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I. Einleitung

Auf das Senden einer Freundschaftsanfrage folgt in Zeiten von Facebook, StayFriends und
Co. die Hinzuftigung eines Freundes in die oftmals endlos lange Freundesliste. Ist man sich
sympathisch, wird in der virtuellen Welt ,geteilt’, ,gelikt’ oder ,verlinkt’; stellt sich Uneinig-
keit ein, entfernt man den Freund mit einem Mausklick aus der Freundeliste. Die neuen
Kommunikationstechnologien stellen den Wert der Freundschaft im Zeitalter des Internets zur
Diskussion. Kritiker warnen vor den sozialen Folgen des Internets, die sie in ,,oberflachlichen
Onlinekontakten® sehen, die zu Lasten echter Beziehungen gingen. Manche Forscher be-
haupten, dass Menschen mit vielen Facebook-Freunden soziale Anpassungsschwierigkeiten
hitten. Auch der inflationire Gebrauch des Begriffs ,Freundschaft’ wird kritisiert.? Studien
haben jedoch widerlegt, dass Nutzer von Facebook oder anderen sozialen Netzwerken
schlechtere Bezichungen im ,echten Leben’ haben.® Im Gegenteil, diese technischen Innova-
tionen haben durchaus positive Effekte auf die Freundschaft als personale Nahbeziehung, weil
sie die Pflege freundschaftlicher Bindungen auch iiber groBe Distanzen hinweg erméglichen.
Denn, dies gilt auch im 21. Jahrhundert noch: Freundschaften mussen gepflegt werden. Wie
die heterosoziale Partnerschaft ist auch die Freundschaft ,,elementar, identitatspragend, eine
Bezichung auf Dauer, zumindest mit Perspektive.> In den vergangenen Jahren ist zu ver-
zeichnen, dass die Freundschaft in einer Zeit, in der Ehen und Familien verstérkt auseinan-
derbrechen, an Bedeutung gewinnt. Freundschaft erlebt im 21. Jahrhundert eine Konjunktur,
denn Freunde werden oft als die ,,bessere Familie* angesehen.6

Auch in der Liebe findet in der heutigen Zeit die erste Kontaktaufnahme oftmals aus der Fer-
ne statt: Online-Partnerbdrsen versichern den einsamen Herzen des 21. Jahrhunderts die er-
folgreiche Suche nach der idealen Partnerin bzw. dem idealen Partner. Ist diese/r gefunden,
passiert, wie Richard David Precht es formuliert, ,,etwas sehr schones Seltsames*’ zwischen
ihnen: die Liebe, dieses ,,unordentliche Gefiihl.“® Dieses Kennenlernen auf Distanz erinnert

an die ,Fernliebe’ des Mittelalters. Sind es heute die Personlichkeitsprofile, die die erste Kon-

Waiistenhagen, Claudia: Das Geheimnis der Freundschaft. Zeit Online, Januar 2011. http://www.zeit.de/zeit-
wissen/2011/01/Freundschaft

Maurer, Sabine: Freundschaft ist mehr als eine Facebook-Bekanntschaft. Die Welt 24.07.2011.
http://www.welt.de/gesundheit/psychologie/article13497136

Die Autoren der Zeitungsartikel beziehen sich in ihren Ausfihrungen auf eine Vielzahl von Studien, die hier
jedoch nicht dargestellt werden sollen.

* Vgl. Weber, Christian: Du hast 100 neue Freunde. Siiddeutsche Zeitung vom 05.02.2011.
http://www.sueddeutsche.de/wissen/freundschaft-im-internetzeitalter-du-hast-neue-freunde-1.1055857

Vgl. Grefe, Christina: Wie man in Deutschland befreundet ist. In: Theo Sommer (Hg.): Leben in Deutsch-
land. Die Anatomie einer Nation. Ein ZEIT-Buch. 2. Auflage, Kéln 2004, S. 275.

Wistenhagen, Claudia: Das Geheimnis der Freundschaft. Zeit Online, Januar 2011. http://www.zeit.de/zeit-
wissen/2011/01/Freundschaft

" Precht, Richard David: Liebe. Ein unordentliches Gefiihl. 4. Auflage, Miinchen 2010, S. 13.

Untertitel von Precht, Richard David: Liebe. Ein unordentliches Geflhl.



taktaufnahme zu einer bislang unbekannten Person vorbereiten und im Idealfall den Prozess
des Verliebens in Gang setzen, war es in der Literatur des 12. Jahrhunderts die Reputation
einer hofischen Dame, die den nach Ruhm und Liebe strebenden Ritter zur Werbung veran-
lasste. Das Verlieben aufgrund der Kenntnis der vortrefflichen Eigenschaften einer Dame und
ihrer exzeptionellen Schénheit wird z.B. in den Brautwerbungen des Nibelungenliedes veran-
schaulicht: Siegfried entschlief3t sich zur Werbung um die schone Konigstochter Kriemhild,
ohne sie vorher auch nur ein einziges Mal gesehen zu haben. Auch Gunther ,hort” von der
besonderen Schonheit Brinhilds und fasst daraufhin den Entschluss, sie als seine Frau zu ge-
winnen. Ebenso weil3 Etzels Gefolge zu berichten, dass Siegfrieds Witwe ihre Schonheit be-
wahrt hat und deshalb als mdgliche Kandidatin fur eine erneute Verheiratung des Herrschers
in Frage kommt.

Das wohl alteste Thema der Menschheit und die starkste Zuneigung, die ein Mensch fur einen
anderen Menschen empfinden kann, ist die Liebe. Die Beliebtheit des Themas und seine Om-
niprasenz zeigen sich in den unz&hligen Romanen der Weltliteratur wie auch in der wissen-
schaftlichen Auseinandersetzung damit. ,,Auch wenn wir nicht immer iiber die Liebe reden®,
konstatiert Precht, ,,s0 ist sie uns gleichwohl immer wichtig.“® Liebe benennt, wie Helmut
Kuhn feststellt, immer die Beziehung zwischen zwei Partnern; der Affekt innerhalb der Zwei-
erbeziehung kann einseitig oder wechselseitig sein.'® Die Beschrankung auf zwei Individuen
ist jedoch nicht nur wesentliches Element der Geschlechterliebe, sondern auch der Freund-
schaft. Eine innige Freundschaft, wie sie beispielsweise Michel de Montaigne mit Etiénne de
la Boétie pflegte, ist zwischen mehr als zwei Personen nicht denkbar. Es verschmelzen zwei
Seelen; die Liebe zu dem Freund entsteht, wie Montaigne es ausdriickt, ,,weil er er war, weil
ich ich war.“!" Liebe kennzeichnet somit nicht einzig die affektive Bindung zwischen Perso-
nen unterschiedlichen Geschlechts, sondern ist auch wesentliches Element gleichgeschlechtli-

«“12 jst ein Versprechen, das sich

cher Freundschaften. ,,Ewig dein — ewig mein — ewig uns
Liebende ebenso wie Freunde zur Versicherung gegenseitiger Treue und zur Bestétigung ihrer
Einheit geben konnen. Die vorliegende Arbeit fokussiert zwei Codes der Intimitét, deren we-
sentlicher Aspekt eine innige wechselseitige Zuneigung der Partner ist: die Freundschaft zwi-
schen Mannern und die Liebe zwischen Mann und Frau. Die Konzentration auf mannlich-
homosoziale Bindungen wird durch die These gerechtfertigt, dass den maénnlich-

homosozialen Beziehungen ein wesentlicher Aspekt eigen ist: die Rivalitat. Die Literatur

% Precht, Richard David: Liebe, S. 13.

10 vgl. Kuhn, Helmut: »Liebe«. Geschichte eines Begriffs, S. 9.

11 vgl. Montaigne, Michel: Uber die Freundschaft. In: Ders.: Essais. Hg. von Hans Magnus Enzensberger.
Frankfurt am Main 1998, S. 98-104, hier S. 101.

Ludwig van Beethoven in einem Brief an seine ,Unsterbliche Geliebte’. In: Anders, Sabine und Katharina
Maier (Hgg.): Liebesbriefe groRer Manner. Wiesbaden 2008, S. 50.
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kennt eine Vielzahl mé&nnlicher Freunde, die um ein Drittes rivalisieren, das zumeist eine Frau
ist. Dieser Fokus impliziert nicht, dass Frauen keine Freundschaften pflegen oder ihnen diese
Fahigkeit mangelt. Auch fir die weiblich-homosozialen Beziehungen bietet die Literatur
zahlreiche Beispiele, doch kann und soll eine Analyse derselben in der vorliegenden Studie
nicht geleistet werden.

Die affektive Zuneigung zweier Manner erhalt in der heutigen Gesellschaft eine neue Wert-
schatzung und verhilft der mannlich-homosozialen Freundschaft zu einer Konjunktur. Affek-
tive Bindungen zwischen minnlichen Freunden werden heute als ,Bromance’ bezeichnet.
Dieses Kunstwort, das sich aus ,brother’ und ,romance’ zusammensetzt, meint ,,jene Liebe

“13 und sich durch Intimitat, gegenseiti-

unter Ménnern, die schon briiderliche Ziige annimmt
ges Verstandnis und Bewunderung auszeichnet. Diese Charakteristika einer freundschaftli-
chen Bindung finden sich bereits in Aristoteles’ Diskurs tber die Freundschaft, den er im ach-
ten und neunten Buch seiner Nikomachischen Ethik** entwirft. Aristoteles definiert Freund-
schaft als Tugend und als Bindung, die auf einer wechselseitigen Anteilnahme am Leben des
anderen und gegenseitiger Wertschatzung griindet und eine hochst affektive Dimension hat.
Fur diese Form der Liebe zwischen zwei Mé&nnern finden sich in der Literatur des Mittelalters
zahlreiche Beispiele: Nisus und Euryalus, Eneas und Pallas, Iwein und Gawein, Marke und
Tristan — um nur einige zu nennen. Obwohl die mé&nnlichen Freunde der Postmoderne im Ge-
gensatz zu fruheren Generationen ihrer gegenseitigen Zuneigung Ausdruck verleihen, unter-
scheidet sich der Modus der Artikulation von dem Sprechen tber Freundschaft im Mittelalter.
»Wenn Minner heutzutage ihre Gefiihle fiir einander auf die gleiche Weise zum Ausdruck
brachten wie Mianner des Mittelalters®, so konstatiert Ruth Mazo Karras, ,,wiirde jeder glau-
ben, dass zwischen ihnen eine sexuelle Bezichung bestiinde.“™ Fir den Ausdruck inniger
Verbundenheit bedienten sich die mittelalterlichen Freunde einer ,geliechenen Sprache’, der

Sprache der Liebe, wie folgendes Beispiel zeigt:

Die SiiRe deiner Liebe erfrischt und besanftigt die Hitze in meiner Brust in jeder Stunde, in jeder Minu-
te; und die Schénheit deines Gesichtes, das ich stets in liebenden Gedanken in mir trage, erfillt meine
ganze Erinnerung mit Sehnsucht und riesiger Freude.™

Diese Sprache erscheint aus heutiger Perspektive als hocherotisch konnotiert, wohingegen die

Worte im Mittelalter als Ausdruck inniger Verbundenheit geschrieben wurden.

13 Teuber, Kerstin: ,,Bromance* — die neue Liebe unter Mannern.

http://www.welt.de/lifestyle/article10662787/Bromance-die-neue-Liebe-unter-Maennern.html

Vgl. Aristoteles: Nikomachische Ethik. Aus dem Griechischen und mit einer Einfihrung und Erlauterungen

versehen von Olof Gigon. 8. Auflage. Miinchen 2010.

> Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter. Diisseldorf 2006, S. 302.

1 Das Zitat dieses Briefes von Alkuin an Karl den GroRen findet sich bei Ruth Mazo Karras in ihrer Uberset-
zung. Alkuinbrief. MGH. Epistolae 4, Epistolae Carolii Aevi. 2. Hg. von Ernst Dimmler. 2. Auflage Berlin
1874 in: Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 105.
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Auch den empfindsamen Freunden des 18. Jahrhunderts war es mdoglich, ihre gegenseitige
Zuneigung in einer affektiv aufgeladenen Sprache in schriftlicher Form zum Ausdruck zu
bringen. Dies bezeugen die zahlreichen Freundschaftsbriefe, die eine eigene literarische Gat-
tung begriinden. In den Briefen versichern sich die Freunde ihrer gegenseitigen Liebe und
kdnnen dies tun, ohne dass sie der Homosexualitdt verdachtigt werden. Solange die Sexualitét
aus dem Freundschaftsdiskurs ausgeschlossen war, liel sich in passionierter Weise uber die
Freundschaft sprechen. Niklas Luhmann postuliert in seiner Theorie der Liebe'’, dass der lei-
tende Diskurs in der Diskussion um die Codes der Intimitét bis 1800 die Freundschaft sei. Ab
1800, mit der Integration der Freundschaft in die heterosoziale Zweierbeziehung, wird der
vorherrschende Code auf die Liebe umgestellt und damit auf das heterosoziale Modell perso-
naler Beziehungen. Das Modell der Mannerfreundschaft tritt an die romantische Liebe heran
und dient ihr als Beispiel. Des Weiteren l&sst sich in diesem Zusammenhang feststellen, dass
die Mannerfreundschaft, im Besonderen die passionierte Mannerfreundschaft des 18. Jahr-
hunderts, der romantischen Liebesehe vorausgeht. In der romantischen Liebesehe des 19.
Jahrhunderts begegnen sich Partner als Freunde — Liebe, Ehe, Sexualitdt und Freundschaft
werden miteinander verschrankt.

Im Folgenden werden Freundschaft und Liebe im Sinne Luhmanns nicht als Gefiihl, sondern
als symbolisch generalisierte Kommunikationsmedien verstanden.'® Freundschaft und Liebe
sind als Kommunikationsmedien insofern symbolisch generalisiert, als ihre Darstellung in
literarischen Texten nur Uber Sprache und/oder tUber andere Zeichensysteme maoglich ist. Fir
die Analyse homosozialer und heterosozialer Liebe ist des Weiteren die Untersuchung non-
verbaler Zeichen, wie Gebdarden, Mimik und somatische Reaktionen unerlasslich. Umarmun-
gen und Kisse zwischen Freunden, der Austausch heimlicher Blicke zwischen Liebenden, ihr
Errdten und Erbleichen, sind Formen der nonverbalen Kommunikation zwischen den Partnern
des jeweiligen Nahbeziehungssystems. Die mindliche Rede ist gleichwohl die bedeutendste
Kommunikationsform personaler Intimbeziehungen. Das Gesprach zwischen Freunden dient
der Versicherung gegenseitiger Treue und Zuneigung. Zwischen Liebenden erscheint die
mindliche Rede oftmals als Reflexion des eigenen Zustandes und fuhrt zur Erkenntnis des
entstandenen Affekts. Auch die Klage in der Situation einer Trennung oder im Fall des Todes
einer der beiden Partner ermdglicht die Artikulation inniger Zuneigung. Das Interesse dieser
Arbeit konzentriert sich auf die sprachliche und nonverbale Présentation der beiden persona-
len Intimbeziehungen in der hofischen Epik, um davon ausgehend das Verhaltnis von Freund-

schaft und Liebe als Codes der Intimitat zu untersuchen.

7" Die Darstellung der luhmannschen Theorie der Liebe erfolgt in Kapitel I1.
8 vgl. Luhmann: Niklas: Liebe als Passion. Zur Codierung von Intimitat. Frankfurt am Main 1982.



Freundschaft und Liebe sind interdisziplindre Forschungsgegenstande, mit denen sich zahlrei-
che Fachrichtungen in der Vergangenheit beschaftigt haben und heute noch beschaftigen. Ne-
ben den literaturwissenschaftlichen Untersuchungen findet die Auseinandersetzung mit den
beiden groRen Nahbeziehungssystemen auch im Kontext der soziologischen, kulturwissen-
schaftlichen, geschichtswissenschaftlichen und philosophischen Forschung sowie in den Gen-
der und Queer Studies statt. Die Erkenntnisse dieser Fachrichtungen finden in der vorliegen-
den Arbeit Berucksichtigung und werden fir die Analysen der mittelhochdeutschen Texte
herangezogen und in diese integriert. Freundschaft und Liebe werden als Formen der persona-
len Beziehungen in der Forschung meist separiert untersucht. Viele Publikationen, die sich
mit dem einen oder dem anderen Beziehungssystem befassen, bringen dieses in Zusammen-
hang mit weiteren Aspekten, wie z.B. Ehe und/oder Sexualitit, wobei letzterer nicht nur fur
die Untersuchung heterosozialer Liebe relevant ist. Aus der Vielzahl von Publikationen zu
Freundschaft, Liebe, Ehe und Sexualitat werden in dem folgenden Uberblick tiber die wissen-
schaftlichen Auseinandersetzungen vor allem diejenigen aufgefiihrt, die sich den Themen aus
einer mediavistischen Perspektive nahern.

Die Freundschaft ist besonders in den letzten Jahren verstérkt in den Fokus des wissenschaft-
lichen Interesses gerlickt und mit weiteren Beziehungssystemen in Verbindung gebracht wor-
den. Zu nennen ist der von Johannes F. K. Schmidt und Kollegen herausgegebene Band zur
Unterscheidung und Verflechtung der Beziehungssysteme Freundschaft und Verwandtschaft
sowie der Sammelband von Gerhard Krieger Verwandtschaft, Freundschaft, Bruderschaft.'®
Schmidts Herausgeberschrift ist ein Beispiel fur die Interdisziplinaritdt des Themas der
Freundschaft: Beitrdge aus Soziologie, Psychologie, Geschichtswissenschaft, Ethnologie und
Verhaltensbiologie, die sich dem Verhéltnis dieser beiden Beziehungssysteme aus unter-
schiedlichen Perspektiven nahern, werden hier vereint.° Freundschaft als Institution und per-
sonale Bindung sowie die spezifische Rhetorik und Gestik der Freundschaft sind Aspekte, mit
denen sich u.a. Klaus Oschema und Klaus van Eickels beschaftigen.?* Mit der Begriffsge-

schichte und den Ausformungen von amicitia als personale Beziehung und Klientel- und Ge-

9 vgl. Krieger, Gerhard (Hg.): Verwandtschaft, Freundschaft, Bruderschaft: Soziale Kommunikationsformen
im Mittelalter. Berlin 2009.

20 \/gl. Schmidt, Johannes F.K. und Martine Guichard, Peter Schuster, Fritz Trimmlich (Hgg.): Freundschaft
und Verwandtschaft. Zur Unterscheidung zweier Beziehungssysteme. Konstanz 2007.

Vgl. z.B. Oschema, Klaus: Freundschaft und Nahe im spétmittelalterlichen Burgund. Studien zum Span-
nungsfeld von Emotion und Institution. Kéln, Weimar, Wien 2006./ van Eickels, Klaus: Kuss und Kinngriff,
Umarmung und verschrankte Hande. Zeichen personaler Bindung und ihre Funktion in der symbolischen
Kommunikation des Mittelalters. In: Jirgen Martschukat und Steffen Patzold (Hgg.): Geschichtswissenschaft
und »performative turn« . Ritual, Inszenierung und Performanz vom Mittelalter bis zur Neuzeit. Kéln 2003,
S. 133-159./ van Eickels, Klaus: Tradierte Konzepte in neuen Ordnungen. Personale Bindungen im 12. und
13. Jahrhundert. In: Bernd Schneidemiller und Stefan Weinfurter (Hgg.): Ordnungskonfigurationen im Ho-
hen Mittelalter. Ostfildern 2006, S. 93-125.
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folgschaftsbeziehung, als aulRenpolitisches Beziehungsverhaltnis und als geistliche Beziehung
befasst sich Verena Epp in ihrer Studie und untersucht in diesem Zusammenhang den Bedeu-
tungsgehalt der Termini amicus und amicitia in der lateinischen Tradition vom Ende des 5.
Jahrhunderts bis Anfang des 7. Jahrhunderts.?

Auch in der medidvistischen Literaturwissenschaft findet das Thema der Freundschaft ein
breites Interesse. Hierzu zahlen auf internationaler Ebene in erster Linie die Publikationen von
Albrecht Classen?®, Reginald Hyatte® und C. Stephen Jaeger. Jaegers Monografie Ennobling
Love. In Search of a Lost Sensibility?® thematisiert neben der mannlich-homosozialen Liebe
auch die Liebe zwischen Mann und Frau. Fir die Auseinandersetzung mit dem Thema der
Freundschaft in der germanistischen Medidvistik sind insbesondere die Arbeiten von Xenia
von Ertzdorff, Wolfgang Harms, Andreas KraR und Caroline Kriiger aufzufiihren.?® Neben
diesen Studien, die unter Einbezug einer Auswahl an mittelalterlichen Texten Typologien der
Freundschaft entwerfen, ein Gbergeordnetes Thema detailliert untersuchen und die Diskurse
der Freundschaft analysieren, gibt es weitere Publikationen, die sich auf einen ausgewéhlten
Text der mittelalterlichen Literatur oder ein ausgewahltes Freundespaar konzentrieren. Zu
nennen sind hier die Analyse des Engelhard von Ute von Bloh, Hartmut Freytags Untersu-
chung der Freundschaft im Prosa-Lancelot sowie Andreas Kral3’ Beitrag, der das Freundes-
paar Achill und Patroclus in den Fokus stellt.”” Der Frage nach geeigneten Kriterien zur Ty-
pologisierung hofischer Freundschaft hat sich, neben den genannten deutschsprachigen Medi-

avistinnen, auch der Romanist Simon Gaunt gewidmet. Seine Abhandlung Gender and Genre

Vgl. Epp, Verena: Zur Geschichte personaler, sozialer, politischer und geistlicher Beziehungen im friihen
Mittelalter. Stuttgart 1999.

Vgl. Classen, Albrecht: Friendship in the Middle Ages and Early Modern Age: Explorations of a fundamen-
tal Ethical Discourse. Berlin, New York 2010.

Vgl. Hyatte, Reginald: The Arts of Friendship. The Idealization of Friendship in Medieval and Early Renais-
sance Literature. Leiden 1994.

Vgl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love. In Search of a Lost Sensibility. Philadelphia 1999.

% vgl. von Ertzdorff, Xenia: Hofische Freundschaft. In: Der Deutschunterricht 14, Heft 6 (1962), S. 35-51./
Vgl. Harms, Wolfgang: Der Kampf mit dem Freund oder Verwandten in der deutschen Literatur bis um
1300. Munchen 1963./ Vgl. KraB, Andreas: Freundschaft als Passion. Zur Codierung von Intimitét in mittel-
alterlichen Erzéhlungen. In: Sybille Appuhn-Radtke und Esther P. Wipfler (Hg.): Freundschaft. Motive und
Bedeutungen. Minchen 2006, S. 97-116./ Kral’, Andreas: Im Namen des Bruders. Fraternalitat in Freund-
schaftsdiskursen der Antike, des Mittelalters und der Frihen Neuzeit. In: Behemoth. A Journal on Civilisa-
tion. Volume 4, Issue 3 (2011), S. 4-22./ Vgl. Kriger, Caroline. Freundschaft in der héfischen Epik um 1200.
Diskurse von Nahbeziehungen. Berlin, New York 2011.

Auch sei hier auf den neuesten Beitrag von Andreas KraR3 zur Geschichte der Freundschaft verwiesen: KraR,
Andreas: Ein Herz und eine Seele. Geschichte einer Méannerfreundschaft. Frankfurt am Main 2016.

Vgl. von Bloh, Ute: ,Engelhart der Lieben Jager. ,Freundschafft und ,Liebe* im , Engelhart”. In: Zeit-
schrift fir Germanistik N.F. 2 (1998), S. 317-334./ VVgl. Freytag, Hartmut: Hofische Freundschaft und geistli-
che amicitia im Prosa-Lancelot. In; Wolfram-Studien IX (1984), S. 195-212./ Vgl. Kral3, Andreas: Achill und
Patroclus. Freundschaft und Tod in den Trojaromanen Benoits de Sainte-Maure, Herborts von Fritzlar und
Konrads von Wiirzburg. In: Zeitschrift fur Literaturwissenschaft und Linguistik (LiLi) 114 (1999): Traurige
Helden (hg. Von Wolfgang Haubrichs u.a.), S. 66-98.

23
24

25

27

6



in Medieval French Literature® ist ein wichtiger Beitrag in der Diskussion einer Gattungsty-
pologie, der im Schlusskapitel der vorliegenden Arbeit eingehend beleuchtet wird.

Niklas Luhmann, einer der renommiertesten Systemtheoretiker der Gegenwart, legt keine
ausgearbeitete Theorie der Freundschaft vor, sondern eine Theorie der Liebe, die auf Freund-
schaft rekurriert. In seinem Werk Liebe als Passion. Zur Codierung von Intimitat.? schreibt
Luhmann in seinem Diskurs Uber die Liebe implizit auch uber die Freundschaft. Die Basis fir
seine Diskursgeschichte sind literarische Quellen, die er selbst nicht der gehobenen Literatur
zuordnet. Aufgrund des Riickgriffs auf die Literatur handelt es sich bei Luhmanns Diskursge-
schichte der Liebe gleichzeitig auch um eine Literaturgeschichte. Luhmann entwickelt in Lie-
be als Passion ein Epochenmodell und konzipiert so eine Genealogie der Liebe. Er beginnt
mit der Epoche des Mittelalters, deren herrschender Code die hofische Liebe sei. Auf diese
folgt die passionierte Liebe, die Luhmann um 1800 lokalisiert. Den Abschluss des luhmann-
schen Epochenmodells bildet das 19. Jahrhundert mit dem Code der romantischen Liebe.
Luhmanns Ausfihrungen zu den verschiedenen Codes der Liebe folgend, gilt nicht, dass die
Liebe einen Diskurs erzeugt, sondern der Diskurs erzeugt Liebe. Dies impliziert die These,
dass Liebe als kopiertes Gefiihl zu verstehen ist. Die Liebesromane des 18. Jahrhunderts sind
Zeugnisse dafur, dass Literatur als Vorlage fiir die ,gelebte Liebe’ dient.

Die Anwendbarkeit der Systemtheorie auf die Literatur der Vormoderne stellt Manuel Braun
in seiner Monografie unter Beweis. Dabei trifft Braun, wie er in seiner Einleitung konstatiert,
eine Auswahl aus den Angeboten der Systemtheorie und untersucht Ehe, Liebe und Freund-
schaft in ausgewahlten friihneuhochdeutschen Romanen.*

Fur die Untersuchung der Liebe als Code der Intimitét in der mittelalterlichen Literatur ist C.
Stephen Jaegers Studie Ennobling Love von grof3er Bedeutung, die im Zusammenhang der
Freundschaftsthematik schon Erwahnung gefunden hat. Wie bei Luhmann steht auch bei Jae-
ger nicht das Phanomen der Liebe, sondern der Diskurs (ber sie im Vordergrund. Jaeger
kommt in seiner Auseinandersetzung mit dem Liebesdiskurs zu dem Ergebnis, dass der Um-
schwung vom Diskurs tber die mé&nnlich-homosoziale Freundschaft zum Diskurs tber die
Liebe sich nicht erst in der Romantik, sondern schon im Spéatmittelalter vollzieht. Mit der
Liebe im Mittelalter hat sich die germanistische Mediavistik eingehend beschaftigt und dabei
unterschiedliche Ansétze und Perspektiven gewéhlt. Joachim Bumkes einschlagiges Werk zur
hofischen Gesellschaft widmet der héfischen Liebe ein eigenes Kapitel und stellt die Frage

8 Gaunt, Simon: Gender and Genre in Medieval French Literature. Cambridge 1995.
2 ygl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion. Zur Codierung von Intimitét. Frankfurt am Main 1982.
% vgl. Braun, Manuel: Ehe, Liebe, Freundschaft. Semantik der Vergesellschaftung im frithneuhochdeutschen
Roman. Tiibingen 2001.
7



nach dem Wesen der hofischen Liebe.*! Diese Frage behandelt auch Riidiger Schnell in seiner
Untersuchung der Ursachen fiir die Entstehung der Liebe.** Wie Schnell nehmen eine Reihe
weiterer Autoren ausgewahlte literarische Texte in den Blick, in denen Liebe présentiert wird.
Liebe steht, sofern es sich um die heterosoziale Liebe zwischen Mann und Frau handelt, oft
auch in direktem Zusammenhang mit der Institution Ehe und der Sexualitdt. Diesen Zusam-
menhang beleuchtet Ridiger Schnell in seiner umfassenden Studie zur Sexualitat und Emoti-
onalitat in der vormodernen Ehe.* Insbesondere die Ehe von Erec und Enite in Hartmanns
von Aue Roman fand in der Forschung besondere Beachtung. Zu nennen sind hier die Artikel
von Elisabeth Schmid® und Bruno Quast® sowie die jiingst erschienene Monografie von Ni-
na Spangenberger.® Erhellende Erkenntnisse zur héfischen Liebe und der Sexualitat des Mit-
telalters bietet James Schultz’ Studie Courtly Love, the Love of Courtliness and the History of
Sexuality.®” Des Weiteren arbeitet Ruth Mazo Karras in ihrer Monografie zur Sexualitat im
Mittelalter®® einen breitgefacherten Uberblick tiber die Formen der Sexualitat im Mittelalter
aus. Sie thematisiert nicht nur den ehelichen Geschlechtsverkehr und das im Mittelalter hoch-
bewertete Ideal der ehelichen Keuschheit, sondern auch die Sexualitdt von Frauen und Méan-
nern aullerhalb der Ehe. Fir jede Studie, die sich mit Sexualitat auseinandersetzt, ist der
Rickgriff auf Michel Foucaults grundlegendes Werk Sexualitat und Wahrheit, im Besonderen
auf den ersten Band Der Wille zum Wissen, unerlasslich.*® Foucaults Ausfiihrungen zur Ho-
mosexualitat werden insbesondere in den Gender und Queer Studies ausfuhrlich rezipiert. Fir
die Auseinandersetzung mit der Homosexualitat im Mittelalter sind in erster Linie die Arbei-
ten von John Boswell, David M. Halperin, Brigitte Spreitzer und Bernd-Ulrich Hergemdoller

aufzufiihren sowie der Sammelband von Lev M. Toma und Sven Limbeck.*

1 vgl. Bumke, Joachim: Hofische Kultur. Literatur und Gesellschaft im hohen Mittelalter. 11. Auflage. Miin-

chen 2005, S. 503-582.

Vgl. Schnell, Rudiger: Causa Amoris. Liebeskonzeption und Liebesdarstellung in der mittelalterlichen Lite-
ratur. Berlin und Miinchen 1985.

Vgl. Schnell, Rudiger: Sexualitdt und Emotionalitét in der vormodernen Ehe. Kéln, Weimar, Wien 2002.
Vgl. Schmid, Elisabeth: Spekulationen (ber das Band der Ehe in Chrétiens und Hartmanns Erec-Roman. In:
Dorothea Klein (Hg.): Vom Mittelalter zur Neuzeit. Festschrift fur Horst Brunner. Wiesbaden 2000, S. 109-
127.

Vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge. Ehe und Minne in Hartmanns ,Erec‘. In: Zeitschrift fiir deutsches
Altertum und deutsche Literatur 122 (1993), S. 162-180.

Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe in den erzdhlenden Werken Hartmanns von Aue. Frankfurt am
Main 2012.

Vgl. Schultz, James A.: Courtly Love, the Love of Courtliness, and the History of Sexuality. Chicago und
London 2006.

% \/gl. Karras, Ruth Mazo: Sexualitét im Mittelalter. Diisseldorf 2006.

% vgl. Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen. Sexualitat und Wahrheit, Bd. 1. Ubersetzt von Ulrich Hauff
und Walter Seitter. stw 716, Frankfurt am Main 1987.

Vgl. Boswell, John: Christianity, Social Tolerance, and Homosexuality. Gay People in Western Europe from
the Beginning of the Christian Era to the Fourteenth Century. Chicago 1980./ VVgl. Boswell, John: Same-Sex
Unions in Premodern Europe. New York 1994./ VVgl. Halperin, David M.: How to Do the History of Homo-
sexuality. Chicago and London 2002./ Vgl. Halperin, David M.: Ein Wegweiser zur Geschichtsschreibung
der méannlichen Homosexualitat. In: Andreas Kra3 (Hg.): Queer denken. Gegen die Ordnung der Sexualitét
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Wahrend es eine Vielzahl von Publikationen gibt, die sich auf eine der beiden personalen Be-
ziehungssysteme konzentrieren, existiert bislang keine Monografie, die sich mit dem Verhalt-
nis von Freundschaft und Liebe als Codes der Intimitat beschéftigt und dabei die Aspekte Ehe
und Sexualitét integriert. Eine umfassende und systematische, die asthetische und narrative
Struktur der mittelalterlichen Erzéhlungen einbeziehende Analyse steht somit noch aus.

Im Zentrum dieser Arbeit steht die literaturwissenschaftliche Analyse ausgewéhlter Texte der
mittelalterlichen Literatur. Da es sich bei der mittelhochdeutschen Dichtung meist um die
deutschsprachigen Adaptationen altfranzdsischer VVorlagen handelt, werden diese aus kompa-
ratistischem Interesse hinzugezogen. Die mittelhochdeutschen Adaptationen weisen z.T. auf-
fallige Bearbeitungen und Umakzentuierungen auf, deren genauere Betrachtung in die Analy-
se der dargestellten personalen Nahbeziehungen integriert wird.

Die Untersuchung konzentriert sich auf funf erzdhlende Texte der hofischen Literatur. Diese
sind zwischen 1170 und 1210 entstanden und konnen vier Gattungen der mittelalterlichen
Literatur zugeordnet werden. Heinrichs von Veldeke Eneasroman®!, der um 1170 entstanden
ist, fallt in die Gattung der Antikenromane. Der Erec*? und der Iwein*® Hartmanns von Aue
sind der Gattung der Artusromane zuzuordnen, wahrend das Nibelungenlied** Elemente der
Heldenepik aufweist. Den chronologischen Abschluss bildet der Tristanroman® Gottfrieds
von Stral3burg als exemplarischer Text der Gattung des Liebesromans. Trotz der unterschied-
lichen Gattungszugehdrigkeit sind alle Texte der hofischen Epik zuzuordnen.
Differenzierungen zwischen den Texten kdnnen Uber die Gattungszugehorigkeit hinaus auch
anhand der unterschiedlich starken Bearbeitung der Vorlagen vorgenommen werden. So ist
fur die Analyse des Eneasroman Heinrichs von Veldeke ein Blick auf Vergils Aeneis*® uner-
lasslich. In den mittelalterlichen Bearbeitungen erfahrt nicht nur die Dido-Handlung eine sub-

stantielle Erweiterung. Insbesondere die Liebesgeschichte um Eneas und Lavinia stellt eine

(Queer Studies). Frankfurt am Main 2003, S. 171-220./ Vgl. Spreitzer, Brigitte: Die stumme Siinde. Homo-
sexualitat im Mittelalter. Géppingen 1988./ VVgl. Hergeméller, Bernd-Ulrich: Sodom und Gomorrha. Zur All-
tagswirklichkeit und Verfolgung Homosexueller im Mittelalter. 2. Uberarb. und erganzte Auflage. Hamburg
2000./ Vgl. Toma, Lev M. und Sven Limbeck: Die slinde, der sich der tiuvel schamet in der helle. Homose-
xualitét in der Kultur des Mittelalters und der frihen Neuzeit. Ostfildern 2009.

Vgl. Heinrich von Veldeke: Eneasroman. Nach dem Text von Ludwig Ettmiller ins Neuhochdeutsche (iber-
setzt, mit einem Stellenkommentar und Nachwort von Dieter Kartschoke. Stuttgart 2004.

Vgl. Hartmann von Aue: Erec. Mittelhochdeutscher Text und Ubertragung von Thomas Cramer. 23. Auflage.
Frankfurt am Main 2000.

Vgl. Hartmann von Aue: Iwein. Text der siebenten Ausgabe von G.F. Benecke, K. Lachmann und L. Wolff.
Ubersetzung und Nachwort von Thomas Cramer. 4., (iberarbeitete Auflage. Berlin, New York 2001.

Vgl. Das Nibelungenlied. Hg. von Ursula Schulze, nach der Handschrift B. Ins Neuhochdeutsche tbersetzt
und kommentiert von Siegfried Grosse. Stuttgart 2011.

Vgl. Gottfried von StraBburg: Tristan. Nach dem Text von Friedrich Ranke, neu herausgegeben, ins Neu-
hochdeutsche Ubersetzt von, mit einem Stellenkommentar und Nachwort von Ridiger Krohn. 11. Auflage.
Stuttgart 2006, 3 Bde.

Vgl. Vergil: Aeneis. Lateinisch/ Deutsch. Aus dem Lateinischen Ubertragen und herausgegeben von Gerhard
Fink. Dusseldorf 2005.
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Neuschaffung des franzdsischen Anonymus dar, die Heinrich von Veldeke aufgreift und aus-
formt. Wéhrend am Eneasroman grundlegende Umarbeitungen vorgenommen wurden, stim-
men Hartmanns Romane Erec und Iwein weitgehend mit den altfranzdsischen Romanen
Chrétiens de Troyes Uberein. Hartmann hat in seiner Bearbeitung des Erec keine Veranderun-
gen hinsichtlich Handlungsverlauf und Konzeption des Romans vorgenommen, dennoch ist
seine Adaptation wesentlich langer als Chrétiens Erec et Enide*’. Ursache dafiir ist der gréRe-
re Detailreichtum bei Hartmann und die starker ausgebaute Rolle des Erzahlers, der kommen-
tierend, berichtend und vorausdeutend in den Vordergrund tritt. Im Iwein folgt Hartmann der
altfranzosischen Vorlage Yvain*® noch genauer als im Erec, doch finden sich auch hier zahl-
reiche zusatzliche Kommentare. Fur das Nibelungenlied gibt es nicht eine VVorlage; das Epos
setzt sich vielmehr aus urspriinglich getrennten Sagenkreisen zusammen. Der fragmentarische
Charakter von Gottfrieds Tristan hebt diesen Text hinsichtlich des Grades seiner Ausarbei-
tung von den Ubrigen Texten ab. Die Leerstelle, die der fehlende Schluss bei Gottfried hinter-
lasst, kann durch Ruickgriff auf die Vorlage des Thomas von Britannien*® geschlossen werden.
Die Zusammenstellung des Textkorpus begrundet sich in den thematischen Parallelen. Alle
Texte befassen sich mit den Nahbeziehungssystemen Freundschaft und Liebe in ihren unter-
schiedlichen Ausformungen und mit unterschiedlicher Gewichtung, so dass auch die Aspekte
Ehe und Sexualitat thematisiert werden. In Heinrichs von Veldeke Eneasroman erhalt die
Minne eine ungleich groRere Bedeutung als in der lateinischen Aeneis. Dort spielt die Liebe
eine untergeordnete Rolle, die Betonung liegt auf der Bestimmung des Schicksals durch die
Gotter. Trotz der deutlichen Umakzentuierung und der Fokussierung auf die Liebesbeziehun-
gen des Eneas durfen die ritterlichen Freundschaften, die der Roman présentiert, nicht unbe-
achtet bleiben. Sowohl an der Freundschaft zwischen Nisus und Euryalus als auch an der Be-
ziehung von Eneas und Pallas wird die Intimitat dieses Nahbeziehungssystems veranschau-
licht. Die Freundschaft zu Pallas stellt auf dem Weg des Helden eine wichtige Station dar, da
dies die erste personale Intimbeziehung ist, die als minne bezeichnet wird. Die Artusromane
Hartmanns unterscheiden sich in ihrer Konzeption grundlegend von der des Antikenromans.
Wie Horst Brunner feststellt, haben wir es in den Antikenromanen mit ,,geographisch festge-
legten R&umen und Orten und mit historisch festgelegter Zeit zu tun®, wihrend man in den

Artusromanen einer ,,phantastische[n], marchenhafte[n] Welt* begegnet, deren Zentrum der

" Vgl. Chrétien de Troyes: Erec et Enide. Ubersetzt und herausgegeben von Albert Giert. Stuttgart 1987.

8 Vgl. Chrétien de Troyes: Yvain. Ubersetzt und eingeleitet von Ilse Nolting-Hauff. Klassische Texte des Ro-
manischen Mittelalters Band 2. Minchen 1983.

9 vgl. Thomas: Tristan. Eingeleitet, textkritisch bearbeitet und tbersetzt von Gesa Bonath. Miinchen 1985.
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Hof von Koénig Artus ist.®® Von dort ziehen die Artusritter aus, ,,um sich in Abenteuern zu
bewahren und so Ruhm zu gewinnen.“>* Neben der ritterlichen Bewahrung ist das zweite gro-
Re Thema der Artusromane die Minne, durch die den Helden ein Konflikt entsteht. Diesen gilt
es zu Uberwinden und die Minne der Veredlung des Einzelnen dienstbar zu machen. Auf dem
Weg der Bewdhrung sind die homosozialen Beziehungen der Helden zu anderen mannlichen
Figuren essentiell fur den Erfolg des Unternehmens. Vriuntschaft ist auch im Nibelungenlied
Voraussetzung fir den erfolgreichen Abschluss eines Unternehmens, namlich einer Braut-
werbung. Siegfrieds Dienste an Gunther bereiten den Weg zur Erlangung des Objekts seines
Begehrens. Es wird hier jedoch zu prifen sein, ob diese Beziehung mit den mannlich-
homosozialen Bindungen der tbrigen Texte gleichzusetzen ist oder ob sie sich grundlegend
von ihnen unterscheidet. In Gottfrieds Tristan ist Minne das Thema der Erz&hlung, die Passi-
on ist ihr Programm. Doch handelt der Roman nicht nur von einer ,passionierten Liebe’, son-
dern auch von einer ,passionierten Freundschaft’. Die Dreiecksbeziechung von Marke, Tristan
und Isolde l&asst die Konkurrenz von Freundschaft und Liebe als Codes der Intimitat beson-
ders deutlich hervortreten.

Auf der Basis triangulérer Figurenkonstellationen soll in der vorliegenden Arbeit der Zusam-
menhang zwischen Freundschaft und Liebe unter dem Gesichtspunkt der Geschlechterdiffe-
renz beleuchtet werden. In den mittelnochdeutschen Texten, die das Analysekorpus dieser
Arbeit bilden, werden neben den Dreieckskonstellationen auch lineare Konstellationen pra-
sentiert, die zwei Figuren miteinander verbinden. Ist die Untersuchung der linearen Konstella-
tion relevant flr die Ubergeordnete Fragestellung nach dem Code der Intimitat innerhalb des
jeweiligen Werkes, werden diese Zweierbeziehungen naher beleuchtet.

Was geschieht, wenn in literarischen Werken, in denen sowohl Freundschaften als auch Lie-
bes- und/oder Ehebeziehungen dargestellt werden, die Figuren in eine Konstellation eintreten,
die sich als Dreieck entpuppt? Welche Formen der Liebe sind zu attestieren? Was geschieht
mit der Freundschaft, wenn sie in Konkurrenz zur Liebe als Code der Intimitét tritt? Wie ge-
stalten sich die Liebesbeziehung und die Ehe? Welcher Code der Intimitét erlangt den Vor-
rang? Wie ist die Sexualitat zu behandeln? Diese Fragen sind fir die folgenden Textanalysen
essentiell. Bei der Annéherung an die mittelhochdeutschen Romane ist zu bericksichtigen,
dass die Gesellschaft des Mittelalters vor 1200 eine Kriegergesellschaft ist, die patriarchal
organisiert und somit mannlich-homosozial geprégt ist. Vor diesem Hintergrund ist die

Freundschaft nicht der unwahrscheinliche Code der Intimitat, sondern die Liebe. Diese These

0 Beide Zitate in diesem Satz: Brunner, Horst: Hartmann von Aue: Erec und Iwein. In: ders. (Hg.): Mittel-
hochdeutsche Romane und Heldenepen. Stuttgart 1994, S. 102.
°L Brunner, Horst: Hartmann von Aue: Erec und lwein, S. 103.
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impliziert die Umkehrung der modernen Perspektive auf personale Zweierbeziehungen, wel-
che intuitiv die heterosoziale Beziehung und damit Liebe als Code der Intimitét praferiert.

Um das Verhaltnis von Freundschaft und Liebe als Codes der Intimitét zu untersuchen, mus-
sen zundchst die Voraussetzungen dafiir geschaffen werden. Das Kapitel ,,Freundschaft und
Liebe als Codes der Intimitdt™ dient der theoretischen Grundlegung. In einem ersten Schritt
werden die Thesen rekapituliert, die Niklas Luhmann in Liebe als Passion bezuglich der Lie-
be als Code der Intimitat formuliert und das Epochenmodell der Liebe skizziert, das C. Ste-
phen Jaeger in Ennobling Love vorschlédgt. Bei der Rekapitulation der luhmannschen Thesen
ist zu beriicksichtigen, dass Luhmann zwar keine Theorie der Freundschaft vorlegt, jedoch im
Kontext seiner Theorie der Liebe auf die Freundschaft rekurriert. Die Ausfuhrungen Luh-
manns zur Freundschaft als Code der Intimitat sowie die Griinde fiir den ,Sieg* der Liebe als
vorherrschender Code in der romantischen Epoche werden in einem eigenstandigen Unterka-
pitel diskutiert. Den Abschluss des ersten Teils dieses Hauptkapitels bildet die Darstellung
des von René Girard entwickelten Lekturemodells des trianguldren Begehrens, welches von
Eve Kosofsky Sedgwick aufgegriffen und modifiziert wird.>* Mittels dieses Lektiiremodells
sollen in den Analysen der mittelhochdeutschen Romane die Figurenkonstellationen einge-
hend untersucht werden. Im Fokus stehen somit Beziehungskonstellationen, die sich als Drei-
eck darstellen. Die Achsen des Dreiecks, die jeweils zwei der drei Figuren miteinander ver-
binden, werden mit Hilfe der lunmannschen Codes der Intimitat analysiert.

Auf die theoretische Grundlegung der Arbeit folgt ein zweiter diskursgeschichtlicher Analy-
seteil. Zuerst werden die Freundschaftsdiskurse der Antike und des Mittelalters skizziert. Der
Fokus liegt hier auf den Freundschaftskonzepten von Aristoteles und Cicero sowie auf Ael-
reds de Rievaulx Ausfuhrungen zur geistlichen Freundschaft. Daran anschlieRend wird, unter
Einbezug des Traktats tber die Liebe von Andreas Capellanus, der Frage nach dem Wesen
der hofischen Liebe nachgegangen. Die zahlreichen Beispiele von Ehebeziehungen in der
hofischen Literatur machen eine Betrachtung der Institution Ehe im Mittelalter notwendig.
Diese erfolgt unter Berticksichtigung der Ehetheologien des Augustinus und Hugos von St.
Viktor. AbschlieRend werden die mittelalterlichen Diskurse ber Sexualitat dargestellt und
die Verwendung des Begriffs ,Sexualitdt’ fiir die Analyse mittelalterlicher Texte geklart.
Hierbei ist zwingend der Anachronismus des Begriffs zu beachten. Den modernen Begriff
,Sexualitdt’ gibt es erst seit knapp zweihundert Jahren. Er hat in der ,mittelalterlichen

«53

Sprachwelt keine Entsprechung*™”, wodurch das ,,Verstindnis damaliger sexueller Praktiken

%2 Vgl. Girard, René: Figuren des Begehrens. Das Selbst und das Andere in der fiktionalen Realitat. Minster,
Hamburg, London 1999./ Vgl. Kosofsky Sedgwick, Eve: Between Men. English Literature and Male Homo-
social Desire. New York 1985.

%% Schnell, Riidiger: Sexualitat und Emotionalitat, S. 42.
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“** wird. In einer Analyse der Geschlechterbezie-

und Diskurse erschwert oder sogar verstellt
hungen und Begehrenskonstellationen in mittelalterlichen Texten ist, so konstatiert auch An-
nabelle Hornung in ihrer Studie zu den Gralsromanen, ,,die Alteritit des historischen Gegen-
stands zu respektieren.“® Den Hauptteil der Arbeit bilden die Analysen der fiinf héfischen
Romane. Die Reihenfolge der Analysen folgt dabei der Chronologie der Entstehungszeiten
der Texte. Ausgehend von der These, dass die Freundschaft im Mittelalter nicht der unwahr-
scheinliche Code der Intimitét ist, sondern die Liebe, werden die Analysen der mannlich-
homosozialen Beziehungen den Untersuchungen der Liebes- und Ehebeziehungen voran ge-
stellt. Um eine begriffliche Einheitlichkeit zu wahren, werden die mannlich-homosozialen
Beziehungen in den Kapiteliiberschriften als ,Ritterfreundschaft® bezeichnet. Mit dieser Be-
zeichnung soll nicht suggeriert werden, dass es sich bei allen ménnlich-homosozialen Bezie-
hungen um eine innige Freundschaft handelt. Vielmehr greift der gewéhlte Begriff die Bedeu-
tungsbreite des mittelhochdeutschen Wortes ,,vriunt* auf, die in Kapitel 11.2.1 néher beleuch-
tet wird. Die heterosozialen Beziehungen werden jeweils in einem ersten Schritt auf die Ent-
stehung der Liebe untersucht. Dabei wird das Narrativ, welches Luhmann in Liebe als Passi-
on entwickelt hat, auf die mittelalterliche Literatur angewandt. Die strikte Epocheneinteilung,
die Luhmann vornimmt, soll in der Untersuchung des vorherrschenden Liebeskonzepts auf-
gebrochen werden. In einem zweiten Schritt wird die Konstitution der Ehe und deren Verlauf
detailliert beleuchtet. Die Storung und Restitution der Ehen ist in den Analysen der Artusro-
mane Hartmanns von besonderem Interesse. An dritter Stelle steht die Sexualitat im Fokus.
Diese gestaltet sich in den heterosozialen Beziehungen unterschiedlich. Im Gegensatz zu der
vorehelichen sexuellen Begegnung von Eneas und Dido wird die Sexualitdt in den Artusro-
manen Hartmanns im legitimen Raum der Ehe vollzogen. Gleiches gilt fur die Ehepaare des
Nibelungenliedes. Auch dort findet der erste sexuelle Kontakt nach den Verméhlungen Sieg-
frieds und Kriemhilds, Gunthers und Brinhilds sowie Etzels und Kriemhilds statt. In Gott-
frieds Tristan wird die auBercheliche Sexualitit, die Motor der ,passionierten Liebe’ ist, der
ehelichen Sexualitdt diametral gegeniibergestellt. Der abschlieBende Teil der Arbeit fiihrt in
einem ersten Schritt die Ergebnisse der Textanalysen vergleichend zusammen. Auf Basis der
gewonnenen Erkenntnisse wird der Versuch unternommen, das Modell, welches Luhmann fiir
die Liebe entwirft, auf die Freundschaft zu tbertragen. Ausgehend von den Ergebnissen der
Analysen wird ein Ausblick in Form einer Klassifizierung der Texte unter Rickgriff auf gat-

tungstypologische Kriterien dargelegt.

> Schnell, Riidiger: Sexualitat und Emotionalitat, S. 42.
> Hornung, Annabelle: Queere Ritter. Geschlecht und Begehren in den Gralsromanen des Mittelalters. Biele-
feld 2012, S. 17.
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Il. Freundschaft und Liebe als Codes der Intimitat

Das folgende Kapitel widmet sich der Frage nach dem Verhéltnis von Freundschaft und Liebe
als Codes der Intimitat und dient der theoretischen Grundlegung der Arbeit. Diese erfolgt in
drei Schritten. Zunachst wird die von Niklas Luhmann vorgelegte systemtheoretische Unter-
suchung der Liebe als Code der Intimitat detailliert dargelegt und die darin enthaltenen AuRe-
rungen Luhmanns zur Freundschaft herausgefiltert. Luhmann zufolge ,gewinnt* die Liebe den
Wettbewerb um die Position des vorherrschenden Codes der Intimitat. Was sind die Griinde
flr diesen Sieg? Auf die systemtheoretischen Ausfiihrungen folgen die Skizze des Lektire-
modells von René Girard und die Modifikation desselben in Eve Kosofsky Sedgwicks Studie
zum mannlich-homosozialen Begehren. In einem zweiten Schritt werden die Diskurse uber
Freundschaft, Liebe, Ehe und Sexualitdt im Mittelalter dargestellt und diskutiert. Den Ab-
schluss bildet die Zusammenfiihrung der Erkenntnisse, die aus der systemtheoretischen und

diskurstheoretischen Untersuchung von Freundschaft und Liebe gewonnen werden.

1. Niklas Luhmann: Liebe als Passion

Luhmanns Systemtheorie zufolge besteht die Gesellschaft aus verschiedenen Teilsystemen®®,
wie z.B. Wirtschaft, Politik, Moral, Recht und Intimitat. Letzteres steht in dieser Arbeit im
Fokus des Interesses. Luhmann veranschlagt in der Theorie zum Teilsystem Intimitat zwei
konkurrierende Codes der Intimitat: Freundschaft (homosozial) und Liebe (heterosozial). Lie-
be bildet zwar den Mittelpunkt der Untersuchung, doch rekurriert Luhmann in seiner Histori-
sierung der Liebe auch auf die Freundschaft als Code der Intimitat. Des Weiteren korrespon-
diert die Geschichte der Liebe mit der Geschichte der Gesellschaft®’. Luhmann setzt fiir die
europdische Gesellschaft folgende historische Stufen an: die segmentére Differenzierung, die
sich durch die Koexistenz archaischer Stammesgesellschaften auszeichnet; die zentral-
periphere Differenzierung, in der die Differenzierung im Zentrum weiter vorangeschritten
sein kann als in der Peripherie; die stratifikatorische Differenzierung, der die Stdndegesell-
schaft des Mittelalters entspricht und die funktionale Differenzierung, die die moderne Ge-
sellschaft in verschiedene Teilsysteme gliedert.>® Luhmann formuliert in Liebe als Passion die

These, dass durch die Anderung des Differenzierungstyps der Gesellschaft die Komplexitat

% Eine tabellarische Ubersicht iiber die Funktionalitat der verschiedenen Teilsysteme in Luhmanns Systemthe-

orie bietet Detlef Krause. Krause, Detlef: Luhmann-Lexikon. 4., neu bearbeitete und erweiterte Auflage.

Stuttgart 2005, S. 50/51.

Zu Luhmanns Theorie der Gesellschaft vgl.: Luhmann, Niklas: Die Gesellschaft der Gesellschaft. 2 Bde.

Frankfurt am Main 1998.

%8 Vgl. Kapitel 4 , Differenzierung” in Luhmann, Niklas: Die Gesellschaft der Gesellschaft, S. 595-775. Eine
Ubersicht tiber die vier Formen der Differenzierung bietet Luhmann auf S. 613.

57
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des Gesellschaftssystems steigt. Dies lasse vermuten, dass die Kommunikationsprozesse der

Gesellschaft sich ebenfalls verandern®, die Semantik der Liebe eingeschlossen.®

1.1 Liebe als Code der Intimitat
Niklas Luhmann entwirft in Liebe als Passion eine Geschichte der Liebe, die er unter Einbe-
zug literarischer Quellen als historisch kontingenten Diskurs prasentiert.”* Liebe ist in Luh-

666

manns Verstindnis ein ,,Tatbestand mit unbestreitbarer Bedeutung*”* und ein ,,literarisches

Thema mit alter Tradition*®®

, wird jedoch nicht als ein Uberzeitliches Existential oder als Ge-
fiihl behandelt. Liebe ist vielmehr ein ,,symbolischer Code, der dariiber informiert, wie man in
Fallen, wo dies eher unwahrscheinlich ist, dennoch erfolgreich kommunizieren kann.“®* Die-
ser Code muss allen Individuen einer Gesellschaft bekannt sein. Seine Regeln geben vor, wie
man ,,Geflihle ausdriicken, bilden, simulieren, anderen unterstellen [und] leugnen [kann].“65
Leitsymbol und Programm des Mediums Liebe ist die Passion.

Luhmann widmet sich auch der Frage nach der Entstehung eines ,,symbolisch generalisierten
Kommunikationsmediums*.*® Bei symbolisch generalisierten Kommunikationsmedien han-
delt es sich um semantische Einrichtungen, die unwahrscheinliche Kommunikationen ermag-
lichen, indem sie die Annahmebereitschaft fiir eine Kommunikation erhdhen und diese somit
»gewagt werden kann. Das Medium Liebe 16st die ihr zufallenden Kommunikationsproble-
me, indem sie Kommunikation®” unter weitgehendem Verzicht auf dieselbe intensiviert und

<68

sich dabei auf ,,Vorwegnahme und Schonverstandenhaben*™® verldsst. Eine Form der nicht-

% vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 22ff.

% Wenn Luhmann von Semantik spricht, meint er nicht den Begriff der linguistischen Zeichenanalyse, sondern
die ,,Gesamtheit jener Formen, mit denen Sinn typisiert und [...] generalisiert wird.” Reese-Schéfer, Walter:
Luhmann zur Einfuhrung. Hamburg 1992, S. 57. Vgl. auch: Kneer, Georg/ Armin Nassehi: Niklas Luhmanns
Theorie sozialer Systeme. 4. unverdnderte Auflage. Minchen 2000, S. 116-122.

Luhmann ordnet die von ihm verwendeten literarischen Quellen nicht der gehobenen Literatur zu. Es handelt
sich um Romane, Traktate und Maximenschriften v.a. aus dem 17. und 18. Jahrhundert. VVgl. Luhmann, Ni-
klas: Liebe als Passion, S. 11.

%2 Luhmann, Niklas: Liebe. Eine Ubung. Hg. v. André Kieserling. Frankfurt am Main 2008, S.9.

% Luhmann, Niklas: Liebe. Eine Ubung, S. 9.

®  Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 9.

% Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 23.

% Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 15./ Vgl. auch das umfangreiche Kapitel zu den Kommunikations-
medien in Luhmann, Niklas: Die Gesellschaft der Gesellschaft, S. 190-412.

Vgl. zum Begriff der Kommunikation das entsprechende Kapitel in Luhmann, Niklas: Soziale Systeme.
Grundril? einer allgemeinen Theorie. 1. Auflage. Frankfurt am Main 1987, S. 191-241. Eine zusammenfas-
sende und erhellende Antwort auf die Frage ,,Was ist Kommunikation?* bietet Dieter Schwanitz: ,,Was aber
ist Kommunikation? Nun, sie besteht aus der Trinitat von 1. Information, 2. Mitteilung und 3. Verstehen. Fir
ihr Verstandnis ist die dritte Selektion, das Verstehen entscheidend, weil von ihr die Differenzierung zwi-
schen den ersten beiden, also zwischen Information und Mitteilung ausgeht; sobald der Verstehende dem
Mitteilenden die Differenz zwischen Information und Mitteilung unterstellt, handelt es sich um Kommunika-
tion.” Schwanitz, Dieter: Systemtheorie und Literatur. Ein neues Paradigma. Opladen 1990, S. 76.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 29.
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sprachlichen Kommunikation zwischen Liebenden ist die ,,Augensprache“69, der Austausch
intensiver Blicke, wie sie z.B. Erec und Enite auf ihrem Weg zum Artushof austauschen, oder
die Blicke, die die Liebe zwischen Tristan und Isolde offenbaren. Die wichtigste Vorschrift
der klassischen Liebessemantik ist die angestrengte Beobachtung darauf hin, dass Mann oder
Frau ein Zeichen gibt, um ein Zeichen der Gegenliebe zu erhalten.” Neben Beriihrungen ist
auch das Gesprach zwischen den Liebenden notwendig und wichtig. Die Verdichtung der
Interaktion ist hier so intensiv, dass beide Partner auf zwei Ebenen zugleich beobachten und
handeln kénnen.™ Deutlich wird, dass das personale Element dieser Beziehungen auferst in-
tensiv ist, da ,,prinzipiell alle Eigenschaften einer individuellen Person“’? hier bedeutsam sind
oder werden. Zur Bezeichnung solcher Nahbeziehungen verwendet Luhmann den Begriff der
,,zwischenmenschlichen Interpenetration“73. In gleichem Sinne, so Luhmann, kann von ,,In-

L

timbeziehungen“™™ gesprochen werden. Intimitét stellt sich also ein, ,,wenn mehr und mehr

Bereiche des personlichen Erlebens und des Koérperverhaltens eines Menschen fir einen ande-
ren zugénglich und relevant werden und dieser Sachverhalt sich wechselseitig einspielt."
Liebe hat als Medium nicht nur das Ziel, Winsche und Bitten zu erfllen: Das Erleben des
einen wird durch das Erleben des anderen mitbedingt, das Handeln wird symbolisch und er-
halt eine expressive Bedeutung.”® So ist Inkommunikables wesentlicher Bestandteil von Inti-
mitét, denn ,,Alter wird fiir Ego in Hinsichten bedeutsam, die Ego dem Alter nicht mitteilen
kann.“"’

Die Herausbildung eines symbolisch generalisierten Kommunikationsmediums hangt unwei-
gerlich mit der Spezifikation des Bezugs zur ,,organischen Faktizitit des Zusammenlebens*'®
zusammen. In jedem Kommunikationssystem sind Menschen leiblich beteiligt. Dieses Fak-
tum erfordert die ,Mitsymbolisierung dieses Kérperbezugs.“’® Symbole, die diese Funktion

erfiillen, nennt Luhmann ,,symbiotische Mechanismen®. Mit der ,,Ausdifferenzierung und

69
70
71

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 29.

Vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 44.

Die Ebene des beteiligten Individuums und die Ebene des durch sie konstituierten sozialen Systems. Vgl.
Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 45.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 14.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 14.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 14.

Luhmann, Niklas: Soziale Systeme, S. 304.

Das Verhéltnis von Erleben und Handeln beschreibt Andrea Leupold in ihrem Artikel Liebe und Partner-
schaft: Formen der Codierung von Ehen folgendermaflen: ,,Liebe [iibertragt] Erleben auf Handeln. D.h., Lie-
be liegt dann vor, wenn Ego (Liebender) bereit ist, sein eigenes Erleben so zu wahlen, dal3 er sich an dem Er-
leben Alters (Geliebter) orientiert und damit dessen idiosynkratische Erlebnisweise handelnd zu bestétigen
vermag. Egos Handeln wiederum vermag Alter zu motivieren, da es quasi sein eigenes Erleben ist, das ihm
in Egos Handlungen gegeniibertritt.“ Leupold, Andrea: Liebe und Partnerschaft: Formen der Codierung von
Ehen. In:; Zeitschrift fir Soziologie 12, Heft 4 (1983), S. 299/300.

Luhmann, Niklas: Soziale Systeme, S. 310.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 31.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 31.

72
73
74
75
76

7
78
79
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<80

Spezifikation der gesellschaftlich wichtigsten Medien-Codes“™" geht unweigerlich die Spezi-

fikation symbiotischer Mechanismen einher, so dass

fur jedes Medium ein und nur ein (Hervorhebung NR) solcher Mechanismus zur Verfiigung steht: fur
Wahrheit Wahrnehmung, fiir Liebe Sexualitat; fur Eigentum/ Geld Bedurfnisbefriedigung; fiir Macht/
Recht physische Gewalt. Die Zuordnungen sind nicht austauschbar.®

Im Teilsystem Intimitat korrespondiert das Medium Liebe demnach mit dem symbiotischen
Mechanismus der Sexualitét; es geht um die Befriedigung sexueller Bedurfnisse, um die Er-
flllung sexuellen Begehrens. Wie das obige Zitat verdeutlicht, bezeichnen symbiotische Me-
chanismen ,,hochgradig plastische organische Prozesse“®, die sich wechselseitig beeinflus-
sen, storen oder fordern kénnen und letztlich eine ,,diffuse Grundlage fiir Kommunikation‘®®
bilden.

Luhmanns Konzeptualisierung der Liebescodes folgend, werden im Teilsystem Intimitat be-
sondere Sprechweisen — Liebessemantiken — entwickelt, die es dem Individuum ermdglichen,

Gefiihle zum Ausdruck zu bringen. Motive aufgrund derer man sich verliebt,

entstehen nicht unabhéngig von der Semantik, die ihre Mdglichkeit, Verstdndlichkeit, Erfullbarkeit be-
schreibt. Sie sind ihrerseits Produkte der Evolution symbolisch generalisierter Kommunikationsmedien.
Sie sind selbst ein Artefakt soziokultureller Evolution. Das Wagnis Liebe und die entsprechend kompli-
zierte, anforderungsreiche Alltagsorientierung ist nur mdglich, wenn man sich dabei auf kulturelle
Uberlieferungen, literarische Vorlagen, tiberzeugungskraftige Sprachmuster und Situationsbilder, kurz:
auf eine tradierte Semantik stiitzen kann.®

Im Ubergang von einer Epoche zur nachsten lassen sich Luhmann zufolge Schwerpunktver-
schiebungen erkennen, die mit einer zunehmenden Ausdifferenzierung von Intimbeziehungen
einhergehen.® Er konstatiert, dass man sich in der Entwicklung der Liebescodes nacheinander
an verschiedenen Differenzvorstellungen orientiert habe: Das Mittelalter wurde von der Diffe-
renz von Gottesliebe und amour courtois bestimmt. An Stelle dieser Differenzierung trete im
17. Jahrhundert mit der Ausbildung des Codes der passionierten Liebe die Differenz von plai-
sir und amour, die am Ende des 18. Jahrhunderts mit der Synthese von Liebe, Sexualitat und
Ehe im Code der romantischen Liebe obsolet werde.*® Unabhangig von der Verschiebung der
Leitdifferenz werden die Traditionen ,,in den Metaphern, den zugelassenen Paradoxien, den
erzihlbaren Geschichten“®” der Liebessemantik mitgefiihrt. Diese Sprachmuster und Situati-

onsbilder konstituieren Codes, die Luhmann bestimmten Epochen zuordnet.

8 Luhmann, Niklas: Einfiihrende Bemerkungen zu einer Theorie symbolisch generalisierter Kommunikations-

medien. In: ders.: Soziologische Aufklarung 2. Aufsatze zur Theorie der Gesellschaft. Opladen 1975, S. 181.
Luhmann, Niklas: Einfuhrende Bemerkungen zu einer Theorie symbolisch generalisierter Kommunikations-
medien, S. 181.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 31.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 32.

Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 47.

Vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 50.

Vgl. Luhmann, Niklas: Sinn, Selbstreferenz und soziokulturelle Evolution. In: Gunter Burkart und Gunter
Runkel (Hgg.): Luhmann und die Kulturtheorie. Frankfurt am Main 2004, S. 272.

Luhmann, Niklas: Sinn, Selbstreferenz und soziokulturelle Evolution, S. 272.
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Fur seine Geschichte der Liebe setzt Luhmann drei Evolutionsstufen an: die hofische Liebe
des Mittelalters, die passionierte Liebe der Friihen Neuzeit (1650-1800) und die romantische
Liebe des 19. Jahrhunderts (ab 1800).%® Das Mittelalter ist laut Luhmann gepragt durch den
Code der hofischen Liebe. Hier ist anzumerken, dass Luhmann kaum explizit auf den Minne-
sang eingeht, wenngleich sein Verstandnis der hofischen Liebe implizit dem Liebeskonzept
des Minnesangs entspricht. Innerhalb dieser literarischen Gattung gilt das Prinzip der Ideali-
sierung der Liebe, ihr Code fixiert das Ideale. Die Vernunft kontrolliert die Geflihle der Lie-
benden, so dass die hofische Liebe ihre Begrindung in der Vollkommenheit des Gegenstan-
des findet, der sie anzieht.® Ziel der hofischen Liebe war, ,,sich im Zuge der zunechmenden
Avristokratisierung der Schichtungsstruktur des Mittelalters von der vulgaren, gemeinen, di-
rekten Befriedigung sinnlicher Bediirfnisse distanzieren zu kénnen.“*® Die Entstehung einer
gegenseitigen liebevollen Zuneigung grindet im hofischen Liebescode auf der Kenntnis tber
die vortrefflichen Eigenschaften des Objekts, die Dame gilt als Inbegriff aller Tugenden und
Normen. Die Idealisierung ist die Form® des héfischen Liebescodes, ihre Funktion ist — dies
gilt fur alle Codes der Liebe gleichermal3en und ebenso fur die Freundschaft — die Herstellung
affektiver Zweierbeziehungen. Die hofische Liebe marginalisiert Sinnlichkeit und Sexualitét
und beinhaltet die Idee einer groRen Liebe, die ausschlielich einer Dame gilt, deren Gunst
man nicht erzwingen kann, sondern sich verdienen muss.*

Mitte des 17. Jahrhunderts wird der Code der hofischen Liebe vom Code der passionierten
Liebe abgeldst. Der im Mittelalter bestehende Kontrast zwischen der hohen und der sinnlich-
sexualisierten Liebe wird im Code der passionierten Liebe aufgeldst. An die Stelle der Ideali-
sierung tritt nun die Imagination oder Projektion®, es geht nicht mehr um das Wissen ber die
Idealitat des Partners. Das Objekt der Liebe dient nun als Projektionsflache fiir die eigenen
Erwartungen. Entsprechend kann eine narzisstische Tendenz attestiert werden: Der oder die
Auserwahlte wird zum Spiegel des eigenen Begehrens.* Die Sexualitat, die im hofischen
Liebescode sublimiert wurde, wird nun explizit integriert und zu einem essentiellen Bestand-

teil der passionierten Liebe erhoben. Sexualitat ist nicht mehr langer

8 vgl. auch die Ausfilhrungen von Andreas KraB zu Luhmanns Historisierung der Liebe. KraB, Andreas:

Freundschaft als Passion, S. 97.

Vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 57.

% Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S.50/51.

%L Die Form des Codes gibt das Prinzip an, unter dem die Einheit des Codes iiber alle Differenzen in seinem
Ordnungsbereich formuliert wird und ist auBerdem ausschlaggebend fur die Zulassung von Mdglichkeiten
der Kommunikation und Transformation eben dieser Mdéglichkeiten (Sinnzentrum der Epoche). Vgl. Luh-
mann, Niklas: Liebe als Passion, S. 51.

Die Liebessemantik stiitzt sich bis ins 17. Jahrhundert hinein auf den Begriff des Dienstes. Das hierarchische
Verhaltnis zwischen der Dame und dem ihr dienenden und somit untergeordneten Ritter ist kongruent zur ge-
sellschaftlichen Hierarchie, in der sich beispielweise Herr und Vasall in gleicher Konstellation begegnen.
Vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 62.

% vgl. Luhmann, Niklas: Liebe. Eine Ubung, S. 63.
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eine Art (quasi medizinische) Notlésung fir den menschlichen Kérper, sondern [...] ein menschlich
wichtiger und sozial geforderter, salonnotwendiger (nicht: reproduktionsnotwendiger) Bereich der Le-
benserfahrung (selbstverstandlich nur: des Adels).*

Der sexuelle Vollzug findet aulRerhalb der Ehe statt, die im Verstandnis der passioniert Lie-
benden des 17. und 18. Jahrhunderts eine Restriktion und 6konomisches bzw. politisches Ar-
rangement ist.® Fir das Eintreten in ein amourdses Verhaltnis wird die Entscheidungsfreiheit
beider Partner vorausgesetzt. Die Ausdifferenzierung einer doppelten Kontingenz®” als bei-
derseitige Freiheit, sich fir oder gegen das Sicheinlassen auf eine Liebesbeziehung zu ent-
scheiden, stimuliert die Entwicklung einer Spezialsemantik, deren Fundament in der Abson-
derung der Interaktion der Liebenden liegt.® Im 17. Jahrhundert wird den Liebenden Ge-
heimhaltung empfohlen, gleichzeitig stehen sie aber unter permanenter Beobachtung. Ein
Beispiel der mittelalterlichen Literatur fir diese Situation ist die Liebesbeziehung zwischen
Tristan und Isolde. Ihre Liebe beginnt unter dem Deckmantel der Verschwiegenheit und setzt
sich am Hofe Markes fort, wo die ,passioniert’ Liebenden der stdndigen Beobachtung durch
die Hofgesellschaft ausgesetzt sind.

Durch die Individualisierung der Zweierbeziehung im passionierten Liebescode entsteht eine
Indifferenz gegeniiber der Meinung anderer: Betont wird die ExKlusivitat der Liebe zweier
Menschen.*® Die passionierte Liebe lasst alles relevant werden, was mit dem Partner in Zu-
sammenhang steht, jede Bagatelle wird wichtig und fuhrt zu einem exzessiven Interesse an
dem Anderen; ,,Liebe totalisiert.“'*° Es geht nun nicht mehr darum, MaR zu halten, die Passi-
on wird zum Exzess und entzieht sich dem Bereich rationaler Kontrolle.** Im 17. Jahrhundert
wird die Passion zum ,Motiv leidenschaftlichen Handelns*“'%, die Irrationalitat der Passion
macht es jedoch unwahrscheinlich, dass zwei Personen gleichzeitig davon befallen werden.

Ergriffen wird zundchst nur ein Partner, der andere Partner muss von der passionierten Liebe

% Luhmann, Niklas: Wahrnehmung und Kommunikation sexueller Interessen. In: ders.: Soziologische Aufkla-

rung 6: Die Soziologie und der Mensch. Opladen 1995, S. 198.

% vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 89/90.

% Luhmann definiert den Begriff der (doppelten) Kontingenz folgendermaBen: ,,Der Begriff [hier: der Kontin-
genzbegriff] wird gewonnen durch Ausschlieung von Notwendigkeit und Unmdglichkeit. Kontingent ist
etwas, was weder notwendig ist noch unmdglich ist; was also so, wie es ist (war, sein wird), sein kann, aber
auch anders maglich ist. Der Begriff bezeichnet mithin Gegebenes (Erfahrenes, Erwartetes, Gedachtes, Phan-
tasiertes) im Hinblick auf mdgliches Anderssein; er bezeichnet Gegenstdnde im Horizont mdglicher Ab-
wandlungen. Er setzt die gegebene Welt voraus, bezeichnet also nicht das Mégliche tiberhaupt, sondern das,
was von der Realitéit aus gesehen anders moglich ist. [...] Sie [die doppelte Kontingenz] ermoglicht die Aus-
differenzierung einer besonderen Weltdimension fiir sozial unterschiedliche Sinnperspektiven (Sozialdimen-
sion), und sie ermdglicht die Ausdifferenzierung besonderer Handlungssysteme, ndmlich sozialer Systeme.*
Luhmann, Niklas: Soziale Systeme, S. 152/153.

% vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 60ff.

% vgl. Luhmann, Niklas: Liebe. Eine Ubung, S. 45-51.

1% |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 85.

101 y/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 76.

192" |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 75.
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eingenommen und von ihr Uberzeugt werden. Aktivitadt und Passivitat verschmelzen in dem

neuen Begriff der Passion, wodurch es zu zwei gegenlaufigen Asymmetrien kommt:

Einerseits wird Liebe als Kampf charakterisiert: als Belagerung und Eroberung der Frau. Andererseits
ist bedingungslose Selbstunterwerfung unter den Willen der Geliebten die Form, in der Liebe sich dar-
stellt und »geféllt«. In der absoluten Unterwerfung geht es um volle Aufgabe der personlichen Eigen-
art.’%®

Passionierte Liebe kombiniert scheinbar gegensétzliches: Eroberung und Selbstunterwerfung,
die bis zum Verlust der eigenen Identitat fuhren kann. Die Mallosigkeit der Liebe und ihr
Exzess implizieren zugleich ihr Ende. Die passionierte Liebe kann nur im ,,noch nicht!®
existieren, ihre Unbedingtheit macht eine Wiederholung unmaéglich.

Auf den Code der passionierten Liebe folgt um 1800 ein neues Liebesmodell, ,,das den Ver-
such unternimmt, die Codes von Liebe und Ehe, die bis dato getrennte Wege gegangen waren,
miteinander zu versdhnen.“**® Der Code der romantischen Liebe benétigt weder die Idealisie-
rung noch die Imagination oder Projektion; als selbstreferentieller Kommunikationszusam-
menhang rechtfertigt die Liebe sich selbst. Es geht nicht mehr um die Liebe zu einem gewahl-
ten Objekt oder um Selbstliebe, sondern um das Gefihl zu lieben selbst. Man liebt um der
Liebe willen.!®® Das Bestreben, Liebe und Ehe miteinander zu versshnen, begriindet sich in
der Aufwertung des Individuums, die sich zu Beginn des 19. Jahrhunderts vollzieht. Eine ers-
te Konsequenz der Betonung des Individuums und der Autonomie der Liebe ist der Einbezug
der Sexualitat, die in der Ehe legitimiert wird. Eine weitere Neuerung der romantischen Liebe
ist der Aspekt der Selbstreferentialitat. Das liebende Individuum bezieht sich Luhmann zufol-
ge in seiner Orientierung am anderen immer auch auf sich selbst.’’ Die Liebe betont die Ex-
Klusivitat der interpersonalen Intimbeziehung und richtet sich auf die Einheit zweier Men-
schen, die ,,sich eine solche Beziehung [...] wechselseitig ermdglichen — und nicht, weil sie
gut sind, oder schon sind, oder edel sind, oder reich sind.“'% Fir die Entstehung einer solchen
exklusiven Zweierbeziehung ist die Selektion unerl&sslich: Man schenkt seine Liebe einem

109

und genau einem anderen Menschen, den man allen anderen vorzieht™, nur ein Mensch kann

103 | yhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 77/78.

104 v/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 89/90.

105 KraB, Andreas und Alexandra Tischel: Liebe zwischen Biindnis und Begehren — Eine Einfilhrung: In: Diess.
(Hgg.): Bundnis und Begehren. Ein Symposium uber die Liebe. Berlin 2002, S.17.

106 v/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 135.

197 v/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 174.

108 1 uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 175.

199 Hartmann Tyrell betont die Exklusivitat der romantischen Liebe in seiner Antwort auf die Frage, was die
Liebe zu etwas Bestimmtem und Unterscheidbarem mache: ,,Fiir die Besonderheit des Erlebens von Liebe ist
einerseits konstitutiv eine Selektion unter Personen, genauer: die unbedingte Praferenz fir eine bestimmte
individuelle Person (fiir die allein man noch Augen hat). Und andererseits: die enthusiastische Besetzung ge-
nau dieses Sachverhalts mit hdchster personlicher Relevanz, mit Hoéchstrelevanz. Wer liebt, dem geht der ei-
ne geliebte Mensch und seine Liebe zu diesem superlativisch »iiber alles«.” Tyrell, Hartmann: Romantische
Liebe — Uberlegungen zu ihrer »quantitativen Bestimmtheit«. In: Dirk Baecker (Hg.): Theorie der Passion.
Niklas Luhmann zum 60. Geburtstag. Frankfurt am Main 1987, S. 570.
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,Gegenstand der Liebe“ sein."'® Nach Luhmann geht es bei der romantischen Liebe um die
Konstitution einer Sonderwelt, ,,in der die Liebe sich immer neu informiert, indem sie das,
was etwas fiir den anderen bedeutet, ihrer Reproduktion zu Grunde legt.“*** Nur so kann die
Liebe Ehe sein und sich selbst Dauer verleihen. Neben Liebe und Sexualitit wird auch die
Freundschaft in den Raum der romantischen Ehe integriert: zwei Seelen schlagen in einer
Brust, die Ehepartner bedeuten sich gegenseitig alles. Im 19. Jahrhundert wird die Liebe zum
einzig legitimen Grund der Partnerwahl, die Gemeinschaft der Partner riickt in den Mittel-
punkt der Ehe.

Niklas Luhmann geht in seinem Epochenmodell der Gesellschaft davon aus, dass der Prozess
der gesellschaftlichen Differenzierung im Zentrum einer Gesellschaft weiter vorangeschritten
sein kann als in der Peripherie.'** Das hieRe firr die stratifikatorische Gesellschaft des Mittel-
alters, dass sie in der Peripherie noch segmentar, in den Zentren aber tendenziell funktional
differenziert sein kann. Ubertragen auf die Historisierung der Liebe bedeutet diese differente
Evolution der Gesellschaft, dass der hofische Liebescode, der an den hochmittelalterlichen
Fursten- und Konigshofen propagiert und gelebt wurde, bereits Elemente jener Liebescodes
antizipiert, die Luhmann erst fiir spatere Jahrhunderte geltend macht.'*®

C. Stephen Jaeger schlagt ein anderes Epochenmodell fir die Liebe vor als Luhmann.*** Er
geht nicht, wie Luhmann, von einer diachronen Abfolge der Liebeskonzepte aus, sondern be-
weist mittels einer Analyse ausgewahlter Texte der Antike und des europaischen Mittelalters
die Koexistenz der Liebescodes im Mittelalter. Jaeger stutzt sich in seiner Untersuchung der

«115

verschiedenen Ausformungen der ,,ennobling love“ ™ auf philosophische und klerikale Trak-
tate, die die Themen Freundschaft und Liebe behandeln und zeigt unter Einbezug literarischer
Texte die synchrone Existenz der luhmannschen Liebescodes auf. Des Weiteren modifiziert
Jaeger das Verhaltnis von Freundschaft und Liebe und konstatiert, dass sich der Liebescode
nicht erst seit dem 18. Jahrhundert, das zahlreiche passionierte Mannerfreundschaften hervor-
brachte, der Freundschaft als Modell bedient habe. Freundschaft und Liebe haben Jaeger zu-

folge ihren gemeinsamen Bezugspunkt in dem antiken Freundschaftsmodell, wie es Cicero in

19 Tyrell, Hartmann: Romantische Liebe, S. 573.

111 uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 178.

12 v/gl. Luhmann, Niklas: Die Gesellschaft der Gesellschaft, S. 613 und S. 663-678.

113 v/gl. KraB, Andreas: Freundschaft als Passion, S. 100.

114 Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love. In Search of a Lost Sensibility. Philadelphia 1999.

15 Jaeger formuliert in seiner Einleitung mehrere Thesen, von denen die ersten vier als Definition des Begriffs
der ,,ennobling love* gelten konnen: Freundschaft und Liebe waren soziale Ideale der Aristokratie des Mit-
telalters, deren verschiedene Ausformungen Jaeger unter dem Begriff der ,,ennobling love* zusammengefasst
werden (1). ,,Ennobling love* ist vor allem eine 6ffentliche Praxis, weniger eine private (2), sie ist eine Form
des Verhaltens, weniger eine Art zu fiihlen (3). Des Weiteren versteht Jaeger die ,,ennobling love* als eine
Form der Selbstreprasentation. Ihre soziale Funktion dient der Présentation der Tugenden der Liebenden,
wodurch der innere Wert, ihre Ehre und ihre Reputation erhéht werden (4). Vgl. Jaeger, C. Stephen: Ennob-
ling Love, S. 6.
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Laelius de amicitia®*®

entwickelt. Die vergleichende Lektire von Aelreds de Rievaulx Traktat
uber die geistliche Freundschaft De amicitia spirituale und Andreas Capellanus’ Ausfiihrun-
gen iiber die Liebe in De Amore™’ liefert Jaeger den Nachweis fiir die Koexistenz zweier Er-
scheinungsformen der ,ennobling love” im 12. Jahrhundert: die homosoziale Form der Man-
nerfreundschaft, die im laikalen und klerikalen Bereich gelebt wird, und die heterosoziale
Form der hofischen Liebe, die ihre Entfaltung in der weltlichen Sphére der Konigshofe er-
fahrt. ,,Die stimulierende Spannung der sublimen Liebe, der homosozialen ebenso wie der
heterosozialen Variante, besteht laut Jaeger darin, dass ein ethisches Versprechen an eine ero-

d“*® wie Andreas KraR hervorhebt. Diese erotische Ver-

tische Verleugnung gekniipft wir
leugnung wird notwendig, weil die ,ennobling love’ Jaeger zufolge im 12. Jahrhundert ihre
Unschuld verliert.'*® Die Hauptursache dieser Entwicklung ist in der Aufwertung der Frau in
diesem Jahrhundert zu sehen: Der vormals ausschlieBlich den Mannern vorbehaltene soziale
Code der sublimen Liebe wird fir die hofische Dame zuganglich. Dies hat schwerwiegende

Konsequenzen fir die sublime Liebe zwischen Mannern:

This was the Big Bang of amatory ideals among the European nobility. Admit women to the gentle-
men’s club of love-as-a-public-phenomenon, love-as-a-source-of-virtue, love-as-an-exalting-and-
prestige-giving-force, and the smooth surface of innocent erotic discourse shattered.*?

Die Inklusion der Frau hatte die Einbeziehung der Sexualitat in den Liebesdiskurs zur Folge,
die heterosoziale Liebe bzw. Intimitat wurde sexualisiert. Die Auswirkungen dieser Entwick-
lung veranderten die Kommunikationsmoglichkeiten der mannlich-homosozialen Beziehun-
gen: Konnten Ménnern in ihrem exklusiven ,,gentlemen’s club**?! bisher ihre Liebe zueinan-
der in affektiver Weise zum Ausdruck bringen ohne unter den Verdacht der Sodomie (im Sin-
ne von Homosexualitdt) zu geraten, werden die Verdachtigungen mit der Inklusion der Sexua-
litdt in zwischenmenschliche Intimbeziehungen starker. Die Sexualitdt zwischen Mann und
Frau hatte einen Grad an Legitimitat, der fur die Beziehungen zwischen Mannern nicht vor-
handen war.*?? Die groRe Herausforderung bestand Jaeger zufolge nun darin, die nobilitieren-
de Funktion der Liebe beizubehalten, wahrend gleichzeitig der sexuelle Akt als legitimer Be-
standteil amourdser Beziehungen deklariert wurde. Aus dem Versuch, Tugend und Sexualitét

miteinander in Einklang zu bringen, entsteht ein Zustand, den Jaeger als ,,romantic dilem-

16 Auf diesen grundlegenden Text der Freundschaftsdiskurse der Vormoderne komme ich in Abschnitt 2.1
zuruck.

17 Aelreds Text wird in Abschnitt 2.1 Gegenstand meiner Darstellung sein; auf Andreas Capellanus Text kom-
me ich in Abschnitt 2.3 zurlick.

18 KraR, Andreas: Freundschaft als Passion, S. 100.

119 v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 157.

120 jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 157.

121 jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 157.

122 v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 158.
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ma“*?® bezeichnet. Jaeger zeigt an zwei Texten der deutschen Literatur des Mittelalters L6-
sungsmaoglichkeiten fur dieses romantische Dilemma auf: Wolframs von Eschenbach Parzival
und Gottfrieds von StraRburg Tristan. Die erste Losung sieht Jaeger in der ehelichen Liebe,
wie sie im Parzival prasentiert wird. Wenn Sexualitat von Liebe nicht getrennt werden kann,
misse sie zumindest von ménnlichen oder unschuldigen Liebenden kontrolliert werden. Se-
xualitat, die sich der Zuneigung und Hingabe unterordne, sei bei Wolfram die Formel fir
rechte Liebe. Dies werde in der Liebesbeziehung zwischen Parzival und seiner Ehefrau
Condwiramurs dargestellt.*** Die zweite Moglichkeit, das romantische Dilemma zu l6sen, sei
die leidenschaftliche passionierte, allerdings ehebrecherische Liebe von Tristan und Isolde in
Gottfrieds Roman. Die sexuelle Passion werde hier vollstandig in den Idealismus der Liebe
integriert und erhebe die Passion zur herrschenden Kraft innerhalb Beziehung. Der Roman
preise die Sexualitat, indem er sie in einen Bereich verlagere, der sich der Vernunft entziehe.
Liebe sei vollstandig, perfekt und exquisit nur in ihrer Erfallung im Liebesakt, wobei auch
diese Art der Liebe den Status und die Tugend der Liebenden zu erhdhen vermoge.'®

Jaeger fuhrt neben den poetischen Beispielen auch andere Texte an, die Losungen des roman-
tischen Dilemmas anbieten. Der Briefwechsel zwischen Abaelard und Héloise beweist die
Existenz eines protoromantischen Liebesdiskurses im Hochmittelalter. Die Briefe zeigen die
Kombination der sublimen Liebe mit der sexuellen Begierde, die ihren Ausdruck in der priva-
ten Sphére der Beziehung der Liebenden erfahrt. Die Liebenden Abaelard und Héloise schaf-
fen sich eine Welt, in der nur sie und ihre Liebe zueinander von Bedeutung sind.*® Jaeger
sieht in diesem Briefwechsel das Griindungsmoment der romantischen Liebe manifestiert, da

sie von Freundschaft, Liebe und sexuellem Begehren der Partner zeugen.*?’

Als Beispiel fir
die Existenz der passionierten Liebe im 12. Jahrhundert dient Jaeger die Biografie der Chris-
tina von Markyate. Diese Biografie, die um 1160 von einem Mdnch von St. Alban verfasst
wurde, ist als eine Serie von Liebesbeziehungen strukturiert. Eine der Beziehungen Christi-
nas, die sie zu einem Mdnch namens Roger of Flamestead unterhielt, ist eine geheime, spiri-
tuelle Beziehung, die eindeutige romantische Zuge tragt. Ihre Beziehung zu Ralph of Durham
weist hingegen Parallelen zu Gottfrieds von Stralburg Tristan auf: Christina sieht sich in die-

ser Beziehung gezwungen zu Betrug und List zu greifen um Ralph zu entkommen und zu ih-

123 vgl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 7.

124 v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 187/188.
125 y/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 191.

126 v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 160-163.
127 v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 164.
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rer wahren Liebe, einem namenlosen Monch zu gelangen. Diese Episode ist, so Jaeger, zentral
fir das Thema der passionierten Liebe.*®

Wie die Ausfuhrungen zu Jaegers Epochenmodell zeigen, wird die hofische Liebe hier als
Code verstanden, der in unterschiedlichen Ausformungen bis zum 15. Jahrhundert besteht.
Jene Transformationen, die Luhmann erst flr die passionierte und die romantische Liebe pos-
tuliert, sind als alternative Formen der hofischen Liebe lesbar, die miteinander koexistieren

und nicht in einer diachronen Abfolge angeordnet sind.

1.2 Freundschaft als Code der Intimitat

Silvia Bovenschen beschreibt den alteuropéischen Freundschaftsdiskurs als ,,Jagd nach einem
Phantom**?®, Freundschaft ist, so Bovenschen weiter, eine Erscheinung, der es an einem ,,be-
statigten diskursiven“'*® Stellenwert ebenso mangelt wie an einem ,,ausgemachten lebens-
weltlichen Ort “**!, Beweglichkeit und begriffliche Flexibilitat sind zum einen Aspekte, durch
die sich Freundschaft auszeichnet, zum anderen Ursache dafiir, dass Freundschaft ,,im Laufe
der Zeit zu verschiedensten - ethischen, sozialen, politischen - Zwecken bemiiht wurde.«**?
Auch Luhmann scheint sich mit der Freundschaft als Code der Intimitadt schwer zu tun.
Freundschaft riickt in seinem Werk lediglich im Kontext allgemeinerer Fragestellungen in den
Fokus und wird als ,Opfer’ von Strukturdnderungen und als ,,Verliererin der Ideenevoluti-
on“*® dargestellt. Dennoch betont Luhmann in seinem Diskurs iiber die Liebe die Vorteile
freundschaftlicher Nahbeziehungen: Die Freundschaft verfugt, so Luhmanns Aussage, im
Gegensatz zur Liebe iiber den ,,entscheidenden Vorteil der besseren zeitlichen und sozialen
Generalisierbarkeit®, sie kann ,,Dauer pritendieren und ist auch zwischen Personen moglich,
die nicht in sexuelle Bezichungen treten kénnen oder wollen.«'**

Den Ausgangspunkt fir die Entstehung des Konzepts der philia sieht Luhmann in den spatar-
chaischen, segmentédren Gesellschaften, in denen freundschaftliche Verhaltnisse weniger der
Konstitution affektiver Zweierbeziehungen dienten, sondern vielmehr als freundschaftlich-
politische Zusammenschliisse zur Sicherung des Nahbereichs fungierten.**> Freundschaft ist

demnach Basis des Gemeinwesens und bezeichnet zugleich personale Nahbeziehungen.

128 \/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 174-183.

129 Bovenschen, Silvia: Die Bewegung der Freundschaft. Versuch einer Annaherung. In: Neue Rundschau 97
(1986) Heft 4, S. 89.

Bovenschen, Silvia: Die Bewegung der Freundschaft, S. 90.

Bovenschen, Silvia: Die Bewegung der Freundschaft, S. 90.

132 Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft. Niklas Luhmann und »Das Meer in mir«. Berlin 2007, S. 10.

133 Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 16.

3% Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 147.

135 vgl. Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 16.
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Mit dem Ubergang von der pramodernen stratifikatorisch differenzierten Gesellschaft zur
modernen funktional differenzierten Gesellschaft gehen die Ausdifferenzierung des politi-
schen Systems und dessen zunehmende Priferenz fiir das ,,Sozialmodell des Vertrages“136
einher. Dies hat Konsequnzen fir die Freundschaft, die ,,bei zunehmender Komplexitit die
Integration sozialer Anforderungen einerseits [...] und personlicher Anspriiche andererseits
[...] immer weniger bewerkstelligen kann.“**’ Sie wird sukzessive in den Bereich des Priva-
ten abgedrangt. Luhmann konstatiert die Notwendigkeit eines Verbindungsbegriffs fir die
interpersonalen Nahbeziehungen und die Interaktion in der gesellschaftlichen Oberschicht in
der noch stratifizierten Gesellschaft. Diese Verbindung von Intimbeziehungen und Gesellig-
keit leistet der Begriff der Galanterie. ,,Galantes Verhalten ist nach beiden Seiten, zur Intimi-

«138 5o dass die Werbung um das Objekt des Lie-

tat und zur Geselligkeit hin, anschlulfahig
bens unter den Augen Dritter durchgefthrt werden kdnne. Die Galanterie ermdglicht den af-
fektiven Ausdruck liebevoller Zuneigung nicht nur flr gegengeschlechtliche Liebespaare,
sondern auch fiir gleichgeschlechtliche (ménnliche) Freundespaare. Freunde konnten ,,einan-
der in die Arme fallen®, einander ,,an der Brust liegen” und ,,ganz unbefangen von Her-

«139 ohne homosexueller Neigungen bezichtigt zu werden. Die galanten

Zens»ergiissen« reden
Sprachformen besitzen laut Luhmann ein ,,romanhaft-idealistische Semantik®, die sowohl fiir
taduschendes und verfithrendes Verhalten* als auch fiir ,,wahrhaft-liecbendes Werben* ver-
bindlicher Stil sind.**

Das 18. Jahrhundert ist Luhmann zufolge von den Bemihungen durchzogen, den Code der
Intimit&t von Liebe auf Freundschaft umzustellen. Freundschaft und Liebe konkurrieren um
die ,,Anwartschaft, den Code fiir Intimbeziehungen zu bestimmen.“*** Trotz der unwiderleg-
baren Vorteile der Freundschaft (Dauer, soziale Generalisierbarkeit), ,,hat jedoch die Liebe
und nicht die Freundschaft das Rennen gemacht und letztlich den Code fir Intimitat be-
stimmt.“**? Warum? Was sind die Griinde fiir den Sieg der Liebe?

Freundschaft ist als Intimbeziehungen weder abgrenzbar noch ausdifferenzierbar: Der symbi-
otische Mechanismus der Sexualitét, der auf der Ebene der Interaktionsmuster die Ausdiffe-
renzierung ermdglicht und trégt, steht der Freundschaft im Gegensatz zur Liebe nicht zur Ver-

143

flgung.™™ Mit der Umstellung auf Liebe als dominanter Code der Intimitat veréndert sich der

Ausgangspunkt fur die Analyse der Sexualitdt und somit die Semantik: Wenn von Liebe die

136 Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 19./ Vgl. auch Luhmann, Niklas: Soziale Systeme, S. 287ff.
137 Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 18ff.

138 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 97.

139 Alle Zitate in diesem Satz in: Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 145.

149 Alle Zitate in diesem Satz in: Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 98.

141 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 104.

142 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 105.

143 vgl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 105ff.
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Rede ist, wird Sinnlichkeit impliziert. Insbesondere bei der Lektlre mittelalterlicher Texte
kann diese Assoziation — Liebe ist gleich Sinnlichkeit oder Sexualitat — zu Fehlinterpretatio-
nen fuhren. Die mittelalterliche Literatur présentiert affektive Reden ritterlicher Freundespaa-
re, zeigt die mannlich-homosozialen Partner im Austausch von Umarmungen und Kiissen und
erzéhlt von gemeinsamen Nachtlagern. Diese Darstellungen kénnen den modernen Rezipien-
ten vor dem Hintergrund der seit dem 19. Jahrhundert etablierten Assoziation von Liebe und
Sexualitat dazu verleiten, der dargestellten Freundschaftsbeziehung eine homosexuelle Di-
mension zu unterstellen. Die von Luhmann diagnostizierte Veranderung in der Semantik er-
schwert das Sprechen Uber die Freundschaft.

Einen weiteren Grund flr den Sieg der Liebe sieht Luhmann in der leichteren Handhabung
der Liebe in kommunikativer Hinsicht. So kontatiert Catrin Kersten in ihrer Auseinanderset-
zung mit den luhmannschen Thesen zur Freundschaft, dass es der Freundschaft nicht gelingt,
ein eigenes Kommunikationsmedium auszudifferenzieren, das die Unwahrscheinlichkeit
hochstpersonlicher Kommunikation Gberwinden kann. Dies begriindet Kersten zum einen mit
dem Ausschluss der Sexualitdt und dem Fehlen eines alternativen symbiotischen Mechanis-
mus, zum anderen mit der Neuerung des 19. Jahrhunderts, der Liebesheirat, das nun auch
Liebe als dauerhaft gedacht werden kann.'** Die Liebe verfiigt iiber eigene Regeln und Codes,
die eine Regulierung auf kommunikativer Ebene erméglichen.'*> Obwohl die Kommunikation
der Freunde in Form des Gesprachs essentiell fiir die Beziehung ist und die Freundschaft ih-
ren Vollzug auf Ebene der sprachlichen Kommunikation findet, riicken ihre ,,prekidren Aspek-
te* ins Blickfeld: ,,[S]ei es als drohende Tduschung durch den Schmeichler, oder sei es gar
(als vielleicht »luhmannianischste« Losung) als Verzicht auf Kommunikation angesichts jener
sentmutigenden< Hindernisse ihres Gelingens.“**® In der Thematisierung solcher Schwierig-
keiten, die als Probleme und Schranken kommunikativen Verhaltens zu verstehen sind und
das Fehlen geeigneter VVoraussetzungen fir die Ausdifferenzierung eines symbolisch generali-
sierten Kommunikationsmediums markieren, erscheint, so Kersten, die Niederlage der
Freundschaft innerhalb der Kommunikationstheorie von Niklas Luhmann als vorprogram-
miert.**” Luhmanns Postulat, dass jede Kommunikation unwahrscheinlich ist und bestimmter
Medien bedarf, die die Kommunikation tberhaupt erst ermdglichen, impliziert, dass beide
Partner stets wissen, unter welchem Code kommuniziert wird.'*® Des Weiteren ist eine Ab-

grenzung von anderen Verhaltensformen im Rahmen different aufgefasster zwischenmensch-

144 vgl. Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 21.

145 vgl. Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 49.

146 Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 65.

17 vgl. Kersten, Catrin: Orte der Freundschaft, S. 66.

18 vgl. Luhmann, Niklas: Einfilhrende Bemerkungen, S. 170-179.
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licher Beziehungen notwendig, um eine unverwechselbare Form der Freundschaftskommuni-
kation herausbilden zu konnen. Da sich die Freundschaftskommunikation als eine sehr be-
wegliche und zu wenig eindeutige Kommunikation erwies, kann sich Luhmanns Kommunika-
tionstheorie zufolge kein Spezialcode der Freundschaft entwickeln.

Der Charakter einer Freundschaft bleibt also inkommunikabel und nur schwer differenzierbar
gegenuber anderen Formen interpersonaler Nahbeziehungen. Hinzu kommt laut Silvia Boven-
schen, dass der Freundschaft das selbstreferentielle Moment fehlt.'*® Es gibt keine Sprache
der Freundschaft, sie verfiigt nicht tiber ein Aquivalent der Gestandnisformel ,,Ich liebe dich*.
Um affektive Verbundenheit ausdriicken, bedienen sich die Freunde der Sprache der Liebe.
Doch auch wenn Liebe und nicht Freundschaft den Wettkampf um die Position als dominan-
ter Code der Intimitat gewinnt und als Medium fir Intimbeziehungen ausdifferenziert wird,
bedeutet dies nicht, wie Luhmann erlautert, ,,dal Freundschaften nicht méglich und nicht hin-
reichend wahrscheinlich wéren, und [...] erst recht nicht, da3 Geschlechtsverkehr unerlafili-

che Voraussetzung fiir intime, héchstpersénliche Kommunikation sei.*!*°

1.3 Figuren des Begehrens und Begehren der Figuren

Gegenstand der nachfolgenden Analysen der mittelalterlichen Texte sind zum einen die Be-
ziehungen der ménnlichen Figuren zueinander, zum anderen die heterosozialen Beziehungen,
die als Liebes- und/oder Ehebeziehungen konzipiert sind. Diese homosozialen und heteroso-
zialen Intimbeziehungen bestehen jedoch nicht separiert voneinander, sondern sind miteinan-
der verwoben. In den ausgewéhlten Texten treten die beteiligten Figuren in Beziehungsge-
flechte ein, die sich als Dreieckskonstellationen entpuppen. Diese trianguldre Begehrensstruk-
tur ist sowohl fiur die Untersuchung der Codierung der Verbindungsachsen des Dreiecks von
Interesse als auch fiir die Frage nach dem Verhaltnis von Freundschaft und Liebe als Codes
der Intimitat. Die Untersuchung der trianguléren Figurenkonstellationen und deren Begeh-
rensstrukturen erfolgt unter Rickgriff auf René Girards Lektiremodell, das er in seiner Studie
Figuren des Begehrens. Das Selbst und der Andere in der fiktionalen Realitat™" entwickelt:
Girard deckt in seiner Auseinandersetzung mit den Romanen von Cervantes, Flaubert, Stend-
«152

hal, Proust und Dostojewski ,,die romantische Liige von der Autonomie des Menschen

auf. Dieser ,Liige’ stellt Girard die Einsicht der groBen Romanautoren gegeniiber, ,,wonach

%9 vgl. Bovenschen, Silvia: Die Bewegung der Freundschaft, S. 94.

%01 uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 149.

31 Girard, René: Figuren des Begehrens. Das Selbst und das Andere in der fiktionalen Realitat. Minster, Ham-
burg, London 1999.

152 palaver, Wolfgang: René Girards mimetische Theorie. Im Kontext kulturtheoretischer und gesellschaftspoli-
tischer Fragen. 3., erweiterte Auflage. Berlin 2008, S. 25.
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die Menschen ihr Begehren nach dem Begehren anderer Menschen ausrichten.“™>® Das Be-
gehren des Individuums zielt demnach nicht spontan auf ein bestimmtes Objekt, sondern wird
erst durch Nachahmung des Begehrens eines Anderen hervorgerufen.”™* Der Mensch wisse
nicht, was er begehren soll und ahme deshalb das Begehren eines anderen nach. Die Mimesis
des Begehrens ergibt ein trianguldres Begehren, welches sich in der geometrischen Form ei-
nes ,.gleichschenklige[n] Dreieck[s]*'>® manifestiert. Girard unterscheidet zwischen drei
Aktanten innerhalb der trianguldren Begehrensstruktur: Dem Subjekt, dem Objekt und dem
Mittler des Begehrens. Die Geschlechterposition der drei Aktanten ist nicht festgelegt.°

Girard exemplifiziert das trianguldre Begehren am Beispiel der Begehrensstrukturen in Cer-
vantes’ Don Quijote: Amadis, fiktive Figur eines Ritterromans, fungiert als Vorbild fir Don
Quijote. Der Nachahmende (Don Quijote) richtet sein Begehren auf die Objekte, die sein
Vorbild Amadis begehrt. Es handelt sich hier um ein mimetisches Begehren. In den meisten
fiktionalen Werken liegt Girard zufolge eine einfachere Struktur des Begehrens vor, als es in
Don Quijote der Fall ist: Oftmals ist das Begehren als eine Gerade zu verstehen, die zwischen
Subjekt und Objekt verlauft. In Don Quijotes Begehren ist diese Gerade zwar ebenfalls pra-
sent, aber nicht ausschlaggebend, denn ,,[ii]ber dieser Geraden steht der Mittler, der auf Sub-
jekt und Objekt ausstrahlt.“™" Das Subjekt wird zum Nachahmer des Mittlers; der Mittler ist
die Instanz, die das Begehren induziert. Folglich steht nicht die Bindung von Subjekt und Ob-
jekt, sondern die Beziehung zwischen Subjekt und Mittler im Mittelpunkt des Interesses. ,,Die
Hinwendung [des Subjekts] zum Objekt ist im Grunde genommen Hinwendung zum Mitt-
ler*8, das Subjekt begehrt das Begehren des Mittlers.**® Aus der Hinwendung des Subjekts
zum Mittler ergibt sich eine rotierende Bewegung des triangulédren Begehrens: Der Mittler

153 palaver, Wolfgang: René Girards mimetische Theorie, S. 25.

154 vgl. Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 58.

1% Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 91.

1% Die zentrale Frage, die in der Rezeption der mimetischen Theorie René Girards immer wieder formuliert
wird, lautet: ,,Ist das mimetische Begehren typisch médnnlich? Diese Anfrage an Girards Theorie wird be-
sonders deutlich von Toril Moi formuliert und als Kritik an seiner mimetischen Theorie gedufert. Moi stellt
fest, dass in Figuren des Begehrens ausschlie3lich Werke ménnlicher Autoren das Textkorpus fur die Analy-
se bilden. Wie Moi formuliert, scheinen nach Girards Meinung, Frauen keine grof3en literarischen Texte pro-
duziert zu haben. AuBerdem stiinden, mit Ausnahme von Flauberts Madame Bovary, deren Geschichte
Girard der weniger interessanten Form der externen Vermittlung zuordnet, nur ménnliche Helden im Fokus,
die um Frauen rivalisieren. Die weiblichen Figuren werden auf den Status von Objekten reduziert, auf die
sich das Begehren der ménnlichen Figuren richtet. VVgl: Moi, Toril: The Missing Mother: the Oedipal Rival-
ries of René Girard. In: Diacritics 12 (1982), S. 21-31, hier S. 25./ Vgl. auch: Palaver, Wolfgang: René
Girards mimetische Theorie, S. 374ff. Girard weist die Vorwirfe, das mimetische Begehren sei typisch
mannlich, kategorisch zuriick und konstatiert, dass das mimetische Begehren nicht geschlechtsspezifisch sei,
sondern in gleicher Weise fiir Mann und Frau gelte. Vgl: Girard, René und Richard J. Golsan: Interview. In:
Golsan, Richard J.: René Girard and Myth: An Introduction. New York, London 1993, S. 129-149.

Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 12.

Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 19.

Vgl. dazu auch Kral, Andreas: Queer lesen. Literaturgeschichte und Queer Theory. In: Therese Frey Steffen,
Caroline Rosenthal und Anke Vath (Hgg.): Gender Studies. Wissenschaftstheorien und Gesellschaftskritik.
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begehrt das Objekt, das Subjekt begehrt das Begehren des Mittlers, wodurch sich das Begeh-
ren des Subjekts durch den Umweg tber den Mittler auf das Objekt richtet. Der Mittler ist das
Vorbild fir die Objektwahl des Subjekts. Weil jedoch das Subjekt das Begehren des Mittlers
begehrt, wird das Begehren des Subjekts nach dem Mittler impliziert und ,,das Objekt ist nur
ein Mittel, den Mittler zu erreichen.“!®°

Girard unterscheidet in seiner Theorie des mimetischen Begehrens zwei Formen der Begeh-

rensvermittlung:

Im folgenden werden wir immer dann von externer Vermittlung sprechen, wenn die Distanz so grof ist,
daB den beiden Mdglichkeitsspharen, die einmal den Mittler, einmal das Subjekt zum Zentrum haben,
sich nicht berlihren. Von interner Vermittlung werden wir dann sprechen, wenn eben diese Distanz so
gering ist, daR sich die beiden Spharen mehr oder weniger tiberschneiden.™

Die Distanz zwischen Subjekt und Mittler ist nicht physischer oder geografischer, sondern
geistiger und intellektueller Natur. Girard verdeutlicht die Distanz zwischen Subjekt und Mitt-
ler am Beispiel des Don Quijote: Don Quijote begehrt ein Ritter nach Vorbild des Amadis
von Gallien zu sein; Don Quijotes Gefahrte Sancho Pansa begehrt den sozialen Status seines
Herrn. In beiden Féllen ist das Aufkommen der Rivalitdt zwischen Subjekt und Mittler un-
moglich, da in Don Quijotes Fall das VVorbild Amadis dem Imitanden aufgrund seines Status
als fiktiver Figur ,,im Dreieck von Subjekt, Objekt und Vermittler nicht korperlich begegnen
kann“'®?; im Falle Sancho Pansas ist das Vorbild auf Grund seines sozialen Status unerreich-
bar weit von ihm entfernt. Die Distanz zwischen Don Quijote und Sancho bleibt trotz ihrer
konstanten physischen Nahe unuberwindbar. Des Weiteren verschleiert der Akteur der exter-
nen Vermittlung die ,,wahre Natur seines Begehrens® nicht: ,,Offen verehrt er sein Vorbild
und erklart, es in allem nachzuahmen.«'®® Kennzeichnend fir diese Form der Vermittlung ist
uber die unverhullte Nachahmung des Begehrens hinaus, die Idealisierung des Mittlers durch
das Subjekt und die damit verbundene Unterordnung des Mittlers. Das Verhaltnis zwischen
Subjekt und Mittler hat somit vasallistische Zige.

Die Rivalitat zwischen Subjekt und Mittler, die in der externen Vermittlung ausgeschlossen
ist, ist in der internen Vermittlung zentraler Aspekt, denn ,,dort wo die Mimesis zwei Men-
schen dazu bringt, ihr Begehren auf ein begrenztes Objekt zu richten, das sie nicht gemeinsam
besitzen konnen, drohen Rivalitit und gegenseitige Gewalt.“'** Die Rivalitat entsteht, weil

das Subjekt sein Begehren auf ein Objekt richtet, das von einem Dritten (Mittler) beansprucht

180 Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 61.

181 Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 18.

182 Kuon, Ludwig: René Girard und die Wahrheit des Romans. Der mimetische Konflikt als Handlungsschema
in den Romanen von Bret Easton Ellis, American Psycho (1991), Michel Houellebecq, Elementarteilchen
(1996) und Vladimir Sorokin, Der himmelblaue Speck (1999). Diss. Freiburg i. Br. WS2005/2006, S. 89.
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wird, der ein gewisses Ansehen geniel3t. Der Mittler selbst begehrt das Objekt — oder kdnnte
es zumindest begehren; es ist ,,gerade dieses reale oder vermeintliche Begehren, welches das
Objekt in den Augen des Subjekts so unendlich begehrenswert macht.“'®® In dieser Konstella-
tion erzeugt die Vermittlung ,,ein mit dem Begehren des Mittlers vollkommen identisches
zweites Begehren.“*®® Dies wiederum hat zur Folge, dass der Mittler seine Rolle als Vorbild
nicht mehr wahrnehmen kann, ohne zugleich zum Hindernis zu werden. Das Subjekt sucht
und findet die Ursache fiir die entstandene Rivalitat bei dem Mittler, weil es davon Uberzeugt
ist, dass sein Begehren das originale und zuerst dagewesene ist. Das Subjekt versucht taktisch
seine Nachahmung zu vertuschen und kehrt die ,,logische und chronologische Ordnung des
Begehrens um.“*®’ Je naher der Mittler dem Subjekt riickt, desto starker nimmt die Rolle des
Mittlers zu und jene des Objekts ab. In diesem Fall tritt die Bindung zwischen Subjekt und
Mittler in den Vordergrund, die sich durch innige Freundschaft, in manchen Fallen sogar
durch eine erotische Verschiebung zu dem faszinierenden Rivalen hin auszeichnet.'®®

Eve Kosofsky Sedgwick leitet ihr Konzept des erotischen Dreiecks, in dem zwei Mé&nner um
eine Frau rivalisieren, von René Girards Lektiremodell des trianguldren Begehrens ab und
entwickelt mit ihrem Konzept ein ,hermeneutisches Mittel zur Aufdeckung der Struktur

mannlich-homosozialen Begehrens in literarischen Représentationen.“'®® Sedgwick greift

Girards These der symmetrischen Intensitat der Bindungen der Aktanten des Dreiecks auf:

What is most interesting for our purposes in his study is its insistence that, in any erotic rivalry, the
bond that links the two rivals is as intense and potent as the bond that links either of the rivals to the be-
loved; that the bonds of “rivalry” and “love”, differently as they are experienced, are equally powerful
and in many senses equivalent.'”

Sedgwick kritisiert an Girards Lesart der Romane, dass sie vollkommen unberiihrt von Ge-
schlechterdifferenzen bleibe, was zur Folge habe, dass sich das triangulére Begehren in vielen
Fallen nach dem gleichen Schema manifestiere: Es sind stets zwei ménnliche Rivalen, die ihr
Begehren auf ein weibliches Objekt richten. Dieser Konstruktion des erotischen Dreiecks von
Girard stellt Sedgwick in ihren Ausfiihrungen zu ihrem Begriff des male homosocial desire
eine generelle Asymmetrie in Form eines gestorten Kontinuums sexueller und nicht-sexueller

mannlicher Bindungen einerseits und dem relativ stabilen Kontinuum weiblicher Bindungen

165 Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 16. Girard verdeutlicht die Form der internen Vermittlung am Bei-
spiel der Begehrensstrukturen in Stendhals Roman Rot und Schwarz.

166 Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 16/17.

167 Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 20.

1%8 v/gl. Girard, René: Figuren des Begehrens, S. 55. In manchen Dreieckskonstellationen kénne dem Subjekt
eine ,,latente Homosexualitit vorgeworfen werden, wenn sich die Faszination des Subjekts ginzlich vom
Objekt entferne und ausschlieBlich auf den Mittler richte.

169 KraR, Andreas: Das erotische Dreieck. Homosoziales Begehren in einer mittelalterlichen Novelle. In: Ders.
(Hg.): Queer denken. Gegen die Ordnung der Sexualitat (Queer Studies). Frankfurt am Main 2003, S. 292.

170 Kosofsky Sedgwick, Eve: Between Men, S. 21.

30



andererseits gegeniiber.'"* Diese Asymmetrie wiirde, fande sie in den Betrachtungen triangu-
larer Beziehungskonstellationen Berlicksichtigung, die Struktur des erotischen Dreiecks da-
hingehend verandern, dass sie vom Geschlecht abhéngig wére. Laut Segdwick stellt Girard
das erotische Dreieck in ein platonisches Licht, das keine Diskontinuitdten in dem homosozia-
len Kontinuum wahrnehme. Sedgwick hingegen betont die Asymmetrie, die zwischen méann-
licher und weiblicher Homosozialitat und Sexualitat und zwischen homosozialer und hetero-
sozialer Objektwahl durch Manner besteht.!’? Sedgwicks Begriff des ,,male homosocial desi-
re’ ist inbesondere fiir die Analyse der mannlich homosozialen Bindungen, die in den mittel-
alterlichen Romanen prasentiert werden, von groRer Relevanz und soll im Folgenden erléutert
werden: In ihrer Einleitung zu Between Men bezeichnet Sedgwick den Begriff des mannlich-
homosozialen Begehrens als ,,a kind of oxymoron“*”. Sie versteht darunter das potentielle
Kontinuum affektiver Beziehungen zwischen Personen des gleichen Geschlechts. Dieses
Kontinuum wird vor allem in den patriarchalen Gesellschaften durch die scharfe Grenzzie-
hung zwischen homosozialen und homosexuellen Beziehungen radikal aufgespalten. Um das
Homosoziale in den Bereich des Begehrens zuriickzuholen, muss die Intaktheit des Kontinu-
ums homosozialer und homosexueller Bindungen angenommen werden. Diese Hypothese
dient Sedgwick in ihrer Lektire englischer Texte des 18. und 19. Jahrhunderts dazu, die ho-
mosozialen Begehrensstrukturen zwischen Méannern zu untersuchen und Unterschiede inner-
halb dieser Strukturen aufzuzeigen.

Zusammenfassend ist festzuhalten: Die trianguldre Dynamik in personalen Beziehungskons-
tellationen entsteht, wie Albrecht Koschorke treffend konstatiert, durch die Présenz eines Ri-
valen.'™ Dringt der Dritte in eine Beziehung ein, wird diese durch sein Eindringen auf die
Probe gestellt: ,,[S]ie kann diese Probe bestehen oder auch nicht, in jedem Fall wird der Dritte
flr eine Klarung der Verhaltnisse gesorgt haben, und oft genug wird dies seine einzige Rolle
im >Spiel der zwei« gewesen sein.“*’® Wird der Rivale nach seinem Eintreten in eine beste-

hende Zweierbeziehung aus seiner Position des Mittlers herausgel6st und wird er zum Objekt

71 vgl. Kosofsky Sedgwick, Eve: Between Men, S. 2ff. Ein weiterer Grund fiir die Fokussierung auf das méann-
lich-homosoziale Begehren bilde die Tatsache, dass die diakritische Opposition von ,homosozial’ und ,ho-
mosexuell’ in der modernen Gesellschaft fiir Frauen weniger umfassend und dichotom zu sein scheinen als
fiir Ménner. Im Bereich des Weiblichen sei das Kontinuum intakt, weshalb der Begriff ,homosozial’, wird er
auf weibliche Bindungen angewandt, nicht explizit von ,homosexuell’ unterschieden werden miisse.
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17> vgl. Koschorke, Albrecht: Ein neues Paradigma der Kulturwissenschaft. In: Eva ERlinger, Tobias Schlech-
triemen, Doris Schweitzer und Alexander Zons (Hgg.): Die Figur des Dritten. Ein kulturwissenschaftliches
Paradigma. Frankfurt am Main 2010, S. 10.
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des Begehrens, &ndert sich die Begehrensstruktur des Dreiecks grundlegend: Handelt es sich
bei Subjekt und Mittler um mannliche Akteure, die um eine Frau rivalisieren, riickt mit der
Positionsveranderung des Mittlers die Bindung zwischen den Méannern in den Fokus. Das
urspriingliche Objekt, die weibliche Figur, verliert an Relevanz, da sie von dem urspriingli-
chen Mittler von ihrer Position gedréangt wird.

Die Besetzung der Spitzen des Girardschen Dreiecks — darin besteht ein deutlicher Unter-
schied zu Sedgwicks Konzept — ist variabel. Girard legt weder die Geschlechterrollen der Fi-
guren fest, noch definiert er, ob das Objekt des Begehrens eine Person oder eine Sache ist.
,,Die Offenheit des Modells ermdglicht die Anwendung auf vielféltigste Dreiecke des Begeh-
rens“’”’, wie Andreas KraB betont, und erdffnet so die Mdglichkeit, der Frau die Rolle der
Mittlerin zuzuschreiben.

Die entscheidende Anderung, die Sedgwick in ihrer Modifikation des Girardschen Lektiire-
modells vornimmt, ,,besteht in der Fixierung von Girards flexiblem Dreiecksmodell auf jene
Konstellation, in der zwei Méanner um eine Frau rivalisieren.“'’® Der Vorteil dieser Fixierung
besteht in dem Gewinn eines methodischen Instrumentariums ,,zur Analyse der Begehrens-
strukturen, die hinter der heteronormativen Oberflache des Textes wirksam sind.“!"® Das Be-
gehren des ménnlichen Subjekts, das sich auf das weibliche Objekt richtet, sowie die Rivalitat
der beiden ménnlichen Figuren sind offensichtlich; ,,das Begehren, das zwischen den rivali-
sierenden Mannern zirkuliert, [gerit] aus dem Fokus.“'®° Dieses Begehren kann mittels Se-
dgwicks Lektireverfahren aufgedeckt werden. Obwohl die Konstellation zweier Ménner, die

um eine Frau rivalisieren, dominant zu sein scheint,

empfiehlt es sich, das von Sedgwick ausgearbeitete Modell noch einmal an Girards Modell des triangu-
l&ren Begehrens zuriickzukoppeln und methodologisch in der Weise zu 6ffnen, dass man auch mit ande-
ren Geschlechterpositionen und Begehrenskonstellationen rechnen kann.*®*

Behandelt man das Dritte, auf das sich zwei Aktanten des Dreiecks ausrichten, als eine belie-
big austauschbare GrolRe und behélt beispielsweise im Sinne Sedgwicks die Besetzung der
Positionen des Subjekts und des Rivalen durch mannliche Figuren bei, ergibt sich durch die
Integration einer dritten mé&nnlichen Figur, die zum Objekt wird, ein ménnlich-homosoziales
Dreieck. Diese Konstellation ist fiir die Analyse von Freundschaftsbeziehungen, die in ein

komplexes Beziehungsgeflechtes eingebettet sind, besonders interessant.

17 KraR, Andreas: Der Rivale. In: Eva EBlinger, Tobias Schlechtriemen, Doris Schweitzer und Alexander Zons
(Hgg.): Die Figur des Dritten. Ein kulturwissenschaftliches Paradigma. Frankfurt am Main 2010, S. 230.
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2. Diskurse der Intimitat im hohen Mittelalter

Der Code der Intimitat wird Luhmanns Epochenmodell folgend im 19. Jahrhundert von
Freundschaft auf Liebe umgestellt. Nicht nur das 18. Jahrhundert, sondern auch Antike und
Mittelalter kannten ,.einen intensiven Kult minnlicher Freundschaft'®?, der die mannlich-
homosoziale Beziehung héher bewertet als die Verbindung von Mann und Frau. Freundschaft
ist im Mittelalter also nicht der unwahrscheinlichere Code der Intimitdt. Dennoch wird die
,Entdeckung der Liebe’ im Hochmittelalter verortet. Die Frage, die Walther von der Vogel-
weide zu Beginn eines seiner Minnelieder stellt — Saget mir ieman, waz ist minne?®® — richtet
sich auf das Wesen der Minne. Die Lieder des Minnesangs erzahlen von einer leidenschaftli-
chen Liebe zwischen einem Ritter und einer meist verheirateten Dame. Reflexionen dieser
hofischen Liebe finden sich sowohl in Traktaten, wie auch in der hofischen Dichtung. Die
hofische Minne beeinflusste das Verhaltnis der Geschlechter und die gesellschaftlichen Kon-
ventionen gleichermalRen. Wie Luhmann in seinem Epochenmodell der Liebe verdeutlicht,
werden Liebe und Ehe im Code der hofischen Minne als Gegensatze verstanden, die Sexuali-
tat wird sublimiert. Dieser leidenschaftlichen Liebe, die der Minnesang propagiert, stehen die
mittelalterlichen Ehekonventionen entgegen. Die mittelalterliche Ehe erscheint aus heutiger
Sicht als arrangierte Verbindung zwischen Herrschaftsfamilien, die dem Zweck der Sicherung
machtpolitischer und dynastischer Interessen diente. Zur Sicherung der Erbfolge war die ge-
schlechtliche Begegnung der Partner unerlésslich und dennoch gab es strikte Reglementierun-
gen der ehelichen Sexualitat, die als kaum tolerierbar angesehen wurde. Die Ausfiihrungen
der Kirchenviter, die im Folgenden dargestellt werden, bestétigen diese repressive Haltung
der Kirche zur Sexualitat. Alle geschlechtlichen Handlungen, die nicht zu einer Zeugung fiih-
ren konnten, waren verboten, unabh&ngig vom Geschlecht der Partner. So wurde auch die
gleichgeschlechtliche sexuelle Interaktion damonisiert und mit dem heute veralteten Begriff
der Sodomie bezeichnet. Dabei ist zu beachten, dass méannlich-homosexuelles Verhalten im
Mittelalter nur eine Kategorie der Sodomie ist. Ehebruch und Unzucht werden ebenfalls unter
diesem Begriff subsumiert. Die folgenden Abschnitte widmen sich der Darstellung und Dis-
kussion der antiken und mittelalterlichen Diskurse lber Freundschaft, dem Wesen der hofi-

schen Liebe, der Ehe als Institution im Mittelalter sowie der Sexualitat des Mittelalters.
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2.1 Freundschaftsdiskurse

Die Freundschaft gilt in der Gesellschaft des 21. Jahrhunderts als ,,die eigentlich angemesse-
ne, moderne Form personlicher Bezichungen.«'** Wurde der Freundschaft aber nicht auch in
der Antike und im Mittelalter ein hoher Wert beigemessen? Was macht Freundschaft so be-
sonders? Dieser Frage soll im Folgenden mit Hilfe der Skizze dreier Theorien zur Freund-
schaft nachgegangen werden.

Aristoteles (384-322 v. Chr.) formuliert seine Theorie der Freundschaft im achten und neun-
ten Buch der Nikomachischen Ethik.*®*® Er unterscheidet zwischen drei Arten der Freund-
schaft, entsprechend den drei Arten des Liebenswerten'®: die Nutzenfreundschaft, die Lust-
freundschaft und die Tugendfreundschaft. Die ersten beiden entsprechen dem Typ der zufalli-
gen Freundschaft'®’, sie sind unbestandig und l6sen sich bald auf, ,,da die Partner nicht die-
selben bleiben.“*® Die Tugendfreundschaft bildet den zweiten Typus aus, der von dem der
zufalligen Freundschaft unterschieden wird. Sie beruht auf der Wesensgleichheit guter Men-
schen: ,,Vollkommen ist die Freundschaft der Tugendhaften und an Tugend Ahnlichen. Diese
winschen einander gleichmélig das Gute, sofern sie gut sind, und sie sind gut an sich
selbst.“*® Die Freundschaft unter Tugendhaften zeichnet sich durch ihre Bestandigkeit aus
und beruht auf dem Aspekt der Gegenseitigkeit.'® Des Weiteren profitieren die tugendhaften
Freunde von der Verbindung, insofern die Freundschaft durch den Umgang miteinander
wachst und sich verbessernd auf die Partner auswirkt: Fehler und Schwachen werden durch
den Anderen korrigiert, positive Eigenschaften des Freundes werden als eigene angenom-
men.'®! Freundschaft ist fur Aristoteles ein Mittel, das Individuum zu vervollstandigen. Dar-
uber hinaus widmet Aristoteles dem Aspekt der Gleichheit groRe Aufmerksamkeit. Wahre
und tugendhafte Freundschaft ist nur zwischen Gleichen méglich.'*? Dieses Gleichheitsprin-
zip mindet in der vollkommenen Einheit der Freunde, wenn der Freund als ,,anderes Ich*

beschrieben wird:

184 Rexroth, Frank und Johannes F. K. Schmidt: Freundschaft und Verwandtschaft: Zur Theorie zweier Bezie-
hungssysteme. In: Johannes F. K. Schmidt, Martine Guichard, Peter Schuster, Fritz Trimmlich (Hgg.):
Freundschaft und Verwandtschaft. Zur Unterscheidung zweier Beziehungssysteme. Konstanz 2007, S. 7.

18 Aristoteles: Nikomachische Ethik. Aus dem Griechischen und mit einer Einfihrung und Erlauterungen ver-
sehen von Olof Gigon. 8. Auflage. Munchen 2010.

18 Aristoteles benennt drei Griinde aus denen man liebt; das Liebenswerte sei ,,gut oder angenehm oder niitz-
lich.” Aristoteles: Nikomachische Ethik, VIII 2, S. 283.

187 \/gl. zur Benennung der zwei Typen der Freundschaft bei Aristoteles: KraB, Andreas: Im Namen des Bru-
ders, S. 5. VVgl. auch KraR, Andreas: Ebenbildlichkeit. Symbolik der Freundschaft im Engelhard Konrads von
Wirzburg. In: Minkler, Marina, Antje Sablotny und Matthias Standke (Hgg.): Freundschaftszeichen. Gesten,
Gaben und Symbole von Freundschaft im Mittelalter. Heidelberg 2015, S. 251-268, hier S. 251.

188 Aristoteles: Nikomachische Ethik, VIII 3, S. 284.

189 Aristoteles: Nikomachische Ethik, V111 4, S. 285.

190 v/gl. Aristoteles: Nikomachische Ethik, V111 4, S. 285.

191 ygl. Aristoteles: Nikomachische Ethik, 1X 12, S. 330.

192 Die Gleichheit der Freunde wird an mehreren Stellen betont, vgl. Aristoteles: Nikomachische Ethik, VIII 2,
S.282; VI 7, S. 289 und VIII 10, S. 294,
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Da sich nun jedes einzelne davon beim Tugendhaften im Verhéltnis zu sich selbst findet und er sich
zum Freund verhélt wie zu sich selbst (denn der Freund ist ein anderer er selbst), so scheint auch die
Freundschaft darin zu bestehen und Freunde solche, die dies besitzen.*

Mit dieser Metapher geht die Vorstellung einher, dass Freunde Uber eine gemeinsame Seele
verfiigen.’® Neben ihrer Funktion, die Tugendhaftigkeit der Partner zum Vorschein zu brin-
gen und in Zeiten der Krise ein Zufluchtsort zu sein, bildet die Freundschaft Aristoteles’ zu-
folge auch die Basis flr einen gerechten Staat. Die Theorie der Gesellschaft wird vom Kon-
zept der Freundschaft her entwickelt. Zu diesem Ergebnis kommt auch Luhmann und fiihrt
weiter aus, dass dieses Grundkonzept Selbstreferenz und Interpenetration als Merkmale der
Individuen impliziere.'*®

Cicero (106-43 v. Chr.) knuipft mit seinem Diskurs tber die Freundschaft, den er in Laelius de

19 antwickelt, an die aristotelische Freundschaftsdefinition an. Die Prasentation sei-

amicitia
ner Uberlegungen zur Freundschaft erfolgt in der Form eines philosophischen Dialogs. Ge-
sprachspartner sind Laelius als Protagonist des Buches und seine Schwiegersdhne Fannius
und Scaevola, die als Nebenfiguren in den Rollen philosophischer Schuler auftreten. Die
Hauptthemen des Traktats sind der Erwerb und der Erhalt der Freundschaft.

Die Wiedergabe des Gespréchs erfolgt nicht direkt, sondern indirekt; es liegen zwei Vermitt-
lungsinstanzen zwischen der Rede des Laelius und der Rede Ciceros, der die Worte des Lae-
lius wiedergibt. Die diskursive Konstellation umfasst drei zeitlich voneinander getrennte Dis-
kursebenen.'®” Diese Diskursebenen haben jeweils einen Gegenstand und einen Anlass des
Gespraches. Allen Gesprachen gemeinsam ist der Gegenstand: die Freundschaft. Die Anldsse
unterscheiden sich voneinander. So ist der Anlass erstens, der Tod des besten Freundes im
Gesprach zwischen Laelius und seinen Schwiegerséhnen Fannius und Scaevola, zweitens, die
Trennung eines Freundespaares im Dialog zwischen Lehrer und Schiler (Scaevola und Cice-
ro) und drittens, die Bitte des Atticus an seinen Freund Cicero, ein Buch Uber die Freund-
schaft zu verfassen. Deutlich wird die Spiegelung des Gegenstandes des Buches in den Situa-

tionen, in denen von ihm die Rede ist: Freunde sprechen tber Freundschaft.

193 Aristoteles: Nikomachische Ethik, 1X 4, S. 314.

194 v/gl. Aristoteles: Nikomachische Ethik, IX 8, S. 320.

% Luhmann, Niklas: Interpenetration - Zum Verhaltnis personaler und sozialer Systeme. In: Zeitschrift fiir
Soziologie 6, Heft 1 (1977), S. 62-76, hier S. 66.

1% Cicero: Laelius. Uber die Freundschaft. Ubersetzung, Anmerkungen und Nachwort von Roger Feger. Stutt-
gart 2004.

Y97 Die erste Ebene ist in der Gegenwart angesiedelt, es ist Cicero, der sich an seinen Freund Atticus wendet und
dessen Bitte, ein Buch Uber die Freundschaft zu schreiben, nachkommt, um es diesem zu widmen. Die zweite
Ebene liegt in der Vergangenheit, es handelt sich hier um ein Gespréch zwischen Cicero und seinem Lehrer
Scaevola, der einer der Schwiegerséhne des Laelius ist. Scaevola berichtete Cicero den Inhalt des Gespraches
zwischen ihm, Fannius und ihrem Schwiegervater Laelius. Anlass der Unterhaltung ist das aktuelle Ereignis
der Entzweiung der ehemaligen Freunde Sulpicius und Pompeius. Die dritte Ebene liegt in der Vorvergan-
genheit, es ist der Dialog zwischen Laelius und seinen Schwiegerséhnen. Vgl. Kra3, Andreas: Im Namen des
Bruders, S. 7ff./ VVgl. auch Kral3, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 86ff.
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Die Diskursebenen des Traktats korrespondieren mit verschiedenen ménnlich-homosozialen
Beziehungsformen: Freundschaft, das Verhaltnis zwischen Lehrer und Schiler, Verschwage-
rung. Freundschaft als Beziehungsform und Bestandteil der anderen beiden genannten Bin-
dungstypen ist eine exklusive Mannerfreundschaft. Die Nahe zur aristotelischen Freund-
schaftstheorie wird besonders deutlich in dem Gedanken, dass Freundschaft in das Geflecht
sozialer Beziehungen zwischen Méannern eingebunden ist, die die Grundlage des Staates bil-
den: die Freundschaft zwischen politisch engagierten Staatsmannern, das Lehrer-Schiiler-
Verhaltnis zur Weitergabe von Wissen, das Vater-Schwiegersohn-Verhéltnis als Verweis auf
die patriarchale Struktur der Gesellschaft.

Eine weitere Ubereinstimmung zwischen Aristoteles und Cicero ist die Aussage, dass Freund-
schaft nur zwischen Guten méglich sei.’®® Gemeinsames Ziel der Freunde ist die Tugend (vir-

tus), der ein hoher Rang zuerkannt wird.**

Man solle sich um die Tugend bemiihen, so Laeli-
us’ Empfehlung an seine Schwiegersdhne, denn ohne sie konne man weder Freundschaft noch
sonst ein erstrebenswertes Gut erlangen: ,,Die Tugend, die Tugend [...] schlie3t Freundschaf-
ten und erhilt sie.“*®® Mit der Ausrichtung auf die Tugend wird Freundschaft als ethische In-
stitution bestimmt. Cicero folgt Aristoteles, da auch er die Einheit der Freunde in ihrem We-
sen betont und die Notwendigkeit dieser Wesenseinheit als Voraussetzung fur die Freund-
schaft postuliert: ,,[Z]wischen Freunden [muss], wenn ihre sittliche Haltung ohne Tadel ist, in
allen Dingen, Plinen und Bestrebungen ausnahmslos Gemeinsamkeit bestehen.“** Die Vo-
raussetzung fir die Bestandigkeit und Festigkeit einer freundschaftlichen Bindung bildet die
Treue zwischen den Freunden.?®? Die Ausrichtung auf einander und hin auf das gemeinsame
Gut der Tugend, ist die Basis, die der Beziehung Dauerhaftigkeit verleiht.

Cicero gilt der Freund, wie auch schon Aristoteles, als ein ,,anderes Ich“*®, ja sogar als zwei-
tes, besseres Ich.?®* Freundschaft ist fir Cicero eine Seelengemeinschaft.’® Diese Idee der
Seelengemeinschaft wird in dem Bild der Freundschaft als Lebensgemeinschaft gesteigert,
wenn er Laelius von seinem gemeinsamen Leben mit Scipio berichten lasst.>”® Die geistige
und gelebte Einheit der Freunde betont den Aspekt der Exklusivitat dieser Bindung.

Wie Aristoteles bezieht auch Cicero die Verwandtschaft in seine Uberlegungen uber die

Freundschaft ein. Anders als bei Aristoteles, der sich auf leibliche Vater, Séhne und Briider

198 \/gl. Cicero: Laelius 18, S. 10 und 65, S. 30.
199 v/gl. Cicero: Laelius 104, S. 44.
20 Cicero: Laelius 100, S. 42.
21 Cicero: Laelius 61, S. 28.
202 y/gl. Cicero: Laelius 65, S. 29.
203 Cicero: Laelius 80, S. 35.
204 v/gl. Cicero: Laelius 23, S. 13.
205 y/gl. Cicero: Laelius 20, S. 11.
206 \/gl. Cicero: Laelius 103, S. 43.
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bezieht, riicken bei Cicero angeheiratete Verwandte (Schwiegervéter und -séhne) in den Fo-

kus. Cicero rdumt der Freundschaft einen deutlichen Vorrang vor der Verwandtschaft ein,

[d]enn darin Ubertrifft die Freundschaft das verwandtschaftliche Verhéltnis, dal aus der VVerwandtschaft
das Wohlwollen weggenommen werden kann, aus der Freundschaft aber nicht; denn bei Wegnahme des
Wohlvggllens wird auch der Name der Freundschaft weggenommen, der der Verwandtschaft aber
bleibt.

Im Gegensatz zu Aristoteles betont Cicero nicht die Parallelen oder Analogien zwischen den
beiden Beziehungsformen, sondern hebt ihre Differenzen hervor. Trotz des Vorranges, den
die Freundschaft bei Cicero geniel3t, solle die Verwandtschaft ebenfalls wertgeschatzt wer-
den.” Der Code der Intimitét, der in Ciceros Traktat als dominant hervortritt, ist die Freund-
schaft, die Freundesliebe zwischen Mannern, nicht die Liebe zwischen Mann und Frau.”®® Die
Bindung zwischen wahren Freunden ist das einzig erstrebenswerte Gut.

Der Titel der Abhandlung De spirtituali amicitia®™

verweist auf Aelreds de Rievaulx (1110-
1167)*** Auseinandersetzung mit dem Freundschaftsmodell Ciceros. Bei diesem drei Biicher
umfassenden Traktat tber die geistliche Freundschaft handelt es sich, wie Kral3 es formuliert,
um eine ,,christliche Relektiire von Ciceros Abhandlung fiir das monastische Milieu*.?*? Auch
flr Aelred ist das Ideal der Freundschaft die Lebensgemeinschaft der Freunde, allerdings geht
es Aelred nicht, wie Aristoteles und Cicero, um die Gemeinschaft des Staates, sondern um die
Gemeinschaft innerhalb des Klosters.?*?

Ursprung, Ertrag und die dauerhafte Bewahrung der Freundschaft sind die Themen, die Ael-
red im Gesprach mit den Ordensbriidern Ivo, Walter und Gratian diskutiert. Der dialogische
Charakter der Abhandlung entspricht der Konzeption von Ciceros Laelius. Als Gesprachs-
partner treten geistliche Vter, S6hne und Bruder auf. Anlass der Gesprache zwischen Aelred,
Walter und Gratian ist die Wiederaufnahme des Gespréchs Uber die Freundschaft, das Aelred
mit Ivo begonnen hatte und aufgrund dessen Todes nicht beenden konnte. Wie Laelius be-

klagt auch Aelred den Verlust des Freundes in affektiver Weise.”** Im zweiten und dritten

27 Cicero: Laelius 19, S. 11.

2% \/gl. Cicero: Laelius 69, S. 31.

29 v/gl. KraR, Andreas: Im Namen des Bruders, S. 11.

219 Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft. Ins Deutsche iibertragen von Rhaban Haacke, eingelei-
tet von Wilhelm Nyssen. Trier 1978.

21 vgl. zur Biografie Aelreds: KraR, Andreas: Im Namen des Bruders, S. 11. Vgl. auch die Einleitung von Sr.
M. Hildegard Brem in: Aelred von Rievaulx: Spiegel der Liebe. Hg. von der Ziesterzinserinnen-Abtei.
Eschenbach 1989, S. 9-37, hier besonders S. 9-13.

212 KraB, Andreas: Im Namen des Bruders, S. 11./ Vgl. auch KraB, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 149.

23 y/gl. KraB, Andreas: Im Namen des Bruders, S. 11.

214 v/gl. Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 29.

Eine weitere Totenklage Aelreds, die durch ihre affektive Ausformung besticht, findet sich in seinem ersten
Traktat Speculo caritatis. Aelred beklagt den Tod seines Freundes Simon, der Verlust verursacht ihm nécht-
liche Angste, erschittert sein Herz und lasst ihn schreckliche Albtriaume haben. Aelred bringt in dieser Klage
seine Verwunderung dariiber zum Ausdruck, dass er ohne den Freunde weiterleben kann: ,,Wer sollte nim-
lich nicht erstaunt sein, daB Aelred ohne Simon weiterlebt? Das kann nur einer, der nicht weil3, wie schon es
war, gemeinsam zu leben und wie schon es erst wire, gemeinsam in die Heimat zuriickzukehren!* (S. 116).
Mit Simon ist ein Teil Aelreds gestorben: ,,Es ist sonderbar, wenn man mich als lebend bezeichnet, wo mir

37



Buch begegnet Aelred seinen Gesprachspartnern Walter und Gratian als geistlicher Vater.
Deutlich wird hier die Substitution der weltlichen Verwandschaft, die bei Aristoteles und Ci-
cero thematisiert wurde, durch die geistliche Verwandtschaft.

In den Gesprachen erscheint Aelred in einer Doppelrolle: Zum einen ist er Teil der Gemein-
schaft der Briider, zum anderen sieht Ivo ihn als geistlichen Vater.?®> Somit haben auch Wal-
ter und Gratian eine Doppelrolle: Sie sind Bruder und zugleich S6hne. Wie Kral} treffend re-
stimiert, zeichnen sich die Verhéltnisse der geistlichen Verwandtschaft im Kloster ,,durch die
Verschrankung des egalitdren Prinzips der Briderlichkeit mit dem hierarchischen Prinzip der
Viterlichkeit aus.«?'® Die Aspekte der Briiderlichkeit und der Vaterlichkeit kulminieren in der
Lebensgemeinschaft der Ordensbruder, die wiederum von der Freundschaft als Nahbezie-
hungssystem gepréagt ist.

Wie Avristoteles, nennt auch Aelred drei Arten der Freundschaft: die fleischliche Freundschatft,
die ,,aus der gemeinsam gefaliten Neigung zu den Lastern” stamme, die weltliche Freund-
schaft, die sich an der Gewinnsucht entziinde und unbestéandig und unzuverl&ssig sei, weil sie
mit dem Gluck komme und gehe und die geistige Freundschaft, die nur unter guten Menschen

moglich sei.?’

Quelle und Ursprung der Freundschaft ist laut Aelred die Liebe, denn ,,Liebe
ohne Freundschaft kann es geben, Freundschaft ohne Liebe niemals.“?*® Des Weiteren betont
Aelred in der Nachfolge von Aristoteles und Cicero die seelische Einheit der Freunde. Er
greift Ciceros Aussage, dass in der Freundschaft aus zwei Personen eine wird, auf und inte-
griert sie in seine eigene Freundschaftsdefinition: ,,Freundschaft ist demnach die Tugend, die
zwei Seelen durch das Band der Liebe und des Wohlgefallens so fest verkniipft, daR aus bei-
den eine wird.“*"® Aelred geht iiber Cicero hinaus, wie der weitere Verlauf des Gesprachs
zeigt: In seinen Ausfiihrungen zum Ursprung der Freundschaft christianisiert Aelred Ciceros
Freundschaftsdefinition, indem er Aussagen Ciceros mit Zitaten aus der Bibel verschréankt.

Durch diese Verschrankungen gelingt es Aelred, seine Uberlegungen ,,wie die Gedanken der

«220

Freundschaft mit der Autoritdt der Heiligen Schrift unterbaut werden konnten“““", zu vollen-

221

den. Aelred zitiert die Apostelgeschichte® in der es heilit: ,,Die Gemeinde der Glaubigen war

doch ein so groRes Stiick meines Lebens, ein so suler Trost auf meiner Wanderung, ein so einzigartiges Lin-
derungsmittel meines Elends genommen wurde. Mir ist, als hatte man mir mein Herz herausgerissen und
meine ungluckliche Seele zerfleischt. Und das soll leben heiRen? Welch elendes Leben, welch trauriges Le-
ben ist es, ohne Simon zu leben!* (S. 119) Die Klage Uber den Tod des Freundes verdeutlicht, welch groRe
Bedeutung Aelred der Einheit mit dem Freund beimisst. In: Aelred von Rievaulx: Spiegel der Liebe, hier be-
sonders: Drittes Buch, Kapitel 34.

215 v/gl. Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 7.

216 KraB, Andreas: Im Namen des Bruders, S. 14./ Vgl. auch KraR, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 155ff.

217 y/gl. Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 17 und S. 41.

218 Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 55.

219 Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 11.

220 Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 3.

221 Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 13.

38



ein Herz und eine Seele. Keiner nannte etwas von dem, was er hatte, sein Eigentum, sondern
sie hatten alles gemeinsam.“ (Apg. 4,32, Hervorhebung NR).??* Aelred betont in den Gespra-
chen mit seinen Glaubensbrudern wiederholt die Notwendigkeit und Schonheit der Einheit
mit dem Freund, den er als die andere Halfte der eigenen Seele figuriert.””® Diese Einheit,
sowie die Entsprechung in den Neigungen, Ansichten und Auffassungen sind die VVorausset-

zungen fiir die Bestandigkeit wahrer Freundschaft:

Wahre Freundschaft macht aus zweien eins. Was eins ist, kann nicht geteilt werden; ebenso kann
Freundschaft nicht teilbar werden. Freundschaft, die auseinanderfallt, war von seiten dessen, der sie
bricht, von Anfang an nicht echt. Denn Freundschaft, die aufhéren kann, ist keine gewesen.??*

Neben dem Zitat der Apostelgeschichte, fuhrt Aelred in seinen Ausfuhrungen eine weitere
Bibelstelle an, um die bruderliche Einheit der Freunde hervorzuheben: ,,Seht doch, wie gut
und schon ist es, wenn Briider miteinander in Eintracht wohnen.« (Ps. 132,1).> Auch dieses
Bibelzitat kehrt mehrfach wieder, erstmals als wortliches Zitat in seinen Ausfiihrungen Uber
den geistigen Kuss der Freunde, in dem sich nicht die Lippen, sondern die Seelen vereini-
gen®?®, Ein zweites Mal filhrt Aelred das Bibelzitat an, wenn er das Leben im Kloster als Vor-

geschmack auf das Leben im Paradies skizziert?*’

und ein drittes Mal, wenn er die gluckliche
Freundschaft zweier Ordensbrider lobt. Aelred bindet den Gedanken der Einheit der Freunde,
der in der Apostelgeschichte und dem zitierten Psalm postuliert wird, in seine Ausfiihrungen
uber die Freundschaft ein und bezieht ihn sowohl auf die Freundesliebe aller Monche der
Klostergemeinschaft als auch auf die individuelle Liebe zweier Freunde.?”® Die Spannung l6st
sich in der Ausrichtung individueller Freunde auf Christus auf, der als Dritter in die Bezie-
hung eingebunden wird. Christus wird zum Mittler und festem Bestandteil der Freund-
schaft.?® Bei Aristoteles und Cicero ist das gemeinsame Diritte, auf das sich die Freunde aus-
richten, die Tugend.

Einheit, Gleichheit, Freiwilligkeit, Bestandigkeit, Treue und bedingungslose Liebe zwischen
den Freunden sind die grundlegenden, die Nahbeziehung erst ermdglichenden Aspekte, die
eine wahre Freundschaft auszeichnen. Darin stimmen Aristoteles, Cicero und Aelred uberein.

Durch ihren Wahlcharakter zeichnet sich die Freundschaft besonders aus und hebt sich von

anderen Nahbeziehungsformen, wie z.B. der Verwandtschaft ab. Im Gegensatz zur Verwandt-

222 Die Bibel. Altes und Neues Testament. Einheitsiibersetzung. Freiburg, Basel, Wien 1980.

22 Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 57.

224 pelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 71.

25 Die Zahlung der Psalme weicht in den hebraischen Handschriften von der Zahlung und den griechischen und
lateinischen Handschriften ab (G und Vg.). Die oben angefiihrte Angabe entspricht der Z&hlung der Biblia
Sacra Vulgata. Die Einheitsubersetzung der Bibel, der die hebréische Handschrift zugrunde liegt, geht in Ps
117-146 der Zahlung um eins voraus und zahlt diesen Psalm als 133,1.

226 y/gl. Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 37.

227 \/gl. Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 83/85.

228 \/gl. dazu auch KraR, Andreas: Im Namen des Bruders, S. 15.

229 y/gl. Aelred von Rieval: Uber die geistliche Freundschaft, S. 9.
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schaft oder ehelichen Bindung der mittelalterlichen Gesellschaft, ist der Freundschaft der As-
pekt der Freiwilligkeit eigen. Dieser Freiwilligkeitscharakter impliziert jedoch auch das Risi-
ko der Losbarkeit der Bindung, das fur die Verwandtschaft nicht besteht. Rexroth und
Schmidt zufolge reagiert die Freundschaft auf dieses Risiko mit einer Semantik, ,,die gerade
die Unauflésbarkeit (auch) dieser Beziehung beschwort und dabei typisch auf Verwandt-
schaftsanalogien zuriickgreift (z.B. die ,,Blutsfreunde*).“**® Trotz der Unterschiede zwischen
den interpersonalen Nahbeziehungen, sind die Beriihrungspunkte des ,,vielgestaltigen Phino-
mens“?** Freundschaft mit der Liebe und der Verwandtschaft deutlich. Die mannlich-
homosozialen Kriegerfreundschaften, die Waffengemeinschaften und die Freundschaft zwi-
schen Mitgliedern der Artusgesellschaft sind in den mittelhochdeutschen Texten, die Gegen-
stand der folgenden Analysen sind, den Liebes- und Ehebeziehungen vorangestellt. Eine af-
fektive Dimension weisen beide Formen der Nahbeziehung auf. So bezeichnet amicitia im
Mittelalter personale Beziehungen, Klientel- und Gefolgschaftsbeziehungen, aulenpolitische
Bundnisse und geistliche Beziehungen, wie Verena Epp in ihrer umfassenden Studie zur Ge-
schichte der amicitia im frilhen Mittelalter belegt.”** Amicitia als politische Freundschaft ist
als eine Beziehung ohne personlich-affektive Dimension zu denken, wohingegen insbesonde-
re die geistliche Freundschaft, die meist von einem Lehrer-Schiler-Verhaltnis gepragt ist,
affektiv besetzt sein konnte. Auch das Bedeutungsspektrum des mittelhochdeutschen Wortes
vriunt legt die Beweglichkeit dieses Codes der Intimitat dar und verdeutlicht die begriffliche
Flexibilitat. Nine Miedema stellt zu Beginn ihrer Untersuchung des Terminus vriunt treffend
fest, dass Lexeme je nach Kontext, in dem sie verwendet werden, ihre Bedeutung andern.?*
So kann der Begriff vriunt mit ,guter Freund, ,Geliebter/ Gatte‘, ,der Verwandte® oder auch
,der Vasall‘ und mit ,Kriegsverwandter iibersetzt werden.?** Diese Begriffsdefinition zeigt,
dass der mittelhochdeutsche Begriff vriunt in seiner Bedeutung von dem modernen Konzept
der Freundschaft, die als ein auf gegenseitiger Zuneigung grundendes Verhaltnis gedacht
wird, differenziert werden muss. Im Freundschaftskonzept der Moderne ist eine Konzentrati-
on auf die affektive Dimension dieser Nahbeziehung zu attestieren.

Ein weiteres wichtiges Ergebnis von Miedemas Untersuchung ist der Befund, dass vriunt sel-

ten als Anrede verwendet wird. Der Begriff wird hdaufiger von Figuren gebraucht, wenn sie

%0 Rexroth, Frank und Johannes F. K. Schmidt: Freundschaft und Verwandtschaft, S. 9.

21 Kopf, Ulrich: Das Thema der Freundschaft im abendlandischen Ménchtum bis zum 12. Jahrhundert. In: Si-
bylle Appuhn-Radtke und Esther P. Wipfler (Hgg.): Freundschaft. Motive und Bedeutungen. Miinchen 2006,
S. 25.

232 Epp, Verena: Amicitia. Zur Geschichte personaler, sozialer, politischer und geistlicher Beziehungen im frii-
hen Mittelalter. Stuttgart 1999.

2% \gl. Miedema, Nine: vriunt als Anrede in mittelhochdeutschen Erzahltexten. In: Miinkler, Marina, Antje
Sablotny und Matthias Standke (Hgg.): Freundschaftszeichen. Gesten, Gaben und Symbole von Freundschaft
im Mittelalter. Heidelberg 2015, S. 209-228.

24 \gl. Miedema, Nine: vriunt als Anrede, S. 211ff.
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(iber andere Figuren sprechen, die sie als vriunt bezeichnen.?*®> Auffallig sei auch, dass vriunt
als Anrede eine Verpflichtung an den Angesprochenen impliziere.”*® In solcherart Kontexten
hat vriunt die Bedeutung eines Kriegsverwandten, der in einer prekéren, meist bedrohlichen
Situation, an seine Verpflichtung erinnert wird. Die Anrede fordert ,,das Einhalten der Ver-
pflichtungen seitens des Adressaten ein.“?*’ Vriuntschaft beschreibt in diesem Fall keine In-
timbeziehung mit affektiver Dimension, sondern eine Zweckgemeinschaft zur Wahrung der
bindnispolitischen Interessen.

Freundschaft kann im Mittelalter eine ,affektive Individualbindung™ oder ein ,,Rechts-

d“?*® sein, der gegenseitige Unterstiitzung, Rat und Hilfe umfasst. Die affektive Dimensi-

bun
on der Freundschaftsbeziehung manifestiert sich in der Ubereinstimmung im Geiste und in
der Vertrautheit der Freunde, die sich bis zu einer von beiden geflihlten Einheit steigern kann.
Die Einheit der Freunde entspricht dem, was Luhmann als ,,zwischenmenschliche Interpenet-
ration“ bezeichnet: Alle Bereiche des personlichen Erlebens und des Verhaltens eines Men-
schen werden fiir einen anderen zugénglich und relevant; ,,die Komplexitit eines Menschen
wird fiir einen anderen Menschen von Bedeutung und umgekehrt.“**® Im Sinne Luhmanns ist
Freundschaft sowohl als intime Nahbeziehung als auch als politisches Biindnis eine Kommu-
nikationsbeziehung. Diese beiden ,,idealtypisch unterscheidbaren Modelle* lassen sich ,,auf
der Ebene der kommunikativen Codes nicht eindeutig [...] trennen und [iiberschneiden] sich
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mit anderen Codes, wie denen von Verwandtschaft und Liebe““"", wodurch Freundschaft als

ambig erscheint.

2.2 Die (hofische) Liebe des Mittelalters

Das Verhéltnis von Freundschaft und Liebe und die N&he dieser beiden Formen personaler
Nahbeziehungen stehen im Zentrum des Interesses der vorliegenden Arbeit. So wird im fol-
genden Abschnitt das Wesen der hofischen Liebe des Mittelalters dargestellt, denn, wie
Freytag treffend feststellt, erscheint hfische Minne auch als Freundschaft, wenn ,,die vrouwe
[...] amie und friundin, der minnaere [...] vriunt und amis* ist.*** Dass zwischen dem Liebes-

konzept des Minnesangs und dem Konzept der Freundschaft Parallelen bestehen, arbeitet

%5 \/gl. Miedema, Nine: vriunt als Anrede, S. 215.

236 \/gl. Miedema, Nine: vriunt als Anrede, S. 219ff.

7 Miedema, Nine: vriunt als Anrede, S. 220.

2% Beide Zitate Rexroth, Frank und Johannes F. K. Schmidt: Freundschaft und Verwandtschaft, S. 12.

2% |_uhmann, Niklas: Soziale Systeme, S. 303.

0 Miinkler, Marina und Matthias Standke: Freundschaftszeichen. Einige systematische Uberlegungen zu Ges-
ten, Gaben und Symbolen von Freundschaft. In: Miinkler, Marina, Antje Sablotny und Matthias Standke
(Hgg.): Freundschaftszeichen. Gesten, Gaben und Symbole von Freundschaft im Mittelalter. Heidelberg
2015, S. 9-31, hier S. 12.

21 Freytag, Hartmut: Hofische Freundschaft und geistliche amicitia, S. 195.

w

41



auch Andreas KraB in seinem Artikel zur Hofischen Liebe heraus. Beide Beziehungen sollen
sich auf Tugend grinden und eine Gemeinschaft entstehen lassen, die von gegenseitiger
Treue gekennzeichnet ist. Kral3 zeigt auch einen zentralen Unterschied zwischen Freundschaft
und hofischer Liebe auf: Freunde begegnen sich als Gleiche, wohingegen das Verhaltnis zwi-
schen Ritter und Dame ein hierarchisches ist. Die Dame steht hoher als der werbende Ritter,
die Beziehung ist durch weibliche Suprematie und mannliche Subordination gekennzeich-
net.?*?

In Niklas Luhmanns Theorie ist der Code der Liebe die kulturelle Vorschrift dafiir, ,,was man
sich dabei vorzustellen hat, wie man eine Liebe anzufangen hat, was man zu erwarten hat,
was man verlangen kann.“?*® Ein mittelalterliches Beispiel fiir die Auseinandersetzung mit
dem Phanomen Liebe ist Andreas Capellanus’ Werk De Amore®**, das im Umkreis der hofi-
schen Liebesdichtung entstand. Dieses ,,aulergewohnliche, ja unvergleichliche Traktat De
amore“**® des franzosischen Klerikers wurde wahrscheinlich zwischen 1180 und 1190 ver-
fasst.”*® Der Text ist in sieben Handschriften tiberliefert, sein Autor in die Nahe des Kénig-
reichs Frankreichs zu lokalisieren. Die Hinweise auf den Konigshof sind unstimmig, Ursula
Liebertz-Griin duflerte 1987 die Vermutung, ,,es handle sich um den fiktiven Hof des Konigs
der Liebe.“**" Des Autors Klage, selbst von einer herausragenden Liebe befallen worden zu
sein und nun ohne Hoffnung auf Erflllung dahinzuschmachten, liefert einen Hinweis auf ei-
nen autobiographischen Einfluss, der jedoch nicht konkretisiert werden kann.?*® Die Konzep-
tion des Werkes erinnert stark an den Aufbau von Aelreds Traktat Gber die geistliche Freund-
schaft, da Andreas Capellanus sich mit dem Phanomen Liebe ebenfalls in drei Biuchern be-
fasst und seine Gedanken an Walter adressiert, der selbst ein ,,Ritter der Liebe* (miles amoris)
ist (Vorrede,1).%* In dieser Vorrede®® benennt er den Zweck des Buches, der in der Darstel-

lung der Erlangung, Bewahrung und Verwerfung der Liebe liegt (Vorrede,1).%**

22 \gl. KraB, Andreas: Hofische Liebe - Intimitat und Sexualitat in mittelalterlicher Dichtung. In: Sexuologie
21 (1-2) 2014, S. 76-85, hier S. 79.

23 Werber, Niels: Liebe als Passion. Zur Codierung von Intimitat (1982), S. 157-162, hier S. 158. In: Oliver
Jahraus, Armin Nassehi u.a. (Hgg.): Luhmann-Handbuch. Leben - Werk - Wirkung. Stuttgart 2012.

24 Andreas Kéniglicher Hofkapellan: Von der Liebe. Drei Biicher. Ubersetzt und mit Anmerkungen und einem
Nachwort versehen von Fritz Peter Knapp. Berlin, New York 2006.

25 Knapp, Fritz Peter: Nachwort. In: Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe. Drei Biicher. Ubersetzt
und mit Anmerkungen und einem Nachwort versehen von Fritz Peter Knapp. Berlin, New York 2006, S. 297.

246 \/gl. Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 505/ Vgl. Knapp, Fritz Peter: Nachwort, S. 297ff.

247 Liebertz-Griin, Ursula: Rezension von Karnein, De amore, 1985. In: Mittellateinisches Jahrbuch 22 (1987),
S. 308-312 zitiert in Knapp, Fritz Peter: Nachwort zu Andreas Koniglicher Hofkapellan: VVon der Liebe, S.
303.

28 \/gl. Knapp, Fritz Peter: Nachwort, S. 305.

29 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 3.

20 Fritz Peter Knapp verweist in seinem Nachwort auf die Parallele zu Ovid: Buch | und 11 &hneln Ovids Ars
amatoria, Buch Il entspricht Ovids Remedia amoris. VVgl. Knapp, Fritz Peter: Nachwort, S. 309.

1 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 3.
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In den ersten sechs Kapiteln des ersten Buches erléutert Andreas Capellanus, was die Liebe
ist (Kap. 1), zwischen welchen Personen es Liebe geben kann (Kap. 2), die Etymologie des
Wortes amor (Kap. 3) und erortert die Wirkung der Liebe (Kap. 4), welche Personen zur Lie-
be taugen (Kap. 5) und auf welche Weise Liebe erworben wird und auf wie viele Arten (Kap.
6). Das sechste Kapitel enthélt acht Dialoge, in denen jeweils Méanner um die Liebe einer
weiblichen Gesprachspartnerin werben. Diesen Dialogen schliefen sich weitere sechs Kapitel
an, in denen die Liebe der Geistlichen, der Nonnen, der Bauern und der Dirnen (Kap. 7, 8, 11,
12) diskutiert wird, sowie die mit Gaben ,.erkaufte” Liebe und das leichtfertige Gewéhren
einer Bitte (Kap. 9 und 10) als negativ und schéandlich bewertet werden.

Das erste Kapitel wird mit der beriihmten Definition Amor est passio®™? eingeleitet. Wie Ni-
klas Luhmann ausfiihrt, meint die Passion ,,urspriinglich einen Seelenzustand, in dem man
sich passiv leidend und nicht aktiv wirkend vorfindet.« *® Dieser passive Begriff der Passion
ist von der passionierten Liebe, wie sie Luhmann im 18. Jahrhundert verortet, zu unterschei-
den. Im 18. Jahrhundert werde die Passion zu einer Institution und sei Bedingung fur die Bil-
dung sozialer Systeme. Dieses Jahrhundert erwarte und fordere von den Liebenden, der Passi-
on zu verfallen, die zur Handlungsfreiheit und somit Aktivitat werde. Dies sei jedoch nicht
der urspriingliche Sinn von Passion. Im Mittelalter wurde Luhmann zufolge Passio ,.als sen-
sible Selbstaktivierung des menschlichen Kérpers begriffen.“?®* Luhmann rekurriert in diesem
Punkt auf die Trennung von Korper, der den Trieben Uberlassen ist, und Seele, die als einziger
Trager héherer Qualitaten verstanden wurde.”® So gilt Liebe auch in Andreas Capellanus’
Verstindnis als ein im ,,Inneren geborenes Erleiden® (Li,1)*°, das aus der iiberméRigen ge-
danklichen Beschéftigung (cogitatio) mit der Wohlgestalt (forma) des anderen Geschlechts
entstehe (1,i,1):

Denn wenn einer eine sieht, zur Liebe tauglich und nach seinem Urteil wohlgestaltet, beginnt er sie so-
fort im Herzen zu begehren; dann aber, sooft er Uiber sie nachdenkt, so oft ergliiht er mehr aus Liebe zu
ihr, bis er zu einer tieferen gedanklichen Beschaftigung gekommen ist. (1,i,9)%"

Der Anblick einer schonen Frau 16st also die Gedanken aus, die die Liebe entstehen l&sst.
Diese duflert sich wiederum in der intensiveren gedanklichen Auseinandersetzung, die
schlieBlich das Begehren auslost. Sind die Liebe und das Begehren geweckt, sehnt sich der
Liebende nach der N&he der Angebeteten (1,i,12). Andreas Capellanus postuliert des Weite-

ren, dass die Liebe ausschlieRlich zwischen Personen unterschiedlichen Geschlechts stattfin-

%2 Andreas Capellanus: De Amore. Uber die Liebe. Lateinisch-Deutsch. Herausgegeben und mit einem Nach-
wort versehen von Florian Neumann. Mainz 2003, S. 10.
253 Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 73.
4 Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 73.
2% y/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 73.
26 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 5.
27 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 6/7.
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den kann und bezeichnet die gleichgeschlechtliche Liebe als widernaturlich, weshalb zwei
Ménner oder zwei Frauen nicht imstande seien, sich gegenseitig Liebe zu schenken (1,ii,7).
Auch schliet der Autor zu junge Menschen, Alte, Blinde und Erotomanen aus biologischen
Griinden von der Liebe aus (1,v,2-8).°® Zur Liebe fahig seien Stadtbiirgerinnen (plebeia)®*®,
Adlige (nobilis) und Hochadlige (nobilior) (I,vi,17-20); die Grlinde, aufgrund derer die Liebe
entsteht, sieht Andreas Capellanus in der Schonheit (1.vi,3-9), dem Adel der Sitten und dem
inneren Wert (probitas) (I,vi,10-12) sowie in der Redegewandtheit (1,vi,16), die in den Dialo-
gen exemplifiziert wird.

Wie flr die Dichter der hofischen Literatur ist auch fir Andreas Capellanus die Liebe eine
Lehrmeisterin guter Sitten (l,iv,1). Andreas Capellanus unterscheidet im Weiteren zwischen
reiner Liebe (amor purus) und vermischter Liebe (amor mixtus).”®® Die gemischte Liebe
meint eine, ,,die der ganzen Fleischeslust ihre Austbung gewahrt und sich im letzten Werk
der Venus vollendet* (1,vi,473)?®%. Unter der reinen Liebe versteht der Autor eine Beziehung,
die zwar sexuellen Kontakt erlaubt, die vollstdndige Hingabe, den Vollzug des Geschlechts-
aktes, jedoch unbedingt ausschlieRt. Dieser Entwurf einer reinen, hofischen Liebe findet sich
in der Literatur des Mittelalters nur selten; in der héfischen Epik fiihrt die Liebe meistens zur
korperlichen Vereinigung: Erec und Enite und Tristan und Isolde sind nur zwei von zahlrei-
chen Beispielen, deren Beziehung die Sexualitét einschlief3t.

Der Gedanke der Veredelung des Menschen und seines Strebens nach Vollkommenheit als
Liebender finden sich bei Andreas Capellanus auch im dritten Dialog zwischen der hochadli-
gen Dame und dem einfachen Mann (1,vi,116ff.). Die enge Bindung der hofischen Liebe an
den Hof und an die dort praktizierten feinen Umgangsformen erkliart Andreas’ Postulat, dass
die Bauern zur hofischen Liebe nicht fahig seien (1,xi). Im siebten Dialog des ersten Buches —
es spricht ein Hochadliger zu einer Adligen — hebt Andreas Capellanus den illegitimen Cha-
rakter der hofischen Liebe besonders hervor?®®; Es wird die Frage diskutiert, ob die Liebe ei-
ner verheirateten Frau zu ihrem Ehemann ein ausreichender Grund flr die Abweisung eines
Liebhabers sei (1,vi,366ff.). Diese Streitfrage tiber die Vereinbarkeit von Liebe und Ehe wird

der Grafin von Champagne vorgetragen, die mit dem beriihmten Urteilsspruch antwortet:

258 \/gl. Knapp, Fritz Peter: Nachwort, S. 310.

29 Fritz Peter Knapp erldutert den Terminus wie folgt: ,,plebeius/ plebeia bezeichnet natirlich die Herkunft aus
dem Volk, dem nichtadeligen Stand. Da aber die Menschen am Rande der Gesellschaft von vorneherein aus-
scheiden und die Liebe der Bauern einem eigenen satirischen Kapitel 11 vorbehalten bleibt, kénnen hier nur
die Stadtbiirger(innen) gemeint sein.“ Diese Erlduterung Knapps findet sich in Fufinote 36 auf Seite 16.

20 Dieser Unterschied wird im achten Dialog zwischen einem Hochadligen und einer Hochadligen diskutiert
(1,vi,470-473).

%81 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 144.

262 \/gl. Bumke, Joachim: Liebe und Ehebruch in der héfischen Gesellschaft. In: Riidiger Krohn (Hg.): Liebe als
Literatur. Aufsatze zur erotischen Dichtung in Deutschland. Miinchen 1983, S. 25.
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Wir sagen namlich und bekréftigen eindeutig, dal die Liebe ihre Kréfte nicht zwischen zwei Ehegatten
entfalten kann. Denn Liebende schenken einander wechselseitig alles umsonst ohne Zwang durch eine
begriindete Notwendigkeit. Eheleute aber sind schuldig und verpflichtet, den gegenseitigen Wiinschen
zu gehorchen und sich in nichts gegenseitig zu verweigern. (1,vi,397)%

Die Grafin begrindet ihr Urteil mit dem Verweis darauf, dass sich Liebende freiwillig einan-
der Ubereignen, wahrend Eheleute dem Gebot gegenseitiger Pflichterfiillung folgen. Wahre
Liebe, die aus freiem Herzen gewéhrt wird, sei zwischen Eheleuten nicht moglich. Der Ur-
teilsspruch der Gréfin ist jedoch nicht als Aufforderung zum Ehebruch zu interpretieren, son-
dern dient vielmehr der Verdeutlichung der ,,qualitativen Verschiedenheit der Beziehung zwi-
schen Mann und Frau innerhalb und auBerhalb der Ehe.“?®* Diesem Urteilsspruch muss be-
sonderes Gewicht beigemessen werden, handelt es sich doch hier um die Stimme einer Frau,
erhoben in einer patriarchalen Gesellschaft. Auch zeichnet sich hier die gesellschaftliche
Entwicklung ab, die C. Stephen Jaeger flr das 12. Jahrhundert als besonders wichtig markiert:
Die Aufwertung der Frau, die Zugang zum sublimen Code der Liebe erlangt. Frauen sprechen
und urteilen tber das Wesen der Hofischen Liebe.

Wie die erworbene Liebe erhalten werden kann, ist das Thema des zweiten Buches. In acht
Kapiteln gibt Andreas Capellanus seinem Adressaten Walter detaillierte Erléauterungen, auf
welche Weise der Zustand erlangter Liebe erhalten werden solle (Kap. 1), wie die Liebe zu
steigern sei (Kap. 2), wie sie abnehme (Kap. 3) und wie die Liebe beendet werde (Kap. 4).
Des Weiteren fihrt der Autor aus, wie die gegenseitige Liebe erkannt werde (Kap. 5) und
welches Verhalten erforderlich sei, sollte einer der Partner dem anderen die Treue brechen
(Kap. 6). In Kapitel sieben prasentiert Andreas 21 Liebesurteile, die von historisch belegbaren
Frauen ausgesprochen wurden: Es treten auf die Grafin von Champagne, Konigin Eleonore,
die Dame Mengarda von Narbonne und die Gréfin von Flandern (I1,vii,1-51). Das achte Kapi-
tel beinhaltet die Erzahlung eines Ritters aus Britannien, der einer Dame im Wald begegnet
(1,viii,1-43). An die Erzéhlung schlieRen sich 31 Regeln der Liebe an (l1,viii,44-48). Dieses
Regelwerk fasst Uberblickartig zusammen, was zuvor detailliert dargelegt wurde.

Im dritten Buch des Traktats tritt Andreas’ negative Einstellung der Liebe gegeniiber zutage:

Du mégest einsehen, dal wir das [die Anfertigung des Traktats, NR] nicht deshalb gemacht haben, weil
wir glauben wirden, daf3 es dir oder irgendeinem Menschen zutrdglich sei zu lieben [...], ja wir glauben
sogar, daR es niemandem Nutzen einbringt, wenn er seine Mihen auf die Liebe verwendet. (111,i,1)?%

Im Folgenden empfiehlt der Autor seinem Adressaten die Kenntnis der Liebeslehre, um die
Liebe zu verachten. Auch verweist Andreas darauf, dass derjenige, der sich der Liebe zu ent-

halten vermag, gottgefalliger lebe als derjenige, der sich der Liebe hingebe und sich so ver-

%63 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 120.
264 Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 534.
%5 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 255.
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stindige (111,i,2). Wer sich und sein Leben der Liebe widme, zeige sich undankbar gegen Gott
und verletzte das Gebot der N&chstenliebe (111,i,6-8). Die Liebe zerstore die Freundschaft, die
von Andreas Capellanus deutlich hoher bewertet wird als die Liebe:

Denn, wie Cicero bezeugt, nicht der Gebrauch des Feuers noch des Wassers ist fiir die Menschen so
notwendig wie die ergétzliche Gesellschaft von Freunden (amicorum solatia). Denn wenn jemand unter
allen Menschen einen einzigen als Freund entdeckt, wird dieser kostbarer als jeder Schatz befunden;
nichts néml;g? auf der Welt hat so viel Wert, daB es sich einem wahren Freund vergleichen konnte.
(111,i,20-11)

Die deutliche Abwertung der Liebe gegeniber der Freundschaft kann auf die autobiographi-
sche Situation des Autors bezogen werden: Da er selbst ohne Hoffnung auf Erfiillung liebt, ist
die Freundschaft zu Walter, dem Adressaten des Traktats, die personale Zweierbeziehung, die
Andreas lebt. Knechtschaft der Liebe und Qualen, drohende Armut aufgrund Verschwen-
dungssucht, Verlust des guten Rufes durch Ausschweifung (luxuria) und Fleischeslust (vo-
luptas carnalis), Schwéchung der Korperkraft und Verursachung ernsthafter Krankheiten sind
nur einige der Argumente, die Andreas Capellanus gegen die Liebe ins Feld fuhrt. Der Autor
behandelt die Liebe zwar nicht als Krankheit, doch ist sie Verursacherin fur krankhafte Zu-
stande. Liebe als Krankheit ist eine Metapher, die sich in der hofischen Dichtung des Mittelal-
ters haufig findet und an Ovid angelehnt ist. Des Weiteren ist Liebe, ebenfalls in Anlehnung
an Ovid, ein Feuer, eine Fackel, sie kann Gefangenschaft sein oder wie ein Gift wirken. Ins-
besondere die Vorstellung von der Liebe als Gift impliziert die Ndhe zum Tod.

Renate Kistler widmet sich in ihrer Studie der Ovid-Rezeption in den mittelalterlichen Eneas-
romanen.?®” Ovids Werke sind erotische Handreichungen, die sich nicht auf die héfische, pas-
sionierte oder romantische Liebe beziehen lassen, sondern diesen Konzepten historisch vo-
rausgehen. Deutlich wird in Kistlers Untersuchung, dass sich die mittelalterlichen Dichter auf
die Liebesmetaphorik beziehen, um ihre Liebespassionen zu inszenieren. Im 12. Jahrhundert,
das laut Luhmann vom Code der Hofischen Liebe gekennzeichnet ist, nimmt die Beschafti-
gung mit den Werken Ovids zu. Vor allem seine Liebesgedichte werden, so Kistler, . fiir die
neu belebte Liebespoesie ausgebeu‘[et.“268

In Kistlers Untersuchung der ,Minneakzidentien® findet auch die Vorstellung der Liebe als
Krankheit Beachtung. In den hdfischen Romanen kdnne die Liebe in der Beschreibung der

«“289 sowohl von den Figuren als auch von dem Erzahler ausgedriickt

,krankhaften Symptome
werden, so Kistler. Im luhmannschen Sinne ist der Rickgriff auf die Metaphorik Ovids fir die

mittelalterlichen Dichter das Mittel um Liebe kommunizierbar zu machen: sie greifen auf eine

26 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 258.

27 /gl Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid. Tiibingen 1993.
28 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 17.

29 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 134.
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«’% maglich wird. Neben dem Min-

tradierte Semantik zuriick, wodurch das ,,Wagnis Liebe
neakzidens der Liebe als Krankheit, sind auch Schlaflosigkeit, Appetitlosigkeit oder heftige
Schwankungen der Kdrpertemperatur als weitere Minneakzidentien zu benennen. Liebe wird
somit faBbar ,,in den krankhaften Zustandsinderungen des Korpers.“*’* Beziiglich der Hei-
lung von den Liebesqualen gilt bei Ovid, dass nicht jede Liebe geheilt werden sollte, da die
krankhaften Symptome Teil der Liebe sind. Es geht vielmehr ,,um die Heilung von unglickli-
cher Liebe, da sie dem Liebesgenuf zuwiderlduft und deshalb unverniinftig ist.“?"?

Die Aussagen Andreas Capellanus’ zum Wesen der Liebe werfen eine Frage auf, die insbe-
sondere fiir die Untersuchung der Liebe als Code der Intimitét in der héfischen Epik von Be-
deutung ist: Gab es im Mittelalter Liebe im heutigen Sinne? Im Folgenden soll der Versuch
einer Definition des Phidnomens der ,Hofischen Liebe’ unternommen und die wichtigsten
Standpunkte der Forschung dazu aufgezeigt werden. Zu fragen ist: ,,Gibt es die <hofische Lie-

94:273_

be> liberhaupt ; ,,G1bt es die <hofische Liebe> oder nicht vielmehr verschiedene Liebes-

konzeptionen, die man unter den Terminus <hofische Liebe» subsumiert?*’*: Was ist die hofi-

sche Liebe? Wie Joachim Bumke in seinem Kapitel zur héfischen Liebe anmerkt?”

, war die
Auseinandersetzung mit dem Wesen der Minne das zentrale Thema der mittelalterlichen
Dichter, sie galt ihnen als ,,hochster Wert und Quelle alles Guten.“?® Fur die Definition des
hofischen Wesens und den damit einhergehenden Gedanken von hofischer Vollkommenheit
war ,,die Liebe eine Sache von hochster Wichtigkeit.“277 Bumke rekurriert in seiner Erdrte-
rung der Frage nach dem Wesen der hofischen Liebe auf Gaston Paris, der 1883 erstmals vier
Merkmale des amour courtois definierte: Die hofische Liebe sei Paris zufolge erstens eine
ungesetzliche Liebe, die den Aspekt der Heimlichkeit brauche; zweitens zeichne sie sich
durch die Subordination des Mannes unter die angebetete Dame aus; drittens konstituiere sie
das mannliche Streben nach Besserung und Vervollkommnung des eigenen Selbst durch die
Liebe der Dame und viertens sei sie eine Kunst.?”® In seinen weiteren Ausfihrungen postuliert
Bumke, dass die hofische Liebe in ganz unterschiedlichen Ausformungen in der Literatur des

Mittelalters zu finden sei: ,,Hofische Liebe konnte unerfiillte Liebe sein, konnte sich aber auch

210 ) yhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 47.

2! Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 134.

272 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 159.

273 Schnell, Riidiger: Causa Amoris, S. 77.

2% schnell, Riidiger: Causa Amoris, S. 77. Schnell gibt im Anschluss an diese beiden Fragen eine detaillierte
Ubersicht tiber die Fragen, denen sich die courtly love-Forschung intensiv gewidmet hat. Vgl. S. 78ff.

25 Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 503-582.

2% Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 522./ Vgl. auch Bumke, Joachim: Liebe und Ehebruch in der hofischen
Gesellschaft, S. 25.

2 Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 504.

2% Bumke bezieht sich auf folgende Ausgabe des Werkes: Gaston, Paris: Etudes sur les romans de la table ron-
de. Lancelot du Lac. 2. Le conte de la Charette. Ro. 12, 1883, S. 459-534. Vgl. Bumke, Joachim: Héfische
Kultur, S. 504.
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im sinnlichen Genuf3 verwirklichen®, ,,[w]enn die Frau verheiratet war, hatte die hofische
Liebe einen ehebrecherischen Charakter; aber auch die Liebe zur eigenen Ehefrau konnte ho-
fisch sein.“?’® Die beiden Zitate Bumkes verdeutlichen, was Jaeger in seiner These zur hofi-
schen Liebe formuliert: Die hofische Liebe des Mittelalters trat in verschiedenen Ausformun-
gen auf und konnte somit auch eine ,passionierte’ Liebe oder eine protoromantische Liebe
sein. Gleich welche Ausformung die hofische Liebe annehme, ein gemeinsamer Wesenszug
konne ihr attestiert werden: Das Wesentliche der hofischen Liebe liege in ihrem spezifisch
hofischem Charakter, ihrer Einbettung in den ,,hofischen Gesellschaftsentwurf.<?®® Bumke
stellt resimierend fest: ,,Hofische Liebe war eine Gesellschaftsutopie“281, die das Bild einer
Gesellschaft entwerfe, die es so nicht geben konnte und die real nicht existierte, sondern ein-
zig den stilisierten Idealgedanken der Dichter abbildete.?®” Dieses Ideal ist im luhmannschen
Sinne die Form des Codes der hofischen Liebe. Luhmann konstatiert, dass die Form aus-
schlaggebend fur die Zulassung von Mdglichkeiten der Kommunikation und Transformation
ist. Entsprechend der Form variieren die Aspekte, mit denen man Liebe begriinden kann. Wie
in Kapitel 11.1.1 dargelegt wurde, grindet die hofische Liebe in der Kenntnis der vortreffli-
chen Eigenschaften des Objektes der Liebe. Schon im Kontext der hofischen Liebe vollzieht
sich ein Prozess der Systematisierung und Konzentration. Die alte Differenz von hauslicher
Reproduktion und aulerehelichen Liebesaffaren, so erldutert Luhmann, wird nicht beseitigt,
jedoch wird die Liebe sublimiert: Es entsteht die Idee einer groRen Liebe, die ausschlieBlich

einer Frau gilt, deren Gunst man sich verdienen muss.?®

Als das auffalligste Merkmal der
hofischen Liebe hebt Bumke den Dienstgedanken hervor. Diese ,,eigentiimliche Konstrukti-
on“?* |4sst die Minnepartner nicht als Gleiche erscheinen, sondern ordnet den Ritter der Da-
me unter. Er muss sich ihrer Minne als wirdig erweisen. Der Dienstgedanke gedieh in der
ritterlichen Welt zu einer enormen Strenge, die den Dienst als Liebesprobe erscheinen lief3
und die Einheit von Minne und Turnier schuf.”®* Zu den Kennzeichen der héfischen Liebe
zdhlten die ,,Rationalisierung der Liebe, Kontrolle der Affekte, Sublimierung der Triebhaf-
tigkeit.“?® Hofische Liebe war eine Tugend, so dass sie zu einem gesellschaftlichen Wert
stilisiert wurde. Sie sollte einerseits das moralische Handeln der Menschen steuern und ande-

rerseits Regeln flr das gesellschaftliche Handeln bereitstellen. Hofische Liebe implizierte das

2" Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 5086.

280 Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 505.

281 Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 528.

282 \/gl. Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 528 und S. 569. Bumke stimmt in diesem Punkt mit Helmut Kuhn
uiberein, der die hofische Liebe als eine ,,Antithese und Korrektiv der feudalen Lebensordnung“282 versteht.
Vgl. Kuhn, Helmut: »Liebe«. Geschichte eines Begriffs, S. 96.

283 \gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 51ff.

284 Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 507.

285 ygl. Kuhn, Helmut: »Liebe«. Geschichte eines Begriffs, S. 95.

28 Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 520.
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Streben nach héfischer Vollkommenheit; das héfische Wesen und die feinen Sitten verlangten
von den Liebenden ,,Bestdndigkeit, Aufrichtigkeit, Ergebenheit, Treue, Keuschheit, Selbstlo-
sigkeit und Geduld.“®®” Diese, der Tugendlehre entstammenden Begriffe, bekamen im Zu-
sammenhang mit der héfischen Liebe einen neuen Sinn, wie Bumke ausfiihrt. So konnte Be-
stdndigkeit die Fortfihrung einer heimlichen Beziehung meinen, Verninftigkeit von aufen
betrachtet pure Unvernunft sein, oder Treue zur/ zum Geliebte/n Untreue gegeniiber dem
Ehepartner bedeuten.”® Der Begriff der Keuschheit erfuhr, Bumkes Ausfithrungen folgend,
eine deutliche Umwertung, da im Kontext der hofischen Liebe nicht die sexuelle Enthaltsam-
keit gemeint war wie sie die Kirchenvater postulierten, sondern die Bindung an eine einzige
Geliebte. Auch Riidiger Schnell konstatiert, dass die hofische Liebe keine ,,Liebesform mit
prazise definiertem Rollenverhalten von Mann und Frau® ist und nicht als ,,Liebesdoktrin“289
existiert habe. Schnell begreift die hofische Liebe als eine ,,literarisch gefiihrte Diskussion
iiber vorbildhaftes Lieben“?*’, die in den unterschiedlichen Gattungen differente Ausformun-
gen annimmt.”** Im Gegensatz zu Bumke, der den Aspekt der Unterwerfung deutlich hervor-
hebt, konstatiert Schnell, dass der hofische Diskurs uber die Liebe eine Liebesbeziehung anvi-
siere, ,,die frei ist von Fremdbestimmung, frei ist von Hierarchie, Herrschaft und Gewalt“?®
und sich durch die Aspekte Ausschliellichkeit, Bestandigkeit, Treue, Selbstlosigkeit, Gegen-
seitigkeit, Freiwilligkeit, MaB und Vernunft sowie Leidensbereitschaft auszeichne.?*® Schnell
kommt in seiner Auseinandersetzung mit dem Phanomen der hofischen Liebe zu dem Ergeb-
nis, dass es in der hofischen Liebe, ,,vor allem um eine provozierende Herrschaft des Her-
zens“*** gehe. Das Herz und die innere Uberzeugung von der idealen Qualitat einer Liebesbe-
ziehung werden zum MaRstab menschlichen Handelns.*®

Trotz dieser Herrschaft des Herzens war Sexualitat ein Bestandteil der hofischen Liebe, wie
Riidiger Schnell bestitigt. Es sei unumstritten, ,,dafl auch <hdfische Liebe> von ihrem Antrieb

her und in ihrer causa finalis Konkupiszenz-Liebe ist (amor carnalis).“**® Die héfische Lite-

ratur prasentiere die Entstehung sexuellen Begehrens mittels eines Handlungsschemas, das

87 Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 527.

288 \/gl. Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 528.

289 Schnell, Riidiger: Die ,Hofische Liebe’ als Gegenstand von Sozialhistorie, Sozial- und Mentalitatsgeschichte.
In: Poetica 23 (1991), S. 398.

2% Schnell, Riidiger: Die ,Hofische Liebe’, S. 399.

21 v/gl. Bennewitz, Ingrid: Ein kurzer rede von guoten minnen. Liebes-Wahrnehmungen und Liebes-
Konzeptionen in der deutschen Literatur des Mittelalters und der Frihen Neuzeit. In: Walter Lenschen (Hg.):
Die Sprachen der Liebe. Bern 2000, S. 157.

292 Schnell, Riidiger: Die ,Héfische Liebe’, S. 399.

2% Schnell definiert diese Aspekte als Leitbegriffe der hofischen Liebe. Vgl. Schnell, Riidiger: Die ,Héfische
Liebe’, S. 399-419.

294 Schnell, Riidiger: Die ,Héfische Liebe’, S. 421.

2% yogl. Schnell, Riidiger: Die ,Hofische Liebe’, S. 421.

2% gSchnell, Riidiger: Causa Amoris, S. 137.
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aus der Bibel und der theologischen und historiographischen Literatur des Mittelalters ver-
traut sei: ,,[E]in Mann erblickt eine schone Frau, wird von einem starken sexuellen Verlangen
ergriffen und sucht unmittelbar Befriedigung seines Sexualtriebes.“?” Wie Schnell weiter
darlegt, war der Umgang der Geschlechter im Mittelalter durch drei wesentliche Aspekte ge-
kennzeichnet. Erstens galt es, die Affekte zu disziplinieren: ,,Zwischen die anfiangliche sexu-
elle Erregung des Mannes und die sexuelle Befriedigung drangt sich eine Zeit des Wartens,
des Triebaufschubs, entweder bedingt durch &ullere Hindernisse oder aber als VVoraussetzung
wahrhaften Liebens einsichtsvoll akzeptiert.“**® Der zweite Aspekt zielt auf die Freiwilligkeit
und die Gegenseitigkeit der interpersonalen Interaktion. Der dritte Aspekt versteht die Liebe
als einen Reflexionsprozess: ,,Liebe erscheint als ,Denken’.“*®* Die Sexualitit wird sublimiert
und in den Bereich des Geistigen, des Nachdenkes uber die begehrte Person verlagert. Nach
Schnell sind Affektbeherrschung, Freiwilligkeitsprinzip und Reflexionsmoment die drei we-
sentlichen Momente volkssprachlicher Liebesdichtung im Mittelalter.>*

James A. Schultz definiert in seiner Studie Courtly Love, the Love of Courtliness, and the
History of Sexuality die hofische Liebe folgendermalien: ,,Courtly love is the love of courtli-
ness.“** Er priagt den Begriff der ,Aristophilie’, um die Liebe zum Hofischen zu bezeichnen.
Des Weiteren stellt Schultz fest, dass die Forschung die Geschichte der Sexualitat bisher auf
Aspekte wie Unzucht, Sodomie und Prostitution beschrénkt und die Sexualitit zwischen ho-
fisch Liebenden, wie Tristan und Isolde Uber einen langen Zeitraum hinweg ausgeblendet
habe.3%? Schultz richtet im ersten Teil seiner Studie das Augenmerk auf den héfischen Korper,
dem in der literarischen Darstellung von hofisch Liebenden eine besondere Bedeutung zu-
komme, da er das Ideal manifestiere.®*® Er verdeutlicht die Wirkung dieser hofischen Korper
am Beispiel des Nibelungenliedes und Gottfrieds Tristan. Im Falle des Nibelungenliedes habe
der hofische Korper Kriemhilds, dessen Schonheit landesweit bekannt sei und tber die Mal3en
gerihmt werde, eine regelrecht magnetische Wirkung auf Siegfried: Kriemhilds Schonheit ist
es, die ihn den Entschluss zur Werbung fassen l&sst. Gottfrieds von StraBburg Koérperbe-
schreibungen unterscheiden sich, so Schultz, grundlegend von den Beschreibungen anderer
Autoren. Gottfried bediene sich nicht der tradierten Formeln zur Beschreibung der Korper
von Tristan und Isolde, sondern erarbeite Aufzéhlungen verschiedener Korperteile, sowohl fir

seine ménnlichen als auch fir die weiblichen Figuren ohne dabei eine Korperstelle zu be-

27 Schnell, Riidiger: Die ,Hofische Liebe’, S. 374.
2% Schnell, Riidiger: Die ,Héfische Liebe’, S. 375.
299 Schnell, Riidiger: Die ,Hofische Liebe’, S. 377.
30 Schnell, Riidiger: Die ,Hofische Liebe’, S. 378.
01 Schultz, James A.: Courtly Love, S. 160.

%02 Schultz, James A.: Courtly Love, S. xvi.

393 vgl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 4.
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schreiben, die als explizit mannlich oder weiblich identifiziert werde kdnne. Schultz konsta-
tiert, dass es Gottfried mit seinen Beschreibungen von Tristans und Isoldes Haar und ihren
Armen und Beinen gelinge, seine Figuren unter Verwendung identischer Terminologien zu
beschreiben und den Eindruck einer korperlichen Identitat der Figuren zu evozieren.’** Die
hofischen Korper sind demnach nicht durch ihr biologisches Geschlecht gekennzeichnet. Die
Absenz anatomischer geschlechtsspezifischer Merkmale reflektiere, so Schultz, die mittelal-
terliche Konstruktion des Korpers. Weder die weibliche Brust noch der mannliche Bart seien
Bestandteil der Beschreibung héfischer Korper, wodurch explizit ménnliche oder explizit
weibliche Kérpermerkmale nicht als Ursache fiir Verlieben oder die Entstehung eines sexuel-
len Begehrens fungieren. Fur beide Geschlechter galt im Mittelalter der gleiche Schonheits-
standard: ebenmalige Gesichter, schlanke Korper, rosige Haut, wohlgeformte Lippen und
Hénde. Diese Androgynitét stehe in starkem Kontrast zum heutigen Verstandnis sexueller
Attraktion, die gerade in den korperlichen Unterschieden zwischen den Geschlechtern zu se-
hen sei.*® Einzig in Szenen, in denen eine weibliche oder ménnliche Figur vor der Hofgesell-
schaft erscheine und die Blicke aller Mitglieder des Hofes auf sich zieht, werde die erotische

«3% starker betont: Die Beschreibungen der Auftritte

Komponente dieses ,,aphrodisiac body’
von Enite, Kriemhild und Isolde bestechen durch ihren Detailreichtum, dennoch beziehen sich
die dargebotenen Details nicht auf geschlechtsspezifische Merkmale. Die Sexualisierung der
mittelalterlichen Kérper erfolgt Schultz zufolge durch den modernen Rezipienten.*®” Schultz
kommt zu dem Schluss, dass aufgrund der fehlenden Differenzierung in der Darstellung der
hofischen Korper die Kategorien der Homosexualitdt und Heterosexualitat bedeutungslos
werden, weil nur das Geschlecht des Partners die GroRe sei, die zwischen Homo- und Hetero-

sexualitat unterscheide.3®

2.3 Die Institution Ehe im Mittelalter

Auch eine eheliche Beziehung konnte hofisch sein, wie zahlreiche Beispiele der erzéhlenden
Dichtung zeigen: ,,Die charakteristischen Qualititen der hofischen Liebe traten jedoch nur da
zutage, wo die Liebe aus freiem Herzen gewihrt wurde.*“** Dass die Trennung von Liebe und
Ehe moglich war, beweisen die Eheschlielungspraktiken der Adelsgesellschaft im Mittelalter.

Dem Laienadel war die Ehe eine politische Institution und Instrument zur Verfolgung dynas-

304 v/gl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 25.
%05 Schultz, James A.: Courtly Love, S. 27/28.
%06 Schultz, James A.: Courtly Love, S. 29.

%07 v/gl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 45.
%08 \/gl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 46.
%9 Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 534.
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tischer Interessen®?; ihre Zwecke lagen in der Fortsetzung des eigenen Hauses, der Zeugung
legitimer (mannlicher) Nachkommen, der Herstellung verwandtschaftlicher Beziehungen zu
anderen Familien, die der Friedenssicherung und Festigung bestehender politischer Blindnisse
dienten sowie in dem gesellschaftlichen Aufstieg durch eine vorteilhafte Verheiratung des

311

Sohnes mit einer Frau hoheren Standes.”™ ,,[P]ersonliche Zuneigung oder subjektive Gliicks-

«312

vorstellung“*** spielten bei der Verfolgung dieser politisch-dynastischen Interessen keine Rol-

le. In der Regel wurden die Ehebedingungen und Ehevertrédge zwischen den Vatern oder zwi-

schen Brautvater und Brautigam ausgehandelt. Bei einer solchen Muntehe®'®

(auch Dotalehe
genannt), wurde die Frau ,,aus der Munt (Rechtshoheit) des Sippenoberhauptes, normaler-
weise ihres Vaters oder auch ihres Bruders, entlassen und in diejenige ihres Mannes tberge-
ben.«*'* Ehen, die unter solchen Bedingungen zustande kamen, entbehrten in der Regel jegli-
cher vorehelicher Zuneigung der Nupturienten. Vor diesem realhistorischen Hintergrund stellt
Joachim Bumke fest, dass die ,,Liebe [...] daher auch kaum der geeignete Mafistab [ist], um
die Qualitiit einer feudalen Ehe zu ermessen.“** Im Idealfall entwickelte sich nach der Ehe-
schlieBung eine liebevolle Bindung zwischen den Ehepartnern. Auch bei fehlender gegensei-
tiger Zuneigung vollzogen die Ehepartner den Geschlechtsakt, denn erst mit der Geburt legi-
timer mannlicher Erben war der politische Zweck der EheschlieBung erreicht. Die theologi-
sche Doktrin definierte fur die Austibung des ehelichen Koitus drei erlaubte Vollzugsmotive,
von denen wenigstens eines leitend sein sollte: Erstens, die Zeugung von Nachkommen; zwei-
tens, die Vermeidung auBerehelicher sexueller Aktivitat und drittens, die Leistung des debi-
tums.**® Obwohl die Zeugung von Nachkommen eines der Ehegiiter war, galt der eheliche
Geschlechtsverkehr mit dem Stigma der libido behaftet zu sein, denn ,,[z]u heiraten wurde
deswegen nur als das Zweitbeste angesehen, fir alle diejenigen, die nicht die Kraft besafen,
rein von allem Geschlechtlichen zu bleiben.“*" Diese drei genannten empfohlenen oder un-
tersagten Verhaltensmodelle finden sich jedoch nicht in der héfischen Dichtung. Dort wird

vielmehr das Bild des Ehepaares als Liebespaar entworfen; beide Gatten sehnen sich gleich-

319 v/gl. Bumke, Joachim: Liebe und Ehebruch in der héfischen Gesellschaft, S. 28.

311 v/gl. Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 535.

312 \Wenzel, Horst: Fernliebe und Hohe Minne. Zur raumlichen und zur sozialen Distanz in der Minnethematik.
In: Rudiger Krohn (Hg.): Liebe als Literatur. Aufsitze zur erotischen Dichtung in Deutschland. Minchen
1983, S. 187.

313 Neben der Muntehe gab es im Mittelalter die sog. Friedelehe und die klandestine Ehe. Vgl. Angenendt,
Arnold: Geschichte der Religiositat im Mittelalter. 4. Auflage. Darmstadt 2009, S. 272ff./ VVgl. Weigand, Ru-
dolf: Liebe und Ehe im Mittelalter. Goldbach 1993, S. V.

314 Angenendt, Arnold: Geschichte der Religiositat im Mittelalter, S. 272.

31> Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 540.

318 vgl. Schnell, Rudiger: Sexualitat und Emotionalitat, S. 427. Der Zusammenhang von Ehe und Sexualitét
wird im Abschnitt ,,Die Institution Ehe im Mittelalter” detailliert dargelegt.

317 Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 540/541.
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ermafen nach der korperlichen Vereinigung und der damit verbundenen Lust. Dieses sexuelle
Verlangen wurzelt in der gegenseitigen Liebe der Partner.

Bevor im Folgenden die Positionen zweier, die Lehre einer Ehetheologie prdgenden Kirchen-
vater — Augustinus und Hugo von St. Viktor — eingehend beleuchtet werden, wird ein kurzer
Uberblick uber die relevanten Aussagen des Paulus zur Ehe sowie (iber die Stromungen der
Auseinandersetzung mit der Paradiesehe vor Augustinus® Traktat gegeben®®, denn bereits das
Neue Testament gibt Zeugnis Uber die Erhabenheit der Keuschheit. Paulus sieht die Ehe zu-
nachst als ein gleichseitiges Bundnis, in dem der Mann seine Pflicht gegeniiber der Frau erfl-
len soll und ebenso die Frau gegeniiber dem Mann. Wenn es bei Paulus heiflit: ,,Wegen der
Gefahr der Unzucht soll aber jeder seine Frau haben und jede soll ihren Mann haben* (1. Kor
7,2), wird deutlich, dass die Ehe zur Vermeidung von Unzucht dient. Bekraftigt wird dies mit
der Feststellung: ,,Wenn sie aber nicht enthaltsam leben konnen, sollen sie heiraten* (1. Kor
7,9). AbschlieRend widmet sich Paulus den Unverheirateten und erhebt diese Uber die Verhei-
rateten, indem er den Entschluss nicht zu heiraten ausdricklich lobt (1. Kor 7,38), denn ,,[d]er
Unverheiratete sorgt sich um die Sache des Herrn; er will dem Herrn gefallen” (1. Kor 7,32).
Paulus betont den Wert der Ehe als Hilfsmittel, den VVersuchungen der fleischlichen Begierde
zu trotzen, indem die Empfindung sexueller Lust durch die ZweckméRigkeit der Zeugung von
Nachkommenschaft legitimiert wird. Der Wille zum Kind erscheint als sittlich einwandfreies
Motiv zum ehelichen Geschlechtsverkehr. Michael Miiller skizziert in seiner Monografie zum
Thema der Paradiesehe im 12. und 13. Jahrhundert®'? die einzelnen Strémungen, die sich vor
Augustinus’ Ehetraktat De bono coniugali mit der Paradiesehe und der menschlichen Ge-
schlechtlichkeit vor und nach dem Siindenfall auseinandersetzen:**° Origenes widmet sich in
seinen AuRerungen zur Paradiesehe der Frage der Fortpflanzung im Paradies und erkennt die
korperliche Fortpflanzung an.*?! Dieser Einsicht folgt auch Epiphanius, wenn er fiir den Auf-
trag ,,Wachset und mehret euch* die Notwendigkeit des Korpers konstatiert. Ein solcher Auf-
trag konne nicht an die Seelen ohne Korper gerichtet gewesen sein. Nahrung und Ge-
schlechtsverkehr sind Triebe, die befriedigt werden miissten.®** Als triebhaft sieht auch Gre-
gor von Nyssa die fleischliche Begierde und rdumt ein, dass ,,[d]er Geschlechtsunterschied

[...] eine Ausstattung des schon fertigen Ebenbildes Gottes [ist], die dem Gebilde zuletzt hin-

318 Ein vollstandiger Uberblick iiber die kirchliche Ehelehre kann in dieser Arbeit nicht geleistet werden.

319 Miiller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe und ihre Auswirkungen in der Sexual-
ethik des 12. und 13. Jahrhunderts bis Thomas von Aquin. Regensburg 1954.

320 Eine detaillierte Darstellung der einzelnen Lehren wiirde hier zu viel Raum einnehmen, weshalb ich die ein-
zelnen Positionen nur kurz umreiRe. Nachzulesen ist der Abriss von der Ausbildung des Ideals der Paradies-
ehe durch Origenes, Gregor von Nyssa und Johannes Chrysostomus bei Michael Miiller auf den Seiten 9-19.

321 ygl. Miiller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe, S.10/11.

%22 y/gl. Miiller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe, S. 12.
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zugefiigt wurde.“**® Doch gab Gott dem Menschen die Geschlechtlichkeit der Tiere, eine Ge-
schlechtlichkeit, die der Erhabenheit des Menschen keineswegs entspreche. ,,Wére nicht der
Sundenfall bevorgestanden, so hatte er dem Menschen nicht die Fortpflanzung nach Art der
Tiere, sondern nach Art der Engel gegeben.«*** Obwohl hier die menschlichen Triebe als tie-
risch bezeichnet werden, sieht Gregor von Nyssa in der Sexualitat nichts Schlechtes. Die Aus-
stattung des menschlichen Korpers geschah nach dem Ebenbild Gottes und sei untadelig und

wertvoll 3%

Augustinus: De bono coniugali

Die Ehe, so der Konsens der kirchlichen Gelehrten, ist Heilmittel und Hilfsmittel, mit dem
doppelten Zweck der Zeugung von Nachkommenschaft und der Vermeidung von Unzucht.
Auch Augustinus sieht den Zweck der Ehe in der Zeugung von Nachkommen (proles), wel-
che die einzige ehrbare Frucht der Verbindung der Geschlechter und das erste Gut der Ehe
darstellt. Mit diesem Gut verbindet sich ein weiteres, die Treue zur ehelichen Keuschheit (fi-
des castitas). Drittes und entscheidendes Gut der Ehe ist die Heiligkeit des Sakraments (sa-
cramentum).®?® Den Begriff Sakrament versteht Augustinus als Unaufloslichkeit der ehelichen
Verbindung: ,,Ist nun einmal der Ehebund geschlossen worden, so kann er auch in keiner
Weise mehr geldst werden; es sei denn durch den Tod des einen oder anderen der Ehegatten.
So verhilt es sich in unserem Gottesstaat.*>*’

Um das Sakrament der Ehe zu begriinden, vergleicht Augustinus dieses mit der Ordination
des Klerus. Anton Maxsein erlautert dazu: ,,Der Vergleich gewinnt noch an Bedeutung, wenn
man bedenkt, dal} Augustinus die Priesterweihe als Sakrament im strengsten Sinn ver-
stand.“*”® Das eheliche Band erweist sich als ein Sakrament, das sich in das Innere der Ehe-
partner einpragt und sie unaufléslich aneinander bindet, sogar das Wesen des Menschen ver-
andert und neu gestaltet. Die Zusammengehorigkeit begriindet die gegenseitige Treue und
Mitverantwortung fur das sittliche Handeln des Ehepartners. Augustinus zufolge verlangen
das mannliche und weibliche Wesen nach der gegenseitigen Ergénzung, die in der ehelichen
Lebens- und Liebesgemeinschaft legitimiert und manifestiert wird. So wird auch die fleischli-

che Begierde der Geschlechter im legitimen Raum der Ehe und mit der Ausrichtung auf den

323 Miiller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe, S. 14.

324 Miiller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe, S.14.

325 \/gl. Miiller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe, S.15.

%26 \v/gl. Aurelius Augustinus: Das Gut der Ehe. Ubertragen von Anton Maxsein. Wiirzburg 1949, S. 41ff.

%27 Semel autem initum conubium in ciutate dei nostri, ubi etiam ex prima duorum hominum copula quoddam
sacramentum nuptiae gerunt, nullo modo potest nisi alicuius eorum morte dissolui. Sancti Aureli Augustini:
De bono coniugali. In: CSEL, S. 209. Ubersetzung nach Anton Maxsein in: Aurelius Augustinus: Das Gut
der Ehe, S. 23.

328 Maxsein, Anton: Erlauterungen. In: Aurelius Augustinus: Das Gut der Ehe. Wiirzburg 1949, S. 83.

54



Zweck der Zeugung von Nachkommen als weniger siindhaft postuliert als ein sexuelles Ver-

haltnis, das auBerhalb der Ehe vollzogen wird und schwer sindhaft ist:

Die Ehe hat weiterhin das Gute, daR sie fleischliche oder jugendliche, ja selbst lasterhafte Unenthalt-
samkeit zur ehrenhaften Fortpflanzung der Nachkommenschaft zurlickbildet, so daB die eheliche Ver-
bindung doch noch aus dem Unheil der Wollust eine gute Frucht zeitigt. AuRerdem gliiht die fleischli-
che Begierlichkeit wegen der Beschrankung gewissermafen sittsamer, wenn sie die Empfindung der El-
ternschaft ordnet.’”

Kommen die Ehegatten im Verlauf ihrer sittlichen Reife zu dem friihzeitigen Entschluss, ge-
schlechtlich einander nicht mehr zu begegnen, verdndert sich die Gemeinschaft der Ge-
schlechter. Augustinus fuhrt den Gedanken der nicht notwendigen fleischlichen Begegnung
der Ehepartner weiter aus und stabilisiert diese Idee, indem er die Marienehe zu einem ,,unbe-

«330

zweifelbare[n] Paradigma einer jeden Ehe erhebt. Nicht die geschlechtliche Begegnung,

sondern die eheliche Liebe und der Konsens der Partner sind konstituierend fiir die Ehe.®*
Die Ehegatten werden sich durch den gemeinsamen Entschluss zur Enthaltsamkeit nicht
fremd, ,,sondern finden starker zueinander; gerade die Enthaltsamkeit macht das entscheiden-
de Moment der personlichen Freiheit geltend und betont in der Ehe die Selbstwertigkeit der
geliebten Person.“**? Die eheliche Liebesgemeinschaft verstarkt die Einheit der Gatten und
nimmt Einfluss auf das Individuum. Die Ehe pragt nach Augustinus den Menschen in seinem
Sein; in der Gemeinschaft, dem Einssein mit dem Partner, finden die Liebenden Erfiillung
und schenken sich gegenseitig sittliche VVollendung. Diese Vergeistigung der Ehe flhrt zur
Zuruckdrangung der Sexualitat. Augustinus betont in seiner Schrift De bono coniugali den
Gedanken, die Ehe bilde eine Gemeinschaft zwischen den Ehepartnern, die nicht auf die Fort-
pflanzung reduziert werden durfe und sich durch den Aspekt der Freundschaft auszeichne.

Die Idee einer Freundschaft der Ehepartner findet sich bereits in Aristoteles’ Ausfiihrungen

im achten Buch der Nikomachischen Ethik:

Die Freundschaft zwischen Mann und Frau scheint auf der Natur zu beruhen. Denn der Mensch ist von
Natur noch mehr zum Beisammensein zu zweien angelegt als zur staatlichen Gemeinschaft, sofern die
Familie urspringlicher und notwendiger ist als der Staat und das Kinderzeugen allen Lebewesen ge-
meinsam ist. Die anderen freilich beschranken ihre Gemeinschaft gerade darauf, bei den Menschen be-
steht sie aber nicht nur um der Kinderzeugung willen, sondern wegen der Lebensgemeinschaft. Denn
die Aufgaben sind von vornherein differenziert und verschieden bei Mann und Frau. Also helfen sie ei-

329 habent etiam bonum coniugia, quod carnalis uel iuuenalis incontinentia, etiamsi uitiosa est, ad propagandae
prolis redigitur honestatem, ut es malo libidinis aliquid boni faciat aopulatio coniugalis, deinde quia repri-
mitur et quodam modo uerecundius aestuat concupisecentia carnis, quam temperat parentalis affectus. In:
Sancti Aureli Augustini: De bono coniugali. In: CSEL, S.191. Ubersetzung nach Anton Maxsein in: Aurelius
Augustinus: Das Gut der Ehe, S. 5.

330 Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Frithscholastik. Eine moralgeschichtliche Untersuchung zur Anthro-
pologie und Theologie der Ehe in der Schule Anselms von Laon und Wilhelms von Champeaux, bei Hugo
von St. Viktor, Walter von Mortagne und Petrus Lombardus. Disseldorf 1973, S. 106.

31 vgl. Angenendt, Arnold: Geschichte der Religiositat im Mittelalter, S. 275.

%32 Maxsein, Anton: Erlauterungen. In: Aurelius Augustinus: Das Gut der Ehe, S. 48.

Siehe dazu auch: Aurelius Augustinus: Schriften gegen die Pelagianer. Band I11: Ehe und Begierlichkeit.
Ubertragen von Anton Fingerle. Hg. von Sebastian Kopp, Dionysius Morick und Adolar Zumkeller. Wiirz-
burg 1977, S. 87ff.
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nander, indem jedes das Seinige zum Gemeinsamen beitragt. Darum scheint sowohl das Nitzliche wie
auch das Angenehme in dieser Freundschaft vorhanden zu sein. Sie wird auch auf Tugend begriindet
sein, wenn sie beide tugendhaft sind. Denn jedes von beiden hat seine Tugend, und sie werden sich da-
ran freuen.**

Aristoteles gesteht der ehelichen Gemeinschaft zu, dass sie sich zum einen auf dem Ange-
nehmen (Fortpflanzung) und dem Nutzlichen (gemeinsames Haushalten), zum anderen auch
auf dem Tugendhaften begriinde. Diese Ausrichtung auf die Tugend findet sich ebenso in

seiner Definition der Freundschaft.

Hugo von St. Viktor: De sacramentis christiane fidei und De beatae Mariae virginitate

Die Vorstellung der Ehepartner als Gefahrten fand im Mittelalter Eingang in die Friihscholas-
tik: Die eheliche amicitia begriindete sich in der Einheit des Willens, so dass die beiderseitige
Einwilligung in die Ehe als verbindlich und grundlegend fiir die Eheschliefung erklart wurde.
Die Konsenslehre l6ste die Grenze zwischen Freundschaft, Liebe und Ehe weitgehend auf**,
so dass sich der Bezug von Mann und Frau stérker in Richtung Gleichheit und Gleichwertig-
keit verschob. Dieser Aspekt manifestiert sich bei Hugo von St. Viktor in der Vorstellung der
Ehepartner als socius und socia.

In seinem Glaubenstraktat De sacramentis christiane fidei®* formuliert Hugo von St. Viktor
(*um 1076, 11141) grundlegende Uberlegungen zu einer Theologie der Ehe, die sich mit der
Sakramentalitit der Ehe auseinandersetzt. So gilt Hugo die Ehe als ein vor der Siinde einge-
setztes Heiltum®*, als gottgewollt und gut.**" Hugos Thesen lassen in vielen Punkten die N&-
he zur Schule von Laon erkennen, die in der Mehrzahl ihrer Ehetraktate die Grundlage der
Ehe im Konsens der Brautleute sieht und auch der sexuell nicht vollzogenen Ehe den Status
einer solchen zuweisen.®*® Der Beischlaf ist ein die Ehe begleitendes und perfektionierendes
Element, jedoch nicht notwendig um eine Ehe zu begriinden. Andere Uberlegungen Hugos
positionieren ihn in Opposition zu den friihscholastischen Ehetraktaten, so z.B. in seinen Aus-
flhrungen zur Marienehe, mit der er sich in De sacramentis christiane fidei erstmals ausei-

339

nandersetzt, um den Gedanken in De beatae Mariae virginitate®* erneut aufzugreifen.**® Der

333 Aristoteles: Nikomachische Ethik. V111 14,S. 301.

334 vgl. Signori, Gabriela: Von der Paradiesehe zur Giitergemeinschaft. Die Ehe in der mittelalterlichen Lebens-
und Vorstellungswelt. Frankfurt 2011 (Reihe ,,Geschichte und Geschlechter Band 60), S. 55ff.

3% Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens. Ubersetzung nach Peter Knauer SJ.
Einleitung, Apparate, Bibliographie und Register von Rainer Brandt SJ. Minster 2010, S. 469-525. Die im
Weiteren zitierten Textstellen beziehen sich auf den elften Teil des zweiten Buches von De sacramentis
christiane fidei.

%% v/gl. Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, S. 469.

337 vgl. Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, S. 470.

338 \gl. Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Friihscholastik, S. 114/115.

%% Hugo von St. Viktor: De beatae Mariae virginitate libellus epistolaris. In: Patrologia Latina. Band 176: Hu-
gonis de S. Victore canonici regularis S. Victoris parisiensis operum pars secunda: Dogmatica. Im Weiteren
verwende ich folgende Abkiirzung: DBMV, PL 176, Spalte.
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Ansatz, der ihn in Opposition zur Schule von Laon setzt, liegt in seinem doppelten Axiom
begriindet: ,,Maria verharrte zeitlebens in unversehrter Jungfraulichkeit — ihre Verbindung mit
Josef war dennoch wahre und vollgiiltige Ehe.“**' Wenn der Ehekonsens die Bereitschaft ein-
schlielt, der Aufforderung des Gatten zu folgen und die Ehe mit ihm zu vollziehen, ergeben
sich fur Hugo zwei Alternativen: Entweder hat Maria in den Verkehr nicht eingewilligt, dann
waére sie nicht die wahre Ehefrau, oder sie hat eingewilligt, wodurch sie nicht die wahre Jung-
frau bleiben konnte.*** Hugos Definition der Ehe vereinbart die beiden Axiome, Konsens der
Ehe und Vorsatz der Jungfréulichkeit, miteinander: Die geschlechtliche Begegnung, die im
Fall der Marienehe nicht realisierbar war, wird aus der Ehe ausgeschlossen. Die Ehe ist dem-
nach die rechtmallige Gemeinschaft von Mann und Frau, in der beide Gatten einander ber-
antwortet sind.>** Die gegenseitige und vor allem freiwillige Uberantwortung richtet sich auf
die Momente der AusschlieRlichkeit der Ehe und ihre Unauflosbarkeit.*** Die Ehe ist in Hu-

gos Verstandnis ein Biindnis der Liebe (foedus dilectionis)®*®

, eine Gemeinschaft der Herzen,
die keiner Zweckhaftigkeit unterliegt und sich einzig auf das Zusammenleben der Ehepartner
richtet. Damit wird deutlich, dass ,,die Hugonische Ehekonzeption [...] Ehe nur als Lebens-
gemeinschaft der Gatten, als Bund geistig-seelischer Liebe [versteht].«**® Das Wesen der Ehe
liegt in der Lebensgemeinschaft begriindet, die in der Einheit des Geistes wurzelt, ,,[d]ie Ein-
heit im Fleische erscheint demgegeniber nur als die begleitende Folge und Aufgabe der
Ehe.“**" Besonders feinsinnig schildert Hugo das Wesen der ehelichen Lebensgemeinschaft:
In der liebenden Gemeinschaft der Gatten sieht Hugo die liebende Vereinigung Gottes mit der
Seele abbildhaft dargestellt. Der Mann neigt sich in freier Hingebung und aufgrund eines na-
tirlichen Mitgefuhls der schwécheren Frau zu, um ihr Schutz angedeihen zu lassen. Die Frau
fuhlt sich von ihrer (schwécheren) Natur dazu gedréngt, sich der Kraft und Starke des Mannes
zuzuwenden. Die Frau ist in dieser Vorstellung das Abbild der Seele, der Mann das Abbild
Gottes.

Die Exklusion der sexuellen Vereinigung aus der Ehe ist elementar fir Hugos Konsenstheo-
rie: Zur Leistung des debitum (1. Kor. 7,3) ist ein separater Konsens erforderlich, der nicht

zwangslaufig konstituierendes Element der Ehe ist. Wird die Zustimmung zur Geschlechts-

0 Die in DBMV dargelegten Gedanken Hugos sind praziser und schérfer ausgearbeitet als in den betreffenden
Stellen von De sacramentis christiane fidei. Diese Tatsache und der verstarkte Abstand zur Schule Anselms
von Laon, rechtfertigen die zeitlich spatere Verortung des Textes als die ebenfalls von mir hinzugezogene
Schrift De sacramentis christiane fidei.

341 Zeimentz, Hans: Ehe in der Lehre der Frithscholastik, S. 131/132.

%2 \/gl. DBMV, PL 176, 858.

3 vgl. DBMV, PL 176, 859.

4 vgl. Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltimer des christlichen Glaubens, S. 476.

35 vgl. Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, S. 470.

346 Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Frithscholastik, S. 148.

%7 Muller, Michael: Die Lehre des hl. Augustinus von der Paradiesehe, S. 81.
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gemeinschaft nicht geleistet, sind die Gatten nicht zum Vollzug verpflichtet, der Konsens be-
zieht sich dann ausschlieBlich auf die Liebes- und Lebensgemeinschaft. Die enthaltsam geleb-
te Ehe gewinnt an Bedeutung und wird zum ethischen Ideal erhoben: Hugo erkennt der nicht
vollzogenen Ehe den Status einer giiltigen Verbindung zu.3*® Der Konsens zur fleischlichen
Vereinigung ist nicht das Element, das die Ehe heiligt, denn er wird laut Hugo auch von den-

jenigen gegeben, die unziichtig und ehebrecherisch sind:

Denjenigen Konsens aber halten wir fiir »legitime, der zu dem geschieht, zu dem er geschehen soll.
Denn diejenigen, die nur zur Vermischung des Fleisches Ubereinstimmen, kénnen noch nicht wegen
dieses Konsenses »Gatten« genannt werden. Denn dies tun auch diejenigen, die Unzucht treiben, und
die, welche die Ehe brechen, von denen der Name der »ehelichen Keuschheit« bekanntlich weit entfernt
ist. Also ist es etwas anderes, worin der Konsens zwischen Mann und Frau die Ehe heiligt.>*

Hugo bezieht sich in seinen weiteren Ausfiihrungen zur Geschlechtsgemeinschaft der Ehe-
partner auf Augustinus, der konstatiert, dass der eheliche Verkehr, der die Zeugung von
Nachkommen zum Ziel hat, nicht siindhaft sei.**° Die Empfindung von Lust ist jedoch immer
eine Siinde. In Einklang mit Augustinus und der Schule von Laon sieht Hugo die Zeugung als
eine ,mogliche Folge einer in die Seelengemeinschaft integrierten Geschlechtsgemein-
schaft.“**! Des Weiteren postuliert Hugo die zweifache Einsetzung der Ehe: ,,Die Einsetzung
der Ehe ist eine zweifache: die eine vor der Siinde zur Aufgabe, die andere nach der Siinde
zur Abhilfe. Die erste, damit die Natur vervielfacht werde, die zweite damit die Natur aufge-
fangen und das Laster zuriickgehalten werde. <> Er bestéatigt, dass die Ehe, wie alle anderen
Sakramente, nach der Siinde Heilmittel sei. Sie diene der Heilung der Natur und der Zigelung
der Laster und entschuldige somit das, was dem ehelichen Akt an Schwéche und Fehler an-
haftet. ,,Dem officium der Ehe, der Geschlechtsgemeinschaft, [wird] nun [...] zugestanden,
dass sie nicht mehr allein der Vermehrung wegen, sondern dariiber hinaus auch der Schwéache

der Zeugenden wegen realisiert werden [kann]«**®

, Wie Zeimentz pointiert resiimiert. Der Wil-
le zur Reproduktion von Nachkommenschaft erlaubt es den Ehepartnern geschlechtlich mitei-
nander zu verkehren.

Ein weiterer grundlegender Gedanke in Hugos Eheverstdndnis ist die Gleichstellung von
Mann und Frau in der ehelichen Gemeinschaft. Bereits Augustinus affirmiert die Ebenbirtig-
keit der beiden Geschlechter und begriindet dies durch die Bildung Evas aus Adams Seite
(Gen 2,21ff.). Hugo hebt den Gedanken, dass die Frau zur Gemeinschaft mit dem Manne ge-

schaffen sei, starker hervor als seine VVorgénger. Fir ihn bedeutet die Schopfung Evas aus

%48 \/gl. Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens, S. 471 und S. 476-480.

9 Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens S. 475.

%0 vgl. Aurelius Augustinus: Das Gut der Ehe. Ubertragen von Anton Maxsein. Wiirzburg 1949, S.3ff, sowie
S.6ff.

1 Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Frithscholastik, S. 148.

%2 Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens S. 470.

%3 Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Frithscholastik, S. 175.
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Adams Rippe nicht nur die bloRe Ebenbirtigkeit von Mann und Frau. Wére Eva aus Adams
Haupt gebildet, galte sie als seine Herrin, ware sie aus den FuRen gebildet, als seine Sklavin.
Da sie aber aus seiner Seite geformt wurde, ist sie ihm an dieselbe gestellt als seine Geféhrtin,

als socia:

Weil sie ihm namlich als Gefahrtin gegeben wurde, nicht als Magd oder Herrin deshalb war sie nicht
aus dem Obersten noch aus dem Untersten hervorzubringen, sondern aus dem Mittleren. Wirde sie
namlich aus dem Haupt entstehen, wiirde sie aus dem Obersten entstehen und schiene zur Herrschaft
geschaffen. Wenn aber aus den Fiien, entstiinde sie aus dem Untersten und schiene der Dienstbarkeit
zu unterwerfen zu sein. Deshalb ist sie aus dem Mittleren geschaffen worden, damit sich erweise, dass
sie zur Gleichheit der Gemeinschaft geschaffen wurde, damit sie in gewisser Weise immer auf ihn als
auf ihren Ursprung schaue und ihm ungeteilt einzig anhange und sich von der Gemeinschaft, die zuei-
nander bestehen sollte, nicht trenne.®*

Die Aufforderung an die Ehegatten zur gegenseitigen Hilfeleistung steigert zwar den Grad der
Ebenburtigkeit, impliziert jedoch nicht die vollstdndige Gleichstellung von Mann und Frau
innerhalb der ehelichen Gemeinschaft. Trotz der Vorstellung der Ehepartner als Gefahrten
vertritt Hugo die Ansicht, dass die Frau dem Manne untergeordnet sein sollte. Die eheliche
Hierarchie ist in Hugos Verstandnis konstitutiv fir die Sakramentalitat der Ehe. Mann und
Frau sollen einen Leib bilden, den der Mann lenkt, so wie Christus und die Kirche einen Leib

bilden, der von Christus gelenkt wird.

Die christliche Ehelehre und die feudale EheschlieRungspraxis stimmen dahingehend Uberein,
dass beide den Hauptzweck der Ehe in der Zeugung legitimer Nachkommen sehen. Trotz
strenger Reglementierungen des ehelichen Geschlechtsverkehrs und der Idealisierung eheli-
cher Keuschheit ist die Sexualitiat dennoch Bestandteil der ehelichen Verbindung. Dieser Zu-
sammenhang von Ehe und Sexualitat ist durch die gegenldaufigen Momente der Idealisierung
und der Verdachtigung gekennzeichnet. Der geistlich-theologische Diskurs preist die geistig-
seelische Gemeinschaft der Eheleute einerseits als ,,Abbild der Vereinigung von Christus und

«%5 andererseits verdachtigt er sie der Befriedigung sexueller Lust innerhalb

der Einzelseele
der ehelichen Gemeinschaft. Der eheliche Sexualakt galt nur dann als siindelos, wenn er der
Reproduktion oder der Vermeidung aufl3erehelicher sexueller Aktivitat diente. Die grundsétz-
liche Verdachtigung des Fleisches und des Triebhaften durch die Moraltheologen des Mittel-
alters fuhrte dazu, dass die Lust, die den sexuellen Akt begleitet und als Folge des Sundenfalls
galt, immer negativ bewertet wurde.**® Die Lehre der Moraltheologen und der Dekretisten
diagnostiziert des Weiteren ein differentes Sexualverhalten bei Mannern und Frauen, das sei-

ne Ursache in der unterschiedlichen korperlichen Beschaffenheit der beiden Geschlechter hat.

%% Hugo von Sankt Viktor: Uber die Heiltiimer des christlichen Glaubens S. 475.

%5 Schnell, Riidiger: Sexualitat und Emotionalitat, S. 97.

%% vgl. Schnell, Riidiger: Sexualitat und Emotionalitat, S. 97-99./ Vgl. Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mit-
telalter, S. 66.
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Diese Differenz unterwerfe Manner und Frauen unterschiedlichen Normen des Handelns: Bei
Mannern galt der Geschlechtstrieb als nattrlich, wéhrend das sexuelle Begehren der Frauen
als Zeichen ihrer Schwéche gesehen wurde.®’ Es erschien deshalb als selbstverstandlich, dass
der Mann sexuell erfahren in die Ehe ging, wéhrend von der Frau Unberihrtheit erwartet
wurde. Die Ehe wurde als Zufluchtsort, als Zugestandnis an die Schwachen verstanden; die
Jungfraulichkeit bzw. Enthaltsamkeit — auch in der Ehe — war jedoch die eigentlich erstre-
benswerte christliche Lebensweise. Keuschheit in der Ehe, so konstatiert Ruth Mazo Karras,
»galt als etwas Gutes, aber nur dann, wenn sie von beiden Eheleuten freiwillig beschlossen
wurde.“**® Geschlechtlichkeit galt unter den Aspekten der Begierde und der Sexualitat als
Geféhrdung des Enthaltsamen.

Das zentrale Problem der mittelalterlichen Sexualmoral liegt, beriicksichtigt man die Aner-
kennung und Affirmation des Fruchtbarkeitssegens (Gen 1,27-28 und Gen 2,21-25)*°, nicht
in der Geschlechtlichkeit an sich, sondern in der Empfindung sexueller Lust beim Akt der
Zeugung. So bewertet auch Petrus Lombardus, Schuler Hugos von St. Viktor, die Sexualitat
in Ubereinstimmung mit seinem Lehrer nicht als grundsatzlich schlecht. Die Abkehr von der
Konkupiszenz, das Zusammenleben der Ehepartner in einer liebevollen, aber rein geistigen
Vereinigung, wird jedoch als Ideal gesehen. In seinen Sentenzen gelingt Petrus Lombardus
die Synthese der vorausgegangenen Diskussionen der Kirchenviter und Schulen: ,,Der Kon-
sens konstituiert die Ehe, er verpflichtet die beiden Partner auf wechselseitige Gewéhrung des
Beischlafs — das ist das ,,debitum* (1. Kor 7,3) — und knupft das Band der Unaufldslich-
keit.“*®® Der eheliche Geschlechtsverkehr tragt, das ist die wichtige Essenz der Ansichten

Hugos und seines Schilers, nicht zum Bestand der Ehe und ihrer Unaufléslichkeit bei.

2.4 Sexualitat im Mittelalter

Der franzosische Philosoph Michel Foucault begriindete mit seinem Werk Sexualitat und
Wahrheit das Projekt einer Historisierung der Sexualitat. Foucaults Studie erhellt den Aspekt
des Themenkomplexes Liebe, den Luhmann nicht im Detail ausfiihrt. Luhmann denkt Sexua-
litdt in ihrer Negation mit und definiert sie in ihrer Exklusivitdt romantisch, denn
,,[h]ochstpersonliche Beziehungen mit zwischenmenschlicher Interpenetration und Ubernah-

me der Welthaftigkeit“*®* fordern die Beschrankung auf zwei Partner.

%7 vgl. Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 5509.

%8 Karras, Ruth Mazo: Sexualitét im Mittelalter, S. 104.

%9 Die Bibel. Altes und Neues Testament. Einheitsiibersetzung. Freiburg, Basel, Wien 1980.
%0 Angenendt, Arnold: Geschichte der Religiositat im Mittelalter, S. 277.

%1 Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 149.
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Foucault untersucht im ersten Band seines Werkes Der Wille zum Wissen®*? das Dispositiv
der Sexualitat, das sich in der Neuzeit herausbildete und kommunikative Praktiken, Handlun-
gen und Klassifikationen beschreibt. Der Begriff ,Dispositiv’ findet sich, den Ausfiihrungen
den Ubersetzern zufolge, ,,vornehmlich in juristischen, medizinischen und militirischen Kon-
texten* und bezeichnet ,,Vorkehrungen, die eine strategische Operation durchzufiihren erlau-
ben.“** Es handelt sich also um Anordnungen von Macht. Die Definition des Dispositivs als
Mafnahme oder Vorentscheidung, innerhalb derer soziale Interaktionen und Diskurse ermdg-
licht werden, erinnert an Luhmanns Kommunikationscode, der die Regeln vorgibt, nach de-
nen Gefiihle ausgedriickt und gebildet werden kénnen und der auf3erdem vorgibt, wie eine
entsprechende Kommunikation realisiert werden kann.*®* Wie Luhmann, versteht auch
Foucault Liebe nicht als Gefuhl: Dem luhmannschen symbolischen Code, der die Basis fr
Kommunikation bildet, entspricht bei Foucault der Diskurs. Beide Theorien zeigen die Be-
dingungen auf, unter denen Kommunikation bzw. Diskurse entstehen kdnnen.

Kommunikation bzw. Diskurse sind dynamisch und veranderbar, so auch das Sprechen und
die Diskursivierung der Sexualitit. Laut Luhmann zeige das 16. Jahrhundert ,,Tendenzen in
Richtung auf eine stirkere Privatisierung und Intimisierung*>®® der Sexualitat im Sinne einer
zunehmenden Scheu vor 6ffentlich prasentierter Nacktheit. Dieser Entwicklung entspricht die
zunehmende Zuriuckhaltung und Indirektheit in der Kommunikation in diesem Jahrhundert.

«%%8 \war damit geschaffen.

Die Voraussetzung einer ,,Codierung sexuell basierter Intimitét
Parallel zu dieser Veranderung der Kommunikation dnderte sich auch die Theorie. Als ,Natur*
war Sexualitat einerseits etwas Verwerfliches, andererseits jedoch auch etwas Gottgewolltes
(Reproduktion). Dieses Problem werde, so erlautert Luhmann im Folgenden, Anfang des 17.
Jahrhunderts derart formuliert, dass die Natur des Menschen zwar an sich gut sei, ihn jedoch
zu einem Verhalten verfihre, dem er nicht zustimmen konne.*®” Der Sexualtrieb wird als

<368

»kontroll- und konsensbediirftige Natur verstanden, eine Vorstellung, die mittelalterliche

Wurzeln hat. Erst die Passion kann ,,jenen inneren Konsens herbeifiihren und damit das Sich-
einlassen auf sinnliche Liebe legitimieren.«**®
Foucault stellt der These einer wachsenden Unterdriickung der Sexualitat in der Neuzeit (=

Repressionshypothese) die Auffassung einer steigenden diskursiven Produktion von Sexuali-

%2 Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen. Sexualitat und Wahrheit, Bd. 1. Ubersetzt von Ulrich Hauff und
Walter Seitter. stw 716, Frankfurt am Main 1987.

%3 Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 29.

%4 v/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 23.

%3 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 140.

%6 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 140.

%7 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 140.

%8 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 141.

%9 |_uhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 141.
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tat ab dem 17./18. Jahrhundert entgegen.®’® Auch Luhmann stellt fest, dass die wichtigste
Veranderung des 18. Jahrhunderts die Sexualitat und ihre Behandlung als symbiotischer Me-
chanismus in der Semantik der Liebe betrifft.*”* In diesem Jahrhundert gewinnt der Begriff
,Sexualitit an Bedeutung. Die zunehmende Steigerung personaler und sozialer Reflexivitat
verdndert den Ausgangspunkt fiir die Analyse ,,des Phinomens der Sexualitit“*%. Liebe profi-
tiert damit von der Aufwertung der Sexualitit, wohingegen die Freundschaft verliert und
nunmehr als Aufwertungsfaktor der Sexualitat fungiert. Mit Beginn des 19. Jahrhunderts wird
die Sexualitat neben der Liebe und der Freundschaft wesentlicher Bestandteil des Codes der
romantischen Liebe. Damit gilt, dass die Absicht, eine Ehe zu schlieBen mit Liebe begriindet
wird und sich die sexuelle Interaktion auf einen einzigen Partner beschriankt. Diese ,,Kasernie-
rung® der Sexualitét findet in der Ehe statt. Auch Foucault attestiert den sorgfaltigen Ein-
schluss der Sexualitét, deren einziges Ziel die Fortpflanzung im legitimen Raum der Ehe ist.
Den Beginn der Repression lokalisiert Foucault im Viktorianischen Birgertum des 19. Jahr-
hunderts. Jegliche Sexualitat auRerhalb der Norm (= eheliche Sexualitat) gilt als anormal und
wird sanktioniert. Die Unterdriickung der Sexualitat fihrt Foucault zufolge zu ihrer Diskursi-
vierung: Wenn die Sexualitat unterdriickt werde, bedeute die Tatsache, darlber zu sprechen,
eine entschlossen Uberschreitung der Repression.®” Das Sprechen tber die Sexualitat ziinde
eine ,,diskursive Explosion“*”*, die die stetige Zunahme und Vervielfaltigung der Diskurse
uber die Sexualitét einleite. Die Tabuisierung ebne den Weg fir die Multiplikation der Dis-
kurse.>” AuBerdem verandere sich das Thema von Interesse: Stand bis zur Neuzeit die eheli-
che Sexualitdt im Mittelpunkt des Diskurses, sprach man nun auch von anderen Formen der
Sexualitat. Der Fokus richtete sich nun stérker auf die peripheren Sexualitaten der Kinder, der

Irren und Kriminellen sowie der Homosexuellen.®®

Die ,Erfindung’ der Sexualitdt ist im 19. Jahrhundert anzusiedeln, der Begriff erlangt hier
erstmalige Pragung.®”” Die Anwendung des Begriffs auf das Mittelalter stellt somit einen
Anachronismus dar. Ruth Mazo Karras wendet sich in ihrer Studie gegen diese Auffassung

und zeigt, dass der Begriff ,Sexualitét’ fiir das Mittelalter von hoher Relevanz ist:

370 \/gl. Schnell, Riidiger: Sexualitat und Emotionalitat, S. 84.

371 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 139.

72 |_Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 141.

373 \/gl. Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 14.

3% Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 23.

375 y/gl. Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 29.

376 \/gl. Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 43.

3" Der Begriff ,Sexualitit’ wurde 1820 von dem Botaniker August Henschel (1790-1856) in einer Studie iiber
die Fortpflanzung von Pflanzen wissenschaftlich gepragt und eingefiihrt. Vgl. Fiedler, Peter: Sexualitat.
Stuttgart 2010, S. 8.
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Viele Forscher wirden behaupten, es sei unhistorisch, mit Blick auf das mittelalterliche Europa ber-
haupt von Sexualitat zu sprechen. Aber dem ist nicht so. Die Menschen im Mittelalter mdgen zwar (ber
keinen Begriff der Sexualitat verfugt haben — denn keine im Mittelalter gebrauchliche Sprache kennt ein
Wort, das anndhernd genau mit ,Sexualitit’ ibersetzt werden konnte —, aber es gibt ja auch keines, wel-
ches sich exakt mit ,politischer Kultur’, mit ,gefiihlsbetonte Frommigkeit” oder mit ,patriarchalisch be-
stimmte Familie’ iibersetzen lieBe. Auch bei der Anwendung vieler anderer Begriffe sehen wir dennoch
kein Problem darin, sie zur Beschreibung des Mittelalters einzusetzen.>”

Wie Karras weiter ausfihrt, bezieht sich der von der Wissenschaft verwendete Begriff ,Se-
xualitat’ auf den ,,gesamten Bereich erotischen Erlebens des Menschen.«*"® Sexualitat ist ,,die
Gesamtheit der Vorstellungen, welche sich die Menschen von geschlechtlichen Handlungen
machen, und nicht so sehr die geschlechtliche Handlung als solche.“** Demnach sei also
nicht von der Sexualitat im Mittelalter, sondern von einer Vielzahl von Sexualitdten auszuge-
hen. Die Identitat des mittelalterlichen Menschen sei grundlegend von seinem sexuellen Ver-
halten geprégt gewesen. Die heutige Opposition von Homosexualitat und Heterosexualitét
verliere dabei ihre Relevanz, wichtig werde die Frage danach, ob ein enthaltsames oder ein
sexuell aktives Leben gefiihrt wurde.*®" Des Weiteren betont Karras, dass das Mittelalter die
Unterscheidung der Begriffe Geschlechtlichkeit (sex), Geschlecht (gender) und Sexualitét
(sexuelle Neigungen) nicht kenne. Wenn im Mittelalter jemand ,,vom erwarteten Muster des
Sexualverhaltens abwich, wurde die Ursache nicht in biologischen Griinden oder geschlecht-
licher Identitat oder sexuellen Neigungen, sondern dem Zusammenwirken von allen drei Er-
scheinungen zugeschrieben.“®* Im Mittelalter sei Sexualitat nicht von Sex und Geschlecht
trennbar. Heute hingegen herrsche Ubereinstimmung dariiber, dass Sexualitat ein soziales
Konstrukt sei, das nicht kérperlich festgelegt, sondern von der Gesellschaft bestimmt sei.*®®
Karras rekurriert hier auf die Thesen Judith Butlers zur Konstruktion von Geschlechtsidentita-
ten. %%
Ein weiterer wichtiger Punkt in Karras’ Ausfithrungen zur Erforschung der Sexualitét ist ihr
Postulat, dass die Menschen des Mittelalters weder ,Homosexuelle’ noch ,Heterosexuelle’ als
Kategorie betrachteten. Vielmehr war die Opposition von Aktivitat und Passivitét leitend fir
das Verstindnis sexueller Handlungen. Diese wurden verstanden ,,als etwas, was der eine mit
dem anderen tat.“*® Dem Mann wurde die aktive, der Frau die passive Rolle beim Ge-
schlechtsverkehr zugesprochen. Die weibliche Passivitat hat jedoch nichts mit dem Mal} der

Initiative oder Partizipation der Frau am Geschlechtsakt zu tun, sondern beinhaltet vielmehr

378 Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 21.
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%2 Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 23.
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die Vorstellung, dass die Frau der empfangende Teil sei, da der Mann in sie eindringe. Dem-
entsprechend bezog sich die Unterscheidung zwischen aktivem und passivem Partner in
gleichgeschlechtlichen Beziehungen auf den, der penetrierte und auf den, der penetriert wur-
de.386

Die klerikalen Diskurse des Mittelalters systematisieren sexuelle Akte und die sexuelle Kon-
stitution des Menschen, jedoch differiert das Konzept normativer Heterosexualitat des Mittel-
alters von dem der Neuzeit. Das Zentrum bildet der eheliche Beischlaf, dessen einzig stindlo-
ses Ziel die Fortpflanzung ist. Dem gegenlbergestellt wird die Sodomie, die alle sexuellen
Akte umfasst, die nicht der Reproduktion von Nachkommen dienen kdnnen, ohne dass hier
explizit zwischen gleich- und gegengeschlechtlichen Partner unterschieden wird. Dennoch
findet der Begriff im Mittelalter meist Anwendung auf die Bezeichnung sexueller Handlun-
gen zwischen Partner des gleichen Geschlechts. Das Verhaltnis der Freundschaft zur Sexuali-
tat ist prekar, wie KraB festgestellt.®” Die Vorstellungen von Ebenbirtigkeit und Gleichran-
gigkeit, die nach Hugo von St. Viktor als Voraussetzung fiir eine gelingende Eheverbindung
gelten, finden sich auch, wie die Darstellung der antiken und mittelalterlichen Freundschafts-
diskurse zeigt, als konstitutives Element fiir mannliche Biindnisse. Wie Judith Klinger fest-
stellt, ,,erscheinen die literarisch stilisierten Médnnerbindungen nicht nur als Triger von Ge-
sellschaftlichkeit, sondern vielfach als idealtypische und intensiv affektive Lebensbundnis-
se.“*®® Auch C. Stephen Jaeger affirmiert die besondere Bedeutung der Mannerfreundschaf-
ten, wenn er konstatiert, dass die Aristokratie bis zum 12. Jahrhundert nur eine Form von Lie-
be und Freundschaft im 6ffentlichen Leben kannte und praktizierte: die Liebe unter Man-
nern.®® Jaeger exemplifiziert die Existenz solcher affektiven Verbindungen zweier Manner
am Beispiel Richards Lowenherz und Philipp Il. Diese beiden adligen Ménner verband eine
innige Liebe, welche sie unter Verwendung der Sprache der ,passionierten Liebe’ zum Aus-
druck brachten, wie der Chronist Roger of Hovedon darstellt. Jaeger betont, dass die Darstel-
lung des Chronisten keinerlei Riickschliisse auf eine homosexuelle Beziehung der Freunde
Richard und Philipp 11. erlaube.** Die Liebe zwischen Richard Léwenherz und Philipp 1.
kann Jaeger zufolge nicht mit den Begriffen ,homosexuell’ oder ,homoerotisch’ erfasst oder
einfach als ,Ménnerfreundschaft’ beschrieben werden, ohne der Beziehung eine eindeutig

erotische Komponente zu unterstellen. Sedgwicks Begriff ,homosozial” scheint Jaeger fiir die

%86 \/gl. Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 19.

%87 \vgl. KraR, Andreas: Freundschaft als Passion, S. 97.

%8 Klinger, Judith: Gender Theorien: Altere deutsche Literaturwissenschaft. In: Claudia Benthien und Hans
Rudolf Velten (Hgg.): Germanistik als Kulturwissenschaft. Eine Einfiihrung in neue Theoriekonzepte. Rein-
bek bei Hamburg 2002, S. 281.

%89 vgl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 24.

3% v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 11-13.

64



Beschreibung solcher Beziehungen angemessener, da er die Sexualitat auRen vor lasse, ihre
automatische Inklusion eliminiere und sie dennoch bereithalte.*** Auch David M. Halperin
spricht sich dafiir aus, ,,Freundschaft sowohl von erotischer Hierarchie als auch von homoero-
tischem Begehren zu unterscheiden.“**? Die Freundschaften, die in der héfischen Literatur des
Mittelalters présentiert werden, antizipieren ein Modell der Freundschaft, das auf Gleichheit,
Gegenseitigkeit und Liebe fuRt und dem Konzept der spirituellen Freundschaft gleicht, das
Aelred von Rievaulx in seinem Traktat Uber die geistliche Freundschaft entwickelt.*** Auch
nach Aristoteles ist Freundschaft nur zwischen Tugendhaften moglich und bedeutete einen
Bund fiirs Leben. Die Einheit der Freunde, die durch eine gegenseitige Ubereignung herbeige-
fuhrt wird, kann nur durch den Tod einer der Partner aufgeldst werden.*** Die Sprache, der
sich die Dichter flr die Zueignung und Affirmation der Freundschaft sowie fur die Beschrei-
bung des AuBeren des Freundes bedienen, erscheint, so Halperin, ,,den modernen Empfind-
lichkeiten verdichtig iiberhitzt, wenn nicht schlicht erotisch.“**> Auch nonverbale Zeichen der
Zuneigung — Kisse und Umarmungen zur BegriBung, der Austausch korperlicher Zartlich-
keiten bei Besuchen und gemeinsamen Mahlern, das Teilen des Bettes — lassen den modernen
Leser an leidenschaftliche sexualisierte Liebe denken und der dargestellten Beziehung eine
homoerotische Neigung unterstellen.**® Die Gesten der Tisch- und Bettgemeinschaft gleich-
geschlechtlicher Freundespaare haben, so Klaus Oschema, nichts mit der Darstellung homo-
sexueller Neigungen zu tun, sondern galten als ritualisierte Akte.**” Diese Gesten sind, darin
ist Klaus van Eickels zuzustimmen, nur addquat zu verstehen, ,,wenn man berticksichtigt, dass
das Mittelalter die moderne Dichotomie homosexuell/ heterosexuell, wie Gberhaupt den mo-
dernen Begriff des Sexuellen, nicht kannte.“**® Gesten der korperlichen Intimitit zwischen
gleichgeschlechtlichen Partnern erregten im Mittelalter keinen Anstof3, sondern ,,standen

vielmehr uneingeschrankt zur Verfligung um soziale, rechtliche und politische Beziehungen

1 v/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 15.

%92 Halperin, David M.: Ein Wegweiser zur Geschichtsschreibung der mannlichen Homosexualitét, S. 193.

%3 vgl. von Ertzdorff, Xenia: Héfische Freundschaft, S. 35-51./ Vgl. KraR, Andreas: Achill und Patroclus, S.
66-98.

3% Diese Ubereignung wird in einer Zueignungsformel fixiert, die sowohl fiir hetero- als auch fiir homosoziale
Bindungen verwendet wurde. Vgl. dazu: Ohly, Friedrich: Du bist mein, ich bin dein; du in mir, ich in dir; ich
du, du ich. In: Uwe Ruberg und Dietmar Peil (Hgg.): Friedrich Ohly. Ausgewéhlte und neue Schriften zur Li-
teraturgeschichte und zur Bedeutungsforschung. Stuttgart, Leipzig 1995, S. 145-176./ VVgl. zur Tradition ritu-
eller Bindnisschlisse zwischen Ménnern: Boswell, John: Same-Sex Unions in Premodern Europe. New
York 1994.

3% Halperin, David M.: Ein Wegweiser zur Geschichtsschreibung der mannlichen Homosexualitét, S. 194.

3% v/gl. Epp, Verena: Amicita, S. 89./ Vgl. Oschema, Klaus: Freundschaft und Néhe, S. 489ff.

397 vgl. Oschema, Klaus: Freundschaft und Nahe, S. 16.
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durch Verweis auf personale Bindungen (Verwandtschaft und Ehe, Kriegerfreundschaft und

«3% \wie Klaus van Eickels kontastiert.

Liebe) aufzuladen und zu tiberh6hen
Dem Freundschaftsdiskurs wird im Mittelalter der Sodomiediskurs gegentibergestellt. In ei-
nem Denksystem, das den einzig legitimen Grund der Erregung der Fleischeslust in der Kana-
lisierung auf ein fortpflanzungsbereites Gegenuber zur Zeugung von Nachkommenschaft sah,
war ,,die Vorstellung von einem ,dritten Geschlecht’ oder von der Existenz einer gleichge-

schlechtlichen Kategorie ausgeschlossen‘*®

, wie Bernd-Ulrich Hergemoller feststellt. Als
Folge dieser Nicht-Existenz eines moglichen Ortes, an dem die Gleichgeschlechtlichkeit im
mittelalterlichen Denken verankert werden konnte, wurden Homosexuelle als Siinder und
Kriminelle angesehen.*”* Nicht nur die Person des ,Sodomiten’ wurde diskriminiert und mar-
ginalisiert. Die Ablehnung dieser Siinde wider die Natur geht so weit, dass ihr ,,das Recht auf

«892 yierweigert wurde. Berthold

403

Benennung oder zumindest euphemistische Umschreibung
von Regensburg bezeichnet Sodomie zugleich als unaussprechliche und als ruofende stinde.
Diese Siinde, so Berthold, sei so schrecklich, dass ihr weder Gott noch die Menschen noch der
Teufel einen Namen geben konnen. ,lhretwegen seien einstmals fiinf méachtige Stddte in
Schutt und Asche gelegt worden, und jeder, der mit ihr befleckt sei, gleiche dem Aussatzigen,
dem es verboten sei, Geschirr und Lebensmittel zu beriihren.«*** Das Zitat Hergeméllers zu
Bertholds Predigt zeigt, dass die Sodomiten auch mit anderen Minoritaten in VVerbindung ge-
bracht wurden.*%®

Wie Andreas Kral3 ausfiihrt, stehen fiir das Sprechen tber gleichgeschlechtliche Partner heute
zwel ,,hochsprachliche Bezeichnungen zur Verﬁigung“406: der veraltete Begriff der ,Sodomie’

und der moderne Begriff der ,Homosexualitit’, der erst im 19. Jahrhundert gepragt wurde*®”’
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schichte — Literatur — Kunst. Stuttgart 1978, S. 363.

Vgl. Spreitzer, Brigitte: Die stumme Siinde, S. 237. Spreitzer stellt eine umfangreiche Sammlung an Primér-

texten zur Verfiigung, in denen die Sodomie thematisiert wird./ Vgl. auch Andreas Kra’ Analyse der Predigt

von Bertold von Regensburg. Kral3, Andreas: Sprechen von der stummen Sunde. Das Dispositiv der Sodomie
in der deutschen Literatur des 13. Jahrhunderts (Bertold von Regensburg/ Der Stricker). In: Lev M. Toma
und Sven Limbeck (Hgg.): Die siinde, der sich der tiuvel schamet in der helle. Homosexualitét in der Kultur

des Mittelalters und der friihen Neuzeit. Ostfildern 2009, S. 123-136, hier S. 125-129.
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und eng an psychologische und pathologische Kategorien gekniipft ist.*”® KraR definiert den
auf den biblischen Mythos von Sodom (Gen. 19) zurtickgehenden Begriff der ,Sodomie’ wie
folgt:

Wahrend der Begriff »Sodomie« im deutschen Sprachgebrauch heute den Verkehr mit Tieren (Bestiali-
tat) bezeichnet, diente der Begriff im Mittelalter und im englischen Sprachraum bis heute zur Brand-
markung sexueller Handlungen, die von der Norm des heterosexuellen Vaginalverkehrs abweichen, ins-
besondere des hetero- und homosexuellen Anal- und Oralverkehrs. Der Fokus richtet sich allerdings in
der Regel auf gleichgeschlechtliche Sexualitét, der im Gegensatz zur gegengeschlechtlichen kein recht-
licher Schutzraum zugebilligt wird.

Die Verwendung des Begriffs ,Homosexualitédt’ in einer Untersuchung, die sich mit Texten
des deutschen Mittelalters befasst, stellt einen Anachronismus dar, der zugunsten eines besse-
ren Verstandnisses akzeptiert wird. Klassifizierte man gleichgeschlechtliche sexuelle Hand-
lungen unter dem Terminus ,Sodomie’ als Siinde wider die Natur und als Verbrechen, wurde
sie mit Aufkommen der Psychoanalyse als Krankheit deklariert. Michel Foucaults Aussage:

«410 verdeutlicht den

,Der Sodomit war ein Gestrauchelter, der Homosexuelle eine Spezies
Paradigmenwechsel. Homosexualitat habe sich, so Foucault weiter, mit ihrer Konstitution als
psychologische, psychiatrische und medizinische Kategorie nach ,,einer bestimmten Qualitit
des sexuellen Empfindens, einer bestimmten Weise der innerlichen Verkehrung des Mannli-
chen und des Weiblichen charakterisiert.“*** Diese Opposition von Sodomie und Homosexua-
litdt ist, wie Kral} in seinem Artikel zum Sprechen iiber die ,stumme Siinde’ konstatiert, eine
Opposition von ,,Tun und Sein, Praktik und Identitdt, moralischem Lapsus und psychischem
Profil.“**? Der moderne Diskurs mache den Homosexuellen zu einem ,»Gegenstand der Wis-

senschaft*t3

, wahrend der vormoderne Sodomie-Diskurs auf das Verbot, die Verfolgung und
die Bestrafung bestimmter sexueller Handlungen ausgerichtet sei. Mit der Wende vom Sodo-
mie- zum Homosexualitdtsdiskurs, habe sich auch ,,das Spannungsfeld von Restriktionen und

«“414 yerandert. Die Homosexualitat habe begonnen, sich selbst zu diskursivieren:

Toleranz
,Aus der stummen Siinde wurde eine sprechende Identitit.“*"> KraR erprobt in seinem Auf-
satz die foucaultschen Thesen zum Sodomiediskurs anhand zweier pragmatischer Texte des
13. Jahrhunderts — eine Predigt des Berthold von Regensburg und ein Traktat des Strickers —
und entwickelt mittels der Textanalysen die erhellende These, dass fir das Mittelalter und die

frithe Neuzeit ein Dispositiv der Sodomie zu veranschlagen sei, welches als ,,historischer Vor-

“%8 \/gl. KraR, Andreas: Das erotische Dreieck, S. 289.

% KraR, Andreas: Queer Studies — eine Einfiihrung, S. 11./ Vgl. auch die Definition der Sodomie von Ruth
Mazo Karras. In: Dies.: Sexualitat im Mittelalter, S. 281.

410" Foucault, Michel: Der Wille zum Wissen, S. 47.
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laufer des neuzeitlichen Sexualitatsdispositivs***®

gelten konne. Foucault selbst lege diese
These nahe, ,,wenn er die Entstehung des Sexualitatsdispositivs am Paradigmenwechsel von
der Sodomie zur Homosexualitit illustriert.“**” Die Homosexualitét ist nach Foucault nur eine
Form der peripheren Sexualitdt, wohingegen die Sodomie ,,keine vergleichbaren Nachbarn“**
zu haben scheint. Auch die Verschrankung mit dem Allianzdispositiv, das im Mittelalter im
Modell der mannlichen Freundschaft manifestiert ist, spreche fur das Dispositiv der Sodomie
als Vorlaufer des modernen Sexualitatsdispositivs.

Zu betonen ist, dass jede Form der Sexualitat, die nicht auf die Fortpflanzung abzielte, im
christlichen Verstandnis des Mittelalters als Stinde wider die Natur galt. Geschlechtsverkehr,
dem keine ,,sittliche ,recta intentio’, d.h. hier speziell keine Zeugungsabsicht und —aussicht
zu Grunde lag, ,,stand somit im Gegensatz zur kirchlichen Forderung, nach der beide unauf-

«9 wie Ruth Mazo Karras ausfilhrt. Dazu gehorten neben der Ho-

16slich verbunden waren
mosexualitdt auch die Bestialitdt und die Masturbation. Handelte es sich jedoch um den Ge-
schlechtsverkehr zwischen zwei Mannern, untergrub dieser die Geschlechterordnung, weil
einer der beiden Mé&nner die passive Rolle einnahm, die in der mittelalterlichen Vorstellung
der Frau zugeschrieben wurde. David M. Halperin benennt Passivitat oder Inversion, neben
Effemination, Paderastie und Freundschaft, als eine von vier Erscheinungsformen dessen, was
heute als Homosexualitat bezeichnet wird.** Paderastie und Freundschaft sind, so Halperin,
cken und eine vollige Zuriickweisung all dessen implizieren, was weiblich ist.«“?! Inversion
hingegen impliziere die Umkehr der Geschlechtsidentitit und bezeichne eine ,,umfassende
Kapitulation der Mannlichkeit zugunsten der Weiblichkeit.“*** Ein Mann, der beim Ge-
schlechtsverkehr die passive Rolle einnahm, hatte in der mittelalterlichen Vorstellung nicht
zwingend eine Vorliebe fiir Manner, sondern eine Vorliebe dafiir, eine Frau zu sein.*?®

Das Alte Testament deklariert die Homosexualitat als eine Abscheulichkeit, die mit dem Tod
bestraft werden sollte und mit Inzest, Bestialitdt und Ehebruch gleichgesetzt wird. So heil3t es
in Leviticus 18,22: ,,Du darfst nicht mit einem Mann schlafen, wie man mit einer Frau schlift;
das wire ein Grauel®“ und in Leviticus 20,13: ,,Schlift einer mit einem Mann, wie man mit

einer Frau schlaft, dann haben sie eine Grdueltat begangen; beide werden mit dem Tod be-

M8 KraB, Andreas: Die stumme Siinde, S. 134.
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22 Halperin, David M.: Ein Wegweiser zur Geschichtsschreibung der mannlichen Homosexualitat, S. 197.

28 \/gl. Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 273.
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straft; ihr Blut soll auf sie kommen.“*** Auch Paulus duRert sich zur gleichgeschlechtlichen

Sexualitat:

Darum lieferte Gott sie entehrenden Leidenschaften aus: Ihre Frauen vertauschten den naturlichen Ver-
kehr mit dem widernaturlichen; ebenso gaben die Mé&nner den naturlichen Verkehr mit der Frau auf und
entbrannten in Begierde zueinander; Méanner trieben mit Mannern Unzucht und erhielten den ihnen ge-
biihrenden Lohn fiir ihre Verirrung.* (1. Rémer 26-27).**

Boswell deutet diese Passage des Paulusbriefes dahingehend, dass Paulus den homosexuellen
Akt nicht stigmatisiere, wenn er von homosexuellen Menschen vollzogen werde, sondern dass
er homosexuelle Akte verurteile, die von heterosexuellen Menschen ausgetibt werden.*?°
Richards spricht sich konsequent gegen diese Deutung Boswells aus und hélt es fir unwahr-
scheinlich, dass Paulus eine Vorstellung von Homosexualitat als Natur eines Menschen hat-
te.*?’ Die christliche Ordnung der Sexualitét setzte die Heterosexualitat als Norm, so dass sich
Paulus lediglich homosexuelle Akte vorstellen konnte, die von Heterosexuellen ausagiert
wurden, wie Richards erlautert.*® Beriicksichtigt man den ideologischen Rahmen der norma-
tiven Heterosexualitat, sei es laut Richards nicht verwunderlich, dass Paulus einen Katalog
sexueller Verfehlungen aufstellt, die ein VVergehen gegen die gottliche Ordnung und das gott-
liche Gebot der Zeugung von Nachkommen darstellen. Die Verdammung homosexueller
Handlungen zwischen Mannern scheint Richards vor dem Hintergrund der grundsatzlichen
Missbilligung von Promiskuitét, Begierde und Unzucht nachvollziehbar. Enthaltsamkeit ist in
der Lehre Paulus’ das erstrebenswerteste Ideal, die christliche Ehe die beste Alternative, wenn
sich die Ehepartner ihrer Begierde nicht erwehren konnen (1. Kor. 7,1-9). Unter Bericksichti-
gung von Paulus’ Ausfithrungen zur christlichen Ehe kommt Richards zu dem Ergebnis, dass
mit Ausnahme der Heterosexualitat alle Formen der Sexualitdt verboten waren, die Homose-
xualitat eingeschlossen.*?

Obwohl das Mittelalter von dem Diskurs tber die Sodomie beherrscht wurde und gleichge-
schlechtliche sexuelle Verbindungen tabuisiert wurden, gab es vereinzelte Stimmen, die nicht
gegen die gleichgeschlechtliche Liebe polemisierten. So beispielweise Hugo von St. Viktor in

De beatae Mariae virginitate:

Wenn aber die Ehe nichts anderes ist als eine Gemeinschaft, in der sich zwei Menschen ganz einander
hingeben und sich verpflichten, die unauflésliche Einheit und Treue ihres Bundes zu bewahren und sich
ihr nicht zu entziehen, dabei jedoch in beiderseitigem Einvernehmen den fleischlichen Verkehr mitei-
nander ausschlieen kénnen — wenn also die Ehe nichts anderes ist als eine solche Gemeinschaft: Wa-

“2* Die Bibel. Altes und Neues Testament. Einheitsiibersetzung. Freiburg, Basel, Wien 1980.

*25 \Weitere Briefe des Paulus in denen er die gleichgeschlechtliche Sexualitat thematisiert: 1. Kor. 6,9-10; 1.
Tim. 1,8-10. Vgl. die Diskussion dieser beiden Bibelstellen bei Ariés. Ariés, Philippe: Paulus und das
Fleisch. In: Philippe Ariés, André Béjin (Hgg.): Die Masken des Begehrens und die Metamorphosen der
Sinnlichkeit. Zur Geschichte der Sexualitat im Abendland. Frankfurt am Main 1984, S. 51-54.

%26 \/gl. Boswell, John: Christianity, Social Tolerance, and Homosexuality, S. 107ff.

21 \/gl. Richards, Jeffrey: Sex, Dissidence and Damnation, S. 133.

28 \/gl. Richards, Jeffrey: Sex, Dissidence and Damnation, S. 133.

29 \/gl. Richards, Jeffrey: Sex, Dissidence and Damnation, S. 133/134.
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rum kann dann nicht auch unter Personen des gleichen Geschlechts héchst richtig und heilig eine Ehe
eingegangen und ein unaufléslicher Bund lobenswerter Liebe geschlossen werden? Warum sollte denn
nicht ein Mann einen Mann oder eine Frau eine Frau durch Vereinbarung eines solchen Bundes und die
Gemeinschaft einer solchen Liebe an sich binden?**°

Wie in dem Kapitel zur Institution der Ehe im Mittelalter bereits ausgefiihrt, sieht Hugo von
St. Viktor im Konsens der Brautleute das konstitutive Element der ehelichen Verbindung. In
dem obigen Zitat wird deutlich, dass Hugo die gleichgeschlechtliche Liebe nicht negativ be-
wertet, wenn er gegen den Einwand, ob eine Ehe zwischen zwei Mannern oder zwei Frauen
mdoglich sei, die Ungleichheit der Geschlechter anfuhrt: Die eheliche Liebe sei zeichenhaft die
Liebe zwischen Gott und der Seele des Menschen. ,,Gott und Mensch seien nicht gleichran-
gig; daher konne auch die eheliche Liebe nur zwischen Partnern bestehen, die ihrer Natur
nach nicht auf gleicher Stufe stehen.“**! Hugo setzt des Weiteren voraus, dass es keine quali-
tativen Unterschiede zwischen der Liebe von Mann und Frau und der Liebe von Personen des
gleichen Geschlechts gibt. Wie Klaus van Eickels feststellt, sind ,,Liebe und Freundschaft fiir
Hugo von St. Viktor also keineswegs inkommensurable Kategorien.“** Kérperliche Liebe ist
nicht Bestandteil der Freundschaft, doch ist dies nicht die ,,fundamentale Differenz* zur ge-
gengeschlechtlichen Liebe: Hugo ,,versteht die Ehe nicht als sublimierte Form sexueller At-
traktion, sondern als Liebesgemeinschaft (amor, dilectio, caritas), Biindnis (foedus) und Part-

nerschaft (societas).“*** Diese Charakteristika gelten auch fiir eine Freundschaft.

3. Ergebnisse

Das 12. Jahrhundert prasentiert sich als eine Zeit, in der die Liebe in unterschiedlichen Aus-
formungen zu ihrem Recht kommt. Sowohl die Freundesliebe als auch die Liebe zwischen
Mann und Frau wurde propagiert. Wie die Darstellung der Freundschaftsdiskurse zeigt, wurde
die Freundschaft zwischen Mannern in der Antike und im Mittelalter besonders hoch ge-

0 §j inquint aliud non est conjugium, nisi talis societas, in qua excepto quoque carnis commercio ex pari con-
sensu, uterque semetipsum debet alteri debito conservandi et non negandi se ad eam, uae in communi est so-
cietate, inseparabilem unionem ac fidem: cur etiam in eodem sexu conjugium rectissime ac sanctissime cele-
brari non possit et individua societas laudiabili charitate sanciri? Quid enim impedit ut vir virum, et femina
feminam tali sibi pactionis foedere et societatis amore non astringat? Hugo von St. Viktor: De beatae Mari-
ae virginitate libellus epistolaris, PL 176, Sp. 873D. Die Ubersetzung des Zitats stammt von Klaus van Ei-
ckels. In: Ders.: Kuss und Kinngriff, S. 133. Klaus van Eickels fuhrt das obige Zitat Hugos von St. Viktor
auch in weiteren Artikeln an, in denen er sich mit den personalen Bindungen des 12. Jahrhunderts auseinan-
dersetzt. Vgl. van Eickels, Klaus: Tradierte Konzepte in neuen Ordnungen. Personale Bindungen im 12. und
13. Jahrhundert. In: Bernd Schneidemuller und Stefan Weinfurter (Hgg.): Ordnungskonfigurationen im Ho-
hen Mittelalter. Ostfildern 2006, S. 93-125./ van Eickels, Klaus: Verwandtschaftliche Bindungen, Liebe zwi-
schen Mann und Frau, Lehenstreue und Kriegerfreundschaft: Unterschiedliche Erscheinungsformen ein und
desselben Begriffs? In: Johannes F. K. Schmidt, Martine Guichard, Peter Schuster und Fritz Trimmlich
(Hgg.): Freundschaft und Verwandtschaft. Zur Unterscheidung zweier Beziehungssysteme. Konstanz 2007,
S. 157-164.

! van Eickels, Klaus: Kuss und Kinngriff, S. 134.

32 van Eickels, Klaus: Kuss und Kinngriff, S. 135.

3 van Eickels, Klaus: Kuss und Kinngriff, S. 135.
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schatzt und als eine Bindung von héchst veredelndem Wert angesehen. Die Gleichheit der
Freunde und der Aspekt der Gegenseitigkeit sind die VVoraussetzungen fiir die Bestandigkeit
der Bindung. Diese Bestandigkeit manifestiert sich in der Verschmelzung zu einer Einheit,
der Freund wird zum ,anderen Ich’. Neben der Gleichheit sind der Aspekt der Freiwilligkeit
sowie die bedingungslose Treue und die wechselseitige und innige Zuneigung grundlegende
Voraussetzungen fur die Konstitution einer Freundschaft. Auch der hofischen Liebe des Mit-
telalters wird eine veredelnde Wirkung zugeschrieben. Die hofische Liebe ist, dies ist das Fa-
zit von James Schultz, die Liebe zum Hofischen.

Trotz ihrer veredelnden Wirkung war die Liebe im Mittelalter keine notwendige Vorausset-
zung fur eine Eheschliefung. Die Ehepartner sollten sich, wie Hugo von St. Viktor postuliert,
als socius und socia begegnen. Dennoch ist den mittelalterlichen (theologischen) Diskursen,

«434 abzulesen: die

so konstatiert Judith Klinger, eine ,,unverstellte Geschlechterhierarchie
Ehepartner waren keineswegs gleichgestellt. Auf Grundlage der Genesis gilt der Mann als
,origindrer Reprisentant des Menschengeschlechts“*®, die Frau wird als nachgeordnetes
Schopfungswerk betrachtet. Des Weiteren wird sie als besonders stindenanféllig angesehen
und als ,Versucherin® klassifiziert. Wie Judith Klinger weiter ausfihrt, zeigt sich im Mittelal-
ter eine ,.signifikante Differenz gegeniiber dem neuzeitlichen Geschle(:hterlregime.“436 Ein
symmetrisches Geschlechterverhaltnis konne nur auf Basis dieser strikten hierarchischen
Ordnung gedacht werden. Die patriarchalisch organisierte, und somit mannlich dominierte,
Gesellschaft des Mittelalters gestand der Frau nur ein geringes Mal an Selbstbestimmung zu
und sprach ihr den Status eines selbstandigen Rechtssubjekts ganzlich ab. Diese Dominanz
des Patriarchats lasst die Position des Subjekts in der mittelalterlichen Kultur immer als
mannlich besetzt erscheinen.

Die Auseinandersetzung mit der sexuellen Natur des Menschen ist wesentliches Element der
profanen und vor allem klerikalen Literatur des Mittelalters. Nicht nur die Vorstellungen des
Kdrpers, der Intimitdt und der Erotik divergieren von den heutigen. Auch die Ansichten (ber
Sodomie/ Homosexualitat unterscheiden sich. Angeprangert wurde die Homosexualitat im
Mittelalter nicht, weil sie als gleichgeschlechtliche Beziehung die soziale Ordnung unterlau-
fen konnte, indem sie die Menschen davon abhielt zu heiraten, sondern weil sie ,,unproduktiv
und steril war.“**” Wie Karras ausfiihrt, liegt der groRte Unterschied zwischen den mittelalter-

lichen und heutigen Anschauungen jedoch ,,in der Vorstellung des Geschlechtsverkehrs als

3 Klinger, Judith: Gender-Theorien, S. 277.
% Klinger, Judith: Gender-Theorien, S. 277.
% Klinger, Judith: Gender-Theorien, S. 277.
7 Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 55.
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einer transitiven Handlung, bei welcher also jemand mit einem anderen etwas macht.“** Ak-
tivitat und Passivitat waren im Mittelalter auf die Geschlechterrollen bezogen: ,,Die aktive
Rolle einzunehmen bedeutete, ein Mann zu sein und zwar unabhéngig vom Geschlecht des
Partners, Passivitit hingegen wurde der Frau zugeschrieben.“*** Wenn also ein Mann beim
sexuellen Verkehr eine passive Rolle einnahm oder eine Frau die aktive, wurde ,,damit nicht
so sehr die Grenzen der sexuellen Identitat tberschritten, als vielmehr die Grenzen der ge-
schlechtlichen Ordnung.«**

Ruth Mazo Karras geht aulRerdem von der These aus, dass es nicht die Sexualitdt des Mittelal-
ters gibt, sondern vielmehr Formen der Sexualitat oder Sexualitaten. Ubertragt man dies auf
die Liebe und geht davon aus, dass es nicht die Liebe des Mittelalters gegeben hat, wird of-
fensichtlich, dass Luhmanns Epocheneinteilung zu strikt ist. In seiner Theorie zur Liebe ver-
anschlagt Luhmann eine diachrone Abfolge der Liebeskonzepte und impliziert damit, dass es
aufer der hofischen Liebe keine andere Form der Liebe im Mittelalter gegeben habe. Berlick-
sichtigt man den Ausspruch Amor est passio, mit dem Andreas Capellanus sein Traktat einlei-
tet, wird deutlich, dass es im Mittelalter eine Vorstellung von Liebe als Passion gab. Die Se-
xualitat wird im Minnesang ausgeklammert, wohingegen sie im hoéfischen Roman als eroti-
sches Begehren durchaus prasent ist. Flr die Ausfiihrung dieses Begehrens gibt es zwei MAg-
lichkeiten: Die ,passionierte Liebe’, die auRerhalb der Ehe stattfindet, und die ,protoromanti-
sche Liebe‘, die im legitimen Raum der Ehe vollzogen wird. Was Niklas Luhmann als Epo-
chen der Liebe betrachtet, vollzieht sich im Kontext der Literatur um 1200 als Parallelitat ver-
schiedener Gattungen, als ein Nebeneinander der hofischen Liebe, der ,passionierten Liebe’
und der ,protoromantischen Liebe’. Luhmann geht auBerdem davon aus, dass die jeweilige
Semantik der Liebe Zugang zum Verstandnis des Verhéltnisses von Kommunikationsmedium
und Gesellschaftsstruktur er6ffnen kann, wenn man die deskriptive Darstellung der Liebe als
Reaktion auf die jeweilige Gesellschaft versteht, die aber ,,nicht unbedingt die Realsachver-
halte des Liebens wiedergeben.“*** Ubertragen auf die Untersuchung héfischer Dichtung be-
deutet diese Aussage, dass Erec und Enite oder Tristan und Isolde nicht Abbilder historischer
Paare sind, sondern ein ldeal verkorpern, das die Dichter ersannen, um einen Kontrast zu der
nlichternen heiratspolitischen Praxis ihrer Zeit zu schaffen.

Hinsichtlich der Freundschaft formuliert Luhmann die These, dass das gesamte 18. Jahrhun-
dert von der Bemiihung durchzogen sei, den Code der Intimitat auf Freundschaft umzustellen.

Luhmann sieht den Grund fir den misslungenen Versuch, die Freundschaft als leitenden Code

438 Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 55/56.
439 Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 56.
40 Karras, Ruth Mazo: Sexualitat im Mittelalter, S. 63.
“1 Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 24.
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der Intimitat zu etablieren, in ihrer Modellfunktion fiir die romantische Liebesehe. Der

42 Anhand seiner Historisie-

Freundschaftsdiskurs werde von dem Liebesdiskurs absorbiert.
rung der Liebe zeigt Luhmann zwar auf, wann die Umstellung des Codes der Intimitét erfolgt,
jedoch bleibt die Frage nach dem Verhaltnis von Freundschaft und Liebe in den vormodernen
Epochen offen. Weitere Fragen schlieRen sich an, unternimmt man den Versuch, ein Teilsys-
tem der Intimitat zu entwerfen, dessen Medium nicht die Liebe, sondern die Freundschaft ist.
Wenn das Medium des Teilsystems die Freundschaft ist, was ist die Funktion? Was ist der

Mechanismus? Was ist der Code der Freundschaft? Was ist ihr Programm?

Bevor anhand der folgenden Textanalysen die Anwendbarkeit moderner Theorien und Be-
grifflichkeiten auf die mittelalterliche Literatur erprobt werden, soll auf Luhmanns Verstand-
nis des Begriffs des Mittelalters eingegangen werden, welcher scharf kritisiert wurde.

Luhmann greift im ersten Band von Gesellschaftsstruktur und Semantik die Frage auf, ,,0b
»moderne« Begriffe oder Vorverstandnisse Uberhaupt geeignet sind, das Denken fernliegen-
der Zeiten oder Gesellschaften zu erschlieRen; ob dieses Denken uns uberhaupt zuganglich
sein kann.“**® Er raumt ein, dass diese Frage nicht entscheidbar sei und ein Theoriedefizit
signalisiere, da eine ,hinreichende Abstraktheit des begrifflichen Apparats“*** fehle, die eine
Analyse vergangener Kulturen iberhaupt erst ermégliche. Des Weiteren sei eine Theorie der
Evolution erforderlich, wenn man genauer untersuchen wolle, wie und weshalb sich ,,Denk-
voraussetzungen* gedndert haben. Luhmann konzentriert sich in seiner Studie auf die Kom-
plexitit des Gesellschaftssystems und ,,die Kontingenz seiner Operationen.*** Deren Veran-
derungen werden mit Veranderungen in der Semantik beantwortet, wie Luhmann konstatiert.
In seinem Vorwort des dritten Bandes betont Luhmann, dass es sich bei diesem Band um die
Fortsetzung seiner Studien handelt, die er in den ersten beiden Banden und in Liebe als Passi-
on begonnen hat. Es geht ihm darum, das ,,Zusammenspiel von strukturellen und semanti-
schen Veranderungen nachzugehen, das aus der spatmittelalterlichen Standegesellschaft in die
moderne Gesellschaft iibergeleitet hat.“**® Diesen Vorgang der Veranderung des Gesell-
schaftssystems beschreibt Luhmann als ,,Systemdifferenzierung*, als ,,Ubergang von primér
stratifikatorischer zu primér funktionaler Differenzierung.“**" Luhmann geht in seiner Unter-

scheidung von Gesellschaftsstruktur und Semantik davon aus, dass in der Semantik — damit

2 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S.102ff.

*2 |uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik. Studien zur Wissenssoziologie der modernen Gesell-
schaft, Band 1. 4. Auflage. Frankfurt am Main 2010, S. 14.

*% |Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 1), S. 15.

#5 |_uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 1), S. 15.

8 |_uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur und Semantik. Studien zu Wissenssoziologie der modernen Gesell-
schaft, Band 3. 4. Auflage, Frankfurt am Main 2012, S. 7.

7 LLuhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3), S. 7.
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meint er die ,,sinnhaft-referentiellen Kommunikationsstrukturen* — ,,eine sanftere Mischung
von Kontinuitdten und Diskontinuititen und ein anderer Zeitrhythmus moglich sind.“*® In der
Semantik, so Luhmann, gibt es Innovationen, die noch nicht in das Muster ,,strukturstiitzender
Funktionen® eingebaut sind und aufgrund dieser ,losen® Verortung auch wieder aufgegeben
werden kdnnen. AulRerdem verschleiere die Weiterflihrung veralteter Begriffe, das Auswech-
seln und das Fusionieren von Unterscheidungen die ,,Radikalitit des Strukturwandels*“**° und
unterschatze das Ausmal der Veranderungen. Luhmann konstatiert, dass der Strukturwandel
der Gesellschaft sich der Beobachtung und Beschreibung durch Zeitgenossen entzieht. Nach-
dem der Strukturwandel vollzogen und irreversibel ist, ,,iibernimmt die Semantik die Aufga-
be, das nun sichtbar Gewordene zu beschreiben.“**® Wie schon in Liebe als Passion stiitzt
sich Luhmann auch in dieser Studie auf empirisches Material, das ,,dem Buchdruck entnom-
men® ist, es handelt sich um ,.cher zweitrangige als erstrangige Texte.“*"

Obwohl in Luhmanns Studie Veranderungen im Fokus stehen, die sich im 17. und 18. Jahr-
hundert vollzogen haben, richtet Otto Gerhard Oexle in seiner Rezension des dritten Bandes
von Gesellschaftsstruktur und Semantik das Augenmerk im Besonderen auf die Behandlung
des Mittelalters in Luhmanns Studie und konzentriert sich in seiner Besprechung auf das drit-
te Kapitel ,,Individuum, Individualitit, Individualismus®.**?> Oexle stellt Luhmanns These,

«453 auRerhalb der Prozesse steht, die er beschreibt,

dass der ,,wissenssoziologische Beobachter
grundsatzlich in Frage. Auch zweifelt er die These an, dass die Semantik des Beobachters frei
ist von ,,geschichtlicher Gewordenheit, frei von geschichtlicher Bedingtheit.“454 Luhmann
formuliert in Kapitel 3 die These, dass das Individuum des Mittelalters aufgrund seiner Zu-
ordnung zu einer bestimmten Gruppe (z.B. seiner Familie) oder aufgrund der Zugehdrigkeit
zu einem der Stande, tiberhaupt Individuum sein konnte.**® Inklusion ist hier der Schliissel. In
der Moderne hingegen konne das Individuum gerade nicht mehr durch Inklusion definiert
werden, ,,sondern nur noch durch Exklusion®.**® Oexle kommt beziiglich dieser Aussage
Luhmanns zu dem Ergebnis, dass die ,,Individualisierungs-These“ als modernes Deutungs-
schema dafiir eingesetzt werde, um Mittelalter und Moderne zu unterscheiden. Er hebt des
Weiteren die Problematik der zeitlichen Festlegung der Epoche des Mittelalters hervor und

konstatiert, dass Luhmann in diese Problematik ,,mehr verstrickt [ist], als ihm deutlich zu sein

& |_uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3),

9| uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3),

0 | yhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3),

1| uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3), S. 9.

2 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter. In: Rechtshistorisches Journal (Journal for History and Law) 10
(1991), S. 53-66.

3 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 55.

4 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 55.

% \/gl. Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3), S. 165ff.

6 |_uhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 3), S. 158.

S. 7.
S. 7.
S.8.
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scheint:*“**” In Luhmanns Denken sei das 16. Jahrhundert die Ubergangszeit, die vom Mittel-
alter zur Moderne flihre. Oexle kritisiert weiter, dass Luhmann sich wie andere Theoretiker
vor ihm, auf dem ,,Pfad der Reflexion Uber die Moderne im Hinblick auf Bindung und Frei-
heit des Individuums, und dies in der kontradiktorischen Gegenuberstellung mit dem Mittelal-
ter — oder besser: mit dem, was man dafiir hilt“**® befinde. Luhmanns Reflexionen sind, so
Oexle, nicht neu, sondern partizipieren an einem ,.traditionellen modernen Diskurs iiber das
Mittelalter, in dem anhand des Mittelalters iiber die Moderne geredet wird.«**®

Laut Oexle fokussiere Luhmanns Darstellung der mittelalterlichen Gesellschaft ausschliellich
den Adelsstand; die tbrigen Stande (Klerus, Bauern) werden aufen vor gelassen. Auch sei
Luhmanns Kennzeichnung des Mittelalters als ausschlieBlich ,,segmentire” und ,,stratifikato-
rische* Gesellschaft, der die funktionale Differenzierung der modernen Gesellschaft gegen-
ubergestellt wird, zu hinterfragen, da die Menschen des Mittelalters auch schon in ,,auf Kon-

<460

sens begriindeten, gruppenbezogenen Vertragsverhiltnissen stehen. Luhmann verkenne

die ,,Modernitit des okzidentalen Mittelalters* und beziehe ,,die mittelalterlichen Vorausset-

zungen der Modernisierung* nicht mit in seine Uberlegungen ein, sondern definiere das Mit-

461

telalter als Gegensatz zur Moderne.”™" Luhmann frage weder nach der ,,Modernitit des Mittel-

alters* noch nach ,,den mittelalterlichen Bedingungen der Moderne*, was dazu fiihre, dass in
Luhmanns Theorie das Mittelalter von der Moderne abgesetzt werde, anstatt mit einbezogen

462

zu werden.™ Abschliel3end konstatiert Oexle, dass Luhmann seinem eigenen Postulat, nd&m-

lich, dass Historismus und Funktionalismus gleichzeitig entstehen und zusammenhéngen?®?,

464

nicht folge, da er die ,,Historisierung seiner eigenen funktionalistischen Theorie vermie-

den habe. Auf die Kritik des dritten Bandes seiner Studie zur Gesellschaftsstruktur und Sem-

antik reagiert Niklas Luhmann mit einer Replik, die den Titel Mein , Mittelalter“**

tragt.
Diese Replik wird mit der Frage eingeleitet, warum ein Buch [der dritte Band v. Gesell-
schaftsstruktur und Semantik, Anmerkung NR], dessen Thesen sich mit dem 17. und 18. Jahr-
hundert befassen, ,,im Blick auf seine Behandlung des Mittelalters rezensiert wird.«4®® Luh-
mann betont des Weiteren, dass er sich in der Verwendung des Begriffs ,Mittelalter, ,mittel-

alterliche* Gesellschaft oder ,mittelalterliche‘ Semantik auf eine allgemein bekannte Epo-

7 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 59.

48 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 61.

49 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 61.

40 Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 62.

1 Beide zitate in diesem Satz: Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 64.

2 Beide Zitate in diesem Satz: Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 65.

%83 \/gl. Luhmann, Niklas: Gesellschaftsstruktur (Bd. 1), S. 9.

% \gl. Oexle, Otto Gerhard: Luhmanns Mittelalter, S. 65.

% Luhmann, Niklas: Mein ,Mittelalter“. In: Rechtshistorisches Journal (Journal for History and Law) 10
(1991), S. 66-70.

466 Luhmann, Niklas: Mein ,,Mittelalter, S. 66.
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chenbezeichnung beziehe, die aufgrund ihrer etablierten Verwendung keiner nédheren Defini-
tion bediirfe. Luhmann stellt seine Hypothese, die seinen Uberlegungen zugrunde liegt, noch
einmal deutlich in den VVordergrund: eine deutliche Prominenz einer bestimmten Differenzie-
rungsform lasse zum einen die der Gesellschaft auferlegten Beschrankungen sichtbar werden,
zum anderen mache sie die damit einhergehenden Anderungen offensichtlich. Luhmann raumt
in seinen weiteren Ausflihrungen ein, dass man bereits im Mittelalter einen ,,anlaufenden
Trend zu funktionaler Differenzierung**®’ feststellen konne, wie z.B. die Entstehung der
Geldwirtschaft und die Auswirkungen auf den Adel. Dies war jedoch nicht Thema des dritten
Bandes, der von Oexle rezensiert wurde. Luhmann rdumt ein, dass er sich bewusst auf be-
stimmte Themenkomplexe konzentriert habe, was zwangslaufig dazu flihre, dass Dinge nicht
behandelt werden. Er erkennt den ,,Phdnomenreichtum des Mittelalters® an, betont aber auch,
dass man aus wissenschaftlicher Perspektive gesehen nicht weit komme, wolle man alle Pha-

nomene unter dem Begriff des Mittelalters zusammenfassen.*®®

467 Luhmann, Niklas: Mein ,,Mittelalter, S. 68
%88 \/gl. Luhmann, Niklas: Mein ,,Mittelalter*, S. 69.
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I11. Heinrich von Veldeke: Eneasroman

In den folgenden Untersuchungen der personalen Nahbeziehungen des Eneas wird deren
Chronologie aufgebrochen, um die Einordnung der Untersuchung unter die beiden grofl3en
Beziehungssysteme Freundschaft und Liebe zu gewahrleisten und, um analytische Vergleiche
der einzelnen Bindungstypen anzustellen. An erster Stelle erfolgt eine detaillierte Betrachtung
der Freundschaftsbindungen zwischen Eneas und Pallas sowie zwischen Nisus und Euryalus.
Die heterosoziale Waffengemeinschaft zwischen Turnus und Camilla weist Parallelen zu der
mannlich-homosozialen Beziehung von Eneas und Pallas auf, weshalb eine vergleichende
Betrachtung in die Analyse der Freundschaftshindung eingebettet ist. Kapitel zwei widmet
sich den Liebes- und Ehebeziehungen von Eneas und Dido sowie Eneas und Lavinia.

Als Ausgangsthese fir die Untersuchungen der Beziehungen des Eneas ist festzuhalten: Jedes
Mal, wenn Eneas eine neue Bindung eingeht, sei es eine Bindung homosozialer oder hetero-
sozialer Natur, wird er zuvor aus seinen bereits bestehenden Beziehungen herausgelost. Die
Zurucksetzung des personalen Bindungsstatus steigert die Intensitit der neu eingegangenen
Beziehungen: Eneas begegnet Dido mit Wohlwollen und Zuneigung, als minne wird diese
Beziehung jedoch nicht bezeichnet. Die erste Bindung, die als minne charakterisiert wird, ist
die Freundschaft zu Pallas. Die homosoziale Freundschaft dient hier im Sinne Luhmanns als
Modell fur die spatere Ehe mit Lavinia. Eneas muss erst die Liebe eines Freundes erfahren
und diese erwidern, bevor er eine Frau zu lieben vermag.

Die Untersuchung der Figurenkonstellationen in Heinrichs von Veldeke Eneasroman bertick-
sichtigt neben den linearen Figurenbindungen auch Eneas’ Funktion als Dritter, der in eine
bestehende Bindung eintritt. Eneas stort die Bindung Didos an ihren verstorbenen Ehemann
Sychaeus, dem sie ewige Treue geschworen und auf Grund derer sie bis zu Eneas’ Erscheinen
alle Freier abgewiesen hat. Eneas lasst Dido das Andenken an ihren ersten Mann vergessen
und verdriangt ihn. Eneas’ Prisenz und die Entstehung der unmazen minne bei Dido leitet den
Untergang der Konigin von Karthago ein. Eneas’ Ankunft in Latium hat fiir Turnus, der An-
spruch auf Land und Herrschaft erhebt, ebenfalls negative Konsequenzen: Turnus wird als
potentieller Werber um Lavinia zuriickgedrangt, zwischen den beiden ménnlichen Aktanten
dieses Dreiecks entsteht ein Rivalitatsverhaltnis, das nur mit dem Tod des Rivalen aufgeldst

werden kann.

1. Die Ritterfreundschaften im Eneasroman
Den Analysen der homosozialen Bindungen zwischen Eneas und Pallas sowie zwischen Nisus
und Euryalus liegen Fragen nach der Préasentation, Art und Kommunizierbarkeit der Ménner-

freundschaften zugrunde: Wie werden die Freundespaare dargestellt? Wodurch zeichnen sich
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die Freundschaften aus? Wie kann ein mittelalterlicher Text Uber (passionierte) Méanner-
freundschaften sprechen?

Einleitend sei festgehalten: Die vergleichende Lektire der Aeneis Vergils, des Roman
d’Eneas des Anonymus und Heinrichs Eneasroman zeigt auffallende Unterschiede in der
Darstellung der Mannerfreundschaften. So nimmt die Prasentation der Freundschaften bei
Vergil weniger Raum ein als in der franzésischen Adaptation und in Heinrichs Roman. Die
vergilischen Freundespaare sind in eine Kriegergesellschaft eingebettet, die sich durch ihre
Homosozialitat auszeichnet und von den Aspekten Ehre und Kampf lebt. So reagiert Aeneas
auf den Verlust des Geféhrten Pallas zwar mit Trénen und Trauer, doch ist der Tod des
Freundes hier gleichzeitig Ausloser fiir seine Raserei auf dem Schlachtfeld, die den Tod zahl-
reicher Krieger nach sich zieht (V. 510ff). Die griindungsmythologische Komponente nimmt
bei Vergil noch ungleich gréfieren Raum ein, wohingegen die mittelalterlichen Dichter in ih-
ren hofischen Bearbeitungen des Stoffes den Fokus starker auf Aspekte der Innensicht ihrer
Figuren legen. Im Roman d’Eneas enthalten die Ménnerfreundschaften eine erotische Kom-
ponente“®, die Heinrich in seiner Bearbeitung tilgt. Heinrich von Veldeke présentiert die
Freundespaare als mustergltige Ritter, die als ideale Représentanten eines hoéfischen Werte-

und Tugendsystems fungieren.

1.1 Eneas und Pallas

Nach der Abreise aus Karthago und dem frei gewéhlten Verlust der zweiten Ehefrau Dido ist
Eneas zum zweiten Mal aus jeglichen Bindungen interpersonaler Natur herausgeldst.*”® Eneas
wahlt erneut ein Objekt des Begehrens: Pallas. Den neuen Freund findet Eneas in Pallanteum,
wohin er auf Anraten seiner Mutter Venus zieht. Herrscher tiber Pallanteum ist Pallas’ Vater,
Konig Euander, der Turnus feindlich gesinnt und somit ein potentieller Verbiindeter fur Eneas
ist.

Eneas und Pallas begegnen sich erstmals bei der Ankunft der Trojaner. Eneas friedliche Ab-
sicht erkennt Pallas anhand des Olzweiges und empfangt Eneas minnecliche (V. 169,38).

Das Wort minne wird in diesem Zusammenhang erstmals auf das zukunftige Freundespaar
Eneas und Pallas angewendet. Konig Euander hei3t Eneas willkommen und erinnert sich an
die Freundschaft, die ihn mit Eneas’ Vater Anchises verband (V. 170,291t.), weshalb er Eneas
das erbetene Waffenbiindnis zusagt. Die Freundschaft von Eneas und Pallas ist in den Vater-

%89 \/gl. Baswell, Christopher: Men in the Roman d’Eneas. The Construction of Empire. In: Clare A. Lees (Hg.):
Medieval Masculinity. Regarding Men in the Middle Ages. Minneapolis, London 1994 (Medieval Cultures
7), S. 151./ Vgl. Liebertz-Griin, Ursula: Geschlecht und Herrschaft. Multiperspektivitit im Roman d’Enéas
und in Veldekes Eneasroman. In: Thomas Kornbichler und Wolfgang Maaz (Hg.): Variationen der Liebe.
Historische Psychologie der Geschlechterbeziehung. Tibingen 1995, S. 71.

9 \/gl. KraR, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 192.
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figuren prafiguriert*’*: Die Liebe, die die Vater miteinander verband, soll sich in der Bezie-
hung von Eneas und Pallas fortsetzen. Euander veranstaltet fur Pallas am darauffolgenden
Tag die Schwertleite und gibt seinen Sohn in die Obhut des Trojaners (V. 174,2ff.). Pallas’
Schwertleite und seine Aufnahme in Eneas’ Gefolge markiert den Beginn seiner Gemein-
schaft mit Eneas.

Die erste gemeinsame Nennung von Eneas und Pallas erfolgt bei ihrer Riickkehr nach Lauren-

tum:

Enéas der wigant

wol gewafent her was,

und der junge Pallas,

der kunich Evanders sun. (V. 199,18-21)

Das Epitheton ‘jung’, mit dem hier der Kontrast zwischen dem é&lteren und erfahrenen Helden
Eneas und seinem Gefédhrten Pallas aufgezeigt wird, wird im Zusammenhang mit Pallas’ Na-
men im Weiteren wiederholt genannt. Dies antizipiert die Tragik seines Todes, denn Pallas
stirbt als junger Held in seinem ersten Kampf als Ritter. Dartiber hinaus verweist es auf die
Art der Freundschaft, die zwischen Eneas und Pallas entsteht. Zwischen den Freunden besteht
ein Altersunterschied, der in Vergils Aeneis eine Lehrer-Schiiler-Beziehung etabliert:

hic magnus sedet Aeneas secumque volutat

eventus belli varios, Pallasque sinistro

adfixus lateri iam quaerit sidera, opacae

noctis iter, iam quae passus terraque marique. (X. Buch, V. 159-163)

(Da sitzt der edle Aeneas und sinnt tber die Wechselfélle eines Krieges nach; Pallas zur Linken weicht
nicht von seiner Seite und fragt bald nach den Sternen, die in dunkler Nacht den Weg weisen, bald, was
Aeneas durchlitt zu Lande und auf dem Meer.)*"

Dieses Modell wird in Heinrichs Eneasroman nicht explizit ausgestaltet, doch verweisen die
Erzdhlerkommentare nach Pallas’ Tod auf seine Unerfahrenheit und Jugend (V. 206,3Off.).473
Auch Kklagt sich Eneas selbst an, den jlingeren Geféhrten nicht angemessen beschiitzt zu haben
(V. 218, 16-18). Anders als bei dem Freundespaar Nisus und Euryalus beinhaltet die Freund-
schaft zwischen Eneas und Pallas eine besondere, aber einseitige Verpflichtung zum Schutz
des jiingeren Gefahrten. Dieser Verpflichtung kann Eneas jedoch nicht nachkommen. Turnus
totet Pallas im Zweikampf und stiehlt dessen vingerlin (V. 207,12), ein Ring, den Eneas sei-
nem jingeren Freund schenkte.*” Der Ring erhalt bei Heinrich, wie schon im Roman d’

Eneas, einen besonderen symbolischen Gehalt: Er ist Zeichen der engen Bindung von Eneas

™ \/gl. Baisch, Martin und Hendrikje Haufe: Vter und Séhne — Miitter und Téchter. Normbruch und Normer-
filllung in Heinrichs von Veldeke ,,Eneasroman. In: Der Deutschunterricht 55 (2003), Heft 1, S. 69./ Vgl.
Kral, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 192.

2 \ergil: Aeneis, S. 454-457. / Vgl. KraR, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 117ff.

% In V. 219, 1-2 nennt Eneas in seiner Totenklage um den geliebten Freund dessen Alter: Pallas ist gerade erst
siebzehn Jahre alt, als er von Turnus getdtet wird.

*™ In Vergils Aeneis ist es kein Ring, sondern das Wehrgehange des Pallas, das Turnus an sich nimmt und das
ihm spéater zum Verhangnis wird (X. Buch, V. 495ff.).
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und Pallas und Symbol ihrer Treue, Freundschaft, Liebe und Gemeinschaft. John Boswell
verweist in dem Kapitel zur Geschichte der gleichgeschlechtlichen Biindnisschliisse in seinem
Buch Same-Sex Unions auf die Existenz offizieller Formulare zur Schliefung von Freund-
schaftsbiinden im Mittelalter.*”> Der Ring nimmt in der homosozialen Beziehung zwischen
den beiden Ménnern den gleichen Status ein wie ein Verlobungs- bzw. Ehering, das Zeichen
einer auf Lebenszeit geschlossenen Verbindung zwischen Mann und Frau. Der Symbolgehalt
des Ringes verdeutlicht die affektive Dimension der Bindung zwischen den beiden Mannern.

Die Intensitdt der Bindung wird in Eneas’ Reaktion auf die Nachricht iiber den Tod des ge-

liebten Geféahrten offenbart:

D6 daz als6 was getan.
daz Pallas der edle man
sinen Iib hete verloren,
daz was Enéé vil zoren,
unde hiez in schiere béaren
sine l0te die da waren.
Enéas klagete sére

sin jugent und sin ére

sin tugent und sin trouwe.
her hete gr6ze rouwe

der helt wol geborne.

vor leide und vor zorne

ne mohter niht gesprechen,
her wolde in gerne rechen
an Turnd der in sldch. (V. 210,37-211,11)

Pallas’ Tod weckt in Eneas starke Affekte, er reagiert mit Zorn, Schmerz und Rachegelisten,
die ,,Raserei und Exorbitanz des T6tens korrespondiert mit der Exorbitanz der Trauer.*“*"®

Eneas’ Totenklage um Pallas ist ausfiihrlich und intensiv (V. 217,27ft.). Anders als Eneas’
Beziehung zu Dido, wird die Freundschaft zu Pallas als minne charakterisiert. Die beiden Be-
ziehungen des Eneas unterscheiden sich hinsichtlich der Prdsenz gegenseitiger Zuneigung
voneinander: In der Beziehung zu Dido fehlt die minne seitens des Helden géanzlich, Didos
Liebe zu Eneas bleibt unerwidert. Auch beklagt Eneas den Tod Didos nicht, als er von deren
Selbstmord erfahrt. Den Verlust des Freundes wird Eneas hingegen nicht verschmerzen kon-
nen, wie er im Moment der Klage offen bekennt (V. 217,36ff.)*". Eneas lobt die vortreffli-
chen Eigenschaften des Toten, zu denen Tugend, Méannlichkeit, Treue, Minne und Kuhnheit
zdhlen (V. 218,23-218,25). Dabei drickt er seine Trauer und seinen Schmerz in exzessiven
Gebarden aus: Eneas weint bitterlich (V. 217,32), sinkt auf die Totenbahre herab, schlingt

seine Arme um sie und hélt sich an ihr fest (V. 219,4ff.). Diese Gesten sind im Sinne Luh-

% \/gl. Boswell: John: Same-Sex Unions, S. 218-261.

" Michaelis, Beatrice: (Dis-)Artikulationen von Begehren. Schweigeeffekte in wissenschaftlichen und literari-
schen Texten. Berlin, New York 2011, S. 187.

" Sobald Eneas ein neues Objekt seines Begehrens findet — Lavinia — gelingt es ihm, entgegen der eigenen
Aussage im Kontext der Totenklage fiir Pallas, Giber den Verlust seines Gefahrten hinwegzukommen.

80



manns symbolisch generalisierte Kommunikationsmedien mittels derer Eneas in der Situation
der Trauer seine Zuneigung zu Pallas auszudriicken vermag. Sein Weinen und seine Umar-
mungen sind neben dem verbal artikulierten Lob auf den Toten, der nonverbale Ausdruck von
Freundesliebe und Verzweiflung ob des Verlustes. Eneas Gebérden sind derart intensiv und
exzessiv, dass sein Gefolge sein Verhalten als ,unménnlich’ bezeichnet und sie ihm Einhalt
gebieten (V. 219,8-219,14). Der Trojaner schwort den Tod des Freundes zu rachen, was er
beim Anblick des Ringes an Turnus’ Finger im Zweikampf um Lavinia umsetzt. Dieser An-
blick ldsst den Schmerz iiber den Verlust des Freundes erneut aufkommen, wodurch Eneas’
Rachegelste Uber das zuvor empfundene Mitleid mit dem Gegner tberwiegen (V. 331,5ff.).
Im Roman d’Eneas sind die Handlungen und Gebé&rden des Eneas ungleich exzessiver als bei
Heinrich von Veldeke: Nachdem der Tote aufgebahrt ist, 1asst Eneas ihn in das Gewand Klei-
den, das Dido ihm schenkte. AuBerdem wird er mit der Decke bedeckt, die Kénig Priamus
ihm zusammen mit seiner Tochter zur Hochzeit gegeben hatte (V. 6121-6129). Bevor Pallas’
Totengeleit den Weg nach Pallanteum antritt, klagt Eneas um den Toten und unterstreicht
seine Klage mit starken Gebarden: Er kusst den Toten mehrfach (V. 6144 und 6213) und fallt
in Ohnmacht (V. 6212). Kuss und Ohnmacht sind bei Heinrich von Veldeke nicht mehr Be-
standteil der Totenklage.

Eneas lasst den Leichnam des geliebten Freundes sowie die Schilde und Waffen der Ritter,
die Pallas im Kampf erschlagen hat und Zeichen seiner Tapferkeit sind, nach Pallanteum
tiberfiihren. Dort 16st die Ankunft des Trauerzuges tiefen Schmerz bei Pallas’ Eltern aus. KO-
nig Euander beklagt den Tod seines geliebten Sohnes und einzigen Erben (V. 220,20-221,13).
Leitendes Motiv der Klage des Euander ist die véterliche Liebe, die im Bild des erloschenen
Lichtes manifestiert ist (V. 220, 28-29). Heinrich von Veldeke hat die Klage des Euander zu

“*”8 im Roman d’Eneas beklagt Euander

,,einem Ausbruch des viterlichen Schmerzes vertieft
vorrangig den Verlust des Erben und die damit verbundene Geféhrdung seiner Herrschaft. So
uberwiegt bei Heinrich von Veldeke, in Einklang mit der auf den Verlust des Sohnes kon-
zentrierten Klage, der Preis der moralischen Qualitaten Uber das Lob seiner Verdienste. Auch
die Klage von Pallas’ Mutter ist bei Heinrich weniger Anklage an Eneas, als vielmehr Aus-
druck eines subjektiv empfundenen Schmerzes tber den Verlust des Kindes und Verweis auf
die enge Verbundenheit der Mutter mit dem Sohn (V. 222,30ff.). Begleitet von den duferst
pietatvollen Totenklagen der Eltern, die Anklange an eine Heiligenverehrung aufweisen, lasst
Euander seinen Sohn in einem Mausoleum bestatten, das er flr sich selbst in Pallanteum hat

errichten lassen.

478 yion Gosen, Renate: Das Ethische in Heinrichs von Veldeke Eneide: Formen, Inhalte und Funktionen. Frank-
furt am Main 1985, S. 166.
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Der Eneasroman prasentiert neben den Freundschaften von Eneas und Pallas und Nisus und
Euryalus eine weitere freundschaftliche Bindung, die sich durch ihre Heterosozialitat aus-
zeichnet: Die Waffengemeinschaft von Turnus und Camilla, der kdmpferischen Jungfrau. Ein
Vergleich der beiden Freundschaftsbindungen offenbart erstaunliche Parallelititen. Pallas’
Tod und Eneas’ Trauer um ihn, wird in Turnus Klage um die getotete Camilla gespiegelt. Pal-
las und Camilla sterben beide im Kampf, in den sie fir den Freund eintreten. Sie sind somit

«479 \vie Beatrice Michaelis treffend fest-

LHotellvertreterfiguren fiir die beiden Kontrahenten
stellt. Unterstltzt wird Camilla von einer Schar ebenfalls waffentragender Jungfrauen, sie
bewegt sich in einem weiblich-homosozialen Umfeld. Die Beschreibung ihrer Ritterfahigkeit
und ihres Gefolges ist begleitet von Wertungen des Erzahlers, die verdeutlichen, dass Camilla
und ihr Frauenheer keineswegs den Vorstellungen einer hofischen Dame entsprechen (V.
147,4-7 und V. 147,20-25). Camilla hat zwar einen weiblichen Kérper, geriert sich jedoch als
Ritter und nimmt damit eine ménnliche Geschlechtsrolle an. Das Bild der waffentragenden
Frau wird problematisch, sobald Camilla gemal ihrem weiblichen sex wahrgenommen wird.
Der Schmahrede des Tarchos erwehrt sich Camilla, indem sie den Sprecher totet. Doch auch
sie wird nicht verschont: Der Speer Arruns durchbohrt ihren Koérper und defloriert sie auf
symbolischer Ebene. Auf Camillas Tod reagiert Turnus mit Trauer und kehrt eilens nach Lau-
rentum zuriick, wo er die Tote aufbahren l&asst (V. 245,29ff.). Die Totenklage des franzgsi-
schen Turnus ist affektiver ausgestaltet als bei Heinrich: Er wird ohnmachtig und beweint den
Tod der Waffengefahrtin (V. 7228). Ohnmacht und Tranen fehlen im Eneasroman, doch klagt
Turnus auch hier schmerzbewegt: Er lobt, ebenso wie Eneas in seiner Totenklage um Pallas,
die Vorziige und die Schonheit Camillas und bringt zum Ausdruck, dass er die Geféhrtin
vermissen wird (V. 249,39ff.).*®° Die Feierlichkeiten fir Camilla werden erstmals in der fran-
zosischen Vorlage detailliert geschildert. Diese haben ihre Grundlage in Vergils Aeneis, ge-
nauer im XI. Buch, das die Trauerfeierlichkeiten fir Pallas enthé&lt, welche von beiden mittel-
alterlichen Dichtern adaptiert werden. Der Aufbau der Passage — Aeneas’ Klage um den im
Kampf gestorbenen Freund, die Beschreibung der Totenbahre, die Aufstellung des letzten
Geleits, die Uberfiinrung des Leichnams nach Pallanteum und schlieRlich die Totenklagen der
Eltern®® — stimmt mit dem Ablauf der Feierlichkeiten tberein, die in beiden mittelalterlichen
Texten sowohl fir den jungen Pallas als auch fur die amazonenhafte Camilla ausgerichtet
werden. Die Reaktionen des Eneas und des Turnus auf den Verlust des Freundes bzw. der

Freundin und die sich anschliefenden Trauerfeierlichkeiten inklusive der Totenklagen sind

% Michaelis, Beatrice: (Dis-)Artikulationen von Begehren, S. 187.
8 In Vergils Aeneis fehlt eine Totenklage von Turnus um Camilla ganzlich.
8 Vergil: Aeneis, S. 504-515 (XI. ,V.29-181).
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durch ihre parallele Konstruktion paradigmatisch aufeinander bezogen. Das vergilische Mus-
ter wird in seiner narrativen Struktur gedoppelt und erweitert. Heinrich von Veldeke bringt
den Ablauf der Trauerzeremonien fur Pallas und Camilla genau zur Deckung, indem er die
Totenklage des Turnus der Beschreibung der Totenbahre nachordnet.

Die durch die narrative Doppelung markierte Parallelisierung der Trauerfeierlichkeiten fir

<482 Offen'

Pallas und Camilla lasst die Gemeinsamkeiten der beiden ,,exponierte[n] Kampfer
bar werden. lhr Tod bedeutet fir die jeweiligen Parteien einen erheblichen Verlust und eine
Schwéchung der Kampfeskraft. Beide Toten werden sowohl von ihren Freunden als auch vom
Erzahler gerihmt und schlielich in ihrer Heimat in einem prunkvollen Grab bestattet. Ihre
Epitaphen legen Zeugnis von ihrer aulerordentlichen ritterschaft ab: Der junge Pallas, der
sich unmittelbar nach seiner Schwertleite in seinem ersten Kampf als vortrefflicher Ritter er-
weist, wird vom Erzahler ebenso als hervorstechender Protagonist skizziert, wie sich auch die
nach Kampf und Waffentaten strebende Camilla als exzeptionelle Figur erweist. Die Paralle-
len zwischen Pallas und Camilla selbst beschrénken sich bei Heinrich von Veldeke auf duf3er-
liche Aspekte. Camilla begeht eine unehrenhafte Tat, als sie die Leiche des Priesters Chloreus
beraubt. Diese Tat als solche wird durch den Erzahler negativ bewertet (V. 244,9ff.). Fir die
Figur des Pallas findet sich keine Negativbewertung. In ihrer Gier nach dem besonders scho-
nen Helm des trojanischen Priesters &hnelt Camilla dem ebenfalls aus Begehren nach einem
bestimmten Gegenstand (Pallas’ Ring) handelnden Turnus. Aus ethisch-moralischer Sicht
fungiert Camilla somit als Gegenfigur zu Pallas, der als junger hofischer Ritter einen unvor-
hergesehenen aber ehrenhaften Tod findet. Die Gemeinsamkeiten der Figuren sowie die Pa-
rallelitat der Reaktionen der Hinterbliebenen und der Trauerfeierlichkeiten setzen sich in der
ahnlichen Architektur der Grabmaéler fort (V. 223,28ff. und V. 252,9ff.). Beide Grabmaler
werden mit einer Steinplatte versehen, in die die Epitaphen gemeilelt sind (V. 225,26ff. und
V. 254,16ff.). Heinrich von Veldeke betont das verbindende Motiv der Ritterschaft, das beide
Epitaphen aufweisen, stérker als der franzdsische Dichter (V.6491-6494 und V. 7663-7668).
Das Epitaph, das Pallas’ Grab schmiickt, erwdhnt in der franzdsischen Vorlage lediglich, dass
der junge Held durch die Hand des Turnus starb, wohingegen der deutsche Erzéhler hinzu-
flgt, dass Pallas starb, als er das erste Mal Waffen trug. Bei Heinrich von Veldeke gilt die
Memoria dem Motiv der Ritterschaft.

Die Freundschaft zwischen Eneas und Pallas ist von Liebe gekennzeichnet. Die innige Zunei-
gung des Eneas zu dem jlingeren Pallas ist, so der Befund des Textes, hochst affektiv aufgela-

den, wie die exzessive Totenklage des Eneas zeigt. Ihre Freundschaft gerat aufgrund des

82 Hamm, Joachim: Camillas Grabmal. Zur Poetik der dilatatio materiae im deutschen Eneasroman. In: Litera-
turwissenschaftliches Jahrbuch 45 (2004), S. 45.
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Vorwurfes, den Lavinias Mutter erhebt, unter den Verdacht der Homosexualitit. Die Gesten
der Zuneigung wie z.B. die Ringgabe sowie das ausfiihrliche Lob auf den verstorbenen
Freund bezeugen zwar die gelebte Einheit des Freundespaares, beweisen jedoch nicht eine
sexuelle Dimension der Beziehung. Eneas wird von einer anderen Figur der Handlung eine
sexuelle Beziehung unterstellt, wodurch die Freundschaft diskursiv und narrativ auf Homose-
xualitat bezogen wird.

Lavinias Mutter erhebt in dem Gesprach mit ihrer Tochter den Vorwurf der Sodomie gegen
Eneas und markiert damit eine angebliche Devianz von Eneas’ Sexualverhalten. Dieser Vor-
wurf wird vorgebracht, obwohl Eneas zum Zeitpunkt seiner Ankunft in Latium erneut voll-
stdndig aus seinen personalen Bindungen herausgel6st ist und keine affektive Freundschaft zu
einem seiner Geféahrten pflegt. Welches Ziel verfolgt Amata, damit Eneas der Sodomie zu
verdachtigen? Die Invektive folgt dem Bestreben, den von ihrem Gatten akzeptierten Werber
um die Tochter zu denunzieren und ihren eigenen Wunschkandidaten durchzusetzen. Die An-
schuldigungen gegen Eneas, er ,,befleiige sich sodomitischer Handlungen mit anderen Man-

«483 taucht erstmals im Roman d’ Eneas auf, ohne

nern und habe fiir die Frauen nichts iibrig
einen eindeutigen Bezugspunkt zu Vergil zu haben. Zwar wird Aeneas bei Vergil in seiner
mannlichen Existenz diskreditiert, doch bezieht sich die Schméhung der Gegner auf die
Kampfeskraft des trojanischen Helden. Aeneas wird hier als ,,Halbmann® (semivir) bezeichnet
und durch Turnus effeminiert, indem dieser sein Bestreben &ufert, die ondulierten und poma-
disierten Haare des Trojaners im Staube des Kampfes durcheinander zu bringen.*®*

Der Vorwurf der Sodomie*®® wird im Roman d’Eneas starker ausformuliert als in Heinrichs
Eneasroman: Lavinias Mutter bezeichnet Eneas in der franzdsischen Vorlage an zwei Stellen
explizit als ,,sodomite” (V. 8583 und V. 8611). Eneas schétze die Knabenliebe hoher (V.

8569-8573), mit einer Frau zu schlafen verstehe er nicht:

A femme ne set il joer,
ne passereit pas al guichet;
molt aime froise de vallet. (V. 8574-8576)

83 Hafner, Susanne: Maskulinitat in der hofischen Erzahlliteratur. Frankfurt am Main 2004, S. 23.

8 Vgl. Vergil: Aeneis, S. 566-567 (XII. Buch, V. 95ff.). Die Kritik an der Ubertriebenen Haarpflege der Man-
ner findet sich schon bei Ovid in dessen Ars Amatoria. Ovid: Ars Amatoria/ Liebeskunst. Ubersetzt und her-
ausgegeben von Michael von Albrecht. Stuttgart 2003, Erstes Buch, 505-509.

Vgl. die Ausfiihrungen zum Sodomiediskurs im Mittelalter in Kapitel 11, Abschnitt 2.4. Auch Susanne Haf-
ner fiihrt aus, dass der Ausdruck ,Sodomie’ nur schwer auf einen Begriff festzulegen sei, der bestimmte
Handlungsweisen definiert. Trotz der zunehmenden Bedeutungsverengung auf den mann-mannlichen Anal-
verkehr ist der Begriff Sodomie in jeder Zeit unterschiedlich konnotiert, eine Definition muss aus dem zu un-
tersuchenden Text heraus erarbeitet werden. Mark. D. Jordan zeigt in seiner Studie auf, dass kein Text der
Bibel die Lektiire von Sodom als eine Geschichte iiber gleichgeschlechtliche Kopulation vorschreibt, ,,on the
contrary, there is explicit scriptural evidence that the sin of the Sodomites was some combination of arro-
gance and ingratitude.” Jordan, Mark. D.: The Invention of Sodomy in Christian Theology. Chicago, London
1997, S. 32.
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(Mit einer Frau versteht er nicht zu schlafen,/ er wiirde nicht durch das kleine Tor eindringen;/ er liebt
sehr die Beschaffenheit junger Manner.) (S. 413)

Die Rede der Konigin bezichtigt Eneas zum einen der Sodomie, zum anderen stellt sie seine
méannliche Potenz im Beischlaf mit einer Frau ganzlich in Frage. Weiter behauptet sie, dass
Eneas seinen Lustknaben gestatten wirde, an seiner Stelle mit Lavinia zu verkehren, wenn er
sich seinerseits ebenfalls mit ihnen vergniigen durfe (V. 8584ff.). Im Gegensatz zum Roman
d’Eneas spricht die Konigin, den Tabuvorschriften folgend, die Bezichtigungen nicht direkt

aus, doch sind ihre Umschreibungen unmissverstandlich:

her ist ein sd unreine man,

daz ich im din niene gan,

wandern hét niht glten Iib,

her geminnete nie wib.

ezn is ze sagenne niht gt,

waz her mit den mannen tdt

daz her der wibe niht gert. (V. 282,35-283,1)

Bei Heinrich von Veldeke erscheint der Sodomit in der Schméhrede der Mutter nicht nur als
Mann, der den Umgang mit Mannern praferiert, sondern auch als ein Mann, dem Feigheit
unterstellt werden kann (V. 122,19-122,29) und der seinen dynastischen Verpflichtungen
nicht nachkommt (V. 283,2ff.). Die Konigin fihrt Lavinia das Schicksal Didos vor Augen, die
ohne eine kindelin zurlckbleiben musste, welches ihren tragischen Untergang verhitet hat-

te 486 487 \wird bei Heinrich stark zu-

Die Beschreibung der Sodomie als ,,perverser Verirrung
rickgenommen, die Konkurrenz, die die Konigin in ihrer Rede aufbaut, besteht nicht mehr
linger zwischen den Geschlechtern, ,,sondern zwischen Uberleben und Untergang, der Siche-

rung der Dynastie oder einer Ehe mit Eneas.*%®

1.2 Nisus und Euryalus

In die Freundschaftserzéhlung von Eneas und Pallas ist die Episode um das Freundespaar
Nisus und Euryalus eingebettet. Diese Episodenhaftigkeit findet sich schon bei Vergil, wie
Christopher Baswell hervorhebt: Die Geschichte um Nisus und Euryalus ist von der Haupt-
handlung isoliert.*®® Das IX. Buch lieBe sich aus dem Epos l6sen, ohne dass die Haupthand-
lung gestort werden wiirde. Auch bei Heinrich von Veldeke steht die Erzdhlung von Nisus
und Euryalus auRerhalb der Haupthandlung und nimmt eine fir die Betrachtung der Freund-
schaft zwischen Eneas und Pallas wichtige Funktion ein. Heinrich von Veldeke erzéhlt nur
Anfang und Ende der Geschichte von Eneas und Pallas. Weder wird die gemeinsame Reise

noch ihre zu vermutende Tisch- und Bettgemeinschaft présentiert. Nisus und Euryalus hinge-

8 \/gl. Hafner, Susanne: Maskulinitét in der hofischen Erzahlliteratur, S. 63.
8" Hafner, Susanne: Maskulinitat in der héfischen Erzahlliteratur, S. 63.
8 Hafner, Susanne: Maskulinitét in der hofischen Erzahlliteratur, S. 64.
489 Vgl. Baswell, Christopher: Men in the Roman d’Eneas, S. 151.
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gen stellt er in der Situation des Kampfes dar, wodurch ihre mustergultige Lebensgemein-
schaft als Waffenbrider hervorgehoben wird. In der Bindung des Freundespaares der beiden
trojanischen Krieger wird die Beziehung von Eneas und Pallas gespiegelt*®’; die Geschichte
von Nisus und Euryalus kann als verschobene Prasentation der Geschichte von Eneas und
Pallas gedeutet werden. Nisus und Euryalus erscheinen als unzertrennliche Kampfer, deren
Gemeinschaft als mustergultiger Lebensbund beschrieben wird. Sie werden als mutige und
tichtige Ritter und Kampfgefahrten eingefuhrt, die sich in allem gleichen. Lediglich ihre Na-
men unterscheiden sie voneinander (V. 180,36ff.). Ihre Bindung entspricht der aristotelischen
Tugendfreundschaft.

Auffallig an der Darstellung des Freundespaares ist ihre Verortung in ein homogen mannli-
ches Umfeld: Nisus und Euryalus sind umgeben von den Kriegern des trojanischen Heeres
und treten in Interaktion mit einer ebenfalls ménnlich-homosozialen Formation, dem Heer der
Rutuler. Der Ausschluss des Weiblichen aus dieser homogen mannlichen Sphare erméglicht
die Darstellung eines exklusiven mannlichen Wertesystems, in dem die Treue gegeniiber dem
Freund bis in den Tod und dariiber hinaus als wichtigstes Gut gilt. Der Ausschluss des Weib-
lichen wird durch die Streichung der Totenklage von Euryalus’ Mutter, die bei Vergil relativ
grofRen Raum einnimmt, verstarkt.

Die personale Einheit der Freunde wird im Eneasroman zum einen vom Erzahler zum ande-
ren durch die Selbstaussagen der Freunde hervorgehoben. Sie sind als Freunde eins und beto-

nen diese Einheit in ihrer Ansprache an den jeweils anderen:

wan si dihte beide,
daz sie ein Iib waren. (V. 180,40-181,1)

geselle, vil lieber man,

daz ich weiz und daz ich kann

daz kanst ouch dil unde weist.

wir sin ein I1Tb und ein geist

mit willen und mit werken. (V. 181,17-21)

Auf Grund dieser Einheit l&sst Euryalus Nisus nicht allein in das Lager der Rutuler ziehen.
Euryalus deutet die Trennung, die Nisus Vorhaben impliziert, als unminne und greift in seiner

Rede die Identitatsformel, die Nisus in der oben angefiihrten Textstelle verwendet, auf:

D6 daz geredete Nis(s,

dd antworde ime Eurial(s
»war umbe sprechet ir daz?

ir solt (ich verdenken baz,
mich dlinket daz ir missetdt.
wir sin ein fleisch und ein bl{t
(sprach her), liebe frunt min,
ichn weiz wie daz mohte sin,
wie wir daz ane geviengen,

90 v/gl. KraR, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 195.
86



daz wir halbe hin {iz giengen

und halbe beliben hie inne.

daz ddihte mich unminne.

nQ uns got hat ein Iib gegeben,

wir soln beide ensament leben

und ouch ensament sterben. (V. 182,5-19)

Das breite Bedeutungsspektrum des Begriffs ,,vriunt® bzw. hier ,,frunt“ wurde in Kapitel
11.2.1 dargelegt. Aufgrund der affektiven Farbung der Ansprache, ist hier die Ubersetzung
,Freund‘ im Sinne von ,geliebter Freund® treffend. Die Freundschaft wird auf der sprachli-
chen Ebene der Kommunikation vollzogen. Darlber hinaus ist die Wendung in den Versen
182,17-182,19 von besonderer Bedeutung, da sie an eine Vermé&hlungszeremonie erinnert:
Was Gott zusammengegeben hat, soll der Mensch nicht scheiden. Bekraftigt wird hier die
personale Einheit der Freunde, wie sie Aristoteles und Cicero als wesentliches Merkmal einer
wahren Freundschaft zwischen gleichgesinnten und guten Menschen deklarieren.*** Friedrich
Ohly bezeichnet diese Form des sprachlichen Ausdrucks einer Ubereignung als ,,Zueignungs-
formel“.**? Ohly zeigt in seinem Aufsatz an unterschiedlichen Beispielen, dass solche Zueig-
nungsformeln immer dann verwendet werden, wenn es um die Artikulation einer verbindli-
chen Liebe geht. Dies gelte fiir die eheliche und freundschaftliche Liebe gleichermaRen.*
Krall konstatiert treffend, dass diese Zueignungsformel in der mittelalterlichen Literatur eine
Umpragung erfahrt und zur Identitatsformel wird.*** Die Freunde artikulieren damit, dass sie
eins sind. Nisus und Euryalus sind sowohl im Leben wie auch im Tod miteinander verbunden.
Sobald Euryalus von den Rutulern gefangen genommen wird, empfindet Nisus grof3en
Schmerz und gerét in Zorn (ber die unfreiwillige Trennung (V. 185,15ff.). Dieser Schmerz
wird verstarkt, als Euryalus enthauptet wird. Bei dem Versuch, den Tod des geliebten Freun-
des zu rachen, stirbt auch Nisus: Die Freunde sind im Tod wieder vereint. Der Erzéhler pra-
sentiert, anders als bei Eneas und Pallas, keine Klagerede des Nisus um den toten Freund.
Eine solche ist nicht notwendig, denn die Freunde haben das Wesen ihres Blindnisses schon
im Leben beschrieben.

2. Die Liebes- und Ehebeziehungen im Eneasroman
Der Eneasroman préasentiert zwei Liebesbeziehungen, die kontrastiv zueinander konstruiert
sind: Eneas’ Beziehung mit der karthagischen Koénigin Dido, deren einseitige Liebe den tragi-

schen Freitod Didos verursacht, steht der Lavinia-Minne, die sich durch den Aspekt der Ge-

1 vgl. Aristoteles: Nikomachische Ethik, IX 4, S. 314. / \/gl. auch Cicero: Laelius 61, S. 28.

92 Ohly, Friedrich: Du bist mein, ich bin dein; du in mir, ich in dir; ich du, du ich, S. 145.

98 vgl. die Ausfilhrungen von Andreas KraR zu Friedrich Ohlys Konzept der Zueignungsformel in: Kra, An-
dreas: Achill und Patroclus, S. 83.

9% vgl. KraR, Andreas: Ebenbildlichkeit, S. 254.
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genseitigkeit auszeichnet, gegeniiber.**® Die Handlung um die weise, der Kraft der Minne
jedoch hilflos ausgelieferten Konigin Dido, findet sich schon in Vergils Epos, wohingegen die
Lavinia-Handlung eine Neuschaffung des franzésischen Dichters ist. Aus dem bei Vergil als
solches konzipierten romischen Nationalepos ,,wird ein mittelalterlicher Ritterroman, in dem
Fortuna und Venus, Vorsehung/ Schicksal und Minne, die bewegenden Krifte sind.“**® In der
mittelhochdeutschen Adaptation Heinrichs von Veldeke nimmt die Handlung um die Liebe
zwischen Eneas und Lavinia einen ungleich groBeren Raum ein und beweist so das besondere
Interesse des Dichters an der Minnedarstellung. Im Fokus stehen hier die subjektiven Vor-
gange sowie die theoretischen Reflexionen Uber die Minne. So entfaltet sich insbesondere in
dem dialogischen Lehrgespréach tber die Minne zwischen Lavinia und ihrer Mutter die Min-
netheorie des Dichters.

Die beiden Liebesgeschichten im Eneasroman unterscheiden sich durch die unterschiedliche
Entstehung der Minne: ,,In Dido entstand die Minne durch den Kul3 des von Venus bezauber-
ten Askanius, in Lavinia und Eneas durch das Erblicken des Geliebten.“**” Wie G.J. Oonk
hier deutlich macht, wird die Liebe zwischen Lavinia und Eneas durch den Blick bzw. den
Anblick des Anderen ausgeltst. Der Blick des Geliebten spielt in der Liebesgeschichte um
Lavinia und Eneas eine groRere Rolle als in der Dido-Geschichte. Encas’ Anblick 16st bei
Lavinia Minnequalen aus, ebenso entsteht Eneas’ Liebe durch den Anblick der Dame. Das
Bild, das in beiden Féallen benutzt wird, um die Entstehung der Minne textimmanent zu erkl&-
ren, steht in der Tradition Ovids: Der Pfeil des Liebesgottes Amor dringt durch das Auge in
das Herz des Liebenden ein. Das Auge wird hier als eine Pforte zum Herzen dargestellt.**®
Dieser metaphorische, die Minnewunde verursachende Pfeil wird in der Lavinia-Geschichte
real: Lavinia bindet den Liebesbrief fur Eneas an einen Pfeil, die Lekture desselben tragt zur
Entstehung von Eneas’ Liebe bei.

Es ist festzuhalten: Der Kontrast zwischen den beiden Minnehandlungen liegt in der unter-
schiedlichen Motivierung der Entstehung der Minne. Die Dido-Minne entbehrt einer natirli-
chen Motivierung; die Gottin Venus initiiert die Entstehung der Minne, indem sie das Kind
Ascanius fiur ihre Zwecke funktionalisiert. Didos Liebe ist bereits entbrannt, bevor sie auf
Eneas’ vortreffliche Schonheit aufmerksam wird. Thre Minnequalen werden zwar durch den

Anblick des Geliebten intensiviert, doch ist der Anblick nicht Ausldser der Minne. Im Falle

% \/gl. zur Entstehung der Liebe Riidiger Schnells Kapitel zu Heinrich von Veldeke. In: Schnell, Ridiger:
Causa Amoris, S. 212-224.

% Giese, Albrecht: Heinrichs von Veldeke Auffassung der Leidenschaften ‘Minne’ und ‘Zorn’ in seinem
Eneasroman. Freiburg i.Br. 1968, S. 53.

7 Oonk, Gerrit Johan: Die Darstellung und Auffassung der Minne in Heinrich von Veldekes Eneide: Eine Stu-
die zur Rezeption der Antike im Mittelalter. Washington 1970, S. 170.

98 \/gl. Stebbins, Sara: Studien zur Tradition und Rezeption der Bildlichkeit in der ‘Eneide’ Heinrichs von Ve-
Ideke. Frankfurt am Main 1977, S. 112,
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Lavinias und Eneas’ ist die natiirliche Motivierung der Minne klarer herausgearbeitet: Die
Blicke und der Pfeilschuss finden etwa zeitgleich statt und entziinden die Minne.

Trotz der unterschiedlichen Motivierungen weist die Art der Minne und ihr Empfinden durch
die drei Figuren Gemeinsamkeiten auf. Alle Arten der Minne — Didos Liebe zu Eneas sowie
Lavinias und Eneas’ gegenseitige Liebe — sind in ihrer Konzeption gleich, insofern die Figu-
ren die Minne als Uberwaltigende Kraft erfahren, der sie sich nicht entziehen kénnen, als eine
Uberwaltigung jenseits aller zuht und maze. ,,Die Minne [...] ist ein irrationales Phinomen
von unerklarlicher Gewaltsamkeit, das den Menschen seines normalen Geistes- und Gemdits-
zustandes, seiner Klugheit und Weisheit, Besonnenheit und freien Selbstverfigung be-

rau bt“499

, wie Albrecht Giese beschreibt. Diesem krankhaften Zustand, der von psychosoma-
tischen Anzeichen (Erbleichen, Erréten, Schwitzen und Frieren) und somatischen Stérungen
(Schlaf- und Appetitlosigkeit) begleitet wird, kénnen sich die Figuren aus eigenem Willen

nicht entziehen.

2.1 Eneas und Dido

Eneas muss seine erste Frau®®, die bei Heinrich von Veldeke namentlich nicht erwahnt wird,
in Troja zurticklassen (V. 20,40-21,2). Der Verlust der Gattin und der Untergang Trojas zer-
storen Eneas’ personale Nahbeziehungen nahezu vollstdndig. Die Suche nach einer neuen
Heimat ist mit der Suche nach einem neuen Objekt des Begehrens verbunden, das als Substi-
tut der ersten Ehefrau dient. Beides findet Eneas mit der Landung an der libyschen Kiste und

seiner Ankunft in Karthago, das Reich der Konigin Dido.

2.1.1 Die Entstehung der Dido-Minne

Dido wird in Heinrichs von Veldeke Eneasroman als ideale Regentin eingeflhrt, die mit poli-
tischer Klugheit und Selbststdndigkeit agiert. Sie und ihr Reich bilden einen geschlossenen
Kosmos, in den Eneas als Fremder eindringt. Das erste Zusammentreffen zwischen Dido und
Eneas spielt sich im Rahmen freundschaftlicher Hilfeleistung ab und entspricht der offiziellen
Form der BegriiBung von Gasten am Hofe.>%*

Dido betont im Gespridch mit Eneas’ Boten, dass ihr Hilfsangebot an Eneas einmalig und

exzeptionell ist:

ich wil im bieten ane not
daz ich nie manne erbo6t

499 Giese, Albrecht: Heinrichs von Veldeke Auffassung der Leidenschaften ‘Minne’ und ‘Zorn’, S. 79.

%% \/ergil nennt den Namen Creusa und erzahlt, wie Aeneas und Creusa im brennenden Troja voneinander ge-
trennt werden. Creusa ist nicht mehr aufzufinden und erscheint Aeneas wenig spater, um von ihm Abschied
zu nehmen (Aeneis, V. 734-804).

%01 v/gl. Giese, Albrecht: Heinrichs von Veldeke Auffassung der Leidenschaften ‘Minne’ und ‘Zorn’, S. 57.
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in der werlde noch nie (V. 30,37-39)

Ihr Gbersteigertes Mitleid und ihre maRlose Freigebigkeit gegeniiber dem Fremden sind uniib-
lich und zeugen von einer Tendenz zur Grenziberschreitung, die sich in der exzessiven Di-
mension ihres spateren Handelns fortsetzt.

Zwar wird Eneas’ Schonheit bei seiner Ankunft in Karthago durch den Erzdhler geschildert
(V. 34,32ff.), doch finden sich keine Textbelege, dass Dido in einer besonderen Form auf die
aulerliche Attraktivitat des Helden reagiert. Diese Reaktion zeigt das weibliche Gefolge Di-
dos, das es sich bei Eneas‘ Einzug in die Stadt nicht nehmen lésst, den schonen Helden und
seine Gefolge anzuschauen (V. 35,8ff). Dido ist in ihrer Rolle als alleinige Regentin des Rei-
ches souverdn und begriiit die Ankémmlinge angemessen. Auch Eneas sieht in Dido wahrend
dieser ersten Begegnung nicht das begehrenswerte weibliche Objekt. Die Ausgangssituation,
in der sich die beiden Figuren begegnen, ist ein rein freundschaftliches Verhaltnis, das sich
durch den Aspekt der Hilfeleistung auszeichnet.

Die Absenz eines Begehrens fordert auf narrativer Ebene das Eingreifen einer héheren In-
stanz, die der Text mit der Gottin Venus etabliert. Diese ist die Mutter von Eneas. Wie An-
dreas KraR konstatiert, ist Eneas als Sohn der Liebesgottin flr die Liebe bestimmt, indem er
sie auslést und ihr selbst auch verfallt.>® Die Géttin Venus greift in das Geschehen ein: Sie
berthrt den Mund des Jungen Ascanius, bevor dieser zu Didos Hof aufbricht. Die Beriihrung
durch Venus verleiht ihm Liebeszauberkrafte. Wer den Mund des Jungen kisst, wird durch
die Entfachung des Feuers der Liebe von einer Liebesleidenschaft befallen, der sich niemand
entziehen kann (V. 37,23-37). Veldeke bedient sich hier zur Beschreibung der Liebesentste-
hung der Metaphorik Ovids.*® Renate Kistler stellt in ihrer Analyse der Ovid-Rezeption bei
Veldeke fest, dass der deutsche Dichter in der Dido-Episode eindeutig die Feuermetaphorik
bevorzuge: Das Feuer der Liebe wird wiederholt genannt (V. 37,37, V. 38,11, V. 38-18-19).
Auch stattet Veldeke Cupido mit einer Fackel aus (V. 39,2-5). Dieses Detail ist, so Kistler,
beachtenswert, weil Veldeke mit der Verwendung der gottlichen Waffen eigene Akzente set-
ze. Bei Vergil finde sich kein Hinweis auf Waffen, der franzdsische Anonymous beschranke
sich auf Pfeil, Kocher und Bogen. Die Fackel hat, wie Kistler konstatiert, in der Antike die
altere Tradition und auch Ovid erwdhnt die Fackel in seinen elegischen Dichtungen hédufig

neben Pfeil und Bogen.*®*

%02 Fiir die Untersuchung des Eneasromans waren die Ausfithrungen von Andreas KraB in seinem Vortrag ,,ein

unsélich vingerlin. Tragik und Minne im Eneasroman Heinrichs von Veldeke.* im Rahmen der von Prof. Dr.
Regina Toepfer und Prof. Dr. Gyburg Uhlmann organisierten interdisziplindren Tagung ,, Tragik und Minne*
(16.-18.02.2012 in Frankfurt am Main) besonders hilfreich und anregend.

%03 ygl. Kapitel I1.2.2 , Die (h6fische) Liebe des Mittelalters.

%04 Vgl Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 105ff.
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Die Dido-Minne ist bei Heinrich von Veldeke ,,eine von Gottern (bertragene zauberisch-
magische Minne, die iiber Beriihrung vermittelt wird.«*® In der mittelhochdeutschen Adapta-
tion erfolgt die Entzindung des Liebesfeuers nur auf Seiten Didos, indem sie das Kind
Ascanius kusst (V. 38,7-9). Wichtig ist hier festzuhalten, dass einzig Dido die Lippen des
Jungen bertihrt, Eneas kiisst den Sohn nicht.>® Folglich verliebt sich Eneas nicht in Dido, die
Voraussetzung fir die Liebesentstehung, das Kussen, fehlt. Im altfranzésischen Roman
d’Eneas Kkusst auch Eneas den Jungen Ascanius, nachdem Dido das Kind zuvor geherzt und
mehrfach gekisst hat. Durch den Kuss entsteht hier auch auf Seiten Eneas der Affekt der Lie-
be:

Donc le rebaisa Eneas

et donc Dido en es le pas;

de l'un en l’altre enbat ’amor,

chascuns en beit bien a son tor;

ki plus le baise plus en beit.

C’est Dido ki plus fole esteit,

ele i a pris mortel ivrece;

Jja l’a amors en grant destrece. (V. 815-822)

(Darauf kiRBte Eneas seinerseits das Kind/ und dann sogleich wieder Dido;/ von dem einen in die andere
tritt jah die Liebe ein,/ jeder trinkt fur sein Teil reichlich davon;/ wer ihn 6fter kii3t, trinkt mehr davon./
Dido ist es, die torichter war,/ sie hat dabei eine todliche Trunkenheit in sich aufgenommen;/ schon
bringt die Liebe sie in groRe Bedrangnis.)>"’

Dido wird im Roman d’Eneas stérker von der Liebe befallen als Eneas, weil sie das Venus-
kind Ascanius mehrfach kisst und somit durch das todliche Gift, mortel poison (V. 811), hef-
tiger infiziert wird als der trojanische Held. Indem Heinrich von Veldeke die Qualen der Min-
ne ausschlieBlich auf die Figur der Dido konzentriert, wird die Tragik der Figur besonders
betont.>®® Die Intensitat der Dido-Minne ist bei Heinrich von Veldeke auRergewsdhnlich. Di-
dos Handlungen unterwerfen sich einer nicht kontrollierbaren Eigendynamik, sobald die Lie-
be einsetzt. Sehr treffend stellt Beatrice Michaelis fest, dass Heinrich von Veldeke die Ursa-
chen der Minneentstehung bei Dido vervielfache, ,,indem er ein ganzes Feuerwerk aus dem
Arsenal der ovidischen Minnephinomenologie entfacht.“*®® Zusatzlich zu dem Kuss des
Ascanius wird Dido noch von dem Pfeil der Venus getroffen und die durch den Pfeil verur-
sachte Wunde wird mit der Fackel des Cupido beriihrt. Die Entziindung der minnen far ver-

%05 Quast, Bruno und Monika Schausten: Amors Pfeil. Liebe zwischen Medialisierung und Mythisierung in

Heinrichs von Veldeke Eneasroman. In: Mireille Schnyder (Hg.): Schrift und Liebe in der Kultur des Mittel-
alter. Berlin, New York 2008, S. 71.

%08 ygl. Stebbins, Sara: Studien zur Tradition und Rezeption der Bildlichkeit in der ‘Eneide’, S. 81./ Vgl.
Fromm, Hans: Der Eneasroman Heinrichs von Veldeke. In: Ders. (Hg.): Arbeiten zur deutschen Literatur des
Mittelalters. TUbingen 1989, S. 91.

%07 1 e Roman d’Eneas. Ubersetzt und eingeleitet von Monica Schéler-Beinhauer. Klassische Texte des Romani-
schen Mittelalters Band 9. Miuinchen 1972, S. 49.

%8 Zur Tragik von Didos Tod vgl. Toepfer, Regina: Héfische Tragik. Motivierungsformen des Ungliicks in
mittelalterlichen Erzahlungen. Berlin 2013.

%9 Michaelis, Beatrice: (Dis-)Artikulationen, von Begehren, S. 178.
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setzt Dido in einen Zustand der Qualen, sie leidet Schmerzen, seit Venus ihr den Pfeil ins
Herz schoss (V. 38,38-39,1). Cupido verschlimmert den Schmerz noch, indem er ihr von friih
bis spat seine Feuerfackel in die Wunde hélt (V. 39,2-39,5). Dido zeigt alle Symptome der

Minnekrankheit, sie errétet und erbleicht, sie schwitzt und friert:

in korzer stunde wart si rot,
dar nach schiere varl6s:
ir was heiz und si frés. (V. 39,10-12)

Die psychosomatischen Anzeichen, die zur Symptomatik der Minnekrankheit gehéren, wer-
den bei Dido durch somatische Stérungen, die sich in Appetitlosigkeit und Schlaflosigkeit
aullern, begleitet. Nach der schlaflosen Nacht vertraut sich Dido ihrer Schwester Anna an.
Dido erinnert sich zu diesem Zeitpunkt noch an das Treueversprechen, das sie ihrem verstor-
benen Mann Sychaeus gab (V. 54,20-54,26). Ihre Liebe wird als einseitiger Affekt présentiert,
die Beziehung zu Eneas ist von Anfang an zum Scheitern verurteilt. Eine Liebesbeziehung
zwischen Dido und Eneas erscheint aus zwei Griinden unmdglich: Zum einen hat Dido einen
Treueschwur gegenuber ihrem verstorbenen Mann geleistet, zum anderen steht fest, dass
Eneas® Aufenthalt in Karthago zeitlich befristet ist. Didos Reich ist lediglich eine Zwischen-
station auf dem Weg der Erfiillung des Géttergebotes.

Anna erkennt die Anzeichen der Minnekrankheit an ihrer Schwester und drangt sie dazu, den
Namen des Geliebten preis zu geben. Dido kann Anna Eneas” Namen nur buchstabieren, sie

schamt sich ihrer Gefuhlslage:

ich m0z G sagen sinen namen,

swie sére s6 ich mich schamen:

daz nennen t(t mir vile wé.

her heizet< sprach sie »der E

und dar néch NE.< uber lank,

alsd sie diu minne dwank,

& si vollespréache AS,

do weste sie wol wer er was. (V. 55,21-28)

“*I1 rat Anna ihrer Schwester, sich wieder

Nach diesem ,,silbenweise formulierten Gestiandnis
dem Leben zuzuwenden und Eneas ihre Liebe zu gestehen. Die beiden Frauen wollen auf An-
zeichen einer Werbung um Dido seitens Eneas achten. Eneas aber richtet seine Gedanken voll
und ganz auf seine Weiterreise nach Italien. Der Erzéhler verweist explizit darauf, dass Eneas
Dido diese Plane tber seine Weiterreise verheimlicht (V. 57,33ff.). Der Grund fir Didos Frei-

tod wird hier vorausgedeutet.

*10 y/gl. Michaelis, Beatrice: (Dis-)Artikulationen, von Begehren, S. 178.
*1 Masse, Marie-Sophie: Verhiillungen und Enthiillungen. Zu Rede und descriptio im Eneasroman. In: Eupho-
rion 100 (2006), Heft 3, S. 272.
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2.1.2 Sexualitat: Liebe als Jagd

Um sich von ihren Minnequalen abzulenken, plant Dido einen Jagdausflug, an dem auch
Eneas teilnimmt (V. 59,2ff.). Ein Unwetter trennt die beiden von der tbrigen Jagdgesellschaft
und ermdglicht so die sexuelle Vereinigung Didos. Zu berlicksichtigen ist, dass Dido zwar
den Jagdausflug plant, die Liebesvereinigung wird jedoch nicht intendiert.

Heinrichs von Veldeke Gestaltung dieser Szene weicht stark von der Vorlage ab. Vollzieht
sich im Roman d’Eneas die Liebesvereinigung ohne Umschweife, verfédhrt Heinrich von Ve-
Ideke in der Darstellung der sexuellen Begegnung von Eneas und Dido héfischer, feinsinniger
und einfihlender. Er verlagert den sexuellen Akt in die Freiheit der Natur. Die Liebesvereini-
gung findet nicht in einer Hohle (Aeneis, V. 160ff.) oder einer Grotte (RdE, V. 1518ff.), son-
dern unter einem besonders schonen Baum statt. Die Situierung in einen locus amoenus steht

in Kontrast zur Schilderung der sexuellen Verbindung:

minnechliche her si bat,

daz si selbe gerde,

(iedoch sprach si dar wider)
und er legete sie dar nider,

alsez Vénds geriet:

sine mohte sich erweren niet.

er tete ir daz her wolde,

sO daz her ir holde

manliche behielt. (V. 63,18-28)

Anders als die franzgsische Dido, die sich Eneas bereitwillig hingibt (V. 1521-1526), wehrt
sich Dido bei Heinrich von Veldeke zundchst gegen das, was sie zuvor selbst begehrt hat.
Eneas sieht in Dido nicht langer nur die karthagische Herrscherin, die ihm und seinem Gefol-
ge wohlgesonnen ist, sondern ein Objekt der Begierde, das seine fleischliche Lust erregt. Er
ergreift die Initiative und setzt sich Gber Didos Widerstand hinweg, um seine korperliche Be-
gierde zu befriedigen. Die sexuelle Vereinigung von Dido und Eneas wird mit Metaphern der
Jagd dargestellt®*?: die Frau ist das Tier, das von dem Mann gejagt und schlieBlich erlegt wird
(V. 63,36-39).513 Dido wurde durch Eneas’ rein korperliches Verlangen auf ein Begehrensob-
jekt reduziert; die Jagdmetaphorik degradiert sie nun auf die Stufe eines Tieres, wodurch ihre
Weiblichkeit negiert wird. Eneas® Verhalten stimmt genau mit den Empfehlungen Ovids
tiberein, wenn es heiRt, man(n) solle sich die Kiisse nehmen, auch gegen ihren Willen.>** Im

ovidischen Sinne ist Eneas der ideale Liebhaber.

*12 v/gl. KraB, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 191.

13 vgl. zur Jagdmetaphorik der Liebesvereinigung: Schausten, Monika: Gender, Identitat und Begehren. Zur
Dido-Episode in Heinrichs von Veldeke ,,Eneit“. In: Ingrid Bennewitz (Hg.): Manlichiu wip, wiplich man.
Zur Konstruktion der Kategorien ‘Korper’ und ‘Geschlecht’ in der deutschen Literatur des Mittelalters. Ber-
lin 1999, S. 156ff.

>4 vgl. Ovid: Ars amatoria, Buch 1, V. 663ff.
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Didos Minnewunde schmerzt sie in Folge der Vereinigung mit ihrem Geliebten weniger, sie
bereut jedoch, dass sie seiner ,,Bitte” derart schnell nachgekommen ist, und empfindet Scham
ob der sexuellen Begegnung (V.64,7ff.). Mit ihrem Verhalten hat Dido ihre Zuneigung zu
Eneas offensichtlich werden lassen. Nach der Vereinigung gibt sich die franzésische Dido
sofort als Eneas’ Gattin aus (V. 1531-1538). Die Schande, die sie mit ihrer Tat auf sich gezo-
gen hat, wird von dem Erzéhler explizit als solche formuliert und Dido wird der Prostitution
bezichtigt (V.1567-1572). Heinrichs Dido hingegen versucht zunédchst die tat noch geheim zu
halten. Die Geheimhaltung ihrer Verbindung ist Zeichen fiir ,,Veldekes Bemiihen, das Ehrge-
fiihl und die hofische Zucht der beiden hervorzuheben.“**® Dennoch vergisst Dido ber ihre
Liebe zu Eneas die Verpflichtung gegentiber ihrem Reich, ihre Ehre ist ihr gleichgultig (V.
66,2-66,6). Der Treuebruch an ihrem ersten Gatten Sychaeus zieht durch die nun 6ffentlich

gewordene Verbindung mit Eneas einen Treuebruch an ihrem Volk nach sich.>®

2.1.3 Die Ehe von Eneas und Dido

Eneas und Dido heiraten nach ihrer Liebesvereinigung und den sich anschlieBenden Heim-
lichkeiten, um ihre Integritat zu wahren und der Schéadigung ihrer Ehre entgegen zu wirken.
Silvia Schmitz stellt pointiert fest, dass Dido sich zunutze mache, was sie bedroht: ,,Die Of-
fentlichkeit, die sie als Offenbarwerdung ihrer Liaison flirchten muss, verhilft ihr nun zur Le-
gitimation ihrer Liaison.“>*” Um den aufkommenden Geriichten entgegen zu wirken und eine

Schédigung ihres Rufes zu vermeiden, richtet Dido nachtréglich ein Hochzeitsfest aus:

d6 daz mare 0z gebrach,
daz diu frowe Didd
geworben hete also,

daz Enéas was ir tr(t,

do wart si offenbare brit
und machete michel hozit.
diu wart mare unde wit

in alleme lande,

wande sie die schande

da mite beschdnen wolde,
als sie mit rehte solde,

die sie begienc in deme walt. (V.64,38-65,9)

Der Erzéhler kommentiert an dieser Stelle explizit, dass das Vorgehen Didos notwendig ist,
um weitere schmahliche Geriichte zu unterbinden, wodurch die eheliche Verbindung eine
ambivalente Wertung erhélt. Die Ehe bzw. die EheschlieSung folgt keinem gangigen Schema:
Weder eine Brautwerbung noch das Hochzeitszeremoniell werden dargestellt, die sexuelle

515 Giese, Albrecht: Heinrichs von Veldeke Auffassung der Leidenschaften ‘Minne’ und ‘Zorn’, S. 111.

*18 y/gl. von Gosen, Renate: Das Ethische in Heinrichs von Veldeke Eneide, S. 131.

> Schmitz, Silvia: Die Poetik der Adaptation. Literarische inventio im »Eneas< Heinrichs von Veldeke. Tiibin-
gen 2007, S. 142.
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Vereinigung findet aulRerhalb des legitimen Raumes der Ehe statt und macht die Eheschlie-
Rung erst notwendig. Dido legalisiert mit diesem Fest die Beziehung mit Eneas.>"®

Von einem Konsens der Brautleute ist auszugehen, da die Ehe nicht gegen den Willen der
Figuren geschlossen wird, doch weist diese Verbindung einen eklatanten Mangel an gegensei-
tiger Liebe auf. Albrecht Giese zufolge sei es keine Frage, dass Eneas Dido nicht geliebt ha-
be: ,,Seine ,Minne’ war nur Sinnenbegierde, sie wurde durch die Ehe zur Freundschaft und

“*19 Eneas’ Neigung zu Dido

ehelichen Gemeinschaft; er erfiillte getreu seine Gattenpflicht.
lasst seine Person fast unberihrt, es handelt sich um eine lose Bindung an die karthagische
Konigin. Dido hat fiir Eneas an erster Stelle eine instrumentelle Funktion: Sie nimmt ihn in
ihrem Land auf, als er selbst keine Heimat hat und verschafft ihm unwissentlich die Moglich-
keit, seine Kréfte zu sammeln, um den ihm auferlegten Gotterauftrag zu erfiillen. Der Auftrag
der Gotter bestimmt von Anfang an Eneas’ Denken (V. 57,34ff.), die Erneuerung des Gotter-
auftrages treibt ihn zur Weiterreise (V. 66,7ff.). Seine Geflihle zu Dido sind nicht der Natur,
dass sie seinen Entschluss gefahrden konnten. Trotzdem schmerzt ihn der Abschied (V.
67,6ff.). Eneas scheint zu ahnen, dass er an Dido ein Unrecht begeht. Eneas versto3t gegen
das Ehesakrament der fides, wenn er Dido ohne Schutz in Karthago zuriicklasst, um den Auf-
trag der Gotter zu erflllen. Didos Liebe hingegen ist so GbermaRig, dass die Konigin an ihr
zerbricht. Das katastrophale Ende der Dido-Episode wird vom Dichter systematisch vorberei-
tet und proleptisch in der ersten Begegnung zwischen Eneas und Dido angekundigt. lhre un-
maRige Leidenschaft wird Dido in den Untergang fihren (V. 36,8-12). Das Abschiedsge-
sprach zwischen Dido und Eneas steht unter dem Zeichen ihrer Verzweiflung (V. 67,26ff.),
sein Weggang bedeutet fir Dido eine Gefahrdung, da sie ohne ihn den erziirnten und abge-
wiesenen Freiern des Landes ausgesetzt ist. Didos Lage ist prekar, ihrer Existenz wird jegli-
che Grundlage entzogen. Dessen ist sich Dido bewusst, wenn sie Anna unter einem Vorwand
fortschickt. In der Einsamkeit ihrer Kemenate setzt sie ihre Selbstmordpléne in die Tat um (V.
73,30ff.). Vertraute Dido der Schwester anfangs noch ihre Liebesqualen an und suchte sie
ihren Rat, schlieBt sie Anna nun aus. Dido entzieht sich der Gesellschaft und entledigt sich
aller materieller Dinge, die Zeugnis uber ihre unglickliche Liebe ablegen: Sie lasst alle Ge-
schenke des Eneas herbeischaffen, um diese zu verbrennen (V. 75,16ff.). Bevor Dido sich
selbst totet, spricht sie Eneas von jeglicher Schuld frei (V. 76,11ff.). Sie erkennt seine Schuld-
losigkeit und seine Gebundenheit an einen hoheren Plan an. Didos Selbstmord symbolisiert

die destruktive Wirkung der Liebe. Sie totet sich mit dem Schwert, das Eneas zurlickgelassen

*18 vgl. Kartschoke, Dieter: Didos Minne — Didos Schuld. In: Riidiger Krohn (Hg.): Liebe als Literatur. Aufsét-
ze zur erotischen Dichtung in Deutschland. Miinchen 1983, S. 106.
519 Giese, Albrecht: Heinrichs von Veldeke Auffassung der Leidenschaften ‘Minne’ und ‘Zorn’, S. 77.
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hat, stlirzt sich in die Flammen und verbrennt in dem Feuer, das in ihrem Herzen brannte (V.
77,37ff.). Die Feuermetaphorik erhélt hier eine neue, destruktive Bedeutung. Anna findet den
Leichnam ihrer Schwester, beklagt deren Tod (V. 78,35ff.) und erkennt den Grund fir Didos
Tat in deren maBlosen Liebe zu Eneas (79,3ff.). Die Figur der Dido weist keinen Mangel an
moralischer Selbstdisziplin auf, vielmehr ist sie ,,[...] like Tristan and Isolde, an outstandingly
piteous martyr of an irresistible and unrelenting power, essentially outside man’s control.“*%°
Dido wird ,,[...] unschuldig schuldig — nicht in der Liebe, nicht an der Liebe, sondern durch

die Liebe.“**! Die Macht der Minne vermag es, die 6ffentliche Identitat Didos zu zerstoren.

2.2 Eneas und Lavinia

Bevor sich Eneas in Lavinia verlieben kann, mussen seine personalen Nahbeziehungen erneut
geldst werden. Dies geschieht durch den Verlust des Freundes Pallas.

Die Liebe zu Lavinia ist von Anfang an eng mit der Eroberung Italiens und der Griindung des
romischen Reiches verbunden und durch den Willen der Gotter determiniert: Eneas wurde
Latinus von den Gottern als Lavinias Ehemann vorhergesagt (V. 115,32ff.), weshalb Latinus
fest entschlossen ist, sich dem Gebot der Gotter zu beugen und Lavinia mit Eneas zu verheira-
ten, obwohl er auf Dréngen seiner Frau Turnus” Werbung um die Tochter zulie. Turnus muss
nun, da Eneas in Latium angekommen ist, auf Lavinia verzichten (V. 117,12-18). Eneas Er-
scheinen in Laurentum bedeutet fur die Beziehung zwischen Turnus und Lavinia das Eindrin-
gen eines Dritten in die Zweierbeziehung. Beide mannlichen Aktanten dieses Dreiecks richten
ihr Begehren auf das Objekt Lavinia. Das Begehren des Turnus wird durch die plétzliche Préa-
senz des Rivalen, der als Mittler des Begehrens fungiert, noch verstérkt. Turnus artikuliert

seinen Besitzanspruch auf Lavinia im Kampf mit dem Rivalen Eneas:

her sprach »ich behalde min wib

und min kunichriche

vor dir gewaldechliche

immer unze an minen tét. (V. 317,118-21)

Turnus’ Begehren hat sich derart gesteigert, dass er gewillt ist, bis zu seinem Tod um sie zu
kampfen. Unterstiitzung findet Turnus in der latinischen Kénigin®%, die auf die Entscheidung
ihres Mannes, Lavinia mit Eneas zu verheiraten, zornig reagiert und ihren Unmut 6ffentlich
aulert. Dieser Zornesausbruch ist szenisch genau beschrieben und erféhrt eine klare Bewer-

tung. Das Verhalten der Konigin ist vollkommen unangemessen und wird in seinem gesell-

%20 Sacker, Hugh: Heinrich von Veldeke’s conception if the’Aeneid’. In: German Life and Letters, Vol. X
(1957), S. 217. Vgl. dazu auch: Lienert, Elisabeth: Deutsche Antikenromane des Mittelalters. Berlin 2001
(Grundlagen der Germanistik, Band 39), S. 97.

%21 Kartschoke, Dieter: Didos Minne — Didos Schuld, S. 112.

%22 Bei Heinrich von Veldeke bleibt Lavinias Mutter namenlos. Der Name der Mutter ist aus der Aeneis zu ent-
nehmen: Amata. Vgl. Vergil: Aeneis, S. 320/321.
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schaftlichen Unwert kritisiert: Die Konigin setzt sich unsanfte und verneigt sich nicht vor dem
Konig. Die Unangemessenheit ihres Gebarens wird vom Erzéhler deutlich als solches ge-
kennzeichnet: ir zuhte sie vergaz (v. 121,1).°® Sie bezichtigt Eneas der Untreue und der Feig-
heit gegentiber seinem Volk und gibt ihm die Schuld an Didos Tod. Latinus weist ihre Vor-
wirfe und Klagen zuriick und beharrt auf seiner Entscheidung. Als sie feststellen muss, dass
sie ihren Willen nicht durchsetzen kann, do6 clagete sie und weinde (V. 125,22). Auch im Ro-
man d’Eneas klagt und weint die Konigin Uber die Entscheidung ihres Mannes, doch be-
herrscht sie ihren Zorn in der Offentlichkeit (V. 3354ff.) und wahrt somit die hofische Etiket-
te. Die Konigin verblindet sich mit Turnus, den sie als Werber flr ihre Tochter praferiert und
sichert ihm uneingeschréankte Unterstiitzung zu (V. 126,39ff. und V. 141,33ff.). Die ableh-
nende Haltung der Mutter begriindet sich durch ihr politisches Machtstreben, das im Text
stark akzentuiert wird. Sie versucht auf Grund ihrer politischen Interessen Lavinia fir Turnus
einzunehmen. Fir sie ist Turnus, der edele vorste und helt lussam (V. 260,37 und 260, 39),

die bessere Wahl fiir ihre Tochter als der landfliichtige Eneas.**

2.2.1 Die Entstehung der Lavinia-Minne

Um ihre Tochter von der Vortrefflichkeit des Turnus zu tberzeugen und Lavinia ihre Einwil-
ligung in die Verbindung mit Turnus abzuringen, sucht die Mutter das Gesprdch mit der
Tochter. Dieser als Lehrgesprach konzipierte Dialog erweckt den Anschein einer méglichen

“*% ynd geht der eigentlichen Liebeserfahrung vo-

,»Unterweisung in Liebesangelegenheiten
raus (V. 260,21-266,13). Lavinia stellt die Fragen, die von der Mutter beantwortet werden.
Die Gespréchsfiihrung der Konigin ist geschickt. Sie versucht ihre Tochter davon zu uberzeu-
gen Turnus zu lieben, indem sie dessen positive Eigenschaften hervorhebt. Dem Lob des Tur-
nus wird die Rede Uber den unwirdigen Eneas gegenubergestellt. Die Mutter warnt Lavinia
vor dem treulosen Trojaner, diffamiert ihn und droht der Tochter mit harter Strafe, sollte diese
sich in Eneas verlieben (V. 266,1-8). Der eigentliche Anlass der Minnebelehrung, ndmlich der
Wunsch der Mutter, Lavinia moge ihre Minneerwartungen auf den von der Kénigin protegier-
ten Turnus richten, wird wie der weitere Verlauf der Handlung zeigt, ins Gegenteil verkehrt:
Lavinia verliebt sich in Eneas und erlebt die Liebe in der von ihrer Mutter beschriebenen

Weise, kann jedoch den mutterlichen Wiinschen nicht entsprechen.

%23 \/gl. Schubert, Martin J.: Zur Theorie des Gebarens im Mittelalter. Analyse von nichtsprachlicher AuRerung
in mittelhochdeutscher Epik: Rolandslied, Eneasroman, Tristan. Kéln, Wien 1991, S. 131.

%24 \/gl. Baisch, Martin und Hendrikje Haufe: Vater und Séhne — Miitter und Tochter, S. 70.

°% von Gosen, Renate: Das Ethische in Heinrichs von Veldeke Eneide, S. 136.
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In dem Minnegesprach zwischen Mutter und Tochter wird, so formuliert es Renate Kistler,
,.mit Anleihen aus Ovid eine ars amandi ganz eigener Art aufgestellt.“**® Amatas Rede ver-
dient, so Kistler weiter, ein besonderes Mal® an Aufmerksamkeit, nicht nur wegen der Liebes-
theorie, die hier entworfen wird, sondern auch, ,,weil hier mit Amor ein einziges Mal in den
mittelalterlichen Eneasromanen eine antike Gottheit Konturen g:{ewinnt.“s27

Amatas Rede ist als Antwort auf Lavinias Frage, wer oder was die Minne sei, konstruiert. In
den Versen 262,20-33 zeichnet Amata zunéchst das Bild der Minne als Lehrmeisterin guter
Sitten (V. 262,16-19), um daran anschlielend ihr Wissen um die Auswirkungen der Liebe zu
offenbaren. Amata schildert die Wirkung der Minne auf den Menschen, von dem sie Besitz
ergriffen hat: Die Minne verletzt ihn, triibt sein Aussehen, lasst ihn frieren und schwitzen,
raubt ihm den Schlaf und den Appetit und l&sst ihn ziellos griibeln (V. 262,20-40). Minne
wird hier unter umfassendem Ruickgriff auf die ovidische Minnephdnomenologie geschildert:
Sie ist eine Krankheit, doch ist ihr Schmerz suB. Darliber hinaus schildert Amata auch die
positive Wirkung der Minne: Minne vermag Niedergeschlagenheit in Hochstimmung zu wan-
deln, Blasse weicht einer rosigen Gesichtsfarbe, Leid wird von Gliick abgeldst. Der Ruckgriff
auf die Metaphorik Ovids ermdglicht hier das Sprechen Uber die Liebe. Amata macht ihrer
Tochter das Wesen der Minne begreifbar, indem sie auf eine tradierte Semantik zurtickgreift.
Dieser Rickgriff macht die Liebe Luhmann zufolge kommunizierbar.

Lavinias Mutter setzt ihre Rede fort und spricht von dem hére Amér (V. 264,19), dessen Bild-
nis Lavinia bekannt ist. Amor tragt, so schildert es Amata, in der einen Hand eine Blichse, in
der anderen halt er zwei Pfeile, die von unterschiedlichem Material sind: Der goldene Pfeil
I6st die Liebe aus, der bleierne Pfeil verhindert die Liebe (V. 264,24ff.). In beiden mittelalter-
lichen Romanen hat nur der goldene Pfeil eine Wirkung, denn Eneas und Lavinia werden bei-
de von ihm getroffen und verlieben sich ineinander. Der bleierne Pfeil halt, so konstatiert
Kistler, ,,das antagonistische Prinzip der Liebe dennoch aufrecht, da die Angst vor fehlender
Gegenliebe stets prisent ist.“*?® Erst die Vermahlung und die Vereinigung in der Hochzeits-
nacht kann den Liebenden diese Angst nehmen.

Lavinia wird von der Liebe ergriffen, als sie den schonen Trojaner von einem Turm aus er-
blickt (V. 267,8ff.). Dieser Prozess des Verliebens hat eine Erzéhlung aus Ovids Metamor-
phosen zum Vorbild, wie Renate Kistler ausfiihrt: Im achten Buch wird berichtet, wie Scylla,
die Tochter des mgarischen Konigs Nisus, von einem Turm aus den Belagerer Minos erblickt

und sich in ihn verliebt.>*® Lavinia wird dartiber hinaus noch von dem Pfeil getroffen, der ihr

%26 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 113.
%21 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 114.
%28 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 119.
%29 Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 122.
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eine schmerzende Minnewunde zufugt (V. 267,19ff.). Das Einsetzen der Liebe vermag Lavi-
nia aufgrund der vorangegangenen Belehrungen durch ihre Mutter sofort zu erkennen (V.
268,12ff.). Dies ist der eigentliche Lernerfolg des Minnegesprachs. Die Liebe ist, das weil
auch Amata, nicht vermittelbar, doch wird Lavinia mit den ausfihrlichen Beschreibungen
,»ein sprachliches Instrumentarium an die Hand gegeben, das sie in die Lage versetzt, ihren
Zustand zu analysieren und zu deuten.“*® Die Auseinandersetzung mit der Minne wird nicht
im epischen Bericht wiedergeben, sondern in Form von Monologen aus Sicht der Liebenden,
die einsetzen, wenn die Minne an Bedeutung flr das Geschehen gewinnt. So findet sich Lavi-
nias erster Minnemonolog nachdem sie Eneas erblickt hat. Ausfuhrlich beschreibt Lavinia die
Minnesymptome, uber die sie zuvor von ihrer Mutter belehrt wurde: Sie verspurt eine unma-
Rige Hitze, beginnt zu zittern, wird bleich und rot (V. 268,1ff.). Die psychosomatischen An-
zeichen der Minnekrankheit sind unverkennbar. Auch Lavinia erkennt die Ursache flr ihren
Zustand und bringt die Symptome in direkten Zusammenhang mit Eneas‘ Anblick (V.
269,1ff.). Sie weil3, dass sie Eneas liebt und nur ihn. Turnus kommt flr sie als potentieller
Heiratskandidat nicht langer in Frage. Lavinia gelangt in ihrem ersten Monolog schnell zu der
Einsicht, dass ihre Liebe nur einem Mann gelten kann (V. 276,1ff.). Diese Liebe mdchte sie
nun auch bestitigt wissen, es verlangt Lavinia nach einer Versicherung von Eneas’ Gegenlie-
be. Minne bedeutet in den Augen Lavinias die Bindung des eigenen Willens an den des Ge-
liebten. Heinrich von Veldeke lasst Lavinia an dieser Stelle grundlegende Aspekte der mittel-
alterlichen Ehetheologie, wie sie von Hugo von St. Viktor in seinem Ehetraktat formuliert
wurde, aufgreifen. Die Aspekte der gegenseitigen Uberantwortung und die Liebe der Ehepart-
ner sind auch in Lavinias Minnedenken als essentielle Grundsteine einer Minnebindung ver-
ankert.

Aus dieser Situation entsteht ihr ein Konflikt, denn sie wird gegen das Gebot des kindlichen
Gehorsams gegenliber der Mutter verstofien miissen, sobald auch ihre Mutter die &ulReren Zei-
chen ihrer seelischen Verfassung richtig deutet. Zu diesem Zeitpunkt ist die Liebe zu Eneas
mit einem Gefiihl der Schuld verbunden, welches aus dem Wissen resultiert, gegen den Wil-
len der Mutter zu handeln. Lavinias Betrachtungen tber die Minne werden von der Auseinan-
dersetzung mit ihrer Mutter unterbrochen. Auf Lavinias ersten Minnemonolog folgt unmittel-
bar das Gesprach mit der Mutter. Die Konigin erkennt die Symptome der Minnekrankheit und
hofft auf Bestatigung ihrer Winsche, Lavinia moge sich in Turnus verliebt haben (V.
279,40ff.). Amata lasst sich von den Beteuerungen ihrer Tochter, sie leide an einem Fieber
nicht beirren und dréngt sie, den Namen des Mannes zu nennen, an den sie ihr Herz verloren

hat. Lavinia z6gert und schreibt den Namen auf eine Tafel. Ahnlich wie Dido kann auch La-

5% Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 135.
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vinia den Namen des Geliebten nicht aussprechen und buchstabiert Eneas” Namen in schriftli-
cher Form (V. 282, 13ff.). Die Mutter reagiert zornig und witend tber diese Offenbarung der
Tochter und verleumdet Eneas. Mit dem Vorwurf der Sodomie diffamiert die Konigin den
trojanischen Helden und stellt seine Mannlichkeit in Frage. Wiederholt hebt die Kénigin die
Madglichkeit hervor, Turnus als potentiellen Werber anzuerkennen. Lavinia l&asst sich in ihrer
Entscheidung nicht beirren, so dass Amata nichts anderes bleibt als die Kemenate der Tochter
wutentbrannt zu verlassen. Erneut vergisst die Konigin jegliche hofische Sitte und verliert
sich in ihrem Zorn.

Lavinia fallt in Ohnmacht und bleibt erneut alleine zuriick. Die Einsamkeit kann als VVoraus-
setzung fiir die Monologe interpretiert werden.*** Der Bruch mit der Mutter und der damit
eingetretene Zustand der Bindungslosigkeit verstarkt Lavinias Bestreben, Gewissheit dariiber
zu erlangen, ob ihre Gefiihle von Eneas erwidert werden. Lavinia selbst begriindet ihren Ent-
schluss, Eneas ihre Liebe in einem Brief zu gestehen damit, dass die Gewissheit Uber ihre
Liebe zu seinem Sieg uber Turnus beitragen wird (V. 285, 33ff.). Lavinia erwartet selbstbe-
wusst, dass Eneas sie lieben wird, und ,,vertraut [...] ganz in die ethische Kraft der Minne, die
demjenigen, der einen rechtméfigen Anspruch verteidigt, zum Sieg verhilft.«>%

Nach der Lektire des Liebesbriefes reitet Eneas naher an den Turm, um Lavinia besser sehen
zu konnen (V. 290,1-290,13): Die Visualitat setzt den Prozess des Verliebens in Gang. Er
erblickt ihr Antlitz, betrachtet ihre Augen und ihren Mund, als er von Amors goldenem Pfeil
getroffen wird und seine Liebe zu Lavinia entsteht (V. 291,10ff.). Amors Pfeil dient auch zur
Versinnbildlichung der plétzlich eintretenden Liebe. Der hier verwendet Herz-Auge-Topos
findet sich bei Andreas Capellanus in seinem Werk De Amore (1,i,9).>*® Die dem Menschen
angeborene Fahigkeit zur Liebe, die passio innata, wird durch den visuellen Eindruck erweckt
und ruft das Verlangen hervor, den anderen zu besitzen. Diesen Vorstellungen entspricht bei
Heinrich von Veldeke in weiten Teilen die Entstehung der Lavinia-Minne.>**

Die Einheit der Liebenden ist parallel zur Einheit der idealen Freunde Nisus und Euryalus
konstruiert. Lavinia wird Eneas so lieb wie seine eigene Person (V. 291,17). Der Erzdhler
merkt an, daz im nie weder maget noch wib/ da vor nie s6 lieb ne wart (V. 291,19-291,20).
Zum einen wird mit diesem Erzdhlerkommentar die Exklusivitidt von Eneas’ Liebe zu Lavinia
betont, zum anderen wird der Unterschied zu seiner Beziehung mit Dido explizit: Eneas hat

noch nie zuvor eine Frau so geliebt wie Lavinia — einen Mann mdglicherweise schon. Die

>31 \/gl. Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 179.

>32 yon Gosen, Renate: Das Ethische in Heinrichs von Veldeke Eneide, S. 147.

>3 Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 6.

>3 Vergleicht man den Prozess des Verliebens von Lavinia und Eneas mit der Dido-Handlung, wird deutlich,
dass Eneas sich den Blicken Didos passiv darbietet. Er selbst sieht die karthagische Kénigin bis zur Episode
des Jagdausfluges nicht als begehrenswertes weibliches Objekt.
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Freundschaft zu Pallas ist als passionierte Bindung gekennzeichnet, die sich durch die Freun-
desliebe auszeichnet.

Eneas zeigt im Folgenden die gleichen Minnesymptome wie sie auch Lavinia — und zuvor
Dido — qualten: er kann weder schlafen noch essen und schwitzt und friert zugleich (V.
292,4ff.). In seinem Monolog erkennt Eneas, dass es die Minne sein muss, die ihn befallen
hat. Die Tatsache, dass Eneas erst erkennen muss, welcher Krankheit er zum Opfer gefallen
ist, ist ein weiteres Indiz dafir, dass er Dido zwar gewogen war, sie jedoch nicht geliebt hat.
Die Liebe ist fir Eneas eine vollkommen neue Erfahrung, seine Reaktionen auf das Erkennen
der Minnesymptome sind ambivalent: Er furchtet um den Verlust seiner Besonnenheit (V.
293,2ff.) und seiner Ehre (V. 294,4ff.). ,,Er beruft sich auf seine Ménnlichkeit, der solches
Minneleiden nicht angemessen sei, da es seine Kampfkraft schwéche und die Aussichten auf

seinen Sieg verringere®®

, wie Renate von Gosen Eneas’ Zwiespalt interpretiert. Eneas er-
kennt am Ende seines Monologes schlielich auch die positive Wirkung und heilsbringende
Kraft der Minne, bekennt sich zu seinen Liebesgefuhlen und féllt in einen Heilschlaf (V.
299,22ff.). In Eneas’ Monolog werden die Gedanken vom Einsetzen der Minne lber Klagen
und Zweifel hin zu einer positiven, die Minne annehmenden Einstellung gefuhrt. Dass Eneas
die Minne annimmt und positiv bewertet, ist Renate Kistler zufolge bewusst an das Ende des
Monologs gestellt. Hervorgehoben werde dadurch die Wichtigkeit der Minne fur die Hand-
lung, ,,denn sie stirkt Aeneas im Kampf gegen Turnus und fordert von ithm das aktive Eintre-
ten fiir seine eigene Sache, was die Beziehung zu Dido gerade verhindert hat. %

Waéhrenddessen wartet Lavinia vergeblich auf Eneas’ Erscheinen. Der dritte Minnemonolog
Lavinias skizziert ihr zweifelndes Warten auf ein Zeichen der Gegenliebe. Lavinia bereut ihre
Tat, die Sendung des Liebesbriefes, als Eneas ausbleibt, und furchtet um den Verlust ihrer
Ehre (V. 301,26ff.). Ihre Reue und Schuldgefihle sind Zeichen ihrer Sensibilitat, ein Verweis
auf die starke Verknlpfung der Lavinia-Minne mit dem Aspekt der Ehre. Die zweifelnden
AuRerungen und Anschuldigungen Lavinias sind mehrfach von Zwischenreden des Erzahlers
unterbrochen, in denen zum Ausdruck kommt, dass es sich um Worte des Zorns handelt (V.
302,16ff.). Trotz der Phase des Zweifelns kennzeichnet der Erzéhler Lavinias Liebe als edele
minne (V. 303,21). Als Eneas erneut vor Laurentum erscheint und Lavinia erkennt, dass ihre
Geflhle erwidert werden, bereut sie ihre Zweifel und klagt sich selbst der untrouwe und un-
steete an (V. 304,14ff.). Der standig aufflackernde Zweifel ist auf die stets prasente Angst, die

Liebe werde nicht erwidert, zurtickzufiihren.

%% yon Gosen, Renate: Das Ethische in Heinrichs von Veldeke Eneide, S. 155.
%% Kistler, Renate: Heinrich von Veldeke und Ovid, S. 185.

101



2.2.2 Die Ehe von Eneas und Lavinia

In Lavinias viertem Minnemonolog wird die Kampfhandlung, die parallel dazu stattfindet, der
Liebeshandlung zugeordnet. Lavinia bereut, dass sie Eneas kein Liebespfand, z.B. einen Ring,
in den Kampf gegen Turnus mitgegeben hat (V. 323,1ff.). Betont wird im Folgenden die
schutzende und siegbringende Kraft der Liebe (V. 322,20ff.) und ihre kraftspendende Wir-
kung (V. 322,24ff.). Lavinia befasst sich in diesem Monolog mit dem Wesen der Minne: Ge-
genseitige Treue ist die Grundlage der Minne, ,,die sich in der Bereitschaft, dem Geliebten zu
dienen, der freiwilligen Bindung des eigenen Willens an den des Partners zeigt.“‘r’37 Eneas
fordert nach dem Zweikampf seinen Preis: Lavinia. Die Liebenden werden jedoch nicht gleich
zusammen gegeben, der Termin der Verméhlung wird auf vierzehn Tage nach dem Zwei-
kampf anberaumt (V. 332.27ff.). Diese Trennung lasst bei beiden Misstrauen und Zweifel
uber die Gegenseitigkeit der Zuneigung (erneut) enstehen. Eneas und Lavinia beklagen in
ihren Monologen jeweils die Trennung vom geliebten Partner, ein Aspekt der an die Toten-
klagen der Freundschaftsbindungen erinnert. Die Klage, die im Modell der Freundschaft im
Anschluss an den Verlust des Freundes affektiv gedul3ert wird, ist im Falle Eneas’ und Lavi-
nias in die Phase verschoben, in der die Liebenden noch auf ihre Vereinigung warten missen.
Eneas und Lavinia sind in dieser Phase zwei Seelen, die nach Einheit streben. Dieses Warten
der Liebenden und ihre Sehnsucht nach der Vereinigung sind typisch fiir die Minne.

Die Einheit und somit das Ende der Klagezeit wird mit der Ankiindigung des Hoffestes, das
zugleich das Hochzeitsfest ist, eingelautet (V. 336,1ff.). Eneas richtet bei seiner Ankunft in
Laurentum die Bitte an Konig Latinus, seine Braut sehen zu dirfen. Latinus fordert Eneas auf,
Lavinia zu kussen. Dieser Aufforderung kommen beide gerne nach, ist es doch die Erfillung
ihrer Sehnsiichte. In der intimen Sphare des Minnegespréchs bekunden beide den Willen, mit-
einander eine Einheit einzugehen (V. 339,4ff.). Eneas gibt Lavinia einen goldenen Ring als
Zeichen ihrer Verlobung (V. 340,25), der das Symbol des vorehelichen Konsenses der Ver-
bindung ist.

2.2.3 Sexualitat: Eine eheliche Geschlechtsgemeinschaft?

Die unterschiedliche Darstellung der (vor-)ehelichen Sexualitét in den Beziehungen des Eneas
mit Dido und spéter mit Lavinia ist eminent und als Indikator fir die Qualitat der affektiven
Bindung zu deuten. Dido dient Eneas in der Jagdszene und der sich anschlielenden ’Liebes-
vereinigung’ zur Befriedigung seiner korperlichen Begierde, er ist ihr im weiteren Verlauf der
Ehebeziehung wohlgesonnen, wird aber nicht, wie in seiner Beziehung zu Lavinia, von der

Minne befallen und gequélt. Liebe und Sexualitat schlieBen sich aus Perspektive des ménnli-

%3 von Gosen, Renate: Das Ethische in Heinrichs von Veldeke Eneide, S. 153.
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chen Partners in dieser Beziehung gegenseitig aus. Wie gestaltet sich hingegen Eneas’ Bezie-
hung zu Lavinia, ist sie doch der Grund fiir seine Minnequalen? Bemerkenswert ist in diesem
Fall die Absenz jeglicher Sexualitat im Sinne einer Darstellung der Vereinigung der Lieben-
den. Es finden sich weder bei Heinrich von Veldeke noch im Roman d’Eneas Textbelege, die
eine Liebesvereinigung des trojanischen Helden mit der latinischen Konigstochter présentie-
ren. Die einzige Situation einer sexuell konnotierten Intimit4t findet sich nach dem Zwei-
kampf mit Turnus. Eneas wird als offizieller Gast zu Lavinia gefuhrt. Latinus gebietet Eneas,
die Prinzessin zu kissen, die beiden Liebenden setzen sich gemeinsam hin und reden das erste
Mal miteinander. Eneas kisst Lavinia immer wieder. Im Folgenden wird an einer Stelle er-
wahnt, dass Eneas Lavinia umarmt (V. 344,10), mehr erfahrt der Rezipient Uber die Intimitat
des Paares nicht: ,,Auch die abschlieBende Bemerkung iiber ihr Zusammenleben als Konigs-

paar wahrt jede gebotene Dezenz.«>®

3. Ergebnisse zum Eneasroman

Zusammenfassend ist festzustellen, dass die Veranderungen der lateinischen Vorlage im mit-
telhochdeutschen Roman sich auf das Verhaltnis von Freundschaft und Liebe als Codes der
Intimit&t auswirken. Der Unterschied zwischen der Determination des Schicksals durch Ein-
mischung der Gotter bei Vergil und der hofischen Demythisierung des Stoffes im Roman
d’Eneas und Heinrichs Eneasroman zeigt sich besonders deutlich am Beispiel der Liebesver-
einigung von Dido und Aeneas/Eneas. In der vergilischen Quelle schmieden die Goéttinnen
Juno und Venus einen Plan, um die karthagische Herrscherin und den trojanischen Held zu-
sammen zu flhren, sie initiieren die Jagd und das Unwetter, schaffen also die Basis fur die
sexuelle Vereinigung.®®*® In Heinrichs Text hingegen ist es Didos Unruhe, die sie den Jagdaus-
flug unternehmen l&sst. Ein Eingreifen der Gotter ist hier nicht mehr notwendig, die Figur
selbst beeinflusst ihr Schicksal. Die Beziehung zwischen Eneas und Dido hétte als Freund-
schaft funktionieren konnen. Die beiden Figuren haben &hnliche Lebenserfahrungen: Beide
entstammen sie einem firstlichen Geschlecht und stehen an der Spitze ihres Volkes. Dariiber
hinaus machte sie das Schicksal zu Flichtlingen und beraubte sie dem ersten Ehepartner.
Auch Eneas’ Mitleid bei seinem Abschied wére fiir eine freundschaftliche Bindung passend;
die (temporére) Trennung von dem Freund ist in der hofischen Dichtung hdufig Gegenstand
der Erzahlung und schadet der Freundschaftsbindung nicht. Das tragische Ende der Dido-

Figur und ihre ungliickliche Liebe lassen die Sexualitat als Storfaktor erscheinen, die eine

%% \gl. Schubert, Martin J.: Zur Theorie des Gebarens im Mittelalter, S. 147.
> Vergil: Aeneis, S. 155ff.
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heterosoziale Freundschaftsbindung zwischen der karthagischen Herrscherin und dem trojani-
schen Helden verhindert.

Die Erweiterung des Stoffes um die Lavinia-Handlung verstarkt den Fokus der mittelalterli-
chen Dichter auf den Aspekt der minne. Trotz der starkeren Konzentration auf dieses Thema
und somit auf die Liebe als Code der Intimitét, sind die Freundschaften zwischen Eneas und
Pallas und Nisus und Euryalus weiterhin wichtige Bestandteile der Gesamthandlung und fun-
gieren als Reprasentationen ritterlicher Wertesysteme und Tugenden.

Die Frage nach der Prasentation des Verhaltnisses der beiden Beziehungssysteme Freund-
schaft und Liebe im Eneasroman soll durch eine abschlieRende Zusammenschau der Bezie-
hungen des Eneas beantwortet werden.

Eneas durchl&uft eine Serie von vier Beziehungen, von denen drei durch den Verlust der Part-
nerin bzw. des Partners gekennzeichnet sind: Seine erste Ehefrau lasst Eneas in Troja zurlck,
Dido totet sich nach seiner Abreise selbst und Pallas wird von Turnus im Kampf getotet. Die
Reaktionen des Eneas auf den jeweiligen Verlust fallen unterschiedlich aus: Ob Eneas den
Verlust seiner ersten Frau betrauert, wird bei Heinrich nicht erzahlt. Didos Selbstmord 16st bei
dem Trojaner keine Trauer aus, die in einer Klage artikuliert wird, aber doch eine gewisse
Besturzung, wie seine Reaktion wahrend seiner Unterweltfahrt zeigt. Einzig den Verlust des
mannlichen Geféhrten Pallas beklagt der trojanische Held mit affektiver Intensitét. Es scheint,
als verdndere sich Eneas’ Bindungsfahigkeit mit jeder Beziehung. Die Freundschaft zu Pallas
nimmt einen besonderen Stellenwert ein. Erst diese Freundschaft verleiht Eneas die Fahigkeit,
eine so tiefgehende Bindung einzugehen, dass sie vom Erzéhler als Minnebindung charakteri-
siert werden kann. Obwohl die Freundschaft zwischen Eneas und Pallas als intensive und af-
fektbeladene Bindung présentiert wird, kann Eneas den Verlust des Gefahrten verkraften, so-
bald das Objekt seiner Begierde substituiert wird. An Pallas’ Stelle tritt Lavinia. Dies steht in
Kontrast zu Didos Reaktion auf den Verlust des Geliebten, die wiederum ihre Parallele in
dem Freundespaar Nisus und Euryalus hat: Weder Dido noch Nisus oder Euryalus kénnen
ohne den Partner leben.

Minne erscheint bei Heinrich von Veldeke als Macht, die nicht aus den Geschlechtern ent-
springt, sondern sich tber diese erhebt und sie in Frage stellt. So wird Eneas’ Ménnlichkeit im
Kontext des Sodomievorwurfs angezweifelt und durch die Rede der Kdnigin herabgesetzt.
Der Sodomievorwurf fungiert handlungsimmanent als Mittel den Protagonisten zu diffamie-
ren, auf narrativ-kommunikativer Ebene ermdéglicht der Vorwurf die Artikulation dessen, was
nicht gesagt werden kann. Die Ellipse, die Spiegelung der Beziehung von Eneas und Pallas in
der Freundschaft zwischen Nisus und Euryalus und der Vorwurf der Sodomie sind Mittel, die

dem Erzéhler das Sprechen iiber gleichgeschlechtliche Bindungen ermdglichen. Eneas’ Liebe
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zu Pallas unterstent dem Homosexualitatstabu: Die Liebe kann nur im Modus der Totenklage
und unter den Vorzeichen von Leid und Tod artikuliert werden.

Das Verhéltnis von Freundschaft und Liebe im Eneasroman wird durch einen Rekurs auf Ni-
klas Luhmanns These, dass der homosoziale Code der Intimitadt dem heterosozialen Code der
Intimitat vorausgehe, deutlich. In der Beziehung zwischen Eneas und Dido ist die Sexualitét
zu Ungunsten der Liebe eingeschlossen. Die Bindung zwischen Eneas und Pallas zeichnet
sich durch eine ,passionierte Liebe’ aus, die Sexualitét ist ausgeschlossen bzw. tabuisiert. Erst
in der Beziehung zwischen Eneas und Lavinia erfolgt der Zusammenschluss von Liebe und
Sexualitat, die Liebenden werden eins (V. 291,10ff.). Die Einheit der Partner wird in Anleh-
nung an das Modell der Méannerfreundschaft prasentiert, wie es in den Freundschaftskonzep-
ten von Aristoteles, Cicero und Aelred entworfen wird, wodurch implizit auch der Aspekt der
Freundschaft in diese Beziehung eingebunden wird. Die Beziehung von Eneas und Lavinia
integriert somit die Aspekte Freundschaft, Liebe und Sexualitat. Diese Konstellation veran-
schlagt Luhmann in seiner Diskursgeschichte der Liebe fiir den Code der romantischen Liebe.
Trotz der Positionierung der Lavinia-Handlung in den Fokus des Interesses und die damit
verbundene Konzentration auf die Liebe als Code der Intimitat, wird am Eneasroman

exemplifiziert, dass die Liebe die Freundschaft braucht.
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IV. Hartmann von Aue: Erec und lwein

Das folgende Kapitel widmet sich der Untersuchung der personalen Nahbeziehungen der ti-
telgebenden Helden Erec und Iwein. Die Entscheidung, diese beiden Artusromane in einem
Kapitel zu untersuchen, begriindet sich weniger in der Autorschaft Hartmanns, als vielmehr in
der Komplementaritat der Texte und ihrem dialogischen Charakter in Hinblick auf die Bezie-
hungssysteme Freundschaft und Liebe. Analog zur Struktur der Analyse der Beziehungen des
Eneas in Heinrichs von Veldeke Eneasroman erfolgt auch hier jeweils an erster Stelle die
detaillierte Betrachtung der Beziehungen der Titelhelden zu anderen ménnlichen Figuren
(Kap. 1 und Kap. 4). Dartber hinaus fokussiert ein zweiter Teil der Untersuchung die Liebes-
und Ehebeziehungen der Paare Erec und Enite (Kap. 2) sowie lwein und Laudine (Kap. 5). Im
Hinblick auf die letztgenannte Beziehung, gilt der Vermittlerin Lunete ein besonderes Interes-
se. In den Kapiteln 3 und 6 werden die Ergebnisse der Analysen zusammengefasst.

Die Analyse der heterosozialen Beziehungen im Erec schliel3t die als Kontrastflache zur Ehe-
beziehung konstruierte Minnebeziehung Mabonagrins und seiner Dame ein. VVon besonderem
Interesse flr die Untersuchung der personalen Nahbeziehungen in den beiden Artusromanen
Hartmanns ist die divergierende Fokussierung auf die jeweiligen Beziehungssysteme Freund-
schaft und Liebe. Hartmanns Erec fokussiert die heterosoziale Beziehung der Ehe zwischen
den Protagonisten; die Présentation der Entstehung der gegenseitigen Liebe und des Begeh-
rens, die Krise und die Bewahrung der Ehe auf der Aventiurenfahrt nimmt quantitativ mehr
Raum innerhalb des Romans ein als die Prasentation der mannlich-homosozialen Beziehun-
gen. Im Iwein hingegen ist das Verhaltnis ein anderes: In Hartmanns zweitem Artusroman
treten die homosozialen Beziehungen des Helden, insbesondere Iweins Freundschaft zu Ga-
wein, in den Vordergrund. Auf Basis dieser Feststellung bietet sich die Lesart des Erec als
Eheroman an, wohingegen der lwein als Erzédhlung einer Ritterfreundschaft zu typisieren ist.
Fur die Untersuchung der Nahbeziehungssysteme der beiden Romane ist als Ausgangsthese
festzuhalten: Die vorgeschlagene Lesart der Texte als Eheroman und als Erz&hlung einer Rit-
terfreundschaft impliziert die These der Dominanz von Liebe als Code der Intimitét fur den

Erec und die Dominanz von Freundschaft als Code der Intimitat fir den Iwein.

1. Die Ritterfreundschaften im Erec

In den Ereignissen nach dem Aufbruch von Karnant kommt es wiederholt zu Begegnungen
mit ménnlichen Figuren, die es Erec ermdglichen, seine Ritterlichkeit in der kdmpferischen
Auseinandersetzung mit den Opponenten zu beweisen. Alle Begegnungen, in denen Erec zum
Kampf gezwungen ist, dienen der Rehabilitation des Helden und sind Stationen des Prozesses,

den sowohl Erec als Individuum als auch das Paar Erec und Enite als Gemeinschaft durchlau-
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fen missen, bevor sie vollstandig rehabilitiert in die hofische Gesellschaft zuriickkehren kon-
nen. Die kampferischen Auseinandersetzungen Erecs mit Guivreiz und Mabonagrin konstitu-
ieren die Beziehungen; einzig die Bindung zu Gawein besteht schon vor Beginn der Erzéh-

lung.

1.1 Erec und Guivreiz

In der Vielzahl der kd&mpferischen Auseinandersetzungen Erecs wéhrend der Aventiurenfahrt
nehmen die Begegnungen des Paares mit dem Zwergenkonig Guivreiz einen besonderen Stel-
lenwert ein: Guivreiz ist nach den R&uber-Episoden Erecs erster hofischer Gegner, sie ent-
sprechen sich in ihrem Stand, beide sind Konige. Anders als die Gbrigen Figuren, die dem
Paar wéhrend der Aventiurenfahrt begegnen, treffen Erec und Enite Guivreiz nach der ersten
Begegnung, die die Beziehung zwischen den Rittern konstituiert, noch ein zweites Mal; in
beiden Episoden kommt es zum Kampf. Des Weiteren ist die Positionierung der Guivreiz-
Episoden in der narrativen Struktur des Textes von Bedeutung. Die Abenteuer der Aventi-
urenfahrt gliedern sich in zwei Triaden, die durch einen kurzen Aufenthalt des Paares am Ar-
tushof voneinander getrennt werden. Die Begegnungen mit Guivreiz sind jeweils die letzten
Abenteuer der Sequenzen, bevor das Paar in die hofische Gesellschaft zurtickkehrt. Die erste
Rickkehr des Paares an den arthurischen Hof wird durch Gaweins List herbeigefthrt und ist
nur von kurzer Dauer. Die endgultige Ruckkehr des Paares vollzieht sich schrittweise. Sie
beginnt mit dem Aufenthalt auf Guivreiz’ Burg Penefrec und fiihrt das Paar iiber den Hof in
Brandigan zum Artushof und letztlich an den eigenen Hof in Karnant zurtick.

Erec und Guivreiz treffen erstmals aufeinander, als Erec und Enite nach der ersten Grafenepi-
sode Guivreiz’ Land erreichen. Es ist die Begegnung zweier Ritter, die beide noch nie einen
Kampf verloren haben (V. 4448-4450 und V. 6926-6930). Guivreiz reitet den Fremden entge-
gen und entrichtet seinen Gruf3 in einer langeren Ansprache, die in einer Kampfaufforderung
an Erec miindet (V. 4343ff.).>*° Er halt Erec fiir einen aventiuresuchenden Ritter wie er selbst
einer ist. ,,In der Erwartung Guivreiz‘ werden Erec und Enite als Paar also mit der Lebens-

«541 ‘namlich hofischer Ehre und ritterlicher

form identifiziert, die sie einst verkorpert haben
Tichtigkeit. Erec versucht den Kampf unter Berufung auf den Grul} als Friedenszeichen und
seine erlittene Muhsal abzuwenden (V. 4348ff.). Erecs Klage ber seine arbeit l&sst ihn in

Guivreiz Augen feige erscheinen. Das Thema der Feigheit bezieht sich auf Erecs selbstver-

>0 Der Dialog zwischen Erec und Guivreiz im Vorfeld des Kampfes ist eine Neuerung Hartmanns. Bei Chrétien
findet kein Gespréach zwischen den beiden Mannern statt, Guivreiz Angriff wird durch den Anblick des Fein-
des ausgelost (Vgl. Erec et Enide, V. 3667-3688).

> Sjeverding, Norbert: Der ritterliche Kampf bei Hartmann und Wolfram. Seine Bewertung im ,,Erec und
“Iwein” und in den Gahmuret- und Gawan-Biichern des ,,Parzival“. Heidelberg 1985, S. 46.
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%42 Und wird

schuldeten Verlust der ritterlichen Gesinnung aufgrund des verligens in Karnant
durch den Hinweis auf Guivreiz’ Tapferkeit und Hingabe an das ritterliche Leben noch ver-
starkt (V. 4289-4310). Erec erkennt, dass der Kampf unvermeidlich ist und wendet sein Pferd,
als in sin ellen lérte (V. 4381). Im Weiteren heil3t es von beiden Rittern, dass sie niemals eine
Regung von zageheit gezeigt hitten (V. 4384): Erec scheint durch Guivreiz’ unnachgiebige
Kampfesforderung seine ritterliche Gesinnung wiedergewonnen zu haben>*®, der Kampf hat
eine rehabilitierende Wirkung auf Erec.

Im Verlauf des Kampfes fligt Guivreiz Erec eine ernste Wunde zu, die heftig blutet (V.
4415ff.). Angespornt durch seine Liebe zu Enite, die Erec hier erstmals zum Ausdruck bringt
(V. 4431), kann er sich seines Angreifers erwehren und ihn verwunden, so dass dieser vor ihm
niederfallt. Hier zeigt sich eine Parallele zu Erecs Kampf gegen Iders: Der Kampf wendet sich
erst in dem Moment zugunsten Erecs, als der Bezug zu Enite durch den Anblick ihrer Person
hergestellt ist. IThr Anblick verleiht ihm die Kraft, die er ben6tigt, um den Sieg zu erlangen.
Die beiden K&mpfer versorgen sich gegenseitig die Wunden, die sie einander schlugen (V.
4483ff.). Diese Szene unterscheidet sich bei Hartmann von der franzosischen Vorlage: Die
Interaktion zwischen den mannlichen Figuren geht bei Chrétien Uber die Versorgung der
Wunden hinaus und mindet in gegenseitigen Umarmungen und dem Austausch von Kissen.
Diese Gesten offenbaren in Chrétiens Roman die Affektivitat der Bindung und markieren
zugleich den Beginn der Ritterfreundschaft. Die wechselseitige Wundversorgung, die beide
Texte prisentieren, ist ein besonderes Zeichen ihrer Freundschaft, ,,weil es im metonymischen
Sinn um den Austausch eines Teils von sich mit dem anderen geht.“>** Uber diesen Austausch
wird die Einheit der Freunde suggeriert. Im freundschaftlichen Gesprach wéhrend der ge-
meinsamen Erholung auf der Heide nennt Erec nun auch seinen Namen (V. 4536ff.). Guivreiz
ist mit Erecs Vater freundschaftlich verbunden und erkennt nun die Identitat seines Gegners.
Er schwort ihm ewige Treue und sichert ihm seinen Freundschaftsdienst auf Lebenszeit zu (V.
4547-4556). Nach einem kurzen Aufenthalt auf Guivreiz’ Burg, trennen sich ihre Wege wie-
der, die freundschaftliche Bindung besteht fort.

Guivreiz stellt seine Freundestreue bei der zweiten Begegnung mit Erec unter Beweis, wenn
er dem Freund zu Hilfe eilt, als Erec und Enite von Limors fliehen. Das Aufeinandertreffen

der beiden Freunde wird von Hartmann als unvermeidliches Ereignis vorbereitet, indem er

%2 \gl. Jones, Martin H.: Changing Tack or Showing Tact? Erec’s Self-Criticism in the Second Encounter with
Guivreiz in Hartmann von Aue’s Erec. In: VVolker Honemann, Martin H. Jones, Adrian Stevens and David
Wells (Hgg.): German Narrative Literature of the Twelfth and Thirteenth Century. Tlbingen 1994, S. 229. /
Vgl. Gephart Irmgard: Das Unbehagen des Helden. Schuld und Scham in Hartmanns von Aue Erec. Frank-
furt am Main 2005, S. 56ff.

>3 Vgl. Jones, Martin H.: Changing Tack or Showing Tact?, S. 230.

> Hasebrink, Burkhard: Erecs Wunde. Zur Performativitat der Freundschaft im hofischen Roman. In: Oxford
German Studies 38 (2009), S. 5.
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detailliert schildert, wie die Figuren auf dem Pfad aufeinanderzureiten (V. 6862ff.). Erec hort
die nahenden Truppen, lasst Enite absitzen und weist sie an, sich im Geblsch zu verbergen.
Anders als in der ersten Begegnung will Erec trotz seiner geschwéchten Krafte dem Kampf
nicht ausweichen und stellt sich wartend in die Mitte des Weges. Der hinter den Wolken her-
vortretende Mond lasst die Gegner einander sehen, beide Parteien riisten sich augenblicklich
zum Kampf. Obwohl der Mond viel Licht spendet, erkennen sich die Freunde nicht. Auch
hier weicht Hartmann von seiner Vorlage ab: Chrétien macht die Natur, den hinter dunklen
Wolken verschwindenden Mond, explizit dafiir verantwortlich, dass die Freunde sich nicht
erkennen (Erec et Enide, V. 4960ff.). Der Kampf beginnt und Guivreiz sticht den geschwéch-
ten Gegner vom Pferd. Einzig Enites Eingreifen — ihre Bitte um Gnade — verhindern, dass
Guivreiz Erec totet (V. 6946ff.). Der bekannte Klang von Enites Stimme und Enites Rede
veranlassen ihn dazu, die Identitat des Gegners zu erfragen. Enite gibt sich zu erkennen und
offenbart Guivreiz auch Erecs Identitat. Enites Intervention fiihrt zum Erkennen der Freunde.
Sie laufen aufeinander zu und kiissen sich freundschaftlich (V. 7000ff.). Guivreiz’ Bestiirzung
uber den Angriff auf den Freund wird von Erec relativiert, indem dieser seine eigene tumpheit
(V. 7013) und unmaze (V. 7014) als Ursache fir den Kampf anfiihrt. Erecs Selbstkritik ent-
kriftet die Selbstvorwiirfe Guivreiz’. So kann die Freundschaft fortbestehen ohne von den
Ereignissen Uberschattet zu werden. Mit Guivreiz’ Sieg iiber Erec in diesem zweiten Kampf
wird auflerdem das Gleichgewicht des Verhaltnisses, das durch Erecs Sieg im ersten Kampf
auller Kraft gesetzt wurde, wiederhergestellt. Erneut bietet Guivreiz dem Freund seine Gast-
freundschaft an, Erec und Enite verweilen vierzehn Tage bei ihm. Auf Penefrec hat gemach
nicht langer negative Konnotationen, sondern symbolisiert laut Silvia Ranawake, ,,die Ver-
bindung eines aktiven mit einem angenehmen Leben.“>* Von seinen Wunden genesen und
wieder bei Kraften, verlangt es Erec erneut nach Aventiure. Guivreiz begleitet Erec auf seiner
weiteren Reise (V. 7804ff.) und ist im Fortgang der Handlung Trager von Wissen. So weil}
Guivreiz Erec uber die Verhéltnisse in Brandigan in Kenntnis zu setzen und seinen Freund
vor der Gefahr zu warnen, die dort auf ihn wartet (V. 7952ff.). Erec und Guivreiz werden als
die besten Freunde bezeichnet (V. 9998ff.), als sich ihre Wege am Ende des Romans wieder

trennen.

>® Ranawake, Silvia: verligen und versitzen. Das Versaumnis des Helden und die Siinde der Tragheit in den
Artusromanen Hartmanns von Aue. In: Martin H. Jones, Roy Wisbey (Hgg.): Chrétien de Troyes and the
German Middle Ages. Cambridge 1993, S. 27.
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1.2 Erec und Gawein

Xenia von Ertzdorff stellt in ihrem Artikel zur Hofischen Freundschaft heraus, dass die Ver-
bindung der Mitglieder der Tafelrunde auf dem Gel6bnis ritterlicher Gemeinschaft beruht.
Des Weiteren konstatiert von Ertzdorff, dass zwei der Ritter dieser Gemeinschaft enger mitei-
nander verbunden sind. Einer der Partner dieser Verbindung sei in den Artusromanen Chréti-
ens, Hartmanns und Wolframs immer Herr Gawein.>*® Hartmann nennt Erec und Gawein>*’,
beides Mitglieder der Tafelrunde, erstmals gemeinsam wéhrend der Turniere anl&sslich Erecs
Hochzeit am Artushof (V. 2560). In der mannlich-homosozialen Sphéare des Turnierkampfes
sind Erec und Gawein Freunde im Kampf, die einander in der Not zu Hilfe eilen (V. 2676ff.).
Der Erzahler betont Gaweins Tugend und Kampfestiichtigkeit und stilisiert ihn als Inbegriff
der Ritterlichkeit:

her Gawein der edel man,
der doch nie lasters teil gewan
unde aller tugende wielt, (V. 2666-2668)

Gawein wird hier als Ideal des Artusritters etabliert; das ausfuhrliche Lob, das den Turnier-
handlungen angeschlossen ist, unterstreicht seine Idealitat (V. 2720-2748). Gawein vereinigt
alle Eigenschaften in sich, die einen vortrefflichen Ritter ausmachen: er ist guot (V.2721),
rich und edel (V. 2732), getriuwe (V. 2734) und dazu starc schene und manhaft (V. 2738).
Dem Lob Gaweins schlief3t sich das Lob Erecs und seiner hervorragenden Leistungen wéh-
rend der Turnierkdmpfe an. Es heif3t, keiner, auller Erec, habe an diesem Tag groéRere Erfolge
gehabt als Gawein (V. 2749-2751). Die durch den Erzahler hervorgehobene Parallelitat der
kampferischen Tichtigkeit l&sst die Freunde auf dieser Ebene als Gleiche erscheinen. Dass
Erec seinem Freund im Geiste noch nicht ebenblirtig ist, zeigt sich an Erecs Fehlverhalten in
Karnant. Erecs und Enites Aufbruch nach Karnant am Ende der Hochzeitsfeierlichkeiten
trennt die beiden Freunde zun&chst einmal voneinander.

Das Wiedersehen der Freunde findet nach Erecs Sieg Uber Keie statt. Erec hat sich Keies
Pferd bemachtigt, das jedoch Gawein gehdrt. Zurtick am Artushof berichtet Keie von seiner
erlittenen Schmach und Gawein wird von Artus damit beauftragt, Erec an den Hof zu bringen.
Trotz der offenkundigen Freude tber das Wiedersehen, lehnt Erec es ab, sich der Artusgesell-
schaft anzuschlieBen (V. 4910ff.). Gawein ist ob der Ablehnung Erecs betribt und ersinnt
eine List, wie er den Freund trotz dessen Widerwillen zu Artus’ Lager locken kann. Die Be-
weggrinde Gaweins, Erec unter Einsatz einer List an den Hof des Konigs zu locken, sind in

seiner Verpflichtung Artus gegeniiber zu sehen, dem er ebenfalls verbunden ist. Konig Artus

> \/gl. von Ertzdorff, Xenia: Hofische Freundschaft, S. 35.
> Bei Hartmann trigt Gawein auch den Namen ,,Walwan* (V. 1152). Aus Griinden der Einheitlichkeit verwen-

de ich im Folgenden ausschlieRlich den Namen Gawein.
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erinnert Gawein explizit an seine Freundschaftsverpflichtung und formuliert auf dieser Basis
die Bitte zur Hilfeleistung, Erec und Enite an den koniglichen Hof zu holen (V. 4864ff.). Ga-
weins Beziehung zu Artus ist, anders als die Beziehung zu Erec, nicht als Tugendfreundschaft
im aristotelischen Sinne zu klassifizieren, da es sich bei der Bindung zwischen Artus und
Gawein nicht um eine Freundschaft zwischen Gleichen handelt. Hier wird eine andere Bedeu-
tung von ,vriunt’ bzw. ,vriuntschaft’ offensichtlich: Gawein ist ein Gefolgsmann des Konigs
und so ist der eingeforderte Freundesdienst zwar als Bitte an den Freund formuliert, doch ist
Gawein nicht in der Position, seinem Konig diese Bitte zu verwehren. Es handelt sich bei dem
Verhaltnis von Artus und Gawein um eine Gefolgschaftsbeziehung. Ob die Bindung eine af-
fektive Dimension hat, zeigt der Befund des Textes nicht.

Mit seinem listigen Plan gelingt es Gawein letztlich, des Konigs Bitte zu erfullen, wird von
Erec jedoch fir seine Tucke getadelt (V. 5045ff.). Gawein reagiert auf Erecs zornig vorge-
brachte Vorwirfe mit freundschaftlicher Gite (V. 5069-5079) und bringt explizit seine guten
Absichten zum Ausdruck, woraufhin sich die Freunde wieder versdhnen (V. 5081ff.). Ga-
weins Intervention bietet Erec und Enite die Moglichkeit zur Erholung von der bisherigen
Reise. Auch wird Erecs Wunde versorgt, so dass Erec seine Suche nach Aventiure gestarkt
fortsetzen kann. Gawein zeigt damit seine Sorge um das Wohlergehen des Freundes, ein
Kennzeichen der aristotelischen Tugendfreundschaft. Seine Tat ist als Freundschaftsdienst
und Zeichen ihrer Verbundenheit zu deuten.

1.3 Erec und Mabonagrin

Erecs erste Begegnung mit Mabonagrin steht ganz im Zeichen des Kampfes. Trotz der War-
nung der Dame im Baumgarten, verl&sst Erec den Ort nicht und provoziert damit den, in eine
rote Rustung gehllten, bedrohlich und aggressiv wirkenden Ritter. Nach einem kurzen und
heftigen Wortwechsel bereiten sich beide Ritter fir den Kampf vor, der sogleich beginnt und

mit grimmeclichen zorn (V. 9082) gefuhrt wird:

diu ros wurden aber sére

und vaste mit den sporn gemant
und wider zesamene gesant.

hie huop sich herzenminne
nach starkem gewinne.

se minneten sunder bette:

diu minne stuont ze wette,
sweder nieder gelaege,

dem wart der tot waege.

mit scheften si sich kusten
durch schilte zuo den brusten
mit solher minnekrefte

daz die eschinen schefte

kleine unz an die hant zekluben
und daz die spiltern Gfe stuben. (V. 9103-9117)
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Die Verwendung der Minnesymbolik in der Beschreibung des Kampfes erlaubt die Assoziati-
on mit dem Liebesspiel. Die Lanzen, die die Manner als Waffen fiihren, werden mit dem Pfeil
Amors assoziiert, dessen Wirkung entweder Liebe entstehen lasst oder verhindert.>*® Das
Durchbohren der Schilde kann als Penetrationsgeste gelesen werden, wodurch die Erotisie-
rung der Szene noch verstarkt wird. Sobald die Lanzen zerbrochen sind, kehrt der Erzéhler fur
die Beschreibung des Schwertkampfes in die Terminologie des Kdmpfens zuriick, es finden
sich hier keine Minnesymbole. Minne-Codes und Codes des Kampfens werden erneut mitei-
nander verbunden, wenn es heif3t, dass die beiden Manner ihre Kampfeskraft aus den Gedan-
ken an ihre Frauen beziehen (V. 9171ff.). Die Erotisierung des Kampfes wird durch die Ver-
wendung der Minnesymbolik im ersten Kampfabschnitt schon vorbereitet und findet ihre

vollkommene Ausformung in der Schilderung des Ringkampfes der beiden Méanner:

vor in die gurtel er in vie,
unden er sich von im bét:

d6 was dem andern dar zuo nét
daz er in zuo im vienge,

doch des niht engienge.

Erec sin kraft erzeicte.

als sich jener neicte,

do sazte er sin ahselbein

daz ez an jenes bristen schein,
s6 daz er in niht zuo im liez.

vil vaste er in von im stiez

unde zuhte in wider dan

s6 gahes daz er michel man
sigen begunde. (V. 9291-9304)

Im Ringkampf kommt es zu einem engen Korperkontakt der Gegner. Die ineinander ver-
schlungenen Korper evozieren das Bild eines heterosozialen Paares, in dessen ,,Liebesspiel*
einer der Partner — in der Regel die Dame — bezwungen werden muss, bevor es zur sexuellen
Interaktion kommen kann. Diese Situation schildert der Dichter des Nibelungenliedes in Gun-
thers zweiter Brautnacht mit Brunhild: Siegfried ringt mit Brinhild, umklammert sie und
driickt sie nieder, um sie fir Gunther gefiligig zu machen. Die homosoziale Bindung wird mit
der heterosozialen gleichgesetzt. Erec dominiert den Ringkampf und damit auch Mabonagrin.
Erec kniet auf Mabonagrins Brust und versetzt ihm manegen stoz (V. 9312), so dass Mabona-
grin nur die Kapitulation gegeniiber Erecs dominanter Mé&nnlichkeit bleibt. Mabonagrin ergibt
sich dem Gegner und nennt ihm seinen Namen (V. 9380ff.). Nach Beendigung des Kampfes
nehmen sie sich gegenseitig die Rustungen ab und setzen sich nieder, um sich in freundschaft-
licher Verbundenheit von dem Kampf zu erholen. Die Freundschaft zwischen den beiden

Mannern konstituiert sich in dem Gesprach, das sich dem Kampf anschlieRt.>*

% vgl. die Ausfiihrungen zur Beschaffenheit der beiden Pfeile Amors in Kapitel 111.2.2.
9 Auf den Inhalt des Gespraches zwischen Erec und Mabonagrin gehe ich in Kapitel 2.4 im Detail ein.
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2. Die Liebes- und Ehebeziehung im Erec

Die Darstellung der Liebes- und Ehebeziehung ist im Erec in besonderer Weise ,,die Ge-
schichte einer Partnerschaft.“>*® In Hartmanns Adaptation der altfranzosischen Vorlage wird
eine Liebe propagiert, die als ,protoromantisch’ bezeichnet werden kann. ,Protoromantisch’,
da das Konzept der romantischen Liebe vorweggenommen wird, wie es Niklas Luhmann in
seinem Epochenmodell erst fir das 19. Jahrhundert vorschldgt. Betrachtet man die interperso-
nale Intimbeziehung von Erec und Enite vor der Folie des modifizierten Epochenmodells C.
Stephen Jaegers!, ist die Liebe zwischen den beiden Protagonisten zwar als hofische Liebe
zu klassifizieren, jedoch als hofische Liebe, die ausgeprigte Aspekte der ,romantischen Lie-
be’ aufweist. Anders als Luhmann positioniert Jaeger die einzelnen Codes der Liebe nicht in
eine chronologische Abfolge, sondern versteht den Code der passionierten und romantischen
Liebe als Varietdaten der hofischen Liebe. Die drei Codes der Liebe koexistieren in Jaegers
Epochenmodell. Jaegers Modell zieht keine epochalen Zuordnungen der verschiedenen Aus-
formungen der Liebe nach sich, wodurch die Existenz der von Luhmann fiir spétere Jahrhun-
derte proklamierten Codes der Liebe auch fir das Mittelalter affirmiert werden.

Die Ausformung des Codes der Liebe im Erec zeichnet sich zum einen durch die Integration
von Liebe, Ehe und Sexualitat aus, zum anderen durch die Ausrichtung der Liebe auf das
Modell der Freundschaft.>>? Anders als in der hofischen Liebe, in der die Sexualitat sublimiert
und die Liebe nicht die Grundvoraussetzung fiir die Ehe ist>, kniipft die Ehe im Konzept der
romantischen Liebe an die moralische Vorstellung an, dass die beiden Ehepartner in aufrich-
tiger Liebe miteinander verbunden sein sollen. Luhmann zufolge ist die Basis der Ehe der
wechselseitige Charakter der Bindung, die gegenseitige Achtung der Partner und das freund-
schaftliche Verhaltnis, das zwischen den Ehegatten herrschen soll.*>* Das Postulat Luhmanns
zur Grundlage einer Ehebeziehung findet sich schon bei Hugo von St. Viktor: In seinen
Schriften De Beatae Mariae virginitate und De sacramentis christianae fidei konstatiert Hugo
die Notwendigkeit der gegenseitigen Liebe von Mann und Frau als Voraussetzung fiir das
Zustandekommen der Ehe.*® Hugo von St. Viktor versteht die Ehe nicht primar als Ge-
schlechtsgemeinschaft zwischen Mann und Frau, sondern vor allem als Liebes- und Lebens-
gemeinschaft, deren Ziel nicht zwangslaufig die Zeugung von Nachkommen sein muss. Der

Wert der heterosozialen Gemeinschaft ist ihr immanent, da sie keinem Zweck unterliegt. Die

50 Smits, Kathryn: Die Schénheit der Frau in Hartmanns ,Erec’. In: Zeitschrift fir deutsche Philologie 101
(1982), S.1.

1 v/gl. das Kapitel 11.1.1 zur Liebe als Code der Intimitat.

2 ygl. KraB, Andreas: Freundschaft als Passion, S. 101.

>3 vgl. Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 504/505.

% ygl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 127.

> vgl. die Darstellung der Ehetheologie Hugo von St. Viktors in Kapitel 11.2.3 zur Institution der Ehe im Mit-
telalter.
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Geschlechtsgemeinschaft ist der Ehe lediglich als officium beigegeben und bedarf eines ge-
sonderten Konsens zwischen den Ehepartnern.®®® Die Ehe ist demnach die rechtméRige Ge-
meinschaft von Mann und Frau, in der beide Gatten einander in AusschlieBlichkeit und Un-
trennbarkeit (iberantwortet sind.>’

Hartmann von Aue rekurriert in seinem Erec auf das Modell der Gegenseitigkeit. Die Ehe
seiner Protagonisten ist als ,,eine partnerschaftliche Beziehung konzipiert, als Beziehung zwi-
schen socius und socia.“>*® Diese partnerschaftliche Gegenseitigkeit besteht jedoch nicht von
Beginn an zwischen Erec und Enite. Die Ehe stiirzt durch ein UbermaR an sexueller Hingabe
in die Krise und wird auf der Aventiurenfahrt erprobt. Insbesondere die Interventionen von
Dritten gefahrden die eheliche Gemeinschaft. Nach ihrer Bewéhrung hat die Ehe den Status
einer ehelichen Gemeinschaft erreicht, die auf gegenseitiger Liebe, Treue und Uberantwor-
tung beruht. Erec und Enites Weg hin zu der partnerschaftlichen Gemeinschaft, die Hartmann

als Ideal postuliert, wird im Folgenden nachgezeichnet und detailliert untersucht.

2.1 Die Entstehung der ehelichen Liebe Erecs und Enites

Die erlittene Ehrverletzung durch die Schldge des Zwerges Maliclisier in der Initialepisode,
die aufgrund der Zeugenschaft Konigin Ginovers um ein Vielfaches multipliziert wird (V.
102ff.), veranlasst Erec dazu, Iders und seinem Gefolge nach Tulmein zu folgen (V. 111ff.).
Ungeristet, mittellos und isoliert, irrt Erec auf der Suche nach einer Unterkunft durch die
Stadt und findet eine Arme Herberge, wo er freundlich aufgenommen wird (V. 250ff.). Ko-
ralus’ Gastfreundschaft zeigt seine edle Gesinnung, die im Kontrast zu der offensichtlichen
Armut der Bewohner steht. In Ermangelung eines Knappen weist Koralus seine Tochter Enite
an, Erecs Pferde zu versorgen. Die detaillierte Beschreibung der zerschlissenen Kleider Enites
lenkt den Blick des Rezipienten auf ihren schénen Korper, der durch den Stoff schimmert (V.
323ff.).>*° Auch Erec sieht diesen Kérper, dennoch findet keine Annaherung statt. Dass die
beiden Figuren aufeinander bezogen sind, wird schon hier deutlich: Erecs Mittellosigkeit ent-
spricht Enites &rmlicher Erscheinung. Bei Chreétien ist die Szene erotisiert: Erec und Enite
né&hern sich einander an, indem sie Blicke austauschen, die das Madchen erréten lassen (Erec
et Enide, V. 445ff.). Auch kommt es zu einem ersten korperlichen Kontakt, wenn Erec Enide
bei der Hand nimmt und ins Haus fuhrt (Erec et Enide, V. 470ff.). Diese ersten Annaherungen

der franzosischen Figuren sind in Hartmanns Bearbeitung des Stoffes nicht mehr vorhanden.

%% \/gl. Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Friihscholastik, S. 134/135.
7 \/gl. Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Friihscholastik, S. 132/133.
> KraB, Andreas: Freundschaft als Passion, S. 101.
9 Auf die erste Beschreibung von Enites AuBerem bei Erecs Ankunft in der Armen Herberge komme ich in
Kapitel 2.3 zurlck.
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Die fehlende erotische Komponente in Hartmanns Roman setzt das Paar in Distanz zueinan-
der und degradiert Enite auf die Stufe eines Objektes, (iber das in der Unterhaltung zwischen
den beiden Ménnern verhandelt wird.>®

In einem Gesprach mit Koralus legt Erec die Beweggriinde seiner Reise offen und bittet Ko-
ralus um die Leihgabe einer Rustung und um seine Tochter. Riistung und Jungfrau sind die
Voraussetzung flr Erecs Teilnahme an dem Sperberwettkampf, in dem er Iders besiegen und
seine Schande rachen will (V. 476ff.). Die Rehabilitation seiner angeschlagenen Ehre ist das
Hauptziel des Unterfangens. Sollte Erec den Wettkampf gewinnen, wird er Enite zur Frau
nehmen, wie er Koralus zusichert. Das Heiratsversprechen ist nicht an die potentielle Braut,
sondern an den Brautvater Koralus adressiert (V. 511-515). Dieses Versprechen ist Erecs Ge-
genleistung fir die empfangene Hilfeleistung. Um Koralus von der Rentabilitat einer Verhei-
ratung seiner Tochter mit Erec zu Uberzeugen, nennt der junge Ritter seine Abstammung und
seine Position (V. 519ff.). Koralus halt seine Tochter aufgrund der familiaren Armut fiir un-
wiirdig und fasst Erecs Angebot als spot (V. 532) auf. *** Mit seiner Ablehnung stellt Koralus
Erec als ernst zu nehmenden Vertragspartner in Frage>®?, woraufhin dieser errdtend sein An-
gebot wiederholt und die Einhaltung seines Wortes versichert (V. 560, V. 585ff.). Koralus
geht im weiteren Verlauf des ,,Werbungsgespraches™ lediglich auf die Beschaffenheit der
Ristung ein und unterstreicht damit den Objektcharakter Enites. Enite ist flir Erec eines der
bendtigten Instrumente um seine Ehre wiederherzustellen. Die Ehe wird entsprechend der
zeitgenossischen Praxis feudaler EheschlieBung®®® zwischen den beiden Mannern — Brautva-
ter und Werber — verhandelt. Hartmann deutet an keiner Stelle an, dass Erec von minne zu
Enite ergriffen ware, was die Tatsache unterstreicht, dass es sich bei dieser Verbindung um
eine Zweckehe handelt; ,,eine personliche Bindung liegt nicht vor und wird an dieser Stelle
auch nicht erwartet.“*®** Auch gibt es in bzw. unmittelbar nach der Initialepisode keinen Hin-
weis auf etwaige Heiratsabsichten Erecs.

Obwohl Erec sein Heiratsversprechen aus pragmatischen Griinden und nach den Regeln der
Muntehe®® gibt, finden sich schon wahrend des Sperberwettkampfes Vorausdeutungen auf

%0 \/gl. Gephart, Irmgard: Das Unbehagen des Helden, S. 31.

%61 Auch hier zeigt sich ein deutlicher Unterschied zu Chrétien: Koralus hat in der altfranzésischen Vorlage
konkrete Plé&ne fiir seine ber die MaRen schone Tochter und l&sst durch seine Aussage, dass er die bisheri-
gen Werbungen um Enide in der Hoffnung, ein Kénig oder Graf wiirde um sie werben, abgelehnt habe, kei-
nen Zweifel daran, dass er seine Tochter als Ehefrau eines Konigs fir wirdig erachtet (vgl. Erec et Enide, V.
525ff).

%02 \/gl. Sosna, Anette: Fiktionale Identitat im héfischen Roman um 1200: Erec, Iwein, Parzival, Tristan. Stutt-
gart 2003, S. 64.

%63 \/gl. Bumke, Joachim: Hofische Kultur, S. 534ff.

%4 Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 40.

%% vgl. die Ausfiihrungen von Elisabeth Schmid zur Muntehe. In: Schmid, Elisabeth: Spekulationen iiber das
Band der Ehe, S. 116.
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die spatere Gemeinschaft von Erec und Enite. Er wird als ihr geselle (V. 852) bezeichnet, ihr
Anblick verleint dem Ké&mpfenden neue Kraft (V. 935ff.). Der Erzéhler kommentiert, dass
Enite nach Erecs Sieg Uber Iders nicht nur Gber die ihr zukommende Ehre erfreut ist, sondern
auch ber den man, den sie an diesem Tag bekommen hat (V. 1380ff.).

Die erste Annaherung, die den Beginn der Liebesbeziehung zwischen Erec und Enite mar-

kiert, findet in der Natur, in einem locus amoenus statt:

alsd si do beide

kamen Of die heide,

Erec begunde schouwen

sine juncvrouwen.

ouch sach si vil dicke an
bliuclichen ir man.

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.

déa envant nit noch haz

ze belibenne dehein vaz:
triuwe und steete si besaz. (V. 1484-1497)

Dieser ,,gesellschaftsfreic Raum*®®, fernab von der gesellschaftlichen Sphare und ihren Kon-
ventionen und Restriktionen, ermdglicht die Entstehung der Minnebeziehung. Der Prozess des
Verliebens setzt mit dem Austausch von Blicken®® ein, es sind ,,optische Reize“*®, die die
Liebe zwischen ihnen auslosen. Hartmann differenziert in dieser Szene nicht zwischen den
beiden hofisch Liebenden: Erec ergeht es wie Enite, sie verhalten sich gleich, wodurch das
Ideal der Gleichheit der Liebenden antizipiert wird. Diese Gleichheit und Einheit wird im
altfranzosischen Text besonders stark betont: Erec und Enide gleichen sich in ihrem héfischen
Wesen, in ihrer Schonheit und ihrem hohen Adel. Sie stimmen in allen Aspekten ihres We-
sens Uberein, so dass sie als ideales Paar skizziert werden (Erec et Enide, V. 1484-1496).
Diese Gleichheit entspricht dem Ideal der Freundschaft wie es Aristoteles entwirft und wie es
von Cicero und Aelred adaptiert wird. Das aristotelische Freundschaftskonzept deklariert die
Freundschaft zwischen Gleichen als einzig wahre Freundschaft, die von Dauer ist. Die
Entsprechung in ihrem Wesen und in ihrer Gesinnung, die Sorge um das Wohlergehen des
Anderen sowie die gegenseitige, innige Zuneigung sind die Kriterien, die eine wahre
Freundschaft erftllen muss.

Die Entstehung der Liebe und die Einheit der Liebenden vor der EheschlieBung markieren die

Grundlage der Ehe. Je grofier die Annaherung ist, desto mehr zeigt sich, dass die Ehe nicht

%% gosna, Annette: Fiktionale Identitat im héfischen Roman, S. 67.

%7 Diese Szene ist bei Chrétien anders gestaltet. Erec und Enite tauschen in der altfranzdsischen Vorlage nicht
nur Blicke, sondern vielmehr korperliche Zartlichkeiten in Form von Kissen aus (vgl. Erec et Enide, V.
1466ff.).

%%8 \/gl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 12.
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nur auf dem Vertrag zwischen Brautvater und Brautigam beruht, sondern ein Konsens zwi-

%% geschlossene Be-

schen den Nupturienten besteht. Die aus ,,duBleren, praktischen Griinden
ziehung entwickelt sich zu einer affektiv begriindeten Bindung.

Die Vermahlung von Erec und Enite findet am Artushof statt, das Paar wird von einem Bi-
schof zusammengegeben (V. 2123ff.). Die Trauung durch einen Geistlichen war im 12. Jahr-
hundert nicht malRgebend fur die Giiltigkeit einer Ehe, da eine Eheschlielung in erster Linie
als ,,eine politische Institution, ein Instrument dynastischer Politik* °"® fungierte. Dass die Ehe
im Erec vor Gott unter Zeugenschaft des Artushofes geschlossen wird, verweist auf die Dar-
stellung der Ehe als Musterbeispiel einer Ehegemeinschaft am Ende des Romans.>”* Die be-
sondere Betonung der Gegenseitigkeit und Dauerhaftigkeit der ehelichen Liebe (V. 2203-
2211) bestitigt die Klassifizierung der Liebe als ,protoromantisch’.

Entgegen den Konventionen der feudalen Heiratspraxis wird die Ehe von Erec und Enite nicht
durch den Beischlaf besiegelt, sondern durch den Tausch der Herzen, der bei Erecs Abschied

zum Turnier stattfindet:

als er wolden riten

und von vrouwen Enften

do6 begunde scheiden,

von den gesellen beiden

ein getriuwe wandelunge ergie,
unde sage iu rehte wie:

der viel getriuwe man,

ir herze vuorte er mit im dan,

daz sin beleip dem wibe

versigeltin ir Iibe. (V. 2358-2367)

Die Liebenden Ubereignen sich einander, wodurch ihre Einheit intensiviert wird. Auch hier
bedient sich Hartmann eines Gedankens der vormodernen Freundschaftsdiskurse, die die Ein-
heit der Freunde postulieren. In Erecs und Enites Brust schlagen nun zwei Herzen, sie ver-
schmelzen zu einer Einheit. Die Situation des Herzenstausches unmittelbar vor dem Turnier
antizipiert einen grundlegenden Aspekt der spateren Konfliktsituation in Karnant, ndmlich
»das im Herzenstausch griindende eheliche Gegenseitigkeitsethos, dem in einem hdéfischen

%2 \wie Bruno Quast aus-

Umfeld die Integration ritterlicher Bewéhrung notwendig oblieg
fihrt. Noch bei den Turnieren anlésslich seiner Hochzeit ist Erec bestrebt, sich als hervorra-
gender Ritter zu beweisen und flirchtet den Tadel der Hofgesellschaft (V. 2254-2258). In

Karnant angekommen, beginnt Erec seine Pflichten als Ritter und Herrscher tber die Mal3en

%69 Klein, Dorothea: Geschlecht und Gewalt. Zur Konstitution von Ménnlichkeit im »Erec< Hartmanns von Aue.
In: Mathias Meyer u.a. (Hg.): Literarisches Leben. Festschrift fiir Volker Mertens. Tubingen 2002, S. 447.

>0 Bumke, Joachim: Héfische Kultur, S. 534./ Vgl. auch Schmid, Elisabeth: Spekulationen tber das Band der
Ehe, S. 116.

> vgl. Smits, Kathryn: Enite als christliche Ehefrau. In: Kathryn Smits u.a. (Hgg.): Interpretation und Edition
deutscher Texte des Mittelalters. Festschrift fur John Asher. Berlin 1981, S. 15.

*2 Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 170.
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zu vernachlassigen. Er nimmt weder an Turnierfahrten teil (V. 2954ff.), noch partizipiert er
am hofischen Leben (V. 2937ff.), sondern verbringt seine Zeit ausschlie3lich mit Enite in den
gemeinsamen Gemachern. Erec und Enite ziehen sich aus der Gesellschaft des Hofes zuruck,
ihre Kommunikation beschrankt sich auf die intime Sphare der ehelichen Zweisamkeit. Dieser
Wunsch nach Zweisamkeit begriindet sich nach Luhmann in dem besonderen Verhaltnis von
symbiotischer Basis und symbolischer Generalisierung in sexuell fundierten Intimbeziehun-
gen. Die affektive Zweierbeziehung wird von dem Verlangen nach N&he und Unmittelbarkeit
beherrscht, das den Ausschluss AuRenstehender impliziert. Die Fokussierung auf Zweisam-
keit erlaubt die Unterstellung, ,,daB3 das eigene Erleben auch das des Partners ist.“>" Dies be-
griindet sich in der ,Reflexivitit des wechselseitigen Begehrens“>™®, da sich das eigene Be-
gehren in der kérperlichen Lust und dem Begehren des Anderen manifestiert.>”

Erecs unhofisches Verhalten erregt das Missfallen der Hofgesellschaft, sein friiherer Ruhm
verkehrt sich in Schande (V. 2985ff.). Diese wandelunge in Erecs Verhalten setzt den Kor-
rumpierungsprozess in Folge von Enites Schonheit in Gang. Die Gesellschaft des Hofes gibt
Enite die Schuld an Erecs lasterhaftem Betragen (V. 2993ff.). Zu beachten ist hier, dass die
Schuldzuschreibung nicht ,,als Autorposition, sondern als [...] Projektion eines ménnlichen

«576 arscheint. Auch von Seiten des Erzihlers wird Enite

Triebkonfliktes seitens der Hoflinge
keine Schuld zugewiesen, er berichtet explizit davon, dass er alle seine Gedanken auf die Lie-
be zu seiner Frau richtet (V. 2929), er alles zu seiner Bequemlichkeit einrichtet und seine
Gewohnheiten dndert (V. 2931ff.). Die sich wiederholende Verwendung des maskulinen Pro-
nomens zeigt die Konzentration des Erzahlers auf die Darstellung von Erecs Fehlverhalten;
seine Schuld steht damit fest. Erec als der aktive Teil der ehelichen Gemeinschaft versdumt
es, den hofisch-ritterlichen Verpflichtungen nachzukommen, ,,indem er sich dem ,,gemach*
zuwendet [und] die Ehe als dauernden Genuff miBbraucht.“*”’Anhand der Anschuldigungen
von Seiten der Hofgesellschaft und Enites eigener Schuldzuweisung (V. 3007-3008) lasst sich
keine reale Schuld Enites an Erecs Fehlverhalten feststellen. Anzulasten sind ihr lediglich der

Entzug der hofischen vreude, da sie der Hofgesellschaft ihre Schénheit vorenthalt>

, und ihr
Schweigen ber die Vorwirfe des Hofes gegenuber ihrem Ehemann, die sie ihm nur wider-

willig berichtet (V. 3039ff.).”° Die Kenntnis der 6ffentlichen Meinung zu seinem Verhalten,

57 LLuhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 33.

5% Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 33.

575 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 33.

>’® Gephart, Irmgard: Das Unbehagen des Helden, S. 45.

ST Oh, Erika: Aufbau und Einzelszenen in Hartmann von Aue hofischen Epen ,,Erec” und ,Iwein“. Hamburg
1972, S. 25.

>’8 v/gl. Schnell, Riidiger: Gender und Gesellschaft. Hartmanns Erec’ im Kontext zeitgendssischer Diskurse. In:
ZfdA 140 (2011), S. 306-334, hier S. 317.

> vgl. Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 166.
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zwingt Erec zu handeln. Er befiehlt Enite, sich anzukleiden, und l&sst Vorbereitungen fur ei-
nen Ausritt treffen. Anders als bei Chrétien, wo Erec seinen Vater tber seine Plane in Kennt-
nis setzt (Erec et Enide, V. 2712ff.), ristet sich Hartmanns Erec in aller Heimlichkeit fir die
bevorstehende Aventiurenfahrt (V. 3061-3070). Erec verfligt, dass Enite vor ihm her reiten
soll und gebietet seiner Frau, unter Androhung des Todes, wéhrend der gesamten Reise zu
schweigen und das Redeverbot sorgsam zu beachten (V. 3093-3112).°%° Hartmann akzentuiert
an dieser Stelle die Autoritat des Mannes in der ehelichen Gemeinschaft: Erec hat die Ent-
scheidungsgewalt und ist Eheherr. Enite vermag aus triuwe zu ihrem Mann und aus Sorge um
seine Sicherheit nicht, das Gebot zu befolgen. Insgesamt fiinf Mal missachtet sie das Schwei-
gegebot (V. 3160ff., V. 3353ff., V. 3993ff., V. 4140ff., V. 4318). Sie warnt ihn zwei Mal vor
den herannahenden Ré&ubern, unterrichtet ihn tber die Plane des namenlosen Grafen und
warnt Erec, als dieser die Verfolgung aufnimmt. Ein weiteres Mal Ubertritt Enite das Gebot
ihres Ehemannes, als sie das erste Mal auf Guivreiz treffen.

Nach der ersten Ubertretung des Gebots entwirft der Erzéhler ein misogynes Frauenbild: Ver-
bote schaffen einen besonderen Anreiz zur Ubertretung; eine Verhaltensweise, die man insbe-
sondere bei Frauen ausmachen konne (V. 3242-3258). Enite handelt aus Treue zu ihrem
Mann, die an drei Stellen des Textes Erwéhnung findet (V. 3141-44, 3182-86, 3259-62). Sie
nimmt Erecs Strafe und die Gefahr des Todes auf sich, um ihn zu schiitzen und stellt sein Le-
ben Uber ihr eigenes.

Als zusétzliches ungemach verfiigt Erec die Trennung von Tisch und Bett, jenes strafrechtli-
che Mittel, mit dem der Ehemann im Mittelalter dem Ehebruch der Frau begegnen konnte.?!
Warum aber hebt Erec die Gemeinschaft mit Enite auf? Anders als beispielsweise im Tristan
Gottfrieds von StraRburg, wo sich ein verdachtiger Dritter benennen lasst, gibt es im Erec
keinerlei Indizien fur einen Ehebruch Enites. lhr Versdumnis, Erec ber die Vorwirfe des
Hofes in Kenntnis zu setzen, ist die Ursache fur die Bestrafung. Legt man Hugos von St. Vik-
tor Eheverstandnis zugrunde, ist die Trennung von Tisch und Bett als strafrechtliche Konse-
quenz fiir Enites Treuebruch gerechtfertigt, denn ,,ein Handeln, das nicht auf das Wohl des je
anderen ausgerichtet ist, [...] hohlt das Gegenseitigkeitsethos der Ehe aus, ja bricht die
Ehe.**%?

%80 \/gl. Green, D.H.: Women and Marriage in German Medieval Romance. Cambridge 2009, S. 87.

%81 vgl. Riedel-Spangenberger, llona: Die Trennung von Tisch, Bett und Wohnung (cc. 1128-1132 CIC) und das
Herrenwort Mk. 10,9. Eine Untersuchung zu Theologie und Geschichte des kirchlichen Ehetrennungsrechts.
Frankfurt am Main u.a. 1978, S. 97.

Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 166. /Vgl. auch Honemann, Volker: >Erec<. Von den Schwierigkei-
ten einen mittelalterlichen Roman zu verstehen. In: Volker Honemann, Tomas Tomasek (Hgg.): Germanisti-
sche Medidvistik. Minster 1999, S. 89-121.
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2.2 Storung und Restitution der Ehe Erecs und Enites

Die Aufhebung der Ehegemeinschaft, die sich wahrend der bisherigen Aventiurenfahrt in der
rdumlichen Distanz des Paares wiederspiegelte — Enite reitet voraus — wird in der ersten Gra-
fenepisode wahrend des kurzen Aufenthaltes des Paares in der Herberge mit der Trennung
von Tisch und Bett volistandig realisiert und fiir die Gbrigen Figuren sichtbar. Erec kindigt
die Gemeinschaft auf, indem er seine Frau anweist, das Nachtmahl von ihm entfernt sitzend
einzunehmen (V. 3663-3667) und ihr spater auch das gemeinsame Nachtlager verweigert (V.
3948-3953). In dieser Situation trifft der Graf°®®, der von Enites Schonheit (iberwaltigt und
von der Minne ergriffen wird, das Ehepaar bei seiner Ankunft in dem Gasthaus an. Hartmann
fugt an dieser Stelle seines Textes einen Minneexkurs ein: Die Macht der Minne vermag es,
einen ehrenhaften Mann zu unehrenhaften Taten zu verleiten (V. 3691-3721). Die Minne
nimmt auch dem Grafen die rehte sinne (V. 3693) und zieht ihn derart in ihren Bann, dass er

nur noch die auRere Disharmonie der Ehepartner wahrnimmt.>®*

Auf die Frage, warum Erec
getrennt von Enite sitze, antwortet dieser: herre, min gemuete stat alsé (V. 3745). Die Aufhe-
bung der Tisch- und Bettgemeinschaft zeigt die ,,grundsétzliche Dissoziierung der Ehepart-
ner®®, die die Intervention eines Dritten ermdglicht und sein Eindringen induziert. Das
ubermafige, durch Enites Schonheit geweckte Begehren des Grafen, treibt ihn zur Tat. Der
Graf stellt Enite ein besseres Leben an seiner Seite in Aussicht und artikuliert seine Heiratsab-
sichten. Enite lehnt ab, damit argumentierend, dass sie Erec in Gehorsam ergeben und ihm
untertan sei (V. 3811-3815); sie kennzeichnet die Beziehung eindeutig als Ehegemeinschaft.
Der Graf ignoriert die Einwénde Enites und versichert ihr, dass sie sich nicht gegen seine Pl&-
ne wehren konne (V. 3830ff.). Als Intervenient, der von auflen stérend auf die Beziehung
einwirkt, bleibt dem Grafen an dieser Stelle der Einblick in die tiefgehende Verbindung zwi-
schen Erec und Enite verwehrt, die trotz der &ufleren Dissonanz besteht. Enite erkennt den
Ernst der Situation und bedient sich der schenen list (V. 3840), um ihre Ehe und Erecs Leben
zu schitzen: Sie lenkt ein und gibt vor, des Grafen Angebot aus Vorsicht abgelehnt zu haben,
und erzéhlt ihm, Erec habe sie gegen ihren Willen von ihres Vaters Hof entfiihrt. Sofern er
sein Angebot ernst meine, sei sie bereit, seiner Bitte zu folgen (V. 3844ff.). An dieser Stelle
wird eine EheschlieBung inszeniert, die Elisabeth Schmid zufolge in dreifacher Hinsicht un-
giiltig ist: ,,Erstens ist Enite schon verheiratet, zweitens wendet der Graf Gewalt an, drittens
ware ein Eheversprechen, das unter Ausschluss der Offentlichkeit gegeben wurde und somit

ein heimliches Eheversprechen ist, nicht beweisbar.“*®® Mit dem Versprechen, nachts zuriick-

%8 Der Graf der ersten Episode wird bei Chrétien als Galoein identifiziert (Vgl. Erec et Enide, V. 3129).
584 Vgl. Smits, Kathryn: Die Schonheit der Frau in Hartmanns ,Erec’, S. 13.

%8 Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 165.

%8 Schmid, Elisabeth: Spekulationen iiber das Band der Ehe, S. 121.
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zukehren, verlasst der Graf das Gasthaus. Enite bricht wieder das Schweigebot und setzt Erec
uber die Plane des Grafen in Kenntnis. Ihre beispiellose Treue zu Erec verhindert die Kata-
strophe. Enite vermag es, die Stoérung ihrer Ehe durch einen Dritten abzuwenden. Die Ehe
wird hier auf die Probe gestellt und Enite zeigt, dass die Ehe mit Erec ihr hdchstes Gut ist, das
sie ihrem personlichen Vorteil tiberordnet.>®’

Die erste Grafenepisode dient als VVorbereitung auf die Oringles-Episode, in der die Aspekte
und Handlungsansatze, die dort angedeutet, jedoch abgelenkt wurden, voll ausgeformt vorzu-
finden sind. Enite, die sich in der Begegnung mit dem ersten Grafen der Bedrangnis noch
selbst erwehren konnte, ist Oringles schutzlos ausgeliefert. Zeigte sich in der ersten Interven-
tionssituation ausschlieBlich Enites aktiver Einsatz zum Schutz der Ehe, agiert hier auch Erec,
allerdings erst, nachdem er aus seiner Ohnmacht erwacht ist und die Situation sich auf die
Katastrophe hin zugespitzt hat. Das Eindringen des Grafen Oringles konstituiert erneut eine
Dreieckskonstellation, die durch die Triangularitat des Begehrens gekennzeichnet ist. Oring-
les wird als der eindringende Dritte einerseits zum Gegner und Storfaktor der Beziehung, an-
dererseits ist er Mittler des Begehrens. Die Positionen der Figuren innerhalb des Dreiecks sind
eindeutig besetzt. Girard folgend, muss zwischen drei Aktanten unterschieden werden: dem
Subjekt, dem Objekt und dem Mittler des Begehrens. In Hartmanns Erec wird die Position
des Subjekts von Erec eingenommen, Enite ist das Objekt, auf das sich das Begehren des Sub-
jekts und des Mittlers Oringles richtet.

Nachdem Erec den Ritter Cadoc, der von zwei Riesen gefangen genommen und schwer miss-
handelt wurde, befreit und mit seiner Dame wiedervereint hat, stiirzt er bei seiner Rickkehr
zu Enite schwer verwundet von seinem Pferd und verliert das Bewusstsein. Enite, die ihren
geliebten Mann fir tot h&lt, beklagt in einer tUberaus elaborierten und affektiven Rede laut
seinen Verlust®™® und fleht Gott an, sich ihrer zu erbarmen (V. 5789ff.). Mit dem Tod des
Herzens wird das Motiv des Herzenstausches an dieser Stelle erneut aufgenommen: Erecs
Tod bedeutet zugleich auch Enites ,,Tod*, da ihr Herz in seiner Brust ruht. Enite ruft Gott des
Weiteren an, sein Wort zu halten, daz ein man und sin wip/ suln wesen ein lip (V. 5926-27),
und sie ebenfalls sterben zu lassen. In ihrer Todessehnsucht ruft Enite die wilden Tiere herbei,
auf das diese ihrer beider Korper auffressen und das Paar im Tod vereint bleibt. Ihr Flehen
wird nicht erhort. Nach einer langeren Anrede an den personifizierten Tod greift Enite zu
Erecs Schwert und ist im Begriff sich selbst zu t6ten, als Oringles, angelockt von ihrem

Schreien, sie findet. Oringles reil3t Enite das Schwert aus der Hand und verhindert ihre Selbst-

%87 Vgl. Bumke, Joachim: Der »Erec« Hartmanns von Aue. Eine Einfiihrung. Berlin 2006, S. 41.

%8 Vgl. dazu auch Bernhard Willsons Ausfiihrungen zu Enites Totenklage. Willson, Bernhard: The Heroine’s
Loyalty in Hartmann’s and Chrétien’s Erec. In: Martin H. Jones, Roy Wisbey (Hgg.): Chrétien de Troyes and
the German Middle Ages. Cambridge 1993, S. 57-65.
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tétung. Er fragt sie nach den Beweggrunden ihres Vorhabens, woraufhin Enite seine Blicke
auf Erec lenkt. Auf die Frage Oringles’, wer der Tote sei, ihr amis oder man, antwortet Enit:
beide, herre (V. 6172-6173). Diese Aussage rekurriert erneut auf die Einheit der Liebenden,
die trotz der Trennung von Tisch und Bett aus Enites Sicht weiterhin von Bestand ist. Wie der
erste Graf wird auch Oringles von Enites Schonheit in den Bann gezogen und es verlangt ihn,
sich ihrer zu bemdchtigen. Er will sie zur Frau nehmen und rét ihr, sich bei Zeiten iber den
erlittenen Verlust zu trosten. Oringles wertet Erec mit der Behauptung ab, Erec sei weder so
edel noch so reich und stark gewesen, dass Enites Verlust nicht ersetzt werden konne (V.
6241-6250) und tragt ihr seine Heiratsabsichten an (V. 6271-6272). Enite versucht, ihn von
seinem Vorhaben abzubringen®® und beweist erneut ihre unverbriichliche Treue zu Erec, die
uber dessen Tod hinaus besteht, wenn sie sagt: den érsten den ich ie gewan,/ der muieze mit
ouch der jungest sin (V. 6300-6301). Oringles tibergeht Enites Einwédnde und ldsst den ,,To-
ten“ aufbahren und zu seiner Burg Limors bringen. Oringles ist von Enites Schonheit derart
gefangen, dass er nicht l&nger warten und sich noch in der gleichen Nacht mit ihr vermé&hlen
mdchte. Trotz der mangelnden Zustimmung seines Gefolges lasst er sofort Geistliche herbei-
holen, die die Ehe schlieBen (V. 6346-6350), und macht somit die Drohung des ersten Grafen
wahr, Enite gegen ihren Willen zu ehelichen; sie wird zwangsverheiratet.>*

Fur die Untersuchung der Dreieckskonstellation, die sich mit Oringles’ Eindringen in die
Ehebeziehung konstituiert, ist das Verhaltnis zwischen den beiden Mé&nnern von ebenso gro-
Rem Interesse wie die Verbindung zwischen Enite und Oringles. Erec und Oringles sind tber
das Begehren, das sich gleichermaen auf Enite richtet, miteinander verbunden. Mit der Ter-
minologie René Girards ist das Verhéltnis von Erec und Oringles als ein Rivalitatsverhaltnis
zu klassifizieren.>®! Die Prasenz des Rivalen lasst Erecs Liebe zu seiner Ehefrau neu entbren-
nen und als eine gewandelte Liebe aus der Krise hervorgehen. Erecs Begehren wird durch die
Prasenz des rivalisierenden Begehrens des Mittlers neu geweckt.

Die Intervention Oringles’ ist nur aufgrund der vorangegangenen Ereignisse moglich: Das
verligen in Karnant erfordert die Aventiurenfahrt, die durch das zusétzliche ungemach der

Aufhebung der Tisch- und Bettgemeinschaft gekennzeichnet ist. Wahrend dieses dissonanten

%89 Vgl. Sterba, Wendy: The Question of Enite’s Transgression: Female Voice and Male Gaze as Determining
Factors in Hartmann's Erec. In: Albrecht Classen (Hg.): Women as Protagonists and Poets in the German
Middle Ages. An Anthology of Feminist Approaches to Middle High German Literature. Goppingen 1991, S.
59.

% Dariiber, dass es sich in diesem Fall um eine Zwangsverheiratung handelt, herrscht Konsens in der For-
schung. Vgl. die Beitrdge von Dorothea Klein: Geschlecht und Gewalt./ Kurt Ruh: Hoéfische Epik des deut-
schen Mittelalters. Band I: VVon den Anfangen bis zu Hartmann von Aue. Berlin 1967./ Elisabeth Schmid:
Spekulationen (ber das Band der Ehe./ Kathryn Smits: Enite als christliche Ehefrau./ Oh, Erika: Aufbau und
Einzelszenen.

1 Die Rivalitat zwischen Subjekt und Mittler des Begehrens ist Kennzeichen der internen Vermittlung. Vgl. die
Ausflhrungen in Kapitel 11.1.3.
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Zustandes des Ehepaares scheint Erecs Begehren nach Enite absent zu sein. Oringles kann
sich Enites genau in dem Moment bemdchtigen, in dem der vermeintlich tote Erec handlungs-
unféhig ist. Erec erscheint erst wieder als agierende Figur, als Oringles seinen Anspruch auf
Enite durch seine willkiirliche Gewalt geltend macht: Enites Schreie®® erwecken Erec und
sein Begehren nach ihr (V. 6594ff.). Das Rivalitatsverhéltnis zwischen Erec und Oringles
steigert sich in blinden Hass, der seinen Ausdruck in Erecs tédlicher Raserei findet, in der
Oringles zu Tode kommt. Oringles fungiert als Storfaktor der Ehe, doch ist seine Funktion
nicht nur negativ zu bewerten. Sein Eindringen in die intime Zweierbeziehung der Protagonis-
ten ist notig, um die Verséhnung der Ehepartner herbeizufiihren und die Gemeinschaft von
Tisch und Bett zu restituieren. Nach der gemeinsamen Flucht von Limors wird Erecs Grund
fur die Gber Enite verh&ngten Verbote durch den Erzéhler artikuliert: ez was durch versuochen
getan/ ob si im weere ein rehtez wip (V. 6781-6782). Nicht nur Enite als Ehefrau, auch die
Unverbrichlichkeit der Ehegemeinschaft wird durch die Interventionen eines Dritten auf die
Probe gestellt. Enite hat mit ihrem Verhalten bewiesen, dass sie Erec eine gute Ehefrau und in
Treue ergeben ist (V. 6783-6791). Wie der Erzadhler berichtet, setzt Erec seine Frau bei der
Flucht vor sich auf das Pferd. Bemerkenswert ist an dieser Stelle, dass den beiden durch Got-
tes Willen nur ein Pferd geschickt wird, so dass die rdumliche Trennung zwischen ihnen end-
gultig aufgehoben wird. Enite erzahlt Erec von den Geschehnissen und sie verséhnen sich
miteinander.>®® Dieser Zustand symbolisiert das Programm, das von nun an Grundlage der
Ehe sein wird: Erec und Enite bilden nun auch im Geiste eine Einheit, sie haben sich einander
Uberantwortet. Die Form ihrer Ehe hat sich damit von Grund auf gewandelt, denn die zuvor
bestehende eheliche Hierarchie wird aufgebrochen: die Ehegatten begegnen sich als Ebenbiir-
tige entsprechend dem egalitdren Geschlechtermodell, wie es Hugo von St. Viktor in seiner

Ehetheologie formuliert, indem er sich auf den biblischen Schépfungsmythos bezieht:

Da lieB Gott, der Herr, einen tiefen Schlaf auf den Menschen fallen, sodass er einschlief, nahm eine sei-
ner Rippen und verschloss ihre Stelle mit Fleisch. Gott, der Herr, baute aus der Rippe, die er vom Men-
schen genommen hatte, eine Frau und filhrte sie dem Menschen zu. (Gen. 2,21-22)°*

Gott schuf die Frau weder aus des Mannes Kopf noch aus seinen Fiif3en, weshalb sie im nicht
Uber- oder untergeordnet ist. Sie ist aus seiner Seite geschaffen und ihm somit ebenburtig,
wobei diese Ebenbdrtigkeit nicht automatisch eine Gleichstellung der Partner impliziert. Die
mittelalterlichen Theologen, Hugo von St. Viktor eingeschlossen, vertreten die Ansicht, dass

die eheliche Liebe nur zwischen ungleichrangigen Partnern, dem ,,Mann, der sich in herablas-

%2 Ahnlich wie in der Cadoc-Episode sind es auch hier die Schreie einer Frau, genauer: seiner Frau, denen Erec
folgt.

%% vgl. Zinsmeister, Elke: Literarische Welten. Personenbeziehungen in den Artusromanen Hartmanns von
Aue. Frankfurt am Main 2008, S. 41.

% Die Bibel. Altes und Neues Testament. Einheitsiibersetzung. Freiburg, Basel, Wien 1980.
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sender, schenkender Liebe der Frau zuneigt, und der Frau, die die Liebe des Mannes in be-
diirftiger, schutzsuchender Schwiche empfingt und erwidert“>*®, bestehen kann. Das Zusam-
menwirken der Partner Erec und Enite am Ende der Oringles-Episode zeige, so Erika Oh, dass

die ,,Ehegemeinschaft jetzt auf der Basis innerer, seelisch-geistiger Verbundenheit beruht und

nicht mehr auf der rein erotischen Anziehung wie in Karnant.“*®

2.3 Sexualitat: Das Ubermafige Begehren

Grundlegend fiir die Entstehung des mannlichen Begehrens, im Besonderen Erecs Begehren,
ist die auBere Attraktivitat des Begehrensobjektes®®’: Enite wird nach ihrer Einfiihrung in das
Erz&hlgeschehen immer wieder mit dem Attribut scheene versehen. So sagt auch der Erzahler
von ihr: diu was ein diu scheeniste maget/ von der uns ie wart gesaget (V. 310/311) und
kommentiert weiter der megede lip was lobelich (V. 323). Doch obwohl es sich um das
schonste Madchen handelt, von dem jemals erzéhlt wurde und ihr Lob gebulhren wirde, fallt
auf, dass Hartmann Enites aullergewohnliche Schonheit zwar immer wieder hervorhebt, diese
aber an keiner Stelle beschreibt.>*® Im Fokus der Beschreibung stehen ihre Kleider, nicht ihr
Korper. So auch in der ersten Begegnung von Erec und Enite, die einem voyeuristischen Sze-
nario gleicht: Enite erscheint vor Erec in einem zerschlissenen, l6chrigen Kleid®®, das den

Blick auf ihren Korper und ihre weiRe Haut freigibt. Enite wird im Blick Erecs erotisiert:

der megede Iip was lobelich.

der roc was griiener varwe,

gezerret begarwe,

abehzre (ber al.

dar under was ir hemde sal

und ouch zebrochen eteswa:

s6 schein diu lich da

durch wiz alsam ein swan.

man saget daz nie kint gewan

einen Iip s6 gar dem wunsche gelich:
und weere si gewesen rich,

sO engebraste niht ir libe

ze lobelichem wibe.

ir Iip schein durch ir salwe wat
alsam diu lilje, da si stat

under swarzen dornen wiz. (V. 323-338)

%% Zeimentz, Hans: Ehe nach der Lehre der Friihscholastik, S. 191.

5% Oh, Erika: Aufbau und Einzelszenen, S. 47.

%97 Die Schénheit der Frau ist Ursache der Entstehung des mannlichen Begehrens und initiiert somit Handlung.
Vgl. zu den genderspezifischen Aspekten in Hartmanns Erec und der Schonheit der Frau: Schnell, Rudiger:
Gender und Gesellschaft, S. 315-318.

5% \/gl. Masse, Marie-Sophie: man sol einem wibe/ kiesen bt dem Iibe/ ob si ze lobe stat. Zu Lob und Beschrei-
bung der Frauenschonheit im >Erec«. In: Dorothea Klein (Hg.): Vom Verstehen deutscher Texte des Mittelal-
ters aus der europdischen Kultur. Hommage a Elisabeth Schmid. Wiirzburg 2011, S. 151-171, hier S.
152/153.

% Hartmann betont die Armlichkeit von Enites Kleider sowie generell die Armut von Koralus und seiner Fami-
lie ungleich stéarker als Chrétien und zeigt so deutlich den Kontrast zwischen dem adligen Stand der Familie
und ihren &rmlichen Lebensverhaltnissen.
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Auch Marie-Sophie Masse vertritt die These, dass die Beschreibung von Enites Kleidern und
threm durchschimmernden Kdorper inshesondere durch den an die Gottin Venus erinnernde
Schwanenvergleich eine erotische Komponente enthalt.*® Die erotische Dimension der Be-
ziehung von Erec und Enite wird hier vorbereitet. Die Metaphorik der wei3en Lilie, die unter
schwarzen Dornen wachst, assoziiert die Beschreibung Enites mit der Jungfrau Maria.®® Eni-
tes makellose Schonheit wird durch das Motiv der Leuchtkraft verstéarkt: ihr Korper schim-
mert durch ihre &mliche Kleidung hindurch. Diese illuminierende Wirkung verleiht Enite
eine Aura der Vollkommenheit, die ihre Tugendschonheit besonders betont. Nicht die &ulere
Schonheit erzielt diesen Effekt, sondern ihre innere Schénheit ist es, die ihren Kérper erstrah-
len l4sst.®® Der Aspekt der Tugendschénheit wird durch Erecs Ablehnung einer angemesse-
nen Einkleidung Enites fur den Sperberwettkampf verstérkt. Nicht die Kleidung zeige die
Schonheit der Dame, sondern einzig ihre Gestalt (V. 642-649). Erec postuliert hier ein Schon-
heitsideal, das auf Unverfélschtheit fut und auf die Kalokagathia-Vorstellung rekurriert: Eni-
te vereint in sich die duBere und innere Schonheit, weshalb sie keine kostbaren Gewander
braucht. Ihr Anblick treibt Erec im Wettkampf gegen Iders zu neuen Kraften an; Enite fun-
giert als eine Leuchtfigur, die ihn zum Ziel fuhrt.

Auch bei Ankunft des Paares am Artushof zeigt sich die Wirkung von Enites Schonheit auf
die mannlichen Figuren. Bevor Enite vor die Artusgesellschaft tritt, wird sie von Konigin Gi-
nover in kostbare Gewander gehllt — es handelt sich um ein weillseidenes Unterkleid (V.
1543) und ein Oberkleid aus griilnem Samt (V.1546-1549)°* — die ihre Schénheit betonen.
Durch die Einkleidung wird ihre Standeserhdhung auch vestimentar vollzogen.®® Ginover
fihrt Enite vor die Gemeinschaft der Artusritter, ihre Wirkung ist erneut illuminierend und
ihre Beschreibung wird ins Kosmologische gesteigert: Sie erstrahlt hell wie die Sonne
(V.1717) und ihre Schonheit wird mit dem Leuchten der Sterne in einer dunklen Nacht ver-
glichen (V. 1768-69). Enite zieht die Artusritter in ihren Bann, die Ritter vergessen sich und
konnen nicht anders, als das eintretende Madchen anzustarren. Erneut wird Enite durch den
mannlichen Blick erotisiert (V. 1736-1743).

Das gegenseitige Begehren Erecs und Enites unterliegt einem Prozess, es setzt nicht abrupt

ein. Bei ihrer ersten Begegnung in der armen Herberge wird Enite zwar im Blick des Rezipi-

800 \/gl. Masse, Marie-Sophie: Zu Lob und Beschreibung der Frauenschénheit, S. 157.

% vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 12/ In Hohelied 2,2 heift es: ,Eine Lilie unter Disteln/ ist
meine Freundin unter den Mdadchen.* Dieses Bild wird im Mittelalter allgemein als Analogie zur Gottesmut-
ter Maria gedeutet. Die Bibel. Altes und Neues Testament. Einheitsiibersetzung. Freiburg, Basel, Wien 1980.

%02 vgl. KraB, Andreas: Geschriebene Kleider. Hofische Identitat als literarisches Spiel. Tubingen, Basel 2006,
S. 172.

%3 Die Farben von Enites Kleidern, die ihr die Kénigin Ginover schenkt, erinnern an Didos Jagdkleidung im
Eneasroman (V. 59,28ff.).

804 vgl. KraB, Andreas: Geschriebene Kleider, S. 173.
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enten erotisiert, doch ist die Situation zwischen Erec und Enite hier noch nicht sexuell aufge-
laden. Auch der positive Einfluss, den Enites Schonheit wahrend des Sperberwettkampfes auf
Erec hat, steht einer Sexualisierung fern. Der erste Korperkontakt findet statt, als Enite nach
errungenem Sieg Erecs Kopf in ihren Schof bettet (V. 1316-1319).°%° Der Erzahler kommen-

tiert:

si enredete im niht vil mite:

wan daz ist ir aller site

daz si zem érsten schamic sint
unde bllic sam diu kint.

dar nach ergrifent si den list

daz si wol wizzen waz in guot ist,
und daz in liep weere

daz si nl dunket sweere,

unde daz sie neemen

swa si sin reht bekaemen,

einen stiezen kus viir einen slac
und guote naht vir beln tac. (V. 1322-1333)

Das verligen in Karnant wird hier proleptisch erzéhlt, Erec ,,verliegt” sich in Enites Scho8.
Besonders die Verse 1330-1333 verweisen deutlich auf das Fehlverhalten des Paares, ndmlich
das sie einen suezen kus und eine guote naht der Partizipation am Leben des Hofes vorziehen.
Der Erzahler kommentiert hier die Natur der Frau, die anfangs schiichtern sei, aber schnell
lerne. So wird auch Enites anfangliche Schiichternheit nicht von langer Dauer sein. Enite ist
bei der ersten Begegnung mit Erec in Tulmein noch passiv und zurlckhaltend, auf dem Weg
zum Artushof wird sie zunehmend aktiver. Sie wirft ihrem lieben man, wie Erec in Vers 1384
bezeichnet wird, immer wieder Blicke zu, in denen sich ihre Zuneigung zu ihm ausdriickt.
Der Prozess des Sich-Verliebens markiert eine weitere Stufe in der Genese des sexuellen Be-
gehrens. Erec und Enite befinden sich zu diesem Zeitpunkt in freier Natur, ergreifen jedoch
nicht die Gelegenheit ihre korperliche Begierde durch gegenseitige Hingabe zu befriedigen.
Ihre Zuriickhaltung grindet in der Reglementierung des Begehrens durch die Konventionen

606

der hofischen Gesellschaft.”™ Wirden sie ihrem Begehren nachgeben, ware das hofische De-

korum verletzt. lThre Liebe muss den héfischen Vorstellungen entsprechen, sie muss 6ffent-
lichkeitstauglich sein.®”’

Mit ihrer Ankunft am Artushof erreicht auch ihr korperliches Begehren den Hohepunkt:

der tage dihte in ze lanc,
daz er ze langern ziten

ir minne solde biten

dan unz an die nahsten naht.
ouch truoc si im bedaht
einen willen dem gelich,

daz ez waere wetlich,

%05 \/gl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 15.
896 \/gl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 160ff.
%97 vgl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 119. / Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 20.
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und hetez nieman gesehen,
daz da ware geschehen
ein vil vriuntlichez spil. (V. 1847-1856)

Die Beschreibung des gegenseitigen Begehrens erinnert an die Schilderung einer Hochzeits-
nacht, die der eigentlichen Vermahlung vorangestellt wird. In Hartmanns Inszenierung des
vorehelichen Begehrens tritt, wie Michael Dallapizazza treffend formuliert, ,,an die Stelle der
Beschreibung eines Liebesspiels [...] diejenige einer seelisch-kdrperlichen Spannung, die aus
der gedanklichen Vorwegnahme der Hochzeitsnacht erwachst.«®®® Der Autor nimmt Bezug
auf den theologischen Ehediskurs des Hochmittelalters, der die Ehe als einzig legitimen Raum
des Vollzugs der Sexualitat sieht. Die geistige Auseinandersetzung mit dem vorehelichen Be-
gehren und der Versuch der Bewaltigung der korperlichen Lust rucken hier in den Fokus der
Darstellung.

Hartmann verzichtet auch im Weiteren auf eine Schilderung der Hochzeitsnacht und weicht
damit deutlich von der altfranzosischen Vorlage ab. Chrétien schildert sowohl die Hochzeit-
nacht, die nach der Vermahlung am Artushof stattfindet (Erec et Enide, V. 2012ff.) als auch
Enides Defloration detailliert (V. 2048-2054). Hartmann hingegen bedient sich zur weiteren

Beschreibung des sich steigernden gegenseitigen Begehrens den Metaphern der Jagd:

d6 einz daz ander ane sach,

doé enwas in beiden niht baz

dan einem habeche, der im sih maz

von geschihte zougen bringet,

sO in der hunger twinget:

und als ez im gezeiget wirt,

swaz ers da var mére enbirt,

d& von muoz im wirs geschehen

dan ob ers niht enhete gesehen. (V. 1861-1869)

Das Bild des Habichts und seiner Beute spiegelt Erecs und Enites Sehnsucht nach der korper-
lichen Vereinigung, die noch nicht stattgefunden hat. Das voreheliche Verlangen, das beide
Figuren gleichermallen beherrscht, ,,sprengt die gesellschaftliche Ordnung des Begehrens;

damit wird auf das verligen vorausgedeutet.«®®

Ihr Begehren ist so groR, dass ihre Gedanken
vollstdndig von der physischen Erfullung desselben beherrscht werden (V. 1872-1875). Die
Klassifizierung des Begehrens als ein Begehren sexueller Natur wird durch den Kontrast zur
Mutterliebe verdeutlicht (V. 1876-1884).

Die Vermahlung am Artushof, in Anwesenheit der Besten und Schonsten des Landes, kann

als Belohnung fir die Selbstdisziplin der Liebenden gelesen werden. Die Hochzeit wird ze-

%8 Dallapiazza, Michael: Emotionalitit und Geschlechterbeziehung bei Chretien, Hartmann und Wolfram. In:
Paola Schulze-Belli und Michael Dallapiazza: Liebe und Aventiure im Artusroman des Mittelalters. Beitrage
der Triester Tagung 1988, S. 178.

%9 Mertens, Volker: Enites dunkle Seite: Hartmann interpretiert Chrétien. In: Dorothea Klein: Vom Verstehen
deutscher Texte des Mittelalters aus der europédischen Kultur. Hommage a Elisabeth Schmid. Wirzburg
2011, S. 183.

127



remoniell geschlossen, den hofischen Konventionen angemessen gefeiert und somit flr die
Offentlichkeit legitimiert. Die Liebenden Erec und Enite sind den gesellschaftlichen Regle-
mentierungen unterworfen: Sie erkennen sich stufenweise als Liebende innerhalb des Kontex-
tes der hofischen Gesellschaft an, in der die Sexualitat erst durch die eheliche Verbindung
legitimiert werden muss, bevor dem sexuellen Verlangen nachgegeben werden darf.®' In ei-
ner fast beildufigen Bemerkung des Erzahlers untiurre engerten si des niht/ des si doch ge-
wunnen sit (V. 1885/86), erfahrt der Rezipient, dass die sexuelle Vereinigung stattgefunden
hat, erhélt dazu aber keine néheren Details.

Nachdem Erec seine Frau heimgeflhrt hat, wird sein zuvor auffallig intensives Streben nach
Ruhm und Ehre von der ausschliel3lichen Hingabe an die Liebe zu seiner Frau abgel6st; eine
Wandlung, die sich abrupt vollzieht (V. 2966ff.).®** Eine Anspielung auf ihr sexuelles Verhal-
ten findet sich in den Versen 3016-3022: Erec und Enite geben sich am Tage ihrer Lust hin,
ihre Kemenate ist lichtdurchflutet, so dass sie sich sehen kdnnen. Abgesehen von diesem
Hinweis auf das Verhalten der Liebenden beschrankt Hartmann die erotischen Details der Ehe
von Erec und Enite auf die Nennung des Begriffs triuten, der den Sexualakt bezeichnet (V.
2951).%"2 An Stelle detaillierter Beschreibungen des eigentlichen Aktes schildert Hartmann
Erecs Tagesablauf, der die Reduktion der Teilnahme am hofischen Leben auf ein Minimum
verdeutlicht (V. 2936-2953). Erec ist vollkommen im Banne von vrou Minne, er ,,verliegt™
sich im wortlichen Sinne. Kurt Ruh bezeichnet diesen Zustand sehr passend als einen ,,fiir die
Umwelt peinliche[n] Flitterwochenzustand ohne Ende.“®™® Erecs Ansehen als Herrscher wird
bruchig, Vorwiirfe der Hofgesellschaft werden laut. Die Uber das richtige MaR hinaus ausge-
lebte Sexualitdt wird zum Ausloser der Krise in Karnant und stellt die Institution der Ehe,
durch die sie legitimiert wird, in Frage. Erec misslingt es, seine Pflichten als Herrscher mit
der Liebe und Hingabe zu seiner Ehefrau in Einklang zu bringen. Die Uberfiihrung der sexua-
lisierten Ehebeziehung aus dem fremdkontrollierten Bereich der Gesellschaft des Artushofes
in den selbstkontrollierten eigenen Herrschaftsbereich schlagt fehl.*** Erec und Enite sind als
Herrscherpaar der Obhut und unmittelbaren restriktiven Kontrolle des arthurischen Hofes
zwar entwachsen, jedoch nicht in der Lage sich selbst zu kontrollieren, um die héfischen Wer-
te, durch die sie sich am Artushof auszeichnen, auch in Karnant zu wahren und zu verkérpern.
Mit Aufkiindigung der Tisch- und Bettgemeinschaft wahrend der Aventiurenfahrt verfiigt

Erec die sexuelle Abstinenz des Paares. Indem er den liebevollen Umgang miteinander unter-

%10 \/gl. Schultz, James A.: Courtly Love, S. 119ff.

611 \/gl. Ranawake, Silvia: Erec’s verligen and the Sin of Sloth. In: Timothy McFarland and Silvia Ranawake:
Hartmann von Aue. Changing Perspectives. London Hartmann Symposium 1985. Géppingen 1988, S. 93.

612 v/gl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 21.

%13 Ruh, Kurt: Hofische Epik des deutschen Mittelalters, S. 123.

814 \/gl. Gephart, Irmgard: Das Unbehagen des Helden, S. 45.
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bindet, ,,geht er auf groStmogliche Distanz zu jener Lebensform, die seine kriegerische Mann-
lichkeit in Frage stellte.“®" Die Aufhebung der ehelichen Gemeinschaft macht diese angreif-
bar fiir Interventionen von auRen und setzt Enite gewalttatigen Ubergriffen aus: Die drohende
Gefahr einer Vergewaltigung Enites durch Oringles wird mit der Tétung des Gegners durch
den ,,auferstandenen Erec verhindert. Nach der gemeinsamen Flucht von Limors ist das Ehe-
paar wieder versohnt, die Tisch- und Bettgemeinschaft ist restituiert. Das erste gemeinsame
Nachtlager nach Aufhebung der Ehegemeinschaft wird Erec und Enite nach der Begegnung
mit Guivreiz in freier Natur bereitet, wobei nicht explizit erwahnt wird, dass es zu einer kor-
perlichen Vereinigung kommt (V. 7084-7101). Die direkte Schilderung des Vollzuges, der die
Ehe vollstandig wieder herstellt, erfolgt in der Joie de la curt-Episode: In der Nacht vor Erecs
Kampf gegen Mabonagrin geben sich Erec und Enite einander hin (V. 8614-8618).

Fur die sexuelle Beziehung von Erec und Enite ist maligebend, dass der Koitus ausschlieBlich
im legitimen Raum der Ehe stattfindet. Entsprechend des Codes der romantischen Liebe ist
die Sexualitat in die Ehe, die sich durch gegenseitige Liebe auszeichnet, integriert und wird so
aufgewertet.®*® Luhmann hebt dieses Modell der Integration von Liebe, Ehe und Sexualitét
von allen vorhergehenden Modellen ab: Im Code der hofischen Liebe wird die Sexualitat sub-
limiert, fur den Code der passionierten Liebe ist die Sexualitat Antrieb der Liebesbeziehung.
Fur die hochstpersonliche Intimbeziehung impliziert die Integration der Sexualitat die Kon-
zentration auf Zweisamkeit. Die Intimitat muss im Code der romantischen Liebe in die Sphare

der Ehe verlagert werden.

2.4 Die Minnebeziehung: Mabonagrin und seine Dame

Der Aspekt der geselleschaft, der im Verlauf der Aventiurenfahrt Erecs und Enites zuneh-
mend an Bedeutung gewinnt, wird in der Brandigan-Episode ebenfalls thematisiert. Hier wer-
den zwei Beziehungsmodelle kontrastiert: die traditionelle hofische Ehegemeinschaft Erecs
und Enites und die Minnebeziehung Mabonagrins und seiner Dame. Die Beziehungsmodelle
divergieren zum einen hinsichtlich der Legitimation, zum anderen hinsichtlich der Position
der Partner. Im Gegensatz zu Erec und Enite sind Mabonagrin und seine Dame nicht verheira-
tet. Mabonagrin entflihrte seine vriundinne im Alter von elf Jahren. Die Beziehung entspricht
dem Konzept der hofischen Liebe, wie sie Luhmann postuliert, und zeichnet sich durch treue
Ergebenheit aus. Mabonagrins amie lockte ihn durch einen Schwur in ein exklusives Minne-

verhéltnis, der ihn bindet (V. 9554ff.), die Beziehung jedoch nicht legitimiert. Die Besetzung

815 Klein, Dorothea: Geschlecht und Gewalt, S. 452. Vgl. auch: Schmid, Elisabeth: Spekulationen tiber das Band
der Ehe, S. 111.
816 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 147.
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der Geschlechterpositionen wird im Minnemodell, dem die Beziehung von Mabonagrin und
seiner amie entspricht, im Vergleich zur Ehebeziehung umgekehrt. Das Minneverhaltnis im

Baumgarten versklavt den Mann und stilisiert die Dame zur domina.®*’

Aus Angst, ihn an
eine andere Frau zu verlieren, bindet sie ihn durch sein Versprechen an sich und fordert seine
wiederholte Bewahrung als vortrefflicher Ritter. Diese Forderung flihrt zur totalen Isolation
des Paares, die einzig durch die Intervention eines Dritten aufgeldst werden kann. Erecs Sieg
uber Mabonagrin entbindet ihn von seiner Bewahrungspflicht.

Auffallig im Vergleich der beiden Beziehungsmodelle ist die paradigmatische Zuordnung der
Orte Karnant und Brandigan. In Karnant wird das traditionelle Ehemodell prasentiert, in dem
die Frau dem Mann untergeordnet und die Beziehung vor allem eine Geschlechtsgemein-
schaft ist. Im Verlauf der Handlung zeigt sich auf syntagmatischer Ebene, dass die Ehepartner
sich ihrer moralisch-ethischen Verantwortung erst bewusst werden und sich ihre gegenseitige
triuwe beweisen miissen. In Kontrast dazu {ibt in Brandigan eine Minneherrin ihre ,,Zwangs-

«618

herrschaft uber ihren Partner aus, der ihr in absoluter triuwe ergeben ist. ,,Minnedienst ist

hier Zwangsbewihrung des Mannes im Kampf“®®, das Paar im Baumgarten ist sich jedoch
der gegenseitigen sozialen Verantwortung bewusst und einander verpflichtet. Sie haben sich
einander bereignet und bilden eine Einheit im Geiste (V. 9510ff.).

Nachdem Erec Mabonagrin besiegt hat, kommt es zu einem Gesprach der beiden Méanner, in
dem Erec Mabonagrin tadelt und ihn an die Pflicht ermahnt, sich von Zeit zu Zeit von seiner
Dame zu trennen, um an dem hofischen Leben teilzunehmen (V. 9417ff.). Erecs Rat an
Mabonagrin ist die Lehre, die er aus seiner eigenen Verfehlung gezogen hat: Liebe und Rit-
terschaft konnen und missen neben einander bestehen; es ist unerlasslich, das rechte Mal} zu
halten.

Mabonagrin entwirft in seinem Bericht Uber die Entstehung der Beziehung mit seiner Freun-

din eine Minneethik, die sich durch das Ethos der Gegenseitigkeit auszeichnet:

swaz si wil daz wil ouch ich,

und swaz ich wil des wert si mich.
wie mohte diu geselleschaft

han deheiner liebe kraft

under manne und wibe,

diu niuwan mit dem libe

schinent gesellen guot,

und da sich scheidet s6 ir muot
daz daz eine lutzel oder vil

gert des daz ander niht enwil?
daz diu ungevuoge geschiht,

des enist under uns zwein niht. (V. 9508-9519)

817 \/gl. Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 168.
618 Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 173.
619 Quast, Bruno: Getriuwiu wandelunge, S. 173.
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Des Weiteren postuliert Mabonagrin in seiner Rede die Notwendigkeit der Einheit im Geiste,
die er hoher bewertet als die korperliche Begegnung der Partner. Mabonagrins Rede erscheint
als Reflexion der ehelichen Gemeinschaft von Erec und Enite vor der Aventiurenfahrt: die
korperliche Einheit besteht, die geistige Einheit — muot — hingegen mangelt der Beziehung.

Karnant und Brandigan mussen zusammengefiihrt werden: Durch ihre eigenen Erfahrungen
und Einsichten sind Erec und Enite dazu beféhigt, Mabonagrin und seiner Dame aufzuzeigen,
wie minne und Ehe mit der sozialen Verpflichtung gegenuber dem Hofe in Einklang gebracht
werden konnen. In Brandigan kommt es zum Ausgleich zweier defizitarer Liebesmodelle.
Weil Erec und Enite ihr eigenes Defizit beheben konnten, kénnen sie Mabonagrin und seiner
Dame helfen, die erzwungene Exklusivitat ihrer Beziehung aufzubrechen und diese in ein
freundschaftliches, auf Freiwilligkeit beruhendes Verhaltnis zu tberfiihren. Die Befreiung des

Paares im Baumgarten ermdglicht die Riickkehr beider Paare in die héfische Gesellschaft.

3. Ergebnisse zum Erec

Die Frage nach dem Verhdltnis der beiden Beziehungssysteme Freundschaft und Liebe im
Erec Hartmanns ist mit der deutlichen Dominanz der Liebe als Code der Intimitat zu beant-
worten. Der Fokus liegt auf der Liebe zwischen Erec und Enite und der ehelichen Beziehung.
Erecs Freundschaften, insbesondere die neu entstandenen Bindungen zu Guivreiz und Mabo-
nagrin finden am Ende des Romans keine weitere Erwéhnung mehr. Dennoch ist der Begeg-
nung mit Guivreiz und der sich konstituierenden Freundschaftsbeziehung groRe Bedeutung
beizumessen, insbesondere flr die Bewahrung des Helden als idealer Ritter. Die zweite Be-
gegnung mit Guivreiz zeigt, dass dieser seine Freundschaftsverpflichtung ernst nimmt, als er
Erec zur Rettung eilt. Das Verkennen der Freunde und der daraus resultierende Kampf brin-
gen Erec letztlich zu der Einsicht, die sein weiteres Dasein bestimmen wird: Erec erkennt,
dass seine bisherigen Beweggrunde zum Kampf lediglich dem egoistischen Ziel der Mehrung
seiner Ehre dienten (V. 7020ff.) und er nicht aus altruistischen Motiven handelte. Wolfgang
Harms hebt hervor, dass Erec nur tiber den Freund Guivreiz zu dieser Erkenntis komme, ,,die
die Vorbedingung fiir seine Riickkehr in die maze und damit in Artusnihe ist.“®° Schon zu
Beginn der Erzéhlung besitzt Erec die notwendigen Qualitaten, deren ein guter Ritter und
gerechter Landesherr bedarf, allerdings verkennt er die wahre Bedeutung von Ritterschaft: Es
sind die Taten des Ritters, die des Hofes Ansehen mehren. Erec versdumt es, die in Turnieren
erworbene Ehre durch die Teilnahme am hofischen Leben zu wahren und durch neuerliche
Rittertaten zu mehren. Stattdessen entzieht er sich dem Hofe und widmet sich ausschlieRlich

seiner Bequemlichkeit und der Hingabe an seine schdne Ehefrau. Erec ist sich seiner sozialen

620 Harms, Wolfgang: Der Kampf mit dem Freund oder VVerwandten, S. 126.
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Verpflichtung ebenso wenig bewusst wie Mabonagrin, der sein Leben in vollkommener Isola-
tion verbringt.®?! Ebenso wie Erec muss auch Enite eine Phase der Bewahrung durchlaufen:
Ihr Verhalten wahrend der Aventiurenfahrt beweist ihre Treue und Hingabe zu Erec. Auch sie
muss erkennen, dass Erecs ritterliche Tuchtigkeit und Néahe zum gesellschaftlichen Leben
notwendig sind, um dem Hof die vreude zu geben, die er braucht.

Mit der Rickkehr nach Karnant hat auch die Ehe der beiden ihren idealen Zustand erreicht:
Erec ist sich der Treue seiner Frau bewusst, sie hat die Probe bestanden, die Motivation der
Aventiurenfahrt war. Die Beziehung scheint neu definiert und in Hinblick auf die Vereinbar-
keit von Herrschaftspflichten und sexueller Begierde in Balance gekommen zu sein. Erec er-
fiillt seiner Frau alle Wiinsche, die sexueller Art eingeschlossen, ohne sich erneut zu ,,verlie-
gen® (V. 10.119). Erec und Enite haben gelernt, ihre ehelichen und sexuellen Wiinsche mit
den Anforderungen der Hofgesellschaft in Einklang zu bringen. Sie selbst vermochten ihre
Liebe und die Sexualitat in ihre Ehe zu integrieren, wodurch die Ehe auch in der Offentlich-
keit des Hofes bestehen kann, ohne in Misskredit zu geraten. Erec vereint am Ende des Ro-
mans die Vorstellungen des adligen Ritters, des vortrefflichen Herrschers, des sorgenden
Ehemannes und des leidenschaftlichen Geliebten in sich. Die Einheit der Partner wird in An-
lehnung an das Modell der Mannerfreundschaft prasentiert, wodurch implizit auch der Aspekt
der Freundschaft in die Beziehung eingebunden ist. Die Integration von Freundschaft, Liebe,
Ehe und Sexualitéat entspricht dem Code der romantischen Liebe, wie in Luhmann in seiner
Diskursgeschichte definiert.

Hinsichtlich des Ritterbegriffs vollzieht sich im 12. Jahrhundert eine Veranderung, die auf die
zunehmende Aufwertung der Frau zuriickgefuhrt werden kann, auf die sich auch C. Stephen
Jaeger bezieht.®”” Diesen Umbruch veranschaulicht Hartmanns Erec besonders gut. Die
mannlichen Figuren werden im Erec zwar auch in Situationen des Kampfes prasentiert, nicht
aber in einer rein mannlich-homosozialen Sphére, wie z.B. das trojanische Heer im Eneasro-
man. Die Freunde Nisus und Euryalus sind Mitglieder dieser exklusiv ménnlichen Sphére und
einander im Besonderen verbunden, als Freunde, als Gefahrten und als Waffenbriider. Das
Weibliche hat in dieser Sphare keinen Platz. Zwar bilden auch die Artusritter eine mannlich-
homosoziale Gemeinschaft, doch ist diese im Unterschied zu dem trojanischen Heer des
Eneasromans Teil der hofischen Gesellschaft. Die Heldenepik zeigt ihre Ritter also in einer
mannlich-homosozialen Sphére, die sich durch die Intimitat der Waffenbriider auszeichnet,

wohingegen der Ritter des héfischen Romans aus dieser heldenepischen Mannerwelt heraus-

621 vgl. Gentry, Francis G.: The Two-Fold Path: Erec and Enite on the Road to Wisdom. In: Francis G. Gentry
(Hg.): A Companion to the Works of Hartmann von Aue. New York 2005, S. 100.
622 \/gl. Jaeger, C. Stephen: Ennobling Love, S. 157ff.
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tritt und Teil der heterosozialen Gesellschaft ist, die die Beziehung zwischen Ritter und Dame

in den VVordergrund stellt. Liebe ist hier der dominante Code der Intimitét.

4. Die Ritterfreundschaften im Iwein

In Hartmanns von Aue Iwein ist der Freundschaftsdiskurs, der im Erec in den Beziehungen
des Helden mit anderen ménnlichen Figuren angelegt ist, voll ausgeformt. Im Fokus stehen
hier weniger das Beziehungssystem Liebe und die eheliche Bindung, als vielmehr die Freund-
schaft. So wird schon zu Beginn des Romans die homosoziale Sphare der Artusritter betont:
Gawein, lwein, Keie, Kalogrenant und die anderen Ritter der Tafelrunde befinden sich in ge-
selliger Runde am Artushof. Die Ritter sind einander ebenbirtig und auch Konig Artus sieht
sich selbst als ,,Gleicher unter Gleichen.“®?® Als Artus den Saal betritt, erheben sich die Ritter
der Tafelrunde augenblicklich, um ihn angemessen zu begrifRen. Artus scheint diese Behand-
lung zu missfallen (V. 885ff.). Der GruB flr den Konig zeigt die soziale Hierarchie unter den

Anwesenden.%%*

Artus’ Bestreben, seinen Rittern mehr Freund als Herr zu sein, wird wieder-
legt, als er den Streit um die Aventiure am Brunnen mit einem ,,koniglichen Dictum‘®® been-
det. Dadurch werden die hierarchischen Unterschiede zwischen ihm und den brigen anwe-
senden Méannern offenbar. Artus mag jedes einzelne Mitglied seines mannlichen Gefolges als
vriunt sehen, doch handelt es sich nicht um affektive Bindungen im Sinne der aristotelischen
Tugendfreundschaft, die die Gleichheit der Freunde als wesentliches Kriterium definiert, son-
dern um Gefolgschaftsbeziehungen, die sich durch eine unbestreitbare Hierarchie auszeichen.
Die Frage der Gleichheit der Freunde ist fiir die folgenden Analysen der Freundschaftsbezie-
hungen zwischen lwein und dem Loéwen und zwischen Iwein und Gawein von besonderem

Interesse.

4.1 lwein und der Lowe

Die erste Begegnung zwischen Iwein und dem LOwen steht im Zeichen der Hilfeleistung.
Nach seinem Kampf gegen Graf Aliers setzt Iwein seinen Weg fort und vernimmt bald eine
Stimme, lGte ane maze (V. 3828), die sich gleichzeitig clagelich und doch grimme (V. 3830)
anhort. lwein vermutet, dass diese Stimme einem Drachen oder Lowen gehort, kann aber zu-
nachst einmal noch nichts sehen. Obwohl Iwein seinen Weg hétte fortsetzen und die Begeg-

nung mit den kdmpfenden Tieren hatte vermeiden kénnen, entscheidet er sich bewusst dafur,

623 Wolf, Jiirgen: Einfiihrung in das Werk Hartmanns von Aue. Darmstadt 2007, S. 78.

624 \gl. Fritsch-RoBler, Waltraud: Finis Amoris. Ende, Gefahrdung und Wandel von Liebe im hochmittelalterli-
chen deutschen Roman. Tubingen 1999, S. 127.

825 Wolf, Jiirgen: Einfiihrung in das Werk Hartmanns von Aue, S. 78.
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von seinem eigentlichen Weg abzuweichen und der leidenden Stimme zu folgen.®*® Er wird
Zeuge, wie ein wurm unde ein lewe striten (V. 3840). Der Drache ist dem Lowen offenbar
uberlegen; das Feuer, die Hitze und der Gestank lassen den Lowen laut aufbrillen (V. 3841-
3845). Es ist ein symbolischer Kampf zwischen Gut und Bdse. lwein hadert mit sich, doch
uberwindet er seine zwivel (V. 3846-3849), die Hartmann explizit betont, sowie seine Furcht
vor einem Angriff des Lowen nach vollbrachter Hilfeleistung.

Der Léwe wird als edles Tier (V. 3849) bezeichnet und ist Sinntrager des Guten.®*’ Gleichzei-
tig wird er jedoch auch mit dem ungewissen manne gleichgesetzt (V. 3857): Das Tier ist edel,
Iwein jedoch unbekannt, weshalb er nicht einschatzen kann, welche Konsequenzen seine Hil-
feleistung flr ihn haben werden. Letztlich erweist sich Iweins Entscheidung als richtig und
gut. Der Lowe bekundet seine tiefe Dankbarkeit, indem er sich Iwein zu FiRen legt. Diese
Dankbarkeitsgeste kann gleichzeitig als eine Geste der Unterordnung gelesen werden, da sie
mit einem Kniefall vergleichbar ist. Der Léwe entbietet Iwein nonverbal den Gruf® und begibt
sich in Iweins Dienst als dessen Gefahrte auf dem weiteren Weg (V. 3869ff.). Das Tier bietet

«628 seine ,Freundschaft’ an. Vriunt-

dem Ritter ,,mit seinen tierischen Dankbarkeitsgebarden
schaft ist in diesem Fall keine Tugendfreundschaft unter Gleichen, denn der Kniefall des L6-
wen demonstriert das hierarchische Verhaltnis der Geféhrten. Die Untertanigkeit des Léwen
manifestiert sich im weiteren Verlauf der Handlung in seinem Verhalten: Er jagt nur mit Er-
laubnis seines Herrn (V. 3886ff.), frisst erst, wenn Iwein gespeist hat (V. 3909ff.) und héalt
Wache, wahrend Iwein schléaft (V. 3912ff.). Trotz der Untertanigkeit des Lowen beruht die
Gemeinschaft auf Freiwilligkeit und Gegenseitigkeit: lwein wird zwar im Weiteren wieder-
holt als ,Herr’ des Léwen bezeichnet, dennoch erteilt er ihm keine Befehle und l&sst sich von
dem Tier bei der Nahrungssuche helfen. Er steht mit diesem Verhalten in deutlichem Kontrast
zu dem wilden Mann, der die Tiere hitet. Dieser bezeichnet sich selbst als ir meister unde ir
herren (V. 495) und wird von den Tieren gefiirchtet. Mit der Annahme der Hilfe und Treue
des Lowen akzeptiert Iwein das Tier als seinen Geféhrten. Trotz der Ungleichheit der Partner,
ist eine affektive Dimension vorhanden: Des Léwen Zuneigung zu Iwein wird als minne be-
zeichnet, doch wird diese tierische minne explizit von dem héfischen Konzept der Minne un-
terschieden, wenn der Erzahler kommentiert, dass die Zuneigungsbekundung nach tierischer
Manier erfolgt (V. 3872ff.).

626 \/gl. Lewis, Gertrud Jaron: Das Tier und seine dichterische Funktion in Erec, Iwein, Parzival und Tristan.
Bern, Frankfurt am Main 1974, S. 67ff.

827 v/gl. die Beschreibungen des Léwen von Jiirgen Wolf und Waltraud Fritsch-RoRler. In: Wolf, Jirgen: Ein-
fiihrung in das Werk Hartmanns von Aue, S. 87./ Fritsch-RoRler, Waltraud: Finis Amoris, S. 145.

%28 |ewis, Gertrud Jaron: Das Tier und seine dichterische Funktion, S. 69.
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Die konstituierte Partnerschaft zwischen Mensch und Tier erweist sich als dauerhafte Bin-
dung, denn es hei3t: unz si beide schiet der tot (V. 3882). Iwein hat mit dem Ldwen einen
Geféahrten gefunden, der ihm bis zum Tode treu ergeben ist; das Edle und Gute stellt sich an
Iweins Seite und begleitet ihn auf seinem weiteren Weg. In Chrétiens Yvain ist die Dankbar-
keitsbezeugung des Lowen affektiver aufgeladen als bei Hartmann: Der Lowe der altfranzosi-
schen Vorlage kniet vor Yvain nieder wéhrend im Tranen Uber sein Gesicht strémen (Yvain,
V. 3395ff.). Hartmann gestaltet den Lowen weniger menschlich als Chrétien und damit tber-
zeugender. Die bei Hartmann zuriickgenommene Vermenschlichung des wilden Tieres zeigt
sich zum einen in den sprachlosen Gesten des Dankes, zum anderen darin, dass Iwein, obwohl
er sich zu dem Lowen bekennt, sich sogar mit ihm identifiziert, wenn er sich selbst den ritter
mittem leun nennt, das Tier jedoch nie direkt anspricht. Dieser ,Freundschaft® steht keine
Sprache zur Verfiigung, so dass die Partner auf Gesten als Kommunikationsmedium zuriick-
greifen.

Wie sehr der Lowe sich Iwein verbunden fuhlt, wird deutlich, als die Gefahrten gemeinsam
Laudines Quelle erreichen. Iwein wird bei dem Anblick derart von seinem Kummer befallen,
dass er totengleich von seinem Pferd herabsinkt und sich dabei mit seinem eigenen Schwert
verletzt. Der Léwe glaubt seinen Freund tot und will diesem aus Verzweiflung in den Tod
folgen (V. 3950ff.). lwein erwacht im richtigen Moment aus seiner Ohnmacht und kann ver-
hindern, dass der Lowe sich in das Schwert stlrzt (V. 3957-3959). Diese Szene erinnert an
Enites Selbstmordversuch, nachdem Erec schwer verwundet ohnméchtig von seinem Pferd
herabsinkt. Auch Enite will sich nach ihrer langen und affektiven Totenklage mit Erecs
Schwert toten, weil sie ohne ihn nicht weiterleben mdchte. Der Selbstmordversuch Enites und
der des Lowen sind intertextuell aufeinander bezogen. Dieser intertextuelle Bezug verdeut-
licht die wechselseitige Bedingung der beiden Beziehungssysteme Freundschaft und Liebe.
Enite will ohne ihren amis und man nicht leben, Erec ist ihr Freund und Ehemann zugleich.
Ebensowenig will der Lowe ohne seinen Freund Iwein weiterleben, dem er liebevoll zuge-
neigt ist. Sowohl die homosoziale als auch die heterosoziale Bindung sind durch die Aspekte
Freundschaft und Liebe gekennzeichnet.

Das Beispiel des Lowen verdeutlicht Iwein die rehtiu triuwe und verhilft ihm zu einer neuen
Einsicht:

nd git mir doch des bilde

dirre lewe wilde,

daz er von herzeleide sich

wolde erstechen umbe mich,

daz rehtiu triuwe ndhen gat. (V. 4001-4005)
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Das Tier dient als ,,Instrument der Belehrung®, sein beispielhaftes Verhalten lésst ,,die rechte
innere Haltung, die es nur zu erkennen gilt“®*® durchscheinen. Besondere Betonung findet die
reine Natur des LOwen: seine Zuneigung zu lwein geht tief und sein Schmerz tber den ver-
meintlichen Verlust des Freundes ist echt. Der Lowe wird zu einem ,,stabilisierenden Faktor
in Iweins Rehabilitationsprozess“®®, da er Iwein die Mdglichkeit zur Identifikation durch
seine Vorbildfunktion bietet.

Der affektive Aspekt der Beziehung, der auf Seiten des Lowen eingangs als minne bezeichnet
wird, verandert sich auf dem gemeinsamen Weg und scheint eine Intensivierung zu erfahren.
Das Pronomen sin wird dem Nomen lewe beigeflgt (V. 4358), wodurch die Zugehorigkeit
des Tieres zu Iwein explizit artikuliert wird. Im Weiteren steht der Léwe Iwein wiederholt als
Kampfgefahrte zur Seite, die Bindung bedient also eine weitere Bedeutung des mittelhoch-
deutschen Begriffs vriuntschaft.

Die Gemeinschaft als ,Waffenbriider’, die den Ablauf der folgenden drei Aventiuren maf3geb-
lich bestimmt, wird erstmals dargestellt, als Iwein sich bereit erklart gegen den Riesen Harpin
zu k&mpfen, um die S6hne des Burgherrn aus dessen Gefangenschaft zu befreien. Dieser so-
wie die weiteren Kampfe sind von altruistischen Motiven bestimmt und werden nicht um ih-
rer selbst willen ausgefochten, was der durch Kalogrenant formulierten Definition von Aven-
tiure zuwider lauft (V. 527-537). Sobald der Lowe seinen Herrn in Bedréngnis sieht, greift er
in den Kampf ein, flgt Harpin schwere Wunden zu und verhilft lwein somit zum Sieg (V.
5050ff.). Nach dem Kampf bittet Iwein den Burgherrn darum, Gawein fur seinen Dienst zu

danken. Iwein akzeptiert hier erstmals den Léwen 6ffentlich als den Vertreter seines Namens:

vrager iuch wiech st genant,

sO tuot im daz erkant

daz ein lewe mit mir si:

da erkennet er mich b, (V. 5123-5126)

Iwein verschweigt seine wahre ldentitat aus Scham uber sein Verhalten und aus dem Gefhl

831 Man soll ihn von nun an, bis er

heraus, sich gegentiber Laudine schuldig gemacht zu haben.
die Gunst seiner Dame wieder erlangt hat, an dem LOowen erkennen, der ihn auf seinem Weg
der Bewahrung begleitet. Auch im Kampf fir Lunete ist der Lowe gewillt, seinem Freund und
Herrn zur Seite zu stehen (V. 5226-5228). Im Gesprach mit dem Truchsess vor Beginn des

Kampfes betont Iwein deutlich, dass der Lowe nicht seinem Befehl untersteht, wenn er sagt:

‘der lewe vert mit mir alle zit:

ichn viiere in durch deheinen strit,

ich entrib in ouch von mir niht:

werent iuch, tuot er iu niht.” (V. 5293-5296)

629 Kraft, Karl Friedrich: Iweins Triuwe. Zu Ethos und Form der Aventiurenfolge in Hartmanns ,,Iwein®. Eine
Interpretation. Amsterdam 1979, S. 92.

830 5osna, Anette: Fiktionale Identitat im hofischen Roman, S. 133.

831 vgl. dazu V. 3221-3224, V. 3966-3968, V. 4218-4221, V. 5470.
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Der Lowe folgt und kampft aus freiem Willen mit ihm. Zu Beginn des Kampfes flir Lunete
muss der Lowe sich zwar vom Ort des Geschehens entfernen, doch l&sst er seinen Freund
nicht aus den Augen. Dieses Verhalten zeigt die Nahe der Gefahrten. Sobald der Léwe seinen
Freund in Bedrangnis sieht, greift er mit bestialischer Gewalt in den Kampf ein. Iwein und
sein Lowe kampfen Seite an Seite (V. 5405-5406); es kommt hier zu einer Angleichung der
Partner. Hat der Lowe im Kampf gegen Harpin den Ausgang des Kampfes malRgeblich durch
sein Eingreifen entschieden, wird seine Rolle im Kampf fur Lunete nun relativiert. Der Lowe
hat zwar immer noch eine groRe Bedeutung als Helfer Iweins, sein Eingreifen ist aber nicht
mehr langer eine lebensnotwendige Unterstiitzung. Gertrud Jaron Lewis betont den Aspekt
der Gegenseitigkeit in der Gemeinschaft von Iwein und dem Léwen und konstatiert, dass sich
die Gemeinschaft nicht nur in wechselseitiger Hilfe in Gefahrensituationen bewéhre, sondern
auch in ihrer ,,selbstlosen Sorge fiireinander.“%*? Der Anblick des verwundeten Tieres erfillt
Iwein mit Schmerz und schirt seinen Zorn, der ihn den Gegner bezwingen lasst. Iweins Ein-
satz fur den Freund ist als Gegendienst fir die Hilfe des Lowen im Harpin-Kampf zu deuten.
Die gesteigerte Intimitat der Bindung zwischen Iwein und dessen Lowen zeigt sich in seiner
Sorge um das verwundete Tier. Die ihm zugefiigten Wunden schwéchen den Léwen so sehr,
dass er aus eigener Kraft nicht mehr laufen kann. Iwein legt sein Schild mit Moos aus, bettet
den Lowen darauf und hebt ihn vor sich auf das Pferd. Diese Handlung zeugt von besonderer
Zuneigung und Verantwortung dem Geféhrten gegeniiber und betont den symbiotischen As-
pekt der Freundschaft, die sich durch Dienst und Gegendienst auszeichnet (V. 5564-5573).
Die Wechselseitigkeit der Beziehung von Iwein und dem Ldwen wird in dem Kampf gegen
die Riesen in der Burg zum Schlimmen Abenteuer besonders hervorgehoben (V. 6677ff.). Die
gegenseitige Hilfe der Kampfgeféhrten ermdglicht ihnen den Sieg.

Vor dem Gerichtskampf der Schwestern zum Schwarzen Dorn lasst Iwein den Léwen unter-
wegs zurlck (V. 6902ff.). Diese Trennung erfolgt freiwillig und, wie der Erzéhler berichtet,
aus Griinden der Anonymitdt: Am Artushof soll ihn niemand als den Léwenritter erkennen.
Da auch lweins Name nicht genannt wird, bleibt er bei seiner Ankunft am Artushof auf dop-
pelte Weise anonym. Der Kampf gegen Gawein findet unter vollkommen anderen Bedingun-
gen statt, als die bisherigen Kdmpfe, weshalb der Lowe fur den Moment tberflussig wird. Der
Gerichtskampf ist kein Kampf zwischen Gut und Bdése, sondern ein Kampf zwischen Glei-
chen (V. 6934). Die Trennung von seinem Weg- und Kampfgeféhrten wahrt nur so lange, bis
Gawein und Iwein sich als Freunde erkennen und den Kampf beenden. Das Erkennen der
Freunde deckt Iweins Identitdt durch die Nennung seines Namens auf. Als das Tier sich er-

neut aus seinem Geféngnis befreit und der Fahrte seines Freundes folgt (V. 7727ff.), wird

832 | ewis, Gertrud Jaron: Das Tier und seine dichterische Funktion, S. 78.
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auch lweins Identitét als Lowenritter aufgedeckt. lwein beschwichtigt die Angst der Artusge-
sellschaft vor der Wildheit des Tieres mit den Worten: ern tuot iu dehein ungemach:/ er ist
min vriunt und suochet mich. (V. 7738-7739). Iwein bezeichnet den Lowen hier erstmals ex-
plizit als seinen vriunt. Dies erhalt vor dem Hintergrund, dass Iwein kurz zuvor seine Freund-
schaft zu Gawein erneuert hat, besonderes Gewicht. Es wird deutlich, dass der Léwe nicht nur
,.als Ersatz fiir den zeitweilig verlorenen Freund“®® fungierte, sondern die Bindung echt und
von Dauer ist. Das Wiedersehen zwischen Iwein und dem Lowen markiert den Hohepunkt der
Intimitat dieser Beziehung (V. 7763-68). lwein entfernt sich in Begleitung seines Léwen
heimlich vom Artushof, um zu Laudine zuriick zu kehren. Hartmann betont an friheren Stel-
len des Textes, dass Iwein und der Lowe bis zum Tode miteinander verbunden sein werden.
Eine erneute Trennung Iweins und des Lowen wird im Text nicht erwahnt, sie kehren ge-
meinsam in das Laudinereich ein.

Die Analyse der Freundschaft zwischen Iwein und dem Lowen zeigt, dass es sich hier um
eine Beziehung handelt, deren VVoraussetzung eine uneigennutzige Tat ist. lwein handelt aus
altruistischen Grunden, die ihm der Lowe mit groRer Dankbarkeit und bedingungsloser Treue
vergilt. Der Lowe ist Iweins Begleiter auf seinem Weg der Bewdéhrung, die Verbindung zu
dem Tier tragt wesentlich zu seiner Rehabilitation bei. In der Errettungsszene fungiert der
Lowe als ,,Demonstrationsobjekt der Tugend Iweins“®*, An ihm erweist sich Iweins triuwe,
die der Held in den folgenden Aventiuren immer wieder unter Beweis stellen muss. Des Wei-
teren wirkt der Lowe identitatsstiftend: Nach seinem Aufenthalt in der Wildnis und seinem
,,Erwachen* aus dem Zustand des Wahnsinns, ist Iweins Identitat instabil. Er glaubt, seine
friheren Taten als Artusritter nur getrdumt zu haben, und ist sich seiner eigenen Identitat un-
sicher. In diesem desolaten Zustand und auf der Suche nach sich selbst, trifft Iwein auf den
Lowen. Indem Iwein sich des Léwen als Identifikationsmerkmal bedient und sich im Weite-
ren selbst der riter mittem leun nennt, verschmelzen die beiden miteinander. Der Léwe wird
zu lweins alter ego. Im Lowen erkennt man den Ritter und seine Tugenden (V. 4811-4817).
Vor diesem Hintergrund erschlief3t sich eine weitere Bedeutungsdimension der Errettungssze-
ne. Diese interpretiert Norbert Sieverding folgendermalien: ,Iwein rettet im Lowen sich
selbst, das Tier wird zum Signum.“635 Der Weg der Bewéhrung, den Iwein gemeinsam mit
dem Lowen beschreitet, ist somit der Weg zu sich selbst. Die Freundschaft, die lwein mit dem
Lowen eingeht, kann als Restitutionsprozess der eigenen Selbstwahrnehmung und Selbstliebe

633 |ewis, Gertrud Jaron: Das Tier und seine dichterische Funktion, S. 83.
%34 Sjeverding, Norbert: Der ritterliche Kampf bei Hartmann und Wolfram, S. 149.
%% Sjeverding, Norbert: Der ritterliche Kampf bei Hartmann und Wolfram, S. 149.
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interpretiert werden. Iwein muss sich selbst wieder Freund werden, bevor er in die Artuswelt

und zu Laudine zuriickkehren kann.

4.2 lwein und Gawein

Gawein wird im Rahmen des Pfingstfestes, das Artus an seinem Hof feiert, in die Handlung
eingefuhrt. Er hebt sich von den tbrigen Artusrittern durch seine bestdndige Beschaftigung
mit den Waffen ab. Die Betonung seiner Tuchtigkeit sowie die Erstnennung seines Namens in
der Aufzahlung der Artusritter verweisen auf seine Hingabe zum Rittertum und auf seine vor-
rangige Stellung als bester und vortrefflichster Ritter der Tafelrunde (V. 73).°% Gawein ge-
nieBt, so formuliert es Jutta Eming, ,,nicht nur am Artushof, sondern auch an allen anderen
Hofen, die im Roman eine Rolle spielen werden, einen Favoritenstatus.“®* Sein Vorrang pra-
destiniert ihn, an erster Stelle in den Kampf gegen den Hiiter der Quelle zu gehen®®®, er hatte
Vortritt vor allen anderen (V. 908ff.). Dieser Tatsache ist sich Iwein gewiss, weshalb er sich
fir einen heimlichen Aufbruch entscheidet, um die Mdglichkeit zur ritterlichen Bewéhrung

durch die Wiedergutmachung der Schmach seines Verwandten fiir sich zu beanspruchen.®*®

Iweins Entscheidung wird von dem Gedanken an eine Konkurrenz mit Gawein getragen.®*
Bei Ankunft der Artusgesellschaft bemerkt Keie die Abwesenheit Iweins und nimmt dies zum
Anlass, Iwein zu verhdhnen und ihn der Feigheit zu bezichtigen (V. 2454ff.). Gawein vertei-
digt den Freund in dessen Abwesenheit gegen die verleumderische Rede Keies und beweist so
seine bedingungslose Loyalitat gegentber Iwein (V. 2508-2520). Gaweins hohe Meinung von
Iwein bestatigt sich durch dessen Sieg Uber Keie. Dieser begiefit die Quelle und muss sich
Iwein, dem neuen Herrn des Brunnenreichs, im Kampf stellen. Gaweins Freude tber das
Wiedersehen mit Iwein wird von dem Erzéhler durch die Beschreibung der innigen Bindung
der Ritter explizit betont (V. 2616ff.): Es ist eine geselleschaft ane haz (V. 2621), negative
Emotionen zwischen den Freunden gibt es nicht. Niemand freut sich mehr als Gawein Uber
Iweins Erfolg in der Brunnen-Aventiure. Offensichtlich wird hier, dass der Konkurrenzge-
danke einzig auf lweins Seite besteht. Gawein ist, so Eming, weit davon entfernt, in lweins
Sieg iliber Askalon eine ,,verpasste Gelegenheit fiir den eigenen Ehrerwerb“®*! zu sehen. Die

affektive Dimension der Bindung dufert sich auch in Gaweins tiefem Dank, den er Lunete fur

63 Vgl. Sinka, Margit M.: ,Der hofschste man’: An Analysis of Gawein’s role in Hartmann von Aue’s Iwein. In:
MLN Vol. 96, No. 3 (1981), S. 473.

%37 Eming, Jutta: unsippiu geselleschaft. Paradigmen von Freundschaft und Konkurrenz in Hartmanns Iwein. In:
Marina Minkler, Antje Sablotny und Matthias Standke (Hgg.): Freundschaftszeichen. Gesten, Gaben und
Symbole von Freundschaft im Mittelalter. Heidelberg 2015, S. 111.

638 Bei Hartmann ist einzig Gawein das potentielle Hindernis fiir Iwein, im Kampf an der Quelle Ruhm zu er-
langen. Chrétien nennt Keie und Gauvain als mdgliche Konkurrenten firr Yvain (Yvain, V. 678-686).

%39 Hier zeigt sich eine Parallele zum Erec: Beide Helden brechen heimlich zu ihrer Aventiure auf.

%40 v/gl. Eming, Jutta: unsippiu geselleschaft, S. 111.

! Eming, Jutta: unsippiu geselleschaft, S. 112.
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ihre Hilfeleistung an Iwein entbietet. Aus dieser Dankbarkeit heraus sichert Gawein Lunete
auf Lebzeiten seine Hilfe zu (V. 2756-2757).
Der Freundschaft zwischen Iwein und Gawein widmet der Erzéhler einen langeren Kommen-

tar, der das Wesen der Freundschaft detailliert beschreibt:

unde min her Gawein,

an dem niht tes enschein

ezn waere hévesch unde guot,
der erzeicte getriuwen muot
hern Twein sthem gesellen;

als ouch die wisen wellen,

ezn habe deheiniu greezer kraft
danne unsippiu geselleschaft,
gerate si ze guote;

und sint sTin ir muote
getriuwe under in beiden,

sO sich gebruoder scheiden.
sus was es under in zwein;

der wirt und her Gawein

warn ein ander liep genuoc,

sO daz ir ietweder truoc

des andern liep unde leit. (V. 2697-2714)

Die Treue, die Gawein zuvor in der Verteidigung Iweins gegenuber Keies Schmahung unter
Beweis stellt, wird hier besonders betont. Der Erzéhler bedient sich in der Beschreibung der
freundschaftlichen Bindung Begrifflichkeiten, die ebenso eine Minnebeziehung charakterisie-
ren konnten: Gemeinschaft, gegenseitige Treue, gegenseitige Zuneigung, Anteilnahme am
Glick und Leid des Anderen. Die Verwendung dieser Termini betont die Tiefe der personalen
Intimbeziehung und stilisiert das Verhaltnis zwischen Iwein und Gawein als ein Musterbei-
spiel der Freundschaft. Grundlage dieser Freundschaft ist die Tugend des Partners. Dies ent-
spricht Ciceros Modell der Freundschaft, das die Tugend als Bedingung der Freundschaft de-
finiert.** Der Erzahler erhebt die Freundschaft iiber verwandtschaftliche Bindungen, die an-
ders als die Freundschaft nicht auf Freiwilligkeit beruhen und somit Verpflichtungen impli-
zieren. Gerét die Freundschaft zum Guten, stehen sich die Partner auch dann noch bei, wenn
es Verwandte nicht mehr tun.

Iwein und Gawein sind auf affektive Weise miteinander verbunden. Dies offenbart sich in
Gaweins Sorge um lweins Wohlergehen, die er als Warnung in dem Gesprdch mit dem
Freund artikuliert (V. 2770-2912). Wie Xenia von Ertzdorff ausfiihrt, gehoren ,,[d]ie Achtung
und Aufmerksamkeit vor der ére des Partners und die Mitverantwortung fiir sie” zu den
»selbstverstindlichen Grundlagen hofischer Freundschaft.“%*® In der 143 Verse umfassenden
Rede nimmt Gawein auf die Rollen Bezug, die Iwein mit der Erlangung von Land und Frau

nun innehat: lwein ist Artusritter, Landesherr und Ehemann zugleich.

%2 \gl. Cicero: Laelius 100, S. 42 und 104, S. 44.
%43 Beide Zitate in diesem Satz: von Ertzdorff, Xenia; Hofische Freundschaft, S. 43.
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Die Rolle des Artusritters wird von Gawein an erster Stelle thematisiert. Er warnt lwein da-
vor, sich zu sehr auf seine ehelichen Pflichten zu konzentrieren und rét ihm, sich der Gefahr
eines verligens zu entziehen, indem er mit ihm und den Artusrittern auf Aventiurenfahrt geht.
Um Iwein die Gefahren der Ehe deutlich zu machen, fiihrt er Erec als Negativbeispiel fir die
uberméliige Hingabe an die Liebe an (V. 2791-2801). Gaweins Insistieren auf der Notwen-
digkeit der ritterlichen Bewéhrung erhalt eine neue Dimension, wenn er ihre Freundschaft
davon abhdngig macht, ob Iwein seiner Verpflichtung als Artusritter nachkommt oder ob sei-
ne Ritterschaft dem Verfall anheimfallt (V. 2802-2806). Gawein erwartet von dem Freund die
gleiche ritterliche Tichtigkeit, die er vorbildhaft selbst verkorpert und leistet ihm beratend
Beistand. Das Argument Gaweins zielt auf die Grundvoraussetzung ab, die schon bei Aristo-
teles und Cicero formuliert ist: Freunde missen sich einander in allen Dingen entsprechen,
damit eine Freundschaft méglich sein kann.*** Gawein erteilt Iwein jedoch nicht nur einen
Rat, sondern formuliert dariiber hinaus einen Anspruch an den Freund: Eine Minderung von
Iweins Ehre wirde auf ihn zuriickfallen. Gawein ist es wichtig, sich mit Iwein in gemeinsa-
men Turnieren der hofischen Gesellschaft zu présentieren und durch Siege sein eigenes Anse-
hen in der Offentlichkeit zu mehren.®*

In einem zweiten Argumentationsstrang nimmt Gawein Bezug auf Iweins Rolle als Landes-
herr und entwirft hier ebenfalls ein negatives Bild: Er skizziert einen Hausherrn, der nicht nur
seine Ritterschaft, sondern auch sein AufReres vernachléssigt und mit stribendem hare,/ bar-
schenkel unde barvouz (V. 2820-2821) umhergeht. Dieses Bild lauft dem Ideal des héfischen
Kérpers zuwider; der ,,aphrodisiac body“®*°, der in der Regel die Blicke der Damen am Hofe
auf sich zieht, wiirde mit dieser groben Vernachlassigung seine Anziehungskraft verlieren.
Gawein ermahnt lwein, die Balance zwischen seinem Dasein als Landesherr und seinem Da-
sein als Ritter zu halten (V. 2851ff.) und rekurriert erneut auf das Fehlverhaltens Erecs, Uber
das er genaue Kenntnis hat (V. 2859). Zuletzt spricht er Iweins Rolle als Ehemann an und
konstatiert, dass keine Frau sich einen Mann wiinsche, der stets zu Hause sei (V. 2860-2878)
und rat Iwein die Erlaubnis zu einer langeren Turnierfahrt von Laudine zu erbitten (V.
2884ff.). Gaweins Mahnrede und seine Ratschldge an den Freund als eine Verfiihrung des

“®47 7u lesen, ist eine mdgliche Deutung. Aller-

,»frischgebackenen Ehemann[s] zur aventiure
dings liegt die Deutung von Gaweins Mahnrede als Intention, den Freund vor Ehrverlust und

Schande schiitzen zu wollen néher, inshesondere wenn man seine Kenntnis von Erecs Fehl-

4 vgl. die Ausfihrungen zu Aristoteles’ und Ciceros Freundschaftskonzept in dem Kapitel zu den Freund-
schaftsdiskursen.

%45 vgl. Eming, Jutta: unsippiu geselleschaft, S. 113.

%46 Schultz, James A.: Courtly Love, S. 98.

*7 Fritsch-RoRler, Waltraud: Finis Amoris, S. 117.
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verhalten einbezieht und berlcksichtigt, dass die Sorge um den Freund dem Bild des idealen
Artusritters weit mehr entspricht, als eine ,,Verfilhrung® Iweins. Iwein befolgt Gaweins Rat;
seine Bitte um urloup wird ihm von Laudine gewahrt (V. 2913ff.). Laudine sichert Iwein ihre
Zustimmung zu, ohne den Inhalt seiner Bitte zu kennen. Diese Situation erinnert an die Epi-
sode des Koniginnenraubes: Wie Artus und Mabonagrin, geht Laudine mit ihrem Versprechen
eine Verpflichtung ein, die ihren Interessen widerspricht.’*® Nach Festsetzung der Jahresfrist
brechen die Freunde Iwein und Gawein zu der gemeinsamen Aventiurenfahrt auf. Die Freun-
de sind unter Ausschluss des Weiblichen wieder vereint. Der Aufbruch markiert die Domi-
nanz der Freundschaft als Code der Intimitat, die fur die weitere Handlung bestimmend ist.
Iweins heterosoziale Beziehung wird zu Gunsten seiner homosozialen Beziehung zu Gawein
in den Hintergrund gedrangt. Wie der Erz&hler konstatiert, wird Gawein Iwein zum Verhéang-
nis (V. 3029ff.). Diese Aussage bedarf von Seiten des Erzéhlers einer ndheren Erlauterung, da
es ungewohnlich sei, dass jemand durch seinen Freund ins Ungliick gerate (V. 3029ff.). Ga-
wein, der erneut als der hofschste man (V. 3037) exponiert wird, verfolgt ein heeres Ziel,
wenn er den Freund zu immer weiteren Turnierkdmpfen antreibt: Es geht um die Mehrung
von lweins Ehre und die Haufung seiner Erfolge (V. 3039ff.). Deutlich wird, dass Gawein
Iwein fordert (V. 3047ff.) um des Freundes Ansehen in der Gesellschaft zu steigern. Dies ge-
schieht, indem Gawein Iwein im wértlichen Sinne das Feld iiberlasst.**® Die enge Bindung
zwischen Iwein und Gawein wird jedoch problematisch. Die Freundschaft zwischen den Rit-
tern ist zum vorherrschenden Code der Intimitat aufgestiegen, sie verdréngt die Ehebeziehung
ganzlich, vor allem aus lweins Gedankenwelt: Die Gemeinschaft mit Gawein lasst lwein das
Versprechen vergessen, das er Laudine gab, ndmlich binnen eines Jahres zu ihr zuriickzukeh-
ren. lwein versdumt die Jahresfrist. Lunetes 6ffentliche Anklage ob seiner Untreue und seines
Fehlverhaltens gegenuber seiner Ehefrau (V. 3111ff.), stirzen lwein in tiefen Kummer.
Ubermannt von Scham, Ehrverlust und Reue, wird Iwein wahnsinnig. Er vergisst seine Gesit-

tung und Erziehung und entfernt sich erneut vom Artushof (V. 3231ff.).

Bevor Iwein in die Gesellschaft zuriickkehren kann, muss er sich in einer Reihe von Kampfen
bewéhren. Auf seinem Weg der Bewahrung und Rehabilitation fungiert lwein in zwei Situati-
onen, in denen Hilfesuchende der Dienste Gaweins bediirfen, als dessen Stellvertreter, weil
dieser selbst abwesend ist. Diese Stellvertreterposition lasst sich als Aufspaltung seiner Figur

interpretieren: Iwein negiert seine eigene ldentitat, indem er seinen Namen ablegt und dafr

%48 Zur Sprachhandlung des Schwérens vgl. Zutt, Herta: Kénig Artus. Iwein. Der Léwe. Die Bedeutung des
gesprochenen Wortes in Hartmanns >Iwein<. Tiibingen 1979, hier besonders S. 16-24.
%9 vgl. Eming, Jutta: unsippiu geselleschaft, S. 115.
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Gaweins Identitat als dessen Stellvertreter annimmt. Gawein fungiert wéhrend der Phase der
Bewéhrung als Iweins alter ego.

Iwein nimmt erstmals die Position als Gaweins Stellvertreter ein, als er Lunete seine Hilfe
zusichert. Lunetes prekére Lage, in der sie sich als Gefangene und zum Tode verurteilte Ver-
raterin wiederfindet, wurde durch Iweins Versaumnis verursacht. Die beiden einzig in Frage
kommenden Ritter, die in einem Kampf fur ihre Ehre eintreten konnten, sind Iwein und Ga-
wein, die ihrem Bericht zufolge nicht auffindbar sind (V. 4087ff.). Die Suche nach beiden
Rittern hebt die ,Austauschbarkeit’ der Ritter hervor®®, diese rekurriert wiederum auf deren
ahnliche Gesinnung und intensive Bindung. Nach Lunetes Rede gibt sich Iwein zu erkennen
und erfahrt den Grund fur Gaweins Abwesenheit: Dieser verfolgt den Ritter, der die Konigin
Ginover durch eine Liste zu entfiihren vermochte (V. 4275ff.). Vor dem Kampf zur Rettung
Lunetes fungiert Iwein in einem anderen Kampf als Gaweins Stellvertreter. Der in Bedrangnis
befindliche Burgherr ist ein Verwandter Gaweins und bedarf der Hilfe zur Befreiung seiner
Sohne, die der Riese Harpin gefangen genommen hat (V. 4454ff.). lwein ist bereit zu kdmp-
fen. Seine Motivation begriindet sich in seiner innigen Bindung zu Gawein, den er liebt, wie
sich selbst (V. 4756-4759). Erneut rickt die tiefe Zuneigung zwischen den Freunden in den
Fokus (V. 5107-5112). Die minne (V. 5109) zu Gawein veranlasst Iwein zu diesem Freund-
schaftsdienst, seine Zuneigung ist Ausgangspunkt seiner Handlungsmotivation.

Iweins Dienst an Lunete und dem Burgherrn fuhren ihn sukzessive in die Gesellschaft der
Artuswelt zuriick. Die letzte Station auf seinem Weg der Bewahrung ist der Gerichtskampf,
der den Streit zwischen den Schwestern zum Schwarzen Dorn aufklaren soll. Dieser Kampf
fuhrt die Freunde lwein und Gawein nach der Trennung wieder zusammen. Sie begegnen sich
in dieser Situation als Opponenten. Gawein, Kampfer fir die dltere Schwester zum Schwarzen
Dorn, gibt vor Beginn des Kampfes vor, unpasslich zu sein und dem Kampf nicht beiwohnen
zu konnen, kehrt jedoch heimlich zur Kampfstétte zuriick. Da er mit fremden Waffen und
fremder RUstung ausgestattet am Artushof erscheint, bleibt er unerkannt (V. 68841f.). Es stellt
sich die Frage nach Gaweins Beweggriinden flr die Verschleierung seiner Identitat. Zum ei-
nen begrindet sich Gaweins Anonymitét in der ,,du8erlichen Notwendigkeit, [...] dall ein

«651 7um anderen darin, dass Gawein sich als

Kampf der Freunde Unkenntlichkeit verlangt
Ké&mpfer fir die altere Schwester in den Dienst des Unrechts stellt. Es entspricht Wolfgangs
Harms zufolge nicht ,,dem Wesen des vorbildlichen Artusritters Gawein, dem Unrecht zu

Recht verhelfen zu wollen.“®®? Auch Iweins Identitat ist den Anwesenden unbekannt, da er

850 v/gl. Sinka, Margit M.: ,Der hofschste man’, S. 477.
%1 Harms, Wolfgang: Der Kampf mit dem Freund oder Verwandten, S. 130.
%2 Harms, Wolfgang: Der Kampf mit dem Freund oder Verwandten, S. 130.
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weder seinen Loéwen mit sich flhrt, noch seinen Namen nennt (V. 6905ff.). Trotz der Anony-
mitét der beiden Ritter werden sie als vortrefflich erkannt (V. 6913ff.). Iwein fungiert in die-
sem Kampf als Vertreter des Rechts, die dltere Schwester ist zweifellos im Unrecht. Die Bitte
der anwesenden Mitglieder des Artushofes um eine friedliche Beilegung des Erbstreits, die
den Tod einer der beiden Ritter vermeiden wirde, ist vergeblich. Auch der Erzahler kommen-

tiert die Tragik der Situation:

daz ich ez gote tiure clage

daz die besten gesellen

ein ander kempfen wellen

die iender lebeten bi der zit. (V. 6956-6959)

Die zwei besten Freunde, die man kennt, werden sich in diesem Kampf begegnen. Sollte einer
den anderen im Kampf toten, wird der Sieger den Verlust auf ewig beklagen missen (V.
6960-6964). Weiter stellt der Erzahler heraus, dass sich die beiden, die hier als Gegner aufei-
nander treffen, zwar aufgrund ihres AuReren in dieser Situation nicht erkennen, in ihren Her-
zen aber eine Gemeinschaft bilden (V. 6972-6976). Der Kampf ist hier die VVollzugsform der
Freundschaft.®

Der Kampf der Freunde erscheint als tragisch und unbegreiflich, wie der Erzéhler unter Ver-
wendung der GefaBmetapher erlautert (7012ff.). Betont wird zu Beginn des Erzahlerkommen-
tars die Unmaoglichkeit dessen, daz minne b1 hazze/ belibe in einem vazze (V. 7019-7020). Im
Falle lweins und Gaweins ist die Koexistenz von Liebe und Hass in ihren Herzen nur mog-
lich, weil die Scheidewand der Unkenntnis die beiden Affekte voneinander trennt; die Freun-
de sind sehenden ougen blint (V. 7058). Treten die beiden Freunde in den Kampf ein und fih-
ren diesen bis zum Sieg des einen, der den Tod des anderen impliziert, werden sie keinen
Gewinn erlangen, sondern auf ewig unglutcklich sein (V. 7059-7074).

Iwein und Gawein begegnen sich im Kampf als Gleiche, der Verlauf des Kampfes ist ausge-
wogen. Die Ebenburtigkeit der Gegner betont die Gleichheit der Freunde (V. 7075ff.), sie
entsprechen sich in ihren Kampfhandlungen und ihrer Tuchtigkeit (V. 7261-7272). Es zeigt
sich deutlich, dass dieser Kampf nicht entschieden werden kann. Aus Sorge um das Leben
und Ansehen der beiden kdmpfenden Ritter versucht Konig Artus erfolglos die altere Schwes-
ter davon zu Uberzeugen, von ihrer Forderung abzulassen und sich gutlich zu einigen (V.
7282ff.). Die hereinbrechende Nacht fordert die Unterbrechung des Kampfes und erméglicht
eine Unterhaltung der beiden Kémpfer (V. 7376ff.), die auch in dieser Situation ihr vorbildli-
ches Verhalten unter Beweis stellen: Gegner sind sie nur im Kampf, personliche Hintergriinde
fur ihre kdmpferische Begegnung gibt es nicht. Im Gegenteil, Iwein lobt die k&mpferische
Kompetenz seines Gegners und begehrt dessen Namen zu erfahren (V. 7425ff.). Auch Ga-

853 vgl. Eming, Jutta: unsippiu geselleschaft, S. 119.
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wein sagt, dass er bisher auf keinen ebenbirtigeren Gegner getroffen sei, die beiden Kémpfer

sind einer Meinung:

herre, ir habent mich des verdigen:

unde hetent ir geswigen,

die rede die ir habent getan

die wold ich gesprochen han.

daz ir d& minnet, daz minn ich:

des ir d& sorget, des sorg ich. (V. 7433-7438)

Hier zeigt sich, dass die Freunde sich nicht nur in ihrem kampferischen Vermdgen gleichen,
sondern auch in ihrem Denken, wodurch die geistige Einheit des Freundespaares demonstriert
wird. Nach der Nennung ihrer beider Namen (V. 7471/7472 und V. 7483) erkennen sich die
Freunde und sind Uber ihr Wiedersehen zugleich erfreut und betriibt (V. 7484ff). Erneut ver-
weist der Erzahler auf die GefaBmetapher: die Liebe obsiegt und nimmt alleine Platz in ihrer
beider Herzen ein (V. 7491-7494). Die Freude tber das Wiedersehen lasst die beiden Manner
aufeinander zu laufen und innige Gesten der Freundschaft austauschen: si underkusten tdsent-
stunt/ ougen wangen unde munt (V. 7503-7504). Der Kuss, den die Ritter austauschen, ist
Ausdruck ihrer Freundschaft. Aelred de Rievaulx erkennt den Austausch von Kiissen unter
Freunden als angemessenen Ausdruck ihrer Wiedersehensfreude nach einer langeren Tren-
nung an®* und wiirdigt diese Situation ausdriicklich als ,,Situation gesteigerter Intimitéit“®*.

Iwein bereut den Kampf gegen den Freund. Um Gawein seine tiefe Zuneigung zu bezeugen
und den Ruhm des Freundes zu mehren, will Iwein sich ihm als riter und kneht unterordnen

(V. 7531). lwein Ubereignet sich Gawein mit den Worten:

nune mac ich gnders wan alsd
daz ich iuwer Iwein
iemer schine, unde ie schein. (V. 7542-7544)

Die Ubereignung verstarkt die Bindung der Freunde und bezeugt Iweins Liebe zu Gawein. Da
Iwein nicht bereit ist, erneut gegen den Freund in den Kampf zu gehen, kapituliert er und ist
gewillt, sich Gawein zu unterwerfen, um dessen Ansehen zu steigern (V. 7557ff.). Gawein
argumentiert im Gegenzug ebenso (V. 7567ff.), woraufhin sich ein vriuntlicher strit (V. 7592)
zwischen ihnen entspinnt. Die freundschaftlichen Gesten und die Unterhaltung der Kdmpfer
bleiben von der Artusgesellschaft nicht unbeobachtet, woraufhin Artus und Ginover uber die
Identitaten der Kampfer aufgeklart werden (V. 7600ff.). Iwein und Gawein sind nun beide
gleichermalien bestrebt, auf den Sieg zugunsten des Freundes zu verzichten, woraufhin Artus

interveniert und den Rechtsstreit der beiden Schwestern entscheidet (V. 7648ff.).

4 Aelred de Rievaulx: Uber die geistliche Freundschaft, S. 37.
855 KraR, Andreas: Achill und Patroclus, S. 78.
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Die restituierte Gemeinschaft der Freunde wird erneut aufgeldst, wenn Iwein abermals heim-
lich aufbricht um Laudines Gunst wiederzuerlangen. Eine erneute Wiedervereinigung der

Freunde wird im weiteren Verlauf nicht erzahilt.

5. Die Liebes- und Ehebeziehung im Iwein

Die vor Iweins Eintreten in das Brunnenreich bestehende Zweierbeziehung ist die eheliche
Verbindung zwischen Laudine und Askalon. Diese wird durch lweins Herausforderung des
Landesherrn gestort, als Iwein die Quelle begielst und den Kampf zur Verteidigung der Quel-
le, der die Verteidigung des Landes und seiner Herrin impliziert, notwendig macht. Iwein
dringt als Storfaktor in die Zweierbeziehung von Laudine und Askalon ein und wird zu deren
Zerstorer. Fir den Moment des Kampfes besteht, unter Absenz des weiblichen Liebesobjek-
tes, ein Dreiecksverhaltnis zwischen Askalon, Iwein und Laudine. Iweins Status als Dritter,
der (zer-)storend auf die Ehebeziehung einwirkt, ist jedoch von kurzer Dauer. Askalons Tod
reduziert das Dreiecksverhéltnis nicht automatisch auf eine Zweierbeziehung zwischen lwein
und Laudine. Laudine hat zunachst keine Kenntnis (ber die Identitit des Morders ihres Man-
nes und ist diesem feindlich gesinnt. Laudines Totenklage verweist intertextuell auf Enites
Klage um den vermeintlich toten Erec (Erec, V. 5739ff.) und ist als Zeichen ihrer tiefgehen-
den Liebe zu Askalon zu deuten: Die Klagegebarden sind Ausdruck ihres Schmerzes
(V.1310ff.). Die Betonung ihrer Treue (V. 1603) lasst eine Hinwendung zu einem potentiellen
Heiratskandidaten zundchst unwahrscheinlich erscheinen. Laudines Zofe Lunete erkennt die
Notwendigkeit einer erneuten Verméhlung zum Schutz des Landes und greift aktiv ein. Sie
wird zur Vermittlungsinstanz zwischen Iwein und Laudine. Lunetes besondere Stellung als
Vermittlerin und Initiatorin der Ehebeziehung und ihr jeweiliges Verhéltnis zu Iwein und zu
Laudine soll im Folgenden an erster Stelle analysiert werden.®*® Daran anschlieBend wird der
Frage nachgegangen, welches Liebeskonzept der Verbindung zwischen Iwein und Laudine im
luhmannschen Sinne zu Grunde liegt. Von besonderem Interesse ist in diesem Zusammen-
hang die Entstehung der Liebe. Auf Seiten Iweins ist der Prozess des Verliebens deutlich
nachzuvollziehen. Die Frage, ob Laudine gleichermafen von der Minne erfasst wird, ist unter
Berticksichtigung ihrer Beweggrinde fir ihre Wiedervermédhlung zu untersuchen (Kapitel
5.2). Die Konstitution der Ehe, ihre Krise und Restitution steht in Kapitel 5.3 im Fokus der
Analyse. Abschlielend wird die Frage nach der Présentation (ehelicher) Sexualitat in Hart-

manns Iwein thematisiert (Kapitel 5.4).

6% Kapitel 5.1 widmet sich ausschlieRlich Lunetes Initiative bei der Zusammenfiihrung Iweins und Laudines
und ihrem Verhaltnis zu den beiden anderen Aktanten des Dreiecks. Ihre Hilfeleistung bei der Verséhnung
des Ehepaares wird an entsprechender Stelle in Kapitel 5.3 untersucht.
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5.1 Lunete: Vermittlerin und Initiatorin der Ehebeziehung

Iweins Lage nach der Verfolgung Askalons ist denkbar ungunstig: Sein Pferd wurde getotet
und er selbst ist zwischen den beiden Fallgittern der Burg gefangen. Ilwein kann sich nicht
selbst aus diesem Geféngnis befreien und ist auf Hilfe angewiesen, die ihm von Lunete ge-
wahrt wird. Lunetes Motivation, Iwein zu helfen, begriindet sich, so erléutert es der Erzahler,
in ihrer Dankbarkeit fir lweins hofisches Verhalten bei einem den Ereignissen vorangegan-
genen Besuch Lunetes am Artushof. Der Schutz, den sie Iwein gewahrt, grenzt an Landesver-
rat, wie Friedrich Michael Dimpel konstatiert.>” Iweins GruR bei der frilheren Begegnung am
Artushof erscheint als schwacher Grund fiir Lunetes Motivation. Auch ihre Kenntnis tber
seine Tapferkeit (V. 1174ff.) und seine adlige Herkunft (V. 1199ff.) sind keine gewichtigen
Grinde. Es scheint, als verfolge sie einen ganz eigenen Plan, der sie dazu antreibt, den Mor-
der ihres Landesherrn zu schitzen, was flr sich genommen schon (berraschend ist. Darlber
hinaus tauscht sie sowohl ihre Herrin als auch Iwein immer wieder und riskiert damit ihr ei-
genes Leben.®*® Die Unklarheit beziiglich Lunetes Beweggriinde bleibt bestehen, doch wird
ein anderer Aspekt sehr deutlich in dieser ersten Begegnung: die Hilfeleistung, auf Gegensei-
tigkeit beruhend, wird im weiteren Verlauf der entstehenden Beziehung ein wesentlicher Be-
standteil dieser Bindung sein. Um also Iweins Leben zu schitzen, bringt Lunete ihm einen
Ring, der ihn unsichtbar macht und rettet ihn so vor dem Burgvolk (V. 1202ff.). Diese Ring-
gabe kann auf die sich anschlieBende Minnehandlung bezogen werden. Gabe und Annahme
des Ringes verweisen jedoch auch auf eine Verpflichtung, die Iwein gegeniber Lunete ein-
geht. Diese I6st er ein, wenn er Lunete vor dem Scheiterhaufen rettet.®

Nicht nur rettet Lunete Iweins Leben, sie vermittelt auch die Beziehung zwischen lwein und
Laudine. Iwein, der von seinem Fenster aus die trauernde Laudine beobachtet und von der
Minne ergriffen wird, bedarf dieser Vermittlungsinstanz, da eine Werbung um Laudine aus-
sichtslos wére. Laudine trauert exzessiv um ihren verstorbenen Mann und hasst den Ritter, der
ihren Liebsten besiegte. Lunetes Vermittlerfunktion lasst eine triangulére Figurenkonstellati-
on entstehen, deren Achsen unterschiedlich konnotiert sind. Es ist kein Dreiecksverhaltnis im
girardschen Sinne, denn Lunete ist nicht als Mittlerin zu klassifizieren, die das Begehren des
Subjekts nach dem Objekt noch steigert. Iwein begehrt Laudine zwar, doch besteht zwischen
Lunete und Iwein weder ein Rivalitatsverhaltnis noch ein vasallistisches Verhéltnis. Die Be-

ziehung von Laudine und Lunete ist ein hierarchisches Verhaltnis von Herrin und Zofe. Lune-

%7 vgl. Dimpel, Friedrich Michael: Die Zofe im Fokus. Perspektivierung und Sympathiesteuerung durch Ne-
benfiguren vom Typus der Confidente in der héfischen Epik des Mittelalters. Berlin 2011, S. 203.

%58 \gl. Dimpel, Friedrich Michael: Die Zofe im Fokus, S. 206-208.

%9 vgl. Dimpel, Friedrich Michael: Die Zofe im Fokus, S. 209ff.
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te nimmt die Rolle der Vermittlerin ein®® und ist mit den beiden anderen Aktanten des Drei-
ecks auf unterschiedliche Weise verbunden.

Lunetes Verhéltnis zu Iwein ist als heterosoziale Beziehung zu klassifizieren, die sich durch
ihre freundschaftliche Dimension auszeichnet, jedoch nicht sexualisiert wird und frei von jeg-
lichem erotischen Moment ist.?®! Die Bindung zwischen diesen beiden Figuren zeichnet sich
durch ein hohes Mal} an Reziprozitat aus. Dies bestatigt Julia Breulmann: ,,Auf Lunetes Hilfe
fiir Iwein folgt Iweins Hilfe fiir Lunete.“®®® Vor diesem Hintergrund ist Iweins Versaumnis,
nicht nach Ablauf der Jahresfrist an den Hof und zu Laudine zurtickzukehren, als Vertrauens-
bruch unter Freunden zu deuten. Er bt damit nicht nur Betrug an seiner Ehefrau, sondern
auch an Lunete, wie diese in ihrer Anklagerede am Artushof deutlich artikuliert.®®® Lunetes
Funktion als Botin Laudines, die vor die Artusgesellschaft tritt und in deren Namen die eheli-
che Verbindung durch die Rickforderung des Ringes aufkiindigt, beweist die GroRe ihres
Aktionsspektrums. Sie agiert an Stelle Laudines und nimmt eine Stellvertreterposition ein.
Durch das erweiterte Aktionsspektrum Lunetes wird das Figurendreieck von Lunete, lwein
und Laudine dynamisiert. Diese Dynamik beschreibt Breulmann wie folgt: ,,Lunete spiegelt
Iwein, indem auch sie, trotz guter Absicht der Untreue bezichtigt, in Not gerat, aber Lunete
spiegelt auch Laudine, weil sie sich ebenfalls von ihm betrogen glaubt.“664 Die Szene am Ar-
tushof zeigt des Weiteren, dass Lunete durch ihr stellvertretendes Handeln fiir Laudine dieser
ihre Treue beweist. Lunetes Treue gegeniiber Iwein hingegen ist trotz der Hilfeleistung der
Ehevermittlung nicht bedingungslos und unverbriichlich. Weil sie sich selbst von ihm betro-
gen fihlt, distanziert sie sich von ihm und ergreift Partei fiir ihre Herrin. Lunetes Aufkindi-
gung der Bindung zu Iwein verdeutlicht, dass diese Beziehung zwar freundschaftliche Ziige
tragt, jedoch nicht mit den tiefgehenden Freundschaften Iweins mit dem Léwen und mit Ga-
wein gleichzusetzen ist. Lunete hat eine ahnliche Rolle wie Gawein, denn auch sie fungiert
wiederholt als Beraterin Ilweins. AuRerdem ist sie die einzige Figur des Romans, die die ge-
samte Handlung tber Iweins Identitat kennt. Dies hebt sie von den tbrigen Figuren ab und

entspricht ihrem weitreichenden Handlungsradius.

880 \/gl. zur Rolle des Vermittlers in der L6sung eines Konfliktes die Ausfiihrungen von Oliver Bétz zur Theorie
mittelalterlicher Konfliktflihrung und zu Lunetes Rolle als Vermittlerin. In: Batz, Oliver: Konfliktfuhrung im
Iwein des Hartmann von Aue. Aachen 2003, S. 25-32 und S. 135-142.

%1 Kriiger verwendet zur Klassifizierung der Beziehung zwischen Iwein und Lunete den Begriff ,cross-sex-
Beziehung*. Vgl. Kriiger, Caroline: Freundschaft in der héfischen Epik, S. 150.

%2 Breulmann, Julia: Erzahlstruktur und Hofkultur. Weibliches Agieren in den europaischen Iweinstoff-
Bearbeitungen des 12. bis 14. Jahrhunderts. Minster, New York 2009, S. 305.

%3 Auf Lunetes Schmahrede komme ich in Kapitel 5.3 zuriick.

%4 Breulmann, Julia: Erzahlstruktur und Hofkultur, S. 305/306.
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In Bezug auf Laudine hat Lunete die Position einer Confidente, Laudine vertraut auf ihren
Rat®® und weiht Lunete in ihre intimsten Gedanken ein. Das Verhéltnis der beiden Frauen
wird von Hartmann explizit als ein Vertrauensverhaltnis beschrieben (V. 1789-1795). Weitere
Belege fur das enge Verhaltnis zwischen Konigin und Zofe sind die Anredeformen, die Lau-
dine fir Lunete hat: liebe (V. 1907), geselle (V. 2115) und triitgeselle (V. 2159).°% Lunete ist
unter Laudines weiblichem Gefolge die engste Vertraute der Konigin und beeinflusst deren
Entscheidungen mafgeblich durch ihre Ratschlége. Diesen Einfluss stellt Lunete in den Vier-
Augen-Gesprachen mit Laudine unter Beweis. Mit dem Wissen um Iweins Minneergriffen-
heit, sucht sie ihre Herrin auf, um ihren Plan, Iwein als Landesherrn zu etablieren, umzuset-
zen. Dass Lunete risikobereit agiert, zeigte schon die Rettung Iweins deutlich. Auch in dem
Gespréach mit ihrer Herrin, scheut Lunete nicht zurtick, sondern schlie8t ihrem Lob bezuglich
Laudines vrimekheit (V. 1797), eine harsche Kritik an und mahnt sie, das Klagen nicht zu
ubertreiben (V. 1800-1801). Diese Kritik an Laudines Klageverhalten ist ,,die Vorbereitung
zu einem ersten VorstoB“®®”: Gott moge Laudine zu einem ebenso vortrefflichen Herrn ver-
helfen, wie Askalon einer war, so Lunetes Wunsch (V. 1802-1804). Auch Laudines Verhalten
uberrascht: Nicht die Kritik oder die Mahnung ihrer Zofe erschiittern sie, sondern der Vor-
schlag Lunetes. Als Reaktion auf Lunetes anmafienden Vorschlag, droht sie ihr den Entzug
ihrer Gunst an (V. 1805-1818). Hier wird deutlich, dass die Beziehung zwischen Laudine und
Lunete hierarchisch strukturiert ist. Trotz der Nahe, sind es Herrin und Untergebene, die mit-
einander interagieren. Lunete hat zwar einen groRen Handlungsspielraum, dieser wird jedoch
durchaus von Laudine begrenzt. Nach Belieben konnte Laudine Lunete die Gunst entziehen,
sie aus ihrem Dienst entlassen und damit mittellos machen. Diese Bindung ist keine Freund-
schaft zwischen Gleichen, sondern ein Dienst- und Gefolgschaftsverhéltnis. Lunete weil} um
ihre Grenzen, reizt diese jedoch wiederholt aus: Unbeeindruckt von der Drohung und ohne
Ricksicht auf Laudines Schmerz argumentiert Lunete pragmatisch, indem sie Laudine auf
den notwendigen Schutz des Landes in Anbetracht der bevorstehenden Ankunft Konig Artus’
hinweist (V. 1819ff). Laudine erkennt ihre Zwangslage, verharrt jedoch in ihrer ablehnenden
Haltung, die der Erzahler mit einem Exkurs tber das Wesen der Frauen erldutert (V. 1867-
1888). Im weiteren Verlauf der Unterredung mit der Vertrauten, gelangt Laudine zu der Ein-
sicht, dass ein neuer Landesverteidiger gefunden werden muss und delegiert die weitere Ent-

scheidung an Lunete, die sogleich kundtut, dass sie einen Ritter finden wird, der Askalon

85 v/gl. zum Verhaltnis zwischen Laudine und Lunete Caroline Kriigers Ausfiihrungen in ihrer Case Study
Iwein. Kriger, Caroline: Freundschaft in der héfischen Epik, S. 120-126.

866 ygl. Schusky, Renate: Die , kupplerische Dienerin“: Eine Studie zu Hartmanns ,,Jwein“. Wuppertal 1976, S.
T2ff.

%7 Schusky, Renate: Die kupplerische Dienerin, S. 77.
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ebenbdrtig ist. Laudine bezichtigt sie aufgrund dieser Aussage der Lige (V. 1949ff.). Lunetes
Gegenrede zeugt von einem sicheren Bewusstsein ihrer eigenen Handlungsmacht, wenn sie
Laudine auf die Verflochtenheit ihrer beider Schicksale hinweist: vrouwe, han ich gelogen/
sO bin ich selbe betrogen’ (V. 1949-1950). Diese Aussage affirmiert und bestarkt das hierar-
chische Verhaltnis der beiden Frauen: Lunete ist von Laudine abhangig, ihr Leben hdngt von
dem Wohlwollen ihrer Konigin ab.

Lunete lenkt das Gesprach nun geschickt auf den Sieger tGber Askalon (V. 1954ff.) und bringt
auf diese Weise Iwein ins Spiel (V. 1967ff.). Laudine gerét ob der Rede Lunetes in Zorn und
schickt Lunete weg, was sie sofort bereut. Die Beziehung ist von ergebener Treue der Zofe zu
ihrer Konigin gekennzeichnet, die darum wei3 und den Rat ihrer Vertrauten schatzt (V.
2015ff). Laudine erkennt die Richtigkeit von Lunetes Aussage (V. 2033-2038) und befragt
Lunete am néchsten Tag zur Identitat des Ritters, der Askalon besiegte. Lunete, die zu diesem
Zeitpunkt als einzige Uber das notwendige Wissen verfugt, nennt Laudine Iweins Namen und
gibt Auskunft tber seine konigliche Abstammung. Diese beiden Faktoren beeinflussen Lau-
dines Entscheidung zur Wiedervermahlung maRgeblich und sind ausschlaggebend fur ihre
Bitte an Lunete, ihr diesen Ritter herbeizuholen. Indem Lunete Laudine von der Notwendig-
keit einer Wiedervermahlung tberzeugen kann und Iwein als einzig moglichen Kandidaten
anfuhrt, erweist sie nicht nur Iwein einen Freundschaftsdienst, sondern wird auch der Ver-
pflichtung ihrer Herrin gegentiber gerecht. Lunetes Handeln, das den Rahmen einer blof3en

Vermittlung Ubersteigt, ist somit wegbereitend fiir die Beziehung von Iwein und Laudine.

5.2 Die Entstehung von Iweins Liebe zu Laudine

Iwein ist von dem Anblick der klagenden Laudine (iberwaltigt, denn trotz ihrer Klage um ih-
ren toten Ehemann ist sie schoner als jede andere Frau, die er zuvor gesehen hat (V. 1305ff.).
Laudines Anblick am Grab ihres Mannes Askalon l&asst Iwein auflerdem Rickschlusse auf
ihre inneren Werte ziehen (V. 1599-1605). Iwein wird von einer Liebe zu ihr ergriffen, die
ihm den Verstand raubt (V. 1335-1337) und ihn derart erfullt, dass ihm sein eigenes Leben
gleichgultig wird (V. 1419-1424). Iweins Begehren nach Laudine ist ein vermitteltes Begeh-
ren: Er begehrt Laudine, weil Askalon sie besitzt — auch Uber seinen Tod hinaus, wie Laudi-
nes exzessive Klage zeigt. Sein erster Blick auf die trauernde Laudine 16st den Affekt aus;
Iweins einziges Bestreben ist nun, Laudine wieder zu sehen. Das Wiedersehen wird von
Lunete ermdglicht, der Vermittlerin der Beziehung (V. 1446ff.). Der Affekt wird unzweifel-

haft durch die Schonheit Laudines ausgeldst, ,,die durch die Augen in sein Herz dringt«®®,

%8 Hafner, Susanne: Maskulinitat in der hofischen Erzahlliteratur, S. 121. Vgl. auch Schnell, Rudiger: Causa
Amoris, S. 241-243.
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wie Susanne Hafner bestatigt. Schon Andreas Capellanus misst dem Vorgang des Sehens eine
groRe Bedeutung fiir die Entstehung der Liebe bei.?® Indem Capellanus den Blinden die Fa-
higkeit zu lieben abspricht, wird die Bedeutung des Anblicks betont. Wie Ingrid Kasten erldu-
tert, werde der Liebesaffekt durch eine ,,visuelle Wahrnehmung®“ hervorgerufen, die ,,eine
doppelte, von auBen nach innen verlaufende Bewegung® auslose.®”® Kasten fiihrt aus, dass das
Herz in der mittelalterlichen Vorstellung Sitz der Empfindungen und Sitz der Erkenntnis, des
Urteilsvermégens und des Bewusstseins war. Die ,,inneren Augen® des Herzens seien die In-
stanz, die das eingedrungene Bild einer kritischen Prifung unterziehe. Der Prozess der Ent-
stehung der Liebe sei demnach ein zweistufiger, der Gber die Aufnahme des Bildes und Pri-
fung desselben die Liebe entstehen lasse.®”* Die Minne wird bei der Entstehung von Iweins
Liebe zu Laudine als eine von auBen auf den Menschen einwirkende Kraft prasentiert, die den
Prozess des Verliebens durch den Anblick des Liebesobjektes in Gang setzt.?”* lweins Liebe
zu Laudine entsteht, noch bevor er ihr personlich gegentbertritt. Diese Konzeption des Sich-
Verliebens entspricht in ihren Grundziigen dem Konzept der hofischen Liebe: Die Dame wird
zunachst aus der Ferne verehrt. Des Weiteren handelt es sich um eine einseitige Liebe; einzig
Iwein wird von Liebe zu Laudine ergriffen. Die Einseitigkeit der entstehenden Minne zeigt
eine deutliche Parallele zu den beiden Grafenepisoden im Erec: Auch hier werden jeweils nur
die Ménner von der Minne befallen, die ihnen die Sinne verkehrt. Die Minne schldgt Iwein
eine Wunde, mit der es eine besondere Bewandtnis hat, wie der Erzahler in einem Exkurs
erlautert (V. 1547-1556). Hartmann greift zur Beschreibung der Minnewunde, die langer
schmerze, als eine von einem Schwert oder einer Lanze verursachte Wunde, auf die Liebes-
metaphorik Ovids zuruck. Weiter heil3t es, dass die Anwesenheit des Liebesobjektes den
Schmerz vergroliere, obwohl es eben diesem obliege, die Wunde zu heilen; Ursache und Hei-
lung der Wunde konzentrieren sich in einer Person. Liebe wird hier als Krankheit dargestelit.
Diese Paradoxierung der Liebe definiert Niklas Luhmann als Bestandteil des Codes der passi-
onierten Liebe der zweiten Halfte des 17. Jahrhunderts.°”® Die Metaphern der Liebe als

,,Krankheit, die man der Gesundheit vorzieht®"

, machen paradoxes Verhalten verstehbar und
setzen es in Opposition zur Normalitat. Wie Luhmann des Weiteren feststellt, macht die Irra-

tionalitat der Passion es unwahrscheinlich, dass zwei Personen gleichzeitig von ihr befallen

%9 v/gl. Andreas Koniglicher Hofkapellan: Von der Liebe, S. 6ff.

670 Kasten, Ingrid: Inszenierungen des Sichverliebens im héfischen Roman. In: Encomia-Deutsch. Sonderheft
der Deutschen Sektion der ICLS. Tubingen 2002, S. 95./ Vgl. auch Ridiger Schnells Ausfihrungen zu einer
»Sehtheorie® in: Schnell, Riidiger: Causa Amoris, S. 2411f.

671 \/gl. Kasten, Ingrid: Inszenierungen des Sichverliebens, S. 95.

872 \/gl. Oh, Erika: Aufbau und Einzelszene, S. 94.

673 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 30 und S. 79.

%7 Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 79.
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werden. Die Passion ergreife zunachst nur einen der Partner®”, in Hartmanns Roman ist dies
Iwein. Das Erleben der Partner bleibe ein asymmetrisches Erleben, bis der Partner, der an-
fangs nicht von der Liebe ergriffen wird, dies ist Laudine, von ihr (iberzeugt werden kann.

Iwein selbst zweifelt an der Mdglichkeit, Laudines Liebe jemals zu erlangen, da er der Mor-
der ihres geliebten Mannes ist, vertraut jedoch auf die Macht der Minne (V. 1630ff.) und hofft
auf Laudines Vergebung (V. 1641ff.). Iwein ist sich der Kraft der Minne und ihres Einflusses

auf ihn bewusst:

daz ich ze vriunde han erkorn

mine tétviendinne,

dazn ist niht von minem sinne:

ez hat ir gebot getan:

déa von sol si mich niht 1an

als unbescheidenlich under wegen. (V. 1654-1659)

Iwein artikuliert hier die Ohnmacht des Menschen gegentiber der Minne. Die Entscheidung,
seine Liebe der Todfeindin zu schenken, wie Laudine hier bezeichnet wird, trifft lwein nicht
selbst, sondern die Minne, die von ihm Besitz ergreift. Die entstehende Liebe zu Laudine be-
wirkt des Weiteren, dass Iwein in doppelter Weise ein Gefangener wird; korperlich, im Sinne
der rdumlichen Situation, und emotional, im Sinne des Unvermdgens, sich gegen das Einwir-
ken der Minne wehren zu kénnen.®”® Sein Gefangnis wird Iwein zum Paradies, denn, so
kommentiert der Erzéhler, hatte Iwein gehen kdnnen, ware er nirgendwo lieber, als in der Né&-
he derjenigen, auf die sich all seine Gedanken konzentrieren (V. 1709-1722).

Der ,,Herzensanteil“677

an dieser Liebe liegt einzig bei Iwein. Nach dem Gesprach mit ihrer
Zofe (V. 1788ff) reflektiert Laudine ihre Situation und erkennt, dass Iwein — Laudine hat zu
diesem Zeitpunkt noch keine Kenntnis tber seine Identitat — in Notwehr gehandelt hat, als er
Askalon erschlug (V. 2039). Sie spricht lwein von seiner Schuld frei und verzeiht ihm seine
Tat. Im Moment der Freisprechung Iweins greift die personifizierte Minne ein und wird expli-
zit als rehtiu stenarinne (V. 2056) dargestellt. Laudine ringt mit ambivalenten Geflihlen ge-
genuber dem Mdrder ihres Mannes: Aufgrund ihres Verlustes ist sie ihm feindlich gesinnt,
rationale Uberlegungen relativieren seine Schuld. Die Minne vermag Laudines Gedanken in
eine fir Iwein positive Richtung zu lenken®’®, die Entstehung der Liebe auf Seiten Laudines

wird hier jedoch nicht prasentiert.°” Laudines Entschluss, einen neuen Beschiitzer des Landes

675 \/gl. Luhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 76.

676 \/gl. Sterling-Hellenbrand, Alexandra: Gender and Love in the Epic Romances of Hartmann von Aue. In:
Francis G. Gentry (Hg.): A Companion to the Works of Hartmann von Aue. New York 2005, S. 79.

877 Fritsch-RoRler, Waltraud: Finis Amoris, S. 130.

678 Bei Chrétien wird diese Auseinandersetzung Laudines mit ihren ambivalenten Gefiihlen als gedankliche
Gerichtsbefragung dargestellt (Yvain, V. 1758-1772).

%% Die Frage nach der Liebe Laudines und dem Zeitpunkt ihrer Entstehung wurde in der Forschung diskutiert
und unterschiedlich bewertet: Susanne Hafner und Elke Zinsmeister sprechen Laudine liebevolle Gefiihle ge-
gendber Iwein vollkommen ab; Zinsmeister rdumt jedoch ein, dass sich Laudines Geflihle Iwein gegeniiber
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an ihrer Seite zu akzeptieren, ist pragmatischer Natur. Des Weiteren formuliert sie VVorauset-
zungen, die ihr potentieller Ehemann erfiillen muss: geburt, jugent und ander tugent (V.
2089-2090). Die Beziehung zwischen Iwein und Laudine konstituiert sich entsprechend der
realhistorischen Eheschlieungspraxis: Die zukinftige Ehe ist ein politisches Arrangement,
das der Sicherung des Landesschutzes dienen soll. Dementsprechend holt sich Laudine die
Zustimmung des Hofes ein.

Lunete ist in dieser Situation Trégerin von Wissen, denn sie kennt lweins Ruf und seine Qua-
litdten. Dieser Wissensvorsprung ist fur ihre Rolle als Vermittlerin essentiell: Laudines an-
fangliches Zogern verkehrt sich in eiliges Drangen, sobald Lunete sie Uber die Identitat des
Siegers in Kenntnis setzt. Lunete erhélt den Auftrag, Iwein schnellstméglich zu Laudine zu
bringen. Dieser Auftrag ist leicht zu erfullen, da Iwein sich immer noch auf der Burg befindet,
was Laudine jedoch nicht wissen darf. Lunete greift erneut zu List und Tauschung und kann
Iwein schon am folgenden Tag vor ihre Herrin fuhren. Laudines Empfang ist unfreundlich
und abweisend. Ihre Reaktion auf sein Erscheinen ist zunéchst einmal als sicheres Zeichen der
Absenz einer liebevollen Zuneigung zu diesem Mann zu deuten. Sie verweigert Iwein den
GruB, was den Ritter bekiimmert (V. 2250-2254). Erneut ist Lunetes Hilfestellung notig: Sie
erteilt Iwein Anweisungen, wie er sich verhalten soll. Iwein liefert sich Laudines Gnade aus
(V. 2286ft.); er verhélt sich an dieser Stelle passiv und unterwirft sich Laudines Willen. In
dieser Selbstunterwerfung sieht Luhmann einen weiteren Aspekt der Passion des 17. Jahrhun-
derts. Es gehe dabei um die volle ,,Aufgabe der personlichen Eigenart“.®®® Auch offenbart
diese Szene deutlich eine weibliche Suprematie: Der Ritter ist der Gunst der Dame vollkom-
men ausgeliefert.

In ihrer an Iwein gerichteten Rede konstatiert Laudine ausdricklich, dass sie unter anderen

Umstanden dem Morder ihres Mannes nicht derart schnell verzeihen wiirde:

ir hat mir selch leit getan,

stilende mir min ahte und min guot
als ez andern vrouwen tuot,

daz ich iuwer niht enwolde

s0 géhes noch ensolde

positiv verdndern, als sie feststellen kann, eine gute Wahl getroffen zu haben (vgl. V. 2670ff.). Auch Wal-
traud Fritsch-RoBler spricht sich gegen eine ,,Beteiligung des herzen auf Seiten Laudines* aus und stellt fest,
dass eine solche Beteiligung die ,,ganze erste Ehezeit” {iber ausgespart bleibe. Volker Mertens nimmt die
Entstehung von Liebe auf Seiten Laudines erst nach der Hochzeit wahr, worin im Werner Schréder zustimmt.
Nina Spangenberger konstatiert, dass sich ,,Liebesanzeichen* bei Laudine schon deutlich vor der Hochzeit
finden lassen. Julia Breulmann attestiert den beiden Protagonisten eine gegenseitige Liebe, die sie an den
Versen 2340-2343 festmacht. VVgl. Hafner, Susanne: Maskulinitat in der hofischen Erzahlliteratur, S. 125./
Vgl. Zinsmeister, Elke: Literarische Welten, S. 126-129 und S. 133./ Vgl. Fritsch-RoBler, Waltraud: Finis
Amoris, S. 130ff./ Vgl. Mertens, Volker: Laudine. Soziale Problematik im lwein Hartmanns von Aue. Berlin
1978, S. 17/18./ Vgl. Schroder, Werner: Laudines Kniefall und der SchluR von Hartmanns lwein. Stuttgart
1997, S. 13./Vgl. Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 70/71./Vgl. Breulmann, Julia: Erzéahlstruktur und
Hofkultur, S. 285.
%80 LLuhmann, Niklas: Liebe als Passion, S. 78.

153



gnéade gevahen,

nQ muoz ich leider gahen:
wandez ist mir s6 gewant,

ich mac verliesen wol min lant
hiute ode morgen.

daz muoz ich é besorgen

mit einem manne der ez wer:
der ist niender in minem her,
sit mir der kuinec ist erslagen:
des muoz ich in vil kurzen tagen
mir einen herren kiesen

ode daz lant verliesen. (V.2304-2320)

Laudines Rede beweist die Zweckgebundenheit ihrer Entscheidung fir eine erneute Verméh-
lung. Sie nimmt lwein nicht aus Zuneigung oder Liebe zum Mann, sondern weil ihr in der
Kirze der Zeit kein besserer Ritter zur Verfugung steht, der in Anbetracht der bevorstehenden
Ankunft Artus’, den Schutz des Landes gewéhrleistetn kdnnte. Pragmatische Griinde und ra-
tionale Uberlegungen bestimmen ihre Entscheidung, weshalb Laudine sich nicht scheut, ent-
gegen der geltenden Konventionen, Iwein ihre Werbung anzutragen. Mit Laudines Frage ich
wil iuch gerne: welt ir mich? (V. 2333) und Iweins Annahme ihrer Werbung (V. 2336-2337)
erreichen die Protagonisten unter beiderseitigem Einverstandnis zur Eheschliefung den Status

von Verlobten. Nach erfolgtem Konsensgespréach fragt Laudine Iwein:

‘Ouwi, min her Iwein,
wer hat under uns zwein
geviieget dise minne?’ (V. 2341-2343)

Da Laudine nicht wissen kann, dass lwein sie liebt, ist Minne hier nicht als Liebe zu verste-

%8 als Versshnung

hen, sondern vielmehr ,,im Sinne der juristischen Formel minne und reh
der Partner. Es wird im Text nicht geschildert, dass Laudine in gleicher Weise von der Macht
der Minne ergriffen wird wie Iwein. Nicht personale Liebe begriindet ihre Entscheidung, son-
dern eine ,,vergebende Liebe“.®® Die Absenz einer personalen Liebe, die auf Gegenseitigkeit
beruht, stellt jedoch offensichtlich kein Problem dar, solange sie ihm verzeiht und der beider-

seitige Konsens sichergestellt ist.

5.3 Die Ehe von Iwein und Laudine

Nachdem auch die Untertanen Laudines der Vermahlung mit Iwein zugestimmt haben®®?,
werden die Nupturienten von einem Priester zusammengegeben (V. 2418ff.). Anders als im
Erec findet die Vermahlung nicht am Artushof statt. Die knappe Schilderung der Eheschlie-

Rung und die Tatsache, dass eine Beschreibung der Hochzeitsfeierlichkeiten fehlt, verweisen

%81 Mertens, Volker: Laudine, S. 16.

%82 Sjeverding, Norbert: Der ritterliche Kampf bei Hartmann und Wolfram, S. 96.

%83 Die Zustimmung des Hofstaates ist Laudine zwar wichtig, im Falle einer Ablehnung ihrer Wahl, hétte Laudi-
ne lwein jedoch auch ohne diese Zustimmung geheiratet, wie der Erzahler in den Versen 2401-2402 kom-
mentiert.
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darauf, dass die Ehe in diesem Roman Hartmanns nicht den gleichen Stellenwert hat wie im
Erec. Chrétiens Erklarung, dass Laudine aus Liebe gehandelt habe (Yvain, V. 2141ff.), fehlt
in Hartmanns Adaptation. Dies unterstltzt die These, dass es sich bei dieser Ehe um ein poli-
tisches Zweckbiindnis handelt.

Die Gemeinschaft von Iwein und Laudine wahrt nicht lange. Die Mahnrede Gaweins veran-
lasst Iwein dazu, von Laudine urloup zu erbitten, den sie ihm unter Auflage der Jahresfrist
gewahrt. Laudine ermahnt Iwein zu seiner Verpflichtung, Ehre und Land zu schitzen. Sie
formuliert eine klare Bedingung: Falls er nicht nach der Frist eines Jahres zu ihr zurtickkom-
me, werde sie ihn nicht mehr erwarten (V. 2940-2944).%%* Als Zeichen dieser Abmachung
ubergibt Laudine ihm einen Ring und betont, dass sie nie einem Mann so verbunden war wie
thm (V. 2945-2953). Dieses Gestandnis Laudines ist nun endlich als Zeichen einer nach der
Vermahlung entstandenen Zuneigung zu lwein zu lesen. Erste Anzeichen fiir eine Verande-
rung Laudines Einstellung gegeniiber dem neu gewonnenen Ehemann zeigen sich schon in
ihrer Reflexion Uber ihre Wahl wahrend des Besuches der Artusgesellschaft: Iwein vermag es,
ihr Land gegen den Angriff zu verteidigen, der Besuch Konig Artus’ steigert Laudines ére.
Laudine begleitet ihren Mann noch ein Stiick des Weges, bevor sie sich trennen missen (V.
2960ff.). Laudines Abschiedsschmerz spiegelt sich in ihrem Gebaren wieder, wie der Erzéhler
bemerkt, ohne dies weiter zu kommentieren. Iweins Verhalten wird hingegen detailliert be-
schrieben: Er verbirgt den Schmerz iber die Trennung von Laudine so gut er es vermag und
halt seine Tranen zurlick. lwein ist in der Situation des Abschieds schon von Sehnsucht nach
Laudine erfiillt, ,,Jd]em Wunsch, weiterhin und womdglich ausschlieBlich mit Laudine zu-

sammen zu sein, darf Iwein aber nicht nachgeben*®®

, Will er nicht den gleichen Fehler bege-
hen wie Erec und seine Ehre verlieren.

Beim Abschied kommt es zum Herzenstausch, ein weiteres sicheres Zeichen dafir, dass Iwein
Laudines liebevolle Zuneigung fiir sich gewonnen hat (V. 2990-2994).%%¢ Die Szene des Her-
zenstausches ist in einen Exkurs eingebettet, der als Streitgespréch zwischen vrou Minne und
dem Erzahler gestaltet ist (V. 2974ff.). Die personifizierte Minne zweifelt am Wahrheitsgehalt
der erzahlten Trennung von Iwein und Laudine (V. 2974-2982). Vrou Minne (berzeugt den
Erzéhler, den sie als Hartman (V. 2974, V. 2982) anspricht, davon, dass die Protagonisten
ihre Herzen getauscht haben mussen, um der missverstandlichen Formulierung des Erzéhlers

er [Konig Artus] vuorte daz wip und den man,/ und volget im doch dewederz dan (V. 2987-

%84 Die Jahresfrist, die Laudine Iwein als maximale Dauer seiner Abwesenheit setzt, ist, wie Volker Mertens
ausfiihrt, nicht willkirlich gewahlt, sondern eine Rechtsfrist. Vgl. Mertens, Volker: Laudine, S. 43-46.

%85 Zinsmeister, Elke: Literarische Welten, S. 146.

%8 \/gl. Mertens, Volker: Laudine, S. 18.
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2988) entgegen zu wirken. Bei der Trennung des Paares handelt es sich um eine &uRerliche,
raumliche Distanzierung, nicht aber um eine innere Entfernung voneinander.®®’

Iwein vergisst in Gesellschaft seines Freundes Gawein das Versprechen, das er Laudine gab
und erfreut sich der errungenen Turniersiege, die seinen Ruhm mehren. Er erinnert sich an
seine Ehefrau und bemerkt, dass er die Frist Gberschritten hat. Der Kummer (ber sein Ver-
sdumnis ergreift ihn just in dem Moment, als Lunete am Artushof ankommt und ihn 6ffentlich
anklagt. Lunete wendet sich in ihrer Rede zuerst an Artus und alle weiteren Anwesenden (V.
3111-3136) und verweigert Iwein ausdriicklich den gruoz. Sie fordert die Artusgesellschaft
dazu auf, Iwein als verratere anzusehen, der ihnen zuwider sein sollte (V. 3116-3119). Sie
wirft ihm nicht nur untriuwe vor (V. 3122), sondern unterstellt ihm auch Feigheit (V. 3130-
3132). Es habe ihm nicht gereicht, Laudine den Ehemann zu erschlagen; er habe sie nun auch
noch ihrer Ehre und des Schutzes ihres Landes beraubt (V. 3133-3136). Erst jetzt wird Iwein
zum Adressaten ihrer Schmahung: Lunete kommt auf Iweins Verhalten ihr gegentiber zu
sprechen und thematisiert so auch die Minnebeziehung. Sie unterstellt ihm, nicht in Laudine
verliebt gewesen zu sein (V. 3137-3170). Aus seinem Verhalten schlief3t sie, dass seine Liebe
zu Laudine nicht aufrichtig gewesen sein konnte; allein aus Dankbarkeit fur die Hilfeleistung
Lunetes hatte er sich an sein Versprechen halten missen. Im letzten Abschnitt der Rede for-
dert sie die Mitglieder der Artusgesellschaft implizit auf, Iwein aus ihrem Kreis zu verstof3en
und ihm den riters namen abzusprechen (V. 3175-3189). Bevor Lunete geht, nimmt sie lwein
den Ring, den Laudine ihm beim Abschied als Erinnerung an sein Versprechen gab.

Iwein hat Laudine die triuwe im rechtlichen Sinne gebrochen, weil er seinen Verpflichtungen
als Landesherr nicht nachgekommen ist. In diesem Punkt ist Lunetes Anklage durchaus be-
rechtigt. Iwein wird von Kummer ergriffen, als er realisiert, dass er seine Ehefrau durch sein
Versaumnis in Gefahr gebracht hat. Ihr Wohlergehen liegt ihm nach wie vor am Herzen.

In der Situation der Krise zeigt sich erneut die differierende Motivation zur Eheschliel3ung:
Iwein heiratete Laudine aus affektiven Griinden, Laudines Griinde zur Vermahlung waren
hingegen pragmatischer Natur. Die Pragmatik von Laudines Handeln erkl&rt, warum Lunetes
Schméhrede keinerlei Hinweise auf eine enttduschte Liebe Laudines enthélt, die Anklage-
punkte sind Verrat und Schande. Wie Werner Schroder feststellt, wird Iwein der Untreue
,von der Frau als Herrscherin beschuldigt, nicht von einer verlassenen oder vernachléssigten

Geliebten.“%®® Laudine verstoBt Iwein, sie ist diejenige, die Iwein verldsst, wenn sie ,,die

%87 Vgl. dazu auch die Ausfilhrungen von Nina Spangenberger in ihrem Kapitel zur doppelten triuwe im Iwein
und Elke Zinsmeisters Betrachtung des Herzenstausches als ,,inaddquates Bild“. In: Spangenberger, Nina:
Liebe und Ehe, S. 82-102, hier besonders S. 84-87.; Zinsmeister, Elke: Literarische Welten, S. 145-151.

%88 Schroder, Werner: Laudines Kniefall, S. 16.
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Riicknahme des Ehemannes‘®°

verweigert. Die Gemeinschaft zwischen Laudine und Iwein
scheint — zumindest fir Laudine — zerbrochen zu sein.

Der Widerspruch zwischen dem Zweifel an seiner Treue und der Bestandigkeit seiner Zunei-
gung und Verbundenheit fuhren dazu, dass Iwein die Kontrolle tber sich verliert und wahn-
sinnig wird (V. 3201-3215). Hier wird der Zusammenhang von Krankheit und Minne offen-
bar.®®® lweins Scham iiber sein Fehlverhalten gegeniiber Laudine schlagt in Selbsthass um, er
kann die Schuld niemand anderem als sich selbst zuschreiben (V. 3221-3223). Sein Schmerz
wird so Ubermdchtig, dass ihm zorn und tobesuht in daz hirne schoz[en] (V. 3232/ V.

892 und jeglicher

3231).691 Der Wahnsinn treibt ihn nackt, ,,in volliger geistiger Umnachtung
Erinnerung an seine hofische Erziehung beraubt in den Wald. Was die Unterwerfung lweins
unter den Willen Laudines bei ihrer ersten Begegnung schon antizipierte, vollzieht sich mit
Einsetzen des Wahnsinns: Iweins Selbstaufgabe mindet in dem Verlust seiner Identitat.

Iwein, der ie ein rehter adamas/ riterlicher tugende was (V. 3257-3258), wird nun zu einem

«6% nd wird durch

tore.®®® Im Wald verbringt Iwein einige Zeit auf ,,niedrigster Existenzstufe
die symbiotische Beziehung zu dem Eremiten schrittweise wieder in die Zivilisation zuriick-
gefiihrt.

Die Restitution von Iweins Identitat beginnt, als die Dame von Narison und ihre Begleiterin-
nen den nackten, einem more gleichenden Iwein schlafend auf dem Weg finden und er unter
Verwendung einer Salbe, die von Feimorgan hergestellt wurde, von seinem Wahnsinn geheilt
wird (V. 3420-3480). Iwein findet weitgehend zu sich selbst zurtick, stellt sich allerdings die
Frage ’histiiz Iwein, ode wer?’ (V. 3509). An seine Ritterschaft und seine Ehre, an die Ge-
winnung Laudines und des Brunnenreiches erinnert Iwein sich, als habe er es getraumt (V.
3513ff.). Diese Distanz zu seiner Identitat beweist, dass er seine vorherige Identitat noch nicht
vollstandig wiedererlangt hat; dies kann und wird erst am Ende des Romans in der Versoh-

nung mit Laudine gelingen. Fir lwein beginnt mit der Wiedererlangung des Wissens um seine

%89 Eritsch-RoRler, Waltraud: Finis Amoris, S. 119.

%0 Dirk Matejovski spricht sich in seiner Untersuchung zu lweins Wahnsinn gegen die bisherigen Deutungsan-

sétze der Forschung aus und negiert insbesondere den Zusammenhang von Krankheit und Minne. In der

,Matrix des Wahnsinns* spiele die Minne keine Rolle, ,,viou Minne“ werde ,,als Urheberin seines [Iweins]

desolaten Zustandes nur noch genannt, um um so schneller vergessen zu werden.* Matejovski kommt zu dem

Schluss, dass Hartmann im ,,Medium des Wahnsinnsmotivs ein ganz anderes Problem [thematisiert], ndmlich

das Verhéltnis von Aufklarung und Mythos, von héfischem Sozialentwurf und Gegenwelt.* In: MatejovsKki,

Dirk: Das Motiv des Wahnsinns in der mittelalterlichen Literatur. Frankfurt am Main 2007, S. 126.

Eine detaillierte Ubersicht tiber die medizinischen Erklarungsversuche, die eine Erkrankung an Melancholie

diagnostizieren, sowie einen Uberblick tber die bisherigen Erklarungsversuche zur Entstehung des Wahn-

sinns in Hartmanns Iwein gibt Susanne Hafner. In: Hafner, Susanne: Maskulinitét in der héfischen Erzéhllite-

ratur, S. 131-146.

Hammer, Andreas: Tradierung und Transformation. Mythische Erzahlelemente im ,,Tristan* Gottfrieds von

Stralburg und im ,,Iwein* Hartmanns von Aue. Stuttgart 2007, S. 238.

893 vgl. zur Verwendung des Terminus tor Dirk Matejovskis Ausfiihrungen in: Matejovski, Dirk: Das Motiv des
Wahnsinns, S.122ff.

%% Hammer, Andreas: Tradierung und Transformation, S. 238.
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Identitét sein Weg der Bewédhrung. Seine Gedanken richten sich einzig darauf, ,,wiedergutzu-
machen, was er gefehlt hat [...], und von Laudine Absolution zu erlangen.“695 Die Zwischen-
einkehr an Laudines Hof und der Umstand, dass sie den eigenen Ehemann nicht erkennt (V.
5456ff.) beweisen, dass lweins Bewahrung noch nicht abgeschlossen ist. Erst nach dem
Kampf gegen Gawein und der vollstandigen Restitution seiner Identitat und Ehre, unternimmt
Iwein einen weiteren Versuch, Laudines Gunst wiederzuerlangen. lwein erreicht in Beglei-
tung seines Lowen die Quelle, die er erneut begielst und ein heftiges Unwetter verursacht (V.
7824ff.). Damit versetzt er Laudine in eine Situation, die erneut das Eingreifen Lunetes erfor-
dert. Diese rat Laudine, den Ritter mit dem Léwen zu finden, um das Land zu verteidigen (V.
7868ff.). Lunete weil3, dass es sich bei dem Lowenritter um Iwein handelt und wendet erneut
eine List an, um die Versohnung von Iwein und Laudine herbeizufthren. Sie teilt ihrer Herrin
mit, dass der Ritter mit dem Léwen zur Landesverteidigung nur dann bereit sei, wenn Laudine
ihm im Gegenzug helfe, die Gunst seiner Herrin wiederzuerlangen (V. 7876). Lunete lasst
ihre Herrin einen Eid schwdren, mit dem sich Laudine verpflichtet, Iwein zu verzeihen, ohne
die wahre Identitat des Lowenritters zu kennen (V. 7925-7935). Dieser Eid ist paradigmatisch
auf das Versprechen bezogen, das Laudine Iwein gibt, als er sie um urloup bat: Wieder ver-
flgt Laudine nicht Uber alle Informationen und gewéhrt trotzdem ihr Versprechen. Lunete
begibt sich sogleich auf die Suche nach Iwein und findet ihn an der Quelle (V. 7939ff.). Sie
berichtet von ihren Vorbereitungen zu dessen Gunsten, woraufhin Iwein seiner Freude in
freundschaftlichen Gesten Ausdruck verleiht: Er kuster dd/ siner juncvrouwen munt/ hende
und ougen tdsentstunt. (V. 7976-7978). Die Parallelitat dieser Szene mit der Wiedersehens-
szene zwischen Gawein und Iwein ist deutlich. Sie zeigt, dass Lunete lwein eine Freundin ist,
wobei jegliche sexuelle Attraktivitat der Frau ausgeklammert wird.

Lunete bringt Iwein zu Laudine. Im Unterschied zur Szene der Begegnung mit Laudine bei
Iweins Zwischeneinkehr an ihrem Hofe wird hier die Aufmerksamkeit gezielt darauf gelenkt,
dass Laudine Iwein nicht erkennen kann, weil er seine Ristung tragt (V. 80371ff.).

Wie bei ihrer ersten Begegnung féllt Iwein vor Laudine auf die Knie, dieses Mal jedoch un-
aufgefordert. Stattdessen ist es Laudine, die der Anweisung Lunetes bedarf. Lunete erinnert
sie an ihren Eid und fordert dessen Einlosung, bevor sie die Identitadt des Lowenritters auf-
deckt: diz ist her Twein iuwer man. (V. 8074). Laudine ist ob der List ihrer Zofe erschiittert
und verzeiht Iwein nur, weil ihr Eid sie bindet (V. 8090ff.). Von einer Ausséhnung des Paares
kann an dieser Stelle keine Rede sein, dennoch ist Iwein zufrieden mit der Entwicklung und
bekennt sich schuldig: ‘vrouwe, ich han missetan: zewadre daz riuwet mich.” (V. 8102-8103).

Er versichert ihr, dass sich eine solche Verfehlung nicht wiederholen wird. Auf Laudines wi-

89 gchroder, Werner: Laudines Kniefall, S. 16.
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derwillige Aussage ich han es gesworn (V. 8114) antwortet Iwein mit Gberschwanglicher
Freude. Laudine ergreift erneut das Wort, bittet nun auch Iwein um Vergebung fir das Leid,
das er durch ihr Verhalten erdulden musste und fallt vor ihm auf die Knie (V. 8122ff.).®% Der
,doppelte [...] FuBfall“ und die ,beidseitige Vergebungsbitte“®®” lassen Iwein und Laudine
als gleichgestelltes Paar erscheinen, sie sind nun gesellen, die sich einander mittels dieser
Gesten Uberantwortet haben. Anders als im Erec gibt der Erzéhlerkommentar am Ende des
Romans keinen Ausblick auf das weitere gemeinsame Leben der Protagonisten. Stattdessen
wird Lunetes Wirken bei der Entstehung und Restitution der Beziehung zwischen Iwein und
Laudine gewdrdigt (V. 8149-8166).

5.4 Sexualitat: Die Wirkung schoner Frauen

Iweins Liebe zu Laudine wird durch ihren Anblick evoziert.® Die klagende Dame zerreif}t in
ihrer Trauer ihre Kleidung und entbld3t ihren schonen Kérper (V. 1331-1332), den lwein von
seinem Versteck aus betrachtet. Wie Nina Spangenberger feststellt, verleiht ,,diese Konstella-
tion des heimlichen Blickes“®®® der Szene vouyeuristische Ziige, die die Situation erotisch
konnotieren. Trotz der Erotisierung der klagenden Laudine ist lweins Zuneigung zu ihr nicht
auf ein korperliches Begehren zu reduzieren. lhr Anblick l&sst in Iwein den unmittelbaren
Wunsch nach Nahe entstehen, der an drei Stellen deutlich wird: als Beddrfnis, ihre Hande fest
zu halten, um sie davon abzuhalten, sich selbst zu verletzen (V. 1341-1343 und V. 1478-
1482) und als dringendes Beddirfnis, mit ihr zu sprechen (V. 1700ff.). Iwein nimmt Anteil an
ihrer Trauer und flhlt sich verantwortlich fir ihr Ungliick (V. 1348ff.), Laudine wird nicht
auf ihre sexuelle Kdrperlichkeit reduziert.

Weder bei Chrétien noch bei Hartmann findet sich eine Beschreibung der Hochzeitsnacht; die
altfranzosische Version erwahnt jedoch zumindest ausdricklich, dass die Ehe vollzogen wur-
de (Yvain, V. 2166ff.), wovon bei Hartmann nur ausgegangen werden kann. Dennoch thema-
tisiert der Iwein die korperliche Liebe in der Ehe am Beispiel des hofischen Ehepaares Artus
und Ginover. Das Konigpaar zieht sich, nachdem fir das Wohl der Géste gesorgt wurde (V.

59-61), in die Kemenate zuriick (V. 77-84). Dieses Verhalten erfahrt im lwein keinerlei Kri-

89 \Werner Schréder weist in seinem Beitrag zum Schluss des Iwein auf die Widerspriichlichkeit zwischen Lau-
dines Widerwillen und ihrem anschlieBenden Kniefall hin und wirft unter Einbezug der Handschriften A und
B die Frage auf, ob es sich um alternative Schliisse handeln kdnnte. In: Schrdder, Werner: Laudines Kniefall,
S. 6-9. Eine andere Deutungsmoglichkeit bietet Volker Mertens an, wenn er Laudines Verhalten zum einen
mit ihrer Rolle als ,,6ffentliche* Person, zum anderen mit ihrer Rolle als ,,private” Person deutet: ,,Als ,,6f-
fentliche Person, als Konigin, mufte sie ihm wehtun, als ,,private” Person, als geselle (v. 8143) erbittet sie
Vergebung.“ In: Mertens, Volker: Laudine, S. 61.

%97 Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 102.

%% vgl. Kapitel 5.2.

%99 Spangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 67.
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tik, ,,[d]ie Erfiillung korperlicher Eheliebe erscheint als Legitimation, die allseits anerkannt ist

und nicht angezweifelt oder diskutiert werden muss*’®

, wie Nina Spangenberger festhalt.
Anders als im Erec, wo der Aspekt der Erotik auf das Paar Erec und Enite beschrankt bleibt,
finden sich im lwein Situationen, in denen der Protagonist durch andere weibliche Figuren
Handlungen der Zuneigung erfahrt und in Versuchung gefiihrt wird. Nachdem die Dame von
Narison und ihre beiden Begleiterinnen Iwein im Wald schlafend und nackt gefunden haben,
schickt die Herrin eins der Madchen zu Iwein zurtick. Sie soll seinen Kopf mit Feimorgans
Salbe einreiben, um ihn von seinem Wahnsinn zu heilen (V. 3475-3493). Anette Sosna deutet
diese Szene folgendermalien: ,,.Der magischen Wirkung der Salbe wird die Hingabe des Mad-
chens im Akt des Beriihrens an die Seite gestellt.“’** Entgegen der Anweisung reibt das Mad-
chen den schlafenden Iwein am ganzen Korper mit der Salbe ein, ,,sie kann mit der erotischen
Massage nicht aufhdren, bis die Dose leer ist, und dies, obschon sie harten Tadel zu erwarten
hat.“’%* Da Iwein wahrend der Zuwendung schlaft und die Beriihrung durch das Madchen
nicht bewusst erfahrt, kann diese Szene mit Iweins Blick auf die trauernde Laudine in Ver-
bindung gebracht werden: Beide Situationen sind einseitig erotisiert, die beobachtete bzw.
berthrte Figur weill nichts davon.

Hartmann stellt Iweins bedingungslose Liebe zu Laudine unter Beweis, indem er ihn zwei
Mal der Versuchung schoner Frauen aussetzt. Die Tochter des Burgherrn zum Schlimmen
Abenteuer wird vom Erzéhler als ,,begehrenswerte[...] kongeniale[...] Gefahrtin“’® geschil-
dert (V. 6494-6499), deren Attraktivitat Iweins steete zu erschuttern vermag (V. 6500-6505).
Der Erzahler kommentiert explizit, dass Iwein der Versuchung erlegen ware, héatte er nicht
Laudines Bild in seinem Herzen getragen (V. 6506-6510). Iwein kann sich der Versuchung
nur entziehen, weil er seine Gedanken auf Laudine richtet (V.6511ff.). Obwohl ihn der Ab-
schied von ihr schmerzt, widersteht er der Versuchung und beweist so seine Treue zu seiner
Ehefrau. lwein wird erneut auf die Probe gestellt, wenn er das Nachtlager mit seiner Begleite-
rin teilt, bei der es sich um ein Madchen handelt, das kein Familienmitglied ist, wie der Er-
zahler hervorhebt (V. 6574ff.). Dieser Hinweis rekurriert auf die besondere Starke des Wil-
lens, sich der erotischen Bedrohung zu entziehen und ihr nicht zu verfallen. lwein reagiert
nicht auf die sexuellen Reize des Madchens und handelt damit gegen seine ménnliche Natur,

was, wie der Erzéhler in Vers 6582 bemerkt, nur wenige Mé&nner vermaogen.

7% gpangenberger, Nina: Liebe und Ehe, S. 79.

O Sosna, Anette: Fiktionale Identit4t im hofischen Roman, S. 128.

%2 Haug, Walter: Das Spiel mit der arthurischen Struktur in der Komédie Yvain/ Iwein. In: Friedrich Wolfzettel
(Hg.): Erzahlstrukturen der Artusliteratur. Forschungsgeschichte und neue Ansétze. Tubingen 1999, S. 112.

"% Hafner, Susanne: Maskulinitét in der héfischen Erzahlliteratur, S. 113.
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6. Ergebnisse zum Iwein

Hartmanns Iwein als Erz&hlung einer Ritterfreundschaft zu lesen, legitimiert sich durch die
offensichtliche Dominanz der Freundschaft als Code der Intimitdt innerhalb des Romans. Die
Darstellung der Freundschaften lweins zu seinem Léwen und zu Gawein nimmt einen wesent-
lich grolReren Raum ein, als die der Ehebeziehung mit Laudine. lwein und Laudine treten nur
an zwei Stellen des Romans als Paar auf: Nach ihrer Vermahlung im Rahmen der Feierlich-
keiten anlasslich ihrer Hochzeit und des Besuchs von Kénig Artus und am Ende des Romans,
als nach langer Trennung die Versohnung und Wiedervereinigung des Paares prasentiert wird.
Die Bindung zu Gawein ist in lweins Dasein die dominante Beziehung; Gawein vermag es
schliellich, die Trennung von Iwein und Laudine herbeizufiihren, indem er Iwein mahnt, sich
nicht zu verligen und stattdessen ihm zu folgen. Beriicksichtigt man die Intensitat der Freund-
schaft zwischen Iwein und Gawein, ergibt sich mit der Eheschliefung eine neue Dreiecks-
konstellation: Laudine dringt als Dritte in die bestehende Zweierbeziehung zwischen den bei-
den Rittern ein und wird zur Rivalin Gaweins. Laudine wirkt, so formuliert es Caroline Kri-
ger in ihrer Fallstudie zum Iwein, destabilisierend auf die Freundschaft.”®* Gaweins Rat an
Iwein flhrt zur, zumindest temporaren, Verdrangung der stérenden Dritten. Mit lweins Bitte
um urloup, ihrer Gewahrung und der Trennung von Laudine wird das exklusive Zweierver-
haltnis der Freunde wiederhergestellt. Die Dominanz Gaweins zeigt sich auch in der Tatsache,
dass Iwein Uber einen langen Zeitraum hinweg keinen Gedanken an seine Frau verwendet,
sondern die Zeit des Turnierens an der Seite seines Freundes genief3t. Iweins Wahnsinn 16st
ihn aus all seinen Nahbeziehungen heraus und isoliert ihn. Erst die Begegnung mit dem Ere-
miten verhilft lwein zur Rickkehr in die Zivilisation, die sich unter Negation seiner vorheri-
gen Identitat vollzieht. lweins Freundschaft mit dem Lowen ist als weiterer Schritt auf dem
Weg der Restitution seiner Identitat zu sehen. Das Tier fiihrt ihm die rehtiu triuwe vor Augen
und wird ihm zum Beispiel, das Iweins weiteres Handeln maRgeblich beeinflusst. Als Léwen-
ritter lernt er die Unbedingtheit der Treue kennen, die sich in seinen altruistischen Taten wie-
derspiegelt. Erst nach dem Zweikampf mit Gawein, der wohl die ,,wichtigste Bewéhrungs-

«“7% ynd der Wiederaufnahme in die Artusgesellschaft kann Iwein

probe ihrer Freundschaft ist
die Gunst seiner Frau wiedergewinnen. Mit Laudines Vergebung und der Verséhnung des
Paares ist lweins Hinflihrung zum Ideal des hofischen Ritters, der ritterliche Bewéhrung und
Minne miteinander vereinbaren kann, abgeschlossen.

Der dialogische Charakter der Romane hebt hervor, dass Freundschaft und Liebe sich wech-

selseitig bedingen. Minne erscheint im Iwein als eine Macht, die sowohl auf mannliche und

704 Kriiger, Caroline: Freundschaft in der héfischen Epik, S. 112.
795 Kriiger, Caroline: Freundschaft in der héfischen Epik, S. 109.
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weibliche als auch auf animalische Figuren einwirkt. Die Zuneigung des Léwen zu lwein, die
Freundschaft von Iwein und Gawein sowie der Affekt der heterosozialen Beziehung werden
gleichermal’en mit dem mittelhochdeutschen Wort minne beschrieben. Gemeinschaft, Treue
und Zuneigung sind im lwein essentielle Bestandteile der Freundschaft zwischen Iwein und
Gawein, wéhrend sie im Erec die Ehe bestimmen. Die Paradoxien, mit denen Iweins Liebe
fir Laudine beschrieben werden, riicken Iweins Liebe in die Ndhe des passionierten Liebe-
scodes, wie ihn Luhmann entwickelt. Die Ehe von Iwein und Laudine unterscheidet sich von
der protoromantischen Liebesehe Erecs und Enites grundlegend, da ihr der Aspekt einer ge-
genseitigen Zuneigung, die vor der Eheschliefung entsteht, fehlt. Vielmehr flihrt die Ehe im
Iwein dem Rezipienten die EheschlieBungspraxis der adligen Gesellschaft des Mittelalters vor
Augen: Zweck der Ehe ist die Gewahrleistung des Schutzes von Land und Gefolge. Laudines

Einwilligung in die Vermahlung mit Iwein griindet sich auf politischen Uberlegungen.
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V. Das Nibelungenlied

Liebe und Hass, Treue und Verrat kennzeichnen die Beziehungen der Figuren des Nibelun-
genliedes.”® Das Epos ist durchzogen von einer Reihe homosozialer und heterosozialer Be-
ziehungen, die eng miteinander verwoben sind. Mit Siegfrieds Ankunft in Worms konstituiert
sich zwischen ihm und dem Burgundenkdnig Gunther eine ménnlich-homosoziale Bindung.
Diese Bindung bildet den Ausgangspunkt fir das komplexe Netz der Beziehungen, das sich
im weiteren Verlauf der Handlung entwickelt. Siegfried verschweigt den Grund seiner Reise
— die Werbung um Kriemhild — fiir eine lange Zeit, in der er als vriunt der Burgunden am
Wormser Hof weilt und insbesondere Gunther zu Diensten ist. Einer der ,Freundschaftsdiens-
te’ Siegfrieds ist seine Rolle als Werbungshelfer Gunthers in der Brautwerbung um Brinhild.
Zu diesem Zeitpunkt hat Siegfried seine Liebe zu Kriemhild bereits offenbart und verfolgt
seine Absicht, Kriemhild zu erlangen, zielgerichtet und letztlich erfolgreich. Siegfried fordert
Kriemhild als Lohn fir seine Dienste, wodurch die Brautwerbungen in ein Abh&ngigkeitsver-
haltnis geraten. Gunthers Rolle als Munt Kriemhilds sowie Siegfrieds Rolle als Werbungshel-
fer Gunthers konstituieren zwei Dreiecke, die aufgrund der wechselseitigen Abhangigkeit der
Werbungsunternehmen zu einem doppelten Dreieck zusammengefiigt werden kénnen. In die-
ses Viereck sind alle Nupturienten des ersten Teils — Siegfried und Kriemhild, Gunther und
Brinhild — eingebunden. Die Achse, die als Verbindungsstelle der beiden Dreiecke fungiert,
ist die vor den Brautwerbungsunternehmen entstandene ménnlich-homosoziale Bindung zwi-
schen Gunther und Siegfried. Die Beziehung der beiden ménnlichen Figuren ist in zwei Rich-
tungen auf ein Drittes ausgerichtet: das weibliche Objekt des Begehrens.

Veréndert man die Schnittstelle des Vierecks und fuhrt sie nicht zwischen den beiden méannli-
chen, sondern zwischen den weiblichen Figuren, ergeben sich zwei Dreiecke mit jeweils zwei
weiblichen Aktanten, die sich auf ein gemeinsames mannliches Drittes ausrichten. Die Ver-
anderung der Schnittstelle offenbart die Existenz der weiblich-homosozialen Beziehung zwi-
schen Kriemhild und Brunhild hervor: Sie sind Uber ihre Ménner miteinander verbunden und
Schwagerinnen. Das Dreieck mit der Besetzung Kriemhild, Gunther und Briinhild, das sich
aus dem verdnderten Viereck extrahieren lasst, ist von geringer Bedeutung flr die Analyse
des nibelungischen Beziehungsnetzes. Kriemhild fungiert weder als Mittlerin von Brlinhilds
Begehren noch ist sie in dieser Dreieckskonstellation als Rivalin der islandischen Konigin
anzusehen. Die Achse, die Kriemhild mit Gunther verbindet, ist von verwandtschaftlicher
Natur, weshalb sie als Rivalin ausscheidet. Interessanter ist das Dreieck mit der Besetzung

Kriemhild, Siegfried und Brinhild. Auf Isenstein vermutet Brunhild Siegfried als Werber, ihr

% Das Nibelungenlied. Hg. von Ursula Schulze, nach der Handschrift B. Ins Neuhochdeutsche tbersetzt und
kommentiert von Siegfried Grosse. Stuttgart 2011.
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Begehren richtet sich auf den Mann, der sie bezwingen, aber nicht als seine Braut heimftuihren
wird. Brinhilds Insistieren auf die Aufklarung der Ereignisse auf Isenstein etabliert ein impli-
zites Rivalitatsverhéltnis zwischen den Frauen. Dies wird im Koniginnenstreit offenbar:
Brinhilds Angriff auf Siegfrieds Stellung aktualisiert Kriemhilds Begehren nach ihrem Ehe-
gatten.

Die Achsen des doppelten Dreiecks sind durch unterschiedliche Ausformungen der Liebe
codiert. Was aber verbindet die méannlichen Figuren Gunther und Siegfried miteinander? Ist
es eine reine Zweckgemeinschaft, in der beide Partner den jeweils anderen zu ihrem eigenen
Vorteil instrumentalisieren? Oder handelt es sich um eine Freundschaft unter Mannern, die
sich durch den Aspekt der Gegenseitigkeit auszeichnet? Neben der Bindung zwischen Gun-
ther und Siegfried ist auch die Figur Hagens von Interesse. Welche Funktion hat Hagen fr
die Beziehung zwischen Gunther und Siegfried? Welche Rolle(n) nimmt er am Wormser Hof
ein? Wie steht er zu Ridiger? Was verbindet ihn mit VVolker? Dass Hagen eine wichtige und
die Handlung beeinflussende Rolle sowohl im ersten als auch im zweiten Teil des Epos spielt,
ist unumstritten. In der Forschungsliteratur zum Nibelungenlied und zur Figur des Hagen von
Tronje herrscht Konsens tber die Variabilitat und Ambiguitat seiner Figur.”” Diese Beson-
derheit der Figurenkonzeption arbeitet bereits Marianne Wahl Armstrong heraus, wenn sie

« 708 neben Kriemhild bezeichnet.

Hagen als ,,vielschichtigste Gestalt des Nibelungenliedes
Bei dem Versuch, Hagen in die Konstellation des Vierecks einzubinden, féllt auf, dass er mit
allen vier Figuren in unterschiedlicher Weise verbunden ist. So erweitert sich das zweidimen-
sionale Viereck um eine weitere Ebene zur geometrischen Figur einer Pyramide, deren Spitze
durch Hagen besetzt ist. Diese Pyramide lasst sich in eine Vielzahl von Dreiecken aufféachern,
in die Hagen jeweils eingebunden ist. Von besonderem Interesse ist Hagens Einwirken auf die
dem jeweiligen Dreieck immanente Zweierbeziehung: Der Vasall Gunthers fungiert in dem
Dreieck, das ihn mit Siegfried und Kriemhild verbindet, als Zerstorer der heterosozialen Lie-
besbeziehung, indem er Siegfried ermordet; in die Beziehung zwischen Siegfried und Briin-
hild wird Hagen als Racher der weiblichen Ehre eingebunden. Die Beziehung zwischen Gun-
ther und Brinhild beeinflusst Hagen als Befurworter der Eheverbindung; das Dreieck Hagen,
Gunther, Kriemhild présentiert seine vasallistische Bindung zu zwei Mitgliedern des Burgun-
denhofes. Auch in der Beziehung der beiden weiblichen Hauptfiguren spielt Hagen eine Rol-
le, da er durch den Kdniginnenstreit gezwungen ist, fur seine Konigin Brinhild Partei zu er-

greifen und sich gegen die ehemals hochgeschéatzte Kriemhild zu wenden. Das wohl interes-

7 v/gl. die Beitrage von Katharina Freche und Peter Wapnewski.
"% \Wahl Armstrong, Marianne: Rolle und Charakter. Studien zur Menschendarstellung im Nibelungenlied.
GOppingen 1979, S. 146.
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santeste Dreieck, das sich aus dieser Figurenpyramide extrahieren l&sst, ist jedoch das Ver-
haltnis zwischen Gunther, Siegfried und Hagen: ein mannlich-homosoziales Dreieck, dessen
Achsen sich einerseits durch Treue und Loyalitat auszeichnen, andererseits durch Rivalitat

codiert sind.

1. Die Ritterfreundschaften im Nibelungenlied

Um sich dem komplexen Beziehungsgeflecht, das im Nibelungenlied mit einer Vielzahl von
Handlungsstrangen entsponnen wird, angemessen zu nahern, stehen an erster Stelle die Ritter-
freundschaften im Fokus der Analyse. In der Einleitung der Arbeit wurde explizit dargelegt,
dass die Verwendung des Begriffs , Ritterfreundschaft® in der Kapiteliiberschrift zur Wahrung
der begrifflichen Einheitlichkeit dient.”” Das groRe Bedeutungsspektrum des mittelhochdeut-
schen Wortes vriunt — ,guter Freund’, ,Verwandter’, ,Vasall’ oder auch ,Kriegsverwandter’
bzw. Waffenbruder’'® — kann am Beispiel des Nibelungenliedes besonders gut veranschau-
licht werden. Im Fokus stehen neben dem mannlich-homosozialen Dreieck, das die Figuren
Siegfried, Gunther und Hagen verbindet und dessen Achsen duRerst different konnotiert sind,
auch die Beziehung von Hagen und Volker sowie die Figur des Ridiger von Bechelaren.

Wie Albrecht Classen konstatiert, waren die heroischen Gesellschaften von einem Konzept
der Flhrungs- und Machtverhéltnisse gepréagt, das sich durch vasallistische Unterordnung
(Lehnsverhéltnisse) und Waffen- und Kampfgemeinschaften auszeichnet.”*! Classen wendet
sich gegen die These, dass die Freundschaftsdiskurse auf die literarischen, philosophischen
und religiésen Spharen, die von der Antike bis zum Mittelalter zahlreiche Schriften und Trak-
tate zum Thema der Freundschaft hervorbrachte, beschrénkt seien. Betrachtet man die Ritter-
freundschaften des Nibelungenliedes in ihrer Gesamtheit und Komplexitat, fallt auf, dass es
zahlreiche Episoden gibt, die Freundschaften zwischen Mannern préasentieren, die mit den
antiken Freundschaftsmodellen in Verbindung gebracht werden kénnen. Besonders deutlich
werde dies laut Classen in Szenen, in denen einzelnen Figuren der unmittelbare Tod bevor-
steht.”"? Classens These, dass auch heroische Epen affektive Freundschaften prasentieren’*?,

kann am Beispiel der Waffenbriiderschaft von Hagen und Volker, die sich im zweiten Teil

% vgl. Kapitel | ,,Einleitung® auf S. 13.

9 v/gl. die Erlauterungen zum Bedeutungsspektrum des mittelhochdeutschen Wortes vriunt in Kapitel 11.2.1.
Vgl. auch Jan-Dirk Miller zu den Beziehungen des Nibelungenliedes, die unter dem Begriff vriuntschaft
subsumiert werden kénnen. Mdller, Jan-Dirk: Spielregeln fiir den Untergang. Die Welt des Nibelungenliedes.
Tlbungen 1998, S. 154,

™1 y/gl. Classen, Albrecht: Friends and friendship in heroic epics: with a focus on Beowulf, Chanson de Roland,
the Nibelungenlied and Njal’s Saga. In: Neohelicon 38 (2011), S. 121-139, hier S. 122.

2 y/gl. Classen, Albrecht: Friends and friendship in heroic epics, S. 123.

™3 ygl. Classen, Albrecht: Friends and friendship in heroic epics, S. 123.
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des Epos konstitutiert, affirmiert werden. Die affektive Dimension dieser Bindung zeigt sich,

ahnlich wie im Eneasroman, in der Situation des Todes.

1.1 Siegfried, Gunther und Hagen: Das mannlich homosoziale Dreieck

Mit Siegfrieds Ankunft in Worms konstituiert sich das ménnlich-homosoziale Dreieck des
Nibelungenliedes. Siegfried tritt als Dritter in die bestehende Zweierbeziehung zwischen Gun-
ther und Hagen ein. Hagen ist als erster Vasall Gunthers diesem untergeordnet, das Verhaltnis
ist von vasallistischer Treue und Loyalitidt gekennzeichnet. Siegfried wirkt stérend auf die
exklusive Zweierbeziehung, weshalb Hagen den Rivalen letztlich beseitigt. Siegfried und
Gunther hingegen begegnen sich als Gleiche, beide sind von hoher Abstammung und Mit-
glieder des Adels. Im Folgenden stehen die Achsen des Dreiecks, die jeweils zwei der drei
mannlichen Figuren miteinander verbinden und auf unterschiedliche Weise codiert sind im

Fokus der Analyse.

Siegfried und Gunther: Die Entstehung einer ,vriuntschaft’

Die erste Begegnung von Siegfried und Gunther findet bei Ankunft des Xanteners am Hof der
Burgunden statt. Diese erste Interaktion ist in den ¢ffentlichen Raum der héfischen Sphére
eingebettet, Gunther und Siegfried sind gleich hinsichtlich ihrer adligen Herkunft. Siegfried
wird von dem gesamten Hof willkommen geheiRen, jedoch hat allein Hagen Kenntnis von
Siegfrieds Identitdt und den Heldentaten des Xantener Konigssohns: Hagen berichtet von
Siegfrieds Sieg uber die Nibelungenkdnige Schilbung und Nibelung, vom Erwerb des Nibe-
lungenhortes sowie von Siegfrieds Kampf gegen den Drachen, dem anschlieBenden Bad im
Blut des Ungeheuers und der damit verbundenen Unverwundbarkeit des Helden (Str. 84-98).
Aufgrund seines Wissens um die exorbitante Kraft des Helden rét er Gunther, Siegfried mog-

lichst freundlich zu empfangen:

Wir suln den herren enpfahen deste baz,

daz wir iht verdienen des jungen recken haz.

sin lip der ist s kilene, man sol in holden han.

er hat mit siner krefte s6 menegiu wunder getén. (Str. 99)

Hagens Rat, sich der Freundschaft des jungen — und gefahrlichen — Helden zu versichern,
verweist proleptisch auf die eigentliche Instrumentalisierung Siegfrieds fiir die Interessen der
Burgundenkonige. ,,Freundschaft spielt hier im Register der Politik, nicht der Intimitat®, wie
Andreas KraR pointiert feststellt.”* Siegfried dankt Gunther fir den Empfang in héfischer
Weise. Die Kunde Uber die Ruhmestaten der burgundischen Ritter und deren Tapferkeit ha-
ben ihn zur Reise veranlasst, wie er Gunther wissen l&sst (Str. 105). Der junge Held formu-

"4 KraB, Andreas: Ein Herz und eine Seele, S. 183.
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lierte in der Unterredung mit seinen Eltern die Werbung um Kriemhild als Grund seiner Rei-
se, weshalb es verwundert, dass er ihn an dieser Stelle verschweigt. Siegfried gibt vor, sich
von der Kampfestichtigkeit der Burgunden (berzeugen zu wollen. Wird Siegfried in der
zweiten Aventiure als ,,hofischer niederlandischer Prinz* exponiert, ist er bei seiner Ankunft
in Worms ,,plotzlich ein anderer“’*®: Er fordert Gunther und dessen Herrschaftskollektiv her-

aus:

Nu ir sit so kiiene, als mir ist geseit,

sdne ruoch ich, ist daz iemen lieb ode leit,

ich wil an iu ertwingen, swaz ir muget han.

lant unde burge, daz sol mir werden undertan. (Str. 108)

Die Provokation legt Siegfrieds heroische Zlge offen, die in direktem Zusammenhang mit
Hagens Bericht {iber seine Jugendtaten stehen. Gernot gelingt es, die Herausforderung ,,poli-

«718 aufzufangen (Str. 124-125) und die Einbindung des ambivalenten Helden

tisch besonnen
in die Wormser Hofgesellschaft zu initiieren.

Zwischen Siegfried und Gunther entsteht ein mannlich-homosoziales Biindnis, das jedoch
kein affektives Moment im Sinne der vormodernen Freundschaftsdiskurse enthélt. Die Bezie-
hung der beiden adligen Manner korrespondiert vielmehr mit dem Typ der aristotelischen
Nutzenfreundschaft, wie sich im Verlauf der weiteren Handlung zeigt. Siegfried erweist Gun-
ther seinen Dienst und fungiert in Krisensituationen, die eine konkrete Bedrohung des Worm-
ser Hofes bedeuten, als Berater und exekutives Organ der vorgeschlagenen Aktionen, so z.B.
im Kampf gegen die Sachsen und Danen. Als Lohn fir seinen Kampfeinsatz gewéhrt Gunther
Siegfried den Grul3 Kriemhilds, wodurch er den nibelungischen Held noch starker an den bur-
gundischen Hof bindet. Gunther versteht es, ,,sich das herausragende aggressive Potential

«™7 wobei Hagen

Siegfrieds durch gezielte Anreize und Versagungen zunutze zu machen
derjenige ist, der die Instrumentalisierung Siegfrieds flr die Interessen der Burgunden for-
ciert. Gunther erbittet Siegfrieds Hilfe im Kampf gegen die Sachsen und Danen auf Hagens
Rat hin (Str. 149ff.). Auch rat Hagen Gunther, sich der Hilfe Siegfrieds bei der Gewinnung
Brinhilds zu versichern (Str. 329), wodurch Siegfried erneut instrumentalisiert wird. Die ge-
genseitige Abhdangigkeit der Werbungsunternehmungen lasst die Beziehung von Siegfried
und Gunther als Symbiose erscheinen. Beide ziehen ihren Nutzen aus der Verbindung. Sieg-

fried ist in dem Brautwerbungsunternehmen zwar Werkzeug der Burgunden zur Verfolgung

™5 Haug, Walter: Szenarien des heroischen Untergangs. In: Alfred Ebenbauer und Johannes Keller (Hgg.): 8.
Pdchlarner Heldenliedgesprach. Das Nibelungenlied und die europdische Heldendichtung. Wien 2006, S.
152. Vgl. zu Siegfrieds Ankunft in Worms auch die Ausfihrungen Walter Haugs in: Hofische Idealitat und
heroische Tradition im Nibelungenlied. In: Strukturen als Schliissel zur Welt. Kleine Schriften zur Erzahllite-
ratur des Mittelalters. Tiibingen 1990, S. 293-307, hier besonders S. 299.

% Haug, Walter: Szenarien des heroischen Untergangs, S. 152.

"7 Gephart, Irmgard: Zorn, Blut und Rache. Emotionen im Nibelungenlied. In: Peter Glasner u.a. (Hgg.): Nibe-
lungen — Mythos, Kitsch, Kult. Siegburg 2008, S. 48.
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ihrer machtpolitischen Interessen, zugleich ist er jedoch auch exekutives Organ: Er kennt die
Besonderheit der islandischen Konigin und erfindet einen Plan, wie diese bezwungen werden
kann. Vor dem Aufbruch zur Reise erteilt Siegfried Gunther, Hagen und Dankwart Anwei-
sungen, wie man sich bei der Ankunft auf Isenstein zu verhalten habe (Str. 384ff.): Der Be-
trug Brinhilds ist geplant; sie soll glauben, Siegfried sei Gunthers man. An dieser Stelle wird
auf die Szene, in der Brinhild Gunther als Werber ignoriert, vorausgedeutet, wodurch Sieg-
frieds Uberlegenheit uber den burgundischen Konig implizit deutlich wird. Zwar begegnen
sich die beiden Méanner bei Siegfrieds Ankunft in Worms als Gleiche, Siegfrieds Exorbitanz
erhebt ihn jedoch Uber den burgundischen Herrscher. Diese vorrangige Stellung wird deutlich,
wenn Brinhild beim Anblick der Manner annimmt, dass nur Siegfried derjenige unter ihnen
sein kann, der um sie werben wird. Die Frau wird getduscht. Die gestische Téuschung des
Stratordienstes wird durch die verbale Téuschung der Standesliige verstarkt (Str. 418). Vor
Beginn des Brautwerbungswettkampfes wird sich Gunther seiner misslichen Lage bewusst, er
muss nun erkennen, dass er den Wettkampf ohne die Hilfe Siegfrieds nicht bestehen kann
(Str. 440 und 450). Siegfried und Gunther verschmelzen unter dem Einsatz der Tarnkappe fur
die Dauer des Wettkampfes zu einer Person: Gunther macht die gebzre und Siegfried das
werc (V. 452,3); Hagen ist aus diesem Zweierverhaltnis ausgeschlossen. Diese Einheit der
beiden Méanner kann nur mit Hilfe eines magischen Gegenstandes hergestellt werden und
bleibt eine &ulRerliche. Gunther und Siegfried bilden keine Einheit im Sinne der aristotelischen
und ciceronischen Freundschaftsdefinition: Sie sind nicht eins im Geiste, teilen sich nicht ein
Herz und eine Seele, sondern verschmelzen lediglich zum Zwecke der Erfillung ihrer Interes-
sen und nur fur die Dauer des Kampfes unter Einsatz eines magischen Hilfsmittels zu einer
korperlichen Einheit. Siegfried leistet Gunther nach erfolgreicher Bezwingung Briinhilds,
Heimflhrung der Braut und Vermahlung einen weiteren Dienst. Gunther zieht Siegfried nach
der missgliickten und beschdmenden Brautnacht in sein Vertrauen. Erneut fungiert Siegfried
als Gunthers ,Prothese’ und kompensiert dessen Schwiche, indem er Brinhild in der eheli-
chen Kemenate bezwingt, um Gunther den Beischlaf mit seiner Ehefrau zu ermdglichen.
Siegfried handelt aus Treue und Loyalitdt; seine Meinung, ,,mit Hagen und Gunther sei er in

«8 wird sich jedoch als Trugschluss

Verwandtschaft und Freundschaft herzlich verbunden
herausstellen. Die Qualitat der Bindung wird von den Partnern unterschiedlich bewertet: Sieg-
fried bewertet seine Beziehung an Gunther als Bindung freundschaftlicher Natur. Dies be-
weist die Selbstbezeichnung, mit der er sich Gunther zu erkennen gibt, als er, durch die Tarn-
kappe unsichtbar geworden, in den Brautwerbungswett-kampf eintritt: er sprach: »ich binz

Sifrit, der liebe vriunt din. (V. 451,