen Sinn, reguldr verwendbaren Sinn, typifizierten Sinn zu
ermitteln. Man bemiiht Interpretationen, Zuordnungsversuche oder auch Verdrangungen,

um das Problem ins Verkehrsiibliche zu normalisieren.«20

Luhmann unterscheidet zwischen zwei Sinnformen: dem unspezifischen Sinn einerseits
und dem ordentlichen, reguldr verwendbaren und typifizierten Sinn andererseits. Beide

Formen konnen mit dem obigen Beispiel einer gelungenen, weil inhaltlich koh&renten

18 Zum Verhiltnis zwischen Sprache und Semantik vgl. Lenza, Matthias: Semantik und Diskurs, 2010, S. 128.
19 Vgl. Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik, 1980, S. 18.
20 Ebd. S. 18f.



Kommunikation oder einer misslungenen, weil inhaltlich inkohdrenten Kommunikation
beschrieben werden. Die Fufiballergebnisse als deplatzierter Anschluss verwiesen nicht auf
die abstrakte Fiille von Sinn, sondern auf einen, der bereits »iiber Selektionen, tiber
Reihungen oder tiber Aggregationen zuganglich ist«?l. Mit anderen Worten kénnte man
sagen, dass Sinn immer nur in reduzierter Komplexitdt vorhanden ist und nicht als ein
tiberkomplexes Ganzes. Der vorselektierte Sinn wird auch im angefiigten
Kommunikationsbeispiel typisiert, d. h. zeitlich, sachlich und sozial generalisiert. Die
Fufiballergebnisse werden als sachlich nicht angemessene Antwort identifiziert und es
konnen nun Anstrengungen einsetzen, eine anders geartete und passende Typisierung zu
entdecken, die Sinn macht. Person A kann versuchen, anschliefsbaren Sinn zu machen,
indem sie z. B. Fragen konnte: Hat Person B mich moglicherweise nicht verstanden oder
mochte sie auf diesem Wege zeigen, dass sie kein Interesse an einer Kommunikation?? tiber
das Wetter hat? Die Ubersetzung des ungeordneten Sinns in geordnete Formen nennt
Luhmann Selektion, die durch die Verwendung eines geordneten Typenschatzes und durch
den Bezug auf bekannte und vertraute Muster stabilisierbar sei. 22 Die fur die
Sinnverarbeitung bereitstehenden Formen werden »Semantik einer Gesellschaft« genannt
und  deren  semantischer = Apparat ein  »Vorrat an  bereitgehaltenen
Sinnverarbeitungsregeln«.?* Pointiert definiert Luhmann den Begriff ,Semantik’ mit den

Worten:

»Unter Semantik verstehen wir demnach einen hoherstufig generalisierten, relativ

situationsunabhédngig verfligbaren Sinn.«2?>

Ein dermaflen spezifischer Sinn, der in vertrauten Mustern verfiigbar ist, stellt aber noch
nicht das dar, was ein Wissenschaftler produziert, wenn er eine Studie zu einem bestimmten

Thema verfasst. Hier wird, um an das zu Beginn erwidhnte Zitat Bafilers zu erinnern, noch

21 Ebd.

2 Luhmann begreife die Kommunikation als Synthese dreier Selektionen. »Stets miisse zwischen
verschiedenen Moglichkeiten der Information, der Mitteilung und des Verstehens selektiert werden, wobei
alle drei Komponenten der Kommunikation in einem wechselseitigen Konstitutionsverhiltnis standen (...).«
Leanza, Matthias: Semantik und Diskurs, 2010, S. 129.

2 Vgl. Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik, 1980, S. 19.

24 Semantik - darauf weist Luhmann hin - sei nicht als Teilbereich der Semiotik zu verstehen, sondern eher im
Sinne einer , historisch-politischen Semantik “. Ebd. S. 19.

% Vel. ebd. S. 19.



kein Sinn im Gefolge des New Historicism gemacht. Denn bei Luhmann wird eine banale
Ebene der Kommunikation, etwa die eines Gesprdches tiber das Wetter, noch nicht
ausgeschlossen. Auch sie macht Sinn und bedient sich bei den daftir zur Verfiigung
stehenden semantischen Mustern.2¢

Entscheidend fiir die Form des Sinns, der die Grundlage der vorliegenden Arbeit
darstellt und der schliefllich auch von ihr gemacht werden soll, ist aber eine
bewahrenswerte Kommunikation, die Luhmann als gepflegte Semantik bezeichnet und die
sich historisch schon sehr friith zusétzlich zur oben angesprochenen Sinnform entwickle.
Luhmann sieht hierin eine »besondere Variante der Vertextung«, die gleichzeitig auch die
Funktion {ibernehme »die Grenzen des sprachlichen Ausdrucks und die Risiken der
Formulierung zu kontrollieren«.?” Eine solchermafien elaborierte Form der Semantik waren
dann beispielsweise die Narrationen: Erec, Nibelungenlied und Tristan. Die gepflegte
Semantik stellt somit das Ende der Reihung: Sinn (bereits vorselektiert) - spezifischer Sinn
(d. h. Semantik als hoherstufig generalisierter, relativ situationsunabhdngig verfiigbarer
Sinn) - dar.

Die doppelte Abhebung der dritten Sinnform von der grundlegenden Basis des
Sinnprozessierens mag zu der Annahme (ver)fiihren, dass man es hier gleichzeitig mit einer
entsprechenden Distanzierung von der Wirklichkeit zu tun habe. Zum Teil resultiert aus
solchen Pramissen die Einsicht, dass sich hinter der gepflegten Semantik (Luhmann) oder
hinter Diskursen (Foucault) eine vorgédngige Realitdt befinde, die es festzustellen gilt. Dabei
wird vergessen, dass sowohl die gepflegte Semantik als auch Diskurse, Realitédt(en) erst
schaffen und ihnen das allein durch Aktualisierungen moglich ist.28 Genauso, wie Sinn in
seiner alltdglichen Form Realitdt nur durch seine permanente Realisierung - und das meint
gleichzeitig auch Aktualisierung - erlangt, so auch seine elaborierte Form.?’ Luhmann
bemerkt zur Existenz der gepflegten Semantik - wir werden noch beim foucaltschen Begriff

des Archivs drauf zurtickkommen - Folgendes:

26 Luhmann macht das anschaulich indem er darauf verweist, dass zu diesem durch die Semantik gepragten
Sinn noch jeder Fluch der Ruderer in den Galeeren zihle. Vgl. ebd.

27 Ebd.

28 Die gepflegte Semantik bei Luhmann bezeichnet nicht dasselbe, wie die Diskurse bei Foucault. Die gepflegte
Semantik meint vorwiegend Texte, in denen Diskurse gefiihrt werden kénnen.

2 Vgl. ebd. S. 20.



»Sie hat keine separate »ideale Existenz« (eventuell aber eine museale oder

bibliothekarische Existenz im Sinne von moglicher Wiederaktualisierung).«30

Um eine Wiederaktualisierung im Sinne von Reproduktion zu ermoglichen, ist es von
zentraler Bedeutung, dass die gepflegte Semantik gepflegt, d. h. memoriert wird. Medien,
die eine Aktualisierung zulassen, sind im Wesentlichen die wiederholte miindliche
Erzghlung und deren Fixierung in schriftlicher Form.3!

Kehren wir aber zundchst zum Sinn zuriick, den der Forscher oder die Forscherin
macht, wenn er oder sie einen neohistorischen Text schreibt. Der Text, der so entsteht,
bezieht sich auf einen in der Regel verschriftlichten Sinn, der mit Luhmann eine gepflegte
Semantik genannt werden kann. Nehmen wir nun an, dass die bewahrenswerten
Kommunikationen einer Gesellschaft aus einer bestimmten Zeit auf ein Thema hin
untersucht werden sollen. Es wird dann beispielsweise Sinn gemacht, indem Elemente aus
den Texten als Teil eines oder mehrerer Diskurse identifiziert werden. Wir machen konkret
Sinn, indem wir sagen, dass die partnerschaftliche triuwe in den Erzdhlungen Erec,
Nibelungenlied und Tristan Teil eines hofisch-literarischen Diskurses ist. Wir machen Sinn,
indem wir sagen, dass die in den jeweiligen Texten aufgefundene partnerschaftliche triuwe
vielgestaltig, widerspriichlich und aporetisch ist. Wir machen weiter Sinn, indem wir die
jeweilige triuwe der drei Erzahlungen zueinander ins Verhdltnis setzen und erkldren, dass
die drei Texte Teil des Interdiskurses Literatur sind. Wir machen Sinn, indem wir
explizieren, wie sich die partnerschaftliche triuwe des hofisch-literarischen Diskurses zur
partnerschaftlichen fides des klerikal-theologischen Diskurses verhilt und sagen, dass beide
Teil eines Dispositivs sind. Als Verfasser eines neohistorischen Textes machen wir Sinn,
indem wir die Semantik einer bestimmten Zeit, die einer Gesellschaft als bewahrenswert

erschien, lesen und analysieren. Mit Luhmann kénnen wir deswegen unser Sinnmachen

30 Ebd.

31 Vgl. ebd. Im Falle des Tristan- und Erec-Stoffes konnen wir davon sprechen, dass dieser jeweils durch
Gottfried von Straffburg und Hartmann von Aue wiederaktualisiert wurde. Die Reproduktion geschah auf
Grundlage einer gepflegten Semantik, die bereits verschriftlicht und damit offensichtlich schon zuvor als
bewahrenswert betrachtet wurde. Beim Nibelungenlied liegt ein anderer Fall vor. Hier wurde eine miindlich
tradierte Erzdhlung, d. h. eine bereits gepflegte, aber miindliche Semantik, verschriftlicht. Ob man die
Verschriftlichung einer zuvor im Medium der Miindlichkeit weitergegebenen Semantik auch als eine ,hcheren
Pflegestufe’ bezeichnen kann, konnte diskutiert werden.



beschreiben als das Aktualisieren einer Semantik, die keine »separate ideale Existenz« hat.
Anders gesagt, pflegen wir damit eine gepflegte Semantik.

Verwiesen wird in jener Wiederaktualisierung dabei nicht auf »einen grofien, von
innen her beweglichen Horizont, der tiber die Grenzen des Gegenwartigen hinaus die
Geschichtstiefe unseres Selbstbewufitseins umfafst«32 und damit auf die Intention einer
Horizontverschmelzung nach Gadamer, sondern auf die Unmoglichkeit einer
authentischen Wiederholung des Ausgesagten. Wir machen Sinn, indem wir zunédchst
davon ausgehen, dass »eine Aussage auflerhalb jeder Moglichkeit existiert wieder zu
erscheinen«3 und damit ernst nehmen wollen, dass die gepflegte Semantik keine separate
ideale Existenz hat. Die methodischen Folgen sind nach Bogdal eminent, weil die Aussage,
die lange Zeit mit hermeneutischem Instrumentarium gesucht wurde, nur in der Prédsenz
und in der Gegenwart ihres Erscheinens authentisch sei.3* Bereits im ndchsten Augenblick
kann auch die Diskursanalyse die nun entstandene historische Distanz nicht tiberwinden.

»Wissenschaft kann das Ereignis nicht wiederholen, sondern nur wieder holen.«3

II. Theoretische Verortung (I)

I1.1 Funktionale Interferenzen bei Luhmann: Gepflegte Semantik und Vertrauen

Bevor die vorliegende Arbeit vor dem Hintergrund der Diskustheorie Michel Foucaults und
der im Anschluss daran entstandenen Interdiskursanalyse von Jiirgen Link weiter
diskurstheoretisch verortet wird, soll eine vorldufige These formuliert werden, die aus einer
funktionalen Parallelitidt von gepflegter Semantik und Vertrauen resultiert.

Die partnerschaftliche triuwe soll innerhalb dreier Texte (Erec, Nibelungenlied, Tristan)
als Teile der soeben eingefiihrten gepflegten Semantik und mit Hilfe des von Luhmann
identifizierten Mechanismus von Vertrauen der Reduktion sozialer Komplexitadt analysiert
werden.3¢

Luhmann griindet seine Systemtheorie wesentlich auf die Dichotomie von System

und Umwelt. Bezugsproblem fiir die sich von ihrer Umwelt differenzierenden Systeme ist

32 Gadamer, Hans-Georg: Wahrheit und Methode, 1960, S. 309.

3 Leicht abgedndert in der Wortstellung: Foucault, Michel: Archéologie des Wissens, 1973, S. 130.

3 Vgl. Bogdal, Klaus-Michael: Diskursanalyse, literaturwissenschaftlich, 2003, S. 168.

35 Ebd.

36 Dabei muss klar sein, dass eine soziologische Theorie, die sich auf tatsdchlich vorhandene psychische und
soziale Systeme referiert, in der Arbeit auf Literatur bezogen wird. Warum das legitim ist und was der Nutzen
eines solchen Transfers ist, muss noch argumentativ dargelegt werden.

10



Komplexitit, die immer schon in Form von Sinn gegeben ist. Komplexitadt darf daher nicht
mit einem irgendwie gearteten Tohuwabohu gleichgesetzt werden. Das Uberangebot an
Sinn tiberfordert das System, d. h. es kann nicht jedes seiner Elemente mit jedem anderen
verkniipfen.3” Dieses Problem ergibt sich fiir das System sowohl im Verhiltnis mit der
Umwelt als auch im Verhdltnis zu sich selbst. Wenn das System dermafsen komplex
geworden ist, dass es nicht mehr alle seine Elemente relationieren kann, muss es
semantische Strukturen entwickeln, um Komplexitat effizient reduzieren zu konnen. Sollte
es diesen Prozess erfolgreich durchlaufen haben, ist eine emergente Ordnung entstanden.

Relevanz erhdlt das Bezugsproblem der Komplexitat erst, wenn die Zeit als Faktor
hinzutritt und damit das System gegenwirtig zwischen Vergangenheit und Zukunft
lokalisiert wird. Emergenz nun beschreibt Luhmann »als besondere Form der
Vergegenwirtigung von Zukunft und Vergangenheit, als differenzielle Nutzung der
Inaktualitdt dieser Zeithorizonte fiir gegenwértige Zwecke«.3 Durch die Bildung von
semantischen Strukturen, die zwar nicht in jeder gegenwirtigen Situation neu erstellt
werden miissen, aber dennoch flexibel auf neue Herausforderungen reagieren sollten, ist es
dem emergenten System moglich, Abstand zu einer stets kontingenten Vergangenheit und
Zukunft herzustellen. Dadurch gewinnt es Raum, um in einer {iberkomplexen Umwelt
tiberhaupt agieren zu kénnen.?

Die Funktion der Semantik und - so ladsst es sich im Gefolge derselben schliefSen -
auch die Funktion der gepflegten Semantik ist es, die Bildung von emergenten Strukturen
zu ermoglichen, die dem Druck von Vergangenheit und Zukunft standhalten. In der zwolf
Jahre friiher erschienenen Schrift Luhmanns , Vertrauen. Ein Mechanismus der Reduktion
sozialer Komplexitit” wird Komplexitit und die damit auftauchende Kontingenz im
Zusammenhang mit dem Entstehen und Vergehen sozialer Systeme betrachtet. Auch diese

miissen Techniken entwickeln, um mit dem Uberangebot von Sinn fertig zu werden. Wenn

% Vgl. Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik, 1980, S. 21.

38 Ebd. S.23.

% Vgl. ebd. S. 23f.: »Das wiederum kann nicht spontan in jedem Moment wieder von neuem begonnen werden.
Deshalb entwickeln sich, wie im vorigen Abschnitt erdrtert, semantische Strukturen, die bestimmte
Selektionslinien wahrscheinlicher machen als andere, Sensibilitdten in bestimmte Richtungen verfeinern und
in anderen abstumpfen. Es ist mit anderen Worten, die akute Erfahrung von Komplexitit, Kontinenz und
Selektivitdt in Handlungsverkniipfungen, die solche iibergreifenden Symbolkomplexe generiert; sie werden
durch Selektionsdruck gezwungen, sich zu formieren.«
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wir den fritheren Ansatz Luhmanns weiter auf den spdteren beziehen’, so ldsst sich
feststellen, dass das Vertrauen eine ganz dhnliche Funktion einnimmt, wie die (gepflegte)
Semantik in der 1980 erschienenen Studie , Gesellschaftsstruktur und Semantik”. In beiden
Fillen ist die Komplexitit Bezugsproblem und Katalysator der Entwicklung von
emergenten Systemen. Sowohl hier als auch da kénnen sich Systeme entweder durch die
(gepflegte) Semantik oder durch das Vertrauen erhalten, weil sie als Mechanismus der
Reduktion sozialer Komplexitdt dienen. Unterschiede ergeben sich im Bezug der beiden
Mechanismen. Wahrend Vertrauen auf soziale Systeme intimerer Art rekurriert, konstatiert
Luhmann in ,Gesellschaftsstruktur und Semantik” das soziale System der Gesellschaft als
Praxisfeld der (gepflegten) Semantik. 4! Das Vertrauen ldsst sich demnach als intime
Semantik bezeichnen, die fiir soziale Systeme kleinerer Ordnung - etwa entstanden aus der
Beteiligung zweier psychischer Systeme - dieselbe Funktion tibernimmt wie die gepflegte
Semantik in der Gesellschaft, namlich Komplexitédt zu reduzieren.

Vor diesem Hintergrund lédsst sich ein Zusammenhang feststellen. Durch die
Erzdhlungen Erec, Nibelungenlied und Tristan, die verschriftlicht als gepflegte Semantik um
1200 abgespeichert werden, wird Komplexitit reduziert. Diese Feststellung ist zentral fiir
eine Verbindung zwischen der Funktion von Literatur in der Interdiskurstheorie Jiirgen
Links und im Anschluss daran in der Diskurstheorie Michel Foucaults, aber sie lidsst auch
einen Konnex zwischen der Funktion der gepflegten Semantik im sozialen System der

Gesellschaft und der des Vertrauens in intimen sozialen Systemen erkennen. Beides wird in

40 Vor vorschnellen Aufdeckungen von Parallelen - etwa zwischen der Semantik und dem System - ist zu
warnen. Der Begriff Semantik darf weder als Struktur noch als System interpretiert werden. »Im
luhmannschen Theoriedesign kommt dem Begriff ,Semantik” eine Schliisselposition zu, weil er zwei
unterschiedliche Aspekte verbindet, wie Gesellschaft konzipiert werden kann: als System und als Struktur.
Als System besteht die Gesellschaft Luhmann zufolge aus Kommunikationen, die aneinander anschliefsen.
Damit ist nicht nur gemeint, dass sich die Gesellschaft permanent verdndert, sondern dass sie als operativ
geschlossenes System nichts anderes als diese Verdnderung ist. Der Strukturbegriff zielt hingegen auf relativ
stabile, dauerhafte Ordnungsmuster ab, die sich in einer Gesellschaft ausbilden.« Luhmann verbindet
Prozessualitdt und Stabilitdt der Gesellschaft - nach Kirchmeier - ausgehend vom Sinnbegriff wie folgt: »Sinn
konne nur im Prozessieren von Kommunikationen erfahren werden und sei deswegen immer gegenwirtig
und ereignishaft. Um aber in einer sozialen Situation zu wissen, wie an eine Kommunikation angeschlossen
werden kann, was dabei zu erwarten ist und was nicht, miisse es ein zeitlich, sozial und sachlich
generalisiertes ~ Wissen dariiber geben, was in vergangenen Situationen von anderen
Kommunikationsteilnehmern getan wurde, als es um etwas Ahnliches ging. Nur weil man auf typisierten Sinn
zuriickgreifen konne, bilde sich ein Netz von sozialen Erwartungen und damit eine strukturelle Ordnung
aus.« Kirchmeier, Christian: 25. Sinn (Luhmann-Handbuch), 2012, S. 116. Hier wird auch die identische
Funktion der gepflegten Semantik und des Vertrauens deutlich. Durch beide ist es moglich, in eine temporére
Indifferenz (gegentiber der Vergangenheit und der Zukunft) zu treten.

41 Vgl. Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik, 1980, S. 23.
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den Texten dadurch zusammengefiihrt, dass die jeweilige Erzahlung als gepflegte Semantik
im damaligen System der Gesellschaft4? Komplexitdt reduziert und es eine narrative
Vermittlung (textintern) davon gibt, wie soziale Komplexitét in sozialen Systemen durch
Vertrauen/ triuwe reduziert bzw. nicht reduziert werden kann. Das Ergebnis ist eine
Reduktion auf zwei Ebenen.

An diesen Zusammenhang anschliefiend ldsst sich somit folgende These formulieren:
Die drei Erzahlungen begtinstigen als gepflegte Semantik moglicherweise gerade dadurch,
dass sie von dem Vertrauen/der triuwe als ein Mechanismus der Reduktion sozialer
Komplexitdt erzdhlen, eine jeweils besonders effiziente Form der Komplexitédtsreduktion im

Gesellschaftssystem.*? Die These kann mithilfe der Interdiskurstheorie prézisiert werden.

I1.2 Funktionale Interferenzen bei Luhmann - Foucault - Link

I1.2.1 Luhmann - Link: Gepflegte Semantik als Relationierung von Spezialdiskursen
Der Begriff der ,gepflegten Semantik” bietet die Mglichkeit, einen Theorietransfer zwischen
Luhmanns Systemtheorie, Foucaults Diskurstheorie und der Interdiskursanalyse von
Jurgen Link zu wagen. Es geht nicht darum, Begriffe durch solche, die zum Teil auf ganz
anderen Grundlage entstanden sind, substituierbar zu machen. Vielmehr soll versucht
werden, den abstrakten Begriff der ,gepflegten Semantik” vor dem Hintergrund anderer
Theorien, die etwas Ahnliches beschreiben wollen, zu disambiguieren. Bei der Lektiire von
Foucault und Link fallen Leerstellen bei Luhmann auf, die man durch folgende Fragen
explizieren kann: Was wird eigentlich konkret reduziert, wenn Komplexitit reduziert wird?
Wer pflegt die gepflegte Semantik? Mit welcher Intention pflegt er sie? Und was sind die

Ergebnisse dieser Pflege?44

42 Vermutlich miisste man mit der Vokabel ,damalig’ vorsichtig umgehen, da die drei Erzdhlungen auch heute
noch zur gepflegten Semantik gehoren und die komplexitdtsreduzierende Funktion ausfiillen. Besteht nicht
vielleicht sogar gerade darin die besondere Qualitdt der Erzéhlungen, dass sie {iber die Jahrhunderte hinweg
als gepflegte Semantik funktionieren?

4 In eine ganz dhnliche Richtung zielt eine der grundsitzlichen Fragen, die sich Jan Mohr in seinem Beitrag
zur Minne als Sozialmodell stellt: »Uber welche Semantiken lassen sich in der Rede von Minne Erfahrungen
sozialer Komplexitit verarbeiten?« Vgl. Mohr, Jan: Minne als Sozialmodell, 2019, S. 12. Ich m6chte mit meinem
vorliegenden Beitrag an diese Frage Mohrs ankniipfen und eine sozial konnotierte triuwe aus dem Bereich der
ausgewdhlten Texte als Antwort offerieren.

4 Angespielt wird mit den Fragen nach einem mdoglichen Akteur, der mit einer bestimmten Intention von der
gepflegten Semantik Gebrauch macht, auf das Desinteresse Luhmanns an den auf der vertikalen Achse (oben
erwdhntes Raumschema) zu findenden stratifizierenden Machteffekten. Vgl. Link, Jirgen: Dispositiv und
Interdiskurs, 2007, S. 227.
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Aus Griinden, die hier keine weitere Rolle spielen miissen, verortet Link in seinem
Vorschlag zur Relationierung von ,Dispositiv’ und ,Interdiskurs’ die Dispositiv-
Problematik4> im Rahmen eines Raumschemas, das er bei Luhmann vorfindet und in dem
die »zwei fundamental verschiedenen Spielarten sozialer Differenzierung«4¢ dargestellt
werden konnen. Diese Lokalisierung resultiert aus der Einsicht, dass beide von einer
dhnlichen Pramisse ausgehen. Sowohl die Interdiskurstheorie als auch die Systemtheorie
erkennen in der Entwicklung der Gesellschaft ein »beschleunigtes Auseinanderdriften von
Wissen und der daraus resultierenden Arbeitsteilung«.#” Im angesprochenen Raumschema
wird eine vertikale Achse konstruiert, die auf die Ordnung der Gesellschaft als
hierarchische Stratifikation verweist, und eine horizontale, die eine funktional differenzierte
Gesellschaft beschreibt. Entsprechend diesem zweidimensionalen Schema geht es auf der
vertikalen Achse um Machthierarchie und auf der horizontalen Achse um Wissens-
Spezialisierung. Lassen wir zundchst die Vertikale aufler Acht und konzentrieren uns
darauf, wie Link Foucaults Diskursvorstellung mit seinem Theorieangebot des
Interdiskurses verbindet. Auf der Horizontalen lokalisiert Link die foucaultschen
diskursiven Formationen bzw. Diskurse und schlédgt vor, dieselben als Spezialdiskurse zu
beschreiben.*® Dadurch macht er sie mit der luhmannschen funktionalen Differenzierung
kompatibel.

Bevor mit dem Vorschlag Links weitergearbeitet werden soll, muss in aller Kiirze der
Diskursbegriff Foucaults eingeftihrt werden. Dieser Exkurs ist nicht zuletzt deswegen
sinnvoll, weil der Untersuchungsbereich der vorliegenden Arbeit diskurstheoretisch
eingegrenzt werden soll und damit prazise gekldrt werden muss, mit welchem Begriff
operiert wird.

Zunichst ist es gerade im deutschen Sprachraum notwendig den Unterschied zum
Diskursbegriff in der habermas’schen Philosophie zu konturieren. Bei Habermas geht es um
rationale Kommunikation, in der Argumente »bei Ausblendung aller empirischer

Bedingungsfaktoren ausgetauscht« 4 werden sollen. Nach Rolf Parr und unter

4 Fir Link ist der Dispositiv Begriff bei Foucault deswegen problematisch, weil »Foucault den Dispositiv-
Begriff offensichtlich in einer stark , subjektiven” (eben strategischen) Bedeutung verwendet, obwohl er doch
ebenso offensichtlich eine sogenannt , subjektkritische” Position vertritt.« Ebd. S. 224.

4 Ebd. S. 225.

47 Parr, Rolf: Interdiskurstheorie/ Interdiskursanalyse (Foucault-Handbuch), 2008, S. 203.

48 Vgl. Link, Jiirgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 228.

4 Parr, Rolf: 8. Diskurs (Foucault-Handbuch), 2008, S. 234.
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Berticksichtigung einer fiir die Arbeit sinnvollen Beschrankung sind demgegentiber die

folgenden Aspekte bei Foucault wesentlich:

»Diskurs meint eine ,,individualisierbare Gruppe von Aussagen”, die zu einem spezifischen
Diskurs gehort und ihn konstituiert. Daneben gibt es aber auch andere Gruppen von
Aussagen. Damit sind Diskurse pluralisch zu denken (ein Diskurs im Kontext anderer).
Diskurs meint eine regulierte Praxis, die ein bestimmtes Feld von Aussagen hervorbringt.
Die diskursive Praxis meint ein ganzes Ensemble von Verfahren der Wissensproduktion,
das seine Gegenstdnde allererst hervorbringt, sie konstituiert. Falsch wire es daher den
Foucault’schen Diskursbegriff in einem engeren linguistisch-semiotischen Verstdandnis so
auf Sprache zu reduzieren, als wiirde er eine vorgidngige Realitdt lediglich abbilden.
Diskurse werden dabei als im strikten Sinne materielle Produktionselemente verstanden,
mit denen auf geregelte Weise solche sozialen Gegenstdnde wie Wahnsinn, Sexualitidt oder
Normalitdt und die ihnen entsprechenden individuellen und kollektiven Subjektivitdten
hervorgebracht werden.

Diskurse folgen innerhalb bestimmter historischer Schnitte einem fiir sie spezifischen und
sie von anderen unterscheidenden synchronen Set von Regularitdten, das bestimmt, wie
und was gedacht, geschrieben, gesprochen, gehandelt werden kann, was als wahr und was
als falsch gilt. Dazu gehoren durch Macht geprédgte Strategien der Ausschlieffung (z. B.
Verbote, Grenzziehungen wie die bis heute relevante zwischen normal/nicht normal oder

zwischen Wahnsinn und Vernunft, sowie der Wille zur Unterscheidung von wahr und

falsch) [...].«50

Wie oben erwidhnt, werden wir bei der Bestimmung des Untersuchungsbereiches der
vorliegenden Arbeit dezidiert auf die Diskursdefinition zurtickkommen. Vorerst sollte
damit aber lediglich klar geworden sein, auf welcher Grundlage Link seinen Ansatz der
Interdiskursanalyse etabliert.

Zwischen den Diskursen - Link nennt sie ,Spezialdiskurse’ - existieren

Interdiskurse, > deren funktionale Singularitdt sich diametral zu der Funktion der

5 Ebd. S. 234f. Die hier vorgelegte Darstellung des Diskursbegriffes setzt sich aus Zitaten, die aus den
angegebenen Seiten stammen, zusammen.

51 Die Konzeption des Interdiskurses offeriert nach Bogdal eine Losung fiir die aktuellen Problemfelder
(Literarizitat, Historizitdt, Bestimmung des sozialen Orts der Literatur und der an ihr beteiligten Subjekte,
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Spezialdiskurse verhilt. Wahrend die Spezialitdt das wesentliche Charakteristikum der
Spezialdiskurse sei, miisse das bei den Interdiskursen umgekehrt definiert werden. Deren
Spezialitit sei damit gerade die Nicht-Spezialitat.52

Beispiele solcher Formationen seien nach Link unter anderem die Kunst und die
Literatur. Bezugsproblem deren Funktion ist ganz dhnlich zu den systemtheoretischen
Ansdtzen Luhmanns die Komplexitét. In Gesellschaften,>® in denen die horizontale Achse,
d. h. die funktionale Differenzierung eine Rolle spielt, ergibt sich das Problem einer
tiberkomplexen Umwelt, also einer Umwelt, die nicht mehr gewusst werden kann. Durch
einen ausschliefslichen Bezug auf das Spezialwissen kann Komplexitdt nicht effizient
reduziert werden. Aus diesem Grund benétigen - so Link - Kulturen (Gesellschaften) »zu
ihrer Reproduktion zusétzlich umgekehrt als eine Art Korrelat bzw. Kompensation immer
auch reintegrierende Wissensbereiche, die zwischen den Spezialititen vermitteln und
>Briicken schlagen«.«> Es handelt sich dabei nicht um ein Gesamtwissen,? sondern um
»selektiv-symbolische, exemplarisch-symbolische, also immer ganz fragmentarische und
stark imagindre Briickenschlédge tiber Spezialgrenzen hinweg.«%

Zwischen der ,gepflegten Semantik’ Luhmanns und dem ,Interdiskurs’” bei Link
ergeben sich nicht nur Parallelen in der Wirkung der beiden, die als

Komplexitdtsreduktion®” gefasst werden kann, sondern auch in Bezug auf die Funktion,

Medialitédt) der Germanistik. Link biete eine anschlussfdhige >entsemiotisierte« Definition von >Interdiskurss,
»jede historische-spezifische >diskursive Formation« im Sinne Foucaults als >Spezialdiskurs« zu bezeichnen
und dann alle interferierenden Spezialdiskurse >interdiskursiv< zu nennen.« Vgl. Bogdal, Klaus-Michael:
Diskursanalyse, Literaturwissenschaftlich, 2003, S. 163. Das Zitat findet sich in: Link, Jtirgen/Link-Heer,
Ursula: Diskurs, Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990, S. 92.

52 Link, Jiurgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 229. »Diese gegen die Tendenz zur
Wissensspezialisierung  gegenldufige, entdifferenzierende, partiell reintegrierende Tendenz der
Wissensproduktion fithrt zur paradoxen Konstitution eigener Diskurse, deren Spezialitdt sozusagen die
Nicht-Spezialitét ist und die ich Interdiskurse zu nennen vorgeschlagen habe.«

% Link sprich anstelle der Gesellschaften von Kulturen. Allerdings bleibt unklar, was er damit meint. Wir
deuten hier die Kultur als Gesellschaft.

5 Ebd. S. 229.

5% Vgl. ebd. Link betont, dass ein solches Wissen (,, Totalisierung von Spezialwissen”) noch bei Schiller, Goethe,
Humboldt und Hegel noch im Bereich des Vorstellbaren gewesen, heute aber ein solcher Gedanke durch das
Mafs an Komplexitit als abwegig gelten miisse. Dabei lédsst er es leider offen, ob er selbst die Integration des
Wissens fiir die genannte Zeit als moglich erachtet. Daran schliefit sich die Frage an, inwieweit die
Interdiskurstheorie auf das Mittelalter bezogen werden kann. Ist das Wissen in den Diskursen schon
dermafien spezialisiert, dass ein totalisierendes Wissen unmoglich ist und damit Interdiskurse gebraucht
werden?

5 Ebd.

5% Zur komplexititsreduzierenden Funktion von Literatur bemerkt Bogdal bei Butler und Link:
»Konstruktivistische Varianten der Diskursanalyse wie Judith Butlers Genderkonzeption und in bestimmten
Phasen auch Jiirgen Links Interdiskursanalyse tendieren dazu, als entscheidendes Merkmal von Literatur die
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durch die diese Reduktion erméglicht wird. Unter dem Druck, emergente Updates von sich
selbst erstellen zu miissen, sind die luhmannschen Systeme gezwungen, die Inaktualitit
von Vergangenheit und Zukunft fiir gegenwartige Zwecke differentiell zu nutzen. Das wird
durch semantische Strukturen ermoglicht, »die bestimmte  Selektionslinien
wahrscheinlicher machen als andere, Sensibilitdten in bestimmte Richtungen verfeinern
und in anderen abstumpfen«.58 Auch wenn Link seine ,Brtickenschldge” nicht wie Luhmann
auf die Zeithorizonte bezieht, ist die Ahnlichkeit der beiden Funktionen deutlich.
Komplexitit kann deswegen in beiden Fillen reduziert werden, weil es moglich ist,
derselben durch Imagination beizukommen.>

Die Funktion der gepflegten Semantik ist daher nicht nur abstrakt als eine
Strukturierung von Sinn zu verstehen, sondern mit Links Interdiskurstheorie kénnen wir
deren konkrete Funktion als die Relationierung von Spezialdiskursen deuten.®® Reduziert
wird durch den Interdiskurs nicht nur einfach als Sinn vorliegende Komplexitit, sondern

Komplexitat, die aus der Spezialisierung von Wissen resultiert.

I1.2.2 Luhmann - Link - Foucault: Komplexitit als Resultat der Wissensspezialisierung
und deren Weiterverarbeitung durch Macht

Die Theorie von den Interdiskursen und eng damit zusammenhédngend der Dispositiv-
Begriff von Michel Foucault konnen uns nicht nur dabei helfen, die Funktion der gepflegten
Semantik Luhmanns zu konkretisieren, sondern sie liefern uns auch Antworten auf andere
Fragen, die im Zusammenhang mit dem Begriff ,Macht’ relevant werden und die fur

Luhmanns Analyse der Ausdifferenzierung von Wissen nicht zentral erscheinen. Wer

Herstellung von Kohidrenz differenter Diskurse anzunehmen.« Bogdal, Klaus-Michael: Diskursanalyse,
literaturwissenschaftlich, 2003, S. 166.

58 Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik, 1980, S. 23f.

% Link bemerkt zum Problem der Ausdifferenzierung bei Luhmann: »Wenn Luhmanns Theorie zu
implizieren scheint, dass die Ausdifferenzierung die jeweiligen Anteile der ,Personen” mehr oder weniger
friktionslos auf die Teilsysteme verteile, so dass es eigener symbolisch reintegrierender Instanzen strukturell
und funktional gar nicht bedtirfe, so scheint mir das wenig plausibel. Realistischer erscheint es, grundsatzlich
zwischen speziellen und symbolisch-partiell integrierenden Wissensbereichen (zwischen Spezial- und
Interdiskursen) zu unterscheiden (was eine Kritik an der theoretischen Gleichbehandlung beider
Wissenstypen bei Luhmann impliziert: ,Religion’, ,Kunst’, ,Massenmedien’ oder gar ,Liebe” wéren dann
wegen ihrer interdiskursiven Basis strukturell-funktional von ,Wirtschaft’, ,Wissenschaft’ und ,Recht’
prinzipiell zu trennen).« Link, Jiirgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 229. Einzuwenden ware dagegen,
dass Luhmann mit seiner , gepflegten Semantik” durchaus eine symbolisch reintegrierende Instanz einfiihrt.
60 Vgl. ebd. S. 230f. Die Kluft zwischen den Spezialdiskursen - Link nennt als konkrete Beispiele den
naturwissenschaftlichen, den  human- und sozialwissenschaftlichen sowie den kultur-
/ geisteswissenschftlichen Diskurs und reduziert damit die Komplexitidt der modernen Spezialdiskurse - sei
konstitutiv fiir Foucault, aber weniger zentral bei Luhmann oder Bourdieu.
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bedient sich der gepflegten Semantik und mit welcher Intention? Was sind die Ergebnisse
einer solchen Praxis?

Um seine Interdiskurstheorie weiter zu vervollstandigen, orientiert sich Link neben
der horizontalen Achse der Spezialisierung auch an der vertikalen Achse der Stratifikation.
Dort findet man in einer hierarchischen Ordnung eine elaborierte Kultur, die in einem
permanent-produktiven Austausch mit der weiter unten verorteten elementaren Kultur
steht.61

Auf Grundlage der Spezialdiskurse entwickelt sich zundchst durch »Selektion,
Kombination und Dominanzbildung interdiskursives Material« 2 - Link nennt das
elementar-literarische Formen - und daran anschlieffend ganze Interdiskurse. Die auf diese
Weise entstandenen Diskurse sind nicht Ergebnis einer zufélligen Entwicklung. Vielmehr
liegt es im Interesse einer Macht, im Interdiskurs Positionen zu vertreten und damit bewusst
einen bestimmten Sinn zu machen. In diese hegemoniale Einstimmigkeit mischen sich in
der Regel andere Stimmen, die Gegenpositionen behaupten und sich entsprechend zu
Gegendiskursen ausbauen konnen. So kann durch die Etablierung eines Interdiskurses bzw.
der damit im Zusammenhang stehenden Aussagen das Gegenteil der eigentlichen Intention
erreicht werden. Es soll Eindeutigkeit geschaffen werden, aber gerade dort regt sich
Resistenz und der auf Komplexitdtsreduktion hin angelegte Interdiskurs wird zum
Katalysator neuer Komplexitt.

Exakter fassbar wird der Begriff der Macht und der theoretische Mehrwert der
Interdiskusranalyse Links gegentiber Luhmanns Beschreibung der Ausdifferenzierung von
Wissen in diesen Zusammenhdngen noch, wenn die Interdiskursanalyse mit dem
,Dispositiv’ Foucaults ins Verhiltnis gesetzt wird. Jiirgen Link biindelt in seinem Beitrag
aus dem Sammelband , Foucault in den Kulturwissenschaften” die foucaultsche Dispositiv-

Definition wie folgt:

61 Zum Wechselverhiltnis zwischen elaborierter und elementarer Kultur bemerkt Link. Ebd. S. 232.: »Die enge
Komplementaritédt der beiden hierarchischen Stufen des Interdiskurses, die eine direkte Abbildung auf die
Achse der Stratifikation ausschliefst, erscheint strukturell als ein stindig generativer Kreislauf in beide
Richtungen, der neues Wissen ,abwarts” in die Elementarkultur leitet und umgekehrt subjektive und sozial
alternative Akzentuierungen und Identifizierungen ,aufwarts’ in die elaborierten Interdiskurse projiziert, was
dort womdglich zu Konflikten und weiterer Wissensproduktion fiihrt.«

62 Ebd. S. 232.

18



»(1) die dominant strategische, also disponierende Funktion des Dispositivs wird betont
[...]

(2) die Kombination mehrerer Diskurse [...]

(3)die Kombination zwischen diskursiven und praktischen, darunter auch nicht-
diskursiven Elementen

(4) die Kombination von Elementen des Wissens mit solchen der Macht.«%3

In den Dispositiven wird nicht einfach nur Komplexitét reduziert, sondern es wird tiber die
sozialen Gegenstande wie Wahnsinn, Sexualitidt oder Normalitdt, die Thema des Dispositivs
sind, verftigt, indem dieselben in den Diskursen produziert werden. Innerhalb der
Dispositive ist strikt zwischen den disponierenden und den disponierten Subjekten zu
unterscheiden. Die Differenz besteht keineswegs darin, dass die einen immer nur verfiigen
und tiber die anderen nur verfligt werden wiirde, denn auch die disponierenden Subjekte
werden disponiert. Vielmehr haben die erstgenannten Subjekte im Gegensatz zu den
zweitgenannten »keinen Zugang zur >Klaviatur«®. Es gibt dann diejenigen, die im
Dispositiv eine Stimme und damit einen Zugang zum »synchronen Set von Regularitdten«
haben, »das bestimmt, wie und was gedacht, geschrieben, gesprochen, gehandelt werden
kann, was als wahr und was als falsch gilt«%® und diejenigen, die keine eigene Stimme bzw.
keinen eigenen Zugang zu jenem Set haben.

Das, was Foucault unter der Kombination mehrerer Diskurse versteht und Link mit
seinem Begriff des Interdiskurses beschreibt, diirfte klar geworden sein. Wichtig ist es hier
nur, darauf hinzuweisen, dass diese Zusammenstellung von Diskursen eine Modifikation
ist, die eine klare Unterscheidung zwischen Dispositiv und Diskurs® zul&sst.”

Eine weitere zentrale Differenz zwischen Diskurs und Dispositiv beschreibt Link mit
der im Dispositiv prasenten Kombination der beiden bereits angesprochenen vertikalen

und horizontalen Achsen. Die stratifikatorische Dimension (vertikal) der Macht spielt darin

6 Ebd. S. 223.

64 Link, Jtuirgen: 9. Dispositiv (Foucault-Handbuch), 2008, S. 239.

5 Vgl. Fufinote 30.

6 Vgl. Diskursdefinition nach Parr in der vorliegenden Arbeit S. 13.

67 Dispositive sind grundsitzlich auf die Kombination einer Mehrzahl von Diskursen angelegt, d. h.: die
Elemente, aus denen sie bestehen, sind interdiskursiv.
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eine konstitutive Rolle.®8 Im Dispositiv werden Aussagen von Disponierenden (Experten)
getdtigt, die durch die Intention einer Macht kontrolliert werden.® Auf diese Weise werden
Grenzen der Sag- und Wissbarkeit - wir rekurrieren auf den Diskursbegriff Foucaults nach
Parr - etabliert und gerade dadurch Moglichkeiten des Widerspruchs stimuliert.
Insbesondere im Dispositiv scheinen diese ein Charakteristikum zu sein. Ausschliefilich
disponierte Subjekte bleiben nicht fiir alle Zeiten auf den Status festgelegt, sondern konnen
sich emanzipierend einen Zugang zum Set der Regularitdten erstreiten und somit
kontroverse Positionen innerhalb des Dispositivs vertreten. Fiir Link ist es ein besonderes
Merkmal der Interdiskurse, dass sie am »ehesten auch die Moglichkeit der >-Umwertung«
(Nietzsche) und der Resistenz« 70 bergen. Grund dafiir sei deren hochgradige
Komplexitdtsreduktion und Subjektbezogenheit.

Uber die genannten Definitionen hinausgehend mag die Erkenntnis Links, dass es
sich bei Dispositiven »um einen begrenzten Komplex«”! handle, zundchst etwas banal
anmuten. Im Rahmen eines Dispositives kann nicht einfach Beliebiges gesagt werden, was
einschliefit, dass Inhalte durch ein tibergeordnetes Thema festgelegt werden. Ein Dispositiv
soll deswegen hier als durch ein Thema Bestimmtes verstanden werden - etwa wie das
Sexualitdtsdispositiv bei Foucault -, das sowohl in den Spezialdiskursen als auch dezidiert
im Rahmen der Interdiskurse verhandelt wird.”> Weder die Spezial- noch die Interdiskurse
sind in dem Mafle thematisch bestimmt, wie das Dispositiv. Vielmehr sind die beiden
Diskurstypen als Verhandlungsorte des Themas zu bezeichnen, das ihnen durch das
Dispositiv vorgegeben wird. Dasselbe verwendet daher Spezial- und Interdiskurse als
Medien seiner inhaltlichen Ausgestaltung.

Im Dispositiv wird zusammengefasst im standigen Riickgriff auf unterschiedliche
Spezialdiskurse Sinn gemacht. Sowohl bei Luhmann als auch bei Foucault ist die
Komplexitdt eines der zentralen Bezugsprobleme, an dem sich ihre Theorien oder
Theorieansitze abarbeiten. In der Systemtheorie bilden sich Systeme aus und tiberfiithren

damit einen Teil der als Sinn vorhandenen Komplexitdt in reduzierte, d. h. strukturierte

68 Vel. Link, Jirgen: 9. Dispositiv (Foucault-Handbuch), 2008, S. 239. Wichtig ist es hier darauf hin zu weisen,
dass weder die ,Diskurse’ (Foucault) noch die ,Spezialdiskurse” (Link) machtfrei sind. Auch in diesen gibt es
Grenzen der Sag- und Wissbarkeit. Vgl. Link, Jiirgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 234.

6 D. h. die Disponierenden werden disponiert um zu disponieren.

70 Link, Jurgen: 9. Dispositiv (Foucault-Handbuch), 2008, S. 241.

71 Ebd. S. 239.

72 Vgl. Link, Jurgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 237. Der Interdiskurs ist als bevorzugtes Medium zu
definieren in dem deswegen Dispositive lokalisiert werden konnen, weil dieselben die angesprochenen
interdiskursiven Komponenten besitzen.
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Formen. Es muss dann zum Beispiel nicht alles gewusst und nicht alles erwartet werden, da
sich Erwartungshorizonte etabliert haben. In den Interdiskursen und den darin
verhandelten Dispositiven wird ebenfalls Komplexitit reduziert. Dort geschieht das, indem
einer Uberforderung evoziert durch das Wissen einer Vielzahl von Spezialdiskursen mit
Reduktionen in Interdiskursen vorgebeugt wird.

Wir konnen damit konstatieren, dass der Grund des Entstehens von Systemen und
Interdiskursen Komplexitdt ist. Wahrend aber bei Luhmann Komplexitdt ein relativ
unspezifischer Grund bleibt, formt Foucault seinen weiter aus, indem er die Komplexitat
als Resultat der Wissensspezialisierung (Diskurse bei Foucault, Spezialdiskurse bei Link)
prasentiert und sie an eine intentionale Macht anbindet. Ihm geht es nicht nur darum, dass
Komplexitit reduziert wird, sondern dezidiert darum, wie sie reduziert wird. In den
unterschiedlichen Dispositiven wird dann interdiskursiv verhandelt, was gesagt werden
kann und was nicht. Das Nichtsagbare aber bleibt in der Regel dennoch nicht stumm,
sondern das Schweigen wird durchbrochen und es geschieht das, was nach den Regeln des
Dispositivs eigentlich unmoglich sein sollte, es wird gesagt. Einerseits wird es immer schon
gewissermafien passiv dadurch gesagt, weil es als Nichtsagbares bezeichnet wird.
Andererseits kann sich Widerstand regen und vormals nur disponierte Subjekte werden zu
partizipierenden Akteuren, sagen das Unsagbare und verdndern damit die Regel bzw. die

Toleranzgrenze dessen, was gesagt und was nicht gesagt werden kann.

III. Theoretische Verortung (II)

ITI.1 Partnerschaftliche triuwe: Thema - Interdiskurs - Dispositiv

Die erwihnten, zum Teil recht abstrakten Theorien sollen dabei helfen, zu bestimmen, von
was in der Untersuchung eigentlich gesprochen werden soll. Dazu ist es notwendig, eine
konkrete Ebene einzunehmen, d. h., die Theorie auf eine tatsdchlich stattgefundene,
interdiskursive Praxis zu beziehen. Zu bedenken ist auch, dass der Gegenstand der
vorliegenden Arbeit eine Uberforderung der Theorien von Luhmann, Foucault und Link
bedeuten konnte, da die Grundlagen derselben mitunter noch nicht vorhanden sind. In
Bezug auf die Zeit um 1200 wéren beispielsweise die Begriffe der ,funktionalen
Differenzierung’ (Luhmann) und der ,Spezial-Diskurse” (Foucault, Link) als problematisch

zu sehen.
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Bereits mit der ,Semantik” bzw. mit der ,gepflegten Semantik’ rekurriert Luhmann auf
Sprache und auch bei Foucault ist ein Diskurs oder gar ein Interdiskurs (Link) ohne die
Verwendung von Sprache nicht vorstellbar. Wenn Laute Worte, Worte Sidtze und Sétze
Texte hervorgebracht haben, so geht damit stillschweigend die Entwicklung eines
regulierenden Wissens einher”3, das weitere sinnvolle Ankntipfungen ermoglicht. Manche
dieser Texte werden von Gesellschaften als bewahrenswert eingestuft und deswegen
schriftlich fixiert oder - anders gesagt - in eine gepflegte Semantik tiberfiihrt. Bei Foucault
sind die Akteure, die einen solchen Prozess férdern, benannt als diejenigen, die freilich
immer tempordr und lokal gebunden Macht haben tiber das, was gesagt werden darf, zu
entscheiden. Gegenstand der Untersuchung sind also Texte, die auf dem beschriebenen
Weg in unsre Gegenwart gelangt sind.

Siegfried Jdger bietet in seiner ,Kritischen Diskursanalyse” eine Textdefinition, die
sich stark auf Foucault bezieht, dariiber hinaus auch Ansétze der Intertextualitdtsforschung

und - wenn vielleicht auch unbewusst - Ansédtze des New Historisicm berticksichtigt:

»Sie [die Texte] sind oder enthalten Fragmente eines (iiberindividuellen) sozio-historischen
Diskurses. Diese Elemente bezeichne ich als Diskursfragmente. Sie sind Bestandteile bzw.
Fragmente von Diskursstrangen (= Abfolge von Diskursfragmenten mit gleicher Thematik),
die sich auf verschiedenen Diskursebenen (= Orte von denen aus gesprochen wird, also
Wissenschaft, Politik, Medien, Alltag etc.) bewegen und in ihrer Gesamtheit den
Gesamtdiskurs einer Gesellschaft ausmachen, den man sich als ein grofies wucherndes

diskursives Gewimmel vorstellen kann [...].«74

Die Texte Erec, Nibelungenlied und Tristan konnen so als Teil eines sozio-historischen
Diskurses definiert werden, d. h. als Diskursfragmente. Allerdings diirfen sie nicht so
verstanden werden, als enthielten sie ausschliefslich Teile eines Diskurses - gemeint ist hier
nicht der Gesamtdiskurs. Vielmehr wiederholen sie selbst das »diskursive Gewimmel« des

Gesamtdiskurses, freilich in reduzierter Form in sich selbst. Sie konnen daher Beitrdge zu

73 Zum Verhiltnis zwischen Sprache und Semantik vgl. Lenza, Matthias: Semantik und Diskurs, 2010, S. 128.
»In »die leeren Formen der Sprache« (vgl. Foucault, Michel: Die Ordnung des Diskurses, 2003, S. 31) schreiben
sich somit spezifische Semantiken ein, die aus der Vielzahl sprachlich korrekter Sitze nur sehr wenige
Aussagen selektieren.«

74 Jager, Siegfried: Kritische Diskursanalyse. Eine Einfithrung, 2004, S. 117. Hier erwahnt Jager auch, dass das
,diskursive Gewimmel” Voraussetzung fiir den weiteren Verlauf des gesamtgesellschaftlichen Diskurses sei.
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unterschiedlichen Diskursen beinhalten, bleiben aber in ihrer Komplexitdt und damit in
ihrer Diskursvielfalt hinter dem Gesamtdiskurs zurtick.

Die Einordnung eines Textes in einen historisch zu bestimmenden Gesamtdiskurs
und die Aufnahme verschiedener Themen ist - dies sei nebenbei erwdhnt - nicht nur fiir den
Inhalt desselben von Bedeutung, sondern auch fiir dessen Entstehung. Ein Text kommt
niemals losgelost von den bereits vorhandenen zustande und damit auch nicht ohne
Anbindung an den je aktuellen Geamtdiskurs.”> Wenn der Zusammenhang in der Sprache
der Systemtheorie Luhmanns formuliert werden soll, darf man bei Texten daher nicht von
geschlossenen Systemen sprechen, sondern muss gerade ihre Offenheit feststellen und
analysieren.

Unklar diirfte das Verhiltnis zwischen den Begriffen ,Thema’ (Jager) und
,Dispositiv’ (Foucault, Link) sein. Wenn an das Sexualitdtsdipositiv bei Foucault gedacht
wird, so kann man sich der zwangsldufig thematischen Etikettierung desselben kaum
entziehen. Nach der Analyse des Dispositivs scheint es aber nicht korrekt zu sein, die beiden
Begriffe einfach reziprok zu substituieren. Dennoch stehen sie in einem Verhaltnis, das es
zu bedenken gilt. Fur Jager ist zundchst der Zusammenhang zwischen Text und Thema
evident und nicht zuletzt deswegen ist seine Theorie eine fiir die vorliegende Arbeit
praktikable Anwendung der von Foucault und Link vorgetragenen Positionen. Die

zentralen Stellen in Jagers , Kritischer Diskursanalyse” seien hier kurz zitiert:

»In Texten konnen mehrere Themen angesprochen sein, sodass thematisch in sich
geschlossene Diskurse (die ich als Diskursstrange bezeichne) sich nicht einfach aus Texten
zusammensetzen, sondern aus (thematisch einheitlichen) Diskursfragmenten, [...] Mit
Thema ist dabei hier der inhaltliche Kern eines Diskurses gemeint, der auf die
verschiedensten Weisen und wunter Anwendung verschiedenster formaler Mittel
(Strategien, Argumentationsfiguren, Satze und Worter) entfaltet sein mag. ,Thema” ldsst
sich auch als ,Kernaussage’ begreifen, der sich eine Fiille von Aussagen zuordnen lasst, die

zu dieser Kernaussage gehoren.«76

75 Siegfried Jager umschreibt das wie folgt (ebd.): »Das Haus wird von mehreren Menschen arbeitsteilig
gebaut, ein Text kdme niemals zustande, wenn sich der ,einsame Denker” nicht auf ihm mitgeteilte Gedanken
anderer Menschen in Gegenwart und Vergangenheit beziehen und stiitzen konnte, oder, anders gesagt: Wenn
er nicht in Diskurse eingebunden und verstrickt (gewesen) wire.«

76 Ebd. S. 126.
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Mit diesen Informationen ist es nun auch moglich, den Zusammenhang zwischen den
Begriffen ,Thema’ und ,Dispositiv’ genau zu bestimmen. Das ,Thema’ ist demnach die
inhaltliche Ausgestaltung des Dispositivs. Im Dispositiv wird ein Thema interdiskursiv
verhandelt und durch Macht intentional” strukturiert. Erst im Dispositiv wird damit
festgelegt, welche Aspekte des Themas besprochen werden sollen, welche (Spezial-
Diskurse im Interdiskurs Gehor finden und wer im interdiskursiven Geschehen welche
Beitrdge einbringen darf. Mit Link konnen wir hier anschliefen und von einem
hegemonialen Interdiskurs als Teil des Dispositivs sprechen. Daneben bestehen aber immer
auch nicht-hegemoniale Interdiskurse d. h. Gegendiskurse, die die Machtstrukturen und
Intentionen des hegemonialen Interdiskurses konterkarieren, also im Dispositiv etwas zum
Thema sagen, das eigentlich nicht gesagt werden darf. Das Dispositiv ist somit als
systematisches Kombinat einer horizontalen Achse der Spezialisierung und einer vertikalen
Achse der Stratifikation zu beschreiben, in dem prinzipiell alle Themen besprochen werden
konnen und in dem sowohl hegemonial elaborierte Interdiskurse als auch nicht-hegemonial
elaborierte Interdiskurse lokalisiert werden kénnen.”

Jager nennt die bereits eingefiihrten Begriffe (Diskursstrang, Diskursfragment und
Dikursebene) analytische Kategorien, die er zum Teil in Anlehnung an Links
Interdiskurstheorie zur weiteren Ausdifferenzierung eingefiihrt habe.” Die Kategorie der
Diskursebene ldsst es zu, die Position, aus der heraus in den Spezial- und Interdiskursen

gesprochen wird, nédher als soziale Orte zu bestimmen.80

77 ,Macht’ darf hier nicht im Sinne einer Allmacht verstanden werden, die das ganze diskursive Geschehen auf
ein oder mehrere Ziele hinlenkt, sondern muss pluralistisch aufgefasst werden. Es gibt nicht die eine
bestimmende und permanent existierende Macht, sondern die entstehenden und verschwindenden Michte.
»Die Analyse, die sich auf der Ebene der Macht halten will, darf weder die Souveranitit des Staates, noch die
Form des Gesetzes, noch die globale Einheit einer Herrschaft als urspriingliche Gegebenheiten voraussetzen;
dabei handelt es sich eher um Endformen. Unter Macht, scheint mir, ist zundchst zu verstehen: die
Vielfaltigkeit von Kraftverhiltnissen, die ein Gebiet bevolkern und organisieren; das Spiel, das in
unaufhorlichen Kampfen und Auseinandersetzungen diese Kraftverhiltnisse verwandelt, verstarkt, verkehrt;
die Stiitzen, die diese Kraftverhiltnisse aneinander finden, indem sie sich zu Systemen verketten - oder die
Verschiebungen und Widerspriiche, die sie gegeneinander isolieren; und schlieSlich die Strategien, in denen
sie zur Wirkung gelangen und deren grofle Linien und institutionelle Kristallisierungen sich in den
Staatsapparaten, in der Gesetzgebung und in den gesellschaftlichen Hegemonien verkérpern. Die
Moglichkeitsbedingung der Macht [...] liegt nicht in der urspriinglichen Existenz eines Mittelpunktes, nicht
in einer Sonne der Souverdnitdt, von der abgeleitet oder niedere Formen ausstrahlen; sondern in dem
bebenden Sockel der Kraftverhiltnisse, die durch ihre Ungleichheit unabldssig Machtzustidnde erzeugen, die
immer lokal und instabil sind.« Vgl. Foucault, Michel:Der Wille zum Wissen, 1983, S. 113f.

78 Vgl. Link, Jurgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 231.

7 Vgl. Jager, Siegfried: Kritische Diskursanalyse. Eine Einfiihrung, 2004, S. 159.

80 Vgl. ebd. S. 163.

24



Auf Grundlage dieser Definitionen von Text, Thema, Diskursstrang, Diskursfragment und
Diskursebene ladsst sich der Gegenstand der Studie nun konkret abgrenzen. Thema ist die
partnerschaftliche triuwe in der erzdhlenden Literatur um 1200. Identifizieren kann man jene
in den entsprechend thematisch einheitlichen Diskursfragmenten, die wiederum in den
jeweiligen Texten (Erec, Nibelungenlied, Tristan) aufgefunden werden konnen. Tatsdchlich
fassbar wird ein solches Fragment beispielhaft in der Erzihlung der Treueproben Enites
nach dem Schweigegebot ihres Mannes. Der thematische Zusammenhang der Fragmente
iiberschreitet die Grenzen der Texte und konstruiert einen Raum, in dem iiber die
partnerschaftliche triuwe gesprochen wird. Das, was von diesem Raum eingenommen bzw.
sowohl synchron als auch diachron umgrenzt wird, nennen wir mit Jager Diskursstrang.8!
Der Diskursstrang ist dabei nicht zwangsldufig nur Teil eines Interdiskurses, sondern wird
auch in den jeweiligen Spezialdiskursen verhandelt. Die Diskursebene beschreibt - nach
Jager - den sozialen Ort von dem aus diese oder jene Aussage getdtigt wurde. Die Ebenen
konnen zunidchst allgemein in spezial- und interdiskursive differenziert werden, um sie
sodann noch exakter lokalisieren zu konnen. In der modernen Wissensgesellschaft wird die
Einteilung dann etwa wie folgt vorgenommen: Zundchst kann man von der Ebene der
wissenschaftlichen Spezialdiskurse (Naturwissenschaft, Human- und Sozialwissenschaft,
Kultur- und Geisteswissenschaft) sprechen. Die sozialen Orte von denen aus dann
Aussagen getdtigt werden, konnen zum Beispiel Forschungseinrichtungen, Institute und
Universitdten, nattirlich in Verbindung mit den jeweiligen wissenschaftlichen Mitarbeitern,
sein. Im Zusammenspiel mit Spezialdiskursen konnen auf einer weiteren Ebene
Interdiskurse (Populdrwissenschaft, Literatur) entstehen, deren Aussagen von anderen
sozialen Orten gemacht werden. Als Beispiele sei hier auf die sich in der
Populdrwissenschaft engagierenden Wissenschaftler oder sog. ,freien” Schriftsteller

verwiesen, deren sozialer Ort durch ein entsprechendes Milieu zu definieren wére.82

81 Ebd. S. 160. »Ein Diskursstrang besteht aus Diskursfragmenten gleichen Themas. Er hat eine synchrone und
eine diachrone Dimension. Ein synchroner Schnitt durch einen Diskursstrang hat eine gewisse qualitative
(endliche) Bandbreite. Ein solcher Schnitt ermittelt, was zu einem bestimmten gegenwirtigen oder fritheren
Zeitpunkt bzw. jeweiligen Gegenwarten ,gesagt’ wurde bzw. sangbar ist bzw. war. In ihrer historischen
Dimension sind Diskursstringe Abfolgen von Mengen thematisch einheitlicher Diskursfragmente, oder
anders: thematisch einheitliche Wissensfliisse durch die Zeit.«

82 Zu nennen wdre beispielhaft ein Autor wie Thomas Mann, der etwa in seinem Doktor Faustus auf einen
musiktheoretischen- und in seinem Roman Joseph und seine Briider auf einen altertumswissenschaftlichen
Spezialdiskurs (Agyptologie, Archdologie usw.) rekurriert.
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Bei der Verhiltnisbestimmung zwischen Spezial- und Interdiskursen muss darauf
hingewiesen werden, dass nicht von einer prinzipiellen Prdexistenz der Spezialdiskurse
ausgegangen werden darf. Im Anfang waren daher nicht die Spezialdiskurse, sondern wir
finden uns immer schon im Zusammenspiel der beiden Diskurstechniken wieder. Jager
scheint die Relation anders zu definieren, wenn er schreibt: »Zugleich flielen stdndig
Elemente der wissenschaftlichen Diskurse (Spezialdiskurse) in den Interdiskurs ein.«83 und
damit wohl eher nicht auf ein reziprokes Verhiltnis verweist. Im Gegensatz dazu soll hier
die Erkenntnis bestimmend sein, dass nicht nur die Interdiskurse von den Spezialdiskursen

beeinflusst werden, sondern auch umgekehrt.

II1.2 Literatur als Interdiskurs
Bevor dariiber reflektiert werden soll, inwiefern die Theorien von Luhmann, Foucault und
Link auf die Wissensproduktion um 1200 angewendet werden kénnen bzw. inwieweit diese
Theorien dabei helfen, festzustellen, tiber was eigentlich in Bezug auf die partnerschaftliche
triuwe gesprochen wird, muss eine stillschweigend gemachte Annahme bedacht werden.
In den vorangegangenen Uberlegungen wurde bisher die Literatur genannt, wenn es
darum ging den Begriff des Interdiskurses inhaltlich zu fiillen. Konkret wurde mit Jirgen
Link behauptet, dass es moglich sei, Literatur als einen Interdiskurs zu definieren.?* Diese
Annahme gilt es nun zu belegen oder, wenn nétig, zu korrigieren. Die Interdiskurstheorie8?
setzt an der schon bei Foucault zu identifizierenden Differenz zwischen Spezial- und
Interdiskurs an.8 Nach Geisenhansliike habe sich Foucault gerade in seinen frithen

Schriften immer wieder zur Funktion der Literatur als Gegendiskurs gedufiert. Zum einen

8 Ebd. S. 159.

84 Vel. Link, Jurgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 230.

8 Zur literaturwissenschaftlichen Orientierung bei Jiirgen Link vgl. Link, Jiirgen: Elementare Literatur und
generative Diskursanalyse, 1983; Link, Jiirgen: Literaturanalyse als Interdiskursanalyse, 1988; Link,
Jiirgen/Link-Heer, Ursula: Diskurs, Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990.

Zur kultur- und medienwissenschaftlichen Orientierung bei Rolf Parr und Matthias Thiele vgl.: Parr, Rolf:
Borse im Ersten, 2007. Parr, Rolf/Thiele, Matthias: Eine »vielgestaltige Menge von Praktiken und Diskursen,
2004. Parr, Rolf/Thiele, Matthias: Eine Bibliographie zu den Konzepten >Interdiskurss, >Kollektivsymboliks,
und >Normalismus« sowie einigen weiteren Fluchtlinien, 2005.

86 Vgl. dazu: Parr, Rolf: Interdiskurstheorie/Interdiskursanalyse, 2008, S. 202. »Einzelne Diskurse sind bei
Foucault dadurch bestimmt, dass sie sich auf je spezielle Wissensausschnitte beziehen, deren Grenzen durch
Regulierungen dessen gebildet werden, was sagbar ist, was gesagt werden muss und was nicht gesagt werden
kann, sowie durch ihre je spezifische Operativitdt. Dariiber hinaus hat Foucault in der Archiologie des
Wissens jedoch auch die mehreren Diskursen gemeinsamen Regularititen in den Blick genommen und
beispielsweise von den Analogien in den Aussageverfahren der allgemeinen Grammatik, der Analyse der
Reichtiimer und der Naturgeschichte im klassischen Zeitalter der Aufkldrung als »interdiskursive(r)
Konfiguration« bzw. »determinierte(r) Gesamtheit diskursiver Formationen« (AW, 225) gesprochen.«
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grenzt Foucault allerdings die Reichweite seiner Theorie ein, indem er explizit von
moderner Literatur als Referenzpunkt spricht®?, zum anderen sind seine AufSerungen zur
Literatur insgesamt wohl nicht mit dem theoretischen Anspruch der Diskursanalyse zu
vereinbaren, d. h., es kann bei ihm wohl nicht von einer einheitlichen Literaturtheorie
gesprochen werden.® Die Interdiskursanalyse orientiert sich zwar an der Diskurstheorie
Foucaults, entwickelt dann aber auch Ansétze, die als eigenstdndige Leistung eingeschétzt
werden miissen.8?

Interdiskurse gibt es, weil Wissen disparat und damit tiberkomplex ist. Je mehr
dieses Wissen auseinanderdriftet und damit Komplexitdt zunimmt, desto mehr wird die
komplexitdtsreduzierende Funktion von Interdiskursen gebraucht. Eine tatsdchliche
Totalisierung des Spezialwissens erscheint dagegen insbesondere in der Moderne als
abwegiges Unterfangen. Die permanent wachsende Komplexitit evoziert durch
Spezialisierung bzw. funktionale Differenzierung erfordert daher die Bildung von
Mechanismen, die Spezialwissen integrativ behandeln und damit Komplexitdt effizient
reduzieren.? Rolf Parr schreibt der Literatur eine solche Funktion zu, indem er sie neben
Religion, Philosophie, den Weltanschauungen der zweiten Halfte des 19. Jhs. und den
modernen Mediendiskursen als einen Spezialdiskurs beschreibt, der auffillig stark auf
interdiskursive Integration hin angelegt sei.?! Demnach ist Literatur nicht per se ein
Interdiskurs, sondern ein Spezialdiskurs der interdiskursiv zwischen Spezialwissen
vermittelt bzw. »die Funktion interdiskursiver Re-Integration in ganz besonderem Mafie«%2
zu {ibernehmen in der Lage ist.

Die Interdiskursanalyse bleibt allerdings nicht bei der Feststellung ihres
Gegenstandes, sondern mochte zudem Impulse fiir die Analyse von Literatur liefern. In
dem Aufsatz , Diskurs/Interdiskurs und Literaturanalyse” bestimmen Link und Link-Herr
mit der Literaturanalyse als Interdiskursanalyse ihr Ziel mit zwei konkreten

Fragerichtungen:

87 Vgl. Geisenhansliike, Achim: Foucault in der Literaturwissenschaft, 2007, S. 70.

8 Darauf weisen Geisenhansliike und Wunderlich hin. Vgl. dazu Geisenhansliike, Achim: Foucault und die
Literatur. Eine diskurskritische Untersuchung, 1997; Wunderlich, Stefan: Michel Foucault und die Frage der
Literatur, 2000.

8 Vgl. Geisenhansliike, Achim: Foucault in der Literaturwissenschaft, 2007, S. 73.

% Zum beschleunigten Auseinanderdriften von Wissen und den damit verbundenen Parallelen vgl. Parr, Rolf,
Interdiskurstheorie/Interdiskursanalyse, 2008, S. 203.

91 Vegl. ebd. S. 204.

92 Ebd. S. 205.
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»EBrstens untersucht sie (in generativer Absicht) die Entstehung literarischer Texte aus einem
je historisch-spezifischen diskursintegrativen Spiel. [...] Zweites geht es um die besondere
Subjektivierung des Integral-Wissens: In (stets interdiskursiv konstituierten) , elementar-
literarischen Formen” wie Figuren (etwa als >Charakteren<), Subjekt-Situationen,
Argumentations- und Narrations-Schemata, Symbolen, Deskriptionen usw. verwandelt der

literarische Diskurs ein Integral-Wissen in subjektiv applizierbare ,Vorgaben’.«*

Die Frage nach der Entstehung literarischer Texte aus einem je historisch-spezifischen
diskursintegrativen Spiel wird in der vorliegenden Arbeit auf zweierlei Weise konkretisiert.

Es kann erstens dabei nicht darum gehen, wie die drei Erzdhlungen als Kunstwerke,
d. h. als abgeschlossene Systeme entstanden sind, sondern, wie die dort vorkommenden
Aussagen zur partnerschaftlichen triuwe im integrativen Spiel der Diskurse gemacht
wurden. Zentral erscheint hier vor allem die Erkenntnis, dass bei diesen Systemen gerade
ihre strukturelle Offenheit fiir den Austausch mit anderen textualen Systemen wesentlich
ist. Anders gesagt, geht es dabei um Intertextualitit - die Parr als Spezialfall von
Interdiskursivitdt beschreibt® - und damit um die in den Texten festzustellenden Reflexe
auf die Stimulierung durch Spezialdiskurse. Intertextualitdt kann somit nicht nur evidente
Beziehungen zwischen Texten wie zum Beispiel die der Para-, Meta-, Hyper- oder
Architextualitit meinen, sondern jede Form der Beziehung zwischen Texten und
Textteilen.%

Wenn wir im Folgenden die Aussagen zur partnerschaftlichen fides im
Spezialdiskurs der Theologie betrachten und sie mit der Analyse der Aussagen zur
partnerschaftlichen triuwe im Interdiskurs der hofisch-narrativen Literatur ins Verhiltnis

setzen wollen, so erwarten wir die Moglichkeit, Interferenzen, Briiche und Verwerfungen®

% Vgl. Link, Jurgen/Link-Heer, Ursula: Diskurs/Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990, S. 95.

9% Zum Zusammenhang zwischen Interdiskurstheorie und Intertextualitit: »Uber den engeren
Gegenstandsbereich der Literatur hinaus stellt die Interdiskurstheorie damit nicht nur ein Modell fiir den
komplexen Funktionszusammenhang von Literatur, Spezialdiskursen und Gesamt-Kultur bereit, sondern
liefert zudem einen Beitrag zur Debatte um Intertextualitit, die dann lediglich als Spezialfall von
Interdiskursivitidt zu verstehen wére.« Parr, Rolf, Interdiskurstheorie/ Interdiskursanalyse, 2008, S. 206.

% Vgl. Keller, Johannes: Intertextualitéit (Foucault-Handbuch), 2008, S. 180f. Hier skizziert Keller die Spielarten
der Intertextualitit nach Gérard Genette, der statt von Intertextualitit von Transtextualitidt spricht.
Transtextualitét sei das, was einen Text »in eine manifeste oder geheime Beziehung zu anderen Texten bringt«.
Vgl. Genette, Gérard: Palimpseste, 1993, S. 9.

% Vgl. Parr, Rolf, Interdiskurstheorie/Interdiskursanalyse, 2008, S. 206.
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feststellen zu konnen. Diese Zusammenhénge, Kontinuitdten und Diskontinuitdten konnen
sowohl auf synchroner als auch auf diachroner Ebene betrachtet werden.

Zweitens kann mit Link/Link-Heer Foucault durch die Feststellung der Operativitit
der literarischen Interdiskursivitdt und konkret durch die Moglichkeit der Subjektivierung
von Wissen ergdanzt werden. Die Subjektivierung geschehe demnach sodann »mittels der
Produktion von er-lebbaren Applikations-Vorgaben«.%” Im Interdiskurs ist es moglich,
Wissen resultierend aus Spezialdiskursen zu subjektivieren, weil in der Literatur erlebbare
Anwendungsvorgaben hergestellt werden. Damit rekurrieren wir wieder auf die
grundsatzliche Funktion von Interdiskursen, die in der Reduktion von Komplexitat besteht.
Es bleibt nicht bei einem abstrakten Spezialwissen des theologischen Diskurses, sondern
das dort vorgefundene Wissen wird zur Anwendung gebracht bzw. dessen Anwendbarkeit
im interdiskursiven Geschehen tiberpriift.

Wenn wir uns der Literatur als Interdiskurs nidhern, wird sukzessive die extreme
Komplexitadt derselben deutlich. Was analysiert werden muss, ist zunédchst die funktionale
Differenzierung des Wissens in Spezialdiskursen und dann die Reintegration dieses
Wissens in Interdiskursen.

Dabei muss immer mitbedacht werden, dass der Diskurs bei Foucault nicht auf eine
auflerdiskursive Wirklichkeit verweist, sondern die historisch-sozialen Gegensténde (z. B.
,Wahnsinn” oder ,Sex’) erst produziert. Die partnerschaftliche triuwe ist als sozialer
Gegenstand keine den Spezial- und Interdiskursen vorgangige Realitdt, sondern sie wird
erst durch dieselben gemacht. Der Zusammenhang kann mit Jan-Dirk Miillers Vorschlag

einer Strukturierung des Imagindren deutlicher herausgestellt werden:

»Literarische Texte sind imagindre Ordnungen zweiten Grades; d. h. sie sitzen auf
imagindren Ordnungen ersten Grades auf, zitieren sie, tiberfithren sie in besondere
Konfigurationen, erproben ihren Spielraum, pointieren ihre blinden Flecken oder
Widerspriiche und wirken auf sie zuriick. Sie unterscheiden sich von sonstigen
Artikulationen des gesellschaftlich Imagindren dadurch, dass sie an besondere

Gattungsmuster und Diskurstraditionen gebunden sind. Auch diese sind Teil des

9 Link, Jurgen/ Link-Heer, Ursula: Diskurs/Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990, S. 92.
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Imagindren einer historischen Epoche und mdiissten als besonderer Bereich ihres outillage

mental beschrieben werden.«%

Gerade im ,Spielraum’ des Imagindren ist es nun nicht nur moglich, dass auf
Nichtbeachtetes und Widerspriichliches hingewiesen wird, sondern die Imaginationen
zweiten Grades - ich deute sie als Interdiskurse - sind auch in der Lage, auf die
Imaginationen ersten Grades - ich deute sie als Spezialdiskurse - zurtickzuwirken. Nicht
nur werden die Interdiskurse - wie bei Jager? - einseitig als Wirkung der Spezialdiskurse
verstanden, sondern es muss vielmehr von einem reziproken Verhéltnis der beiden Ebenen
ausgegangen werden.

Die Rede von den Spezialdiskursen als Imaginationen ersten Grades mag vor dem
Hintergrund der Wissenschaftlichkeit dieser Diskurse zundchst etwas deplaciert scheinen,
da Imaginéres in der Regel auf Literatur beschrankt wird.1® Jan-Dirk Miiller griindet seinen
Vorschlag zur Struktur des Imagindren allerdings auf ein weiteres Konzept, das »das
Gesamt der Muster und Modelle in denen Wirklichkeit angeeignet, interpretiert und
strukturiert wird« als das »gesellschaftlich Imagindre« 191 bezeichnet. Auch in den
wissenschaftlichen Spezialdiskursen wird prinzipiell nichts Anderes getan, als dass durch

Muster und Modelle Wirklichkeit angeeignet, interpretiert und strukturiert wird.

II1.3 Exkurs: Missverstindnisse. Die Dichotomie zwischen Realem und Vorgestelltem
oder die Literatur als fingierte Verarbeitung des Imaginierten

Wie eben angedeutet, soll fiir die vorliegende Untersuchung nicht eine Prdmisse
bestimmend sein, in der bei einer »Dichotomie zwischen ,Realem’ und blof3
,Vorgestelltem’«102 geblieben wird, in der also nur das ,Reale’ ,Vorgestelltes’ evozieren kann
und nicht umgekehrt. Das Festhalten an jener Dichotomie wird insbesondere dann
problematisch, wenn wie zum Beispiel in Riidiger Schnells Studie tiber die Sexualitdt und
Emotionaltidt in der vormodernen Ehe nicht nur die Analyse der Diskurse als Intention

ausgegeben wird, sondern auch das Auffinden dessen, was vor- oder aufSerhalb derselben

9 Miiller, Jan-Dirk: Hoéfische Kompromisse, 2007, S. 12.

9 Vgl. Fufinote 50.

100 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Hofische Kompromisse, 2007, S. 9f.
101 Ebd.

102 Ebd. S. 11.
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zu finden sei. Ziel Schnells ist es, »die vorhandenen Diskurse auf eine mogliche verdeckte
bzw. ausgeklammerte soziale Realitdt hin zu befragen«!%. Durch ein ,Gegen-den-Strich-
Lesen” soll es moglich sein, vom zugleich konstruierenden und konstruierten Diskurs auf
die tatsdchliche Realitit zu schlieSen, d. h. auf eine »vor- und auflerdiskursive
Wirklichkeit«1%4. Problematisch ist dieser Ansatz grundsitzlich, weil das Ergebnis der
Analyse Erkenntnisse sein sollen, die mit dem scheinbar gewdhlten Instrumentarium
(Diskurstheorie Foucaults) prinzipiell nicht zu vereinbaren sind. Man kann mit Foucault
nicht nach einer auferdikursiven Wirklichkeit suchen, weil alle Wirklichkeit immer schon
diskursiv vermittelt ist und damit alles aufierdiskursive als Trugbild entlarvt werden muss.

Wenn - wie bei Schnell - mit einem unvermittelten Aufien gerechnet wird, resultiert
daraus in der Regel eine Abwertung der literarischen Texte in Bezug auf deren Quellenwert.
Man rechnet dann bei ihnen mit einer geringeren Zuverldssigkeit als bei anderen
Dokumenten. Dieser Einwand habe aber nach Miiller nur unter der Voraussetzung seine
Giiltigkeit, solange man »in den literarischen Werken unmittelbar Auskunft {iber das zu
einer Zeit Gedachte oder Imaginierte sucht und sie mit dem anderwarts kollektiv Gedachten
und Imaginierten vergleicht, statt die Literatur als dessen fingierte Verarbeitung zu
verstehen«1%. Ziel der Untersuchung von Literatur sollte es zwar sein, dieselbe in den
zeitgenossisch auftretenden Diskursen zu kontextualisieren, aber nicht, um bei diesen einen
hoheren »Grad an Wirklichkeit«1% zu konstatieren, sondern um zu verstehen, wie Literatur
als Interdiskurs bzw. als fingierte Verarbeitung des Imagindren wirkt, sich also zum Beispiel
affirmativ oder subversiv zu den Aussagen verhidlt, die in den begleitenden Diskursen
produziert werden.

Ich folgen in der vorliegenden Arbeit der Erkenntnis, in der Diskurse »als im strikten
Sinne materielle Produktionsinstrumente verstanden«1%” werden. Die Diskurse schaffen die
von ihnen behandelten sozialen Gegenstidnde erst. Die partnerschaftliche triuwe wird nicht
als etwas gesucht, das dem theologischen Spezialdikurs oder dem hofisch-literarischen
Interdiskurs vorgangig ist oder eine Realitdt auflerhalb dieser Diskurse hat, sondern als
etwas, das durch die fokussierten Diskurse produziert wird. Mit dem eingangs erwédhnten

Zitat von Moritz Bafiler (»Einen neohistorischen Text schreiben heifit: Sinn machen.«)

103 Schnell, Riidiger: Sexualitdt und Emotionalitit in der vormodernen Ehe, 2002, S. 11.
104 Ebd.

105 Miiller, Jan-Dirk: Hofische Kompromisse, 2007, S. 12.

106 Ebd.

107 Parr, Rolf: Diskus, 2008, S. 234.
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konnen wir sagen: Wir machen Sinn indem wir einen diskursiv hergestellten sozialen Sinn
(oder Gegenstand) analysieren d. h., die Entwicklung seiner Herstellung im

diskursintegrativem Spiel beschreiben. Was wir betrachten ist daher bereits gemachter Sinn.

II1.4 Spezialdiskurse im Hochmittelalter

Wie bereits mehrfach angedeutet, fufSt das mit Luhmann, Foucault und Link erarbeitete
Konstrukt auf einer Gesellschaft, die ihr Wissen und sich selbst funktional differenziert hat.
Damit einhergehend wird daher konstatiert, dass eine Wandlung in der Strategie der
Differenzierung stattgefunden habe. Fiir Luhmann organisiert sich vor dem 18. Jahrhundert
die Gesellschaft eher in Form von hierarchischer Stratifikation und danach eher als
funktionale Differenzierung.1%® Neben der Gesellschaft organisiert sich auch das Wissen
neu, indem es zunehmend unmoglich erscheint, ein sich in seine kleinsten Teilchen
aufspaltendes Spezialwissen in Form einer Totalisierung integrativ zu behandeln.

Mit der Feststellung eines solchen Prozesses stellt sich die Frage, ob nicht die
Anwendung der Begriffe Spezialdiskurs, Interdiskurs und die sich darauf beziehende
Definition von Literatur auf hochmittelalterliche Gegenstinde einen Anachronismus
bedeuten, der den Blick auf dieselben eher verstellt als erhellt. Wird hier nicht eine Theorie,
die sich auf moderne Literatur bezieht, auf etwas appliziert, das nicht in ihrem
Verfuigungsbereich liegt? Konnen wir um 1200 mit dem Vorkommen von Spezial- und
Interdiskursen oder gar tiberhaupt mit verschiedenen Diskursen rechnen und damit die
partnerschaftliche triuwe als diskursiv produzierten sozialen Gegenstand betrachten? Ist es
moglich, einen theologischen Diskurs von einem rechtlichen oder ©konomischen
abzutrennen, und kann die im Hochmittelalter verfasste volkssprachliche Literatur als
interdiskursives Geschehen bezeichnet werden? Link und Link-Heer bieten dazu folgenden

Briickenschlag an:

»Obwohl es vor der modernen Literatur, (...) im strengen Sinne noch keine >Literatur« gab,

gab es aber seit jeher Diskurse (allerdings stets in Symbiose mit anderen, vor allem

108 Vegl. Link, Jirgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 225. Link weist hier zudem darauf hin, dass
Luhmann immer wieder vorgeworfen wurde und wird, dass er die Einteilung der Gesellschaft vor dem 18.
Jahrhundert als hierarchische Stratifikation und danach als funktionale Ausdifferenzierung zu kategorisch
vornehme und damit nicht beachte, dass es auch schon vor dem 18. Jahrhundert funktionale
Ausdifferenzierung gegeben habe bzw. nach dem 18. Jahrhundert hierarchische Stratifikation. Das wollte
Luhmann sicher nicht behaupten, so Jiirgen Link.
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religiovsen Diskursen), die man wie folgt kennzeichnen konnte: in ihnen werden
entsprechend einer dominanten ,delectare” -Funktion subjektive Situationen,
Verwicklungen usw. (insbesondere Eros und Kampf) zur Unterhaltung eines Publikums
durchgespielt. Alles Wissen wird darin subjektiviert und als eine Art Vor-Lust fiir (nicht-

spezielle, lebensweltliche) subjektive Applikationen des Publikums parat gestellt.«1%°

Die »literarische Funktion, mittels der Produktion von er-lebbaren Applikationen Wissen
zu subjektivieren«!19, wird damit von Link/Link-Herr nicht nur fiir die moderne Literatur
reklamiert, sondern auch auf Texte, die um 1200 entstanden sind, tibertragbar. Wenn dieser
Transfer so moglich sein sollte!!l, konnte man davon ausgehen, dass es durch die Rezeption
des Erecs, des Nibelungenliedes und des Tristans moglich ist, Wissen integrativ zu behandeln.
Im ersten Teil des angefiihrten Zitates werden aber auch die Probleme deutlich, die sich
durch einen Theorietransfer ergeben.

Wohl gab es auch schon im Hochmittelalter unterschiedliche Diskurse. Allerdings
kann man zundchst nicht einfach wie in der Moderne von einer weitgehenden
Selbststandigkeit der einzelnen Diskurse ausgehen. Sowohl in der grundsitzlichen
Ausbildung in Form des Triviums, des Quadtriviums oder in den sich anschliefenden
Wissenschaften (Theologie, Medizin und Recht) ldsst sich jeweils ein symbiotisches
Verhdltnis zu den religiosen Diskursen feststellen. Wir werden also nicht mit
Spezialdiskursen im gegenwdrtigen Sinne konfrontiert, wobei auch heute nicht davon
gesprochen werden kann, dass dieselben iiberhaupt keine Symbiosen eingehen wiirden.
Vielmehr sollte man doch gerade nach der Analyse des Dispositivs bei Foucault und Link
davon sprechen, dass Spezialdiskurse auch gegenwartig hdufig von dem gepragt sind, was
nach einem {ibergeordneten Diskurs sag- und wissbar ist und sie sich damit nicht so
asymbiotisch verhalten, wie man vielleicht annehmen mag. Ein wesentlicher Unterschied
ist also nicht darin zu sehen, dass die hochmittelalterlichen Diskurse Verbindungen
eingehen und die modernen nicht, sondern darin, dass die dlteren sehr haufig in einem

Verhiltnis zu den dezidiert religiosen Diskursen stehen.!? Wie dieses Verhdltnis aussieht,

109 Vgl. Link, Jirgen/ Link-Heer, Ursula: Diskurs/Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990, S. 93.

110 Ebd. S. 92.

M Link/ Link-Heer sind keine ausgewiesenen Experten fiir mediédvistische Fragen. Deswegen ist die These
mit Vorsicht anzuwenden und miisste breiter diskutiert werden.

12 Andere pragende Diskurse wiren z. B. weltliche Macht- und Herrschaftsdiskurse, die sich aus einem alten
adligen Selbstverstindnis oder auch aus pagan-antiken Traditionen speisen.
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ob sich also die Spezialdiskurse!?® affirmativ oder subversiv gegeniiber den religiosen
Diskursen verhalten, ist eine andere Frage. Spezialdiskurse sind somit auch schon im hohen
Mittelalter existent bzw. erleben gerade in der Zeit um 1200 einen enormen Schub der
Differenzierung.

In der Summenliteratur des Mittelalters lassen sich die Auswirkungen der
Wissensdifferenzierung besonders gut fassen. Zundchst mag das Anliegen, Wissen
enzyklopddisch zu biindeln, wie zum Beispiel in den Etymologiae des Isidor von Sevilla
(gest. 636) oder in De rerum naturis des Rabanus Maurus (gest. 856) eher die gegenldufige
Tendenz und daher den Versuch das Wissen zu totalisieren, belegen als die Differenzierung
desselben. Im Falle der Enzyklopédie des Rabanus Maurus kann - dies sei nebenbei erwdhnt
- gezeigt werden, wie bestimmend die theologischen Diskurse fiir alle Sammlungen des
Wissens und dessen Produktion waren. In De rerum naturis wird das gesamte Wissen auf
Gott hin ausgerichtet, dessen Schopfungsordnung letztlich Zielpunkt allen Erkennens
bleibt.114

Der Bedeutungswandel des Begriffs ,Summa’ ist insgesamt fuir die beiden
Behandlungen des Wissens (Totalisierung oder Spezialisierung) aufschlussreich bzw.
vermag es, die gegenldufigen Tendenzen zusammenzufassen. Zunidchst wurde unter
,Summa’ »noch das umfassende, aber ungeordnete Wissen in seiner Gesamtheit
verstanden«115, Im Verlauf des 12. und 13. Jahrhunderts dndert sich das offensichtlich
grundlegend, denn »nunmehr kennzeichnet ,Summa’ als wissenschaftstheoretischer und
methodologischer Begriff [...] ein Lehrbuch, das - im scholastischen Unterricht beheimatet
- im Wissen um das Ganze zu dessen sachlicher Durchdringung und inneren Gliederung
fuhrt«116. In solchen Summen organisieren alle damals schon institutionell bestehenden
Fakultiten wie Theologie, Jurisprudenz und Medizin ihr Wissen. Beispiele fiir bekannte
Produktionsorte solcher Literatur waren etwa die im Laufe des 11. Jahrhunderts sich
etablierende medizinische Fakultit in Salerno oder die im selben Jahrhundert entstandene

Rechtsschule von Bologna.

113 Zu fragen wire, ob man dann eigentlich noch von Spezialdiskursen sprechen sollte.

114 Vel. Tinnefeld, Franz: Zu Begriff und Konzepten des Enzyklopaddismus in Byzanz, 1999, S. 143.

115 Knoch, Wendelin: Die theologische Summa: Zur Bedeutung einer hochmittelalterlichen Literaturgattung,
1999, S. 152.

116 Ebd.
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Aber auch in solchen Diskursen, die zunédchst noch hauptsdchlich symbiotisch existierten,
wie zum Beispiel die Okonomie und Philosophie, griff man mehr und mehr auf die Form
der ,Summe’ zuriick. 1’7 Anhand der Bedeutungsentwicklung des Begriffs und des
Verweises auf die ,Enzyklopddie’ lassen sich also sowohl Tendenzen der Totalisierung von
Wissen feststellen als auch, gegenldufig dazu, Tendenzen der Differenzierung und
Spezialisierung. In den Summen aus dem 12. und 13. Jahrhundert wird zwar Wissen
totalisiert - man macht sich das Wissen seines Faches bewusst -, aber dadurch auch

gleichzeitig differenziert - man grenzt sich gegeniiber den anderen Féachern ab.

I11.4.1 Mogliche Entwicklung eines Spezialdiskurses am Beispiel des decretum gratiani
Am Beispiel des decretum gratiani ist es moglich, nachzuvollziehen, wie sich der
Spezialdiskurs des kanonischen Rechts aus den religiosen Diskursen herausgeldst hat. Uns
liegt darin ein Beispiel daftir vor, wie sich das Wissen bereits im 12. Jahrhundert spezialisiert
hat und ,neue’ Diskurse entwickelt wurden. Wie schon erwahnt, bleiben die religiosen
Diskurse durch das Hoch- und Spatmittelalter hindurch Referenzpunkte fiir alle anderen
Diskurse. Nun aber beginnen sich diese symbiotischen Verhiltnisse, wenn schon nicht
ganzlich aufzuldsen, so doch zumindest zu lockern.

In seinem Aufsatz ,,Gratian und das Kirchenrecht in der mittelalterlichen Theologie”
referiert Stephan Haering auf die klassischen Werke zur Quellen- und Literaturgeschichte
des kanonischen Rechts und stellt fest, dass es im ersten Jahrtausend n. Chr. weder eine
»eigentlich ~systematische Erfassung« noch ein »systematisches Gebdude des
Kirchenrechts« 118 gegeben habe. Die Gregorianische Reform bewirkte insofern
Verdnderungen, als dass nun Sammlungen vorgenommen wurden, die das Ziel hatten, die
Umsetzung der Reform zu beférdern. In dieser Linie steht das decretum gratiani, worin
Gratian nicht nur Rechtstexte sammelt und zusammenstellt, sondern auch kommentiert.11°

Nach Haering sei es die oberste Intention Gratians gewesen, das Kirchenrecht zu
vereinheitlichen. Dies tut er, indem er versucht, vorhandene Widerspriiche der
vorliegenden Rechtstexte argumentativ zu beseitigen. Sichtbar wird damit ein Vorgehen,

das den vermutlich entscheidenden Impuls dafiir gibt, dass sich in der Folgezeit das

17 Vgl. L. Hodl, Summa. In: LThK, Bd. 9, 2. Aufl. (1964), Sp. 1164-67, hier: Sp. 1164.

118 Haering, Stephan: Gratian und das Kirchenrecht in der mittelalterlichen Theologie, 2006, S. 22.

119 Vgl. Haering, Stephan: Gratian und das Kirchenrecht in der mittelalterlichen Theologie, 2006, S. 22. Zu
Aufbau und Eigenheiten des decretum gratiani vgl. ebd. S. 24-27.
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kanonische Recht sukzessive als eigenstdndiger Diskurs etablieren kann. Die Arbeiten des
Magisters aus Bologna stofien nicht nur die Differenzierungstendenzen bezogen auf das
Kirchenrecht an, sondern sie evozieren gleichzeitig auch ein Interesse am weltlichen Recht.
Bald wird daher das wiederentdeckte corpus iuris civilis neu rezipiert und kommentiert, was
letztlich die Initiation der Jurisprudenz als eigestandigen Diskurs bedingt.

Das Phianomen der angesprochenen Symbiose (religiose und andere Diskurse) kann

- so zeigt es die Diskussion um Gratian - nicht nur auf Ebene einzelner Facher beobachtet
werden, sondern auch auf Ebene der Person. Gratian kann dann einerseits sowohl exklusiv
fur die Theologie als auch fiir die Jurisprudenz reklamiert werden. Andererseits ist es aber
auch moglich, die Spezialdiskurse gewissermafien in die Person hineinzuverlegen.1?0 Beide
Positionen diirfen - so Haering - nicht exklusiv auf Gratian bezogen werden, sondern
miissen jeweils integrativ behandelt werden. Demnach scheint es verfehlt, Gratian
ausschlieSlich als Theologe oder als Jurist zu bezeichnen.? Obwohl sich Gratian in seiner
Argumentation sehr hdufig auf die Heilige Schrift bzw. auf deren Kommentatoren bezieht
und zudem zweifellos theologisch argumentiert, »betreibt er damit zugleich Fortbildung
des Rechts«122 und verweist so auf sein Anliegen als Jurist.
Nach Gratian bleibt die Frage nach dem Kirchenrecht als Teil der Theologie virulent und es
finden sich dazu weiterhin gegensatzliche Meinungen.'?3 Festhalten kann man aber, dass
sich im 12. und 13. Jahrhundert das Kirchenrecht, und als Nebeneffekt auch das weltliche
Recht, aus der engen Symbiose mit den religiosen Diskursen zu losen vermag.

Parallel zu diesen Tendenzen der Verselbststindigung von Kirchenrecht und
weltlichem Recht verlduft eine Emanzipation des Symbiose gewédhrenden Diskurses. Auch
die Theologie selbst prdsentiert sich in dieser Zeit mehr und mehr als eigenstidndige
Wissenschaft, worauf nicht zuletzt der Bedeutungswandel des Begriffs ,Theologie’

schliefden ldsst: Stand er »vorher sowohl fiir das Wort Gottes als auch fiir alles, was mit dem

120 Auch in der Gestalt des idealtypischen Lehrers wird Wissen auf dessen Person bezogen und integrativ
behandelt. In der personalen Wissensvermittlung ist es dieser Lehrer und nicht in erster Linie die Biicher und
Schriften, die Wissen weitergeben. Vgl. Kintzinger, Martin: Wissen wird Macht, 2003, S. 39.

121 Dazu bemerkt Haering: »Gratian war also wohl doch weniger ein produktiver Theologe, wie Stephan
Kuttner gemeint hatte, sondern eher ein kirchenrechtlicher Sammler mit einer ausgeprégteren juristischen
Methodik, als dies bei seinen Vorgangern der Fall gewesen ist. Ihn ausschliefilich als Theologen zu bezeichnen,
ist wohl ebenso falsch wie ihn exklusiv als Juristen zu qualifizieren.« Vgl. Haering, Stephan: Gratian und das
Kirchenrecht in der mittelalterlichen Theologie, 2006, S. 26.

12 Ebd. S. 27.

123 Vgl. ebd. S. 27-30.
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Heiligen zu tun hatte, so wird er jetzt zum Begriff einer selbstindig definierten

Wissenschaft«124.

I11.4.2 Spezialdiskurse im wdlschen Gast Thomasins von Zerklaere

Zeugnisse tiber die Ausdifferenzierung des Wissens in unterschiedlichen Diskursen finden
sich nicht nur in den Werken der Gelehrten, die einen entscheidenden Anstof3 fiir das
jeweilige Fach bewirkten, sondern auch in der volkssprachlichen Literatur des Mittelalters.
Thomasin von Zerclaere bezieht in seinem zu Beginn des 13. Jahrhunderts verfassten
wilschen Gast die Facher divinitas und physica auf Seele und Leib. Er bezeichnet damit nicht
nur Spezialdiskurse und zeigt dadurch auch an, dass sich die Theologie (divinitas) selbst
zunehmend als eigenstdndige Wissenschaft versteht und Diskurse, wie zum Beispiel die
physica aus der indifferenten Symbiose mit den religiosen Diskursen heraustreten'? und so
ein eigenes Profil gewinnen, sondern weist denselben auch einen je eigenen
Gegenstandsbereich zu.

Im Lehrgedicht Thomasins ldsst sich eine zweifache Differenzierung identifizieren.
Sowohl wird klar, wer im jeweiligen Diskurs spricht, namlich die personifizierte Theologie
oder die Medizin'?¢, als auch tiber was gesprochen wird, ndmlich tiber die Seele oder tiber
den Leib. Gegenstand der Diskurse ist ein je eigener, also nicht mehr der Mensch in toto,
sondern ein begrenzter Teil des Menschen.'?” Das, was die physica und die divinitas sodann

inhaltlich lehren, wird dem Rezipienten im wilschen Gast sehr konkret vorgestellt.

Diu Physica lért uns harte wol | wie man sinen lip behiieten sol |
an guotem stal und an gesunt, | daz man niht sieche zaller stund, |

und léret, ob man siech si, | waz ezzens und waz erzeni

124 Brinker-von der Heyde, Claudia: Durch Bildung zur Tugend: Zur Wissenschaftslehre des Thomasin von
Zerclaere, 1999, S. 44. Vgl. auch zur Entwicklung der Theologie als Fach: Funkenstein, Amos: Theology and
the Scientific Imagination from the Middle Ages to the Seventeenth Century, 1986.

125 Wie schon angedeutet, ist damit nicht gemeint, dass sich die Spezialdiskurse ganz aus dieser Symbiose
16sen konnen, sondern, dass sie als eigene Diskurse sichtbar werden. Die Symbiose bleibt bestehen, d. h. die
Religion bleibt in allen sich ausdifferenzierenden Diskursen Mafistab und Zielpunkt des Denkens und
Forschens.

126 Vgl. Brinker-von der Heyde, Claudia: Durch Bildung zur Tugend: Zur Wissenschaftslehre des Thomasin
von Zerclaere, 1999, S. 46. »Die um 1200 sich erst allméhlich als Fach etablierende Medizin integriert Thomasin
in die physica (...).«

127 Es geht hier lediglich darum, aufzuzeigen, dass es Differenzierung sowohl in Bezug auf die Diskurse als
auch in Bezug auf den jeweiligen Gegenstand gibt. Damit soll keine moderne Ausschliefslichkeit postuliert
werden. Nattirlich spricht auch der Theologe weiterhin tiber den Leib und der Mediziner iiber die Seele.
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zeim ieglichem siechtuom si guot | und wa vor sich der sieche behuot.
Divinitas lért harte wol | wie man die séle behiieten sol

daz man niht valle in die sunde | mit boesen werken zaller stunde,
und ob man drin gevallen si | daz man béht viir erzeni

neme zehant: daz ist guot; | sus ist diu séle wol behuot. (9077-9092)128

Neben divinitas und physica werden dann auch die beiden bereits im decretum gratiani
kennengelernten Spezialdiskurse decréte und lége genannt und deren Notwendigkeit und
Nutzen festgestellt. Allerdings wird auch erwidhnt, dass die Gesetze, die kanonisches oder
ziviles Recht betreffen, zu oft missbrduchlich verwendet und der gottliche Urspruch
derselben nicht mehr berticksichtigt werde (9151-9180).12°

Nachdem sich also bereits im 12. Jahrhundert mit Gratian und seinem decretum
sowohl das kanonische als auch das weltliche Recht von den religivsen Diskursen zu
differenzieren beginnt und in anderen Zusammenhidngen weitere Spezialdiskurse wie die
Medizin und Theologie sichtbar werden, ist man bereits zu Beginn des 13. Jahrhunderts in
der Lage, diese Spezialdiskurse in einem Lehrgedicht zu reflektieren. Gegenstand sind
dabei nicht nur die altbekannten artes liberales, sondern auch neue Bereiche der
Wissenschaft. Die Theologie befindet sich nun aber scheinbar gegeniiber den anderen

Fachern in einer handfesten Krise.

Als ich sprach in dirre vrist, | aller kiinste vrouwe ist

Divinitas, wan si seit | wie man daz éwicliche leit

in dirre werlde vertriben sol | und wie man immer lebe wol.

von wanne kumt daz man deheine kunst | ze wizzen minner niht enwunscht
dan dise diu aller beste ist | an tiefem sinne und guotem list?

daz kumt da von daz si niht enmuot | wertlichen rum und wertlich guot.
wir vlizen uns liitzel an sinne | und ouch an deheiner minne:

verworfen ist Divinitas | diu ie der kiinste vrouwe was. (9135-9150)

128 Alle Zitate aus dem wilschen Gast zitiert nach: Thomasin von Zerklaere: Der Wilsche Gast des Thomasin
von Zirclaria, hg. von Heinrich Riickert, Berlin 1965.

129 Vgl. Brinker-von der Heyde, Claudia: Durch Bildung zur Tugend: Zur Wissenschaftslehre des Thomasin
von Zerclaere, 1999, S. 45f.
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Eigentlich sollte die Theologie Herrin {iiber alle anderen Wissenschaften sein, weil man
allein durch sie Wissen erlangen kann, welches einen wirksamen Schutz gegen das éwiliche
leit gewdhrt und dariiber hinaus Anweisung gibt, wie man ein gutes Leben fiihren kann.
Weil man aber von ihr (der Theologie) weder weltliche Ehre noch Besitz erwarten konne,
beides aber wohl aus der Beschdftigung mit den anderen Fdchern resultiere, sei die
vormalige vrouwe Divinitas verworfen. Im Lehrgedicht wird damit ein Konfliktpotential
angesprochen, das zumindest in seiner Beurteilung aus der allmédhlichen Etablierung der
neuen Wissenschaften um 1200 und den damit verbundenen unterschiedlichen
Einschédtzungen von Theologie und anderen Disziplinen herriihrt.130

Fraglich ist dabei, als was Divinitas fiir den wilschen Gast in einer Geltungskrise
steckt. Zeigt er dem Rezipienten seines Gedichtes auf, dass sich die Theologie als
wissenschaftliche Disziplin in einer Gefihrdung durch die anderen Wissenschaften
befindet? Gegen eine solche Deutung spricht, dass es fiir die Theologie gerade in dieser Zeit
kein Problem darstellt, sich selbst als Wissenschaft zu definieren und diesen Status zu
behaupten. Vielmehr gehen von ihren hervorragenden Vertretern wie zum Beispiel Anselm
von Canterbury, Petrus Abaelardus, Albertus Magnus und Thomas von Aquin im Zuge der
Friith- und Hochscholastik entscheidende Impulse fiir die Entwicklung einer Methode aus,
die sie selbst und andere Wissenschaftsdisziplinen prdgt bzw. eine Entwicklung zur
Wissenschaft erst moglich macht.
Préferiert wird daher eine Interpretation der eben angefiigten Textstelle, die sich an der
padagogischen Intention des wilschen Gastes orientiert und die mit den folgenden Zitaten

zusammengefasst werden kann:

der Intellectus ist verlorn | der uns alln ist angeborn

wan er wil niht erkennen got | leistent sinen willn und sin gebot. (8849-8852)

Am Ende einer Aufzdhlung der sieben freien Kiinste fiihrt er in Bezug auf die Astronomie

zudem aus:

ob der Astronomicus ist | der die sterne zaller vrist

erkennet, so ist derz aver baz | der got erkennet, wizzet daz; (9057-9060)

130 Vgl. ebd. S. 46.
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Oberstes Ziel sollte stets das Erkennen Gottes sein. Da aber der allen Menschen angeborene
Intellectus defizitdr ist, entsteht ein Handlungsspielraum, in dem der Mensch entweder die
Wissenschaften zur Gotteserkenntnis einsetzt oder sie nur zum Erreichen von
innenweltlichen Zielen nutzt. So ist auch derjenige, der Gott erkennt, hoher zu bewerten,
als der Astronomicus, der alles tiber die Gestirne weifs. Die Wissenschaften stehen damit
nicht unbedingt im Konflikt mit dem Imperativ der Gotteserkenntnis, sondern konnen,
wenn sie richtig eingesetzt werden, sogar dabei helfen, das hehre Ziel zu erreichen.13!

Vrouwe Divintas (Theologie) befindet sich also weniger deswegen in der Krise, weil
neue Wissenschaften entstehen, sondern, weil die Menschen mit diesen ausschliefdlich nach
wertlichen rum und wertlich guot (9046) suchen. Gegentiber stehen sich nicht auf der einen
Seite Geometrie, Arithmetik, Jurisprudenz, Medizin usw. und auf der anderen Seite die
Theologie, sondern zwei gegensétzliche Teloi. In der Beschiftigung mit den Wissenschaften
kann dann der Mensch - spdtere Autoren wiirden auch die Theologie mit hinzurechnen -
auf ein transzendentales Ziel (Gotteserkenntnis) ausgerichtet sein, oder auf ein immanentes
(weltlicher Ruhm und Besitz). Gefiirchtet wird nicht ein Bedeutungsverlust der Theologie
als Wissenschaft, sondern eine fortschreitende Erosion der Deutungshoheit religioser
Diskurse tiber das menschliche Leben, mittels deren dem Menschen die Aufgabe
zugewiesen wird, Gott zu Erkennen.

Insgesamt wird damit auch deutlicher, wie die Aussage von Link/Link-Heer - es
habe immer schon Diskurse gegeben, allerdings stets in Symbiose mit religiosen Diskursen
- hier verstanden werden kann.32 Die Auflésung einer Symbiose, die die religiosen
Diskurse priorisiert, ist es, die der wailsche Gast fiirchtet, nicht die Profilierung der

Wissenschaften, die er ja sogar selbst beschreibt und damit betreibt.

IIL5 Literatur des Hochmittelalters als Interdiskurs

Das Lehrgedicht des Thomasin von Zerclaere stellt nach Brinker-von der Heyde vereinfacht
das System einer Bildung dar, das sich konkret als zeitgentssisch-traditioneller Lehrbetrieb
prasentiert. Erkldrungsbedtirftig wird diese Feststellung, wenn man an den
Rezipientenkreis des Gedichtes denkt, der sich zumeist aus Laien und einfachen Pfaffen

zusammengesetzt haben diirfte. Warum also so Brinker-von der Heyde wird denen ein

131 Vgl. ebd. S. 49.
132 Vgl. Link, Jiirgen/Link-Heer, Ursula: Diskurs/Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990, S. 93.
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Bildungsmodell vorgestellt, die in demselben nicht als Akteure vorkommen und deren
»Bildungsinteresse sich ganz erheblich vom Wissenschaftsdiskurs des gelehrten Klerus
unterschieden haben diirfte?«133

Entscheidend fiir die Beantwortung der Frage ist die Feststellung, dass Thomasin
nicht bei einer »theoretischen Systematisierung«!34 bleibt, sondern gezielt eine Anpassung
an seine hofischen Rezipienten vornimmt. Im wilschen Gast wird nicht auf dem
Abstraktionsniveau der damaligen Zeit gesprochen d. h., die Inhalte werden bewusst nicht
im wissenschaftlichen Duktus dargeboten, sondern so, dass es Laien und Pfaffen verstehen
konnen.

Thomasin geht mit seinem Gedicht aber iiber eine rein faktische Prasentation des
damaligen Bildungsmodells hinaus, indem er eine heilgeschichtliche Argumentation ins
Spiel bringt. Der gefallene Mensch steht so vor der bereits angesprochenen Aufgabe, Gott
erkennen zu missen. Um dieses Ziel zu erreichen, bietet sich der wilsche Gast als Padagoge
an. Gleichzeitig stellt sich aber auch die Frage, wie eine Mensch diesem Imperativ gerecht
werden kann. Miissen nun die ungelehrten Laien und Pfaffen bei Hofe gelehrt werden, sich
also so viel Wissen wie irgend moglich aus den Spezialdisziplinen aneignen, um dem
heilsrelevanten Ziel der Gotteserkenntnis ndher zu kommen? Im wilschen Gast scheint

dieses Vorhaben keinen gangbaren Weg darzustellen:

dehein man volle lere | hie nimmer gewinnen mac | und lebt er unz an den suontac: (8864-8866)

Auch wenn man bis zum Tag des Jiingsten Gerichts leben sollte, konne man dennoch nicht
alles wissen. In Referenz auf das Wissen und damit auch auf seine gerade um 1200
zunehmende Differenzierung bleibt es vorerst bei der Konstatierung einer zu hohen
Komplexitdt. Das Wissen kann in seiner Gesamtheit nicht gewusst werden.135 Es kann also
insbesondere bei den Adressaten des Gedichtes nicht zuerst darum gehen, die sieben freien
Kinste, Theologie und Medizin zu studieren. Was Thomasin nun durchftihrt, ldsst sich mit

Link/Link-Heer als eine Art Subjektivierung des Wissens verstehen, das dem Publikum

133 Brinker-von der Heyde, Claudia: Durch Bildung zur Tugend: Zur Wissenschaftslehre des Thomasin von
Zerclaere, 1999, S. 46.

134 Vel. ebd.

135 Vgl. ebd. S. 46.
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subjektive Applikationen ermdoglicht.13 Denn Thomasin nimmt eine »Verschiebung von
intellektueller Aneignung zu ethisch-moralischer Verinnerlichung«!%” vor. Dann ist zum
Beispiel nicht mehr das genaue Wissen tiber den Lauf der Sterne notwendig, um als
gelehrter Astronom zu gelten, sondern derjenige ist ein Sternkundiger, der sich zieret mit der
tugent (9027). Im wilschen Gast werden damit keinesfalls die Wissenschaften abgewertet.
Vielmehr kann das Bemiihen um sie eine Hilfe auf dem Weg zur Gotteserkenntnis sein,
allerdings nur, wenn aus den Erkenntnissen die ihnen angemessenen Handlungen
resultieren.

Beide, sowohl Gelehrte als auch Ungelehrte, haben in ihrem Leben die Aufgabe, Gott
zu erkennen - oder anders gesagt - das Seelenheil zu erlangen. Die Wissenschaften konnen
dem Gelehrten dabei helfen, seine Erkenntnisfdhigkeit zu aktivieren, um so die Wunder
Gottes in der Schopfung zu fassen. Der Ungelehrte, dem es nicht gliicken will, jene
Komplexitdt zumindest teilweise zu begreifen, kann durch Glauben und Werke zur
Weisheit gelangen, die derjenigen des Gelehrten in nichts nachsteht: wil du wise sin
kurzliche | so habe geloubn und werc geliche (9675£.). Entscheidende Frage ist damit bei beiden
Gruppen, ob aus dem intellektuell Durchdrungenen oder dem naiv Fiir-wahr-Gehaltenen
eine Lebensfiihrung resultiert, die den Menschen heilsfdhig macht.138

Im wilschen Gast Thomsins von Zerclaere kénnen zusammengefasst zwei Aspekte
festgestellt werden, die fiir die vorliegende Arbeit von zentraler Bedeutung sind: Erstens
kann mit der Reflexion einer Differenzierung der Wissenschaften zu Beginn des 13.
Jahrhunderts, die bereits im 12. Jahrhundert in vollem Gange ist, konstatiert werden, dass

der linksche Begriff der Spezialdiskurse mit den besprochenen Einschrankungen!® auf die

136 Vel. Link, Jiirgen/Link-Heer, Ursula: Diskurs/Interdiskurs und Literaturanalyse, 1990, S. 93.

137 Brinker-von der Heyde, Claudia: Durch Bildung zur Tugend: Zur Wissenschaftslehre des Thomasin von
Zerclaere, 1999, S. 48f.

138 Brinker-von der Heyde formuliert den Zusammenhang wie folgt: »Die Aneignung des zum Seelenheil
filhrenden Wissens kann damit auf zwei verschiedenen Wegen erfolgen: durch intellektuelle
Auseinandersetzung und Aneignung der Inhalte der verschiedenen Wissenschaften, die ab nur niitzen, wenn
angemessene Lebensregeln daraus entwickelt werden, oder durch die intuitive Ubernahme und Beherzigung
der jeder Wissenschaft inhdrenten Bestimmung.« Vgl. Brinker-von der Heyde, Claudia: Durch Bildung zur
Tugend: Zur Wissenschaftslehre des Thomasin von Zerclaere, 1999, S. 50. Vor dem Hintergrund, dass die
ethisch korrekte Lebensfithrung im wilschen Gast schon als Bestimmung den Wissenschaften inhérent ist,
konnen die innerweltlichen Motivationen (Ruhm und Besitz) nur als Perversion der eigentlichen Zielrichtung
einer jeden Wissenschaft verstanden werden.

139 Zu denken ist hier vor allem an das symbiotische Verhaltnis der Spezialdiskurse zu religitsen Diskursen
und das sich héufig interdisziplindr engagierende Personal der Spezialdiskurse. Im Falle Gratians hat sich
etwa gezeigt, dass ein Theologe auch Jurist sein kann. Aktuelle Appelle in der Wissenschaft vermehrt
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Zeit um 1200 angewendet werden kann. Deutlich wird dabei aber auch das symbiotische
Verhiiltnis, in dem sich die Wissenschaften mit den religiosen Diskursen befinden, bzw.
nach dem im wilschen Gast identifizierten Wunsch befinden sollen.

Zweitens kann anhand des Lehrgedichtes analysiert werden, wie Literatur um 1200
interdiskursiv wirkt und dem Publikum subjektive Applikationen bereitstellt. Bereits im
wiilschen Gast wird von der tibermafSigen Komplexitidt des Wissens (8864-8866) gesprochen,
die nicht integrativ behandelt werden kann und Moglichkeiten der Reduktion werden
offeriert. Thomasin bietet mit seinem Text keine »wirkliche Totalisierung von
Spezialwissen«140, d. h. er, verfasst keine Enzyklopddie, in der er das zu seiner Zeit
vorhandene Wissen zusammenfasst, sondern er schafft interdiskursiv eine Totalisierung,
»deren Funktion in den selektiv-symbolischen und exemplarisch-symbolischen, also immer
ganz fragmentarischen und stark imagindren Briickenschldgen tiber Spezialgrenzen hinweg
fur Subjekte«4! besteht. Um im konkreten Beispiel zu bleiben: er bietet seine Totalisierung
mit einem stark padagogischen Impetus sowohl dem Gelehrten als auch dem Ungelehrten
an, indem er dem Wissen ein Ziel (Erkenne Gott!) gibt und den Weg zu dieser Erkenntnis
als ethisch-moralische Verinnerlichung des intellektuell angeeigneten Wissens oder des
lediglich Geglaubten beschreibt.

Die Totalisierung des Spezialwissens lautet zusammengefasst: Erkenne Gott, indem
du tust, was du weifdst bzw. glaubst. Nicht zuletzt ldsst sich im wilschen Gast dann auch
nachvollziehen, wie er selbst als Imagination zweiten Grades (Aussagen des Interdiskurses)
die Imaginationen ersten Grades (Aussagen der Spezialdiskurse) als Erkenntnishilfe
konfiguriert, ihren Spielraum (Mensch-Gott-Heil) erprobt, aber auch deren blinde Flecken
oder Widerspriiche (Ausrichtung auf innerweltlichen Ruhm und Besitz) pointiert und

schliefdlich wieder auf sie zuriickwirken will.

IIL1.5.1 Exkurs: Intertextualitit und Interdiskursivitat
Es darf nicht aus dem Blick geraten, dass wir es sowohl bei den Imaginationen ersten Grades
(Aussagen der Spezialdiskurse) als auch bei den Imaginationen zweiten Grades (Aussagen

des Interdiskurses) letztlich mit Texten zu tun haben. Aus diesem Grunde ist die Frage

interdisziplinédr zu arbeiten, um dadurch woméglich ein zu starkes Auseinanderdriften der Spezialdiskurse
zu vermeiden, weisen in eine dhnlich Richtung,.

140 Link, Jiirgen: Dispositiv und Interdiskurs, 2007, S. 229.

141 Ebd.
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naheliegend, ob wir nicht einfach die bereits festgestellten und noch zu analysierenden
Zusammenhinge als Intertextualitédt beschreiben konnen. Warum reden wir eigentlich von
Interdiskursivitat?

Fiir Genette steht fest, dass wir bei der Bestimmung des intertextuellen Verhiltnisses
keineswegs immer von einer manifesten Beziehung gegentiber einer geheimen!42 sprechen
konnen. Die Rede von einer geheimen Beziehung zeigt ein gewisses Maf§ an Verlegenheit
an, das darin besteht, zu wissen, dass es Beziehungen gibt, die nicht mit den Begriffen zu
fassen sind, die die manifesten Beziehungen beschreiben. Keine der intertextuellen
Spielarten, d. h. Para-, Meta-, Hyper- oder Architextualitédt, vermag die Beziehung zwischen
den zitierten Textstellen aus dem wilschen Gast und den im Hintergrund stehenden
Spezialdiskursen zu beschreiben, die ihre Realitdt wiederum nur in den je eigenen Texten
haben (z.B. materialisiert sich der Spezialdiskurs decréte (wilscher Gast) zum Teil im
Decretum Gratiani). Entscheidend dabei ist, dass der wilsche Gast in seinen Beziigen zu den
Spezialdiskursen nicht auf einen Text oder auf mehrere Texte rekurriert, sondern auf einen
Diskurs. Vielleicht konnte man sagen, dass die Intertextualitdt dort ihre Grenzen hat, wo
die Interdiskursivitdt beginnt. Was dann untersucht wird, sind nicht in erster Linie die
Vernetzungen von Texten, sondern diejenigen von Diskursen.

Natiirlich sind sowohl die Spezial- als auch die Interdiskurse - wenn an deren
chronologische Ausdehnung gedacht wird und wenn ein Abschnitt betrachtet werden soll,
der 800 Jahre zurtickliegt - hauptsachlich in Textualitdten zu finden, die sich im Medium
der Schrift ausprédgen.!43 Trotzdem sind die Diskurse mehr als nur diese Gesamtheit der
jeweiligen Texte. Daher vereinigen sie in sich nicht einfach nur Texte zu bestimmten
Themen, sondern sie fungieren selbst als Schablone der Textproduktion. In ihnen wird
durch Macht festgelegt, was sag- und wissbar ist, und daher in gewisser Weise eine Zensur
etabliert, die dartiber entscheidet, wer mit welchen Aussagen partizipieren darf. Wie bereits
erwidhnt, konnen aber gerade diese an Aus- und Einschliefsung orientierten Mechanismen
Beitrdge evozieren, die subversives Potential bergen. Dieser Aushandlungsprozess, der
tiber die gesamte Zeit des , Diskurslebens” andauert, ist sowohl in den unterschiedlichen

Spezialdiskursen zu beobachten als auch in den interdiskursiv geftihrten Dispositiven.

142 Zu den beiden Formen der intertextuellen Beziehung vgl. Genette, Gérard: Palimpseste, 1993, S. 9.
143 Vel. Keller, Johannes: Intertextualitit, 2008, S. 182.
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IV. Fides/triuwe-Dispositiv

Durch die im Vorangegangenen eingefiihrten Begriffe (Diskurs, Spezial- und Interdiskurs,
Thema, Dispositiv, Macht) ist es moglich, den Untersuchungsbereich genau zu beschreiben.
Grundsitzlich wird von der Existenz eines fides/ triuwe-Dispositivs im Hochmittelalter
ausgegangen. Ob diese Annahme bestédtigt werden kann oder nicht, miissen letztlich die
nachfolgenden Analysen zeigen.

Das Dispositiv hat freilich eine von dem gewdhlten Zeitraum sowohl in die Vergangenheit
zurtickreichende als auch eine in die Zukunft hineinragende Ausdehnung. Zum Beispiel
berichtet der Evangelist Matthdus im ersten Jahrhundert, sein Meister Jesus habe kurz vor
seiner Gefangennahme eine Geschichte mit folgenden Worten begonnen: quis putas est fidelis
servus et prudens [...]144. Treu ist im Verlauf der Erzdhlung derjenige Knecht, der seinen
Aufgaben und Pflichten nachkommt, obwohl der Herr abwesend ist.

Wenn wir die lateinische und mittelhochdeutsche Begriffsebene verlassen und von
Treue reden, so finden wir weitere unzdhlige Beitrage zum Dispositiv. Etwa horen wir dann
Dionys den Tyrannen aus dem 1789 erschienen Gedicht Die Biirgschaft von Friedrich Schiller
sagen: Und die Treue, sie ist doch kein leerer Wahn. Treue ist hier nicht Pflichterfiillung, sondern
die Selbstaufgabe des eigenen Lebens fiir den Freund. Die zeitliche Ausdehnung des
Dispositivs kann durch solche Beispiele angedeutet werden. Gleichzeitig wird die
Uberforderung deutlich, die durch die unzihligen Belegstellen evoziert werden wiirde,
wenn man keine zeitliche Beschrankung vorndhme. Ganz nebenbei werden durch die
beiden Textbeispiele zudem zwei wesentliche Bedeutungen von fides/triuwe/ Treue
vorgestellt, die wir auch in dem sowohl diachron als auch synchron einzugrenzenden
Untersuchungsbereich identifizieren konnen.

Eine Analyse, die die gesamte zeitliche Ausdehnung der einzelnen Begriffe (fides
oder triuwe) oder gar allgemeiner all der Begriffe berticksichtigt, die in einem engen
Zusammenhang mit dem Wortfeld von fides und triuwe stehen, erscheint im Rahmen dieser
Arbeit als ein abwegiges Unterfangen. Aus diesem Grund beschréanken wir uns, in Bezug
auf die fides, auf das Hochmittelalter und die zu jener Zeit rezipierten Texte. Das eigentliche
Interesse gilt aber der triuwe. Hier sollen Beitrdge zum Dispositiv aus den drei Texten: Erec,
Nibelungenlied und Tristan besprochen werden, was eine zeitliche Eingrenzung von etwa 20

Jahren um die Jahrhundertwende von 1200 impliziert.

144 Vgl Biblia Sacra Vulgata, Evangelium Secundum Mattheum 24,45.
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Eine weitere Prézisierung muss selbst fiir den schon enger gewdhlten Zeitrahmen
vorgenommen werden. Es kann dann nicht einmal darum gehen das fides/triuwe Dispositiv
im Hochmittelalter und damit auch nicht in den rund 20 Jahren umfassend zu analysieren.
Das, was untersucht wird, ist mit der Benennung ,Dispositiv’ bezeichnet ein
Kopplungskombinat aus unterschiedlichen Spezialdiskursen und einem bestimmenden
Interdiskurs. Auf horizontaler Ebene - bei Link benannt durch die Achse der Spezialisierung
- lassen sich Diskurse identifizieren, in denen Aussagen tiber fides getroffen werden.
Unweigerlich verkiirzend soll hier der klerikal-theologische Spezialdiskurs analysiert
werden, der sich etwa durch die sich in jener Zeit etablierenden Diskurse der Okonomie,
des Rechts usw. ergdnzen liefle. Implizit wurde die Wahl gerade diesen Diskurses
argumentativ dargelegt. Es ist jener Diskurs, der zu allen anderen Diskursen, ob nun
Spezial- oder Interdiskurs stets eine symbiotische Beziehung unterhilt. Auf vertikaler
Ebene - bei Link benannt durch die Achse der Stratifikation - wird im hofisch-literarischen
Interdiskurs von triuwe gesprochen. Auch hier wird mit der Wahl der drei Texte (Erec,
Nibelungenlied, Tristan) unweigerlich verkiirzt und das sowohl in Bezug auf den hofisch-
narrativen Bereich als auch in Bezug auf den hofisch-lyrischen.

Noch konkreter ist es sowohl im klerikal-theologischen Diskurs als auch im hofisch-
literarischen nicht Anliegen, fides oder triuwe in all den Beziehungen zu besprechen, in
denen diese Funktionen einnehmen.4> Es soll lediglich in einer fiir den Rahmen dieser
Arbeit sinnvollen Beschrankung um die partnerschaftliche fides bzw. triuwe gehen.

Eines der bestimmenden Themen in den mittelhochdeutschen Texten ist eben diese
auf Dauer hin angelegte Beziehung zwischen Mann und Frau. Haufig wird jene unter der
Voraussetzung einer Eheschliefung thematisiert oder die Wahl der Eheform wird als
logische Folge antizipiert. Im Falle der Beziehungen von Erec/Enite und von
Sivrit/Kriemhilt kann die Ehe problemlos als angemessene Form gewidhlt werden. Bei
Tristan und Isolde hingegen kann die Ehe nicht angeschlossen werden, weil Isolde bereits
Konig Marke versprochen ist und spéter mit diesem verheiratet wird.

Das Thema der partnerschaftlichen triuwe wird gerade im hofisch-literarischen
Diskurs um 1200 in umfangreichen Texten vermittelt. Die Analyse der triuwe muss aus

diesem Grund der Sprechweise oder Ausdrucksform Rechnung tragen und kann sich

145 Zwei solcher Verhiltnisse wurden in den kurzen Beispielen aus dem Matthdusevangelium (Treue
gegeniiber einem Dienstherrn) und der Biirgschaft (Freundschaftstreue) erwahnt.
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deswegen nicht in einer reinen Begriffsarbeit erschopfen. Riidiger Schnell formuliert in
seiner Studie zur Sexualitdit und Emotionalitit in der vormodernen Ehe einen ganz
dhnlichen Ansatz. Dort mochte er sich »nicht allein auf die Analyse von Begriffen stiitzen -
die Ubersetzung mittelalterlicher Terminologie in die heutige Begriffswelt besitzt
bekanntermafen ihre Tiicken -, sondern [er versucht] ofters, die Begriffsarbeit durch die
Einbeziehung eines breiteren narrativen bzw. argumentativen Kontexts zu entlasten«. Im
engen Anschluss an die Diskurstheorie und die Moglichkeiten, einen Diskurs zu verstehen,
tahrt er fort: »Denn erst so werden die Diskurspraktiken eines Textes sichtbar«.14¢ Begriffe
werden dann nicht als etwas verstanden, das substantiell und unveranderlich vorhanden
wadre, sondern als etwas, das seine fiir den Diskurs wesentliche(n) Bedeutung(en) erst in der
Aushandlung desselben erhilt und demnach immer auch Konstrukt ist.

Triuwe hilt damit ein Spektrum an moglichen Bedeutungen bereit, die von Diskurs

zu Diskurs in unterschiedlicher Weise realisiert werden. Die differente Verwendung von
Bedeutungsmoglichkeiten endet nicht an den Grenzen eines Diskurses oder Textes. Es kann
daher sein, dass in einem Diskurs und dann auch in einem darin zu lokalisierenden Text
grof3e Teile der Variabilitdt von triuwe aufgerufen werden. Obwohl die Begriffe auch immer
schon etwas mitbringen - also durch die jeweiligen Akteure an andere Diskurse gekoppelt
werden - entstehen sie in ihrer spezifischen Bedeutung doch erst innerhalb eines Diskurses
oder gar innerhalb eines Textes.14”
Analysiert wird zusammengefasst ein soeben definierter Abschnitt oder Ausschnitt des
noch zu beschreibenden triuwe/ fides-Dispositivs.148 Fraglich ist dabei aber noch, warum der
Betrachtung der interdiskursiven Verhandlung von triuwe eine Untersuchung vorangestellt
wird, die sich mit der fides im klerikal-theologischen Spezialdiskurs auseinandersetzt.

Eine grundsitzliche Antwort auf diese Frage wurde bereits durch die allgemein
gehaltene Konstatierung eines symbiotischen Verhiltnisses zwischen den religiosen

Diskursen gegeben. Keiner der Diskurse - und seien es nun Spezial- oder Interdiskurse - ist

146 Vel. beide Zitate Schnell, Riidiger: Sexualitét in der vormodernen Ehe, 2002, 5.13.

147 Beispielsweise werden im ,Parzival® Wolframs - so zeigt es eine neuere Studie von Jan-Dirk Miiller -
spezifische Bedeutungsmoglichkeiten von triuwe realisiert, die dieselbe von den verwendeten Bedeutungen
in anderen Texten (z. B. im Nibelungenlied, vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 153-
170.) differenziert. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Was heift eigentlich triuwe in Wolframs von Eschenbach ,, Parzival“?,
2015, 5.311-326.

148 Inwiefern das triuwe/ fides-Dispositiv sinnvoll als Teil des Sexualitdts-Dispositivs von Foucault definiert
werden kann, miisste diskutiert werden.
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im Mittelalter und bis tief in die frithe Neuzeit hinein losgelost von den hegemonial
gefiihrten religiosen Diskursen zu verstehen.!#® Von hier aus weitergehend soll es nun aber
durch die Prasentation dessen, was in dem in vielerlei Hinsicht bestimmenden klerikal-
theologischen Spezialdiskurs sag- und wissbar ist, moglich sein, auf das sowohl affirmative
als auch subversive Potential des hofische-literarischen Interdiskurses hinzuweisen.

Im Kapitel ,,Funktionale Interferenzen bei Luhmann” wurde eine der wesentlichen
Intentionen dieser Arbeit als Analyse des Vertrauens im Erec, Nibelungenlied und Tristan
beschrieben. Schablone fiir jene Untersuchung soll die von Luhmann konstatierte Funktion
des Vertrauens als Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit sein. Weil an solchen
Stellen der Interpretation, die Virulenz durch Interpolationen besonders grofs erscheint,
muss prdzise nachgefragt werden, was die partnerschaftliche triuwe im genannten
Interdiskurs fiir eine dezidiert funktionsanalytisch-soziologische Betrachtungsweise
qualifiziert bzw. ob triuwe tiberhaupt als Vertrauen aufgefasst werden kann. Um diese
Fragen zu beantworten und damit das besondere soziale Potential des hofisch-literarischen
Diskurses zu illustrieren, soll ein Exkurs in den klerikal-theologischen Spezialdiskurs
unternommen werden, der sich ebenfalls intensiv mit demselben Thema auseinandersetzt.
Im Kklerikal-theologischen Diskurs wird seit den lateinischen Kirchenvétern der Spatantike
der Begriff fides verwendet, um das zu beschreiben, was in der Ehe notwendigerweise
vorhanden sein soll. So wird dann freilich auch ausschliefslich von der ehelichen
Gemeinschaft zwischen Mann und Frau gesprochen. Eine Partnerschaft, wie sie zum
Beispiel zwischen Tristan und Isolde besteht, liegt nicht im Bereich des sag- und wissbaren
des klerikal-theologischen Diskurses.

Zundchst scheinen sich partnerschaftliche Beziehungen, die hiufig in die Eheform
tiberfiihrt werden, schon allein aus dem Grund fiir jene soziologische Perspektive zu 6ffnen,
weil es darin wechselseitig um den Lebens-Gefdhrten (socius) geht und damit immer schon
das Verhiltnis im Mittelpunkt des Interesses steht. Der Gegenstand wiirde sich damit per se
und ohne Riicksicht auf den jeweiligen Diskurs als ein sozialer qualifizieren. Der
nachfolgende Exkurs in den theologischen Diskurs zeigt auf, dass die soziologische

Perspektive, in der wir triuwe als Vertrauen und d. h. als Mechanismus der Reduktion

149 Das stets symbiotische Verhaltnis zwischen den religiosen und den anderen Diskursen kann bis in die
Wissensvermittlung hinein identifiziert werden. »Fiir lange Zeit fand jegliche gelehrte Wissensvermittlung im
Raum der Kirche statt, waren Lehrende wie Lernende Geistliche und blieb jedes Wissen durch theologische
Deutung bestimmt.« Vgl. Kintzinger, Martin: Wissen wird Macht, 2003, S. 42.
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sozialer Komplexitdt definieren, keineswegs immer addquates Instrument der
Interpretation sein kann, selbst wenn es sich um einen Gegenstand handelt, der
vermeintlich ,von Natur aus” in deren Bereich gehort. Von dieser Abgrenzung wird
weiterhin eine Begriindung dafiir erhofft, warum soziologischen Theorien von Niklas
Luhmann und Georg Simmel gerade im hofisch-literarischen Diskurs tiber die

partnerschaftliche triuwe sinnvoll angebunden werden konnen.

V. Fides: Klerikal-theologischer Spezialdiskurs

Der theologische Diskurs, der in seiner sicherlich auch fiir den poetisch-narrativen Diskurs
pragenden Kraft kaum zu tiberschitzen ist, zeigt zu diesem Thema seit der Spatantike zwei
Schwerpunkte an. Bestimmend sind dabei die Vorstellungen der Ehe als

Sexualgemeinschaft oder der Ehe als Lebens- bzw. Herzensgemeinschaft.

V.1 Augustinus

Wenn Augustinus in seinem Werk De bono conjugali das Gut der Ehe als proles
(Nachkommenschaft), fides (Treue) und sacramentum (Sakrament) definiert, so scheint im
Gut fides die soziale Perspektive deutlich vertreten zu sein. Die Auffassung von dem, was
fides bewirken soll, richtet sich aber nach der jeweiligen Ehedefinition. Bereits seit
Origines 19, Chrysostomos und Augustinus 15! wird die Ehe stets angelehnt an den
Dualismus Fleisch-Geist als Sexualgemeinschaft und/oder als Lebensgemeinschaft
beschrieben. Die Unterschiede der beiden Definitionen werden durch die Theologie der
Paradiesehe weiter verdeutlicht. So konne man bei der Ehe, die zwischen Adam und Eva
vor dem Stindenfall bestanden habe, {iiberhaupt nicht von einer tatsdchlichen

Sexualgemeinschaft sprechen. Die Aufforderung Gottes: crescite et multiplicamini13? sei

150 Vgl. Miiller, Michael: Die Lehre des HL. Augustinus von der Paradiesehe, 1954, S. 10-13.

151 Es soll hier nicht der Eindruck entstehen als seien Origines, Chrysostomos und Augustinus sich in ihrer
jeweiligen Theologie zur Ehe einige gewesen. Origines nahm beispielsweise fiir den paradiesischen Zustand
an, dass weder Adam noch Eva einen materiellen Korper besessen haben. Erst nach dem Siindenfall d.h.
indem Gott den Menschen Kleider macht (vgl. Genesis 3,21), habe der Mensch einen Kérper aus Fleisch und
Blut erhalten und sei damit anfillig fiir die Siinde geworden. Chrysostomos hingegen stellt fest, dass der
Mensch mit einem Korper geschaffen wurde, aber die korperlichen Bediirfnisse keine Macht tiber denselben
hatten. Erst mit dem der Siindenfall habe sich das geéndert. Resultat dieses Machtverlustes sei die Ehe. Vgl.
Miiller, Michael: Die Lehre des HL. Augustinus von der Paradiesehe, 1954, S. 16-19.

152 Vgl. Biblia Sacra Vulgata, Genesis 1,28.
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geistlich zu deuten und beziehe sich auf die geistigen Friichte, die Adam und Eva erzeugen
sollten, um damit die Erde mit guten Werken zum Lobe Gottes zu erfiillen.133

Augustinus beschiftigt sich in seinen Werken weiterhin intensiv mit der Paradiesehe
und dndert seine Sicht in der Schrift De Genesi ad litteram, nachdem er zunidchst noch
zwischen den beiden Thesen Fortpflanzung ohne Geschlechtsverkehr oder durch Verkehr
jedoch ohne libidintse Erregung schwankte. Nunmehr steht fiir ihn fest, dass es einen
Sexualakt gegeben habe - freilich nur zum Zweck der prolis - ,dieser aber ohne Begierde
stattgefunden habe. Der Mensch sei in der Lage gewesen, tiber seine Geschlechtsorgane wie
tiber seine Hdnde oder Beine verfiigen zu konnen, d.h. die Unmoglichkeit des Sexualaktes
ohne Erregung wird ermoglicht.

Nach dem Siindenfall treten Fleisch und Geist in Konflikt zueinander, weil der
Mensch als Folge seines Ungehorsams die Kontrolle tiber seine Geschlechtsorgane verloren
hat. Ab diesem Zeitpunkt steht der Sexualakt unter dem Verdikt der Stinde: ecce in iniquitate
conceptus sum et in peccato peperit me mater mea'>. Nach dem Verlust des paradiesischen
Zustandes droht der Mensch% damit durch seine Begierde, stindig in die Stinde der
Unzucht zu fallen und die Ehe zu brechen.

Vor diesem Hintergrund des gefallenen, also nachparadiesischen Menschen ist die
Ehelehre des Augustinus situiert. Gegen Ende der um 401 n. Chr. verfassten Standesschrift
De bono conjugali 1% bezieht er das Gut der Ehe auf den Zweck der Zeugung von
Nachkommenschaft (proles) und der Bewahrung der Keuschheit (fides - Keuschheit
verstanden als sexuelle Treue in der Ehe). Diesen Zweck habe die Ehe bei allen Menschen
und Volkern. Erganzt wird sie durch die Heiligkeit des Sakramentes (sacramentum), das in
Referenz auf das Abbildungsverhiltnis Mann/Frau und Christus/Kirche hinzugezahlt
wird.1%” Fides bezieht Augustinus mit einem Schriftzitat!>8 - in dem der Apostel Paulus eine
reziproke Verfligungsgewalt tiber den Korper des anderen festlegt - eindeutig auf die

eheliche Keuschheit. Besser und heiliger als diese Form des ehelichen Zusammenlebens sei

153 Miiller, Michael: Die Lehre des HL. Augustinus von der Paradiesehe, 1954, S. 20-22.

154 Vgl. Biblia Sacra Vulgata, Liber Psalmorum 50,7.

15 Es geht hier um den Menschen, der sich in einer Ehe mit einem anderen Menschen befindet.

15 Eine Ubersicht iiber die Abhandlungen des Augustinus zum Thema Ehe samt Datierungen und
kontextuelle Einordnung findet man in: Aurelius Augustinus. Das Gut der Ehe, tibertr. v. Anton Maxsein,
1949, S. XVIII-XXIIL

157 Vgl. ebd. S. XV{.

158 [...] mulier sui corporis potestatem non habet sed vir similiter autem et vir sui corporis potestatem non habet sed
mulier [...] vgl. Biblia Sacra Vulgata, Epitula ad Corinthos 1 7,4.
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es aber auch, innerhalb der Ehe enthaltsam zu leben. Die Ehe ist demnach nicht nur ein Gut,
weil Kinder gezeugt werden, sed propter ipsam etiam naturalem in diverso sexu societatem'%, d.
h. Gemeinschaft ohne sexuelle Aktivitit. Wenn die Ehe - abgesehen von der sittlich
wertvolleren Form des Zusammenlebens - gebrochen werden sollte, wird gegen den
Ehevertrag verstofien und damit eine rein juristische Seite der fides sichtbar!®. Die fides der
beiden Partner trégt hier deutliche Zeichen einer vertraglich-rechtlichen Implikation.
Aufgabe der fides ist es also: illa concupiscentia redacta ad legitimum uniculum non deformis et
dissoluta fluitaret habens de se ipsa irrefrenabilem carnis infirmitatem, de nuptiis autem
indissolubilem fidei societatem [...].161 Treu in der Ehe zu sein, bedeutet fiir Augustinus neben
sexueller Aktivitit zum Zweck der Zeugung von Nachkommenschaft auch des anderen
Schwachheit durch das Gewdhren von sexueller Befriedigung zu kompensieren bzw.
aufzufangen, um sodann unerlaubten Geschlechtsverkehr zu vermeiden.16? Die sexuelle
Befriedigung wird somit zur wechselseitigen Pflicht der Partner bzw. konkretisiert dieselbe
als vertraglichen Inhalt der fides.

Augustinus verbindet die Ehe und die darin vorgefundene Form der fides nicht nur
eng mit der Vertragstreue, sondern ordnet sie auch in den Kontext der Giiter ein, die den
Menschen von Gott geschenkt sind. Die erste Klasse dieser Giiter ist um ihrer selbst willen
erstrebenswert. Als Beispiele nennt er Weisheit, Gesundheit und Freundschaft. In der
zweiten Klasse sind die Giiter nur mit Riicksicht auf ein bestimmtes Ziel notwendig. Hierzu
zghlt Augustinus: Gelehrsamkeit, Speise, Trank, Schlaf, Ehe und die geschlechtliche
Begegnung. Den Nutzen der Verbindung zwischen Freundschaft und Ehe sieht er nicht in
erster Linie in der Moglichkeit, eine Freundschaft (amicitia) der Ehepartner in die Ehe zu

integrieren und der Verbindung damit einen neuen Beziehungswert zu geben, sondern im

159 Vgl. Aurelius Augustinus: Augustine. De bono coniugali, 2001, S. 6. sondern gerade auch wegen der von Natur
aus gegebenen Gemeinschaft bei verschiedenem Geschlecht Vgl. Aurelius Augustinus. Das Gut der Ehe, tibertr. v.
Anton Maxsein, 1949, S. 4.

160 Huius autem fidei violatio dicitur adulterium, cum vel propriae libidinis instinctu vel alienae consensu cum altero vel
altera contra pacum coniugale concumbitur. Atque ita frangitur fides [...]. Vgl. Aurelius Augustinus: Augustine. De
bono coniugali, 2001, S. 8. Die Verletzung dieser Treue bezeichnet man als Ehebruch, wenn entweder durch Anreiz des
eigenen Triebes oder durch Ubereinstimmung mit einer fremden Leidenschaft, gegen den Ehevertrag der Geschlechtsakt
mit einem anderen oder einer anderen vollzogen und so die Treue gebrochen wird. Aurelius Augustinus. Das Gut der
Ehe, iibertr. v. Anton Maxsein, 1949, S. 5.

161 Vegl. Aurelius Augustinus: Augustine. De bono coniugali, 2001, S. 12. jene Begehrlichkeit in die rechte eheliche
Fessel zu schlagen, dass sie nicht missgestaltet und ausschweifend sich herumtreibe; von sich aus hat sie die Schwiche
ziigellosen Fleisches, von der Ehe hingegen die Treue unauflislicher Gemeinschaft. Vgl. Aurelius Augustinus. Das
Gut der Ehe, tibertr. v. Anton Maxsein, 1949, S. 8.

162 Aus diesem Grund sei der Entschluss zur dauernden Enthaltsamkeit nur in Ubereinstimmung mit dem
Ehepartner moglich.

51



Zweck der Zeugung von Nachkommenschaft. Erst durch die Ehe erhalte ndmlich die
Fortpflanzung des Menschengeschlechts, in dem die freundschaftliche Gemeinschaft einen
hohen sittlichen Wert besitzt, ihren Bestand.13 Die Freundschaft wird hier von Augustinus
als etwas expliziert, das um seiner selbst willen erstrebenswert ist und zumindest in De bono
conjugali nicht als etwas, das in den vertraglich-rechtlichen Bereich der Ehe gehort.164

Abgesehen von der Definition der Ehe als Sexualgemeinschaft, sieht Augustinus, wie
zuvor erwdhnt, auch die Moglichkeit, innerhalb der Ehe keusch zu leben. Entweder machen
sich beide Partner dieses Ziel gleichermafien zu eigen oder einer der beiden entscheidet sich
dafiir und kann dadurch fiir sich selbst ein heiligeres Leben fithren. Er stimmt der sexuellen
Vereinigung nicht mehr wegen der eigenen Begierde zu, sondern wegen der Schwéche des
anderen. Wenn sie beide in ihrer Haltung nicht gleich sind, wird der: qui talis est non exactor,
sed redditor debiti, servans in omnibus castam religiosamque concordiam.1%® Derjenige, der in
allem eine keusche und gottesfiirchtige Eintracht wahrt, ist treu, indem er den anderen vor
Ehebruch bewahrt. Die concordias wird durch den sexuellen Akt nicht stindig, sondern bleibt
castus et religiosus. Es wére nun interessant zu erfahren, ob die besprochene fides in einer
Ehe, in der sich beide zu dieser concordia entschieden haben, tiberhaupt noch eine Funktion
hat. Zu vermuten wiére - ohne detailliert auf die gesamte Ehekonzeption von Augustinus
eingehen zu konnen -, dass die fides aufgrund der nunmehr fehlenden Vertragsinhalte
(Zeugung von Nachkommenschaft und Bewahrung vor Ehebruch) in dieser Form nicht
mehr gebraucht wird. Es mag aber sein, dass es auch bei Augustinus eine dariiber
hinausgehende fides gibt, die andere Funktionen einnimmt, bzw. sich vielleicht mehr auf
das Verhiltnis als Freundschaft bezieht.

Fides wird in De bono conjugali gezielt funktionalisiert, um den Fall der Unzucht und
damit den Ehebuch auszuschlieffen. Wenn die Ehe demnach bei Augustinus und bei den
Theologen, die sich das gesamte Mittelalter hindurch auf den Bischof von Hippo beziehen,
als Sexualgemeinschaft definiert wird, verbleibt die Funktion der fides im Rahmen einer

Festlegung auf den Ehe- als einzigen Sexualpartner.1¢® Die erwiinschte Wirkung der fides

163 Vgl. Aurelius Augustinus. Das Gut der Ehe, tibertr. v. Anton Maxsein, 1949, S. 14.

164 Das soll allerdings nicht heiffen, dass Augustinus die Moglichkeit der Freundschaft fiir die Ehe
grundsitzlich ausgeschlossen hat.

165 Vel. Aurelius Augustinus: Augustine. De bono coniugali, 2001, S. 30.

166 Wie schon angedeutet, muss bei Augustinus und bei den in der augustinischen Tradition stehenden
Theologen der Sexualakt immer intentional auf die Zeugung von Nachkommenschaft (proles) oder auf die
Verhinderung von Unzucht, d.h. Ehebruch ausgerichtet sein. Das Ausleben einer Sexualitit aufierhalb dieser
beiden Zwecke ist nicht vorgesehen.
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wird damit ausschliefilich auf einen Bereich der Ehe reduziert und zur Sicherung von

vertraglichen Leistungen verwendet.

V.2 Hugo von Sankt Viktor

Die Theologie des Augustinus bleibt bis in die Friihscholastik und weit dartiber hinaus einer
der zentralen Bezugspunkte fiir die Theologen, die sich mit der Ehe auseinandersetzen.
Auch Hugo von Sankt Viktor bezieht sich in seiner Schrift De sacramentis christianae fidei auf
den Kirchenvater - und dezidiert auf dessen Abhandlung De bono conjugali. Dort
reformuliert er den bei Augustinus aufgefundenen Zusammenhang zwischen Ehe -

Paradies - Siinde und Zwecke der Ehe.

Officium autem coniugii hoc est carnis commixtionem ante peccatum non ad remedium infirmitatis
sed ad multiplicationem prolis institutum esse. post peccatum autem idem ipsum ad remedium
infirmitatis concessum beatus augustinus testatur his verbis dicens. Utriusque sexus infirmitas
propendens in ruinam turpitudinis recte honestate nuptiarum excipitur ut quod sanis esset officium

sit egrotis remedium.167

Direkt an diesen Bezug ankniipfend rekurriert Hugo auf eine Gedankengang des
Augustinus, in dem dieser innerhalb der Ehe, abgesehen von der Fortpflanzung und der

Vermeidung von Unzucht, ein Gut konstatiert.

Item in coniugio aliud esse et alteritus rei sacramentum esse ipsum coniugium et aliud esse et alterius
rei sacramentum esse ipsum coniugii officium. idem ipse in libro de bono coniugali testatur dicens.
In coniugio aliquid boni esse videtur. non solum propter propagationem filiorum. sed etiam propter

naturalem in diverso sexu societatem. Alioquim iam non diceretur coniugium in sensibus si vel

167 Vgl. Hugo von St. Viktor: Hugo de Sancto Victore. De sacramentis Christiane fidei, cura et sudio Rainer
Berndt SJ, Aschendorff 2008, S. 425f. Dass aber die Aufgabe der Ehe - das heifit die Vermischung des Fleisches vor der
Siinde - nicht als Abhilfe fiir die Schwachheit, sonder zur Vervielfiltigung der Nachkommenschaft eingesetzt, nach der
Siinde aber eben dieselbe als Abhilfe fiir die Schwachheit zugestanden sei, bezeugt Augustinus mit diesen Worten, indem
er sagt: , Die Schwachheit beider Geschlechter, die zum Untergang in Schindlichkeit hinneigt, wird in rechter Weise
durch die Ehrbarkeit des Verheiratetseins aufgefangen, damit das, was fiir die Gesunden Aufgabe wire, fiir die Kranken
Abhilfe sei. Vgl. Hugo von St. Viktor: Hugo von Sankt Viktor. Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens,
iibers. v. Peter Knauer, 2010, S. 470f.
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amisissent filios vel non genuissent in quibus & si emarcuerit ardor carnis viget tamen ordo

caritatis. 168

Hugo von Sankt Viktor scheint an dieser Stelle unsere Vermutung zu bestdtigen, dass es
bereits bei Augustinus eine Lebensgemeinschaft zwischen Eheleuten geben kann, die tiber
die Sexualgemeinschaft hinausgeht. In einer solchen Beziehung sei die Ordnung der caritas
(Néachstenliebe) tdtig. Obwohl eine karitative Form der Liebe sicher nicht ohne Treue
vorstellbar ist, wird dieselbe in De bono conjugali aber weder in Beziehungen explizit
funktionalisiert, in denen Sexualitdt ausgelebt wird noch in asexuellen.

In der Nachfolge Yvos von Chartres und der Schule von Laon stehend entwickelt
Hugo im Kontext der Schule von Sankt Viktor in Paris, deren Griinder Wilhelm von
Champeaux ist1%?, dann aber auch eigene Vorstellungen zur Ehe. Im elften Kapitel des
zweiten Buches (De sacramentis christianae fidei) bespricht er die Frage, wann eine Ehe zu
bestehen beginnt. Im Hintergrund dieser Frage stehen zwei gegensatzliche Meinungen, die
durch das Mittelalter hindurch verschiedentlich argumentiert wurden. In der Konsens-
Theorie wird die Ehe durch die beidseitige Einwilligung der Partner gestiftet, in der Kopula-
Theorie aber durch den ersten sexuellen Akt der Eheleute initiiert.1”0 Hugo votiert eindeutig
tiir die Konsens-Theorie!”! und entwickelt aus dieser Haltung eine Form der fides, die nicht
auf die Leistung eines Vertragsinhaltes reduziert werden kann. Bereits bei der Verlobung
der beiden Partner sei eine fides vorhanden, die dem noch folgenden ehelichen Konsens

vorausgeht:

168 Vel. Hugo von St. Viktor: Hugo de Sancto Victore. De sacramentis Christiane fidei, cura et sudio Rainer
Berndt SJ, Aschendorff 2008, S. 426. Dass des weiteren in der Ehe die Ehe selbst das eine sei und Heiltum sei fiir eine
zweite Sache, und eben die Aufgabe der Ehe etwas anderes sei und Heiltum fiir eine zweite Sache, bezeugt eben derselbe
im Buch iiber das eheliche Gut, indem er sagt: , Es scheint in der Ehe etwas an Gutem zu sein nicht nur wegen der
Fortpflanzung in Kindern, sondern auch wegen der natiirlichen Gemeinschaft im verschiedenen Geschlecht. Sonst wiirde
man bei Greisen nicht von Ehe sprechen, wenn sie entweder die Kinder verloren oder nicht gezeugt hitten; bei ihnen ist,
auch wenn die Hitze des Fleisches dahingewelkt ist, doch die Ordnung der Karitas kriftig. Vgl. Hugo von St. Viktor:
Hugo von Sankt Viktor. Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, iibers. v. Peter Knauer, 2010, S. 470f.
169 Vgl. Allard, Henri A. J.: Die eheliche Lebens- und Liebesgemeinschaft nach Hugo von St. Viktor, 1963, S.
23.

170 »Ein zweites Problem fiir die Friithscholstik ist der Symbolwert der Ehe. Die Schwierigkeit, das Verhiltnis
Christi und seiner Kirche auf die nicht-vollzogene Ehe anzuwenden, war Anlass fiir das Entstehen der zwei
entgegengesetzten Theorien: die Kopula-Theorie und die Konsens-Theorie.« Vgl. ebd. S. 59 und S. 59 zur
Vertiefung.

171 Vgl. Hugo von Sankt Viktor. Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, iibers. v. Peter Knauer, 2010, S.
470f.

54



Si enim a prima desponsationis fide coniugium incipit. cum fides desponsationis in promissione
futuri consensus precedere videatur. quando coniugium ab hac fide initiari dicitur. proculdubito

etiam ipsum matrimonii consensum anteire probatur.172

Die von Hugo angesprochene fides bezieht sich als Versprechen direkt auf den zeitlich
danach stehenden Konsens und kann insofern als Provisorium verstanden werden.
Referenz ist zundchst nicht ein ehelicher Vertragsinhalt, der durch fides gewdhrleistet
werden soll, sondern der Konsens, der bei Hugo eine Ehe konstituiert. Bevor die eigentliche
Ehe geschlossen wird, wird das voreheliche Verhéltnis durch die fides pactionis erhalten und
sodann in der tatsdchlichen Vermdhlung durch die fides consensus ersetzt.173

Von zentraler Bedeutung fiir das Verstandnis der Ehekonzeption Hugos und damit
auch fiir die darin vorhandene Funktionalisierung von fides ist die eben angesprochene
Unterscheidung zwischen Konsens- und Kopula-Theorie. Die im Konsens geschlossene Ehe
zeichnet sich durch die freiwillige Entscheidung beider Partner aus. Ausgenommen bleiben
alle anderen Personen, die ein Interesse an den beteiligten Eheleuten oder an der Beziehung

selbst haben kénnten:

Prima autem institutio duas tantum personas. id est patrem et matrem a contractu matrimonii
excepit. [...] Hec ergo societas coniugium est que federe sponsionis mutue consecratur. Quando
uterque voluntaria promissione debitorem se facit alteri. ut deinceps neque ad alienam altero viunte

societatem transeat. neque se ab illa que adinuicem constat societate disiungat.1’#

172 Hugo von St. Victor: Hugo de Sancto Victore. De sacramentis Christiane fidei, cura et sudio Rainer Berndt
SJ, Aschendorff 2008, S. 433. Wenn néimlich die Ehe von der Treue der ersten Verlobung beginnt, da es doch scheint,
dass die Treue der Verlobung im Versprechen des kiinftigen Konsenses vorausgeht, ist zweifellos erwiesen, dass, wenn
man sagt, die Ehe nehme von dieser Treue ihren Anfang, sie auch dem Konsens der Ehe selbst vorausgeht. Vgl. Hugo
von Sankt Viktor. Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, iibers. v. Peter Knauer, 2010, S. 478f.

173 Hugo von St. Viktor {ibernimmt die Unterscheidung zwischen fides pactionis und fides consensus von Yvo
von Chartres. Vgl. Allard, Henri A.].: Die eheliche Lebens- und Liebesgemeinschaft nach Hugo von St. Viktor,
1963, S. 41.

174 Hugo von St. Victor: Hugo de Sancto Victore. De sacramentis Christiane fidei, cura et sudio Rainer Berndt
SJ, Aschendorff 2008, S. 428, 430. Die erste Einsetzung aber hat nur zwei Personen, das heif$t, Vater und Mutter, vom
Ehevertrag ausgenommen [...] Diese Gemeinschaft der Gatten also ist es, die durch den Bund gegenseitigen Versprechens
geweiht wird, wann ein jeder von beiden in einem freiwilligen Versprechen sich fiir den anderen zum Schuldner macht,
so dass er daraufhin, solange der andere lebt, weder zu einer anderen Gemeinschaft tibergehen noch sich von derjenigen,
die zueinander besteht, trennen darf. Vgl. Hugo von St. Viktor. Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens,
iibers. v. Peter Knauer, 2010, S. 473, 475-476.
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Aus dieser Definition ergibt sich aber ein Problem, das in Zusammenhang mit der Fahigkeit
bzw. Unfédhigkeit der Ehe besteht, Heilsrealitdten abzubilden. Eine Ehe, die allein durch den
Konsens der beiden beteiligten Partner geschlossen wurde und nicht in der sexuellen
Vereinigung, ist nicht in der Lage symbolisch auf die Christus-Kirche- Gemeinschaft
hinzuweisen. Damit hiangt die Frage zusammen, inwiefern dann von einem sacramentum?7>
gesprochen werden kann, d. h. von etwas, das als Heilsgeheimnis die von Gott erméoglichten
Realitdten den Menschen vermittelt kann. Hugo 16st dieses Problem, indem er zwischen
Lebensgemeinschaft (conjugium) und Aufgabe (officium) unterscheidet: conjugium est in
foedere dilectionis, conjugii officium est in generatione prolis.176¢ Die Ehe besteht demnach
zundchst im Biindnis der Ndchstenliebe und kann damit als reine Lebensgemeinschaft das
Verhiiltnis zwischen Gott und Seele abbilden. Wenn der Dienst der Lebensgemeinschaft in
der Zeugung von Nachkommenschaft hinzukommt, wird zudem das Verhiltnis Christus-
Kirche symbolisiert.

Die oben erwdhnten fides pactionis und fides consensus werden zundchst nur auf die
Ehe als conjugium bezogen, zu dem das officium hinzutreten kann, aber nicht muss. Wenn
das Kennzeichen des Ehekonsens bei Hugo als freiwilliger Willensakt!”” beschrieben wird,
der eine Entscheidung fiir die Dauer des Lebens beinhaltet, so kann hier eine Form von fides
festgestellt werden, die eindeutig auf das Verhiltnis bezogen ist und auf den Fortbestand
desselben hin funktionalisiert wird. Innerhalb der Lebensgemeinschaft ohne officium spricht
Hugo dhnlich wie Augustinus (caritas) von einer fiirsorglichen Liebe (dilectio), die auch als
Néchstenliebe gefasst werden kann. In eine dhnliche Richtung verweist eine der moglichen
Ubersetzungen des eng mit dem Substantiv dilectio verwandten Adjektivs dilectus mit , treu
ergeben”.178 Die Lebensgemeinschaft zeichnet sich also durch eine Form der Liebe aus, die

durchaus im engen Zusammenhang mit einer treuen Haltung gegentiber dem Partner steht.

175 Die Ehe als sacrametum d.h. als Abbildung des Verhiltnisses zwischen Gott und der Seele ist fiir Hugo
Argument fiir die Eigenart der Ehe. Wenn in der Lebensgemeinschaft zwischen den Eheleuten auf das officium
verzichtet wird, so stellt sich ndmlich die Frage, was dieselbe noch von der Gemeinschaft zwischen Menschen
gleichen Geschlechts unterscheidet. Das Verhiltnis zwischen Gott und der Seele wird durch die
Differenzschemata von Hoher und Niedriger, von Stiarke und Schwéche beschrieben. Deshalb kann es
unmoglich durch eine Beziehung inter pares abgebildet werden. Vgl. Allard, Henri A.J.: Die eheliche Lebens-
und Liebesgemeinschaft nach Hugo von St. Viktor, 1963, S. 60-61.

176 Vgl. Hugo von St. Viktor: L ceuvre de HUGUES DE SAINT-VICTOR 2, 2000, S. 246.

177 Vgl. Allard, Henri A.].: Die eheliche Lebens- und Liebesgemeinschaft nach Hugo von St. Viktor. 1963, S. 45.
Zum freiwilligen Willensakt und zur bis zum Tod eines Partners andauernden Lebensgemeinschaft vgl. auch
das im FliefStext auf dieser Seite erwéhnte Zitat.

178 Vgl. Habel, Edwin/ Grobel, Friedrich: Mittellateinisches Glossar, 2008, Sp. 112.
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Davon zu unterscheiden ist auch bei Hugo die fides als Teil der augustinischen bonae:
sacramentum, proles und eben fides. Im Rahmen der Lebensgemeinschaft mit officium
bezeichnet fides wie bei Augustinus so auch bei Hugo die Gewdhrleistung eines

Vertragsinhaltes:

»Tria sunt principaliter bona coniugii que coniugium comitantur. fides. spes prolis.
sacramentum. In fides attenditur. ne preter vinculum coniugale cum altera vel altero

concumbatur.«179

Je nachdem, was in einer Ehe verwirklicht ist, ob es sich daher um ein conjugium sine officium
oder um ein conjugium cum officium handelt, bestimmt, welche Funktion die fides einnimmt.
Eine wechselseitige Integration der beiden Vorstellungen in einer Ehe ist fiir den
nachparadiesischen Zustand bei Hugo ausgeschlossen. Allein in der Paradiesehe war es
moglich, dass die Fortpflanzung innerhalb des Ehebandes zum Ausdruck gegenseitiger
Liebe wurde. 180 Nach dem Siindenfall aber ist der Geschlechtsverkehr ohne Stinde
unmoglich, was nach Allard einen Riss zwischen Leiblichem und Geistlichem impliziert.
Nunmehr sei es nicht mehr moglich »die leibliche Sphére in der Ehe aufs neue in eine
harmonische Ganzheit aufzunehmen und zu erheben.«181

Hugo von Sankt Viktor mochte diejenigen Ansédtze des Augustinus verstdrken, in
denen die Ehe tiber das Zeugen von Nachkommenschaft und das Vermeiden von Unzucht
hinausgeht. Dies gelingt ihm allerdings nur mit dem Verweis auf eine Lebensgemeinschaft,
in der das Ausleben von Sexualitit ausgeschlossen ist. Eine Verbindung zwischen
Lebensgemeinschaft mit officium und der dilectio scheint damit zun&chst nicht moglich zu
sein. In Bezug auf die fides bedeutet das: Wenn die Eheleute in ihren Konsens das officium
inkludieren, wird die fides nurmehr als Gewé&hrleistung eines Vertragsinhaltes gebraucht.
Mit Allard kann man deswegen ergédnzen, dass die eheliche fides - verstanden als bonum -

nur dann in der Ehe verwirklicht wird, wenn das officium mit der Lebensgemeinschaft

179 Hugo von St. Victor: Hugo de Sancto Victore. De sacramentis Christiane fidei, cura et sudio Rainer Berndt
SJ, Aschendorff 2008, S. 441. Es sind hauptsichlich drei Giiter der Ehe, welche die Ehe begleiten: Treue, Hoffnung auf
Nachkommenschaft, Heiltum. Bei der Treue achtet man darauf, dass man nicht am Eheband vorbei mit einer oder einem
anderen zusammen schlift. Vgl. Hugo von St. Viktor. Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, iibers. v.
Peter Knauer, 2010, S. 487.

180 Vegl. Allard, Henri A.J.: Die eheliche Lebens- und Liebesgemeinschaft nach Hugo von St. Viktor, 1963, S. 50.
181 Vel. ebd., S. 51.

57



verbunden ist.18 Die gegenseitige Liebe (dilectio mutua) ist Initiator und Aufgabe, sowohl
derjenigen Ehen, die das officium enthalten, als auch derjenigen, die die Aufgabe
ausschlieffen. Das heifit auch, dass der Geschlechtsverkehr zum Zweck der Fortpflanzung
mit der inneren Haltung kompatibel ist, die aus der dilectio mutua resultiert. Hugo selbst
beschreibt diese Haltung mit einem Zitat aus dem Matthdusevangelium: diliges proximum
tuum sicut te ipsum'83 und schliefSt die Erkldrung an, dass jeder dem anderen das sein soll,
was er fiir sich selbst ist. Bei der Integration der sexuellen Aktivitit in die
Lebensgemeinschaft miisse allerdings stets darauf geachtet werden, dass die innere Ruhe
nicht zerriittet werde.184

Hugo gibt demnach der Ehe eindeutig einen Wert, der mehr sozial (dilectio, Fuirsorge
oder Nichstenliebe) orientiert ist. Wichtigstes Argument fiir die Lebensgemeinschaft
zwischen Menschen verschiedenen Geschlechts ist allerdings nicht die Beziehung an sich,
sondern die Darstellung des Verhiltnisses Gott-Seele. Grund fiir die Ehe stellt dann ihr
sakramentaler Charakter dar und nicht in erster Linie das Soziale. Die volle Integration des
Sexuellen in die Ehe scheitert immer wieder an dem stindhaften Wesen der Begierde, ohne
die der Akt unmoglich erscheint. Die ideale Form einer Ehe findet Hugo in der Beziehung
zwischen Joseph und Maria. Hier ist alles auf ideale Art und Weise verwirklicht. Sowohl
die dilectio mutua ist vorhanden, in der das Verhaltnis abgebildet wird, das zwischen Gott
und der Seele besteht, als auch das officium ist in die Ehe integriert, die das Verhaltnis
zwischen Christus und der Kirche abbildet. Bei Maria bewirkt demgemafs die Integration
der Aufgabe (officium) nicht das Fallen in Stinde bzw. den Verlust der Jungfraulichkeit,
sondern sie bewahrt ihre Reinheit und bleibt daher unbefleckt und ideales Vorbild.

Zwar kann man bei Hugo von Sankt Viktor die Tendenz erkennen, die soziale
Dimension der Ehe durch das Betonen der gegenseitigen Liebe herauszustellen und das
nicht zuletzt auch durch die fides pactionis und die fides consensus, trotzdem wird die
Funktion der fides nicht explizit als im Zusammenhang mit der Lebensgemeinschaft stehend
genannt, sondern wie bei Augustinus den drei bona zugerechnet und verbleibt demnach im
rechtlichen Rahmen eines Vertragsverhiltnisses. Diese Feststellung soll allerdings nicht

ausschlieffen, dass Hugo eine eher soziale Funktionalisierung von fides fiir die Ehe als

182 Vel. ebd., S. 71.

183 Biblia Sacra Vulgata, Evangelium Secundum Mattheum 22,39.

184 Vel. Allard, Henri A.J.: Die eheliche Lebens- und Liebesgemeinschaft nach Hugo von St. Viktor, 1963, S. 68.
Was Allard bzw. Hugo mit der inneren Ruhe konkret meint bleibt unklar.
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Lebensgemeinschaft, d. h. im Sinne der dilectio mutua wiinschte.18> Wie gezeigt wurde, gibt

es in den Schriften Hugos durchaus Anhaltspunkte fiir eine solche Vermutung.

V.3 Albertus Magnus und Thomas von Aquin

Albertus Magnus und sein Schiiler Thomas von Aquin schliefien sich der Auffassung Hugos
von Sankt Viktor, die im Konstatieren zweier Formen der Ehe (coniugium sine officium und
coniugium cum officium) kulminiert nicht an. Ihre jeweilige Ehetheorie steht im Widerspruch
zu derjenigen Hugos, weil sie das Geschlechtliche als das eigentliche und spezifische
Element der Ehe identifizieren.18¢ Hugo sieht demgegentiber das Wesentliche der Ehe in der
Lebensgemeinschaft verwirklicht in der das Ausleben der Sexualitidt ausgeschlossen ist und
daher nur von einer unio animorum der Partner gesprochen werden kann.

Die Konzeptionen von Albertus und Thomas sind zeitlich deutlich spéiter, d. h. rund
hundert Jahre nach Hugo einzuordnen und damit auch jiinger als die drei Texte des hofisch-
literarischen Diskurses. Ziel ist es die weitere Genese der Ehevorstellungen mit ihren
sowohl affirmativen als auch subversiven Implikationen im klerikal-theologischen Diskurs
in wenigen Strichen nachzuzeichnen, um die unterschiedlichen Positionen ins Profil treten
zu lassen.

Albertus baut im Gegensatz zu Hugo sein Ehekonzept von unten nach oben auf und
beginnt seine Definition, die stark durch die Rezeption der aristotelischen Schriften
beeinflusst ist, indem er das biologische Ziel also das Zeugen von Nachkommenschaft
(proles) als Grundlage der Ehe identifiziert. Wie das Tier erhdlt der Mensch die Gattung
durch das fortlaufende Zeugen von Nachkommenschaft. Daher ist die Ehe insofern
zundchst ein officium naturae.’®” Der Unterschied der Verhéltnisse homo - homo und animal -
animal ergebe sich bei Albertus - so Brandl - aus der Artnatur des Menschen (fides - unio
animorum), durch die die Ehe von einer sinnlich- animalischen Verbindung (proles - unio
corporum) differenziert werden konne. In seiner Artnatur gefasst, wird die Ehe des

Menschen sodann Liebes- und Lebensgemeinschaft. Wenn der Mensch aber zundchst nur

185 Bumke beobachtet einen Prozess innerhalb der Kirche in dem Hugo eine Extremposition einnimmt und der
sich erst wirklich in der Hochscholastik bei Albertus Magnus durchzusetzen beginnt. In solchen Aussagen
deutete sich an, dass die Kirche von der Auffassung der Ehe als einer Geschlechtsgenossenschaft zur Erzeugung von
Kindern und zur Vermeidung von Unzucht allmihlich abriickte. Vgl. Bumke, Joachim: Hofische Kultur, 2005, S.
347.

186 Vel. Brandl, Leopold: Die Sexualethik des Heiligen Albertus Magnus, 1955, S. 117. Allerdings reduzieren
weder Albertus noch Thomas die Ehe auf das Geschlechtliche.

187 Vgl. Brandl, Leopold: Die Sexualethik des Heiligen Albertus Magnus, 1955, S. 118 und 126f.
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als Gattungswesen definiert wird, ist die Ehe Verhdltnis von animal zu animal.188 Erst in
seiner Bestimmung als Artwesen, kann von einem Verhdltnis zwischen Menschen
gesprochen werden. Weil aber Albertus die Definition des Menschen als Gattungswesen
gegentiber der als Artwesen priorisiert, ist der Hauptzweck der Ehe die Fortpflanzung.

Die Ehe wird gleichwohl bei Albertus als auch bei Aristoteles nicht nur als officium
naturae bestimmt, sondern auch als officium civile. Der Mensch wird darin als zur
Gemeinschaft bestimmtes Wesen verstanden. Zweck der Ehe ist dann die hdusliche
Gemeinschaft und die gegenseitige Fiirsorge. Der Innenraum der Hausgemeinschaft kann
durch eine Freundschaftsliebe zwischen Mann und Frau ausgefiillt werden. Allerdings ist
die Freundschaftsliebe weniger etwas, das um seiner selbst Willen erstrebenswert erscheint
oder das im Sinne einer personalen Liebesgemeinschaft verstanden werden kann. Grund ist
vielmehr die Wahrung der Funktionen: Zeugung von Nachkommenschaft und eine
funktionierenden Hausgemeinschaft.18

Ein wichtiger Unterschied im Verhdltnis zu der Ehekonzeption Hugos von Sankt
Viktor ist die Integration der beiden Eheformen Hugos in eine Eheform durch Albertus.
Wenn bei Hugo die fides im Rahmen der Ehe mit officium eine rein vertragsrechtliche
Funktion hat und in der Ehe ohne officium eine Seite von fides sichtbar wird, die sich als
caritas darstellt und soziale Implikationen andeutet, so gewinnt fides bei Albertus durch die
Verbindung der beiden Formen eine neue Bedeutungsebene. In seinen Sentenzen beschreibt
er im Unterschied zu Augustinus nicht das, was fides als Gewdhrleitung des
Vertragsinhaltes negativ ausschliefst (andere Sexualpartner), sondern das, was durch fides
positiv eingeschlossen wird. In Referenz auf Epistulam ad Corinthos I (7,2) nenne er - so
BrandI'®0 - die solutio debiti und das subservire invicem obsequio corporis'®! als Wirkungen von
fides. Treue ist damit nicht nur auf die Verhinderung von aufSerehelichem
Geschlechtsverkehr bezogen und d.h. darauf, was nicht getan werden darf, sondern auch
auf die innerhalb der Ehe zu leistenden Pflichten also darauf, was getan werden soll.

Bei der Behandlung der Ehegiiter in seinem Werk Summa de sacramentis und in den

eben angesprochenen Sentenzen stellt Albertus aber auch fest, dass die beiden an der Ehe

188 Vgl. ebd., S. 112.

189 Vel. ebd., S. 132f. » Andererseits aber wird man sich hiiten miissen, die aristotelische amicitia coniugalis im
Sinne einer personalen Liebesgemeinschaft zu interpretieren. Aristoteles leitet die Entstehung aller
Gemeinschaften von Niitzlichkeitseffekt ab.«

190 Vgl. ebd. S., 152f.

91 Vel. Albertus.Magnus: IV. Sent. D. 31, a. 9 contra 3 u. sol. (30,237f.).
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beteiligten Seelen eine Verbindung innigster Liebe eingehen und sich diese nach aufSen als
fides (ex unione animorum est consequens fides)192 prasentiert.13 Neben der Gewéhrleistung der
ehelichen Keuschheit erfiillt damit fides eine Funktion, die auf die Gemeinschaft der Partner
selbst hin orientiert ist. Brandl meint sogar, dass die fides, die sich in der ehelichen
Keuschheit, also vor allem in der ehelichen Ausschliefdlichkeit (unitas) duflere, nur der
duflere und sichtbare Ausdruck einer tieferen Seelengemeinschaft sei. Entsprechend
identifiziert er einen Konnex zwischen »sittliche[r] Tat, welche die Einheit der Gatten nach
auflen schiitzt und bewahrt, und unio animorum, welche die Treuliebe der Gatten im
ehelichen Innenraum [entfalte].«19¢ Die nach aufsen hin wirkende Tat und die im Inneren
wirkende unio animorum bilden fiir Albert somit den ganzen Inhalt des bonum fidei.

Thomas von Aquin schlieft sich der Meinung von Albertus Magnus zur Prioritédt des
Gattungsmafigen gegeniiber dem Artméfiigen an'% und sieht daher die fides zundchst auch
im Sinne Augustinus als die Sicherstellung der Leistung eines Vertragsinhaltes. Weil aber
auch Thomas von Aquin die beiden Formen der Ehe Hugos von Sankt Viktor in einer Form
integriert, ergeben sich bei ihm Inhalte, die auf die Ehe als personale Liebesgemeinschaft
schlieffen lassen. In Ruckgriff auf Aristoteles spricht Thomas von einer amicitia, die im
Verhiltnis zwischen Mann und Frau in besonderer Weise betrachtet werden kann: inter
virum et mulierem maxima amicitia esse videtur.1% Die Einigung zwischen den Eheleuten sei -
so Thomas - nur durch eine wechselseitige Liebe moglich: unio inter eos non potest esse, nisi
sit mutua amatio.’” Fuchs interpretiert mutua amatio als die seelische Verbundenheit der
Freundschaft und ermoglicht damit eine Verbindung zwischen Hugos Eheform sine officium
und der Auffassung von Albertus und Thomas. Alle drei sehen die Ehe entweder
ausschliefSlich (Hugo) oder auch als unio animorum und damit nicht oder nicht nur als unio
carnis.

Durch das was tiber die Ehe als Sexualgemeinschaft hinausgeht - davon sind bereits
bei Augustinus Ansétze zu finden - wird insbesondere bei Albertus die fides zu einem auf
die Lebensgemeinschaft gerichteten Wert und verbleibt nicht nur im Rahmen des im

wesentlichen nach aufsen hin gerichteten bonum coniugalis des Bischofs von Hippo.

192 Vgl. Albertus Magnus: IV. Sent. d. 31, a. 7 (30,236a).

195 Vgl. Brandl, Leopold: Die Sexualethik des Heiligen Albertus Magnus, 1955, S. 158.

194 Vel. ebd., S. 167.

19 Vg. Fuchs, Josef: Die Ehezwecklehre des hl. Thomas von Aquin, 1948, S. 426.

19 Vgl. Thomas von Aquin: Thomas von Aquin. Summe gegen die Heiden, 1996, 111 123 (S.204).
197 Vgl. Thomas von Aquin: S. Thomae Aquinatis. Summa theologica, Quaest, XLVII, Art. IV.
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Neben der nachgezeichneten Entwicklung der fides im Rahmen der jeweiligen
Ehekonzeption bieten die Rezeption der Hugo schen Ehedefinitionen eine interessante
Perspektive auf das Fortbestehen oder Zerfallen der Gemeinschaft unter der Voraussetzung
des Todes. In seiner Studie zur Sexualethik des Heiligen Albertus Magnus erganzt Brandl
seine Ausfithrungen zur Ehe als Seelengemeinschaft bei Albertus durch die Auffassung
Bonaventuras. Demnach ist die Ehe weder eine affectio animorum noch eine approximatio
corporum. Bonaventura definiert die Ehe im Sinne von Albertus und gegen Hugo als
coniunctio animorum in corporibus'®® also als Verbindung der Seelen in den Korpern der
Partner. Aus dem Gedanken Hugos, nach dem das Wesen der Ehe in der Verbindung zweier
Seelen besteht, leitet Bonaventura die Zwangsldufigkeit ab, dass die Seelengemeinschaft bei
Hugo unabhidngig von Raum und Zeit {iber den Tod hinaus Bestand haben miisse. Im
Gegensatz dazu wird die Ehe bei Bonaventura aber durch den Tod beider oder eines
Partners beendet.!”” Diese Erkenntnis zum Fortbestehen der Ehe tiber den Tod hinaus bzw.
die Beendigung durch den Tod mag im Anschluss an die Uberlegungen zur fides zunéchst
erratisch wirken. Insbesondere aber in dem Teil der Arbeit in dem die Ehen aus den
mittelhochdeutschen Erzdhlungen analysiert werden sollen, werden Haltungen sichtbar
(Enite und Kriemhilt), die das Ende der Beziehung durch den Tod nicht akzeptieren bzw.
sogar eine fortdauernde Seelengemeinschaft postulieren. Abzuwarten bleibt, ob die
dargestellten differenten Meinungen zu Bestand oder Zerfall der Seelengemeinschaft
Zugdnge zu einem Verstindnis der angedeuteten Vorstellung von Ehe im hofisch-

literarischen Diskurs ermoglichen.

Resiimee (fides: Klerikal-theologischer Spezialdiskurs)
Insgesamt hat die Analyse des klerikal-theologischen Diskurses zur fides gezeigt, dass die
Aktualisierung der jeweiligen Bedeutung von fides (als Gewdhrleistung eines
Vertragsinhaltes oder als Wert einer Lebensgemeinschaft) stark von der Definition der Ehe
abhangt.

Im Kklerikal-theologischen Diskurs nimmt die Diskussion um die Ehe als
Sexualgemeinschaft eine vorrangige und pragende Stellung ein. Das grofite Problem darin

scheint die Stinde zu sein und nicht die Bewdhrung eines auf Dauerhaftigkeit angelegten

198 Vgl. Bonaventura: IV. Sent. d. 27, a. 1, q. 1 concl. (4,676b). Vgl. Brandl, Leopold: Die Sexualethik des Heiligen
Albertus Magnus, 1955, S. 160.
199 Vel. ebd., S. 154.
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zwischenmenschlichen Verhéltnisses, das sich als Lebensgemeinschaft darstellt. Sobald also
die Ehe nur Sexualgemeinschaft ist, ist die fides in der Regel ausschliefslich Schutz vor Stinde
durch Festlegung auf einen Partner. Der Gegenstand gehort in diesem Falle eher in den
Bereich der Moraltheologie oder ist gar ein juristisches Problem, was zugleich impliziert,
dass wir es nicht mit einem vorwiegend sozialen Phdnomen zu tun haben.

Damit wére eine erste Abgrenzung gewonnen. Wenn der klerikal-theologische
Diskurs bei seiner Behandlung der ehelichen Treue die Ehe ausschlieilich als
Sexualgemeinschaft fokussiert, ist fides nurmehr Gewéhrleistung eines Vertragsinhaltes.
Nattirlich ist auch eine Sexualgemeinschaft nur im Rahmen des Sozialen denkbar. Es geht
aber hier nicht um die Elemente einer Beziehung, sondern um die Vermeidung einer Tat,
die dem Menschen das Heil unzugénglich macht. Mit anderen Worten ist es in der Ehe -
verstanden als Sexualgemeinschaft - nicht Aufgabe der fides, soziale Komplexitit zu
reduzieren, sondern Sitinde zum Zwecke der Heilszueignung auszuschalten oder auf ein
ertragliches Mafd zu mindern.2%0

Diese erste Abgrenzung ist bei allen analysierten Ehekonzepten zu finden und
nimmt eine zentrale Rolle ein. Dennoch konnen bereits bei Augustinus Ansétze identifiziert
werden, die in der Ehe mehr sehen als eine Gemeinschaft deren ausschliefslicher Zweck das
Zeugen von Nachkommenschaft ist. Bei Hugo von Sankt Viktor wird eine strikte Trennung
zwischen einer Eheform mit officium und einer ohne officium vorgenommen. Mit officium ist
fides im Sinne des bonum bei Augustinus das Mittel um Unzucht zu verhindern. Ohne
officium allerdings wird die Ehe von caritas oder dilectio geprégt, beides Formen der Liebe,
die im besonderen MafS auf das Gegentiber ausgerichtet sind. Albertus integriert sodann die
beiden Formen Hugos in einer Ehe. Deutlich tritt neben die bekannten Bedeutung von fides
dann aber auch eine Form die auf die Ehe als Seelengemeinschaft verweist. Fiir Albertus ist
die vertragsrechtliche Form der fides nur dufserer Ausdruck der inneren Gemeinschaft, die
zwei Seelen miteinander verbindet. Thomas von Aquin fiithrt diesen Ansatz fort und erganzt
in Referenz auf Aristoteles sein Ehekonzept durch die amicitia und erkldrt, dass man
zwischen Mann und Frau eine bedeutende Ausbildung derselben erkennen kénne.

Die Aufforderung Gottes an den Menschen im bereits erwdhnten Zitat aus der

Genesis: crescite et multiplicamini et replete terram [...]?°1 wird von den Friithscholastikern als

20 Der Sexualakt zum Zweck der Vermeidung von Ehebruch wird von Augustinus als ldssliche Stinde
betrachtet.
201 Vel. Biblia Sacra Vulgata, Genesis 1,28.
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Grund dafiir gedeutet, warum es tiber jenen Gott einen Vers zuvor heifdt: masculum et
feminam creavit eos. Die Geschlechtlichkeit wird prinzipiell deswegen geschaffen, weil es das
Ziel Gottes ist die Erde mit Menschen zu fiillen und nicht, um eine besondere Form der
Beziehung durch unterschiedliches Geschlecht zu ermoglichen. Weil der Mensch sich aber
im Siindenfall von Gott abwendet, erhilt die Ehe eine zweiten Zweck. Sie ist nunmehr
sowohl auf die Zeugung von Nachkommenschaft ausgerichtet, als auch auf die Vermeidung
von Unzucht. Der menschliche Geist steht fortan unter der permanenten Bedrohung des
durch die Stinde korrumpierten Fleisches. Durch ihn hat die Stinde je aktuellen Zugriff auf
den Menschen und in Gestalt der Erbstinde beméchtigt sie sich von Beginn des Lebens eines
jeden Menschen.?02 Eine Moglichkeit dieser existenziellen Gefahr zu entkommen bietet Gott
dem Menschen in der Ehe, die durch die Giiter der Ehe (fides, proles, sacramentum) zum
Heilmittel wird. Der Mensch in seiner Existenz als Geschopf und d.h. als leibliches Wesen
und seine Geschlechtlichkeit werden in der Frithscholastik nicht als Moglichkeiten
intersubjektiver und personaler Beziehungen gedeutet, sondern als durch die Stinde
infiziert und daher des Heiles bedtirftig.203

Wie gezeigt wurde, dominiert diese Perspektive, das was im klerikal-theologischen
Diskurs tiber den Menschen, die Ehe und die triuwe sag- und wissbar ist. In der Schule von
Laon, bei Walter von Mortagne und am deutlichsten bei Hugo von Sankt Viktor?%4 wird
diese Monophonie durchbrochen. Man vermag hier ein Bewusstsein davon zu erkennen,
dass die Ehe mehr ist als blofie Sexualgemeinschaft, sondern personliche Dimensionen
impliziert. Hugo ist es allerdings nicht moglich seine Erkenntnis von der Ehe als Lebens-
bzw. Liebesgemeinschaft und damit eine »sensitiv-leibliche Schicht ehelicher Liebe«
integrativ zu behandelnd.?%> Hier wire sodann das Vorhandensein einer fides denkbar, die
auf die Beziehung hin funktionalisiert wird. Die Ehe als Lebens- und Liebesgemeinschaft ist
bei Hugo aber ausschliefilich in einer Ehe denkbar, in der sich beide Partner gegen das
Ausleben der Sexualitdt entschieden haben. In der Ausformung dieses Gedanken folgt
Hugo - so Zeimentz - Augustinus, indem »sie den Verzicht auf den Ehevollzug zum
Mafsstab erheben, an dem sich Reife und Vollkommenheit der Liebe der Gatten

bemessen.«206

22 Vgl. Zeimentz, Heinz: Ehe nach der Lehre der Frithscholastik, 1973, S. 98.
203 Vgl. ebd., S. 99.

204 Vgl. ebd., S. 209.

205 Vgl. ebd., S. 196.

206 Vel. ebd.
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In seinem Exkurs tiber Treue und Dankbarkeit spricht Georg Simmel von zwei
unterschiedlichen Formen der Treue und bestimmt damit gleichzeitig seinen

Untersuchungsgegenstand:

»Es versteht sich von selbst, dass ich hier immer nur von der Treue als einer rein seelischen,
von innen her wirksamen Verfassung spreche, nicht von einem rein dufieren Verhalten, wie
z.B. innerhalb der Ehe der juristische Begriff der Treue tiberhaupt nichts Positives, sondern

nur das Nicht-Stattfinden der Untreue bedeutet.«207

Simmel differenziert deutlich zwischen der Treue, die sich allein durch das Ausbleiben von
Untreue auswirkt (fides bei Augustinus) und derjenigen, die er als innere Verfassung
beschreibt und damit ethisch konnotiert. Zundchst ldsst sich daraus nicht direkt der
festgestellte Unterscheid zwischen einer juristischen und einer sozialen Orientierung
entwickeln. Vielmehr wird die Treue als rechtliche Grof3e mit einer ethischen verglichen.
Die Treue als »von innen her wirksame Verfassung« ist bei Simmel aber immer im
besonderen Mafie sozial ausgerichtet bzw. nicht méglich ohne den socius. Mit Simmel kannn
aus soziologischer Perspektive die rein rechtliche Seite des fides-Begriffes beschrieben
werden, sowie auch die Treue, die als ethische Haltung wesentlich sozial ausgerichtet ist.
Die unterschiedlichen Grundlagen der Treue stellt Jan-Dirk Miiller auch fiir den

mittelhochdeutschen Begriff der triuwe fest:

»Festigkeit und Vertrauenswiirdigkeit [damit meint Miiller triuwe] werden dabei in der
Regel in Bezug auf einen anderen gedacht, an den man durch eine Abmachung, ein
Versprechen, eine besondere Verpflichtung gebunden ist. Die Verpflichtung kann rechtliche

oder soziale Grundlagen haben (...)«2%

Unabhéngig davon, ob die Verpflichtung rechtliche oder soziale Grundlagen hat, ist sie auf
einen anderen Menschen ausgerichtet und damit Teil des Sozialen. Mit Miiller soll
deswegen nochmals darauf hingewiesen werden, dass es hier nicht darum geht eine rein

rechtliche gegentiber einer ausschliefilich sozialen Sphire der Treue abzugrenzen bzw. zu

27 Vgl. Simmel, Georg: Soziologie. Untersuchungen tiber die Formen der Vergesellschaftung, 1922, S. 439.
208 Vel. Miiller, Jan-Dirk: Was heifit eigentlich triuwe in Wolframs von Eschenbach ,Parzival“?, 2015, S. 313f.
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behaupten. Deutlich wurde aber, dass es eine Treue (Simmel) und eine fides (Augustinus)
gibt, die nicht direkt funktional auf das soziale Verhiltnis von Eheleuten rekurriert, sondern
auf einen justiziablen Vertragsinhalt. Jan-Dir Miiller sieht diese Unterscheidung in den
differenten Grundlagen der Verpflichtung und bestétigt damit auch fiir den triuwe-Begriff
eine rechtliche und eine soziale Dimension.

Die Funktionalisierung von fides im vertragsrechtlichen Sinne sollte daher nicht den
Blick darauf verstellen, dass der mitunter monolithisch wirkende klerikal-theologische
Diskurs von anderen Diskussionsbeitragen durchzogen ist, die die Vermutung einer sozial
konnotierte Form der fides bestdtigen. Darin wird ein Interesse fiir die Ehe als
Lebensgemeinschaft sichtbar und insofern eine Ndhe zum hofisch-literarisch Diskurs mit

seinen sozialen Implikationen deutlich.

VI. Triuwe: hofisch-literarischer Interdiskurs

VI.1 Theoretische Grundlage: Niklas Luhmann und Georg Simmel

Die folgende soziologische Analyse mag zunichst irritieren, weil der hofisch-literarische
Interdiskurs hier nicht direkt besprochen, sondern erst in Kapitel V mit dem Nibelungenlied,
dem Erec und dem Tristan tatsdchlich analysiert wird. Vor jener intensiven
Auseinandersetzung steht das, was oben bereits als soziale Perspektivierung von triuwe
bezeichnet wurde. Dementsprechend wird nunmehr mit Luhmann und Simmel das
theoretische Instrumentarium erarbeitet, mit dem der hofisch-literarische Interdiskurs
sodann dezidiert untersucht werden soll.

Wenn eine Beziehung zwischen zwei Menschen auf Dauer gestellt werden soll, kann
unter verschiedenen Formen gewdhlt werden, die den Wunsch nach Kontinuitat
befriedigen. In einer komplexen Welt mit unzdhligen Moglichkeiten des Handelns und
Erwartens reduzieren Formen dieser Art soziale Komplexitit und konzentrieren die
Energien der teilnehmenden Menschen auf die je ausgewdhlte Relation bzw. auf den
Anderen mit dem zusammen eine solche gewdhlt wurde. Dies geschieht durch das
Gewédhren und Empfangen von Vertrauen und Treue. Die angesprochenen Bindungen
entwickeln sich nicht aus dem Nichts. Deswegen muss bereits eine Vorform da gewesen
sein, aus dem die neuen Verhdltnisse prozessual resultieren. Der Prozess bleibt auch nach
der Entscheidung zur Form Grundprinzip des Vorganges, der erst mit dem Zerbrechen des

Verhiltnisses beendet wird. Fiir die fortlaufende Aufgradierung der Beziehung werden
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Vertrauen und Treue benétigt und das nicht erst, nachdem sie auf eine offiziellere Ebene
gehoben wurde, sondern schon bevor zwei Menschen eine der Kontinuitdtsformen in
Anspruch genommen haben. Kein Mensch wird sich zum Beispiel dazu entscheiden, eine
Ehe einzugehen, wenn er nicht schon ein gewisses Mafs an Vertrauen in den Anderen hat
und ihn darin fiir treu halt.20

Der Gegenstand der vorliegenden Analyse ist die Funktion des Vertrauens und der
Treue in sozialen Systemen, genauer gefasst im sozialen System der Partnerschaft zwischen
Mann und Frau. Ziel ist es nicht, die Funktion von Vertrauen und Treue in der Ehe als
gesamtgesellschaftliches Phanomen zu betrachten. Vielmehr soll der Untersuchungsbereich
mit einem literaturwissenschaftlichen Interesse auf drei Partnerschaften aus der
mittelhochdeutschen Epik begrenzt werden. So werden die Beziehungen von Kriemhilt und
Sivrit, Erec und Enite, Isolde und Tristan nebeneinander gestellt und auf die jeweilige
Funktion des Vertrauens hin analysiert. Betrachtet wird damit nicht etwas, das in der
realhistorischen mittelalterlichen Gesellschaft zu finden ist, sondern die Reflexion der
Literaturschaffenden um 1200. Wie im einleitenden Kapitel erwdhnt, entstehen die Texte
aus Reflexen, die in einer historisch tatsdchlich vorhandenen Gesellschaft hervorgerufen
werden. Allerdings bleiben direkte Riickschliisse auf die Gegebenheiten unmdglich. Die
Erkenntnis, dass es sich bei dem Untersuchungsgegenstand um einen fiktiven handelt,
multipliziert die Komplexitdt der Diskussion, eroffnet aber auch eine interessante
Dimension, die aus der Differenz von Literatur und Wirklichkeit hervorgeht. Bevor die
erzdhlten Partnerschaften auf die Funktion des Vertrauens und der Treue hin erforscht
werden, soll in einem ersten Schritt ein theoretisches Instrumentarium erarbeitet werden,
das die Beschreibung von dem, was eine Partnerschaft ist, und von dem, was darin
Vertrauen und Treue bedeuten, erméglicht. Zu diesem Zweck werden die Beziehungen als
soziale Systeme nach Niklas Luhmann beschrieben, um sodann das Vertrauen in diesen
Systemen als Mechanismus zur Reduktion sozialer Komplexitit funktional zu verorten. Den
Abschluss der theoretischen Grundlagen bildet Georg Simmels Schrift ,Exkurs tiber Treue
und Dankbarkeit”, in der freilich noch nicht mit der Differenz von Umwelt und System
operiert wird, die aber darum nicht weniger Perspektiven zum Thema Treue und Vertrauen

erdffnet, welche bei Luhmann nicht oder nur am Rande vorhanden sind.

209 Es wire hier zu fragen inwiefern sich Freiwilligkeit bzw. Unfreiwilligkeit der Wahl auf das Vertrauen und
die Treue im Verhiltnis auswirkt (Bsp. Zwangsehe).
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VI.1.1 Luhmann: Soziale Systeme/ Vertrauen: Ein Mechanismus der Reduktion sozialer
Komplexitit

Soziale Systeme

Luhmann entwirft in seinem Werk ,Soziale Systeme” eine Supertheorie und reklamiert
damit zugleich einen universalistischen Geltungsanspruch fiir die von ihm aufgestellten
Behauptungen. Die Theorie wird durch Leitdifferenzen, wie z. B. Umwelt und System
ausgestaltet, die die Informationsverarbeitungsmoglichkeiten derselben steuern.?1% Dieser
Anspruch muss nicht unbedingt mit Luhmann geteilt werden. Es gentigt, in der Theorie
eine von verschiedenen Deutungsmoglichkeiten des hier vorgestellten sozialen Phdanomens
zu sehen. Die Differenz von System und Umwelt ersetzt die traditionelle Differenz von
Ganzem und Teil und bildet die Grundlage fiir das gesamte Luhmannsche Theoriegebaude.
Alles Soziale differenziert sich in Systeme und Umwelt bzw. Umwelten. Ganz vereinfacht
ausgedrtickt bildet die Partnerschaft ein soziales System, indem sie sich von ihrer Umwelt
durch aufeinander verweisende Strukturen und Erwartungshaltungen abgrenzt. Alles
andere um das System Existierende ist Umwelt, wobei selbstverstindlich auch andere
soziale Systeme zur Umwelt des Systems gehoren. Als Beispiele seien identische Systeme
d.h. andere Partnerschaften oder differente Systeme wie Freundschaften o. A. genannt. Die

hiermit in wenigen Strichen angedeutete Theorie muss nun weiter ausgeformt werden.

System und Funktion

Die Ehe zdhlt zu den Systemen, die in der Lage sind, selbstreferentiell zu operieren. Diese
Selbstbeztiglichkeit kann in einem weiteren Schritt von einer Referenz auf die Umwelt
unterschieden werden.?!! Damit bildet die doppelte Moglichkeit der Referenzialitédt ein
erstes Charakteristikum des sozialen Systems Ehe.?!? Wie schon erwihnt stellt die Differenz
von System und Umwelt die Leitdifferenz in der Theorie Luhmanns dar. Systeme sind
strukturell an ihre Umwelt gebunden und kénnen daher ohne sie nicht bestehen. Trotzdem
bleibt die Aufrechterhaltung einer Grenze zwischen System und Umwelt konstitutiv fiir die

Existenz des Systems.?!3 Es wurde bereits im Plural von den Umwelten des Systems

210 Vgl. Luhmann, Niklas: Soziale Systeme, 1984, S. 19.

21 Vgl. ebd. S. 31.

212 L uhmann beschreibt nicht erst einen schon sehr ausdifferenzierten bzw. strukturierten sozialen Kontakt als
System. Alle sozialen Kontakte bis hin zur Gesellschaft als Gesamtheit der Beriicksichtigung aller moglichen
Kontakte seien Systeme. Vgl. ebd. S. 33.

213 Vgl. ebd. S. 35f.
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gesprochen. Damit wird auf die Unterscheidung Luhmanns angespielt, die zwischen der
Umwelt eines Systems und Systemen in der Umwelt dieses Systems differenziert. Je mehr
sich ein System von seinen Umwelten abgrenzt, desto mehr Systematizitdt gewinnt das
System. Luhmann nennt diese Vorgdnge anspruchsvolle Systemdifferenzierungen, die
Systeme auf einem hoheren Niveau der Komplexitdt stabilisieren.?14 Anders ausgedriickt
entstehen Systeme emergenter Ordnung.

An dieser Stelle bietet es sich an, die Frage zu stellen, aus welchem Grund sich
tiberhaupt Systeme von ihrer Umwelt abtrennen. Die Antwort lautet: Weil aus der
Komplexitédt ein Zwang zur Selektion bzw. zur Systembildung initiierend und fortlaufend
resultiert.?’> Das System existiert in einer maximal komplexen Umwelt und sieht sich
deswegen im Verhiltnis zu seiner Umwelt mit Kontingenz konfrontiert. Kontingenz ist
nach Luhmann das ,auch anders moglich sein”. Komplexitit und Kontingenz werden
damit nicht identisch verwendet. Vielmehr spielt die Kontingenz erst dann eine Rolle, wenn
Komplexitdt reduziert werden soll. Komplex wird die Umwelt natiirlich erst, wenn sie
durch Systembildung zu einer solchen geworden ist.21® Obwohl das System in der Lage ist
eine extrem hohe Stufe der Komplexitét zu erreichen, kann es sich doch niemals derjenigen
seiner Umwelt génzlich angleichen. Deshalb muss es diesen Unterschied durch
Selektionsstrategien ausgleichen.

Um die Erkldarung zur Notwendigkeit der Reduktion sozialer Komplexitdt zu
vervollstandigen, muss zudem auf die Definition von Komplexitdt hingewiesen werden.
Komplexitit sei die Information, die das System nicht besitzt, um sich und seine Umwelt
vollstandig erfassen und beschreiben zu konnen. Es handle sich um ein Mafi fiir
Unbestimmbarkeit oder fiir einen Mangel an Information.?l” Wenn ein System entstanden
ist, muss es bestindig zwei Aufgaben erfiillen, die sich als Fremdreferenz und
Selbstreferenz beschreiben lassen. Zundchst muss das System gegentiber seiner Umwelt
Grenzen etablieren und aufrechterhalten. Grenzen seien aber nicht als hermetische Ein- und
Ausschliisse zu verstehen, sondern vielmehr als steigerbare Leistungen, also als
regulierende Beriihrungsfelder zwischen System und Umwelt.?18 Auf diese Weise kann sich

das System immer mehr ausdifferenzieren. In selbstreferentiellen Aktionen muss es dies

214 Vel. ebd. S. 38.
215 Vel. ebd. S. 43.
216 Vel. ebd. S. 47.
217 Vgl. ebd. S. 50f.
218 Vgl. ebd. S. 54.
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nun aber auch an sich selbst vollziehen. Das heif$t, dass sich das System nicht nur mit der
Komplexitdt der Umwelt auseinandersetzen muss, sondern auch mit seiner eigenen. So
muss es nach Luhmann intern mit Unwahrscheinlichkeiten und Unzuldnglichkeiten
umgehen lernen und deswegen dominierende Grundstrukturen entwickeln, die
abweichendes Verhalten reduzieren.?’ Fiir Luhmann ist ein System dann selbstreferentiell
organisiert, wenn es die Elemente, aus denen es besteht, als Funktionseinheiten selbst
konstruiert und diese Selbstkonstitution permanent fortsetzt.?20 Wenn das System solch
eine eigene Struktur etabliert habe, konne es durch die gleichzeitige Bildung einer eigenen
Vergangenheit in eine Distanz zum Kausaldruck der Umwelt treten.??! Die Bildung von
festen Strukturen innerhalb eines Systems darf trotzdem nicht zu der Annahme fiihren, dass
alle weiteren Kontakte zwischen System und Umwelt determiniert seien. Im Aufbau des
Systems selbst kann deswegen nicht von einer Teleologie des statischen Zustandes
gesprochen werden. Ein System, das erstarrt, wiirde bald an der Komplexitidt der Umwelt
zerbrechen. So miissen sich Struktur und Prozess im erfolgreichen Systemaufbau bedingen,
weil Strukturierung unter anspruchsvollen Bedingungen ein Prozess sei und Prozesse
wiederum Strukturen hétten.222 Nach diesem Uberblick iiber die Theorie sozialer Systeme

sollen nun einige zentrale Begriffe eingefiihrt werden.

Sinn

Soziale Systeme verarbeiten Komplexitét selbstreferentiell (verarbeitet ein soziales System
in seiner Selbstreferenz auch Komplexitdt?) und fremdreferentiell in Form von Sinn. Da Sinn
standig auf Sinn verweist und niemals auf Nicht-S5inn?23, kann man davon ausgehen, dass
dem System alle Komplexitdt und Selbstreferenz als Sinn gegeben ist. Wenn ein soziales
System Bestand haben und nicht im ndchsten Moment zerfallen soll, braucht es eine
strukturelle Intention oder anders ausgedrtickt, braucht es Sinn. Die Intention bezieht sich
ausschliefilich auf die Bestandserhaltung des Systems. Sie ermoglicht den Prozess des

Systems, indem sie die Elemente, aus denen dasselbe besteht, durch ihre Fahigkeit des

219 Vel. ebd. S. 56.

20 Vgl. ebd. S. 59.

21 Vgl. ebd. S. 69.

22 Vgl. ebd. S. 73. Luhmann unterscheidet Struktur und Prozess im Bezug auf die Zeit. Wahrend Strukturen
die Zeit reversibel festhalten, markieren Prozesse dagegen die Irreversibilitdt der Zeit.

23 Vgl. ebd. S. 95f.
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Verweises immer wieder neu entwickelt.??4 Es liege deshalb nahe, so Luhmann, dass
Selektion durch Bewédhrung erfolge; dass also diejenigen Verweisungen zu Erwartungen
verdichtet wiirden, die sich generalisieren und zur Uberbriickung von Diskontinuitdten
verwenden lassen. 22> Der gesamte Zusammenhang sollte durch die Definition der

Elemente, aus denen das soziale System besteht, deutlich werden.

Doppelte Kontingenz
Ein soziales System kann nur zustande kommen, wenn sich psychische Systeme in der
Umwelt desselben befinden, die es durch stindiges Reizen am Leben erhalten. Psychische
Systeme definiert Luhmann als das Bewusstsein von Personen.??6 Wenn eine Person auf eine
andere Person oder auf ein soziales System trifft, wird die Frage der Verhaltensbestimmung
relevant. Fiir beide Parteien ergibt sich eine Situation der doppelten Kontingenz. Diese kann
aber nur entstehen, wenn das Andere, sei es nun ein psychisches oder ein soziales System,
als unendlich offenes und dem fremden Zugriff entzogenes System der Sinnbestimmung
erfahren wird. Fiir beide ist das jeweils Andere nur kontingent existent oder nach Luhmann
als Blackbox erfahrbar.??” Die Blackbox wird mit der Zeit nicht durchsichtiger. Die bleibende
Intransparenz ist aber kein Defizit, weil sie zugleich als Katalysator funktionalisiert wird.??
Es sei lediglich moglich, zu beobachten, was als Output der anderen Box nach einer
Operation herauskommt.??® Das Bewusstsein der Person registriert, was die Reaktion des
andern psychischen oder des anderen sozialen Systems ist. Dann kann es in einer
selbstreferentiellen Aktion lernen bzw. Erwartungen nach dem Muster ,Wenn ich das tue,
ist jenes die Reaktion auf mein Tun.” etablieren. Auf diese Weise ist eine emergente
Ordnung und damit ein soziales System entstanden.

Als eine der wichtigsten Folgen doppelter Kontingenz bezeichnet Luhmann die

Entstehung von Vertrauen bzw. Misstrauen. Sie werden insbesondere dann notwendig,

24 Sje muss dies tun, weil die Elemente stindig zerfallen.

25 Vel. ebd. S. 140.

26 Vgl. ebd. S. 151. Zu ergdnzen wire zum Verhiltnis von psychischem System und Person, dass Personen
demnach Strukturen der Autopoiesis sozialer Systeme sind, nicht aber ihrerseits psychische Systeme oder gar
komplette Menschen. Vgl. auch Niklas, Luhmann: Die Wissenschaft der Gesellschaft, 1990, S. 33. Die
indifferente Verwendung der Begriffe Person und psychisches System, griindet sich auf die Tatsache, dass
psychische Systeme nur mit Personen zusammen existieren und umgekehrt.

227 Vgl. ebd. S. 156.

28 Vgl. ebd. 5. 171,173.

29 Vegl. ebd. S. 157.
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wenn das Einlassen auf eine Situation mit doppelter Kontingenz als sehr riskant empfunden
wird. Trotz des selbstreferentiellen Lernvorgangs bzw. des Auslotens der anderen Blackbox
bleibt eine Unsicherheit bestehen. Welche Auswirkungen hat diese Unsicherheit auf die
Bereitschaft ein soziales System zu bilden? Welche Konsequenzen zieht das psychische
System, wenn das andere doch nicht so handelt, wie es das System zu erwarten gelernt hat?
Wenn diese Unsicherheit das Handeln vollig bestimmte, so kdme es mit Luhmann gefolgert
kaum und nur sehr kurzfristig zur Bildung sozialer Systeme.?% Das Differenzschema
Vertrauen und Misstrauen sei dann aber die Strategie, um den Aufbau sozialer System
gegen alle Widerstinde moglich zu machen. Eine erste Erleichterung bestehe in der
Wahlmoglichkeit zwischen Vertrauen und Misstrauen, womit das System nicht auf ein
Verhalten festgelegt ist. Vertrauen sei indessen die Strategie mit der grofSeren Reichweite.?3!
Wenn eine Person einer anderen Person oder einem sozialen System Vertrauen gewdhrt,
griindet sie ihre Erwartungen und damit die potentiellen Anschlussoperationen auf
unsichere Pramissen. Dadurch, dass sie Vertrauen ausspricht, wird die Unsicherheit der
Pramissen deswegen reduziert, weil die Hemmschwelle in der Regel hoch ist, Vertrauen zu
enttduschen.

Misstrauen sei demgegeniiber die stdrker einschrdankende Strategie.?3> Wer einer
kontingenten Situation mit Misstrauen begegnet, hat sich bereits Gedanken dartiber
gemacht, was er tun wird, falls seine Erwartungen enttduscht werden.?33 Das Vertrauen
wird zusétzlich durch das Wissen um die Moglichkeit des Umschlages vom Vertrauen in
Misstrauen stabilisiert. Die Moglichkeit des Wechsels und die damit zusammenhangenden
Kontrollempfindlichkeiten lassen eine Abgrenzung zu blindem und unreflektiertem
Vertrauen zu.

Wihrend der Ubergang von Vertrauen zum Misstrauen abrupt vor sich gehe, sei der
Wandel von Misstrauen zu Vertrauen ein langwieriger Prozess. Die Verbindung zwischen
der doppelten Kontingenz und dem Vertrauen sieht Luhmann nicht nur in der Funktion
des Vertrauens, trotz kontingenter Situationen Systembildungen zu erméglichen, sondern
auch im gleichzeitigen Vorkommen der beiden. Vertrauen konne demnach nur in

kontingenten Situationen freiwillig erwiesen werden. Ein Fordern des Vertrauens oder eine

20 Vgl. ebd. S. 179.
21 Vgl. ebd. S. 180.
22 Vgl. ebd. S. 180.
23 D, h. man versichert sich usw.
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normative Vorgabe seien damit ausgeschlossen.?3* Vertrauen ist zusammengefasst ein
selbstreferentiell-zirkuldrer Vorgang. Wenn es gewdhrt wurde und es keinen Grund zur
Enttduschung gab, kann sich das Vertrauen am bereits erwiesenen aufbauen und das
psychische System hoheres Risiko eingehen. Das Vertrauen bewirke aber im besten Falle
auch etwas bei der anderen Person. Diese kann sich - durch die Vorleistung angeregt -

ebenfalls auf das Vertrauen einlassen.235

Kommunikation und Handlung

Dem Vorangegangenen nach konnte man folgern, dass soziale Systeme aus Personen, also
psychischen Systemen bestehen. 236 Diesen Schluss ldsst Luhmann indes nicht zu.
Psychische Systeme miissen wohl in der Umwelt sozialer Systeme vorhanden sein,
trotzdem sind sie nicht die Essenz derselben. Vielmehr reizen und irritieren psychische
Systeme die Elemente, aus denen soziale Systeme bestehen, und sind somit fiir den Beginn
und den Aufbau derselben elementar.23”

Die weitere Entwicklung der Antwort kann hier nicht dargestellt werden, sodass die
Préasentation des Ergebnisses geniigen muss. Kommunikation und Handlung konstituieren
demnach ein soziales System als nicht weiter auflosbare Grundstoffe. Wahrend
Kommunikation die elementare Einheit der Selbstkonstitution des Systems sei, sei die
Handlung die elementare Einheit der Selbstbeobachtung und Selbstbeschreibung sozialer
Systeme. Die fiir den selbstreferentiellen Lernprozess notwendige Beobachtung ist im
sozialen System nur mdoglich, indem Kommunikation durch die Umsetzung in Handlung
visualisierbar gemacht und der einen oder der anderen Person zugerechnet wird.?*® Die

Kommunikation selbst beschreibt Luhmann als Synthese dreier Selektionen, als Einheit aus

24 Vgl. ebd. S. 181.

2% Vgl. ebd. S. 181. Vertrauen und Misstrauen nehmen nicht in allen sozialen Systemen eine &hnlich
bedeutende Position ein. Beide spielen vor allem dann eine Rolle, wenn man sich auf vorweg nicht
kontrollierbare Risiken einlassen muss.

236 Was psychische und soziale Systeme sind bzw. aus was sie bestehen macht Luhamnn wie folgt klar:
»psychische Systeme als konstituiert auf der Basis eines einheitlichen (selbstreferentiellen)
Bewusstseinszusammenhanges und soziale Systeme als konstituiert auf der Basis eines einheitlichen
(selbstreferentiellen) Kommunikationszusammenhanges.« Vgl. ebd. S. 92.

237 Vgl. Luhmann, Niklas: Die Wissenschaft der Gesellschaft, 1990, S.40 f. und bes. ders., Soziale Systeme, 1984,
S. 233, 244-246.

28 Vgl. ebd. S. 240f. Vgl. auch Kneer, Georg/Nassehi, Armin: Niklas Luhmanns Theorie soziale Systeme, 1993,
S. 95.
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Information, Mitteilung und Verstehen. Wenn das Verstehen zustande kommt, sei

schliefdlich die Kommunikation realisiert.239

System und Umwelt

Wie bereits eingefiihrt kann sich ein soziales System nur bilden und entwickeln, wenn sich
ein Bewusstsein in dessen Umwelt befindet, das Personen zugerechnet werden kann.
Anders gesagt, ist das Bewusstsein der am sozialen System beteiligten Personen Umwelt
fiir das System.?40 System und Umwelt sind damit nicht als wesenhafte Dinge zu definieren,
die einfach ohne Relationen vorhanden wiren. Das impliziert die Schlussfolgerung, dass
System und Umwelt immer nur im Bezug aufeinander existieren. Luhmann beschreibt die
Umwelt als systemrelativer Sachverhalt und meint damit, dass jedes System eine je eigene
Umwelt vorfindet. Die Umwelt wird somit zu einer Grofie die immer wieder von neuem im
Verhidltnis zum System bestimmt wird. Weder gibt es die eine objektive Umwelt als
Referenzgrofie fiir alle Systeme noch bleibt die Umwelt fiir das System eine unveréanderliche
Konstante.?*! Jedes System konstituiere die Einheit der Umwelt.?#2 Die Umwelt aber sei nun
keine Grofie, die das System formen oder in irgendeiner Weise beeinflussen konne,
deswegen sei sie am besten als ,alles andere” oder als Negativkorrelat des Systems zu
verstehen.

Angesichts dieser Definitionen von System und Umwelt und der Ubertragung dieser
auf konkrete Beispiele wird die Evidenz der Gedanken Luhmanns deutlich. Allerdings
erheben sich auch Einwdnde. Wenn ein soziales System zwischen zwei psychischen
Systemen?#3 beispielsweise in der Form einer Partnerschaft, entstanden ist, so ist fiir dieses
System nicht das Umwelt, was es fiir eine andere Partnerschaft ist. Dass diese Partnerschaft
aber nicht durch seine Umwelt beeinflusst werden konnen soll, ist schwer nachvollziehbar.
Um das zu verstehen ist es wichtig die Umwelt von den Systemen in der Umwelt des

Systems zu unterscheiden.?*4 Daher kann es keine Intentionalitdt der Umwelt auf das

239 Vgl. Luhmann, Niklas: Soziale Systeme, 1984, S. 203.

20 Vgl. ebd. S. 247.

241 Die Umwelt bleibt fiir das System nur insofern Konstante, als dass sie Umwelt bleibt, d.h. dass die Differenz
von Umwelt und System bestehen bleibt, oder anders formuliert: Die Umwelt ist in ihrer Anwesenheit
Konstante.

#2Vgl. ebd. S. 249.

243 Luhmann spricht im Kapitel ,System und Umwelt” von Systemen und meint damit sowohl psychische als
auch soziale Systeme.

24 Vgl. ebd. S. 249.
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System geben wohl aber der Umwelt die durch ein oder mehrere Systeme dargestellt wird,
weil das System selbst wieder operationalisierbare Umwelt fiir die Systeme ist. Im Beispiel
gesprochen kann die Partnerschaft durch andere in ihrer Form identische oder differente
soziale Systeme beeinflusst werden, weil sie dieselben selbst beeinflusst.?4>

Dass soziale Systeme fortlaufend Komplexitdt reduzieren miissen und es immer eine
Komplexitdtsasymmetrie zwischen System und Umwelt gibt wurde bereits erwdhnt. Es ist
aber interessant festzustellen, dass eine Steigerung an Komplexitdt im System ausgelost
wird, wenn es die Komplexitdt der Umwelt erfolgreich verringert hat. Damit wird in der
eben formulierten Wirkungsfolge unweigerlich die Umwelt der Systeme die in der Umwelt
des komplexer gewordenen Systems existieren komplexer.24

Hier bietet es sich an, den Zusammenhang von Umwelt, System und Komplexitat
etwas genauer zu beschreiben. Dazu muss eine Unterscheidung zwischen der zu
reduzierenden Komplexitit der Umwelt und derjenigen des Systems vorgenommen
werden. Aus dieser Differenzierung ergeben sich nach Luhmann unterschiedliche
Behandlungsweisen. 247 Wahrend externe Ereignisse fiir das System nicht unbedingt
relevant sein miissten, seien es die internen umso mehr. Bei der Etablierung des Systems
gehe es somit um die Entwicklung einer Sensibilitét fiir die inneren Vorgénge und um die
Entwicklung einer Insensiblitdt fiir das Andere. 8 Sensibilitdt meint hier so viel wie
Systemstruktur und das heifit, je mehr Struktur ein System hat, desto mehr eigene
Komplexitidt weist es auf. Weiter kann das System durch die Steigerung der eigenen
Komplexitdt auch seine Fahigkeit erhohen, Komplexitédt zu reduzieren.?4

Das bedeutet dann eine grofiere Unabhingigkeit von der Umwelt durch grofiere
Abhidngigkeit im Inneren des Systems. Die Struktur des Systems tibernimmt so die
Funktion, die stets grofiere Komplexitdt der Umwelt zu kompensieren. Sie tut das, indem
sie  permanent Erwartungen entwerfe und es eine andere Form der

Strukturbildungsmoglichkeit es nicht gdbe, weil soziale Systeme ihre Elemente als

25 Die Umwelt als solche kann ein psychisches oder soziales System nicht wahrnehmen, nicht behandeln und
nicht beeinflussen, weil sie kein Bewusstsein hat, nicht kommunizieren und nicht handeln kann. Vgl. ebd. S.
249. Es sei hier daran erinnert, dass Kommunikation und Handlung die Letztelemente der sozialen Systeme
beschreiben, wihrend Bewusstsein das Grundelement von psychischen Systemen ist.

246 Vel. ebd. S. 250.

247 Vgl. ebd.

248 Vgl. ebd.

29 Vgl. ebd. S. 262.
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Handlungsereignisse temporalisierten.?>° Vom Zufall lasse sich in dieser Vorstellung nur
noch sprechen, wenn etwas aus der Umwelt komme, das weder mit der Vergangenheit noch
mit der Zukunft des Systems durch die eigene Struktur, verbunden sei.?>!

Obwohl von Luhmann nicht explizit angesprochen, konnte man hier die Funktion
des Vertrauens lokalisieren. Vertrauen verkniipft die Vergangenheit mit der Gegenwart
und der Zukunft und ist daher ein strukturbildendes Mittel, welches versucht, die Zufille
in den Griff zu bekommen. Dies gelingt dem System, weil es durch das Vertrauen Zeit
gewinnt, um auf die Zufille zu reagieren. > Dieser moglicherweise etwas abstrakte
Zusammenhang wird insbesondere in dem sozialen System Ere/Enite konkret deutlich
werden.

Es besteht die Moglichkeit, dass sich innerhalb sozialer Systeme erneut Systeme
bilden. Die Bildung der Differenz von System und Umwelt wiederholt sich dann innerhalb
des urspriinglichen Systems. Das neu entstandene System findet sich in einer anderen
Umwelt - Luhmann nennt sie eine domestizierte Umwelt, weil bereits eine
Komplexitdtsreduktion stattgefunden hat - wieder.?>3 Dies geschieht zum Beispiel wenn
sich im sozialen System des Hofes ein System zwischen zwei Mitgliedern des Hofes bildet.
Das oben besprochene wiederholt sich hier. Das System , hofische Gesellschaft” gewinnt an
Struktur und eigener Komplexitidt durch die Erhohung der Sensibilitdt im Inneren, d.h.

durch die Bildung neuer Subsysteme.

Interpenetration

In dem voran gegangenen Abschnitt ,System und Umwelt” wurde mit der Intention der
vorliegenden Untersuchung von sozialen Systemen gesprochen, obwohl Luhmann lediglich
von Systemen spricht und damit beides meinen kann.?>* Wie aber bedingen sich die beiden
Systeme in ihrem jeweiligen Strukturaufbau? Bei der Beschiftigung mit dieser Frage soll es
hauptsédchlich um die sozialen Systeme gehen, da diesen das Hauptinteresse der Arbeit gilt.

Es wurde bereits erortert, dass soziale Systeme entstehen, wenn psychische Systeme

250 Vgl. ebd. S. 398.

1 Vel. ebd. S. 251.

22 Vegl. ebd. S. 254-255.

23 Vgl. ebd. S. 259.

254 Gemeint sein, konnen sowohl psychische als auch soziale Systeme.
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aufeinander treffen.?> Luhmann beschreibt dieses Aufeinendertreffen mit dem Begriff
,Penetration” (von lat. penetrare hineindringen oder durchdringen). Prazisiert steht
Penetration daftir, dass ein System dem Aufbau eines anderen Systems seine eigene
Komplexitadt, d.h. Unbestimmtheit, Kontingenz, Selektionszwang zur Verfiigung stellt.25¢
Auch hier spielt das Modell der Wechselbeziehung eine bedeutende Rolle, weil die Systeme
jeweils wieder dem anderen das sind, was das andere ihnen ist. Das Bild, welches mit dem
Begriff Penetration aufgerufen wird, indem also ein Stoff in einen anderen hineindringt,
verweist auf die substanzielle Genese der am Aufbau beteiligten Systeme. Sowohl die
Menschen als auch das neu entstandene soziale System bleiben fiireinander Umwelt und
synthetisieren sich nicht.?”

In der Interpenetration nun nehmen sich die Systeme gegenseitig als Differenz
zwischen System und Umwelt war und konnen aus diesem Verhiltnis eigene
Komplexitdtsiiberlegenheit und Beschreibungen entwickelt, um sie dann fiir das andere
System verfligbar zu machen. 2 Immer aber bleibt es fiir alle beteiligten Systeme
obligatorisch die eigene Autopoiesis zu bewahren. Im Blick darauf werden die Grenzen des
Systems werden durch Sinn erzeugt bzw. es wird durch Sinn ein- und ausgeschlossen, was
zum System gehort und was nicht dazu gehort.?> Es ist also erst durch die Verwendung
von Sinn moglich, dass sich Systeme interpenetreieren, weil sie erst dann in der Lage sind,
sich zu verstehen und eine Kausalitit zwischen Kommunikation und Bewusstsein
herzustellen.260

Dazu miissen freilich zunéchst soziale Systeme in ihrer Umwelt Bewusstsein von
Menschen befinden ansonsten kann es nicht entstehen bzw. zerfillt es wieder. Wenn
Menschen aufeinandertreffen und den Versuch unternehmen, zu kommunizieren, dann

entstehen Gerdusche, bei denen ein soziales System entsteht.261

2% Luhmann spricht von psychischen Systemen oder von Menschen, wenn er die Systeme bezeichnen will, die
am Aufbau eines sozialen Systems beteiligt sind. Dabei sollte der Ausdruck Person vermieden werden. »Den
Ausdruck ,Person’ wollen wir in diesem Zusammenhang weitgehend vermeiden, um ihn fiir die Bezeichnung
der sozialen Identifikation eines Komplexes von Erwartungen zu reservieren, die an einen Einzelmenschen
gerichtet werden.« Vgl. ebd. S. 286.

26 Vgl. ebd. S. 290.

%7 Vgl. ebd.

28 Vgl. ebd. S. 295. Den Zusammenhang zwischen den interpenetrierenden Systemen nennt Luhmann einen
Konstitutionszusammenhang.

29 Vgl. zum Sinn als Etablierung von Grenzen ebd. S. 265ff.

20 Vgl. ebd. S. 297.

21 Vgl. ebd. S. 292. Nebenbei sei hier ein Gedanke Luhmanns erwéhnt, dessen Relevanz im Bezug auf die
Untersuchung der Ehen aus den mittelhochdeutschen Erzahlungen hier noch nicht genau abgeschitzt werden
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Die Interpenetration spielt sowohl zwischen sozialen Systemen als auch zwischen einem
sozialen System und einem Menschen eine Rolle. Natiirlich sind die eben analysierten
Inhalte aber auch auf das kommunikative Zusammentreffen zwischen Menschen zu
tibertragen. Diese Beziehungen nennt Luhmann intim.26? Dort ist es dann nicht nur die
verbale Kommunikation, die eine Zurechnung auf das Bewusstsein des anderen Menschen
zuldsst, sondern dariiber hinaus wird auch die nonverbale Kommunikation zu einem
tragenden Faktor, insofern als dass sich - so Luhmann - »[...] mehr und mehr Bereiche des
personlichen Erlebens und Koérperverhaltens eines Menschen fiir einen anderen zugéanglich
und relevant werden und dieser Sachverhalt sich wechselseitig einspielt.«263 Wenn sich
zwei Menschen/ psychische Systeme zu einer solchen Intimbeziehung entscheiden, miissen
Orientierungspunkte gefunden werden, die den Bestand der Beziehung wahrscheinlich
machen. Denn zu Beginn sei die Wahrscheinlichkeit des Zerfalls grofi. Der eine mdiisse
sodann dem anderen zeigen, dass er nicht nur bezogen auf sein eigenes Interesse
handlungsfahig ist, sondern bereit ist, sich auf den anderen hin zu transzendieren.?¢4 So
diirfe der andere nicht einfach als Summe von Merkmalen und Eigenschaften betrachtet
werden, sondern als ein individualisiertes Weltverhiltnis.265

Was bedeuten diese beiden unterschiedlichen Perspektiven auf den jeweils anderen
beziiglich des Vertrauens bzw. der Treue? Einem Menschen, der auf eine bestimmte Anzahl
von Merkmalen und Eigenschaften reduziert werden kann, muss, wenn diese vollstandig
erfasst sind kein Vertrauen mehr entgegen gebracht werden. Falls der andere aber als

individualisiertes Weltverhiltnis aufgefasst werden sollte, braucht es Vertrauen, um trotz

kann. Luhmann stellt fest, dass soziale Systeme, die auf komplexere psychische Systeme zurtickgreifen
konnen, einen geringeren Strukturbedarf haben. Sie konnen damit hohere Instabilitdten und einen rascheren
Strukturwechsel verkraften. Zudem konnen sie sich eher Zuféllen aussetzen und dadurch ihr Regelwerk
entlasten. Vgl. ebd. S. 294f.

262 Natiirlich kann nicht davon gesprochen werden, dass sofort mit beginnender Kommunikation ein intimes
System entsteht, das zwischenmenschlich interpenetriert. Eine intime Beziehung hat ihren Ausgangspunkt in
einem schon bestehenden System, das mit sozialer Interpenetration operiert. Alles fangt mit der
Kommunikation an, wodurch zunidchst ein Interaktionssystem entsteht, d.h. Kommunikation unter
Anwesenden. Daraus konnen ein soziales System und schliefllich ein System resultieren, das man intim
nennen kann. Vgl. ebd. S. 310. Trotzdem darf man ein soziales System nicht einfach als Summe von
Interaktionssystemen definieren. Vgl. ebd. S. 552. Es ist eher so zu verstehen, dass in sozialen Systemen
interagiert wird und das dort permanent Interaktionssysteme entstehen und zerfallen. Vgl. ebd. S. 588.

23 Vgl. ebd. S. 304.

264 Vgl. ebd. S. 306

265 Mit anderen Worten beschreibt das Luhmann indem er feststellt, dass Ego Alter als Alterego begreifen
miisse und dieser so zum Motiv des Ubersichhinausgehens werde. Auch dieser Vorgang muss zirkulir
eingerichtet sein. Vgl. ebd. S. 307.
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der daraus resultierenden irreduziblen Komplexitit ein System zu entwickeln. Allerdings
bestehe bei der Etablierung eines solchen intimen Verhéltnisses auch die Gefahr, dass sich
ein Eigeninteresse ausbildet, welches andere durch Loyalitit geprédgte Beziehungen
gefdahrdet oder gar zerstort.266

Alles Soziale differenziert sich in Umwelt und System oder - je nach Perspektive - in
Umwelten und Systeme. In einer maximal komplexen Umwelt entwickeln sich soziale
Systeme, um mit dieser Komplexitit umgehen zu konnen, d.h. sie entstehen mit der
Intention der Komplexitdtsreduktion. Ein soziales System kann nur initiiert werden, wenn
psychische Systeme oder psychische Systeme mit sozialen Systemen aufeinandertreffen.
Tendenziell ist fiir diese Untersuchung der Fall relevant, wenn zwei psychische Systeme -
wie in der Ehe - ein System bilden und entwickeln. Zunéchst also begegnen sich zwei
Menschen, die als autopoetische Systeme permanent Bewusstsein aus Bewusstsein
produzieren. Zwischen diesen beiden kommt es zur Interpenetration indem eine
Interaktion durch Kommunikation begonnen wird bzw. es bildet sich ein
Interaktionssystem. Durch Sinn, der auf anschliefSbare Kommunikation verweist, konnen
die beiden Menschen auf Bewusstsein rekurrieren. Sinn grenzt aber zugleich auch laufend
das System von seiner Umwelt ab und etabliert Systemgrenzen, die keineswegs als
hermetische Ein- und Ausschliisse fehlverstanden werden diirfen. Das System muss sich
eine Plastizitdt bewahren, weil es in einem statischen Zustand nicht mehr in der Lage ist,
mit einer weiterhin vorhandenen und zu reduzierenden Komplexitit der Umwelt
umzugehen. Das Resultat des statischen Zustandes muss deswegen zwingend den
Zerbruch des Systems bedeuten. Wenn auf diese Weise ein soziales System entstanden ist
hat sich das System auf einer emergenten Stufe etabliert und sieht sich nun selbstreferentiell
mit der eigenen Komplexitit und fremdreferentiell mit der Komplexitdt der Umwelt
konfrontiert. In der Genese des Systems wird externe Komplexitadt reduziert und damit die
interne Komplexitdt des Systems erhoht. Anders gesagt steigt so die Systematizitdt des
Systems, was eine weitere Differenzierung zur Umwelt bedingt. Das System reduziert
Komplexitdt indem es System wird, d.h. indem es Strukturen entwickelt und so ein Geflecht
von Erwartungen erstellt. Bei der Bildung von Erwartungen spielt sowohl die

Vergangenheit als auch die Zukunft eine Rolle.

26 Vgl. ebd. S. 310.
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Die interne Komplexitit steht in einem engen Zusammenhang mit der doppelten
Kontingenz. Zundchst muss in einem sozialen System der Andere als Differenz von System
und Umwelt wahrgenommen werden. Durch diese Moglichkeit der Beobachtung kénnen
eigene  Komplexitdtsiiberlegenheiten ~und  Beschreibungen gefunden  werden.
Notwendigerweise bleibt der Andere nur kontingent erfahrbar bzw. darf niemals anders als
ein unendliches und dem fremden Zugriff entzogenes System der Sinnbestimmung
erfahren werden. Die Folge der als Katalysator funktionalisierten Intransparenz ist das
Entstehen von Vertrauen und Misstrauen. Im bereits analysierten Sinne werden diese
beiden insbesondere dann notwendig, wenn das Einlassen auf eine Situation mit doppelter
Kontingenz als sehr riskant empfunden wird.

Was Luhmann als soziales System definiert, diirfte nun klar geworden sein. An
dieser Stelle sollen deswegen die allgemeinen Uberlegungen zu den sozialen Systemen
abgebrochen werden. Die bereits begonnene Reflexion tiber die Funktion des Vertrauens

bzw. des Misstrauens aber muss vertieft werden.

Vertrauen: Ein Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit

Soziale Systeme stehen standig vor der Aufgabe soziale Komplexitdt reduzieren zu miissen.
Hierbei spielen, wie bereits erwdhnt, Vertrauen und Misstrauen eine wichtige Rolle. Auch
fiir die frithe Luhmannsche Schrift , Vertrauen. Ein Mechanismus zur Reduktion sozialer
Komplexitdt” ist die soziale Komplexitdt das Bezugsproblem schlechthin. Wer in einer
maximal komplexen Umwelt vertraut, schaffe sich einen grofieren Handlungsspielraum
bzw. bediene sich eines Mechanismus mit erhohter Reichweite.2” Luhmann entwirft eine
Theorie des Vertrauens und konstatiert gleich zu Beginn, dass es dazu einer Theorie der
Zeit bediirfe. Zeit miisse als Differenzierung zwischen Ereignis und Bestand verstanden
werden. Das Vertrauen finde seine Funktion in der Sicherung von Bestdnden gegeniiber
den standig wechselnden Ereignissen. Der Vorgang vollziehe sich in der Gegenwart, da nur
hier Vertrauen erweckt werden konne. Weder die Vergangenheit noch die Zukunft konne
Vertrauen evozieren, weil auch das Gewesene nicht vor der Moglichkeit kiinftiger

Entdeckungen etwa einer anderen Vergangenheit sicher sei.?68

27 Vgl. Luhmann, Niklas: Vertrauen, 1968 S. 6 und vgl. auch ders.: Soziale Systeme, 1986, S. 180.
268 Vel. Luhmann, Niklas: Vertrauen, 1968, S. 9.
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Die Zeit spielt auch in den weiteren Uberlegungen eine bedeutende Rolle. Hier geht es um
die Abgrenzung von Vertrautheit und Vertrauen. Die Vergangenheit dominiere darin tiber
die Gegenwart und tiber die Zukunft. Deutungshoheit hat das, was bereits erlebt wurde,
Vergangenheit geworden ist und damit eine vertraute Umgebung geschaffen hat. Vertrauen
verwendet somit die Vergangenheit der Vertrautheit als Hintergrundsicherung und riskiert
es, sich in der Gegenwart fiir die Zukunft festzulegen.?¢® Relevant wird Vertrauen erst dann,
wenn das psychische System sich in seinem Handeln fiir die Zukunft determiniert. Damit
wird die Situation der willentlichen Entscheidung wesentlich.?”0 Dieser Situation muss ein
gewisses Mafs an Unsicherheit inhdrent sein, da Situationen, in denen alles abgewdgt
werden kann, kein Vertrauen erfordern. Durch das Vertrauen werden
Entwicklungsmoglichkeiten reduziert. Ich vertraue beispielsweise darauf, dass mein
Freund oder Ehepartner in dieser oder jener Lage auf eine bestimmte Weise handeln wird
und nicht anders. Damit muss ich mir keine Gedanken mehr dariiber machen, was ich tun
wiirde, falls er anders handelt. Ich reduziere fiir mich die Moglichkeiten der Handlung des
Anderen. Im laufenden Prozess des Vertrauens gibt es sodann Kontrollmechanismen -
Luhmann nennt diese symbolische Implikationen -, mit denen iiberpriift werden kann, ob
die Fortsetzung des Vertrauens gerechtfertigt ist.””! Wer im Bezug auf Vertrauen in
Vorleistung tritt, kann zudem die Motivstruktur des Anderen imaginieren. Welche Vorteile
konnte der Andere haben, die Richtigkeit meiner Vertrauensgewdhrung zu verifizieren
oder zu widerlegen? Der Vertrauende hat bei gebrochenem Vertrauen aber auch die
Moglichkeit der Sanktionierung und kann wiederum vor dem Bruch dariiber reflektieren,
was das Wissen des Anderen um die Sanktionierungsmdoglichkeiten bei demselben

bewirkt.?’2 Die Uberpriifung des Vertrauens miisse - so Luhmann - im Geheimen ablaufen,

29 Vel. ebd. S. 15ff.

20 Vgl. ebd. S. 22.

2771 Vgl. ebd. S. 28.

272 Vgl. ebd. S. 32. Diese Uberlegungen Luhmanns treten hier scheinbar in Widerspruch zu den urspriinglich
formulierten Vorannahmen zum Entstehen des Vertrauens. Vertrauen wird aufgrund von
Informationsdefiziten gewadhrt. Nun erscheint es aber, als miisse man so viele Informationen wie moglich fiir
die gerechtfertigte Gewdhrung des Vertrauens etablieren, um das vielleicht doch zu unsichere Vertrauen
sicherer zu machen. Wer dem Anderen vertraut, sich aber gleichzeitig dartiber Gedanken macht, was den
Anderen zur Bestdtigung oder zum Bruch des Vertrauens motivieren konnte und sich zudem
Sanktionsmoglichkeiten als Druckmittel beschafft, erweckt den Eindruck eher misstrauend als vertrauend zu
sein. An spiterer Stelle schreibt Luhmann aber, dass es gerade das wegen mangelnder Erkenntnis
ungerechtfertigte Vertrauen sei, das sich selbst rechtfertige und dadurch schopferisch titig werde. Das
Vertrauen greift mit anderen Worten in eine Welt aus, die wegen ihrer zu hohen Komplexitdt ohnehin nicht
durch Erkennen gefasst werden kann. Vgl. ebd. S. 78.
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da ein wahrnehmbarer Test zu Misstrauen fithren kénne.2”2 Um zu erkldren, auf welcher
Grundlage Vertrauen entstehen kann, muss nochmals auf die bereits angesprochene
Hintergrundsicherung zurtickgekommen werden. Demnach wird Vertrauen nicht einfach
grundlos gewdhrt, sondern es wird einem anderen Menschen geschenkt, der als Zentrum
eines Systems von Handlungen und damit als Person wahrgenommen wird.?”* Zun&chst
muss also der Andere in seinen Handlungen wahrnehmbar werden bzw. er muss handeln.

Wenn der Andere sodann bei dem bleibt, was er iiber sich selbst durch seine
Handlung mitgeteilt hat, wird er vertrauenswiirdig, weil er damit anzeigt, dass er sich auch
fernerhin so verhalten werde.?”> Dabei spielt dann das Erkennen der Motive z. B. Liebe usw.
fiir das Handeln von Alter eine bedeutende Rolle fiir Ego.?7¢ Alter ist der Initiator des
Vertrauens und tritt in eine Vorleistung.?”” Wichtig ist dabei, dass das Vertrauen nicht
erzwungen, sondern frei gewéhrt wird. Nach Luhmann ist eine bloSe Normenausfiihrung
keine geeignete Grundlage fiir das Entstehen von Liebe und Vertrauen. 28 Zum
fortlaufenden Aufbau und zur Stabilisierung des Vertrauensverhéltnisses ist das Erleben
von Situationen obligatorisch, in denen sich das Vertrauen bewdhren muss. In voéllig
risikofreien Beziehungen boten sich demgegentiber fast keine Ansatzpunkte fiir die
Etablierung von Vertrauen.?”? Wenn in diesem Aufbau von Vertrauen eine Reflexion tiber
das Vertrauen einsetzt, kann man von einem Vertrauen in Vertrauen sprechen. Luhmann
differenziert in zwei fiir unsere Betrachtung interessante Vertrauensmoglichkeiten: 1. Der
Einzelne kann seinem eigenen Vertrauen vertrauen. 2. Er kann darauf vertrauen, dass
andere ihm vertrauen.280

In einem sozialen System mag es zu einem abrupten Ende des Vertrauens durch
Misstrauen kommen. Die Moglichkeit des Umschwungs zwischen den beiden Polen muss
gegeben sein, weil ansonsten die Funktion des Vertrauens und des Misstrauens verloren
ginge. Wenn also Ego in einem Vertrauensverhdltnis von Alter Misstrauen entgegen

gebracht wird, so werde Ego vielleicht noch eine Zeit lang mit Nachsicht reagieren.

23 Vgl. ebd. S. 34.
274 Vgl. ebd. S. 37.
275 Vgl. ebd. S. 37.
276 Vgl. ebd. S. 39.
277 Vgl. ebd. S. 41.
28 Vgl. ebd. S. 40.
29 Vgl. ebd. S. 41ff.
280 Vgl. ebd. S. 67.
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Irgendwann aber werde auch Ego mit Misstrauen antworten und dadurch von allen
moralischen Bindungen Alter gegeniiber entlastet und in ein Handeln versetzt, dessen
Maxime das eigene Interesse sei. 281 Allerdings miissten in soziale Systeme auch
Mechanismen eingebaut werden, die ein Uberhandnehmen von Misstrauen verhindern, da
sich ein zu grofies Misstrauen extrem destruktiv auf die Existenz und den Aufbau sozialer
Systeme auswirken wiirde.?2 Im Verlauf des Bestehens eines sozialen Systems, in dem
Misstrauen bzw. Vertrauen ein wichtige Rolle spielen, erhalten - so Luhmann -
Gegenstdnde und Ereignisse, die symbolischen Wert zu haben scheinen, besondere
Relevanz und steuern damit wieder die Auslegung anderer Umstdnde. Diese Gegenstande
oder Ereignisse werden damit zu Markern, die Vertrauen oder Misstrauen rechtfertigen.
Um die Marker identifizieren zu konnen, miisse man die Systemgeschichte kennen, die
Geschichte der Selbstdarstellung, der Bew&dhrung von Prdmissen und Symbolen der
Erlebnisverarbeitung von Angstdefensiven und Vereinfachungsmitteln und die Biographie
der jeweiligen Situation.?83

Nach all diesen Uberlegungen bleibt eine Frage, die abschliefend zu der Reflexion
der Theorien zu System, Umwelt und Vertrauen erortert werden muss. Es wurde bereits
gezeigt, wie Luhmann die Erkenntnis oder die Gewissheit als Grundlage der
Vertrauensbereitschaft diskutiert. Uber die Erkenntnis des Andren Motivstruktur,284 und
dem Wissen dartiber, dass der Andere um die eigenen Sanktionsmoglichkeiten weifs, hinaus
kann sich Vertrauen nicht auf Wissen griinden. Erstens, weil das Vertrauen bei
vollkommenem Wissen dysfunktional werden wiirde und zweitens die Komplexitét der
Umwelt niemals gewusst werden kann. Was also eignet sich zur Grundlage fiir
Vertrauensbereitschaft? Luhmann setzt hier die Gefiihle ein, die er als Reduktion der
Komplexitdt durch Préferenzen fiir einen Gegenstand und der damit verbundenen
Festlegung der internen Erlebnisverarbeitungsmoglichkeiten definiert.?85 Dass Geftihle als
Gewissheitsdquivalent taugen, zeige, dass eine bestehende Gefiihlsbeziehung nicht ohne
die Etablierung von Vertrauen auskommen kann bzw. dass Gefiihle initiierende Grundlage

fiir die Ausbildung von Vertrauen seien.?8¢ Im Verlauf der Existenz eines sozialen Systems

281 Vel ebd. S. 73.

22 Vgl. ebd. S. 75. Als Mechanismen bezeichnet Luhmann eine Toleranz gegeniiber unwesentlichen
Misstrauensakten, aber auch Institutionen des Strafens, Biiflens und Verzeihens.

28 Vgl. ebd. S. 75.

284 Die Motivstruktur besteht darin das gewidhrte Vertrauen nicht zu enttduschen.

285 Vgl. ebd. S. 80f.

26 Vgl. ebd. S. 81.
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scheinen dann Vertrauen und Gefiihle wechselseitig die Fahigkeit zu besitzen, den Ausfall
des jeweils anderen zu kompensieren. Dies tun sie, indem sie die Funktion der Reduktion
sozialer Komplexitdt tibernehmen.

Mit dem eingehen einer Partnerschaft entscheiden sich zwei Menschen daftir, ein
bereits bestehendes soziales System durch einen enormen Vertrauensvorschuss gegentiber
dem jeweils anderen noch starker als zuvor von der Umwelt zu differenzieren. Der Andere
bleibt eine Blackbox und kann in seiner letztlich undurchsichtigen Komplexitdt nur mit
Hilfe des Vertrauens erfasst und reduziert werden. Falls das Vertrauen ausfallen sollte,
miissen Gefiithle zur Stelle sein, die den Ausfall tiberbriicken helfen. Durch das
Vorangegangene sollte es moglich sein, soziale Systeme zu identifizieren und die Funktion
des Vertrauens bzw. der Treue in ihnen zu analysieren.

Bevor mit der Untersuchung der Ehen begonnen wird, soll - wie oben bereits
angedeutet, die Luhmannsche Perspektive auf die Treue bzw. Das Vertrauen mit Georg
Simmel geweitet werden. Es geht dabei darum Luhmann und Simmel soweit als moglich
miteinander ins Gespréach zu bringen, um die bereits unternommenen Uberlegungen zu
reflektieren und dadurch Parallelen sowie auch Differenzen festzustellen. Wo gibt es Stellen
in der Systemtheorie Luhmanns an denen mit Simmel wichtige Aspekte zu ergénzen sind,

die mit Blick auf die noch zu analysierenden Beziehungen nicht unbeachtet bleiben diirfen?

VI1.1.2 Georg Simmel: Exkurs iiber Treue und Dankbarkeit

Treue

Simmel geht es in seinem Exkurs zundchst um die Funktion der Treue im Bezug auf die
gesamte Gesellschaft. In den verschiedenen Wechselwirkungen unter den Menschen?28”
werde die Treue und ihr Gegenteil, die Untreue, auf den Bestand der menschlichen
Beziehungen hin funktionalisiert, was Simmel mit der Aussage expliziert, dass die
Gesellschaft in der tatsdchlich gegebenen Weise ohne Treue keinen Moment existieren

konne.?88 Thre wesentliche Funktion erhilt die Treue/ das Vertrauen sowohl bei Simmel als

287 Simmel spricht von Wechselwirkungen unter Menschen und weist damit eine Parallele zu Luhmanns
Diktum von Selbst- und Fremdreferenz auf. Ein soziales System, das aus zwei psychischen Systemen besteht,
kann sich intern nur durch die Fahigkeit der beteiligten Systeme etablieren, die darin besteht, in Situationen
doppelter Kontingenz sowohl auf sich selbst als auch auf das andere psychische System zu referieren. Selbst-
und Fremdreferenz bleiben auch fiir die externe Etablierung des sozialen Systems bestimmend, d.h. in Bezug
auf andere soziale oder psychische Systeme.

288 Vegl. Simmel, Georg: Soziologie, 1922 S. 438f.
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auch bei Luhmann in der Erhaltung?®’ eines sozialen Systems. Allerdings bezieht sich bei
Luhmann die Treue/ das Vertrauen funktional direkt auf die Komplexitdt, mit der das
soziale System konfrontiert wird und die fortlaufend reduziert werden muss.

Simmel operiert nicht mit dem Dualismus System und Umwelt, sondern er spricht
schlicht von Beziehungen. Die fiir die Untersuchung pragende luhmannsche Einteilung in
System und Umwelt bildet allerdings keinen Widerspruch zu Simmel, was einen
problemlosen Anschluss ermoglicht (bzw. beides kann miteinander harmonisiert werden).
Durch den Verweis auf die unterschiedlichen Motivstrukturen, das Eigeninteresse der
Elemente, Suggestion, Zwang, Idealismus, mechanische Gewohnheit, Pflichtgefiihl, Liebe
und Tréagheit, die eine Beziehung initiieren und aufrecht erhalten, verweist Simmel implizit
auf die Frage, warum sich eigentlich Verhiltnisse bzw. soziale Systeme ausbilden und von
ihrer Umwelt differenzieren. Fiir Simmel sind diese eben genannten konkreten
Veranlassungen Grund dafiir. Luhmann beschiftigt sich in ,Soziale Systeme” und in seiner
Schrift tiber das Vertrauen wenig mit solchen Momenten, die eine Beziehung im Einzelfall
motivieren. Ihm ist es wichtig, von den konkreten Veranlassungen zu abstrahieren und
damit einen Grund zu formulieren, der als solcher auf alle entstehenden Verhiltnisse
anwendbar ist. Demnach differenzieren sich deswegen soziale Systeme von ihrer Umwelt,
weil aus der Komplexitidt der jeweiligen Umwelt ein Zwang zur Systembildung, d.h. zur
Reduktion von Komplexitdt resultiert. Fiir die Analyse der Partnerschaften in den
verschiedenen mittelhochdeutschen Erzdhlungen sind aber auch die konkreten
Veranlassungen relevant. Simmel also verweist auf die Initiatoren?® einer Beziehung und
funktionalisiert infolge dessen die Treue als Substitutionsmdoglichkeit fiir die potentiell

ausfallenden Elemente. Wenn demnach in einer Beziehung der Bestand durch Liebe

289 Wenn von Erhaltung gesprochen wird, sollte weder bei Simmel noch bei Luhmann an die Konservierung
einer origindren Systemstruktur in dem Sinne gedacht werden, dass sich nichts innerhalb des Systems
verdndert. Systeme entwickeln und verdndern sich permanent. Bei Luhmann ist ein starrer Zustand innerhalb
eines Systems gar defizitdr.

20 Die Initiatoren einer Beziehung spielen bei Luhmanns Sozialen Systemen keine Rolle. Mit Simmel lassen
sich jene dementgegen auch in den Blick nehmen, die letztlich zu einer tatsdchlichen Partnerschaft fithren. Im
Vorfeld jeder, der hier betrachteten Partnerschaften (Kriemhilt/Sivrit, Enite/Erec, Mabonagrin/Partnerin,
Isolde/ Tristan), konnen die von Simmel genannten konkreten Veranlassungen festgestellt werden. Wahrend
es bei Erec zunichst reines Eigeninteresse (er braucht eine Partnerin, um am Sperberkampf teilnehmen zu
diirfen) ist, folgt ihm Enite aus Pflichtgefiihl gegentiber ihrem Vater Koralus. Wobei Pflicht hier etwas ist, das
nicht verhandelbar ist. Enite muss tun, was ihr Vater von ihr verlangt. Insofern wére hier also auch der Zwang
als Veranlassung zu nennen. Bei den drei anderen Partnerschaften sind es mit unterschiedlichen
Gewichtungen Liebe und Zwang, die eine Beziehung initiieren.
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garantiert wird, so braucht es keine Treue, da Liebe das leistet, was Treue obsolet macht.?!
Sowohl bei Luhmann als auch bei Simmel bleibt die Treue oder das Vertrauen auf den
Bestand?*? des Systems ausgerichtet, auch wenn diese Funktion bei Simmel zu Beginn einer
Beziehung durch andere Elemente (z.B. Liebe) tibernommen werden kann. Simmel fahrt

fort, indem er konstatiert:

»Es ist eine Tatsache von der grofiten soziologischen Wichtigkeit, dass unzihlige
Verhiltnisse in ihrer soziologischen Struktur ungedndert beharren, auch wenn das Gefiihl

oder die praktische Veranlassung, die sie urspriinglich entstehen liefien verschwunden

sind.«293

Ich deute die zitierte Aussage normativ und schlage eine Verbindung zum Eingangs

erwihnten Diktum Simmels vor.

»Ohne die Erscheinung, die wir Treue nennen, wiirde die Gesellschaft {iberhaupt nicht in

der tatsdchlich gegebenen Weise irgendeine Zeit hindurch existieren kénnen. «2%

Fiir Simmel steht fest, dass erst, wenn die kleinsten Einheiten der Gesellschaft (unzihlige
Verhiltnisse) an ihrer Struktur festhalten d.h. Treue praktiziert wird, das Bestehen der
tibergeordneten Struktur der Gesellschaft gewdhrleistet werden kann. Individuelle
Beziehungen und Gesellschaft bilden in der Vorstellung Simmels ein organisches Ganzes
und stehen in einem unmittelbaren Ursache-Wirkung-Verhiltnis. Mit Luhmann l&dsst sich
der Zusammenhang deskriptiv auffassen. Eine Wirkung von Treue oder Untreue in den
einzelnen Beziehungen auf das System der Gesellschaft kann beschrieben werden, muss
aber nicht gleichzeitig auch normativ antizipiert werden.?%

Es ist auch fraglich, ob hier nicht doch ein starres Model vertreten wird, dem bereits
widersprochen wurde. Wie noch gezeigt werden soll, geht es Simmel nicht darum, dass sich

ein Verhiltnis nicht modifizieren sollte bzw. kann, sondern vielmehr darum, dass das

21 Vel. ebd. S. 439.

22 Wenn ein soziales System oder eine Beziehung Bestand haben soll, so muss stindig ausgewahlt und
entschieden werden. Anders ausgedriickt muss soziale Komplexitit reduziert werden.

2% Vgl. ebd. S. 439.

24 Vel. ebd.

2% So hat z. B. die im Vergleich zu den Lebenszeiten Simmels hohe Scheidungsrate bei Ehen heute nicht zur
Auflosung des Gesellschaftssystems gefiihrt.
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einmal gewdhlte Verhiltnis nicht beendet wird. Wenn sich ein Verhidltnis wandelt,
geschieht dies hdufig deswegen, weil sich eine teilnehmende Person verdndert.
Beispielsweise kann sich der Partner, mit dem ein Verhiltnis besteht, dermafien wandeln,
dass der Grund fiir das Entstehen der Beziehung nicht mehr oder kaum mehr existiert. Dann
wird eine Selbsterhaltung ausgebildet, die Simmel Treue nennt. Diese Selbsterhaltung wirkt
sich sowohl in den kleinsten Einheiten - etwa in einer Beziehung zwischen zwei Menschen
- als auch im gesamten Gesellschaftssystem aus und bewirkt den Bestand der Beziehungen.
Neben der Treue, die den gefiihlsmafSigen Faktor bezeichne, werden andere, z.B. praktische
und intellektuelle Momente, angefiihrt, die ebenso erhaltend wirken konnen. Wichtig ist
besonders im Verhiltnis zum Vertrauen bei Luhmann, dass bei Simmel die Treue ein Gefiihl
ist, das sich aus der Wechselwirkung des Verhiltnisses mit dem Weiterbestand
entwickelt.?% Dabei ist es ihm wichtig, die Treue als selbststandig auftretendes Gefiihl zu
etablieren.?”

Wie die Treue aus den ihr vorgangigen Gefiihlen bei Simmel resultiert, mochte ich
hier anhand eines Gedankenexperimentes versuchen zu explizieren. Simmel bietet den
Begriff des ,Induktionsschlusses” an. Aus der empirisch wahrnehmbaren Beziehung, die
von Moment zu Moment Bestand hat, zieht das Gefiihl (die Liebe o. A.) den induktiven
Schluss und kommt daher zur Treue bzw. gewissermafien zur allgemeinen Anschauung der
»Theorie”.?®8 Der Zusammenhang zwischen Empirie, Induktion, Theorie und Deduktion
lasst sich im Anschluss daran weiter auf die Treue beziehen. Wenn also das Gefiihl
aufgrund einer bestehenden Beziehung den Induktionsschluss initiiert, kommen die
beteiligten Personen (bei Luhmann handelt es sich um psychische Systeme) zu der
Gewissheit, dass das Fortbestehen der Beziehung durch die wechselseitige Treue der
Partner gewéhrleistet wird.

Die Treue steht dann als allgemeine Hintergrundsicherung bereit und kann, wenn

sie gebraucht wird, in einem ,, deduktiven Schluss” auf das empirisch wahrnehmbare und

26 Vgl. ebd. S. 440.

27 Vgl. ebd. S. 440. »Es ist also nicht das gemeint, was man treue Liebe, treue Anhinglichkeit usw. nennt und
was einen gewissen Modus oder zeitliche Qualitit eines sonst schon bestimmten Gefiihles bedeutet, sondern
ich meine, dass die Treue ein eigener Seelenzustand ist, gerichtet auf den Bestand des Verhiltnisses als
solchen, und unabhiéngig von den spezifischen Gefiihls- oder Willenstrager seines Inhaltes.«

28 Vel. ebd. S. 440. Das zirkuldr laufende Geschehen von Empirie, Induktion, Theorie, Deduktion, Empirie
biete aber lediglich eine formale Ahnlichkeit mit der theoretischen Induktion.
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gefdhrdete Verhaltnis wirken und dadurch dessen Fortbestand sichern.?®” Bei der , Empirie”
angelangt, mag die Feststellung der Partner stehen, dass die Ursachen (Gefiihle oder
praktische Veranlassungen) ihrer Beziehung nicht mehr vorhanden sind, was wiederum die
Wiederkehr derselben gerade durch die Reflexion des weiterhin bestehenden Verhéltnisses
bewirken kann.3% Die Reflexion bezieht sich sodann fremdreferentiell auf die Treue des
Anderen und selbstreferentiell auf die eigene. Die potentielle Wiederkehr der Gefiihle wird
durch die von Simmel konstatierte Moglichkeit der umgekehrten Reihenfolge Beziehung -
Treue - Gefiihle statt Gefiihle - Beziehung - Treue bestétigt.301

Die Treue sei - so fahrt Simmel fort - ein im besonderen Mafie soziologisch
orientiertes Gefiihl. Im Gegensatz zur Liebe, die nicht unbedingt reziprok angelegt sein
miisse, sei die Treue ein Gefiihl, das wesensmaflig auf die Wechselseitigkeit der Partner hin
angelegt sei. Obwohl auch die Entstehung von Liebe nur durch ein Gegentiber, das geliebt
werden kann, moglich ist, sei sie doch ein Zustand des Subjekts.302 Mit anderen Worten,
braucht eine Person, die eine andere liebt, nicht unbedingt deren Erwiderung. Liebe konne
demnach im Gegensatz zur Treue vorsoziologisch entstehen. 3% Jener »spezifisch-
soziologischen Charakter« konne - so erwdhnt es Simmel nebenbei - wohl auch damit
zusammenhéngen, dass sie den »moralischen Vornahmen zugangig«30* sei.

Fraglich ist an dieser Stelle aber, ob die Treue tatsdchlich zu Recht dermafien von der
Liebe abzugrenzen ist, da es durchaus auch Fille gibt, in denen einer dem anderen Treue
entgegenbringt, ohne eine addquate Erwiderung zu erhalten. Luhmann bezeichnet
dasjenige als blindes und unreflektiertes Vertrauen, dem es an der Moglichkeit eines

Kontrollmechanismus fehlt, der erst im Umschlag des Vertrauens in Misstrauen seine

29 Vgl. ebd. S. 440.

300 Vel. ebd. S. 440.

301 Vel. ebd. S. 440. Zu der Umkehrung der Reihenfolge schreibt Simmel: »Der Prozess der Treue wird hier
gewissermafien riickldufig. Die seelischen Motive, die eine Beziehung kniipfen, geben der gekniipften
gegeniiber fiir das spezifische Gefiihl der Treue Raum oder verwandeln sich in dieses. Ist nun aus
irgendwelchen &duflerlichen Griinden oder wenigstens solchen seelischen, die dem Sinne der Vereinigung
nicht entsprechen, eine solche zustande gekommen, so erwéchst dennoch ihr gegentiiber eine Treue, und diese
lasst die tieferen und der Vereinigung adédquaten Gefiihlszustdnde sich entwickeln [...].«

302 Vgl. ebd. S. 441.

305 Vgl. ebd. S. 442.

304 Simmel unterscheidet die Treue von anderen Gefiihlen indem er feststellt, dass diese (Treue) willentlich zu
beeinflussen sei. Vgl. ebd. »Vielleicht hingt dieser spezifisch-soziologische Charakter der Treue damit
zusammen, dass sie mehr als unsre andern Gefiihle, die iiber uns kommen, wie Regen und Sonnenschein und
ohne, dass unser Wille tiber ihr Kommen und Gehen Herr wire, - unsern moralischen Vornahmen zugéngig
ist, dass ihr Versagen uns ein stirkerer Vorwurf ist, als wenn Liebe oder Sozialgefiihl - jenseits ihrer blof§
pflichtméfiigen Betdtigung - ausbleiben.«
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Funktion erhilt. Denjenigen, der so vertraut, wird daher relativ schnell das Verdikt der
Naivitdt oder bestenfalls der Treuherzigkeit treffen, wohingegen dieses Urteil in Sachen
Liebe nicht unbedingt zwingend ist. Wenn man die Treue allerdings als Geftihl definiert,
das im Besonderen auf Wechselseitigkeit innerhalb einer Beziehung angelegt ist, kann
Simmel in seinen Ausfiithrungen gefolgt werden.

Neben die bereits analysierte Funktion der Treue, die in der Fahigkeit derselben
besteht, andere Gefiihle zu substituieren, stellt Simmel eine weitere, die sich auf den
Dualismus von Verhiltnis und Form bezieht, aber trotzdem im Sinne der Folge Empirie -
Induktion - Theorie verstanden werden kann (unsichere Behauptung).3% Das Verhiltnis
entwickle und verdandere sich standig, wahrend die gewé&hlte Form diesen Verdanderungen
starr gegentiberstehe. Der Dualismus lasse sich demnach auch durch zwei unterschiedliche
Entwicklungstempi beschreiben, in denen entweder die Form dem Verhiltnis vorauseile
oder dieselbe hinter dem Verhiltnis zurtickbleibe. Obwohl eine Angleichung der beiden
unwahrscheinlich erscheint, habe die Treue nun die Funktion, das fluktuierende Verhiltnis
in den Charakter einer festen Form zu tiberfiihren.306

Der Zusammenhang soll am Beispiel der vielleicht stdrksten Form menschlicher
Beziehungen verdeutlicht werden. Zwei Menschen entscheiden sich aus ihrem schon
bestehenden Verhailtnis heraus, diesem die Form der Ehe zu geben. In der Genese des nun
offiziellen Verhiltnisses, kann es zu Verdnderungen kommen, weil sich die Partner in
bestimmte Richtungen entwickeln oder sich dufiere Umstdnde anders darstellen als zu
Beginn der Ehe. Das Verhiltnis kann sich soweit &ndern, dass es gefiihlsméfiig nicht mehr
der einmal gewahlten Form entspricht. Sodann sei die Treue in der Lage, der Fluktuation
innerhalb des Verhiltnisses entgegen zu wirken, das heifit, sie befdhigt die Partner, die
Beziehung weiterzufiihren und die Form gewissermafien zu wahren. Spéter sei es nicht
ausgeschlossen, dass sich die ausgefallenen Gefiihle von neuem entwickeln. Bei ndherer
Betrachtung der Relation féllt auf, dass eine Einschrankung der Funktionalisierung von
Treue vorgenommen werden muss. Die Treue kommt nur dann zum Einsatz, wenn die
Form mehr von dem Verhiltnis fordert. Im umgekehrten Falle aber, wenn das Verhdltnis
mehr von der Form fordert, wird die Treue nicht gebraucht, weil das Verhaltnis selbst nicht

zur Diskussion steht. Ob nun abgebildet durch eine Ehe oder durch eine versprochene

305 Vgl. ebd. S. 442.
306 Vegl. ebd. S. 443. Der Dualismus von Verhiltnis und Form soll hier nur auf das bezogen werden, was man
als soziales System bezeichnen kann. Simmel bezieht diesen Dualismus auch auf das Individuum selbst.
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Freundschaft, fordert die Form Treue immer nur dann, wenn die Form in Frage steht oder
gefdhrdet ist. Sie funktionalisiert in diesem Sinne die Treue und formuliert damit einen
Anspruch an das Verhiltnis.

Simmel fahrt in seinem Exkurs mit einer Analyse der Dankbarkeit fort, die zunéchst
wenig mit der Treue im Zusammenhang zu stehen scheint. In Beziehungen nimmt die
Dankbarkeit aber eine ganz dhnliche Funktion wie die Treue ein und steht daher in einem

engen Verhiltnis zu derselben.

Dankbarkeit

Obwohl der soziologische Charakter der Dankbarkeit weniger deutlich als bei der Treue
hervortrete, seien die Verdnderungen, die durch einen Ausfall derselben bewirkt werden,
nicht zu {iberschauen. 37 In den verschiedenen menschlichen Verhiltnissen spielen
Wechselbeziehungen eine bedeutende Rolle. Eine dieser Beziehungen kann als Austausch
von Leistung und Gegenleistung definiert werden. In geschéftlichen Verhéltnissen ist dieser
Austausch durch Regulierung so festgelegt, dass jede Leistung durch eine Gegenleistung
dquivalent vergolten werden kann, d.h. objektiv Gleiches wird gegen objektiv Gleiches
gegeben,308 woraus resultiert, dass die Dankbarkeit in diesen Verhéltnissen keine Funktion
hat. In den Beziehungen aber, in denen Leistung und angemessene Gegenleistung nicht
reguliert ist, trete als Ergdnzung die Dankbarkeit hinzu. Dort sei es geradezu unmoglich,
dass eine Leistung durch eine Gegenleistung angemessen vergolten werde, weil die
Erwiderung zumeist auf einer anderen Ebene stattfinde. Beispielsweise gebe einer dem
anderen intellektuelle Werte, woftir der Empfangende emotionale Werte zuriickgebe.
Dankbarkeit entsteht demnach dadurch, dass jemand etwas empfangt, was er nicht hat. Aus
dieser Dankbarkeit resultiert in der Folge das Geben von etwas, das derjenige hat, der
empfangen hat. Mit Simmel kann man diesen Zusammenhang auch als Heterogenitit der
Leistungen oder Gaben bezeichnen.3% Trotz der Gegengabe ist es, wie schon erwihnt,

unmoglich, einen status aequatus zu erreichen.310

307 Vgl. ebd. S. 443.

308 Vegl. ebd. S. 443.

309 Vgl. ebd. S. 445.

310 Simmel spricht nicht nur von der Dankbarkeit in direkten Wechselbeziehungen, sondern auch von der
Dankbarkeit zu einer Person die eher abstrakt als Gegenstand der Dankbarkeit fungiert. Beispielsweise sei
man einem Kiinstler fiir seine Kunst dankbar. Vgl. ebd. S. 444. Die Dankbarkeit wird sich dann in Verehrung
dufern.
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Ein Missverhéltnis besteht aber nicht nur zwischen dem jeweiligen Inhalt von Leistung und
Gegenleistung, sondern auch im Bezug auf die Motivation, aus der heraus eine Leistung
geschieht. Wenn eine Person innerhalb einer Beziehung oder gar zu Beginn einer Beziehung
sich dazu entschliefst, fiir die andere Person eine Leistung zu vollbringen, mag sie das in
manchen Fillen freiwillig tun. Wenn ein solcher Dienst geleistet ist, kann die andere Person
diesen niemals gleichwertig ersetzen, weil es ihr in ihrer Gegenleistung an gerade dieser
Freiwilligkeit fehlen wird, d.h. sie leistet ihren Dienst in Reaktion auf den Dienst des
anderen. Selbst, wenn ihr Gegendienst den Dienst im Wert {ibersteigt, kann sie dadurch
kein ausgeglichenes Verhiltnis schaffen. Simmel spitzt den Unterschied noch zu, indem er
fiir die Leistung eine Freiheit, bei der Gegenleistung aber eine Pflicht konstatiert.3!! Es ist
sodann moglich, dass aus dem Wissen um die Unmdglichkeit des Zurtickzahlens, eine
Tendenz zur Vermeidung solcher Situationen entsteht, weil das unausgleichbare
Missverhiltnis einen Zwang zur fortlaufenden Dankbarkeit bedeuten kann. Man méchte
sich nicht in eine Abhéngigkeit begeben, in der man zur Dankbarkeit verpflichtet ist. Die
Dankbarkeit nimmt insofern eine ganz dhnliche Funktion, wie die Treue ein, als dass sie
eine Dauerhaftigkeit etabliert, auch wenn Gefiihle oder andere Veranlassungen fiir eine
Beziehung nicht mehr vorhanden sind.312

Nach der Analyse von Treue und Dankbarkeit stellt sich die Frage, wie man beides
miteinander verbinden bzw. aufeinander beziehen kann. Treue kann sowohl die direkte
Folge von Dankbarkeit sein als auch deren Ursprung. Wenn eine Person einer anderen aus
freien Stiicken einen Dienst erweist, kann die andere versuchen, in der Gestalt der Treue auf
diesen Dienst zu reagieren.313 Es kann aber auch so sein, dass sich die an einer Beziehung
beteiligte Person in einer besonders gefdhrlichen Situation als treu erweist - Luhmann
wiirde dies als den Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitidt bezeichnen - und
dadurch in Vorleistung tritt. Die andere Person ist nun aufgrund der erwiesenen Treue
dankbar und deswegen wiederum treu. Das Verhéltnis von Dankbarkeit und Treue kénnte
folglich am besten mit einer zirkuldren Bewegung beschrieben werden, bei der aus Treue

Dankbarkeit resultiert und daraus wieder Treue. Bei der Analyse der unterschiedlichen

311 Vgl. auch ebd. S. 446.

312 Simmel erwéhnt im Vergleich zwischen Dankbarkeit und Treue, dass es Verhiltnisse gebe, die von Anfang
an mit einem so begrenzten Mafs an Gefiihlen arbeiten, dass der Zerbruch der Verhiltnisse nicht als
Treulosigkeit bezeichnet werden kann, sondern eher als logische Folge zu interpretieren ist. Vgl. auch ebd. S.
447.

313 Hier wire tiber die Treue als Gegenleistung nachzudenken.
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Ehen aus den mittelhochdeutschen Erzdhlungen wird es neben der Betrachtung des
eigentlichen Schwerpunktes von Treue / Vertrauen auch interessant sein, zu fragen, ob und

inwiefern die Dankbarkeit eine Rolle spielt.

V1.2 Nibelungenlied

Eine Auseinandersetzung mit der triuwe im Nibelungenlied findet sich seit den ,Spielregeln
fur den Untergang”3!4 von Jan-Dirk Miiller stets mit der These der Ambiguisierung?31>
konfrontiert. Der triuwe, die als Prinzip den Zusammenhalt des Personenverbandes?31¢
sichert, wird eine individualisierte Form derselben entgegengesetzt. Weil Kriemhilt ihrem
toten Mann treu bleibt, d. h. sich an Hagen, dem Morder ihres ersten Mannes rachen mochte
und schlieSlich tatsdchlich racht, wird jene triuwe, die in ihrer primédren Bedeutung den
Bestand der Gesellschaft im Lied sichert, mehrdeutig.31”

Von einer Ambiguisierung ldsst sich freilich erst lange nach dem Tod Sivrits
sprechen, denn zuvor wird - wie gezeigt werden soll - die triuwe zwischen Sivrit und
Kriemhilt nur in ihrer Obsoleszenz oder in ihrer Dysfunktionalitédt dargestellt. Der Erzdhler
stellt der triuwe, die den Personenverband mit dem tatsdchlich vorhandenen sozialen
System Sivrit/Kriemhilt zusammen hilt,318 noch keine andere Form derselben entgegen
und vervielfdltigt daher auch noch nicht deren Semantik. Mit dem Tod Sivrits dndert sich
der Befund nur scheinbar. Nun nachdem das soziale System zerbrochen ist und keine
Veranlassung mehr besteht treu zu sein, wird uns erzdhlt, wie Sivrit fiir Kriemhilt zum
Gegenstand einer triuwe zu einem Toten wird.

Diese Form allein bietet allerdings zun&chst noch keinen Anlass, um der Ambiguitat
das Wort zu reden. Gerade in der Zeit zwischen dem Tod Sivrits und der Wiedergewinnung
der Position einer machtigen Konigin an der Seite Etzels wird Kriemhilt anders als zu den
Lebzeiten Sivrits durch den Erzidhler als getriuwe Frau bezeichnet und zum leuchtenden
Exempel einer unverganglichen triuwe stilisiert. Wie gezeigt werden soll, gelingt es dem

Erzdhler, die Witwe als treu darzustellen, indem sie sowohl als permanent auf Rache

314 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998.

315 Vgl. ebd. S. 163-170.

316 Miiller nennt den Personenverband den eigentlichen Helden des Nibelungenliedes und nicht die einzelne
Figur. In diesem »garantieren vertragsihnliche Beziehungen (triuwe) den gesellschaftlichen
Zusammenhang.« Vgl. ebd. S. 153.

317 Vgl. ebd. S. 164-167.

318 Vegl. ebd. S. 153.
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sinnend préasentiert wird als auch zuerst akut und dann chronisch um den ermordeten
Ehemann trauernd.

Erst durch die Wiederheirat mit Etzel und der Etablierung einer neuen und
unangefochtenen Machtposition am hunnischen Hof »wird die triuwe zu Sivrit zum
absoluten, alle anderen sozialen Bindungen aufzehrenden Motiv«31?. Ambiguitdt entsteht
nicht allein durch die triuwe zu einem Toten, sondern durch die triuwe zu einem Toten, die
in einen tatsdchlichen - und nicht nur in einen imaginierten - Konflikt mit der triuwe des
Personenverbandes3?0 gerdt. Mehrdeutigkeit im moralischen Sinne wird so hergestellt,
indem Kriemhilt ,handfest” treu ist, d. h. die lang geplante Rache in Handlungen umsetzt
und sich so gegen die triuwe wendet, die sie mit einem Teil der spiter getdteten Burgunden
einerseits und dem Gefolge Etzels andererseits verbindet. Jetzt erst wird die Konfrontation
der triuwe des Personenverbandes mit einer anderen individualisierten Form problematisch
und Ambiguitét entsteht.

Gefragt wird zundchst nicht nach allen moglichen Bedeutungen 3! von triuwe,
sondern nach einer, die Implikationen des Vertrauens enthilt, wie es in der Theorie
Luhmanns identifiziert wurde. Ziel ist es dabei aber nicht, eine solche Form der triuwe zu
finden, sondern mit der gewéhlten ,luhmannschen Brille” sowohl in Differenzen als auch
in Parallelen Antworten auf die Frage zu finden, welchen Sinngehalt eine partnerschaftliche
trivwe zwischen Kriemhilt und Sivrit trdgt und warum sie bis zu dem Tod Sivrits dem
Rezipienten anscheinend nur als obsolet oder dysfunktional prasentiert wird.

Obwohl wir im Nibelungenlied ein ganzlich anderes Gesellschaftssystem auffinden als
dasjenige vor dessen Hintergrund Luhmann seine Theorie etabliert3??, ldsst sich - so die hier
angestellte Vermutung - der nibelungischen Personenverband mit der Theorie Sozialer
Systeme beschreiben, ohne zu stark zu interpolieren. Deutlich soll werden, wie das soziale
System Sivrit/Kriemhilt in das tibergeordnete System des Personenverbandes, das sich
nach Miiller aus familidren Bindungen, vasallitischen Beziehungen und aus Freundschaften

bzw. genossenschaftlichen Verbindungen zusammensetzt,3>3 eingeordnet werden kann.

319 Vgl. ebd. S. 167.

320 Unter , Personenverband” kann hier sowohl der Verband der Burgunden/Nibelungen als auch derjenige
der Hunnen gemeint sein. Kriembhilts triuwe zum toten Sivrit ldsst sie gegen beide Verbidnde vorgehen.

821 Im Mittelhochdeutschen Handwdrterbuch von Matthias Lexer finden sich unter dem Eintrag , triuwe” folgende
Bedeutungen: »Wohlmeinheit, Aufrichtigkeit, Zuverldssigkeit, Treue, [...] gegebenes Wort, Geliibde,
Versprechen [...]«

322 Rekurriert wird damit auf die Unterscheidungen Luhmanns zwischen stratifikatorisch und funktional
differenzierte Gesellschaften.

323 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 153f.
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Der Personenverband bildet ein {iibergeordnetes System, das sich von der Umwelt
(bestehend z. B. aus anderen Personenverbdnden) durch aufeinander verweisende
Strukturen differenziert. In diesem sozialen System des Verbandes finden sich daher
verschiedene Subsysteme, wie z. B. das familidre System, das die koniglichen Geschwister
(Gunther, Gernot, Giselher und Kriemhilt) verbindet, das vasallitische System, das
zwischen Gunther und Hagen und zeitweise zwischen Gunther und Sivrit besteht, und
Systeme, die als Freundschaften unter Gleichen zu beschreiben sind. Als Beispiel konnte
man hier die Beziehung zwischen Gunther und Sivrit nennen. All diese sozialen Systeme
und dadurch auch das tibergeordnete System des Personenverbandes werden durch triuwe
zusammengehalten.324 Die Funktionsweise von triuwe in diesen Systemen ldsst sich im
Wesentlichen mit dem Mechanismus beschreiben, den Luhmann fiir das Vertrauen
festgestellt hat. Permanent gelingt es soziale Komplexitdt zu reduzieren und Systematizitét,
sowohl in den Subsystemen als auch im System des Personenverbandes, zu etablieren.

In einem der Subsysteme gelingt dies allerdings nicht. Gerade zwischen Kriemhilt
und Sivrit horen wir entweder tiberhaupt nichts von einer dementsprechenden triuwe oder
sie ist in der entscheidenden Situation der Gefdhrdung aus verschiedenen Griinden nicht
funktionsfahig. Dieser Befund und die damit zusammenhingenden Fragen bilden die

Grundlage fiir die nachfolgenden Uberlegungen.

VI1.2.1 Partnerschaftliche triuwe im sozialen System Kriemhilt/Sivrit

Si sprach: ,,s0 habt ir iibele geltes mich gewert.
s6 wil ich doch behalten daz Sifrides swert.
daz trouc min holder vriedel, do ich in jungest sach,

an dem mir herzeleide von iuwern schulden geschach. (2372)325

324 Ganz dhnlich beschreibt Miiller den Kern des Personenverbandes: »Der Kern des Personenverbandes lasst
sich im wesentlichen als Interferenz der drei erstgenannten Kreise beschreiben, des verwandtschaftlichen, des
herrschaftlichen und im weiteren Sinne genossenschaftlichen.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den
Untergang, 1998, S. 154.

3% Ich zitiere im Folgenden stets nach folgender Ausgabe: Das Nibelungenlied. Nach der Ausgabe von Karl
Bartsch, hg. von Helmut de Boor, 22. revidierte und von Roswitha Wisniewski erganzte Auflage, Wiesbaden
1996. Die Ausgabe von Bartsch bietet im Wesentlichen einen Text nach der Fassung B des Liedes. Vgl. zu den
Fassungen und den Datierungsfragen: Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 33-42. Wo es in den
zitierten Texten inhaltliche Differenzen zwischen den beiden Hauptfassungen B (auch bezeichnet als not-
Fassung) und C (auch bezeichnet als liet-Fassung) gibt, wird auch auf den Text der Fassung C eingegangen.
Fassung C wird nach folgender Ausgabe zitiert: Die Nibelungen-Werkstatt. Synopse der vollstindigen

94



Nachdem Kriemhilt vergeblich versucht hat, wieder in den Besitz des ihr von Hagen
geraubten Hortes zu kommen, konzentriert sie ihren Anspruch auf den fur sie zu
erreichenden Restbestand ihres Erbteiles. Wenigstens das Schwert des Geliebten, das dieser
stets bei sich trug, mochte sie haben. Die Waffe wird fiir sie zu einer Moglichkeit, sich den
Ermordeten so zu imaginieren, wie sie ihn beim letzten Mal gesehen hat. Am Ende des
Liedes also steht die Sehnsucht Kriemhilts nach ihrem verlorenen Mann Sivrit fest. Der
Verlust und die damit verbundenen Gedanken der Rache fiir das getane Unrecht scheinen
damit als Grundmotive ihres Handelns endgitiltig zu sein.

Auf das mit dem Schwert zusammenhidngende Bild ihres ehemaligen Mannes
verfdllt Kriemhilt freilich erst, nachdem Hagen ihr deutlich gemacht hat, dass ihre Hoffnung
auf den Hort der Nibelungen aussichtslos sei (2368). Noch kurz zuvor stellt die Konigin
dem Morder Sivrits in Aussicht, doch noch lebendig ins Land der Burgunden zurtickkehren
zu konnen (2367), falls er ihr den Hort tibergeben sollte. Auch bei der Ankunft der
eingeladenen Géaste am Hof Etzels verweist Kriemhilt wahrend einer kithlen Begriifsung auf
den Hort. Sie spricht Hagen direkt darauf an und erkundigt sich bei ihm, ob er ihr das
mitgebracht habe, wegen dem sie die Burgunden willkommen heifien wiirde (1739-1743).
Nach dieser ersten Begegnung setzen sich Hagen und Volker auf eine Bank nieder, die

einem Saal Kriemhilts gegeniibersteht. Die Koénigin erscheint vor den beiden Recken und

Handschriften, hg. von Walter Kofler, Vorchdorf 2013ff. Fassung C des Liedes erfreute sich in der
mittelalterlichen Rezeption offensichtlich groflerer Beliebtheit als Fassung B. Von insgesamt 34 Handschriften
folgen 26 C. Schulze argumentiert dies, wie folgt: »C bietet eine metrisch gldttende, rationalisierende, christlich
wertende Bearbeitung der in B vorliegenden Fassung.« Vgl. ebd. S. 43. Und zur Vertiefung: Vgl. Hoffmann,
Werner: Die Fassung C des Nibelungenliedes und die Klage, 1967, S. 109-143.

Victor Millet kommt in seinem Forschungsbeitrag in Bezug auf die Funktion von Fassung C auf eine zunéchst
tiberraschende These. Die verschiedene Beurteilung von Kriemhilt und Hagen sei eindeutig der Klage
zuzuschreiben und scheinen damit nicht mit der Fassung C des Liedes in Beziehung zu stehen. Millet situiert
das entstehende Nibelungenlied (in seinen unterschiedlichen Fassungen) vor dem Hintergrund eines
allgemein bekannten Sagenwissens. Kriemhilt wird daher zu den literarischen Figuren gerechnet, »die schon
vor dem Nibelungenlied gewandert sind und durch die Verbreitung des nibelungischen Sagenkomplexes
allgemein bekannt waren.« Vgl. Millet, Victor: Die Sage, der Text und der Leser, 2007, S. 60. Dem literarischen
Publikum um 1200 sei sie - so Millet weiter - bereits als Antiheldin geldufig gewesen. Vgl. ebd. Intention der
Fassung C sei es also nicht Kriemhilt zu entlasten und Hagen zu verdammen, »sondern entspr[icht] einem
Versuch, den Sinn des Werks und die Gleichstellung der Figuren deutlicher herauszuarbeiten, um damit der
dominanten Prdsenz einer Sagentradition, die die sorgfaltig konstruierten Ambivalenzen des Textes wieder
vereindeutigte, entgegenzuarbeiten.« Vgl. ebd. S. 70. Und vgl. auch S. 65. Insgesamt seien die von Fassung C
vorgenommenen Anderungen in der Beurteilung Kriemhilts zu wenig, um von einer tiefgreifenden Anderung
zu sprechen. Millet argumentiert hier gegen Werner Hoffmann Vgl. Hoffmann, Werner: Die Fassung *C des
Nibelungenliedes und die Klage, 1967, S. 109-143. Uberdies hinaus stellt Millet fest, dass in Fassung C die
Diffamierung Hagens ungleich deutlicher herausgearbeitet sei. Vgl. ebd. S. 67f. Anders und eher wieder wie
Hoffmann argumentiert Bernd Schirok. Vgl. Schirok, Bernd: Der Untergang der Burgunden und seine
christliche Deutung, 2004, S. 273, 290. Zu den Handschriftenverhiltnissen allg. vgl. den recht aktuellen Beitrag
von Heinzle: Heinzle, Joachim: Zu den Handschriftenverhiltnissen des ,Nibelungenliedes’, 2008, S.305-334.
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erkennt Balmung, das Schwert Sivrits. Hagen présentiert es bewusst provokant, indem er
es sichtbar {iber seine Knie legt. Die Betrachtung des Schwertes erinnert Kriemhilt an ihr
Leid bzw. an Sivrit und sie beginnt zu weinen (1783f.).

Ohne weiter auf die Hort-Thematik eingehen zu koénnen, lassen die Forderungen
Kriemhilts zundchst bei dem ersten Wiedersehen mit Hagen und dann extrem exponiert am
Ende der Erzdhlung, als alle Burgunden bereits tot sind und sich Hagen auf Leben und Tod
in der Gewalt der Konigin befindet, Zweifel an den eben konstatierten Grundmotiven
Kriemhilts aufkommen. Ist die Konigin schlichtweg berechnend auf den Besitz des ihr
geraubten Hortes aus? Oder sieht sie im Hort ebenso wie im Schwert eine Moglichkeit, sich
an den verlorenen Mann zu erinnern und um damit den Schmerz der Trennung zu
mindern?32¢ Die Frage soll hier nicht im Sinne eines Entweder-Oder entschieden werden.
Sicher ist, dass Sivrit und damit die sich auf ihn beziehenden Gefiihle und Absichten
grundsidtzliche Motive fur das Handeln Kriemhilts bleiben, auch wenn monetdre
Berechnungen eine Rolle spielen sollten. Mit anderen Worten: Kriemhilt handelt auch nach
dem Tod ihres Mannes so, als hétte das soziale System zwischen ihr und Sivrit weiterhin
Bestand.

Im ersten Teil des Nibelungenliedes bilden Kriemhilt und Sivrit gemeinsam ein
soziales System aus, wie es nach Luhmann beschrieben wurde. Obwohl eigentlich in der
oben zitierten Strophe (2372) zwischen den beiden schon lange kein System mehr besteht,
das auf der tatsdchlichen Anwesenheit beider Partner basiert und daher Sivrit fiir Kriemhilt
nicht mehr als psychisches System fassbar ist, was in der Regel auch bedingt, dass es keine
Reizung von Kommunikation und Handlung mehr geben und sich damit auch keine
Systemzitit gegentiber der Umwelt entwickeln kann, wird das psychische System Kriemhilt

weiterhin durch etwas gereizt, das man in irgendeiner Weise mit Sivrit identifizieren muss.

320 In der Hortfrage schliefSe ich mich Ingrid Bennewitz an, nach deren Interpretation der Schatz und auch die
Besitztiimer Etzels in Kriemhilts Hand »einzig und allein ihrer speziellen Form der memoria Siegfrieds«
dienen. »Die Bewahrung der gedechtnus durch die vorbildliche Ehefrau Kriemhild ist einzig verbunden mit
dem Wunsch, die Erinnerung an seine Ermordung wachzuhalten und damit die Moglichkeit der Rache an
seinem Morder.« Vgl. Bennewitz, Ingrid: Das Nibelungenlied - ein ,puech von chrimhilt”?, 1995, S. 42.
Bennewitz grenzt sich hier deutlich gegen Ida H. Washington, Carol E.W. Tobol, Philip N. Anderson und
Albrecht Classen ab, die im Hort allesamt eine auf Unabhingigkeit ausgerichtete personliche
Selbstermdchtigung Kriemhilts sehen. Vgl. Washington, Ida H./ Tobol, Carol E.W., Kriemhild and
Clytemnestra - Sisters in Crime or Independent Women?, 1980, S. 17. Vgl. Anderson, Philip N.: Kriemhild’s
Quest, 1985, S. 11. Vgl. Classen, Albrecht: Matriachalische Strukturen und Apokalypse des Matriachats im
Nibelungenlied, 1991, S. 23.
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Bevor tiberlegt werden soll, wie von einer Beeinflussung Kriemhilts durch ihren toten
Ehemann Sivrit erzédhlt wird, ob man hier tiberhaupt noch von einem sozialen System
sprechen kann und damit eng zusammenhdngend, ob man - wie bei Erec/Enite und
Isolde/Tristan - einen dezidiert sozialen Gehalt von triuwe identifizieren kann und wenn
nicht, mit welchen anderen Implikationen von triuwe wir konfrontiert werden, muss das
System analysiert werden, das sich zwischen Kreimhilt und Sivrit lange Zeit zuvor
tatsdchlich entwickelt und Bestand hat. Dabei soll nattirlich auch die Frage besprochen
werden, welche Funktion die triuwe in diesem System einnimmt.

Es wird dann aber auch interessant sein, zu reflektieren, wie sich das neu entstandene
soziale System zwischen Etzel und Kriemhilt grundséatzlich verhidlt und wie es mit der
Motivationsstruktur Kriemhilts in Zusammenhang steht, die sich weiterhin auf Sivrit
bezieht. Hintergrund der formulierten Frage bleibt im Nibelungenlied die triuwe und deren
Funktionalisierung innerhalb der sozialen Systeme. Entscheidend soll dabei nicht der
zwanghafte Versuch sein, im Lied eine tfriuwe mit sozialen Implikationen (Vertrauen)
auszumachen, sondern aus der mit Luhmann gewdhlten Perspektive die je spezifischen
Charakteristika des Liedes hervortreten zu lassen, die moglicherweise auf eine ganz anders

konnotierte triuwe hinweisen.

V1.2.1.a Minne als funktionales Aquivalent zur triuwe

Die Uberschrift verweist bereits auf die fiir diesen Teil bestimmende These. Die triuwe ist
im sozialen System Kriemhilt/Sivrit zuerst obsolet und dann dysfunktional, weil sie
zundchst durch eine gegenseitige minne-Fixierung ersetzt und dann im entscheidenden
Augenblick ausschliefilich in ihrer Dysfunktionalitét prasentiert wird. In anderen Systemen
aber, wie zum Beispiel in dem, das zwischen Gunther und Sivrit besteht, ist die triuwe als
Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit aktiv. Gunther, seine beiden Briider und
Hagen erkennen die gegenseitige minne-Fixierung von Sivrit und Kriemhilt und setzen
diese in den sozialen Systemen, die sie jeweils mit Kriemhilt und/oder mit Sivrit verbinden,

gezielt ein, um Eigeninteressen zu verfolgen.
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Nach dem fiir die junge Kreimhilt dufierst erschreckenden Falkentraum (13) und der
anschlieffenden Traumdeutung durch ihre Mutter Ute3?” steht fiir Kriemhilt fest: dne recken
minne, s6 wil ich immer sin (15). Wenn die Verbindung mit einem Mann ein solches, wie in
dem Traum angedeutetes Leiden hervorrufen sollte, so wolle sie lieber fiir alle Zeiten auf
die Liebe verzichten. Kriemhilt erkennt, dass es liebe ohne leide nicht geben kann bzw. wie
liebe mit leide belohnt wird (17).32 Deswegen fasst sie den Entschluss, eine solche
Komplexitdt zu reduzieren, indem sie fiir sich festlegt, fiir immer ohne Partner zu bleiben.3??
Ute allerdings ermahnt noch zuvor ihre Tochter und verweist darauf, dass sie erst durch die
Liebe eines Mannes wirklich glticklich werden konne (16).

Die intendierte Vermeidung der beiden Extreme liebe und leide durch Kriemhilt, die
im Verzicht auf die Liebe und damit in der Umgehung des Leides besteht, wird
zurtickgewiesen und nicht als mogliche Lebensgestaltung in Betracht gezogen, auch wenn
die junge Konigin nach der miitterlichen Intervention nochmals betont, an ihrem Vorsatz
festhalten zu wollen. Tatsdchlich bleibt Kriemhilt diesem einige Zeit treu (18,1ff.). Die
Uberlegungen der jungen Frau werden allerdings als ein durch Affekte ausgeldster Impuls
erzdhlt, der sich gegen eine gesetzmifliige Ordnung nicht zu behaupten vermag. Denn
direkt nachdem Kriemhilt als standhaft dargestellt wird, ldsst uns der Erzédhler wie
selbstverstandlich wissen: sit wart si mit éren eins vil kiienen recken wip (18,4). Gliick und

Freude im Leben konne nur durch Liebe erreicht werden. Liebe aber bedingt wiederum das

327 Vgl. zum Traum Kriembhilts, der Deutung Utes und der Funktion des Traumes Ehrismann, Otfrid:
Nibelungenlied, 2002, S. 67f. Der Traum verweist auf fehlende Kontingenz bzw. legt das Geschehen auf ein
schier nicht zu verhinderndes Schicksal fest.

Ingeborg Robles identifiziert bereits im Falkentraum ein weibliches Wissen, das wohl durch den Erz&hler als
solches gekennzeichnet wird, aber ohne Macht ist dementsprechend zu handeln. Kriemhilt versucht zwar ihr
Handeln an dem im Traum erworbenen Wissen auszurichten und schwort der Liebe ab. Trotzdem wird sie
direkt durch ihre Mutter tiber die Unmdoglichkeit ihrer Vornahme unterrichtet und heiratet letztendlich doch
den , Falken” Sivrit. »Wissen und Handlung kénnen keine Einheit bilden.« Vgl. Robles, Ingeborg: Subversives
weibliches Wissen im , Nibelungenlied”, 2005, S. 366.

328 Vgl. zur Freude-Leid-Formel Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 62.: »Das Geschehen wird in die
Freude-Leid-Formel eingefasst, in deren pessimistische Variante der Epiker im Ubrigen das gesamte Epos
einschliefst: als ie diu liebe leide z’aller jungeste git (2378,4).« Vgl. ebd. S. 68 zur Liebe-Leid-Formel im direkten
Zusammenhang mit dem Falkentraum Kriemhilts und vgl. auch Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien,
1968, S. 69. Vgl. grundsitzlich zur unaufloslichen Verbindung von Liebe und Leid: Ohlinger, Bernhard:
Destruktive Unminne, 2001, S. 1-7. C)hlinger spricht von einer Liebe-Leid-Dichotomie. In diesem
Zusammenhang geht er auf Beispiele sowohl aus dem Nibelungenlied als auch aus der Eneit, dem Tristan und
dem Parzival ein. Als Ergebnis seiner Analyse steht fest: »Wahrhaft, intensives Gliick ist trotz damit
verbundener Schmerzen fiir den Menschen nur durch die Liebe moglich.« Vgl. ebd. S. 4. Francis G. Gentry
behandelt das begriffliche Paar liebe/leit als ein fiir das Nibelungenlied bestimmendes Leitmotiv. Vgl. Gentry,
Francis G.: Key Concepts in the Nibelungenlied, 1998, S. 68.

32 Vgl. Zum Falkentraum und dem Vorsatz Kriemhilts Kiickemanns, Sabine: Das Nibelungenlied, 2007, S. 107.
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Auftreten von Leid. Ein Leben ohne Gliick und Freude bietet, so konnte man mit Ute
schlussfolgern, keine Alternative. Deswegen steht zu Beginn der Erzdhlung fest, es muss
bzw. man muss geliebt werden und darin wie als Motto: liep dne leit mac nicht sin (MF
XIII2,3).330 Mogliche Komplexitdt innerhalb zukiinftig entstehender sozialer Systeme kann
im Nibelungenlied nicht durch die Eliminierung von partnerschaftlicher Sozialitédt erreicht
werden.

Kriemhilt wird zunéchst in ihrer festen Absicht allein gelassen und der angekiindigte
vil kiiene recke tritt auf. Sivrit denkt an die hohe minne, 33 legt sich in seiner Wahl
unabénderlich auf Kriemhilt fest (47-49) und begibt sich auf die Reise nach Worms. Erneut
wird sodann der Entschluss der jungen Konigin betont und erzahlt, dass sie keinem der
zahlreich um sie Werbenden Gehor geschenkt habe (46,1ff.). Aber es zeigt sich auch, dass es
nicht an dem festen Entschluss Kriembhilts liegt, sondern daran, welcher Ritter um sie wirbt
(46,4). Am Hof der Burgunden angekommen, mochte Sivrit durch Kampf an das gelangen,
was er begehrt. Den Konigen aber gelingt es, den Helden von seinem Vorhaben
abzubringen und sich auf hofische Formen einzulassen. Passend dazu werden zur
BegriifSiung des Gastes Ritterspiele abgehalten, bei denen sich Sivrit durch seine Kraft
hervortut (130). Wahrend er kdmpft, so wird uns erzdhlt: trouc [er] in sime sinne ein

minnecliche meit (132,2).3%2 Auch die Umworbene bleibt nicht untétig und beobachtet den

330 Textgrundlage fiir das Zitat aus Dietmar von Aists Tagelied ist: Des Minnesangs Friihling. Unter
Bearbeitung der Ausgabe von Karl Lachmann u. Moritz Haupt, Friedrich Vogt u. Carl v. Kraus, bearb. v. Hugo
Moser u. Helmut Tervooren, I Texte, 38., erneut revidierte Auflage, Stuttgart 1988.

331 Ehrismann weist darauf hin, dass Sivrit nicht nur an die hohe minne denkt, sondern auch auf die staete minne
(48,2). Vgl. Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 70. »Durch solche Prazisierung wird dieser aus einem
anderen Kontext, der Minnelyrik, erborgte Begriff aus einer Intertextualitdt mit kontrastierender Funktion
gelost und im Sinne einer dquivoken imitatio auf die eheliche Liebe hin akzentuiert [...].« Vgl. dazu auch
Lienert, Elisabeth: Intertextualitét in der Heldendichtung, 1998, S. 276-298.

332 Das Nibelungenlied erzihlt uns unter Verwendung des Brautwerbungsschemas von Sivrits Versuchen
Kriemhilt als Frau zu gewinnen. Grundsdtzlich zu Bedeutung und Funktionsmechanismen von
Brautwerbungserzihlungen vgl. Schmid-Cadalbert, Christian: Der Ortnit AW als Brautwerbungsdichtung,
1985 und vgl. Strohschneider, Peter: Einfache Regeln - komplexe Strukturen, 1997, S. 43-75. Deutlich wird an
dieser Stelle, dass der Erzdhler im Nibelungenlied nicht rein im Rahmen des traditionellen
Brautwerbungsschemas von Sivrit und Kriemhilt erzdhlt, sondern eine Minnewerbung integriert, die eine
Unterscheidung zu den anderen beiden Werbungen im Lied zulédsst. Vgl. Boklund-Schlagbauer, Ragnhild:
Vergleichende Studien zu Erzdhlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen Fassungen des
Nibelungenstoffes, 1996, S. 24-27, 50. Jan-Dirk Miiller sieht hier allerdings nur eine Uberblendung der
»Vorbereitung dieser normgerechten feudalen Ehe [...] durch minne als Wahl eines besonderen Partners«
Obwohl das Lied also eindeutig mit Minnesymptome operiere, bleiben diese »doch stets koordiniert mit den
tiblichen Konstellationen feudaler EheschlieSung.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998,
S.165. Schmid-Cadalbert identifiziert in seinem Beitrag drei Typen von Werbungshandlungen. Den dritten
Typ beschreibt er wie folgt: »Schema der ungefdhrlichen Brautwerbung: Rein zweckgebundene Werbung
unter Vernachldssigung des Partnerkonsens- und Minnethemas.« Wenn man im Nibelungenlied diesen Typen
verwirklicht sieht - wobei mit der Gefdhrlichkeit der Werbung um Kriemhilt gespielt wird (Sigmunt sowie
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Ritter von einem Fenster aus immer dann, wenn sich auf dem Hof die Ritter einfinden, um
gegeneinander anzutreten. Wie Sivrit an sie, so denkt sie dann an ihn und zeigt durch ihr
freundliches Reden tiber ihn (132,4),333 dass ihr fester Vorsatz, niemals einen Mann zu
nehmen, vergessen ist. Trotz beidseitiger Zuneigung kommt es noch nicht zu einem
Aufeinandertreffen. Kriemhilt erblickt Sivrit nur aus der Ferne,33* wahrend er sie ungesehen
in seinem Herzen tragt.

Erst durch den Krieg gegen die Sachsen und Déanen und dem erfolgreichen Kampf,
der mafigeblich von dem Eingreifen Sivrits beeinflusst wird, dndert sich die Situation.33> Ein
Bote tiberbringt der jungen Konigin die Siegesbotschaft und hebt insbesondere die Taten
Sivrits hervor. Kriemhilts Gesicht wird durch die Erzdhlung rosenrot (241,1). Nicht die
Bedenken wegen eines fritheren Traumes oder der feste Vorsatz konnen etwas daran
dndern, dass Kriemhilt nun offensichtlich ihren Falken gefunden hat. Da Sivrit auch nach
dem Erfolg im Kampf seine Werbung um die Konigin nicht auf eine neue Ebene zu heben
vermag, entschliefit er sich abzureisen. Von Gunther gebeten, verweilt er aber niwan durch
sine swester schoene (258,4). Bei den sich anschliefenden Feierlichkeiten werden die Damen
gebeten, an den Hof zu kommen. Auch Kriembhilt ist unter den Frauen, wodurch es moglich
wird, das Sivrit sie zum ersten Mal sieht.336 Der Erzidhler berichtet uns, was in dem
werbenden Ritter vorgeht: di schiet von maneger not, | der si da troug in herzen und lange het
getan (281,2£.).3%7

Im Erec Hartmanns wird das Tragen der Geliebten bzw. des Geliebten im

Herzenstausch oft im Zusammenhang mit den Worten triuwe oder staete erwdhnt. Doch

Siglint haben Angst um ihren Sohn vgl. Strophen 50f.) - so verwundert der von Schmid-Cadalbert konstatierte
Ausschluss des Minnethemas. Im Nibelungenlied kommen nédmlich gerade ungefdhrliche Werbung und
Minne zusammen. Wenige Zeilen spéter relativiert Schmid-Cadalbert allerdings seine Aussage, insofern er
das Vorkommen von »Mischformen verschiedenster Art« erklart. Vgl. Schmid-Cadalbert, Christian: Der Ornit
AW als Brautwerbungsdichtung, 1985, S. 70f.

33 Zu den Aktionen Kriemhilts im Verhiltnis zu Sivrit im Vorlauf der Ehe vgl. Schulze, Ursula: Das
Nibelungenlied, 1997, S. 154.

334 Prinzipiell ldsst sich das lyrisch-epische Motiv der Fernminne auch auf Sivrit am Hof der Burgunden
beziehen und nicht nur auf Sivrit am Hof seines Vaters. Vgl. Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 70.
3% Ab dem Dienstangebot der Burgunden fange eine neue Phase der Brautwerbung an. Vgl. Boklund-
Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzahlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen
Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 33f.

33 An dieser Stelle wird es besonders deutlich, wie Kriemhilt von ihren Briidern instrumentalisiert wird, um
sich auch in Zukunft die Dienstwilligkeit Sivrits zu sichern. Vgl. Boklund-Schlagbauer, Ragnhild:
Vergleichende Studien zu Erzdhlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen Fassungen des
Nibelungenstoffes, 1996, S. 38.

337 Zu den in dieser Szene vorkommenden Metaphern, stammend aus dem Minnesang vgl. Schulze, Ursula:
Das Nibelungenlied, 1997, S. 156.
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fehlen in der Umschreibung des im Entstehen begriffenen Systems zwischen Sivrit und
Kriemhilt jene Begriffe. Dieser Befund bezieht sich auch auf die bereits zuvor
angesprochenen Stellen. Kriemhilt denkt wohl an Sivrit und er an sie, trotzdem vermeidet
der Erzihler es, von triuwe oder Ahnlichem zu sprechen.

Als der Ritter nun endlich die Umworbene erblickt und tiber seine Absicht, die Liebe
Kriemhilts zu gewinnen, reflektiert, schldgt seine Hochstimmung um und es mischen sich
wieder Liebe und Leid: Sivride dem herren wart beide lieb unde leit (284,4). Als Sivrit allerdings
kurz darauf endlich zu Kriemhild treten darf, berichtet uns der Erzdhler, do troug er ime
herzen lieb dne leit (291,2). Beide diirfen sich nun gegentiber stehen, bei den Hinden fassen
und einander mit verliebten Blicken ansehen: mit lieben ougen blicken ein ander sihen an | der
herre und ouch diu frouwe. daz wart vil tougenlich getdn (293,3).338 Hier mag man an die ersten
Blicke Erecs und Enites denken, wobei im Nibelungenlied nichts davon erzahlt wird, dass
triuwe und staete si besaz (1497).33% Kriemhilt bedankt sich im Zwiegesprach personlich fiir
die von Sivrit geleistete Hilfe im Kampf gegen die Danen und Sachsen, worauf dieser
antwortet: daz ist ndch iuwern hulden, min frou Kriemhilt, getin (304,4).340 Es geht Sivrit darum,
das Wohlwollen oder die Geneigtheit der Geliebten ihm gegentiber zu erhalten, was er nun
offensichtlich erreicht hat.

Trotz des ersten Aufeinandertreffens der beiden kommt der Held der Erfullung
seines Wunsches nicht bedeutend ndher, auch wenn er wihrend des Festes Kriembhilt
bestandig sehen darf. Der im Kampf so erfolgreiche und mutige Held trouwete niht erwerben,
daz er wolde dan (320,2). Aus diesem Grund entschlief3t er sich erneut, zurtick in seine Heimat
zu reisen, kann aber dieses Mal von Giselher zum Bleiben bewegt werden. Sivrit geht sofort
und ohne jeglichen Widerspruch auf die Bitte eine, gerade so, als habe er nur darauf
gewartet, dass ihm jemand darum bate, weiterhin Gast am Hof der Burgunden zu sein.

Insgesamt wird der sonst so erfolgreiche und strake Held als vollkommen hilflos angesichts

338 Zum Motiv der tougen minne und zu dessen Zugehorigkeit zum Minnesang vgl. Schulze, Ursula: Das
Nibelungenlied, 1997, S. 158.

339 Ich zitiere nach der Ausgabe: Hartmann von Aue, Erec: Mit einem Abdruck der neuen Wolfenbiitteler und
Zwettler Erec-Fragmente, hg. von Albert Leitzmann, fortgefithrt von Ludwig Wolf, 7. Aufl. besorgt von Kurt
Gértner, Tiibingen 2006 (ATB 39).

340 Zur Dienstbereitschaft Sivrits bemerkt Schulze: »Dienst fiir die burgundischen Konige um Kriemhilds
willen, das entspricht genau der Formel, unter der die Werbungshilfe fiir Gunther erfolgt, und ist die epische
Konkretisierung des Minnedienstes.« Und im direkt folgenden Absatz: » Abgesehen von der Dienst-Formel,
die das Lohn-Komplement impliziert, bleibt in dem Gespréch die personliche Zuneigung ausgespart.« Vgl.
Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 158.
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einer erfolglosen Werbung gezeigt. Er selbst ist wohl in der Lage bedeutende Dinge in der
Schlacht zu vollbringen, im Fortkommen seines eigentliches Anliegens aber scheitert er und
mochte dann - fast etwas trotzig anmutend - das Weite suchen. Das Einlenken auf die Bitte
Giselhers (belibet bi den recken [...] | bi Gunthere dem kiinege und ouch bi sinen man | hie ist vil
sceener frouwen, die sol man iuch gerne sehen lan. 3212tf.) wird nur vordergriindig als Grund
fur das Bleiben angefiihrt. Die eigentliche Ursache ist die unmizen sceene3#! Kriemhilts
(324,1) und ein damit zusammenhdngender Zwang (wan daz in twang 324,3). Er kann den
Hof nicht verlassen, weil er dort gehalten wird. Bei Hofe aber kommt er mit seiner Werbung
nicht weiter und wird dort tiberdies durch ir minne342 bedrangt bzw. beherrscht.343

Erst die geplante Werbung Gunthers um die Hand Priinhilds bringt neue Bewegung
in das Verhdltnis zwischen Sivrit und Kriemhilt. Nachdem er und der Kénig der Burgunden
vereinbart haben, dass bei einem erfolgreichen Unternehmen, Kriemhilt die Frau Sivrits
werden solle (332-335)344, machen sich beide zusammen mit Dankwart und Hagen auf den
Weg nach Island. Vor dem Aufbruch versichert uns der Erzdhler erneut: er (Sivrit) trouc si
ime herzen (353,3). Durch die Hilfe Sivrits gelingt es Gunther Priinhild als seine Frau an den
Rhein nach Worms zu fithren. Kurz vor ihrer Ankunft in der Heimat muss jemand gefunden
werden, der dem Hof die frohe Botschaft tiberbringt. Gunther bittet Sivrit diese Aufgabe zu
iibernehmen, was dieser freilich zunichst ablehnt, da ein Botendienst nicht seinem Stand
angemessen ist. Durch den Verweis auf seine Schwester (durch Kriemhilde 535,2) aber schafft
es Gunther, Sivrit wie schon vor Priinhild dazu zu bringen, als sein Gefolgsmann

aufzutreten.34 Alles, was Gunther ihm um Kriemhilts Willen befehle, sei bereits getan

341 Zur fesselnden Wirkung der unmadzen sceene Kriemhilts vgl. Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 78.
342 Kiickemanns erkennt hier einen Dichter, der sich typischer Stil-Elemente der Gattung des Minnesangs
bediene, um die Situation Sivrits am Hof der Burgunden zu beschreiben. Vgl. Kiickemanns, Sabine:
Ambivalenzen der triuwe im Nibelungenlied, 2007, S. 39.

33 Diese minne mit ihrem zwingenden Charakter wird sodann mit dem bosen Fatum des Helden in
Verbindung gebracht, was ihr eine vom zukiinftigen leit geprédgte Note verleiht (324,4). Der Erzihler verweist
so erneut auf das liep dne leit mac niht sin-Prinzip. René Pérennec warnt in seinem Beitrag allerdings davor
verschiedene Kausalitdtsebenen miteinander zu vermischen d.h. die ,héfische” Minne zu Kriemhilt in
Verbindung mit dem ,Standesverrat’ als Grund fiir den Tod Sivrits zu behaupten. »Die Liebe zu Kriemhild ist
gewiss das auslosende Moment, aber mit der Vorstellung von einem ,Standesverrat’ wird die Komplexitit -
und der Reiz - des Spiels mit dem Schwanken zwischen herre-Status und man-Rolle nicht voll erfasst [...].«
Vgl. Pérennec, René: Epische Kontinuitdt, Psychologie und Sékularisierung christlicher Denkschemata im
Nibelungenlied, 1987, S. 213.

344 Schulze weist darauf hin, dass im Erzédhlverlauf die Liebe an erster Stelle als wichtigste Voraussetzung fiir
die Heirat stehe, wie es die hofische Literatur fordere. Sivrit versichert sich erst der Zuneigung Kriemhilts.
Vgl. Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 152.

345 Nicht zuletzt auch fiir die Beziehung zwischen Sivrit und Kriemhilt entscheidend ist die Bemerkung
Lienerts: »Siegfried erkauft sich die Geliebte durch Dienst an Gunther; die Frau ist nicht Minneherrin, sondern
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(536,3f.), denn er trage sie ja in seinem Herzen. Sivrit also berichtet in Worms von der
erfolgreichen Werbung und wird von Giselher gebeten, die Nachricht auch Kriemhilt
weiterzusagen. Darauf antwortet der edle Bote: daz sol vil willecliche mit triuwen sin getin
(548,2).

Zwar wird hier zum ersten Mal von einer triuwe gesprochen, die im Zusammenhang
mit dem sozialen System Kriembhilt/Sivrit eine Rolle spielt, allerdings bezeichnet dieselbe
keine triuwe, die in jenem System eine direkte Funktion einnimmt. Vielmehr wird uns
erzdhlt, wie die triuwe Sivrits gegentiber Gunther, Gernot und Gislher durch die Aussage
des letzteren motiviert wird: diu magt siht iuch gerne, des wil ich iuwer biirge sin (547,4).

Sivrit ist zwar zum wiederholten Male treu, aber nicht auf die seinem Stand
gegeniiber den Konigsbriidern angemessenen Weise, sondern als deren Gefolgsmann. Das
Mittel, um ihn immer wieder in dieses Treueverhdltnis zu zwéngen, ist die oben erwéhnte
minne zu Kriemhilt. Der Erzédhler spricht hier demnach nicht von einer triuwe, die zwischen
Kriemhilt und Sivrit besteht, sondern von einer triuwe Sivrits gegeniiber den Burgunden,
die er als Freundschafts-triuwe auffasst und sie als Gefolgschafts-triuwe. Triuwe wird also
auch hier nicht in Bezug auf das soziale System der beiden Verliebten funktionalisiert.346

Vor dem Hintergrund anderer, zeitgenossischer Erziahlungen ist es auffllig, dass der

Erzédhler es dezidiert vermeidet, {iberhaupt von einer triuwe zu sprechen, die zwischen

Tauschobjekt der Ménner.« Vgl. Lienert, Elisabeth: Gender Studies, Gewalt und das >Nibelungenlied<, 2003,
S. 149. Kriembhilt steht unter der Verfiigungsgewalt ihrer Briider. Sie ist nicht souverdn und kann selbst nicht
im Stile einer hofischen vrouwe iiber die Annahme von minne-Dienst entscheiden. Vgl. Miiller, Jan-Dirk:
Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 165. Ein Mangel an Kontingenz wird sichtbar, der wiederum den
Ausfall einer triuwe zu erkldren vermag, die keine Implikationen von Vertrauen trégt. Naheres dazu weiter
unten. Auch Enite ist zundchst reines Tauschobjekt zwischen den Madnnern Erec und Coralus. Im Gegensatz
zum Nibelungenlied wird aber in der Erzdhlung Hartmanns im weiteren Handlungsverlauf Kontingenz
produziert d.h. Enite gerét in Situationen der Entscheidung und kann dann mit Hilfe einer sozial (Vertrauen)
konnotierten triuwe Komplexitdt reduzieren.

346 Wie schon erwédhnt, ist es bemerkenswert, dass in den anderen sozialen Systemen etwa in dem zwischen
Gunther und Kriemhilt oder in dem zwischen Hagen und Kriembhilt die triuwe sehr wohl die von Luhmann
konstatierte Funktion einer Komplexitidtsreduktion einnimmt. Gunther kann sich auf die
Verwandtschaftstreue zu seiner Schwester verlassen, wenn Sivrit nach erfolgreicher Werbung um Priinhilt
seine Belohnung (die Hand Kriemhilts) einfordert: Do sprach der kiinic Gunther: , swester vil gemeit, | durch din
selber tugende laese minen eit! | ich swuor dich einem recken, unt wirdet der din man, | s0 histu minen willen mit grozen
triuwen getdn.” (612). Auch Kriemhilt verldsst sich auf die Verwandtschaftstreue, wenn sie Hagen die
verwundbare Stelle ihre Mannes verrét: Si sprach: ,du bist min mac, sé bin ich der din |ich bevilhe dir mit triuwen
den holden wine min, | daz du mir wol behiietest den minen lieben man.” |si sagt’ im kundiu meere, Diu bezzer waeren
verlan. (898) und hofft dadurch, erfolgreich soziale Komplexitidt reduzieren zu kénnen, was freilich nicht
gelingt. Die beiden erwdhnten Strophen sind nur Beispiele, die nach Dagmar Hiipper auf ein Grundprinzip
im Nibelungenlied verweisen: »Die absolute Sicherheit, die jeder einzelne aus seinen auf triuwe gegriindeten
Familien- und Verwandtschaftsbindungen glaubte ziehen zu konnen, ist Leit- und Leidensmotiv auch im
Nibelungenlied [...].« Vgl. Hiipper, Dagmar: Poesie und Recht aus einem Bette, 1993, S. 102f. In der Beziehung
zwischen Sivrit und Kriembhilt ist das Ausbleiben von triuwe durch diesen Befund noch dezidierter dargestellt.
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Kriemhilt und Sivrit eine Rolle spielen konnte. Wahrend es doch zahlreichen anderen
Paaren, wie zum Beispiel Parzival und Condwiramurs, Tschinotulander und Sigune, Erec
und Enite, Tristan und Isolde durch triuwe gelingt, soziale Komplexitdt zu reduzieren bzw.
die triuwe innerhalb dieser Beziehungen funktionalisiert wird, stellt der Erzdhler des
Nibelungenliedes seinen Rezipienten mit Sivrit und Kriemhilt ein Paar vor, bei dem die

triuwe offensichtlich obsolet ist.

V1.2.1.b Exkurs: Minnekonzeptionen - herzeliebe vs. héhe minne

In den vorangegangenen Uberlegungen wurde bereits implizit festgestellt, dass der
Erzdhler sowohl von hoher minne (47,1) als auch von herzen lieber minne (294,2) spricht.
Bemerkenswert ist dabei, dass der Erzdhler nicht zwischen den jeweils zugrunde liegenden
Konzeptionen von minne unterscheidet, obwohl diese ganz gegensitzlich angelegt sind.

Die liebe, die im herze zu lokalisieren ist - und wo nach Jan-Dirk Miiller Walther von
der Vogelweide den »Sitz all jener affektiven Antriebe«34” verortet hat -, ist ein Begriff aus
dem Vokabular der hofischen Dichtung. Naheliegend ist es gleichzeitig mit dem Begriff
auch die Ubertragung entsprechender Konnotationen in das Nibelungenlied vorzunehmen
und damit einen Einfluss der zeitgenossisch-hofischen Dichtung zu konstatieren.348 Sivrit
erscheint dann als Ritter, der innerhalb eines Minnekonzeptes um die Hand Kriemhilts
anhilt, das zumindest hofische Implikationen enthélt.34?

Viel stéarker als das Konzept der herzeliebe tritt in der Erzdahlung aber die héhe minne
hervor, auf die sich Sivrit festlegt, obwohl er sich noch am Hof seines Vaters in Niderlanden,
d.h. weit weg von Kriembhilt befindet und es bis zum ersten Aufeinandertreffen noch lange
dauern sollte. In einer von Distanz, Hoffnung und Enttduschung gepréagten minne sind der
Zeitpunkt der Wahl und die Entfernung zu Kriemhilt geradezu Programm fiir dieses
Konzept. Wenn man iif hohe minne denkt, muss man die Umworbene zuvor noch nicht

gesehen haben und ein Erreichen des Ziels kann durch kursierende Erzdhlungen (44-45) als

347 Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 217f.

38 Vgl. ebd. S. 217. Miiller verweist auf einen Beitrag von Alois Wolf, in dem dieser auf Kriemhilts
Verwandtschaft mit den ,modernen’ Frauengestalten des hofischen Romans hingewiesen habe. Vgl. Wolf,
Alois: Nibelungenlied - Chansons de geste - hofischer Roman, 1987, S. 188.

349 Vel. zur adaption courtoise des Nibelungenliedes und zur Funktion, die die Minnethematik dabei einnimmt:
Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 145. Vgl. auch Haymes, Edward R.: Nibelungentreue, 2003, S.
16. Werner Schroder spricht von einer leichten Stilisierung der Werbung als hofischer Minnedienst und dann
im Unterschied zu Jan-Drik Miillers Abweisung des Minnekonzeptes der herzeliebe von einer »ganz innerlich
angelegten Liebe«. Vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 71ff.
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fast vollstandig illusorisch erscheinen.3®® Auch am Hof der Burgunden dhneln die langen
erfolglosen und immer wieder enttduschten Bemiithungen Sivrits um Kriemhilt viel eher
dem Konzept der héhen minne als dem der herzeliebe.35

Der Erzdhler stellt seinen Rezipienten Sivrit als einen durch die hohe minne fixierten
Ritter vor die Augen. Innerhalb dieser Konzeption handelt es sich nicht um eine minne, die
auf das Innere oder das herze eines Menschen abzielt, sonder vielmehr um eine »auf
tiberpersonale Werte gerichtete Zuneigung auf Abstand, die auf Bewunderung der
Erscheinung beruht«.352 Ein Unterscheidung zwischen dem Konzept der héhen minne und
der herzeliebe wird nur rein begrifflich, nicht aber inhaltlich vorgenommen.3%3 Inwiefern sich
jene hohe minne aufgrund ihrer weitgehenden Entleerung von sozialen Implikationen auch
auf die partnerschaftliche triuwe zwischen Kriemhilt und Sivrit auswirkt, muss sich zeigen.
Zunichst aber kehren wir zurtick zum minnenden Sivrit und damit in die Handlung des

Liedes.

30 Vgl. zu Sivrit als hoffnungslos Liebender: Haymes, Edward R.: Nibelungentreue, 2003, S. 17.

351 Jch schliefse mich damit der Meinung Jan-Dirk Miillers an, wenn er feststellt: »Sivrits ausschlieslich auf
Kriemhilt gerichteter, zwischen Hoffnung und Verzagen schwankender Dienst gleicht viel eher dem
konventionellen Gegenkonzept zur herzeliebe, ndmlich verzweifelter hoher minne, obwohl Sivrit selbst
beteuert, sie komme von herzen« (136,3). Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 218.
Schulze konstatiert hier eine aus der Lyrik stammende literarische Anregung fiir das Nibelungenlied in Bezug
auf das dargestellte Minnedienstmodell. »Korrespondierend zu Siegfrieds anfangs erzédhlter Absicht, sind die
letzten acht Strophen dieser Aventiure der epischen Umsetzung einer Beziehung gewidmet, wie sie sonst der
Minnesang thematisiert: die Liebenden wenden sich in Gedanken einander zu, leiden Sehnsuchtsqualen und
hoffen auf eine Begegnung. Die Diktion belegt diesen literarischen Bezug [...]. Aber was im lyrischen Diskurs
als psychische Disposition tiberzeugt, wirkt in epischer Ausfithrung eher unmotiviert, weil uneinsichtig bleibt,
warum Siegfried keine Aktivitat entwickelt, um Kriemhild zu sehen und seine Werbung vorzubringen.« Vgl.
Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 182.

%2 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 218. Und vgl. Schulze, Ursula: Das
Nibelungenlied, 1997, S. 145. Schulze spricht davon, dass der Erzdhler eine Verbindung zwischen
Brautwerbung und Minnedienst herstelle und die hohe minne als Dienst-Lohn-Beziehung definiere.
Entscheidend ist es aber, dass nicht Sivrit Kriemhilt dient und von ihr belohnt wird, sondern, dass er ihren
Briidern dient und von diesen belohnt wird. Auch Katharina Freche sieht eine ganz &hnlich Funktion von
Minne bzw. Minnediskurs: »Der Minnediskurs in den ersten Aventiuren dient der Konstruktion eines
Dienstverhiltnisses von Sifrit gegentiber den Burgunderkonigen, das seinen Hohepunkt im Steigbtigeldienst
findet.« Vgl. Freche, Katharina: Von zweier vrouwen bagen wart vil manic helt verlorn, 1999, S. 162. Die Funktionen
des Minnediskurses seien: 1. die Motivierung Kriembhilts, die verwundbare Stelle Sivrits zu verraten, 2. die
emotionale Begriindung der Rache Kriemhilts und 3. die Aufrechterhaltung einer konstanten Racheabsicht
Kriemhilts. Vgl. ebd. S. 162f.

Zu Dienst, Liebe und Standesliige vgl. Kiickemanns, Sabine: Ambivalenzen der triuwe im Nibelungenlied,
2007, S. 39,204f. Und vgl. Haymes, Edward: Das Nibelungenlied - Geschichte und Interpretation, 1999, S. 72f.
%3 Aus diesem Grund warnt Miiller: »Man wird also das hofische Vokabular nicht allzusehr mit den
Konnotationen der hofischen Dichtung belasten diirfen«. Vgl. ebd. S. 219.
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VI1.2.1.c Dysfunktionalitit von triuwe

Nachdem die Brautwerbung um Briinhild erfolgreich abgeschlossen ist, erfiillt Gunther
seinen gegentiber Sivrit geleisteten Eid, und gibt diesem seine Schwester zur Frau. Bei der
EheschliefSung wird wohl wieder von lieber ougen blicke (614,1) berichtet und dass davon
Sivrits varwe rot (614,1) wurde, aber die triuwe oder gar ein beidseitiges triuwe-Versprechen
bleiben aus.3%

An diesem fiir die triuwe negativen Befund im Verhdltnis Sivrit/Kriemhilt dndert
sich auch in den folgenden Erzdhlteilen nichts. Als Ehepaar verlassen sie Worms und reisen
in die Heimat Sivrits, wo sie alsbald die Regierungsgeschifte {ibernehmen und nach zehn
Jahren ein Kind bekommen. Uber eine mégliche Etablierung des Verhiltnisses durch triuwe
schweigt der Erzdhler3 und kehrt nach nach einer knappen Darstellung der Zustidnde in
Xanten wieder an den Hof in Worms zuriick, wo Briinhild erreicht, dass Sivrit und
Kriemhilt eingeladen werden. Diese folgen dem Wunsch bereitwillig und kommen nach
einiger Zeit ins Land der Burgunden. Nach zunéchst subtilen gegenseitigen Reizungen
kommt es zum offenen Konflikt zwischen den beiden Koniginnen, in dessen Verlauf
Kriemhilt die Frau ihres Bruders so schwer beleidigt, dass Hagen die Ermordung Sivrits
beschliefst und ins Werk setzt. Um Sivrit toten zu kdnnen, wird ein Pseudokrieg mit den
Sachsen und Dinen inszeniert. Als die Ritter zum Aufbruch bereit sind, fithren Kriemhilt
und Hagen ein folgenschweres Gesprdach miteinander, in dem die Konigin ihre Schuld
gegentiber Briinhild eingesteht und Hagen ihre Sorge mitteilt, ihr Mann konne in der
Schlacht verwundet oder gar getotet werden (896). Der Gefolgsmann Gunthers erkundigt

sich daraufhin mit hinterlistiger Absicht, wie er Sivrit beschiitzen konne (897). Bevor

354 Zur Eheschliefung und Konsens des Paares vgl. Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 87.

35 Wenn man die gemeinsame Zeit von Kriembhilt und Sivrit in Xanten allerdings aus der von Stérmer-Caysa
dargestellten merowingischen Perspektive liest, so lassen sich grundsitzliche Verdnderungen feststellen.
Waiéhrend Sivrit kurz nach der Ankunft des Paares in Xanten an Stelle seines Vaters zum Konig gekront wird
(713£.), wird Kriemhilt erst nach der Geburt ihres gemeinsamen Sohnes (715) - bis dahin verstreicht eine Frist
von zehn Jahren - und nach dem Tod Sigelints (717) zur vollwertigen Konigin an Siegfrieds Seite. Mit der
neuen Stellung Kriemhilts gehe - so Stormer-Caysa - die Aufwertung der Eheform einher. Aus der

aufzulosenden Friedelehe wird eine vollwertige und nicht mehr zu trennende Muntehe. Vgl. Stormer-Caysa,
Uta: Siegfried, Kriemhild und das historische Eherecht, 1998, S. 19ff.
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Kriemhilt von der verwundbaren Stelle erzahlt3%, versichert sie sich der triuwe Hagens35”

ihr gegentiber, indem sie erklart:

Ich meld iz 1f gendde, vil lieber vriunt, dir,
daz du dine triuwe behaltest ane mir.
da man da mac verhouwen den minen lieben man,

daz laz ich dich heeren; deist iif genade getin. (901)

%6 Der ,,Verrat” Kriembhilts scheint wie eine Kontrafaktur bekannter Narrative konzipiert zu sein, in denen
hinterlistige Frauen ihre Méanner fiir Geld an deren Feinde ausliefern. Einer der bekanntesten diirfte der Verrat
Delilas an ihrem Geliebten Samson gewesen sein. Samson, wie Sivrit ausgezeichnet als unbesiegbarer Held,
hat nur eine verwundbare Stelle. Wenn seine Haare abgeschnitten werden sollten, so wiirde er schwach, wie
jeder andere gewohnliche Mensch. Delila erfiahrt von diesem Geheimnis, schneidet dem schlafenden Samson
die Haare und liefert ihn an seine Feinde, die Philister, aus. Fiir diesen Verrat erhilt sie eine zuvor
abgesprochene Summe an Silberstiicken. Vgl. Biblia Sacra Vulgata, Liber iudicium 13-16. In dem im hohen
Mittelalter weit verbreiteten Werk De Amore von Andreas Capellanus wird diese Erzdhlung aufgegriffen und
die Frau grundsétzlich zu einer geldgierigen, listenreichen Verriterin stilisiert. Wenige Zitate mogen hier
einen Eindruck vermitteln. Die Frau sei grundsétzlich unstet und wankelmiitig. Treue sei keine ihrer
Eigenschaften: Inconstans etiam mulier regulariter invenitur, quia nulla mulier tanta super aliquo negotio soliditate
firmatur, cuius fides modica suasione cuiusque non efficiatur in brevi spatio alterata. Also - so rat Capellanus - sollen
man keiner Frau vertrauen noch ihr ein intimes Geheimnis verraten: Nunquam ergo te reddas in mulieris
promissione vel iureiurando securum, quia nulla manet fides in muliere, sed tuae mentis propositum studeas mulieri
semper servare occultum, et tua sibi noli aperire secreta, [et] ut sic artem arte deludas et eius valeas excludere fraudem.
Sodann verweist Capellanus exemplarisch auf den bereits angesprochenen Samson: Samson enim, cuius cunctis
satis probitas est manifesta, quia mulieri sua non novit celare secreta, ab ea in cordis duplicitate deceptus ab inimicorum
legitur exercitu superatus, et ab eisdem captus corporis virtute et oculorum simul est visione privatus. Uber dieses
Beispiel hinaus kennt Capellanus noch viele andere Fille, in denen Frauen ihre Ménner verrieten: De mulieribus
quoque aliis infinitis percipimus, quae suos viros et amatores eo quod eis sua non noverunt occultare secreta, turpiter in
sermonis duplicitate prodidisse lequntur. Durch die Vielzahl dieser Félle schlieft er auf seine prinzipielle These
von der hinterlistigen Frau. Dartiber hinaus seien Frauen grundsitzlich geschwitzig und wiirden jedes
Geheimnis ausplaudern, weil sie daran ansonsten geradezu innerlich verbrennen. Dabei sei es zudem nicht
relevant, ob das Leben eines Menschen davon abhinge: Praeterea nulla novit mulier aliquod occultare secretum.
Quanto enim aliquid secretius iniungitur mulieri servandum, tanto avidius illud cunctis indicare laborat. Nec potuit
usque ad haec tempora femina inveniri quae aliquid sibi in secreto positum reservaret occultum, quamvis illud sit
magnum, vel inde videatur alicui mortis interitus evenire. Quidquid enim secretum alicuius fidei mulieris iniungitur,
eius penitus videtur urere intrinseca [...]. Vgl. Zitate: Andreas Capellanus: DE AMORE. Uber die Liebe, hg. von
Florian Neumann, Mainz 2003 (excerpta classica XXII), S. 272-277, 280ff. Kriembhilt ist sowohl Gegenentwurf
zu diesem Frauenbild - sie verrét nicht aus Geldgier das Geheimnis der verwundbaren Stelle, sondern um
ihren geliebten Mann zu schiitzen - als auch wird mit ihr die stereotypisch-geschwitzige Frau gezeigt, die ein
Geheimnis nicht fiir sich zu behalten vermag. Der Erzihler des Nibelungenliedes ambiguisiert Kriemhilt,
indem er sie gewissermaflen zu einer treuen Verrdterin macht, d.h. ihr im Beurteilungsrahmen
mittelalterlichen Misogynie tugendhafte Absichten attestiert.

%7 Zum ungeheuerlichen Vertrauensbruch Hagens und die Kommentierung durch den Erzdhler (906) vgl.
Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 63. Jan-Dirk Miiller schreibt zum Zusammenhang von
Verrat und triuwe: »Der Verrat pervertiert triuwe als tragendes Prinzip innerhalb des Personenverbandes, setzt
sie aber zugleich weiter voraus: denn sonst konnte er nicht gelingen.« Der Verrat an Kriemhilt gelingt nur,
weil Hagen voraussetzen kann, dass dieselbe ihn selbst fiir treu hélt. Hagens Verrat griindet damit auf der
Meinung Kriembhilts, sich einem getriuwen Verwandten anzuvertrauen.
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Dann eroffnet sie Hagen das Geheimnis um die Schwachstelle in Sivrits Panzerung und
ndht auf dessen Vorschlag hin ein kleines Zeichen auf das Gewand des arglosen Helden. Da
die Schlacht gegen Sachsen und Dénen nicht stattfindet, beschliefSt man, sich auf eine Jagd
zu begeben. Sivrit verabschiedet sich von seiner Frau, weil auch er an der geplanten
Lustbarkeit jenseits des Rheines teilnehmen mochte. Gerade im Augenblick des Abschiedes
muss Kriemhilt an die Unterredung mit Hagen denken und daran, dass sie diesem die

einzig verwundbare Stelle ihres Mannes verraten hat.

Do gedihtes an diu meere (sine torst ir niht gesagen),
diu si dd Hagenen sagete: do begonde klagen
diu edel kiineginne, daz sie ie gewan den lip.

do weinte ane maze des herren Sifrides wip. (920)

Die Gefahr fiir ihren Mann, in der Schlacht verwundet oder gar getotet zu werden, ist nicht
mehr existent. Nun aber hat sie das Geheimnis weitererzahlt und traut sich nicht, dies ihrem
Mann offen zu berichten.3%8 Da sie die Angst um ihren Mann nicht anders zum Ausdruck
bringen kann, weinte dne maze des herren Sifrides wip. Kriemhilt beginnt aber nicht nur zu
weinen, sondern sie erzidhlt ihrem Mann auch von zwei Traumen, die den Tod desselben
befiirchten lassen und es ihm dadurch nahelegen sollen, von der Jagd fernzubleiben
(921,924). Nach der Erzdhlung des Traumes wird die besorgte Konigin konkreter und
begriindet ihre Angst mit dem Verweis auf den vientlichen haz (922,3), der das Resultat des
Konginnenstreites sein konnte. Ihre Einwdnde gegen die Teilnahme bei der Jagd schliefdt sie
mit der flehentlichen Bitte: belibet, lieber herre: mit triuwen rit ich iu daz (922,4).3%

Im fiir das Leben ihres Mannes entscheidenden Augenblick begriindet Kriemhilt ihre

Bedenken mit der eigenen triuwe. Sivrit aber nimmt die Angst seiner Frau nicht ernst (923),

38 Vgl. zum Verrat Kriemhilts und den Versuchen, ihren Mann durch die beiden Triume zu warnen
Kiickemanns, Sabine: Ambivalenzen der triuwe im Nibelungenlied, 2007, S. 107f.

39 Die Unmdglichkeit, ihrem Mann von dem Gesprach mit Hagen zu berichten, argumentiert Hicks mit dem
Unvermdgen der Konigin, sich ihr Reden gegentiber Hagen selbst zu vergeben. Die Moglichkeit zu sprechen,
»presents an insurmountable hurdle: Kriemhild must forgive herself for betraying her husband, which at this
point she understands herself to have done, ,,Do gedahtes an diu meere (sine torst’ ir niht gesagen),” (920).
Kriemhild has to accept that she has done something very dangerous to her husband [...].« Vgl. Hicks, Deva
Kemmis: Refusing to See and Know: Self-Forgiveness in the Nibelungenlied, 2010, S. 262. Fiir Winder
McConnel geben auf das eigene Wohl ausgerichtete Intentionen Kriemhilts den Ausschlag, Sivrit nicht zu
warnen. Vgl. McConnell, Winder: Marriage in the Nibelungenlied and Kudrun, 1983, S. 304.
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indem er erkldrt, er kenne am Hof der Burgunden keinen Menschen, der ihm etwas Boses
wolle. Danach versucht Kriemhilt durch die Erzdhlung eines weiteren Traumes3%, den
geliebten Mann von seinem Vorhaben abzubringen, freilich ohne den Verrat des
Geheimnisses aufzudecken (924). Sivrit hort auch jetzt nicht auf seine fiir ihn undeutlich
sprechende Frau und begibt sich zur Jagd, auf der er von der Hand Hagens getotet wird.
Der Morder bekommt, wie von ihm geplant, entscheidende Hilfe durch ein eingesticktes
Kreuzlein auf dem Riicken des besagten Gewandes.

Wenn man einmal davon absieht, dass der Erzédhler seinen Rezipienten nicht direkt
von einem Vertrauensverhiltnis zwischen Kriemhilt und Sivrit berichtet, und die
Aufmerksamkeit stattdessen subtileren Hinweisen zuwendet, so wird klar, dass Sivrit
seiner Ehefrau ein Geheimnis anvertraut haben muss, das kein anderer Mensch zu wissen
scheint. Kriemhilt weifs um diese winzigkleine Stelle zwischen den Schulterbldttern, ohne
die ihr Mann tatsachlich vollkommen unverwundbar wére. Spielt der Erzédhler hier auf ein
Vertrauensverhiltnis an, das er ansonsten nicht weiter auserzihlt?361

Kriemhilt weifs aber noch mehr. Nachdem sie Hagen die Verwundbarkeit ihre
Mannes offenbart und dann noch zusétzlich visuell markiert hat, weif$ sie nun, dass noch
ein anderer Mensch aufSer ihr von dem Geheimnis weifs, das nur sie wissen diirfte. Ingeborg
Robles erkennt hier, wie schon beim Falkentraum ein dezidiert weibliches Wissen, iiber das
die Protagonistin wohl verftigt, nicht aber dementsprechend handeln kann.362 Wissen kann
- so formuliert sie - nicht in Handlung tiberfiihrt werden.3¢3 Von einer triuwe die wie bei

Enite auf Selbstlosigkeit beruht und soziale Implikationen tragt, soll hier offensichtlich nicht

360 Zu den beiden Warntraumen vgl. Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 101. Zu deren Interpretation
und Symbolik vgl. Freche, Katharina: Von zweier vrouwen bagen wart vil manic helt verlorn, 1999, S. 190. Freche
weist dartiber hinaus auf Ploss, Emil: Byzantinische Traumsymbolik und Kriemhilts Falkentraum, 1958, S.
218-226 hin.

361 Werner Schroder sieht ein Vertrauen Sivrits gegeniiber Kriembhilt in der Gabe von Giirtel und Ring, die er
Priinhilt in Worms abgenommen hat. »Dass er ihr Priinhilts Ring und Giirtel gibt und spéter in Xanten auch
deren Herkunft verrit, geschieht wohl weniger aus Ubermut denn zum Zeichen seines grenzenlosen
Vertrauens.« Schroder verweist in diesem Zusammenhang auf Strophe 684. Vgl. Schroder, Werner:
Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 73.

362 Auferst erhellend bemerkt Mohr zum Vertrauen: »Gestiftetes wie investiertes Vertrauen kann verpflichten.
Indem es Kommunikation trotz (oder gerade wegen) Geheimhaltung erméglichen kann, baut es, so ldsst sich
in der hier eingenommenen Frageperspektive sagen, soziale Komplexitit auf.« Vgl. Mohr, Jan: Minne als
Sozialmodell, 2019, S. 70. Das Vertrauen Sivrits in Kriemhilt und das Vertrauen Kriemhilts in Hagen schlagt
durch die Ermoglichung von Kommunikation um und evoziert dadurch soziale Komplexitit, die nicht mehr
erfolgreich reduziert werden kann. Die Gegenldufige Entwicklung zum Vertrauen in seiner
komplexititsreduzierenden Funktion, d. h. Vertrauen verstanden als Mechanismus der Zunahme sozialer
Komplexitit, scheint ein produktiver Ansatz zu sein, tiber den weiter nachgedacht werden sollte.

363 Vgl. Robles, Ingeborg: Subversives weibliches Wissen im ,, Nibelungenlied”, 2005, S. 368f.
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berichtet werden. 364 Getriuwe zu sein, wiirde dann bedeuten, tiber die Fahigkeit zu
verfuigen, selbstlos und zum Wohl des Partners Wissen in Handlung umsetzen zu
konnen.365

Die Rede von einer triuwe, deren Grundlage eine selbstlose Haltung ist, bietet die
Moglichkeit, das soziale System Sivrit/Kriemhilt unter dem Gesichtspunkt der
Stellvertretung zu reflektieren. Christiane Witthoft restimiert zum Verhiltnis
Gunther/Sivrit: »dass in den Texten, in denen die Gesellschaft als eine
Misstrauensgesellschaft gezeigt wird, wie etwa im Nibelungenlied, Stellvertretungen nicht
reibungslos funktionieren.« 3¢ Wie erwdhnt bezieht sie ihre abschlieffende These auf
Gunther und Sivrit. Dartiber hinausgehend mochte ich betonen, dass die misslungene
Stellvertretung auch am Beispiel von Sivrit und Kriemhilt gezeigt wird. Ausgestattet mit
dem Wissen iiber die verwundbare Stelle Sivrits, miisste Kriemhilt selbstlos stellvertretend
fur ihren Mann handeln. Aber sie kann es nicht, weil die triuwe im Nibelungenlied der
Implikation des Vertrauens entbehrt. An diesem Mangel des Vertrauens stirbt Sivrit und
schliefSlich fast alle anderen Protagonisten. Etwas pathetisch konnte man sagen: Der
einzelne und die Gesellschaft sterben am mangelnden Vertrauen.

Witthoft folgert weiter: »Erfolg und Misserfolg der Stellvertretung im Text sind
daher ein gutes Messgerdt fiir Vertrauen beziehungsweise Misstrauen.« 367 Diese
Feststellung kann auf die bisher untersuchten Partnerschaften appliziert werden. Enite
gelingt es die Stellvertretung fiir Erec zu tibernehmen, d.h. ihre triuwe ist Vertrauen und
jenes kann daher auch soziale Komplexitdt reduzieren, wodurch das soziale System
erhalten wird. Kriemhilt vermag es demgegeniiber aus genannten Griinden nicht,
stellvertretend fuir Sivrit zu handeln. Die Folgen sind, dass es nicht gelingt, soziale

Komplexitdt zu reduzieren, weshalb das soziale System unwiederbringlich zerbricht.

364 Enite befindet sich tatsdchlich in einer ganz dhnlichen Situation. Zum Schweigen verurteilt, weif$ sie mehr
als Erec. Sie sieht die Rduber und erkennt die todliche Gefahr fiir ihren Mann. Im Gegensatz zu Kriemhilt ist
sie nun aber - weil mit triuwe ausgestattet - in der Lage ihr Wissen direkt in Handlung zu tiberfithren und den
Tod ihres Mannes zu verhindern.

365 Wichtig ist es hier aber darauf hinzuweisen, dass - mochte man getriuwe sein so definieren - Kriembhilt
bereits im Koniginnenstreit eindeutig treu gewesen wire. Hier setzt sie das eigene Wissen beziiglich des
Brautwerbungsbetruges effizient ein, um ihren Mann und damit auch sich selbst vor einer sozialen
Herabstufung durch Briinhild zu schiitzen.

366 Vel. Witthoft, Christiane: Selbst-loses Vertrauen?, 2005, S. 408.

367 Vegl. ebd.
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VI1.2.1.d Triuwe zwischen Obsoleszenz und Dysfunktionalitat

Die nachfolgenden Stellen, in denen das psychische System Kriemhilt weiterhin mafigeblich
durch etwas gereizt wird, das mit Sivrit im Zusammenhang steht, sollen analysiert werden,
wenn der Erzdhler von einer Witwe berichtet, die durch ihre Trauer und Rachegedanken
als getriuwe Frau vorgestellt und das im zweiten Teil des Epos neue entstehende soziale
System Etzel/Kriemhilt relevant wird. Sicherlich kann mit dem Tod Sivrits auch nicht direkt
auf das Ende der Bedeutung desselben fiir die verwitwete Konigin geschlossen werden.
Trotzdem scheint es sinnvoll, hier einen Einschnitt zu identifizieren. Sivrit ist als
psychisches System nicht mehr vorhanden, was zunéchst impliziert, dass auch das soziale
System aufgehort hat, zu sein. Es bleibt interessant, abzuwarten, inwiefern die triuwe
Kriemhilts zu Sivrit nach dessen Tod funktionalisiert wird, obwohl sie eigentlich gerade
nach dem Tod Sivrits - soziologisch betrachtet - zwingend funktionslos geworden sein
misste.

Mit dem konstatierten Einschnitt bietet sich aus diesem Grund die Moglichkeit, den

bisherigen Befund auf die triuwe bzw. deren Funktion im Verhaltnis zwischen den beiden
zundchst Verliebten und dann offiziellen Eheleuten hin zu befragen. Wie ist der
weitestgehend negative Befund der triuwe zwischen Kriemhilt und Sivrit in diesem
Zusammenhag zu verstehen? In anndhernd allen bisher zitierten oder indirekt
angesprochenen Stellen spielen die triuwe oder die mit ihr verwandten Begriffe, wie z.B. die
staete, und damit deren Funktion im sozialen System keine explizite Rolle.
Nur in Strophe 548, in der Sivrit davon spricht, dass aller Dienst Kriemhilt gegentiber mit
triuwen geschehen soll und im eben besprochenen Teil der Erzéhlung, in dem die Konigin
ihren Mann mit dem Verweis auf ihre triuwe zum Bleiben iiberreden mochte, verweist der
Erzahler durch Figurenrede auf dieselbe. Es ist bemerkenswert, dass der Erzdhler selbst an
keiner Stelle die Beziehung zwischen den beiden mit einem der Begriffe umschreibt, die in
das angesprochene Bedeutungsspektrum passen.

Dieser negative Befund wird durch das Erscheinen der triuwe in den sozialen
Systemen, die sich in der Umwelt des Systems Kriemhilt/Sivrit befinden, gar noch
exponiert. Innerhalb des Nibelungenliedes scheint es demnach keine grundsitzliche
Ablehnung einer triuwe gegentiiber zu geben, die in einem sozialen Rahmen situiert ist und
dort eine bestimmte Funktion einnimmt. Im Verhéltnis von Kriemhilt und Sivrit ist das fast

vollstdndige Ausbleiben auffillig und daher erkldarungsbediirftig. Gerade dann, wenn der
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Erzdhler repetierend betont, dass Sivrit Kriemhilt in seinem Herzen trug, ist der Austfall
kaum nachvollziehbar. Dieses Resultat muss thematisiert werden. Zunichst aber sollen die
beiden Stellen, in denen die triuwe tatsdchlich als Begriff aufgerufen wird, soziologisch
gelesen und analysiert werden, um dann zu tiberlegen, was das triuwe-Schweigen bedeuten
konnte.

Wie bereits erwdhnt findet sich die erste Stelle in Strophe 548,1f.: D6 sprach der herre
Sifrit: , swaz ich ir dienen kan,/ daz sol vil willeclichen mit triuwen sin getin.” Alles, was Sifrit um
Kriemhilts Willen tun kann - so bekennt er es tendenziell im Modus des Mottos -, soll
bereitwillig und in triuwe geschehen. Nach dem etwas ungestiimen Beginn und sein
Ansinnen, durch Kampf an sein Ziel zu gelangen, ldsst sich Sivrit auf die héfischen Formen
der Werbung ein. Dann aber ist er gerade nicht durch die triuwe gegentiber Kriemhilt in der
Lage, im sich langsam etablierenden sozialen System Sivrit/Kriemhilt, in extreme und fuir
ihn zum Teil nicht standesgeméfie Vorleistungen zu treten, sondern vordergriindig durch
die triuwe gegeniiber Gunther, Gernot und Giselher und in letzter Konsequenz durch ir
(Kriembhilts) minne. So wird er um an sein Ziel zu gelangen, zum Dienstmann Gunthers und
in der zitierten Strophe gar zu dessen Bote. Der Dienst Sivrits ist ab der Werbung um
Priinhilt ernsthaft problematisch, was durch die daraus entstehenden Folgen bzw.
Missverstandnisse und Verdachtigungen narrativ ausgestaltet wird. Trotz allen Umstédnden
ist Sivrit durch die minne auf die Etablierung des Verhdltnisses zu Kriemhilt festgelegt3s,
tritt dadurch in Vorleistung und kann fiir sich mittels der Festlegung soziale Komplexitat
reduzieren, indem er sich in den verschiedenen Situationen letztlich zum Dienst
entscheidet, den er fiir Kriemhild leisten mochte. Es wird moglicherweise verwundern, dass
an dieser Stelle nicht die triuwe als Handlungsmotiv Sivrits vorgestellt, sondern die minne,
die aber in diesem Falle als funktionales Aquivalent zur triuwe eingesetzt wird.

Triuwe wird nicht einfach durch eine gewohnliche Form der minne dquivalent ersetzt,
sondern durch eine, die sich stets destruktiv auf die Gebenden und Nehmenden derselben
minne auswirkt. Es sollte hier indes nicht der Eindruck entstehen, als wiirden sich minne
und triuwe grundsdtzlich ausschlieffen, so als sei ein Zusammenwirken der beiden
innerhalb einer Partnerschaft in den Erzdhlungen um 1200 nicht konzipierbar (vgl. Erec und

Enite). Im Nibelungenlied scheint freilich gerade das der Fall zu sein. Moglicherweise mochte

368 Vel. Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzdhlstrukturen im Nibelungenlied und
in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 65.
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der Erzdhler aber auch darauf hinweisen, dass eine fiir das Nibelungenlied genuin-
destruktive Form der minne aus einer minne resultiert, die in all ihren Wirkungen bereits
festgelegt ist (mangelnde Kontingenz) und deswegen einer friuwe entbehrt, die
Implikationen von Vertrauen trédgt.3¢° In dieser Konzeption von minne ist es fraglich,
inwiefern uns Sivrit in seiner Festlegung auf die schone Konigin als fixiert oder
konditioniert prasentiert wird und fiir wen er dient.

Eindeutig ist zundchst, dass Sivrit den drei Konigen (304,1-3) dient. Das aber tut er
aus seiner Perspektive nicht als deren Gefolgsmann bzw. er dient nicht, weil es seine
Aufgabe ist zu dienen, sondern, weil er mit seinem Dienst ein Ziel erreichen méchte. Den
drei Konigen geht es darum, den Dienst Sivrits fiir ihre Belange zu gebrauchen. Als
Motivation des starken Helden halten sie ihre Schwester in der Hinterhand und setzen Nihe
und Ferne zu ihr gekonnt und gezielt ein. Sivrit ldsst sich von den drei Konigen verwenden,
um Kriemhilt als seine Frau nach Xanten fiihren zu dtirfen.370

Davon abgesehen mochte ich betonen, dass Sivrit Kriemhilt nicht direkt in
Diensttreue verbunden ist, sondern ihren Briidern. Sie selbst liebt er ganz einfach. Dadurch,
dass Sivrit dazu gebracht wird als Vasall Gunthers zu agieren, entsteht eine bedenkliche

Verschiebung und Verwicklung der jeweiligen Teloi.3”!

39 Bernhard Ohlinger schlieft sich der Meinung Julian Stechs an, der die Minneproblematik im
Nibelungenlied ins Zentrum gestellt sieht (Vgl. Stech, Julian: Das Nibelungenlied, 1993 S. 146.). Zurecht weise
zudem Walter Falk darauf hin, dass als auslosender Impuls fiir den Aufbruch des Helden nicht der Wille zur
Eroberung und Unterwerfung eines fremden Volkes, sondern die Minne stehe (Vgl. Falk, Walter: Das
Nibelungenlied in seiner Epoche, 1974, S. 140). Ohlinger argumentiert sodann seinerseits fiir eine vorwiegend
destruktiv bestimmte minne. »Der Gedanke an die Minne und ihre unterschiedlichen Erscheinungsformen ist
wihrend des gesamten Nibelungenlieds mit der Vorstellung des Destruktiven verbunden.« Dies macht er an
Textbeispielen deutlich, in denen der Liebe-Tod-Zusammenhang dezidiert pessimistisch aufgefasst wird. Vgl.
etwa der minne-Zwang Sivrits und die damit verbundene Vorausdeutung auf den unausweichlichen Tod des
Helden: wan daz in twang ir minne: diu gab im dicke not. | dar umbe sit der kiiene lac vil jeemerliche tot (324,3f.).
Boklund-Schlagbauer spricht in diesem Zusammenhang von einer »verhingnisvollen Minne«. Vgl. Boklund-
Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzidhlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen
Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 23. Dann aber konkretisiert sie ihre These weiter und lokalisiert die
Schuld am Tod Sivrits nicht in der Minne, sondern in der Minnebrautwerbung, in der Dienst,
Machtverhiltnisse und eben Minne zusammenwirken. Vgl. ebd. S. 60f.

370 Vgl. dazu Witthoft, Christiane: Selbst-loses Vertrauen?, 2005, S. 403ff. Hier stellt Witthoft fest, dass im
Nibelungenlied grundsitzlich ein uneigenniitziges Handeln und damit die entsprechende Form des
Vertrauens fehle. »Sifrit handelt bis zur Doppelhochzeit immer auch aus Eigeninteresse heraus und niemals
selbst-los fiir den Wormser Konig.« Vgl. ebd. S. 404.

371 Zum Verhailtnis zwischen Guther und Sivrit bemerkt Witthoft: »So beginnt die Brautwerbung mit zwei
Besonderheiten: Zum einen sind der Brautwerber Konig Gunther und der Werbende, der Konigssohn Sifrit,
nicht von Anfang an die besten Freunde. Sie sind einander nicht vertraut, sondern definieren ihre Beziehung
tiber die Kategorie von Dienst und Gegendienst bzw. Lohn. Die Auswahl Sifrits zum Brautwerber basiert
daher auch nicht auf einem Vertrauensverhiltnis, sondern in erster Linie auf seinem Herrschaftswissen iiber
die Bréduche in Island [...]. Es gibt keine Szene, in der eine reziproke Handlungsweise beider zu bemerken
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In Bezug auf Festlegung, Fixierung und Konditionierung sind die Verhaltnisse zunéchst
eindeutig definiert. Der junge Held hort in seinem Heimatland von der schonen
Konigstochter und entschliefit sich zur Werbung. Am Hofe der Burgunden angekommen
allerdings, gerdt der freie und ungestiime Mann unter einen Zwang.

Auch die zweite Stelle wurde bereits erldutert. Nachdem Kriemhilt das Geheimnis
um die verwundbare Stelle ihres Mannes verraten hat, mochte sie ihn mit dem Verweis auf
ihre triuwe davon abhalten, an der geplanten Jagd teilzunehmen. Von diesem
widerspriichlichen Verhalten abgesehen, ist es interessant zu fragen, wie Kriemhilt hétte
handeln miissen, um als getriuwe, triuwebaere oder triuwelich bezeichnet zu werden.
Nattirlich hitte sie sich artikulieren, d.h. ihrem Mann den Verrat des Geheimnisses
offenbaren miissen. Die Situation ist durch das Reden der Konigin erneut kontingent
geworden, weil diese sich in der Pflicht sieht, Komplexitit in der Gestalt der
Verwundbarkeit Sivrits reduzieren zu missen, um dadurch die Fortfiihrung oder gar die
Etablierung des Systems zu erreichen. Das Resultat ist nicht die erwiinschte Reduktion,
sondern das Auftreten neuer Komplexitdt. Es ist moglich, dass Hagen ihrem Mann
wohlgesonnen ist. Moglich ist es aber auch, dass er ihm, wie sie spater ahnt, nicht in triuwe
verbunden ist und Boses im Schilde fithrt. Durch die von Kriemhilt gewdhlte
Vorgehensweise ist es fiir sie nicht moglich, die zukiinftige Kontingenz aufzuldsen, denn
sie bleibt bei ihrem fiir Sivrit undeutlichen Reden.3”2 Das geahnte Ungliick tritt ein und das
soziale System zerbricht, weil die triuwe Kriemhilts nicht in der Lage ist, ihre Funktion als
Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit zu erfiillen.373

Triuwe gewinnt erst dann die beschriebene Funktion, wenn das soziale System in eine
Situation der Gefdhrdung gerdt. Diese Erkenntnis ldsst eine erste Antwort auf die
grundsétzliche Frage nach dem Ausbleiben der triuwe als Beschreibung dessen zu, was sich
zwischen Kriemhilt und Sivrit abspielt. Erst mit der narrativen Evokation der Situation einer
Gefdhrdung wird die Funktion der triuwe zum Erhalt des Systems obligatorisch. Das System

Sivrit/Kriemhilt wird in der Anbahnungsphase vordergriindig durch die mogliche

wire.« Vgl. ebd. S. 403f. Irmgard Gephart spricht indes von »Gunthers Minnepolitik und Siegfrieds Ideologie
des Verdienstes« und von einer »Nutzbarmachung Siegfrieds«. Vgl. Gephart, Irmgard: Geben und Nehmen,
1994, S. 27-38.

372 Uta Stormer-Caysa weist auch auf eine Verantwortung Sivrits hin: » Aber Siegfried schldgt auch Kriemhilds
ausdriickliche Warnung in den Wind, und so fillt er.« Vgl. Stormer-Caysa, Uta: Kriemhilds erste Ehe, 1999, S.
106.

373 Wichtig ist es hier darauf hinzuweisen, dass auch Sivrit Kriembhilt in der entscheidenden Situation nicht
vertraut. Wenn er darauf vertrauet hitte, dass Kriemhilts Warnung begriindet ist, wére er nicht auf die Jagd
geritten und hitte so nicht getotet werden konnen.
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Ablehnung des von Sivrit geforderten Dienstes gefdhrdet. Wie oben besprochen, ist es in
diesem Falle aber nicht eine triuwe gegeniiber Kriemhilt, die eine Reduktion der
situationsbezogenen Kontingenz ermoglicht, sondern die minne. Weil die minne funktional
dquivalent zur triuwe eingesetzt werden kann, ist Sivrit in der Lage, die Kontingenz
bestehend aus Ablehnen und Annehmen des Dienstes so zu reduzieren, dass eine
Fortsetzung des Systems ermoglicht wird.

Als einzige Erwdhnung der triuwe im Rahmen der Funktionalisierung derselben in
der Beziehung Sivrit/Kriemhilt verbleibt demnach nur noch die eine Stelle, in der die triuwe
hitte eingesetzt werden miissen, um das Fortbestehen des Systems zu sichern. Grade in
dieser Situation aber scheitert die Konigin mit ihrer triuwe bzw. schafft es nicht, mit einer
Form der triuwe zu operieren, die den Bestand des Systems gewéhrleisten kann.

Entweder wird - wie gezeigt wurde - die partnerschaftliche-triuwe zwischen Sivrit und
Kriemhilt im Nibelungenlied durch das funktional Aquivalent minne obsolet gemacht?’4 oder
sie wird in ihrer Dysfunktionalitdt prasentiert, d.h. in ihrem Scheitern bei der Aufgabe,

soziale Komplexitdt zu reduzieren.

VI.2.1.e Obsoleszenz und Dysfunktionalitit als Folgen mangelnder Kontingenz

Wie bereits erwdhnt wurde, ist der negative Befund fiir die partnerschaftliche triuwe
erklarungsbediirftig. Etwas lapidar konnte man argumentieren, dass es fiir Kriemhilt eben
nur diese einzige Situation der Gefdhrdung gibt und der Erzdhler daher die triuwe
ansonsten nicht braucht - oder anders gesagt - das System Sivrit/Kriemhilt dieselbe nicht

braucht.

374 Der Platz der triuwe wird nicht auf dem von Ager beschriebenen Weg durch minne ersetzt. Ager halt in
seinem Beitrag fest: »The adherence to Treue is replaced by the pursuit of minne in the actions of Siegfried, a
shift which is accompanied by a certain level of remorse as well as repudiation from the poet.« (S. 268) Oder:
»The use of the framework of treue in the pursuit of minne through religious reference and allusion further
creates ambiguity in courtly love poetry. It is this awareness of ambiguity that leads the Nibelungenlied poet
to condemn, at least in part, the sole practice of secular courtly love; the practice of courtly love outside of the
Christian context, marriage.« (S. 272) Vgl. beide Zitate: Ager, Jason P.: The Shift to Ambiguous Love: From
Treue to Minne in Das Nibelungenlied, 2010. Ager identifiziert zunéchst einen im Verhéltnis zu Kriemhilt
treuen Sivrit. Da er aber der minne nachjage und deswegen Priinhilt entjungfere, werde die triuwe durch eine
hofische Form der minne ersetzt, die sich nicht an den Grenzen einer Heirat orientiere. Gegen eine solche
Interpretation spricht aber, dass Ager selbst keine Belegstellen fiir seine These nennt, anhand derer man auf
eine solche Form der untriuwe schlieSen konnte. Weder wird der anfingliche Zustand der triuwe gegentiber
Kriemhilt am Text belegt noch der spétere Zustand der untriuwe (Ager verwendet nicht die mhd.
Terminologie, sondern spricht von nhd. Treue.). Dartiiber hinaus bleibt das Nibelungenlied in Bezug auf die
Entjungferung Priihiltes unbestimmt (viel eher aber ist es Gunther und nicht Sivrit). Einen Wandel »From
Treue to Minne« vermag ich insgesamt nicht nachzuvollziehen.
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Allerdings vermogen es diese Erkldrungen noch nicht den Befund zufriedenstellend zu
erkldaren. Deswegen soll das soziale System Sivrit/Kriemhilt noch einmal betrachtet
werden, um damit auch zu einer eingehenderen Beantwortung der Frage zu kommen,
inwiefern Sivrit am Hof der Burgunden konditioniert bzw. fixiert wird. Denn, wenn dies
der Fall sein sollte, kann nicht von der jeweiligen Kontingenz der am sozialen System
beteiligten psychischen Systeme ausgegangen werden. Sivrit ist dann eben nur noch so
moglich und nicht mehr so oder so.

Die angesprochene doppelte Kontingenz ist erst dann vorhanden, wenn das andere
psychische System jeweils reziprok als unendlich offenes und dem fremden Zugriff
entzogenes System der Sinnbestimmung erfahren wird, d.h., dass das andere System als
Blackbox erlebt wird und dabei stets intransparent bleibt. Wenn das andere psychische
System aber nicht als solches wahrgenommen, also durchsichtig, wird, wird das soziale
System defizitdr und die triuwe gleichzeitig dysfunktional, da das Entstehen von Vertrauen
bzw. Misstrauen nach Luhmann eine der wichtigsten Folgen doppelter Kontingenz ist.
Besonders bemerkenswert ist in diesem Zusammenhang der sogenannte ,Falkentraum”

Kriemhilts:

In disen hohen éren troumte Kriemhilde,
wie si ztige einen valken, starc, sceen und wilde,
den ir zwéne arn erkrummen. daz si daz muoste sehen,

ir enkunde in dirre werlde leider nimmer gescehen. (13)

In der Ausdeutung des Traumes durch Ute wird deutlich, dass mit dem valken Sivrit und
mit den zwei arn die Morder desselben, Gunther und Hagen, gemeint sind. Das Bild wird
dem Rezipienten vor Augen gestellt, um das Verhiltnis zwischen Kriemhilt und Sivrit zu
illustrieren. Kriemhilt richtet einen Falken ab bzw. erzieht diesen, was weitergedacht
bedeuten wiirde, dass Kriembhilt Sivrit, der ebenso wie der wvalke als starc, schoen und wilde
prasentiert wird, abrichtet oder erzieht. Fiir eine intentional gefiihrte Manipulation, die zum
bereits angesprochenen Begriff der Konditionierung passen wiirde, fehlen allerdings die

Belege im weiteren Verlauf der Erzdhlung. An keiner Stelle tritt Kriemhilt mit der

116



bewussten Absicht auf, den um sie Werbenden in dieser Weise zu beeinflussen.3”> Vielmehr
zeigt der Ehevertrag zwischen ihrem Bruder Gunther und Sivrit, dass tiber dieselbe eher
verfugt wird, als dass sie selbst Initiative gegeniiber ihrem spateren Mann ergreifen konnte.
Nicht ohne Grund betont der Erzdhler trotzdem: wan daz in twang ir minne (324,3) und
bestatigt somit die Annahme von einem Zwang, der von Kriemhilt herriihrt.

Die Macht der minne also hilt Sigrit am Hof der Burgunden fest und ldsst ihn dort
zum Dienstmann Gunthers werden. Damit ist auch klar, wer diejenigen sind, die die minne
als twanc intentional funktionalisieren und damit Sivrit konditionieren. Sivrits triuwe ist als
Dienst-triuwe verstanden nicht das Resultat eines dem fremden Zugriff entzogenen
psychischen Systems der Sinnbestimmung. Es wird nicht die Geschichte eines Ritters
erzidhlt, der an einen fremden Hof kommt und dort als ein in seinen Kommunikationen und
Handlungen kontingentes System aufgefasst wird. Vielmehr kommt er als starker, schoner
und wilder Falke nach Worms, wird dort in seiner Fixierung durch die minne Kriemhilts
erkannt und daraufhin sukzessive vom Konigssohn zum Dienstmann degradiert.37¢ Aber
auch Kriemhilt wird nicht als ein dem fremden Zugriff entzogenen System vorgestellt.
Gleich zu Beginn des Epos wird ihr Vorsatz, keinen Geliebten nehmen zu wollen, als ein
durch Affekte ausgeloster Impuls erzéhlt, der beim Erscheinen des richtigen Mannes in
Gestalt Sivrits sogleich vergessen ist. Spater dann wird Kriemhilt bzw. deren minne zudem
als Mittel eingesetzt und sie selbst zum Gegenstand eines Vertrages. Die Moglichkeit
doppelter Kontingenz ist sowohl bei Sivrit als auch bei Kriemhilt entweder gar nicht oder
nur minimal vorhanden. Damit sind die Grundlagen fiir das Entstehen einer im sozialen
Sinne Luhmanns verstandenen triuwe als Vertrauen bzw. Misstrauen wenig
erfolgversprechend.

Warum also vermeidet der Erzdhler des Nibelungenliedes den Begriff der triuwe

weitestgehend fiir die Beschreibung des Verhiltnisses, das zwischen Sivrit und Kriemhilt

% Die tugende Kriemhilts (3,4) wirken nach Jan-Dirk Miiller »anders als der Falkentraum anzukiindigen
scheint, nicht in der Erziehung des Mannes (im Sinne des hofischen Kulturmusters d. h. Frauendienst und
Erziehung durch minne), sondern als Ansporn heroischer Werbung. Die Frau ist der Gewalt des Mannes
unterworfen und dient der Ehre seines Hofes. [...] Sie, nicht die Manner, ist Objekt von Erziehung.« Vgl.
Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1997, S. 191 und {f. Deutlich wird dies vor allem, wenn Sivrit
Kriemhilt durch drastische korperliche Strafe erzieht (862,894).

376 Die Subordination Sivrits unter Gunther wird freilich an verschiedenen Stellen durchbrochen und es wird
angezeigt, dass Sivrit mindestens ebenbiirtig ist. Zum Beispiel muss Gunther Sivrit auf der Heimkehr von
Isenstein anflehen, die Botenfahrt nach Worms zu iibernehmen. Er kann ihm in dieser Situation nicht mehr
befehlen. Vgl. Strohschneider, Peter: Einfache Regeln - komplexe Strukturen, 1997, S. 59. Von der Botenfahrt
kann Sivrit allein mit dem Verweis auf Kriemhilt tiberzeugt werden.
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besteht? Weil die triuwe in einer solchen Konstellation nicht als Mechanismus
funktionalisiert werden kann, was wiederum deswegen kaum moglich ist, da Kriemhilt und
Sivrit von aufien nicht als kontingentes System verstanden werden und auch systemintern
den jeweils anderen nicht als ein solches wahrnehmen kénnen.

Mit der doppelten Kontingenz sollte dabei nicht an eine idealisierte Form
individueller Freiheit gedacht werden, sondern an die Moglichkeit der Entscheidung. Fuir
die Etablierung von Vertrauen ist es nicht notwendig, dass sich die beteiligten Systeme ganz
ohne fremde Beeinflussung - sei es nun eine externe oder interne - entwickeln, sondern,
dass die an dem System beteiligten psychischen Systeme fortlaufend in Situationen der
Entscheidung kommen, deren Ergebnisse kontingent sind. Diese Situationen fehlen sowohl
bei Sivrit als auch fast génzlich bei Kriemhilt, weil die Beschliisse jeweils schon gefasst und
die Gefahren abgewandt sind. In der einzigen Situation der Entscheidung gelingt es dem
psychischen System Kriemhilt nicht, mit einer Form der triuwe den Erhalt des sozialen
Systems zu gewdhrleisten. Die triuwe in ihrer Funktion, zukiinftige Moglichkeiten zur
Etablierung des Systems einzuschrianken, wird anndhernd durch die Notwendigkeit
eliminiert, die in der Transparenz der psychischen Systeme besteht.

Zunidchst muss klar zwischen dem Verhiltnis Sivrit/Kriemhilt im ersten Teil des
Epos (d.h. bis zu dem Tod Sivrits) und dem Verhiltnis Sivrit/Kriemhilt im zweiten Teil
(d.h. nach dem Tod Sivrits), in dem von Kriemhilts Racheabsichten und ihrer Ehe mit Etzel
erzdhlt wird, differenziert werden. In der Analyse des zweiten Teils soll auch die Frage
besprochen werden, inwiefern man noch von einem sozialen System zwischen Kriemhilt
und Sivrit ausgehen kann. Die triuwe Kriemhilts gegentiber Sivrit wird erstaunlicherweise
gerade in diesem Teil des Nibelungeliedes besonders aktiv.37

Im ersten Teil bleibt die triuwe in der Beziehung zwischen den beiden Liebenden ein
weitestgehend inaktives Handlungsmotiv. Der Grund dafiir liegt in der fehlenden
Kontingenz der am System beteiligten Menschen.

Der aufgezeigte Mangel an Kontingenz, d.h. die Moglichkeit von Kriemhilt und
Sivrit in irgendeiner Form abweichend zu handeln, kann durch die Schematisierung der

gesamten Handlung gefasst werden. Millet hat mit Verweis auf Haug festgestellt, dass

377 Es wurde bereits auf die besondere Form des Brautwerbungsschemas in Bezug aus Sivrit und Kriemhilt
hingewiesen, die eine Minnewerbung integriert. Im Minnedienst Sivrits sieht Boklund-Schlagbauer eine
»verbindliche und lebensbestimmende Kraft dargestellt«, die die Handlungen Kriembhilts im zweiten Teil des
Werkes motivieren. Vgl. Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzdhlstrukturen im
Nibelungenlied und in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, 50.
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heroische Dichtung als traditionsgebundene Literatur mit Schemata - also mit
Strukturmustern - operiere, »die das Personal, die Grundziige der Handlung und eine
Auswahl mehr oder weniger spezifischer Motive bieten, mit denen die Heldensagen [...]
gebildet werden.«38 Ein fiir die Handlung und die darin situierten Figuren prdgendes
Muster ist das Schema der Brautwerbung. Sowohl Kriemhilt®”® als auch Sivrit sind auf die
Rolle festgelegt, die sie in diesem Schema einnehmen. Dieses bestimmt, dass der beste Mann
die schonste Frau bekommt.38 Eine Abweichung ist unmoglich, weil beide durch ihr
jeweiliges Fatum konditioniert sind. Jenes Fatum steht im Zusammenhang mit der Schema-
Minne der Brautwerbung?®!, die grundsitzlich beide, aber insbesondere Sivrit fixiert. Fiir
Kriembhilt ist in dieser Fixierung nur Sivrit und fiir Sivrit nur Kriemhilt moglich. In einem
solchen Schema kann triuwe nicht entstehen und sie muss wegen fehlender Notwendigkeit
auch nicht entstehen, da ihre Funktion von der gegenseitigen Fixierung in der minne

dquivalent tibernommen wird.382

378 Vgl. Millet, Victor: Brautwerbung und gescheiterte Exogamie, 2006, S. 264 und vgl. Haug, Walter:
Normatives Modell oder hermeneutisches Experiment, 1981, S. 212-226.

379 Elisabeth Lienert weist darauf hin, dass Kriemhilts Rolle im ersten Teil des Liedes wesentlich durch die
Macht der Méanner (Gunther, Gernot, Giselher und Hagen) bestimmt wird. »Frauen, in erster Linie Kriembhilt,
werden von den Ménnern als quasi »nattirliche« Objekte ménnlichen Begehrens begafft (Str. 275-283 und ff.,
296, 601,4), als Kampfpreis oder Belohnung in Aussicht gestellt und vergeben. Narrative Gewalt gesellt sich
dabei zur strukturellen: Frauen werden durch den Erzihler zu Objekten mannlichen Blicks und méannlichen
Zugriffs sexualisiert. Minne und Ehe sind Herrschafts- und Gewaltverhéltnisse.« Vgl. Lienert, Elisabeth:
Gender Studies, Gewalt und das >Nibelungenlied<, 2002, S. 148f. Lienert verweist zum Thema der strukturellen
Gewalt tiber Frauen unter anderem auf folgende Titel: vgl. Frakes, Jerold C.: Brides and Doom. Gender,
Property, and Power in Medieval German Women’'s Epic, 1994.; Tennant, Elaine C.: »Prescriptions and
Pervormatives in Imagined Cultures. Gender Dynamics in >Nibelungenlied« Adventure 11.«, 1999, S. 273-316.
30 Vgl. dazu Haug, Walter: Struktur, Gewalt und Begierde: 1988, S. 150. »Man hat zurecht gesagt, dass die
heldenepische Handlung auf miindlicher Stufe nicht von der Psychologie der Figuren getragen werde. Die
Handlung fliefst vielmehr aus einem ihr immanenten Gesetz. Das Strukturmuster diktiert sozusagen den
Ablauf des Geschehens,; die Figuren sind funktional in dieses Muster eingebunden, sie agieren entsprechend
der Konstellation, die vorgegeben ist. Man braucht ihr Tun nicht zu begriinden, oder wenn Begriindungen
gegeben werden, so sind sie nur Ausdruck der Gesetzlichkeit des Schemas; wenn etwa gesagt wird, dass ein
Brautwerber eine ferne Prinzessin liebe, weil sie so schon sei, dann ist das keine psychologische Begriindung,
sondern nur das ins scheinbar Personale umgesetzte Muster, nach dem der Tapferste die Schonste bekommen
soll.« Peter Strohschneider hat zwei Regeln definiert nach denen sich die Brautwerbungsgeschichten
organisieren: 1. Der Beste gehort zur Schonsten. 2. Die Verbindung muss exogam sein. Vgl. Strohschneider,
Peter: Einfache Regeln - komplexe Strukturen, 1997, S. 43-75 und bes. S. 43. Boklund-Schlagbauer spricht von
»der Rollenfunktion, die die Figuren im Rahmen der verwendeten Erzidhlschemata einnehmen.« Boklund-
Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzihlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen
Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 20.

%1 Von dieser Schema-Minne der Brautwerbung wird im Brautwerbungsschema erzihlt. Einen kurzen
Uberblick iiber dieses Erzdhlmuster mit Bezug auf das Nibelungenlied bietet die Studie von Boklund-
Schlagbauer: Vgl. ebd. S.14ff. und S. 19-51. Und vgl. auch die griindliche Arbeit: Schmid-Cadalbert, Christian:
Der Ornit AW als Brautwerbungsdichtung, 1985.

382 Werner Schroder ist sowohl zuzustimmen als auch zu widersprechen, wenn er sagt: »lhre (Kriembhilts)
triuwe ist mit ihrer Liebe zu Sivrit identisch.« Vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 65.
Wenn er damit meint, dass der Erzdhler in den Stellen, in denen er von der minne Kriemhilts zu Sivrit spricht
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Alles in der Beziehung von Sivrit und Kriemhilt verlduft dem Schema entsprechend, was
zur Folge hat, dass keine doppelte Kontingenz entstehen kann. In seiner Fixierung
instrumentalisiert Sivrid die Dienst-triuwe gegeniiber Gunther, Gernot und Giselher bzw.
fasst er sie als Soldner-triuwe auf und gelangt dadurch an sein Ziel, namlich den Erwerb
Kriemhilts.383 Auch Gunther und seine Briider instrumentalisieren die triuwe, indem sie
Sivrit zu ihrem Vorteil in ein Dienstverhéltnis zwingen.38 Die triuwe wird demnach, weit
entfernt von einer freien Entwicklungsmdoglichkeit im Rahmen notwendiger Kontingenz,
kalkuliert eingesetzt, um ein Ziel zu erreichen. Sie ist damit nur Mittel zum Zweck und hilft
den Parteien jeweils, von ihr zu profitieren. Sivrit profitiert, weil er Kriemhilt bekommt.
Guther hat seinen Vorteil im Erwerb Priinhilts und Kriemhilt findet ihren Falken. Einzig
Prunhilt profitiert in all dem nicht, weil sie im Gegenteil zu Kriemhilt nicht den Besten
bekommt.385

Wegen dieser Fixierung und der darin vorgenommenen Konditionierung kann im
ersten Teil keine doppelte Kontingenz auftreten. In der durch das Schema gepragten Welt
des Epos gibt es keine Moglichkeit, alles ist Notwendigkeit. Deswegen wird die triuwe in
ihrer Funktion, ein System zu etablieren, nicht gebraucht. Lediglich in einer einzigen
Situation entsteht durch die Evokation der Situation einer Gefdhrdung der Bedarf einer
triuwe, die als Vertrauen soziale Komplexitit reduzieren kann. Gerade dann aber ist

Kriemhilt nicht in der Lage, mit einer Form der triuwe zu operieren, die den Ausfall des

gleichzeitig auch von ihrer triuwe spricht, so mochte ich auf die herausgearbeitete Obsoleszenz und
Dysfunktionalitdt zumindest einer triuwe hinweisen, die Implikationen von Vertrauen enthilt. Wenn seine
Aussage aber im Sinne einer wechselseitig funktional dquivalenten Substitution von triuwe und minne zu
verstehen ist, ist dem zuzustimmen. Dann aber handelt es sich ausschliefSlich um die Funktion der
gegenseitigen Fixierung. Diese triuwe enthilt dann keine Implikationen von Vertrauen.

33 Hagen ist in dieser Hinsicht der Gegenentwurf zu Sivrit.

384 Kiickemanns kommentiert das kalkulierte Handeln beider Parteien wie folgt: »Weder Gunther noch
Siegfried gehen die triuwe-Bindung ohne Hintergedanken ein. Gunther braucht Unterstiitzung im Kampf,
Siegfried eine Moglichkeit, durch Dienst Minne erringen zu kénnen. Von Anfang an handelt es sich hier um
eine Verbindung, deren Ursprung nicht Neigung und Freundschaft ist, sondern vielmehr die Hoffnung auf
Vorteile, die sich aus ihr ergeben koénnten.« Vgl. Kiickemanns, Sabine: Ambivalenzen der triuwe im
Nibelungenlied, 2007, S. 40.

35 Nach Strohschneider stellt eigentlich im Brautwerbungsschema auch fiir Priinhild als Schonste nur Sivrit
als Bester einen addquater Werber dar. »Geméf$ dem Prinzip des Werbungsmodells wird Priinhilt zwar dem
Wormser Konig zugefiihrt, doch zugleich hitte nach der Grundregel des Heldenschemas auch Sifrit die Braut
zu bekommen, denn die Braut ist hier die Schonste, aber der Werber ist ein anderer als der Beste, und der
Beste, Sifrit, ist nicht der Werber.« Vgl. Strohschneider, Peter: Einfache Regeln - Komplexe Strukturen, 1997,
S. 49 und vgl. auch S. 55. Ein Kurzschluss zwischen Werbungshelfer (Sivrit) und Braut (Briinhild) wie im
Tristanroman werde nur deswegen verhindert, weil die Rolle der schonsten Braut verdoppelt ist und daher
auch Sivrit eine solche attribuiert werden konne. Vgl. ebd. S. 55.
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Schemas kompensieren konnte.3¢ Die triuwe kann sich in der jahrelangen Beziehung
zwischen den beiden nicht entwickeln und erweist sich bei Kriemhilt im entscheidenden
Moment als zu schwach, um die eigene Untreue zu bekennen und darin ihrem Mann
wirklich treu zu sein.

Das Nibelungenlied reflektiert aber auch die eben vorgestellte Deutung von einer

Ehefrau, die nun endlich die Moglichkeit hat, treu zu sein, es aber im entscheidenden

38 Wenn man den Thesen von Uta Stormer-Caysa folgt, so ist die Motivation Kriembhilts, ihren Mann aus Liebe
vor der todlichen Gefahr zu warnen und das damit im Zusammenhang stehende Vertrauen in einen Mann,
der sich als nicht vertrauenswiirdig erweisen sollte, nur als eine der moglichen Lesarten zu betrachten. Nach
Stormer-Caysa gebe es daher eine weitere Motivationsstruktur, die Kriemhilt zu einer Auftraggeberin fiir
einen Totschlag mache. Vgl. Stormer-Caysa, Uta: Kriemhilds erste Ehe, 1999, S. 94. Im Koniginnenstreit - so
Stormer-Caysa - tue Kriemhilt letztlich nur dasjenige, von dem sie denkt, dass es das richtige sei: »Sie macht
ihre und seine Anspriiche geltend, indem sie vertritt, was Siegfried bei seinem ersten Auftritt in Worms zum
Ausdruck gebracht hatte: seinen Anspruch auf das ganze Land, nicht nur auf eine Teilherrschaft.« Vgl. ebd. S.
104. Die eigentliche Reaktion Sivrits miisse nun darin bestehen, zu bekennen, dass seine Frau eigentlich nur
das gesagt habe, woran ihn sein Loyalitdtsversprechen hindere. Kriembhilt fiihle sich daraufhin von ihrem
Mann verraten und sei offen fiir die Mordabsichten Hagens. »Hagen drangt zur Eile im Handeln und geht zu
Kriemhild, als sie vor Wut und Enttduschung noch glaubt, auch fiir sie sei es der einzige Ausweg, Siegfried,
dessen politischer Irrwitz ihr gerade bewiesen scheint, zu opfern.« Vgl. ebd. S. 105. Die zweite von Stérmer-
Caysa identifizierte Motivationsstruktur (Kriemhilt als Auftraggeberin fiir einen Totschlag) ist plausibel.
Wenn allerdings an den zweiten Teil des Nibelungenliedes gedacht wird, so muss man davon ausgehen, dass
die erste Motivationsstruktur aktiv wird und die zweite vollig verdrangt wird, weil anders die Rache
Kriemhilts nicht zu rechtfertigen wére.

In einem ein Jahr zuvor erschienenen Forschungsbeitrag zur Stoffgeschichte des Nibelungenliedes identifiziert
Stormer-Caysa im Nibelungenlied zwei Lesarten der Ehe zwischen Kriemhilt und Sivrit, die wiederum auf
die beiden angesprochenen Movationsstrukturen Kriemhilts rekurrieren. Die beiden moglichen Lesarten
resultieren aus zwei unterschiedlichen Erzdhlungen. 1. Sei es vorstellbar, dass ein Erzdhler Kriemhilt nach
burgundischem Recht literarisch verheiratet habe. Dann ware der Hort als Muntschatz zu definieren, der auf
eine Munt-, d.h. Vollehe, zwischen Sivrit und Kriemhilt schlieflen lasse. Vgl. Stormer-Caysa, Uta: Siegfried,
Kriemhild und das historische Eherecht, 1998, S. 10. Nach diesen Bedingungen hitte Kriemhilt keinen Grund
auf den Tod Sivrits zu spekulieren und die Folge von Rache und Burgunderuntergang ist problemlos
anschliefbar. 2. Sei es nach Stormer-Caysa aber auch vorstellbar, dass ein Erzdhler Kriemhilt nach
merowingischem Recht literarisch verheiratet habe. Entscheidende Bedeutung erhilt in der Argumentation
Stormer-Caysas fiir eine dementsprechende Ehe das Ausschlagen der Mitgift durch Sivrit: »Fiir einen
merowingerzeitlichen Horer gehorte eine Ehe, in der die Mitgift ausdriicklich ausgeschlagen wurde, mit
Sicherheit nicht zu jenen festen Bindungen. Sie gehorte in die Mitte der Skala, auf der die Kénigsehen ganz
oben und die Konkubinate mit Unfreien ganz unten angezeigt wurden. Deshalb kann das Zeichen, das
Siegfried setzt, indem er Kriemhilds Mitgift ablehnt, am sichersten gedeutet werden als: Er will keine
unldsbare Ehe.« Vgl. ebd. S. 18. Nach dieser Lesart wiirde Sivrit mit Kriemhilt eine Friedelehe eingehen, d.h.
eine Ehe, die sich zur Vollehe entwickeln kann, aber nicht muss. Tatsdchlich wird die Ehe dann auch in eine
unauflsliche Muntehe umgewandelt. Vgl. ebd. S. 21f. Stormer-Caysa legt auf den Seiten 18-24 Vgl. ebd.
nachvollziehbar dar, warum es in der merowingischen Erzihlung durchaus vorstellbar ist, dass Kriemhilt am
Tod ihre Mannes interessiert sein kann. Als Fazit hélt sie zu den beiden Moglichkeiten der literarischen
Formung (burgundisch, merowingisch) fest: »Im burgundischen Lesemuster triibt bis zu Siegfrieds
Ermordung nichts das Einvernehmen zwischen Siegfried und Kriemhild; dagegen entspricht ein Groll
Kriemhilts auf Siegfried der merowingischen Auffassung der Erzdhlung, und es ist gut denkbar, dass die
ambivalente Schilderung der Verratsszene in der 15. Aventiure des NL auf den - spidter noch mehrfach
tiberlagerten - Sedimenten zweier urspriinglich gegensétzlicher Auffassungen von der Rechtsbewandtnis der
Ehe zwischen Siegfried und Kriemhild steht.« Vgl. ebd. S. 24. Zum Eherecht und den verwendeten Begriffen
vgl. vertiefend: Meyer, Herbert: Friedelehe und Mutterrecht, 1932, S. 276-293. Und vgl.: Konecny, Silvia: Die
Frauen des karolingischen Konigshauses, 1974.
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Augenblick nicht schafft bzw. zu schwach ist, dementsprechend zu handeln und ldsst an
dieser mannerdominierten Sicht Zweifel auftkommen.

Kurz bevor Kriemhilt Hagen die verwundbare Stelle ihres Mannes verrit, berichtet
sie dem spédteren Morder: ouch hat er so zerblouwen dar umbe minen lip; | daz ich iz ie geredete,
daz beswerte ir den muot|daz hat viel wol errochen der helt kiiene und guot (894,2-4). Sivrit
bestraft seine Frau, weil sie geredet hat, d.h. er schldgt seine Frau, und der Rezipient wird
Zeuge von derber hduslicher Gewalt.38” Wenige Strophen spéter verabschiedet sich Sivrit
von Kriemhilt, um auf die todliche Jagd zu reiten und der Erzahler weifs: Do gedahtes” an diu
meaere (sine torst” ir niht gesagen) (920,1). Kriemhilt denkt an die Informationen, die sie Hagen
gegeben hat, traut sich aber nicht, ihrem Mann davon zu berichten. Subtil werden damit die
Rezipienten auf den Grund fiir das Schweigen Kriemhilts hingewiesen. Kriemhilt spricht
nicht, weil sie neuen Gewalttaten ihres Mannes befiirchten muss.388

Inwiefern Kriemhilt in dieser Szene wirklich als Figur dargestellt wird, die sich in
einer fiir sie kontingenten Situation befindet, ist dufSerst fraglich. Das Schema von Gewalt
und Macht der Mdnner gegentiber den Frauen wird jedenfalls nicht durchbrochen und die
Beurteilung Kriemhilts als zu schwach fiir die Austibung einer addquaten triuwe wird durch
den Erzéhler als zu stark vereinfachend und der Komplexitét seiner Erzdhlung als nicht
entsprechend entlarvt.38?

Zu Beginn wurde die Gesellschaftsstruktur des Nibelungenliedes mit dem
Vokabular Luhmanns beschrieben. Dabei wurde auch deutlich, wie die verschiedenen
Subsysteme und damit auch das tibergeordnete System des Personenverbandes durch
triuwe zusammengehalten werden. Kriemhilt und Sivrit bilden ein solches Subsystem aus.
Die Beziehung zwischen den beiden ist integriert in den burgundischen Verband, was
impliziert, dass jeweils sowohl Kriembhilt als auch Sivrit weitere soziale Systeme zu anderen
Mitgliedern des Verbandes unterhalten. Das ist grundsdtzlich unproblematisch und
beschreibt die gewdhnliche Integration einer Ehe in die je vorfindliche

Gesellschaftsstruktur.

%7 Vgl. zur Form der ,Zucht” durch Sivrit. Miiller versteht sie als Dressur, die in den mittelalterlichen
Erzahlungen reich bezeugt sei. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 191.

388 Elisabeth Lienert bemerkt dazu: »Siegfrieds Priigel, von denen sie eben erst erzihlt hatte, dandern ihr
Verhalten nicht; die Frauenzucht schligt zuriick gegen ihren Urheber, wenn Kriemhild es trotz ihrer Angst
um den geliebten Mann nicht wagt, vor der Jagd Siegfrieds ihre Geschwétzigkeit zu gestehen: Siegfrieds
hausliche Gewalt wird indirekt zu einer Ursache seines Tods.« Vgl. Lienert, Elisabeth: Gender Studies, Gewalt
und das >Nibelungenlied<, 2003, S. 154. So auch zuvor: Rings, Lana: Kriemhilt's face work, 1987, S. 320f.

389 Hier bietet sich ein Vergleich zu Enite und Erec an. Erec bedroht Enite allerdings ,,nur” mit Gewalt.
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Kriemhilt nennt Hagen kurz bevor sie diesem die verwundbare Stelle ihre Mannes
verrat, mdc (898,1) und vriunt (901,1), verweist damit sowohl auf Verwandtschafts- als auch
auf Freundes-triuwe und rechtfertigt so ihr Vertrauen in das soziale System, das zwischen
ihr und Hagen besteht.

Nachdem Kriemhilt versucht hat, Sivrit mit ihren beiden Traumen auf defekte triuwe-
Verhiltnisse und so auf zerbrochene soziale Systeme hinzuweisen, antwortet dieser: ine weiz
hie niht der liute, die mir iht hazzes tragen. | alle dine mage sint mir gemeine holt, | ouch hin ich an
den degenen hie niht anders versolt. (923,2-4). Sivrit hat offensichtlich - dhnlich wie zuvor
Kriemhilt gegeniiber Hagen - keine Veranlassung an der triuwe der Verwandten Kriemhilts
zu zweifeln. In seiner Wahrnehmung und fiir seine Belange ist die triuwe in den sozialen
Systemen, die zwischen ihm und den Burgunden bestehen, voll funktionsfahig.

Als die Erzdhlung dann die entscheidende Situation der Gefdhrdung fiir das System
Sivrit/Kriemhilt evoziert, vertrauen beide nicht reziprok auf den Partner, sondern auf die
trivwe der Anderen (auf die Hagens bzw. auf die der Verwandten). Indem sie aber ihr
Vertrauen nicht in die triuwe des Partners setzen - Sivrit hort nich auf seine Frau, auch nicht
als diese explizit auf ihre triuwe referiert: belibet, lieber herre: mit triuwen rat ich iu daz. (922,4)
-, gelingt es ihnen nicht, die sie betreffende Desintegration aus dem Personenverband zu
identifizieren (untriuwe) und der Verrat, gefolgt von der Ermordung des Helden, kann
seinen Lauf nehmen.

Die Erzdhlung présentiert somit die partnerschaftliche triuwe als Mechanismus der
Reduktion sozialer Komplexitdt nur in ihrer Dysfunktionalitdt. Kriemhilt und Sivrit
versuchen eine Reduktion iiber die Verwandtschafts- bzw. Freundschafts-triuwe und
scheitern damit. Zuvor wird triuwe als Vertrauen in der sich anbahnenden Partnerschaft

funktional dquivalent durch minne tibernommen. Triuwe scheint hier obsolet zu sein.

VI1.2.2 Desozialisation und die triuwe zu einem Toten

Mit dem Tod des Helden Sivrit verliert Kriemhilt ihren Ehemann und die zunéchst durch
das Schema der Brautwerbung und darin durch die Schema-minne fixierte Beziehung der
beiden zerbricht, weil triuwe nicht als Vertrauen funktionalisiert werden kann. Einige Jahre
lebt Kriemhilt als Witwe bei ihren Briidern, bis der méchtige Hunnenkonig Etzel um sie
wirbt. Fiir Kriemhilt ist die Situation ganz neu kontingent geworden. Sie wére nun in der

Lage, sich nicht mehr durch etwas reizen zu lassen, das mit ihrem ehemaligen Mann in
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Verbindung steht. Jetzt ist es fiir sie moglich, zu wahlen, ob sie das System mit Sivrit
tatsdchlich beendet, oder ob sie es in modifizierter Form fortfiihrt. Offen ist auch, ob sie sich
dazu entschliefit, weiterhin als Witwe am Hof der Burgunden zu leben, oder ob sie erneut
heiraten wird. Kriemhilt entscheidet sich klar dafiir, sich in ihrer Kommunikation und in
ihren Handlungen weiterhin durch Sivrit reizen zu lassen3 und aus diesem Grund die
Ehefrau Etzels zu werden.

Die triuwe zu einem Toten wird zur bestimmenden Motivation Kriemhilts. Sie selbst
entwickelt auf der einen Seite verschiedene Aktionen, um sich dieser triuwe entsprechend
zu prasentieren und, auf der anderen Seite zeigen sich die Folgen derselben in Bezug auf
die alten sozialen Systeme (Gunther, Gernot, Giselher), in Bezug auf die neuen sozialen
Systeme (Etzel und Gefolge) und nicht zuletzt auch fiir die tibergeordneten Systeme der
Personenverbdnde, die im Nibelungenlied die Gesellschaft strukturieren und abbilden.

Durch ihre Trauer und die Rachegedanken wird Kriemhilt zundchst durch den
Erzéhler geradezu zu einer Ikone vorbildlicher triuwe verklart. Nachdem sich diese aber ab
der hinterlistigen Einladung der Burgunden tatsdchlich gegen die alten sozialen Systeme
richtet, wird sie zunehmend problematisch und die Grundlage fiir eine negative Rezeption
der Figur Kriemhilts wird geschaffen. Auch die dem Nibelungenlied stets angehédngte Klage
kann nichts daran &dndern, dass die Rede von Kriemhilt als Ausgeburt von Verrat und
Hinterlist fortan sprichwortlich wird.

Im zweiten Teil des Epos scheint es nicht in erster Linie die Funktion der triuwe zu
sein, soziale Komplexitdt zu reduzieren, um ein soziales System zu etablieren. Denn auch
wenn Kriemhilt weiterhin durch etwas motiviert wird, das mit ihrem getéteten Mann im
Zusammenhang steht, so ist dennoch nichts mehr vorhanden, das als System etabliert
werden konnte. Vielmehr wird sodann die triuwe als Motivation fiir Kriemilts Trauer und

fur die damit zusammenhangenden Racheabsichten erz&hlt.31

3% Ingrid Bennewitz argumentiert die Bezogenheit Kriemhilts auf den toten Sivrit durch eine entsprechende
Rollenkonzeption: »Zudem ist gerade Kriemhilds Rollenkonzeption bis zuletzt “patriachal’ imaginiert: Ihr
eigenes Lebensgliick besitzt nicht den mindesten Stellenwert, sondern ist einzig und allein abhéngig von der
Zuwendung des einen, einzigartigen Helden, der {iber seinen Tod hinaus ihr gesamtes intellektuelles und
emotionales Handeln bestimmt« Vgl. Bennewitz, Ingrid: Das Nibelungenlied - Ein ,,Puech von Chrimhilt“?,
1995, S. 42.

31 Auch Katharina Freche sieht das dhnlich, zdhlt als zusétzliche Motivation Kriembhilts allerdings noch die
Minne hinzu. »Dieser fiir die Heldenepik neuartige Minnediskurs hilt die Beziehung tiber Sifrits Tod hinaus
aufrecht; er konstruiert, stabilisiert und begriindet Kriemhilds Rache. So wird immer wieder Rekurs auf Sifrit
genommen, wie beispielsweise in den Strophen 1259, 1268, 1368 und 1371.« Vgl. Freche, Katharina: Von zweier
vrouwen biagen wart vil manic helt verlorn, 1999, S. 163. Daneben sieht Freche durch die Darstellung von
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Kriemhilt entfaltet nach der Ermordung Sivrits eine - wie in der Uberschrift bereits
eingefiihrt - desozialisierte Form der triuwe. Desozialisation ist hier nicht nur eine
Beschreibungskategorie fiir jene triuwe zu einem Toten, sondern auch fiir einen Zustand, in
dem die Konigin als weitestgehend vom Personenverband der Burgunden isoliert
dargestellt wird. Der Weg jener sozialen Abkapselung endet in Handschrift C des Liedes
fast in einem tendenziell monastischen Leben in der Nihe oder sogar im Kloster zu Lorsch.
In ungebrochenen Bezug auf Sivrit entwickelt Kriemhilt also eine besondere triuwe-Form.
Symptome derselben sind fiir die Figuren innerhalb der Erzdhlung wahrnehmbar: die
sichtbare Trauer Kriemhilts, deren Rachegedanken und die Leistungen fiir Sivrits
Seelenheil. Nur fiir die Rezipienten zu erkennen ist allerdings die unsichtbare Trauer der
Witwe. In der Zeitspanne zwischen dem Tod Sivrits und der Brautwerbung Etzels wird eine
der triuwe zu einem Toten addquate Lebensweise dargestellt. Im Rahmen von Kriemhilts
grofitenteils sozialer Separation von Hof und Personenverband, sind die genannten
Symptome deswegen nicht anstofliig und es ist ohne weiteres moglich, die Witwe zu einem
Idol der triuwe zu stilisieren.

In der Nacht nach der hinterlistigen Ermordung Sivrits ldsst Hagen den Leichnam
des Helden vor die Tiir der Kemenate Kriemhilts legen. Dort wird er am Morgen durch
einen Kdmmerer entdeckt, der die Information weitergibt. Um wen es sich bei dem Toten
handelt, weifs er allerdings nicht. Fiir Kriemhilt aber ist bereits klar, dass es Sivrit ist und

sich ihr Falkentraum erfiillt hat. Sie lasst sich zum dem toten Ritter fiihren:

Do rief vil triirecliche diu kiineginne milt:
,ouwé mich mines leides! nu ist dir din schilt
mit swerten niht verhouwen; du list ermorderot.

wesse ich, wer iz het getin, ich riet im immer sinen tot.” (1012)

Wenn Kriemhilt der Morder ihres Mannes bekannt wiirde, so séanne sie standig auf dessen

Tod. Da sie diesen ohnehin schon ziemlich genau bestimmen kann (an die Hagenen vrige

Kriembhilts triuwe und minne zu einem Toten auch eine »Hoherwertung von ehelicher Treue und Liebe tiber
die personenrechtlichen Beziehungen zum Sippenverband.« Vgl. ebd. und Freche verweist auch auf Miiller,
Jan-Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 234. Freche erwahnt
allerdings an dieser Stelle nicht, dass die im Text zweifelsfrei festgestellte Hoherwertung von ehelicher Treue
und Liebe tiber den Tod hinaus ab der Aufkiindigung der triuwe Kriemhilts gegeniiber ihren Briidern als
Perversion erzahlt wird.
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denken si began (1008,2) und ez hat gerdaten Priinhilt, daz ez hat Hagene getian (1010,4)), ist der
Ausruf der klagenden Witwe als Drohung zu verstehen.3®> Hagen ist der einzige, der um
die verwundbare Stelle in der Panzerung ihres Mannes wusste. Aus diesem Grund kann
nur Hagen fiir den Mord verantwortlich sein. Neben dem unermesslichen Leid, das
Kriemhilt in der folgenden Erzahlung zum Ausdruck bringt, stehen direkt nach der
grausamen Entdeckung Gedanken der Rache. Die Trauer um ihren getdteten Mann und die
Rache fiir das getane Unrecht sind ab diesem Zeitpunkt wesentliche Triebfedern der
Handlungen Kriemhilts. Am Ende einer dreizehnjihrigen Zeitspanne, die durch die
Werbung Etzels beendet wird und wéahrend der die Witwe Sivrits im Konigreich ihrer

Briider lebt, steht folgende, bemerkenswerte Beurteilung des Erzahlers:

Nich Sifrides tode, daz ist alwir,
si wonte in manigem sére driuzehen jar,
daz si des recken todes vergezzen kunde niht.

si was im getriuwe, des ir diu meiste menige giht. (1139)

Wie kommt der Erzédhler zu der Behauptung, dass Kriemhilt Sivrit nach dessen Tod treu
geblieben sei und dies dartiber hinaus noch von vielen Menschen bestitigt werden

konne?39%

32 Im Rahmen der Auffindung des Leichnams Sivrits und der Erklarung Gunthers: ich wilz iuch wizzen lin: in
slougen schdcheere, Hagen hdt es niht getdn.(1045,3f) kommt Stérmer-Caysa zu einer tiberraschenden
Feststellung. Kriemhilt wiirde danach gerne die als Angebot Gunthers verstandene Erkldrung des Todes
Sivrits als Unfall (durch Réuber) annehmen, d.h. sie wiirde sich gerne an der Vertuschung des eigentlichen
Tathergangs beteiligen. »Als Witwe des zufillig zu Tode Gekommenen wire sie objektiv schlechter gestellt
als Briinhild und gentigend bestraft, wodurch der Rangstreit beigelegt werden konnte, und sie hédtte Anspruch
auf Schutz und Loyalitdt sowohl der Burgunden als auch der Xantener.« An einer solchen Tdauschung kénne
sie aber nicht beteiligen, weil Sigemunt und das Gefolge ihres toten Mannes sich in unmittelbarer Nahe
befinden und ihnen Widerspriiche direkt evident wéren. Vgl. Stormer-Caysa, Uta: Kriemhilds erste Ehe, 1999,
S. 107. Stormer-Caysa baut ihre grundsitzliche Argumentation auf der Motivationsstruktur Kriemhilts, die
darin besteht den Mord an ihrem Mann gewtiinscht und organisiert zu haben, auf. Problematisch wird diese
Struktur allerdings, wenn man sie auch nach dem Tod Sivrits weiter konsequent auf Kriemhilt bezieht. Denn
zu den durch den Erzihler geschilderten Reaktionen (Rache, Trauer, Leistungen fiir das Seelenheil Sivrits) der
Witwe auf die Ermordung passt das Bild einer Frau, die diesen Mord geplant haben soll ganz und gar nicht.
Kriemhilt sinnt auch nicht nur auf Rache und ist traurig, wenn Sigemunt und die Gefolgschaft Sivrits
anwesend sind, sondern auch dann, wenn sich diese schon lingst weit weg von Worms befinden. Die
Motivationsstruktur Kriembhilts als Auftraggeberin des Mordes mag im ersten Teil des Liedes vorhanden sein.
Ein Bezug auf die Motivation Kriemhilts nach dem Tod Sivrits erscheint sie allerdings nicht sinnvoll. Die
Rache Kriembhilts und der daraus resultierende Untergang der Burgunden wiren dann weitestgehend ohne
argumentative Anbindung.

3% Zur Aktivierung der triuwe nach dem Tod Sivrits bemerkt Gentry: »The marriage between Sivrit and
Kriemhild is the only one in which triuwe is used to describe the nature of the bond. It is, however, seen from
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Werner Schroder gibt auf diese Frage eine biindige Antwort: »Dem toten Geliebten kann sie
keine minne mehr schenken, wohl aber lebenslange triuwe bewahren.«3% Wie im ersten
Kapitel zum Nibelungenlied erdrtert, darf man hier nicht auf einen Zustand zu Lebzeiten
Sivrits schliefSen in dem sich minne und triuwe erganzen wiirden, sondern muss eher davon
ausgehen, dass triuwe im sozialen System Kriemhilt/Sivrit vor dem Tod Sivrits nicht
existent ist und erst nach der Ermordung des Helden die besprochene Schema-minne ersetzt,
die aufgehort hat zu sein.

Die Verhaltensweisen, die Kriemhilt sodann als getriuwe Frau auszeichnen, sind die
eben angesprochenen Motive Trauer und Rache3®, die gleich zu Beginn der dreizehn Jahre
eingefiihrt werden. Die beiden Motive bleiben freilich auch nach dieser Frist die
Handlungsmaximen Kriemhilts. Noch nach vielen Jahren, wéhrend derer sie zu einer
méchtigen Konigin an der Seite ihres neuen Mannes geworden ist, sinnt sie auf Rache und
empfindet eine tiefe Trauer um den gettteten Helden. Zunichst aber sollen Trauer und
Rache in dieser Reihenfolge jeweils dem Verlauf der Handlung folgend bis zum Beginn der

Brautwerbung durch Etzel analysiert werden.

VI.2.2.a Kriemhilts Trauer und ihre Rachegedanken als Symptome desozialisierter
triuwe

Akute bzw. sichtbare Trauer

Kriembhilts Trauer ist, darauf weist uns der Erzihler mehrmals hin, von einer Intensitit, die
die Konigin nicht nur psychisch, sondern auch korperlich an den Rand des Todes fiihrt.3
Als Siegemund, von Kriemhilt zum Leichnam seines Sohnes herbeigerufen, am Ort des
Geschehens erscheint, hat diese vor Trauer ihr Bewusstsein verloren: jane mohten si der sinne
vor leide niht gehaben (1019,3). Die Trauer Kriembhilts erreicht nach einer drei Tage und drei
Nachte dauernden Aufbahrung des toten Helden ihren vorldufigen Hohepunkt. Von der

Beerdigung wird uns Folgendes berichtet:

Kriemhild’s side, and after Sivrit’s death.« Vgl. Gentry, Francis G.: Triuwe and vriunt in the Nibelungenlied,
1975, S. 28. Auch wird Sivrit Kriemhilts vriunt genannt (1104). »Sivrit is Kriemhild’s vriunt. But is called this
only after he has died, which is also the case with the use of triuwe to characterize their marriage.« Vgl. ebd.
S. 65.

394 Vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 65.

3% Vel. Gentry, Francis G.: Triuwe and vriunt in the Nibelungenlied, 1975, S. 28: »The depth of her sorrow and
the length of her keening and mourning are all pointed to as evidence of Kriemhild’s constant triuwe toward
Sivrit, her husband.« Und vgl. zur triuwe Kriemhilts nach dem Tod Sivrits: Schroder, Werner: Nibelungenlied-
Studien, 1968, S. 65f.

3% Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1997, S. 216.
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E daz zem grabe koeme daz Sifrides wip,
do ranc s6 mit jamer ir getriuwer lip,
daz man si mit dem brunnen vil dicke di vergoz.

ez was ir ungemiiete vil harte unmaezlichen groz. (1063)

Ez was ein michel wunder, daz si ie genas. (1064,1)
Der jiamer erfasst Kriemhilt so vollstandig, dass ihr getriuwer lip nicht mehr in der Lage ist,
die Szenerie bei vollem Bewusstsein zu durchleben. Es gibt zwei Moglichkeiten Vers 2 aus
Strophe 1063 zu tibersetzen. Man konnte frei tibertragen, d.h. lip mit Kriemhild als Mensch
assoziieren: Da kampfte so die Getreue mit Trauer oder wortlicher: Da kdampfte ihr treuer
Leib (hier als lebendiger Korper verstanden) so mit Trauer. Die zweite
Ubersetzungsmoglichkeit mag zunichst seltsam anmuten, weil man dann vor der Frage
steht, was ein treuer Leib sein soll. Offensichtlich ist es dem Erzéhler in der zitierten Strophe
ein Anliegen die korperlichen Auswirkungen der Trauer Kriemhilts darzustellen. Die fiir
alle sichtbaren Zeichen des jimers 37 werden zudem mit dem Begriff der triuwe in
Verbindung gebracht. Mochte der Erzdhler demnach den Rezipienten subtil darauf
aufmerksam machen, dass die trauernde Witwe Sivrit getriuwe war, indem auch der
lebendige Korper nicht von den Auswirkungen der Trauer verschont blieb? Die leiblichen
Schwichen Kriemhilts sind sodann Indiz fiir die Aufrichtigkeit und Intensitét ihrer triuwe.
Sie sind das sowohl fiir die textinternen als auch fiir textexternen Beobachter. Auch wenn
die zweite Ubersetzung vorgezogen werden sollte, bleibt die enge Kausalitit zwischen der
getriuwen Kriemhilt und derjenigen, die vor leide ihr Bewusstsein verliert, bestehen.

Dem Erzidhler scheint es insgesamt wichtig zu sein, seine Rezipienten vor allem auf
die sichtbare Trauer Kriemhilts hinzuweisen. Wenn ein Seitenblick auf den Erec Hartmanns

von Aue geworfen wird, so ist das vollstindige Ausbleiben einer Minneklage im Munde

37 Vgl. zum jamer Kriembhilts Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 79 und S. 80. Dort formuliert
Schroder: »Der Dichter aber rithmt die um ihres herzen jamers willen ausdriicklich als getriuwe (1066,2).« In
der von Schroder angesprochenen Strophe steht allerdings nichts von , herze”: E daz zem grabe keeme daz Sifrides
wip, | do ranc mit solhem jamer ir getriuwer lip. (1066,1£.). Wir befinden uns hier nicht, wie von Schroder suggeriert
auf der inneren Ebene (herze), sondern auf der dufleren Ebene (/ip). Kriemhilt wird damit nicht aufgrund ihres
unsichtbaren herzen jamers als getriuwe definiert, sondern wegen den sichtbaren Auflerungen des lipes.
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Kriemhilts bemerkenswert. Kriemhilt klagt nicht wie Enite mit Worten und Gesten, sondern
fast ausschlieSlich visuell wahrnehmbar, d.h. mit ihrem Korper.39

Wiéahrend des Beerdigungszeremoniells und der begleitenden Darstellung der
drastischen Folgen fiir den Korper Kriemhilts bittet die Witwe kurz vor der Beerdigung
Sivrits, dass man den Sarg aufbrechen solle, weil sie ihren geliebten Ehemann ein letztes
Mal sehen wolle (1068f.). Mittels dieser offentlichkeitswirksamen und moglicherweise
anstofiigen, weil das Ritual der Klage jah unterbrechenden Handlung, die man als Versuch
werten kann, die Endgiiltigkeit des Todes noch einmal hinauszuzogern, gelingt es dem
Erzdhler eindrucksvoll, auf die leidenschaftliche Trauer Kriemhilts und damit implizit auch
auf die Intensitat ihrer triuwe hinzuweisen.4%0

Nach all dem erfahrenen Schmerz sei es ein grofies Wunder gewesen, dass sich
Kriemhild tiberhaupt erholt habe, kommentiert der Erzdhler und verweist damit auf einen
vorldufigen Hohepunkt der Trauer. Doch direkt nach Sivrits Beerdigung berichtet er erneut

von den Qualen der Konigin:

do truoc man si von dannen; sine kunde niht gegan.
d6 vant man sinneldse daz hérliche wip.

vor leide moht ersterben der ir vil wunneclicher lip. (1067,2-4)

Vollig entkrdftet und ohnmaichtig muss Kriemhilt davongetragen werden. All dies
widerfdahrt der als schwerkrank dargestellten Witwe, weil sie ihrem toten Mann treu ist.
Bevor es aber zum Schlimmsten kommt, entspannt sich die Situation und die akuten Folgen

der Trauer werden langsam abgemildert.

Chronische bzw. unsichtbare Trauer
Die Trauer Kriemhilts vermindert sich nicht sukzessive, bis sie irgendwann gar nicht mehr

vorhanden ist. Vielmehr verdndert sie lediglich ihre Form und nimmt einen chronischen

3% Vgl. Schwab, Ute: Mancherlei Totendienst im Nibelungenlied, 1988, S. 368. »Kriemhilt formuliert keine
Fiirbitte fiir die Seele Sivrits. Es wird ihr auch keine kunstvoll geformte Minneklage in den Mund gelegt [...].«
Schwab bemerkt auch, dass Kriemhilt Sivrit ausschlief8lich in seiner Leiblichkeit erfasse, was wiederum zu
deren rein leiblichen Empfindung von Trauer passt. Vgl. ebd.

39 Vgl. Schwab, Ute: Mancherlei Totendienst im Nibelungenlied, 1988, S. 369.

400 Vgl. ebd. S. 370.
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Verlauf.41 Noch im zweiten Teil des Liedes, als die Burgunden bereits Nibelungen heifien
und die verraterische Einladung in Worms erfolgreich tiberbracht werden konnte, berichtet
der Erzahler: die Sifrides wunden titen Kriemhilde weé. (1523,4) und zeigt damit die permanente
Intensitét der Trauer Kriemhilts an.402

Die Anfiange der chronischen Trauer liegen allerdings lange vor der eben
angesprochenen Stelle. Siegemund hat sich mit seinem Gefolge aus dem ihm von nun an
verhassten Land entfernt und seine Schwiegertochter auf deren Wunsch dort
zuriickgelassen. Anfang der 19. Aventiure wird Kriemhilt als Witwe beschrieben, die zwar
duflerlich im Frieden, aber auch immer noch um ihren toten Mann trauernd lebt. Mit Graf
Eckewart zusammen, der als einziger von den Vasallen Sivrits bei ihr geblieben ist, beklagt
sie ihren Verlust. Nahe des Miinsters zu Worms wohnt sie fortan zusammen mit ihrer
Dienerschaft durchaus komfortabel, doch sit dne vreude (1099,3), wie uns der Erzadhler wissen
lasst. In einer summarischen Beschreibung der Lebensfiihrung Kriemhilts wird gezeigt, wie

sich die akute Trauer zu einer andere Form gewandelt hat.

Da man begruob ir vriedel, wi selten si daz lie,
mit triiregem muote si alle zit gie.
si bat got den guoten siner séle pflegen.

vil dicke wart beweinet mit grozen triuwen der degen. (1100)

Kriemhilt besucht permanent in trauriger Gesinnung das Grab ihres Mannes und beweint
dabei in grofier triuwe den Helden. Eine Trostung der Witwe scheint unmoglich zu sein,
auch wenn es ihre Mutter Ute zum wiederholten Male versucht (1101,1). Zu tief verwundet
ist das Herz Kriemhilts, als dass es jemals wieder tiber den Zustand der Trauer

hinwegkommen konnte.

401 So auch Gentry, Francis G.: Triuwe and vriunt in the Nibelungenlied, 1975, S. 28f. »Rather than diminish
with time, however, her constancy continues and intensifies.«

402 Vgl. zu der scheinbar paradoxen Formulierung, dass Sivrits Wunden Kriemhilt wehtaten vgl. Kiickemanns,
Sabine: Ambivalenzen der triuwe im Nibelungenlied, 2007, S. 111. Kiickemanns deutet diese Formulierung als
Versuch »iiber die Korpermetapher inneres Leiden verstindlich zu machen«. Vgl. ebd. S. 111. Miiller
kommentiert die Erwdhnung eines Schmerzes, der nicht korperlicher Art ist: »Das ist paradox formuliert, denn
niemand kann den korperlichen Schmerz eines anderen wirklich spiiren. Es muss also noch Verletzungen von
anderer als korperlicher Art geben. Das ist die Entdeckung der hofischen Literatur, ausgelegt in der
Vorstellungswelt einer Kriegergesellschaft. Unkorperliche, doch nicht weniger schlimme Verletzungen - die
Trauer um Sivrit - werden in der Metapher eines physischen Schmerzes gefasst.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk:
Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 220.
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do was ir daz herze s6 grozliche wunt,

ez kunde niht vervihen, swaz man ir trostes bot.

si hete ndch liebem vriunde di aller groesten not, (1101,1-3)

di ndch liebem manne ie mér wip gewan.
man mohte ir michel tugende kiesen wol dar an,
si klagete unz an ir ende, di wile wert si der lip.

sit rach sich wol mit ellen des kiienen Sifrides wip. (1102)

Die Intensitdt der Trauer beeintrachtigt nun nicht mehr direkt die korperliche Gesundheit
Kriembhilts, sondern sie bewirkt eine chronische Trostlosigkeit: ez kunde niht verviahen und
eine Sehnsucht nach dem verlorenen Partner: si hete nach liebem vriunde di aller groeste not.
Ort der chronischen Trauer ist nicht mehr ldnger nur das AufSen und das heifst auch,
dass die Zeit der exzessiven Klagegebdrden vortibergeht. Die Trauer nistet sich im Herzen
Kriemhilts ein: d6 was ir daz herze so grozliche wunt und der Rezipient wird Zeuge eines
entscheidenden Wechsels. Eine zundchst nur am lip Kriemhilts visuell wahrnehmbare
Trauer transformiert sich in eine unsichtbare Form, die fortan zwar nicht ausschliefslich,
aber vordringlich*® im herzen zu verorten ist. Jan-Dirk Miiller verweist in Bezug auf die
Semantik des Begriffs ,herze” zusammen mit Alois Wolf auf den Einfluss der hofischen
Literatur: »Mit herze wird dort das Innere als Biihne entdeckt, auf der unterschiedliche

Antriebe, unterschiedliche Werte, Frauen und Gottesdienst, Minne und Ehre, miteinander

403 Es soll hier nicht der Eindruck entstehen als wiirden die dufleren Zeichen der Trauer (lip) Kriemhilts im
Verlauf der Handlung vollstaindig getilgt. Viele Jahre nach dem Tod - als die Trauer bereits lange im Herzen
Kriemhilts zu finden ist - wird uns bei Riidigers Auftritt vor Kriembhilt erzéhlt: Si sdhen vor ir sitzen vil manic
scheene wip. | d6 pflac niuwan jamers der Kriemhilde lip. | ir wat was vor den briisten von heizen trehen naz. | der edel
margrdve sach wol an Kriemhilde daz. (1225). Wahrend den Hochzeit mit Etzel aber erscheint Kriembhilt so als
hitte die Trauer niemals Einfluss auf ihre Schonheit genommen: ir varwe wolgetdn, | diu liiht it iiz dem golde. di
was vil manic man, |di jihen, daz vrou Helche niht scheener kunde sin. (1348,1ff.). Die im herzen permanent
vorhandene Trauer tritt trotz der Wiederherstellung der Fassade immer wieder nach auflen. Noch bei den
Hochzeitsfeierlichkeiten werden die Augen Kriemhilts feucht, weil sie sich an die gemeinsame Zeit mit Sivrit
erinnert (1368). Spéter bei der Vorbereitung der Einladung ihrer Verwandten sollen die beiden Boten am Hof
in Worms nicht verschweigen, dass sie die Kénigin niemals traurig sahen (1412). Das ist selbstverstandlich
Tduschung und verweist auf die sichtbare Trauer Kriemhilts im Land der Hunnen. Vgl. zur dissimulatio
Kriemhilts: Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 228. » Als Herrscherin hat Kriemhilt mehr
als zuvor; ihr vergangenes leit ist durch éren abgeltst, aber der Zustand bleibt defizitdr. Hier treten,
dissimuliert zwar, doch sichtbar, (restituierbarer) Status und (unwiederbringlich verlorene) Bindung an die
Person Sivrits auseinander «
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streiten; das herze ist eine der Instanzen des Ich, Gegenpart z.B. des lip, mit dem es um die
Vorherrschaft kampft, [...]«4%* Auch wenn man im Nibelungenlied nicht vorschnell mit einem
dezidiert hofischen Begriffsvokabular auch gleichzeitig die entsprechenden Konnotationen
iibernehmen sollte 405, weist der Erzdhler dennoch subtil auf einen entscheidenden
Locationswechsel der Trauer hin.

Dieses Hinzutreten eines neuen Ortes von Trauer - die herzens-Trauer durchbricht
immer wieder die Fassade - ist zundchst Signum der grofien Tuichtigkeit Kriemhilts: man
mohte ir michel tugende kiesen wol dar an (1102,2) und steht im direkten Zusammenhang mit
der geplanten und spater ausgefiihrten Rache (1102,4).406

Die Trauer Kriemhilts erregt innerhalb der Erzdhlung aber nicht unbedingt nur
Bewunderung. Fiir die Verwandten der Konigin wirkt sie jedenfalls nach dreieinhalb Jahren
anstofdig: Do sprach von Burgonden der kiiene Gérnét./ , vrouwe, ir klaget ze lange den Sifrides tot.
(1207,1-2). Durch den gedufierten Unmut Gernots wird aber letztlich die Konstanz der
Trauer nur zusdtzlich verifiziert und umso glaubwiirdiger dargestellt. Der Schmerz
Kriemhilts wird einige Zeit spater noch durch den Hortraub erhoht und es entsteht damit
ein zweites Rachemotiv. Nunmehr wird die Rache Kriemhilts bis ans Ende des Epos sowohl
durch den Verlust des Ehemannes als auch durch den Raub des Hortes bestimmt (1138,1-
3).407

Kriemhilt erweist sich damit ihrem ermordeten Ehemann im Bezug auf ihre Trauer
in zwiefacher Hinsicht als treu: Zunachst wird sie als akut traurig dargestellt und von den
Auswirkungen der Jammers dermafien korperlich, d.h. sichtbar, angegriffen, dass sie fast
stirbt. Dann transformiert sich ihr Schmerz in eine chronische und tendenziell unsichtbare
Form, was zugleich auch die Untrostlichkeit Kriemhilts impliziert. Es ist nun die Konstanz
in dieser Trauer, die die Beurteilung der Witwe in Strophe 1139,4 si was im getriuwe, des ir

diu meiste menige giht rechtfertigt.

404 Zijtat vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 217 und vgl. auch Wolf, Alois:
Nibelungenlied - Chanson de geste - hofischer Roman, 1987, S. 188.

405 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 219.

406 Nach Miiller lege die Kombination der Begriffe jdmer mit herze »eine Spur durch den zweiten Teil des Epos,
die auf Kriemhilts Motiv fiir die Unerbittlichkeit ihrer Rache« hinweise. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir
den Untergang, 1998, S. 217.

407 Zur Hortfrage und einer vermeintlichen Geldgier Kriemhilts bemerkt Werner Schroder: »Er ist das einzige,
was ihr von Sivrit geblieben war, und gewinnt fiir sie je linger desto mehr geradezu stellvertretenden,
symbolischen Wert. [...] Dass er fiir sie keinen Eigenwert und ganz und gar keinen Goldwert besitzt, daran
hat der Dichter jeden Zweifel ausgeschlossen.« Dies argumentiert Schroder mit Verweis auf Strophe 1126. Vgl.
Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 86.
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In Fassung C fillt bekanntermafien der ubel valant (1391,1 Fassung B) als Grund fiir die
verrdterische und von Kriemhilt inszenierte Einladung der Burgunden aus. Dort braucht
es keine ddamonische Macht von auflen, um die Handlungen Kriemhilts gegeniiber den
eigenen Verwandten zu motivieren. Den Antrieb dazu findet der Erzadhler von Fassung C

im Inneren, d.h. im hercen, Kriemhilts:

Sine chunde ouch nie vergezzen swie wol ir anders was
ir starchen hercen leide in ir hercen si ez las
mit jamer zallen stunden daz man sit wol bevant

do begunde ir aber salwen von heizen trahen ir gewant. (1421)

Obwohl also der Satan als Einfltisterer in Fassung C keine Rolle spielt, zeige der Erzahler
»trotzdem [...] die urspriinglich negative Besetzung der Stelle an, an die das herze riickt.«408
Ausgangspunkt der Zerstorung aller triuwe-Bindungen Kriemhilts zu ihren Verwandten
und dartiber hinaus konspirativer Ort von dem aus schliefilich alle soziale Systeme
aufgelost werden sollen, ist nicht mehr langer einer transzendenten Macht zugeschrieben,
sondern das immanenten Denken und Planen eines Menschen.4%

Die chronische und unsichtbare Form der Trauer Kriemhilts ist in Fassung B unter
dem Urteil des Erzahlers si was im getriuwe (1139,4) zu lesen. Gleichzeitig steht sie aber in
engem Zusammenhang mit einer Rache, die ab der aufgekiindigten Versohnung mit
Gunther nur noch durch eine Beeinflussung erklart werden kann, die der Erzahler dezidiert
auf den Teufel zurtickfiihrt. Wie gezeigt wurde, konne man an der Trauer im Inneren (herze)
Kriembhilts ihre tugende sehen. Dem getriuwen lip, der als Biihne einer akuten Trauer dient,
wird damit nicht ein getriuwes herze gegentibergestellt. Zu fragen wire, ob das nicht bereits
in Fassung B bewusste Wertung und somit als Fingerzeig des Erzdhlers auf kommende
Umwertungen Kriemhilts zu deuten ist. In Fassung C jedenfalls ist das herce sicher nicht
ausschlieSlich positiv konnotiert.

Der Ort, an dem im hofischen Roman die besondere Form der triuwe (z. B. im

Herzenstausch Erecs und Enites) sichtbar wird, ist im Nibelungenlied zweifach kodiert. Das

408 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 219.
409 »Sje (die Stelle des herz) meint einen unheimlichen Ort heimlichen Planens, von dem die Zerstérung
sozialer Ordnung (triuwe) betrieben wird.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 219.
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herze ist hier sowohl Reflexionsfldche einer exzeptionellen Form der triuwe Kriemhilts als

auch »verschlossener Ort heimlicher Gedanken und Plane«.410

VI1.2.2.b Kriemhilts Leistungen fiir Sivrits Seelenheil

Neben der Trauer entfaltet Kriemhilt eine weitere Aktivitit, die sie nach Fassung B des
Liedes allerdings nur implizit als treu ausweist. Die verwitwete Konigin fiihlt sich
offensichtlich zusatzlich dazu verpflichtet, sich um das Seelenheil ihres Mannes zu
kiimmern.#1! Durch reiche Geldspenden 16st sie deswegen bald ein exzessives Beten und
Messelesen zum Heil Sivrits aus: durch Sifrides séle sol man teilen sin golt (1050,4). Es habe
kein noch so kleines Kind gegeben, dass nicht hitte zur Opfermesse gehen miissen (1051,1-
2). Mehr als hundert dieser Messen habe man an einem Tag dort gesungen (baz danne hundert
messe man da des tages sanc (1051,3)). In Strophe 1057 wird der Kreis derjeniger, die fiir Sivrit
die Kirche besuchen, auf die Armen ausgeweitet und es werden weitere grofse Summen an

Geld dafiir aufgewendet.

Swaz man vant der armen, di es niht mohten han,
di hiez man zem opfer mit dem golde gin
iz sin selbes kamern. do er niht solde leben,

umb sine séle wart manic tisent marc gegeben. (1057)

Kriemhilt erhoht den Einsatz fiir die Seele ihres Mann noch und macht reiche Schenkungen
an Kloster und bediurftige Menschen (1058). Als Grund fiir all diese Gaben nennt der
Erzahler einzig Sivrit: si tet dem wol geliche, daz sim holden willen truoc (1058,4). Insgesamt
habe man im Verlauf von vier Tagen dreifsigtausend Mark oder gar noch mehr um das
Seelenheil Sivrits willen an die Bedtirftigen verteilt (1060). Die enormen Aufwendungen
direkt nach dem Tod des Helden sind als Symptom der akuten Trauer Kriemhilts zu
identifizieren. Aber auch spater, d.h. im chronischen Zustand, ist es ihr ein Anliegen, fiir
die Seele ihres verstorbenen Mannes zu sorgen: si bat got den guten siner séle pflegen (1100,3).
Kriembhilt bleibt in ihrer Trauer nicht passiv, sondern versucht im Diesseits, etwas fiir ihren

Mann im Jenseits zu bewirken.

410 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 221.
411 Vgl. zu den Bemithungen Kriemhilts um das Seelenheil Sivrits: Gentry, Francis G.: Triuwe and vriunt in
the Nibelungenlied, 1975, S. 28f.
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Nach der Erzdhlung tiber die Trauer Kriemhilts und die mit dem toten Sivrit im
Zusammenhang stehenden Geldspenden schliefit Fassung B in Strophe 1142 mit einer
summarischen Beschreibung von Kriemhilts Leben am Hof der Burgunden und der
Feststellung ihrer triuwe den ersten Teil des Liedes ab: Nich Sifrides tode, daz ist alwar | [...] si
was im getriuwe, des ir diu meiste menige giht. Direkt in Strophe 1143 richtet der Erzdhler (B)
den Blick an den Hof Etzels, wo gerade Konigin Helche gestorben ist. Fassung C enthdlt im
Vergleich zu B allerdings acht zusétzliche Strophen (1158-1165), die vor Beginn der 20.
Aventiure zusitzliche Informationen zu Kriemhilt bieten. Hier wird die Witwe nun explizit

in Verbindung mit ihren Geldspenden um das Seelenheil Sivrits als getriwe bezeichnet:

Dar zuo gab ouch Chriemhilt sit ein michel teil
durch Sivrides sele und umb aller sele heil
golt und edel steine mit williger hant

getriwer wip decheine ist uns selten e bechant (1159)

Deutlich akzentuierter weist damit Fassung C Kriemhilt als Frau aus, die durch ihre Gaben
eine exzeptionelle Form der triuwe erkennen ldsst und verfolgt dadurch auch die Intention,
Kriemhilt zu rechtfertigen.#12 Fassung B bleibt indessen zurtickhaltender, beschrankt sich
darauf von den enormen Geldaufwendungen der Witwe zu erzédhlen und tiberlésst es den
Rezipienten auf die triuwe Kriembhilts gegentiber Sivrit zu schliefien.

Beide Fassungen zeigen letztlich eine Witwe, die im Diesseits nichts mehr fiir ihren
toten Mann tun kann. Deswegen konzentriert sie (Kriemhilt) all ihre Anstrengung im
Diesseits offentlichkeitswirksam auf das jenseitige Seelenheil ihres Mannes. Die Erzdhler
beider Fassungen scheinen ein gesteigertes Interesse daran zu haben, Kriemhilt als Frau
darzustellen, die durch ihr aktives Handeln ihre permanente Bezogenheit auf ihren toten
Ehemann zeigt. Eine andere Aktivitat, die Kriemhilt wahrend der Zeit als Witwe gedanklich
vorbereitet, aber erst am Hof Etzels entfalten kann, ist die Rache an den Mo6rdern ihres

Mannes.

#12 Zu den im Vergleich zu Fassung B verdnderten Bewertungen Kriemhilts in Fassung C und den damit im
Zusammenhang stehenden Rechtfertigungstendenzen derselben vgl. Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied,
1997, S. 48f.
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Kriemhilts Rachegedanken

Gleich nachdem Kriemhilt den erschlagenen Sivrit vor ihrer Ttir liegen sieht, versinkt sie in
tiefer Trauer (1009,2). Neben jener GemiitsdufSerung stehen aber auch die Gedanken der
Rache und so spielen diese ab dem ersten Augenblick post mortem eine bedeutende Rolle:
wesse ich, wer iz het getin, ich riet im immer sinen tot (1009,4). Kriemhilt, die bereits kurz zuvor
an Hagen gedacht hat, zeigt mit ihrem Ausruf an, dass sie den fiir den Tod ihres Mannes
verantwortlichen Morder bereits gefunden hat. Wie schon erwéhnt, ist dieses ,wesse ich”
deswegen schon hier als Drohung an die Morder zu verstehen. Auf die Frage ihres
Schwiegervaters, wer sein Kind und ihren Mann bei so guten Freunden ermordet haben

konnte, antwortet Kriemhilt:

,Hey, sold ich den bekennen”, sprach daz vil edel wip,
,holt wiirde im nimmer min herze und auch min lip.
ich geriete im also leide, daz di friunde sin

von den minen schulden muosen weinende sin.” (1021)

Indem Kriemhilt ihre geplante Rache reflektiert, erkennt man - neben einer zerbrechlichen
und dem Tod mit knapper Not entgehenden Frau - eine kdmpferische Récherin, die
verspricht, alles in ihrer Macht Stehende zu tun, um die Tat den Mordern zu vergelten.413
Unversochnlich wiirde sie gegen diese Menschen gesinnt sein und deren Freunden reichlich
Grund zur Trauer geben. Die Frau Sivrits steht mit ihren Gedanken nicht allein. Denn auch
die Recken aus dem Nibelungenland sind bereit, die Tat sofort zu rachen, und eilen nach
dem Tod ihres Herrn in erster Aufregung zu den Waffen (1024). Elfhundert Ménner, die
nun unter dem Befehl Siegemunds stehen, riicken zusammen. Auch Siegemund selbst
mochte Rache an den Mordern seines Sohnes nehmen, was das Konfliktpotential zusatzlich

steigert. Die bewaffneten Manner wissen allerdings nicht, gegen wen sie ihre Aggression

413 Stormer-Caysa argumentiert die beiden Ausspriiche Kriemhilts in den Strophen 1021 und 1030 wie folgt:
»Dem rachebereiten Siegmund gegeniiber behauptet Kriemhild dagegen, dass sie nicht wisse, wer Siegfried
erschlagen habe (vgl. 1021) und noch einmal, als sie von einer bewaffneten Rache abrét, von dem Krieg, der
nur mit Siegfried hitte gewonnen werden koénnen (vgl. 1030). Auf welche neue Erkenntnis wartet sie
eigentlich? Sie weifs genug, und sie weify, dass die Zeit zum Kampfen vertan ist.« Vgl. Stormer-Caysa, Uta:
Kriemhilds erste Ehe, 1999, S. 107. Der Kommentar Stormer-Caysas suggeriert, dass Kriemhilt hier noch gar
nicht unbedingt willens sei, den Tod ihres Mann zu réchen, weil sie diplomatischen Erwédgungen den Vorzug
gebe. Vgl. ebd. S. 108. Der Erzdhler weist allerdings dezidiert darauf hin, warum Kriembhilt von einer direkten
Rache abrit. Sie fiirchtet die Ubermacht der Burgunden und damit den Tod der Nibelungen (vgl. Strophe
1027). Vgl. dazu auch Freche, Katharina: Von zweier vrouwen bagen wart vil manic helt verlorn, 1999, S. 191f.
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wenden sollen. Kriemhilt befindet sich bereits hier in der Lage, ein Gemetzel auslésen zu
konnen. Dazu miisste sie den Mdnnern einzig Hagen als Morder des Helden Sivrit nennen
und der Kampf konnte beginnen. Die Konigin aber bleibt zurtickhaltend und zeigt sich
besorgt: Kriemhilt sach si gewiffent. daz was ir groezliche leit (1026,4). Es gelingt ihr, ihre Trauer
und die Erschiitterung tiber das Vorgefallene zu kontrollieren: Swi michel waer ir jamer und
swi starc ir not,/ do vorhte [si harte] der Nibelunge tot/von ir bruoder mannen, daz si ez understount.
si warnt si als giietliche, so vriunde liebe vriunde tuont (1027). Kriemhilt furchtet, dass die
gewaltbereiten Manner im Kampf gegen ihre Briider unterliegen und so den Tod finden
konnten. Aus diesem Grund warnt sie und versucht, die Situation zu deeskalieren.
Zunichst aber lassen die Recken sich nicht beruhigen und wollen losschlagen (1029), bis es
ihr doch noch gelingt, besanftigend einzuwirken. Die Racheabsicht solle bestehen bleiben,

man miisse lediglich auf eine bessere Gelegenheit warten:

Si sprach: , herre Sigemunt, ir sult iz lizen understan,
unz ez sich baz gefiiege, s6 wil ich minen man
immer mit iu rechen. der mir hat benommen,

wird ich des bewiset, ich sol im schedeliche komen. (1030)

Auflerdem miisse noch der zwingende Beweis gegen die Morder bzw. den Morder gefiihrt
werden. Erst wenn das getan sei, werde sie Rache nehmen.414 Vorerst aber blieben nur die
Gedanken der Vergeltung und die Trauer um den ermordeten Helden moglich.

Kriemhilt wird uns in ihrer unendlich grofien Trauer als verniinftig und in ihren
Racheaffekten als duflerst kontrolliert prasentiert. Sie weif3, dass sie in diesem Moment keine
Rache nehmen kann und sie sich daher in Geduld tiben muss. Neben dieser kontrollierten

Einschitzung der Lage und dem damit verbundenen Schutz Sigmunts und seiner Mannen,

414 Robles sieht in Kriemhilt ab diesem Zeitpunkt eine Figur, die zur aktiv Handelnden wird und die daher ihr
Wissen um die Identitdt der Morder Sivrits in Handlung d.h. Rache tiberfithren mochte. »Kriemhilt wird zur
Handelnden, und sie will ihr Wissen in der offentlich-médnnlichen Ordnung manifestieren. Beweise dienen
dazu, das nur Geahnte, das private, heimliche Wissen in gesichertes, 6ffentliches Wissen zu tiberfithren und
zu verankern und auch dadurch die Legitimation zur Handlung zu erhalten, die auf der Grundlage von
Traumen allein nicht zu gewinnen war.« Vgl. Robles, Ingeborg: Subversives weibliches Wissen im
»Nibelungenlied”, 2005, S. 369.
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wird, wenn man den weiteren Erzidhlverlauf beachtet, aber auch eine weitere Motivation
Kriemhilts deutlich. Sie allein m&chte die Rache an den Mordern ihres Mannes vollziehen.415

Auch nachdem die starker blutenden Wunden des toten Sivrits auf seine Morder
hindeuten (1042) und Kriemhilt unmissverstdandlich klarmacht, dass ihr diese bekannt seien
(1046,1) und die Médnner aus dem Nibelungenland ein zweites Mal den Kampf beginnen
wollen (1046,4), sorgt Kriemhilt fiir Entspannung (1047,1), indem sie die Méanner statt zur
Rache zum Mitleiden auffordert.

Trotz einer tempordren Suspension der Rache, wird an dieselbe als zukiinftige
Moglichkeit stets erinnert: nu ldz ez got errechen noch siner vriunde hant. (1046,2). Es ist
bemerkenswert, dass Kriemhilt in einem ihrer wenigen Gottesbeziige nicht fiir Sivrits
Seelenheil bittet oder im Stile Enites um eine Wiedervereinigung im Hier und Jetzt fleht,
sondern dass sie ganz ausgerichtet ist auf das Ziel Rache.#16

Als Sivrit beerdigt und Sigmunt in sein Heimatland abgereist ist, werden - wie schon
gesagt - zu Beginn der 19. Aventiure die Lebensumstinde Kriemhilts beschrieben. Trauer
und Schmerz um ihren verlorenen Mann bleiben Konstanten im Leben der Konigin. In der
bereits zitierten Strophe wird aber nicht nur die bestdndige Trauer Kriemhilts als Auerung
ihrer besonderen Gesinnung identifiziert, sondern auch die viel spéter ausgefiihrte Rache
an den Burgunden: sit rach sich wol mit ellen des kiienen Sifrides wip (1102,4). Dem Erzéhler
scheint es wichtig zu sein, einen Konnex zwischen Gesinnung und Rache herzustellen.
Unabhingig von diesem Zusammenhang wird Kriemhilts Form der Rache spdter als
unkontrolliert und verheerend dargestellt. Hier aber wird Kriemhilts Ttichtigkeit tiber ihre
Trauer und tber die zukiinftige Tatsache der Rache definiert. Sie ist insofern treu, als dass
sie trauert und auf Rache sinnt.

Wiéhrend der Erzdhler in Fassung B diese Interpretationen nur begtinstigt, es also

seinen Rezipienten auf implizite Art und Weise nahelegt, Kriemhilt als treu zu betrachten,

415 Das vermutet auch Schwab: »Die Rache gehort Kriemhilt allein. Kriemhilt verhindert die Ausfithrung der
Verwandtenrache, indem sie Sigemunt - vorldufig! - von dieser Treue-Pflicht im Hinblick auf kiinftiges
,gottgelenktes’, also gerechtes Schicksal der Feinde [...] entbindet und indem sie sich gleich selbst in
entsprechendes zukiinftiges Handeln mit einbezieht [...].« Vgl. Schwab, Ute: Mancherlei Totendienst im
Nibelungenlied, 1988, S. 367. Auf ihrem Weg zu einer personlichen Rache - verstanden als Treuedienst am
Toten - akzeptiere Kriemhilt weiter keine Partner, sondern nur Helfer. Vgl. ebd. S. 370.

416 Vgl. Schwab, Ute: Mancherlei Totendienst im Nibelungenlied, 1988, S. 366. Grundsétzlich ist das Schweigen
Kriemhilts zu Sivrit interessant. Zwar werden die Intensitédt der Trauer und der Rachegedanken ausfiihrlich
beschrieben, einen Monolog wie bei Enite, in dem sie ihren vermeintlich toten Mann Erec bzw. die Beziehung
zu diesem in Worte fasst und ihren Schmerz auf vielfdltige Art und Weise beschreibt, sucht man allerdings
vergebens.
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weil sie Gedanken der Rache hat, macht der Erzdhler in Fassung C die Verbindung von riche

und triuwe explizit:

[...] man moht ir starche tugende chiesen wol dar an
si chlaget unz an ir ende die wile wert ir lip

sit rach sich harte swinde in grozen triwen daz wip (1116,2£f.)

Kriemhilt wird hier deutlich als eine Frau présentiert, die sich rdcht, weil sie treu ist.417 Riche
ist in Fassung C damit nicht nur eine mogliche Auflerung der triuwe, sondern
zwangsldufiges Signum derselben.418

Die Bestandigkeit der Witwe in Bezug auf Trauer und Rache und damit deren
Zusammenhang werden in den Strophen 1109 und 1112 weiterhin belegt. Wenn ich - so
Kriemhilt - die verwundbare Stelle Sivrits nur nicht verraten4!® hitte, so lieze ich nu min
weinen, ich vil armez wip (1109,2). Anschliefsend fahrt sie fort: holt wirde ich in nimmer, di ez dd
hant getian (1109,3). Eine ganz dhnliche Aussage macht sie wenige Strophen spéter ir tet ir
schaden wé./ si verkos iif si alle, wan iif den einen man (1112, 2f). Ihr schmerzt ihr Verlust. Allen

verzieh sie, nur einem Manne (Hagen) nicht. Dem Rezipienten wird dadurch erneut eine

47 Boklund-Schlagbauer fiigt der triuwe als Motivation Kriemhilts fiir die Rache die eng damit
zusammenhédngende minne gegeniiber dem toten Sivrit hinzu: vgl. Boklund-Schlagbauer, Ragnhild:
Vergleichende Studien zu Erzdhlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen Fassungen des
Nibelungenstoffes, 1996, S. 76.

418 Der Zusammenhang zwischen rdche und triuwe wird in den beiden Hauptfassungen der Klage (B,C)
aufgegriffen. Dort wird Kriemhilts riche dann durch ihre triuwe gerechtfertigt, ja die rdche sogar eindeutig als
Auferung der triuwe verstanden. So weit gehen die Erzdhler der n6t- und der liet-Fassung noch nicht. Wobei
man in letzterer bereits eine eindeutige Tendenz feststellen kann. Die Rechtfertigung ist bereits angelegt. Vgl.
Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 50. »Eine entlastende Bedeutung der Treue fiir Kriemhilds
spéteres grausames Vorgehen ergibt sich hier noch nicht. Sie stellt sich lediglich aus der Perspektive der Klage
ein; denn dort sind triuwe und untriuwe als handlungsmotivierendes Kontrastpaar fiir Kriemhild und Hagen
entschuldigend und beschuldigend verwendet. Doch was in der Klage voll ausgefiihrt ist, die Erkldarung des
Geschehens auf Grund christlicher Kategorien, deutet die liet-Fassung nur an.«

419 Nach Irmgard Gephart betrachtet sich Kriemhilt als Mitschuldige am dem Mord ihre Ehemannes. Vgl.
Gephart, Irmgard: Geben und Nehmen, 1994, S. 78. Gephart spricht zugespitzt vom »doppelten Verrat
Siegfrieds durch Kriemhild« und definiert die von Kriemhilt veranlasst Horttiberfiihrung nach Worms als
zweiten Verrat Sivrits. Vgl. ebd. S. 78-89. Wahrend man Gephart noch folgen kann, wenn sie die Aufdeckung
der verwundbaren Stelle Sivrits durch Kriemhilt als Verrat bezeichnet, so fallt das in Bezug auf die Aneignung
des Hortes durch die Witwe schwer. Gephart argumentiert: »So beruht auch Kriemhilds zweiter Verrat auf
einem Machtstreben, das stérker ist als ihre Liebe.« Vgl. ebd. S. 82. Die Selbsterméchtigung Kriemhilts durch
reiche Geld- und Goldgeschenke aus dem unermesslichen Vorrat des Hortes wird im Nibelungenlied ja nicht
als Selbstzweck erzdhlt, sondern als Erméchtigung derselben zur Rache fiir den toten Geliebten. Das ist
zumindest die Deutung des hellsichtigen Hagens, wenn er Gunther warnt: si bringet ez mit gabe noch unz iif den
tac, | dd’z vil wol geriuwen die kiienen Burgonden mac. (1130,3f.).
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Witwe exponiert vor Augen gestellt, die sowohl eine trauernde als auch eine an Rache
denkende Frau ist.

Als der Nibelungenhort in das Land der Burgunden tiberfiihrt wird und damit in die
direkte Verfligungsgewalt Kriemhilts gerit, entsteht dann eine reale Bedrohung fiir die am
Mord Beteiligten. Nattirlich ist es Hagen, der diese sogleich benennt. Durch ihre neuen
finanziellen Moglichkeiten sammelt Kriemhilt immer mehr Gefolgsleute um sich. Wahrend

Gunther keine Gefahr bemerkt, spricht der Morder Sivrits seine Bedenken offen aus:

Den armen unt den richen begonde si nu geben,
daz da reite Hagene, ob si solde leben
noch deheine wile, daz si sO manigen man

in ir dienst gewtinne, daz ez in leide muos ergin. (1125)

Wenige Zeilen spdter wiederholt Hagen seine Vermutung {iiber die Racheabsichten
Kriemibhilts: si bringet ez mit gabe noch iif den tac,/ diz vil wol geriuwen di kiienen Burgonden mac
(1127,3f). Derjenige, auf den die Racheplidne gerichtet sind, vermag die Situation als einziger
realistisch einzuschédtzen. Subtil zeigt der Erzdhler damit auf, wie ernsthaft und zielstrebig
Kriemhilt in der Verwirklichung ihrer Absichten vorgeht. Durch den Hortraub wird die
Feindschaft Kriemhilts gegeniiber Hagen sodann maximal ausgeformt: déne kunde im

Kriemhilt nimmer viender sin gewesin (1136,4).

VI.2.2.c Alternative - Kloster Lorsch als Ort desozialisierter Lebensweise*2

Wie im Exkurs zu Kriemhilts Leistungen fiir Sivrits Seelenheil bereits erwéhnt, endet der
erste Teil des Liedes in Fassung C nicht mit der zusammenfassenden Strophe 1157 (C) bzw.
1142 (B), sondern erzahlt vor dem Bericht tiber die Werbung Etzels in insgesamt acht
Strophen von einem moglichen Riickzug Kriemhilts ins Kloster Lorsch.#?! In den Strophen
1158-1161 eroffnet uns der Erzdhler, dass sich Ute auf einem sedelhof in der Nédhe des

Klosters niedergelassen habe. Neben der Koniginmutter beteiligt sich auch Kriemhilt nach

420 Gemeint ist mit einer desozialisierten Lebensweise - darauf moéchte ich hier nochmals explizit verweisen -
ein Leben abseits des Hofes d.h. isoliert vom Personenverband der Burgunden.

421 Schulze illustriert anhand dieser acht Strophen aus Fassung C eine geistliche Uberformungstendenz: » Auf
die beriihmte Reichsabtei Lorsch bezogen, présentiert sich die geistliche Uberformungstendenz in Str. 1158-
1165, die der C-Redaktor am Ende der 19. Aventiure hinzugefiigt hat, bevor der Schauplatz zum Hunnenhof
wechselt.« Vgl. Schulze, Ursula: Das Nibelungenlied, 1997, S. 46.
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dem Tod Sivrits an der Finanzierung der Abtei und spendet ein michel teil | durch Sivrides sele
(1159,1£.). Da Ute das hercen leide (1160,3) ihrer Tochter sieht, schlédgt sie ihr vor, von nun an

bei ihr in Lorsch zu leben:

Do sprach diu kuniginne vil liebiu tohter min
sit du hie niht maht beliben so soltu bi mir sin

ze Lorse in mime huose und solt din weinen lan (1162,1£f.)

Die Antwort Kriemhilts ist verwunderlich und zeigt die Witwe auch Jahre nach dem Tod

ihres Mannes als stark auf diesen bezogen.4??

des antwrt ir Chriemhilt wem liez ich danne minen man. (1162,4)

Wie selbstverstandlich hélt Kriemhilt ihrer Mutter entgegen, dass sie sich nicht von ihrem
Mann trennen bzw. diesen nicht in die Obhut eines anderen geben konne. Ute gibt

daraufhin ihrer Tochter einen offensichtlich fiir sie selbstverstdndlichen und knappen Rat:

Den laz et hie beliben sprach frou Uote (1163,1)

Der Erzdhler prasentiert in der Antwort Utes eine Haltung, die nachvollziehbar und
sinnvoll erscheint und bietet damit dem Rezipienten an, sich dieser Logik anzuschliefien.
Ute argumentiert hier im Stile Jesu, wenn dieser im Matthdusevangelium auf den Einwand
eines Jiingers: Domine, permitte me primum ire et sepelire patrem meum antwortet: Sequere me et
dimitte mortuos sepelire mortuos suo.423 Fur Kriemhilt - so konnte man Ute ergdnzen - ist es
jetzt wichtig, ihr nach Lorsch zu folgen. Der Einwand wem liez ich danne minen man hat ftir
die Mutter Kriemhilts keine Relevanz und ldsst sie dementsprechend reagieren. Auch wenn
man den Bezug auf die Stelle aus dem Evangelium nicht tiberstrapazieren sollte, so

antworten doch sowohl Jesus als auch Ute mit einem ganz dhnlichen Hinweis auf die

422 [rmgard Gephart meint gar, dass Sivrit fiir Kriemhilt nicht im eigentlichen Sinne tot sei. »Uberdies war
Siegfried fiir Kriemhild ja gar nicht eigentlich tot. Ihr ganzes Leben hat sie, Jahre nach seinem Tod, der Trauer
um ihn gewidmet. Der tote Siegfried stellt das Zentrum ihres Witwendaseins dar, sie lebt zusammen mit
einem Toten, den ihre Vorstellung nicht aufgeben kann.« Vgl. Gephart, Irmgard: Geben und Nehmen, 1994,
S. 81.

423 Matthaus 8, 21f.

141



jeweiligen Bedenken. Die Lebendigen mtissen (oder sollen?) sich nicht um die Toten

kiimmern. Kriemhilt aber tiberzeugt der Losungsvorschlag ihrer Mutter nicht:

nune welle got von himele sprach aber diu guot
min vil liebiu muoter daz sol ich wol bewarn

wand er muoz fon hinnen mit mir weerliche varn (11632£f.)

Obwohl der Begriff nicht fillt, lasst die Antwort Kriemhilts vermuten, dass fiir sie den
Leichnam Sivrits zuriickzulassen, eine Tat wire, die zumindest auf eine untriuwe
Handlungsweise verweisen wiirde.

Nach Auswertung der acht zusitzlichen Strophen in Fassung C kann von einem
gesteigerten Interesse ausgegangen werden, die triuwe Kriemhilts und damit deren
Bezogenheit auf den liangst verstorbenen Sivrit zu akzentuieren. Denn Kriemhilt plant,
sowohl der Aufforderung ihrer Mutter nachzukommen als auch in der Nahe ihres toten
Mannes zu bleiben, indem sie den Leichnam ze Lorse bi dem munster (1164,3) begraben ldsst.
Alles scheint vorbereitet zu sein fiir ein Leben in stiller Abgeschiedenheit. Dann aber

berichtet der Erzadhler in der letzten Zusatzstrophe in Fassung C:

In den selben ziten do Chriemhilt solde
varn mit ir muoter dar si doch wolde
do muoste si beliben als ez solde sin

daz understunden meere vil verre chomen uber Rin (1165,1-4)

Trotz der mare, die tiber den Rhein an den Hof der Burgunden kommt und das Vorhaben
Kriemhilts verhindert, ist es bemerkenswert, dass fiir dieselbe in Fassung C ein Leben in der
Néhe eines Klosters und abseits der grofien Hofe als Moglichkeit erzidhlt wird. Der Tod
Sivrits riickt die triuwe Kriemhilts in einen religiosen Kontext*>* und ldsst ein Leben im

nonnendhnlichen Witwenstand als angemessen erscheinen.4?>

424 So Schulze: »Die Klostergriindung, von der erzihlt wird, Giiterstiftungen und insbesondere die Sorge fiir
Siegfrieds Seelenheil und die Erwdgung von Kriemhilts Weltabkehr artikulieren einen besonderen
Interessenzusammenhang und riicken ihre Treue in einen religiosen Kontext.« Vgl. Schulze, Ursula: Das
Nibelungenlied, 1997, S. 46.

425 Bennewitz spricht an dieser Stelle von einer moglichen weiblichen Lebensform aufserhalb der Ehe. Vgl.
Bennewitz, Ingrid: Das Nibelungenlied - Ein ,, Puech von Chrimhilt*?, 1995, S. 47.
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Schon in Fassung B wird davon berichtet, dass man Kriemhilt ze Wormez bi dem munster
(1102,1) ein Haus errichtete und dass si was zer kirchen gerne und tet vil giietlichen daz (1102,4).
Zwar wird damit auch hier eine intensiv ausgelebte Religiositit illustriert, aber ein Umzug
ins oder in die Ndhe eines Klosters gerét nicht in den Blick. In Fassung C ist Kriemhilt bereit,
sich vollkommen von der Welt ab- und Gott zuzuwenden, um so tendenziell wieder im
Zustand des dne recken minne (B 15,2)42¢ zu leben, den geliebten Ehemann an ihrer Seite und
diesem in einer triuwe verbunden, die sich auf das Seelenheil desselben bezieht.42”

Kriemhilt tendiert zundchst - auch durch die Ratschldge ihrer Mutter bedingt - zu
einem Leben das nach Pauline Stafford die Kirche fiir verwitwete Frauen favorisierte:
»Faced with a flood of widows and given its own doctrines on sex and marriage, the Church
favored a life of prayerful celibacy as the correct condition for the female bereaved. For the
royal widow this generally meant entry into a nunnery, where many ended their days in
peaceful retreat.«428

Letztlich wendet sich Kriemhilt aber von der durch die Kirche bevorzugten
Lebensweise im Witwenstand ab und verheiratet sich erneut und zwar hochst anstof3ig mit
einem Heiden. Die Witwe wird damit als Frau dargestellt, die ab dem Zeitpunkt, wenn sie
auf die Hochzeitsavancen Etzels eingeht fernab vom Ideal der Kirche handelt und lebt.42
Die religios konnotierte Argumentation bleibt letztlich aber nur schwach ausgepragt.
Kloster Lorsch wird nicht zuerst als Moglichkeit konzipiert, ein dem Witwenstand
angemessenes Leben in unmittelbarer Ndhe zu Gott fithren zu konnen, sondern als Ort an
dem Kriemhilt die triuwe zu einem Toten hitte ausleben kdnnen ohne jemals in einen
Konflikt mit dem Sozialen (Personenverband) zu geraten. Ein Umzug nach Lorsch hitte die
Fixierung eines Zustandes bedeutet, der sich bereits am Hof der Burgunden abzuzeichnen
beginnt. Kriemhilts soziale Isolation wire in eine feste Form tiberfiihrt worden und eine
desozialisierte triuwe hétte durch den Ausschluss einer Resozialisation keine destruktiven

Effekte evoziert.

426 Fassung C weicht hier inhaltlich nicht ab.

427 Miiller weist darauf hin, dass mit der Moglichkeit eines Umzuges Kriemhilts ins Kloster Lorsch und der
damit verbundenen rdumlichen Trennung zum Hof in Worms zeichenhaft auf die zerstérte Gemeinschaft zu
den Briidern rekurriert werde. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identitdt im
Nibelungenlied, 1987, S. 247.

428 Vgl. Stafford, Pauline: Queens, Concubines, and Dowagers, 1983, 145f.

429 »In short, the Church would have preferred that Kriemhild not remarry, and especially that she not marry
a pagan, but would have been unable to prevent such a marriage.« Vgl. McMahon, James V.: The oddly
understated marriage of Kriemhild and Etzel, 1992, S. 144.
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Wie ist die analysierte Form der triuwe zu einem Toten vor dem beschriebenen Hintergrund
der soziologischen Analyse zu deuten? Dort ist es die Funktion des Vertrauens, die
Etablierung eines soziales Systems durch die Reduktion sozialer Komplexitdt zu
ermoglichen. Das soziale System Kriemhilt/Sivrit kann mit dem Tod des Helden nicht mehr
etabliert werden, da es in dieser Form aufgehort hat zu sein. Trotzdem wird von Kriemhilt
gesagt si was im getriuwe (1139,4). Hier nun stellen sich deswegen folgende Fragen: Warum
wird sie noch nach Jahren als treu befunden? Aus welchem Grund schwicht sich ihre
Fixierung auf Sivrit nach dem Abklingen der akuten Trauer nicht ab und bleibt
ungebrochen bis zum Ende der dreizehnjdhrigen Frist, d. h. bis zum Beginn der Werbung
Etzels bestehen? Diese Fragen wurden bereits durch den Verweis auf Rache und Trauer
beantwortet, sollen nun aber nochmals aus soziologischer Perspektive betrachtet werden.
In Hartmanns Erec kann bei Enite auf eine Form der triuwe hingewiesen werden, die
durch ihre Dauer tiber den vermeintlichen Tod Erecs hinaus den Bestand und damit die
Etablierung des sozialen Systems ermoglicht. Der wesentliche Unterschied ist, dass Erec
noch am Leben ist bzw. nur als Toter wahrgenommen wird. Sivrit aber wacht nicht auf, weil
er im Gegensatz zu Erec tatsédchlich tot ist. Die triuwe Kriemhilts ist mit der Tatsache des
Todes Sivrits fiir die Etablierung des vormals bestehenden Systems ziellos geworden.
Deutlich wird, dass sich die triuwe Kriemhilts zum toten Sivrit nicht mit den bei
Luhmann aufgefundenen Implikationen von Vertrauen analysieren ldsst. Mit der
chronischen und unsichtbaren Form der Trauer im Herzen Kriemhilts und den eng damit
zusammenhéngenden Rachegedanken wird zwar eine triuwe eingefiihrt, die Kriemhilt
grofle Anerkennung eintrégt, aber innerhalb der Erzdhlung auch anstofSig ist und dadurch
zunehmend verdachtig wird. Die dieser triuwe am ehesten angemessene Lebensform
(Kloster) wird in Fassung C ins Spiel gebracht. Wer es sich wie Kriemhilt zum Lebensmotto
gemacht hat, sich ausschliefSlich durch den Bezug auf einen Toten in seinen Handlungen
und Kommunikationen reizen zu lassen, passt nicht mehr in den Bereich des Sozialen und
das meint im Nibelungenlied in den Bereich des Personenverbandes. Kriemhilts triuwe zum
toten Sivrit - und eine andere Form der triuwe zu ihm kennt das Nibelungenlied nicht - ist
tatsdchlich eine »im Wortsinne a-soziale triuwe«.430 A-sozial ist diese triuwe schon bevor sie

ab der hinterlistigen Einladung der Burgunden zunehmend negativ aufgeladen wird und

430 Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 165.
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in Fassung B nur noch durch die Macht des Teufels erkldrbar ist. Ansdtze fiir eine
Verdachtigung dieser triuwe konnen bereits zuvor identifiziert werden.

Die triuwe ist aber meiner Meinung nach in der Beurteilung des Erzdhlers vor den
teuflischen Einfliisterungen im ausschliefdlichen Bezug auf Kriemhilt noch nicht ambig, weil
Kriemhilt nur die besprochene Form der triuwe zu einem Toten auslebt und diese zuné&chst
nicht in irgendeinen Konflikt mit den anderen triuwe-Bindungen gerit. Es fehlt daher
grundsitzlich der entscheidende Referenzpunkt fiir eine wertende Multiperspektivitt.
Mehrdeutigkeit in der moralischen Einschidtzung Kriemhilts entsteht erst, wenn sich diese
triuwe tatsdchlich gegen den Personenverband richtet. Dann zerstort sie als a-soziale oder
desozialisierte triuwe-Form das Soziale und Ambiguitdt in der Wertung des Erzahlers bildet
sich aus.431

Um die Funktion der triuwe zu einem Toten besser zu verstehen, darf man nicht mehr
nach deren Rolle in sozialen Systemen fragen, sondern muss sich auf das psychische System
Kriemhilt beziehen. 432 Als desozialisiert ist damit nicht nur Kriemhilts Stellung im
Personenverband zu bezeichnen, sondern auch ihre triuwe-Form. Die Frage lautet daher:
Inwiefern wird die vom Erzdhler herausgestellte triuwe Kriemhilts zu Sivrit fiir sie als
psychisches System funktionalisiert? Oder etwas enger gefragt: Ubernimmt die triuwe
Kriemhilts nach dem Tod ihres Mannes etwa noch die Aufgabe, soziale Komplexitdt zu
reduzieren?

Die triuwe Kriemhilts zu ihrem toten Ehemann wird in Strophe 1109 durch deren
Resultate Trauer und Rachegedanken reprasentiert und mit dem Verrat der verwundbaren
Stelle verkniipft. Sie hidtte den Mord an ihrem Mann sicher verhindert, wenn sie sich in ihrer
Angst nicht Hagen anvertraut hatte. Kriemhilt bezichtigt sich noch stiarker und in dem

bereits zitierten Vers eindeutiger (1109,1) gar des Verrats am lip ihres Mannes. Die direkten

431 Jch unterscheide zwischen einer Ambiguitit, die aufgrund von verschiedenen friuwe-Formen entsteht und
einer, die durch eine divergente Wertung des Erzahlers hervorgerufen wird. Formelle Mehrdeutigkeit entsteht
direkt mit dem Auftauchen der a-sozialen triuwe Kriemhilts zu einem Toten. Ihr gegentiber steht die soziale
triuwe-Form des Personenverbandes. Formelle Mehrdeutigkeit in Bezug auf Kriemhilts triuwe zu Sivrit kann
nicht entstehen, weil es nur die Form der triuwe zu einem Toten gibt. Diese friuwe aber wird im Lauf der
Erzdhlung durch die moralischen Wertung des Erzéhlers ambig, d. h. ein vorbildhaftes Verhalten Kriemhilts
wird zur Einfliisterung des Satans.

432 Abgesehen von der Frage, welche Funktion die triuwe zum toten Helden fiir Kriemhilt selbst d.h. fiir sie als
psychisches System einnimmt, kann man den Grund dieser triuwe auch in den méannlicher Wunsch- und
Angstprojektionen sehen. »Dies (die Zielfliche médnnlicher Wunsch- und Angstprojektionen) betrifft etwa die
Vorstellung von der lebensldnglichen Pragung der (Jung-)Frau durch ihren ersten Mann (die Frau ist Ihrem
(ersten) Mann iiber den Tod hinaus in Treue verbunden und opfert selbst das Kind aus zweiter (,ungeliebter”)
Verbindung der Rache fiir ihren ersten Mann.« Vgl. Bennewitz, Ingrid: Das Nibelungenlied - Ein ,Puech von
Chrimhilt“?, 1995, S. 50.
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Folgen des Wunsches: daz ich niht vermeldet hete sinen lip sind eine Reflexion tiber die Trauer
und die Festlegung auf die Unversohnlichkeit gegentiber dem Schuldigen. Kriemhilt war
ihrem Mann in der entscheidenden Situation nicht treu bzw. wire dann treu gewesen, wenn
sie sich als untreu zu erkennen gegeben hitte. Nun aber versucht sie 6ffentlichkeitswirksam,
den Beweis ihrer triuwe zu fithren, indem sie sich als akut und dann als chronisch trauernd
prasentiert. Zudem lasst sie ihre Umwelt nicht dartiber im Unklaren, ob sie sich fiir das
Unrecht rachen mochte oder nicht. Sowohl durch die Androhung der Rache als auch durch
ihre Trauer verfolgt sie - so die vorldufige These - das Ziel, sich in ihrer triuwe zu
rehabilitieren.

Eine Reduktion sozialer Komplexitdt fuir Kriemhilt findet insofern nur mittels
Fixierung auf dieses eine Ziel statt. Sie kennt die Maxime fiir den Rest ihres Lebens: Trauer
um den toten Sivrit und Rache fiir das geschehene Unrecht. Die Frage, wie sich die triuwe
zu einem Toten auf die neuen sozialen Systeme auswirkt, die Kriemhilt mit dem Beginn der
Brautwerbung Etzels eingeht, ist Gegenstand der weiteren Analyse.

Insbesondere die Darstellung Kriemhilts in den Aventiuren 17-19 (Fassung B) stilisieren
Kriemhilt zu einer Frau, tiber die der Erzahler sagt: si was im getriuwe, des ir diu meiste menige
giht. (1142,4). Triuwe ist hier nicht etwas, das im Rahmen des Sozialen als vorbildliche
Charaktereigenschaft Kriemhilts hervorgehoben wird, sondern sie ist ein solipistischer
Wert, der Rehabilitation bewirken soll. Diese triuwe entbehrt so freilich auch die Implikation
eines Vertrauens, was deren vorbildlichen Wert offensichtlich nicht schmélern kann. Das
geht im Nibelungenlied allerdings nur so lange, wie diese triuwe nicht in Konflikt mit dem
Personenverband gerdt d.h. als desozialisierte triuwe im Rahmen einer Desozialisation

verbleibt.

VI1.2.3 Resozialisation und die triuwe zu einem Toten

Da nicht davon ausgegangen werden kann, dass mit der endgiiltigen physischen
Abwesenheit Sivrits gleichzeitig die von ihm ausgehende Beeinflussung fiir das psychische
System Kriemhilt endet, miissen auch die Aventiuren 20-39 auf die triuwe-Funktion hin
analysiert werden. Die triuwe nimmt im bestehenden sozialen System Kriemhilt/Sivrit, d.
h. in den Aventiuren 1-17 an keiner Stelle die ihr von Luhmann zugeschriebene Funktion
eines Mechanismuses ein, der fiir zwei psychische Systeme soziale Komplexitadt reduziert.

Diese Funktion wird durch die analysierte Schematisierung tibernommen, innerhalb derer
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sich beide in gegenseitiger minne fixieren. Erst nach der Ermordung ihres Ehemannes wird
Kriemhilt aktiv und prasentiert sich innerhalb der Erzdhlung als getriuwe bzw. wird durch
den Erzdhler solchermafien beurteilt.#3 Diese Einschdtzung resultiert aus den sichtbaren
Handlungen und Kommunikationen der Witwe, die sich konkret in Trauer und
Rachegedanken &dufiern. Die Durchfithrung der Vergeltung aber wird zundchst durch
Hagen verhindert, da er Kriemhilt jede Moglichkeit nimmt, sich addquat zu positionieren.

In den Aventiuren 20-39 wird die machtlose Witwe durch die Bildung neuer sozialer
Systeme zu einer machtigen Konigin, die mit der Gewinnung der daraus entstehenden
Handlungsmoglichkeiten nicht daran denkt, die Vergangenheit auf sich beruhen zu lassen.
Die triuwe zu einem Toten motiviert Kriemhilt ungebrochen, wird aber mit einem
Erzdhlerkommentar (Ich weene der tibel vilant Kriemhilde daz geriet 1394,1) und mit der
Charakterisierung Kriemhilts durch Dietrich (valandinne 1748,4) zunehmend problematisch.
Im zweiten Teil wird daher eine im ersten Teil nicht vorhandene Differenz zwischen Selbst-
und Fremdwahrnehmung in Bezug auf Kriemhilts Motivation implementiert und so
moralisch-wertende Ambiguitidt geschaffen.

Bevor es zu einem solchen Auseinandertreten kommt, muss ein Weitererzihlen
durch das Entstehen von Kontingenz erméglicht werden. Damit ist gemeint, dass die der a-
sozialen Form der triuwe zu einem Toten eigentlich addquaten Lebensweise unweit eines
Klosters (Fassung C) nicht realisiert wird und Kriemhilt nun mit jener unveranderlichen
trivwe ausgestattet wieder in die Welt des Sozialen, d. h. in die Personenverbdnde,
reintegriert werden soll. Das geschieht durch die Bildung neuer sozialer Systeme. Der
Rezipient wird sodann Zeuge eines grundsitzlichen Scheiterns dieser Integration, denn
Kriemhilt bleibt dem toten Sivrit treu und instrumentalisiert die triuwe der neuen (Etzel,
Ridiger) und alten sozialen Systeme (Gunter, Gernot, Giselher) zur Reprasentation ihres

personlichen triuwe-Bekenntnisses, respektive zur Durchfiihrung ihrer Rache.

V1.2.3.a Subversion der Strukturmuster und des Sozialen
Es ist nicht so, dass in den Aventiuren 20-39 nach dem Zerbrechen der Schema-Minne

zwischen Kriemhilt und Sivrit nun grunds&tzlich nicht mehr von den sogenannten

433 Kiickemanns verweist in diesem Zusammenhang auf Miiller. Vgl. Kiickemanns, Sabine: Ambivalenzen der
triuwe im Nibelungenlied, 2007, S. 112. Dieser erinnert daran, »dass {iberhaupt erst durch den Verlust, den
Mord an Sivrit, aus einer dynastischer Konvenienz und hofischem Comment geméfs geschlossenen Ehe die
ausschliefiliche Verbindung wird, in der die Forschung ,Liebe’ zu erkennen glaubt.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk:
Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 217.
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Strukturmustern Gebrauch gemacht werden wiirde. Vielmehr wird erneut um eine Braut
geworben und auch diverse anderere Muster sind innerhalb der Erzdhlung aktiv. Der
Unterschied zum ersten Teil des Liedes besteht nicht darin, dass Kriemhilt sich diesen
Strukturen entzieht, sondern dass der Erzédhler uns Kriemhilt als eine Frau prasentiert, die
sich dieser Strukturmuster - und darin der jeweiligen Figuren - bedient, um an ihr Ziel der
Rache zu gelangen.

Michael Boehringer hat in seinem Beitrag ,Sex and Politics?”43* das Aktantenmodell
von Greimas teilweise auf die Figurenkonstellation im zweiten Teil des Nibelungenliedes
bezogen.#35 Ich mochte auf seinen Vorschlag aufbauen und ihn an verschiedenen Stellen
erweitern, weil mir damit die Moglichkeit gegeben scheint, zu illustrieren, wie Kriemhilt
die Strukturen der Personenverbénde bzw. die Systematizitdt des Sozialen benutzt, um ihre
a-soziale triuwe in Handlungen der Rache zu tiberfiihren. Deutlich soll werden, wie sich
Kriemhilt sukzessive ermichtig, d. h. tiberhaupt die Position des handelnden Subjektes
einnimmt, zum Empfanger des Objektes Rache wird und schliefslich sogar Etzel als Sender
derjenigen Macht ersetzt, die die Rache erst ermoglicht.43¢ Kriemhilt resozialisiert sich
weiterhin ausgestattet mit einer desozialisierten triuwe-Form. Gezeigt wird nunmehr, wie
sich die Konigin der Strukturmuster bedient und das Soziale unterlduft, um die triuwe zu
einem Toten nach deren Symptom Rache zu realisieren.

Orientiert am Aktantenmodell sollen nunmehr die verschiedenen Positionen
besprochen werden. Das Objekt (Rache), das Subjekt (Kriemhilt) und der Empfanger
(Kriemhilt) bilden ein Kontinuum, das stets vorhanden ist und daher jeweils mit behandelt

werden soll.

434 Vgl. Boehringer, Michael: Sex and Politics?, 1992, S. 149-165.

435 Schmid-Cadalbert zeigt in seinem Beitrag, dass sich das Aktantenschema vor allem produktiv auf die
Handlungsstruktur der Dichtungen {iibertragen lasse, in denen das Brautwerbungsschema aktiv ist. Im
Gegensatz dazu lasse sich mit Greimans Konzept die Struktur des Aventiureromans nicht fassen. Schmid-
Cadalbert macht das anhand des Unterschieds von oraler Erzihltradition und schriftlicher Literaturtradition
deutlich: »Das Aktantenschema scheint vor allem einfachen Formen aus einer oralen Erzihltradition eigen zu
sein, wihrend das Figuralschema einer schriftlichen Literaturtradition zugehort.« Vgl. Schmid-Cadalbert,
Christian: Der Ornit AW als Brautwerbungsdichtung, 1985, S. 67.

436 Fiir Haug ist es gerade diese Qualitdt Kriembhilts, die ihr im Verlauf der Erzdhlung das Verdikt des
teuflischen eintrégt. »Kriemhild verstellt sich nicht wie andere mittelalterliche Helden und Heldinnen, um der
vorgegebenen Norm am Ende zum Sieg zu verhelfen, sondern sie bentitzt die vorgegebene Norm formal, um
einen Spielraum fiir ein Gesetz zu gewinnen, nach dem sie ihr personliches Schicksal entwirft.« Vgl. Haug,
Walter: Montage und Individualitit im Nibelungenlied, 1987, S. 282.
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VI1.2.3.b Unproblematische Resozialisation: Neue soziale Systeme

Im Folgenden mdochte ich zwischen unproblematischer und problematischer Resozialisation
unterscheiden. Ab der Brautwerbung Etzels bis zur Planung und Ausfithrung der
verrdterischen Einladung durch Kriemhilt kann von einer unproblematischen
Resozialisation gesprochen werden. Zwar trauert Kriemhilt auch am Hof der Hunnen
bestandig ihrem verstorbenen Mann nach, allerdings kann sie hier aber die erwiinschte
Rache, die zusammen mit der Trauer als Signum der triuwe gelten kann, nicht in die Tat
umsetzen. Obwohl Kriemhilts Bezug auf Sivrits auch in dieser Phase niemals in Frage
gestellt wird, liegt keine Storung des Sozialen (Soziale Systeme am Hof der Hunnen) vor.
Erst nach einer siebenjdhrigen Frist, wahrend der ein Thronfolger geboren wird, entscheidet
sich Kriemhilt dazu auf eine Einladung ihrer Familie zu drangen. Ab diesem Entschluss -
so macht es der Erzdhler deutlich - muss von einer problematischen Resozialisation
ausgegangen werden, denn die triuwe zu einem Toten wendet sich nun durch ihre
Symptomen respektive in der Rache handfest gegen die alten Sozialen Systeme.

Am Ende der 19. Aventiure ist keine Verinderung der Intention Kriemhilts
feststellbar, da sie immer noch auf Rache fiir ihren ermordeten Mann sinnt. Durch den
Hortraub hat sie die finanziellen Moglichkeiten verloren, mit denen sie sich den Dienst
fremder Recken zur Verwirklichung ihrer Absichten hitte sichern konnen. Irgendwoher
muss demnach die Macht, d. h. militdrische und finanzielle Stirke, kommen, die eine
Realisierung der Vergeltung ermdglicht. Obwohl Hagen, kurz nachdem er Sivrit ermordet
hat, sagt: wir vinden ir vil wénic, di getiirren uns bestin (990,3), findet sich dennoch ein
Personenverband, der diese Leerstelle fiillen kann.

Der verwitwete Hunnenkonig Etzel sucht nach einer Ehefrau bzw. Kénigin fiir sich
und sein Reich. Die Wahl féllt - nach kurzen Einwidnden begriindet in religioser
Inkompatibilitdt - auf Kriemhilt, die dem Hunnen als ebenbiirtig empfohlen wird. Aus
diesem Grund macht sich Riidiger von Bechelaren auf die Reise nach Worms, da er dort im
Namen seines Dienstherrn die Werbung vorzutragen hat.

Als Kriemhilt von dem Anliegen der Gefolgsleute Etzels erfihrt, weist sie ein solches
Angebot weit von sich und kann erst durch das Zureden ihrer Briider Gernot und Giselher
dazu tiberredet werden, den Boten tiberhaupt zu empfangen. Am néichsten Morgen darf
der Markgraf Riidiger vor Kriemhilt treten und bemerkt sofort: ir wdt was vor den briisten von

heizen trehen naz (1225,3). Er ldsst sich von der offensichtlich noch starken Trauer der Witwe
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nicht irritieren und tragt die Werbung seines Herrn vor. Riidiger versichert der Kénigin von
Seiten Etzels minne dne leit und staete vriuntschaft (1229,1f). Damit stellt er ihr die Bildung
eines neuen sozialen Systems in Aussicht, das so ganz anders sein konnte als das
zerbrochene zwischen ihr und Sivrit. Der Bote Etzels spricht von einem Verhaltnis, das sich
sowohl durch minne als auch durch die Abwesenheit von leit auszeichne. Als junge Frau
entschliefst sich Kriemhilt dazu, niemals einen Ehemann zu nehmen, weil sie durch den
Falkentraum und dessen Deutung verstanden hat, wie liebe mit leide ze jungest lonen kan
(15,3). Im starren Schema, das die Beziehung zwischen Sivrit und Kriembhilt pragt, muss sich
irgendwann Liebe mit Leid mischen. Nun aber wird von der attraktiven Moglichkeit der
minne dne leit gesprochen.

Die Antwort der Konigin zeigt, dass diese Aussicht nicht die beabsichtigte Wirkung
auf sie austibt. Sie habe schliefilich den besten aller Médnner verloren (1233,4) und da der
beste nicht ersetzt werden kann, bleibt Kriemhilt abwehrend.3” Doch Riidiger hdlt an seiner

Intention fest und spricht von einer Liebe, die das Leid Kriemhilts beenden konne:

,Waz mac ergetzen leides”, sprach der vil kiiene man,

,wan friuntliche liebe? [...]« (1231,1f.)

Die liebevolle Zuneigung Etzels und die darin begriindete Moglichkeit auf ein durch Liebe
ohne Leid bestimmtes soziales System vermogen es nicht, Kriemhilt von der Hochzeit mit
dem Hunnenkonig zu iiberzeugen, denn ein personales ergetzen der Leerstelle, die durch
den Tod Sivrits entstanden ist, ist nur fiir Riidiger, nicht aber fiir Kriemhilt moglich.438
Riidiger dandert daraufhin seine Taktik und spricht nunmehr von der neuen Machttfiille, die

Kriemhilt als Koénigin an Etzels Seite haben werde:

Und geruochet ir ze minnen den edeln herren min,
zwelf vil richer krone sult ir gewaltec sin.
dar zuo git iu min herre wol drizec fursten lant,

diu elliu hat betwungen sin vil ellenthaftiu hant. (1232).

437 So auch Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzdhlstrukturen im Nibelungenlied
und in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 71. Kriembhilt sehe sich nicht in der Lage, eine
neue Minneverbindung einzugehen, da die Voraussetzungen dafiir nicht vorhanden seien.

438 Vgl. zum , ergetzen” und der unterschiedlichen Fiillung des Begriffs durch Kriemhilt und Riidiger Miiller,
Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 374ff.
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Obwohl Kriemhilt weiter daran festhilt, niemals wieder gliicklich werden zu konnen,
erbittet sie sich einen Tag Bedenkzeit aus, nachdem auch die mitgereisten Hunnen ihr einen
neue Machtposition versprochen haben. In Abwesenheit der Boten Etzels ldsst Kriemhilt
Giselher und ihre Mutter Ute zu sich rufen, um mit diesen tiber das Angebot zu sprechen.
Beiden sagt sie: daz si gezaeme weinen und niht anderes baz (1239,4). Damit stellt Kriemhilt
fest, dass es ihre zukiinftige Bestimmung sei, zu trauern und gerade nicht an der Seite eines
neuen Mannes wieder gliicklich zu werden. Sowohl ihre Mutter als auch ihr Bruder raten
ihr, trotzdem eine Ehe mit Etzel einzugehen, weil sie sich von dieser Verbindung das Ende
der Trauer Kriemhilts versprechen. Weder Riidiger noch Giselher noch ihre Mutter
verstehen, dass die Trauer um Sivrit ein Zustand ist, an dem Kriemhilt gar nichts dndern
mochte oder nichts dndern kann.#3° Die Aussagen der Witwe werden allerdings nicht ernst
genommen, sondern als Grund identifiziert, der schon nach kurzer Zeit der Ehe mit Etzel
nicht mehr existent sein sollte.

Auf eine intime Beziehung zwischen ihr und Etzel, in der die Liebe eine Rolle spielen
soll, reagiert die Witwe gdnzlich ablehnend. % Nachdem aber neue
Handlungsmoglichkeiten durch Macht versprochen werden, scheint der Widerstand erste
Risse zu bekommen.#4! Doch als am néchsten Tag die Boten Etzels wieder vor Kriemhilt
erscheinen, hat diese ihre radikal ablehnende Haltung wiedergewonnen. Die Werbung
droht zu scheitern, bis Riidiger zum letzten Mittel der Uberzeugung greift. Er bietet ihr
personlich seinen Dienst an und verspricht, wenn nétig mit Waffengewalt gegen diejenigen
zu kampfen, die Kriemhilt etwas zu Leide tun sollten (vgl. 1253).442 In den folgenden

Strophen wird der Eid beschrieben, den Riidiger der Konigin schwort. Daneben werden

439 Bereits kurz nach der Beerdigung Sivrits tiberredet Giselher seine Schwester dazu, im Land der Burgunder
zu bleiben. Er selbst verspricht ihr: jd wil ich dich ergetzen dines mannes t6t (1077,4). Das Vorhaben des jiingsten
Bruders muss nach dreizehn Jahren als gescheitert betrachtet werden. Es scheint, als solle es nun auf einem
anderen Wege versucht werden.

40 Vgl. zur Werbung Riidigers Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S5.106-109.

41 Vgl. zu den Argumenten Riidigers: Boehringer, Michael: Sex and Politics?, 1992, S. 155. »These arguments
(z. B. friuntliche liebe (1234,2), usw.) fall on deaf ears. Riidiger, however, clearly came with directives that
reach further than the offer of love and friendship. Only the prospect of attaining a personal power base and
a sphere of influence similar to the one held by Etzel's first wife, Helche, temps Kriemhilt to accept the offer
of marriage.« Und vgl. dazu auch: Rupp, Heinz: ,Das Nibelungenlied - eine politische Dichtung”, 1985, S. 171.
42 Francis G. Gentry weist auf eine unterschiedliche und deswegen verhidngnisvolle Interpretation des
Schwures durch Kriemhilt und Riidiger hin: »Of course, it is this offer of service and protection that brings
Ridiger to grief later at the ill-fated festival at Etzel’s court. He evidently did not understand his pledge to
include plans for avenging Siegfried’s death, but Kriemhild did, as she makes clear in the following strophe
when she muses: ,,waz ob noch wirt errochen des minen lieben mannes lip?” (1259,4).«
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aber auch die Ziele Kriemhilts deutlich, die sie mit Hilfe der neu gewonnenen und ihr in

triuwe verbundenen Gefolgsménnern zu verwirklichen trachtet.

Da von wart wol geringet dé der vrouwen muot.
si sprach: ,,s0 swert mir eide, swaz mir iemen getuot,
daz ir sit der naehste, der biieze miniu leit.”

do sprach der margrave: ,vrouwe, des bin ich bereit.”

Mit allen sinen mannen swuor ir do Riiedegér
mit triuwen immer dienen, unt daz di recken hér
ir nimmer niht versageten iz Etzeln lant.

des si ére haben solde, des sichert ir Riiedegérs hant.

Do gedahte diu getriuwe: ,sit ich vriunde han
also vil gewunnen, so sol ich reden lan
di liute, swaz [si] wellen, ich jamerhaftez wip.

waz ob noch wirt errochen des minen lieben mannes lip? (1254-1256)

Erst mit dem Vorschlag Riidigers, bzw. mit der Annahme Kriemhilds entspannt sich die
Situation**3 und zwischen beiden entsteht damit ein soziales System, das sich von Seiten des
Grafen durch den triuwe-Schwur auszeichnet.

Nach der grundsitzlichen Ablehnung der Werbung ist es nicht ohne Weiteres
verstdndlich, wie der Eid Ruidigers ein solches Ergebnis generieren kann. Die Angebote
Ridigers in Strophe 1252,3: er wolde si ergetzen, swaz ir ie geschah*** und in Strophe 1253,4: er
mijeses sér engelten, unt het iu iemen iht getdn wurden in der obigen Analyse zukunftsbezogen
gedeutet. Insbesondere die erste Formulierung ldsst aber offen, ob es sich grundséatzlich um

die Rache fiir vergangenes Leid handelt und damit auch diejenige fiir die Ermordung Sivrits

43 Vgl. Freche, Katharina: Von zweier vrouwen bigen wart vil manic helt verlorn, 1999, S. 197.

44 Jan-Dirk Miiller betont die Unbestimmtheit der Formulierung: er wolde si ergetzen, swaz ir ie geschach.
(1255,3). Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 249.
Zur Zweideutigkeit des Eides grundsétzlich vgl. auch: Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998,
S. 364ff.
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inkludiert sein konnte oder ob sich die Aussage nur auf das Leid bezieht, das Kriemhilt ab
dem Entstehen des sozialen Systems mit Riidiger widerfahren sollte.44>

Resultat des ersten Angebotes (1252,3) ist jedenfalls eine erster Riss in der Ablehnung
Kriembhilts: ein teil begonde ir senften do ir grozer ungemach (1252,4). In der Wiederholung des
Angebotes wihlt Riidiger allerdings einen eindeutigeren temporaren Referenzrahmen: ob ir
ze Hiunen hetet niemen danne min (1253,2) und bezieht sich in seiner Hilfszusicherung auf die
Zukunft bei den Hunnen. Der in Strophe 1256 kurz nach dem Eid Rudigers stehende
explizite Verweis auf die Racheabsichten, macht klar, dass der zugesagte Beistand fiir das
Umdenken Kriemhilts verantwortlich ist. Eine Bezugnahme der Witwe auf vergangenes
Unrecht ist nicht unbedingt auszuschliefien, weil sie an spéterer Stelle gerade das von ihren
Gefolgsleuten einfordern wird, freilich ohne Erfolg. Neben die im Schwur geleistete Zusage
Ridigers, etwaige Schmach zu rdchen, tritt eine zweiter Gesichtspunkt, von dem aus
betrachtet die zentrale Funktion des Eides erkldrt werden kann.

Kriemhilt befindet sich nach dem Tod Sivrits und durch ihre Entscheidung, nicht mit
ihrem Schwiegervater nach Xanten zurtickzukehren, am Hof ihrer Briider in einer labilen
Stellung. Sie ist nicht mehr, wie vor ihrer ersten Heirat, fest in einen Personenverband
integriert und dort etabliert. Die einzigen sozialen Systeme, die tendenziell - hier wire die
Beziehung zu Gernot zu nennen - oder ganz unbelastet sind, finden sich im Verhaltnis zu
Giselher, zu ihrer Mutter und zu Markgraf Eckewart. Kriemhilt ist damit von den ihr
ehemals in triuwe verbundenen Verwandten und Gefolgsleuten weitestgehend isoliert.
Kurz vor dem Aufbruch ins Hunnenland wird die Situation Kriemhilts im Verhiltnis zum

Personenverband der Burgunden deutlich.

Dé sprach diu klagende vrouwe: ,,wd sint di vriunde min,
di durch mine liebe wellent ellende sin?
di suln mit mir riten in der Hiunen lant.

di nemen schatz den minen und koufen ros unt ouch gewant.” (1279)

45 Fiir Werner Schroder sind die jeweiligen Interpretationen des Versprechens von Riidiger und Kriembhilt
eindeutig. Vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 109. »Riidiger mochte dabei an kaum
wahrscheinliche Gefdhrdungen ihrer ére im Hiunenlande denken, Kriemhilt denkt an ihr ungerichtes
Herzeleid.« Ahnlich Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzahlstrukturen im
Nibelungenlied und in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 72. »Nach dem Wortlaut schwort
Ridiger nicht, den Mord an Siegfried zu réchen, aber er geht ein dienst-Verhiltnis zu Kriemhild ein, das dieses
beinhalten konnte. Der Eid an sich ist so formuliert, dass er in die Zukunft weist und vergangenes leit nicht
mit einschlief3t.«
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Nur Eckewart ist bereit, mit Kriemhilt zu ziehen. Uber diesen hinaus bleibt die Frage nach
Menschen, die ihr in Freundschaft zugetan sind unbeantwortet. Kriemhilt steht damit vor
der Entscheidung, aus einer ohnehin schon labilen Stellung heraus eine Ehe mit einem
Mann einzugehen, zu dem es keine sozialen Verbindungen gibt. In der Regel werden Ehen
zwischen zwei Menschen geschlossen, die jeweils fest in einen Personenverband integriert
sind und deswegen aus einer gesicherten Position heraus agieren konnen. Wenn es nach
einer Heirat zu Problemen kommen sollte, ist dieser Verband bereit, Schutz zu gew&hren
oder in anderer Form zu Gunsten seines Mitgliedes einzugreifen. Kriemhilt kann - so die
These - nicht mit einem solchen Riickhalt rechnen und reagiert deswegen solchermafien auf
das Eidesangebot Riidigers.44¢ Damit entsteht ein soziales System, das durch triuwe eine
erste ,Hintergrundsicherung” (Simmel)#¥ fiir Kriemhilt darstellt und sie, noch bevor sie
sich endgiiltig aus der labilen Stellung bei den Burgunden wagt, mit dem wichtigsten
Gefolgsmann ihres zukiinftigen Ehemanns verbindet. So ist eine Briicke zum fremden
Personenverband geschlagen und fiir Kriemhilt soziale Komplexitit so weit reduziert, dass
eine Entscheidung zugunsten der Werbung moglich ist.#48 Die Kontingenzen sind ohne das
Entstehen des sozialen Systems mit Riidiger uniiberschaubar. Erst durch die triuwe werden
die Moglichkeiten eingeschrankt und die kontingente Zukunft fiir die Umworbene
anndhernd zu kalkulieren. Anders gesagt hat Kriemhilt - im Vokabular des
Aktantenmodells gesprochen - einen festen Helfer gefunden, der ihr Zugang zur Macht
verspricht.

Ein soziales System, das sich nach Luhmann durch wachsende interne
Systemkomplexitit etabliert und sich darin von der Umwelt permanent abgrenzt, zeichnet
sich wesentlich durch doppelte Kontingenz aus. Darin bleibt der Andere jeweils dem
eigenen Zugriff entzogen. Der reziproke Bezug zwischen den am sozialen System
beteiligten Partnern wird durch das Vertrauen/die Treue oder - hier in einem Begriff
gefasst - durch die triuwe ermoglicht. Der Andere bleibt nur iiber die dynamische
Verbindung der triuwe verfiigbar bzw. bliebt gerade dadurch unverftigbar. Wenn aber der
Andere durch verschiedene Operationen vollstandig verfiigbar gemacht wurde, d. h. die

Verbindung statisch geworden ist, ist das zukiinftige Verhalten des Anderen determiniert

46 Rudigers vriuntschaft stelle neben der minne Etzels die Bindung zwischen den beiden Héfen her. Vgl.
Miiller, Jan-Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 249.

447 Zum Begriff , Hintergrundsicherung” vgl. das Kapitel zu Simmel.

48 Vgl. Boehringer, Michael: Sex and Politics?, 1992, S. 156. Boehringer argumentiert auf der Ebene des
Atantenmodells: »The initial connection is provided by the , helper,” Riidiger.«
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und die triuwe wird dysfunktional. Ein zentrales Merkmal der dynamischen Verbindung
stellt dabei die Moglichkeit des Umschlages in Misstrauen dar.

Die wiederholten Zusammenhinge sind fiir die Definition des sozialen Systems
Kriemhilt/Riidiger von entscheidender Bedeutung. Dem Markgraf wird von Kriemhilt
keine Kontingenz zugestanden. Vielmehr determiniert sie ihn durch die Annahme eines
einseitigen Treueeids.

Trotzdem wird Kriemhilt zu Beginn der Strophe 1256 durch den Erzéhler erneut als
getriuwe charakterisiert: D6 gedahte diu getriuwe. Dass deren triuwe im engen Zusammenhang
mit dem Eid Riidigers erwdhnt wird, mag bei dem Rezipienten zundchst Assoziationen
eines reziprok angelegtes Gewdhrens von triuwe hervorrufen, kann aber auch irritieren. Die
Ursache fur diese Irritation wird vor dem Hintergrund des weiteren Handlungsverlaufes
evident. Diese Kriembhilt, die Rudiger als Exekutive ihrer Rache instrumentalisiert und
damit fiir dessen (Riidigers) Tod hauptverantwortlich ist, soll eine getriuwe sein? Die triuwe
wird aber auch durch den Aufruf der Vergeltungsabsichten Kriemhilts innerhalb der
Strophe entsprechend verkniipft. In Vers 4 weist der Erzdhler einmal mehr auf den Konnex
von Treue und Rachegedanken hin. Kriembhilt ist treu, weil sie die Rache fiir die Ermordung
ihres Mannes nicht vergisst, sondern weiterverfolgt.44°

Wie angedeutet wird bereits hier das auf Kriemhilts Betreiben hin initiierte soziale
System mit Riidiger berechnend in die Plane der Witwe integriert. Damit wird sie in 1256,1
nicht in Bezug auf den Markgrafen als getriuwe bezeichnet, sondern in Bezug auf den toten
Sivrit. Die in Aussicht stehenden neuen Machtmitteln am Hofe Etzels betrachtet Kriemhilt
primédr als Handlungsmoglichkeiten, das zu tun, was sie will: so tuon ich, swaz ich wil
(1257,2), d. h. in erster Linie Rache zu nehmen.

Kurz vor dem Aufbruch in das Land Etzels verschenkt Kriemhilt einen Teil ihres
verbliebenen Besitzes als Opfergold fiir das Seelenheil ihres Mannes. Darin sieht Rudiger
erneut den Beweis ihrer Treue: [...] si het ir opfergoldes noch wol tisent marc./ si teiltez siner
séle, ir vil liebem man./ daz dithte Riiedegérn mit grozen triuwen getan. (1278,2-4). Der Markgraf

ahnt freilich nicht, dass sich Kriemhilts Treue ausschliefslich auf ihren toten Mann Sivrit

49 Vgl. Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzihlstrukturen im Nibelungenlied und
in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 72f. Der Erzidhler betone hier, dass das
Selbstverstandnis Kriemhilts immer noch von Minne zu Sivrit bestimmt werde. »Sie ist diu getriuwe, weil sie
die Minne nicht aufgibt, sondern eine andere Basis sucht, von der aus sie diese Minne weiterleben kann. Dies
bedeutet nichts anderes, als dass sie der Bestidtigung ihrer Minne nachgehen kann, sei dies durch Rache an
Hagen oder durch die Riickgabe des Hortes.« Vgl. ebd.
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bezieht und dass sie dieser Motivation alles andere unterordnet. Er scheint jedenfalls in
dem, was er sieht, keine Bedrohung, sondern vielmehr eine verheifsungsvolle Haltung bei
der Konigin zu erkennen.

Nach dem Entstehen des sozialen Systems mit Rudiger, das die Funktion einer
Mittlerrolle zwischen den beiden Personenverbanden einnimmt, wird im Nibelungenlied von
der Bildung des Systems Etzel/Kriemhilt und von der Bildung der Systeme Kriemhilt/
Verwandtschaft Etzels bzw. Vasallen Etzels erzahlt.

Auf der Reise an den Hof Etzels kehrt die Reisegruppe in Riidigers Grafschaft
Bechelaren ein. Wie schon bei ihren Briidern durch das Gold der Nibelungen sichert sie sich
dort durch die ihr verbliebenen Mittel die Zuneigung ihrer zukiinftigen Dienstleute (vgl.
1320). Ob schon hier von einem gezielten Einsatz der Geldmittel zum Zweck der
Rekrutierung Untergebener gesprochen werden kann, muss offen bleiben, weil Gaben im
Rahmen hofischer Konventionen auch eine Funktion einnehmen, die sich lediglich auf die
Ausbildung und Festigung sozialer Systeme bezieht.4>0 Das Kennenlernen ihrer Untertanen
in der Stadt Tulln wird allerdings, noch bevor sie auf Etzel trifft, durch eine fiir das
Nibelungenlied typische Vorausdeutung mit dem Leid in Verbindung gebracht, das
dieselben um Kriemhilts Willen erfahren sollen: si enpfiengen di genuoge, den sit leit von ir
geschach (1338,4).

Aus Tulln wird Kriemhilt von ihrem zukiinftigen Ehemann abgeholt und unter
vielen Ehrbekundungen in die Stadt Wien geleitet, wo alsbald ein prachtiges Hochzeitsfest
gefeiert wird. Noch vor ihrem ersten Aufeinandertreffen berichtet uns der Erzéhler von
Etzel, der den Verlust des toten Ehepartners betrauert: des im von den gedanken swunden siniu
leit [...] (1334,29). Weil der Witwer aber von der nahen Ankunft Kriemhilts erfdhrt,
verschwindet seine Trauer.

Etzel ist - wie Kriemhilt - bereit, ein neues System zu bilden. Ein entscheidender
Unterschied zwischen den beiden besteht im Umgang mit der Vergangenheit.*5! Der Konig

der Hunnen kann durch die Aussicht auf eine Ehe mit Kriemhilt getrostet werden, ist

450 Allerdings wire im Falle Kriemhilts beides miteinander zu vereinbaren, ohne innere Widerspriiche zu
produzieren. Irmgard Gephart sieht hier ein eindeutig intentional orientiertes Vorgehen Kriemhilts: »Sie setzt
die Schétze des Hortes als ihr personliches Vermogen ein, um sich damit bei Etzel und in Etzels Umkreis eine
solide Machtbasis zu verschaffen. Indem sie ihr mitgebrachtes Vermogen einsetzt, schafft sie sich eine
Herrschaftsgrundlage, die relativ unabhingig von Etzel ist und von daher im Dienst ihrer Racheplidne steht.«
Vgl. Gephart, Irmgard: Geben und Nehmen, 1994, S. 84.

41 Es soll hier nicht der Eindruck entstehen als kénnten Etzel oder Kriemhilt im Sinne des freien Willens mit
ihrer Vergangenheit umgehen. Sie kénnen sich nicht fiir eine Methode der Vergangenheitsbewiltigung
entscheiden.
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insofern dem determinierenden Zugriff der Vergangenheit entzogen und bereit fir die
Bildung eines auf doppelter Kontingenz basierenden Systems. Anders als bei Kriemhilt
resultieren aus seiner Vergangenheit keine Intentionen, auf die hin das neu zu etablierende
System funktionalisiert werden muss oder soll.

Die Linderung des Leidens Etzels wird wenige Strophen spater deutlich mit der
chronischen Trauer Kriemhilts kontrastiert. In allgemeiner Frohlichkeit gibt uns der

Erzéhler einen Einblick in die Gedanken der Konigin:

Wi si ze Rine saeze, si gediht ane daz,
bi ir edelen manne, ir ougen wurden naz.

si hetes vaste haele, deiz iemen kunde sehen. (1368, 1-3)

Indessen Etzel in die Zukunft denkt und sich allein durch die Aussicht auf eine neue Ehe
trosten ldsst, reflektiert Kriemhilt das Zusammensein mit Sivrit und rekurriert damit auf
Vergangenes. Das Resultat der beiden sich diametral verhaltenden Denkrichtungen kénnte
nicht unterschiedlicher sein. Wahrend der Erzdhler von der neuerlichen Freude Etzels
berichtet (1334,2), zeigt er die heimlichen Trdnen Kriembhilts: ir ougen wurden naz (1368,2).452
Kriemhilt ist durch ihre Vergangenheit determiniert*5> und nicht bereit fiir die Bildung eines
auf doppelter Kontingenz basierenden Systems. In ihrer Untrostlichkeit und den damit
verbundenen Rachegedanken instrumentalisiert sie ihren neuen Ehemann bzw. reduziert
diesen auf ein Mittel zum Zweck.

Das Verschwinden von Etzels Trauer wird nicht weiter kommentiert und er kommt
somit auch nicht in der Verdacht der Untreue gegentiber der verstorbenen Helche. Es kann

also im Nibelungenlied nicht von einer Gesetzmafligkeit ausgegangen werden, in der man

452 Kriemhilt zeichnet sich auf der Reise ins Land der Hunnen und auf den verschiedenen offiziellen
Feierlichkeiten durch ein hohes Maf8 an Selbstbeherrschung aus. Nur an dieser Stelle »bricht das
Untergriindige fiir den Horer direkt durch« und er wird daran erinnert, dass sich Kriemhilt in der allgemeinen
Festfreude, die um sie herrscht an ir edelen manne erinnert. Vgl. Haug, Walter: Montage und Individualitdt im
Nibelungenlied, 1987, S. 279.

43 D. h. Kriembhilt ist offensichtlich immer noch von der Minne zu Sivrit bestimmt. So auch: Boklund-
Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzahlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen
Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 17. »lhre Identitét ist immer noch von der Minne zu Siegfried
bestimmt, und sie hat sich durch die zweite Ehe mit Etzel nicht verdndert.« Boklund-Schlagbauer sieht das
Selbstverstandnis Kriembhilts ausschlieslich von der Siegfried-Minne bestimmt. Aus diesem Grund gebe sich
Kriemhilt nicht mit ihrer neuen Machtposition zufrieden, sondern verfolge eine nachtragliche Legitimation
ihrer Minne. Vgl. ebd. S. 75.
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nach dem Verlust des Ehepartners verwitwet bleiben muss, bzw. man fillt dadurch nicht
unter das Verdikt der Untreue. Auch Kriemhilt wére somit nicht untreu gewesen, wenn sie
sich ganz auf das neue soziale System eingelassen hdtte, ohne dasselbe auf ihre Intention
hin zu funktionalisieren.

Wie sich das soziale System zwischen Kriemhilt und Etzel auf dem Hochzeitsfest
entwickelt, dartiber schweigt der Erzdhler grofitenteils, d. h. er beschreibt die dufieren
Umstdnde, aber nicht das, was in den beiden neuen Partnern im Bezug auf den jeweils
anderen vorgeht. Es wird weder von minne#4 noch von triuwe gesprochen, die die Herzen
der beiden hitte erfiillen konnen. Im Zuge der Feierlichkeiten ist das entstehende soziale
System Etzel/Kriemhilt nicht vorrangiges Erzahlmotiv. Wichtiger scheint es zu sein, die
Machtpotenz Etzels und damit diejenige Kriemhilts darzustellen4%> und sogar in ein

Verhiiltnis zu ihrer ehemaligen Position als Ehefrau Sivrits zu setzen:

Si waen, in Niderlande di vor niene gesaz
mit s0 manigem recken. da bt so geloube ich daz,
was Sifrit rich des guotes, daz er nie gewan

s6 manigen recken edel, s0 si sach vor Etzeln stin. (1365)

Am Hof Etzels, d. h. nach der Hochzeit in Wien, wird die neue Machtfiille Kriemhilts mit

derjenigen Helches verglichen und kann diese gar noch tibertreffen:

Ouch wurden ir mit dieneste sider undertin
alle des kiiniges mage unt alle sine man,
daz diu vrouwe Helche s6 gewalteclich gebot,

s0 si nu muosen dienen unz an den Kriemhilde tot. (1382)

454 Im weiteren Verlauf der Handlung wird allerdings darauf hingewiesen, dass Etzel Kriemhilt lieber als sich
selbst habe (1400). Die Zuneigung beruht freilich nicht auf Gegenseitigkeit. Vgl. McConnell, Winder: Marriage
in the Nibelungenlied and Kudrun, 1983, S. 308.

45 Wie bereits angemerkt, verzichtet der Erzdhler im zweiten Teil des Nibelungenliedes keineswegs auf
diverse Strukturmuster bzw. Schemata, um seine Erzdhlung voranzutreiben. Kriemhilt ist aber nicht mehr
linger Objekt dieser Muster, sondern sie wird dem Rezipienten als handelndes Subjekt prasentiert, das
dieselben selbstbewusst nutzt, um ihr eigenes Ziel zu erreichen. »Aber Kriemhild spielt das vorgegebene
Bewegungsritual nicht nur perfekt durch, sondern sie macht es zu ihrer eigenen Form. Indem sie von Etappe
zu Etappe in ihre neue Rolle hineinwéchst, beherrscht sie sie schliefSlich souveran. Wohlkalkuliert baut sie von
Anfang an ihre Position auf.« Vgl. Haug, Walter: Montage und Individualitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 279.
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War die Macht Kriemhilts noch zuvor bei ihren Briidern extrem eingeschrankt, befindet sich
Kriemhilt nun in der Lage, tiber die Verwandten und Dienstmé&nner ihres neuen Mannes zu
verfuigen, die ihr zum Dienst bis in den Tod verpflichtet sind. In der Sprache des weiter
oben dargestellten Aktantenmodells gesprochen, ist es nun gelungen, eine feste Verbindung
zwischen dem Subjekt (Kriemhilt) und dem Sender (Etzel bzw. Etzels Macht) herzustellen.
Das eigentliche Ziel Kriemhilts, d. h. das Objekt (Rache), riickt sukzessive in greifbare
Néhe.456

Das Nichterzdhlen des sozialen Systems Kriemhilt/Etzel bzw. dessen mogliche
Etablierung und die Konzentration des Erzéhlers auf die neue Machtfiille der Konigin
bestadtigen die konstatierte Absicht, mit der diese die Ehe beginnt und fortfiihrt. Es geht
nicht darum, ein neues soziales System aufzubauen, in dem ein gegenseitiges Gewdhren
von triuwe zentral ist, sondern darum, sich durch das Anh&dufen von Macht zur Ausfithrung
der Rache zu ermichtigen.

Kriembhilt ist bereit, neue soziale Systeme einzugehen. Sie tut das aber nicht oder
kann es nicht im Sinne des bei Luhmann vorgefundenen Systems, in dem zwei psychische
Systeme, die fiir den jeweils Anderen nur kontingent vorhanden sind und Systematizitat
gegeniiber der Umwelt etablieren. Die triuwe ist sowohl im System Kriemhilt/Ritidiger als
auch im System Kriembhilt/Etzel nur ein einseitiger Mechanismus der Reduktion sozialer
Komplexitdt. Durch die triuwe wird Komplexitdt nicht vermindert, um den Bestand des
System zu gewdhrleisten, sondern es geschieht eine Reduktion zur Ermoglichung von
Rache. Deutlich wird dadurch auch eine Besonderheit der hier erzdhlten Welt. Die
Erzghlung interessiert sich nicht fiir das soziale System Kriemhilt/Etzel als solches, sondern
nur fur die daraus resultierenden Folgen, die fiir den Fortgang der Handlung notwendig
sind.

Durch das summarische Berichten der verianderten Lebensumstinde Kriemhilts, d.
h. konkret durch die Beschreibung der neuen Position und der Geburt eines Sohnes, der
christlich getauft wird und den Namen Ortlieb bekommt (1384-1387), erweckt der Erzéhler
allerdings bei seinen Rezipienten den Eindruck, an einem Knotenpunkt der Erzdhlung
angekommen zu sein. Wie bereits am Ende der 11. Aventiure, wo Sivrit und Kriemhilt als

ideales Herrscherpaar prasentiert werden, und wie in der 19. Aventiure, an deren Schluss

456 Vgl. Boehringer, Michael: Sex and Politics?, 1992, S. 157. »A firm bond is established between the two actants
,subject” and ,sender”. Now the original goal, the , object” to wich the ,subject” strives, can be prepared.«
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Kriemhilt als Witwe am Hof ihrer Briider gezeigt wird, findet man sich hier mit einer
Situation konfrontiert, in der der schicksalhafte Verlauf der Handlung nicht zwangsldufig
erscheint, sondern implizit vermittelt, Kontingenz (eine kontingente Situation) denkbar
wird. Einerseits lieSe sich vermuten, dass nun die Zeit fiir Kriemhilt gekommen sein kénnte,
die Vergangenheit ruhen zu lassen und sich auf das Neue zu konzentrieren, andererseits ist
gerade jetzt ein wesentliches Hindernis (Machtlosigkeit) beseitigt, das die Verwirklichung

der geplanten Rache verhindert hat.

VI1.2.3.c Problematische Resozialisation

Alte soziale Systeme und der ubel valant

Kriemhilt wird, kurz bevor sie ihre Zustimmung zur Ehe mit Etzel gibt, bzw. direkt
nachdem ihr Ruidiger mit seinen Gefolgsleuten einen Eid geschworen hat, noch als getriuwe
(1256,1) bezeichnet. Danach wird sie in ihren Kommunikationen und Handlungen nicht
mehr mit einer Vokabel aus dem Wortfeld triuwe beschrieben. Allein dieser Befund ist
erklarungsbedirftig und stellt implizit das Motiv der triuwe zu einem Toten in Frage.

Ab Aventiure 23 geschieht das, was oben bereits angekiindigt wurde. Die triuwe
Kriemhilts wird in der moralischen Bewertung der Erzdhlung mehrdeutig. Nachdem die
Witwe Sivrits aus ihrer sozialen Isolation geholt und wieder in den Bereich der
Personenverbdnde integriert wird, wendet sich die a-soziale triuwe zu einem Toten gegen
die sozialen Systeme, die Kriemhilt weiterhin mit den Burgunden unterhilt. Der Erzdhler
verpflanzt damit etwas in den Bereich des Sozialen, was dort nicht hingehtrt und somit
auch nicht verstanden werden kann.45” Eine triuwe, die kurz zuvor noch den geradezu
unverganglichen Status Kriembhilts begriindet und nur ansatzweise verdachtigt, bzw. als
anstoffig wahrgenommen wird, entwickelt nun in der Eingliederung ins Soziale ein
Eigenleben, das entweder auf die Beeinflussung des ubel vilant zurtickgefiihrt wird
(Fassung B) oder auf die unheimliche Dimension des hercens (Fassung C). Die weitere
Erzahlung handelt nunmehr davon, wie die triuwe zu einem Toten ausgehend vom
,Inneren” und ,,Unsichtbaren” der Gedanken Kriemhilts die Gesellschaft aufzehrt und

schlief3lich vernichtet.

457 Allein Hagen scheint die triuwe Kriemhilts zu verstehen. Deswegen verweist er als einziger auf geeignete
MafSsnahmen zum Schutz des Personenverbandes.
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Zunichst also wird Kriemhilt einheitlich als getriuwe wahrgenommen, weil sie ihren Bezug
auf Sivrit nicht aufgibt und diesen in Trauer und Rachegedanken visualisiert. Nun aber
nachdem sich dieser Bezug auf einen Toten ab der hinterlistigen Einladung der Burgunden
gegen bestehende soziale Systeme wendet, wahnt der Erzdhler, dass der ubel valant
Kriemhilde daz geriet (1391,1)4%® und bewirkt damit das Entstehen von Ambiguitit. Fiir
Kriemhilt ist es weiterhin die triuwe zu ihrem ermordeten Ehemann, die sie zu ihrem
Verhalten motiviert. Fur den Erzdhler aber und spéter auch fur Dietrich von Bern hat der
ubel vilant die triuwe in ihrer Funktion substituiert.*>® Es ist allerdings fraglich, wie diese
Substitution durchgefithrt wird. Wird die triuwe zu einem Toten einfach ersetzt oder
durchlduft sie in der Fremdwahrnehmung des Erzdhlers eine Metamorphose und wird zum
ubel vilant? Diese neue Zuschreibung wird in enger Anbindung an die Verhdltnisse
entwickelt, die aus den alten sozialen Systemen bestehen, also aus denjenigen, die bereits
lange vor der zweiten Ehe Kriemhilts bestanden.

In einer Reflexion tiber ihre aktuelle Situation als Ehefrau Etzels konnen sich die
Gedanken der Konigin nicht von der Planung der stetig verfolgten Rache l6sen, was die
Fortsetzung der Erzdhlung notwendig macht und das Auftauchen von Kontingenz

innerhalb derselben als Trugbild markiert.

Nu het si wol erkunnen, daz ir niemen widerstuont,
alsé noch fursten wibe kiineges recken tuont,

unt daz si alle zite zwelf kiinige vor ir sach.

si geddht ouch maniger leide, der ir dd heime geschach.

Si gedaht ouch maniger éren von Nibelunge lant,

458 Beachte Unterschiede zu Fassung C. Vgl. zu der Bedeutung der Anderung in C Millet, Victor: Die Sage, der
Text und der Leser, 2007, S. 66. Nach Millet seien die wenigen Anderungen nicht so sehr als Rechtfertigung
Kriemhilts zu verstehen, wie hdufig angenommen: »Letzteres (C 1421) wird gewohnlich als Entschérfung
gesehen, doch scheint mir, dass zwar das schreckliche Wort vélant gestrichen, im tibrigen aber nichts am
ungeheuerlichen Verrat gedndert wurde. Der Hinweis auf den Einfluss des Teufels konnte beinahe noch
entschuldigend wirken gegentiiber der Feststellung, dass ihr Leid tief genug war, um ihre Briider mit ins
Verderben zu reiffen.« Vgl. ebd. Werner Schroder bemerkt passend dazu eine Substitution des ubel vilant in
Fassung B durch das hercen leide und durch den jimer in Fassung C. Vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-
Studien, 1968, S. 79.

49 Nach dem valant-Vorwurf des Erzihlers gegentiber Kriemhilt, wird der Begriff triuwe noch einmal im
Zusammenhang mit derselben genannt. In Strophe 1907 sichert Kriemhilt als Konigin der Hunnen Bloedel zu:
swaz ich dir gelobe hiute, mit triuwen leist ich dir daz. Allerdings ist es Kriemhilt, die das sagt. Vgl. dazu auch:
Schroder, Werner, Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 66. »Im positiven Sinne auf Kriemhilt angewandt,
begegnet triuwe weiterhin nur noch einmal als ziemlich formelhafte Bekriftigung ihrer Bloedel gemachten
Versprechungen.«

161



der si di was gewaltic, unt di ir Hagenen hant
mit Sifrides tode hete gar benomen,
ob im daz noch immer von ir ze leide mohte kommen.

,Daz geschaehe, ob ich in méhte bringen in daz lant.” (1388-1390,1)

In ihrer Stellung als machtige Konigin der Hunnen, die insbesondere durch den Verweis
auf die zahlreichen Gefolgsleute charakterisiert wird, werden die Gedanken der Rache
erneut aktualisiert bzw. als nur zweitweise suspendiert vorgestellt. Nachdem Kriemhilt
feststellt hat, dass ihr niemand mehr am Hofe Etzels widersteht, sich also alle zum Dienst
an ihr bereit finden, erinnert sie sich an all das ihr angetane Leid.

Von Anbeginn der Beziehung mit Etzel wird Kriemhilt als machtbewusste Konigin
dargestellt, die sich gezielt die Dienste der Verwandten und Vasallen ihres Mannes sichert.
Sie verfolgt mit ihrer Vorgehensweise einen Plan, dessen erster Punkt ,Sicherung
ausreichender Machtmittel” nun als erledigt gelten darf und deswegen die Moglichkeit
erdffnet, zu Punkt zwei ,Umsetzung der Rache” tiberzugehen. An dieser Stelle geraten
deswegen die alten sozialen Systeme in den Blick der Kénigin und es vermischen sich in
ihrer Reflexion dieser Systeme Racheabsichten mit Sehnsucht.

Neben das Motiv der Rache und der damit zusammenhingenden Uberlegung,
Hagen an den Hof Etzels zu bringen, stellt der Erzdhler daher in 1390,2-4 die Sehnsucht

Kriembhilts, ihren Bruder Giselher wiederzusehen:

[...]
ir troumte, daz ir gienge vil dicke an der hant
Giselher, ir bruoder. si kusten zaller stunt

vil ofte in senftem sldfe. sit wart ir arbeiten kunt.
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Das Verlangen und die damit ausgedrtickte liebevolle Zuneigung zu dem jiingsten der drei
Briider4®0 steht in einem starken Kontrast zu den finsteren Absichten der Konigin.4! Denn
die Hoffnungen Kriemhilts werden durch die Andeutung der Miihsalen abgeschlossen, die
tiir sie selbst prognostiziert werden.

In der Verflechtung der beiden Motivationen Rache und Sehnsucht, die fiir eine
Einladung der Verwandten sprechen, gelingt es dem Erzdhler, das Problem der sich
diametral gegentiberliegenden Bezugspunkte von Sozialem und Asozialem auf eine Art
und Weise zu fassen, die nach Miiller »den Kausalerkldrungen einer common-sense-
Psychologie Hohn spricht.« 462 Kriemhilts Gedanken werden zum Schauplatz von
Komplexitadt bestehend aus Wiinschen, Erinnerungen, Sehnsucht und Rachepldnen6? und
der Rezipient sieht, wie sich Beztige auf alte soziale Systeme mit einer triuwe zu einem Toten
tiberschneiden (Rache fiir Sivrit). Der Erzihler zeigt aber nicht nur jene Uberlagerung an,
sondern verweist dariiber hinaus auf die Ausweglosigkeit der sich widersprechenden
Motivationen und antworte so: »Der aporetischen Uberlegung, dass die Rache die
Anwesenheit Hagens in Etzels Land voraussetzte [...] ein Traum vertrauter Ndhe mit
Giselher [...].« Rache und Sehnsucht werden hier gewissermafien zu Chiffren von
Asozialem und Sozialem deren Kollision unausweichlich ist.

Kriemhilt wird in der Zeit nach der Ermordung Sivrits als getriuwe (vgl. 1139) Frau
charakterisiert. Visualisiert wird die #riuwe, wie oben bereits erwdhnt, durch
Kommunikationen und Handlungen, die sowohl innerhalb der Erzdhlung Indiz ihrer triuwe
sind als auch fiir den Rezipienten. Diese zeigen die bereits analysierten Kausalitdten
getriuwe durch Trauer und getriuwe durch Racheplédne an. Die Absichten Kriemhilts werden

in den Strophen 1389 und 1390 aktualisiert und lassen im Sinne des eben formulierten

460 Gentry schliefit Gernot mit dem Verweis auf Kriemhilts Ausspruch: Ndch den getriuwen jamert dicke daz herze
min. (1397,1) in die liebevolle Zuneigung der Konigin mit ein. »Kriembhild, too, realizes that the two younger
Kings are guiltless (1085,2) and even after her settlement in Etzel’s land and her planing of revenge, she
continues to think of them as getriuwe. [...] Once again she separates Giselher and Gernot from those who
have done her injury, Hagen and Gunther.« Vgl. Gentry, Francis G.: Triuwe and vriunt in the Nibelungenlied,
1975,S.27.

461 Kriembhilts Bindungen an den Hof der Burgunden sind ambivalent. Racheabsichten gegentiber Hagen und
Liebe gegentiber Giselher verbinden sich auf das Engste in der oben zitierten Strophe 1393. Vgl. Miiller, Jan-
Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identitit im Nibelungenlied, 1987, S. 249f.

462 Das Zitat ist in der Wortstellung leicht verandert. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang,
1998, S. 233.

463 Vgl. ebd.
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kausalen Zusammenhangs einen Erzdhlerkommentar vermuten, der die triuwe als Grund

der Wirkung expliziert. Der Erzdhler erfiillt diese Erwartung allerdings nicht.

Ich waene, der ubel vilant Kriemhilde daz geriet,
daz si sich mit friuntschefte von Gunthere schiet,
den si durch suone kuste in Burgonden land.

do begonde ir aber salwen von heizen trehen ir gewant. (1391)

Ab diesem Zeitpunkt scheint es nicht mehr eine positiv konnotierte triuwe zu sein*%*, die das
Handeln Kriemhilts motiviert, denn der Erzdhler wiahnt hinter den immer noch prasenten
Vergeltungsabsichten derselben eine metaphysische Ursache® gefunden zu haben. Jetzt
wird Kriemhilt durch den ubel vilant4¢¢ gereizt bzw. der Teufel steht zumindest in einem
engen Zusammenhang mit der Motivation der Konigin.

Der Grund fur die vom Erzdhler gedufierte Vermutung liegt sicherlich in der
antizipierten Aufkiindigung des freundschaftlichen Verhiltnisses mit ihrem Bruder
Gunther4¢7, mit dem sie sich noch im Land der Burgunden gar durch einem Kuss468

ausgesohnt hat.46?

464 Edward R. Haymes beschreibt die Wandlung in der Beurteilung Kriembhilts treffend: »Her desire for
revenge for Siegfried’s murder is initially seen as triuwe to the hero’s memory, but it soon develops into
something else, a monstrous desire that will destroy her family and the social structure they had protectet.«
Haymes, Edward R.: Nibelungentreue, 2003, S. 19. Kriemhilt ist solange tiber ihre triuwe zu Sivrit positiv
konnotiert, wie sich diese nicht gegen ihre Familie richtet.

465 Miiller spricht von einer {iberpersonalen Macht. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998,
S. 231.

466 Kuhn hebt die besondere Bedeutung dieser Stelle hervor, indem er darauf hinweist, dass sowohl Gott als
auch der Teufel im Nibelungenlied »meist nur unbedacht im Munde«gefiihrt werden. Im Kontrast zu diesem
Befund stehe aber die Nennung vilant in Strophe 1394. Vgl. Kuhn, Hans: Der Teufel im Nibelungenlied, 1965,
S. 280.

467 In Fassung B steht in Strophe 1391,2 nicht daz si sich mit friuntschefte von Gunthere schiet, sondern daz si sich
mit friuntschefte von Giselhere schiet. Bartsch sieht hier wohl einen Fehler und dndert dementsprechend. Von
Giselher und dem Verlangen Kriembhilts nach ihrem jiingsten Bruder wird allerdings passend in Strophe 1390,
2ff. berichtet. ir troumte, daz ir gienge vil dicke an der hant | Giselher, ir bruoder. si kusten zaller stunt|vil ofte in
senftem sldfe. sit wart in arbeiten kunt. Auch wenn dem Erzihler eine Verwechslung passiert sein sollte, wird
hier bereits schon darauf angespielt, dass Kriemhilt die einzige unbelastete Bindung zu den Verwandten l6sen
muss, um an ihr Ziel zu gelangen. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 158 und zur
Verwechslung vgl. S. 231.

468 Zur Bedeutung des Stihnekusses: Vgl. Kuhn, Hans: Der Teufel im Nibelungenlied, 1965, S. 290.

469 Prinzipiell beginnt Kriemhilt hier lediglich damit, ihr Wissen um die Identitdt der Morder Sivrits in
Handlung, d. h. in Rache, zu tiberfithren. Das funktioniert auf diese Weise aber nicht im Nibelungenlied.
Frauen konnen bzw. diirfen nicht wie die Manner Wissen in Handeln umsetzen. Wenn sie es dennoch tun,
sind sie Teufelinnen. Vgl. Robles, Ingeborg: Subversives weibliches Wissen im , Nibelungenlied”, 2005, S. 373:
»Aber das bedeutet nicht, dass es Frauen gelungen ist, an die Stelle der wissenden méannlichen Helden zu
treten. Wie Kriemhilts Rache deutlich macht, ist es ihr nicht moglich geworden, wie ein Mann zu wissen und
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Dartiber hinaus wird die neue Zuschreibung des Erzidhlers aber auch - wie schon erwdhnt
- durch die Ambivalenz der Bindungen legitimiert, die Kriemhilt mit den Burgunden
unterhélt. Auf der einen Seite stehen die Rachegedanken, die sie vor allem auf Hagen
bezieht. Auf der anderen Seite aber hat sie Sehnsucht, nach denjenigen, die sie spdter
kaltbliitig ihrer Rache opfern wird.47°

Fassung C entscharft an dieser Stelle bekanntermafien die ambivalente Bindung
zwischen Kriemhilt und den Burgunden,#’! indem hier zwar wie in Fassung B auch auf
Hagen als Morder Sivrits Bezug genommen (1419), aber Gunther nur oberfldchlich durch
suone erneut mit Kriemhilt in geschwisterlicher Eintracht verbunden wird (min munt im giht
der suone im wirt daz herce nimmer holt (1124,4)). Der Erzdhler weist zudem seine Rezipienten
explizit auf die Hortgier als Grund der Versohnung hin: durch des hordes liebe was der rat
getan (1127,3) und stellt fest: Ez enwart nie suone mit so vil traehenen me | mit valsche gefuget ir
tet ir schade we (1128,1f.). Wenn es etwas gibt, das in Fassung C aufgekiindigt werden kann,
dann eine suone, die seitens Kriemhilt nicht von Herzen kommt und seitens Gunthers nur
mit valsche vorgenommen wird.4”2 In C gelingt es, die Bildung von Ambiguitdt in der
Beurteilung Kriemhilts zumindest abzuschwéchen, indem die Systematizitdt des sozialen
Systems Gunther/Kriembhilt geleugnet wird. Das, was in Fassung B mit der triuwe zu einem
Toten direkt kollidiert, ist hier als Widerpart auf ein Minimum reduziert.

Der Aufkiindigung der suone gegeniiber ihrem &ltesten Bruder in Fassung B (1394)

wird dariiberhinaus die chronische Form der Trauer Kriemhilts (mit jamer zallen stunden

zu handeln. Sie handelt wie eine ,Teufelin’, d. h. rein destruktiv. Das lange Warten, das die Folge der
Ohnmachtigkeit weiblichen Wissens ist, radikalisiert die Umsetzung in die Tat, so dass der eine Tod mit der
Vernichtung eines ganzen Volkes beantwortet wird.«

470 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identit4t im Nibelungenlied, 1987, S. 250. »Die
Motive der Rache und der Sehnsucht verschlingen sich in den folgenden Strophen. Dass das eine dem anderen
kaltbliitig aufgeopfert wird, ist so ungeheuerlich, dass der Epiker es nur mit dem Rat des tibel véalant (1394,1)
erkldren kann.« Hans Kuhn legt das Gewicht in seiner Argumentation iiber die Ungeheuerlichkeit der
Handlungsweise Kriemhilts auf die Heiligkeit der suone und deren bindenden Charakter. Vgl. Kuhn, Hans:
Der Teufel im Nibelungenlied, 1965, S. 290. Walter Haug versteht den Vers: daz si sich mit friuntschefte von
Gunthere schiet (1394,2) anders. Fiir ihn besteht die unerhorte Verhaltensweise Kriemhilts darin, »dass sie
seinerzeit schon die Versohnung strategisch auf ihren Racheplan hin angelegt hat«. Vgl. Haug, Walter:
Montage und Individualitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 280. Der Erzéhler berichtet uns demnach nicht von
einer gegenwértigen Einfliisterung des Teufels am Hof Etzels, sondern von einer vergangenen. Aufler dem
Hinweis, dass Kriemhilt im Zwiegesprach mit Riidiger und dem anschlieSenden uneindeutigen Eid bereits an
die Rache fiir den Mord an ihrem ersten Mann denkt, kann Haug fiir diese Deutung allerdings keine weiteren
Textbelege angeben.

471 Vgl. aber den Abschnitt zur chronischen und unsichtbaren Form der Trauer Kriemhilts und der
Lokalisierung dieser Trauer im hercen Kriembhilts.

472 Vgl. Kuhn, Hans: Der Teufel im Nibelungenlied, 1965, S. 297. Uber die oben angemerkten Unterschiede
zwischen den Fassungen B und C merkt Kuhn an, dass in C zudem der Siihnekuss fehle.
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(1421,3)) entgegengesetzt und die Ambivalenzen in der Bindung Kriemhilts gegentiber den
Burgunden aus Fassung B werden weiter im Wunschtraum der Konigin anndhernd
ganzlich harmonisiert (1420). In Fassung C ist das Geschehen daher nicht dermafien
ungeheuerlich wie in B, was ein Ausbleiben des ubel vilant zu explizieren vermag.4’3
Neben der Rache wird in Fassung B zum wiederholten Male die Trauer Kriembhilts
dargestellt. Sie vergiefit Tranen, sodass ihr Kleid davon fleckig wird. Auch hier resultiert
die Trauer wieder aus bekanntem Anlass, wird aber nun durch einen weiteren Grund

erganzt:

Ez lag ir an dem herzen spite und vruo,
wi man si ane schulde braehte dar zuo,
daz si miiese minnen einen heidenischen man.

di not, di het ir Hagene unt Gunther getan. (1392)

In der Wahrnehmung Kriemhilts wurde sie durch Hagen und Gunther, also durch die
Ermordung ihres Mannes Sigvrit, ohne ihr Zutun dazu genétigt, einen Heiden zu lieben.
Die Verkniipfung der vorausgegangenen Umstdnde durch Kriembhilt ist nicht konsistent.
Sie deutet die Untat ihres Bruders und Hagens als zwingende Ursache fiir die spétere Ehe
mit Etzel. Tatsdchlich wird sie durch einen Teil ihrer Verwandten dazu gedréangt, die
Werbung des miachtigen Hunnenkonigs anzunehmen. Gerade Gunther und insbesondere
Hagen gehoren aber nicht zu denen, die in Beratungsgesprdachen Druck auf Kriemhilt
ausgetibt haben. Hagen rit energisch von einer Verbindung zwischen Kriemhilt und Etzel
ab und versucht, alles in seiner Macht Stehende zu tun, um eine solche zu verhindern.
Gunther beférdert zwar die durch Riidiger vorgetragene Werbung, betont aber gleichzeitig
auch, nichts gegen den Willen seiner Schwester erzwingen zu wollen (1197).

Kriemhilt hitte demnach weiterhin als Witwe am Hof der Burgunden leben kénnen,
ohne auf die Werbung des Hunnen einzugehen. In dem, was der Konigin als Frau des
Heiden*"* spate und vruo an dem herzen lag, kann daher die Intention identifiziert werden, die

eigene Situation entweder durch Selbsttduschung oder bewusst als Folge eines Zwanges

473 So auch Miiller, Jan-Dirk: Motivationsstrukturen und personale Identitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 251.
474 Das Heidentum Etzels stellt nur kurz bei der Werbung ein Problem dar. Riidiger gelingt es aber rasch, die
Bedenken Kriembhilts zu zerstreuen, indem er darauf hinweist, dass Etzel moglicherweise um ihretwillen
konvertieren kénne. Die Betonung des Heidentums Etzels wirkt in Strophe 1392 erratisch. Vgl. dazu Miiller,
Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 232.
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darzustellen. Die neuen Ehren und die Machtfiille, die gar ihre vorherigen tibertreffen,
vermdogen es nicht, Kriemhilt davon abzuhalten, ihre Lage als misslich einzuschétzen. Es ist
fraglich, ob die Konigin hier ihre Racheabsicht zusétzlich legitimieren mochte, indem sie
sich als zu einer Ehe mit einem heidenischen man genotigt prasentiert. Oder ist ihr
Gedankengang einfach darauf zurtickzufiihren, dass allein aus dem Tod Sivrits eine
Suppression resultiert, die darin besteht, Etzel heiraten zu miissen, weil der Witwenstand
als Zustand tiberwunden werden muss? Eine solche Notwendigkeit ldsst sich allerdings
weder innerhalb der Erzdhlung argumentieren noch wird sie auf Erzdhlerebene diskutiert.
Am ehesten entwickelt sich fiir Kriemhilt selbst ein Zwang zur erneuten Heirat eines
Mannes, der ihr Machtmoglichkeiten erschliefst, also aus ihrer Intention heraus, sich rdchen
zu wollen. Man kann dann folgenden Zusammenhang formulieren: Moglichkeit der Rache
nur durch die Heirat Etzels und Notwendigkeit der Rache nur durch die Ermordung

Sivrits.475

Neue soziale Systeme

Kriemhilt jedenfalls vermag es, ihre Absichten am Hofe Etzels tiber die Jahre hinweg zu
verbergen, sodass niemand davon erfahrt. Als sie den Entschluss gefasst hat, die Burgunden
ins Land der Hunnen zu bringen, erreicht sie bei ihrem Ehemann eine Einladung derselben.
Berechnend duflert sie Zweifel dariiber, ob ihr Mann ihren Verwandten und deren Vasallen
tatsédchlich inneclichen holt (1398,4) sei.

Etzel ist in treuer Haltung (Dé sprach der kiinic riche, getriuwe was sin muot 1399,1)
sogleich bereit, den Gegenbeweis anzutreten. Wenn die Folgen der Einladung antizipiert
werden, so ldsst sich auch hier eine fehlende Reziprozitit im Gewdhren von triuwe
feststellen. Kriemhilt setzt diejenige ihres Mannes ihr gegentiber kalkuliert ein, bzw. sie
instrumentalisiert dessen Verpflichtung zur triuwe gegentiiber ihren Verwandten, um ihre

Ziele zu erreichen.

475 Vgl. grundsitzlich zu den komplexen Gedankenstrukturen Kriemhilts in den eben besprochenen Strophen
Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 233. »Den Kausalerkldrungen einer common-sense-
Psychologie spricht dieses Erzdhlen Hohn. Komplexitit entsteht iiber Briiche hinweg, indem Erinnerung,
Wunsch, Traum, Sehnsucht, Uberlegung einander ablésen und substituieren und aus der Abfolge sich die
Konturen des Racheplans abzuzeichnen beginnen. [...] Die ,Antworten’ folgen gerade nicht den Regeln
narrativer Verkniipfung oder schliissiger Argumentation, aber in ihrer a-logischen Folge entsteht das Bild
einer Konigin, die dabei ist, alles ihrem Rachewunsch aufzuopfern.«
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Kurz bevor Kriemhilt Etzel darum bittet, die Burgunden einzuladen, ermoglicht der
Erzdhler seinen Rezipienten einen Blick in den intimen Raum des koniglichen

Schlafzimmers.

Do si eines nahtes bi dem kiinige lac,
(mit armen umbevangen het er si, als er pflac
die edeln vrouwen triuten: si was im als sin lip),

do gedahte ir finde daz vil hérliche wip. (1400)

Wenn der Erzdhler auch nichts von einem minne-Zwang (Sivrit in Strophe 324,3) berichtet,
der sich von Kriemhilt ausgehend auf Etzel auswirkt, so gewinnt man dennoch den
Eindruck, dass jetzt, da es zur Angewohnheit geworden scheint, dass Etzel seine Geliebte
mit armen umbevangen hélt und sie ihm wert ist, wie sein eigenes Leben, der Zeitpunkt fiir
Kriemhilt gekommen ist, ihr Anliegen zu dufiern und ihre Rachepldne voranzutreiben.
Implizit wird damit dem Rezipienten vermittelt, dass Kriemhilt bei Etzel an das sich selbst
gesteckte Ziel kommt, weil er unter dem Einfluss ihrer minne steht.#7¢ Etzel wird zu einem
willfahrigen Ehemann, der sich instrumentalisieren ldsst.4’” Hier wird eine Form der minne
angesprochen, die zumindest derjenigen Sivrits gegentiber Kriemhilt &hnelt. Der Liebende
wird auf eine bestimmte Rollen festgelegt und eine reziprok orientierte triuwe daher nicht
gebraucht.

Im Unterschied zu dem minne-Verhéltnis zwischen Sivrit und Kriemhilt - in dem die
handelnden Subjekte die Konige der Burgunden sind, da sie die gegenseitige Fixierung der
Liebenden entdecken und fiir sich nutzen - tritt Kriemhilt in der Beziehung zu Etzel aus

dieser subalternen Position heraus und wird zu einem selbstbewusst handelnden Subjekt.

476 Bernhard Ohlinger sieht Kriemhilt als eine ihre minne bewusst einsetzende Ehefrau: »Um den Tod
Siegfrieds zu rdchen, setzt Kriemhild ihre Minne ein, wenn diese dabei auch auf ihre physische Form
beschréankt bleibt und damit in grofSere Ndhe zur unminne als zur Minne riickt.« Und mit Verweis auf:
Boehringer, Michael: Sex and Politics?, 1992, S. 158-162 feststellt: »Etzels Macht wird sukzessive durch seine
Horigkeit zu Kriemhild unterminiert.«

477 Sowohl bei der hinterlistigen Einladung, die Kriemhilt inszeniert, als auch in den folgenden Geschehnissen
bleibt die Konigin dennoch stets in einer subalternen Position gegeniiber ihrem Ehemann. Zwar erreicht
Kriemhilt neue Macht allerdings nur in ihrer Funktion als Ehefrau. Wenn sie eigenstdndig und gegen den
Willen Etzels handeln mochte, bleibt ihr nur ein Vorgehen, das die eigentliche Intention verschleiert. Vgl.
Bennewitz, Ingrid: Das Nibelungenlied - ein ,Puech von Chrimhilt“?, 1995, S. 42. Trotzdem vermag es
Kriemhilt, ihren Mann aus dieser Position heraus zu manipulieren. Vgl. McConnell, Winder: Marriage in the
Nibelungenlied and Kudrun, 1983, S. 308.
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Im Aktantenmodell fullt Kriemhilt daher ab dem immer grofier werdenden Zugritf auf die
Macht Etzels nicht mehr langer nur die Position des Subjekts aus, sondern wird auch zum
Empfanger der eigenen Aktionen in Bezug auf das Ziel bzw. das Objekt, Rache fiir den Tod
Sivrits.478

Auch grundsitzlich berichtet der Erzéhler nichts von einer Anlage der Beziehung,
die auf Gegenseitigkeit schlieflen ldsst. Das Ungleichgewicht wird noch intensiver
herausgearbeitet, indem Etzel seiner Frau durch die Prédsentation seiner guten Absichten
gegeniiber ihrer Verwandtschaft seinen getriuwen muot zusichert:
ich bringe iuch des wol innen, swa liep und guot
den recken widerfiiere, des miiese ich freude hin,

wande ich von wibes minne nie bezzer friunde gewan. (1399,2-4)

Die Konigin setzt damit nicht nur die in dem sozialen System ,Ehe’ durch Etzel unilateral
geleistete triuwe ein, sondern auch die freundschaftlichen Verhiltnisse, die ihren Mann mit
den Burgunden verbinden. Dies alles funktioniert freilich nur, weil Kriemhilt es vermag,
ihre eigentlichen Intentionen zu verheimlichen: den argen willen niemen an der kuneginne
ervant (1396,4).47°

Nachdem Etzel erkldrt hat, die Burgunden willkommen heifien zu wollen, sollen
nach Kriemhilts Vorstellung Boten ausgewihlt werden, um die Einladung zu tiberbringen.
Diesen Wunsch kombiniert sie kalkuliert mit der Ermdglichung einer Situation, in der ihr

Mann zeigen kann, ob er der triuwe entsprechend handeln mochte:

Si sprach: ,,welt ir mir triuwe leisten, herre min,

s0 sult ir boten senden ze Wormez iiber Rin. (1402,1-2)

478 Vgl. Boehringer, Michael: Sex and Politics?, 1992, S. 159. » At the same time she moves closer and closer to
the centre of action - Etzel’s power becomes her attribute. The actor , Kriemhilt” now encompasses both the
subject-actant and the receiver-actant.«

479 Miiller weist auf eine weitere Intention hin, die Kriemhilt mit ihrer Einladung verfolgt: Weil sie noch nie
von ihren Verwandten und Freunden Besuch bekommen habe, so konnten die Hunnen denken, dass sie ohne
solche sei. »Obwohl sie tiber Etzels Machtmittel verfiigt, bleibt ihre Identitdt tiber den angestammten
Personenverband vermittelt. Vor ihm soll ihre neue ére bekannt gemacht werden (1419,1). Durch ihn ist sie,
was sie ist; und sie stellt das, was sie ist, nicht selbst dar, sondern zeigt es durch die andern, zu denen sie
gehort. Insoweit ist der Wunsch legitim: dass er blofier Vorwand ist, ist etwas anderes.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk:
Motivationsstrukturen und personale Identitit im Nibelungenlied, 1987, S. 252.
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Bevor sich die Boten aufmachen konnen, ldsst sie Kriemhilt zu einer geheimen Unterredung
in ihre Kemenate kommen. Dort gibt sie den beiden Spielmdnnern Swemmel und Wirbel
Instruktionen. Die Boten sollen, wenn sie die Einladung vorbringen, keinesfalls davon
sprechen, dass sie immer noch trauert: den sult ir niht verjehen,/ daz ir noch nie gesaehet
betriiebet minen muot (1412,2-3).480 Denn ihre Trauer konnte - so ahnt sie es - die Verwandten
warnen bzw. davon unterrichten, dass sie sich in ihren Absichten und Handlungen noch
immer von Sivrit reizen l&sst.481

Nach erfolgreicher Einladung machen sich die drei Konige mit ihren Vasallen auf
den Weg ins Land der Hunnen und kommen dort kurz vor der Sonnenwende an. Etzel und
Kriemhilt befinden sich in Hochstimmung, als sie das Eintreffen der Recken mit eigenen
Augen sehen. Wihrend bei dem Konig reine Freude iiber die Ankunft der Burgunden
herrscht, ist diejenige der Konigin geteilt. Denn einerseits freut sie sich, einen Teil der
Verwandten wiederzusehen, andererseits aber sagt sie: swer nemen welle golt,/ der gedenke
miner leide, und wil im immer wesen holt (1714,3-4).

Dieser wechselnden Gefiihlslage zum Trotz, steht fest, dass Kriemhilt ein weiteres
wesentliches Etappenziel erreicht hat, weil die Burgunden sich in ihrer direkten
Einflusssphare befinden, wodurch die lang geplante Vergeltung nun tatséchlich realisierbar
erscheint. Unter den Burgunden befinden sich sowohl diejenigen, die der Grund fiir ihre
Sehnsucht waren (Giselher) als auch diejenigen, mit denen sie ausschliefSlich Gedanken der
Rache verband und verbindet (Hagen).

Das mit Etzel neu entstandene System ist fiir Kriemhilt nur eine Moglichkeit, sich fiir
die kurz bevorstehende Vergeltung zu erméchtigen. Aquivalent dazu ist in diesem System
die triuwe nur Mittel, um dieses Ziel zu erreichen. Zunichst wird sie von Kriemhilt zu einer
Etablierung eines Netzes sozialer Systeme genutzt, das im Falle des Konfliktes aktiviert

werden kann.*82 Dann wird durch sie die erfolgreiche Einladung der Burgunden erzielt und

480 Die Differenz zwischen einem AufSen und Innen durch dissimulatio ist bei Kriemhilt nicht wie im Minnesang
positiv konnotiert (dort bedeutet dissimulatio »zivilisatorische Leistung, die die Ausdifferenzierung einer von
den ,anderen’ abgewandten Sphére erlaubt und Stimulus einer paradoxen Kunstpraxis ist [...].«), sondern
negativ, d. h. im Sinne von Betrug. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1997, S. 215f.

481 Harald Weydt beschreibt den Auftrag der Konigin an die Boten, ihre immer noch anhaltende Trauer zu
verbergen, als gezieltes Vorgehen im sich anbahnenden Fernduell zwischen Kriemhild und Hagen. Kriemhilt
ergreift die Initiative und manipuliert ihre Gegner bereits vom Hof Etzels aus. Vgl. Weydt, Harald: Falken
und Tauben im Nibelungenlied, 2007, S. 224.

482 Durch das Entstehen des sozialen Systems mit Etzel, kommen zugleich auch weitere Systeme mit den
Verwandten und Gefolgsleuten desselben zustande, die fiir die Ziele Kriemhilts eingesetzt werden konnen.

170



nach der Eskalation der Situation eine Kettenreaktion am Hof Etzels in Gang gesetzt, in
deren Verlauf die durch triuwe verkniipften Systeme sukzessive aktiviert werden.

Jahre, bevor die Kdémpfe im Saal zwischen den Personenverbdnden der Burgunden
und Hunnen beginnen und diese sich nahezu vollstindig ausrotten, deutet Hagen die
Handlungen und Kommunikationen Kriemhilts hellsichtig und nimmt insofern das Ende
der Erzdhlung vorweg. Auch Dietrich von Bern erkennt die Gefahr, die von den Absichten
der Konigin ausgeht und warnt die Burgunden. In den Deutungen von Hagen und
insbesondere in der von Dietrich wird die vom Erzdhler erahnte Substitution des Motivs
Kriemhilts verstarkt. Ehe es Kriemhild gelingt, die Eskalation zu erwirken und die triuwe
der vernetzten Systeme zu aktivieren, wird sie bereits einer Deutung und Beurteilung
unterzogen, an der bis zum Ende der Erzdhlung kaum mehr Modifikationen vorgenommen

werden.

VI1.2.3.d Gegner durch Deutung und Beurteilung - Hagen und Dietrich

Als Rudiger die Werbung seines Herrn am Hof der drei Konige vorbringt, zeigt sich nur
Hagen abwehrend und duflert gegentiber seinem Dienstherrn Gunther: [...] , ldt di rede stin./
het ir Etzeln kiinde, als ich sin kiinde hin,/ sol si in danne minnen, als ich auch hoere jehen,/ s0 ist iu
aller érste von schulden sorgen geschehen (1202). Auch nachdem Gernot und Giselher ihre
Absicht kundgetan haben, die Werbung Etzels um ihrer Schwester willen zu unterstiitzen,
andert Hagen seine skeptische und offen warnende Haltung nicht. Aus den kontridren
Meinungen resultiert eine regelrechte Diskussion, in der Hagen in seiner bedrohlichen
Vermutung konkret wird: sol si nemen Etzel, gelebt si an di stund,/ si getuot uns noch vil leide,
swi siz getragt an (1207,2f). Den Grund fiir seine Warnung erldutert der Moérder Sivrits mit
dem Verweis auf die neuen Machtmdoglichkeiten, die sich fiir Kriemhilt als Hunnenkonigin
eroffnen wiirden: jd wirt ir dienende vil manic waetlicher man (1207,4). Auf irgendeine Art und
Weise werde Kriemhilt - so Hagen - ,wenn diese erst die Krone Helches trage, den
Burgunden grofies Leid antun.

Nur Hagen erkennt die potentielle Gefahr, die von einer Verbindung zwischen Etzel
und Kriemhilt ausgeht. Weil er die Ernsthaftigkeit der Racheplane Kriemhilts verstanden
hat, versucht er, ihr alle Moglichkeiten zu nehmen, mit denen sie ihre Absichten
verwirklichen konnte. Zundchst ist es der Hort, nun aber die imaginierte Machttfiille als

Konigin der Hunnen. Die drei Briider allerdings schenken ihrem treuen Gefolgsmann
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keinen Glauben und verkennen ihre Schwester vollkommen. Hagen deutet an, dass
Kriemhilt die neuen sozialen Systeme zum Nachteil der Burgunden nutzen werde, um ihre
triuwe gegentiber Sivrit weiter zu rehabilitieren. Die Konige aber wahnen eine Moglichkeit
gefunden zu haben, ihre Schwester fiir das ihr angetane Unrecht zu entschddigen, weshalb
sie beschliefSen, die Werbung zu unterstiitzen bzw. Kriembhilt allein die Entscheidung in
dieser Sache zu tiberlassen (vgl. 1211).

Nach tatsidchlicher Hochzeit und sieben Jahren, in denen es keine Interferenzen
zwischen den beiden Personenverbanden gibt, wird die durch Kriemhilt inszenierte
Einladung an den Hof der Burgunden tiberbracht. Weil keiner die Gefahr erkennt, die von
der Einladung ausgeht, stimmen die Gefolgsmanner Gunthers einhellig fiir die Reise ins
Land der Hunnen. Nur Hagen erkennt den Ernst der Lage und versucht, dies seinem Herrn

in einem geheimen Gespréch deutlich zu machen:

ane Hagen eine. dem was ez grimme leit.

er sprach zem kiinige tougen: ,ir habt iu selben widerseit.

Nu ist iu doch gewizzen, waz wir haben getan.
wir miigen immer sorge zuo Kriemhilde han,
wand ich sluoc ze tode ir man mit miner hant.

wie getorste wir riten in daz Etzeln lant?” (1455,3-1456)

Fiir Hagen kommt das Vorhaben seines Herrn einer Kriegserkldrung gegen sich selbst
gleich.483 Um die Leichtgldaubigkeit seiner eigenen Gedanken nachvollziehen zu konnen,
miisse er (Gunther) sich schliefSlich nur daran erinnern, was er (Hagen) im Einvernehmen
mit ihm (Guther) getan habe. Doch wihrend Hagen die Folgen der vergangenen Taten
furchtet, ist Gunther davon tiberzeugt, dass seine Schwester ihren Zorn vergessen und die

Untaten vergessen seien:

483 Vgl. zu den grundsitzlich unterschiedlichen Bewertungen der Einladung Etzels von Guther, Gernot und
Gislher auf der einen und Hagen auf der anderen Seite: Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende
Studien zu Erzéhlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S.
78.
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Do sprach der kunec riche: ,,min swester lie den zorn
mit kusse minnecliche. Si hat iif uns verkorn,
daz wir ir ie getdten, é si von hinnen reit,

ez ensi et Hagen danne iu einem widerseit.” (1457)

Er selbst miisse daher nichts von der Konigin der Hunnen befiirchten, da eine offizielle
Aussohnung durch einen Kuss stattgefunden habe. Gunther distanziert sich in der
Diskussion von Hagen, indem er seine Beziehung zu Kriemhilt unter die Vergebung, d. h.
unter die im Rahmen der Verwandtschaft bereinigten sozialen Systeme subsumiert. Wenn
Kriemhilt einem Menschen aus dem Personenverband der Burgunden feindlich gesinnt sein
sollte, dann ausschliefilich Hagen gegentiber.48* Auch in der Handlung am Hof Etzels wird
deutlich, dass sich die Racheabsicht Kriemhilts tatsdchlich nur auf den Morder Sivrits
bezieht. Gunther reflektiert hier aber nicht, dass, wenn einem Mitglied des durch triuwe
vernetzten Verbandes feindselig begegnet werde, sich diese Haltung auf alle Mitglieder
desselben tibertragen muss, da es nicht gelingt, eines zu separieren. Spater macht Kriemhilt
den drei Briidern das Angebot, ihr zuerst Hagen auszuliefern und sie dann moglicherweise
zu verschonen. Das aber wird von diesen mit dem Verweis auf den Bruch der triuwe
sogleich zurtickgewiesen (2101-2103).

Parallel zu der Figur Hagens als Deuter wird Dietrich von Bern am Hof Etzels
eingefiihrt. Er allein weifs die akute Trauer Kriemhilts korrekt zu interpretieren, bzw. er
weifs, dass die Trauer der Konigin eine Gefahr fiir die Géste bedeutet. So spricht Dietrich

von Bern die angekommenen Burgunden an:

,, Sit willekomen, ir herren, Gunther und Giselher,
Gérnot unde Hagene, sam st her Volkér
unt Dancwart der vil snelle. ist iu daz niht bekant,

Kriemhilt noch sére weinet den helt von Nibelungelant?” (1721)

Dietrich hat offensichtlich Kenntnis davon, dass Kriemhilt trauert und ihm ist dariiber

hinaus auch bewusst, dass der Grund dafiir der Tod ihres ehemaligen Mannes ist.4% Diese

484 5o auch: Boklund-Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzahlstrukturen im Nibelungenlied
und in nordischen Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 78.
485 Vgl. dazu auch Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 117f.
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Nachricht muss die Burgunden beunruhigen, da sie nun wissen, dass aus der trauernden
und auf Rache sinnenden, aber gleichzeitig auch aller Machtmittel beraubten und deswegen
harmlosen Kriembhilt eine starke Konigin geworden ist, die ihre Ziele nicht aufgegeben hat.
Diese solle nun aber - so Hagen - ihren tatsdchlichen Ehemann Etzel lieben und sich nicht
weiter mit dem schon lang Erschlagenen beschiftigen (1722).

Im Zuge der folgenden Begriifflung bei Hof versucht Kriemhilt, den Géasten unter
einem Vorwand die Waffen abzunehmen, was nicht gelingt, da die Helden aus dem Land
der Burgunden durch Dietrich von Bern gewarnt werden. Dariiber wird Kriemhilt zornig
und bedroht den ,Verrdter’ mit dem Tod. Darauthin gibt sich Dietrich als derjenige zu

erkennen und tadelt die Konigin mit scharfen Worten:

Des antwurte ir mit zorne der fiirste Dieterich:
,ich bin iz, der hat gewarnet di edeln kungege rich
und Hagen den kiienen, den Burgonden man.

nu zuo, valandinne, dune solt michs niht geniezen lan.” (1745)

Der Modus, in dem der Held aus Bern mit der Frau seines Schutzherrn redet, ist
ungewohnlich und sprengt die hofischen Konventionen.8¢ Dietrich bekennt sich nicht nur
dazu, die Briider Kriemhilts gewarnt zu haben und - fiir die Kénigin noch schlimmer - auch
Hagen den kiienen, sondern er bewertet daneben auch die Absichten Kriemhilts und nennt

sie valandinne 487

486 Jan-Dirk Miiller aber warnt vor einer interpolierender Interpretation der Zuschreibung durch Dietrich:
»Wenn wenig spéter Dietrich sie valandinne (1748,4) nennt, dann ist das anst6fig nur fiir ein neuzeitliches, an
psychologischer Wahrscheinlichkeit ausgerichtetes Denken: Mit dem Wissen des Epikers ausgestattet, spricht
Dietrich nur aus, was der Fall ist: die radikale Zerstérung der geltenden Ordnung.« Vgl. Miiller, Jan-Dirk:
Motivationsstrukturen und personale Identitdt im Nibelungenlied, 1987, S. 250f.

Dietrichs Beurteilung der Konigin ist als Signal fiir eine grundsatzliche Umbewertung von Kriemhilt und
Hagen im zweiten Teil des Liedes zu deuten. Darauf weist auch Katharina Freche hin: »Hagen ist der trost der
Nibelunge (1726,4a) und Kriembhilt die valandinne (1748,4a).« Vgl. Freche, Katharina: Von zweier vrouwen bagen
wart vil manic helt verlorn, 1999, S. 210.

487 Im Aufeinandertreffen der Friedens- (Tauben) und der Kriegspartei (Falken) erkennt Weydt in der Anrede
vdlandinne noch die Starke der Friedenspartei, der {ibrigens auch Etzel mit seinen deeskalierenden Aktionen
und Rudiger angehoren. Vgl. Weydt, Harald: Falken und Tauben im Nibelungenlied, 2007, S. 232,234,238.
Sowohl Kriemhild als auch Hagen werden von Weydt in die Partei der Falken eingeordnet und »beginnen
eine Kooperation, wie sie nur auf einem tiefen, gegenseitigen Verstindnis basieren kann; bei dieser
Interaktion, bei der Hagen und Kriemhild weitgehend alleine gegen alle anderen stehen, verfolgen beide ein
gemeinsames Ziel: den irreversiblen Ausbruch des Konfliktes.« Vgl. ebd. S. 231. Auch Walter Haug erkennt
ein stilles Einvernehmen zwischen Kriemhilt und Hagen. Seiner Ansicht nach befinden sich beide abseits der
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Wenn der Erzéhler die Kénigin zuvor noch als das Medium des Teufels bezeichnet hat, so
wird diese Beurteilung hier noch verstarkt. Nunmehr ist Kriemhilt selbst die bose Macht
und nicht mehr nur Objekt teuflischer Einfliisterung.48® Die Beurteilungen durch Dietrich
werden nicht kommentiert und kénnen somit in die bereits postulierte Tendenz eingeordnet
werden, die kontrdr zu der ehemals positiven Bewertung Kriemhilts verlduft.4® Diejenige,
die vormals durch triuwe zu Rache und Trauer motiviert wurde, hat sich in eine Teufelin
verwandelt.

In dieser vom Erzdhler und in der Figurenrede Dietrichs als teuflisch
charakterisierten Intention setzt die Konigin zunédchst die Beziehung zu ihrem Mann Etzel
ein, um eine Einladung der Burgunden zu erreichen. Als sich diese nun am Hof befinden,
aktiviert sie die verschiedenen Verhiltnisse, die in der Zeit ab der Brautwerbung entstanden
sind. Was sie jeweils stimuliert, ist die Dienst- oder Verwandtschaftstreue ihr bzw. ihrem
Mann gegentiber. Am deutlichsten wird dies in der Einforderung der triuwe des Markgrafen
Riidigers. Zundchst aber wendet sich die Konigin noch nicht an die Gefolgsleute aus
Bechelaren, sondern an diejenigen, die sie in ihrem direkten Umfeld am Hofe vorfindet. Von
jenem Zentrum aus werden dann sukzessive alle soziale Systeme fiir die Zwecke der
Konigin aktiviert, so dass sich schliefillich sogar der hellsichtige Dietrich nicht entziehen

kann, sondern in die Auseinandersetzung eingreifen muss.

hofischen Position (Hagen jenseits und Kriemhilt diesseits) und konnen sich - da die Konsequenzen dieselben
seien - verstehen. Vgl. Haug, Walter: Montage und Individualitét im Nibelungenlied, 1987, S. 289.

Fassung C weicht an dieser Stelle im Ubrigen nicht ab bzw. hier wird Kriemhilt »vahendinne« (1789,4) genannt.
488 Vgl. Kuhn, Hans: Der Teufel im Nibelungenlied, 1965, S. 291.

489 Nach Jan-Dirk Miiller werde Kriemhilts Verrat aus triuwe zu Sivrit vom Epiker, von Dietrich von Bern und
von Hagen verbindlich dem Satan (vilant) zugeschrieben. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Die Klage - Die Irritation
durch das Epos, 2003, S. 175. Wie gezeigt wurde, sind es aber nicht nur die Einfliisterungen des Satans, die
Kriemhilt beeinflussen, sondern sie wird selbst zur teuflischen Macht stilisiert d.h. sie wird vom Objekt des
Teufels zur Teufelin selbst. Zur Wandlung Kriemhilts (zur vdlandinne) bemerkt Alexandra Sterling-
Hellenbrand: »The term valandinne represents a more specifically female-gendered term than tiuvel,
indicating that Kriemhild has actually become transformed into a demonic figure in her progress away from
the center of courtly society and ideology; she becomes not simply the devils bride, but a devil herself in
feminine form.« Vgl. Sterling-Hellenbrand, Alexandra: ,Hell hath no fury...” Triuwe and vdlandinne in the
Nibelungenlied, 2003, S. 69.

Die Tendenz einer negativen Beurteilung Kriemhilts im zweiten Teil des Epos wird zusétzlich durch den
Kommentar Volkers bestétigt: Nu schouwet, vriunt Hagene, wa si dort her git, | diu uns dne triuwe inz lant geladet
hat. (1773,1f.) Kriemhilt wird hier zumindest mit einer Bewertung versehen, die sie zwar nicht direkt als
ungetriuwe auszeichnet, aber nunmehr ist sie dne triuwe. Vgl. Haymes, Edward R.: Nibelungentreue, 2003, S.
19. Fiir Haymes griinde sich der Wandel in der Beurteilung Kriembhilts in der Verdnderung des heroischen
und ethischen Focus der Erzdhlung, der von Sivrit auf Hagen verschoben werde. »Hagen and Gunther are
guilty of untriuwe in the murder of Siegfried and, although it is an expression of triuwe toward her husband,
Kriemhild’s cataclysmic revenge has become untriuwe because the heroic and ethical focus of the poem has
shifted from Siegfried to Hagen.« Vgl. ebd. S. 19.
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Restimee (Nibelungenlied)

Si sprach: ,s0 habt ir iibele geltes mich gewert.
s6 wil ich doch behalten daz Sifrides swert+%,
daz truoc min holder vriedel, do man in jungest sach,

an dem mir herzeleide von iuwern schulden geschach.” (2369)

Bis zum Ende der Erzdhlung bleibt der holde vriedel**! fiir Kriemhilt als etwas prasent, das
ganz dhnlich wie das psychische System bei Luhmann funktionalisiert wird. Es geht dabei
um die Funktion, die ein psychisches System als Teil eines sozialen Systems, bestehend aus
mindestens zwei psychischen Systemen, tibernimmt. Das, was als Geddchtnisinhalt von
Sivrit fur Kriemhilt prasent bleibt, beeinflusst dieselbe in ihren Kommunikationen und
Handlungen permanent und weist insofern eine der typischen Funktionen auf. Das
Verhailtnis zwischen dem toten Sivrit und der Witwe bzw. der spateren Ehefrau Etzels kann
trotzdem nicht als soziales System definiert werden, da ein essentielles Merkmal derselben
nicht mehr existiert. Wohl beeinflusst der vorgestellte Sivrit Kriemhilt noch nach dessen
Tod, aber die Wirkung kann zwangsldufig nur unilateral von Sivrit auf Kriemhilt ausgehen
und damit nicht wechselseitig sein. Die fiir den Bestand eines sozialen Systems notwendige
Aufrechterhaltung von Reziprozitit ist damit unmoglich und lédsst eine Definition dessen,
was zwischen den beiden vorgeht, als soziales System nicht zu. Anders ausgedriickt,
konserviert Kriemhilt fiir sich den Gegenstand ihrer Intentionen und vermag sich noch am
Ende der Erzdhlung ihren geliebten Mann so zu imaginieren, wie man in jungest sach. Sivrit
ist aber nur in ihrer Erinnerung vorhanden und somit als invariables Standbild, das sie zur
Rache und Trauer motiviert. Insofern wird dem Rezipienten in Kriemhilts Bezug auf den
toten Sivrit eine Selbstreizung derselben durch das Fixieren auf ein statisch gewordenes

psychisches System vorgestellt. Sivrit wird mit seinem Tod zu einer fixen Idee Kriemhilts.492

490 Wie der Hort so steht auch das Schwert Sivrits mit der Minne in einem engen Verhaltnis. Vgl. Boklund-
Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzahlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen
Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 104.

41 Durch diesen Ausdruck aus dem Repertoire des Minnesangs erinnert der Erzidhler dezidiert an die Minne
zwischen Sivrit und Kriembhilt, von der im ersten Teil des Liedes berichtet wird. Vgl. ebd. S. 104f.

492 Trotz der Moglichkeiten Kriemhilts sich am Hof ihres zweiten Mannes eine neue Identitit zu schaffen,
bleibe ihr ganzes Selbstverstindnis bis zum Ende durch die »Siegfried-Minne« bestimmt. Vgl. Boklund-
Schlagbauer, Ragnhild: Vergleichende Studien zu Erzahlstrukturen im Nibelungenlied und in nordischen
Fassungen des Nibelungenstoffes, 1996, S. 106f.
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Von der durch Luhmann postulierten Funktion des Vertrauens als Mechanismus zur
Reduktion sozialer Komplexitdt zum Zweck der Bestandserhaltung eines sozialen Systems
kann in diesem Falle nicht ohne weiteres gesprochen werden. Nachdem die Rolle der triuwe
im ersten Teil des Liedes von der gegenseitigen Fixierung durch minne tibernommen wurde
und es in der entscheidenden Situation der Gefdhrdung sowohl Kriemhilt als auch Sivrit49
nicht gelingt, mit einer triuwe zu operieren, die Implikationen von Vertrauen enthdlt bzw.
den Bestand des Systems zu gewdhrleisten in der Lage wiare, wird die triuwe im zweiten
Teil durch die Ermordung Sivrits soziologisch betrachtet gegenstandslos.

Trotzdem bleibt der herausgearbeitete Befund bestehen, mit dem der Erzdhler
Kriemhilt zuerst nach dem Ausfall des socii als getriuwe Frau prasentiert. Die negative
Beurteilung Kriembhilts (ubel vdlant) fallt zudem nicht mit der sozialen Gegenstandslosigkeit
zusammen, was die triuwe zu einem Toten diskreditieren konnte.4%4 Kriemhilts triuwe zu
einem Toten ambiguisiert im Rahmen des Sozialen, d. h. im nibelungischen
Personenverband, zunidchst nur die vorkommenden #riuwe-Formen. Die Position Kriemhilts
als Ikone einer individualisierten triuwe wird damit aber noch nicht bertihrt.4% Ganz im
Gegenteil wird uns die Witwe in der Zeit vor der zweiten Ehe und nach der Ermordung des
ersten Ehemanns doch als eine Frau gezeigt, die sich in ihrer Reizbarkeit durch den toten
Sivrit rehabilitieren kann. Als Referenz dieser Wiederherstellung kommen die Rezipienten
der Erzdhlung in Frage, die Offentlichkeit innerhalb der Erzdhlung, die im weitesten Sinne
durch den Hof représentiert wird, und Kriemhilt selbst.

Allerdings muss auch darauf verwiesen werden, dass die Konigin an keiner Stelle,
weder durch eine Figur noch durch den Erzdhler, als untreu im Verhiltnis zu Sivrit
bezeichnet wird. Sie selbst aber zeigt im Versuch, Sivrit von der Teilnahme an der Jagd
abzuhalten und in der in Strophe 1109 vorgetragenen Reflexion tiber den vermeidbaren Tot

ihres Mannes, dass ein Malus entstanden ist, der getilgt werden muss.

4% Wie gezeigt wurde, setzten sowohl Kriembhilt als auch Sivrit ihr Vertrauen in der entscheidenden Situation
der Gefdhrdung nicht auf die friuwe des jeweils anderen, sondern auf die triuwe, die sie innerhalb anderer
sozialer Systeme vermuten. Sie setzten ihr Vertrauen nicht auf die Funktionsfahigkeit der partnerschaftlichen
triuwe, sondern auf diejenige diverser andere Formen (Verwandtschafts-triuwe, Freundschafts-triuwe). Hier
unterscheiden sich Sivrit und Kriemhilt nicht.

494 I[m Zusammenhang mit der chronischen und gleichzeitig oft unsichtbaren Form der Trauer als Auerung
der triuwe Kriemhilts werden - wie gezeigt wurde - aber durchaus auchVerdachtigungen laut (vgl. Gernot in
Strophe 1107,1-2 und die Ersetzung des ubel vilant (Fassung B 1391) durch das herce in Fassung C 1421).

4% Die triuwe zu einem Toten wird nicht dadurch problematisch, dass sie prinzipiell nicht mehr in den
Gegenstandsbereich des Sozialen gehort.
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Die triuwe zu einem Toten ist wie angesprochen zundchst nicht problematisch und in der
Erzahlung sogar ein wesentlicher Grund, um Kriemhilt ganz &hnlich wie Enite in
Hartmanns Erec positiv zu beurteilen. Der grofie zeitliche Rahmen der triuwe gegentiiber
Sivrit ist fur die spdtere Umkehrung dieser Beurteilung nicht mafigeblich. Selbst die
Instrumentalisierung der verschiedenen neuen sozialen Systeme (Etzel, Riidiger) und damit
deren kalkulierte Nutzung zur Erreichung der eigenen Intentionen, werden nicht explizit
mit der Substituierung des urspriinglichen Motivs kombiniert.

Erst als sich Kriemhilt dazu entscheidet, die friuntschefte gegentiber ihrem Bruder
Gunther aufzukiindigen, den sie zum Zeichen der Versshnung kiisste, d. h. erst als die
Vergeltungsabsichten sich mit den alten sozialen Systemen tiberlagern, die entweder
niemals belastet waren oder durch Versohnung wieder in den urspriinglichen Zustand
versetzt wurden, wird die Konigin durch den ubel vilant beeinflusst, bzw. wird sie selbst
zur vilantinne. Ab diesem Zeitpunkt entsteht Ambiguitét in der moralischen Bewertung des
Erzahlers.

Kurz bevor Rudiger in die Kampfe eingreift, wird von einem Gesprach zwischen
Giselher und Kriemhilt berichtet. Der Erzédhler vergleicht an dieser Stelle deutlich zwei
Situationen miteinander. Diese Parallele wird durch sprachliche Mittel und eine anndhernd
identische Konstellation kreiert. Als Hagen Sivrit bereits todlich verwundet hat, sagt dieser

zu seinem Morder und dem daran beteiligten:

[.]

ich was ie getriuwe. des ich engolten han.

ir habt an iuwern magen leider ubele getin. (986,3-4)

Derjenige, der durch untriuwe betrogen wurde, expliziert damit die unangemessene
Reaktion auf seine Haltung, die jederzeit durch triuwe geprdgt war.4% Wenige Stunden vor
dem Tod Giselhers, also lange Zeit nach dem Tod Sivrits am Hofe Etzels, redet der jiingste

der drei Konige seine Schwester wie folgt an:

Do sprach der junge Giselher: ,vil schoeniu swester min,

des triite ich vil tibele, daz du mich tiber Rin

4% Zur triuwe Giselhers vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 61f.
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ladetest her ze lande in dise groze not.

wi han ich an den Hiunen hi verdienet den tot?

Ich was dir ie getriuwe, ni getet ich dir leit. (2098-2099,1)47

Innerhalb der Erzdhlung konnen Kriemhilt und ihr Bruder Giselher die auffallende
Ahnlichkeit der beiden Situationen nicht erkennen, da sie beide bei der Ermordung Sivrits
nicht anwesend waren. Nur bei Gunther und Hagen gibt es eine Uberschneidung, die
allerdings narrativ nicht ausgestaltet wird.4**® Die Bedeutung der Parallelitdt wird damit
ohne Zwischeninstanzen von Erzdhler zu Rezipient vermittelt. Nach der vom Erzédhler nur
erahnten teuflischen Einfliisterung und der offenen Beurteilung Dietrichs findet sich der
Rezipient nun mit einer Konstellation konfrontiert, in der Hagen mit Kriemhilt und Sivrit
mit Giselher austauschbar sind. Subtil wird damit vermittelt, dass es keine oder keine
bedeutende Differenz in der Beurteilung von Hagen und Kriemhilt im Blick auf die triuwe
gibt. Obwohl die triuwe zu einem Toten in der Selbstwahrnehmung Kriembhilts bis ans Ende
deren Motivation bleibt, wird sie in der durch den Erzdhler und eine Figur innerhalb der
Erzahlung ganz anders wahrgenommen.

Die triuwe zu einem Toten ist im Nibelungenlied damit so lange unproblematisch und
sogar rithmenswert, wie sie nicht verlangt, die triuwe innerhalb unbelasteter sozialer
Systeme aufzukiindigen.

Mit dem permanenten Bezug Kriemhilts auf den toten Sivrit prasentiert der Erzéghler
etwas Unbekanntes, ja Teuflisches, das die gesamte Gesellschaft von innen her aufzehrt.
Angelehnt an das Vokabular Luhmanns konnte man das, was zwischen Kriemhilt und Sivrit
im zweiten Teil des Liedes besteht, als imaginiertes oder gar transzendiertes soziales System
beschreiben. Dass es im Nibelungenlied durchaus einen Ort gibt, an dem eine solche Form
der triuwe ohne Gefahr fiir die Gesellschaft ausgelebt werden kann, zeigt Fassung C, wo fiir
Kriemhilt versuchsweise ein Leben in der Nahe des Klosters Lorsch antizipiert wird. Triuwe
zu einem Toten ist moglich und sogar rithmenswert, aber nur aufierhalb des Sozialen. Die
neuerliche Integration Kriemhilts in die Personenverbande muss daher scheitern. Eine

Verhinderung des Untergangs wird unmoglich, indem niemand - weder Etzel noch die

497 Vgl. auch zur Erinnerung Kriemhilts an die triuwe Giselhers: Gentry, Francis G.: Triuwe and vriunt in the
Nibelungenlied, 1975, S. 28.
498 Es wird nicht erzahlt, dass die beiden dariiber reflektieren usw.
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Briider Kriemhilts - die Intensitdt der ,neuen’ triuwe-Form verstehen. Nur Hagen und
Dietrich identifizieren die Gefahr und artikulieren sich dahingehend deutend und
beurteilend. Dietrichs Erkenntnis kommt aber fiir die Burgunden/Nibelungen zu spédt und
Hagen wird noch in Worms kein Glaube geschenkt, weil man auf die triuwe Kriemhilts
vertraut. Das weifs Kriemhilt und bedient sich dieses Wissens subversiv, um an ihr Ziel
,Rache fiir den toten Sivrit’ zu gelangen.

Der Nibelungenklage gelingt es dann, Kriemhilts triuwe zu disambiguisieren. Dies
geschieht unter konsequenter Ausblendung aller sozialer Systeme, die es dem Erzadhler des
Nibelungenliedes (insbesondere von Fassung B) unméglich machen, Kriemhilt weiterhin
positiv zu beurteilen. Kriemhilt ist dann in der Klage nicht mehr die vilandinne, sondern
Inbegriff einer triuwe, die allerdings - so Miiller - »ihrer sozialen Implikationen weithin

entkleidet ist«.4%9

VI1.2.4 Rehabilitation Kriemhilts in der Nibelungenklage
VI1.2.4.a Rezeption Kriemhilts zwischen omnio mala fuit und sed nichil est
In einer lateinischen Predigt, die dem Franziskaner Berthold von Regensburg (1210? -

1272)%00 zugeschrieben wird, findet sich folgende kurze Referenz auf Kriemhilt:

Hec est peior uxor vel contectalis inter omnes uxores vel mulieres que umquam fuerunt. Peior quam
iezabel, quam atalia, herodias, venus, diana, semiramis. Dicitur quod crimhilt omnio mala fuit. sed

nichil est.501

Im zitierten Teil geht es um die Frauen, die das absolut Bose verkorpern. Exemplarisch
werden den Rezipienten der Predigt, die mit den Worten aus Matthdus 25,15 Uniquique dedit
secundum propriam virtutem eingeleitet wird, verschiedene Frauen aus der Bibel (iezabel,
atalia, herodias), aus der griechisch-romischen Mythologie (venus, diana) und aus der
griechischen Geschichtsschreibung (semiramis) prasentiert. Allein die Nennung der Namen

scheint ohne weitere Erklarung bzw. Kontextualisierung als rhetorische Figur seine

499 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 219.

500 Einen knappen biographischen Uberblick zu Berthold von Regensburg bietet folgender Forschungsbeitrag:
Layher, William: ,she was completely wicked’, 2009, S. 347.

501 Die Predigt liegt bisher nicht in edierter Form vor, sondern nur in zwei Handschriften. Das obige Zitat
stammt aus einer von William Layher vorgenommenen Teiltranskription des Leipziger Manuskriptes A. Zum
Verhiltnis der Handschrift A zur Handschrift H vgl. ebd. S. 350. Zur Einordnung der Predigt in die
lateinischen Sammlungen vgl. ebd. S. 348.
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beabsichtigte Wirkung erzielt zu haben. Das intendierte mittelalterliche Auditorium
verfuigte vermutlich tiber ein Wissen, das es ihm erlaubte, die Frauen so einzuordnen, dass
sie den Zusammenhang gewissermafien im Sinne eines pars pro toto verstanden und es
deshalb direkt evident war, dass diese Frauen (pars) als Teil fiir das Ganze, namlich fiir das
Prinzip der bosen Frau, stehen.

Bedingung fiir die Mitgliedschaft in jener ,devil’s hall of fame” ist es,
uneingeschrankt bose zu sein (ommnio mala fuit). Deutlich wird das bei der offensichtlich
gescheiterten Zuordnung Kriemhilts, die eben gerade nicht (sed nichil est) - so wie es
manche sagen - die Voraussetzung der absoluten Boshaftigkeit erfiillt. Wie ldsst sich diese
Anmerkung zu Kriemhilt verstehen?

Isoliert man das Zitat Dicitur quod crimhilt omnio mala fuit. sed nichil est so wie in
Wilhelm Grimms Sammlung von Rezeptionszeugnissen geschehen02, dann ist zunéchst die
Interpretation naheliegend, dass sich hier ein Kleriker den Rechtfertigungstendenzen der
Figur Kriemhilts angeschlossen hat, die vor allem in den Fassungen B und C der
Nibelungenklage sowie C des Nibelungenliedes zu finden sind. Ganz so einfach ist die
Bemerkung Bertholds indes nicht zu erklédren.503

Die Predigt war nach William Layher vermutlich nicht dafiir bestimmt, tatséchlich
vor einer Gemeinde gehalten zu werden. Vielmehr handelt es sich hierbei um eine
Musterpredigt, die den Lernenden ein strukturiertes Arrangement »of arguments, exempla,
Scriptural passages and other exegetical building-blocks on a given topic that could be
deployed at will«5% an die Hand gab. Bertholds Anliegen sei es daher nicht, nur eine
mogliche Fehlinterpretation der Figur Kriemhilts zu kritisieren, sondern deren sinnvollen
Gebrauch als Exempel im Kontext einer solchen Predigt zu widerlegen.>%> Intention dieser
von Misogynie durchzogenen Predigt ist es, vor den untugendhaften Frauen zu warnen, die
fur den Mann stets eine Versuchung zum Bosen darstellen. Entscheidend sind dabei die
exempla, die einmal aufgerufen, im besten Falle direkt verstandlich und daher effizient
wirken. Wie oben bereits erwihnt, reicht es aus, die Namen der betreffenden Frauen zu

nennen, um es sodann der Zuhorerschaft zu tiberlassen, eine Verbindung zwischen Namen

502 Vgl. Grimm, Wilhelm: Die Deutsche Heldensage, 1889, S. 181.

503 Die Stelle bei Berthold wurde immer wieder im Sinne einer Rechtfertigung Kriemhilts interpretiert. Vgl.
Kuhn, Hans: Der Teufel im Nibelungenlied, 1965 S. 303, 305.

504 Vegl. Layher, William: ,she was completely wicked’, 2009, S. 348.

505 Vgl. ebd. S. 351.
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und Taten herzustellen und erst damit das Funktionieren der rhetorischen Figur zu
sichern.?% Gewdhrleistung daftir musste demnach das konkret abrufbare Wissen von der
moralisch absoluten Verwerflichkeit 57 dieser Frauen bieten. Uber die Zuordnung
Kriembhilts in diese Klasse der Frauen herrschte aber offenbar Uneinigkeit.

Wenn der uns in den Handschriften {tiberlieferte Wortlaut der Predigt als
Gedankenexperiment in die Auffiihrungsituation transferiert wird und wir also von einer
tatsdchlich gehaltenen Predigt ausgehen, ist es nicht einsichtig, warum der Prediger seine
eigene Argumentationskette zerstoren sollte. Warum fahrt er nicht mit der Nennung
vollstandig boser Frauen fort, sondern schliefst seine Referenzen mit einer Frau ab, die nur
tiir einen Teil der Rezipienten das Pradikat ,,absolut bose” verdient?

Zu vermuten wire zundchst, dass es sich bei der Passage Dicitur quod crimhilt omnio
mala fuit. sed nichil est um eine nachtragliche Eintragung handelt, sie also nicht authentisch
ist.508 Layher indes schldgt eine andere Losung vor. Die zwei Sétze sind in seiner Deutung
gerade nicht als Teil einer potentiell so zu haltenden Predigt zu verstehen, sondern als
metatextueller Kommentar, der andere franziskanische Prediger tiber die Dysfunktionalit&t
Kriembhilts als rhetorische Figur der doppelten Synekdoche informieren sollte.>%

Berthold erkennt einerseits die enorme Prominenz der Kriemhiltfigur und damit die
Verlockung, sich gerade dieser zu bedienen, andererseits ist ihm wohl auch bewusst, dass

extrem differente Meinungen zu Kriemhilt kursieren, die zum einen von deren

506 Layher beschreibt diese Figur als ,Power of Woman’ Topos und erklart seine Effektivitdt wie folgt: »the real
strength of this topos lay in the utter ubiquity of these names in the medieval West. And yet, while the ,Power
of Woman’ can certainly be invoked through naming alone, the names in themselves do not persuade the
listener. Rather, it is the associative link between the names of the woman and the transgressive deeds they
are know to have committed - deeds which were so well known, and so central to the misogynist discourses
that underpin this sermon, that the preacher has no need to even reference them. Thus in a funktional sense,
the ,Power Woman’ topos operate as a narrative topos, even when it is invoked as a non-narrative trope (as is
the case n this sermon), for its efficacy rests on an audience’s ability to reconstruct the narrative context - to
Aill in the blanks’ - without any prompting from the preacher.« Vgl. ebd. S. 353. Das was Berthold hier macht,
kann man mit dem Verweis (Layher) auf eine Art der doppelten Synekdoche genauer fassen. »A kind of
double synecdoche is at work here: the exemplary narrative stands in a part-to-whole relation to a general
principle, and the name of the protagonist stands in the same relation to the narrative in which he or she is the
chief actor.« Vgl. Smith, Susan L.: The Power of Woman. A Topos in Medieval Art and Literature, 1995, S. 7.
507 Dazu Layher: »[...] the ,Power of Woman" has no use for anecdotes drawn in shades of gray.« Vgl. Layher,
William: ,she was completely wicked’, 2009, S. 353.

508 Vgl. ebd. S 356f.

509 Vgl. ebd. S. 358. Layher fasst die Formulierung gar als Warnhinweis fiir andere Prediger auf: »While the
passage about Kriemhild is not formulatet in the imperative, it nonetheless constitutes a warning to the
preacher (sed nichil est) about what sorts of exempla are suitable for the occasion at hand. Seen in this context,
then, the Kriemhild passage reveals itself to be a warning to the preacher about what not to say.« Vgl. ebd. S.
359.
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vollstandigen moralischen Verwerflichkeit {iberzeugt sind und zum anderen
rechtfertigende Griinde anfiihren konnen. Kriemhilt ist fiir Berthold nicht eindeutig zu
fassen und sie bleibt daher offensichtlich auch in der allgemeinen Wahrnehmung nur tiber
ihre Ambiguitat vermittelbar.510

Mitte des 13. Jahrhunderts - je nach Datierung 30- 50 Jahre - nach Entstehung der
Fassungen (B, C) des Nibelungenliedes und der stets mit tiberlieferten Fassungen5!! der
Nibelungenklage, bildet eine Predigt oder besser ein metatextueller Kommentar im Kontext
einer Predigt, die in den Manuskripten aufzufindende Ambiguitdt der Figur Kriemhilts
ab.512 Die zum 14. Jahrhundert hin zunehmend einseitige Beurteilung Kriemhilts als

durchtriebene und absolut bose Frau®!d ist bereits Mitte des 13. Jahrhunderts vorhanden,

510 Die Prediger diirfen sich - so Layer - nicht von der Attraktivitit einer so bekannten Figur tduschen lassen:
»Preachers must resist the inclination to invoke Kriemhild's name, because the ambiguities and contradictions
promulgated in the various texts cannot be dismissed, no matter what some say (dicitur) about the totality of
her wickedness. Kriemhild's image is unstable, and thus counterproductive for the preacher. This example is
worthless - nichil est.« Vgl. ebd.

511 Den Begriff ,Fassung’ verstehe ich hier, wie ihn Bumke definiert: »Ebenso ist der Begriff , Fassung”
gegeniiber dem Begriff , Bearbeitung” abzugrenzen. Unter einer Bearbeitung verstehe ich eine Textfassung,
die eine andere Version desselben Textes voraussetzt und sich diesem gegeniiber deutlich als sekundér zu
erkennen gibt. Fiir Fassungen dagegen ist kennzeichnend, dass sie keine Bearbeitungen sind, das heifst
gegeniiber anderen Versionen nicht als sekunddr zu erweisen sind, sondern Merkmale der Originalitét
aufweisen.« Vgl. Bumke, Joachim: Die vier Fassungen der Nibelungenklage, 1996, S. 45f. In seiner
Monographie weist Bumke vier Fassungen: B, J, D und C aus. Die Fassungen B und C, auf die ich mich
beziehen mochte, beschreibt Bumke als Parallelfassungen deren Verhdltnis nicht »als ein
Abhéngigkeitsverhiltnis im Sinne der Textkritik bestimmt werden kann, sondern dass B und C sich in allen
wichtigen Punkten als gleichwertige Parallelfassungen gegentiberstehen«. Vgl. ebd. S. 354f.

512 Interessant ist in diesem Zusammenhang auch der Hinweis Layhers, dass Berthold von Regensburg gerade
die geographischen Regionen stark mit seinen Predigtreisen frequentierte (Bayern, Allemanien), in denen mit
einiger Sicherheit die Handschriften B und C (inklusive der jeweiligen Fassungen der Nibelungenklage)
entstanden. Vgl. ebd. S. 355.

Wichtig ist es auch, darauf hinzuweisen, dass die Ambiguitdt der Figur Kriembhilts freilich bereits in den
verschiedenen Fassungen des Liedes selbst aufgefunden werden kann. Die moralisch differente Beurteilung
kann aber an Tendenzen festgemacht werden, die insbesondere dann deutlich werden, wenn die
verschiedenen Fassungen miteinander verglichen werden. In Fassung C lésst sich dann gegeniiber Fassung B
deutlicher die Intention einer Rechtfertigung Kriemhilts erkennen.

513 Vgl. Ehrismann, Otfrid: Nibelungenlied, 2002, S. 168f. Offensichtlich werden in dieser Zeit Redewendungen
»wie ,du bose (iibeliu) Kriemhild oder ,auf Kriemhilds Fest (hochgezit) [wohl eindeutig pejorativ zu
verstehen]”« gebrduchlich. Vgl. auch Curschmann, Michael: Zur Wechselwirkung von Literatur und Sage,
1989, S. 396. Curschmann sieht die Hauptintention des >Klage«Dichters eindeutig in der Restitution
Kriemhilts. Durch die Einbettung des Burgunderuntergangs in die Dietrichsage, in der Kriemhilt vor allem
negativ konnotiert ist, verweist er trotz seiner Bemithungen die Kénigin in ein positives Licht zu riicken auf
die gegenldufige Tendenz der Damonisierung Kriemhilts. Er unterlduft in anderen Worten sein eigenes
Unterfangen durch die Einbettung seiner Erzdhlung in eine Kriemhilt-feindliche Erzdhlung. Zu dem eben
schon (Ehrismann) angesprochenen Phidnomen des schlechten Leumundes Kriemhilts im ganzen
Spétmittelalter bemerkt er ebd.: »Krimhilden hochzit u. 4., ein , Kriemhildfest”, nannte man es metaphorisch,
wenn es irgendwo ganz besonders blutig und heimtiickisch zuging, [...] Ubliu Chriemhilt oder einfach nur
Chriemhilt war ein geldufiges Schimpfwort [...].«

Victor Millet vertritt einen anderen Ansatz, indem er Kriemhilt zu den literarischen Figuren rechnet, »die
schon vor dem Nibelungenlied gewandert sind und durch die Verbreitung des nibelungischen
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aber noch ist - so zeigt es der Hinweis Bertholds sed nichil est - der Diskurs von
gegensdtzlichen Positionen durchzogen und keineswegs monophon.

Die unterschiedlichen und zum Teil sogar gegenldufigen Tendenzen mogen bereits
im miindlich tradierten Sagenwissen existent gewesen sein. Verschriftlicht werden sie
vermutlich um 1200 in der Region Passau und bilden seitdem Kriemhilt in komplexer
Mehrdeutigkeit ab, die - wie oben bereits erwdhnt - nicht nur innerhalb einer Fassung
auftaucht, sondern gerade auch im Vergleich der unterschiedlichen Fassungen.

Die langst griindlich analysierte Rechtfertigungstendenz>! in Fassung (C) findet sich
auch in den beiden jeweils mitiiberlieferten Hauptfassungen B und C der Nibelungenklage.
Klage (B) weifs nichts von einem vilant, der Kriemhilt in Bezug auf die Ausfithrung ihrer
Rache berit. Vielmehr wird die triuwe der Konigin geradezu panegyrisch akzentuiert und

sie selbst fiir die Huld Gottes bereit gemacht:

Des buoches meister sprach daz é:
,dem getriuwen tuot untriuwe we”.
sit si durch triuwe tot gelac,

in gotes hulden manegen tac

sol si ze himele noch geleben.>'5 (569-574)

Noch unmissverstandlicher bewertet Fassung (C) der Nibelungenklage Kriemhilt. Die
unmittelbare Verbindung zwischen Vokabeln, die zum Wortstamm triuwe gehoren, und
Kriemhilt erhoht sich in den parallelen Versen aus (C) von einer (sit si durch triuwen tot gelac

B) auf drei:

[...]5

sit si durch triuwe tot beleip

und si groz triuwe dar zuo treip,

Sagenkomplexes allgemein bekannt waren.« Dem literarischen Publikum um 1200 sei sie - so Millet weiter -
bereits als Antiheldin geldufig gewesen.

514 Zum Beispiel bei: Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 201.

515 Jch zitiere nach folgender Ausgabe: Die Nibelungenklage. Mittelhochdeutscher Text nach der Ausgabe von
Karl Bartsch. Einfithrung, neuhochdeutsche Ubersetzung und Kommentar von Elisabeth Lienert, Paderborn
2000.

516 Die ersten beiden Verse 569f. aus (B) wiederholen sich kongruent in (C). Hier handelt es sich um die Verse
547f.
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daz si in triuwen verlos ir leben, [...] (549-551)

Die in den angefiihrten Zitaten zum Ausdruck kommende Intention der Handschrift (C)
des Nibelungenliedes, die darin besteht, Kriemhilt zu entddmonisieren, gipfelt insofern in
den Klage-Fassungen (B, C), als dass dort explizit die besondere Form der triuwe Kriemhilts
vorgestellt wird. Uber die Vermutung des Erzihlers (B) Ich waen der iibel vilant Kriemhilde
daz geriet schweigen die Erzdhler der Nibelungenklage nicht, sondern greifen dieselbe sogar
akzentuiert auf, indem sie jene - freilich vollig umgedeutet - als Figurenrede Hildebrant in
den Mund legen: nii seht, wa der vilant|lit, der ez allez riet. (B,1250£.).517 Nicht mehr ldnger
steht Kriemhilt unter dem Einfluss ddmonischer Krifte, sondern Hagen ist der leibhaftige
vdlant. 518 Zusdtzlich dazu gelingt dem Erzdhler eine besondere Pointierung seiner
Umdeutung, indem er die Verurteilung Hagens demjenigen (Hildebrant) in den Mund legt,
der in Handschrift (B) Kriemhilt in Stticke haut (2374), weil diese es wagt den gefesselten
Hagen zu toten.5!° Das teuflische spdter auf Kriemhilt bezogene omnio mala fuit wird auf
Hagen tibertragen und die Position derer wird gestarkt, die sagen: sed nichil est.

Mit der Predigt Bertholds von Regensburg haben wir ein Rezeptionszeugnis, das die
doppelte Perspektivitdt auf Kriemhilt indirekt abbildet. Noch kann einer vollkommenen
moralischen Verwerflichkeit widersprochen werden. Bereits um 1200 aber scheint diese
Position dermafien schwach zu sein, dass die Notwendigkeit erkannt wird, Argumente fiir
eine Verteidigung Kriemhilts zu suchen.>?0 Insbesondere Fassung C der Klage scheint es

den Rezipienten durch die redundante Verwendung des Konnexes Kriemhilt/ triuwe

517 Die entsprechenden Verse (1278f) der Fassung C der Nibelungenklage bergen inhaltlich keine
Veranderungen. Auf Fassungsunterschiede soll grundsatzlich hingewiesen werden.

518 Zur Umbewertung d.h. der Verschiebung des Teuflischen von Kriemhilt auf Hagen in der Klage - von
vilandinne (Kriemhilt im Lied) zu vdlant (Hagen in der Klage) vgl. Wehrli, Max: Die ,Klage” und der
Untergang der Nibelungen, 1972, S. 106. Und vgl. auch zur Aufwertung Kriemhilts und zur Abwertung
Hagens: Miiller, Jan-Dirk: Die Klage, 2003, S. 174f.

519 Zur Umwertung Hagens in der Klage vgl. Brinker-von der Heyde, Claudia: Hagen - Ein Held mit vielen
Gesichtern, 1999, S. 109. »Nicht als trost der Nibelungen (B 1726,4: 1766,4) darf er den Heldentod sterben,
sondern als valant (KI. 1250) wird er von den Uberlebenden verflucht [...].« Brinker-von der Heyde sieht
tiberdies in der Klage die Tendenz, Hagen allein fiir die Katastrophe verantwortlich zu machen, indem sein
Verhalten und seine Taten offengelegt werden. Vgl. ebd.

520 In Bezug auf die interpretatorische Verhiltnisméfiigkeit zwischen Lied und Klage, schliefie ich mich der
Einschitzung von Jan-Dirk Miiller an wenn er formuliert: »Daher folgt aus der Korrektur dieser Entscheidung
durch die neuere Forschung nicht, dass der angehidngte Text der Klage als authentischer Schliissel fiir das
Verstdndnis des Nibelungenliedes angesehen werden muss. Wenn sie aber schwerlich Schliissel sein kann, ist
die Klage fraglos als eine zeitgenossische Reaktion auf das Epos zu betrachten, als Zeugnis der Irritation und
als Versuch, das, was der Burgunderuntergang erzihlt, anders zu deuten und zu werten.« Vgl. Miiller, Jan-
Dirk: Die Klage, 2003, S. 168. und vgl. des Weiteren auch ebd. S. 169f.
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geradezu im Stile einer Suggestion ,einhdmmern” zu wollen, dass sie durchgangig getriuwe
war.>?1

Grundsétzlich mag der Bezug auf die Nibelungenklage im Rahmen der Untersuchung
des sozialen Systems Sivrit/Kriemhilt und der Funktion der triuwe moglicherweise etwas
eigenartig wirken, weil Sivrit - wie ja auch schon im gesamten zweiten Teil des
Nibelungenliedes - tot ist und damit de facto kein tatsachliches soziales System mehr besteht.
Wie gezeigt wurde lasst sich Kriemhilt aber weiterhin durch ihren holden vriedel reizen, was
in Handschrift (B) des Nibelungenliedes ab dem Arrangement der hinterlistigen Einladung,
dem nachfolgenden Gemetzel und mit der Aufkiindigung der triuwe auch gegentiber
denjenigen, die keine Schuld am Tod Sivrits trifft, nicht mehr als triuwe bezeichnet werden
kann. Gerade das aber tut die Nibelungenklage dezidiert. Sie nennt Kriemhilt nicht nur nicht
valandinne (Fassung C des Nibelungenliedes), sondern fiihrt sie als leuchtendes Beispiel fiir
die triuwe an. Thema dieses Abschnittes zur Nibelungenklage soll daher die Frage sein,
warum sie dasjenige (die Planung und Umsetzung der Rache Kriembhilts) als triuwe
bezeichnet, was im Nibelungenlied (B) als Perversion erzdhlt wird. Warum und wie
disambiguisiert sie die dort aufgefundene Ambiguitét der triuwe Kriemhilts?522

Fiir Jan-Dirk Miiller liegt die Antwort auf diese Frage in der Personalisierung von
triuwe und dem damit verbundenen Verlust der sozialen Implikationen.5?3 In Bezug auf die
individualisierte Zweierbeziehung zwischen Sivrit und Kriemhilt bemerkt er: »Die ,Klage’
sucht zu vereindeutigen, was das Epos als offenes Problem diskutiert. ,Nibelungenlied’ und
,Klage’ reagieren im entgegengesetzten Sinn auf eine offenbar als krisenhaft erfahrene
Sozialbeziehung.«54

Um Antwort(en) auf die Fragen zu finden bzw. die Antwort Miillers zu diskutieren,
soll die Nibelungenklage auf ihr Vorhaben hin gelesen werden, das in der Restitution
Kriemhilts mittels der Profilierung der triuwe zum toten Sivrit besteht. Wie gezeigt werden
soll, gelingt es der Nibelungenklage - so Miiller - Kriemhilt dort zu rechtfertigen, d. h. zu

disambiguisieren, wo sie aus dem Bereich des Sozialen (Personenverband) gelost wird. Im

521 Wahrend in Handschrift (C) des Nibelungenliedes Kriemhilt etwas subtiler restituiert wird (der valant wird
als Grund fiir die hinterlistige Einladung durch die chronische Form der Trauer substituiert), geht die
Nibelungenklage deutlich offensiver vor (behauptet die friuwe Kriembhilts).

52 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 170. »Gewaltsam macht die ,Klage’ die
Ambiguisierung von triuwe riickgédngig [...].«

523 Vgl. ebd.

524 Vgl. ebd.
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Nibelungenlied bleibt Kriemhilt durch die permanente Referenz auf das Soziale nur tiber das
Feststellen einer Ambiguitdt vermittelbar.525 Offen im Sinne Miillers diskutiert also das Lied
die triuwe Kriemhilts zu einem Toten, indem es sie nach einer temporaren sozialen Isolation
wieder in ihr Familie integriert. Auch die Klage regiert nicht génzlich geschlossen auf die

Frage nach der Wertung Kriemhilts, aber sicher ver-sucht sie zu vereindeutigen.

VI1.2.4.b Kriemhilt zwischen Rechtfertigung und Kritik
Jener Versuch wird innerhalb der Klage auf der Ebene einer hegemonialen Position
unternommen. In direkter Rezeptionssteuerung spricht sich zunéchst der Erzahler fiir eine
vollstandige Rechtfertigung Kriemhilts aus wund ldsst sodann in indirekter
Rezeptionssteuerung seine Figuren zu Wort kommen. Signum jener hegemonialen Position
ist eine Disambiguisierung und Rechtfertigung Kriemhilts durch deren sozialen Isolation.52¢
Die Klage aber reagiert keineswegs nur solchermafien auf »eine offenbar als
krisenhaft erfahrene Sozialbeziehung«, sondern sie fiihrt subversive Positionen ein, die den
Rezipienten erneut direkt und indirekt vermittelt werden sollen. In die Monotonie der
Lobpreisungen Kriemhilts und in die Darstellung ihrer triuwe zu einem Toten mischt sich
subtil Kritik. Dort, wo die Witwe nicht mehr nur fiir sich allein steht, sondern wie zum
Beispiel von Pilgrim als Schwester Gernots und Gislhers betrachtet wird, ist eine
Beurteilung als ,, vollkommen gut” auch in der Klage nicht mehr moglich. Insgesamt bleibt
jene Position dennoch eher schwach ausgeprégt und dndert nichts an der grundsétzlichen

Intention der Klage.

VI1.2.4.b.1 Rechtfertigung Kriemhilts - hegemoniale Position in der Klage

Direkte Rezeptionssteuerung - Erzihler

Erster triuwe-Exkurs (139-158)527

Die beiden zentralen Stellen der Rechtfertigung Kriemhilts finden sich im ersten Teil (Verse

20-586 der Fassung B), in dem das vergangene Unheilsgeschehen rekapituliert wird.528

5% Ich referiere hier auf die Thesen Miillers. Vgl. ebd. und mochte mit dem vorliegenden Beitrag anhand einer
Textanalyse vorwiegend fragen, wie die Nibelungenklage das tut, was Miiller festgestellt hat.

52 Diese Isolation wird nicht auf Handlungsebene (wie im Nibelungenlied) durchgefiihrt, sondern indem der
Erzéhler der Klage das Verhiltnis zum Sozialen einfach ausklammert.

527 Von triuwe-Exkursen spricht Bernreuther. Vgl. Bernreuther, Marie-Luise, Motivationsstruktur und
Erzahlstrategie im ,Nibelungenlied’ und in der ,Klage’, 1994, S. 141f.

58 Vgl. Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 8f. Hier findet sich das Angebot einer sinnvollen
inhaltlichen Aufteilung der Klage in Prolog (1-19), erster Teil (20-586), zweiter Teil (587-2493), dritter Teil
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Bevor der Erzdhler mit dem ersten Exkurs zur triuwe anhebt, erinnert er seine Rezipienten
an die Situation Kriemhilts am Hof Etzels, die sowohl von einer neuen Machtfiille gepragt
ist als auch von deren standigem Sinnen auf Rache5? fiir das ihr angetane Unrecht (115-
138). Wenn sie ein Mann gewesen wire, so hitte sie sich eigenhdndig gerdcht. Obwohl der
Erzdhler hier die Verwandtschaftsverhdltnisse anspricht, in denen Kriembhilt situiert ist, und
damit klar macht, gegen wen sich die Rache richtet (gegen die Verwandten), verweist er
nicht wie das Nibelungenlied B auf den tibel vilant und rtickt die Absichten Kriemhilts damit
nicht in ein ddmonisches Licht, sondern er stellt direkt vor Beginn des triuwe-Exkurses fest:
wand ez ir rechen gezam. Die Beurteilung des Rezipienten wird solchermafien stark
beeinflusst, indem die folgende Pramisse festgelegt wird: Kriemhilt hatte das Recht zur

Rache. Erst unter dieser Voraussetzung kann von deren triuwe gesprochen werden.>30

Des ensol si niemen schelten.

sold er des engelten,

der rehter triuwen kunde phlegen,
der hete schiere sich bewegen

daz er mit rehten dingen

(2494-4294, 4323-4360) und Epilog (4295-4322). Eine Feingliederung des ersten Teiles in Redeteile bietet
Giinzburger. Sie differenziert in propositio (Geschichte Kriemhilts 20-138, Parteinahme des Dichters; Kriembhilts
triuwe 139-158), narratio (Verlauf der Rache 159-542), arqumentatio (mogliche Schuld und Verurteilung
Kriemhilts 543-563), refutatio (Zurtickweisung 564-568); conclusio (Freispruch Kriemhilts aufgrund ihrer triuwe
569-586). Vgl. Giinzburger, Angelika: Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 186.

529 Nikolas Henkel verweist im Zusammenhang der Darstellung Kriemhilts in der Klage als grundsitzlich
trauernde und damit auf Rache sinnende Frau auf eine Differenz zum Lied. Dort hebe der Nibelungendichter
mehrmals durch deutliche Zeitangaben hervor, wie lange die Mordtat her ist (insgesamt 26 Jahre). Erst nach
dieser Zeit komme Kriemhilt der Gedanke der Rache, obwohl sie die dafiir erforderliche Macht schon seit
ihrer Hochzeit mit Etzel gehabt habe. Henkel vermutet, dass der Erzdhler des Liedes hier implizit die Frage
stellt, ob die Rache noch glaubhaft sei. Diese Unsicherheit fange die Klage argumentativ auf und beschreibe
Kriemhilt als stets auf Rache sinnende Frau (Klage,129-132). Vgl. Henkel, Nikolaus: >Nibelungenlied« und
»Klage«, 1999, S. 88. Sicherlich stimmt es, dass die Klage Kriemhilt auf die von Henkel angesprochene Weise
darstellt. Allerdings verweist bereit der Erzdhler des Liedes auf Kriemhilt als permanent trauernde Frau an
Etzels Seite. In Strophe 1412,1f. befiehlt sie den Spielleuten, die die Einladung Etzels an den Hof der
Burgunden tiberbringen sollen: den sult ir niht verjehen, | daz ir noch nie geseehet betriiebet minen muot [...]. Als die
Burgunden bereits im Land der Hunnen eingetroffen sind, fragt sie Dietrich von Bern verwundert: ist iu daz
niht bekant, | Kriemhilt noch sére weinet den helt von Nibelungelant? Beide Stellen beziehen sich auf eine permanent
trauernde Kriemhilt, evozieren durch die Pridsentation der Trauer Gefahr und referieren damit auf die
Racheabsichten der Konigin. Auch in Strophe 1096 des Liedes wird auf eine dauerhafte Trauer Kriemhilts
hingewiesen. Vgl. Wehrli, Max: Die ,Klage” und der Untergang der Nibelungen, 1972, S. 109.

530 Hier wird eine Strategie des Erzdhlers deutlich, die Bernreuther bereits fiir den Prolog identifiziert. Diese
besteht darin, die Rezeptionshaltung der Horerinnen und Horer direkt zu Gunsten Kriembhilts beeinflussen.
Vgl. Bernreuther, Marie-Luise: Motivationsstruktur und Erzahlstrategie im ,Nibelungenlied” und in der
Klage’, 1994, S. 178.
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méhte niht volbringen

dehein getriulichen muot.
trivwe diu ist dar zuo guot:
diu machet werden mannes lip,
und ért ouh also schoeniu wip
daz ir zuht noch ir muot

ndch schanden nimmer niht getuot:
als vroun Kriemhilde geschach,
der von schulden nie gesprach
misseliche dechein man.

swer ditze maere merken kan,
der sagt unschuldic gar ir lip,
wan daz daz vil edel werde wip
taete nach ir triuwe

ir rdche in grozer riuwe. (139-158)%31

Nach der Meinung des Erzdhlers stehe keinem Menschen ein Tadel Kriemhilts zu. Denn
wenn einer fiir die Ausiibung rehter triuwe biiffen miisse, so wiirde er es schnell aufgeben
auf richtige Weise irgendeine treue Haltung in die Tat umzusetzen. Das, was in Handschrift
B des Nibelungenliedes als Skandalon erzahlt wird, namlich die Rache der Konigin an ihrer
eigenen Verwandtschaft, ist in der Klage erst echte triuwe. Kriemhilt gehort hier gerade
durch ihre aktive Form der triuwe zu denjenigen, die es nicht bei einem Lippenbekenntnis
bewenden lassen, sondern getriulichen muot volbringen. Dies und der Hinweis, dass wenn
man die Menschen fiir eine aktive triuwe tadle, was zwangsldufig eine Inaktivitit nach sich
ziehe, suggeriert dem Rezipienten zugleich, dass rehte triuwe nur tétige d.h. aktive triuwe
sein kann.

Dariiber hinaus erhtht sowohl die triuwe den Wert eines Mannes als auch ehrt sie die
Frauen, sodass weder deren Sitte noch deren innere Haltung falsches Handeln zulassen. Die
triuvwe wird damit durch den Erzdhler als Regulativ eingefiihrt, das ein fehlerhaftes
Verhalten ausschliefst. Als leuchtendes Beispiel fiir diese Wirkung konne Kriemhilt genannt

werden, die niemand jemals begriindet beschuldigt habe. Die Rechtfertigung Kriemhilts

551 Die Fassung C der Klage bietet hier keine inhaltlich besonders erwdhnenswerten Varianten.
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bezieht sich nicht nur auf die vergangenen illegitimen Verurteilungen, sondern auch auf
diejenigen Rezipienten, die gegenwdrtig und zukiinftig mit diese maere konfrontiert werden
und vor die Aufgabe gestellt sind, sich eine Meinung zu bilden: swer ditze maere merken kan,
wer also korrekt beurteilen kann, der hdlt ir lip (Kriemhilt) fiir unschuldig. Grund fiir eine
solche Einschdtzung ist - so der Erzdhler -, dass Kriemhilt gemaf3 ihrer triuwe handelte und
ihre Rache in groflem Schmerz vollzog.

Der erste triuwe-Exkurs - sowie auch die Klage insgesamt - mochte die
Rezeptionsweise des Nibelungenliedes verbindlich festlegen. Kriemhilt ist treu und mehr
noch: Sie ist ein besonders herauszustellendes Beispiel fiir eine aktive Form der triuwe. Die
in der zweiten Hilfte des 13. Jahrhunderts identifizierte Tendenz zur Verurteilung
Kriemhilts (Predigt Berthold) ist bereits um 1200 in Fassung B des Nibelungenliedes zu
erkennen. Unter Ausblendung des iibel vilant33? als Signum der Untreue gegeniiber den
eigenen Verwandten, der Fixierung auf die Rechtmifliigkeit der Rache und der
Akzentuierung einer echten, d. h. aktiven triuwe wird implizit auf solche Tendenzen Bezug
genommen und es werden zugleich ,Regeln’ fiir die weitere Rezeption aufgestellt. Die
Aufarbeitung des unfassbaren Geschehens im Nibelungenlied geschieht unter der Pramisse:
Kriembhilt, taete nach ir triuwe. Wer nicht unter das Verdikt fallen mochte, die Geschichte
nicht richtig beurteilen zu kénnen (swaer ditze maere merken kan), muss sich dieser Meinung
anschliefSen.

Referenzpunkt fiir das Vorgehen des Erzéhlers - so wird es bereits hier deutlich - ist
ausschliefilich das soziale System Sivrit/Kriemhilt bzw. dieses triuwe-System. Dass

Kriemhilt durch ihr Handeln im Nibelungenlied B andere triuwe-Bindungen bricht®33, spielt

532 Eine der wenigen Stellen, in der der Erzdhler (Klage B) von einen moglichen Malus Kriembhilts berichtet
lautet: das kom von krankem sinne.(243). Nachdem sie vergeblich versucht hat, Hagen aus dem Verbund der
Burgunden zu l6sen (vgl. Henkel, Nikolaus: >Nibelungenlied< und >Klage, 1999, S. 90.), lasse sie der Sache
ihren Lauf, weil sie keine andere Moglichkeit der Intervention gehabt habe. Ursache dieses Vorgehens sei ein
kranker sin gewesen. Sehr wahrscheinlich handelt es sich bei dieser Feststellung des Erzdhlers um eine
misogyne Tendenz, die den Frauen einen schwachen Verstand attestiert und weniger um eine Zuschreibung
im Sinne des ,iibel valant’.

533 Wie es im Nibelungenlied B dezidiert erzahlt wird (1390-1395). Kriemhilt handelt gegen die friuntschefte,
die nach der Versohnung wieder zwischen ihr und Gunther besteht, und gegen die triuwe, gegentiber Giselher.
Darauf verweist das Bekenntnis Giselhers kurz vor dem Versuch Kriemhilts, Hagen aus dem Verbund der
Burgunden herauszulosen: Ich was dir ie getriuwe, ni getet ich dir leit. | iif solchen gedingen ich her ze lande reit, | daz
du mir holt waerest, vil liebiu swester min. | bedenke an uns gendde, ez mac niht anders nu gesin. (2099). Die Schwere
der Schuld wird noch durch den Verweis auf ein durch Affekte gepréigtes Verhiltnis, das zwischen Kriemhilt
und Giselher besteht, verstarkt. Nach Mafistab des Epos sei Kriemhilt - so Miiller - eine ambivalente Figur.
Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Die Klage, 2003, S. 175.
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hier keine Rolle und wird zum Zweck der Rechtfertigung Kriemhilts vollstindig
ignoriert.?3 Wenn auf die Verwandten Kriemhilts verwiesen wird, so nur in deren Funktion
als Morder Sivrits und damit als Verursacher ihres Leides: ir aller naehstez kiinne | het ir ir
lieben man benomen. [...] ir enweinten dne lougen |alle zit ir ougen (80f., 95f.). Vor dem
Hintergrund dieser Reduktion wird die triuwe Kriemhilts offensichtlich und die Rache zu

einer legitimen Umsetzung derselben.53>

Zweiter triuwe-Exkurs (569-586)

In den Versen 546-559 wird kurz vor dem zweiten triuwe-Exkurs das soziale System
Sivrit/Kriemhilt aufgerufen, um - wie bereits besprochen - auf den entscheidenden
Gegenstand der triuwe Kriemhilts hinzuweisen: man sol undanc der wile sagen | in der diu not
geschaehe, | unt daz Kriemhilt ie gesaehe | des edelen Sifrides lip.53 Alle anderen Treuebindungen
werden von der Beziehung, die zwischen Kriemhilt und Sivrit im ersten Teil des
Nibelungenliedes besteht, tiberblendet.

Die Vermutung, dass Kriemhilt mit dem iibel vilant im Bunde gestanden habe, bleibt
auch in der Klage aktiv. Durch die Rachepldne der Konigin wurde sowohl Christen als auch
Heiden so grofes Leid zugeftigt, daz beidiu wip unde man | gelouben wil der maere, | daz si der
helle swaere | habe von solhen schulden, | daz si gein gotes hulden | geworben habe so verre, | daz got
unser herre | ir séle niht enwolde. (556-563). Der Vorwurf einer vollstindigen Verwerflichkeit
Kriemhilts und die damit einhergehende Verdammung durch Gott werden nun explizit
aufgegriffen und bilden den Hintergrund des folgenden zweiten triuwe-Exkurses.

Bevor der Erzdhler jedoch konkret einsteigt, nimmt er eines seiner wichtigsten
Argumente vorweg: der daz bewaeren solde, | der miiese zuo der helle varn (564f.). Ein allzu

sicheres Behaupten der Verdammnis eines Menschen wird mit der Unwissenheit tiber den

In der Klage wird zwar darauf hingewiesen, dass Giselher keine Schuld an der Ermordung Sivrits trage (480-
482), sein Tod wird aber als schicksalhaftes Ungliick (nét tiber nét (477)) beschrieben, das niemand verhindern
konnte. Vgl. (477-479). Kriemhilt trifft somit keine Schuld.

534 Eine Treuebindung Bloedelins zu Kriemhilt wird in den Versen 336-339 erwihnt. Allerdings spielt nur die
triuwe Bloedelins gegeniiber Kriemhilt eine Rolle und nicht umgekehrt. Der Bruder Etzels ist in der Deutung
der Klage Kriemhilt eidlich verpflichtet (im Nibelungenlied B muss Bloedelin erst durch Versprechungen zum
Uberfall auf die Knappen der Burgunden iiberredet werden). Dass Kriemhilt die Einlésung der Treuepflicht
Bloedelins verlangt, wirft in der Klage kein schlechtes Licht auf sie.

55 Vgl. Zimmermann, Giinter: Der Krieg, die Schuld und die ,Klage’, 1990, S. 521. Hier verweist Zimmermann
darauf, dass die triuwe Kriembhilts als Erlaubnis zur Rache fungiert.

536 Uber die einfache Nennung Sivirts hinaus ruft der Erzahler hier auch dazu auf einerseits die Zeit in der sich
das Ungliick ereignete zu verfluchen und andererseits den Umstand, dass Kriemhilt Sivrit jemals
kennengelernt habe. Das unt macht in der Ubersetzung Schwierigkeiten.
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Verbleib der Seele nach dem Tode konfrontiert. Wirklich sicher kénne man sich erst sein -
so merkt es der Erzdhler ironisch an - ,wenn man selbst in der Holle die Giiltigkeit des
Verdammungsurteils verifiziert habe.5%” Unter diesen Voraussetzungen beginnt sodann der

zweite triuwe-Exkurs:

Des buoches meister sprach daz é:
dem getriuwen tuot untriuwe we.
sit si%38 durch triuwe tot gelac,

in gotes hulden manegen tac

sol si ze himele noch geleben.

got hat uns allen daz gegeben,
swes lip mit triuwen ende nimt,
daz der zem himelriche zimt.

diu warheit uns daz kiindet.

vor got er sich versiindet,

swer dem andern durch haz
verteilet. wie mag er daz

wizzen waz got mit im getuot?
niemen dunke sich so guot

und so gar vor stinden vri,

ern bediirfe daz im got si
genaedec an der lesten zit,

s6 man uns allen lon git. (569-586)

537 Vermutlich bezieht sich der Erzdhler auf solche Stellen wie 1. Samuel 16,7: et dixit Dominus ad Samuhel ne
respicias vultum eius neque altitudinem staturae eius quoniam abieci eum nec iuxta intuitum hominis iudico homo enim
videt ea quae parent Dominus autem intuetur cor. Der Mensch kann in seiner Beschridnktheit nur dasjenige sehen,
was vor Augen ist. Gott aber sieht nach innen, d. h. in das Herz des Menschen (intuetur cor). Fiir weitere
biblische Beziige (zu Klage und Lied) vgl. Schonbach, Anton E.: Das Christentum in der altdeutschen
Heldendichtung, 1897, S. 3-56, 59-107. Hier soll mit Schénbach (S. 70f.) nur auf eine weitere Stelle aus Matthdus
25,21 verwiesen werden. Dort lobt der Meister seinen Knecht mit den Worten: Euge, serve bone et fidelis. Super
pauca fuisti fidelis; supra multa te constituam: intra in gaudium domini tui. Die fides des Knechtes dufiert sich
dadurch, dass er mit dem ihm anvertrauten Besitz gut umgegangen ist. Die Parallelitdt zu Kriemhilt besteht
nun darin, aufgrund der gehaltenen fides bzw. triuwe heilsfahig zu sein (intra in gaudium domnini tui bzw. in
gotes hulden manegen tac | sol si ze himele noch geleben).

538 Gemeint ist hier Kriembhilt.
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Mit einem Verweis auf einen sentenzartigen Ausspruch des buoches meister> stellt der
Erzahler zuerst fest, dass denjenigen, die treu sind, Untreue Schmerzen zufiige. Fraglich ist
dabei, ob die untriuwe selbst- oder fremdreferentiell zu verstehen ist, sich also auf das eigene
untreue Handeln oder auf das eines anderen bezieht. Naheliegend scheint zunédchst
zweiteres zu sein. Dann tut Kriemhilt als der getriuwen die untriuwe der anderen z.B. Hagens
weh, woraus die Rachehandlungen resultieren. Wenn man allerdings die untriuwe auf
Kriemhilt selbst bezieht, wiirde die Sentenz dann etwa bedeuten: der getriuwen Kriembhilt
tut eine imaginierte untriuwe weh, die fiir sie darin besttinde, das an ihrem ersten Ehemann
Sivrit vertibte Unrecht, d. h. auch ihn, zu vergessen und damit von Rache abzusehen.540

Im weiteren Verlauf des triuwe-Exkurses argumentiert der Erzdhler nun deutlich als
Erwiderung auf die zuvor gedufSerte Vermutung daz got unser herre | ir séle niht enwolde fuir
eine Heilsfahigkeit Kriemhilts. Dazu bedient er sich verschiedener Techniken. Zunéchst
qualifiziert er Kriembhilt allein durch die Tatsache, dass sie wegen ihrer triuwe starb, dazu,
bei Gott im Himmel zu leben. Bestdtigung fiir diese Feststellung findet er durch die
Autoritdt der wirheit.541 Sodann geht er offensiv gegen diejenigen vor, die andere durch haz
verdammen. Erneut greift er das Argument der Unwissenheit {iber den Verbleib des
Einzelnen nach dem Tod auf und verschirft seine Logik noch, indem er auf die
Selbstgerechtigkeit derer verweist, die andere verurteilen, dabei aber nicht berticksichtigen,

dass sie selbst nicht weniger als Kriemhilt auf die Gnade Gottes angewiesen sind.?#?

539 Zur Identitdt des Meisters vgl. Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 381. Mit Bumke sei eine
Bezugnahme auf die fiktive lateinische Urquelle anzunehmen. Vgl. Bumke, Joachim: Die vier Fassungen der
>Nibelungenklage<, 1996, S. 464-468.

540 In Sage, daz ich dirs iemer [6ne formuliert Reinmar der Alte ganz dhnlich, wenn er der Frau folgende Worte
in den Mund legt: staeten wiben tuot unstaete wé. (MF XXVII 5,4) Vgl. Des Minnesangs Friihling. Unter
Benutzung der Ausgaben von Karl Lachmann u. Moriz Haupt, Friedrich Vogt u. Carl v. Kraus, bearb. v. Hugo
Moser u. Helmut Tervooren, I Texte, 38., erneut revidierte Auflage, Stuttgart 1988. Hier bezieht sich die staete
bzw. unstaete eindeutig nicht auf das Handeln anderer, sondern auf das eigene. Vielleicht rekurriert der
Erzéhler der Klage auf diesen Satz und damit auch auf eine oben angesprochene selbstreferentiell-vorgestellte
untrivuwe.

541 Vermutlich ist unter wdrheit die heilige Schrift zu verstehen. Elisabeth Lienert verweist auf Schénbach,
Anton E: Das Christentum in der Altdeutschen Heldendichtung, 1897, S. 57-10, der zahlreiche einschligige
Bibelstellen nachgewiesen habe. Vgl. Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 381.

52 Vgl. Klage C 564-572. Der Erzéhler verweist auch hier besonders darauf, dass es letztendlich auf die Gnade
Gottes ankomme. Eine biblische Parallele identifiziert Schonbach in Matthdus 7,1: Nolite iudicare, ut non
iudicemini; in quo enim iudicio iudicaveritis, iudicabimini, et in qua mensura mensi fueritis, metietur vobis. Quid autem
vides festucam in oculo fratris tui, et trabem in oculo tuo non vides?. Die im Evangelium verwendete Technik, vor
einer vorschnellen Verurteilung des anderen zu warnen, indem die Aufmerksamkeit auf die eigenen Fehler
gelenkt wird und auf die Moglichkeit, dass das Maf3, das man an andere anlegt (iudicare) auf den Richtenden
selbst tibertragen werden kann (Fremdbeurteilung wird zur Eigenbeurteilung), findet sich genauso im
zweiten triuwe-Exkurs. Vgl. Schonbach, Anton E.: Das Christentum in der altdeutschen Heldendichtung, 1897,
S.71.
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Diejenigen, die vorschnell ein Verdammungsurteil tiber Kriemhilt sprechen, sollen durch
den Hinweis auf ihre eigene Gerechtigkeit (vor siinden vri) gewarnt und damit zum
Schweigen gebracht werden.543

Der Erzdhler von Klage B stellt somit fest, dass Kriemhilt allen maeren zum Trotz
getriuwe war und sie gar durch die exzeptionelle Form dieser triuwe in gotes hulden manegen
tac leben wird. Demnach ist sie nicht nur gerechtfertigt durch die Angemessenheit ihrer
Rache fiir das ihr angetane Unrecht (erster triuwe-Exkurs), sondern auch im hohen Mafle

heilsfahig.544

Forsetzung des zweiten triuwe-Exkurses in Fassung C und Ansitze einer Hofisierung des
sozialen Systems Sivrit/Kriemhilt

Der zweite triuwe-Exkurs wird nach der Feststellung, dass [...] an der lesten zit| s6 man uns
allen lon git allein die Gnade Gottes relevant ist, in Fassung B nicht weitergefiihrt, findet aber

in Fassung C eine Fortsetzung.

Sit si mit grozem jamer ranc
und si groz triuwe jamers twanc,
die si trouc nich ir lieben man,
als wir von ir vernomen han,

daz si pflac grozer riuwe

durch liebe und durch ir triuwe,
daz si zwo séle und ein lip

wdren, do si was sin wip,

543 Kriembhilt werde - so Henkel - durch den Verweis auf die Unwissenheit des Menschen tiber das Gericht
Gottes und durch die Abhingigkeit aller Menschen von dessen Gnade aus einer Ausnahmeposition
herausgertickt. Vgl. Henkel, Nikolaus: »Nibelungenlied« und »>Klage<, 1999, S. 92.

54 Oder zumindest ist sie nicht weniger heilsfdhig als alle andere Menschen. Das Entscheidende ist die
Heilsfahigkeit Kriemhilts durch ihre triuwe. In der Klage vermag die triuwe freilich auch nicht viel am Schicksal
Kriemhilts dndern, wie Gillespie erwéhnt: »That triuwe can, in such excess, lead to inhuman acts is well
understood by the Kl poet, and can only mitigate Kriemhilts punishment: in the Kl she is simply beheaded,
not hacked to pieces.« Vgl. Gillespie, G. T.: ,Die Klage” as a Commentary on ,Das Nibelungenlied’, 1972, S. 161.
Diese vermeintlich kleine Anderung trégt aber eine grofie Bedeutung. Kriemhilt erhilt einen ehrenhaften Tod.
Zur Exkulpation Kriemhilts durch die Darstellung als Werkzeug Gottes vgl. Schirok, Bernd: Der Untergang
der Burgunden und seine christliche Deutung, 2004, S. 279 und vgl. Bernreuther, Marie-Luise:
Motivationsstruktur und Erzdhlstrategie im ,Nibelungenlied ‘und in der ,Klage‘, 1994, S. 136ff. Marianne
Sammer formuliert etwas zuriickhaltender: »Kriemhild wird also nicht entschuldigt, sondern sie wird aus
theologischen Griinden gerichtet.« Vgl. Sammer, Marianne: Nibelungenlied und Klage zwischen
Moraltheologie und Liturgie, 1998, S. 179.
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da von si von schulden zam
der rache die si umbe in nam

als uns vil dicke ist geseit. (573-583)

Nach der Rechtfertigung Kriembhilts auf religioser Ebene, die durch den Erzdhler von
Fassung C ganz dhnlich intendiert ist wie die des Erzidhlers von Fassung B, wird nun wieder
auf rein zwischenmenschlicher Basis die Angemessenheit der Rache Kriemhilts diskutiert.
Der komplexe Satz endet mit der redundanten Behauptung, dass die Rachehandlungen eine
addquate und gerechte Erwiderung gewesen sei (di von si von schulden zam | der riche die si
umbe in nam). Griinde dafiir werden zu Beginn des Satzes genannt. Fiir die weitere Analyse

wird folgende Ubersetzung angeboten:

Da sie unter grofiem Leid litt und sie, wie wir von ihr vernommen haben, eine grofie Treue,
die sie gegeniiber ihrem lieben Mann hatte, zum Leid zwang, darum dass/weil sie wegen
Liebe und um ihrer Treue willen grofie Trauer hatte, darum dass/weil die beiden zwei
Seelen und ein Leib waren, als sie seine Frau war, deswegen hat sie zu Recht Rache fiir ihn

(Sivrit) genommen, wie man uns sehr oft erzghlt hat.54

Das Verhiiltnis, das zwischen Kriemhilt und Sivrit bestand, do si was sin wip, als Sivrit also
noch am Leben und die triuwe zu einem Toten noch keine Rolle spielt, wird anders als im
Nibelungenlied selbst hier mit einem Vokabular beschrieben, das zum Beispiel aus dem Erec
Hartmanns von Aue bekannt ist. Im ersten Teil des Nibelungenliedes wird, wie gezeigt
werden konnte, im Zusammenhang mit dem sozialen System Sivrit/Kriemhilt tiberhaupt
nicht von triuwe gesprochen, bzw. wird die triuwe durch die gegenseitige Fixierung der
beiden Liebenden funktional obsolet.

Die knappe Bemerkung des Erzidhlers von Klage C daz si zwo séle und ein lip | waren
[...] referiert auf die Bildsprache der Bibel et erunt duo in carne una®und zeigt, dass das
soziale System Sivrit/Kriemhilt umgedeutet werden soll. Die vom Klage-Erzdhler

verwendete Metapher vom ein-Fleisch-Werden ist im hofischen Roman besonders aktiv.

545 Vgl. die Ubersetzung von Elisabeth Lienert: Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 81. In der
obigen Ubersetzung werden die beiden Subjunktionen daz kausal, d. h. im Sinne von ,,darum dass” oder
,darum weil” aufgefasst.

546 Vgl. Genesis 2,24.
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Enite etwa erinnert nach dem vermeintlichen Tod Erecs Gott an sein eigenes Wort: ein wort
daz dii gesprochen hadst, | und bite dich daz diiz staete ldst, | daz ein man und sin wip | suln wesen ein
lip (5824-5827) und wenige Verse spéter ruft sie die wilden Tiere dazu auf, sie zu fressen:
daz sich s0 iht scheide|unser lip mit zwein wegen!|und ruoche got unser sélen phlegen, die
enscheident sich benamen niht, | swaz dem libe geschiht (5837-5841).

Nach Fassung C der Klage wird dieses Bild von den zwei Seelen, die sich in einem
Leib vereinigen, aufgegriffen und auf das soziale System Sivrit/Kriemhilt appliziert. Damit
bilden Kriemhilt und Sivrit in der Deutung der Klage eine nach dem biblischen Mafsstab
ideale Verbindung zwischen Mann und Frau ab, die so im Nibelungenlied selbst nicht zu
finden ist. Das Skandalon besteht nun nicht mehr linger in den Rachehandlungen
Kriemhilts, sondern darin, dass durch die hinterlistige Ermordung Sivrits der eine lip
auseinandergerissen und damit eine unauflosliche Gemeinschaft gewaltsam aufgelost wird.
Die Trennung dieser innigen Verbindung der beiden Seelen in einem Leib legitimiert
sodann die Rache.

Neben dieses neue, tiber eine Metapher vermittelte Motiv tritt eine triuwe Kriemhilts
gegentiber Sivrit (die si truoc néch ir lieben man). Unklar bleibt hier, ob der Erz&hler eine triuwe
meint, die Kriemhilt zu dessen Lebzeiten auslebte - von der das Nibelungenlied indes nichts
zu berichten weifs - oder, ob sie sich auf den toten Sivrit bezieht. Lienert votiert mit ihrer
Ubersetzung »und grofie Treue, die sie ihrem geliebten Mann hielt«3¥” wohl eher fiir eine
triuwe Kriembhits, die den Tod des Ehemanns iiberdauert und demnach als triuwe zu einem

Toten beschrieben werden kann.548

Indirekte Rezeptionssteuerung - Figuren

Im zweiten Teil der Nibelungenklage (587-2493) werden die zahlreichen Toten
aufgefunden, beklagt und schliefilich bestattet.>* In ausgedehnten Reden rekapitulieren
Dietrich von Bern und Etzel%® das vergangene Ungliick und reflektieren ihre eigene

Situation nach dem Verlust fast aller Verwandter, Freude und Gefolgsleute. Die im ersten

547 Vgl. Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 81.

548 Die triuwe Kriemhilts wird hdufig im Zusammenhang mit der Trauer, die sie durch den Verlust ihres ersten
Ehemannes empfindet, genannt. Der jamer, der sie nicht verliefs (100 C), wird so zum Signum einer friuwe zu
einem Toten. Dieser chronische Zustand der Trauer, das Planen der Rache und die Fremdheit am Hof Etzels
(Vgl. Classen, Albrecht: ,Diu Klage’ - a Modern Text from the Middle Ages?, 1995, S. 319.) fiillen den Begriff
der triuwe bzw. zeigen deren konkrete Auswirkungen.

549 Vgl. Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 8.

50 Zu kleinen Anteilen kommt auch Hildebrand zu Wort.
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Teil an keiner Stelle unterbrochene Erzdhlerrede und die damit einhergehende unmittelbare
Steuerung der Rezeptionsweise des Nibelungenliedes wird mittelbar auf die Figuren
tibertragen. Der Erzdhler selbst hat sich - wie gezeigt wurde - in seiner Beurteilung des
Geschehens und insbesondere Kriemhilts eindeutig festgelegt bzw. positioniert. Thema des
zweiten Teiles ist es nun, wie sich die Figuren selbst zu dem vergangenen Handeln der

Verstorbenen verhalten und ein eigenes Urteil finden.

Hildebrand

Die Toten werden in einer Reihenfolge entdeckt und beklagt, die keinem konsequenten
Anordnungsprinzip folgt. ! Das Auffinden von Kriemhilts Leichnam und die damit
zusammenhdngende Klagereden Dietrichs und Etzels bilden den Auftakt. Bevor die beiden
aber mit der Toten konfrontiert werden, nimmt der Erzdhler in Fassung B Bezug auf die
Totung Kriemhilts durch Hildebrant, die den Abschluss des im Nibelungenlied erzahlten
Gemetzels darstellt. Mit unsinne habe dieser die Konigin erschlagen (die mit unsinne | het
erslagen Hildebrant, 732f.). Wenige Verse spiter bekréftigt er seine eigene Einschédtzung mit
den Worten: durh daz verlds ouch si den lip |von Hildebrande dne not (759f.). Die Totung des
gefesselten Hagens (durh daz) durch Kriemhilt ist demnach in der Perspektive des Erzdhlers
kein oder zumal kein todeswiirdiges Verbrechen. Im Nibelungenlied (B) allerdings ist das

Handeln Kriembhilts im hohen Mafle anst6f3ig, sodass sogar Etzel ausruft:

,Wiaffen’, sprach der fiirste, ,wi ist nu tot gelegen
von eines wibes handen der aller beste degen,
der ie kom ze sturme oder ie schilt getruoc!

swi vient ich im waere, ez ist mir leide genuoc. (2371)

Hildebrant schliefst mit seinem Kommentar: [...]jd geniuzet si des niht, |daz si in slahen
torste[...] (2372, 1f.). direkt an und erschlagt Kriemhilt. Das Nibelungenlied B kommentiert

dieses Verhalten nicht, sondern lédsst die Taten fiir sich sprechen. Die Totung Kriembhilts

%1 Vgl. Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 8 »[...] ein konsequentes Anordnungsprinzip ist nicht
erkennbar (nicht die Handlungsfolge des >Nibelungenlieds<, aber auch nicht durchgehend das Prinzip der
Steigerung) - die prominenten Toten (zunéchst Etzels Familie: Kriemhild, Ortlieb, Bloedelin; dann Iring; einige
der hochrangigen Burgunden: Gunther, Hagen, Volker, Dankwart; die Dietrich-Helden, vor allem Wolfhart;
abschlieflend die moralisch weitgehend oder ganz unbelasteten Toten: Giselher und Gernot, zuletzt - als Gipfel
des Schrecklichen - Riidiger)][...].«
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erscheint als logischer Konsequenz des Erzdhlverlaufs, sodass der Rezipient tendenziell von
der Angemessenheit dieser Rachehandlung tiberzeugt werden soll.

Kurz bevor Dietrich in Klage (B) den Leichnam Kriemhilts entdeckt und mit seiner
eigenen Klagerede beginnen kann, macht der Erzéhler also seine eigene Rezeptionshaltung,
ehe er die Redeposition an seine Figuren abgibt, erneut evident. Die Tétung Kriembhilts war
nicht eine addquate Vergeltung ihres Mordes an Hagen, sondern eine vollkommen unnétige

(ane not) Uberreaktion eines Mannes ohne Verstand (mit unsinne).552

Dietrich

Wenige Verse spéter findet Dietrich die Leiche Kriemhilts und beginnt mit einer Rede (ab
771), in der er zundchst die exzeptionelle Schonheit der Kénigin rithmt. Obwohl ihn deren
Racheplan seine gesamte Verwandtschaft gekostet habe, miisse er sie doch mit unwiinne

beklagen und spricht sodann von der triuwe Kriemhilts ihm gegentiber:

deiswar daz tuon ich
mit also grozer riuwe
daz ich dich diner triuwe
niht sol lan engelten.
du hast mir vil selten

versaget des ich dich ie gebat. (782-787)

Dietrich erzdhlt nicht nur, dass er den Tod Kriemhilts mit groffem Kummer betrauert,
sondern auch, dass er die triuwe derselben ihm gegeniiber nicht mehr vergelten kann. Diese
triuwe zeigt sich in der Erinnerung Dietrichs durch die Eigenschaft der Kénigin, ihm selbst
niemals etwas abgeschlagen zu haben, und klingt vor dem Hintergrund der Handlungen

im Nibelungenlied wie ein Schuldgestdandnis.5* Auch wenn man nicht so weit gehen mochte,

%2 An einer spdteren Stelle kommt Hildebrant selbst zu Wort und tibertrigt den aus Liedfassung B
stammenden Vorwurf, Kriemhilt stehe mit dem valant im Bunde, auf Hagen: nu seht wi der valant | liget der ez
allez riet. | daz manz mit guote niht ensciet, | daz ist von Hagenen schulden. (1250-1253). Vgl. dazu auch: Schroder,
Werner: Nibelungenlied, Nibelungenlied-Studien, 1968, S. 201f.

553 McConnell kommentiert hier: »Dietrich regrets her untimely death (776-77), and while affecting self-
criticism, actually lauds Kriemhild for the loyalty she has demonstrated.« Vgl. McConnell, Winder: The
problem of continuity in diu Klage, 1986, S. 249f. Und Giinzburger meint: »Dietrichs Kritik an Kriemhild im
Nibelungenlied wird in der ,Klage’ vollig tiberspielt [...].« Vgl. Giinzburger, Angelika: Studien zur
Nibelungenklage, 1983, S. 193. Vgl. dazu auch Schirok, Bernd: Der Untergang der Burgunden und seine
christliche Deutung, 2004, S. 279.
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passen die Formulierungen Dietrichs nicht zu seiner Haltung gegentiber der Konigin im
Nibelungenlied. 55 Dort bezeichnet er Kriemhilt - wie oben bereits erwdhnt - im
Zusammenhang mit deren Rachegedanken und der Aufdeckung derselben als vilandinne.
Vermutlich bewusst spielt der Klage-Erzédhler B in der Figurenrede auf den Dietrich des
Nibelungenliedes (B,C) an, der auf die Bitte der Konigin: fiirste von Berne, ich suoches dinen
rit, | helfe unde gendde. min dinc mir angestlichen stit (1896,3f.) antwortet: di bete 1d beliben,
kiineginne rich. (1898,2) und dieser damit eindeutig seinen Beistand verwehrt. Der Erzdhler
im Nibelungenlied resimiert {iber dieses Gesprach: Do si der untriuwe an dem Bernaere niene
vant (1900,1) und verweist damit implizit auf eine untreue Haltung Kriemhilts.55

In der Klage wird Kriemhilt, die noch im Nibelungenlied versucht, Dietrich zur
untriuwe zu iiberreden und die von diesem dort fiir ihre Absichten getadelt wird, zum
Inbegriff einer getreuen Herrin, die ihrem Gefolgsmann3% keinen Wunsch abschlagen kann.
Dietrich bezeugt diese triuwe in der Klage und erklart im Prinzip, dass Kriemhilt sich stets
gemdfs jener verhalten habe. Der Rezipient, dem die Handlung des Nibelungenliedes
bekannt ist, wird geradezu aufgefordert, die Diskrepanz zwischen Lied und Klage im Sinne
der Rezeptionsweise des Klage-Erzdhlers zu deuten. Durch die von Dietrich gedufierte
Trauer dariiber, Kriemhilt nicht mehr fiir ihre triuwe belohnen zu konnen, wird implizit auf
die Moglichkeit hingewiesen, die Dietrich im Nibelungenlied dazu gehabt hatte und die dort
freilich unter das Verdikt der untriuwe gefallen ware. In der Klage aber scheinen andere
Mafistabe giiltig zu sein. Insofern klingt die Rede Dietrichs - wenn auch nicht direkt - nach
einer Selbstanschuldigung. Indirekt wird auf einen Malus des Berners hingewiesen und
Kriemhilt nicht wie im Nibelungenlied mit dem vilant oder der untriuwe in Zusammenhang
gebracht, sondern sie bekommt von Dietrich selbst den Besitz einer intensiv ausgelebten

triuwe zugesprochen.>”

%4 Vgl. Giinzburger, Angelika: Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 193.

55 Auf eine untreue Haltung Kriemhilts verweist Strophe 1899: Diu bet dich liitzel éret, vil edels fiirsten wip, | daz
du dinen magen ritest an den lip. | si komen ilf gendde her in diz lant. | Sifrit ist ungerochen von der Dieteriches hant.
%6 Im Nibelungenlied (B) gibt es keinen Grund zur Vermutung, dass Dietrich in einem Gefolgschaftsverhiltnis
zu Etzel und Kriemhilt steht. In der Klage allerdings ist er Gefolgsmann.

57 Zu beachten bleibt trotz der eindeutigen Tendenz des Klage-Erzihlers, auch iiber die Figur Dietrichs
Kriemhilt durch den Verweis auf deren triuwe zu rechtfertigen, die bereits erwdhnte Einbettung des
Burgunderuntergangs in die Dietrichsage, in der ein negatives Kriemhiltbild vorherrschend ist. Der Klage-
Erzéhler unterlduft damit sein eigenes Unterfangen. Curschmann meint zur Auswirkung dieser Einbettung:
»Das ist, auf lingere Sicht gesehen, das folgenreichste Deutungsangebot des >Klage«Dichters, nicht etwa seine
Interpretation der Rolle Kriemhilts.« Vgl. Curschmann, Michael: Zur Wechselwirkung von Literatur und Sage,
1989, S. 396. Und zum Verhiltnis zwischen Dietrichsage und Nibelungensage in der Klage vgl. ebd. S. 390-
397. Im Nibelungenlied selbst wird die Feindschaft zwischen Kriemhilt und Dietrich explizit gemacht, in der
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Etzel

Nach der Rede Dietrichs ergreift der Erzahler wieder kurzzeitig das Wort und berichtet von
Hildebrand: do hort man Hildebrande klagen, | der si sluoc mit siner hant. (798£.). Derjenige, der
Kriemhilt im Nibelungenlied noch mit einer gewissen Selbstverstandlichkeit totet, wird hier
zum Trauernden stilisiert. Das ist dem Erzéhler aber nur eine Nebenbemerkung wert, denn
alsbald - so berichtet er - tritt Etzel auf, entdeckt seine tote Frau und verwiinscht sein allzu

grofies Ungliick.

undanc begunde er sagen
sinem grozen unheile:
wande im was ze teile

nu worden ungeliickes hort.
diu ie unvalschiu wort

hete bi ir libe,

sinem werden wibe

viel er an die bruste.

ir wize hende er kuste [...] (812-814).

Das Charakteristikum des Ungliickes besteht hier nicht zuerst darin, dass Etzel seine
Ehefrau, das Hunnenland eine Konigin und der Hof eine schone Frau verloren hat, sondern
darin, dass diese Frau ie unwvalschiu wort | hete bi ir libe. Auch in diesem Fall zeichnet das
Nibelungenlied (B) ein ganzlich anderes Bild. Vor der hinterlistigen Einladung der
Burgunden an den Hof Etzels wird dort den Rezipienten ein Blick in die Gedankenwelt
Kriemhilts gewdhrt. Schnell wird klar, dass sie ihre Verwandten weniger aus Sehnsucht auf
ein Wiedersehen, sondern mehr aus dem Verlangen nach Rache ins Land der Hunnen
locken mochte. Freilich erzdhlt sie Etzel nichts von ihren wahren Absichten, was der
Erzahler in Strophe 1396,1 anmerkt: den argen willen niemen an der kuneginne ervant und durch
das Adjektiv argen zugleich tadelt. Kriemhilt gelingt es im Nibelungenlied durch einen
vorgeschobenen Grund, ihre eigentliche bose Absicht zu tarnen. In der Klage aber wird ihr

Profil - ganz im Gegenteil - durch die Eigenschaft gescharft, stets Worte ohne Falsch im

Klage vordergriindig zuriickgenommen aber implizit durch die erwéhnte Einbettung in die Dietrichsage
dennoch vermittelt und damit nicht vollstindig getilgt. Curschmann {iibersieht freilich nicht, dass es dem
Erzéhler der Klage hauptsichlich um die Rechtfertigung Kriemhilts geht.
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Mund gefiihrt zu haben.5% In seiner Klagerede reflektiert Etzel sodann auch nicht die

Verheimlichungen seiner Ehefrau, sondern deren triuwe:

het ich die ganzen triuwe

an ir vil werdem libe erkant,
ich het mit ir elliu lant
gerimt é ich si het verlorn.
getriuwer wip wart nie geborn

von deheiner muoter mére. (830-835)

Mit dem Wissen um die hinterlistig handelnde Kriemhilt werden die Rezipienten erneut
mit einer tiberraschenden Umdeutung konfrontiert. Vor dem Hintergrund der
Geschehnisse im Nibelungenlied identifiziert der Hunnenkonig im Nachhinein nicht einen
argen willen bei seiner Ehefrau. Vielmehr entdeckt er eine triuwe deren Ausmafie im erst jetzt
deutlich werden.

Unter Bezugnahme auf die bereits analysierten Stellen, der dort gefundenen
Monopolisierung der triuwe Kriemhilts zu Sivrit und der Ausblendung aller anderer triuwe-
Bindungen der Konigin®?, kann nur die im Verhdltnis zum toten Sivrit aktive triuwe
gemeint sein. Statt einer Referenz auf einen argen willen hort man aus dem Munde des im
Nibelungenlied betrogenen einen nahezu grotesk klingenden Lobpreis der triuwe0, die

Kriemhilt nicht gegentiiber Etzel austibt, sondern im Verhiltnis zum léngst verstorbenen

558 Vgl. die Ubersetzung von Vers 812 von Lienert, Elisabeth: Die Nibelungenklage, 2000, S. 97.

5% Eine mogliche triuwe-Bindung zu Etzel spielt an keiner Stelle eine Rolle.

560 Es ist fraglich, ob man nicht hier ein dhnlich subtiles Vorgehen des Erzdhlers in Bezug auf Kriemhilt
feststellen kann, wie bei der Einbettung des Burgunderuntergangs in die Dietrichsage und der damit
erreichten Subversion des eigenen Vorhabens, das darin besteht, Kriemhilt zu rechtfertigen. Man muss dann
nicht unbedingt so figurenspezifisch-wertend argumentieren wie Giinzburger: »Dieser Konig verliert seine
Glaubwiirdigkeit, wenn er als Sprachrohr des Dichters an Kriemhilt nur deren triuwe erkennen soll. Eine Frau,
die an der Seite ihres zweiten Mannes ausschliefdlich der Rache fiir ihren ersten Mann lebt, ist nicht getriuwe,
zumal sie ihr Rachevorhaben verschweigt. Etzels Demut geht zu weit, wenn er niemals daran denkt, dass er
Kriemhilt hitte Siegfried ersetzen miissen, und sie verkehrt sich geradezu in Dummbheit und Gefiihllosigkeit,
wenn er von der Seelenproblematik, aber auch von der berechnenden Seite seiner Frau nichts geahnt haben
soll.«Vgl. Glinzburger, Angelika: Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 192. Der Erzéhler bettet die Klagerede
Etzels, wie oben gezeigt wurde, bewusst und deutlich in die durch die Intrigen Kriemhilts gesteuerten
Geschehnisse des Nibelungenliedes ein, wodurch den Rezipienten die triuwe-Reflexion des Hunnenkonigs zu
einem Signal werden konnte. Die von Giinzburger identifizierte Dummbheit, Demut und Gefiihllosigkeit Etzels
ist weniger okkultes Wissen tiber denselben, das besonders interpretationswiirdig wire, sondern bewusste
Ausstellung und zeigt moglicherweise, dass der Erzdhler im Stiles einer Subversion der eigenen Aussage
(triuwe Kriemhilts) auf die untriuwe Kriemhilts anspielen mochte. Anders gesagt, geht es hier vielleicht nicht
so sehr um Etzel, sondern vielmehr um Kriemhilt.
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Sivrit. Selbst derjenige, der berechtigt tadeln konnte, stellt fest: getriuwer wip wart nie

geborn | von deheiner muoter mére.561

VI1.2.4.b.2 Kritik Kriemhilts - subversive Position in der Klage
Wenn man in einem Text eine eindeutige Intention identifiziert zu haben glaubt und aus
dieser eine schliissige These formulieren mochte, wird man selbst bei einem so evident
scheinenden Vorhaben wie der Rechtfertigung Kriemhilts in den Klagefassungen (B,C) vor
das Problem einer Selbstsubversion der Erzédhlerintention und damit vor das Auftreten von
neuer Komplexitit gestellt. Wie gezeigt wurde, soll das offensichtlich widerspriichliche Bild
der Figur Kriemhilts, welches in Fassung B des Liedes auserzahlt wird, unzweifelhaft durch
den Verweis auf ihre besondere Form der triuwe disambiguisiert, d. h. vereindeutigt
werden. Bereits durch die Einbettung des Burgunderuntergangs in die Dietrichsage5? und
diejenige Kriemhilts in den mehrdeutigen Kontext des Nibelungenliedes (B, C) wird die
Monophonie unterbrochen und eine subtile Polyphonie angestimmt. Kriemhilt wird zwar
als getriuwe préasentiert, dies aber geschieht fiir den reflektierenden Rezipienten sichtbar vor
dem Hintergrund der erwdhnten Erzdhlungen, die Kriemhilt als listenreich oder sogar als
bose beschreiben.563

Mit Bezug auf die zu Beginn der Arbeit erarbeiteten Ansitze aus der Diskurstheorie
Michel Foucaults und der Interdiskurstheorie Jiirgen Links ldsst sich die Tendenz zur
Rechtfertigung Kriemhilts als hegemoniale Position>%4 explizieren. Diese erhilt in der Klage
als direkte (triuwe-Exkurse) und indirekte (Figurenrede) Rezeptionssteuerung vorrangig

das Wort. Das Unterlaufen jener hegemonialen durch andere Positionen tritt nicht nur

%1 Die Zuneigung Etzels zu Kriemhilt wird in seinem angedachten Vorsatz deutlich. Wenn er rechtzeitig von
der besonderen Form der triuwe Kriemhilts erfahren hitte, so hétte er eher mit ihr zusammen sein Kénigreich
verlassen, als sie zu verlieren (ich het mit ir elliu lant | geriimt € ich si het verlorn). Im Nibelungenlied wird bei
Kriemhilt auf ein ganz dhnliches Verhiltnis von Ehepartner und Besitz verwiesen. Dort berichtet der Erzihler
in Strophe 1123, dass sie gern mit leeren Handen, d. h. ohne den Hort, dagestanden wére, wenn blofs Sivrit
sein Leben nicht verloren hitte. In der Nibelungenklage wird daher tiber Etzels Verlustbereitschaft ein Motiv
aufgerufen, das im Lied fiir die Prasentation der Zuneigung Kriembhilts gegentiber Sivrit genutzt wird. Etzel
hitte gerne fiir jemanden allen Reichtum aufgegeben, der seinen Besitz wiederum fiir einen anderen
aufgegeben hitte. Beide sind fiir diese Entbehrungen bereit, aber nicht im Stile eines reziproken Verhiltnisses.
%2 Vgl. Curschmann, Michael: Zur Wechselwirkung von Literatur und Klage, 1989, S. 402. Hier fiihrt
Curschmann einige Beispiele fiir die negative Bewertung Kriemhilts in der Dietrichsage an.

53 Damit ist die Darstellung Kriemhilts in der Dietrichsage und in den Fassungen B und C des
Nibelungenliedes gemeint.

564 Bezug ist hier zunéchst nur die Klage und nicht der gesamte Nibelungen-Komplex.
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implizit mit der Situierung Kriemhilts in anderen Erzdhlzusammenhdngen auf, sondern

auch explizit, d. h. auf inhaltlicher Ebene der Klage.>6>

Direkte Rezeptionssteuerung - Erzihler

Im ersten Teil der Klage berichtet der Erzédhler das vergangene Geschehen reflektierend,
und erwdhnt dabei, dass es durchaus moglich gewesen wére, das Unheil zu verhindern.
Wenn Etzel rechtzeitig von den Racheplédnen seiner Frau gewusst hitte, so het er die starken
sweere | harte lihteclich erwant (286f.). Die Burgunden aber hitten aus iibermuot geschwiegen.

Von Kriemhilt erfahren wir indes:

do het ouch Kriemhilt behuot
mit listeclichem sinne,

daz ers niht wart inne (290-292)

Der listecliche sinn Kriemhilts steht im krassen Gegensatz zu dem im zweiten Teil vom
Erzahler geduflerten: diu ie unvalschiu wort | hete bi ir libe (810f.). Die Darstellung Kriemhilts
als eine Frau, die niemals auch nur ein unwahres Wort gesprochen habe, wird damit durch
die Konstatierung einer intriganten Einstellung unterlaufen.56¢ Ein listecliche sinn und
unvalschiu wort sind nicht miteinander zu vereinbaren bzw. schlieflen sich gegenseitig

aus.507

Indirekte Rezeptionssteuerung - Figuren

Pilgrim

Der Erzdhler gibt tiber seine eigene Meinung hinausgehend auch den Figuren die
Moglichkeit zu kritischen Anmerkungen. Im dritten Teil der Klage beurteilt Bischof Pilgrim
von Passau die Geschehnisse, nachdem ihm der Spielmann Swemmel von allem berichtet

hat, wie folgt>68:

55 Nicht ganz nachvollziehbar ist - wie gezeigt werden soll - im Zusammenhang der Kritik an Kriembhilt in
der Klage die Feststellung Kuhns, dass es zwar an Vorwiirfen gegeniiber Kriemhilt nicht fehle, diese aber
wenig tiber ein Bedauern hinausgehen wiirden. Vgl. Kuhn, Hans: Der Teufel im Nibelungenlied, 1965, S. 300.
566 Vgl. Zimmermann, Guinter: Der Krieg, die Schuld und die ,Klage’, 1990, S. 525.

57 Fassung C weifs indes nichts von einem listecliche sinn. Fassung B berichtet auch im Gegensatz zu Fassung
C von einem kranken sinne (243) Kriemhilts und von der Verantwortlichkeit derselben am Ausbruch der
Kéampfe. Bloedelin viengez boslichen an | durh eines wibes lére (334f.). Vgl. dazu auch Bumke, Joachim: Die vier
Fassungen der >Nibelungenklage<, 1996, S. 376f.

568 Die beiden Fassungen B und C stimmen hier inhaltlich tiberein.
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[...] und ist Etzeln hof
mit solher not zergangen,
s0 hat vil iibele enpfangen
Kriembhilt, diu nifel min,
ir bruoder unt die recken sin.
si mohte baz han getin
und hete doch genesen lin
Giselher und Geérnot.

die ir Sifriden sluogen tot,
und hetens die engolten,
s0 weer sis unbescholten:

wande in sluoc doh Hagene. (3406-3417)

In der Reflexion des Bischofs habe Kriemhilt den Burgunden einen schlimmen Empfang
bereitet. Pilgrim weist bewusst auf die verwandtschaftlichen Verhaltnisse hin (diu nifel min,
ir bruoder) und gibt damit seinem Urteil ein noch grofseres Gewicht. Besser hitte Kriemhilt
gehandelt, wenn sie nur diejenigen zur Rechenschaft gezogen hitte, die auch tatsachlich fiir
den Tod ihres ersten Ehemannes verantwortlich gewesen seien (Hagen). Die beiden am
Mord unschuldigen Giselher und Gernot hitte es aber auf keinen Fall treffen diirfen.>%
Wenn es ihr gelungen wére dementsprechend zu handeln, restimiert Pilgrim, so weer sis
unbescholten. Obwohl der Bischof das Wort untriuwe nicht verwendet, wird es dem
Rezipienten insbesondere durch den Verweis auf die beiden unschuldigen Briider dennoch
nahegelegt, dasselbe zu ergdnzen. Denn das, was sich Kriemhilt im Nibelungenlied und in
der Klage vorgenommen hat - ndmlich nur Hagen zu toten -, gelingt ihr nicht und so
verlieren auch Giselher und Gernot ihr Leben, die mit Kriemhilt eigentlich in einem

funktionierenden triuwe-Verhiltnis standen.

Dietlind
Bevor die Nachricht tiber den Untergang der Burgunden zu Bischof Pilgrim nach Passau

gelangt, erfahren die Witwe Riidigers (Gotelind) und dessen Tochter Dietlind von den

59 Vgl. Bumke, Joachim: Die vier Fassungen der >Nibelungenklage<, 1996, S. 378. Und vgl. Giinzburger,
Angelika: Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 194f.
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vergangenen Ereignissen an Etzels Hof. Nach dem Bericht Swemmels kommentiert Dietlind

den todlichen Zweikampf ihres Vaters mit Gernot in Fassung B erschrocken:

jad was ez in beiden
niht guot, daz iemen scheiden
si mit rite solde,

der triuwe haben wolde. (3189-3192)

Im Vergleich zu Pilgrim wird Dietlind in Bezug auf die Beurteilung Kriembhilts hier
entschieden deutlicher. Es sei fiir beide (Riidiger und Gernot) nicht gut gewesen, dass
jemand sie mit Intrigen trennte, der triuwe halten wollte. Kriemhilt trifft zwar nicht direkt
das Verdikt der wuntriuwe, aber ihr wird zumindest ein Verhalten attestiert, das
grundsétzlich triuwe ausschlieft.570

In Fassung C fiigt Dietlind tiber die vordergriindig anonym bleibende Person, die als

Ausloser fiir den Zweikampf zwischen Gernot und Rudiger gelten kann, hinzu:

von swes rate daz ist bekomen,
dem wont vil untriuwe bi.

sin herze ist rehter triuwen vri. (3318ff.)

Dietlind weifs zu dem Zeitpunkt ihrer Anschuldigungen noch nicht, wer die Verantwortung
fur die Ereignisse tragt. Erst nach ihrer Reflexion eroffnet ihr Swemmel: magt vil hére, | das
entet niemen mére, | wan der kiineginne lip (3193ff.). Der Rezipient aber sollte - damit rechnet
der Erzdhler geradezu - in der Lage sein, das Unwissen Dietlinds auch vor dem Bericht des
Spielmanns entsprechend zu ergénzen. Dietlind selbst wird fiir ihre Anschuldigungen nicht
getadelt. Vielmehr scheint ihr Swemmel zuzustimmen, wenn er sagt, dass es von Anfang
der Zeiten an bis zum Jiingsten Tag nimmer mere werden mac | geraten also swinder rat (3200f.).

Wiéhrend Dietlind in Fassung B noch zurtickhaltend kommentiert und damit die

untriuvwe Kriemhilts nur indirekt zur Sprache gebracht wird>!, steht die sich rdachende

570 Fassung C formuliert parallel viel zuriickhaltender: ez was ein michel schande | daz man zwischen in beiden | den
strit niht kunde scheiden. (3312-3314).

571 Glinzburger interpretiert die Stelle wie folgt: »Damit fillt doch der Schatten der ,untriuwe’ auf Kriembhilt,
obwohl es der Dichter dngstlich vermeidet, dieses Wort auszusprechen.« Vgl. Giinzburger, Angelika: Studien
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Konigin in Fassung C - wenn auch vorerst noch als Anonymus - in direkter Verbindung mit
der untriuwe bzw. sei deren herze rehter triuwen vri.5’2 Der Erzdhler vermeidet es in der
Figurenrede Dietlinds, untriuwe direkt auf Kriemhilt zu beziehen. Vielmehr tiberldsst er es
durch seine zurtickhaltende Formulierung den Rezipienten, die Liicken zu fiillen und eine
zwar eigene, aber dennoch stark von ihm gelenkte Antwort auf die Frage nach Kriembhilts

untrivwe zu geben.

VI1.2.4.c Kriembhilts triuwe zwischen Disambiguisierung und Ambiguisierung
Die Uberlegungen zur Nibelungenklage wurden durch ein 50-60 Jahre nach der
Verschriftlichung der Fassungen B und C von Lied und Klage entstandenes
Rezeptionszeugnis Dicitur quod crimhilt omnio mala fuit. sed nichil est eingeleitet. Wie gezeigt
wurde, ging es Berthold weniger um eine Interpretation der Figur Kriemhilts und in diesem
Zusammenhang nicht um eine Diskussion {iber deren moralische Einordnung (vollkommen
verwerflich vs. nur zum Teil). Vielmehr stellt er in seiner Musterpredigt fest, dass Kriemhilt
nicht als Exemplum fiir eine grundsitzlich bose Frau taugt und konstatiert damit, dass wir
es kaum ein halbes Jahrhundert nach der Entstehung von Lied und Klage mit einem
Wechsel zwischen Disambiguisierung (ommnio mala fuit) und Ambiguisierung (sed nichil est)
in Bezug auf die Moralitédt der Figur Kriemhilts zu tun haben.573

Die beiden identifizierten Tendenzen sind - wenn auch modifiziert - bereits in Lied
und Klage angelegt. Wahrend das Nibelungenlied (B) Kriemhilt ambiguisiert, d. h. sie sowohl
als getriuwe Frau beschreibt, die des recken todes vergezzen kunde niht (1139,3) und ihrer triuwe
durch Rachegedanken, Trauer und enorme Geldaufwendungen fiir das Seelenheil Sivrits
Ausdruck verleiht, als auch als eine den Einfliisterungen des ubel vilant ausgelieferte Frau,

die ab der hinterlistigen Einladung an keiner Stelle mehr als getriuwe bezeichnet wird,

zur Nibelungenklage, 1983, S. 194. Giinzburger verpasst es, die betreffende Stelle in Fassung C auszuwerten,
in der Kriemhilt viel unmittelbarer beurteilt wird.

572 Zur Moglichkeit je eigene Tendenzen in den beiden Hauptfassungen B und C auszumachen, die Kriemhilt
eher als getriuwe oder als untriuwe bezeichnen schreibt Bumke: »Insgesamt sind die Abweichungen zwischen
den beiden Fassungen im Hinblick auf die Beurteilung Kriembhilts jedoch so gering, dass man von einer
einheitlichen Auffassung sprechen kann.« Vgl. Bumke, Joachim: Die vier Fassungen der >Nibelungenklages,
1996, S. 378.

573 Es gibt eine positive Disambiguisierung in der Klage. Hier wird Kriemhilt vorwiegend als vorbildhaft
beschrieben, wohingegen das Nibelungenlied Kriemhilt ambiguisiert, weil es beide Deutungsmaoglichkeiten
zuldsst. Oben wird im Falle des omnio mala fuit negativ disambiguisiert d.h. Kriembhilt als vollkommen b&se
bezeichnet. Das »sed nichil est« aber ambiguisiert Kriemhilt, indem es betont, dass Kriemhilt eben nicht durch
und durch bése gewesen sei.
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disambiguisiert die Nibelungenklage Kriemhilt, indem sie ihr ohne Ausnahme das Ausleben
einer exzeptionellen Form der triuwe attestiert.>’* In Lied B findet man demnach neben der
extremen und wirkméachtigen Position des ommnio mala fuit, gegen die man offensichtlich
anschreiben muss®?®, eben auch das nichil est. Die Klage nun vereindeutigt die Figur
Kriemhilts, insofern sie gewissermafSen das nichil est zu einem omnia bona fuit umschreibt.576
Nibelungenlied und Klage bilden in der Gestalten der angesprochenen Fassungen somit eine
Skala der Beurteilung von Kriemhilts Moralitit, die von , vollkommen bdse” tiber ,nicht
vollkommen bose” zu ,vollkommen gut” reicht. Die drei unterschiedlichen Positionen
bedienen sich unterhalb der Ebene, auf der die Moralitit Kriemhilts verhandelt wird,
ebenfalls der Techniken von Ambiguisierung und Disambiguisierung und referieren jeweils
alle drei auf die triuwe Kriemhilts.

Die Konstatierung einer Disambiguisierung der triuwe Kriemhilts und die damit im
Zusammenhang stehende Feststellung einer moralischen Integritdt derselben muss trotz
der grofien Fiille an Belegstellen als lediglich dominante Tendenz definiert werden, die
sowohl durch den Erzéhler als auch durch die Figuren Pilgrim und Dietlind unterlaufen
wird. Auch wenn die tiberraschende Feststellung Bumkes, dass in beiden Fassungen®”” die
Handlungsweise Kriemhilts auch von anderen Personen kommentiert werde und dabei die
kritischen Tone tiberwtgen578, nicht bestdtigt werden kann, miissen auch diejenigen
Meinungen tiberpriift werden, die in der Nibelungenklage nur eine univoke Rechtfertigung
Kriemhilts sehen.

Bemerkenswert ist es auch, dass die Klage zunichst tiberhaupt nur die triuwe
Kriemhilts zu Sivrit thematisiert und alle anderen Bindungen etwa zu ihren Briidern

ausblendet.>”® Es gibt nur ein relevantes triuwe-Verhiltnis, das zu Sivrit. Daran wird die

574 Nach Feststellung dieser diametral verlaufenden Tendenzen ist es schwer (mit McConnell gesprochen, vgl.
McConnell, Winder: The problem of continuity in diu klage, 1986, S. 250.), Giinzburger zuzustimmen, wenn
sie sagt: »Der Dichter der ,Klage’ leistet [...] keine grundsétzlich andere Interpretation der Kriemhild des
Nibelungenliedes.« Vgl. Giinzburger, Angelika: Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 198.

575 Gemeint sind hier vor allem die Fassung C des Nibelungenliedes und die Fassungen B und C der Klage.
576 Vgl. zu den gegensitzlichen Positionen in Lied und Klage McConnell, Winder: The problem of continuity
in diu klage, 1986, S. 249.

577 Wie schon mit Bumke angedeutet, konnen in der grundsitzlichen Ausrichtung der beiden Klage-Fassungen
weder in Bezug auf die Rechtfertigungstendenzen (Kriemhilt) noch in Bezug auf die kritischen Tone grofiere
Differenzen beobachtet werden.

578 Vgl. Bumke, Joachim: Die vier Fassungen der >Nibelungenklage<, 1996, S. 377.

57 Das tut die Klage zum Beispiel auch in Bezug auf den Markgrafen Riidiger. In der Lobrede Dietrichs auf
den gefallenen Markgrafen wird vor allem dessen triuwe gegeniiber Etzel hervorgehoben: sin triuwe hat mich
enbor getragen, | alsam die vedere tuot der wint. | ez entwart nie muoter kint | s rehte gar untriuwenlés. | ich waen, ouch
kiinec ie verlds | deheinen kiienern man. (2046-2051). Von der Existenz eines friuwe-Konflikts, wie es uns das
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Figur Kriemhilt gemessen und hier besteht sie alle Treueproben®? mit Bravour.>8! Aber
auch hier kann die Feststellung nur eine vorldufige sein (vgl. Pilgrim usw.).

Man darf nicht nur mutmafien, dass es sich hierbei um Gattentreue handelt, sondern
muss dies sogar eindeutig bestdtigen.?8? Es ist zwar richtig, dass die triuwe in der Klage
insbesondere in den triuwe-Exkursen zu einem allgemein verbindlichen ethischen Mafistab>83
erhoben wird, der den Mensch zudem noch heilsfahig macht. Nicht nachvollziehbar ist
allerdings der Gedanke Giinzburgers, dass damit die triuwe auch gleichzeitig aus jeder

konkreten oder speziellen Bedeutung herausgeldst werden wiirde.584

Nibelungenlied erz&hlt, wird nichts berichtet. Die Klage kommt daher einfacher an das gleiche Ziel als das
Lied. Auch dort bleibt Ruidiger treu. Wahrend dazu aber komplexe Operationen (z. B. Schildbitte Hagens usw.)
notwendig sind, blendet die Klage Rudigers triuwe-Verhdltnis zu den Burgunden einfach aus und
disambiguisiert damit dessen friuwe. Zum Zusammenhang zwischen Intention der Klage und die
Ausblendung des Konflikts Rudigers meint Bernreuther: »An dieser Figur kann die Intention der KI. am
besten nachvollzogen werden; sie vermeidet die Rekapitulation des unlosbaren Konflikts und weicht
stattdessen auf epische Versatzstiicke aus der Dietrichsepik aus, wobei sie eine vollig einseitige triuwe-
Bindung Riidigers zu Dietrich und Etzel in den Vordergrund stellen kann. In dieser Einseitigkeit bleibt
Riidiger als vater aller tugende, als Reprédsentant des hofischen Normensystems in unantastbarer
Vorbildlichkeit.« Vgl. Bernreuther, Marie-Luise: Motivationsstruktur und Erzahlstrategie im ,Nibelungenlied”
und in der ,Klage’, 1994, S. 180.

%80 Der Begriff , Treueprobe” ist hier nicht wortlich zu verstehen. Gemeint sind die Hindernisse, die von
Kriemhilt bei der Ausiibung der triuwe gegentiber dem toten Sivrit {iberwunden werden miissen (z. B. neue
soziale Systeme, d. h. Ehe mit Etzel, Zeit usw.).

51 Es werden nicht nur die anderen friuwe-Bindungen Kriembhilts, die aus dem Lied bekannt sind
ausgeblendet, sondern auch die triuwe-Bindungen, die noch im Lied den Zusammenhalt der Burgunden
sichern. Zimmermann bemerkt dazu: »[...] der Verfasser sucht zudem verstiarkt auf der gegnerischen Seite
nach einer der triuwe addquaten ethischen Denkgrofle, die Hagens Nichtauslieferung motiviert: keine Spur
vom Gedanken, dass die Bindungen innerhalb der Gruppe der Burgunden, also wieder triuwe
dahinterstiinde.« Vgl. Zimmermann, Giinter: Der Krieg, die Schuld und die ,Klage’, 1990, S. 525. Der Erzihler
stellt vielmehr fest, dass die Burgunden wegen ihres Ubermutes (sie liezenz durch ir iibermuot (289)) auf eine
Auslieferung verzichteten. Die fiir das Lied typischen Gegentiberstellungen von triuwe-Bindungen werden in
der Klage aufgelost, indem es auf der mit Kriemhilt verfeindeten Seite schlichtweg keine triuwe gibt. Zum
Thema tibermuot vgl. Hempel, Wolfgang: Ubermuot diu alte ... Der Superbia-Gedanke und seine Rolle in der
deutschen Literatur des Mittelalters, 1970.

%2 »Zwar darf man mutmafien, dass wohl Gattentreue gemeint sei, aber erldutert wird dies nicht.« Vgl
Giinzburger, Angelika, Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 188. McConnell argumentiert gerade tiber die
triuwe zu einem Toten die Aufnahme Kriemhilts in den Himmel: »In fact, this is, to a large degree, a result of
her triuwe to Siegfried [...].« Vgl. McConnell, Winder: The problem of continuity in diu klage, 1986, S.250.
Auch Schroder argumentiert dezidiert fiir eine triuwe zum ermordeten Sivrit: »Aus triuwe zu ihrem
ermordeten Mann und aus keinem anderen Grund hat sie nach Ansicht des Dichters wie des Bearbeiters ihre
unerbittliche Rache betrieben und ausgefiihrt«. Vgl. Schroder, Werner: Nibelungenlied-Studien, 1968, S.1991f.
(Zitat: 5.200). Auch fiir Henkel ist eine Bindung Kriembhilts an den toten Sivrit eindeutig. Vgl. Henkel,
Nikolaus: >Nibelungenlied« und >Klage, 1999, S. 88, 90ff. Vgl. auch Wehrli, Max: Die ,Klage” und der
Untergang der Nibelungen, 1972, S. 105. Und vgl. Zimmermann, Giinter: Der Krieg, die Schuld und die
Klage’, 1990, S. 522. Zimmermann verweist ebd. aber auch auf eine Unbestimmtheit in Bezug auf das Objekt
der triuwe Kriembhilts: »Der Text bleibt insgesamt unbestimmt, spricht nie direkt von der Liebe zu Siegfried
und hilt nur an der Vokabel triuwe selbst fest.« Mit Blick auf die erwdhnte Erweiterung des zweiten triuwe-
Exkurses in Fassung C (,in dem eindeutig von einer liebe Kriemhilts zu Sivrit gesprochen wird,) erscheint diese
Feststellung Zimmermanns allerdings schwer haltbar zu sein.

53 Vgl. Giinzburger, Angelika: Studien zur Nibelungenklage, 1983, S. 188.

54 Vgl. ebd.
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Wenn der Erzéhler (oder die Erzdhler der Fassungen B und C) von der triuwe Kriemhilts
spricht, so tut er das bewusst vor dem Hintergrund des Geschehens im Nibelungenlied. Hier
kann deswegen davon ausgegangen werden, dass der Erzédhler mit einer Verkniipfung
durch seine Rezipienten rechnet. Diejenigen, die das Nibelungenlied kennen, wissen, dass es
sich bei der hochgelobten triuwe Kriemhilts in der Klage nur um diejenige handeln kann,
die sie im Verhiltnis zum toten Sivrit auslebt. Diese Vermutung wird durch die besprochene
Fortsetzung in Fassung C des zweiten triuwe-Exkurses bestitigt, in dem dezidiert auf das
Liebespaar Kriemhilt/Sivrit verwiesen wird.

Die Klage also disambiguisiert innerhalb der beschriebenen hegemonialen Position
die triuwe Kriemhilts durch die Isolation des triuwe-Verhiltnisses Kriemhilt/Sivrit. Auf
diesem Wege gelangt sie schliefSlich zu einer moralischen Disambiguisierung Kriemhilts.
Demnach war sie nicht nur ,nicht vollkommen bose”, sondern durch ihre exzeptionelle
Form der triuwe , vollkommen gut” und dadurch fernab von jeglicher Damonisierung bereit
fur die Huld Gottes.

Wie im Kapitel zum Nibelungenlied festgestellt wurde, ist nicht die triuwe zu einem
Toten das Problem, sondern dass Kriemhilt ausgestattet mit jener Toten-triuwe in den
Bereich des Sozialen zuriickgefiihrt wird. Die triuwe zu einem Toten, die im eigentlich
vorgesehenen Leben Kriemhilts im oder in der Néhe des Klosters Lorsch keine Gefahr
bedeutet hétte, weil eine a-soziale triuwe auf eine desozialisierte Lebensform getroffen wire,
evoziert als Fremdkorper im Bereich des Sozialen den Tod derjenigen, die sich auf die triuwe
verlassen, deren Funktion es ist, den Bestand der Subsysteme (diverse soziale Systeme) und
damit den Bestand des Personenverbandes, d. h. des Sozialen, zu gewdahrleisten. Folge ist
schlussendlich nicht nur der Tod aller Mitglieder des Personenverbands, sondern auch der
Untergang des Sozialen.

Das Nibelungenlied kritisiert damit nicht grundsatzlich die aus dem sozialen
Zusammenhang gefallene triuwe, die nicht mehr auf einer Reziprozitdt im Rahmen eines
sozialen Systems beruht. Vielmehr wird Kriemhilt gerade durch diese Form der triuwe
besonders ausgezeichnet: si was im getriuwe, des ir diu meiste menige giht (1139,4). Dargestellt
wird aber wie diese triuwe in einem nicht addquaten Umfeld wirkt und dadurch ambig

wird. Kriemhilts triuwe wird so dezidiert mit einer Verweisungsstruktur erklart bzw.
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bewertet, die sich sowohl im Lied als auch in der Klage auf das Soziale bezieht und sich
zwischen Ambiguisierung und Disambiguisierung bewegt.585

Was bleibt ist die Frage nach der Funktion der Disambiguisierung in der
Nibelungenklage. Wie es dem Erzdhler gelingt, eine dominante Tendenz zu etablieren, die
Kriemhilt rechtfertigt®, sollte klar geworden sein. Nun aber mag man sich die Frage nach
dem Sinn der wortreichen ,Ergidnzung” des Nibelungenliedes in Bezug auf die
Umbewertung Kriemhilts nicht ganz verbieten.

Eines der bestimmenden Anliegen des Klage-Erzidhlers war es wohl tiber das Ende
des Nibelungenliedes hinauszuweisen und damit zu zeigen, dass ein Weitererzahlen¥” auch
noch nach dem scheinbar letzten Ende moglich ist. 8 Das gelingt ihm durch die
Ankntipfung an die Figur Dietrichs, d. h konkret durch dessen Abschied von Etzel mit dem
Ziel die Herrschaft in seinen Erblanden anzutreten und die mit diesem (Dietrich) in
Zusammenhang stehenden Zukunftsperspektiven fuir die Herrschaftsbereiche Bechelaren
und Burgund (die Tochter des toten Markgrafen, Dietlind soll verheiratet werden und
Sivrit, der Sohn Gunthers, wird zum Konig gekront). Diese Erzédhlintention vermag aber die
analysierte Umdeutung der triuwe Kriemhilts nicht zu erkldren bzw. die Intention ist mit
der Disambiguisierung in kein sinnvolles Verhaltnis zu bringen.

Jan-Dirk Miiller macht einen anderen Vorschlag, indem er auf die Beziehung

Sivrit/Kriemhilt fokussiert:

»,Nibelungenlied” und ,Klage” reagieren im entgegengesetzten Sinn auf eine offenbar als

krisenhaft erfahrene Sozialbeziehung. «58

%5 So dhnlich sieht auch Miiller das Soziale als zentralen Referenzpunkt: Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den
Untergang, 1998, S. 169. Die Rechtfertigung Kriembhilts habe durch die zentrale Tugend mittelalterlicher
Feudalgesellschaft den Gehalt der triuwe unter der Hand verdndert: »vom Element sozialen Zusammenhangs
zum personlichen Vorzug.« Und: »Gewaltsam macht die ,Klage” die Ambiguisierung von triuwe riickgangig,
doch wird dabei deren sozialer Gehalt geopfert.« Vgl. ebd. S. 170.

586 Miiller sieht das anders: »Die ,Klage” rechtfertigt Kriemhilt nicht, sondern entschuldigt sie, weil sie ja nur
eine Frau war.« Mit Verweis auf die Verse 128-133 aus der Klage mochte Miiller somit nicht von einer
Rechtfertigung sprechen. Vgl. ebd. S. 194. Kriemhilt wird durch den Verweis auf ihr Geschlecht entschuldigt,
durch die Referenz auf ihre besondere Form der triuwe aber gerechtfertigt. Vgl. ebd. S. 169.

587 Vgl. dazu: Topfer, Regina: Spielregeln fiir das Uberleben, 2012, S. 310-334.

588 Miiller sieht in der Klage ein literarische Medium einer rituellen Bewdltigung des Todes. Sie leiste also
genau das, was das Nibelungenlied selbst verweigere. Mit der Klage werde die Geschichte gewissermafien
wieder in Ordnung gebracht. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Die Klage, 2003, S. 170.

59 Miiller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang, 1998, S. 170.
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Dass Nibelungenlied und Klage im - wie gezeigt wurde tendenziell - entgegengesetzten Sinne
auf etwas reagieren, liegt auf der Hand. Unklar bleibt, was Miiller hier mit einer
Sozialbeziehung meint. Wenn der weitere Kontext der Aussage berticksichtigt wird, so lasst
sich vermuten, dass er auf dasjenige abhebt, das in der vorliegenden Analyse als tatsdchlich
vorhandenes soziales System bezeichnet wurde. Denkt also Miiller an eine individualisierte
Zweierbeziehung Sivrit/Kriemhilt, die nur vor dem Tod des Helden zu finden ist? Auch
wenn die Verwendung des Terminus ,Sozialbeziehung” in Bezug auf das Verhltnis, das
zwischen Kriemhilt und dem toten Sivrit besteht, als nicht angemessen erscheint, mochte
ich Miiller dahingehend deuten, weil mir nur dieser Ansatz einleuchtet. Denn weder das
Lied noch die Klage referieren in ihrer jeweiligen Be- bzw. Umwertung auf die Beziehung
Sivrit/Kriemhilt zu Lebzeiten des ersteren. Als krisenhaft erfahren wird der dauerhafte
Bezug auf einen Toten oder anders gesagt eine a-soziale Implikation von triuwe, die in den
Bereich des Sozialen hineinragt, dort als erratisch wahrgenommen wird und sich schliefilich
rein destruktiv auswirkt. Natiirlich sind jene a-sozialen Implikationen bereits in den
individualisierten und hofisch geformten Minnebeziehungen angelegt, fiir die man Belege
sowohl im Lied als auch in der Klage finden kann. Wie sehr solche Beziehungen auch in
anderen Erzdhlungen als krisenhaft erfahren werden, vermag uns beispielsweise das
verligen Erecs und Enites zu illustrieren.

Lied und Klage reagieren demnach diametral anders auf die triuwe zu einem Toten.
Das Lied muss ambiguisieren, weil Kriemhilt wieder ins Soziale integriert wird. Die Klage
aber disambiguisiert dort, wo das Soziale ausgeblendet wird, erfolgreich, und kann dann

die triuwe Kriemhilts zum toten Sivrit als Wert an sich geradezu panegyrisch lobpreisen.

V1.3 Erec

V1.3.1 Das Soziale als Referenzpunkt der Partnerschaft

Auch die beiden im Erec Hartmanns von Aue vorkommenden Partnerschaften Erec/Enite und
Mabonagrin/Partnerin konnen als soziale Systeme aufgefasst werden, die fortlaufend sich
selbst definierende Grenzen gegeniiber einer jeweiligen Umwelt etablieren. Wie bereits
erwahnt, darf die unmittelbare Umwelt des sozialen Systems nicht als ein Maximum von
Komplexitat verstanden werden, denn das System findet sich immer schon mit einer
reduzierten Form konfrontiert, oder anders gesagt, ist es die Aufgabe des einzelnen sozialen
Systems, als Subsystem mit einer durch das iibergeordnete System vorstrukturierten

Komplexitat zu operieren.
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Im Nibelungenlied wird die Stelle jenes Supersystems durch den Personenverband
eingenommen. Dieser steht fiir jenen Ort (das Soziale), an dem sich diverse Subsysteme
ausbilden konnen. Die triuwe hat hier eine im wahrsten Sinne des Wortes soziale Funktion,
da nur durch sie die untergeordneten Systeme zusammengehalten werden konnen. Sobald
diese triuwe in einzelnen Systemen nicht mehr funktionalisiert wird, muss schlieRlich auch
der Personenverband zusammenbrechen, weil die integrative Kraft derselben sukzessive
verloren geht. Eines der vorrangigen Erzahlmotive im Nibelungenlied ist in diesem Rahmen
die Konfrontation des Sozialen mit einer a-sozialen Form der triuwe, die Kriemhilt gegentiber
dem toten Sivrit auslebt.

Sowohl im Erec Hartmanns von Aue als auch im Tristan Gottfrieds von Straf$burg
werden die dort vorkommenden Partnerschaften nicht mit einem Personenverband im Sinne
des Nibelungenliedes konfrontiert. Supersystem als das Soziale ist dort der Hof, wo sich die
verschiedenen Systeme bewdhren miissen. Das Soziale bleibt aber auch hier Schablone, vor
dessen Hintergrund die Entstehung und Entwicklung der Subsysteme erzahlt wird. Das ldsst
sich spdtestens an den temporar bestehenden Zustinden der Systeme erkennen, die relativ
bald vom Sozialen her als defizitar beschrieben werden. Bei Erec und Enite ist es der Zustand
des verligens, bei Mabonagrin und seiner Frau die Abkapselung im Baumgarten>° und bei
Tristan und Isolde das kurze, ungestorte Beisammensein in der Minnegrotte. All diese sich
vom Sozialen hermetisch abriegelnden Konstellationen werden nicht als dauerhafte
Moglichkeiten des Lebens erzdhlt, sondern miissen iiberwunden werden. Das Nibelungenlied
verfiigt nicht tiber diese Reflexionsebene, d. h. die Beziehung zwischen Kriemhilt und Sivrit
ist nur iiber den Personenverband zu greifen bzw. immer schon in diesen integriert. Mit
anderen Worten konnte man sagen, dass in der Raumsemantik des Nibelungenliedes kein Ort
fir das Minnepaar Sivrit/Kriemhilt existiert. Fiir die beiden gibt es kein verligen in der
Kemenate, keinen Baumgarten und eben auch keine Minnegrotte.> Das soziale System

Sivrit/Kriemhilt tritt an keiner Stelle in bewusste Differenz zum ibergeordneten System. Erst

59 » By their initial immature notion of the responsibilities of chivalric life, especially of those destined to rule,
Erec and Enite, like Mabonagrin and his lady, placed themselves, both ethically as well as physically, outside
of courtly society.« Vgl. Gentry, Francis G.: The Two-Fold Path: Erec and Enite on the Road to Wisdom, 2005,
S. 103.

51 Der Erzdhler des Nibelungenliedes deutet eine solche Ebene vielleicht in Strophe 293f. an, wenn er
zumindest auf ein heimliches Anblicken und Héndedriicken der beiden Verliebten hinweist: [...] mit lieben
ougen blicken ein ander sdhen an | der herre und ouch diu frouwe. daz wart vil tougenlich getin. | Wart iht dé friwentliche
getwungen wiziu hant | von herzen lieber minne, daz ist mir niht bekant. | doch enkan ich niht gelouben, daz ez wurde
lan. | si het im holden willen kunt vil sciere getdn.
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als Sivrit tot ist, unterscheidet Kriemhilt zwischen der triuwe zu Sivrit und derjenigen zu den
anderen Mitgliedern des Personenverbandes.

Gerade diese Differenz wird aber in den Erzdhlungen Erec und Tristan produktiv.
Anders als im Nibelungenlied gibt es dort den Ort, an dem das jeweilige Paar fiir sich allein
sein kann. Im Erec hdangen die Zustiande des verligens oder des Baumgartens tiber die triuwe
unmittelbar mit dem Bereich des Sozialen zusammen. Wahre triuwe entwickelt sich nicht in
der Abkapselung des einzelnen Systems von der Umwelt, sondern in der Auseinandersetzung
mit der Komplexitat innerhalb des Supersystems. So prasentieren die von der Aufenwelt
abgeschotteten Zweisamkeiten der beiden Paare im Erec die Dysfunktionalitit der triuwe als
Mechanismus soziale Komplexitit zu reduzieren. Erst mit dem von Erec angeordneten
abrupten Ende des verligens und der damit einhergehenden Konfrontation mit Komplexitat
wird eine triuwe aktiv, die moglicherweise die bei Luhmann aufgefundenen Implikationen des

Vertrauens tragt.

VI.3.2 Partnerschaftliche triuwe in den sozialen Systemen Enite/Erec und
Mabonagrin/Partnerin

Sowohl in der Partnerschaft zwischen Erec und Enite als auch in derjenigen, die zwischen
Mabonagrin und seiner Partnerin besteht, finden zwei psychische Systeme zusammen, die
jeweils fiireinander Kommunikationen und Handlungen reizen, was zundchst die Initiation
und sodann die Entwicklung eines sozialen Systems bedingt. Die spdateren dauerhaften
Verbindungen sowohl zwischen Erec und Enite als auch zwischen Mabonagrin und seiner
Partnerin bahnen sich durch eine Liebesbeziehung an, sodass auch diese Vorformen in den
Blick genommen werden miissen, und das nicht zuletzt deswegen, weil die triuwe schon sehr
frith bedeutende Funktionen tibernimmt. Die Eheschliefdung selbst - bei Mabonagrin und
seiner Partnerin gehe ich nicht von einer solchen aus - ist bei Erec und Enite dann als
formelles Upgrade des schon vorhandenen sozialen Systems zu bewerten.

Bevor in die Analyse der beiden Beziehungen hineingegangen wird, muss kurz daran
erinnert werden, mit welchem Fokus der Begriff triuwe untersucht werden soll. In den
vorangegangenen Uberlegungen zu Luhmann wird von Vertrauen gesprochen und es ist
daher evident, dass das mittelhochdeutsche Wort triuwe verengt betrachtet wird. Ziel war es
im Analyseteil zum Nibelungenlied, die triuwe darauthin zu untersuchen, ob sie Implikationen

eines sozial konnotierten Vertrauens tragt. Im Mittelhochdeutschen allerdings kann das eine
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Wort triuwe Treue, Zuverlassigkeit, Bestindigkeit, Vertrauen, Loyalitit usw. meinen. 59
Triuwe kann demnach grundsatzlich sowohl eine Haltung im Sinne von Treue bezeichnen als
auch eine soziale Funktion im Sinne von Vertrauen. Deutlich stellt sich dieser Unterschied
dar, wenn Kriemhilt etwa auf die vermeintlich treue Haltung Hagens ihr gegeniiber vertraut
oder wenn sie in der Nibelungenklage zum Inbegriff einer triuwe wird, die man als ethisch
hochwertige Einstellung preist. An keiner Stelle kann aber davon gesprochen werden, dass
innerhalb der Partnerschaft zwischen Sivrit und Kriemhilt auf eine treue Haltung hin vertraut
wird.593

Ganz im Gegensatz dazu wird bei Hartmann in der Figur Enites ein Vertrauen
prasentiert, dass sie wahrend der Aventiurefahrt, d. h. beim Erproben ihrer triuwe, in ihre
treue Haltung gewinnt. Auch in der Anbahnung der Beziehung zwischen Erec und Enite aber
erscheint es sinnvoll, zwischen Treue und Vertrauen zu unterscheiden.

Kehrt man nochmals zu Luhmann zuriick und stellt sich die Frage nach dem Begriff
triuwe vor dem Hintergrund eines entstehenden sozialen Systems und den darin liegenden
Funktionen von Vertrauen und Treue, so kommt man zu folgendem Ergebnis: Um eine
Beziehung, sei es nun eine Liebesbeziehung oder eine Freundschaft, zu beginnen, muss Ego,
wenn sich das System etablieren soll, mit seinem Vertrauen in Vorleistung treten. Wenn Alter
das vorlaufige Vertrauen durch das Zeigen seiner Treue rechtfertigt, kann das Vertrauen
wachsen. Insofern geht also das Vertrauen der Treue voraus, bzw. die Treue nimmt dann die
Position der ,Hintergrundsicherung“>%4 des Vertrauens ein.

Mit dieser begrifflichen Differenzierung soll nun das untersucht werden, was
Hartmann mit dem Wort triuwe bezeichnet>%, wenn es um die sozialen Systeme Erec/Enite
und Mabonagrin/Partnerin geht. Ziel der Analyse bleibt es daher auch im Erec, nicht primar
nach dem Begriff triuwe zu fragen, sondern nach den sozialen Systemen und einer dort

eventuell vorkommenden triuwe, die Implikationen von Vertrauen tragt.

592 Im Mittelhochdeutschen Handwdrterbuch von Matthias Lexer finden sich unter dem Eintrag , triuwe” folgende
Bedeutungen: »Wohlmeinheit, Aufrichtigkeit, Zuverldssigkeit, Treue, [...] gegebenes Wort, Geliibde,
Versprechen [...]« Im Kleinen Mittelhochdeutschen Worterbuch von Beate Hennig: »[...] Vertrauen, Loyalitit,
Verbundenheit, Ergebenheit, Freundschaft [...].«

53 Gerade an diesem Mangel zerbricht ja das soziale System Sivrit/Krimhilt. Kriemhilt weifst ihren Ehemann
kurz bevor dieser zur verhéngnisvollen Jagd aufbrechen méchte auf ihre triuwe, verstanden als treue Haltung,
hin, wenn sie sagt: belibet, lieber herre: mit triuwen rat ich iu daz. (922,4).

54 Treue als , allgemeine Hintergrundsicherung”, vgl. Kapitel zu Simmel.

5% Blosen bietet in seinem Beitrag einen Abschnitt tiber den terminologischen Bereich von triuwe und stete,
die im Erec »als eine Art Schliisselbegriff auftreten«. Er untersucht die beiden Begriffe insbesondere dort, wo
sie in Bezug auf Enite verwendet werden. Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns
,Erec’, 1976, S. 98-102.
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Durch die vorangegangenen Uberlegungen diirfte klar geworden sein, dass ich mich den
Texten nicht als Warum-, sondern als Wozu-Fragender zuwende.>° Gesucht werden zuerst
Funktionen und nicht Kausalitaten.597 In der alteren Forschung zum Erec Hartmanns von Aue
beschaftigte man sich dagegen vordringlich mit der Frage, warum Erec Enite in den
unterschiedlichen Situationen der Aventiurefahrt priift und nahm damit selbsterklarend
gleichzeitig an, dass er sie priift.5*® Man suchte nach dem Grund5% fiir die triuwe-Proben
Enites, kam zu verschiedenen sich zum Teil widersprechenden Ergebnissen und musste sich

mitunter sogar eingestehen, die Frage nicht befriedigend beantworten zu konnen.

5% So auch schon Kurt Ruh: »Zu tiberwinden gilt es auch die psychologisch orientierte Forschung [...].
Chrétien und Hartmann fragen nicht oder doch nur gelegentlich und beildufig nach Beweggriinden, sondern
nach dem Wozu. Handlung ist nicht kausal, sondern final bedingt, Situationen stellen sich nach ,Bedarf’ der
Handelnden ein, Personen bleiben rollengebunden.« Vgl. Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen Mittelalters
I, 1977, S. 114. Die Finalitédt des Erzdhlens wird zunehmend als Moglichkeit erkannt, wie man der Jaussschen
Forderung, mittelalterliche Texte in ihrer »befremdenden Andersheit« zu beschreiben, nachkommen koénne.
Vgl. Willms, Eva: Ez was durch versuochen getan, 1997, S. 64. Zur »befremdenden Andersheit« vgl. Jauss,
Hans Robert: Alteritdt und Modernitdt der ma. Literatur, 1977, S. 10. Zur Finalitdt im Erec vgl. Fritsch-Rofler,
Waltraud: Finis Amoris, 1999, S. 101.

%97 Ich stimme Eva Willms zu, wenn sie zu bedenken gibt, dass man sich bei der sicherlich berechtigten Frage
nach einem finalen Erzéhlkonzept nicht gleichzeitig auch legitimiert sehen diirfe, »jegliche Uberlegung zur
Handlungsmotivation der Figuren beiseite zu lassen«. Vgl. Willms, Eva: Ez was durch versuochen getén, 1997,
S. 64f.

5% Nach Ruh handelt es sich eindeutig nicht um eine Bestrafung Enites, sondern um eine Priifung derselben.
Vgl. Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen Mittelalters, 1977, S. 129. Dabei gehe es Erec nicht um die
Verifizierung einer Treue im engeren Sinne, sondern »vielmehr um einen hoheren, den héchsten Grad der
Treue: vollige Demut, Opferbereitschaft bis zum Tode [...]«. Vgl. ebd.

Nicht reflektiert wurde bei der Annahme eines priifenden Erec mitunter nicht, dass demselben im Laufe der
Handlung die Kontrolle entgleitet. Fiir einen Kontrollverlust spricht sich Fisher aus: Fisher, Rodney: Erecs
Schuld und Enitens Unschuld bei Hartmann, 1975, S. 165, fiir ein intentionales Planen Erecs Carne: Carne,
Eva-Maria: Die Frauengestalten bei Hartmann von Aue, 1970, S. 33, 59. Mit seiner Bewusstlosigkeit bzw. dem
Scheintod kann allerdings sicher nicht mehr von einem intentionalen Handeln Erecs gesprochen werden. Zu
fragen wire hier, ob nicht Gott an die Stelle Erecs tritt und Enite priift.

59 Bei Thoran wird Enite schuldig, unabhéngig davon, wie sie sich in der Situation des verligens entscheiden
sollte. Sie wird also schuldig, wenn sie spricht, aber auch, wenn sie nicht spricht. Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir
man verraten hat, 1975, S. 260. »Sie musste versagen, sie musste ,ir man verraten’, da es fiir sie keine andere
Moglichkeit gab. Das Bewusstsein ihres Versagens erklidrt, warum sie so willig mit auf den Aventiuren-Weg
zieht und dort unter Einsatz des eigenen Lebens versucht, das drohende Unheil abzuwenden, das ihr
Verschulden ist. Der Aventiuren-Weg ist fiir sie die Bufle fiir das folgenreiche Reden.« Vgl. ebd. Thoran meint
den Grund fiir die bestandenen triuwe-Proben Enites in dem Bewusstsein ihres eigenen Versagens finden zu
konnen. Textbelege fiir jenes Bewusstseins fiihrt sie allerdings nicht auf. Ausgangspunkt ihrer Argumentation
scheint eine unbezweifelte Schuld Enites zu sein (anders argumentiert sie die Schuld- oder Schuldlosigkeit
Enites aus der Perspektive Erecs: Vgl. ebd. S. 262.). Von hier aus wird die Motivkette fiir die triuwe auf der
Aventiuren-Fahrt im Stile modern anmutender psychologischer Deutungskategorien ergénzt. Ich moéchte
damit nicht sagen, dass Hartmann nicht in der Lage war, in solchen Kategorien zu denken, aber es finden sich
- soweit ich weifs - keine Textbelege, die auf ein solches Bewusstsein Enites schliefSen lassen. Zwar erscheint
es nicht sinnvoll, einen kausalen Zusammenhang zwischen einer moglichen Schuld Enites und den Folgen
grundsatzlich zu leugnen, moglicherweise geht es Hartmann aber vielmehr um eine finale Begriindung der
Aventiuren-Fahrt des Paares.
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Dieser Befund mag ein Abbild der Erklarungen sein, die uns der Erzahler zum Grund der
,Prifungen“ angibt und die stillschweigend auf eine gewisse Aporie verweisen.®°° Er selbst
kommentiert im Zuge der Versohnung des Paares: d6 endete sich zestund|diu swcere
speehe|und diu vremde weehe|der er unz an den tac|mit ir dne sache phlac®* (6771-6775) und
macht damit unzweifelhaft deutlich, dass er keinen sinnvollen Grund fiir das Verhalten Erecs
anzugeben vermag. Uber Erec selbst aber berichtet er: ez was durch versuochen getan|ob si im
weere ein rehtez wip. (6781f.).5°> Wie man das Gold in der Esse ldutere, so habe es Erec mit
seiner Frau getan, daz er nii rehte wesse|daz er an ir hete|triuwe und stete|unde daz si
weere|ein wip unwandelbeere (6787-6791). Fiir Erec selbst also griinden die Priifungen in einer
Vergewisserung der triuwe und steete Enites.®°3 Von hier aus fragte man sodann weiter,
inwiefern Enite ihrem Ehemann moglicherweise untreu gewesen sein konnte und

beschaftigte sich fortan mit der Schuld oder Unschuld Enites.%°4 Nicht selten wurde und wird

600 Auf Ebene der unmittelbaren Aussagen der Romanfiguren stellt Cramer in Bezug auf Schuld oder
Unschuld Enites fest: »Betrachtet man die in Frage kommenden Passagen insgesamt, so kann man lediglich
feststellen, dass sie sich gegenseitig neutralisieren.« Vgl. Cramer, Thomas: Soziale Motivation in der Schuld
Sithne-Problematik von Hartmanns Erec, 1972, S. 99.

601 Ich zitiere folgende Ausgabe: Hartmann von Aue, Erec. Mit einem Abdruck der neuen Wolfenbiitteler und
Zwettler Erec-Fragmente, hg. von Albert Leizmann, fortgefiihrt von Ludwig Wolf, 7. Aufl. besorgt von Kurt
Girtner, Ttibingen 2006 (ATB 39).

602 Vgl. Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 37.

603 In jhrer Analyse bemerkt Fritsch-Rofsler zu den Motiven Erecs: »Erec testet aber nicht Enites Liebe zu ihm
in der Form, dass er wissen will, ob sie ihn warnt oder nicht, sondern er testet sie als Verlassene: Ein
experimenteller finis amoris. [...] Enites Treue besteht nicht primar darin, Erec zu warnen, schliefilich bedeutet
eine Gefahr fiir sein Leben immer auch eine fiir ihres, sondern darin, dass sie selbst in Situationen, in denen
ihr Besserung ihrer Lage verheiflen wird, widersteht, und zwar durch Rede.« Vgl. Fritsch-RofSler, Waltraud:
Finis Amoris, 1999, S. 58. Die Intensitét der Proben wird mit den beiden Grafen-Episoden sicherlich gesteigert
und darin eine triuwe sichtbar, die auch mit der Aussicht auf Besserung der eigenen Lage (Enites)
durchgehalten wird. Trotzdem bleibt es meiner Meinung nach dabei, dass auch in den beiden R&uber-
Begegnungen die triuwe Enites getestet wird. In der Bedrohung durch die Rauber - und hier schliefle ich mich
Fritsch-Rofler an - ist sowohl Erec als auch Enite gefidhrdet. Enite aber befindet sich durch das Schweigegebot
und der damit verbundenen Androhung des Todes in einer komplexeren Situation. Sie kann eben nicht
wihlen zwischen Nicht-Warnen d. h. relativ sicherer Tod beider, und Warnen, d. h. Rettung beider, sondern
sie muss wéhlen zwischen Nicht-Warnen d. h. sicherer Tod beider, und Warnen, d. h. Rettung Erecs, aber
vermutlich eigener Tod durch das Brechen des Gebotes. Die Rduber-Begegnungen sind daher durch die
Androhung Erecs eindeutig so gestaltet, dass tiberpriift werden soll, ob sich Enite fiir die Rettung Erecs
entscheidet. Die Sicherung ihres Lebens hat sie mit der Warnung Erecs nicht in der Hand.

604 Zur Schuldfrage mit Bezug auf Chrétien: vgl. Fritsch-Rofiller, Waltraud: Finis Amoris, 1999, 41-47.
Grundsitzlich: vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 162. Gemeinsam mit Quast (vgl. ebd. S. 171)
verweise ich zur Diskussion der Forschungsbeitrige zum Erec die versuchen eine Schuld Enites zu
argumentieren auf: Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 16f. Zur eigenen Meinung Schulzes vgl. ebd. S.
36. Worstbrock, Franz Josef: Dilatatio materiae, 1985, S. 14, 16f. Hahn, Ingrid: Die Frauenrolle in Hartmanns
Erec, 1986, S. 174. Einen knappen Uberblick der unterschiedlichen Ansitze zur Schuldfrage bietet auch:
Thoran, Barbara: Diu ir man verraten hat, 1975, S. 259. Eine Unschuld Enites und demgegeniiber eine Schuld
Erecs argumentiert Fisher in: Fisher, Rodney: Erecs Schuld und Enitens Unschuld bei Hartmann, 1975, S. 160-
174. Blosen 16st das Problem einleuchtend, indem er feststellt: »Enite ist objektiv unschuldig (deshalb auch die
Hilfe durch gotes hovescheit, Vers 3461); schuldig ist sie nur in den Augen Erecs, den MifStrauen verblendet
hat. Nur fiir ihn, der, weil er ihre Worte in der Entfremdungsszene mifideutet, an ihrer Treue zweifelt, legt sie
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durch eine solche Fokussierung allerdings Eindeutigkeit geschaffen, wo doch der Text selbst
mehrdeutig bleibt.

Es soll hier nicht das Ziel sein, den vielzdhligen Erklarungsversuchen eine weitere
hinzuzufiigen, sondern zu fragen, was die triuwe-Proben auf funktionaler Ebene ausrichten
sollen. Ich ndhere mich dem Text damit unter zwei Fragestellungen. Wozu wird der statische
Zustand des verligens durchbrochen und welche Implikationen von triuwe werden gebraucht,
um das am Ende der Erzdhlung feststehende Ergebnis zu erreichen?6°5

Bereits Kurt Ruh hat in seinem Standardwerk ,Hofische Epik des deutschen
Mittelalters“ darauf hingewiesen, dass im Erec die soziologische Funktion der Ehe verhandelt

wird.

»Indem Erec durch eheliche Minne untdtig geworden ist, steht die Ehe zur Diskussion, und
zwar in ihrer soziologischen Funktion. Es geht darum, die Ehe nicht nur als individuelles

Glick zu betrachten, sondern sie fiir die Gemeinschaft fruchtbar zu machen.«%°°

In der Erzdhlung gibt es, wie oben angemerkt, eine produktive Spannung zwischen dem

Sozialen (Hof) und den desintegrierten Paaren®7 Erec/Enite und Mabonagrin/Partnerin. Das

Treueproben ab.« Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns ,Erec’, 1976, S. 102.
Teilweise dagegen spricht sich Cramer aus. Enites Vergehen sei vielmehr eine objektive Schuld, durch ihr
blofies Dasein vorhanden, indem sie in einem Zustand lebe, der sich aus einer Ignorierung des ordo ergebe.
Allerdings sei nicht allein Enite schuld, denn Erec beteilige sich gleichermafien an der Missachtung der von
Gott verhidngten Sozialordnung. Vgl. Cramer, Thomas: Soziale Motivation in der Schuld Sitihne-Problematik
von Hartmanns Erec, 1972, S. 105.

Ruh erteilt den Uberlegungen zu Schuld und Unschuld Enites grundsitzlich eine klare Absage: »Man hat
daraus auf Enites Schuld bzw. Mitschuld schlieflen wollen: Missgriff einer Interpretationsweise, die
unentwegt nach Motiven sucht, statt an Zwecke zu denken.« Vgl. Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen
Mittelalters I, 1977, S. 129. Der Zweck der Priifungen Enites bestehe nach Ruh in der Rechtfertigung der Ehe.
Vgl. ebd.

In einem neueren Beitrag bezieht sich auch Manuela Niesner auf das Problem der Schuld und stellt dabei aber
fest, dass sich der Text eindeutigen Antworten auf solche Fragen verweigere. Vielmehr seien die Interpreten
zur Kombination herausgefordert (vgl. S. 11). Eine solche bietet sie mit ihrem Ansatz, der darin besteht, dass
Hartmann von Aue die Ehe-Liebe Erecs und Enites als ein Problem der Geschlechtsidentitdten aufgefasst habe.
Niesner, Manuela: schiltkneht Enite, 2007, S. 1-20, zur Schuld S. 10f.

605 Die Systemtheorie Luhmanns eignet sich in besonderem Mafie fiir Fragen, die sich fiir Funktionen
interessieren, da sie selbst stets nach dem Wozu und nicht nach dem Warum fragt.

606 Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen Mittelalters 1, 1977, S. 128.

607 Gegen die von Ruh vorgenommene Fixierung auf die Ehe als zur Diskussion Stehendes spricht sich Riidiger
Schnell aus: »Es geht in erster Linie um die rechte Art von Liebe, um das rechte Verhiltnis von liebendem
Mann und liebender Frau, weniger um das rechte Verhéltnis von Ehemann und Ehefrau, also weniger um die
Liebe in einer bestimmten institutionalisierten Form.« Vgl. Schnell, Rudiger: Gender und Gesellschaft, 2011, S.
308. Ich schliefie mich der Meinung Schnells an, wobei es - wie von Schnell nicht ausgeschlossen - dabei bleibt,
dass der Erec im Rahmen der partnerschaftlichen Beziehungen natiirlich auch die Ehe als institutionalisierte
Form verhandelt. Ursula Schulze bezieht sich explizit auf Ruh und profiliert einen eigenen Ansatz. »Somit
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fragliche Wozu der jeweiligen Entwicklungen hat sein Ziel in der Wiedereingliederung des
abgekapselten sozialen Systems und der damit einhergehenden Etablierung der
Systemstrukturen desselben bzw. in der Befdhigung des Systems im Rahmen des Sozialen

tiberleben zu konnen.®°%/¢°9 Dazu braucht es triuwe.

VI1.3.2.a Soziales System Enite/ Erec

Eheversprechen - Vorleistungen

Prinzipiell muss man bei dem Paar Erec und Enite viel eher von einer Reintegration in den
Bereich des Sozialen und weniger von einer einfachen Integration sprechen, denn die
Erzdhlung von Erec und Enite hebt lange vor dem verligen an.

Nach der Krankung durch den im Dienst des Ritters Ider stehenden Zwerg entschlief3t
sich Erec zur Rache und verfolgt jenen (Ider) bis zur Burg Tulmein, in der Herzog Imain
herrscht. Dort soll ein Fest abgehalten werden, wahrenddessen ein Schonheitswettbewerb um
einen Sperber stattfinden soll. Der Ritter mit der schonsten Frau soll den Preis gewinnen (200-
203). Obwohl die Frau des Ritters Ider nicht die schonste Frau sei, habe er - so der Erzdhler -
dennoch schon zweimal gewonnen, weil er sich den Sieg mit Gewalt nehme und es keiner
wage, ihn daran zu hindern (204-116).

Erec findet Herberge bei dem betagten und verarmten adligen Mann Koralus, der mit
seiner Frau Karsinefite und seiner Tochter Enite zusammen in kiimmerlichen Verhaltnissen
lebt. Koralus berichtet seinem Gast von den Ereignissen in der Stadt, woraufhin sich dieser
entschlief3t, am Turnier teilzunehmen. Dazu aber benétigt Erec eine Riistung und eine Frau,

was in dazu bringt, seinen Gastgeber anzusprechen.

mohtet ir mir umbe isengewant

steht auch - entgegen Ruh - nicht »die Ehe zur Diskussion«, sondern umgekehrt die Integration der erotischen
Minne in den Sozialrahmen der Ehe.« Vgl. Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 27f.

608 In der Erzdhlung wird aber auch deutlich, dass es - wie Kurt Ruh sagt (vgl. obiges Zitat) - nicht nur um
das soziale System selbst geht (wie es sich im Sozialen zurechtfinden kann usw.), sondern auch darum, dass
sich Integration desselben positiv auf das Soziale auswirkt.

6 Bruno Quast identifiziert neben dieser Intention der Erzdhlung eine weitere, die sich auf die Ehe als
Beziehungsmodell konzentriert. »Dariiber hinaus verschrankt Hartmann indes die als Problem aufgeworfene
Isoliertheit der Ehe zu Karnant mit einer Infragestellung des {iberkommenen Beziehungsmodells Ehe.
Hartmann ist es um die Gegenseitigkeit zwischen Mann und Frau zu tun. Daher riickt die hofische Minne in
ihrer hierarchisierenden Gestalt, paradigmatisch vom Paar im Baumgarten vor Augen gefiihrt, ebenso ins
Blickfeld seines erzihlerischen Interesses. Die Herrschaftsformen der feudalen Ehe wie der hofischen Minne
werden im narrativen Prozess einer kritischen Revision unterzogen.« Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu
Wandelunge, 1993, S. 163.
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getuon deheiner slahte rdt |...]
s6 soldet ir mich lan riten

mit iuwer tohter Eniten (499f. und 504f.)%"

Enite ist fir Erec zunachst - ahnlich wie die Riistung - notwendiges Mittel®, um sich fiir die
Teilnahme am Wettbewerb zu qualifizieren und so seinem eigentlichen Ziel, der Rache,
niherzukommen.®? Uber diese Intention hinausgehend, eréffnet er Koralus aber, dass er

Enite bei erfolgreichem Kampf zu Frau nehmen wolle:

ob mir alsé gelinge
daz mir der sige belibe,

s6 nim ich si ze wibe. (513ff.)

Koralus glaubt zundchst an einen Scherz Erecs (557ff.), kann aber dennoch von der
Ernsthaftigkeit (567-570) seiner Absichten tiberzeugt werden. Wortreich wird Erec sodann
die erbetene Riistung tiberreicht, von Enite wird jedoch nicht gesprochen. An spaterer Stelle
bezeugt Erec gegentiber Herzog Imain: er gap mir sine tohter (1349). Die Anbahnung der
Beziehung zwischen Erec und Enite und die gleichzeitig antizipierte Hochzeit wird damit
mehr oder weniger zwischen den beiden Manner, Erec und Koralus, verhandelt. Enite kommt
tiberhaupt nicht zu Wort bzw. wird nicht nach ihrer Meinung gefragt und sie ist insofern
reines Tauschobjekt. ®3 Von doppelter Kontingenz, die im Sinne Luhmanns fiir die
Entwicklung eines sozialen System unabdingbar ist, kann hier nicht gesprochen werden. Enite
wird dhnlich wie Kriemhilt - auch wenn diese von Gunther gefragt wird, ob sie Sivrit zum

Mann nehmen will - darauf reduziert, was sie in der Welt der Manner kostbar macht.®4

610 Jch zitiere im Folgenden nach der Ausgabe: Hartmann von Aue: Erec. Mit einem Abdruck der neuen
Wolfenbiitteler und Zwettler Erec-Fragmente, hg. von Albert Leitzmann, Tiibingen 2006 (ATB 39).

611 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 14.

12 Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 169. Zu der damals gingigen feudalen Ehepraxis vgl.
Bumke, Joachim: Hofische Kultur, 2005, S. 534-540.

613 Die hier zwischen den Mdnner ausgehandelte Ehe tridgt deutliche Charakterziige einer Muntehe, in der das
personalrechtliche Gewaltverhiltnis {iber die Frau Gegenstand war. Geschlossen wurde der Ehevertrag durch
Brautigam und Brautvater. Eine Zustimmung der Braut war nicht notwendig. Vgl. Schmid, Elisabeth:
Spekulationen tiber das Band der Ehe, 2000, S. 116. Und vgl. auch den Verweis auf den Artikel ,,Ehe” von Paul
Mikat im Handworterbuch zur deutschen Rechtsgeschichte, 1971, Sp. 812.

614 »Die Frau ist Heiratsobjekt; die Ehezwecke sind fiir Koralus und Erec vornehmlich sozialer Natur.« Vgl.
Wiegand, Herbert Ernst: Studien zur Minne und Ehe in Wolframs Parzival und Hartmanns Artusepik, 1972,
S. 96. Eine Zusammenfassung seiner Erkenntnisse zu der im Erec vorgestellten Auffassung von Ehe (vertreten
durch Erec und die beiden Grafen) bietet Wiegand ebd. S. 106. Dort formuliert er, dass es den Grafen - und
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Deutlich wird bis zu diesem Zeitpunkt der Erzahlung aber auch, dass Erec in geradezu
extreme Vorleistung gegeniiber Enite tritt, indem er deutlich unter seinem Stand heiratet®s
und zudem wegen der Armut seines zukiinftigen Schwiegervaters auf eine entsprechende
Mitgift verzichtet (579). Diese Missverhdltnisse werden zu einem spateren Zeitpunkt der
Erzahlung im Zusammenhang mit der triuwe Enites gegeniiber Erec aufgegriffen und von

derselben als Argument verwendet, um sich davon zu iiberzeugen, dem Ehemann treu zu

bleiben.

heide - temporare Isolation zur Etablierung des sozialen Systems

Nachdem Erec den Sperberkampf gegen den Ritter Ider fiir sich entscheiden konnte und an
seinem Versprechen, Enite zu heiraten, festhalt, machen sich beide zur Abreise bereit. Erec
verzichtet auf eine Gefolgschaft und zieht es vor, allein®® mit Enite zu reiten. Einsam auf
weiter Flur tauschen die beiden freundliche Blicke aus, sodass ir herze wart der minne vol. In

erste Verliebtheit versunken, werden beide von triuwe und stete erfullt.®7

d6 wehselten si vil dicke

diu vriuntlichen blicke.

ir herze wart der minne vol:

si gevielen beide ein ander wol
und ie baz unde baz.

da envant nit noch haz

ze blibenne dehein vaz:

triuwe und stcete si besaz. (1495ff.)

Nachdem nunmehr ein soziales System zwischen Erec und Enite auch aus dem Grund
entstanden ist, weil Erec seinem Versprechen fortlaufend Taten folgen lasst®® und es Enite

dadurch moglich ist, die treue Gesinnung Erecs zu beobachten, kommen nun die Gefiihle ins

zundchst auch Erec - nicht um eine auf Wechselseitigkeit hin angelegte Lebensgemeinschaft gehe, sondern
dass ein einseitig funktionalisierter sozialer Ehezweck, verbunden mit der Legitimation des Sexuellen, im
Vordergrund stehe. Zur Parallelitit der Eheauffassung des jungen Erec und derjenigen des Grafen Oringles
vgl. ebd. S. 107.

615 Allerdings weist der Erzéhler auch darauf hin, dass die Geburt Enites ohne Makel sei.

616 Vgl. dazu auch Carne, Die Frauengestalten bei Hartmann von Aue, 1970, S. 36.

617 Vgl. Spangenberger, Liebe und Ehe in den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 23-33.

618 Damit ist gemeint, dass Erec nicht nur verspricht, Enite zur Frau zu nehmen, sondern es auch tut.
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Spiel und gradieren das System erstmals auf. Beide fixieren sich gegenseitig in minne,
schliefSen damit Umwelt aus und reduzieren so soziale Komplexitat.® Direkt gefolgt wird das
Verliebtsein von einem beidseitigen Gewdhren eines Vertrauensvorschusses. Ob dieser
gerechtfertigt ist oder nicht, muss die Bewdhrung der triuwe des Anderen in Situationen
zeigen, in denen untriuwe zu einer attraktiven Alternative wird.

Wie im Kapitel ,Das Soziale als Referenzpunkt der Partnerschaft” bereits angedeutet,
kann man mit Blick auf das Nibelungenlied grundsatzliche Differenzen in der Konzeption des
Verhdltnisses von Super- und Subsystem - verstanden als Gesellschaft (Hof oder
Personenverband) und einzelne Partnerschaft — ausmachen. Fiir das Paar Erec und Enite
schafft der Erzahler bald nach deren erster Begegnung und der Abmachung zwischen Koralus
und Erec einen Raum (die heide (1485)), in dem sich das soziale System entwickeln kann. Die
verliebten Blicke werden nicht so wie im Nibelungenlied®*° im Beisein des Hofes ausgetauscht.
Zudem erfillen triuwe und stete’ die Herzen der beiden in vollkommener Abgeschiedenheit.
Zur prinzipiellen Bestimmtheit Sivrits 2 und Kriemhilts ©3 fiireinander kommt im
Nibelungenlied also der Zugriff von aulen®*4, d. h. durch das Soziale (Personenverband).

Zwar ist auch fiir Enite die Situation in der Anbahnungsphase nicht kontingent (sie hat
keine Wahl), der Erzdhler gestaltet das Aufeinandertreffen zwischen dem spateren Paar
dennoch viel weniger gelenkt. Erec verfolgt mit seinem Ritt die Absicht, sich am Zwerg bzw.
an dessen Herrn, Ider, zu rachen und nicht, eine Ehefrau zu finden. Das Kennenlernen der
beiden, und das damit verbundene Heiratsversprechen Erecs, wird als mehr oder weniger
zufalliges Produkt erzdhlt.5> Erec rechnet weder damit, bei Koralus auf seine zukiinftige

Ehefrau zu treffen noch wartet Enite auf ihn. %% Im Nibelungenlied dagegen wird das

619 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 42.

620 Vgl. Nibelungenlied: 293,3f.

621 Deutlich werde durch den Verweis Hartmanns auf friuwe und stete - nach Spangenberger -, dass es eine
solche Entstehung nicht erlaube, die Liebe der Protagonisten in ihrem Anfang als oberfldchlich und allein auf
Sinnlichkeit reduziert anzusehen, wie es in der Forschung bisweilen geschehe. Vgl. Spangenberger, Nina:
Liebe und Ehe in den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 16f.

622 Er wird sehr bald mafdgeblich durch eine Fernminne zu Kriemhilt beeinflusst, die einen zwingenden
Charakter aufweist und die die Kontingenz in Bezug auf die Partnerwahl maximal reduziert.

623 Kriembhilt ist insofern bestimmt, als dass es nur darum geht, wer um ihre Hand anhilt. Die Moglichkeit
grundsatzlich auf einen Mann zu verzichten, wird durch die Hinfélligkeit ihrer Vorsitze beim Erscheinen des
valken unterlaufen.

624 Kriemhilt und Sivrit werden in ihrer Fixierung aufeinander erkannt und von einer solchen Erkenntnis wird
im Personenverband permanent Gebrauch gemacht.

625 Noch kurz bevor Erec auf das Haus des Koralus stofst, berichtet uns der Erzihler: nil reit er alsé wiselos | unz
daz er verre vor im kos | ein altez gemiure. (250f.) und verweist damit auf die Kontingenz der Situation.

626 Kriemhilt wartet auch nicht direkt auf Sivrit. Aber sie wartet unwissend - so macht er der Erzdhler implizit
klar (18,4) - auf den valken ihres Traumes.
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Geschehen als viel zielhafter prasentiert. Sivrit verliebt sich in Kriemhilt und begibt sich somit
auf Werbungsfahrt an den Hof der Burgunden, wo ihn dieselbe —-unwissend - erwartet.
Grundsatzlich ist das Aufeinandertreffen zwischen Erec und Enite damit durch den
Erzdhlverlauf kontingent konzipiert.

Weitere Kontingenz ergibt sich aus der vom Erzdhler er6ffneten Moglichkeit Erecs und
Enites, in einer temporareren Isolation zueinander zu finden. Vorgestellt wird damit ein
soziales System, das sich auf der heide als ein dem fremden Zugriff entzogenes System der
Sinnbestimmung in seiner Frithphase entwickeln kann. Erec und Enite werden in Einsamkeit
durch minne, triuwe und stete vereinigt, um nach der Einfiigung in den Bereich des Sozialen,
den durch Komplexitdt anfallenden Anforderungen gewachsen zu sein und den Bestand der
Beziehung zu gewahrleisten. Im Verhaltnis zum Nibelungenlied wird in Bezug auf die enge
Zusammenstellung von minne, triuwe und stete aber auch noch eine andere Differenz
deutlich. Wahrend in der Entwicklung der Beziehung zwischen Sivrit und Kriemhilt triuwe
durch minne funktional dquivalent substituiert wird, hat man bei Erec und Enite eher den

Eindruck, als wiirde sich beides erganzen.

von den gesellen beiden - Reziprozitat
Nicht lange nachdem das Paar die heide verlassen und am Hof Konig Artus eingekehrt ist, soll
Hochzeit gefeiert werden. Die tatsachliche Eheschliefdung des Paares wird sodann in relativ
knapper Form beschrieben. Der Erzdhler lasst seine Rezipienten lediglich wissen, dass beide
dariiber froh waren und wer sie vermdhlte.®?7 In der Etablierung der Beziehung hat dieses
Ereignis anscheinend keine bedeutende Funktion. Eher beildufig wird erwdahnt, dass das
soziale System nun auch die entsprechende offizielle Form habe. Bald nach dem Fest begibt
sich Erec zu einem Turnier, das noch im Zuge der Hochzeitsfeierlichkeiten stattfinden soll.
Kurz vor dem Aufbruch Erecs kniipft der Erzdhler inhaltlich an die oben besprochene
Stelle an, in der er davon berichtet: ir herze wart der minne vol und triuwe und steete si besaz.
Nun wird ein geheimnisvoller Herzenstausch vorgenommen, der in einem engen

Zusammenhang mit der triuwe steht.

als er wolde riten
und von vrouwen Eniten

do begunde scheiden,

627 Vgl. Hartmann von Aue, Erec, 2006, V. 2118-2125.
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von den gesellen beiden

ein getriuwiu wandelunge ergie,
unde sage iu rehte wie:

der vil getriuwe man,

ir herze vuorte er mit im dan,
daz sin beleip dem wibe

versigelt in ir libe. (2358-2367)

Mit der Absicht Erecs am Turnier teilzunehmen, muss sich das junge Paar zum ersten Mal
tiber eine bestimmte Zeit hinweg voneinander trennen. Entscheidend fiir die nachfolgende
Handlung, die als Tausch beschrieben wird und insofern schon grundsitzlich auf
Wechselseitigkeit angelegt ist, ist eine deutlich angesprochene Reziprozitdt®8: von den
gesellen beiden. Bereits das Wort geselle soll Erec und Enite in ihrer Identitit als socii, d. h. als
Freund, Gefidhrte oder Geliebter, bezeichnen. Sowohl er als auch sie sind jeweils auf den
anderen hin ausgerichtet. Verstdrkt wird dieser im wahrsten Sinne des Wortes sozialer
Gehalt dadurch, dass die getriuwiu wandelunge von beiden ausgeht. Deutlich wird hier
demnach dem Rezipienten Reziprozitit als notwendige Komponente fiir die erfolgreiche
Etablierung eines sozialen Systems vorgestellt und sodann durch das gegenseitige Geben
des eigenen und im Aufnehmen des fremden Herzens unmittelbar praktiziert.

Der Tausch geschieht - wie uns der Erzahler wissen lasst - in triuwe.®*® Weil mit dem
Begriff herze auch das Gemiit oder Wesen gemeint sein kann, nehmen Erec und Enite durch
den Tausch oder die Wandlung jeweils das, was den anderen als Menschen im Inneren
ausmacht, in sich auf. Was bedeutet das? Im Grunde will der eine dem anderen im Modus der
triuwe sagen, dass er sich jeweils so verhalten werde, als sei der andere tatsachlich da, auch
wenn er voribergehend korperlich nicht anwesend sein kann. ®° Trotz der Tiefe des
Versprechens muss man hier zunachst von der beidseitigen Gewdahrung eines Vorschusses an

Vertrauen ausgehen. Eine Erprobung der Rechtfertigung des Vertrauens findet indes noch

028 Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 169. Auf eine frithe Form der Gegenseitigkeit zwischen
Erec und Enite macht Quast mit dem Verweis auf die Verse 935-939 aufmerksam. Erec kdampft gegen Ider und
wird durch den Anblick Enites entscheidend gestarkt.

629 Grundsitzliches zur Treue in der Ehe vgl. auch Bumke, Der , Erec” Hartmanns von Aue, 2006, S. 109: »Das
Fundament der Ehe ist im , Erec” die Liebe. Wie die Schonheit hat die Liebe zwei Gesichter: Sie kann eine
Gefahr sein; andererseits ist sie, begrifflich als triuwe gefasst, die Basis der Ehe.«

630 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 24.
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nicht statt, da zunachst weder fiir Enite noch fiir Erec narrativ eine Situation der Gefahrdung
evoziert wird.®3' Der Herzenstausch und der damit verbundene enorme Vertrauensvorschuss
erhalten erst spater, in den Proben der triuwe Enites, ihre eigentliche Funktion, wobei sich

die Proben unilateral auf Enite beziehen.

verligen - totale Isolation und die Dysfunktionalitit von triuwe

Nach seiner tiberaus erfolgreichen Teilnahme am Turnier wendet sich Erec mit seiner Frau
nach Karnant, wo die beiden frohlich empfangen werden. Der alte Konig Lac ibergibt seinem
Sohn und seiner Schwiegertochter alsbald die Herrschaft tiber das Konigreich. In der
folgenden Zeit geben sich Erec und Enite ohne Riicksicht aufihre Pflichten als Herrscherpaar
und auf die eigene Ehre bzw. der des Hofes ihrer Liebe hin. Fortan ist sich das soziale System
selbst genug, reduziert den Kontakt zum Sozialen (Hof) auf ein Minimum und verbleibt, so

oft es nur geht, in abgesonderter Zweisambkeit:

swie schiere man die tische if zéch,
mit sinem wibe er d6 vl6ch

ze bette von den liuten. (2948ff.)

Am Hof aber wird uber ein solches Verhalten Unmut laut, was Enite bemerkt und im
Geheimen®? dariiber klagt. Eines Tages hort Erec zufdllig den Kummer (3029-3032) seiner
Frau und fragt diese daraufhin: vrouwe Enite, saget,|waz sint iuwer sorgen|die ir da klaget
verborgen? (3035ff.). Enite mochte ihrem Mann zundchst keine Antwort geben. Dieser aber
beharrt auf einer liickenlosen Aufklarung: ir miiezet mir benamen sagen|waz ich iuch dd horte
klagen, |daz ir mich sus habet verswigen (3042ff.). Weil sie einen anderen Verdacht tiber sich
befiirchte: si vorhte daz si wiirde gezigen|von im ander dinge (3045f.), berichte sie — so der

Erzahler - Erec den wahren Grund ihrer Bedriickung. Die ander dinge®3 sind sicherlich als

631 Das gilt allerdings nur, wenn man die voriibergehende Trennung des Paares nicht als Gefihrdung
desselben versteht. In der weiteren Handlung deutet meiner Ansicht nichts auf eine solche Gefdhrdung des
sozialen Systems Erec/Enite hin.

632 Enite mochte Erec nicht verlieren: Erecke getorste siz niht klagen: | si vorhte in di verliesen mite. (3011f.). Vgl.
Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 167.

633 Nach Hans Blosen bringt Hartmann gegentiiber Chrétien mit der Referenz ,,ander dinge” das urspriingliche
Motiv des Untreue-Verdachts wieder in die Entfremdungsszene ein. Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu
Enites Schuld in Hartmanns "Erec’, 1976, S. 93f. Zur dementsprechenden Parallele zwischen Hartmanns Erec
und dem Mabinogi vgl. ebd. S. 93.
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Referenz auf sexuelle Untreue zu deuten und evozieren damit einen Vorwurf, der im Rahmen
ehelicher Spannungen bzw. Verdachtigungen so unmittelbar evident erscheint.

An dieser Stelle lohnt sich der Bezug auf das zuvor beschriebene triuwe/fides-Dispositiv. Dort
werden im Hochmittelalter verschiedene Positionen zu eben jenem Dispositiv diskursiv
verhandelt. Als beispielhaft fiir eine tendenziell den hegemonialen Diskurs widerspiegelnde
Position konnte der klerikal-theologische Spezialdiskurs identifiziert werden. Obwohl auch
dieser von unterschiedlichen Aussagen durchzogen ist und daher keineswegs als monophon
bezeichnet werden sollte, kann dennoch eine pragende Stimme abgesondert werden, die fides
im Rahmen der Ehe als Ausschluss anderer Sexualpartner funktionalisiert. Fides verhindert
insofern Siinde und erméglicht den Eheleuten ein Leben in Ubereinstimmung mit den Regeln,
die den Menschen zum Heil befdhigen. Diese Form der Treue enthdlt weitestgehend keine
sozialen Implikationen, sondern verbleibt in einem theologisch-soteriologischen Rahmen.

In der vom Erzahler gedufierten Furcht Enites, ander dinge verdachtigt zu werden, wird
im Hintergrund der Erzdhlung gerade dieser klerikal-theologische Spezialdiskurs aufgerufen
und als pragendes Deutungsmuster angeboten.®4 Wenn Untreue innerhalb einer Ehe im
Raum steht, so bezieht sich diese zuallererst auf den Bereich des Sexuellen. Enite fiirchtet
diesen einzig naheliegenden Vorwurf (wenn untreu, dann sexuell untreu) bzw. vermutet, dass
Erec nach weiterem Schweigen ihrerseits nur diese Deutung favorisieren kann. Subtil weist
uns der Erzdhler damit darauf hin, dass Enite letztlich nicht in erster Linie wegen den
Anschuldigungen des Hofes ihr gegeniiber das Geheimnis offenbart, sondern weil sie davor
Angst hat, von ihrem Mann der sexuellen Untreue verdachtigt zu werden.

Die expliziten Erklarungen Enites rekurrieren allerdings nicht auf eine solche Untreue,
sondern auf die totale Isolation Erecs aus dem Bereich des Sozialen®5 und auf die ihr vom Hof
zugeschriebene Rolle dabei: si sprdachen alle: »wé der stunt|daz uns min vrouwe wart kunt!|des
verdirbet unser herre. (2996ff.). Mit anderen Worten ist es in der Reflexion des Hofes gerade

nicht die sexuelle Untreue, die Enite schuldig macht, sondern die sexuelle Macht, die sich von

63 Thoran lokalisiert der Ursprung fiir den im Hintergrund stehenden Verdacht der sexuellen Untreue nicht
im klerikal-theologischen Spezialdiskurs, konstatiert aber gleichwohl eine Diskursverflechtung. »Hier zeigt
sich, dass dieser Rest des keltischen Eifersuchtsmotivs von Hartmann geschickt eingesetzt wurde, um in
diesem Konflikt die Entscheidung Enites zu motivieren.« Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir man verraten hat, 1975,
S. 260.

6% Erec wird nicht nur aus dem Bereich des Sozialen isoliert, sondern er verliert auch die Anerkennung des
Hofes bzw. des Sozialen als Ritter und Konig. Vgl. Gentry, Francis G.: The Two-Fold Path: Erec and Enite on
the Road to Wisdom, 2005, S. 94.
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ihr ausgehend auf Erec auswirkt. ©¢ Passend dazu berichtet der Erzahler nach der
Herrschaftsiibernahme: dé kérte er allen sinen list|an vrouwen Eniten minne. (2920f.).637

Kurz bevor sich Erec und Enite auf Aventiurefahrt begeben, gelingt es dem Erzahler so,
auf den besonderen Gehalt der nun zu tiberpriifenden triuwe hinzuweisen. Es geht nicht um
eine von sozialen Implikationen weitestgehend entkleidete fides, d. h. um den Beweis
sexueller Treue Enites, sondern um die Erprobung einer triuwe, auf deren Grundlage ein

soziales System etabliert werden kann. Deutlich wird allerdings auch, dass sich die Erzahlung

636 Es soll hier keinesfalls der Eindruck entstehen als sei das verligen durch das Ausbleiben sexueller Untreue
ein Zustand, der im klerikal-theologischen Diskurs eine positive Bewertung erfahren wiirde. Erec und Enite
werden als Paar dargestellt, das sich vollkommen der gegenseitigen minne hingibt. Das Ausleben der
Sexualitdt verfolgt in der Deutung des klerikal-theologischen Diskurses fides, d. h. die Vermeidung von
Unzucht, und proles, d. h. die Zeugung von Nachkommenschaft. Praktizierte Sexualitdt ist demnach nicht als
Selbstzweck zu verstehen, sondern immer auf die eben genannten Ziele hin ausgerichtet. Vgl. Schnell,
Riuidiger: Sexualitdt und Emotionalitdt in der vormodernen Ehe, 2002, S. 97f. und vgl. Bumke, Joachim:
Hofische Kultur, 2005, S. 542. Der Umgang des Konigspaares mit der Sexualitit ist vor dem Hintergrund des
klerikal-theologischen Spezialdiskurses eher als dufSerst anstof8ig zu beurteilen. Besonders bemerkenswert ist
in der Erzdhlung, dass es Erec und Enite gerade so schaffen die Messe durchzuhalten, bis sie sich endlich
wieder ins Bett zuriickziehen kénnen, um ihrer Liebe zu fronen (2942-2945). Verstarkt wird der negative
Eindruck noch dadurch, dass sich bei Enite keine Schwangerschaft andeutet, wobei das im Text nicht erwdhnt
wird. Ich mochte damit nicht dem angeblichen Fehl der voluptas Erecs das Wort reden (vgl. Fisher, Rodney:
Erecs Schuld und Enitens Unschuld bei Hartmann, 1975, S. 174. Fisher spricht von riicksichtsloser Sexualitit),
sondern lediglich darauf hinweisen, dass die von Erec und Enite praktizierte Form der Sexualitdt aus der
Perspektive des klerikal-theologischen Diskurses (noch) tadelnswert ist. Nicht ganz nachvollziehen kann ich
hier Ruh, wenn er feststellt: »Ebenso ist der Gedanke einer unbeherrschten und damit tadelnswerten
Sinnlichkeit in der Ehe eine dem Text und dem ganzen Mittelalter aufgepfropfte Vorstellung, die ihre Wurzeln
im modernen Gegensatz von sinnlicher und sittlicher-geistiger Liebe hat.« Vgl. Ruh, Kurt: Hoéfische Epik des
deutschen Mittelalters I, 1977, S. 128. Bestimmt ist es richtig, dass es gerade eine Leistung Hartmanns im Erec
ist, das Ausleben von Sexualitét als legitime Lust in die Ehe zu integrieren. Sicher ist aber auch, dass Hartmann
mit seiner Erzdhlung als Interdiskurs gewissermafSen einen konterdikursiven Beitrag in die Debatte einbringt
und deswegen vor dem Hintergrund des klerikal-theologischen Diskurs als unangepasst erscheint. Sowohl
der Erec als auch ,das Mittelalter” diirfen nicht auf eine unweigerlich verkiirzende Monophonie reduziert
werden. Weder kann im klerikal-theologischen Diskurs nur der Gedanke einer unbeherrschten und damit
tadelnswerten Sinnlichkeit (aber vorwiegend) identifiziert werden noch im Erec ein reines Gutheifien
lustvoller Sexualitdt (aber vorwiegend). Das Mittelalter (damit meine ich jetzt das Gesamt an Diskursen) ist
polyphon - auch in Bezug auf die Definition von Sexualitdt. Im klerikal-theologischen Diskurs ist jene - wie
oben - bemerkt an Funktionen gebunden und das Ausleben von Sexualitét als Selbstzweck entweder klare
Stinde oder zumindest tadelnswert. In diesen Zusammenhéangen etabliert Hartmann seine Sicht und damit
eine Sexualitét, die um ihrer selbst willen ausgelebt werden darf. Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in
den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 19, 22f. Spangenberger formuliert mit Verweis auf:
Haupt, Barbara: Der schone Korper in der hofischen Epik, 2002, S. 53. »So steht der Dichter mit dem Lob der
von Gott geschaffenen Schonheit der geistlichen Lehre seiner Zeit entgegen, in der gerade der weibliche
Korper das Stigma der Siindhaftigkeit trug.« Ebd. S. 19. Weiterfithrende Verweise Spangenbergers zur
Bejahung der Erotik: Haupt, Barbara: Der schone Koérper in der hofischen Epik, 2002, S. 52f., 64 und
Schwietering, Julius: Natur und art, 1961, S. 108-137. Vgl. zum klerikal-theologischen Diskurs, der eine
unbeherrschte Sexualitdt des Mannes streng verurteilt: Schnell, Ruidiger: Gender und Gesellschaft, 2011, S.
3291t

637 Der Zustand des verligens ist nach Sterling-Hellenbrand »the exact opposite of the socially desirable
relationship, of course. The courtly ideal of marriage, as portrayed in Middle High German literature,
promoted an ,equal” partnership, a relationship which incorporated the passion of love, while each partner
fulfilled her or his role appropriately.« Vgl. Sterling-Hellenbrand, Alexandra: Gender and Love in Hartmann's
Epic Romances, 2005, S. 76.
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als Interdiskurs durchaus bewusst vor dem Hintergrund hegemonialer Positionen situiert und
dadurch die eigenen Schwerpunkte einer sozial konnotierten triuwe umso wirkungsvoller ins
Profil treten ldsst. Wie an spaterer Stelle zu zeigen sein wird, bleibt der klerikal-theologische
Spezialdiskurs tiber die diversen Proben hinweg aber gleichsam als Schablone aktiv.

Im weiteren Verlauf der Erzahlung zogert Erec nach dem Bericht seiner Frau nicht und
begibt sich zusammen mit ihr unverziiglich auf Aventiurefahrt (3050-3060). Dabei befiehlt er
derselben bi dem libe stets voranzureiten und auf keinen Fall zu sprechen,®® ganz gleich was
sie hore oder sdhe (3094-3102).

Das verligen Erecs und Enites ist in der Erziahlung anst68ig®9 und lasst ein Und-sie-
lebten-gliicklich-bis-an-Ende-ihrer-Tage nicht zu. Die vormals perfekte Welt wird durch die
Abkapslung des sozialen Systems, das zwischen Erec und Enite besteht, fehlerhaft und
dadurch zum Motiv fiir eine Fortsetzung der Erzdahlung. Es ist nun etwas vorhanden, das so
nicht bleiben darf. Das System hat sich dergestalt von seiner Umwelt und damit auch von
anderen sozialen Systemen differenziert, dass die eigenen Systemgrenzen keine
Beriihrungsfelder zur Umwelt mehr darstellen, sondern eher einer hermetischen Abriegelung
gleichen. Deswegen ist das System auch nicht mehr in der Lage, die eigene Struktur weiter
prozesshaft zu etablieren. Eine Reduktion sozialer Komplexitat ist schlichtweg nicht mehr
erforderlich, was das soziale System erstarren ldsst und ein Upgrade unméglich macht.54°

Noch immer ist der Vorschuss an Vertrauen, den sich beide im Herzenstausch gewahrt
haben, nicht durch gelebte triuwe gerechtfertigt. Im Zustand des verligens ist eine
Funktionalisierung derselben nicht nur unbrauchbar, sondern auch unméglich. Erst wenn das

soziale System mit Komplexitit konfrontiert wird 4, d. h. die an diesem System

638 Zu Enites Schweigen bzw. dem Schweigegebot Erecs auch im Blick auf Chrétien vgl. Fritsch- Rofsler, Finis
Amoris, 1999, S. 41-50. Blosen ordnet das Schweigegebot in den Kontext der drei Erzahlungen: Erec et Enide
(von Chrétien), Erec (von Hartmann von Aue) und Mabinogi ein und stellt eine allen drei Texten gemeinsame
finale Funktion fest: »In allen drei Stoffgestaltungen hat es dariiber hinaus finale Funktion; es soll im
Augenblick der Gefahr Konflikte in Enite provozieren, Konflikte zwischen Gehorsam, der das Schweigen, und
Liebe/Treue, die das warnende Wort verlangt.« Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in
Hartmanns ,Erec’, 1976, S. 98.

63 Das verligen - das sollte nicht aus dem Blick geraten - ist nicht primér deswegen ein defizitdrer Zustand,
weil Erec und Enite sich nur noch auf das Ausleben ihrer Sexualitit beschrianken, sondern weil sie sich sozial
isoliert haben. Vgl. Schnell, Rudiger: Gender und Gesellschaft, 2011, S. 326.

640 Ich konzentriere mich darauf, das verligen als defizitdrer Zustand fiir das soziale System selbst zu
beschreiben. Natiirlich darf nicht tibersehen werden, dass jenes verligen insgesamt dem Bereich des Sozialen
(Hof) schadet. So bemerkt der Erzdhler: sin hof wart aller vreuden bar | unde stuont ndach schanden (2989f.). Vgl.
Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen Mittelalters, 1977, S. 127.

641 Die Komplexitét, mit der fortan das soziale System Erec/Enite konfrontiert wird, wird erst moglich, weil
sich Erec und Enite auf einen Aventiureweg begeben, den man als kontingentes Zufallsgeschehen deuten
kann. Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 173.
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partizipierenden psychischen Systeme, die Moglichkeit erhalten, Vertrauen zu enttauschen,
wird triuwe im Sinne von Vertrauen notwendig.

Man kann mit Blosen®#2 dartiber spekulieren, dass die Aventiurefahrt erst durch das
enttduschte Vertrauen Erecs (Blosen spricht von blindem Misstrauen gegentiber Enite)
ausgelost wird. Die Erklarung des Erzahlers nach der tiberstandenen Oringles-Episode ez
was durch versuochen getdn|ob si im weere ein rehtez wip. (6781f.) in Bezug auf die Motive Erecs
sprechen fiir eine solche Vermutung. Im Gegensatz zur Partnerin Mabonagrins reduziert Erec
aber nicht die Griinde seines Misstrauens durch extreme soziale Isolation, sondern er setzt
den Gegenstand seiner Zweifel (Enite) Treueproben aus. Im Baumgarten bewirkt Misstrauen
die Abkapselung des sozialen Systems, in Karnant aber die bis zu dem scheinbaren Tod Erecs
bewusst geforderte Konfrontation mit sozialer Komplexitat.

Gerade diese Uberpriifung der triuwe Enites und die damit zusammenhingende
Aufgradierung des sozialen Systems sind neben dem moralischen Malus der beiden nunmehr

vorrangiges Erzahlmotiv.

Triuwe: Ein Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitat?

drie roubcere und viinf roubcere

Kurz nach dem Aufbruch durchquert das Paar einen Wald, in dem zunachst drei und danach
fiinf Rauber den Vorbeireisenden auflauern. Enite bemerkt die drei auf Unheil Sinnenden vor
Erec, wodurch sie in eine schwierige Situation gerat. Wenn sie ihren Mann warnt, verstoft sie
gegen dessen Verbot zu sprechen. Wenn sie es aber vorzieht, zu schweigen, werden die
Rduber ihn unvorbereitet antreffen und moglicherweise toten. Zunachst
versucht Enite, die Situation zu l6sen, indem sie die Ebene einer bewusst nonverbalen
Kommunikation wahlt: si wolde imz mit gebdren|gerne kunt hdn getdn. (3120f.). Erec aber
vermag die gestenhaften Zeichen seine Frau nicht zu deuten: dé enmohte ers niht verstdn
(3131).%43 Mit dem Scheitern der Warnung, ohne das Verbot des Ehemannes zu tibertreten, d.
h. nicht zu reden, ist Enite allerdings noch nicht am Ende ihrer Handlungsmdéglichkeiten
angelangt. Denkbar ware es nun fiir sie, sich ohne langeres Abwagen auf das Schweigegebot

und die damit angedrohte Todesstrafe zu beziehen und so die Komplexitat der Situation

642 Vegl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns ,Erec’, 1976, S. 102.

643 Die Frage, ob Erec die Gebérden Enites einfach nicht wahrnehmen kann, weil er in voller Riistung reitet
und seine Sicht dadurch dementsprechend eingeschrankt ist oder er die nonverbalen Zeichen sieht, sie aber
im Sinne von ,Einsicht haben” nicht versteht, soll hier eher im Sinne der zweiten Moglichkeit beantwortet
werden.
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effizient zu reduzieren. Der Erzdhler aber weist seine Rezipienten auf ein Motiv hin, dass ein

solches Handeln bei Enite grundsatzlich ausschliefdt:

waz méhte sich gelichen
s6 ndhen génder riuwe
die si durch ir triuwe

durch ir mannes liebe leit? (3141-3144)

Durch die triuwe ist es Enite nicht moglich, der Sache ihren Lauf zu lassen oder pointiert
formuliert, durch die triuwe ist es Enite unmoglich, Erec gehorsam zu sein. ®44 Der
Ungehorsam Enites schlief3t sich allerdings nicht unmittelbar an die Bemerkung des Erzahlers
an, denn zundchst bewirkt jene triuwe eine Reflexion der Situation Enites, die dem
Rezipienten im Modus des Selbstgesprachs bzw. des Gesprachs mit Gott vorgestellt wird
(3149-3179). In der Abwagung der Alternative: Warnung Erecs und Tod fiir sie selbst als Strafe
oder Verschweigen der Gefahr und Tod Erecs referiert Enite auf einen Begriff, der die
besondere Form der partnerschaftlichen Beziehung illustriert: wirt aber diu warnunge
verborn, |daz ist mines gesellen t6t (3163f.). Indem Enite Erec geselle nennt, macht sie klar, dass
er fur sie im Sinne des lat. socii nicht nur Geliebter und Ehemann ist, sondern Gefahrte. Sie
rekurriert damit nicht auf einen sexuell-affektiv konnotierten Begriff oder auf einen, der den
formellen Status einer Beziehung anzeigt, sondern sie bezeichnet Erec mit einem Wort, das
dezidiert soziale Implikationen tragt bzw. die soziale Seite der Beziehung betont.®45 Weil der
Tod des gesellen fiir sie keine Alternative darstellt und der Verlust des edlen Erec fiir viele
andere Menschen einen grofden Verlust bedeuten wiirde, sie selbst aber ein unklageberes wip
sei und damit ein unterschiedlicher Wert der beiden impliziert wird (wir wegen ungeliche

(3173)) %46, kommt sie zu dem Entschluss, das Verbot zu brechen und ihren Mann

644 Vel. Willson, H. B.: Triuwe and Untriuwe in Hartmanns’s Erec, 1970, S. 6.

64 Der Eindruck, dass die Verwendung des Begriffs geselle hier eine besondere Bedeutung hat, kann durch die
wiederholte Verwendung desselben expliziert werden. Wenige Verse nach dem oben besprochenen Abschnitt
sagt Enite: ez ensol min geselle | daz leben 56 niht enden | unz ich ez mac erwenden. (3177£t.).

646 Gemeint ist damit wohl auch der Standesunterschied, der zwischen Erec und Enite vor der Hochzeit
existiert. Vgl. zu diesem Aspekt auch im Vergleich zu Chrétien: Schmid, Elisabeth: Spekulationen tiber das
Band der Ehe, 2000, S. 125f. Vielleicht geht es aber auch weniger um einen Standesunterschied, der durch den
Erzdhler an keiner Stelle direkt problematisiert wird, sondern vielmehr um die gréflere Bedeutung Erecs fiir
die Gesellschaft. Vgl. Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 31.
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anzusprechen. Dies tut sie mit der Begriindung, dass sie wegen ihrer triuwe®” nicht weiter

schweigen konne und ihn deshalb warnen mdisse:

sich iif, lieber herre,
iif gendde verre
wil ich dir durch triuwe sagen,

dinen schaden mac ich niht verdagen (3182-3185)

Durch triuwe kommt Enite zuallererst tiberhaupt in die Situation, die eruierten Alternativen
gegeneinander abzuwdgen und nicht schon nach dem erfolglosen Versuch, Erec durch
Gebdrden zu warnen, ihre Aktivitdten einzustellen. Nun prasentiert sie sich vor Erec als
Frau, der es wegen eben dieser triuwe nicht moglich ist, die herannahende Gefahr zu
verschweigen.648

Nach erfolgreichem Kampf gegen die drei Rauber®¥ stellt Erec seiner Frau®® die
Frage: wer hiez iuch daz gebét brechen 7651 und bezieht sich so unbewusst-vorwurfsvoll auf das,
was Enite zum Ubertreten des Gebotes bringt, namlich auf die triuwe. Enite selbst erinnert
an dieses Motiv auch nachdem sie von Erec wegen ihres Ungehorsams mit den Frauen

verglichen wird, die gerade durch das Verbot dazu gereizt wiirden etwas zu tun, was sie

647 Vgl. auch dazu, Bumke, Der ,Erec” Hartmanns von Aue, 2006, S. 39.

648 Vgl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 6: »In other words, her triuwe to her
husband makes her speak, although earlier she had been afraid to disobey or dishonor him [...].«

649 Hartmann gelingt es kunstvoll, die triuwe Enites mit derjenigen triuwe der Rduber zu kontrastieren. Vor
dem Angriff auf Erec erinnert einer der drei seine Komplizen an die gemeinsame Abmachung: nii sult ir Herren
sin gemant | daz iu diu triuwe si erkant, | waz wir under uns gelobet han (3202ff.). Auf der einen Seite présentiert der
Erzéhler damit eine triuwe (Enites), die ein Leben (Erecs) retten mochte, auf der anderen Seite aber eine triuwe,
die als Vereinigung des Bosen das Ziel hat, ein Leben zu nehmen. Vgl. dazu Willson, H. B.: Triuwe and
Untriuwe in Hartmanns’s Erec, 1970, S. 9.

650 Er redet sie mit einem despektierlichen wip an (3238). Vom Einzelfall (Enites konkreter Ungehorsam)
ausgehend »verdammt er sie und alle Frauen ihrer Geschwitzigkeit wegen. Mit dieser Auffassung kontrastiert
die des Erzihlers, der Erecs Anrede durch seine unbeirrt verwendete PB vrouwe Enite relativiert.« Vgl. Steinle,
Gisela: Hartmann von Aue Kennzeichnen durch Bezeichnen, 1978, S. 100. In Bezug auf das Klischee der
geschwitzigen Frau (3242-3258) kommentiert Niesner hellsichtig: »Indem Hartmann seinen Protagonisten das
- wie der Rezipient weifs - ganz und gar selbstlose und verantwortungsvolle Verhalten Enites als typisch
weiblichen Hang zum Ungehorsam interpretieren ldsst, entlarvt er zugleich ironisch die Klischeehaftigkeit der
Vorstellungen von Weiblichkeit, dessen, was man von wiben vernommen hat und zu wissen glaubt.« Vgl.
Niesner, Manuela: schiltkneht Enite, 2007, S. 19.

651 Nach Thoran verstehe Erec die Griinde des Zuwiderhandelns Enites zunéchst nicht. Er sehe nur sein
Vorurteil tiber die weibliche Lust zu verbotenem Handeln bestitigt. Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir man verraten
hat, 1975, S. 262.
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ohne dasselbe niemals tdten (3254-3258)%2, indem sie vor ihm bekennt: ich tetez durch mine
triuwe. (3262).

Fast spiegelbildlich wiederholt sich dann die Situation mit dem Unterschied, dass die
Gefahr an Intensitat gewinnt.®3 Mit einem Verweis auf ihre Standeserhéhung durch die
Heirat mit Erec und dem damit einhergehenden Wechsel von Armut zu Reichtum (der mich
von grézer armuot|ze vrouwen schuof tiber michel guot) entscheidet sich Enite erneut gegen
das Verbot ihres Mannes und fiir die Warnung. In ihren Uberlegungen zur Lage und zu den
Moglichkeiten der Entscheidung gewinnt sie nun explizit die Erkenntnis, dass Erec die
herannahende Gefahr zu verschweigen Treulosigkeit bedeuten wiirde. Als Folge dieser

Untreue miussten Leib und Seele in die Holle fahren.

wan s0 muoz von minen untriuwen
min séle verderben
und von rehte ersterben

geliche mit dem libe. (3367-3370)

Enite  argumentiert ihr Vorgehen vor dem  Hintergrund theologischer
Deutungsperspektiven. Untriuwe bewirke demnach die Verdammnis der Seele, triuwe aber
- so konnte man ergidnzen - Errettung und ewiges Leben.®>* Mafistab fiir die Bewertung
Enites als ungetriuwe oder getriuwe ist nicht mehr langer nur ihr Verhalten in der Beziehung
zu ihrem Ehemann Erec, sondern auch ihr Gottesverhéltnis. Bereits vor dem erstmaligen
Brechen des Schweigegebotes tritt Enite in jenes Verhdltnis zu Gott ein, indem sie sich mit
den Worten an ihn wendet: richer got der guote, | ze dinen gendden suoche ich rat (3149f.). Nun

aber werden die beiden Beziehungen insofern aufs Engste miteinander verknitipft, als dass

652 Vegl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 7f.

653 Waren es zuvor nur drei Riduber, sind es nun fiinf. Zusammen mit Thoran ldsst sich grundsitzlich eine
Zunahme der Intensitit in Bezug auf die triuwe-Proben Enites feststellen. Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir man
verraten hat, 1975, S. 261.

6% Triuwe und untriuwe werden hier vor einem dhnlichen Hintergrund wie in der Nibelungenklage verhandelt.
In der Klage kénnen zwei gegensitzliche Positionen festgestellt werden, mit denen Kriemhilt entweder durch
ihre untriuwe in die Holle verdammt oder durch ihre triuwe bereit fiir die Huld Gottes gemacht wird. Triuwe
bzw. untriuwe werden zu einer Tugend bzw. Untugend, die unmittelbare Auswirkung auf zukiinftiges Heil
oder Verdammnis haben. Diese Perspektive ist im Nibelungenlied, wenn tiberhaupt, so nur am Rande
vorhanden.
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untriuwe gegeniiber Erec untriuwe gegeniiber Gott meint bzw. die Verdammnis von Enites
Seele zur Folge haben wiirde.%%

Die Verbindung zwischen der Beziehung zum Menschen (Erec) und derjenigen zu
Gott wird im weiteren Verlauf der Erzahlung noch verstidrkt und auf verschiedene Weise
perspektivisch reflektiert. Im vergleichenden Blick auf Nibelungenlied und -klage kann aber
bereits hier eine besondere Dimension von triuwe in Bezug auf die Verhdltnisbestimmungen
Mensch/Mensch und Mensch/Gott festgestellt werden. Wahrend es bei Kriemhilt im
Nibelungenlied vordringlich um die Beziehungen der Menschen untereinander geht und die
Gottesbeziige hier in der Regel eher floskelhaft wirken®, wird die Kriemhilt der Klage unter
weitestgehender Ausblendung des Sozialen durch ihre triuwe, verstanden als Tugend®, fiir
die Huld Gottes bereit gemacht. Kriemhilt ist dort Inbegriff der triuwe und Vorbild fur
kommende Generationen. Diese im Verhiltnis zum Lied festzustellende Umbewertung
oder Disambiguisierung kann auch deswegen vorgenommen werden, weil Gott als
Bezugspunkt der triuwe Kriemhilts die Menschen verdrangt.

Im Erec Hartmanns nun - so zeigt es bereits das oben angefiihrte Beispiel (3367-3370)
- kann eine triuwe identifiziert werden, die versucht, Menschen- und Gottesverhiltnis
integrativ zu behandeln. Einerseits vermag sich demnach scheinbar eine gelungene
Beziehung zum Ehepartner (friuwe) positiv auf ein vorhandenes Gottesverhiltnis
auszuwirken, andererseits bewirkt untriuwe gegeniiber dem Ehemann eine Storung
beztiglich der eigenen Heilsfahigkeit. Enite selbst wird uns dartiber hinaus an spéterer Stelle
sogar als Frau vorgestellt, die sich dieser Integration bewusst wird und dieselbe fiir ihre

eigene Argumentation gegeniiber Gott verwendet.

6% Ergénzen wird man aber diirfen, dass triuwe gegeniiber Erec triuwe gegentiber Gott bzw. die Rettung von
Enites Seele meint.

65 Gemeint ist damit, dass der christliche Gott im Nibelungenlied nur zuriickhaltend als Deutungsperspektive
verwendet wird. Hier scheint es moglich zu sein, unter dem weitestgehenden Ausschluss der Sphire des
Gottlichen von den Menschen zu reden. Haufig bleibt es dann bei tendenziell floskelhaften Bemerkungen, wie
zum Beispiel derjenigen von Ute gegentiber ihrer Tochter Kriemhilt (Falkentraum): in welle got behiieten, du
muost in sciere vloren hin. (14,4). Wenn man die Frage nach dem Gottesverhiltnis enger auf Kriemhilt bezieht,
so wird deutlich, dass sie an keiner Stelle - wie Enite - in ein Verhiltnis zu Gott tritt. Es wird zwar davon
berichtet, dass sie fiir das Seelenheil ihres Mannes betet, in der entscheidenden Situation aber bleibt ihr Mund
Gott gegentiber stumm. Enite aber sucht in den Situationen der Gefdhrdung jeweils ein Gesprach mit Gott
und dem Rezipienten wird klar, dass es nicht mehr nur um das Verhiltnis zu Erec geht, sondern auch um das
Verhiiltnis zu Gott (beide Beziehungen tiberlagern sich).

657 Tugend wird hier als Wert an sich verstanden.
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Kurz bevor sich Enite erneut zum Ungehorsam entscheidet, redet sie wie schon beim
erstmaligen Brechen des Schweigegebotes (richer got der guote, | ze dinen gendden suoche ich rit

(3149f.)) Gott an und erbittet sich dessen Rat:

got rat mir armen wibe
wie ich ez ane vihe

daz ich mich niht vergadhe. (3371£f.)

Was mit der wiederholten Anrede Gottes signalisiert werden soll, ist nicht deren
floskelhafter Charakter, so als wolle der Erzéhler zeigen, dass ein Gebet eben immer zu einer
solchen Situation gehore, sondern die Vorbereitung auf kommende intensive Monologe, in
denen Gott adressiert wird. Der Erzédhler préasentiert seinen Rezipienten damit den fiir Enite
bestimmenden Konnex zwischen ihrer Beziehung zu Erec, d. h. der sich aus der Stérung
dieses Verhdltnisses entwickelnden Komplexitdt, und ihrer Beziehung zu einem Gott, der
einen Plan fiir die Menschen hat und dementsprechend einzugreifen in der Lage ist. Uber
den permanenten Bezug auf diese Hilfe Gottes hinaus greift Enite aber auch auf die
unmittelbar zurtickliegende Vergangenheit zu und schafft es, sich in einem selbstreflexiven
Lernprozess von der Richtigkeit erneuten Redens zu iiberzeugen: ze swelher nét es mir
ergé | ez wirt gewdiget alsam é. (3376f.).

Vor dem Hintergrund der erarbeiteten Theorie Luhmanns kénnte man hier von
einem Vertrauen Enites sprechen, das sie sukzessive in ihr eigenes Vertrauen entwickelt. Sie
ist in der Lage, ihr eigenes vergangenes Handeln - ndmlich das Reden und die Warnung
Erecs - zu beobachten und festzustellen, dass es auf diese Weise moglich war, soziale
Komplexitdt 8 so zu reduzieren, dass die Gefahr abgewandt und ein gemeinsames
Weiterleben ermoglicht wurde. Referenzpunkt des Vertrauens ist dabei aber keines, das im
Rahmen eines auf Reziprozitidt angelegten sozialen Systems funktionalisiert wird, sondern
ein auf das psychische System Enite bezogenes systeminternes Vertrauen.

Enite bleibt also auf dem zuvor schon beschrittenen Weg, spricht daher ihren
Ehemann an und versucht, sich - nach erneut gewonnenem Kampf - wieder durch den

Verweis auf ihre triuwe zu rechtfertigen: ir sult mich des geniezen ldn/ daz ichz durch triuwe

658 Hier wére zu fragen, ob das im eigentlichen Sinne noch soziale Komplexitt ist. Reduziert Enite Komplexitat
oder soziale Komplexitit?
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han getdn (3414f.).99 Obwohl Erec Enite wieder in den Zustand des Pferdeknechtes versetzt
(3431-3435), in dem sie sich bereits vor ihrer Hochzeit befindet und sich die Situation fiir Enite
sogar noch zuspitzt®°, weil sie als Strafe nun acht Pferde fiihren und versorgen muss, hat sich
ihr Vertrauen in ihre triuwe dennoch ausgezahlt. Erecs Reaktionen in der Gestalt von Strafen
sind dabei sicherlich nicht als positive Verstarkung von Enites Vorgehen zu verstehen.
Deutlich wird aber auch, dass sich Erec jeweils weit entfernt davon befindet, seine
Todesdrohung an Enite wahr zu machen. Er selbst fallt freilich trotzdem als Gegentiber im
Rahmen des sozialen Systems aus. Zwar straft er Enite nicht korperlich bzw. totet sie nicht,
gibt ihr aber auch keinen Anlass, ihm als psychischen System zu vertrauen. Am ehesten
konnte man sagen, dass er mit seiner Zuriickhaltung bei der Bestrafung Enites unbewusst ihr
Vertrauen auf ihre eigene triuwe bestarkt.

Zweimal entscheidet sich Enite, nicht ihren Gehorsam, sondern ihre triuwe gegentiiber
Erec in ihren Handlungen beobachtbar und damit erfahrbar zu machen. Nach dem harschen
Tadel ihres Mannes verweist Enite sogar explizit auf den Grund ihres Ungehorsams und damit
direkt auf die triuwe: ir sult mich des geniezen ldn|daz ichz durch triuwe hdn getdn. (3414f£.).
Zweimal fasst sie in einem reflexiven Selbstgesprach Vertrauen in ihre triuwe und wird,
obwohl sie von Erec gestraft wird, durch den positiven Ausgang der gefahrvollen Situationen
in der Richtigkeit ihrer Handlungen gerechtfertigt. Die triuwe zu ihrem Mann reduziert die
soziale Komplexitdt, die in der Wahl zwischen Gehorsam und triuwe besteht. Allerdings
scheint die Situation noch nicht komplex genug zu sein bzw. scheinen die Anreize fiir einen
Bruch der triuwe fiir einen Erweis derselben noch nicht auszureichen. Die Wahl zwischen den
Szenarien - Tod des Ehemannes und die eigene Gefangennahme durch Rauber oder Leben
des Ehemanns und eine ungewisse Strafe fiir sich selbst — kann nur einen Einstig in extremere

Priifungen bedeuten.

ein richer grave

Enite muss als Strafe fiir ihren Ungehorsam die Arbeit eines Knechtes verrichten und wird
von Erec zusammen mit nun acht Pferden vor sich her gesandt. Durch einen Knappen erfahrt
alsbald ein richer grave von den Reisenden und begibt sich zu ihnen, um sie auf seine Burg

einzuladen. Erec dankt diesem, lehnt seine Einladung aber freundlich ab. Obwohl der Graf

0% Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 25.
660 Fisher spricht von einer Modifikation der Strafen durch Erec. Vgl. Fisher, Rodney: Erecs Schuld und Enites
Unschuld, 1975, S. 169.
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durch den Erzdhler als durchaus anstandig und edel vorgestellt wird, der gar beide biderbe
unde guot|an sinen triuwen wol behout |unz an die selben stunt (3688ff.) sei, wird er nun seinen
Grundsatzen untreu und sinnt auf Verrat. Gepackt von dem Verlangen, Enite zu seiner Frau
zu machen, fliistere die untriuwe dem Grafen ein, es gibe Mittel und Wege, sich die Frau zu
verschaffen: untriuwe riet sinen sinnen/ daz er dar s6 keeme/ daz er im si benaeme (3675ff.). Die
Macht der Liebe oder besser die Macht des Begehrens®® verwirre den Grafen und mache ihn
mit der Untreue bekannt: dé tete im untriuwe kunt|diu kreftige minne|und benam im rehte
sinne.|wan an der minne stricke|vdhet man vil dicke|einen alsé kargen man|den niemen sus
gewinnen kan. (3691-3697).%%2 Volker Mertens tibersetzt ,,minne stricke“ mit ,,Schlinge(n)? der
Begierde“®® und verweist wie auch schon zuvor durch die Ubersetzung von untriuwe als
»,Macht des Begehrens“ auf eine vorwiegend sexuell konnotierte Intention des Grafen. Obwohl
man die letztere Ubersetzung sicherlich als zu frei kritisieren kann, bin ich dennoch mit
Mertens einig, wenn es darum geht, die grundsatzliche Absicht des Grafen, wie erwahnt, zu
interpretieren. Dem Grafen geht es hier vordringlich darum, mit Enite zu schlafen.%%4 Bereits
an dieser Stelle wird der durch die Befiirchtung von Enite si vorhte daz si wiirde gezigen|von
im ander dinge (3045f.) angesprochene klerikal-theologische Spezialdiskurs mit seinen fides-
Implikationen erneut aufgerufen.

Innerhalb der Erzdhlung finden wir den Grafen sehr bald mit vier weiteren Rittern im
Gasthof wieder, in dem Erec und Enite abgestiegen sind. Er bereut sein vorheriges Zégern und
kommt nun, um sich Enite gegen alle Widerstinde zu holen: niéi bequnde den grdven
riuwen, |und geddhte wider sinen triuwen,|daz er die vrouwen verliez, |daz er im si niht nemen
hiez. (3668-3671). Der Erzdhler macht seinen Rezipienten zundchst klar, dass der Graf
Kenntnis von der Ehe Erecs und Enites hat (3770) und dass dieser keinesfalls nur auf eine

Liaison mit Enite spekuliert, sondern sie tatsachlich zu seiner rechtmafigen Ehefrau machen

661 Vgl. Ubersetzung von Volker Mertens des oben genannten Verses: Hartmann von Aue: Erec, hg. und tibers.
von Volker Mertens, 2008.

62 Zum Gesinnungswandel des Grafen auch im Vergleich mit Chrétien vgl. auch Bumke, Der ,Erec”
Hartmanns von Aue, 2006, S. 93. Vgl. auch zum Minnewén des Grafen: Bauer, Nach aventiure wéne, 1997, S.
88f.

663 Hartmann von Aue: Erec, hg. und tibers. von Volker Mertens, 2008.

4 Von sexueller Lust sind beide Grafen, d. h. sowohl der Unbekannte als auch Oringles getrieben. Nach
Blosen habe man in diesem Zusammenhang schon ldngst erkannt, dass gerade zwei Episoden (Grafen-Episode
und die Oringles-Episode) innerhalb des Aventiurenzuges unmittelbar den Gedanken auf Enites triuwe
hinlenken. Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns "Erec’, 1976, S. 96. Blosen verweist
auf: Sparnaay, Hendricus: Hartmann von Aue, 1933, S. 81ff., zur Grafen-Episode S. 83, zur Oringles-Episode
S. 94, zusammengefasst S. 101, und auf: Wapnewski, Peter: Hartmann von Aue, 1969, S. 55.

Vgl. zur sexuellen Lust des Grafen ohne Namen Classen, Albrecht: Female Suffering and Rape in Hartmann
von Aue’s Erec, 2011, S. 18f.
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mochte (3792ff.). Dieses Vorgehen des Grafen und seine damit im Zusammenhang stehenden
Absichten werden allerdings unter das untriuwe-Urteil des Erzdhlers subsumiert. %% Die
Situation scheint schon hier uniibersichtlich zu sein und wird durch das Verhalten Erecs noch
komplexer, denn jener beginnt, iber eine Trennung von Tisch und Bett zu verfiigen,%®¢ sodass
Enite wahrend des Essens nicht bei ihm sitzen darf, sondern am anderen Endes des Tisches
Patz nehmen muss. Erec handelt hier eindeutig so, als ldge ihm eine begriindete Unsicherheit
an der triuwe seiner Frau vor.®67 Die Zweifel referieren auf den im klerikal-theologischen
Spezialdiskurs aufgefundenen Bedeutungsgehalt von fides, die das Ausleben von Sexualitat
auf den Ehepartner beschrankt. Das, was Enite vor dem Hintergrund des Diskurses befiirchtet
hat (3045f.), namlich fiir sexuell untreu gehalten zu werden, hat sich zumindest in der
sichtbaren Handlung Erecs niedergeschlagen und bestatigt. Obwohl Enite an keiner Stelle
Grund fiir eine dementsprechende Vermutung gibt, erkennt sie ihre Situation - das wird hier
deutlich - innerhalb der dblichen Verdachtigungen  (klerikal-theologischer

Spezialdiskurs).608/669

665 Zu der untriuwe des Grafen vgl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 10.

66 Vgl. Pfab, Josef: Aufhebung der ehelichen Lebensgemeinschaft nach gottlichem, kirchlichem und
biirgerlichem Recht, 1957, S. 73. Vgl. Rosenthal, Eduard: Die Rechtsfolge des Ehebruchs nach kanonischem
und deutschem Recht, 1880, S. 20.

667 Uber eine Trennung von Tisch und Bett wurde dann verfiigt (rechtlich durch das kanonische sowie durch
das weltliche Recht), wenn Zweifel an der Treue der Ehefrau bestanden. Wahrend dieser Trennung sollte die
fallige Untersuchung des Falls (treu oder untreu) durchgefiihrt werden. Zum historischen Phanomen der
,Separatio quoad thorum et mensam” vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 164. Vgl. Riedel-
Spangenberger, Die Trennung von Tisch, Bett und Wohnung (cc. 1128-1132 CIC) und das Herrenwort Mk.
10,9, 1978, S. 97. Bei dieser Trennung gehe es aber nach Fritsch-Rofiler auch darum, dass spétestens jetzt
scheinbar die Beziehung zu Erec beendet sei. Vgl. Fritsch-Rof8ler, Waltraud: Finis Amoris, 1999, S. 98.

668 Wie schnell die Verdidchtigungen des Ehemannes zu einer Trennung von Tisch und Bett fithren konnen,
zeigt sich auch im Parzival Wolframs von Eschenbach. Dort wird die Dame Jeschute wider ihren Willen von
Parzival gekiisst und beraubt. Zwischen beiden findet aber dezidiert kein Geschlechtsverkehr statt. Der
zurtickgekehrte Orilus verddchtigt dennoch seine Frau: ir habt ein dmis. [...] ir habt iuch ze im gesellet. (133; 10,
22) und verfiigt direkt anschliefend iiber eine Trennung von Tisch und Bett. Vgl. Quast,Bruno: Getriuwiu
Wandelunge, 1993, S. 163. Vgl. das Zitat aus dem Parzival: Wolfram von Eschenbach, Parzival. Text und
Ubersetzung, Berlin/New York 2003.

66 Jch stimme Quasts Aussage zu, dass es auf einen Ehebruch der Enite im klassischen Sinn einer Beziehung
mit einem Dritten keinen Hinweis gibt. Nicht ganz seiner Meinung bin ich allerdings, wenn er argumentiert,
dass die These , Enite fiirchtet sich davor des Ehebruchs verdachtigt zu werden” nur mit Bezugnahme auf das
Mabinogi ,Gereint” aufrecht zu erhalten sei. Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 165 (Fufinote
19). Ich glaube, dass Hartmann hier bewusst auf die Verddchtigungen aus dem klerikal-theologischen Diskurs
anspielt und in der Figur Enites zeitgenossische Angste der Frauen aufgreift. In der Erzdhlung finden sich
zwar keine weiteren Hinweise auf die Angst Enites vor Beschuldigungen des Ehebruchs, trotzdem bleibt der
klerikal-theologische Diskurs mit seinen Implikationen in der von Erec verfiigten Trennung von Tisch und
Bett und in den Grafen, die vor allem mit Enite schlafen wollen, fast permanent aktiv. Mit anderen Worten
weify die Erzdhlung um diese géngigen Verdachtigungen, realisiert sie aber nicht vollstindig narrativ und
spielt daher eher mit ihnen.
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Ich versuche, die Situation im Gasthof neu zu ordnen, um die Frage zu beantworten, was hier
eigentlich gemacht wird bzw. ausgesagt werden soll. Zuerst lasst sich festhalten, dass
Hartmann hier sowohl mit der Ehe als Beziehungsform als auch mit den Implikationen von
fides geradezu jongliert. Erec und Enite sind zwar verheiratet, befinden sich aber anscheinend
- angezeigt durch die Trennung von Tisch und Bett - in einer ernsthaften Krise beziiglich der
ehelichen fides. Obwohl der Rezipient weif3, dass Enite selbstverstandlich nicht gegen ihre
sexuellen fides-plichten verstof3en hat, findet er sich nun mit der im klerikal-theologischen
Diskurs etablierten Schablone konfrontiert, die triuwe zwischen Eheleuten auf die
besprochenen Bedeutungen von fides verengt und den Vorwurf sexueller Untreue impliziert.
Mit anderen Worten wissen wir von der ungebrochenen triuwe Enites und miissen uns damit
auseinandersetzen, dass sie von ihrem Mann gemaf} einer Ehebrecherin behandelt wird.

Als der durch die minne stricke gefangene Graf das Wirtshaus betritt, ist die Trennung
von Tisch bereits erfolgt, was dessen Verwunderung hervorruft: den grdven nam gréz
wunder|daz si s6 besunder|an dem tische sdzen|und niht ensamene dzen. (3730-3733). Ob er
bereits den Grund fiir die Absonderung erahnt oder nicht, muss offenbleiben. Jedenfalls fragt
er Erec genauer aus, erhdlt aber nur die lapidare Antwort: herre, min gemdiiete stdt alsé. (3745).
Der Graf verfolgt sodann gezielt seine Absicht, Enite zu seiner Ehefrau zu machen®7°, obwohl
diese schon mit Erec verheiratet ist. Hartmann gelingt es, die Situation als vollkommen
aporetisch darzustellen. Die Begierde zwingt den Grafen dazu, eine Mdoglichkeit zu finden,
mit Enite zu schlafen. Geschlechtsverkehr mit einer verheirateten Frau®” zu haben, kommt
aber offensichtlich nicht in Frage, weshalb Enite zuerst seine Frau werden muss. Aber auch
dieser Weg ist im Rahmen der hofischen Konventionen und vom Standpunkt des klerikal-
theologischen Spezialdiskurses aus betrachtet nicht gangbar, da Enite bereits eines anderen

Frau ist. Das, was der Graf hier tut, ist der Versuch, den Geschlechtsverkehr mit Enite zu

670 Ahnlich wie bei der Abmachung zwischen Koralus und Erec iiber Enite wird auch in dieser Szene zu
keinem Zeitpunkt nach Enites Meinung gefragt. Der Graf entscheidet sich, sie zu heiraten, und verfugt
dadurch tiber sie. Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzéhlenden Werken Hartmanns von Aue,
2012, S. 35. Wobei Spangenberger auch darauf hinweist, dass Hartmann bei seinem Protagonistenpaar daftir
sorge, dass die Ehe im Konsens geschlossen werde. Dadurch werde ein Einfluss Hartmanns durch die
kirchliche Konsenslehre deutlich. Vgl. ebd. S. 42.

671 Es ist meiner Meinung nach nicht ganz eindeutig, ob der Graf weif3, dass Enite verheiratet ist. Tendenziell
bin ich aber mit Mertens einig, wenn er Vers 3770 und damit die Frage des Grafen an Enite: wer gap iuch armen
selhem man? mit »Wer gab Euch Arme so einen Ehemann?« tibersetzt. Dagegen Spangenberger, Nina: Liebe
und Ehe in den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 34f.
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legalisieren. Dass er es plant, diese Absicht gegen eine bereits bestehende Ehe durchzusetzen,
wird durch den Erzdhler unzweifelhaft als schweres Sakrileg gekennzeichnet.72

Hartmann schafft es geradezu spielerisch, mitunter beildufig, auf die triuwe zu
verweisen, die sich bei Enite zeigen soll. Diese triuwe tritt ins Profil, indem sie mit den
Implikationen von fides konnotiert wird. Damit zusammen hdngen die je eigenen
Vorstellungen von Ehe. Ahnlich wie im verligen bei Erec und Enite in Karnant®73 bedeutet Ehe
fiir den Grafen in erster Linie auf legitime Art und Weise mit der Ehepartnerin schlafen zu
konnen. Zwischen Erec und Enite soll aber eine Ehe etabliert werden, die auf der einen Seite
freilich sowohl eine fides-triuwe als auch das Ausleben von Sexualitdt enthalt, und auf der
anderen Seite eine triuwe, die auf das Wohl des Anderen als socius ausgelegt ist. Es scheint,
als wolle Hartmann zudem subtil Kritik iben. Kritik an einer Vorstellung, die Frauen
prinzipiell - wenn auch vollkommen grundlos - sexueller Untreue verdachtigt, und einer
Vorstellung, die Ehe und triuwe auf Sexualitit hin funktionalisiert und diese damit
unweigerlich verkiirzt. Das Begehren des Grafen erinnert so mittelbar an den defizitaren
Zustand des verligens und zusammen mit der Trennung von Tisch und Bett an den grundlosen
Vorwurf gegeniiber Enite.574

Wieder zuriick im Verlauf der Erzahlung entscheidet der Graf, Enite notfalls mit
Gewalt zu sich zu nehmen. Im Gesprach mit Enite kann er, nachdem er zugesagt hat, sie aus
ihrer misslichen Situation zu befreien und zu heiraten, durch einen falschen Eid®75 von dem
Gedanken abgebracht werden, sofort gewaltsam loszuschlagen (3898-3939). So gewinnt Enite
Zeit und ermoglicht durch einen erneuten Bruch des Schweigegebots die Flucht. Dieses

Vorgehen Enites notigt dem Erzdhler Bewunderung ab: mit schoeenen wibes listen|begunde si

672 Die von Enite inszenierte Eheschlieffung mit dem Grafen diirfe allerdings nicht nur unter moralischen
Gesichtspunkten verdachtigt werden (in Bezug auf das Vorgehen des Grafen), sondern falle nach Schmid zudem
unter das Verdikt der Ungiiltigkeit, weil Enite bereits verheiratet ist, der Graf Gewalt anwendet und das
Eheversprechen unter Ausschluss der Offentlichkeit gegeben wird. Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen {iber
das Band der Ehe, 2000, S. 121.

673 Wobei Erec und Enite in Karnant natiirlich im gegenseitigen Einvernehmen sind.

674 Nattirlich geht es in den beiden Grafenepisoden (unbekannter Graf, Oringles) nicht darum Enites sexuelle
Treue zu beweisen. Ich schliefe mich der Meinung Schmids an, die im Ehewillen der Grafen eine
Uberdeterminierung der Treueprobe sieht. Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen iiber das Band der Ehe, 2000,
S.115

675 Enite initiiert den falschen Eid, um die triuwe zu Erec bewahren zu kénnen. Die triuwe gegentiber Erec ist
damit {ibergeordnet und ein untreues Verhalten gegentiber dem Grafen gerechtfertigt. Vgl. Willson: Triuwe
and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 11. »She lies to him and breaks her solemn promise, wich in most
circumstances would be regarded as highly inordinate, un-Christian behavior, but here it is fully justified by
the high order of her triuwe to Erec.« Zur scheinbaren Untreue Enites bemerkt Blosen: »Enites scheinbare
Untreue gibt in dialektischem Spiel einen zeichenhaften Verweis auf ihre wahre Treue, die von Erec in Zweifel
gezogen worden ist.« Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns "Erec’, 1976, S. 96.
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dé vristen|ir ére und ir mannes lip. (3940ff.) und die grundsitzliche Feststellung: vrouwe Enite
was ein getriuwez wip. (3943).

Die Anreize, die triuwe zu Erec zu brechen, sind mit dem Ansinnen des Grafen
gesteigert®7° bzw. die zu reduzierende Komplexitat ist fiir Enite erhoht. Immerhin konnte sie
sich nun aus der fiir sie misslichen Situation befreien, ohne ihrem Mann koérperlich zu
schaden, da sie nur eine Flucht mit dem Grafen verabredet hat und nicht die Ermordung
Erecs. Auch die Aussicht, die Frau eines Grafen zu werden, steigert die Anreize fiir den Bruch
der triuwe®”7, wenn man bedenkt, dass sie zuvor den Riubern in die Hinde gefallen ware.
Enites triuwe aber ist erneut in der Lage, die Komplexitit der Situation einzuschranken, um
dadurch den Bestand des sozialen Systems Erec/Enite zu gewahrleisten.

Kurz bevor Enite ihren Ehemann anspricht und so zum dritten Mal das Schweigegebot
bricht, vervollstindigt der Erzdhler die Trennung von Tisch und Bett (3948-3951) und
kommentiert voller Unverstandnis: nti ldgen si besunder.|diz was iedoch ein wunder, |daz er
durch deheinen zorn|im den muot hete erkorn|daz er ein s6 schaene wip meit. (3954-3958). Die
Trennung ist ab diesem Zeitpunkt vollstandig und erinnert so permanent an den Verdacht
einer sexuellen Untreue Enites. Abgesondert, aber freilich unweit des zweifelnden Erec, liegt
das getriuwe wip, von dem direkt im Anschluss an die eben zitierten Verse berichtet wird: von
sorgen grézen kumber leit|der vrouwen gemiiete|durch triuwe und durch giiete, |wie im diu rede
wiirde kunt (3959-3962). Bemerkenswert ist wie es Hartmann hier gelingt, den Verdacht
gegeniiber Enite und die Herausstellung ihrer absolut treuen Gesinnung in enger
Zusammenstellung miteinander zu kontrastieren. Im Raumschema des Schlafzimmers sieht
der Rezipient einerseits (in der Trennung) den Zweifel an der triuwe Enites und die damit im
direkten Zusammenhang stehende Storung des sozialen Systems Erec/Enite und andererseits
im Bett Enites das getriuwe wip, das sich unablassig dariiber Gedanken macht, wie es moglich
sein konnte, eben jenes soziale System vor dem Auseinanderbrechen zu bewahren. Obwohl
wenige Verse spater direkt darauf hingewiesen wird, warum Erec tiber die Trennung von Tisch
und Bett verfiigt - er ist zornig Giber das wiederholte Brechen des Schweigegebots (3967-3971)
- und Erec selbst an keiner Stelle den Verdacht sexueller Untreue ausspricht®7®, setzt

Hartmann dennoch denselben Verdacht gleichsam als Hintergrundfolie ein und verweist

676 Vgl. ebd. S. 96.

677 Die Anreize werden nicht direkt durch die mogliche Heirat mit einem Grafen erhoht, da dies einer
Standesminderung Enites gleichkdme (sie ist schliefSlich die Frau eines Konigs), sondern durch den Kontrast
zur vorhergehenden Moglichkeit, Rdubern in die Hande zu fallen.

678 »Fiir einen Verdacht der sexuellen Untreue besteht der Logik der Handlung nach freilich kein Grund.« Vgl.
Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 49.
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damit auf die komplexe Verflechtung diverser Deutungsmoglichkeiten, resultierend aus
entsprechenden Diskursen.

Enite schwank sodann erneut zwischen Sprechen und Schweigen. Sicher ist fiir sie nur,
dass Erec sie fiir ein erneutes Ubertreten des Gebots strafen wird (3979f.). Nach der immer
wiederkehrenden Anrufung Gottes (3981f.) rechnet sie sogar fest mit ihrem Tod: ich weiz wol,
ez ist min tét (3983) und beginnt erneut, mit sich selbst zu argumentieren. Neben das
bekannte Motiv der eigenen Minder- und der daraus resultierenden Hoherwertigkeit®7 Erecs
(3168-3173, 3988ff.) tritt nun die Feststellung der eigenen Austauschbarkeit: dannoch lebet
manec vrum wip (3987). Enite stellt sukzessive sich selbst, d. h. ihre Wertigkeit und darin
eingeschlossen ihre ganze Existenz, zur Disposition. Auch wenn sie nach wiederholter
Warnung von Erec getotet werden und damit als Gegeniiber im sozialen System ausfallen
sollte, konne diese Position miihelos durch andere Frauen eingenommen werden. Die
Intention der Erzahlung soll - wie sich noch zeigen wird - allerdings vom direkten Gegenteil
tiberzeugen. Festzustellen ware hier mit Bezug auf Luhmann eine immer starker ins Profil
tretende Einseitigkeit in der Beziehung zwischen Erec und Enite. Von Reziprozitat kann von
Beginn der Aventiurefahrt an nicht gesprochen werden. Nun aber bewegen wir uns in einem
Bereich, der die soziale Dimension mit einer Form der triuwe zu sprengen beginnt, die eher
in eine religiose Sphare verweist und eine triuwe meint, die tendenziell caritativ konnotiert,
eine vollkommene Selbstaufgabe zugunsten des Ehepartners praferiert. Deswegen spricht

Enite ihren Mann zum wiederholten Male an:

ir triuwe ir daz gebét
daz si ze sinem bette gie
und bét sich viir in an ir knie

und sagete im die rede gar. (3993-3996)

Enite hat nun insgesamt dreimal das Schweigegebot ihres Mannes gebrochen und hat durch
einen falschen Treueid den untreu gesinnten Grafen belogen. Trotzdem wird der Erzdhler
nicht mide, immer wieder die besondere Form ihrer triuwe zu betonen. In einer
eingeschobenen Reflexion rechtfertigt dieser das Vorgehen Enites sogar und stellt fest, dass

sie den Grafen ohne zu slindigen betrogen habe: diu hete den grdven betrogen| und dne siinde

679 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 24.
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gelogen (4026f.). Das Verhalten wird demnach nicht nur nicht getadelt, sondern als
tugendsam und treu bewertet.58°

Nach kurzer Flucht werden die Rezipienten zum ersten Mal seit Beginn der
Aventiurenfahrt Zeugen einer Uberlegung Erecs, die auf eine gewisses Maf3 an Reziprozitit®
schliefden lasst. Erec beeile sich - so der Erzdhler -, das Land des Grafen zu verlassen, aber
nicht, weil er um sein eigenes Leben, sondern um das seiner Frau fiirchte (4114-4118). Das wird
durch die Formulierung: wan durch vorhte des wibes, |niene sines libes (4116f.) evident.%
Obwohl Enite ihrerseits Erec zusichert, von nun an das Schweigegebot einzuhalten (4138),
verstofdt sie — jetzt in immer rascherer Folge - aufs Neue gegen das Verbot Erecs. Besorgt
bemerkt sie vor ihrem Mann, dass der zornige Graf sie in Kiirze einholen werde. Deswegen
spricht sie ihn, entgegen ihrem eben gegebenen Wort, ohne lingere Uberlegung®3 an und
warnt ihn: daz geliibede beleip unstete, |wan si zebrach ez dd zehant, |als si betwanc der triuwen
bant. (4143ff.). Wird Enite noch im Schlafzimmer durch den Befehl der triuwe dahin gebracht,
Erec zu warnen, ist es auf der Flucht der triuwen bant®®4, das sie iiberwindet. Das schnelle
Aufeinanderfolgen von Versprechen, Brechen des Versprechens und Rechtfertigung Enites ist
bemerkenswert und weist deutlich darauf hin, dass sie in den unterschiedlichen Situationen
des Abwagens gelernt hat, ihrer triuwe zu vertrauen. Enite vertraut — und das ist wichtig -
nicht auf Erec, sondern darauf, dass der wiederholte Bruch des Verbots - jeweils bedingt
durch triuwe - erneut einen positiven Ausgang nimmt.®%5 Wie erwartet kann sodann Erec den
Grafen im Zweikampf besiegen, d. h. die Gefahr abwenden und gemeinsam mit Enite das Land

verlassen.

daz er lac viir tét - triuwe zu einem Toten

ni verweis er vrouwen Eniten daz

daz si sin gebot s6 dicke brach.

680 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 27.

681 Spangenberger betont, dass auch Erec das Gebot der triuwe gegeniiber Enite nicht génzlich vernachldssige.
Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzéhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 32.

682 Wichtig ist es hier darauf hinzuweisen, dass Vers 4117 niene sines libes eine Ergénzung von Haupt und
Leizmann darstellt. Auch wenn man daher diese Ergénzung nicht unbedingt als mafigeblich fiir eine Deutung
dieser Stelle heranziehen sollte, so bleibt es dennoch dabei, dass Erec sich zumindest um das Wohl seiner
Ehefrau sorgt.

683 Es scheint, als habe Enite erkannt, dass Erec seine Drohung, sie zu tdten, nicht wahr machen werde.

684 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 25.

685 Wie schon erwidhnt, ist es das Einzige, was Erec gegeniiber Enite zeigt, dass er seine Androhungen nicht
wahr macht. Dieses Verhalten kann allerdings nicht als positive Grundlage fiir Vertrauen bewertet werden.
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sin zorn wart gréz und ungemach
und unsenfter dan é.

nt gelobete si daz siz nimmer mé
viirdermdl getcete:

daz enliez si aber niht steete. (4261-4267)

Das Schweigegebot ist nunmehr viermal gebrochen und vorausgreifend kiindigt der Erzdhler
zu den kommenden Abenteuern an, dass Enite sich weiterhin niht steete daran halten werde.
Der sich steigernde zorn Erecs ist damit schon eingebettet in eine Haltung Enites, die sich
offensichtlich unabhangig von der jeweiligen Gefiihlslage des Ehemannes entwickelt hat.

Nach erbittertem Zweikampf mit Konig Guivreiz%8, einem kurzem Zwischenaufenthalt
auf dessen Burg und der anschliefdenden Einkehr am Artushof geht die gefahrvolle Reise Erecs
und Enites weiter. Die Abenteuer werden zunehmend gefahrlicher und das soziale System
wird steigendem Druck ausgesetzt. In hartem, kraftzehrendem Kampf kann Erec den Ritter
Cadoc aus einer Zwangslage befreien.®®” Nun aber ist seine Kraft vollstandig aufgebraucht und
er bricht bei Enite zusammen. Diese halt ihren Mann fiir halb- oder ganz tot und sieht sich
tief im Wald verlassen und ohne jede Hilfe (5737-3754).

Das soziale System, das durch Enites Sprechen immer wieder vor dem
Auseinanderbrechen bewahrt werden kann und innerhalb dessen eine triuwe sichtbar wird,
mit deren Hilfes es Enite gelingt, fortlaufend soziale Komplexitit zu reduzieren, scheint
aufgelost zu sein, da das psychische System Erec als solches nicht mehr prasent ist. In einer

Klagerede fordert Enite Gott auf, ihre missliche Situation wahrzunehmen:

mahtd dich ni erbarmen
tber mich, sich, des ist zit.

nd warte wa min man lit

686 Bevor Erec einen ritterlichen Zweikampf mit Guivreiz beginnt, wird er wieder von Enite auf die
herannahende Gefahr (Guivreiz) hingewiesen. Obwohl zwischen den in der zitierten Ausgabe aufgefiihrten
Versen 4317 und 4318 vermutlich eine Liicke klafft, also Text verloren gegangen ist, kann man trotzdem durch
den Inhalt der verbliebenen Verse auf eine entsprechende Warnung schlieSen: dé er den strit niuwen vant, | do
wart im aber ir triuwe erkant. | als si in gewarnet hate [...]. (4318ff.). Ein Indiz fiir das Fehlen eines Textteiles in den
Handschriften des Erec konnte auch die bei Chrétien (3704-3755) dargestellte Selbstiiberwindung Enites zum
Reden und die tatsdchliche Warnung vor dem kampfbereiten Ritter sein. Wie grof$ die erwdhnte Liicke
tatsdchlich ist, lasst sich nattirlich nicht mit letzter Sicherheit sagen.

687 Zur Parallelitidt zwischen der Rduber und der Riesenepisode vgl. auch Fisher, Rduber, Riesen und die
Stimme der Vernunft in Hartmanns und Chrétiens Erec, 1986, S. 353-375.
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gar oder halp tét.
nt erbarme dich, des ist nét,

wan ich ein tétez herze han. (5785-5790)

Durch den impliziten Verweis auf die getriuwiu wandelunge und damit auf den Tausch der
Herzen (2358-2367) erklart Enite, dass hier nicht einfach Erec gestorben ist, sondern mit
diesem ihr eigenes Herz den Tod gefunden hat. Ein Weiterleben ohne Erec ist nicht nur
schwer, sondern durch die Verflechtung der Herzen sogar unmoglich. Die bis zur
Wiederauferstehung bzw. Wiederbelebung Erecs nun das Handeln Enites bestimmende
triuwe zu einem Toten ist die logische Folge jener Verflechtung. Mit dem Austausch der
Herzen, d. h. dessen, was den anderen jeweils als Menschen ausmacht, haben sich die
Eheleute im Modus der triuwe vor einer zeitlich begrenzten Trennung (Turnierbesuch Erecs)
das Versprechen gegeben, sich so zu verhalten, als ware der andere tatsichlich da. Die totale
und vollstandige Trennung durch den Tod Erecs ist nun aber in Enites Wahrnehmung ein
defizitarer Zustand, der mit Blick auf die Endgiltigkeit des Todes nicht akzeptiert werden
kann. Die Existenz eines einzelnen psychischen Systems (Enite) ist nach dem Herzenstausch
nicht mehr moglich, da im Sinne autopoietischer Systeme keines mehr vorhanden ist.
Zugespitzt konnte man auch formulieren, dass Enite mit dem Tod Erecs ihre Fahigkeit
eingebiifdt hat, weiterzuleben. Fiir Enite gibt es nur noch Leben als unaufldsliches soziales
System, nur noch das wechselseitige Sein im anderen und des anderen in ihr.5® Sollte sich
nichts mehr am Zustand jener Trennung dandern - so argumentiert Enite
schopfungstheologisch — miisse sich Gott, trotz der Beurteilung aus Genesis 1,31: viditque Deus
cuncta quae fecit et erant valde bona [...] von ihr eines Makels zeihen lassen: wan daz dne
missewende|allez din werc stdt, |herre, ich zige dich missetdt|daz di mich langer leben ldst, |sit
d@t mir den benomen hdst|dem ich eine solde leben. (5797-5802). Deswegen bittet sie Gott, ihr
entweder ihren Mann zuriickzugeben: herre, s6 erbarme dich|durch dine gtiete iiber mich|unde
heiz mir in leben.« (5818ff.) oder auch sie sterben zu lassen: »sé hilf ouch mir des tédes hier.
(5832). Andere Moglichkeiten zieht Enite fiir sich nicht in Betracht.®®9

Es ware verfehlt, zu sagen, dass Enite ohne ihren Mann schlichtweg fortan jede

Motivation fehlt, weiterzuleben, und sie sich deswegen selbst toten mochte. Vielmehr ist mit

88 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 29.

68 Die Verflechtung der beiden Leben und die Unmoglichkeit ohne den anderen weiterleben zu kénnen, sind
fur Barbara Thoran Zeichen eines , tiberragenden” Gefiihls Enites. Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir man verraten
hat, 1975, S. 257.
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dem scheinbaren Tod Erecs ein Zustand eingetreten, der in der Interpretation Enites das
Potential hat, die gesamte Schopfungsordnung Gottes durcheinanderzubringen. Sie versteht
das erunt duo in carne una (Genesis 2,24) als grundsatzliche Zusage Gottes, ein gemeinsames
Leben des Paares zu gewdhrleisten. Das in der Regel als Zustandsbeschreibung gedeutete Ein-
Fleisch-Sein wird bei Enite zu einer in die gemeinsame Zukunft des Paares gerichtete
VerheifSung, an die sie Gott vor der Weltéffentlichkeit erinnern kann (3822-5830).9°

Da ihr Gott Erec vorerst nicht zurtickgibt, die wilden Tiere nicht kommen, um sie zu
fressen (5833-5859) und auch der Tod sich nicht Giberreden lasst, sie freiwillig zu sich zu
nehmen (5875-5938), entschliefdt sich Enite zum &duflersten Mittel des Selbstmordes zu
greifen: diu steete under uns beiden|sol sich s6 niht scheiden:|den list ich vil wol vinde|daz er
mich ze ingesinde|sunder danc nemen muoz. (6048-6052), um so den Zustand der Trennung
aus Eigeninitiativ zu tiberwinden.®

Bevor sie ihr Vorhaben ausfiihren kann, greift ein Graf mit dem Namen Oringles ein
und verhindert Schlimmeres. Erstaunt befragt er sodann Enite nach dem Grund ihres
Selbstmordversuches und erkundigt sich iiber das Verhaltnis, das zwischen ihr und dem toten
Ritter bestand: was er iuwer dmis oder iuwer man? (6172), worauf Enite antwortet: »beide,
herre.« (6173).99> Aus der Frage des Grafen lasst sich schliefSen, dass aus seiner Perspektive die
Funktionen dmis und man nicht in einem Menschen zusammenfallen konnen. Zugrunde liegt
hier ein Diskurs, in dem man einerseits als Frau mit einem Mann offiziell verheiratet ist, um
den eigenen Status zu sichern bzw. zu erh6hen und um rechtmaflige Nachfahren zu gebaren,

und in dem man andererseits einen Geliebten hat, mit dem eine erfiillte Sexualitit gelebt

6% erunt duo in carne una beschreibt eigentlich nur das, was geschieht, wenn Mann und Frau zusammenfinden.
Die Zusage, dass beide ein Fleisch bleiben werden, d. h. zum Beispiel zeitgleich sterben, scheint Enites
Interpretation zu sein.

61 Pincikowski weist im Zusammenhang mit dem Selbstmordversuch Enites und mit dem Leid, das sie sich
zuvor selbst zuftigt, auf die Moglichkeit hin, Reziprozitit herzustellen. »Self-inflicted pain allows the courtly
lady symbolically to suffer as her lover does [...].« Vgl. Pincikowski, Scott E.: The body in pain in Hartmann’s
works, 2005, 5.114. Durch die korperlichen Leiden Erecs scheint ein Zustand hergestellt zu sein, der auf Seiten
Enites ausgeglichen werden muss. Die Deutung der biblischen Ein-Fleisch Metapher und die daraus
entwickelte Definition des sozialen Systems Erec/Enite durch Enite lassen es nicht zu, dass dieselbe korperlich
unversehrt bleibt oder weiterlebt. Weitergedacht darf man nicht nur von einem reziproken Verhiltnis
zwischen den einzelnen am sozialen System beteiligten psychischen Systemen in Bezug auf das Leiden
ausgehen, sondern muss jene Wechselseitigkeit auch auf die Beziehung zwischen sozialem und psychischem
System anwenden. »The social body’s role in the infliction and alleviation of pain indicates that pain exists in
a reciprocal relationship between the individual and the social body.« Vgl. ebd. S. 118. Pincikowski
verdeutlicht diesen Zusammenhang durch eine Referenz auf die paulinische Theologie aus 1.Kor. 12,26: »[...]
et si quid patitur unum membrum conpatiuntur omnia membra sive gloriatur unum membrum congaudent
omnia membra [...]«.

692 Enite halt Erec wohl ab diesen Versen fiir tot (sicher dann in den Versen 6321-6323).
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werden kann.% Freudvolle Sexualitat wird demnach aus der Ehe ausgelagert und in anderen
Beziehungen gesucht. In diesem Zusammenhang muss die Antwort Enites tiberraschen, denn
sie hat offensichtlich einen Mann gefunden, der ihr sowohl Ehepartner als auch Geliebter ist.
Uberraschend ist die Antwort Enites aber auch vor dem Hintergrund des klerikal-
theologischen Diskurses, denn hier dient der Geschlechtsverkehr nur den genannten
Ehezwecken und keinesfalls als Selbstzweck. Hartmann stellt seinen Rezipienten damit ein
Ehekonzept vor, das weder Sexualitdt um ihrer selbst willen aus der Ehe ausschlief3t noch
dieselbe als Siinde verurteilt. Deutlich macht er durch seine Erzahlung dann aber auch, dass
es fur dieses Konzept eine ,neue“ Form der triuwe braucht, die mehr ist als nur die
Vermeidung von Unzucht.

Nachdem sich Oringles dazu entschieden hat, Enite zu seiner Ehefrau zu machen®%,
betont er zundchst die triuwe Enites, die er an ihrer grofien Trauer® ablesen konne: daz ir
klaget iuwern man, |wan da schinet iuwer triuwe an. (6226f.).99° Nun aber sei es an der Zeit, das
Leiden um den Toten zu beenden und sich neuen Moéglichkeiten der Freude zu 6ffnen.%97 In
den Versen 6241-6250 begriindet Oringles seinen doch sehr deplaciert anmutenden
Hochzeitswunsch ©8 mit der Austauschbarkeit Erecs als Ehemann. Interessant ist diese
Argumentationstechnik vor allem deswegen, weil Enite sich im Gasthof (unbekannter Graf®9)

auf eine ganz dhnliche Art und Weise davon tiberzeugt, das Redeverbot ihres Mannes erneut

6% Vgl. Schulze, Ursula: dmis unde man, 1983, S. 14-47.

094 Wie schon bei Erec vor dem Sperberkampf und bei dem unbekannten Grafen wird Enite auch hier nicht
nach ihrer Meinung gefragt. Die Ménner verfiigen jeweils tiber sie.

6% Vgl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 16. »Her constant grief is indeed a sign of
her staete and triuwe towards Erec, in spite, or rather because, of the fact that it is, as the count says, lacking
in mAze, measureless.«

6% Thoran weist auf einen interessanten Zusammenhang zwischen Enite, der Frau Cadocs und den 80 Witwen
auf der Burg Brandigan hin. Die Frau Cadocs nimmt die Situation Enites vorweg. Sie trauert und fiigt sich
selbst ein solches Leid zu, daz ir diu wit und der lip | mit bluote was berunnen. (5325¢.). Der wahrscheinliche Tod
ihres Mannes bewirkt weiter ganz dhnlich wie bei Enite ein lautes Klagegeschrei, das Erec wahrnimmt: dé horte
er eine stimme | jeemerlichen grimme |von dem Wege wiiefen [...] (5296ff.). Von den 80 Witwen berichtet uns der
Erzahler: sit in der lip was gestalt|s0 gar in vreuden ewalt, | daz ir jugent und ir leben | s0 gar den sorgen was
ergeben, | wan in durch ir triuwe | der jimer was als niuwe | als do si sin begunden. (8336-8342). Die Frauen befinden
sich prinzipiell auf einer Ebene. Sie trauern, weil sie etwas verloren haben, was nicht ersetzt werden kann
(Unersetzlichkeit des Mannes) und werden durch jene Trauer zusammen mit dem sich selbst zugeftigten Leid
als treu befunden. Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir man verraten hat, 1975, S. 265.

07 Vgl. Gentry, Francis G.: The Two-Fold Path: Erec and Enite on the Road to Wisdom, 2005, S. 99.

6% Oringles nimmt durch seine kurze Referenz auf das Leid Enites nicht wirklich Anteil an deren Not, sondern
missachtet sie im Gegenteil vielmehr. Vgl. Pincikowski, Scott E.: The Body in pain in Hartmann’s Works, 2005,
S. 113. »Oringles is smitten with Enite’s beauty and hopes that he can benefit from Erec’s apparent death. In
short, the male gaze either leads to the intentional disregard of female suffering or to the lady experiencing
pain.«

69 Zur Steigerung durch Wiederholung in Bezug auf die beiden Grafen-Episoden vgl. Kuhn, Hugo: >Erecs,
1973, S. 26.
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zu brechen. Dort rekurriert sie umgekehrt auf'ihre eigene Austauschbarkeit (waz aber von diu,
wirde ich erslagen|unde nimt er mir den lip?|dannoch lebet manec vrum wip. (398sff.)) und es
gelingt ihr, sich davon zu liberzeugen, weiterhin treu zu bleiben, da sie sich selbst erklart,
dass es viele Frauen gabe, die ihren Platz einnehmen konnten. Nun aber mochte Oringles sie
dazu tiberreden, Erec zu vergessen, d. h. in Enites Perspektive7°° untreu zu werden, indem er
darauf verweist, dass dieser durch ihn selbst nicht nur adaquat substituierbar sei, sondern
sogar besser ersetzt werden konne. Dem Erzdhler gelingt damit eine Profilierung der triuwe
Enites, die in den Versen gar nicht explizit angesprochen wird. Oringles verkennt Enites
triuwe vollkommen, denn gerade umgekehrt ist es fiir sie zwar denkbar, sich selbst, aber
niemals Erec in seiner Position als man und dmis zu ersetzen.

Enite beantwortet die Avancen des Grafen sodann auch voller Selbstsicherheit und
formuliert eine Absicht, die ihre unwandelbare triuwe zu Erec unterstreicht. Zudem gelingt
es ihr auch, zu illustrieren, dass sie sich der mannlichen Superioritat nicht ohne Weiteres

fiigen wird:

ez enmac nimmer geschehen

daz ich iuwer wip werde

ode iemens Uf der erde

tiber kurz od tiber lanc:

ez gescheehe sunder minen danc,
mir engebe got wider minen man.
den érsten den ich ie gewan,

der mtieze mir ouch der jungest sin.

geloubetz, herre, ez wirt wol schin. (6293-6301)

Oringles nimmt Enites Entschlossenheit nicht ernst (6302-6307) und fiithrt sie zusammen mit
dem tot geglaubten Erec zu seiner Burg Limors. dé er ir scheene rehte ersach (6325), kann er
sich nicht mehr ziigeln und mochte Enite, noch bevor ihr Ehemann begraben ist, heiraten.
Obwohl seine dienestman dieses Vorgehen scharf kritisieren (6331f.), sieht Oringles nicht von
seinem Vorhaben ab. Den Grund fiir seine Ungeduld identifiziert der Erzdahler im Verlangen,

mit Enite zu schlafen: s6 gréz ist der minne maht:|er wolde eht briuten der naht. (6340f.) [...]

700 Der Erzihler hat die Situation so aufgebaut, dass Enite im Falle einer Heirat mit Oringles wohl auch durch
den Rezipienten als untreu befunden werden wiirde.
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nii was ouch ezzennes zit.|daz liez der wirt dne strit, \wan er die naht gerne sach. |er geddhte, des
l[ihte niht geschah,|mit ir vil guote naht hdn. (6352-6356). Die sich diametral
gegeniiberliegenden Intentionen von Oringles und Enite illustriert der Erzdhler mittels einer
gezielt eingesetzten Topologie. Beim Festmahl =zu Tisch befindet sich die
Hochzeitsgesellschaft und mitten unter ihr der Graf, dem es kaum gelingt, seiner Lust bis zur
herannahenden Nacht Einhalt zu gebieten.”* An der von Totenkerzen umrahmten (6318ff.)
Bahre ihres Mannes aber sehen wir Enite alleine um Erec trauern: dd si phlac|ir mannes da er
{f der bdre lac (6362f.).7°> Ziel des Grafen ist es zundchst, die vermeintliche Witwe zu einem
Ortswechsel zu iiberreden, um ihn bald nach hartnackiger Verweigerung derselben zu
befehlen. Enite aber kann die Bahre ihres Mannes nicht verlassen, weil das fiir sie ein
Verhalten darstellen wiirde, das man tendenziell in den Bereich von untriuwe einordnen
miisste: si sprach: >ob ich nii eze|und sé schiere vergeeze|des aller liebisten man|den ie wip mé
gewan, |daz weere ein unwiplich maz:|ouwé wie zeeme mir daz? (6382-6387). Ungeriihrt verweist
Oringles erneut auf sein Potential, Erec zumindest gleichwertig als Ehemann ersetzen zu
konnen und fordert sie auf, die Totenbahre zu verlassen. Enite aber widerspricht und lehnt
sein Ansinnen ab: >daz ensol got wellen, |sit daz ich minen gesellen|alsé6 muoz hdn verlorn.<|des
wart vil tiure d6 geworn:|>é erwel ich daz ich der erde|mit im bevolhen werde.|ich hdn immer
manne rdt|sit mir in got benomen hdt.< (6412-6419). Die von Hartmann in den angesprochenen
Versen zusammengefithrten Anspielungen sind komplex und rekurrieren zum Teil auf schon
genannte Zusammenhange.

Augenfallig ist hier insgesamt und damit auf den grofderen Kontext der Interaktionen
zwischen Enite und Oringles bezogen, dass die ungeziigelte Lust zwischen Erec und Enite im
verligen — wie auch schon bei der Begebenheit mit dem anonymen Grafen - in der Gestalt des

Oringles aufgegriffen und negativ zugespitzt wird.”® Die sexuelle Begierde steht bei beiden

701 In der ungeziigelten Lust des Grafen spiegelt sich in gewisser Weise das Ehepaar Erec/Enite wihrend des
verligens wieder. Beiden schaffen es fast nicht, das Ende des Essens abzuwarten, um sich wieder der
gemeinsamen Liebe hingeben zu konnen (2948f£f.). Das sexuell unbeherrschte Begehren der Grafen sowie auch
Erecs ist vor dem Hintergrund des klerikal-theologischen Diskurses tadelnswert. Vgl. Schnell, Riidiger: Gender
und Gesellschaft, 2011, S. 332.

702 Fritsch-RofSler macht an dieser Stelle darauf aufmerksam, dass die zweite Grafen-Episode durch Erecs
Scheintod die weitestmogliche Entfernung des Paares voneinander beinhalte, jedoch sei diese raumlich als
enges Nebeneinander realisiert. Vgl. Fritsch-RoSler, Waltraut: Finis Amoris, 1999, S. 50f.

7% Mit Schmid kann man in der Oringles-Episode moglicherweise auch eine Zuspitzung der
EheschlieSungsform des Protagonistenpaares sehen: »Man darf sich also vielleicht fragen, ob die
Zwangsverheiratung Enites mit Oringles nicht unweigerlich die EheschlieSungsform des Protagonistenpaares
ins Zwielicht rtickt, den die bei der Schilderung der perversen Ehezeremonie ins Spiel gebrachte Formalien
(Offentlichkeit, Vergabe der Braut) lassen sie geradezu als eine Karikatur der Muntehe erscheinen.« Vgl.
Schmid, Elisabeth: Spekulationen iiber das Band der Ehe, 2000, S. 120.
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Grafen (und auch bei Erec) im Vordergrund. Enite ist vordringlich Objekt ihrer Phantasien,
d. h. es findet eine vollstandige Reduktion auf das Korperliche statt.7°4 Die Befiirchtung
Enites: si vorhte daz si wiirde gezigen|von im ander dinge (3045f.)7°5 und die Implikationen von
fides aus dem klerikal-theologischen Diskurs sind durchgangig aktiv. Damit ist nicht gemeint,
dass Enite im Verlauf der Erzdhlung stindig jene Befiirchtung hat, sondern dass sich die
Handlung vor dem Hintergrund dieser Deutungskategorien abspielt. In diesem Rahmen
gelingt es Hartmann, seine Protagonistin und ihre Form der triuwe herauszustellen und
gleichzeitig Kritik an einem stereotypen Frauenbild zu iiben. Die Angst Enites, sexueller
untriuwe verdachtigt zu werden, und nicht zuletzt auch die Vorstellungen einer triuwe, die
sich im Ausschlief3en anderer Sexualpartner erschopft, fufden in einer Vorstellung, nach der
insbesondere die Frau empfanglich fiir Verfithrung ist bzw. selbst zur untriuwe verfiihrt.7°¢
Das, was uns Hartmann mit den beiden Grafen zeigt, ist in gewisser Weise die Umkehrung
jenes Klischees. Denn hier sind es die Manner, die vordringlich auf die Erfiillung ihrer
sexueller Bediirfnisse fixiert sind. Enite wird uns dagegen als vollig unverfithrbar dargestellt
und die ander dinge als unbegriindet entlarvt. Sie hat mit Erec einen Mann gefunden, der ihr
sowohl man als auch dmis ist. Die Eheform und die damit stets im Zusammenhang stehenden
Ehegliter (proles, fides, sacramentum) werden zudem durch die beiden Grafen als
grundsatzlich zweckentfremdet dargestellt, denn sie wollen Enite nur heiraten, um endlich
mit ihr schlafen zu konnen.7°7

In engerem Bezug auf die Verse (6412-6419) illustriert und erinnert Hartmann aber
noch mehr. Die triuwe Enites zeichnet sich einerseits durch ihren Gottesbezug und
andererseits durch ihre Selbstlosigkeit aus. Auf die Aufforderung des Grafen Oringles
antwortet Enite: daz ensol got wellen. Maf3stab fiir das Verhdltnis zu Erec und die triuwe zu

diesem ist Gott, der es nicht wollen kann, dass man von der Bahre des Toten weicht, ja der

704 Die Einwilligung Enites spielt - wie tibrigens auch schon in der Aushandlung zwischen Koralus und Erec -
keine Rolle. Hartmann zeigt hier den Gegenentwurf zum kirchlichen Eherecht, in dem der Konsens beider
Ehepartner gefordert wird. Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen tiber das Band der Ehe, 2000, S. 117.

705 »Grafen-Episode und Oringles-Abenteuer weisen als Treueproben erneut auf das Motiv des Untreue-
Verdachts in der Entfremdungsszene hin.« Vgl. Blosen, Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns
"Erec’, 1976, S. 97.

7% Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzéhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 47 und
Bumke, Joachim: Der ,Erec” Hartmanns von Aue, 2006, S. 37.

707 Auch hier zeigt sich eine Parallele zwischen dem Paar Erec/Enite und den beiden Grafen. Vor der Hochzeit
wird uns von einem beidseitigen Begehren erzahlt, dass hetez nieman gesehen, | daz di weere geschehen | ein vil
vriuntlichet spil. (1854ff.). Die Aventiurefahrt von Erec und Enite ist als eine Uberwindung dieses Zustandes
zu betrachten.
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vielleicht sogar die triuwe zu einem Toten von Enite mochte.7°8 Im wahrsten Sinne des Wortes
selbstlos ist Enite, indem sie immer wieder auf ihre eigene Austauschbarkeit bzw. auf die
Unersetzlichkeit Erecs (ich hdn immer manne rdt|sit mir in got benomen hdt.) verweist und
damit bewusst ein soziales System in Kauf nimmt, dass gerade nicht auf Reziprozitit
beruht.7%9

Die Absicht Enites, é erwel ich daz ich der erde|mit im bevolhen werde, bildet ein
Bindeglied zwischen dem Todeswunsch, dem Selbstmordversuch und dem Hungerstreik, in
den Enite tritt, nachdem sie von Oringles gewaltsam”° an den Festtisch geschleppt wurde.
Offenbar ist Enite noch immer fest entschlossen, sich umzubringen, denn auf den Befehl: nii
ezzet durch den willen min (6506) erwidert sie: bi dem eide geloubet daz, |in minen munt kumt
nimmer maz, |min téter man enezze é (6512ff.). Auf die bestandige Weigerung Enites folgt die
korperliche Misshandlung durch Oringles (6521). Enite aber fiigt sich auch dann nicht dem
Willen ihres ,,Ehemannes®, sondern erkennt ganz im Gegenteil eine Moglichkeit, durch die
Schlage doch noch den Tod zu finden.™ Deswegen reizt sie ihn solange, bis er sie ein weiteres
Mal schldgt. Durch die Schmerzensschreie Enites auferweckt??, eilt Erec in den Festsaal und
erschlagt den Grafen kurzerhand”3, worauf alle anderen Gaste die Flucht ergreifen.

Die Proben der triuwe sind mit diesem Erzdhlteil auf dem Hohepunkt angelangt.

Angesichts des scheinbaren Todes ihres Mannes und dem damit verbundenen Zerfall des

78 Nach Gentry kdme die Einwilligung Enites in die Ehe mit Oringles einem Verrat an ihrem Ehemann und
Geliebtem gleich, selbst wenn dieser als Toter wahrgenommen wird. Vgl. Gentry, Francis G.: The Two-Fold
Path: Erec and Enite on the Road to Wisdom, 2005, S. 101.

79 Auch ftr die Manner (Erec, anonymer Graf, Oringles) mag Enite aus unterschiedlichen Griinden nicht
austauschbar sein. Erec braucht Enite zu Beginn, um am Sperberkampf teilnehmen zu diirfen und die beiden
Grafen brauchen sie zur Erfiillung ihrer sexuellen Wiinsche. Stets ist Enite aber nur in Bezug auf bestimmte
Eigenschaften unentbehrlich (Schonheit usw.). Die Unersetzlichkeit Erecs fiir Enite hat einen ganz anderen
Charakter. Sie kann auf ihn nicht verzichten aber nicht aufgrund von diversen Vorziigen, sondern wegen ihm
selbst. Er ist bzw. war fiir sie alles (man und dmis). Schulze bemerkt dazu: »Ihr kommt es auf den bestimmten,
nicht austauschbaren Partner, Erec als Person, an, ihm hilt sie tiber den Tod hinaus die Treue.« Vgl. Schulze,
Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 34. Grundsitzlich zum Todeswunsch Enites, d. h. im Tod mit Erec vereint zu
sein vgl. ebd. S. 34f.

710 Zur Gewalt Oringles gegentiber Enite vgl. Classen, Albrecht: Female Suffering and Rape in Hartmann von
Aue’s Erec, 2011, S. 271.

711 Pincikowski weist in diesem Zusammenhang auf die Verwendung hagiographischer Topoi hin. Vgl.
Pincikowski, Scott E.: The Body in pain in Hartmann’s Works, 2005, S. 115.

712 Cramer verdeutlicht, dass Hartmann hier gleichsam den Evangelienbericht {iber die Auferweckung des
Lazerus zitiere. »Der Dichter macht dadurch eindriticklich klar, dass Erecs Wiedererwachen als Auferstehung
von den Toten verstanden werden soll und muss« Vgl. Cramer, Thomas: Soziale Motivation in der Schuld
Siihne-Problematik von Hartmanns Erec, 1972, S. 108.

713 Quast weist anhand der Rettung Enites durch Erec und der wenige Verse spiter folgenden lebensrettenden
MafSnahme Enites (Guivreiz mochte Erec toten) gegentiber ihrem Mann auf eine Gegenseitigkeit hin, die sich
auf Handlungsebene ereigne und zuerst die Voraussetzung fiir die endgiiltige Wiederherstellung der
Ehebeziehung schaffe. Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 172.
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sozialen Systems steht Enite vordergriindig nicht mehr in der Pflicht, ihre triuwe weiterhin zu
beweisen. Gerade in diesem Moment bietet sich zudem die Moglichkeit, einen Mann zu
heiraten, der tiber Gefolge, Reichtum und Macht verfiigt.”4 Enite aber halt - wie in den
vorangegangenen Situationen - an ihrer triuwe fest.

Auf den drei Stationen 75 ihrer Prifungen fehlt Enite jegliche &aufdere
,2Hintergrundsicherung“ (Simmel) fiir die Gewdhrung ihrer triuwe. Damit ist gemeint, dass
Erec ihr in den gefahrvollen Situationen keinen aktiven Grund bietet, treu zu sein oder zu
bleiben. Mit anderen Worten kann wahrend der Aventiurefahrt durchgangig ein Defizit in
Bezug auf die Reziprozitdt festgestellt werden, die im Rahmen des sozialen Systems bei
Luhmann funktionalisiert wird. Vertrauen entwickelt sich zwar auch an Vertrauen, d. h.
selbstinduktiv, prinzipiell muss es sich aber auch an den wahrnehmbaren Handlungen und
Kommunikationen orientieren, die ein fortgesetztes Vertrauen entweder rechtfertigen oder
nicht. Wenn ein psychisches System - innerhalb eines sozialen Systems stehend - zu keiner
Zeit Bestdtigung der eigenen Aktionen (Vertrauen) durch das Verhalten des anderen
psychischen Systems erhalt, lasst sich mit Luhmann ein blinde Form feststellen. Jene steht in
der Gefahr, irgendwann despektierlich als das Vertrauen eines Narren beurteilt zu werden.

Wie mit der vorangegangenen Analyse zur Aventiurenfahrt deutlich gezeigt wurde,
lebt Enite aber gerade ein solches Vertrauen gegeniiber Erec aus und verhalt sich also im
Rahmen der luhmannschen Theorie innerhalb eines Vertrauens das zumindest wahrend der

Abenteuer zu einem blinden Vertrauen tendiert.7¢

714 Die Anreize die triuwe gegeniiber Erec zu brechen, sind im Vergleich zu der ersten Grafen-Episode
nochmals gesteigert, denn Erec ist vermeintlich tot und der verwitweten Enite bietet sich nun die Moglichkeit,
eine makellose Ehe mit einem Grafen einzugehen (freilich ist sie zuvor die Frau eines Konigs). Vgl. Blosen,
Hans: Noch einmal: Zu Enites Schuld in Hartmanns ,Erec’, 1976, S. 97.

715 Damit sind die Réuber (einmal drei und einmal fiinf), Graf ohne Namen und der Graf Oringles gemeint.
716 Jch befinde mich hier zunéchst scheinbar in deutlichem Widerspruch zu Bruno Quast, wenn er in Bezug
auf die Gegenseitigkeit bei Erec und Enite schreibt: »Enite reitet als Lockvogel voraus, zugleich bedarf Erec
ihrer Unterstiitzung, denn sein geschlossenes Visier raubt ihm die Sicht (3129-32). Enite wiederum ist auf Erecs
Schutz angewiesen. Der Aventiure-Ausritt ist von vornherein auf Gegenseitigkeit angelegt.« Vgl. Quast,
Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 171. Quast hat sicher Recht, auf die Gegenseitigkeit von Leistungen
hinzuweisen (so auch Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen Mittelalters I, 1977, S. 133 »Vielmehr bestehen
beide jede Aventiure gemeinsam [...].«). Wahrend Enite die Gefahren jeweils entdeckt und anzeigt, bekampft
Erec dieselben, d. h. schiitzt sich selbst und Enite. Interessant ist aber, dass Erecs Leistung im Kampf mit den
Réubern von Hartmann gegentiber Chrétien deutlich abgewertet wird. Nach Thoran kiirzt Hartmann nicht
nur die Schilderungen des Kampfes, sondern macht auch unzweifelhaft klar, dass Erec sich mit wertlosem
Gesindel herumgeschlagen habe. Diese Uberlegungen fithren sodann zu der Feststellung Thorans: »Es geht
Hartmann also ganz deutlich um die Tat Enites, nicht um die Erecs.« Thoran, Barbara: Diu ir man verraten
hat, 1975, S. 261.

Mit der oben vermerkten Reziprozitit ist aber etwas anderes gemeint. Wie auch immer man die Schuldfrage
in Bezug auf Enite entscheidet, so wird man in keinem Fall umhin konnen, die von Erec anberaumte
Aventiurefahrt als Priifung Enites zu verstehen. Grundsitzlich zeichnet sich eine Priifungssituation immer
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Woher nimmt Enite die Energie, ihrem Mann zu vertrauen? Oder muss die Frage
grundsatzlich anders gestellt werden? Ware es nicht richtiger zu fragen, woher Enite ihre
Energie nimmt Erec weiterhin treu zu bleiben? Die Fragen implizieren die Uberlegung, dass
wenn ich mir in einer Beziehung vorgenommen habe dem anderen treu zu sein, daraus noch
nicht zwingend geschlossen werden kann, dass ich ihm auch vertrauen muss. Enite kann zum
Beispiel nach dem jeweiligen Brechen des Schweigegebotes nicht darauf vertrauen, dem Tod
durch die Hand Erecs zu entgehen. Dennoch ist sie ihm treu und warnt ihn.

Ganz zu Beginn der Erzahlung rechtfertigt Erec allerdings das Vertrauen, das in ihn
gesetzt wird.”” Er tut das, indem er handelt und seinen Worten Taten folgen ldsst. So gewinnt
er den Sperberkampf, erlost Enite aus ihrer Armut und macht sie zu seiner Frau bzw. zur
Konigin. Die Imagination dieses vergangenen Handelns Erecs wird dann auch in die Reihe
der Argumente aufgenommen, die fiir eine Warnung desselben sprechen. Die Erinnerung
Enites bildet somit eine erste ,Hintergrundsicherung” (Simmel) fiir die Gewdhrung von triuwe
gegeniiber ihrem Mann. Wahrend der zweiten Gefahrdung des sozialen Systems durch die
viinf roubcere wird das in einem Selbstgesprach Enites besonders deutlich: sol ich den slahen
sehen|der mich von grézer armout|ze vrouwen schuof tiber michel guot|dd von ich schéne géret
bin, |ich heize ein richiu kiinegin Das in der Erinnerung Enites aktualisierte vertrauenswiirdige
Handeln Erecs motiviert also ein Verhalten Enites, das sie ihre triuwe zeigen lasst.

Die zweite ,Hintergrundsicherung® fiir die triuwe Enites geht von der getriuwiu
wandelunge und dem damit verbundenen Verhaltnis zwischen den Eheleuten aus. Im

Herzenstausch, der in seiner Intensitat schicksalhaft auf schwere Proben vorausdeutet,

durch ein gewisses Missverhéltnis zwischen Priifendem und Gepriiftem aus. Es geht nicht darum, die triuwe
Erecs gegeniiber Enite zu testen, sondern die triuwe Enites gegeniiber Erec. Allein dieser Umstand impliziert
ein Ungleichgewicht. Was also ist mit mangelnder Reziprozitidt gemeint? Erec fallt nicht - und hier stimme ich
Quast zu - génzlich als Gegeniiber aus. Er besiegt jeweils die Feinde und ermdglicht durch seine Tat eine
Fortfiihrung des sozialen Systems. Mehr noch als das legt er sein Leben gewissermafien zu Beginn der
Priifungen in die Hidnde seiner Frau, da er nichts sieht und ohne ihre Augen bzw. ohne ihr Sprechen bereits
durch die ersten drei Rduber getotet werden wiirde (ob er sich dessen bewusst ist, kann man natiirlich
bezweifeln: Vgl. Thoran, Barbara: Diu ir man verraten hat, 1975, S. 262). Erec beginnt also die Priifung, indem
er seiner Frau implizit mitteilt, dass er auf ihre triuwe vertraut. Ich spreche hier von impliziter Mitteilung, weil
dieselbe im Text nicht tatsdchlich gemacht wird und sich auch Enite auf jenen Vertrauensvorschuss ihres
Mannes nicht bezieht, wenn sie sich selbst wiederholt davon tiberzeugt, Erec zu warnen. Mit dem Redeverbot
und der damit einhergehenden Androhung des Todes reduziert Erec aber seinen Anteil an einer vorhandenen
Reziprozitdt auf ein Minimum (Fritsch-Rofiler spricht davon, dass das Schweigegebot ein Getrennt-Sein, und
weil es nur die Frau betreffe, sogar ein Verlassen-Werden symbolisiere. Vgl. Fritsch-Roler, Waltraud: Finis
Amoris, 1999, S. 56f.). Die Drohung ist ja eigentlich sogar als Anreiz zu verstehen, die triuwe ihm gegeniiber
aufzukiindigen. In der zweiten Grafenepisode (Oringles) lédsst sich nach dem scheinbaren Tod Erecs dann
freilich tiberhaupt nicht mehr von Gegenseitigkeit sprechen.

717 Erec rechtfertigt anfanglich allerdings hauptsachlich das Vertrauen, das Koralus in ihn setzt, denn er gibt
ja Erec seine Tochter zur Ehefrau. Enite kommt zunéchst gar nicht in die Lage, Vertrauen zu gewidhren, weil
sie nicht nach ihrem Willen gefragt wird.

251



gewahren sich beide einen enormen Vorschuss an Vertrauen, indem sie dasjenige, was den
anderen als Menschen ausmacht, in sich aufnehmen und damit fiir die Abwesenheit des
Partners ein Verhalten versprechen, das der Anwesenheit desselben entspricht. Erec ist
wahrend den Abenteuern zwar nicht direkt korperlich abwesend, als Gegeniiber, das Griinde
fiir Vertrauen produziert, fallt er aber fast ganzlich aus.

Die dritte ,Hintergrundsicherung“ entwickelt sich - wie schon gezeigt — in den
jeweiligen Situationen. Enite fasst Vertrauen in ihre eigene triuwe und handelt
dementsprechend. Schon in der zweiten Gefahrdung durch die fiinf Rauber bezieht sich Enite
mit den Worten: ez wirt gewdget alsam é (3377) auf die vorhergehende Situation und zeigt
damit einen selbstreferentiellen Lernprozess an.

Erec und Enite bilden in der Erzahlung schon recht friih ein soziales System. Zu Beginn
gehen die entscheidenden Aktionen allein von Erec aus. Er prasentiert sich durch sein
beobachtbares Handeln als vertrauenswiirdiger zukiinftiger Ehemann. Enites Verhalten
dagegen wird hier noch als vil bliuclich (1320) beschrieben. Erst im Herzenstausch wird das
soziale System in die Richtung einer Reziprozitit verschoben. Beide Partner partizipieren
hierin gleichermaflen an seinem Aufbau, indem sie sich gegenseitig einen grofien
Vertrauensvorschuss einriumen. Im bald darauf folgenden verligen erstarrt das System und
das gegenseitig gewdhrte Vertrauen kann und muss nicht weiter funktionalisiert werden, weil
es in diesem Zustand der Unbeweglichkeit obsolet geworden ist. Das verligen kann in seinem
vor den Augen des Hofes defizitiren Zustand aber nicht das Ende sein. Deswegen begeben
sich Erec und Enite auf Aventiurefahrt und durchleben mancherlei Gefahren.

In den verschiedenen vorgestellten Situationen wird ausschlief3lich die triuwe Enites
erprobt und sie bewahrt sich als makellos. Immer ist Enite in der Lage, ihre triuwe als
Mechanismus zur Reduktion sozialer Komplexitit einzusetzen und damit die gefdhrdete
Existenz des Systems zu sichern. Die triuwe-Beweise sind nicht wechselseitig angelegt und
konzentrieren sich ausschlieflich auf Enite. Trotz dieser eigenartigen Schieflage kann das
System letztlich aufgradiert werden, d. h. Erec und Enite entwickeln sich mehr und mehr zu

einem idealen Ehe- bzw. Herrscherpaar.”®

718 Dass das soziale System Erec/Enite emergente Strukturen ausbildet, mit Hilfe derer das System in der Lage
ist, mehr Komplexitdt zu reduzieren, d. h. groflere Gefahren zu meistern, wird vor dem Eintritt Erecs in den
Baumgarten sichtbar. In der Burg Brandigan angekommen, berichtet der dort regierende Konig Ivreins von
eben jenem Garten und der damit im Zusammenhang stehenden Anventiure. Hier gelte es gegen einen Ritter
mit dem Namen Mabonagrin zu kampfen, der bereits achtzig Ritter getotet habe. Wem es geldnge, diesen zu
besiegen, auf den warte unverganglicher Ruhm. Erec entschliefit sich, den Kampf zu wagen, um seine
Ritterehre zu vergrofsern. Angesichts der bevorstehenden Gefahren fiir ihren Ehemann und der
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Was ist triuwe in der Partnerschaft zwischen Enite und Erec? Sie ist kein reziprok orientierter
Mechanismus zur Reduktion sozialer Komplexitiat, sondern einseitig auf Enite bezogen.
Triuwe ist Treue (treue Haltung), auf die sich Enite gegeniiber ihrem Mann festlegt, um dann
in einem selbstreferentiellen Prozess sukzessive Vertrauen in jene Treue zu gewinnen. Das
luhmannsche Ideal eines auf Gegenseitigkeit basierenden Vertrauens wird hier zwar nicht
erfiillt, dennoch kann die triuwe soziale Komplexitat effizient reduzieren.

Der Grund fir die Proben Enites kann in der notwendigen Etablierung des sozialen
Systems Erec/Enite angenommen werden. Der Erzdhler selbst bleibt iber die Motivation
Erecs fiir die Priifungen Enites, obwohl er bekennt, dass ez was durch versouchen getdn (6781),
mit einem Kopfschiitteln (mit ir dne sache phlac (6775)) zuriick.”9 Nachdem Erec und Enite
wieder vereint sind und einige andere Begebenheiten durchleben, treffen sie auf zwei

Menschen, die ebenfalls ein soziales System ausbilden.7>°

Unwahrscheinlichkeit, dieses Abenteuer zu iiberleben, fillt Enite in Ohnmacht. Erec und Ivreins werden
darauf mit ir unvré (8835), d. h. ihnen geht das Leid Enites zu Herzen. Erec versucht daraufhin, Enite zu trosten:
iuwer weinen ist mir sweere: | und westet ir wie mir waere, | s6 enddrftet ir niht so sére klagen, |wan ich wil iu zewdre
sagen, | heete ich aller manheit |niender eines hdres breit, |wan der die ich von iu han, |mir enmdéhte nimmer
missegin. | swenne mich der muot iuwer ermant, | sost sigeseelic min hant |wan iuwer guote minne | die sterkent mine
sinne, | daz mir den vil langen tac | niht widere gewesen mac. (8860-8873). Nach Verifizierung der triuwe Enites auf
der Aventiurenfahrt und dem Ausfall Erecs als Gegeniiber Enites (Reziprozitit) prasentiert der Erzahler hier
ein grundsatzlich verdndertes Bild. Erec teilt das Leid seiner Frau und bekennt ihr, dass er sich durch die von
ihr erhaltenen Kraft mehr als ausreichend gestarkt fithlt. Wenn er an sie denkt, wird er siegen, weil ihre Liebe
ihm alles Notwendige gibt. Dass es sich bei Erecs Worten nicht nur um vertrauensselige Floskeln handelt,
zeigt sich im Kampf mit Mabonagrin. Dort berichtet der Erzahler: Erec, ze swelhen ziten | er geddhte an vrouwen
Eniten, | s6 starcten im ir minne | sin herze und ouch die sinne, | daz er ouch mit niuwer maht | nach manlicher tiure vaht.
(9182-9187). Erecs herze und sinne werden demnach tatsdchlich durch sein Denken an Enite gestérkt, bis er
schliefSlich den Kampf fiir sich entscheiden kann. Was hier gezeigt wird, ist ein soziales System, dem es gelingt,
zu Uberleben, weil es Reziprozitit gelernt hat. Enite fallt in Ohnmacht und zeigt dadurch ihr Liebe zu Erec.
Erec hat Mitleid mit seiner Frau und erkldrt ihr die Abhdngigkeit seiner Stdrke von ihrer Liebe. Dieses
Bekenntnis scheint Enite so weit zu ermutigen, dass sie Erec in den Kampf ziehen lassen kann, wo Erec
wiederum von ir minne (9230f.) gestarkt wird und schlussendlich siegreich ist. Vgl. zur gegenseitigen Hilfe im
Kampf gegen Mabongrin auch Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 175, Vgl. Spangenberger, Nina:
Liebe und Ehe in den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 33 und zum Endergebnis der
Aventiurefahrt S. 176. Andeutungen der auf Gegenseitigkeit basierenden Beziehung zwischen Erec und Enite
findet Quast bereits in der ersten Begegnung mit Konig Guivreiz. »Die neu zu erringende geselleschaft
zwischen Erec und Enite kiindigt sich allerdings schon in der ersten Guivreizbegegnung an, bekundet Enite
doch im Angesicht der vermeintlichen Schwiéche Erecs: solde ich ez fiir iuch sin! (4427). Erecs Antwort: “'wan
da verliir ich mére an" (4431) verrét die Kontinuitét seiner triuwe zu Enite.« Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu
Wandelunge, 1993, S. 173. Vgl. Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 33, 41.

719 Zum Unverstidndnis des Erzdhlers vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen tiber das Band der Ehe, 2000, S.
113. Mit Bezug auf die Verse 6782f. stellt Schmid einen anderen Grund (Eignungspriifung als Ehefrau) fiir die
Erprobung fest als noch bei Chrétien (Erprobung der Liebe).

720 Ob Mabonagrin und seine Frau ein Ehepaar sind oder ,nur” ein Liebespaar, bleibt ungewiss. Jedenfalls
wird nichts von einer Hochzeit berichtet. Nach Schmid trage die Beziehung dieses Paares deutliche Ziige einer
klandestinen Ehe. Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen iiber das Band der Ehe, 2000, S. 115. Mit Verweis auf:
Thomas, Hans Friedrich: Formlose Ehen, 1973, S. 17-37, hier 32f. fuigt sie die Erkldarung bei: »Von einer
heimlichen Ehe (matrimonium clandestinum) oder Winkelehe sprach man, wenn eine Verbindung ohne den
Segen der Kirche, ohne die Zustimmung der Eltern und ohne Zeugen eingegangen wurde.«
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V1.3.2.b Kontraste - Soziales System Mabonagrin/ Partnerin

boumgarten - totale Isolation und Dysfunktionalitdt von triuwe

Mit der Baumgarten-Aventiure erzahlt uns Hartmann das letzte Abenteuer Erecs und Enites.
Ein machtiger und bisher unbesiegter Ritter lebt nur mit seiner Frau zusammen, d. h. ohne
Anschluss an die Gesellschaft, in einem wundersamen Garten. Erec wagt allen Warnungen
zum Trotz den Zweikampf gegen diesen und kann die Auseinandersetzung nach grofden
Anstrengungen fiir sich entscheiden. Daraufhin begnadigt er den Ritter, der sich unter dem
Namen Mabonagrin vorstellt, und wird von diesem {iiber die eigenartigen Umstande
aufgeklart. Zu Beginn ihrer Beziehung habe seine (Mabonagrins) Partnerin ihm einen Eid
abgenommen, den er unwissend iiber den Inhalt bereitwillig schwor. Darin versprach
Mabonagrin, so lange allein mit seiner Partnerin im Baumgarten zu leben, bis ein Ritter kame,
der ihn im Zweikampf besiegen konne. An dem Zustand der beiden habe sich aber tiber viele
Jahre hinweg nichts gedandert, da niemand in der Lage gewesen sei, den Sieg tiber ihn
davonzutragen.

Im verligen Erecs und Enites und in der Baumgarten-Zweisamkeit Mabongrins und
seiner Geliebten konnen Parallelen in Bezug auf das jeweils bestehende soziale System
beobachtet werden.’* In beiden Fallen ist eine Weiterentwicklung des Systems nicht mehr
moglich, weil es sich in einem Zustand der Erstarrung befindet und somit nicht mehr
empfanglich fiir Reize von aufden ist, die in gefahrvollen Situationen bestehen konnen und in
denen eine prozessuale Strukturierung, d. h. Etablierung des Systems, erfolgen kann bzw.
erforderlich wird. Vertrauen muss nicht gewdhrt und Treue nicht erwiesen werden, da es zu
keinem Zeitpunkt eine Notwendigkeit gibt, soziale Komplexitdt zu reduzieren.

Es ist Erec selbst, der Mabonagrin die Frage stellt: saget, wie vertribet ir die zit, |iu
enwaere mé der liute bi? (9415f.) und feststellt, dass - obwohl es herrlich sei — mit seiner Frau
zusammen zu sein, man, waerlichen| den wiben doch entwichen (9422f.) solle ze etelicher
stunde (9424), weil die Frauen wellent daz man in niuwe si (9430). Erec verweist damit auf den
notwendigen Wechsel zwischen enger Gemeinschaft und dem Einander-Fernbleiben. 722
Dartiber hinaus scheint er aber auch selbstreflexiv die Notwendigkeit und Richtigkeit

festgestellt zu haben, in Gesellschaft leben zu miissen: wan bi den liuten ist s6 guot (9438).73

721 Mit dem Aufbruch Erecs und Enites auf die Aventiurefahrt enden allerdings die Parallelen. Zu den
Differenzen vgl. Fritsch-Ro8ler, Waltraud: Finis Amoris, 1999, S. 72.

72 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 60. Vgl.
Fritsch-Rofller, Waltraud: Finis Amoris, 1999, S. 73.

73 Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 177f. Vgl. Kuhn, Hugo: >Erec<, 1973, S. 36.
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Mabonagrin beantwortet die Frage Erecs ausfiihrlich, indem er diesem die Biographie seiner
Partnerschaft erzahlt (9449-9579) und fiigt dem zuvor hinzu, dass er selbst sehr gerne in
Gemeinschaft anderer Menschen gelebt hatte (9447f.).7>4

Ich mochte im Folgenden nur die Aspekte herausgreifen, die dabei helfen, das soziale
System Mabonagrin/Frau zu definieren, um sodann einen Vergleich mit dem sozialen System
Erec/Enite vorzunehmen.

Bevor Mabonagrin in medias res geht, erklart er Erec, dass ihn die triuwe davon
abgehalten habe, den seiner Partnerin geleisteten Eid zu brechen: ich enwolde werden
triuwelds (9451). Dann beginnt er von seiner vriundinne zu sprechen: herre, nt wil ich iu
sagen|wem ich umbe diz leben|mine triuwe hdn gegeben. (9459ff.). Als junger Mann wirbt
Mabonagrin um die iiber die Maflen schone vrouwe und erreicht es, dass sie mit ihm
zusammen in die Heimat Mabonagrins entflieht. Bevor sie von ihrem Partner verlangt, ihr
triuwe zu schworen, weist sie explizit auf die von ihr erbrachten Vorleistungen hin: gedenket,
lieber herre,|waz ich durch iuch habe getdn (9491f.). Mabonagrin allerdings muss - so scheint
es — gar nicht erst iiberredet werden. Auch ohne den Hinweis seiner Partnerin ist er bereit,
ihr alles zu versprechen, denn er wird von der Liebe dazu gezwungen (als mich eht diu liebe
twanc (9498)).7> Dann formuliert sie den oben kurz erwahnten Eid. Die Intention, die sie mit
Mabonagrins Versprechen ihr gegeniiber verfolgt, wird in den Versen 9553ff. gewissermafen
als Verlustangst72¢ deutlich: hie beherte ich wol mite|daz ich iuwer mtige beliben|dne angst vor
andern wiben. Erst, wenn ein anderer Ritter im Kampf vor ihren Augen gegen den Geliebten
gewinnen sollte, ist Mabonagrin seines Eides ledig (daz ir hier inne mit mir sit, |wir zwei, unz
an die zit|daz iu hier inne ein man|gesige alters eine an,|als6 daz ez vor mir geschehe,|daz ich
die wadrheit selbe sehe. (9556-9561)). Obwohl Mabonagrin in seinem Bericht die Gleichheit der

Willen7?7 zwischen ihm und seiner Partnerin rithmt: swaz si wil daz wil ouch ich, [und swaz ich

74 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 62.

725 Willson spricht hier von einer ungeordneten triuwe Mabonagrins, weil die durch sie geforderte Leistung:
»namely to stay with her in the garden and neglect his duties to his fellows, to cut himself off from people
[...].« selbst ungeordnet sei. Vgl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970. S. 18.

726 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 62.

727 Mabonagrin befindet sich im Baumgarten in einer widerspriichlichen Situation. Einerseits ist er froh, dass
Erec ihn befreit hat, andererseits rekurriert er aber auf eine Willensgleichheit zwischen ihm und seiner
Geliebten. Von diesem Widerspruch abgesehen, ist das aufschlussreich, was er gegentiber Erec von seiner
Partnerschaft erzahlt: die niuwan mit dem libe | schinent gesellen guot, | und dé sich scheidet s6 ir muot | daz daz eine
liitzel oder vil | gert des daz ander niht wil, | daz diu ungevuoge geschiht, | des enist under uns zwein niht. (9513-9519).
Indem er eine rein auf Korperlichkeit fixierte Beziehungsform mit einer auf gleichem muot basierenden
Partnerschaft konfrontiert, verweist er auf das verligen Erecs und Enites in Karnant. Gleichzeitig zeigt seine
Aussage aber auch das Ziel des Handlungsprozesses an, den Erec und Enite durchlaufen miissen. Aus einer
auf Sexualitédt reduzierten Beziehung entwickelt sich eine auf Gegenseitigkeit hin ausgerichtete Partnerschaft,
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wil des wert si mich (9508f.), bekennt er gegeniiber Erec: ich weene hiute erworben hdn|ein
schadenlése schande, |sit mich von disem bande|hdt erlceset iuwer hant. (9583-9586).78

Die Geliebte Mabonagrins tritt - gewissermaf$en als Auftakt der Beziehung - in eine
enorme Vorleistung gegeniiber ihrem Partner, indem sie ihre Heimat, d. h. Schutz und
Sicherheit der eigenen Familie, verldsst und ihm in ein fremdes Umfeld folgt. Dariiber hinaus
ist auch ihr Status bei Mabonagrin ungewiss. Sicher ist nur, dass an keiner Stelle auf eine
mogliche Hochzeit der beiden verwiesen wird.”?® Diese Vorleistung setzt die vrouwe nun
gezielt ein und es gelingt ihr, bei Mabonagrin eine triuwe zu aktivieren, die ihn dazu
veranlasst, einen Eid zu schwdren und sich dann auch an denselben zu halten. Mabonagrin
selbst rekurriert in seiner Erlduterung des Vorgangs aber auch auf einen Zwang durch Liebe,
der es ihm unmoglich gemacht habe, den Eid nicht zu schworen.”° Unweigerlich
mag man hier an Sivrit denken, wie er nach einer ersten Begegnung mit Kriemhilt keine
Maoglichkeit sieht, an sein Ziel zu gelangen, und eigentlich den Hof der Burgunden verlassen
mochte. Das wird aber durch ir (Kriemhilts) unmdzen sccene und durch einen twang
verhindert, der aus ir (Kriemhilts) minne resultiert. Im sozialen System Sivrit/Kriemhilt
schliefden sich triuwe und der minne twang grundsatzlich aus. Bei Mabonagrin und seiner
Partnerin scheint sich demgegeniiber beides eher zu erganzen. Die Einwilligung in den

Schwur wird offensichtlich durch den Liebes-Zwang initiiert, das Festhalten an demselben

in der auch der muot der Beteiligten zur Ubereinstimmung kommt. Quast kommentiert wie folgt: »Das
Eheverstindnis, wie es der Roman im Handlungsprozess entwickelt, entspricht in seinem
Gegenseitigkeitsethos dem Kern des von Mabonagrin postulierten Minneethos.« Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu
Wandelunge, 1993, S. 174. Vgl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 18.

Nach Schmid erklire Hartmanns Mabonagrin die Ubereinstimmung der Herzen (Willensgleichheit) zum
Kernpunkt der klandestinen Ehe. Das ist deswegen interessant, weil wir so auf einen zentralen Unterschied
zwischen den Eheformen Muntehe und klandestine Ehe hingewiesen werden. Wéhrend bei der Muntehe eine
Willensgleichheit nicht erforderlich ist, basiert im Gegensatz dazu die klandestine Ehe gerade darauf.
Hartmann erzéhlt vor diesem Hintergrund die Geschichte einer Muntehe, die erst eine Gleichheit der Willen
ausprédgen muss. Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen iiber das Band der Ehe, 2000, S. 124.

728 Zu den Widerspriichen Mabonagrins vgl. Fritsch-Rofller, Waltraud: Finis Amoris, 1999, S. 107f.

72 Rudiger Schnell verweist darauf, dass Hartmann eine eindeutige institutionelle Bestimmung des
Verhiltnisses zwischen Mabonagrin und seiner Dame noch mehr gescheut habe als Chrétien. Vgl. Schnell,
Riidiger: Gender und Gesellschaft, 2011, S. 311f.

730 Quast identifiziert bei der Geliebten Mabonagrins ein geradezu intrigantes Verhalten. »Sie lockt ihn durch
einen Schwur in ein exklusives Minneverhaltnis.« Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 167. Die
Einwilligung in den Eid sei von vornherein eine erzwungene gewesen. Vgl. ebd. Quast referiert sodann auf
folgenden Forschungsbeitrag: Schulze, Ursula: amis unde man, 1983 und erkldart Schulze meine, dass
Mabonagrin erst nach seiner Niederlage zu einer verdnderten Einschidtzung der zuvor vollbejahten
Verpflichtung gelange. Dem widerspricht er und stellt fest, dass der Text selbst keinen Anlass fiir die
Vermutung eines ,vorher” und ,nachher” gebe. Auch G. Kaiser gehe von einer erzwungenen triuwe
Mabonagrins aus. Vgl. G. Kaiser: Textauslegung und gesellschaftliche Selbstdeutung, 1973, S. 105. Ich schliefe
mich hier den Meinungen von Quast und Kaiser an.
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tiber viele Jahre hinweg durch die triuwe.”' Zwar reduziert diese triuwe auch fiir Mabonagrin
soziale Komplexitat - es gibt nur noch ihn und seine Geliebte -, aber das vom Sozialen (Hof)
abgekapselte Leben behagt ihm nicht, ja bringt ihm sogar grofle Not, von der ihn erst die
Niederlage gegen Erec erlost und ihn selbst frei macht: hiute ist mines kumbers zil:|nti var ich

Uz und swar ich wil (9588f. und vgl. 9585f.).

Misstrauen: Ein Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitat

Hauptprofiteur des Eides ist daher sicherlich die namenlose Partnerin Mabonagrins. Sie
reagiert auf eine Angst, die darin besteht, ihren Geliebten durch gemeinsame Integration in
den Bereich des Sozialen moglicherweise an andere Frauen zu verlieren. Anders gesagt, sieht
sie sich einer in ihren Augen zu hohen Komplexitat ausgesetzt und sucht nun nach Techniken,
dieselbe erfolgreich und am besten dauerhaft zu reduzieren.”* Vertrauen als entsprechenden
Mechanismus einzusetzen, d. h. auf die triuwe ihres Partners in Konfrontation mit einer
uniiberschaubaren Komplexitit (Integration ins Soziale) zu vertrauen, kommt fiir sie
offensichtlich nicht in Frage. Im Gegenteil misstraut sie Mabonagrin angesichts ihrer
Antizipation einer entsprechend kontingenten Zukunft und legt diesen durch die Eidesformel
auf eine Lebensweise fest, die es ihm schlichtweg unmoglich macht, untreu zu werden. Im
Vokabular Luhmanns formuliert, wird Mabonagrin - verstanden als psychisches System - von
seiner Partnerin keine Existenz als Blackbox zugebilligt. Das Misstrauen und die daraus
resultierenden Folgen machen aus ihm das Gegenteil eines dem fremden Zugriff entzogenen
Systems der Sinnbestimmung. Von einer auf Wechselseitigkeit hin angelegten doppelten
Kontingenz kann nicht mehr die Rede sein, denn Mabonagrin ist durch das Misstrauen seiner
Partnerin auf eine bestimmte Rolle fixiert.”3 Fortan ist er nur noch moglich als ein an den Eid
gebundener Ritter, der andere toten und seiner Geliebten dienen muss.”4 Den Dienst

konzipiert sie tendenziell manipulativ, denn es kann natiirlich nicht im Interesse

731 Das soll nicht heiflen, dass Mabongrin seine Partnerin spéter nicht mehr liebt.

732 Es handelt sich also bei der Geliebten Mabonagrins nicht um Vertrauen, das als Mechanismus permanent
soziale Komplexitdt reduziert, sondern um Misstrauen, das einmalig und vollstandig soziale Komplexitét
reduziert.

73 Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 168. »Das Minneverhiltnis im Baumgarten versklavt den
Mann und stilisiert die Frau zur domina.«

734 Mabonagrin verweist in seiner Erziahlung gegeniiber Erec auf seine triuwe, die ihn offensichtlich davon
abhilt, den Eid zu brechen. Seine Geliebte bezieht sich indes nicht explizit auf diese triuwe. Selbst wenn sie
aber - und das scheint wahrscheinlich - mit einer solchen rechnet, vertraut sie nur einer triuwe im Rahmen der
von ihr festgelegten Bedingungen. Sie vertraut nicht der triuwe eines dem fremden Zugriff entzogenen
Systems der Sinnbestimmung.
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Mabonagrins liegen, vor seiner Minnedame im Kampf gegen einen Herausforderer zu
unterliegen.

Ein grundsatzliches Misstrauen gegeniiber ihrem Partner wird auch in der Bedingung
deutlich, die sie fiir den moglichen, wenn auch sehr unwahrscheinlichen Fall einer Niederlage
Mabonagrins gegen einen anderen Ritter formuliert. Es soll in ihrer Anwesenheit gekampft
werden und sie muss die wdrheit selbe also mit eigenen Augen sehen. Die Geliebte
Mabonagrins entscheidet sich also fiir Misstrauen als Mechanismus der Reduktion sozialer
Komplexitat und wahlt damit nach Luhmann einen Mechanismus aus, der zwar dhnlich wie
Vertrauen funktionalisiert werden kann, aber iber deutlich weniger Reichweite verfiigt. Das
kann anhand des Textes von Hartmann mit der Abgeschlossenheit des Paares im Baumgarten
illustriert werden. Misstrauen fiihrt das Paar in die Isolation (geringe Reichweite),
wohingegen durch Vertrauen in gegenseitige triuwe ein Leben im Bereich des Sozialen
(grofdere Reichweite) moglich ware.

Wie oben gesagt, ist es die Geliebte Mabonagrins, die durch den Eid fiir sich einen
Vorteil generiert. Thr Status entwickelt sich aus einer im sozialen Bereich labilen Position —
denn es ist mdglich, dass sie nur Geliebte und nicht Ehefrau ist - zu einer abgesicherten
Stellung im Baumgarten. Hier in sozialer Isolation?3> ist sie Minneherrin und Mabonagrin ihr
selbst zum Dienst verpflichtet. Der Zustand ist allerdings, wie das verligen Erecs und Enites
defizitdar73® und muss durch eine als von Gott gefiigte Aktion von aufden her beendet werden
(9586f.). Erst mit die Wiedereingliederung des sozialen Systems Mabonagrin/Partnerin in den

Bereich des Sozialen (Hof)77 kehrt durch Erec?® die Freude zu Mabonagrin und dem Hof

7% Schmid argumentiert den Schritt in die soziale Isolation von der klandestinen Eheform aus, die vermutlich
zwischen Mabonagrin und seiner Geliebten besteht und dem darin als Charakteristikum vorkommenden
Konsens (Willensgleichheit). »Der Gedanke eines stdndig zu erneuernden Konsenses stellt freilich hohe
Anforderungen an eine Beziehung, ja, der Anspruch geht vielleicht tiber das Menschenmdogliche hinaus. Von
daher hitte es einen tieferen Sinn, dass solch ideale Harmonie durch das Totsagen, ja, Totmachen der
Auflenwelt abgeschirmt werden muss.« Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen tiber das Band der Ehe, 2000,
S.125.

7% Der Zustand des sozialen Systems Mabonagrin/Geliebte im Baumgarten scheint nicht nur deswegen
defizitédr zu sein, weil es in permanenter sozialer Isolation existiert, sondern auch weil der Baumgarten feminin
gegendert ist und erst durch den Wunsch einer Frau geschaffen wird. Vgl. Sterling-Hellenbrand, Alexandra:
Gender and love in Hartmann's Epic Romances, 2005 S. 75. Dort ist Mabonagrin ihr Gefangener. »She literally
rules this space, having created it through her request in the first place, and she essentially keeps Mabonagrin
prisoner within it.« Vgl. ebd. S. 75.

737 Man kann sowohl die Geschichte Erecs und Enites als auch diejenige Mabonagrins und seiner Partnerin als
gelungene Reintegration der beiden Paare in den Bereich des Sozialen lesen. Vgl. Sterling-Hellenbrand,
Alexandra: Gender and Love in Hartmann's Epic Romances, 2005, S. 76.

738 Vgl. Gentry, Francis G.: The Two-Fold Path: Erec and Enite on the Road to Wisdom, 2005, S. 101. »[...]Erec
has not only secured his and Enite’s re-entry into courtly society, but has also performed a service for others
by freeing Mabonagrin to become once again the true joy of his own court.«
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zurlick: ir sit ze grézer scelikeit|disem hove her komen,|wan mit mir was im benomenl|elliu sin
wiinne gar|und was eht scheener vreuden bar. [...] ni suln wir ir aber phlegen (9591-9595,9603).
Auch die zundchst tieftraurige (9689-9706) Geliebte Mabonagrins findet, nachdem sie von
Enite getrostet wurde, wieder zur Freude: sehet, hie wart triiren verkorn.|zesamene hielsen si
sich dé|lund wdren beide ein ander vré:|daz si d@ mite erscheinten,|wan si von vreuden
weinten. |daz weinen schiere ende nam,|und lachten, daz in baz gezam.|ze handen si sich d6

viengen|die vrouwen unde giengen|da si ir herren vunden. (9725-9734).

Resiimee (Erec)

Mit Hilfe der Theorie sozialer Systeme und der Funktionsanalyse des Vertrauens nach
Luhmann konnen die Ehe Erec/Enite und die Partnerschaft Mabonagrin/Frau als soziale
Systeme definiert werden, die sich durch den Verweis von aufeinanderbezogenen Strukturen
konstituieren. Damit ist gemeint, dass man auf Reziprozitat hin angelegte Kommunikationen,
Handlungen und daraus resultierende Anschlusskommunikationen und
Erwartungshaltungen zwischen den Partnern beobachten kann. Systeme miissen sich dabei
stindig von ihrer Umwelt differenzieren und deswegen Grenzen im Sinne von
Beriihrungsfeldern etablieren. Die Komplexitit der Umwelt kann dann in der Berithrung
zwischen System und Umwelt fortlaufend reduziert werden. Nur so ist es dem System
moglich, den Bestand seiner selbst sicherzustellen. Das soziale System verwendet fiir diese
Reduktion Vertrauen.

Nach anfinglichen Vorleistungen Erecs gewdhrt sich das Paar Erec/Enite einen
Vertrauensvorschuss im Herzenstausch. Erst auf der Aventiurefahrt der beiden kann dieser
Vorschuss einseitig funktionalisiert werden. Enite lernt mehr und mehr, Vertrauen in ihre
triuwe zu fassen, und kann auf diese Weise in jeder Situation Komplexitit reduzieren, um den
Bestand des sozialen Systems Erec/Enite zu sichern. Wir halten also fest, dass in der
Beziehung zwischen Erec und Enite auf der Aventiurenfahrt eine eigentlich notwendige
Reziprozitit fehlt. Das soziale System kann hier nicht deswegen etabliert werden, weil die
triuwe als Vertrauen fiir beide psychischen Systeme den Mechanismus der Reduktion sozialer
Komplexitat iibernehmen wiirde, sondern weil Enite in ein selbstreferenzielles Verhaltnis, d.
h. in ein Verhaltnis zu sich selbst tritt und es ihr in diesem Rahmen gelingt, durch ein
Vertrauen in ihre eigene triuwe soziale Komplexitat zu reduzieren.

Das zuvor erzahlte verligen ist ein defizitarer Zustand, in dem das System keine

Beriihrung mehr zur Umwelt hat und sich deswegen auch nicht weiterentwickeln kann. Die
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Etablierung des Systems wird durch den Bruch mit dieser Konstellation und der
Konfrontation mit gefahrvollen Situationen gewdhrleistet, wodurch es dem Erzahler
schlieflich gelingt, Erec und Enite als ideales Herrscherpaar”° zu prasentieren. In der
Partnerschaft Mabonagrins und seiner Frau fiihrt das Misstrauen zu einem ebenfalls
fehlerhaften Zustand im Baumgarten, der durchbrochen werden muss.

Im Vergleich der beiden sozialen Systeme fallt auf, dass bei Erec und Enite das
Vertrauen vorherrschendes Handlungsmotiv ist, wahrend bei Mabonagrin und seiner
Geliebten das Misstrauen im Zusammenhang mit dem Eide eine wichtige Rolle spielt. Die
Frau Mabonagrins wartet gar nicht erst ab, ob ihr Mann ihre misstrauische Haltung
rechtfertigen wird oder nicht, sondern sie macht es ihrem Mann unmdglich, weder seine
triuwe 74° noch seine untriuwe unter Beweis zu stellen, weil er durch den Schwur als
manipulierter Minnediener nurmehr mechanisch funktioniert.74!

Hier wird zudem der unterschiedliche Effizienzgrad (Reichweite) in der Fahigkeit,
soziale Komplexitat zu reduzieren, deutlich. Enite ist durch ihr Vertrauen auf ihre triuwe in
der Lage, immer wieder Entscheidungen zu treffen, die den Bestand des sozialen Systems
ermoglichen. Die Partnerin Mabonagrins aber hat durch ihr Misstrauen alle soziale
Komplexitat reduziert und damit einen Zustand permanenter Erstarrung kreiert. Soziale
Systeme jedoch miissen fortlaufend ihren Bestand sichern und immer in Kontakt zu der
maximalen Komplexitat ihrer Umwelt stehen. Deswegen miissen die statischen Zustinde

(verligen und Baumgarten) iiberwunden werden.

7% Die Idealitdt des am Ende der Erzdhlung hergestellten Zustandes besteht in einer Balance zwischen
Offentlichem und Privatem. Vgl. Sterling-Hellenbrand, Alexandra: Gender and Love in Hartmann's Epic
Romances, 2005, S. 78. »The first Karnant represents an inappropriate appreciation of woman's and man's
roles as well as an inappropriate social balance; the new Karnant shows new understandings and an
appropriate public-private balance.« So auch Schulze: vgl. Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 44.

740 Mabonagrin beschreibt sich zwar auch im Rahmen des Eides als treu. Diese triuwe ist hier aber nicht
gemeint, sondern eine friuwe mit Integration ins Soziale, d. h. mit einem potentiellen Umschlagspunkt zur
untriuwe.

741 Parallelen zwischen verligen und Baumgarten sind nicht nur im jeweils defizitdren Zustand zu erkennen,
sondern mit Quast auch beziiglich der Intention der beiden Frauen. »Exklusivitdt der Ehe und Exklusivitét
der Minne: es sind jeweils die Eigeninteressen der Frauen, die den gesellschaftsfernen Status der Paare
entweder verursachen (amie Mabonagrins) oder prolongieren (Enite).« Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu
Wandelunge, 1993, S. 167. Scharf zu trennen sei zwischen den beiden Zustidnden aber in Bezug auf das jeweils
vorliegende Beziehungsmodell. In Karnant herrsche der Eheherr Erec, was an der von ihm verfiigten
Trennung von Tisch und Bett deutlich wird, im Baumgarten aber die Minneherrin (Geliebte Mabonagrins).
Vgl. ebd. S. 168.
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VI1.3.3 Diskursverflechtungen - der Erec als interdiskursiver Beitrag und der klerikal-
theologische Spezialdiskurs
Auf verschiedene Diskursverfelchtungen des Erec - verstanden als Interdiskurs — mit dem
klerikal-theologischen Spezialdiskurs wurde bereits hingewiesen. In der Angst Enites, einer
sexuellen Untreue verdachtigt zu werden, in der Verfiigung Erecs {iber eine Trennung von
Tisch und Bett und in den Grafen, die zuallererst die Absicht haben, mit Enite zu schlafen74?,
bleibt jener Spezialdiskurs stets als Hintergrundfolie prasent. Rekurriert wird damit auf eine
Ehedefinition, die man zuerst bei Augustinus voll ausgepragt findet.7#3 Dort ist die Ehe
ausgezeichnet durch drei Giiter: Nachkommenschaft, Treue und Sakrament (proles, fides,
sacramentum). Fides wird nicht primdr als sozialer Funktionsmechanismus eingesetzt,
sondern meint den Ausschluss anderer Sexualpartner. Diese sicherlich weithin bekannte
Bedeutung von fides setzt Hartmann bewusst ein und kreiert vor diesem Hintergrund eine
triuwe, die mit ihren sozialen Implikationen jene (fides) bei Weitem tibersteigt. Es geht
Hartmann sicherlich nicht darum, Enite in einen tatsachlichen Zusammenhang mit sexueller
Untreue zu bringen, denn diese Moglichkeit wird narrativ in keiner Weise ausgestaltet. Aber
er zeigt, wie schnell eine eheliche Krise selbst durch die direkt Beteiligten (Enite) vor dem
Hintergrund eben jener fides gedeutet wird. Hartmann zeigt damit eine Sensibilitat fir
tradierte Deutungsmoglichkeiten an, deren jeweilige Aktivierung nicht im kontingenten
Zugriff erfolgt, sondern schon lange feststeht. Wenn ein Problem innerhalb einer Ehe
ausgemacht wird, resultiert daraus ein zwanghafter Reflex, der die Frau, weil besonders
empfanglich fiir sexuelle Untreue, als Schwachpunkt und Schuldige ausmacht. In Abgrenzung
von diesen fides-Bedeutungen entwickelt Hartmann ein eigenes Konzept von Ehe und der
dort eingesetzten triuwe.

Neben der durch Augustinus und zahlreichen anderen Theologen vertretenen
hegemonialen Position, entwickelt Hugo von Sankt Viktor ein Ehekonzept, das Parallelen zu

dem von Hartmann aufweist.7# Hugos Erkenntnisse stehen nicht im Gegensatz zu den

742 Spangenberger hat Recht darauf, hinzuweisen, dass die Grafen Enite nicht einfach nur zur Befriedigung
ihrer Triebe besitzen wollen, sondern ihr auch die Ehe anbieten. Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in
den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 26. Durch dieses Angebot erhoht sich die zu
reduzierende Komplexitdt fuir Enite bzw. die Versuchung, Erec untreu zu werden, nimmt zu. Die beiden
Grafen sind aber dennoch primér daran interessiert, mit Enite zu schlafen.

74 Zum theologischen Milieu Hartmanns und seine Beeinflussung durch Augustinus vgl. Tobin, Frank:
Hartmann's Theological Milieu, 2005, S. 11ff.

74 Darauf weist auch Bruno Quast hin. Vgl. Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 166. Auch Wilson stellt einen
Zusammenhang von sdkularer Erzdhlung und religiosem Hintergrund her, bleibt aber in seinen
Ausfiithrungen recht allgemein. Vgl. Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970. S. 20.
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Vorstellungen von Augustinus et al., sondern fokussieren einen Bereich von Ehe, der in der
traditionellen Lehre oftmals vernachlassigt wird. Hugo setzt also neben der Ehe als
Geschlechtsgemeinschaft eine Form der Ehe ins Profil, die sine officium, d. h. ohne
Sexualverkehr, gefithrt wird und als Lebens- und Liebesgemeinschaft zu definieren ist.745
Hugos Verdienst ist es, im Rahmen des klerikal-theologischen Spezialdiskurses darauf
aufmerksam gemacht zu haben, dass die Ehe dezidiert soziale Implikationen tragt und als
Gemeinschaft bei verschiedenem Geschlecht nicht nur auf die Ehegiiter proles, fides und
sacramentum hin reduziert werden darf.74° Diese Ehedefinition ziele nach Quast und
Zeimentz auf ein Ethos personaler Gegenseitigkeit747 ab.74® Die beiden Formen sine und cum
officium schliefden sich allerdings aus und werden bei Hugo nicht integrativ behandelt, d. h.
Hugo gelingt es nicht, die Formen in einer Ehe zusammenzufiigen.

Wenn man mit diesem Wissen zum hartmannschen Interdiskurs Erec zurtickkehrt,
kommt man nicht umhin, einen Zusammenhang mit den im Spezialdiskurs durch Hugo
vertretenen Thesen zu vermuten.’# Im verligen Erecs und Enites wiirde uns Hartmann dann
die Eheform cum officium vorstellen. Das Paar lebt die Ehe nach Heirat und Machtiibernahme
offensichtlich als Geschlechtsgemeinschaft aus. Allerdings steigert Hartmann diesen Zustand,
sodass man alsbald nicht mehr von einem cum officium, sondern viel eher von einem non nisi
officium?° sprechen miisste. Zudem sollte klar gesagt werden, dass Erec und Enite weniger
ihre Sexualitat ausleben, um den Ehezwecken nachzukommen, sondern vielmehr um sich am

Geschlechtsverkehr, d. h. aneinander, zu erfreuen. In dieser Phase sind sich die beiden

75 Vel. ebd.

746 Wie im Kapitel zum kelrikal-theologischen Spezialdiskurs gezeigt, werden Albertus Magnus und Thomas
von Aquin hier bei Hugo ankniipfen.

747 Interessant ist in diesem Zusammenhang auch der Hinweis Quasts, dass Hugo von St. Viktor in seiner
schopfungstheologisch grundgelegten Anthropologie ein egalitires Geschlechtermodell dargelegt habe.
Weder finde demnach Enite als ancilla oder die Geliebte Mabonagrins als domina einen Riickhalt in der
Schopfungsordnung. Sie seien geschaffen ad equalitatem societatis. Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge,
1993, S. 168 und das lateinische Zitat: Vgl. Hugo von St. Viktor: De sacramentis, Lib. II, Pars XI, PL 176, Sp.
485.

748 Vel. Bruno, Quast: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 166. Vgl. Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der
Friithscholastik, 1973, S. 220.

749 Auch Quast vermutet zusammen mit Worstbrock: Dilatatio materiae, 1985, S. 24 einen Zusammenhang
zwischen den Schriften Hugos und dem Erec Hartmanns. »In seiner literarischen Diskussion der geselleschaft
zwischen Mann und Frau scheint Hartmann auf Hugos avantgardistische Ehetheologie zuriickzugreifen,
jedoch durchaus kritisch, wie die Preisgabe mannlicher Vorherrschaft bei aller Gegenseitigkeit der ehelichen
Lebensgemeinschaft zu zeigen vermochte. Die Personalitit der Frau, ihre Ebenbiirtigkeit, Ehe als
Liebesgemeinschaft ex affectu cordis, diese Vorstellungen flieffen in seinen Roman ein.« Vgl. Quast, Bruno:
Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 179.

750 Das ist keine Formulierung Hugos, sondern meine eigene.
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Ehegefihrten - daran lasst Hartmann keinen Zweifel - zwar treu und leben insofern im
Rahmen der fides, aber sie schlafen nicht miteinander, um Unzucht zu vermeiden.

Nach Beendigung des verligens und dem Start der Aventiurenfahrt verfiigt Erec tiber
die Trennung von Tisch und Bett. Fortan leben die beiden Ehepartner eine Ehe sine officium.
In zahlreichen gefahrvollen Situationen geht es nun darum, dieselbe als Lebensgemeinschaft
zu etablieren. Quast bemerkt mit Bezug auf Hugo: »Jeder tiberantwortet sich dem anderen in
Ausschliefllichkeit und Untrennbarkeit, ein jeder ist dem anderen radikal verpflichtet: [...]
uterque sit alteri quod ipse sibi.«7> Diese ausschlief}liche und untrennbare Uberantwortung
wird zundchst hauptsdchlich in Bezug auf Enite getestet. Erst in der letzten Aventiure, d. h.
im Baumgarten und im Kampf mit Mabonagrin, verschiebt sich diese Einseitigkeit in Richtung
einer ausgewogenen Reziprozitat. Durch die Ausklammerung der Sexualitat entbehrt die fides
als Ehezweck jegliche Funktion.?s* Mit anderen Worten konnte man sagen, dass Hartmann
im klerikal-theologischen Spezialdiskurs keine Form von Treue findet, die der neuen
Ehesituation addaquat ware. Am ehesten konnte er auch in diesem Fall bei Hugo fiindig
geworden sein, denn dieser spricht von einer auf Gegenseitigkeit angelegten caritas. 7>
Jedenfalls gelingt es Hartmann, bei seiner Protagonistin eine triuwe zu entwickeln, die der
Ehe als Lebensgemeinschaft (Ehe sine officium) angemessen, weil wesensmaflig sozial
konnotiert, ist.754

Hugo von St. Viktor scheint eine Leerstelle in den gangigen Ehekonzepten gefunden
zu haben, die in einer Reduzierung der Ehe als Geschlechtsgemeinschaft besteht. Diese
Leerstelle wird bei Hartmann produktiv. Wie also wiirde er eine These mit einer Antithese
konfrontieren, um daraus schlieflich zu einer Synthese zu gelangen, stellt er der Eheform

cum officium das Konzept sine officium gegeniiber und kommt durch seinen narrativen

71 Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 166. Vgl. Hugo von St. Viktor: De Beatae Mariae
Virginitate, P1 176, Sp. 860.

752 Man gewinnt den Eindruck, dass Hartmann die Funktionslosigkeit jener fides auch dadurch illustriert,
indem er sie als unhaltbare Verdédchtigung gegentiber Enite auf die Phase einer Ehe sine officium tibertragt.

753 Willson spricht im Zusammenhang mit der triuwe, die Enite entwickelt, von caritas: »Again the religious
background is clearly indicated: If she does not show caritas she will deserve to be condemned to hell.« Vgl.
Willson: Triuwe and Untriuwe in Hartmann's Erec, 1970, S. 8. Es ist allerdings unklar, wie Willson den Begriff
caritas herleitet. Auch die Erklarungen vgl. ebd. S. 9, d. h. zur triuwe der Rauber, bleiben recht unprézise: »But
it is very clear that their triuwe, being so narrow and restricted, is just as disordered in terms of the much
wider order of caritas, love for all men.«

754 Quast erkldrt sich die Trennung von Tisch und Bett vor dem Hintergrund der hugoschen Ehedefinition.
»Legt man dieses Verstindnis der Ehe Hartmanns ,Erec” zugrunde, erklart sich die Separatio als Folge einer
triuwe-Verkennung Enites. Ein Handeln, das nicht auf das Wohl des je anderen ausgerichtet ist - Enite will
Erec nicht verlieren -, hohlt das Gegenseitigkeitsethos der Ehe aus, ja bricht die Ehe.« Vgl. Quast, Bruno:
Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 166.
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Prozess zu einer Vereinigung des Gegensatzlichen. Das, was bei Hugo nicht moglich ist -
namlich die Synthese von Ehe als Lebens- und als Sexualgemeinschaft —, kann Hartmann im
Paar Erec/Enite gegen Ende seiner Erzahlung prasentieren.”’ss Wahrend bei Hugo eine Ehe
wohl erst dann ein etabliertes System ware, wenn sich dieselbe von einer Sexualgemeinschaft
zu einer Lebensgemeinschaft gewandelt hatte, so besteht die Etablierung bei Hartmann in der
wechselseitigen Integration75%, der sich im klerikal-theologischen Spezialdiskurs (respektive

bei Hugo) ausschliefSenden Gegensatze.?5?

V1.4 Tristan

Die Analysen des Nibelungenliedes, der Nibelungenklage und des Erec Hartmanns von Aue
orientieren sich stark am Handlungsverlauf der jeweiligen Erzahlungen. Im letzten Kapitel
dieser Untersuchung mochte ich in der Interpretation des Tristan eine andere
Vorgehensweise wahlen. Bei der Besprechung der drei genannten Texte haben sich
verschiedene Deutungskategorien herauskristallisiert, mit denen die triuwe in ihrer
Funktion exakter gefasst werden kann. Konzentriert aufzdhlen lassen sich diese als: das
soziale System, das Soziale und das Verhéltnis zum klerikal-theologischen Diskurs. Ich
mochte den Tristan Gottfrieds von Strafiburg nun gezielt anhand dieser Kategorien lesen
und mit Blick auf die bisherigen Analyseergebnisse gewissermafien eine Pointierung und
Zusammenfassung leisten. In jedem der folgenden Abschnitte ist es meine Absicht,
zundchst dezidiert auf das Liebespaar Tristan und Isolde zu fokussieren. Erst in einem
zweiten Schritt sollen dann Vergleiche zu den anderen Erzdhlungen und den darin

aufgefundenen Paaren gezogen werden.

7% Vgl. zu der Veranderung bei Hartmann gegeniiber Hugo: Quast, Bruno: Getriuwiu Wandelunge, 1993, S. 179f.
»Die Marginalisierung der sexuellen Gemeinschaft zwischen Mann und Frau bei Hugo - der Beischlaf gilt ihm
als nicht-konstitutives officium der Ehe - erfihrt in Hartmanns Roman gleichfalls eine Umwertung. Die
sexuelle Begegnung ist Ausdruck personaler Gegenseitigkeit, sie beschliefit (Oringlesaventiure - zweiter
Guivreizkampf) und ersffnet (Mabonagrinkampf) ein von Reziprozitit getragenes Handeln. Aber eben dieses
Gegenseitigkeitshandeln ist bei Hugo wie bei Hartmann Kern ehelicher triuwe.« Hartmann ftigt Lebens- und
Sexualgemeinschaft innerhalb einer Ehe zusammen, gebe aber nach zu bedenken, dass »the erotic or sexual
element of conjugal love must be harmonized with all other values«. Vgl. Tobin, Frank: Hartmann's
Theological Milieu, 2005 S. 12. Vgl. auch zur positiven Bewertung von Sexualitdt bei Hartmann: Schnell,
Ridiger: Gender und Gesellschaft, 2011, S. 332.

7% Vgl. Schulze, Ursula: Amis unde Man, 1983, S. 27f.

757 Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzihlenden Werken Hartmanns von Aue, 2012, S. 65.
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V1.4.1 Partnerschaftliche triuwe im sozialen System Isolde/Tristan

Die bereits vorgenommenen Untersuchungen haben gezeigt, dass es sinnvoll ist, sich das
jeweilige soziale System genauer anzusehen, in dem die triuwe entweder funktionalisiert
wird oder nicht. Wichtige Kriterien fiir das Entstehen einer triuwe, die soziale Implikationen
tragt und d.h. auch einer, die im Sinne Luhmanns als Mechanismus definiert werden kann,
mit dessen Hilfe sich soziale Komplexitit reduzieren ldsst, sind: Reziprozitit und

Kontingenz bzw. doppelte Kontingenz.

V1.4.1.a siienaerinne minne - Reziprozitit

Im Tristan wird der Rezipient bereits vor dem Auftreten des Liebespaares Tristan und Isolde
mit Reziprozitdt konfrontiert. Das Geschehen um die beiden Hauptfiguren wird hier
teilweise vorweggenommen und gespiegelt.”>8 Die Eltern Tristans Riwalin und Blanscheflur

verlieben sich unaufléslich ineinander.

si haeten in ir sinnen

beide eine liebe und eine ger.
sus was er st und st was er.
er was ir und si was sin.

da Blanschefliir, da Riwalin,
da Riwalin, da Blanscheflilr,

da beide, da léal amiir.7 (1354-1360)

In ihrem Denken hatten beide eine Liebe und ein Verlangen. Das wechselseitige Sein des
anderen im Partner’®® wird nicht nur inhaltlich expliziert, sondern auch grammatikalisch
und in der Wortstellung realisiert. So wird in dieser Gemeinschaft das Personalpronomen
er zu si und das si zu er. Er ist nicht mehr ldnger sin und s fortan nicht mehr ir, sondern

beide werden possessiv dem anderen zugeordnet. Die Strophen 1358 und 1359 weisen

78 Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von StraSburg: Tristan, 2013, S. 49-56. Uber die Reziprozitit als Thema
hinaus wird in der Elterngeschichte auch die illegitime Beziehung vorweggenommen. Vgl. Haug, Walter: Der
Tristanroman im Horizont der erotischen Diskurse des Mittelalters und der frithen Neuzeit, 2000, S. 29. Zur
Funktion der Vorgeschichte (Elterngeschichte) vgl. des Weiteren: Wynn, Marianne: Nicht-Tristanische Liebe
in Gottfrieds ,Tristan’, 1984, S. 65 ff.

79 Ich zitiere nach folgender Ausgabe: Gottfried von Strafiburg, Tristan. Bd. 1: Text, hg. von Karl Marold,
Berlin/New York 2004.

760 Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von Straburg, 1983, S. 74f.
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zudem eine chiastische Struktur auf und tibertragen die Verflechtung der beide Partner ins
Klang- und Schriftbild.

Die innige Verbindung zweier Menschen setzt sich bei Tristan und Isolde fort.
Nachdem es Tristan gelungen ist, fiir seinen Onkel, Kénig Marke, um die Hand Isoldes zu
werben, trinken beide unwissend auf der Heimfahrt von Irland nach Cornwall den
Minnetrank,”¢! der eigentlich fiir Isolde und Marke bestimmt ist. Mit der Verlobten des
Konigs und dem Brautwerber geschieht sodann etwas, das beide nicht mehr beeinflussen
konnen. Im Stile der mystischen unio”6? vereinigen sich zwei zuvor unterschiedene Figuren

durch die Minne zu einer einzigen”63:

si wurden ein und einvalt,

die zwei und zwivalt waren é.
si zwei enwadren do niemé
widerwertic under in.

Iséte haz der was do hin.

diu stienaerinne Minne

diu haete ir beider sinne

von hazze gereinet,

mit liebe also vereinet,

daz ietweder dem anderm was
durchliiter alse ein spiegelglas.

si haeten beide ein herze. (11720-11731)

Tristan und Isolde bilden allerdings schon lange Zeit vor der Begebenheit auf dem Schiff
ein soziales System aus. Bereits als Tristan wie ein Kaufmann verkleidet und unter dem
falschen Namen , Tantris” an den Hof des Konigs Gurmuns nach Irland kommt, beginnt
eine Beziehung zwischen den beiden. Tristan wird auf Geheifs der Kéniginmutter zum
Privatlehrer Isoldes eingesetzt und so entwickelt sich ein Lehrer-Schiiler-Verhaltnis.

Nachdem es Tristan gelingt, unter einem Vorwand wieder nach Cornwall an den Hof seines

761 Auch auflerhalb der Literatur scheint der Glaube an Zaubermittel, die in der Lage waren Hass in Liebe zu
verwandeln, weit verbreitet gewesen zu sein. Vgl. Ganz, Peter F.: Minnetrank und Minne, 1970, S. 65.

762 Zur Eins-Werdung und unio zwischen Tristan und Isolde aber auch zwischen Riwalin und Blanscheflur
vgl. Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von Straiburg, 1983, S. 71-99.

763 Vgl. Kiienzlen, Franziska: Erzdhlen von vollkommener Liebe, 2010, S. 59.
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Onkels zu gelangen, wird dort beschlossen, fiir eben diesen um die Hand Isoldes zu werben.
Die Brautwerbung soll Tristan tibernehmen. Zunichst wird dieser in Irland erneut als
Tantris wahrgenommen und dort aber von Isolde nicht mehr nur als ihr ehemaliger Lehrer,
sondern sogar vordringlich als ein hérliche man (10018) betrachtet: nu nam Isét sin dicke
war | und marcte in iizer maze | an libe und an gelize. (99961f.). Das Lehrer-Schiiler-Verhdltnis ist
damit von Seiten Isoldes einer schwéarmerischen Bezogenheit auf Tristan gewichen. Diese
positiven Gefiihle werden allerdings sogleich nach der Entdeckung der wahren Identitét
Tristans durch zorne und leide ersetzt.”** Von nun an mochte sich Isolde an dem Morder ihres
Onkels Morold rdachen und ihn am liebsten direkt mit seinem eigenen Schwert toten. Die
herbeigeeilte Koniginmutter kann allerdings das Schlimmste verhindern und es wird eine
Aussohnung erreicht. Nun kann Tristan sein eigentliches Anliegen vortragen und sich nach
gelungener Befriedung der Verhiltnisse zwischen den Konigreichen als erfolgreicher
Brautwerber zusammen mit Isolde auf die Heimfahrt begeben. Die Beziehung zwischen den
beiden ist zundchst noch von unverhohlener Abneigung Isoldes gegentiber Tristan gepragt.
Ihr wiirde es gut gehen, wire nur Tristan nicht da: ir sit mir doch unmaere, | wan ich waere ane
swaere|und dne sorge, enwaeret ir. (11583ff.). Das soziale System entwickelt sich
zusammengefasst von einem reinen Lehrer-Schiiler-Verhiltnis ausgehend zu einer
Beziehung, die von Isoldes Zuneigung gegeniiber ,Tantris” gepragt ist und gipfelt in
extremer Abneigung. In Bezug auf den Bestand des Systems bzw. auf eine mogliche
Entwicklung desselben, scheint ein wenig giinstiger Zustand erreicht zu sein.

Dann aber geschieht das, was der Erzdhler in den oben zitierten Versen ausdriickt,
und d. h. etwas, das von beiden nicht mehr beeinflusst werden kann. In der Sprache der
Systemtheorie Luhmanns kann man diesen Vorgang zurecht als eine Etablierung des
sozialen Systems bezeichnen. Dasselbe wird grundsétzlich neu strukturiert und die beiden
psychischen Systeme so eng aufeinander bezogen, dass sie geradezu miteinander
verschmelzen.”%®> Die Etablierung geschieht durch die siienaerinne Minne, die beide von
jeglichem negativen Gefiihl reinigt und bewirkt, dass sie fortan nur noch ein Herz

haben.766/767

764 Vgl. Vers 10094.

765 Vgl. Ertzdorff, Xenia: Die Liebenden in den Romanen von Tristan und Isolt, 1999, S. 186.

766 In den Versen 12180-12186 greift der Erzihler das Motiv des einen Herzens nochmals wiederholend auf.
767 Interessant ist im Zusammenhang mit den diversen Rollen, die Tristan fiir Isolde spielt auch, dass Tristan
hiufig eine doppelte Rolle einnimmt. Einerseits etabliert Tristan mit Isolde bereits in Irland eine intime
Zweierbeziehung (Lehrer-Schiiler), andererseits bildet er sie gleichzeitig zu einer Figur heran, die das soziale
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Resiimee (Reziprozitit: Nibelungenlied, Erec, Tristan)

Wéahrend man im Nibelungenlied eine solche Beschreibung reziproker minne vergeblich
sucht”68 (vgl. die beiden Minnekonzeptionen herzeliebe vs. hohe minne) und das soziale
System Sivrit/Kriemhilt in Bezug auf die Intentionen der beiden keiner Entwicklung
unterworfen ist 76, konnen Parallelen zum Erec festgestellt werden. Anders als im
Nibelungenlied sind die beiden sozialen Systeme Erec/Enite und Tristan/Isolde zun&chst
etwas, woraus nicht zwingend eine Liebesbeziehung resultieren muss. Erec braucht Enite
als Partnerin, um am Sperberkampf teilnehmen zu konnen und sie selbst ordnet sich dem
Willen ihres Vaters unter, sodass man zundchst von einer Zweckgemeinschaft ausgehen
muss. Erec profitiert, weil er die Moglichkeit zur Rache erhdlt, und Enite bzw. ihre Familie,
weil sie die Frau eines Konigs werden soll. Auch im Tristan lassen die Vorformen nicht oder
nur andeutungsweise’’? auf die spédtere Liebesbeziehung schlieffen. Die Etablierung der
sozialen Systeme ist in beiden Fallen die Folge einer Machtwirkung, die sowohl im Erec als
auch im Tristan mit minne beschrieben wird. Bei Erec und Enite kommen auf der Heide zur
minne, triuwe und stete hinzu. Der Erzdhler im Tristan spricht zu diesem frithen Zeitpunkt
noch nicht von triuwe in Bezug auf die Liebesbeziehung. Vielmehr konfrontiert er seine
Rezipienten damit, wie Tristan von triuwe und ére gequélt wird (11743,11768), weil er die
zukiinftige Frau seines Onkels Marke liebt. In einer grundsétzlich anderen Konstellation als
im Erec - dort gerdt der Titelheld durch seine minne zu seiner Geliebten nicht auch
gleichzeitig in einen triuwe-Konflikt mit seinen Verwandten - scheint es Gottfried hier
wichtig zu sein, die Begriffe trennscharf auf die jeweiligen sozialen Systeme (Tristan/Isolde

und Tristan/Marke) zu beziehen.

VI1.4.1.b Bedingung fiir Vertrauen als Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit
- doppelte Kontingenz
Vertrauen entwickelt sich bei Luhmann erst dann, wenn von doppelter Kontingenz

gesprochen werden kann. Erst wenn sich so innerhalb des soziales Systems jeweils beide

System ,,Hof” durch Auftreten und Kunst voll und ganz in den eigenen Bann zieht. Vgl. dazu insbesondere
die inspirierende Untersuchung zum Charisma Tristans: Ludger, Lieb: Erzidhltes Charisma - Charisma des
Erzidhlers, 2009, S. 564f.

768 In der Nibelungenklage konnen demgegeniiber Ansétze einer Hofisierung des minne-Verhaltnisses, d. h. auf
Reziprozitit angelegte minne, zwischen Sivrit und Kriemhilt ausgemacht werden.

769 Damit ist gemeint, dass Sivrit gegentiber Kriemhilt immer als Werbender auftritt und Kriemhilt immer
schon dieser Werbung offen entgegensteht.

770 Hier ist das fiir Tantris schwidrmende Verhalten Isoldes gemeint, das in Richtung eines Verliebtseins
tendiert.
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psychische Systeme als dem fremden Zugriff entzogene Systeme der Sinnbestimmung
erfahren, wird die Funktion von Vertrauen relevant. Diese von Luhmann aufgestellte
Behauptung kann am Beispiel des sozialen Systems Tristan/Isolde bestitigt werden. Wie
gezeigt werden soll, wird triuwe ab dem Zeitpunkt funktionalisiert, wenn sowohl Isolde als
auch Tristan in eine Situation der Entscheidung gefiihrt werden, in der Kontingenz in den
Blick gerdt. Ein gliickliches Leben ohne den Anderen wird als konkrete Moglichkeit
verhandelt und sodann durch triuwe abgelehnt.

Wenn Huber in seiner Einftihrung zum Tristan schreibt, dass das Liebespaar danach
suche, im Wert der Treue die Unverbriichlichkeit seiner Minne aufrecht zu erhalten,””! kann
man ihm nur zustimmen, wobei es bemerkenswert ist, dass der Begriff triuwe erst relativ
spdt in der Handlung tatsdchlich narrativ auf Tristan und Isolde angewendet wird und dann
jeweils die Beziehung zum Geliebten definiert. In den unterschiedlichen und vielzdhligen
Situationen der Gefdhrdung gelingt es den beiden immer wieder, - teilweise durch eigene
Uberlegung?”2 und teilweise durch die Hilfe Brangénes - einen Weg zu finden, um das
soziale System fortzufiihren. Dabei spricht der Erzdhler aber fast ausschliefilich in Bezug
auf Brangédne von triuwe. Eine Erklarung dieses Ausbleibens soll versucht werden. Zunéchst
aber mochte ich mich den beiden Situationen zuwenden, in denen Kontingenz auftaucht, d.
h. in denen Isolde und Tristan vor die Wahl gestellt werden, ob sie sich weiterhin auf den
Anderen beziehen mdchten oder nicht. Durch triuwe im Verhiltnis zueinander kann - soviel
sei vorweggeschickt - ein Vergessen des Anderen erfolgreich vermieden und das soziale

System aufrechterhalten werden.

Isolde
Nachdem Tristan Isolde kurz vor dem Gottesurteil in Caerleon als Pilger ans Ufer getragen
hat, verladsst er England, d. h. den Hof Markes und damit Isolde, und reist nach Swales. Dort

lebt er fortan bei dem jungen und reichen Herzog Gilan, der sich sehr um das Wohlbefinden

771 Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von StrafSburg: Tristan, 2013, S. 44.

772 Beztiglich der von Intrigen und Tduschungen geprégten Zeit des Liebespaares am Hof Markes bemerkt
Lieb eine Parallele zwischen Enite und Isolde. Wihrend es Enite auf der Aventiurenfahrt durch
Selbsterkenntnis und Rollenreduktion permanent gelinge, das Band der triuwe zu festigen, konne man von
Isolde im Gegenteil sagen, dass sie durch Selbstverstellung und Rollenerweiterung allenfalls das Band der
untriuwe kntipfe. Isolde sei damit eine Anti-Enite. Vgl. Lieb, Ludger: Ein neuer doppelter Kursus und seine
Kontrafaktur, 2012, S. 208. Zu bedenken wire, dass auch Enite mit untriuwe (1. Grafenepisode) die triuwe zu
Erec aufrechterhilt und es bei Isolde am Hof Markes (Anwesenheit Tristans) keine friuwe zwischen den
Liebenden gibt. Freilich sanktioniert der Erzéhler im Erec die untriuwe Enites.
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Tristans bemiiht. Als Gilan eines Tages seinen Freund in tiefer Trauer’”3 sieht, lasst er das
hundelin Petitcreiu vor Tristan bringen, welches so schon von Gestalt ist, daz zunge nie so
redehaft | noch herze nie so wise wart. | daz sine schoene und sin art | kunde beschriben oder gesagen.
(15818-15821). Wichtiger aber noch als die Schonheit des Tieres ist ein Glockchen, welches
das aus Avalon stammende Hiindchen stets um seinen Hals tragt. Als Tristan zum ersten
Mal den Klang des Glockchens hort, vergisst er auf der Stelle all seine Trauer und Sorgen

(15873). Von der wundersamen Wirkung berichtet der Erzéhler:

S0 stieze was der schellen clanc,
daz si nieman gehorte,
sine benaeme im und zestorte

sine sorge und al sin ungemach. (15860-15863)

Tristan gelingt es daraufhin, das Hiindchen in seinen Besitz zu bekommen, indem er fur
Gilan einen duflerst gefdhrlichen Dienst tibernimmt (T6tung des Riesen). Nun aber behilt
er das Gliick bringende Wesen nicht fiir sich selbst und vergisst Isolde, sondern er sendet
es ihr selbstlos nach England, um ihr durch das Klingen des Glockchens das Leid zu lindern.
Als aber Isolde - der Erzdhler spricht nun dezidiert von der getriuwe(n) kiinigin (16363) -
zum ersten Mal das Glockchen hort und ihren Schmerz vergisst’74, muss sie daran denken,
daz ir vriunt Tristan waere, | durch si beladen mit swaere (16369f.).

Die Reaktion Isoldes auf das geheimnisvolle Geschehen ist von ihrer
Charakterisierung als getriuwe kiinigin her zu deuten. Sie bricht das Glockchen ab?”5, worauf
hin dieses seine Kraft und Bestimmung verliert. Vor dieser zundchst unverstdandlich
wirkenden Handlung der Kénigin gewidhrt der Erzéhler seinen Rezipienten einen Einblick

in die Gedanken und Motive derselben:

sohi oht! und vréuwe ich mich,

wie tuon ich ungetriuwe so?

773 Tristan ist traurig, weil er von Isolde getrennt ist.

774 Das Zauberglockchen wirkt - entgegen der Deutung von Philipowski - beim ersten Mal in Verbindung mit
Petitcriti auch auf Isolde und ldsst diese ihre Trauer vergessen. Vgl. Philipowski, Silke: Mittelbare und
unmittelbare Gegenwirtigkeit, 1998, S. 29. Dass sich das unmittelbar nach der Erfahrung Isoldes dndert und
der Klang der Glocke ihr Leid eher vergrofiert als vermindert, hat Philipowski richtig erkannt. Vgl. ebd. S. 30.
775 Schroder, Werner: Text und Interpretation V, 1994, S. 44.

270



war umbe wirde ich iemer vrd
dekeine stunde und keine vrist,
die wile er durch mich triiric ist,
der sine vroude und sin leben
durch mich ze triure hit gegeben?
wes mac ich mich gevroun dne in,
des tiure und des vroude ich bin?
war umbe erlache ich iemer,

sit daz sin herze niemer

dekein gemach gehaben kan,

min herze daz ensi dar an?

ern hit niht lebenes niuwan min.
solt ich dne in nu lebende sin

vro unde vroudebaere

und daz er trilric waere?

nune welle got der guote,

daz ich in minem muote

iemer vroude dane in gehabe!«

hie mite brach st die schellen abe

und lie die ketene dar an. (16372-16393)

Im Augenblick der Freude muss Isolde an ihren vriunt Tristan denken. Der seltene Moment
unbeschwerten Glticks wird so zur Ursache einer memoria, die jene Schmerzdufserungen (ohi
ohi) bei Isolde evozieren und eine Reflexion der Beziehung zu Tristan in Gang bringen. Die
Selbstbezeichnung ungetriuwe bezieht sich auf die von Isolde antizipierten Differenzen
zwischen der eigenen Gefiihlslage und der ihres Geliebten. Untreu muss sie sein, wenn sie
zu irgendeiner Stunde gliicklich sein sollte, wo doch Tristan um ihretwillen traurig ist und
sein Leben fiir sie in Traurigkeit fristet.”7¢ Die Gedanken Isoldes werden den Rezipienten
grundsétzlich als vorwurfsvolle Fragen prasentiert, die sich die Kénigin vor Petitcrii sitzend
selbst stellt. Wie ist es ihr moglich, ungeteilte Freude zu dufiern (war umbe erlache ich iemer),
wenn doch das herze Tristans kein Vergniigen finden kann? Mit der Nennung des Herzens

verweist Isolde auf die Grundlage ihrer gesamten Argumentation, d. h. auf das durch

776 Vgl. Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von Strafiburg, 1983, S. 113.
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Reziprozitdt charakterisierte Verhdltnis zu ihrem Geliebten. Ohne diese - wie oben
besprochen - vom Erzdhler eingefiihrte Wechselseitigkeit ist es nicht verstandlich, warum
sie nicht von dem gliickbringenden Glockchen Gebrauch machen sollte. Erst vor dem
Hintergrund solcher Verse wie: si haeten beide ein herze (11731) werden die Selbstvorwtiirfe
verstandlich. Weil Tristan und Isolde seit der Einnahme des Minnetrankes nicht mehr als
fur sich isolierte psychische Systeme aufzufassen sind, sondern nunmehr ein auf
permanenter Reziprozitit basierendes soziales System ausbilden, sind differente
Gefiihlslagen Signum eines defizitdren Zustandes und werden von Isolde sogar in den
Bereich von Untreue eingeordnet. Die enge Verflechtung der beiden wird dadurch evident,
dass Tristans herze in Isoldes Deutung nicht nur einfach gegenstandslos traurig ist, sondern
es deswegen kein Vergntigen findet, weil ihr Herz nicht dabei ist (min herze daz ensi dar an).
Aus diesen Griinden - so Isolde - wolle es Gott verhiiten, dass sie jemals Freude ohne
Tristan empfinde.

Mit der Gabe des kostbaren Geschenks Tristans an Isolde, welches sich freilich durch
eine gute Absicht auszeichnet, wird das soziale System in der Perspektive Isoldes mit
Komplexitit konfrontiert. Es kommt etwas von aufien in den Bereich des Systems, das hier
nach einmaliger Verwendung als Fremdkorper oder sogar als Versuchung wahrgenommen
wird. Isolde wird die Moglichkeit angeboten, auch ohne ihren Geliebten ein freudvolles
Leben zu haben, d. h. die Situation wird kontingent. Dazu mdiisste sie nur tdglich von
Petitcrti bzw. von dem Glockchen Gebrauch machen. Gerade das aber wiirde nicht der
Harmonie der beiden Herzen entsprechen, die entweder auf beidseitiges Gliick oder
beidseitige Trauer hin angelegt ist. Bemerkenswert ist, in der Argumentation Isoldes auch,
dass sie zu keinem Zeitpunkt an der Gefiihlslage Tristans zweifelt.””” Fiir sie steht die Trauer
Tristans fest. Wie ihre Argumentation zeigt, ist diese Gewissheit wesentlich fiir die Haltung
der Konigin. In Rekurrenz auf das Wissen um den Zustand des Herzens Tristans und
nachdem sie das Glockchen als Versuchung zur untriuwe identifiziert hat, bricht sie es ab.

Zentral scheint es mir an dieser Stelle zu sein, dass mit dem Auftreten Petitcriis die
Situation nicht nur einseitig, d. h. fiir Isolde, kontingent wird, sondern man durchaus von
doppelter Kontigenz sprechen kann. Denn auch Tristan erlebt, wie ihm durch den Anblick

des wunderbaren Wesens alle Trauer genommen wird. Nach der Eroberung des

777 Das ist deswegen bemerkenswert, weil Tristan bei der Trennung am Ende der Erzdhlung Zweifel daran
hat, ob Isolde tiberhaupt noch an ihn denkt bzw. wegen der Trennung trauert.
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Hiindchens, bestiinde fiir ihn die Moglichkeit, durch die permanente Anwesenheit
desselben, ein gliickliches Leben ohne Isolde zu fiihren. Dass dies keine Alternative fiir
Tristan darstellt, zeigt sich an seinem Vorhaben, Petitcrii explizit fiir Isolde zu gewinnen.””8
Beide, sowohl Tristan als auch Isolde, geraten also durch die Konfrontation mit dem
magischen Tier in eine Situation der Entscheidung (doppelte Kontingenz).”7?

Obwohl Isolde das Glockchen seiner Kraft bzw. seiner eigentlichen Bestimmung
beraubt, kiimmert sie sich mit desto grofierer Hingabe um den kleinen Hund. So ldsst sie
fur ihn ein kleines goldenes Hauschen fertigen und hat es Tag und Nacht immer in ihrer

Gesellschaft, um es stets vor Augen zu haben.

und entete daz durch dekein gemach.
si tete ez, als uns diz maere seit,

ze niuwenne ir senede leit

und ze liebe Tristande,

der’z ir durch liebe sande.

sine haete kein gemach dervan.

ir senfte dern lac niht dar an. (16356-16362)

778 Gegen Philipowski halte ich es mit Huber fiir richtig in der Petitcriti-Episode nicht die Konstellation der
Isolde-Weifshand-Episode de facto als vorweggenommen zu sehen. Vgl. Philipowski, Silke: Mittelbare und
unmittelbare Gegenwértigkeit, 1998, S. 32 und Huber, Christoph: Gottfried von Strafiburg: Tristan, 2013, S.
110. Konfrontiert mit dem Wunderhiindchen, reflektiert Tristan nicht wie vor Isolde-Weiflhand die
Moglichkeit eines gliicklichen Lebens ohne Isolde. Ganz im Gegenteil zu einer voneinander abweichenden
Handlungsweise agieren sowohl Isolde als auch Tristan in der Petitcriti-Episode altruistisch. Vgl. ebd. S. 110.
So auch: Schroder, Werner: Das Hiindchen Petitcreiu im ,Tristan’, 1973, S. 34. Dem widerspricht Lieb
zumindest in Bezug auf Tristan, denn dieser »handelt nicht altruistisch, sondern er kalkuliert seinen eigenen
Vorteil. Und dieser Vorteil besteht darin, ein Objekt zu besitzen, das den Schmerz der Trennung von Isolde
aufhebt.« Vgl. Lieb, Ludger: Ein neuer doppelter Kursus und seine Kontrafaktur, 2012, S. 212. Nachdem
Tristan allerdings das erste Mal die freudebringende Wirkung Petitcriis am eigenen Leib erfahren hat, fasst er
ohne zu zogern den Entschluss, das Hiindchen zu gewinnen, aber nicht fiir sich selbst, sondern fiir Isolde: [...]
er mohte gewinnen |siner vrouwen der kiinigin | Petitcreiu daz hundelin [...] (15900 ff.). Lieb kommentiert
dementsprechend auch, dass Tristan Petitcrii an Isolde quasi selbstlos verschenke. Vgl. ebd. Etwas unklar
bleibt, inwiefern Tristan ein Objekt besitzen mochte, dass seinen Schmerz lindert, wo er doch schon bei seinen
Uberlegungen, die sich darum drehen, das Hiindchen zu gewinnen, ausschliefSlich an Isolde denkt. So auch
und gegen Philipowski: Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2002, S. 375f. Eine erfolgreiche Verfithrung
Tristans durch Petitcrii sieht Wrigth. Isolde erliege demgegentiber derselben nicht. Vgl. Wright, Aaron E.:
Petitcreiu, 1992, S. 118. Bei Wright ist Petitcrii »a poem«. Vgl. ebd. 5.116f.

77 Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von StrafSburg: Tristan, 2013, S. 105. »Damit taucht in der Tristanliebe eine
vorher noch nicht da gewesene Position auf. Tristan verzichtet auf Petitcreti zugunsten Isoldes. Er will nicht
vergessen und gonnt ihr zugleich die Befreiung vom Liebesleid. Isolde aber kann noch wihrend des
leidvertreibenden Schellenklangs Tristan nicht vergessen. Solidarisch mit ihm entschliefit sie sich dazu, das
Glockchen abzureiffen und den Zauber zu zerstéren, um im blofien Anblick des Hiindchens ihren
Sehnsuchtsschmerz zu erneuern.«
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Isolde macht demnach von dem Geschenk Tristans Gebrauch, indem sie es
zweckentfremdet. Ohne gliuckbringendes Glockchen ist Petitcrii eine stdndige
Erinnerung”® an ihren Geliebten.”®! Bewusst setzt sie sich in der folgenden Handlung dem
Anblick des Hiindchen aus, aber nicht, um sich, wie von Tristan urspriinglich intendiert, zu
erfreuen, sondern um ze niuwenne ir senede leit.782 Petitcrii ist nach dem Verlust des
Glockchens”8? daher nicht als ein neutraler Gegenstand zu betrachten, sondern verkehrt sich
durch Isoldes Handeln ins Gegenteil und verstarkt ihren Liebeskummer.

Dieses Verhalten und die dazu fiihrende Selbstiiberzeugung Isoldes in der

dargelegten Argumentation ergeben die folgende Erkldarung des Erzahlers:

daz was [sot unmaere,

sine wolte doch niht vro sin.

diu getriuwe staete senedaerin,
diu haete ir vréude unde ir leben

sene unde Tristan ergeben. (16402-16406)

Durch ihre Absicht, die sich darin dufert nicht froh sein zu wollen, wird Isolde als getriuwe
staete senedaerin ausgezeichnet. Mit der Moglichkeit konfrontiert ein gliickliches Leben ohne
Tristan fithren zu konnen, verfillt sie nicht der untriuwe’® und versteht es, jene Situation zu
nutzen, um die Intensitdt ihrer Sehnsucht noch zu steigern. Isolde hat durch das Ablehnen
von untriuwe und dementsprechend durch das Annehmen von triuwe soziale Komplexitat
reduziert, die in der Wahl besteht, sich weiterhin auf das psychische System Tristan zu
beziehen und damit das soziale System zu festigen oder, sich nicht mehr ldnger durch den

Geliebten reizen zu lassen und das soziale System zerbrechen zu lassen.”8>

780 Vgl. Schroder, Werner: Das Hiindchen Petitcreiu im , Tristan‘, 1973, S. 34.

781 Vgl. Philipowski, Silke: Mittelbare und unmittelbare Gegenwirtigkeit, 1998, S. 30.

782 Petitcrii wird bei Isolde zum »bloflen Erinnerungszeichen«. Vgl. Ludger, Lieb: MinneWelt und
SchauSpielWelt, 2013, S. 198.

783 Schroder beschreibt den Vorgang als Entzauberung durch Isolde. Das beschreibe die Unbedingtheit ihrer
leidbejahenden Liebe. Vgl. Schroder, Werner: Das Hiindchen Petitcreiu im , Tristan®, 1973, S. 35.

78 Dazu Kiienzlen: »{sot bejaht namlich die Einheit von Herz und Sinn mit Tristan in der Liebe selbst dann,
als mit dem Glockchen ein wirksamer Gegenzauber zum Minnetrank gefunden ist. Der Erzihler wertet Isots
Verzicht auf die Wirkung des Glockchens positiv, indem er ihr die Pradikate getriuwe und steete zuerkennt
[...].« Vgl. Kiienzlen, Franziska: Erzéhlen von vollkommener Liebe, 2010, S. 60.

785 Obwohl die Prasenz des Hiindchens Freude, d. h. Absenz des Leides fiir Isolde verspricht, bleibt Isolde
treu, indem sie das Als-Ob hinterfragt »und sich nach real erlebter Minne nicht zufrieden mit der
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Tristan und Isolde

Nach der Heimkehr Tristans an den Hof seines Onkels und der erneuten Vereinigung mit
Isolde bemerkt der rechtmifiige Ehemann Marke einmal mehr die Verliebtheit der beiden
und verbannt sie aus seiner Gegenwart. Das Liebespaar zieht daraufhin in den Wald und
verlebt dort im Schutz der Minnegrotte eine ungestorte Zeit. Aber auch dieser Zustand
bleibt nicht lange bestehen, denn die beiden werden entdeckt und diirfen, weil Marke vom
Verlangen nach Isolde gepackt wird, an den Hof zurtickkehren. Dort kénnen sie freilich
wieder nicht voneinander lassen”® und alsbald entdeckt sie Konig Marke in flagranti.’s”
Zwar werden Tristan und Isolde von schlimmeren Strafen verschont’88, aber Tristan muss
Cornwall verlassen und ein Abschied ndhert sich, der endgiiltig wirkt. Bevor Marke mit
Helfern und Zeugen herankommt und Schlimmeres geschehen kann, haben Tristan und
Isolde in zwei kurzen Reden noch Gelegenheit, sich voneinander zu verabschieden. Tristan

beschwort die Verbindung der Herzen und bittet Isolde darum, ihn niemals zu vergessen:

nu nemet in iuwer sinne,

wie liiterliche minne

wir haben geleitet unze her,

und sehet, daz diu noch staete wer.
lat mich iz iuwerm herzen niht!
wan swaz dem minem geschiht,
dar 1iz enkomet ir niemer.

[s6t diu muoz iemer

in Tristandes herzen sin.

nu sehet, herzevriundin,

daz mir vremede unde verre
iemer hin z'iu gewerre!

vergezzet min durch keine not.

Substituierung derselben durch ein noch so hofisch-theatralisches Realobjekt« gibt. Vgl. Lieb, Ludger:
MinneWelt und SchauSpielWelt, 2013, S. 198.

786 Hahn weist Isolde die Hauptverantwortung an der duflerst heiklen Liebesvereinigung zu. »Dazu aber
verfiithrt Isolde, bedrangt durch die huote, ihren Gefdhrten.« Vgl. Hahn, Ingrid: daz lebende paradis, 1963, S. 194.
787 Dimpel weist in diesem Zusammenhang auch darauf hin, dass Brangine hier bereits zum dritten Mal
fahrlassig an Tristan und Isolde handle. Vgl. Dimpel, Friedrich Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 275. Die
unbedingte triuwe der Zofe wird damit zumindest fraglich.

788 Tristan gelingt die rechtzeitige Flucht und er kann sich in Sicherheit bringen.

275



diize amie, béle Isot,789

gebietet mir und kiisset mich! (18275-18289)

Das soziale System Tristan/Isolde wird durch die notwendige Flucht Tristans mit dem
Problem konfrontiert, dass sich die teilnehmenden psychischen Systeme auf unbestimmte
Zeit nicht mehr sehen konnen. Die Hoffnung auf eine Wiedervereinigung ist gering und die
zum Erhalt des Systems notwendige Kommunikation ausgeschlossen. In dieser Phase
hochster Gefdhrdung greift Tristan zum letzten verbliebenen Mittel, um auch in Zukunft
das soziale System vor dem Auseinanderbrechen zu bewahren: Isolde soll sich an die reine
Liebe erinnern, die bisher fiir die enge Verbindung der beiden verantwortlich war. Wie
schon zu Beginn der Liebesbeziehung ist auch hier das Herz der Ort, an dem wegweisende
Entscheidungen getroffen werden.” Unter Bezugnahme darauf, dass Isolde immer in
seinem Herz sein wird, kann er sie wechselseitig dazu auffordern, ihn ebenfalls niemals aus
dem ihren zu lassen.”! Mit dem seine Beziehung zu Isolde definierenden Begriff
herzevriundin spricht Tristan sodann konkret die Dinge an, die den Bestand des sozialen
Systems gefdhrden. Trennung und Entfernung sollen als komplexe Zustdnde mithilfe der
Verbindung der Herzen tiberwunden und ein Vergessen allen N6ten zum Trotz verhindert
werden. Die nét ist hier nicht als eine allgemein notvolle Situation zu verstehen, sondern als
eine, die es nahelegt, den Geliebten zu vergessen.

Tristan spricht in seiner Abschiedsrede zwar nicht explizit von triuwe, aber er
beschreibt das wechselseitige Aufeinander-bezogen-Sein funktional &quivalent zu
derselben.”? In ihrer Erwiderung auf die Aussagen Tristans verwendet Isolde den Begriff
tatsdchlich. Zunédchst jedoch greift sie die Angst vor dem Vergessen auf und bestétigt das
reziproke Verhiltnis zwischen ihr und Tristan (18290-18301). Dartiber hinaus legt Isolde
aber in ihrer eigenen Abschiedsrede neben dem Hinweis auf die symbiotische Verbindung
zwischen ihrem und Tristans Leben (18338-18362) einen Schwerpunkt, der von Tristan auf
diese Weise nicht explizit ausgeformt wird. Ihr Geliebter bleibt in seiner Beschreibung der

Dinge, die den Zerbruch des sozialen Systems bedeuten konnten, recht abstrakt und so

789 Einen interessanten Hinweis zum Franzosischen als Signum der fortan bestehenden Distanz zwischen
Tristan und Isolde bietet: Zotz, Nicola: Sprache des Hofes - Sprache der Liebe, 2002, S. 128.

70 Vgl. Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von StrafSburg, 1983, S. 78.

71 Die hehre Absicht Tristans werde allerdings - so Huber - im Vorblick auf die Ereignisse ironisch
doppelbodig, weil Tristan spater selbst in seiner Liebe wanken wird. Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von
StrafSburg: Tristan, 2013, S. 142.

72 Vgl. Ertzdorff, Xenia: Die hofische Liebe im , Tristan” Gottfrieds von Strafsburg, 1978, S. 355.
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spricht er lediglich von vremede, verre und not. Isolde dagegen nennt - konnte man sagen -

einen konkreten Grund, der die Beziehung hauptsachlich zu gefdhrden droht.

nu sehet, daz mich kein lebende wip
iemer von iu gescheide,

wir ensin iemer beide

der liebe unde der triuwe
staete unde niuwe,

diu lange und alse lange vrist
s0 reine an uns gewesen ist.
und nemet hie diz vingerlin.
daz lat ein urkiinde sin

der triuwen unde der minne.
ob ir dekeine sinne

iemer di zuo gewinnet,

daz ir adne mich iht minnet,
daz ir gedenket derbi,

wie minem herzen iezuo si.
gedenket an diz scheiden,

wie nahen ez uns beiden

ze herzen und ze libe Iit.
gedenket maneger swaeren zit,
die ich durch iuch erliten han,
und lat iu nieman naher gan
dan Isolde, iuwer vriundin!

durch nieman s0 vergezzet min. (18304-18326)

Die von Isolde identifizierte Gefahr besteht darin, dass sich Tristan einer anderen Frau
hingeben und sie damit von ihm getrennt werden konnte. Fiir Isolde selbst scheint es keine
Alternative darzustellen, eines Tages einen anderen Mann zu lieben oder gar mit ihrem
rechtmafligen Ehemann Marke eine erfiillte Ehe zu fiithren. Deswegen muss primér Tristan
darauf achten, dass Isolde durch keine andere Frau auf Erden von ihm substituiert werden

kann. Die Komplexitit, das soziale System auch in Zukunft bewahren zu konnen,
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prasentiert sich Tristan in der Moglichkeit der Wahl, mit einer anderen Frau gliicklich zu
werden oder sich weiterhin auf Isolde zu beziehen.

Isolde nun wendet ihrerseits verschiedene Techniken an, um ihren Geliebten auch
zukiinftig permanent von der Annahme der zweiten Alternative zu iiberzeugen. Ahnlich
wie zuvor bei Tristan ist es ihr Wunsch, dass er sie nicht vergisst’®® (durch nieman so vergezzet
min), sondern an sie denkt (daz ir gedenket derbi). Als Erinnerungshilfe gibt sie deswegen
Tristan einen Ring mit, der ihn in gefahrvollen Situationen (iemer di zuo gewinnet, | daz ir dne
mich iht minnet) daran erinnern (gedenken) soll, wie es just in diesen Augenblicken um ihr
Herz bestellt ist.”?* Der Ring erhilt dann die zuvor von Isolde intendierte Funktion als
urkiinde, wenn er Tristan deren triuwe und minne bezeugt.”® Die Gabe Isoldes soll als
materialisierte 7% triuwe ihre Abwesenheit bei Tristan ersetzen und eine Kette von
Erinnerungen in Gang bringen. Die mit dem vingerlin von Tristan zu verkniipfenden
Gedidchtnisinhalte werden von Isolde festgelegt und erhalten neben der Aufforderung,
daran zu denken, wie es Isoldes Herz dabei geht (wie minem herzen iezuo si) auch den
Hinweis sich den Augenblick des Abschieds zu imaginieren (gedenket an diz scheiden) und
an die sorgenvolle Zeit zu denken, die Isolde fiir ihren Geliebten erlitten hat (gedenket
maneger swaeren zit, | die ich durch iuch erliten hian). Wenn Tristan also in die Situation gerit,
zwischen Isolde und einer anderen Frau entscheiden zu miissen, soll seine triuwe als
Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitat aktiviert werden, indem er an die triuwe
und minne Isoldes erinnert wird. Isolde legt ihrem Geliebten damit die gesamte

Verantwortung fiir den Erhalt des sozialen Systems auf. Thre triuwe steht nicht zur

75 Das mogliche Vergessen ist nach Schroder gar Isoldes Hauptsorge. Vgl. Schroder, Werner: Text und
Interpretation V, 1994, S. 46 {.

794 Bei Thomas wird Tristan durch eben jenen Ring davon abgehalten, die Ehe mit Isolde Weifshand zu
vollziehen. Vermutlich hitte Gottfried - so Millet - den Ring ganz dhnlich wie Thomas eingesetzt: »Gottfried
hat das Wiedererscheinen des Rings sorgfiltig und untibersehbar vorbereitet, denn beim Abschied iiberreicht
ihn Isolde nicht nur als Zeichen der Liebe und Treue, sondern sie nimmt die Situation des Brautnacht-
Monologs vorweg, indem sie gleichzeitig die Mahnung ausspricht, Tristan solle im Falle, dass er eine
Beziehung zu einer anderen Frau eingehe durch den Ring an ihre gegenseitige Liebe erinnert werden.« Vgl.
Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2000, S. 373.

795 Millet hilt es fiir moglich, Ringiibergabe und Kuss als Ersatz fiir das regulidre Eheritual zu verstehen. Vgl.
Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2002, S. 358. Zur Bedeutung des Ringes bei Thomas - vielleicht auch
schon angelegt bei Gottfried: Vgl. ebd. S. 373.

7% Vgl. Philipowski, Silke: Mittelbare und unmittelbare Gegenwirtigkeit, 1998, S. 34.
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Diskussion und Tristan wird damit mit einem enormen Vertrauensvorschuss in die Fremde
entlassen.”97/798

Bevor Isolde erneut auf die Verflechtung der beiden Existenzen (Tristan und Isolde)
referiert (18338-18362), stellt sie fest, dass sie Tristan ohne Grund so dringend mahne, treu
zu bleiben, denn: wart Isét ie mit Tristane | ein herze und ein triuwe | s6 ist ez iemer niuwe, | s6
muoz ez iemer staete wern. (18334-18337).79° Wenn die oft erwdhnte reziproke Beziehung
zwischen den beiden Wirklichkeit, und d. h. beide ein herze und eine triuwe gewesen sein
sollten, dann miisse es auch gleichzeitig fiir immer so bleiben.3% Triuwe wére dann eine
habituelle Eigenschaft der Beziehung, die grundsitzlich in Bezug auf die teilnehmenden
psychischen Systeme vorhanden wére und dementsprechend gar nicht erst verhandelt
werden miisste.

In einer ersten Phase der Trennung wird die eben genannte triuwe als
unverdnderliche Haltung sowohl in Bezug auf Isolde als auch in Bezug auf Tristan bestitigt.
Aufgrund seines Abschiedes von Isolde kann sich Tristan zwar vor der Rache Markes und
damit vor seinem leiblichen Tod bewahren, dennoch aber suche er - so der Erzdhler -
wiederum auch eine nét, die ihn im Herzen zu téten vermag: er vloch Marken unde den
t6t | und suohte totliche not, | diu in in dem herzen tote: | diu vremede von Isote. (18425-18429). Die
innige Verflechtung der beiden psychischen Systeme bewirkt bei rdumlicher Trennung
einen Zustand, den der Erzdhler mit der Verwendung kontradiktorischer Begriffe leben und
tot umschreibt. Das gerettete Leben Tristans ist dem Leben abhanden gekommen und kann
demnach nicht wirklich leben genannt werden: dem wibe nerte er daz leben | und was dem lebene
vergeben | niuwan mit dem wibe. (18435£f.). Tristan rettet sein Leben durch die Flucht und sucht
doch gerade deswegen eine ftétliche not. Leben ohne Isolde bedeutet fiir Tristan bei

lebendigem Leibe tot zu sein.

77 Die Abschiedsworte Isoldes sind weniger ein wehmiitiger Riickblick als vielmehr eine in die Zukunft
gerichtete Motivation ihrer selbst und Tristans in Bezug auf die einzuhaltende triuwe. Schroder, Werner: Text
und Interpretation V, 1994, S. 46.

798 Neben der Konfrontation des Systems mit Komplexitit in Gestalt von anderen Frauen soll auch die Zeit
keine Rolle spielen: wir suln die selben anddht | billiche leiten iif den t6t[...] daz ich iuwer unde ir min | beliben staete
unz an den tot. (18330f. und 18360f.).

7 Vgl. Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von Strafiburg, 1983, S. 79. Allgaier
bezeichnet hier nicht die Minnegrotte-Episode, sondern die Abschiedsreden Isoldes als »Hohepunkt
mystikanaloger Hingabe.«

800 Der Herzenstausch steht in Isoldes Abschiedsrede in Verbindung mit der Feststellung, dass beide jeweils
auf das eigene (bzw. auf das Leben des anderen) achten sollen. Wenn einer sterbe, sei das auch des anderen
Tod (18338-18348). Der bei Gottfried nicht verwirklichte Tod des Paares wird damit sehr wahrscheinlich hier
vorweggenommen. Ertzdorff, Xenja: Liebe, Ehe, Ehebruch und Tod in Gottfrieds , Tristan’, 1984, S. 94.

279



Besonders kunstvoll gelingt es dem Erzdhler in den Versen 18471ff. auf diesen
Zusammenhang aufmerksam zu machen und gleichzeitig die Beschwernisse Tristans zu
unterstreichen: Tristandes leben und sin tot, | sin lebender tot, diu blunde Isét, | der was wé und
ande.891 Weiter wird uns sodann von Isolde berichtet: sine mohte leben noch sterben | ane in niht
erwerben. tot unde leben haet ir vergeben. (18479ff.). Auch Isolde ist also getrennt von Tristan
weder wirklich lebendig noch tot. Ohne den Anderen nicht leben, aber auch nicht sterben
zu konnen, ist ein Zustand, der erneut reziprok auf den Geliebten bzw. die Geliebte bezogen
wird. Weil der Andere in der Fremde lebt, ist zwar ein Weiterleben moglich, aber nicht im
Sinne von tatsdchlichem Leben. Das Leben sowie auch der Tod zeichnen sich in der Regel
als einander ausschliefende Gegensdtze aus. Das eine existiert damit nur in der
notwendigen Absenz des anderen. Bei Tristan und Isolde kommt es nun aber zu einer
Vermischung jener inkompatiblen Zustinde und es werden halblebendige oder halbtote
Existenzen kreiert. Den Grund, der zu dieser wechselseitigen Situation fiir die beiden fiihrt,
nennt Isolde in den Versen 18507-18511: unser lip und unser leben |diu sint so sére in ein
geweben, | s0 gar verstricket under in, | daz ir min leben viieret hin |und ldzet mir daz iuwer hie.
Tristan ist ohne Isolde und Isolde ohne Tristan nur halblebendig, weil der jeweils andere
sein eigenes Leben bei dem Geliebten bzw. der Geliebten zurtickgelassen hat. So miissen
beide ein Leben in Abtrennung von ihrem eigenen Leben fristen und keiner kann ze rehte
sterben noch geleben (18517).

In der ersten Phase der Trennung von Tristan und Isolde bleiben also die beim
Abschied vorgenommenen Ermahnungen Isoldes und die damit im Zusammenhang
stehenden Beftirchtungen, Tristan kdnnte sich einer anderen Frau hingeben, unbegriindet.
Tristan wendet sich direkt nach der Flucht von Markes Hof zahlreichen Abenteuern zu, bis
er nach Arundel kommt und dort eine Frau mit dem Namen Isolde, diu mit den wizen handen

(18961)802, kennenlernt.

801 Vgl. Bennewitz, Ingrid: Ein kurze rede von guoten minnen, 2000, S. 170.

802 Der Erzdhler unterscheidet die beiden Frauen mit identischem Namen, indem er von der blonden Isolde
spricht (Tristans Geliebte) und von der Isolde mit den weifsen Handen. Ich werde im Folgenden einfach von
Isolde B und Isolde W sprechen.
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Tristan
Die Isolde Weilhand-Episode hat in der Forschung zu der Uberzeugung gefiihrt, dass
Tristan im letzten Teil des gottfriedschen Fragmentes die Treue zu Isolde B breche.803 Im
Tristan wird es unter solchen Prdmissen schwierig oder unmoglich, ein konsistentes
Minnekonzept8 festzustellen. Ich mochte daher hier eine Deutung der fraglichen Episode
anbieten, die die Gelegenheit bieten soll, die vermeintliche Treulosigkeit Tristans im
Gegenteil als Einhaltung der triuwe zu lesen.8% Der Erzdhler zeigt nicht, dass Tristan die
triuwe zur fernen Isolde bricht, sondern, dass er sie unter schwierigsten Umstdnden halt.

Es geht hier weniger darum, den vielzdhligen Forschungsmeinungen, die sich mit
der triuwe als Wert (Tugend) auseinandersetzen, eine weitere hinzuzufiigen. Tristans
Handlungen werden dann, wenn bei ihm ein Treuebruch attestiert wird, als verwerflich
oder moralisch minderwertig bezeichnet und geraten so in den Beurteilungsrahmen eines
Mafistabes, der sittlich gutes und schlechtes Handeln voneinander abgrenzt und
entsprechend bewertet.8% Der hier verfolgte Ansatz fragt insofern nicht nach der triuwe als
Wert (Tugend), sondern, ob dieselbe eine komplexitdtsreduzierende Funktion innerhalb
eines sozialen Systems einnimmt oder nicht. Aus dieser Perspektive konnte sogar ein
Treuebruch Tristans zugestanden werden, ohne damit gleichzeitig und grundsatzlich einen
intakten Funktionsmechanismus von triuwe zu leugnen. Selbst dann also, wenn man die
Selbstbeurteilung Tristans als , triuwelds” (19158) tatsachlich auf ihn anwendet, ist damit die
triuwe verstanden als luhmannsches Vertrauen noch nicht an ihr Ende gelangt. Ein
Treuebruch schlief3t ja nicht aus, dass der untreu Gewordene seine Treulosigkeit bereut und
sich von Neuem ausschlieslich auf den Anderen bezieht. Mit anderen Worten zerbricht ein
soziales System noch nicht unbedingt deswegen, weil eines der psychischen Systeme einmal
untreu geworden ist, sondern weil es permanent untreu ist.

Isolde W zeichnet sich durch eine iiberragende Schonheit aus und Tristan betrachtet

sie gerne, [...] umbe daz: | im tete diu triure verre baz, | die er nich der blunden haete, | dan im ander

803 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S.118. Hier fithrt Konetzke die wichtigsten
Forschungsmeinungen auf, die sich fiir eine Untreue Tristans aussprechen. Zur entgegengesetzten Position
(gegen eine Untreue Tristans) vgl. Willson, H.B.: Senen and triuwe: Gottfried’s unfinished Tristan, 1990, 249.
804 Vegl. Dallapiazza, Michael: Méannlich-Weiblich, 1995, S. 180.

805 In jhrer Untersuchung ,, triuwe und melancholia” kommt Konetzke - allerdings auf ganz anderem Wege - zu
einem geradezu identischen Ergebnis. Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 136.

806 So geschehen bei: Dallapiazza, Michael: Mannlich-Weiblich, 1995, S. 178. Dagegen: Huber, Christoph:
Gottfried von Strafburg: Tristan, 2013, S. 147f. Zur moralischen Beurteilung samt weiterer Literaturhinweise
vgl. ebd. S. 150.
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vroude taete. (18987-18990). Noch denkt Tristan beim Anblick von Isolde W an seine Geliebte
in Cornwall. Ahnlich wie Petitcrii von Isolde B nur deswegen so gerne angeschaut wird,
weil das Hiindchen sie an Tristan erinnert, so betrachtet auch Tristan Isolde W,807 weil sie
ihm hilft, sich Isolde B zu memorieren und seine Trauer zu erneuern.88

Bei der reinen visuellen Wahrnehmung zum Zweck der Erinnerung bleibt es
allerdings nicht. 8" Tristans Gedanken verwirren sich tiber die beiden ihm zugetanen

Isolden mehr und mebhr, bis der Erzdhler in Bezug auf das Verhltnis zwischen Tristan und

Isolde W berichtet:

er horte und sach Isolde

vil gerner danne er wolde.

reht alse tete ouch in Isolt.

si sach in gerne und was im holt.
er meinde si, si meinde in.

hie mite gelobeten s'under in
liebe unde geselleschaft

und wdren ouch der vlizhaft

ze iegelichen stunden,

s6 st mit vouge kunden. (19119-19128)

Die gegenseitige Zuneigung von Isolde W und Tristan droht, das soziale System zwischen
Isolde B und Tristan zu zerstoren, denn beide sind bereits so weit, sich liebe und geselleschaft
zu schworen. In dieser offensichtlichen Anbahnung eines neuen Liebesverhiltnisses wird
Tristan von seiner Erinnerung an Isolde B eingeholt: Eines Tages dé gesaz Tristan | und giengen
in gedanke an|von sinem erbesmerzen (19129ff.). Wie von Isolde B noch beim Abschied
intendiert810, denkt Tristan in dem Moment, als er mit dem Gedanken spielt, sich einer

anderen Frau hinzugeben, an die vielfiltige not, die jene wegen ihm erlitten hat.

807 Isolde W hat fiir Tristan zunéchst Verweischarakter. Vgl. Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2002, S. 362.
808 Vegl. Schroder, Werner: Text und Interpretation V, 1994, S. 54.

809 Zum prozesshaften Charakter der Isolde W-Episode vgl. Schroder, Werner: Text und Interpretation V, 1994,
S. 57-60.

810 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 127. »Tristans Verhalten entspricht exakt den
Ermahnungen Isoldes. Auf eine Verletzung der triuwe ldsst sich daher nicht schlieflen.«
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er bedihte in sinem herzen
manege und maneger hande not,
die sin ander leben [sot,

[...]

durch in erliten haete

und ouch dar an so staete

in allen noeten waere. (19132ff. und 19137ff.)

Als Gedichtnisinhalt wird bei Tristan nicht nur die not aktualisiert, die Isolde B durchlebt
hat, sondern auch, dass sie ihm in schwerer Zeit immer staete gewesen sei. Diese Erinnerung
initiiert bei ihm eine selbstkritische Reflexion seiner eigenen Verhaltensweisen, sodass er

leitliche bei sich spricht:

ich ungetriuwer, waz tuon ich?
ich weiz doch warez alse den tot:
min herze und min leben Isot,
an der ich hdn g'unsinnet,

diu enmeinet noch enminnet
niht dinges ilf der erden

noch enkan ir niht gewerden
liep wan ich al eine

und minne ich unde meine

ein leben, des si niht bestit.

ine weiz, waz mich verkéret hat.
waz han ich mich genomen an,

ich triuweloser Tristan! (19146-19158)

Die Erkenntnis Tristans ich ungetriuwer resultiert aus der Feststellung, dass sich sein herze
und leben (Isolde B) weder auf irgendein anderes Ding beziehen noch es lieben kann. Jene
vorgestellte Ausschliefilichkeit Isoldes in Bezug auf Tristan macht aus ihm einen treulosen
Mann, der nicht mehr seinen Teil zur urspriinglich reziproken Verbindung der beiden
beitrdgt. Er mochte ein Leben fiihren, des si niht bestit, das also dem Lebensentwurf Isolde

Bs inaddquat ist. Diese Absicht fiihrt schliefilich zu der Selbstbezeichnung triuweldser
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Tristan. Folge der Feststellung ist eine Aufforderung Tristans: ld diesen blinden unsin, | tuo
disen ungedanc hin! (191691.),811 das daraus resultierende Ablassen von Isolde W und eine
neue Fixierung auf seine urspriinglich Geliebte.

In einer Situation der hochsten Gefdhrdung des sozialen Systems Tristan/Isolde
durch eine andere Frau bzw. durch Tristans Bezogenheit auf diese Frau erinnert er sich an
die in Cornwall gezeigten triuwe-Beweise von Isolde B. Es ist somit primér die in der
Vergangenheit gezeigte triuwe seiner Geliebten, die soziale Komplexitdt reduziert. Erst
sekundir entwickelt sich aus dem triuwelosen Tristan wieder eine Mann, der sich nur auf
Isolde B bezieht und nun seinerseits soziale Komplexitidt reduzieren kann. Die triuwe
Tristans braucht damit zu ihrer eigenen Aktivierung die triuwe jener weit entfernten Frau.
So kann der Erzéhler nach der ersten Konfrontation mit Isolde W restimierend feststellen:
Tristan was aber mit muote komen | wider an sin erbeminne (19182f.).

Wenn die Beziehung zwischen Tristan und Isolde als soziales System bezeichnet
wird, darf nicht aus dem Blick geraten, dass sowohl Tristan als auch seine Geliebte jeweils
weitere solcher Systeme mit anderen Menschen unterhalten. Das System Tristan/Isolde ist
insofern nicht einzigartig und wird erst durch die Liebesbeziehung zu einer exklusiven
Ausformung desselben. In der Konfrontation mit Isolde W ist es daher nicht fraglich, ob ein
System entsteht - weil es schon ldngst entstanden ist -, sondern ob sich dieses System zu
einer Liebesbeziehung entwickelt. Anders formuliert spielen nicht die Bekanntschaften mit
anderen Frauen eine Rolle, sondern ob eines dieser Verhdltnisse ein ,,Upgrade” von sich
selbst erzeugt und sodann auf identischer Ebene mit dem Minneverhiltnis rangiert, das
zwischen Tristan und Isolde B besteht. Erst wenn das System Tristan/Isolde W zur
Liebesbeziehung wird, stellt es ein Problem fiir das System Tristan/Isolde B dar und erst
dann wiirde das zweite sukzessive erodieren. Sozial komplex wird die Angelegenheit durch
die eigentlich unmogliche Pluralitdt von Minneverhéltnissen, denn im Tristan scheint das
Gebot zu gelten: Du sollst keine - oder du kannst keine - anderen Liebesbeziehungen haben
neben mir.

Eine erste Bedrohung des exklusiven Verhiltnisses zwischen Tristan und Isolde B
kann - wie gezeigt wurde - durch die Feststellung der Treulosigkeit Tristans und der
Erinnerung an die Bestdndigkeit der Geliebten abgewehrt werden. Die anhaltende

Abwesenheit Isolde Bs und die stindige Konfrontation mit ihrer Gegenspielerin durch

811 Zur Tristans Schulderkenntnis vgl. Schroder, Werner: Text und Interpretation V, 1994, S. 58.
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nonverbale und verbale Kommunikation vermogen es Tristan, ein zweites Mal schwankend

zu machen.

Diu maget diu wart sich wider den man
s0 rehte lieplich machende,

smierende unde lachende,

kallende unde kosende,

smeichende unde losende,

biz daz si’'n aber enzunde,

daz er aber wider begunde

mit muote und mit gedanken

an siner liebe wanken. (19244-19252)

Isolde W setzt offensichtlich alles daran, das Verhiltnis zu Tristan in ein exklusives
Minneverhiltnis zu transformieren und versucht, den von ihr Geliebten auf vielfdltige Art
und Weise von diesem Vorhaben zu tiberzeugen.812 In seinen zweifelnden Uberlegungen
weder wil ich oder enwil ich? | ich waene nein, ich waene ja. (19258¢.) wird Tristan sodann direkt

von der staete angesprochen und aufgefangen.813

s0 was aber diu staete da.
>nein< sprach si >hérre Tristan,
sich dine triuwe an Isét an,
gedenke genote

der getriuwen Iséte,

diu nie vuoz von dir getrat.« (19260-19265)

Zundchst fordert die personifizierte staete Tristan auf, seine eigene triuwe zu Isolde B zu
betrachten und durch den Selbstbezug auf die eigene treue Haltung die Komplexitdt der

Situation zu meistern. Erneut aber lautet das entscheidende Signalwort zur Aktivierung der

812 Die Aktionen Isolde Ws bedrédngen Tristan zwar (bringen ihn in Versuchung), verbleiben aber letztlich im
Rahmen einer Vergegenwirtigung Isolde Bs. Vgl. Philipowski, Silke: Mittelbare und unmittelbare
Gegenwidrtigkeit, 1998, S. 33.

813 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 129.
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triuwe Tristans gedenke. Die staete wiederholt damit Isolde B fast wortlich, wenn sie (Isolde
B) noch in der Abschiedsrede Tristan darauf hinweist, sich bei Gefahr durch die Erinnerung
an ihre treue Haltung ihm gegeniiber davor zu bewahren, eine neue Liebesbeziehung
einzugehen.?14 Das Resultat der Ermahnung, sich einerseits selbstreferentiell auf die eigene
trivwe zu beziehen und fremdreferentiell auf Isolde, diu nie vuoz von dir getrat, prasentiert
der Erzidhler in den sich direkt anschliefSenden Versen: sus was er aber an der stat|von den
gedanken genomen | und aber in solhen jamer komen | durch Isote minne, | sines herzen kiiniginne
(19266-19270). Die Techniken, die sich in der ersten Gefdhrdung des sozialen Systems
Tristan/Isolde B bew&dhren, werden damit auch hier angewandt und vermoégen es erneut,
das Verhdltnis exklusiv zu erhalten. Die Erinnerung oder das gedenken an die vergangene
triuwe Isolde Bs evozieren neben dem Bezug auf die eigene triuwe Ablehnung der Avancen
Isolde Ws.

Tristan beleibt dennoch weiterhin in Arundel und wird so ein drittes (19346-19366)
und viertes Mal (19417-19552) durch Isolde W in seiner ausschliefilichen Fixierung auf
Isolde B schwankend gemacht. Kurz vor der vierten Verunsicherung Tristans berichtet uns
der Erzédhler von einem Refrain, den er (Tristan) immer wieder gern vor Isolde W und ihrem

Bruder Kaedin in die von ihm gedichteten und vorgesungenen Lieder einflechtet.815

daz er daz also gerne sanc:

»Is6t ma drite, Is6t m’amie,

en viis ma mort, en vils ma viel<
daz lockete ir herze allez dar.

daz was, daz ir die liebe bar. (19412-19416)

Isolde W bezieht den Inhalt des Refrains auf sich und geht fest davon aus, dass ihre Liebe
auf Gegenseitigkeit beruht, obwohl im Lied eigentlich Isolde B gemeint ist. Die vermeintlich

erwiderte Liebe erzeugt bei Isolde W eine Aktivitit, die Tristan in neue Zweifel stiirzen ldsst.

Die rede nam st sich allez an

und gie dem vliehenden man

814 Vgl. die Verse 18317, 18319, 18322.
815 Von dem Refrain berichtet der Erzdhler bereits in den Versen 19216-19222. Auch hier weist der Erzdhler
schon darauf hin, dass der Gegenstand des Liedes nur Isolde B sein kénne.
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als innecliche suoze mite,

biz daz si'n an dem vierden trite
der minne erzoch, di er si vloch,
und in zuo ir her wider zoch,
daz er sich aber dar bewac

und aber do was naht unde tac
gedenkende unde trahtende

und angestlichen ahtende

umbe sin leben und umbe sich. (19417-19427)

Die Folgen des Zweifels konnen nun aber nicht mehr unmittelbar abgetan werden. In einem
bis zum Ende der unvollendeten Erzdhlung Gottfrieds andauernden Selbstgespridch
versucht Tristan sich, fiir den Beginn einer neuen Liebesbeziehung zu rechtfertigen. Zuvor
aber stellt er fest, dass ein Minneverhiltnis gleichzeitig auch alle anderen Verhiltnisse
ausschlief3t und bestdtigt damit die obige Annahme der Minneexklusivitdt im Tristan. Wenn
die ihn bedriickende Liebe zu Isolde B jemals gelindert werden solle, so konne das nur
durch eine neue Liebe geschehen (daz muoz mit vremedem liebe wesen 19435). Denn er habe
oft gelesen und weif’ es sicher, dass ein triitschaft | benimet der andern ir craft. (194371.).
Spétestens die Erwédgung Tristans, sich durch eine neue Liebesbeziehung mit Isolde
W {iiber die Trennung von Isolde B hinwegzutrosten, hat ihm in der Forschung den Vorwurf
eingebracht, die Treue damit zu brechen.?1¢ Prinzipiell ergibt sich aus dieser Meinung ein
Widerspruch 817 zur im Prolog auf das Liebespaar Tristan und Isolde applizierten
exemplarischen triuwe. Gottfried nennt so - wahrscheinlich an einen &hnlichen
Erzdhlverlauf wie bei Thomas denkend 88 - im Vorgriff die triuwe als besonderes
Erkennungsmerkmal des Paares.?1? Sollte er mit der Isolde WeifsShand-Episode sein eigenes

Programm unterlaufen? Ohne hier tiber eine hypothetische Fortsetzung des Tristan-

816 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 118. Konetzke bietet ebd. eine Zusammenstellung
der Forschungspositionen.

817 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 118.

818 Es wurde aber auch vermutet, dass Gottfried seine Erzdhlung bewusst vorzeitig enden lies, weil mit der
Verheiratung Tristans und Isolde Ws ein zu grofser innerer Widerspruch entstanden wire. Vgl. Millet, Victor:
Liebe und Erinnerung, 2002, S. 359. Vgl. auch ebd. weiterfithrende Literaturhinweise.

819 Vgl. Huber, Christoph: Sehnsucht und die Autonomie der Liebe, 2002, S. 340 und Willson, H. B.: Senen and
triuwe, 1990, S. 247-256.
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Fragments nachdenken zu wollen,820 vermag ich bis zum Abbruch der Handlung keinen
Treuebruch Tristans festzustellen.8?! Vielmehr wird in der bei Gottfried vorliegenden Isolde
Weifshand-Episode gezeigt, wie die triuwe funktionalisiert und ein Treuebruch dadurch
verhindert wird.82?

Sicherlich weisen die Uberlegungen Tristans zur Substitution Isolde Bs durch ihre
weishdndige Gegenspielerin in eine Richtung, die fiir die triuwe zwischen den Liebenden
wenig verheiffungsvoll erscheint, denn Tristan beginnt mit der Erkenntnis aus den Versen
194371., sich selbst Argumente dafiir aufzuzidhlen, warum es keinen Sinn mehr macht Isolde
B weiterhin treu zu bleiben und Verzicht in der Fremde zu tiben. Die triuwe und die minne,
die er seiner Herrin gegeniiber behilt, brachten ihm keinen Nutzen (19474) und er
verschwende daher sein Leben damit (19475,19478). Der Zustand jener oft erwdhnten
Reziprozitdt sei nun nicht mehr aktuell (ez enstit nu niht als wilent é 19483), was in der
Vorstellung Tristans eine differente Gefiihlslage der ehemals identisch fiithlenden evoziert
(nu bin ich triric, ir sit vrd. 19488). Auch ein gegenseitiges Sehnen nach dem Anderen sei
nicht mehr vorhanden (und iuwer sinne senent sich, | ich waene, maezlich umbe mich. 19491f).

Das Gliick, dem sich Tristan permanent entziehe, konne Isolde B jederzeit geniefSen

820 Selbst, wenn man den Erzadhlverlauf anhand des Textes von Thomas ergénzt, ist es schwer vorstellbar, dass
Gottfried im Prolog etwas versprochen haben sollte (eine Beispielgeschichte tiber die triuwe), das er im
spdteren Teil der Handlung nicht einzuldsen vermag. Ich halte es einerseits fiir unwahrscheinlich zu
vermuten, dass Gottfried nicht wusste, wie seine Erzdhlung enden sollte, und andererseits, dass er gegen seine
eigene Intention anschreiben sollte.

821 Wobei ich mit Kiienzlen einer Meinung bin, wenn sie feststellt: »die vollkommene Einheit in der Liebe bleibt
am Ende also nicht unangetastet.« Vgl. Kiienzlen, Franziska: Erzdhlen von vollkommener Liebe, 2010, S. 69.
Dellapiazza konstatiert demgegeniiber ein vollkommenes Scheitern der Tristan-Minne. Mit dem Vorwurf,
dass Isolde ja sexuell versorgt sei, falle Tristan auf die Ebene der Marke-Minne herab. Den Schluss Gottfrieds
miisse man so lesen, dass das Scheitern allein der Unfdhigkeit des Mannes zuzuschreiben sei, die Liebe bis in
die letzte Konsequenz zu leben. Vgl. Dellapiazza, Michael: Mannlich-Weiblich, 1995, S. 177f. Ich kann nicht
nachvollziehen, inwiefern Tristan auf die Ebene Markes fillt. Entscheidend ist doch, dass Tristan eben nicht
mit Isolde W schlift und dies wahrscheinlich auch in einer Fortsetzung Gottfrieds nicht getan hitte. Marke
findet Erfiillung seiner Wiinsche, ob er nun mit Brangine oder Isolde schlift (Hochzeitsnacht). Nur weil
Tristan die Moglichkeit, mit anderen Frauen gliicklich zu werden, fiir sich gedanklich durchspielt und
dasselbe Isolde vorwirft, heifit das ja noch nicht, dass es bei ihm dann auch so funktioniert, wie bei seinem
Onkel. Auch ist mir unklar, wie man tiberhaupt einen ,Schluss”, der nicht als solcher gekennzeichnet ist, in
irgendeiner Weise zum Gegenstand einer Interpretation machen kann. Das problematische und gleichzeitig
Herausfordernde des Tristan ist doch gerade sein fragmentarischer Charakter, der eben keinen giiltigen
~Schluss” hat. Mit Millet kann das Problem exakt als etwas beschrieben werden, das tiber den unfertigen
Status des Tristan hinausgeht. Der Text bricht nicht einfach nur ab, sondern er endet an einem fiir die
Interpretation duferst zentralen und zugleich kritischen Punkt. Vgl. Millet, Victor: Liebe und Erinnerung,
2002, S. 357. Bis zum Abbruch der Erzdhlung ist meiner Meinung nach nicht das Ende einer sogenannten
Tristan-minne festzustellen und auch kein Treuebruch. Was noch gekommen wire, muss Spekulation bleiben.
82 Auch Konetzke stellt in der Isolde Weifshand-Episode keinen triuwe-Bruch Tristans fest, sondern im
Gegenteil eine Vertiefung derselben (triuwe). Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 122.
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(19493ft.). Wahrend er sein Leben einsam und in der Fremde zubringen miisse (19499), habe
Isolde B durch ihre Ehe mit Marke stets Gesellschaft (19495f. und 19498f.). Insgesamt - so
stellt es Tristan fest - konne sie demnach sehr gut ohne ihn auskommen und leben (19506).
Obwohl es durch seine standig wechselnden Aufenthaltsorte geradezu unmoéglich sei ihn
zu finden (man suoche da, so bin ich hie. | man suoche hie, s6 bin ich da. | wie vindet man mich oder
wd? | wd man mich vinde? di ich bin. 19520-19523), hitte Isolde B es dennoch versuchen sollen,
mit ihm in Kontakt zu treten (19535-19543). Wenige Verse vor dem Abbruch der Erzdhlung
bleibt Tristan mit einer desillusionierenden und sich selbst widersprechenden Erkenntnis
zuriick: nu ruochet st min cleine, | die ich minne unde meine | mé danne séle unde lip. (195451f.).823

Trotz dieser von Isolde W wegstrebenden Tendenz bleibt es Isolde B, die er liebt und
in Gedanken tragt. In den Versen 19472ff. stellt er selbst die volle Funktionsfdhigkeit seiner
triuwe fest: wan diu triuwe und diu minne, | die ich ze miner vrouwen hin, | diu enmag mir niht ze
staten gestin. Der Bezug auf die ferne Geliebte bleibt ungebrochen bestehen, ja »die
Bestdtigungen seiner unverdnderten Liebe werden immer hdufiger und dichter und
intensiver.«824

Wie Gottfried seine Geschichte weitergefiihrt hitte, kann nicht gesagt werden. Ob
Tristan sich wieder durch den Bezug auf seine eigene triuwe und auf die seiner Geliebten
(Isolde B) davon tiberzeugt hitte, nicht untreu zu werden und damit das soziale System
aufrecht zu erhalten, muss unbeantwortet bleiben.8% Trotz des vorzeitigen Endes der
Erzdhlung kann durch die vorangegangene Analyse der Reaktionen Isolde Bs und Tristans
auf die jeweilige Abwesenheit des Partners ein Funktionsmechanismus von triuwe
beschrieben werden. Wahrend sich Tristan in der Fremde bei Herzog Gilan befindet, bleibt

die in Cornwall bei ihrem Ehemann zurtickgebliebene Isolde auch dann treu, als sie durch

82 Huber restimiert: »Die (nach der Mehrzahl der Handschriften) letzten Worte von Tristans Selbstgesprach
entscheiden gar nichts, sie formulieren kein Ergebnis, sondern sind in jedem Punkt fragwiirdig und
vorldufig.« Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von Strafiburg: Tristan, 2013, S. 147. Konetzke sieht Tristan am
Ende des Fragmentes in einem endlosen Zirkel gefangen, in der jede Hinwendung zu Isolde W eine
Intensivierung seiner Sehnsucht nach der irischen Isolde bewirke. Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und
melancholia, 2002, S. 131. Millet vermutet, dass Tristan im vierten Kreis (Konfrontation mit Isolde W) wohl
endgitiltig eingefangen sei. Vgl. Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2002, S. 366. Daraus schliefit Millet
allerdings nicht auf einen Treuebruch Tristans: »Die sinnliche Verfiihrung Tristans darf aber nicht als
Versagen, moralische Schwiche, Orientierungslosigkeit oder Treuebruch abgetan werden.« Vgl. ebd. S. 369.
Im Gegenteil stehe es aufier Zweifel, dass die irische Isolde weiterhin Tristans einzige Geliebte sei. Vgl. ebd.
S. 369f.

824 Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2002, S. 370.

825 Den Verlust der alten Minne begleite simultan ein irregeleiteter Minnebeginn, der in die Rechtsbindung
der Ehe miinde, so Huber: Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von Strafburg: Tristan, 2013, S. 146.
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das Geschenk Petitcriis und der Wirkung des Zauberglockchens die Moglichkeit hétte, ohne
Tristan gliicklich zu sein. Ahnlich dazu wird uns auch Tristan als treu présentiert, wenn es
ihm immer wieder gelingt, sich durch triuwe auf Isolde B zu beziehen und von einer
Liebesbeziehung mit Isolde W abzusehen.?2¢ In der Trennung kommen beide psychischen
Systeme in Situationen der Entscheidung. Beide werden vor die Wahl gestellt, ein
gliickliches Leben ohne den Anderen zu fithren oder sich weiterhin schmerzvoll, weil
getrennt, auf jenen zu beziehen.8?7 Petitcrii und Isolde W konfrontieren das soziale System
mit Komplexit&dts28 bzw. stellen Petitcrii und Isolde W selbst soziale Komplexitdt dar. Durch
trivwe gelingt es aber, jene erfolgreich zu reduzieren und das soziale System tiber die
Distanz hinweg aufrechtzuerhalten.82°

Fiir das Auftreten und Funktionalisieren von Vertrauen in sozialen Systemen sind
Situationen der Entscheidung und damit eine Welt konstitutiv, in der Kontingenz auftritt.
Wenn alles notwendig und nichts moglich ist, wird die Reduktion vorhandener sozialer
Komplexitdt durch Schematisierung und Rollenfixierung vorgenommen. Menschen werden
zu Maschinen, weil ihnen die Moglichkeit genommen wird, sich auch anders zu

entscheiden. Der Andere ist keine Blackbox, d. h. ein dem fremden Zugriff entzogenes

826 Es mag sein, dass Tristans Minne zu Isolde B in einer moglichen Fortsetzung Gottfrieds endet und eine
zuvor bestehende Minneexklusivitdt damit aufgeldst wird, weil es Tristan nicht gelingt, sich Isolde B bestdndig
so préasent zu halten, dass eine neue Minne ausgeschlossen werden kann (Vgl. Philipowski, Silke: Mittelbare
und unmittelbare Gegenwiértigkeit, 1998, S. 33. Philipowski miisste hier ihren Bezug klar machen. Spricht sie
von einer aus den anderen Tristanromanen antizipierten Fortsetzung oder nur von Gottfrieds Fragment?).
Deutlich ist aber abgesehen von solchen Uberlegungen, dass die triuwe bis zum Ende des Fragments bei
Gottfried erfolgreich funktionalisiert wird. Die Uberlegungen Millets gehen in eine dhnliche Richtung, wenn
er erst mit der Trennung der beiden Geliebten den Durchbruch zu einer verinnerlichten Liebe konstatiert. Vgl.
Millet, Victor: Liebe und Erinnerung, 2002, S. 374.

827 Konetzke wiirde in Bezug auf eine freie Wahl Tristans vermutlich widersprechen. Vgl. Konetzke, Claudia:
triuvwe und melancholia, 2002, S. 131.

828 Lieb beschreibt die Isolde Weifshand-Episode als Wiederholung und Steigerung der Petitcrii-Episode. Mehr
noch sei Isolde WeifShand eine funktionelle Steigerung des Hiindchens Petitcrii. Vgl. Lieb, Ludger: Ein neuer
doppelter Kursus und seine Kontrafaktur, 2012, S. 215. Mit Anbindung an die obige Analyse, d. h. der
Feststellung von doppelt-kontingenten Situationen, die ein gliickliches Leben ohne den Geliebten zu
ermoglichen scheinen, sehe ich in der Isolde WeifShand-Episode ebenfalls eine Wiederholung und Steigerung
der Petitcrii-Episode. Wiederholt und gesteigert wird aber nach meinem Verstidndnis die Konstellation einer
Moglichkeit, ohne den anderen gliicklich zu sein, einmal bezogen auf Isolde (Petitcrii) und einmal bezogen
auf Tristan (Isolde W). Ich verstehe die Wiederholung der Konstellation daher nicht so wie Philipowski: Vgl.
Philipowski, Silke: Mittelbare und Unmittelbare Gegenwartigkeit, 1998, S. 32.

829 Konetzke kommt zwar zu einem dhnlichen Ergebnis, d. h. sie stellt fest, dass die Isolde Weishand-Episode
nicht als Schilderung eines Treuebruchs zu verstehen sei, aber sie gelangt dorthin auf einem anderen Weg. Bei
ihr erkrankt Tristan an Melancholia, die durch den Verlust der Geliebten ausgelost werde. Durch die so
evozierte psychische Verfassung Tristans, sei dessen volliges Unvermogen dokumentiert, tiber die Trennung
von Isolde hinwegzukommen. Triuwe ist hier also Folge eines Zwanges, der aus einer Erkrankung resultiert.
Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 135.
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System der Sinnbestimmung, sondern ein durch den fremden Zugriff fixiertes und damit
kalkulierbares Risiko.

Angesichts der Wirkung des von Tristan und Isolde eingenommenen Minnetrankes
und der daraus resultierenden Fixierung des je Anderen diirfte die These von einer im
Tristan vorkommenden doppelten Kontingenz zumindest zweifelhaft erscheinen. Claudia
Konetzke argumentiert - wie angedeutet - gegen einen Treuebruch Tristans, indem sie bei
ihm eine Erkrankung (melancholia) diagnostiziert, durch die der Erzéhler sein (Tristans)
Unvermogen »dokumentiert, tiber die Trennung von Isolde hinwegzukommen«.80 In der
Isolde-WeifShand-Episode wiirde das von Gottfried bereits eingefiihrte Leimrutengleichnis
verifiziert und anhand Tristans in die Praxis tibertragen. Wie ein Vogel von dem mit Leim
bestrichenen Ast versucht dieser, sich von seiner Geliebten (Isolde B) zu 16sen, verstrickt
sich aber mit steigendem Kraftaufwand nur immer mehr und verstdrkt letztlich die
Bindung. Das Minnekonzept des Dichters sei damit im Lichte der von Konetzke
vorgeschlagenen Deutung dieses Handlungsabschnittes gerade als konsequent ausgestaltet
zu betrachten.83! Mit anderen Worten, schreibt Konetzke gegen einen Treuebruch Tristans
an, indem sie ihm die Moglichkeit nimmt, treulos zu werden. Das Gesetz der sich im
Minnetrank manifestierenden Fixierung von Tristan und Isolde wird aufgerichtet und als
Netz gleichsam tiber die gesamte Handlung geworfen. Kontingenz im Sinne der oben
beschriebenen Definition scheint es demnach nicht zu geben, womit wir aber gleichzeitig
konstatieren miissten, dass eine triuwe mit sozialen Implikationen gar nicht vorkommen
kann, weil deren Ndhrboden eben gerade eine beidseitig auftretende Kontingenz ist. Wenn
man diesen Gedanken weiterverfolgt und eine Rollenfixierung des verliebten Paares und
dadurch eine mehr oder weniger starke Schematisierung der Handlung konzediert, ist aber
gleichzeitig auch die Rede von Treuebruch oder dem Halten von Treue nicht sinnvoll und
der Begriff triuwe wird zur reinen Beschreibung eines Zustandes, auf dessen Erlangung oder
Bestdtigung dieselbe keinen Einfluss hat (vgl. triuwe in der Minnegrotten-Episode).

Uberlegungen, die von einem Zwang ausgehen, der es insbesondere Tristan
unmoglich macht, sich gegen eine Fixierung auf Isolde zu entscheiden, werden bereits frith

geduflert. Veldeke formuliert seinen Einwand in Bezug auf den Tristanstoff wie folgt:

830 Vgl. ebd. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 135.
831 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 136.
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Tristan muose sunder sinen danc
steete sin der kiineginne,

wan in daz poisiin dar zuo twanc
mére danne diu kraft der minne.
Des sol mir diu guote sagen danc,
wizzen, daz ich solhen tranc

nie genam und ich si doch minne

baz danne er [...] (MF IV 1,1-8) 832

Tristan sei durch das poisiin dazu gezwungen worden, ohne sein Hinzutun der Konigin treu
zu sein. Der Sanger der zitierten Zeilen zeichne sich aber im Gegenteil gerade dadurch aus,
dass er einen solchen Trank niemals zu sich genommen habe und seine Dame dennoch liebe.
Gegentiber stehen sich damit ein Bezug auf die Frau, der von aufien stete erzwingt und
einer der direkt aus der minne resultiert.833 Ohne weiter auf die Diskussion um die durch
den Trank hervorgerufene Unfreiheit Tristans eingehen zu konnen, scheint der seit Veldeke
konstatierte Einwand ein berechtigter zu sein, den es ernst zu nehmen gilt.

Bevor ich exemplarisch die Seite der Forschungsmeinungen streife, die sich auch fuir
die Moglichkeit einer freien Entscheidung Tristans aussprechen, mochte ich mich kurz mit
dem Hinweis Konetzkes beschiftigen, dass das im Leimrutengleichnis vorgestellte
Minnekonzept in der Isolde Weifshand-Episode Bestdtigung erfahre. Jene Metapher
illustriert ihrer Meinung nach nicht nur die Initiation der Liebesbeziehung nach dem
Genuss des Trankes, sondern kénne eben auch auf diesen viel spéteren Teil der Handlung
bezogen werden.834 Ich mochte dem nicht direkt widersprechen, aber die tatsdchliche
erzdhlerische Ausgestaltung im direkten Umfeld des Gleichnisses (11760-11844) und die
tendenziell fehlende Anwendung?3 desselben in der Isolde Weifshand-Episode sprechen

doch eher dafiir, dass mit der Metapher ,nur” ein Vorgang in Bezug auf den Beginn und

832 Vgl. Des Minnesangs Friithling. Unter Benutzung der Ausgaben von Karl Lachmann u. Moriz Haupt,
Friedrich Vogt u. Carl v. Kraus, bearb. v. Hugo Moser u. Helmut Tervooren, I Texte, 38., erneut revidierte
Auflage, Stuttgart 1988.

833 Man konnte bei Veldeke aber auch vermuten, dass die minne mit ihrem zwingenden Charakter einfach das
Gift ersetzt und es somit in beiden Féllen ein Zwang ist, der eine Fixierung auf die jeweilige Dame bewirkt.
Im Erec resultiert im Falle Mabonagrins explizit ein Zwang aus der liebe (als mich eht diu liebe twanc (9498)).

834 Vgl. Konetzke, Claudia: triuwe und melancholia, 2002, S. 135.

835 Am ehesten wird das Leimrutengleichnis in der Isolde Weifshand-Episode noch auf Tristan in 19379 hie
verwar sich Tristan inne und in 19502f. und ich enkan doch niemer | mit minem herzen von iu komen. bezogen, wobei
im ersten Falle der Bezug unklar ist, d. h. es ist fraglich, in was sich Tristan genau verstrickt.
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die Wirkung der ersten Liebe gezeigt werden soll. Wenn man das Gleichnis dennoch auf
den besagten Handlungsabschnitt beziehen mochte, so liefse sich meiner Meinung nach
genauso gut eine Anwendung auf das Verhdltnis zwischen Isolde W und Tristan
argumentieren.?3 Abgesehen von den nicht vorhandenen expliziten Hinweisen auf das
Leimrutengleichnis fehlen weitestgehend auch Vokabeln wie twanc usw. um eine
Unfreiheit Tristans gegentiber Isolde B ndher zu beschreiben.

Die Forschungspositionen, bei denen Kontingenz, d. h. die Moglichkeit der
Entscheidung, in den Horizont gerét, greifen an einem Handlungspunkt an, der in néchster
Nadhe zum besprochenen Gleichnis steht. Es geht um den Minnetrank und dessen Wirkung,
die vordergriindig jegliche Form von Kontingenz zu eliminieren scheint und eine triuwe
(Vertrauen), die eben jene Moglichkeit oder Nicht-Notwendigkeit braucht, dysfunktional
werden ldsst. Nachdem Brangdne den beiden Liebenden die Hintergriinde des Trankes

erldutert hat, antwortet Tristan:

nu walte es got! sprach Tristan
ez waere tot oder leben:

ez hat mir sanfte vergeben.

ine weiz, wie jener werden sol;
dirre tot der tuot mir wol.

solte diu wunnecliche Isot
iemer alsus stn min tot,

s6 wolte ich gerne werben

umbe ein éweclichez sterben. (12500-12506)

Ausgehend vom Bekenntnis Tristans zu Isolde bzw. zu dem durch den Liebestrank
initiierten Verhaltnis, wird der Blick auf einen Protagonisten frei, dem es moglich ist, sich
zu entscheiden. Kiienzlen hilt in ihrer Studie fest, dass der Minnetrank wie eine
Initialztindung wirke, um damit ldngst fiireinander Bestimmtes in den addquaten Zustand
der Minne zu transformieren. Diese Umwandlung werde dabei aber sowohl von Isolde als

auch Tristan freiwillig angenommen. 87 In Anbindung an die Theologie des Petrus

836 Vgl. dazu etwa 19244-19252 oder 19356-19361.
837 Vgl. Kiienzlen, Franziska: Erzdhlen von vollkommener Liebe, 2010, S. 61.
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Abaelardus argumentiert Fromm in eine ganz dhnliche Richtung, wenn er konstatiert, dass
die Liebe erst durch die freie Zustimmung Tristans existenzbestimmend werden koénne.838
Hellgardt meint passend dazu: »[...] und so ist der magische Zwangscharakter der Liebe in
seiner freien Annahme sublimiert und aufgehoben, ohne doch geleugnet zu sein.«# Das
Zitat weist bereits darauf hin, dass Gottfried seinen Rezipienten im Tristan eine komplexe
Verflechtung aus Moglichkeit und Notwendigkeit vorstellt, was Fromm bestdtigt: »In
Wirklichkeit freilich geht durch das ganze Epos die Dialektik des Treibens und
Getriebenwerdens, der Freiheit und der Determination. «840

Gottfrieds Anliegen mit seinem Tristan war es offensichtlich nicht, seine
Protagonisten in einer Welt leben und handeln zu lassen, in der nichts moglich und alles
notwendig ist. Genauso wenig sind Tristan und Isolde in ihrer Entscheidung fiir den jeweils
anderen vollkommen frei und die Situation dadurch maximal kontingent. Trotz einer
gegenseitigen Fixierung der Liebenden nimmt Gottfried die Moglichkeit, eine Entscheidung
fur oder gegen den Partner zu treffen, in der Petitcrii- und in der Isolde Weifthand-Episode
ernst. Auf subtile Weise gelingt es ihm, komplexe Figuren zu schaffen?!, die sowohl durch
externe Méchte gelenkt werden als auch intern vor die Wahl gestellt sind, ein Leben ohne
den anderen fiithren zu konnen. Wie gezeigt werden konnte, ist es in jenen Situationen nicht
ein twang, der soziale Komplexitdt reduziert, sondern die triuwe. Gottfried leistet mit seiner
Erzdhlung einen geradezu anthropologischen Beitrag, indem er die Grundbedingungen des
menschlichen Handelns analysiert und sie als Verflechtung von Moglichkeit und
Notwendigkeit darstellt. Diese Widerspriichlichkeit ist das Charakteristikum seiner
Minnekonzeption, die - so Huber - »einen eigenen Rang beanspruchen darf« und die sich

gegen monokausale Deutungsangebote stets verwahrt.

Resiimee (Doppelte Kontingenz: Nibelungenlied, Erec, Tristan)
Im Nibelungenlied wird uns eine Welt vorgestellt, in der sich in Bezug auf das Paar
Sivrit/Kriemhilt zu keinem Zeitpunkt doppelte Kontingez einstellt. Sowohl Sivrit als auch

Kriemhilt werden stindig von aufien (Personenverband) bestimmt und in ihrem Tun und

838 Vgl. Fromm, Hans: Gottfried von Straffburg und Abaelard, 1989, S. 189.

839 Hellgardt, Ernst: Tristanroman und »Volsunga Saga«, 2000, S. 191. Ahnlich auch Huber: »Jedenfalls bekennt
sich Tristan aus freien Stiicken zu allen Folgen des unfreiwillig genossenen Trankes.« Vgl. Huber, Christoph:
Gottfried von Strasburg: Tristan, 2013, S. 88.

840 Fromm, Hans: Gottfried von Strafsburg und Abaelard, 1989, S. 188.

841 Vegl. Huber, Christoph: Gottfried von StrafSburg: Tristan, 2013, S. 89.
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Lassen festgelegt. Triuwe wird von hier aus betrachtet durch den Zugriff des
Personenverbandes obsolet gemacht und findet dementsprechend kein Feld, auf dem sie
tatig werden konnte. Erst nach dem Tod Sivrits @ndert sich diese Situation. Kriembhilt ist von
nun an einem Toten treu und wendet die neue Schematisierung (Brautwerbung Etzels, Ehe,
Machtposition)  gegen  die  Trdger der  ersten  (Personenverband  der
Burgunden/Nibelungen). Auch wenn man das Verhiltnis zwischen Kriemhilt und dem
toten Sivrit weiterhin als System bezeichnen mag, so ist der Bezug Kriemhilts auf den toten
Ehemann nicht kontingent, sondern im Gegenteil erneut fixiert und zwar durch Rache. Ein
gliickliches Leben zusammen mit Etzel und dem gemeinsamen Sohn wird zu keinem
Zeitpunkt in Betracht gezogen und der Bezug auf Sivrit nicht in Frage gestellt.

Im Erec wird eine Form von Kontingenz sichtbar, die nicht auf Reziprozitit basiert.
Kontingent ist die Situation am Anfang der Erzdhlung nur fiir Erec. Er entscheidet sich
dazu, Enite zu seiner Frau zu machen. Enite selbst wird nicht nach ihrer Zustimmung
gefragt bzw. tiber sie wird in der Gestalt ihres Vaters Koralus und ihres spdteren Ehemannes
verfiigt. Im verligen sind beide aufeinander fixiert und eine fuir das Funktionalisieren von
triuwe notwendige Kontingenz ist nicht vorhanden. Erst auf der Aventiurefahrt wird Enite
einseitig gepriift und bekommt Gelegenheiten, sich fiir oder gegen die Beziehung mit Erec
zu entscheiden. Zur Aufrechterhaltung des sozialen Systems braucht es nun triuwe, die
Enite im Rekurs auf ihre eigene triuwe zu entwickeln vermag. Jener Qualitadt Enites ist es zu
verdanken, dass die Eheleute letztlich ein ideales Herrscherpaar abbilden. Entweder ist die
Situation demnach fiir Erec kontingent, es ist wie im verligen alles notwendig oder Enite
wird vor die Wahl von Ablehnen und Annehmen gestellt. Von beidseitiger, d. h. doppelter
Kontingenz, kann jedenfalls in keinem Fall die Rede sein.

Auch im Baumgarten und das heifit mit Mabonagrin und seiner Partnerin stellt
Hartmann seinen Rezipienten keine Beziehung vor die Augen, die auf einer Freiheit der
Wahl des Einzelnen griindet. Mabonagrin ist durch sein Versprechen an ein Leben
gebunden, das seine Geliebte festgelegt hat. Die Angst, ihren Mann an andere Frauen zu
verlieren, wird nicht durch triuwe kompensiert und aufgefangen, sondern durch sein
Festhalten im Baumgarten.

Im Tristan wird im Vergleich zum Erec eine triuwe sichtbar, die sowohl in Bezug auf
die Partnerin als auch in Bezug auf den Partner eingesetzt wird. Doppelt kontingent ist die

Situation, weil - wenn auch nur kurz - das jeweilige psychische System als dem fremden
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Zugriff entzogenes System der Sinnbestimmung zugelassen wird. Mit der Moglichkeit, sich
fiir ein anderes Leben zu entscheiden, d. h. neuen Sinn zu bestimmen, werden Tristan und
Isolde frei fiir diejenige Funktion von triuwe, die ein Bruch des sozialen Systems nicht

zulésst.

VI.4.1.c Obsoleszenz von triuwe

Wie schon erwihnt, ist es bemerkenswert, dass der Erzahler die triuwe aufier in den eben
besprochenen Situationen nicht narrativ84? auf das soziale System Tristan/Isolde anwendet.
Die vielzdhligen gefahrvollen Begebenheiten am Hof Markes, d. h. nach der offiziellen
Heirat zwischen Isolde und Marke, werden sowohl von Tristan als auch von Isolde wie
selbstverstandlich tiberwunden und triuwe muss nicht als Mechanismus eingesetzt werden,
um soziale Komplexitdt zu reduzieren. Dieser Befund ist erkldarungsbediirftig und soll aus

diesem Grund hier thematisiert werden.

Exemplarische triuwe
Im Prolog?®3 verkntipft Gottfried sein Erziahlvorhaben mit einem padagogischen Nutzen,844
der von den Rezipienten durch das Horen der Geschichte gewinnbringend eingesetzt

werden konne.

uns ist noch hiute liep vernomen,
stieze und iemer niuwe

ir inneclichiu triuwe

ir liep, ir leit, ir wunne, ir not;

al eine und sin si lange tot,

ir siiezer name der lebet iedoch
und sol ir tot der werlde noch

ze guote lange und iemer leben,
den triuwe gernden triuwe geben,

den ére gernden ére:

842 Damit ist gemeint, dass der Erzdhler an keiner Stelle narrativ eine Situation der Gefihrdung im
Handlungsverlauf evoziert und dementsprechend triuwe funktionalisiert.

843 Zum Prolog und den Problemen der Forschung vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der mittelalterlichen
Tristanromane, 1998, S. 185-190.

844 Vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der mittelalterlichen Tristanromane, 1998, S. 190.
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ir tot muoz iemer mére

uns lebenden leben und niuwe wesen;
wan swid man noch hoeret lesen

ir triuwe, ir triuwen reinekeit,

ir herzeliep, ir herzeleit,

deist aller edelen herzen brot. (218-233)

Noch heute sei es angenehm, neben der Liebe, dem Leid, der Freude und dem Schmerz von
der intensiven triuwe zu horen, die man in der Beziehung zwischen Tristan und Isolde84>
beobachten konne. Neben den positiven Effekten einer schonen Geschichte konstatiert der
Erzdhler mit dem Hinweis auf die memoria des lingst verstorbenen Liebespaares
Auswirkungen auf diejenigen Menschen, die gegenwiértig die Erzahlung rezipieren.84 Wer
triuwe sucht, der konne hier fiindig werden.84” Paradox ausgedrtickt ist es den lebenden
Rezipienten durch Revitalisierung und permanente Erneuerung des Todes moglich, von ir
trivwe und ir triuwen reinekeit zu profitieren (deist aller edelen herzen brot).848 Im Stile einer
Eucharistiefeier84 wird so die erinnerte triuwe zum Brot fiir die edelen herzen.85

Fiir die oben aufgeworfene Frage ist allerdings nicht unbedingt diese Erkenntnis

entscheidend. Wichtiger scheint die Feststellung zu sein, dass der Erzahler seine Geschichte

845 Gottfried spricht hier nicht explizit von Tristan und Isolde. Es ist aber eindeutig, dass er in seinem Prolog
nur die beiden meinen kann.

846 Vel. Wachinger, Burghart: Geistliche Motive und geistliche Denkformen, 2002, S. 246ff.

847 Fromm wirft in seinem Beitrag , Gottfried von Straburg und Abaelard” eine berechtigte Frage auf, indem
er darauf hinweist, dass Gottfried zu Beginn seiner Erzdhlung erklirt, dieselbe werde von reinen triuwen
handeln und es dabei aber kaum ein Werk der mittelhochdeutschen Literatur gibe, in dem so viel gelogen,
betrogen und triuwe verraten werde. Vgl. Fromm, Hans: Gottfried von Strafsburg und Abaelard, 1989, S. 179f.
Diesen Widerspruch 16st er mit einem Bezug auf Abaelard auf: »Doch es diirfte deutlich sein, dass Abaelards
Anschauung die Voraussetzung fiir Gottfrieds Entwurf einer neuen Wertethik sein kann, welche die Liebe
zum hochsten innerweltlichen Gipfel erkldart und ihr zugleich eine transzendentale Stelle und Funktion
einrdumt.« Gottfried priorisiert damit die Liebe zwischen Tristan und Isolde und macht dieselbe zum Mafsstab
guten Handelns. Vgl. ebd. S. 183f.

848 Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von Strafiburg: Tristan, 2013, S. 45. Und vgl. Keck, Anna: Die
Liebeskonzeption der mittelalterlichen Tristanromane, 1998, S. 195. Auf die bei den Rezipienten Gemeinschaft
stiftende Funktion der Lektiire verweist Franziska Kiienzlen. Vgl. Kiienzlen, Franziska: Erzédhlen von
vollkommener Liebe, 2010, S. 56. Vgl. Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von
StrafSburg, 1983, S. 139.

849 Der Bezug auf die Eucharistie ist umstritten, l4sst sich nach Huber aber nicht ausschlieSen. Vgl. Huber,
Christoph: Gottfried von Straflburg: Tristan, 2013, S. 46. Einen Uberblick iiber die verschiedenen
Forschungspositionen gibt Huber ebd. S. 48. Nach Haug werde mit dem Bezug (eher auf Johannes 6, 35-31 als
auf die Eucharistie) der Dichtung insgesamt eine Erlosungsfunktion zugeschrieben. Vgl. Haug, Walter: Der
Tristanroman im Horizont der erotischen Diskurse des Mittelalters und der frithen Neuzeit, 2000, S. 35.

850 Vgl. zur positiven Wirkung der Erzdhlung auf die Rezipienten Verse 172-182.
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von einem Liebespaar beginnt, indem er auf die Beispielhaftigkeit>! der triuwe verweist, die
diese in ihrer Beziehung verwirklicht haben. Das ,Fehlen” der triuwe in den diversen
Situationen der Gefédhrdung am Hof Markes wird damit vom Prolog aus gesehen erklarbar.
Die Rezipienten sollen eine Geschichte horen oder lesen, deren Protagonisten a priori als
treu charakterisiert werden. Unter diesem Deutungsmuster der exemplarischen triuwe852
muss die weitere Handlung verstanden werden. Was Gottfried fortan erzahlt, ist insofern
Erfillung bzw. Verifizierung des zuvor Behaupteten.

Ahnlich wie im Prolog berichtet der Erzéhler in den Versen 13030-13077 nicht direkt
auf eine konkrete Situation bezogen von triuwe im Zusammenhang mit Tristan und Isolde.
Hierbei scheint es ihm weniger darum zu gehen, triuwe grundsatzlich auf das Liebespaar
zu applizieren, als vielmehr darum, zu beschreiben, was dieselbe in der Beziehung konkret
bewirkt. Fur die Ausfithrungen des Erzdhlers spielt das Verhiltnis zwischen triuwe und
minne/ liebe eine entscheidende Rolle. Erst in der Kooperation von triuwe und minne/liebe

konnen Situationen tiberwunden werden, in denen zorn dne haz (13037) zum Bezugsproblem

wird.8%3

wan alse in zorn vil we getuot,
S0 stienet si diu triuwe,

so ist aber diu liebe niuwe

und aber der triuwen mé dan é.
wie aber ir zorn iif erste,

wie s’ane rat ze suone komen,
daz habet ir dicke vernomen.
gelieben dunket lihte,

die dicke und ie gedihte

ein ander mugen gewesen bi,
daz eteswer da lieber st

und ndher génde dan si sin,
und machent umbe ein dunkelin

ein michel zornmaere,

81 Vgl. Schnell, Riidiger: Die ,hofische’ Liebe als ,hofischer’ Diskurs, 1990, S. 249.
852 Vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der mittelalterlichen Tristanromane, 1998, S. 192.
85 Vgl. Dimpel, Friedrich Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 269.
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iiz einer cleinen swaere

eine riliche suone.

und ist ouch daz ze tuone;

daz sol man in billichen.

hie von sol liebe richen,

jungen unde niuwen

und viuren an den triuwen.
liebe armet unde altet,

si kuolet unde kaltet,

swd si ir viures niene hat.

s0 der zorn an ir zegat,

zehant engruonet si niht.
swenne under vriunden geschiht
dekeiner slahte zornelin,

so ist triuwe ie da diu stienaerin,
vrisch und iteniuwe.

diz niuwet die triuwe,

diz liutert liebe alse golt. (13046-13077)

In der zitierten Reflexion des Zusammenhanges zwischen tiuwe und minne/ liebe bemerkt
der Erzdhler, dass die Liebe ohne Streit in einer Beziehung schnell abkiihlt und erkaltet. Erst
wenn es daher zu Konflikten kommt und einer der beiden Verliebten wihnt, dass eine
unbeteiligte Person anziehender auf den Partner wirkt als er selbst, also Eifersucht entsteht,
kommt ein Mechanismus in Gang, der Liebe verjiingt und die triuwe starker werden lasst
als je zuvor.8%* Mit anderen Worten konnte man sagen, dass sich erst in Situationen sozialer
Komplexitdt Liebe weiterentwickelt und eine Beziehung fortgesetzt etabliert werden kann.
Wenn es also zu einem Streit zwischen den beiden Liebenden kommt, steht die triuwe in
ihrer Funktion einer siienaerin bereit und tibernimmt die Aufgabe, die Liebe zu erneuern.
Die angewendete triuwe verstarkt aber nicht nur die Liebe und ldsst die Liebenden

aneinander festhalten, sondern sie wirkt sich auch selbstreflexiv auf sich selbst aus (s0 stienet

854 Vgl. Nickel, Emil: Studien zum Liebesproblem bei Gottfried von Strafiburg, 1927, S. 22.
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st diu triuwe, |so ist aber diu liebe niuwe|und aber der triuwen mé dan é. 13047ff.). Aus
praktizierter triuwe resultiert damit wiederum triuwe (diz niuwet die triuwe 13076).

Die im theoretischen Teil dieser Arbeit angesprochene Theorie von Georg Simmel
kann hier helfen das Zusammenwirken von triuwe und minne/liebe besser zu fassen. In
einem Gedankenexperiment habe ich die Funktion der Treue bei Simmel durch ein Modell
zu erkldren versucht. In jenem kann aus einer von Moment zu Moment bestehenden
Beziehung die Liebe durch die Operation eines induktiven Schlusses zur Treue gelangen
(Treue entsteht bzw. das Gefiihl, auch fernerhin mit dem Anderen zusammensein zu
wollen). Wenn also das Geftihl aufgrund einer intakten Liebesbeziehung den
Induktionsschluss initiiert, kommen die beteiligten Personen moglicherweise zu der
Gewissheit, dass der Bestand des Systems durch die wechselseitige Treue der Partner
gewdhrleistet wird. Die Treue kann dann bei Bedarf als allgemeine Hintergrundsicherung
in einem deduktiven Schluss auf das empirisch wahrnehmbare und gefdhrdete Verhiltnis
wirken und dadurch den Fortbestand desselben sichern. Der Bewegung des Kreises
folgend, mag sodann die Erkenntnis der Partner stehen, dass die Ursachen ihrer Beziehung
(Gefiihle usw.) noch oder nicht mehr vorhanden sind. Dabei kann die Reflexion der durch
Treue erhaltenen Beziehung schwécher gewordene Gefiihle wieder entfachen oder ganzlich
abhanden gekommene neu entwickeln. Die beiden Partner erkennen aber nicht nur, dass
die Beziehung trotz des Abkiihlens oder des Verschwindens der Gefiihle erhalten geblieben
ist, sondern sie konnen auch den Grund des Vorgangs als Treue identifizieren.

Ohne die Parallelitit zwischen der Theorie Simmels und dem von Gottfried
beschriebenen Vorgang tiiberstrapazieren zu wollen, lassen sich doch zahlreiche
Schnittstellen feststellen. Wenn das soziale System mit Komplexitit in Form von anderen
potentiellen Liebhabern oder Liebhaberinnen konfrontiert wird, die Liebe/minne/liebe
abkiihlt und sich in zorn verkehrt, tibernimmt die triuwe die Aufgabe, als stienaerin den
Fortbestand des Systems zu gewdhrleisten. Bei erfolgreichem Vorgang soll sich die Liebe
dadurch jungen unde niuwen (13065) und die triuwe gar noch fester werden (13049) als zuvor.

Das, was hier mit der Hilfe Simmels exakt expliziert werden kann, vermag uns eine
Vorstellung davon zu vermitteln, wie es moglich ist, das von Luhmann ausgerufene Ziel
der Komplexitdtsreduktion durch Vertrauen zu erreichen. Mit anderen Worten konnte man
sagen, dass wir mit Simmel und praktisch am Text Gottfrieds angewendet erklaren kénnen,

wie eine solche Reduktion von Komplexitdt im Einzelnen tatsdchlich ablaufen kann.
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Ahnlich wie der Erzihler die triuwe im Prolog a priori zur Charaktereigenschaft des
Liebespaares Tristan/Isolde macht, erkldrt er hier seinen Rezipienten grundsatzlich die
Technik, wie es den Verliebten gelingt, Situationen des Streites durch triuwe erfolgreich zu
bestehen. In der Handlung selbst wird das wechselseitige Verhdltnis von zorn dne haz, triuwe
und minne/liebe nicht narrativ realisiert.8> Zwar wird die triuwe in einem spéteren Teil der
Handlung, d. h. in der bereits analysierten Trennungen von Tristan und Isolde, vergleichbar
zu der eben dargestellten Technik (Simmel) eingesetzt, aber es sind dabei auch Unterschiede
festzustellen. Die Krisen innerhalb der Trennungen gehen weit {iber einfache
Eiferstichteleien hinaus, wobei andere Liebhaber durchaus eine Rolle spielen. Isolde
ermahnt Tristan, sich ihn nicht durch den Bezug auf andere Frauen abspenstig machen zu
lassen, und Tristan kommt sodann tatsdchlich durch eine Frau in Versuchung, die den Platz
Isoldes einnehmen konnte. Tristan seinerseits vermutet bei Isolde eine hohe
Wabhrscheinlichkeit, auch ohne ihn und d. h. durch und mit ihren Ehemann Marke ein
gliickliches Leben fithren zu konnen. Ein Streit kann aus den Situationen freilich nicht
resultieren, da sich die beiden Verliebten weit entfernt voneinander befinden. Trotzdem
bewirkt die triuwe jeweils eine Riickbesinnung auf den Anderen und sodann eine

Intensivierung der Liebe.

Mangelnde Kontingenz

Eine zweite Erkldarung fiir das ,Fehlen” von triuwe orientiert sich eher am konkreten
Handlungsverlauf und rekurriert auf die oben angesprochene These Luhmanns, nach der
Vertrauen (ich spreche von triuwe) erst zusammen mit dem Auftreten doppelter Kontingenz
funktionalisiert wird. Am Hof in Cornwall, d. h. nach der Einnahme des Minnetrankes856
und der Hochzeit von Isolde und Marke, wird das soziale System Tristan/Isolde vor grofie
Herausforderungen gestellt. Standig stehen sie unter der eiferstichtigen Beobachtung des
Konigs und seiner intriganten Helfer und Spione Marjodo und Melot. Mit Hilfe der dem
Liebespaar in triuwe zugetanen Brangédne gelingt es Tristan und Isolde dennoch immer

wieder, Zeit und Ort fiir geheime Treffen zu finden, um sodann ihrer Liebe zu fronen. In all

8% So auch Kragl: »Bemerkenswert ist aber eben doch, dass die Digression in der Liebeshandlung keinerlei
Anhaltspunkt hat.« Das durch den Erzéhler auf Tristan und Isolde angewandte Verhiltnis von Streit, Treue
und Liebe passe demgegentiber »in nicht wenigen Punkten ganz vorziiglich zur Geschichte um Brangéne und
Isolde.« Vgl. zur weiteren Argumentation: Kragl, Florian: Gottfrieds Ironie, 2019, S. 312f.

8% Zur Bedeutung des Trankes: Vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der mittelalterlichen Tristanromane,
1998, S. 210.
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diesen Situationen steht aber niemals das soziale System als solches auf dem Spiel oder, -
anders gesagt - werden weder fiir Isolde noch fiir Tristan ernsthafte Alternativen zu
demselben (System) erwogen. Erfiilltes Leben ist immer nur mit dem Anderen zusammen
moglich.

Der lang gehegte Argwohn Markes wird ab Vers 14239 durch den in Liebesdingen
kundigen Zwergen Melot von Neuem angeregt. Dieser meint unzweifelhaft festgestellt zu
haben, dass sich Tristan und Isolde tatsdchlich lieben (14272-14277) und vermeldet seine
Erkenntnisse Konig Marke. Melot, Marke und der Truchsess Marjodo wollen nun die
Vermutung Melots tiberpriifen, indem sie Tristan und Isolde unter dem Vorwand, dass tible
Gertichte tiber sie im Umlauf seien (14280-14297), voneinander isolieren. Tristan solle sich -
so der Befehl Markes - fortan nicht mehr bei den Frauengemdchern blicken lassen. Die
Reaktion auf die Trennung unterscheidet sich zu den oben besprochenen beiden (Petitcrii-
Episode, Isolde W-Episode) insofern, als dass an keiner Stelle triuwe in Bezug auf Tristan
und Isolde hin funktionalisiert wird. Wohl beschreibt der Erzahler die sichtbaren Folgen der
Trennung: bleichen und blichen | bequnde ir varwe unde ir lip.|der man bleichete durch daz
wip, | daz wip bleichete durch den man; | durch Iséte Tristan, | durch Tristanden Isot. (14322-14327)
und eine ungebrochene Reziprozitét: es wundert mich cleine, | was ir not gemeine | und ir leit
ungescheiden. | ez enwas ouch an in beiden | niemé wan ein herze unde ein muot. (14329-14333),
doch scheint er dabei aber keinen Bedarf fiir triuwe zu haben.85”

Worin genau also liegt der Unterschied zu den bereits beschriebenen Szenen der
Trennung zwischen den beiden Liebenden? Und warum redet Gottfried in den fiir das
soziale System gefahrvollen Situationen am Hof Markes nicht von triuwe, dann spéter aber
deutlich gehaduft, wenn sich Tristan und Isolde jeweils in grofier Entfernung voneinander
befinden? Wie gezeigt wurde, zeichnen sich die beiden Versuchungen, dem Geliebten
untreu zu werden, durch die Moglichkeit aus, eine alternative Lebensform zu wihlen
(Kontingenz). Sowohl bei Isolde (Petitcrii und Zauberglockchen) als auch bei Tristan (Isolde
W) wird ein Leben vorgestellt, in dem sie sich aus der extrem engen Verflechtung mit dem
Anderen zu 16sen vermogen und dabei trotzdem gliicklich sein konnten. Triuwe wird dann
als Mechanismus der Reduktion von Entscheidungen eingesetzt, die aus dem reziprok

angelegten Liebesverhdltnis hinausfiihren. Am Hof Markes wird aus dem Grund keine

857 Ich greife hier nur auf dieses eine Beispiel zuriick. Auch in den anderen Situationen der Gefihrdung am
Hof Markes wird die triuwe nicht gebraucht.
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triuwe gebraucht, weil dort das soziale System als organisches Ganzes funktioniert und ein
gemeinsames Leben oder Sterben alternativlos ist. In der Diktion Luhmanns kénnte man
von einer nicht vorhandenen doppelten Kontingenz reden.88

Die Situationen in der Ndhe des eifersiichtigen Ehemannes sind dabei keineswegs
ungefdhrlich oder weniger komplex. Im Gegenteil schwebt tiber dem Liebespaar permanent
die mogliche Rache eines betrogenen Konigs und dem System Tristan/Isolde gelingt es nur
unter der Verwendung extrem ausgekliigelter Listen (vgl. dazu auch unten Brangénes
triuwe), immer wieder Gelegenheiten fiir ungestorte Zweisamkeit zu schaffen. Unabhéangig
von den Gefahren und aufzuwendenden Anstrengungen funktioniert das System
Tristan/Isolde wie selbstverstiandlich, weil die prinzipielle Bezogenheit auf den
Geliebten/ die Geliebte nicht in Frage gestellt wird.8>

Triuwe - konnotiert mit den sozialen Implikationen eines Vertrauens (Luhmann) -
der beiden Protagonisten braucht es, wenn die Prasenz des Anderen durch Alternativen
fraglich wird und so doppelte Kontingenz entsteht. Dann aber tibernimmt die triuwe - wie
gezeigt wurde - die mit Luhmann beschriebene Funktion und reduziert erfolgreich soziale
Komplexitdt. Sowohl Tristan als auch Isolde rechnen in der Fremde mit ungebrochener
Reziprozitit in Bezug auf das soziale System, d. h. mit der permanenten Bezogenheit des

Anderen auf sich selbst, und bleiben einander im Vertrauen auf diese triuwe treu.

Brangine als triuwe-Ersatz

Eine dritte Erklarung fiihrt etwas vom sozialen System Tristan/Isolde weg. In der Zeit am
Hof Markes ist dasselbe diversen Gefahren und Hindernissen ausgesetzt. Nur mithilfe der
triuwe Brangdnes konnen problematische Situationen tiberwunden und der Bestand des

Systems Tristan/Isolde gewdhrleistet werden. Brangdne wird so tendenziell zur

858 Doppelte Kontingenz ist auch deswegen nicht vorhanden, weil es in der Beziehung zwischen Tristan und
Isolde zu keiner Entwicklung kommt. Ich appliziere damit auf meine These der mangelnden Kontingenz die
These Haugs von einer fehlenden Entwicklung. »Und so entwickelt sich denn auch die Liebe nicht. Sie wéchst
nicht in einem kontinuierlichen Prozess mit Aufschwiingen, Wandlungen und Riickféllen; sie ist vielmehr mit
dem Liebestrank unvermittelt da, und sie erfiillt sich immer wieder neu und absolut in jeder Vereinigung.«
Vgl. Haug, Walter: Gottfrieds von Strafsburg , Tristan®, 1985, S. 50 f. Zur Unab&nderlichkeit der Liebe zwischen
Tristan und Isolde vgl. auch Busch, Helmut: Das Leiden an der Liebe, 1999, S. 209.

8% Ich verstehe jene Bezogenheit wie Walter Haug als ein Verhiltnis zweier tatsdchlich kérperlich anwesender
Menschen. Tristan und Isolde haben sich nur, »wenn sie sich in den Armen liegen«. Vgl. Haug, Walter:
Gottfrieds von Strafsburg , Tristan”, 1985, S. 51.
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personifizierten triuwe des Liebespaares und ersetzt eine unmittelbar in demselben
vorzufindende triuwe-Form.860

Tristan und Isolde stehen, nachdem sie auf dem Schiff miteinander geschlafen haben,
vor dem Problem der Hochzeitsnacht, die Isolde mit Marke verbringen muss. Wenn
entdeckt werden sollte, dass Isolde keine Jungfrau mehr ist, wiirden daraus sehr
wahrscheinlich schwerwiegende Folgen resultieren. Aus diesem Grund begibt sich
Brangdne heimlich in das Gemach Markes und wird dort anstelle Isoldes defloriert. Die
Konigin aber befiirchtet, dass ihre Mitwisserin Brangéne irgendwann indiskret3¢! werden
konnte und beauftragt zwei Knappen sie unter einem Vorwand in den Wald zu fithren, um
sie dort zu ermorden. Den Méannern gelingt es allerdings nicht, die Unschuldige zu toten,
do si an ir niht vunden | noch niht ervinden kunden, | daz morde gebaere | und totbaere waere |...]
(12861-12864). lIhrer Herrin berichten sie sodann den angeblich erfolgreichen Mord,
woraufhin diese ihre Absicht bereut und nun ihrerseits die beiden Knappen mit dem Tod
bedroht, sollte es ihnen nicht gelingen, ihr Brangéne gesund wiederzubringen. Das gelingt
den Knappen. Nun habe Isolde - so der Erzdhler - ein fiir alle Mal die triuwe Brangénes

festgestellt.862

Nu daz diu kiiniginne Ist
Brangaenen in der endenot
getriuwe unde staete

und an ir muote haete

durnehte in alle wis bekant

und in dem tegele gebrant

unde geliutert alse ein golt,

sit des was Brangaene unde [sot

von herzen und von sinne

860 Grundsitzlich zur Position Brangines als Mitwisserin und Lehrmeisterin Isoldes in Sachen List und
Gegenlist vgl. Dimpel, Friedrich Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 271.

861 Zum Misstrauen Isoldes gegentiiber Brangédne vgl. Schroder, Werner: Text und Interpretation 11, 1989, S. 151
und vgl. Kragl, Florian: Gottfrieds Ironie, 2019, S. 303. Isolde fiirchtet - darauf weist Kragl hin - nicht nur die
Indiskretion Brangénes, sondern auch, dass diese sich in Marke verlieben konnte (12707£f.).

862 Sicherlich ist die Feststellung der triuwe Brangénes ein Grund dafiir, dass Gottfried diese Episode in seine
Handlung tibernommen hat. Fiir die Motivierung derselben scheint allerdings die bei Thomas aufgefundene
mogliche Fortsetzung des Tristan stirkere Argumente zu liefern. Hier ist der Mordanschlag kein blindes
Motiv, sondern wird in einer spéteren Auseinandersetzung zwischen Brengvein und Ysolt erneut aufgegriffen
und sinnvoll fortgesetzt. Ndheres dazu vgl. Schroder, Werner: Text und Interpretation II, 1989, S. 162.
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s0 getriuwe und so geminne,
daz nie niht under in beiden

ir dinges wart gescheiden. (12939-12950

Obwohl in Todesgefahr erdffnet Brangdne den beiden Knappen nicht direkt das Geheimnis
der Hochzeitsnacht und prasentiert sich damit als »hofisch perfekte SchauSpielerin«.863 In
der Forschung ist man sich uneins, ob jene die , Hemden-Erzahlung” (12796-12852) der Zofe
durchschauen konnen oder nicht.84 Isolde allerdings kann die Erzahlung mit der fiir das
Verstdndnis notwendigen Kontextualisierung unzweifelhaft deuten und wird dadurch
Zeugin einer unverdnderlichen friuwe und staete Brangdnes.865> Obwohl es urspriinglich
nicht die Absicht Isoldes ist, die triuwe ihrer Zofe zu tiberpriifen, hat sich dieselbe wie Gold
in der Esse bestatigt.86

Isolde ist in ihrer Situation nach der Hochzeitsnacht mit erheblicher sozialer
Komplexitdt konfrontiert. Sie ist insofern nicht sicher vor zukiinftigen Entwicklungen, als
dass fiir sie ein Verrat Brangdnes nicht mit letzter Sicherheit ausgeschlossen werden kann.8”
Nun entscheidet sich die Konigin aber nicht dafiir, permanent Vertrauen als Mechanismus
der Reduktion sozialer Komplexitdt einzusetzen und Brangédne zuzugestehen, ein dem
fremden Zugriff entzogenes System der Sinnbestimmung (Blackbox) zu sein, sondern sie
plant, die vorhandene Unsicherheit fiir immer zu beseitigen, indem sie einmalig und

gewaltsam auf das psychische System Brangzne zugreift und es eliminiert.868 Die Erzéhlung

863 Wie Lieb gezeigt hat, ist Brangéne eine hofisch perfekte SchauSpielerin, vermag es durch ihre Fahigkeiten
das von Isolde vorbereitete Skript (fiir die Knappen) in ihrem Sinne abzuwandeln und kann so ihre Rolle als
Opfer umgehen. Vgl. Lieb, Ludger: MinneWelt und SchauSpielWelt, 2013, S. 193.

864 Dimpel vermutet, dass die Knappen die Anspielung Brangénes deuten kénnen. Vgl. Dimpel, Friedrich
Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 276. »Freilich diirfen die Knappen ein eventuelles Verstehen nicht
verbalisieren, damit Isolde die Chance bleibt, als textinterne Rezipientin die Parabel als Treuebeweis und nicht
als Verrat zu interpretieren.«

865 Vegl. Schroder, Werner: Text und Interpretation II, 1989, S. 153.

86 Ein ganz dhnliches Bild verwendet Hartmann im Erec, um den erfolgreichen Abschluss der triuwe-Proben
Enites durch Erec zu beschreiben. Wahrend man in der Erec-Forschung dartiber spekuliert, ob Erec einen
Grund fiir seine Probe hat oder nicht, stehe in Bezug auf Isolde das Fehlen eines solchen Grundes fest. Vgl.
Dimpel, Friedrich Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 268. Die motivationslogischen Schwierigkeiten der
Brangéne-Episode sind nach Kragl stoffgeschichtlich bedingt. Vgl. Kragl, Florian: Gottfrieds Ironie, 2019, S.
285.

867 Isolde misstraut, obwohl ihr Brangidne keinerlei Anlass dazu gibt. Schroder, Werner: Text und
Interpretation II, 1989, S. 154. Ob man so weit wie Schroder gehen sollte, der Isoldes Misstrauen als Reflex
ihres eigenen schlechten Gewissens beschreibt, bleibt dahingestellt. Vielleicht ist die Antwort einfacher und
Isolde misstraut Brangéne schlicht deswegen, weil sie eine Mitwisserin ist.

868 Nach Lieb erkenne dann aber Isolde auch, »dass die Losung fiir ihre Doppelrolle nicht in der gewalttitigen
Eliminierung potentiell untreuer Mitwisser, sondern in der geschickten (vor allem rhetorischen) Verhiillung
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konzipiert die Situation aber gegen die urspriingliche Intention Isoldes als Probe 8,
wodurch sich die triuwe Brangédnes gegen jede Wahrscheinlichkeit durchsetzt und Isolde
mehr oder weniger dazu gezwungen wird, von nun an auf jene triuwe zu vertrauen. Das
bestdtigt auch der Erzdhler, wenn er sagt, dass sich die beiden Frauen seit dieser Situation
in Herz und Gefiihl solchermafien treu und zugetan gewesen seien, dass zwischen den
beiden niemals ein Unterschied bestand.8”0 Was der Erzdhler damit deutlich macht, ist, dass
Isolde von nun an der im gleichen Mafie wie zuvor bestehenden Komplexitdt mit Vertrauen
in die treue Haltung Brangénes entgegensieht, d. h. Komplexitdt durch Vertrauen reduziert.
Brangidne entwickelt sich unter den neuen Voraussetzungen aber nicht nur zur
schweigenden Mitwisserin, sondern zu einer aktiven Lehrmeisterin Isoldes im Spiel von
List und Gegenlist.871

Auch im Verhiltnis zwischen Tristan und Brangéne spielt die triuwe eine wichtige
Rolle. In staindigem Argwohn gefangen, greift Marke zu einer List, um die Liebenden zu
tiberfithren. Er begibt sich, nachdem er tiber eine Trennung Tristans und Isoldes verfiigt
hat, mit seinem Gefolge auf eine zwanzigtédgige Jagd. Wahrend seiner Abwesenheit sollen
sein Neffe und seine Frau die Moglichkeit bekommen, scheinbar unbeobachtet ihrer Liebe
zu fronen. Marke aber ldsst Melot, den Zwerg, als Spitzel am Hof zurtick, was es den beiden
Liebenden erschwert, sich unbemerkt zu treffen. Brangdne findet dennoch einen Weg, wie
sich Tristan und Isolde heimlich verabreden kénnen (List mit den Spanen 14417-14451).

Tristan ist der Zofe seiner Geliebten dankbar und sagt zu ihr:

»Gendde schoene!« sprach Tristan

>ine han da keinen zwrtvel an,

der heimlichen Wahrheit zu finden ist.« Vgl. Lieb, Ludger: Ein neuer doppelter Kursus und seine
Kontrafaktur, 2009, S. 203.

869 Der Mordauftrag ist aus der Perspektive Isoldes als Mord intendiert und nicht als triuwe-Probe Branganes.
Vgl. Dimpel, Friedrich Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 263. Die Erkldrung, dass Isolde Branganes triuwe
zu ihr testen wollte, sei unvereinbar mit den urspriinglichen Motiven der Koénigin und wirke daher
nachgeschoben. Vgl. Eming, Jutta: Ritualisierte Konfliktbewiltigung bei Eilhart und Gottfried, 2006, S. 21. Zu
den Forschungsansétzen, die von einer bewusst inszenierten Treueprobe ausgehen. Vgl. ebd. S. 22f.

870 Trotzdem konne Brangéne - nach Schroder - nicht zur Gesellschaft der edelen herzen gezéhlt werden, weil
man sonst annehmen miisse, dass Treulosigkeit und heimtiickischer Mord zu den Umgangsformen edeler
herzen gehoren. Schroder, Werner: Text und Interpretation 1I, 1989, S. 156.

871 Vgl. Dimpel, Friedrich Michael, Die Zofe im Fokus, 2011, S. 271f. »Zudem ist eine strukturelle
Korrespondenz zu konstatieren: Brangédne hat zunéchst Isoldes Zweifel an ihrer Treue ausgerdumt -
zumindest aus Figurenperspektive von Isolde. In,List und Gegenlist’ kann Isolde mit der Hilfe von Brangénes
Formulierungskunst Markes Zweifel an Isoldes Treue ausrdumen.« Vgl. zu Brangéne als Lehrmeisterin Isoldes
auch ebd. S. 276.
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an iu si triuwe und ére.

der zweier wart nie mére

in einem herzen begraben.« (14465-14469)
[...]

weinende sprach er aber z’ir:
»getriuwe, saeligez wip! (14480f.)
[...]

>schoene< sprach er >nii tuot wol
und alse der getriuwe sol,

und lazet iu bevolhen sin

mich und die seneden sorgaerin,

die saeligen Isote. (14487-14491)

In der Situation hochster Gefdhrdung des sozialen Systems Tristan/Isolde kann sich
dasselbe auf die triuwe Brangdnes verlassen. Die Zofe Isoldes ermdglicht so - nachdem die
beiden keine Moglichkeit mehr haben, daz st sich mohten gesehen (14388) - als
Zwischeninstanz, die Faden der unterbrochenen Kommunikation wieder aufzunehmen. Es
ist Brangéne, die zu Tristan kommt und die das Medium der Schrift vorschldgt, um jeweils
ein geheimes Treffen, [...] da bi dem brunnen [...]|dd der dleboum schate git (14447f.) zu
arrangieren. Das soziale System befindet sich damit zuvor in einem Zustand der Erstarrung.
Tristan und Isolde bleibt zunzchst nur {ibrig, in Traurigkeit zu verharren: er unde Isét, si
beide | beliben an ir triure (14382f.). Offensichtlich sind die beiden von sich aus nicht in der
Lage, mit einer Form der triuwe zu operieren, die die vorhandene soziale Komplexitat
erfolgreich zu reduzieren vermag. Die triuwe Brangdnes aber fiillt dieses Vakuum und
tibernimmt stellvertretend jene Funktion.

Wenn in Bezug auf das Paar Tristan und Isolde von triuwe die Rede ist, so handelt es
sich hdufig nicht um diejenige der Verliebten, sondern um die Branganes. Diese triuwe
vernetzt als Bindeglied die beiden psychischen Systeme und gewihrleistet, indem sie den
Betrug Markes in der Hochzeitsnacht verschweigt und Tristan und Isolde einen Weg zeigt,
auf dem sie trotz der Gefahren kommunizieren konnen, eine Fortfithrung der
Liebesbeziehung.

Eine solche Zwischeninstanz wird im Erec Hartmanns von Aue nicht eingefiihrt.

Enite muss fuir sich Wege finden, um Aktionen zu initiieren, die den Bestand des sozialen
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Systems gewdhrleisten. Ansprechpartner fiir Enite und von daher mogliche Instanz, die
zwischen Erec und Enite steht, ist am ehesten noch Gott, dessen Hilfe Enite wortreich
einklagt. Gott allerdings greift nicht explizit in das Geschehen ein. Im Nibelungenlied
dagegen ist die Position des Mitwissenden prominent durch Hagen und Gunther besetzt.
Kriemhilt vertraut der triuwe ihres Verwandten und Gefolgsmannes Hagen und verliert
ihren Mann Sivrit. Aber auch Sivrit vertraut auf die triuwe der Familie seiner Frau (d. h.
indirekt auch auf die triuwe Hagens), ldsst sich nicht von seiner Frau warnen und wird so
schliefilich getotet.

Zusammengefasst benotigt das soziale System im Erec keine Zwischeninstanz, weil
Enite ein Vertrauen in ihre eigene triuwe ausbildet. Im Nibelungenlied entwickeln Sivrit und
Kriemhilt keine triuwe zueinander und greifen auf diejenige Hagens zurtick, die sich aber
aufgrund einer eigenen Hierarchisierung der triuwe-Bindungen 82 durch Hagen
zerstorerisch auswirkt. Im Tristan ist Brangdne demgegentiber eine funktionierende
Besetzung jener Position, weil sie Tristan und Isolde in jeweils ungeteilter triuwe verbunden
ist und dadurch ein Vertrauen der beiden Liebenden in ihre (Brangines) triuwe nicht

enttiuscht wird.873

872 Hagen préferiert die triuwe-Bindung zu Briinhilt gegentiber derjenigen zu Kriemhilt und Sivrit.

873 Vollig zu Recht hat - wie bereits erwédhnt - Kragl darauf hingewiesen, dass die motivationslogischen
Schwierigkeiten der Brangéne-Episode offensichtlich stoffgeschichtlich bedingt sind. Vgl. Kragl, Florian:
Gottfrieds Ironie, 2019, S. 285. Die Motivationssuche werde an die Rezipienten delegiert. Vgl. ebd. S. 309. Kragl
spricht sich nicht dagegen aus, die Episode als Bestédtigung der triuwe Brangénes zu lesen, in der die Zofe als
ideale Verbiindete Isoldes respektive des Liebespaares prasentiert wird. »So recht passt dies aber alles nicht
zusammen [...].« (ebd. 5.309), restimiert Kragl tiber jene Ansitze, die versuchen, auf motivationslogischem
Wege eine Losung zu finden. Von jenen Erkldrungsversuchen absehend, argumentiert Kragl sodann fiir eine
von ihm festgestellte »tektonische Neuprogrammierung« des Romans ab den Versen 12507-12510. Von hier
an basiere alles auf einem Motivationsmuster, nimlich demjenigen von List und Gegenlist. Vgl. ebd. S. 315.
Isoldes Mordversuch an ihrer Zofe sei das erste Opfer eines Prinzips, das im Wesentlichen nur noch
schematisch organisierte Abldufe wiederhole. »Was passiert, passiert nun tiberwiegend schematisch.« Vgl.
ebd. S. 316. Sowohl der Erzidhler - gelenkt durch die Stoffvorgabe - als auch die Figuren innerhalb der
Handlung hitten daher nur noch partiell Zugriff auf die Handlungstektonik der Erzihlung. Gerade mit Blick
auf den weiteren Verlauf der Handlung erscheint mir der Ansatz von Kragl sinnvoll. Durch die
weitestgehende Schematisierung der Handlung liefie sich des Weiteren auch das festgestellte Ausbleiben von
triuwe als Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitédt explizieren. Das Schema tibernimmt dann, so
meine Implikation - d4hnlich wie im Nibelungenlied - die Funktion der triuwe.

Trotz der Feststellung Kragls kann man meiner Meinung nach an der Brangéne-Episode in ihrer Konzipierung
als triuwe-Probe, die sich dartiber hinaus sogar in den wohl kaum zu leugnenden Schematismus der Handlung
einfiigt, festhalten. Gottfried schickt sich an - durch die Stoffgeschichte dazu gezwungen oder nicht - ein
Schema zu etablieren (List und Gegenlist), das die Handlung seiner Erzdhlung {iber weite Strecken prédgen
wird. Innerhalb dieses Schemas nun gibt es dhnlich wie im Aktantenmodell diverse zu besetzende Positionen.
Eine davon ist diejenige der getreuen Mitwisserin, Helferin, ja sogar Listenlehrerin Isoldes (auch Tristans).
Gottfried - so lautet nun meine These - besetzt, wenn auch schon im Schema von List und Gegenlist situiert,
jene Position in der Mord-Episode mit Brangidne bzw. er legitimiert seine Wahl. Dazu ist es von entscheidender
Bedeutung, die Zofe als getriuwe und klug auszuweisen und dieselbe damit als den zukiinftigen Aufgaben
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VI1.4.1.d Das Soziale als Referenzpunkt der Partnerschaft

In den vorangegangenen Analysen zum Nibelungenlied, zur Nibelungenklage und zum Erec
wurde deutlich, dass das Verhiltnis zwischen dem einzelnen System und dem Sozialen, d.
h. der Gesellschaft (Personenverband oder Hof), fiir die Definition der moglicherweise
auftretenden triuwe-Form von zentraler Bedeutung ist. Von diesem Verhiltnis aus wird
explizierbar, warum triuwe zwischen Sivrit und Kriemhilt keine Rolle spielt bzw. warum sie
sich in der entscheidenden Situation auf den Personenverband verlassen und nicht auf den
Partner. Beide sind immer schon ins Soziale eingeordnet und entwickeln als System kein
oder nur ein sehr geringes Eigenleben. Im Erec stellt die Isolation vom Hof sowohl im
verligen bei Erec und Enite als auch im Baumgarten bei Mabonagrin und seiner Partnerin
einen defizitdrer Zustand dar, in dem triuwe nicht gebraucht wird, weil keine Verbindung
zum Sozialen mehr besteht und damit eine moglicherweise entstehende Komplexitit nicht

reduziert werden muss.

la fossiure a la gent amant - totale Isolation und Prdsenz von triuwe
Auch der Tristan Gottfrieds spielt mit dem Verhiltnis zwischen dem System Tristan/Isolde
und dem Hof. Den Konnex zu demselben bildet die Ehe zwischen Isolde und Marke.
Obwohl durch die Verheiratung Isoldes kaum vorstellbar, wird dem Liebespaar, dhnlich
wie im Erec, ein Ort geboten, an dem sie ein ihrer reziproken Minne addquates Leben fiihren
konnen. Der Gegensatz zu Erec und Enite liegt freilich darin, dass diese tatsdchlich
verheiratet sind. Tristan und Isolde kénnen sich, davon abgesehen, nach ihrer Verbannung
durch Marke in eine in der Wildnis gelegene Minnegrotte zurtickziehen. Erec und Enite
fronen ihrer Liebe lange Zeit ungestort in Karnant und die Partnerin Mabonagrins hat ihren
Mann exklusiv im Baumgarten. Fiir Sivrit und Kriemhilt gibt es diese Orte der ungestorten
Zweisamkeit nicht.

Wenn davon ausgegangen wird, dass triuwe im Tristan iiber das Verhdltnis zwischen
Sozialem und System definiert wird, liegt die Vermutung nahe, dass dieselbe im isolierten
Leben der beiden Verliebten (Minnegrotte) keine Rolle spielen diirfte. Wie gezeigt werden

soll, ist aber gerade das Gegenteil der Fall, denn der Erzéhler, der ohnehin schon selten vom

gewachsen zu prisentieren. In Bezug auf die Etablierung des Schemas (List und Gegenlist) ist der fragliche
Handlungsteil von Seiten der Erzdhlerintention also durchaus motiviert.
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Begriff triuwe in Bezug auf das soziale System Tristan/Isolde Gebrauch macht, verwendet
ihn gerade hier.

Nachdem Tristan von seinem Freund, dem Herzog Gilan aus Swales, an den Hof
Markes in Cornwall zurtickkehren darf, wird die Liebe zwischen dem Paar sogleich wieder
ausgelebt. Auch Marke féllt in die alten Verhaltensmuster zurtick und beargwohnt seinen
Neffen Tristan und seine Ehefrau Isolde (vgl. ab 16459), bis er die Situation nicht mehr

ertragen kann und die Verliebten mit folgenden Worten vom Hof verbannt.

nemet ein ander an die hant
und riimet mir hof unde lant.
[...]

diu gemeinde under uns drin
diu enmac niht langer gesin.
[...]

disiu gemeinde ist boese

ich wil ir gerne haben rit.
der kiinec der wizzentliche hait
an minnen cumpanie,

deist michel dorperie.

vart ir beidiu gote ergeben,
leitet liebe unde leben,

als iu ze muote geste.

dirre cumpanie wirt nieme! (16607-16624)

Marke spricht das Verbannungsurteil nicht im Geheimen, also nur vor Tristan und Isolde
aus, sondern der gesamte Hofstaat ist anwesend (16543-16546) und kann die Worte des
Ko6nigs mitanhoren. Obwohl er das Recht hitte, an den Verliebten eine todliche Rache zu
nehmen, gesteht er sich und den beiden ein: da sit ir mir ze liep zuo (16600). Da diese Liebe -
und damit rekurriert er bereits auf die aus drei Menschen bestehende gemeinde bzw.
cumpanie - nicht in gleicher Weise erwidert wird und die Liebe zwischen Tristan und Isolde
diejenige zu Marke bei Weitem an Intensitat tibertrifft (daz ir ein ander alle zit | wider allem
minem willen sit | lieber dan ich iu beiden si 16601£f.), soll die Gemeinschaft unter den Dreien

nicht mehr langer bestehen und ist dartiber hinaus sogar eine moralisch zu verurteilende
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(disiu gemeinde ist boese). Ein Teilhaber an der minne ist nicht akzeptabel und schadigend fiir
den Ruf des rechtméfiigen Ehemannes. Deswegen sei diese Genossenschaft nunmehr zu
Ende.

Wenige Verse spiter verwendet der Erzdhler den Begriff cumpanie erneut, bezieht ihn
aber nunmehr auf das exklusive Minneverhiltnis, das zwischen Tristan und Isolde besteht,
und etabliert somit einen bemerkenswerten Kontrast.874 Das Liebespaar verabschiedet sich

und verldsst den Hof unter mafsiger Trauer.

diu getriuwe cumpanie
bihanden si sich viengen,

ilf den hof si giengen. (16632ff.)

Nicht nur stellt der Erzdhler der von Marke angesprochenen Gemeinschaft (gemeinde,
cumpanie) einfach nur eine andere gegentiber, sondern er markiert sie zugleich auch mit
dem Adjektiv getriuwe. Bevor ich versuchen mochte, eine Erkldarung fiir die Verwendung
der Vokabel zu finden, sollen alle weiteren Belegstellen gesammelt werden.

Tristan und Isolde ziehen sich in eine Eintde weit entfernt von jeder Zivilisation
zurtick und leben fortan im Schutze einer idyllischen Minnegrotte, die Tristan auf einem
seiner vergangenen Jagdausfliige aufgefunden hat. Dort angekommen, ereignet sich Tag fuir
Tag ein Speisewunder8”>, sodass beide der Sorge um Essen und Trinken vollkommen
enthoben sind. Ein gegenseitiges Ansehen ersetzt die herkommliche Nahrung (si sihen beide

ein ander an, | di generten si sich van. 16819£.)876 und sie essen dort nichts anderes wan muot

874 Prinzipiell sind sowohl Tristan als auch Isolde dem Onkel bzw. Ehemann zur triuwe verpflichtet. Beim
anfanglichen Entstehen der Liebe denkt Tristan noch zehant|der triuwen unde der éren (11746f.) gegeniiber
Konig Marke, erinnert sich also an seine friuwe. Ab der Einnahme des Liebestrankes und der sich
anschlieflenden Beziehung zwischen Tristan und Isolde wird der Begriff der triuwe aber neu codiert. Das wird
insbesondere auch in den miteinander kontrastierten Gemeinschaften (cumpanie, gemeinde) deutlich, denn die
triuwe zwischen Tristan und Isolde wird hier deutlich gegeniiber einer triuwe priorisiert, die zwischen Marke
und Isolde und Marke und Tristan nach Mafigabe des Hofes bestehen sollte. So auch Helmut de Boor: »Wird
ihm [Tristan] auch jetzt noch triuwe zugesprochen, so miisste damit jetzt etwas ganz anderes gemeint sein,
eine Unbedingtheit von Forderungen und deren Erfiillung im Dienste hoherer Werte als Verwandtschaft und
Lehnsbindung, Werte, die den Bruch mit jenen Bindungen der niederen Ebene verlangen und rechtfertigen.«
Vgl. De Boor, Helmut: Die Grundauffassung von Gottfrieds Tristan, 1940, S. 303.

875 Vgl. Langer, Otto: Der ,Kiinstlerroman’ Gottfrieds, 1974, S. 28f.

876 Vgl. Allgaier, Karl: Der Einfluss Bernhards von Clairvaux auf Gottfried von Strafburg, 1983, S. 98f. Die
wundersame Speisung werde hier im Unterschied zu den Nahrungswundern der Heiligenlegenden als
Unwirksamkeit des Hungers prasentiert. Vgl. dazu auch: Zettl, Evamaria: In dirre wilden cluse, Gottfrieds von
StrafSburg Minnegrotten-Episode, 2007, S. 250f.
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unde minne. (16824). Zudem tragen die Verliebten Proviant bei sich, der sich permanent
erneuert (und ie vrisch unde niuwe 16833) und den der Erzdhler sodann néher als diu reine
triuwed”’ (16834) bezeichnet.8”8 In Vers 17133 wird das Paar Tristan und Isolde als getriuwe
massenie ndher bestimmt, um direkt darauf die verschiedenen Beschidftigungen des Paares
zu beschreiben. Wenn sich nach einem Lustwandel durch die Natur die Mittagshitze {iber
das paradiesische Fleckchen legt, nehmen die beiden im Schatten einer Linde Platz. Wer
dort eng umschlungen zusammensitzt, wird dem Rezipienten wie folgt erzahlt: da sizen st
z'ein ander an | die getriuwen senedaere | und triben ir senemaere (17186ft.).

Insgesamt ldsst sich den aufgefundenen Belegstellen entsprechend eine Haufung der
Verwendung des Wortfeldes triuwe identifizieren. Gerade dann spricht der Erzidhler von
triuwe oder von getriuwe, wenn sich das soziale Systeme in vollkommener Isolation vom
Sozialen befindet. Triuwe bzw. getriuwe muss hier also etwas anderes bedeuten als ein
Funktionsmechanismus der Reduktion sozialer Komplexitidt, weil dieselbe - durch den
Ausschluss des Sozialen - gar nicht vorhanden ist. Warum spricht der Erzdhler nun in einer
fiir das soziale System vollig gefahrlosen Situation von reiner triuwe, von getriuwer massenie
bzw. cumpanie und von getriuwen senedaere, wenn er doch zuvor ohne jene Vokabeln
auskommt? Was meint Gottfried hier konkret mit dem Adjektiv getriuwe und dem
Substantiv triuwe?

Wie schon angedeutet, scheint der Erzdhler die von Marke angesprochene
Gemeinschaft zwischen ihm, Isolde und Tristan (16611, 16616, 16624) mit der exklusiven
Beziehung zwischen Tristan und Isolde (16632) zu kontrastieren. In der Wahrnehmung
Markes hat das soziale System Marke/Isolde/ Tristan keine Daseinsberechtigung mehr und
muss aus diesem Grund beendet werden. Mit dem Ausscheiden Markes geschieht eine
Wandlung, denn nunmehr ist die cumpanie getriuwe. Wodurch zeichnet sich diese
Beziehung zwischen den Verliebten aus? Wéahrend der kurzen Phase ungestorter
Zweisamkeit im Schutze der Minnegrotte erleben Tristan und Isolde nicht nur ein Speise,
sondern auch ein Gesellschaftswunder.8”° Das von Marke abgetrennte, d. h. Von dessen Hof
isolierte System Tristan/Isolde vermisst zu keinem Zeitpunkt das Beisammensein mit

anderen Menschen.

877 Vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der mittelalterlichen Tristanromane, 1998, S. 199.

878 Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von Strafiburg: Tristan, 2013, S. 115. Huber sieht hier weniger eine
mystische unio verwirklicht als vielmehr ein Liebesparadies mit seinem Wunschgliick.

879 Vgl. Langer, Otto: Der ,Kiinstlerroman ‘Gottfrieds, 1974, S. 29f.
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ouch muote si daz cleine,

daz s'in der wiiste als eine

und dne liute solten sin.

nu wes bedorften s’ouch dar in
oder waz solt ieman zuo z'in dar?
si haeten eine gerade schar:
dane was niuwan ein und ein.
haeten s’ieman zuo z'in zwein
an die geraden schar gelesen,

s0 waere ir ungerade gewesen
und waeren mit dem ungeraden

sére tiberlestet und tiberladen. (16851-16862)

Alles, was sie an Gesellschaft benotigen, haben die beiden in der Anwesenheit ihres
Geliebten (16908f.).8%0 Die Gemeinschaft gentigt sich selbst und es gibt keinen Bedarf an
Einfltisse von aufsen: si haeten daz si solten | und wiren da si wolten. (16911f.). Allerdings muss
auch betont werden, dass hier nicht einer grundsatzlichen Ausblendung des Hofes als
soziales System das Wort geredet werden kann. Der Hof ist also nicht wie bei Mabonagrin
und seiner Geliebten als Referenzpunkt der Zweierbeziehung gar nicht mehr vorhanden,
sondern er tritt im Gesellschaftswunder gewissermafSen zum intimen Verhiltnis Erec/Enite
hinzu. Insofern muss die oben ausgefiihrte Selbstgentigsamkeit der beiden Verliebten
eingeschrankt und prézisiert werden. Jener ideale Zustand wird hergestellt, indem der Hof
- freilich in anderer Gestalt - dem intimen Verhdltnis appliziert wird.88!

Der wiederholte Hinweis darauf, dass der Rezipient mit der Abschottung des

Liebespaares und durch den Ausschluss Markes fortan mit einer getriuwen cumpanie

880 Lieb bezeichnet diese Form der Liebe als charismatisch inspirierte Minne. Ausgangspunkt jener Minne sei
das Charisma Tristans, welches sich mit dem Kennenlernen Isoldes bereits in Irland zu einer charismatischen
Zweierbeziehung transformiere. Dies geschehe urspriinglich unter dem Einfluss Tristans, denn er erzieht
Isolde in gewisser Weise zu einem ebenbiirtigen Gegentiber. Vgl. Lieb, Ludger: Erzdhltes Charisma -
Charisma des Erzihlers, 2009, S. 566. Interessant ist diese Uberlegung Liebs vor allem, weil man mit ihr die
sich entwickelnde Systematizitdt des sozialen Systems Tristan/Isolde fassen und erkldren kann. Bis zum
gemeinsamen Einnehmen des Minnetranks erweist sich Tristan - im Sinne des Charisma-Konzepts von Max
Weber - als charismatischer Fiihrer. Nach der gegenseitigen und irreversiblen Fixierung aber implodiere das
Charisma und fortan »entfaltet sich die besondere Qualitidt der charismatisch inspirierten Minne nur in der
Prasenz der Liebenden.« Vgl. ebd. S. 566. Hier fiihren und folgen fortan beide.

81 Neuer Hofstaat der beiden Verliebten sind Baume, Bach, Quelle, Blumen und die Tiere des Waldes. Vgl.
dazu auch die Verse 16879-16895.
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konfrontiert sei, lasst die Vermutung zu, dass triuwe bzw. getriuwe den Zustand bezeichnen
soll, in dem Tristan und Isolde endlich die Moglichkeit haben, ein ihrer Beziehung
addquates Leben zu fithren.82 Nunmehr miissen sie nicht mehr die Storungen durch Marke,
Melot und Marjodo fiirchten und sind nicht mehr auf Heimlichkeiten und Listen
angewiesen, um sich nah sein zu konnen. Die Begriffe triuwe und getriuwe stehen hier
demnach nicht fiir einen Mechanismus, mit dessen Hilfe der Bestand eines sozialen Systems
gesichert werden kann, sondern sie sind Signum eines Lebens, in dem die
Wunschvorstellungen des Liebespaares tempordr mit den tatsdchlichen Gegebenheiten
harmonisiert werden konnen.88 Tristan und Isolde sind in der Lage, sich vollkommen treu

zu sein, weil sie ausschlieslich im Bezug aufeinander leben diirfen.

Resiimee (Das Soziale: Nibelungenlied, Erec, Tristan)
Im Tristan wird der Zustand der sozialen Isolation des Liebespaares ebenso wie im Erec
tiberwunden. 84 Die Grundvoraussetzungen sind dabei allerdings sehr unterschiedlich.
Erec und Enite sind ein verheiratetes Paar und leben im wverligen in Karnant ihr auf
Reziprozitit hin ausgelegtes Leben intensiv aus. Defizitér ist dieser Zustand nicht nur, weil
Erec seinen Pflichten als Ritter und Konig nicht nachkommen kann, sondern weil die im
Herzenstausch versprochene triuwe nicht gebraucht wird. Mit dem Durchbrechen des
statischen Zustands (verligen), kann sich das System unter einseitiger Verwendung von
triuwe (Enite) als ideales Herrscherpaar etablieren.

Tristan und Isolde befinden sich in einer Liebesbeziehung, obwohl Isolde mit dem
Onkel Erecs verheiratet ist. Einen Anspruch an die Verliebten von Seiten des Hofes gibt es
- wie bei dem Ehepaar Erec und Enite (Pflichten usw.) - nattiirlich nicht, weil das, was sich

zwischen Tristan und Isolde abspielt, nicht sein darf88 und offiziell-politisch irrelevant

882 Welz, Dieter: Gliick und Gesellschaft, 1971, S. 36.

83 Nach Walter Haug konne man den Eindruck gewinnen, »dass Gottfried wenigstens einmal die Liebe in
ihrer vollen Idealitdt, d. h. als narrativ konkretisierte philosophische Idee zeigen, zugleich aber deutlich
machen wollte, dass diese in der Wirklichkeit nur als visiondr, tiberirdisch-paradiesischer Augenblick denkbar
sei.« Vgl. Haug, Walter: Eros und Tod, 1993, S. 46.

884 Huber identifiziert eher eine grundsitzlich absteigende Linie in der Entwicklung der autonomen Liebe
zwischen Tristan und Isolde, die sich als zunehmende Desintegration von der hofischen Gesellschaft
manifestiert. Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von Straburg: Tristan, 2013, S. 97.

85 Die Liebe (Innennorm) zwischen Tristan und Isolde darf nicht sein, weil die Aulennorm (Hof) es verbietet.
Der Konflikt zwischen dem sozialen System Tristan/Isolde und dem System der Gesellschaft (Hof) kann so
auch als Konflikt der jeweiligen Normen gedeutet werden. Vgl. Schnell, Ridiger: Die ,hofische” Liebe als
,hofischer” Diskurs tiber die Liebe, 1990, S. 293f. Vgl. Schnell, Riidiger: Suche nach Wahrheit, 1992, S. 28-37.
Vgl. Herzmann, Herbert: Zu Gottfrieds Tristan, 1975, S. 220ff.
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ist.88 Wie das System Erec/Enite auf der einen Seite fiir den Hof eine funktionale Rolle
spielt - also integriert werden soll, weil das System vom tibergeordneten System gebraucht
wird (man benotigt ein Herrscherpaar, das reprédsentiert usw.) -, so wird das System
Tristan/Isolde auf der anderen Seite vom Hof bzw. von Marke abgestofien, weil es
destruktiv wirkt bzw. die Macht und Autoritédt des Konigs untergrabt.88” Im Erec drangt das
Soziale das Paar Erec und Enite zur Reintegration, im Tristan aber wird das Liebespaar
bewusst desintegriert und so eine Existenz desselben als getriuwe cumpanie ermoglicht. Die
Verwendung der Begriffe triuwe und getriuwe in Bezug auf den Zustand der isolierten
Harmonie hindert den Erzidhler, wie gezeigt werden konnte, nicht daran, triuwe in einem
spateren Teil der Handlung zudem als komplexititsreduzierenden Mechanismus
einzusetzen.

Obwohl Tristan und Isolde hier abseits der Gesellschaft ein Leben in Harmonie leben
konnen, kehren sie mehr oder weniger freiwillig8® an den Hof, d. h. in den Bereich des
Sozialen, zurtick.8? Den Grund fiir die Reintegration findet Walter Haug bei Gottfried
(17694-17699) in der ére, die er als »als positive Einbindung in die Gesellschaft« 8%
definiert.891 Am Beispiel der Minnegrotten-Episode werden nicht einfach nur zwei Welten
(Minnegrottenidyll und Hof) kontrastiert, d. h. eine, in der es fiir das Paar moglich ist, der
gegenseitigen Liebe entsprechend zu leben, und eine, in der das undenkbar ist. Der von
dem Erzdhler dargestellten Unausweichlichkeit, sich irgendwann wieder ins Soziale

eingliedern lassen zu miissen,8? diirfe resultierend aus der Gegentiberstellung der beiden

86 Damit meine ich, dass das System Tristan/Isolde keine offizielle Funktion als Paar hat, deswegen ftir die
Handlung der Erzdhlung keineswegs funktionslos ist.

87 »Der Tristanminne fehlt vonBeginn an der 6ffentliche Raum, in dem sie sich entfalten kann. Der Gegensatz
zur hofischen Gesellschaft ist fiir sie charakteristisch.« Vgl. Ridder, Klaus: Liebestod und Selbstmord, 1999, S.
308f.

88 Herzmann diagnostiziert bei dem Liebespaar eine mangelnde Leidensbereitschaft (Ehrverlust). Vgl
Herzmann, Herbert: Zu Gottfrieds Tristan, 1975, S. 223. Die Folge sei ein Riickfall in die Trivialwelt und neues
Leid und neue Irrwege. Vgl. ebd. S. 227. Auch Erec und Enite sind nicht bereit, fiir die Aufrechterhaltung des
Verligens einen permanenten Ehrverlust in Kauf zu nehmen.

89 Das tun die beiden, obwohl es ihnen temporir gelingt, eine Art Gegenhof zum Artushof zu etablieren. Vgl.
Langer, Otto: Der ,Kiinstlerroman’ Gottfrieds, 1974, S. 41.

890 Haug, Walter: Gottfrieds von StrafSburg , Tristan”, 1985, S. 43.

81 Einen Zusammenhang in Bezug auf die isolierte Zweisamkeit und Integration in die Gesellschaft zwischen
den Paaren Tristan/Isolde und Riwalin/Blanscheflur sieht Miiller. Vgl. Miiller, Jan-Dirk: The light of courtly
society, 2012, S. 36.

892 Nach Xenja Ertzdorff miisste Liebe und Individualitét, die sich in der exklusiven Liebe zum Du entfalten,
in die Gesellschaft und ihre Normen integriert werden, ansonsten zerstore sie die gesellschaftliche Ordnung,
oder werde vielmehr von ihr in den Tod verbannt. Ertzdorff, Xenja: Liebe, Ehe, Ehebruch und Tod in
Gottfrieds ,Tristan’, 1984, S. 90. Illegale Liebe muss daher entweder aufierhalb der Gesellschaft gelebt werden
- was nur voriibergehend moglich ist - oder es muss der Tod der Liebenden folgen. Vgl. ebd. S. 93.
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Welten nach Haug nicht ausgewichen werden, indem man hier nur mittelalterlich-feudale
Zwénge am Werke sehe. Vielmehr solle hier deutlich gemacht werden, dass der Mensch in
seiner Existenz sozial bedingt sei.?% Das paradiesische Leben jenseits der Einode 8%
(vollkommener locus amoenus85) entpuppt sich, - dhnlich wie das verligen und der
Baumgarten (Mabonagin/Partnerin) -, als Gedankenexperiment, das nicht unbedingt ex
negativo etwas tiber die Gesellschaft aussagt, sondern den Menschen als soziales Wesen

definiert und die Isolation als defizitir kennzeichnet.89/897

V1.4.2 Diskursverflechtungen - der Tristan als interdiskursiver Beitrag und der klerikal-
theologische Spezialdiskurs
Im Prolog beschreibt Gottfried von StrafSburg die Wirkung seiner bei Thomas von Britanje

aufgefundenen Geschichte:

ez liebet liebe und edelet muot,

ez staetet triuwe und tugendet leben,
ez kan wol lebene tugende geben;
wan swa man hoeret oder list,

daz von soO reinen triuwen ist,

da liebent dem getriuwen man
triuwe und ander tugende van:

liebe, triuwe, staeter muot,

ére und ander manic guot,

[...] (174-182)

8% Vgl. ebd. S. 43.

894 Zum Verhiltnis zwischen locus amoenus und locus terribilis und der Verwendung des , Eremitenschemas”
im Tristan verweise ich hier nur auf folgenden interessanten Beitrag: Vgl. Zettl, Evamaria: In dirre wilden cluse:
Gottfrieds von Strafiburg Minnegrotten-Episode, 2007, S. 241-259.

8% Vgl. Lieb, Ludger: Ein neuer doppelter Kursus und seine Kontrafaktur, 2012, S. 213.

8% Vgl. Kiienzlen, Franziska: Erzdhlen von vollkommener Liebe, 2010, S. 66. Der vollkommenen Zweisamkeit
fehle etwas - so Kiienzlen. Ihr ermangele die positive Einbindung in die Gesellschaft, respektive die ére.

897 Vgl. Miiller, Jan-Dirk: Zeit im Tristan, 2002, S. 395. »Mit dem Waldleben-Experiment endet der Versuch, die
Asozialitdt des Begehrens als vollendete Sozialitdt darzubieten.«
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Ez, das heifst konkret die Geschichte?® von Tristan und Isolde, mache triuwe bestandig und
das Leben tugendreich. Wenn man von etwas hore oder lese, das von so reiner triuwe sei,
gewinne ein jeder, der schon getriuwe sei noch mehr triuwe und dazu noch andere tugende.8%
Der Anspruch, den Gottfried mit seiner Erzahlung verfolgt, geht demnach eindeutig tiber
eine rein unterhaltende Funktion hinaus. Nicht nur werde einfach eine Geschichte zum
Besten gegeben, sondern dieselbe mochte als Exempel von reinen triuwen verstanden
werden. Gottfried formuliert damit die Absicht bei seinen zeitgentssischen Zuhorern - und
dartiber hinaus bei allen Rezipienten, die seine Erzdhlung horen oder lesen -, eine Reaktion
zu evozieren, die man im Rahmen pddagogischer Unterweisung erwartet, wenn die
Konfrontation mit etwas Vorbildhaftem vorgenommen wird.

Das positive Beispiel, auf das Gottfried Bezug nimmt - das mochte ich hier nochmals
in Erinnerung rufen -, ist eine Liebesgeschichte zweier Menschen, die nicht miteinander
verheiratet sind. Dieses ohnehin schon skandaltse Verhalten erschopft sich aber nicht nur
in der unehelichen Verbindung, sondern wird noch dadurch verstdarkt, dass Isolde mit
Tristans Onkel Marke verheiratet ist.

Die Konstellation, die Gottfried hier narrativ - und mit Jiirgen Link kénnte man auch
sagen interdiskursiv - verhandelt, wird allerdings erst vor dem Hintergrund anderer
Diskurse anstofiig. Wenn man den bereits analysierten und um 1200 sicherlich nicht zu
Unrecht als hegemonial-positionierten klerikal-theologischen Diskurs reflektiert, so muss
im Tristan von konterdiskursivem und subversivem Potential ausgegangen werden. Es sei
in diesem Zusammenhang nur auf die Funktion der fides als bonum coniugalis erinnert. Fides
ist dort Gewéhrleistung dafiir, dass die Sexualitidt ausschliefSlich monogam, d. h. mit dem
jeweiligen Ehepartner, ausgelebt wird. Sicherlich mit der Prdsenz dieses dominanten
Diskurses rechnend, beteiligt sich Gottfried nun am fides/ triuwe-Dispositiv und bringt einen
Beitrag ein, der die klerikal-theologische Lehre geradezu konterkariert.”® Nicht dasjenige
ist bei ihm vom Prolog aus gesehen exemplarische triuwe, was ein Ausleben der Sexualitét

mit einem anderen Menschen verhindert, sondern das, was aus dem einmaligen Ehebruch

8% Es geht um eine Geschichte, die von reinen triuwen handelt. Vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der
mittelalterlichen Tristanromane, 1998, S. 191.

89 Vgl. Keck, Anna: Die Liebeskonzeption der mittelalterlichen Tristanromane, 1998, S. 190.

90 Vgl. Betz, Werner: Gottfried von StrafSburg als Kritiker hofischer Kultur, 1973, S. 525.
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wider alle Umstidnde und Hindernisse einen permanenten, d. h. manifesten Zustand
macht.?!

Neben dem klerikal-theologischen ldsst sich ein weiterer, dem Liebesverhaltnis
zwischen Tristan und Isolde widerstandiger Diskurs identifizieren. Die in dieser Arbeit
nicht ndher analysierte Funktion einer Ehe im Rahmen der feudalen Ehepraxis, in der nach
Huber die offizielle Verbindung zwischen Mann und Frau als Mittel der genealogischen
Absicherung zum Zweck des feudalen Herrschaftserhalts eingesetzt werde®?, liegt auf
intentionaler Ebene der Liebesbeziehung zwischen Tristan und Isolde diametral gegentiber.
Das Verhiltnis der beiden Liebenden verhindert zwar in der Erzahlung nicht zwingend die
Zeugung eines Nachkommen fiir den Herrscherthron Markes, aber es verschiebt bei
gleichzeitiger =~ Kinderlosigkeit des koniglichen Ehepaares den Zweck der
Sexualgemeinschaft untibersehbar. Die feudalen Anspriiche an eine Ehe werden damit
implizit aufgegriffen und durch die Beziehung Tristan/Isolde konterminiert.

Sich bewusst im Milieu der eigentlich erwtinschten ehelichen fides und in den dort
zu erwartenden Folgen (Zeugung von Nachkommenschaft) situierend, 16st Gottfried die
triuwe von den aus dem klerikal-theologischen und dem feudalen Ehediskurs stammenden
Konnotationen %3 ab und macht ihr die siienaerinne minne zum obersten Gebot.
Bezugsrahmen von triuwe ist damit nicht die Ehe als institutionalisierte Beziehungsform,
sondern die affektive Ubereinkunft zweier Menschen. Abgesehen von dieser ganz anderen
Zuordnung der triuwe etabliert Gottfried dieselbe zudem als Mechanismus, um soziale
Komplexitit zu reduzieren und gibt ihr damit eine Aufgabe im Rahmen sozialer Systeme,

die letztlich eine Desintegration aus dem Bereich des Sozialen (Hof) bedeutet.?04

901 Wichtig ist es mir hier, mit Bumke darauf hin zu weisen, dass fiir die ganze Gattung des hofischen Romans
der Ehebruch nicht der Regelfall ist, sondern eine extreme Verwirklichung hofischer Liebe. Vgl. Bumke,
Joachim: Liebe und Ehebruch in der hofischen Gesellschaft, 1983, S. 26.

902 Huber verweist zudem auf das Allianzdispositiv nach Foucault. Vgl. Huber, Christoph: Gottfried von
StrafSburg: Tristan, 2013, S. 96. Ein weiteres wesentliches Mittel der feudalen Ehepraxis ist auch in der
Versohnung verfeindeter Herrscherhéduser zu sehen. Neben der genealogischen Absicherung wird jene Praxis
in der Heirat Markes und Isoldes offensichtlich verwirklicht. Vgl. Haug, Walter: Der Tristanroman im
Horizont der erotischen Diskurse des Mittelalters und der frithen Neuzeit, 2000, S. 31.

903 Zum Zusammentreffen der beiden Diskurse schriebt Huber: »Unter anderen Vorzeichen trifft sich das
feudale Eheverstindnis mit der christlich-theologischen Position, die nach dem Stindenfall Adams die
Einrichtung der Ehe der Stabilisierung der geschwéchten menschlichen Natur (,, Verhinderung von Unzucht”)
und dem Zweck der Fortpflanzung unterordnet.« Vgl. ebd. S. 96.

94 Die Erzdhlung von Tristan und Isolde illustriert - und das zeigt die Konfrontation mit den oben
angesprochenen Diskursen deutlich -, dass eine solche Liebe nicht in das Soziale (Hof) bzw. in dessen Normen
integriert werden kann und deswegen von ihr letztlich in den Tod verbannt wird. Vgl. Ertzdorff, Xenja, Liebe,
Ehe, Ehebruch und Tod in Gottfrieds ,Tristan’, 1984, S. 90.
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Resiimee (Diskursverflechtungen - interdiskursive Beitrdge (Erec, Tristan) und der
klerikal-theologische Spezialdiskurs)

Der Erec Hartmanns und der Tristan Gottfrieds gleichen sich insofern, als dass sie beide der
triuwe eine weit tiber die Funktion der fides hinausgehende Bedeutung - im wahrsten Sinne
des Wortes soziale Funktion - zuweisen. Im Erec ist die triuwe Enites etwas, das nur verdeckt
als fides verhandelt wird, denn prinzipiell steht die sexuelle Treue derselben nicht zur
Diskussion.”® Auf der Aventiurenfahrt gelingt es Enite, mit einer triuwe zu operieren, die
auf das Wohlergehen ihres Ehepartners ausgerichtet ist und deren Intention es ist, das
soziale System vor dem Auseinanderbrechen zu bewahren. Es geht nicht primér darum, ein
Gebot (sexuelle Treue) einzuhalten, um Unzucht und damit Stinde zu vermeiden, sondern
um die Etablierung einer Beziehung.

In dhnlicher Weise wird triuwe auch bei Gottfried eingesetzt. Getriuwe zu sein
bedeutet es - vom Prolog aus betrachtet -, eine Beziehung, die auf einer reziprok angelegten
minne basiert, gegen eine bestehende Ehe auszuleben. Im Unterschied zum sozialen
System Erec/Enite wird die friuwe in den Phasen der Gefdhrdung des Systems
Tristan/Isolde aber nicht nur einseitig angewendet, sondern von beiden Partnern.®”” So
gelingt es Isolde, sich trotz des Angebotes ohne Tristan gliicklich werden zu konnen,
weiterhin auf denselben zu beziehen, und Tristan kann trotz der Moglichkeit, ein
gliickliches Leben mit Isolde W, d. h. ohne Isolde B, fithren zu kénnen gedanklich, immer
wieder zu seiner angestammten Liebe zurtickkehren, um so eine Erosion des Systems zu
verhindern. Das soziale System Tristan/Isolde kann somit durch eine beidseitige
Verwendung von triuwe erhalten werden. Getriuwe ist man bei Gottfried nicht, wenn man
sich der minne zum Trotz an das Gebot der fides hilt, sondern dann, wenn man der minne
entsprechend”® lebt, den Anderen trotz rdumlicher Trennung nicht vergisst und fiir die
Mobglichkeit eines Lebens ohne den Anderen unverfiigbar bleibt.

Sowohl im Erec Hartmanns als auch im Tristan Gottfrieds kann damit

zusammengefasst eine Form der triuwe identifiziert werden, die eindeutig soziale

9 Der Vorwurf sexueller Untreue wird implizit verhandelt, indem Enite Angst davor duflert dessen
beschuldigt zu werden und in der Konfrontation mit den hauptséachlich sexuell an ihr interessierten Grafen.
96 Lieb bemerkt in diesem Zusammenhang einen zentralen Unterschied zwischen Enite und Isolde. W&hrend
sich Enite im Erec in Abwesenheit des Ehemannes des Nebenbuhlers (Oringles-Episode) erwehre, gebe sich
Isolde in Abwesenheit des Ehemannes (Minnegrotte, Marke) dem Nebenbuhler (Tristan) hin. Vgl. Lieb,
Ludger: Ein neuer doppelter Kursus und seine Kontrafaktur, 2012, S. 214.

7 Vgl. Willson, H.B.: Senen and triuwe: Gottfried’s unfinished Tristan, 1990, S. 249.

908 Angesprochen wird mit der Priorisierung der Minne als Lebensmotiv auch gleichzeitig das Problem der
Minneehe. Vgl. Kuhn, Hugo: Tristan, Nibelungenlied, Artusstruktur, 1973, S. 17.
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Implikationen trdgt. Diese werden jeweils interdiskursiv herausgearbeitet und gegeniiber

den Beitrdgen eines dominanten Diskurses (klerikal-theologischer Diskurs) etabliert.

VII Resiimee

VII.1 Soziale Perspektivierung von triuwe

Im Analyseteil der vorliegenden Arbeit wurden vier Partnerschaften - oder im Vokabular
Luhmanns vier soziale Systeme - untersucht. Ich mochte hier lediglich nochmals die
grundsétzliche Frage aufgreifen, was triuwe zwischen Kriemhilt und Sivrit, Enite und Erec,
Partnerin und Mabonagrin sowie zwischen Isolde und Tristan eigentlich vor dem
Hintergrund eines luhmannschen Vertrauens bedeutet.

Die Griinde fiir das Scheitern der nibelungischen Gesellschaft sind vielfaltig:
Konkurrierende triuwe-Beziehungen, Schein und Sein, Intrigen und die a-soziale triuwe zu
einem Toten lassen den Personenverband und damit das Soziale erodieren, bis es sich im
Rausch der Gewalt schliefilich im wahrsten Sinne des Wortes selbst zerstort. Wenn man den
Verlauf der Erzahlung nach Handlungsknotenpunkten absucht, an denen der zum fatalen
Absturz fithrende Schwindel hitte geheilt werden konnen, kommt man unweigerlich zum
,Verrat” Kriemhilts und der Missachtung einer gut gemeinten Warnung durch Sivrit. Hatte
Kriemhilt ihren Mann Sivrit vor dessen Aufbruch zur morderischen Jagd davon in Kenntnis
gesetzt, dass sie sein Geheimnis verraten hat, hitte sie ihm den Urheber des roten Kreuzleins
auf seinem Gewand angezeigt und hétte Sivrit die orakelnden Traume seiner Frau nicht fiir
Schall und Rauch gehalten, so ware der strahlende Held aus Xanten nicht erschlagen
worden und der Sog in den Abgrund hitte sich niemals entwickelt. Das Mittel, um aus den
Konjunktiven Indikative zu machen, wére eine triuwe - verstanden als Vertrauen - gewesen.
Hier aber tut sich eine Leerstelle auf, denn ein solches Vertrauen gibt es im sozialen System
Kriemhilt/Sivrit nicht. Was es gibt, ist die triuwe zu einem Toten, die weit entfernt von
Vertrauen eher eine Haltung Kriemhilts bezeichnet und ihr insbesondere durch die
Fixierung auf Rache sukzessiv eine negative Beurteilung einbringt. In der Nibelungenklage
wird jene triuwe - verstanden als treue Haltung - weiter auf Kriemhilt bezogen und unter
Herauslosung aus dem Bereich des Sozialen disambiguisiert. Wie gezeigt werden konnte,
sind schon die Voraussetzungen fiir das Entstehen eines Vertrauens zwischen Sivrit und
Kriemhilt wenig giinstig, denn beide sind zundchst durch die Schematisierung der

Handlung (Brautwerbungsschema) und dann durch die jeweilige Position im
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Personenverband nicht als Blackbox, d. h. als kotingentes, dem fremden Zugriff entzogenes
System der Sinnbestimmung moglich, sondern in ihren Rollen immer schon festgelegt.

Im Erec Hartmanns von Aue werden den Rezipienten zwei Paare vorgestellt, die im
Unterschied zu Kriemhilt und Sivrit als System die Moglichkeit haben, ein echtes
Eigenleben gegeniiber dem Hof - d. h. gegeniiber dem Sozialen - auszubilden.
Problematisch ist dieser Vorgang bei Enite/Erec und Mabonagrin/Partnerin aber, weil sich
die Subsysteme nicht als mit dem Supersystem (Hof) interagierend prasentieren, sondern
in totale Isolation verfallen. Dadurch verlieren sie ihre Funktionalitét fiir das Soziale. Ganz
entscheidend fiir diesen Zustand ist, dass die in der Bertihrung des Systems mit einer
Umwelt (Soziale) entstehende Komplexitit als Bezugsproblem keine Bedeutung mehr hat
und triuwe in der Funktion von Vertrauen nicht gebraucht wird. Erst als Erec entscheidet,
sich mit seiner Frau zusammen auf Aventiurenfahrt zu begeben und iiber eine Trennung
von Tisch und Bett verfiigt, muss Komplexitdt reduziert werden. Diese Reduktion verlduft
allerdings einseitig im geradezu ausschliefSlichen Bezug auf Enite. Gegentiber Erec hilt sie
an einer unverdnderlichen triuwe - verstanden als treue Haltung - fest, auch als dieser fiir
sie nur noch als Toter wahrnehmbar ist. Wenn daher von einer triuwe im Sinne von
Vertrauen gesprochen werden kann, dann nur in Bezug auf Enite. Sie entwickelt in den
diversen Proben Vertrauen in ihre eigene Treue und kann so die Gefahren vom sozialen
System abwenden.

Bei Mabonagrin und seiner Partnerin ist mit dem Misstrauen der Frau gegentiber
dem Mann ein Funktionsmechanismus aktiv, der dem Vertrauen dhnelt, aber in Bezug auf
die Reichweite deutlich dahinter zurtickbleibt. Durch die Festlegung Mabonagrins auf einen
bestimmten Aktionsradius sichert Misstrauen das gemeinsame Leben im Baumgarten.
Mabonagrins Kontakt mit anderen Frauen ist durch ein von ihm geleistetes Versprechen
ausgeschlossen und soziale Komplexitidt damit ein fiir alle mal reduziert. Diese Reduktion
kommt dabei aber vor allem der eifersiichtigen Partnerin zugute. Erst die Niederlage gegen
Erec 16st den Eid, was der Besiegte sodann als seine personliche Befreiung feiert.

Der Unterschied zwischen der Wirkung von Vertrauen und Misstrauen lédsst sich mit
den Gegensatzpaaren dynamisch/statisch und elastisch/starr beschreiben. Ein exzessiv
ausgelebtes Misstrauen bewirkt als Versteifung des Verhéltnisses eine Limitierung der
Handlungsmoglichkeiten des Partners, wahrend Vertrauen die Verbindung elastisch erhalt

und es den am sozialen System Teilnehmenden erméglicht in maximaler Freiheit zu
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operieren, wohl wissend, dass es einen Umschlagspunkt zwischen Vertrauen und
berechtigtem Misstrauen geben muss.

Im Tristan Gottfrieds von Strafiburg wird im Gegensatz zum Erec das vom Sozialen
isolierte Beisammensein des Liebespaares in der Minnegrotte verkldart und die
Gemeinschaft der beiden als getriuwe cumpanie bezeichnet. Treusein ist hier eine Explikation
fur einen Zustand, in dem sich das soziale System Isolde/Tristan in vollkommener
Kongruenz zwischen Innen und Aufien befindet, d. h. der locus amoenus stimmt mit der
inneren Verfassung des Systems tiberein. Freilich kann auch dieses Idyll kein dauerhaftes
sein, denn Tristan und Isolde miissen wieder in die Gesellschaft reintegriert werden und
wollen dies auch. Trotz des Minnetrankes und der davon ausgehenden zwingenden
Wirkung auf die Verlobte Markes und dessen Neffe gelingt es Gottfried, sowohl Isolde als
auch Tristan in Situationen der Entscheidung zu fiihren und damit doppelte Kontingenz zu
ermdoglichen. Durch ein Vertrauen darauf, dass sich der Andere treu verhilt, konnen beide
soziale Komplexitdt reduzieren, die sich ihnen in der Gestalt eines alternativen Lebens
anbietet. Man erinnert sich just in den Momenten daran, wie sich der ferne Geliebte fiihlt
und dass er treu ist, wenn sich eine andere Moglichkeit des Gliicks vor den versuchten
Augen manifestiert. Triuwe wird demnach anders als im Erec nicht unilateral (Enite) erprobt,
sondern bilateral. Triuwe - verstanden als treue Haltung - bleibt auch im Tristan aktiv.
Allerdings kommt hier ein Bezug auf den jeweils Anderen ins Spiel, welchen ich Vertrauen
nennen mochte. Wahrend Enite auf ihre eigene Treue vertraut, vertrauen Tristan und Isolde
auf die Treue des Anderen. Bis zum fragmentarischen Ende von Gottfrieds Erzdhlung
scheint dieses Vertrauen als Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit

funktionsfahig zu sein.

VI1.2 Fides/triuwe Dispositiv
Diskurstheoretischer Ausgangspunkt der vorliegenden Arbeit ist die Unterscheidung
zwischen Spezial- und Interdiskursen. Im Bereich des Wissens werden um 1200 aus jenen
Diskursen  verschiedene  Beitrdage zum  Thema ,partnerschaftliche Treue”
zusammengetragen und bilden ein sogenanntes fides/ triuwe-Dispositiv aus.

Im klerikal-theologischen Spezialdiskurs (fides), der sich nicht selten aus einer
hegemonialen Machtposition heraus operierend prasentiert, ist fides seit Augustinus

zumeist ein Zweck, der sich ausschliefslich im Rahmen der Ehe verwirklicht. Fides
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gewdhrleistet sexuelle Treue unter den Eheleuten und versteht sich daher als Ausschluss
von Unzucht bzw. von schwerer Stinde. Neben den beiden anderen Ehezwecken proles und
sacramentum ist auch fides grundsétzlich nicht auf die Beziehung der Partner ausgelegt und
entbehrt daher sozialer Implikationen. Erste Ansitze zu einem Eheverstandnis, das tiber die
genannten Zwecke hinausgeht, finden sich bei Hugo von Sankt Viktor. Diesem gelingt es
allerdings nicht, eine sozial konnotierte Liebe (dilectio, caritas) in eine Eheform zu
integrieren, in der Sexualitidt ausgelebt wird. Verwirklichung einer solchen Liebe kann bei
ihm aus diesem Grund nur dann stattfinden, wenn sich die Eheleute dazu entschliefsen,
enthaltsam zu leben.

Im hofisch-literarischen Interdiskurs (triuwe) konnten Beitrdge identifiziert werden,
die offensichtlich auf den klerikal-theologischen Spezialdiskurs und die dort verhandelte
fides Bezug nehmen. In Hartmanns Erec bildet die Verdédchtigung der Frau als fiir sexuelle
Reize besonders empfanglich eine latent vorhandene Grundlage. Enite wird zwar an keiner
Stelle explizit der Vorwurf sexueller Untreue gemacht, trotzdem bleibt jener gleichsam als
Hintergrundfolie permanent prasent (Angst vor entsprechenden Verdachtigungen durch
Erec, Trennung von Bett und Tisch und das vorwiegend sexuelle Interesse der beiden
Grafen). Abgesehen davon gelingt es Hartmann in seiner Erzdhlung, eine zwar
hauptséchlich einseitig durch Enite ausgelebte triuwe mit evident sozialen Implikationen zu
versehen und am Ende als Ergebnis einer Ehe zu integrieren, in der Sexualitidt ausgelebt
wird.®® Interessant ist im Ruckgriff auf Hugo, dass Enite diese Form der triuwe ausbildet,
wahrend Erec auf der Aventiurenfahrt tiber eine Trennung von Bett und Tisch verfiigt und
damit sexuelle Interaktionen ausschliefst.

Auch der Tristan Gottfrieds von Strafburg bezieht sich uniibersehbar auf den
klerikal-theologischen Spezialdiskurs. Anders als im Nibelungenlied und im Erec sind Mann
und Frau hier nicht verheiratet, sondern Tristan und Isolde bilden ein reines Liebespaar.
Pikanterweise ist Isolde schon bei ihrer ersten Vereinigung mit Tristan auf der Uberfahrt
von Irland nach Cornwall die Verlobte Konig Markes, welcher zudem der Onkel des
Geliebten ist. Die Liebesgeschichte wird auch nach der offiziellen Heirat am Hof Markes
weitergefiihrt, so dass man aus der Perspektive des klerikal-theologischen Spezialdiskurses
von bewusst fortgesetztem Ehebruch und daher von einer besonders schweren Stinde

sprechen muss. Fides wird in ihrer aus dem Kontext jenes Diskurses resultierenden

99 Hartmann verbindet also die beiden sich bei Hugo ausschliefenden Eheformen.
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Definition vollkommen konterkariert, denn treu zu sein bedeutet, nicht mehr ldnger nur mit
dem Ehemann Sex zu haben, sondern der bestehenden Ehe zum Trotz einer Liebe zu fronen,
die auf reziproken Gefiihlen basiert. So wird das Liebespaar Tristan und Isolde wegen der
bei ihnen verwirklichten triuwe gefeiert und ein Leben weit weg vom rechtmaéfsigen
Ehemann im Idyll der Minnegrotte zu Inbegriff erfiillter minne. Gottfried setzt aber der fides
aus dem Kklerikal-theologischen Diskurs nicht nur eine ehebrecherische Partnerschaft
entgegen, sondern er zeigt seinen Rezipienten eine untibersehbar sozial aufgeladene triuwe,
die in tendenziell doppelt kontingenten Situationen realisiert wird.

Im Nibelungenlied, und das meint hier in der Ehe zwischen Kriemhilt und Sivrit, wird
viel weniger stark und offensichtlich auf den klerikal-theologischen Diskurs Bezug
genommen. Eine im weitesten Sinne entsprechende Deutungsperspektive mag in den Blick
kommen, wenn der von der Kirche bevorzugte Witwenstand in der Nahe des Klosters
Lorsch aufgegeben wird, um einen Heiden zu heiraten, oder wenn die auf den toten
Ehemann bezogene triuwe Kriemhilts aus dem Nibelungenlied in der Nibelungenklage
aufgegriffen und als Grund dafiir genannt wird, dass Kriemhilt nicht, wie manche
Menschen denken, zu einem Leben in der Holle verdammt ist, sondern die Ewigkeit bei
Gott im Himmel zubringen darf. Insgesamt bleiben die Beziige zum Spezialdiskurs (fides)
sowohl im Lied als auch in der Klage schwach oder gar nicht ausgeprégt. Der heldenepische
Stoff des Nibelungenliedes scheint im Zusammenhang mit dem klerikal-theologischen
Diskurs, anders als der Erec oder der Tristan, nur wenige produktive Ankniipfungspunkte
zu finden.

Abschlieflend mochte ich vom Verhiltnis zwischen Spezial- und Interdiskurs
absehen und ausschliefilich den Interdiskurs Literatur mit den analysierten Erzdhlungen
fokussieren. Leitend soll dabei die Frage sein, welche Spezifika die unterschiedlichen
Beitrdage im interdiskursiven Aushandlungsprozess aufweisen.

Im Nibelungenlied wurde, wahrend Sivrit lebt und daher mit Kriemhilt ein tatsdchlich
vorhandenes soziales System ausbildet, Dysfunktionalitit und Obsoleszenz von triuwe
diagnostiziert. Jene beiden Begriffe wurden als Erkldrungen fiir eine bemerkenswerte
Leerstelle im Lied herangezogen, denn in jedem anderen System in der Umwelt der
Partnerschaft Sivrits und Kriemhilts spielt die triuwe eine geradezu selbstverstandliche
Rolle, nur zwischen den beiden Protagonisten eben nicht. Triuwe ist in ihrer soziologischen

Orientierung, d. h. als Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitit, dysfunktional,
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weil sie durch die besprochene Fixierung in reziproker minne ersetzt wird. Im Zuge des vom
Personenverband permanent ausgehenden Zugriffs auf das Paar und der daraus
resultierenden mangelnden Kontingenz wurde zudem von Obsoleszenz der triuwe
gesprochen. Ich mochte hier die Frage aufwerfen, was Obsoleszenz konkret meint, denn der
Begriff kann sowohl ,unbrauchbar oder tiberfliissig’ als auch ,veraltet’ bedeuten. Diese
Frage bertihrt gleichzeitig auch die Aussageintention des Nibelungenliedes als solche. Wie ist
ein interdiskursiver Beitrag zu deuten, der durch sein Schweigen zum Thema
partnerschaftliche triuwe - so die hier vorgelegte Argumentation - auf Obsoleszenz
derselben verweist? Die Moglichkeiten der Antwort sind vielfiltig und sollen hier nur kurz
angedeutet werden, ohne den Anspruch zu verfolgen, eine giiltige Losung préasentieren zu
konnen.

Wenn das Adjektiv obsolet als ,unbrauchbar oder {tiberfliissig’ verstanden wird,
wiirde das fiir die Aussage des Liedes bedeuten, dass man eine partnerschaftliche triuwe
zwischen Kriemhilt und Sivrit einfach nicht benétigt, weil die Aufgabe derselben von
anderen Mechanismen tibernommen wird. Ist das als eine ,Rede” gegen eine sozial
verstandene triuwe innerhalb einer Partnerschaft zu verstehen? Das Nibelungenlied erz&hlt
eine Geschichte, die im Untergang der gesamten Gesellschaft endet und die einen der
Stimuli fiir den Sog in jene totale Zerstorung implizit darin identifiziert, dass Kriemhilt und
Sivrit sich in der entscheidenden Situation nicht vertrauen. Das Lied kénnte demnach viel
eher auf den Mangel an einer triuwe hinweisen, die einen Mord Sivrits unmdoglich gemacht
hitte, sodass den Rezipienten damit etwa verdeckt kommuniziert werden wiirde: Ohne
partnerschaftliche triuwe geht die Gesellschaft zugrunde. Zwar wird die triuwe im Lied als
unbrauchbar gekennzeichnet, indem ihre Funktion durch Rollenfixierung und Zwang
tibernommen wird, aber gerade durch das Scheitern wird wiederum auf deren
tiberlebensnotwendige Relevanz bzw. Brauchbarkeit hingewiesen.

Wenn obsolet als ,veraltet’ verstanden wird, konnte das gleichzeitig auch heifsen,
dass eine partnerschaftliche triuwe im Nibelungenlied nurmehr als tiberholt zu verstehen sei.
Ist das in den beiden anderen Werken Erec und Tristan aufgefundene Vertrauen
moglicherweise etwas, auf das man im Lied bereits reagiert und es damit als veraltet
charakterisiert? Wird hier mit anderen Worten eine Kritik an einer sozial konnotierten
triuwe laut? Oder ist Obsoleszenz vielmehr auf den nibelungischen Stoff zu beziehen? Ist

also die partnerschaftliche triuwe das Neue, das jenem alten heldenepischen Stoff nicht
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aufgesetzt werden kann? Hat sich in das Gertist einer Welt, das derjenigen des Hofes auf so
vielerlei Weise inkommensurabel ist, eine als krisenhaft empfundene Sozialbeziehung
eingeschlichen, die es hier eigentlich gar nicht geben kann und die aber dann
inkonsequenter Weise das fiir sie zum Uberleben notwendige Vertrauen nicht zu
entwickeln in der Lage ist? Ich vermute, dass der Erzdhler zeigen wollte, dass es ein
Vertrauen als Mechanismus der Reduktion sozialer Komplexitdt durchaus gebraucht hétte,
dasselbe aber aus genannten Griinden nicht entwickelt werden kann. Der Stoff und darin
das System des Heldenepos erstickt eine solche triuwe und beendet damit sich selbst im
Untergang.

Der zweite Teil des Nibelungenliedes bietet einen ganz anderen Beitrag zur
interdiskursiven Verhandlung des fides/triuwe Dispositivs. In der im sozialen Rahmen
gegenstandslosen triuwe Kriemhilts zu einem Toten wird nur zeitweise ein
nachahmenswertes Verhalten présentiert. Spatestens mit der Resozialisierung der Witwe
beginnt sich jene triuwe zum Grund fiir eine Ddmonisierung zu entwickeln. Die triuwe zu
einem Toten ist von daher ein rithmenswertes Unterfangen, so lange sie sich nicht handfest
gegen das Soziale richtet.

Der Erec Hartmanns bringt im Vergleich zum Nibelungenlied eine im Rahmen einer
Partnerschaft funtionalisierte friuwe in den Interdiskurs ein. Das Charakteristische und
zugleich Widerspriichliche besteht allerdings darin, dass Enites Vertrauen Ergebnis eines
selbstreferentiellen Vorganges ist, d. h. die triuwe Enites ist eine recht solipsistische
Angelegenheit, denn sie fasst Vertrauen in ihre eigene treue Haltung gegentiber Erec. Der
gemeinsame Abenteuerweg durch die verschiedenen gefahrvollen Situationen ist als Probe
Enites konzipiert und transzendiert in seiner Grundidee den rein sozialen Rahmen. Durch
die extremen Zuspitzungen der Priifungen Enites, vor allem auch nach dem vermeintlichen
Tod Erecs und der darin aufzufindenden korperlichen Leiden Enites, die sie geradezu in die
Néahe jener Martyrerinnen riickt, denen wir in den Heiligenlegenden begegnen, stellt der
Erzdhler dem Rezipienten viel eher eine von Gott versuchte, glaubige Seele vor die Augen
als eine Frau, deren Treue in einer normalen Sozialbeziehung erprobt wird. Wir bewegen
uns daher in Bezug auf die triuwe Enites - so vermute ich - nicht in einem rein
zwischenmenschlichen Bereich. Das soziale Geschehen wird insofern transzendiert, als dass
Enite eine friuwe entwickelt, die zwar soziologisch expliziert, aber nicht mehr auch

dementsprechend argumentiert werden kann.
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Wenn das Spezifische an Enites Verhalten erkldrt werden soll, so bietet es sich deswegen
an, die rein soziologische Ebene zu verlassen und auf das Bedeutungsspektrum von fides
zurtickzugreifen. Der lateinische Begriff kann neben ,Treue’ und ,Vertrauen’ auch ,Glaube’
meinen. Im anonym verfassten Hebréderbrief steht folgende Definition des Glaubens, deren
Aussagegehalt man sicherlich in ihrer pragenden und festschreibenden Wirkung kaum
tiberschétzen kann: est autem fides sperandorum substantia rerum argumentum non parentum.10
Enite ist treu, obwohl sie nichts sieht. Auf der Aventiurenfahrt sieht sie ihren Mann als
einen, der in den unterschiedlichen Situationen zwar sich und seine Frau mit dem Schwert
verteidigt, sie selbst aber mehrmals mit dem Tod bedroht. Sie nimmt an Erec daher nichts
wahr, das ihre fortgesetzte triuwe rechtfertigen wiirde. Mit dem augenscheinlichen Tod
Erecs sieht sie in ihm nicht mehr ldnger einen Lebenden, sondern einen Leichnam. Trotzdem
bleibt sie bei ihrer triuwe Erec gegentiber. Enite wird uns als Gldubige prasentiert, insofern
sie es schafft, sich das Erhoffte immer wieder als Wirklichkeit zu vergegenwartigen. Sie
hofft auf die jeweilige Rettung ihres Mannes, sicherlich auch auf ihre eigene Schonung und
spdter gegen die Realitdt des Todes auf eine Wiedervereinigung mit dem Geliebten. Dabei
wird sie nicht immer wieder vor den Sprung ins Ungewisse gestellt, sondern es gelingt ihr,
durch den Rekurs auf ihre erfolgreich eingesetzte triuwe - hier verstanden als Glaube -
aktualisierte soziale Komplexitédt zu reduzieren.

Mit dem Liebespaar Mabonagrin/Partnerin und der Baumgartenepisode greift
Hartmann das wverligen Erecs und Enites auf, problematisiert die permanente soziale
Isolation jener Zweierbeziehungen und konzediert Auswirkungen fiir das Subsystem und
fur das Supersystem Hof. Zusdtzlich verweist er mit der Kontrastierung von Misstrauen
(Partnerin Mabonagrins) und Vertrauen (Enite) auf die unterschiedlichen Effizienzgrade bei
der Reduktion sozialer Komplexitdt. Durch das Vertrauen Enites ist fiir das Ehepaar ein
Leben in einer maximal kontingenten Welt abseits der vertrauten Umwelt des Hofes
moglich und mehr noch ein Uberleben in extrem gefihrlichen Situationen. Das Misstrauen
der Partnerin Mabonagrins aber reicht nur fiir ein Leben in vollkommener
Abgeschiedenheit aus. Mit dem Zerbrechen des zweifelhaften Baumgartenidylls muss sich
die Partnerin Mabonagrins fiir neue Techniken der Komplexititsreduktion 6ffnen, denn ihr

Mann wird fortan ausreiten, wohin er will.

910 Biblia Sacra Vulgata, Epitula ad Hebraeos 11,1.
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Die in dieser Arbeit angewandte Systemtheorie Luhmanns verhandelt das Entstehen von
Vertrauen unter idealen Konditionen, d. h. wir haben es nicht mit einer empirischen Studie
zu tun. In der Wirklichkeit konnen jene idealen Bedingungen, wie zum Beispiel die
eingefiihrte doppelte Kontingenz, freilich nicht hergestellt werden. Moglich wére dies
vielleicht im Rahmen fiktiver Welten. Der unbekannte Dichter des Nibelungenliedes
allerdings visualisiert mit der Partnerschaft der beiden Protagonisten vor allem eine Welt,
in der nichts moglich und alles notwendig erscheint, bzw. in der von doppelter Kontingenz
nicht die Rede sein kann. Im Erec Hartmanns sind die schematisierenden Elemente des
Heldenepos (Brautwerbungsschema) nicht vorhanden und die Handlung verlduft viel
weniger schicksalhaft bzw. unausweichlich. Gottfried von Straffburg integriert in seine Welt
sowohl Elemente des hofischen Romans als auch des Heldenepos. Hier ist in anderen
Worten weder alles notwendig noch alles moglich. Der Minnetrank wirkt sich als
Notwendigkeit des Handlungsverlaufes nicht dermaflen prégend aus, dass Isolde und
Tristan zu keinem Zeitpunkt in Situationen der Entscheidung gefiihrt werden. Die Welt des
Tristan verweigert sich damit einer Simplifizierung von zwei Seiten und ist insofern eine
maximal komplexe Welt. Dort finden sich seine Protagonisten in Bezug auf die gemeinsame
Beziehung sowohl konfrontiert mit untiberwindbaren Zwéngen als auch mit der Freiheit,
sich gegen die Fortfiihrung der Partnerschaft, d. h. gegen den Anderen zu entscheiden. Der
spezifisch-interdiskursive Beitrag Gottfrieds zum fides/ triuwe Dispositiv ist eine triuwe, die
sich in den Situationen auswirkt, in denen zumindest temporédr doppelte Kontingenz
zugelassen wird. Luhmanns Vertrauen als Mechanismus der Reduktion sozialer
Komplexitdt wird in seiner grundsitzlich reziproken Ausrichtung damit nur im Tristan
Gottfrieds ansatzweise realisiert.

Die Konzeption der jeweiligen fiktiven Welt scheint sich direkt auf die dort
aufzufindende oder nicht aufzufindende triuwe auszuwirken. Obwohl das Geschehen im
Nibelungenlied stark durch einen schicksalhaften Verlauf gekennzeichnet wird, darf man das
mangelnde Vertrauen im sozialen System Kriemhilt/Sivrit nicht gleichzeitig auch auf das
ganze Lied tibertragen, denn in anderen Systemen wird durchaus vertraut und zwar bis in
den Tod hinein. Entscheidend ist, dass die Systeme in der Umwelt des Sozialen Systems
Kriemhilt/Sivrit demselben die Grundlage des Vertrauens entziehen, indem sie es
determinieren. Man kann also nicht einfach, wie es der Vergleich zwischen Tristan und

Nibelungenlied nahelegt, von der Konzeption einer Welt auf Erscheinen oder nicht

328



Erscheinen einer partnerschaftlichen triuwe schlieffen, sondern muss die Umwelt(en) des
Systems und die Wechselwirkungen beachten.

In den drei grofien Erzdhlungen Nibelungenlied, Erec und Tristan ist Kontingenz
unabhéngig davon, ob in der konstruierten Welt alles vorherbestimmt ist oder nicht, der
primdre Grund fur die Genese der Handlung. Im Nibelungenlied wissen nur wir als
Rezipienten dartiber Bescheid, dass sich alles genau so entwickeln muss, wie es sich
entwickelt. Signale sind die bekannten Vorankiindigungen (zum Beispiel Utes
Traumdeutung) und die Visualisierung nach Schemata ablaufender Handlungen
(Brautwerbungsschema). Nur hier und da wird den Figuren schlaglichtartig etwas von dem
bewusst, was unweigerlich auf sie zukommt (Kriemhilt vor der Ermordung Sivrits, Hagen
ab dem Aufbruch in Hunnenland; er weif, dass der Untergang unumgénglich ist). Es ist
nicht entscheidend, einfach in einer determinierten Welt zu leben, sondern zu wissen, dass
man darin lebt. Weder Kriemhilt noch Sivrit entwickeln aber ein so starkes Bewusstsein, um
sich - paradox ausgedriickt - aktiv gegen die Vorherbestimmung zu erheben. Der Anlass
tiir die Funktionalisierung von Vertrauen ist also bei Sivrit und Kriemhilt gegeben, weil sie
die Welt als kontingent wahrnehmen. Eine Moglichkeit, der Determination ersten Grades
unbewusst zu entkommen, wiare eine partnerschaftliche triuwe. Diese kann sich aber nicht
ausbilden, weil das soziale System Kriembhilt/Sivrit durch eine Determination zweiten
Grades fixiert ist, d. h. sie vertrauen Anderen und nicht dem Partner.

Ein anderer Fall liegt im Erec vor. In der hartmannschen Welt ist das Geschehen nicht
in dem Mafle vorherbestimmt wie im Nibelungenlied - weder fiir die textexternen
Rezipienten noch fiir die textinternen Figuren. Enite kann sich auf der Aventiurenfahrt,
herausgelost aus allen anderen sozialen Bindungen, nur auf ihre eigene triuwe verlassen. Es
gibt dort niemanden, der ihr in triuwe verbunden mit dem sich eigenartig verhaltenden
Ehemann helfen konnte, und sie weifs auch nicht mit letzter Sicherheit, wie sich Erec
verhalten wird. Enite muss mit Kontingenz umgehen, was ihr durch triuwe auch gelingt.
Die Partnerin Mabonagrins dagegen schafft sich und ihrem Geliebten eine anndhernd
kontingenzlose Welt innerhalb einer kontingenten Welt. Einzige Einfallstiir der Moglichkeit
bleibt die sehr unwahrscheinliche Niederlage ihres Partners gegen einen fremden Ritter. Sie
kennt die von ihr gemachte Realitdt, d. h. sie weif}, worauf ihr Mann festgelegt ist, bzw. was

er tun kann und was nicht. Hier ist eine triuwe im Sinne von Vertrauen vollkommen obsolet.
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Im Tristan wissen sowohl Isolde als auch Tristan dariiber Bescheid, dass sie den Trank zu
sich genommen haben und sie werden zudem von Brangéne iiber dessen Wirkung in
Kenntnis gesetzt. Mit den Figuren sind auch wir tiber den bindenden Effekt desselben
informiert. Isolde und Tristan wissen also, dass ihr Schicksal fiir immer aneinander
gebunden ist und ihre Zukunft damit einiges an Kontingenz eingebiifit hat. Jene reziproke
Fixierung im Minnetrank macht aus beiden trotzdem keine Maschinen, die dem jeweils
Anderen nicht mehr vertrauen miissen, weil alles Handeln immer schon antizipiert werden
kann. In den besprochenen lingeren Phasen der Trennung wird Kontingenz in das soziale
System eingestreut und beide entscheiden sich, mit triuwe eine daraus resultierende

Komplexitdt zu reduzieren.
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