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Jan Mohr

Beratungsszenarien — literarische Entwiirfe in
der Vormoderne

Eine Einleitung

Abstract: Narrative Texte der >Vormoderne« entwerfen eine Vielzahl von Szenen for-
meller wie informeller Beratung, die in der Forschung bislang keine systematische
Aufmerksamkeit geweckt haben. Die Einleitung zu diesem Band entwickelt in An-
lehnung an Thomas Luckmann ein Modell von Beratung als einem >kommunikativen
Format« und verortet es auf einer praxeologischen Ebene. Indem Beratungen als
»Szenarien« gefasst werden, wird die Spannung zwischen Planbarkeit und Ergebnis-
offenheit, in der vormoderne Texte sie regelmiBig ansiedeln, analytisch auf die Ebe-
nen der erzdhlten Welt und ihrer pragmatischen Kontexte sowie methodisch auf den
historisch-hermeneutischen Zugang zu einem impliziten Handlungswissen bezogen.

1. Beratung in der Vormoderne — zum Diskussionsstand

Ein Band zu Vorstellungen von Rat und Beratung in der volkssprachigen
Dichtung des Mittelalters und der Frithen Neuzeit bedarf kaum grundsatz-
licher Rechtfertigung. Erstens steht er in einem bereits wohletablierten
Forschungsfeld historisch interpretierender Wissenschaften. Wiederholt
ist der Stellenwert von Beratungen fiir die politische Durchsetzungsfahig-
keit von Herrschaftsverbdnden und den inneren Zusammenhalt von sozia-
len Gruppen in Mittelalter und frither Neuzeit herausgearbeitet worden.
Besonders in der Geschichtswissenschaft ist die institutionalisierte Bera-

tung als »zentrale Funktionsstelle fiir politische Entscheidungsprozesse«
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(Nowakowski 2018, S. 62) beschrieben worden, die den Rat — das so be-
zeichnete Gremium ebenso wie den Prozess deliberativen Abwégens und
dessen Ergebnis — als eine »der Grundkategorien des auf8en- und innenpo-
litischen Handelns« (Brunner 1984, S. 2771) anzusprechen erlauben. Inso-
fern aber die Beratung, gerade in den lockereren institutionellen Gefiigen
des Mittelalters und der Frithen Neuzeit, nicht nur konsiliarischen oder de-
liberativen Charakter hat, sondern in mindestens gleichem MaBe die Legi-
timitat politischer Entscheidungen und politischen Handelns zu erweisen
hat, hat sie einen wichtigen Anteil an der Stabilisierung von sozialen Grup-
pen auf allen Ebenen vom oikos bis hin zu kaiserlicher und papstlicher
aula. Der Stellenwert von Beratung erstreckt sich im Mittelalter aber nicht
nur auf die Bereiche von Macht, Herrschaft und Politik, sondern ebenso auf
das Gerichtswesen — ohnehin von jenen nicht strikt zu trennen — oder auch
Klosterleben und Seelsorge (vgl. Buchheim/Kersting 1992, Sp.29-37;
Nowakowski 2018, S. 61), so dass sich ohne Ubertreibung sagen lisst, im
Rat biindelten sich basale Vorstellungen »mittelalterlicher Ordnung iiber-
haupt« (Brunner 1984, S. 271). Der Historiker Gerd Althoff hat einen Auf-
satz zum Stellenwert von Rat und Beratung im Mittelalter so eingeleitet:
»Die miindlich-personliche Beratung hat in so vielen Bereichen des mittel-
alterlichen Lebens eine Zentralfunktion, daf3 es eigentlich verwundert, wa-
rum sie nicht zu den vorrangigen Themen mediavistischer Forschung ge-
hort.« (Althoff 19904, S. 145)

Ganz so desolat, wie hier angedeutet, stellt sich die Situation dreieinhalb
Jahrzehnte spiter freilich nicht mehr dar. Neben eindringlichen Studien
zur Funktionsstelle des Ratgebers (vgl. etwa die einschligigen Beitrige in
Biischken/Plassmann 2020 sowie Ruhe 2003) sind von Seiten der Ge-
schichtswissenschaft vor allem die Praktiken und impliziten Normen for-
meller Beratungen verstarkt diskutiert worden. Dabei hat besonders die
Dimension symbolischer Kommunikation die Aufmerksamkeit auf sich
gezogen (vgl. etwa Schiitte 2014; Neu [u. a.] 2009). In mehreren Arbeiten

wurde der Stellenwert von konsensuell hergestellten Entscheidungen in
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mittelalterlichen Herrschaftsverbanden herausgearbeitet (vgl. Hannig 1982;
Schneidmiiller 2000; Postel 2004; Dohmen/Trausch 2019) und wurde die
Praxis rekonstruiert, in gestaffelten Vorgesprachen Lizenzraume zu schaf-
fen, in denen Dissens auszuhandeln war, so dass in der 6ffentlichen Rats-
versammlung Einigkeit demonstriert werden konnte (vgl. bes. die Arbeiten
von Gerd Althoff; etwa Althoff 1990a; Althoff 1990b, S. 186—195; Althoff
1996; Althoff 2016). Im Spannungsfeld von sachlicher Beschlussfindung
und symbolischem Reprisentationshandeln hat auch die Rolle von Vermitt-
lern und Unterhéndlern Beriicksichtigung erfahren (vgl. etwa Kamp 2001).

Wihrend sich die Arbeiten innerhalb der Geschichtswissenschaften zu
einem Diskussionszusammenhang verdichtet haben, steht jedoch eine in-
terdisziplinire Debatte mit anderen medidvistischen Disziplinen eher noch
am Anfang. Im Bereich der Mittelalter-Philologien, so der Eindruck, ist der
Diskussionsstand bislang nicht tiber vielversprechende Anséitze hinausge-
langt. Dass Beratungsszenen »von der germanistisch-mediavistischen For-
schung bisher [...] nur selektiv und unter bestimmten Perspektiven in den
Blick genommen worden sind« (Nowakowski 2018, S. 64), ist ein zweiter
Grund, dessentwegen ein Band zu Rat und Beratung in der Dichtung des
Mittelalters Berechtigung fiir sich reklamieren kann. Literarische Bera-
tungsszenen in der Vormoderne sind erst ansatzweise Gegenstand von sys-
tematischen Untersuchungen geworden (vgl. etwa zur Figur des Ratgebers
Sullivan 2001; Mettke 1989; Sablotny 2019; Fuhrmann 2018, sowie die ein-
schldgigen Beitrage in Biischken/Plassmann 2020). Am ehesten haben Er-
zdahlungen von handelnden Kollektiven, wie in der Heldenepik, der Chan-
son de geste-Tradition oder der Brautwerbungsdichtung, mit ihren ver-
héltnismaBig schematisierten Verlaufsformen die Aufmerksamkeit auf sich
gelenkt (hervorzuheben ist Miiller 1993), unter ihnen besonders solche mit
prominenten Ratsszenen (>Rolandslied¢, >Nibelungenlied<; vgl. Kohler
1968; Peeters 1981). Die rekonstruierten >Spielregeln«<' der narrativen Ent-
faltung von Rat und Beratung in der feudalen Epik? wiren nun jedoch noch

griindlicher auf andere Felder volkssprachiger Narrativik zu beziehen, als
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bislang geschehen; zu denken ist an den hofischen Roman in seinen ver-
schiedenen Spielarten (vgl. aber Friedrich 2022a; Hiibner 2011; Linden
2011), an allegorische Erzahlungen und narrativ angelegte Minnereden, an
die Tierepik® oder die Bibelepik, die bei der Analyse von Beratungsszenen
vergleichsweise weniger Aufmerksamkeit auf sich haben ziehen kénnen.
Nachzugehen wire etwa dem Hinweis, dass im héfischen Roman signifi-
kant haufiger Szenen informeller Beratung entfaltet werden als in der feu-
dalen Epik und dass dabei unterschiedliche narrative Mittel genutzt wer-
den, um die beteiligten Figuren zu profilieren (vgl. Mohr 2023). Fiir den
Bereich der Kleinepik ist Nina Nowakowskis Arbeit zu Miaren des Strickers
hervorzuheben, deren Ergebnis ist, dass beim Stricker »Beratungen weit-
aus variantenreicher und differenzierter dargestellt [werden] als in der h6-
fischen Epik« (Nowakowski 2018, S. 64).*

Die Voraussetzungen fiir Vergleiche zwischen den unterschiedlichen
Textreihen des volkssprachigen Mittelalters und der frithen Neuzeit und fiir
einen Dialog iiber die Fachgrenzen hinaus sind giinstig. Erstens ist der im-
mense Stellenwert von beratender Tétigkeit und ihrem Ort in der heutigen
Gesellschaft kaum zu iibersehen. Man muss nicht die stetig anschwellende
Flut von Ratgeberliteratur und Beratungsangeboten im (beliebig herausge-
griffen:) Gesundheits-, Lebens-, Sozial-, Finanz- oder Erndhrungssektor im
Einzelnen nachweisen, man muss nicht versuchen, die online angebotenen
Tutorials zu allen denkbaren Lebensbereichen aufzufithren, und man muss
nicht auf die in den 6ffentlichen Medien bemiihten Experten und die noto-
rischen Talkshow-Dauergiste eingehen, um relativ gefahrlos konstatieren
zu konnen, dass die westliche Gesellschaft sich »in einem Zeitalter der Be-
ratung, in einer Epoche der metastasierenden Konsultationsbediirfnisse
und -angebote« (Macho 1999, S. 29) befindet. Die Diagnose kann sich nicht
nur auf einschligige Titel von Sammelbanden berufen, in denen die Zei-
chen der Zeit auf den Punkt gebracht sind, wie >Die beratene Gesellschaft<
(Schiitzeichel /Briisemeister 2004a), >Die Beratung der Gesellschafi«
(Brandstetter [u. a.] 2010) oder >Beratungsgesellschaft« (Fuchs/Pankoke
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1994); die wissenschaftliche Aufmerksamkeit fiir das Themen- und Hand-
lungsfeld hat sich auch in der Form von Medien- und Kulturgeschichten
der Beratung niedergeschlagen, die die gegenwértigen Entwicklungen in ei-
nen historischen Kontext stellen (Wandhoff 2019; Schauerte 2019; vgl.
auch Macho 2010).

Zweitens haben im Feld historisch analysierender und interpretierender
Wissenschaften in jiingerer Zeit verschiedene kulturhistorisch ausgerich-
tete Forschungsverbiinde systematische Rahmen abgesteckt und sachlich
nahestehende kommunikative Formen und deren historische und episte-
mische Voraussetzungen in den Blick geriickt; so der SFB 573 >Pluralisie-
rung und Autoritat in der Frithen Neuzeit<, der SFB 923 >Bedrohte Ord-
nungens, der SFB 1150 >Kulturen des Entscheidens<, das GrK 1507 >Exper-
tenkulturen des 12. bis 18. Jahrhunderts<, die Forschungsgruppe 1986
>Natur in politischen Ordnungsentwiirfen: Antike — Mittelalter — Friihe
Neuzeit« oder der SFB 1167 >Macht und Herrschaft«.

In den Kultur- und Gesellschaftswissenschaften lasst sich drittens an
verschiedene Theorieangebote anschlieBen und bieten sich unterschiedli-
che Analysekriterien an, die in den letzten zwei bis drei Jahrzehnten ver-
starkt diskutiert worden sind. Fiir Mittelalter und die friihe Neuzeit haben
etwa Arbeiten zur historischen Oratorik (Ratzke [u. a.] 2019) und zur Ana-
lyse von Redeszenen (Unzeitig [u. a.] 2011; Miedema/Hundsnurscher
2007; Cordes 2016; RoBbach/Schrott 2023) rhetorische und linguistische

Kategorien erprobt.

2. Beratung in soziologischer und linguistischer Perspektive

Systematische Zuginge zum Feld von Rat und Beratung sind iiberwiegend
einerseits von Seiten soziologischer und andererseits von Seiten linguisti-
scher Ansétze entwickelt worden. Soziologische Beitriage gehen von der Di-
agnose aus, dass »immer mehr Lebensbereiche [...] als Objekt von Bera-

tung konstituiert oder zumindest von ihnen [!] beeinflusst« (Schiitzeichel/
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Briisemeister 2004b, S. 8) werden. Sie fragen entsprechend einerseits nach
den sozialen und kommunikativen Umstrukturierungen, die sich in einer
Gesellschaft ergeben, in der Beratungen »weit fortgeschritten [sind] und
offensichtlich fiir sie konstitutiv werden« (Schiitzeichel/Briisemeister
2004Db, S. 8), und sie beobachten andererseits, welche sozialen Funktionen
Akte des Beratens iibernehmen kénnen und wie Beratung offerierende
Institutionen unterschiedlich funktional und effizient agieren, Relevanz
und Geltung beanspruchen, Verantwortlichkeiten zu- oder abweisen und
sich dabei selbst in gesellschaftlichen Feldern und auf einem offenen
okonomischen Markt positionieren (vgl. etwa Fuchs/Mahler 2000; Paris
2005; Brandstetter [u.a.] 2010). Bei je unterschiedlichen Frageinteressen
und Problemstellungen sind vergleichbare Ansitze auch in der Politologie,
den Kommunikationswissenschaften und den verschiedenen padagogischen
und fachdidaktischen Disziplinen entwickelt worden. Gemeinsam ist ihnen,
dass sie sich fiir das Funktionieren und die sozialen Leistungen einer
»Psycho-Technik« (Traue 2010) Beratung in ihren jeweiligen sozialen
Settings interessiert, die von einer Ebene individuell gesuchter und offe-
rierter Konsultationen bis hin zu einem Netz organisationell stabilisierter
checks und counter-checks in den verschiedensten politischen und 6kono-
mischen Feldern reichen.

Die Linguistik hat sich an dieser Forschungsrichtung bereits seit den
1970er Jahren beteiligt. In gesprachslinguistisch grundierten Analysen von
Beratungen lasst sich eine Verschiebung der Aufmerksamkeit vom einzel-
nen Sprechakt (zum Ratgeben als Sprechakt vgl. etwa Hindelang 1977) auf
umfassendere und komplexere Konversationsmuster (vgl. etwa Wunder-
lich 1981; Nothdurft [u. a.] 1994) und weiter auf deren institutionelle Rah-
mungen beobachten (vgl. Kallmeyer 2000; Niehaus 2013). Ein neuerer
VorstoB schlagt eine Wendung zuriick zur Analyse des Ratgebens als einer
Sequenz von Sprechakten vor, die von pragmatischen Rahmungen gerade
absehen will (Niehaus/Peeters 2014a). Programmatisch wird der Band ein-

geleitet durch einen »theoretisch-systematischen Beitrag zur >Logik des
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Ratgebens«<« (Niehaus/Peeters 2014b, S. 8) des Mitherausgebers Michael
Niehaus, der ein textlinguistisches Standardmodell gesuchter und erteilter
Beratung entwickelt. Dabei unterscheidet Niehaus zwischen Beratung als
Typus eines auf verschiedenen sozialen Ebenen anzusetzenden Instituts
und dem Ratgeben im Sinne eines kommunikativen Musters (Niehaus
2014, hier S. 10f.). So lasst sich die »Sprechaktsequenz« (Niehaus 2014,
S. 9) des eingeholten Rats als ein distinktes » Sprachspiel« beschreiben, das
»sich kategorial vom Einholen einer Auskunft, dem Lesen einer Anleitung,
dem Studieren von Prospekten oder dem Benutzen eines Hilfeprogramms«
unterscheide (vgl. zum Folgenden Niehaus 2014, S. 14—61; zit. S. 19). Am
Anfang steht diesem Modell zufolge konstitutiv die Wahrnehmung eines
Problems auf Seiten einer Person, die keine Losung sieht und sich deshalb
dafiir entscheidet, jemanden um Rat zu bitten. Eingeleitet wird diese Bitte
mit der Frage, ob man um Rat fragen diirfe, auf die bei positiver Antwort
die Darlegung des Problems erfolgt, ggf. ergénzt durch Riickfragen an die
Rat suchende Person. Die Erteilung eines Ratschlags — sofern die ange-
fragte Person dazu bereit ist und sich in der Lage sieht — kann ihrerseits
durch Begriindungen und Riickfragen nun der fragenden Person erginzt
werden. Es folgen eine Sequenz von Dank und Annahme des Dankes sowie
die Bewertung und Einschéitzung des Ratschlags durch die Rat suchende
Person und deren Entscheidung, diesen umzusetzen oder (vorerst) nicht.
Aus literaturwissenschaftlicher Perspektive mag man an dem Modell ein
gewisses Ungeniigen empfinden. Man muss gar nicht dem Einwand von so-
ziologischer Seite folgen, dass »der Ratschlag ein immer nur kiinstlich iso-
liertes und isolierbares Handlungsmuster« (Paris 2014, S. 89), eingebettet
in institutionelle Zusammenhinge, sei; denn dieser Einwand alleine macht
eine idealtypische Modellbildung noch nicht obsolet. Allerdings setzen lite-
rarische Entwiirfe von Szenen der Beratung offenkundig andere Schwer-
punkte als die sprechakttheoretisch entwickelten. Um die Vollstiandigkeit
eines liickenlos hergeleiteten und begriindeten Ratschlags, um die Riick-

fragen der Rat suchenden wie der ihn erteilenden Personen geht es dabei
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nicht zwangslaufig, und auch die einleitende Frage, ob man um Rat bitten
diirfe, wird ebenso oft ausfallen wie der abschlieBende Dank und die Be-
wertung des offerierten Vorschlags. Erzahlenswerter wird es den Texten
sein, an wen man sich jeweils um Rat wenden kann, wie die Aktantenfunk-
tion »helfende / ratende Figur« besetzt ist, ob sich Rat als hilfreich erweist,
wie er bewertet wird und inwieweit er zu einem >guten< Ausgang fiihrt. Mii-
Big erschiene es wohl, Szenen formeller oder informeller Beratung in lite-
rarischen Texten auf die einzelnen Sequenzen zu befragen und deren mehr
oder minder vollstandige Erfiillung zu konstatieren. Aufschlussreicher er-
schiene es dagegen, fiir einzelne literarische Genres und weiter fiir (litera-
risch ausgeformte) kulturhistorische Konstellationen vergleichend zu ver-
folgen, welche Elemente eines Standardmodells >Beratung« als zentraler
erscheinen und welche ausfallen konnen; in welchen Figurenkonstellatio-
nen formeller oder informeller Rat erteilt wird; welche Symmetrien und
Asymmetrien dabei zu beriicksichtigen sind oder tiberspielt werden kon-
nen; ob und welche symbolischen Gesten dabei eine Rolle spielen. Das aber
erfordert einen Blick {iber die Sprechaktsequenz hinaus auf die Pragmatik
der narrativ entwickelten Situation und weiter auf die historisch-pragmati-
schen Umstinde, in denen ein Text entsteht und rezipiert wird. In einem
solchen komparatistischen Blick werden charakteristische Unterschiede
zwischen Beratungsgespriachen in Romanen des Realismus und solchen im
Barockdrama, zwischen denen in Méarchen (oder romantischen Kunstmar-
chen) und in Erzdhlungen der Neuen Sachlichkeit, aber eben auch schon
heldenepischen Texten und héfischen Romanen des volkssprachigen Mit-
telalters, zu registrieren sein. Auf eine solche Perspektive steuert auch Nie-
haus’ Beitrag zu, der in der Textanalyse die >kiinstlich isolierte< Sprech-
aktsequenz und die so ausgeklammerten institutionellen Rahmungen zu
verbinden fordert: »Man miisste sich der fiktionalen Sprechaktsequenzen
des Ratgebens in der Literatur bedienen, um die Logik des Ratgebens am
Werk zu sehen [...].« (Niehaus 2014, S. 61) In besonderem MaBe gilt das

einerseits fiir Typen informeller Beratung und andererseits fiir historische
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Zeitabschnitte mit relativ niedrigem Verschriftlichungsgrad, in denen Be-
ratungsprozesse nicht ohne weiteres in das Archiv der Schrift Eingang fin-
den (vgl. Nowakowski 2018, S. 63).

Die Pragmatik von Situationen des Beratens steht auch in soziologischen
Entwiirfen im Vordergrund. Sie gehen von einer Wissensasymmetrie und
einer grundsitzlichen Rollenverteilung zwischen beratender und Rat su-
chender Person aus. Ersterer kommt es zu, eine gegebene Problemsituation
zu umreiBen, Handlungs- oder Verhaltensoptionen anzubieten und maogli-
che Folgen zu skizzieren; der beratenen Person aber kann es nicht erlassen
werden, eigene Entscheidungen zu treffen (Schiitzeichel 2004, S. 276f.;
Paris 2014, S. 72f.). Sie kann dies auf Grundlage der dargelegten Ein-
schiatzungen tun und kann (muss aber nicht) diesen Vertrauen schenken.
Ausgehend von dieser basalen Rahmung kann dann unterschieden werden
zwischen konsiliarischen Typen wie der Beratung durch Experten, dem
deliberativen Beratschlagen und dem méeutischen Dialog (Schiitzeichel
2004, S. 282f.) bzw. zwischen charismatischem und pragmatischem Be-
raten als zwei basalen konsiliarischen Kommunikationsformen (Macho
2010); weiter konnen Abgrenzungen vorgenommen werden zwischen Be-
ratung und Belehrung (bei der die Belehrende richtige und falsche Ent-
scheidungen definiert) sowie Betreuung (bei der die beratende Person fiir
die Rat suchende Entscheidungen trifft; Schiitzeichel 2004, S. 279f.) oder
zwischen Rat und Vorschlagen, Empfehlungen, dem Tipp, Drohungen oder
Warnungen (Paris 2014, S. 77—79).

Diese Entwiirfe gehen von idealtypischen Konstrukten im Sinne Max
Webers aus (vgl. Paris 2014, S. 66, und explizit Schiitzeichel 2004, S. 274).
Zugleich basieren sie auf Vorannahmen, die unausgesprochen den Norma-
litatserwartungen moderner Gesellschaften geschuldet sind. Dass »Rat-
schldge [...] nicht in die Offentlichkeit [geh6ren]« (Paris 2014, S. 66), ver-
kennt die Praxen politischer Ratsversammlungen und die vielfaltigen
Staffelungen deliberativen Erorterns, konsiliarischer Unterredungen und

reprasentativer Beratungen in der Vormoderne. Ebenso ist nicht ohne wei-
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teres von einem »Kompetenzgefalle[]« (Paris 2014, S. 68) zwischen Bera-
tenden und Beratenen auszugehen; die mittelhochdeutsche Epik kennt
zahlreiche Szenen, in denen ein Herrscher in der Ratsversammlung um Rat
fragt, nur um sogleich seinen Entschluss (in dem also gefundener Rat und
Entscheidung zusammenfallen) zu verkiinden. Den Prozess einer sachli-
chen Beschlussfindung nachzuzeichnen, liegt kaum im Interesse mittelal-
terlicher Epik. Und weiter: Dass die beratende Person nicht involviert sei,
setzt die organisatorischen Differenzierungen moderner Gesellschaften
voraus, in denen Beratung >von auBenc« erfolgt (und auch fiir die Moderne
gesprochen, ist damit vor allem die formelle, gesuchte Beratung angespro-
chen); die Annahme passt aber nicht auf die Kommunikation in feudalen
Herrschaftsverbanden, den Polis-Versammlungen der Antike oder die viel-
faltigen Absprachen an einem Herrscherhof. Entsprechend kann Uneigen-
niitzigkeit nicht ohne weiteres ein Kriterium fiir Ratschldge in der Vormo-
derne sein (dies wire Paris 2014, S. 68, 70—74, entgegenzuhalten); wer zu
consilium et auxilium verpflichtet ist, spricht immer auch in eigener Sache.

Skeptisch stimmt aus der Perspektive mediavistischer Disziplinen auch
die These des Soziologen Rainer Schiitzeichel, dass Beratungskulturen und
Modernisierung in spezifischer Weise interferierten: »Viele Modernisie-
rungsprozesse konnen sich nur dadurch etablieren, dass sie auf die kom-
munikative Gattung der Beratung zuriickgreifen konnen.« (Schiitzeichel
2004, S. 280) Schiitzeichel begriindet das mit einer stirkeren »Entschei-
dungsformigkeit [...] sozialer Kommunikation«, die Beratung erforderlich
macht, wo »bis dato Routine, Tradition, Macht, Autoritéit oder Sitte den
Gang der Dinge beherrschten« (Schiitzeichel 2004, S. 281). Doch die be-
hauptete »Binarisierung unserer Kommunikation« (Schiitzeichel 2004,
S. 281) blendet nicht nur aus, dass auch heute das soziale Miteinander zu
einem nicht geringen Anteil auf eingeschliffenen Handlungsroutinen und
common sense beruht. Sie verkennt umgekehrt auch, dass zwar »die Mo-
derne [...] das Entscheiden in besonders vielen Kontexten formalisiert —

was nicht bedeutet, dass es nicht auch vorher formale Verfahren gegeben
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héatte« (Pfister 2018, S. 17). Die primar auf der Basis von Miindlichkeit ope-
rierenden sozialen Verbande im Mittelalter und in der frithen Neuzeit be-
durften immer wieder der Stabilisierung, wie sie eben in Beratungen erfol-
gen konnte. Gerade ein konsensuell verfestigtes Handlungs- und Ordnungs-
wissen, so konnte man zuspitzen, fordert immer wieder die vergewissernde
Beratung, weil fiir seine Bestatigung kein gesatztes Recht in Anschlag ge-
bracht werden kann.

Wihrend linguistische Ansitze wichtige Instrumentarien zur Analyse
der narrativen Gestaltung von Ratgeben und Ratnehmen an die Hand ge-
ben, aber die Pragmatik von Beratungsszenen nicht schon selbst in den
Blick nehmen kénnen (und wollen), waren die idealtypischen Entwiirfe des
kommunikativen Typs >Beratung« von soziologischer Seite noch auf die
kultur- und medienhistorischen Voraussetzungen in der Vormoderne ab-
zustimmen; erst dann scheint es moglich, methodisch abgesichert textin-
terne Befunde auf pragmatische Konstellationen zu beziehen. Mit >Vormo-
derne< wird hier eine heuristische Vorverstandigung gesucht, die einen
Einwand provozieren kénnte: den namlich, dass unter der Vorgabe einer
makrohistorischen Rubrik die makrohistorischen Phasen Antike, Mittelal-
ter und Friihe Neuzeit umstandslos zu einem homogenen Zusammenhang
erklart wiirden, dass also dhnlich ahistorisch verfahren werde wie seitens
der Soziologie. Dieser Einwand kann jedoch, wie im nachsten Schritt argu-

mentiert wird, entkraftet werden.

3. Voraussetzungen von Beratungskommunikation vor der

Moderne

In seiner historischen Ausrichtung schlieft dieser Band konzeptuell an die
Positionen mehrerer Forschungsverbiinde an, die historische Dynamiken
jenseits von Epochenschwellen zwischen Antike und Mittelalter bzw. Mit-
telalter und Neuzeit fokussieren, wie der SFB 573 >Pluralisierung und Au-

toritét in der Frithen Neuzeit<, das GrK 1662 >Religioses Wissen im vormo-
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dernen Europac, der SFB 923 >Bedrohte Ordnungen< und zuletzt der SFB
1391 >Andere Asthetik<. Gemeinsam ist ihnen, dass ein Rubrum >Vormo-
derne« gerade nicht eine homogene Makroepoche suggerieren soll, die der
Moderne als deren markiertes Anderes gegeniibergestellt wird und so als
eine Phase des Noch-nicht in eine Bilanzierung einzugehen droht, sondern
dass es als pragmatischer Ausgangspunkt fiir historisch tiefenscharfe Dif-
ferenzierungen dient. So ist auch der heuristische Ausgangspunkt dieses
Bandes die Hypothese, dass sich Szenen von Rat und Beratung in Texten
vor einer Schwelle zur Moderne ihren Ablaufen und Voraussetzungen nach
vergleichen lieBen, und zwar nach unterschiedlich gelagerten, aber zuei-
nander stimmenden Kriterien. Die drei Epochen konnten demnach nicht
nur reziprok als Kontrastfolien erscheinen, sondern es konnten sich, unbe-
schadet aller notwendigen Differenzierungen, doch gemeinsame Logiken
und ein vergleichbarer Wissenshorizont dariiber, was zu Beratungen ge-
hort, abzeichnen. Fiir die Vermutung lassen sich mindestens drei Argu-
mente anfiihren, die knapp skizziert seien.

Das erste Argument liegt in spezifische Formen von Institutionalitit in
vormodernen Gesellschaften. Politische und juridische Entscheidungen,
Verwaltungsakte und auch reprasentationale Handlungen werden in der
Vormoderne nicht so sehr in organisationellen Abldufen geregelt und dabei
in anonyme Arbeitsprozesse iibergeben wie in der Moderne, sondern Funk-
tionen und ihre Trager sind verhiltnismaBig eng aneinander gekoppelt.
Umgekehrt heiBt das, dass Kommunikation zwischen einzelnen Akteuren
und iiberhaupt sozialer Zusammenhalt maBgeblich iiber personelle Bin-
dungen hergestellt wird. Der Soziologe Alois Hahn hat festgehalten, dass
Vertrauen sich in der Vormoderne tendenziell auf Personen richtet, in der
Moderne hingegen auf Institutionen (Hahn 2012, S. 75—77. Einen histori-
schen Uberblick bietet Frevert 2003); mit den zweiten sind bei ihm aber
eben jene anonymen Abldufe in organisationellen Einheiten gemeint, die
Antike, Mittelalter und noch die frithe Neuzeit nicht oder nur in Ausnah-

mefillen in der Form kannten, wie sie fiir die Moderne gelaufig sind. Aus
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der Sicht moderner Beobachtender kann dann aber die Position des Einzel-
nen in der Beratung als eine doppelte beschrieben werden: als die seiner
Funktion im Beratungsprozess und die seiner persona im sozialen Gefiige,
und diese Unterscheidung wiirde eben vermutlich rekonstruieren, was in
einer historisch fremd gewordenen Wahrnehmung gerade nicht unter-
schieden war. Beratung findet zwischen Herrscher*innen statt, die als
selbst- und handlungsmaichtig konzeptualisiert werden konnen, ja miissen
(vgl. Fuchs 2004), oder richtet sich an solche, zugleich aber an die in diesen
verkorperten oder reprasentierten institutionellen Ordnungen.

Mit einer solchen — vermuteten — Ungeschiedenheit verbindet sich ein
zweites Argument dafiir, dass Beratungsszenarien in den Zeitabschnitten
der Vormoderne grundsitzlich dhnlichen Logiken gehorcht haben konnten.
Es liegt in den medialen Voraussetzungen und Rahmungen. Kommunika-
tion vollzieht sich in der Vormoderne iiberwiegend — zumindest aber ganz
selbstverstiandlich auch — als Kommunikation unter Anwesenden, also als
Interaktion (vgl. grundlegend Kieserling 1999); auflange hin hat die Schrift
subsididren Status und kann die Verstandigung face to face nicht ersetzen.
Interaktion aber hat unter anderem gemeinsame Zeigraume zur Vorausset-
zung, einen gemeinsamen Ausgangspunkt von Hier und Jetzt und Wir. Dies
wiederum erlaubt nicht nur bestimmte Argumentationsmuster und Be-
griindungsfiguren und kann das gesprochene Wort durch paralinguistische
Codes erginzen, sondern es generiert auch spezifische Formen von Autori-
tiat und spezifische Verbindlichkeiten. Was zur Verhandlung kommt, was
sachlich zu erortern ist, kann sehr viel direkter den Status des alle Anwe-
senden unmittelbar Involvierenden annehmen, als das in rdumlich und
zeitlich entkoppelten und gar noch institutionell distribuierten Prozessen
der Fall wire. Auf der Agora der griechischen Stédte ist der leiblich anwe-
sende — einzuschranken ist allerdings: der mannliche freie — Biirger zum
Sprechen berechtigt, und umgekehrt gilt: Nur wer anwesend ist, hat die
Moglichkeit, seinem Anliegen Raum und Geltung verschaffen. Dass Wissen

an seine Trager gebunden sein kann und iiber diese quasi materiell in die
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Ratsversammlung hereingeholt werden muss — und kann —, diese Vorstel-
lung illustrieren etwa die Beratungen in den mittelhochdeutschen Braut-
werbungsgeschichten, wenn derjenige, der eine dem Herrscher ebenbiir-
tige Braut nennen kann, erst eigens herbeigeholt werden muss (grund-
legend Miiller 1993, S. 126—132). Boten werden auf lange hin nicht strikt
von den iiberbrachten Botschaften unterschieden, so dass sie einen neuen
Sachverhalt an ihrem Zielort quasi anwesend machen und unmittelbar zur
Rechenschaft gezogen werden kénnen; dass man die Uberbringer schlechter
Nachrichten nicht totet, ist keine Selbstverstindlichkeit, sondern muss im
Attischen Drama wie in epischen Texten des Hochmittelalters immer
wieder einmal thematisiert werden. Und wenn in mittelalterlichen Rechts-
verhandlungen die Parteien ihre Sippenangehorigen zur Unterstiitzung
aktivieren, dann bieten sie 6ffentlich sichtbar ihr Prestige auf und ver-
suchen so die Causa durch eigentlich sachfremde Argumente in ihrem
Interesse zu entscheiden.

Drittens kann man die enge Koppelung von Personen und deren sozialen
Rollen bzw. Funktionen einerseits und die medialen Voraussetzungen von
Kommunikation unter den Bedingungen von Vokalitat (Schaefer 1992;
Zumthor 1987) andererseits auf die systemtheoretisch begriindete These
beziehen, dass in stratifizierten Gesellschaften Sachfragen schwerlich unter
Absehung von Hierarchie- und Machtfragen bearbeitet werden konnen.
Daraus ergéabe sich ein weiteres Argument fiir die Hypothese, dass Rat und
Beratung in den verschiedenen Epochen eines makrohistorischen Zeitab-
schnitts >Vormoderne« nach grundsitzlich dhnlichen Logiken organisiert
seien. Denn sie stellten so betrachtet eine kommunikative Form dar, in der
unterschiedliche Asymmetrien vorliegen, die nicht ohne weiteres vonei-
nander getrennt bearbeitet werden konnen. Zwischen den Ratenden und
den Beratungsbediirftigen liegen Informationsgefille, unterscheiden sich
kognitive und intellektuelle Niveaus, gibt es Rang- und Machtunterschiede.
Diese aber wiirden in einer Interaktionsgemeinschaft wahrnehmbar zur

Schau gestellt werden, in einer Zuspitzung auf einzelne Akteure. Die Rats-
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versammlung, darauf hat neben anderen Gerd Althoff wiederholt hingewie-
sen (vgl. nur Althoff 1990a; Althoff 2016), ist demnach nicht nur der Ort,
an dem eine Gruppe im deliberativen oder konsiliarischen Austausch von
Argumenten zu einer Entscheidungsfindung in Sachfragen gelangt; son-
dern der Rat ist nicht weniger auch ein Ort von Reprasentationshandeln
und der Demonstration von Macht, die sich ganz konkret in der Beanspru-
chung von Raum (mediévistische Belege aus historiographischen Quellen
u. a. bei Althoff 2016 und Schiitte 2014) und Zeit, Redezeit, niederschlagen
diirften.

Wenn diese Argumente schliissig sind, dann erscheinen die allgemein-
systematischen Entwiirfe der Soziologie ebenso wie ein deduktiv entwickel-
tes, sprechakttheoretisch grundiertes Standardmodell der Beratung als
Ausgangspunkte fiir textnahe und kulturhistorisch sensible Analysen, die
eine Vermittlung von textintern entworfenen Beratungsszenen und prag-
matischen (medien- und wissens-)historischen Kontexten aber nicht schon
selbst leisten konnen. Als Rahmen, der unter anderem rhetorisch-sprachli-
che, wissens-, medien- und funktionshistorische sowie institutionalitatsge-
schichtliche Momente literarischer Szenen von Beratung flexibel und auf-
losungsscharf zu beriicksichtigen erlaubt, wird hier ein Konzept »mittlerer

Reichweite« (in Anlehnung an Merton 1968) vorgeschlagen.

4. Beratung als kommunikatives Format — ein Modellvorschlag

In der Wissenssoziologie hat man mit Thomas Luckmann von »kommuni-
kativen Gattungen« gesprochen (Luckmann 1986; Luckmann, 1997; Luck-
mann 1988; an Luckmann orientiert sich mit Bezug auf Beratung Schiitz-
eichel 2004, S. 274—278); gemeint sind durch Konventionalisierung einge-
spielte kommunikative Muster mit bestimmten Funktionen, derer sich die
Mitglieder sozialer Gruppen routiniert bedienen kdnnen. Im systemtheo-
retischen Jargon entspricht dem, begrifflich nicht ganz so trennscharf, die

Formulierung »anwiahlbare Kommunikationsform« (Fuchs 2004, S. 245).
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Aus literatur- und textwissenschaftlicher Perspektive sehr zu Recht schlagt
Nina Nowakowski (2018, S. 18-59, hier S. 22) vor, den konnotations-
reichen Begriff >Gattung« durch das neutralere >Format« zu ersetzen. Bera-
tungen waren so nicht auf motivischer oder thematischer Ebene erfasst,
sondern in ihrer (erzahlten) Pragmatik, in der neben anderem Redeord-
nungen, soziale Dynamiken und narrative Figurenzeichnung ineinander-
spielen. Ein solches Verstandnis eines kommunikativen Formats wire an-
schlieBbar an Script-Theorien, insofern fiir die Konfiguration von Kom-
munikationsteilnehmern, deren Rollen und Funktionen und fiir bestimmte
Eckpunkte ihrer Kommunikation selbst ein Rahmen abgesteckt ist, der
Verlasslichkeit zumindest suggeriert, Orientierung (zumindest scheinbar)
bietet und es erlaubt, Handlungsablaufe auch routiniert zu bewéltigen.> Als
spezifische Typen von Scripts bieten kommunikative Formate Verhaltens-
sicherheit und reduzieren Kontingenz.

Insoweit ein textwissenschaftlicher Zugriff Beratungsszenen, also narrativ
entfaltete Beratungen, in den Blick nimmt, ist auBerdem eine konzeptuelle
Nihe zu Schreibweisen im Sinne Klaus W. Hempfers zu beriicksichtigen.
Hempfer unterscheidet zwischen Textgattungen, die fiir das volkssprachige
Mittelalter (und im Bereich des frithneuzeitlichen Romans iiber dieses
hinaus; zum weithin ungeregelten und offenen Feld frithneuzeitlicher er-
zahlender Prosa vgl. grundlegend Miiller 1985) als Textreihen anzusetzen
waren, die bereits zeitgendssisch als zusammenhzngend begriffen werden,
so dass sie als »literarische[] Konvention« die »literarische Produktion an-
leite[n] und literarische Ordnungsmuster anbiete[n]« (Grubmiiller 1999,
S.195). In diesem Sinne konnen Gattungen bereits vor den systematisie-
renden Ansétzen in den Poetiken der Frithen Neuzeit und einer zunehmen-
den Verfestigung eines Systems >Literatur« als »literarisch-soziale Institu-
tionen« (VoBkamp 1977) angesprochen werden. Unter Schreibweisen
versteht Hempfer demgegeniiber transgenerisch und potentiell auch trans-
historisch invariante (Hempfer 2003, S. 391) Aussageregister, eine »relativ

oder absolut konstante Tiefenstruktur[]« (Hempfer 1973, S. 141), die sich
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in je unterschiedlicher Weise in historischen Gattungen verdichte. Zwar
verzichtet Hempfer auf eine ndhere Bestimmung und fiihrt als scheinbar
evidente Beispiele »das Narrative, das Dramatische, das Satirische usw.«
(Hempfer 1973, S. 27)° an. Damit ist freilich noch ein sehr hoher Allge-
meinheitsgrad anvisiert. An anderer Stelle erginzt Hempfer spater jedoch
eine knappe Differenzierung zwischen primaren Schreibweisen, die »un-
mittelbar auf spezifischen Typen von Sprech- und Kommunikations-Situa-
tionen« basierten, und »sekundire[n] Schreibweisen«, die nur mittelbar
auf basale kommunikative Konstellationen bezogen seien und entsprechend
primére Schreibweisen iiberlagern konnten (Hempfer 2003, S. 391). Die
Koppelung von mehr oder weniger scharf abgrenzbaren Kommunikations-
situationen und sprachlich-rhetorischem Register erscheint gut auf Rede-
bzw. Kommunikationstypen geringeren Allgemeinheitsgrads beziehbar:
Beratungsszenen finden sich in so gut wie allen narrativen Textgruppen des
deutschsprachigen Mittelalters, und Situationen des Beratens ruft ebenso
die Sangspruchdichtung auf, wie sie — seltener — im Minnesang anzitiert
werden konnen. In solchen Passagen partizipieren die Texte an Mustern
und an einem kulturellen Wissen von Musterhaftigkeit, das die Texte
allerdings kaum einmal in ihrer gesamten Anlage pragt.

Problematisch an einem solchen Konzept »>(primire) Schreibweisec« ist,
gerade fiir die Voraussetzungen und Verhaltnisse mittelalterlicher Dich-
tung, wohl die starre Unterscheidung zwischen Tiefenstruktur und Einzel-
text, historischer Gattung und »transhistorischer Invariante« (Hempfer
2003, S. 391). Demgegeniiber scheint das Konzept >kommunikatives For-
matc« flexibler, weil es von vornherein pragmatische Umstande der Sprech-
oder Schreibsituation mit textlinguistisch-rhetorischen Kategorien verkop-
pelt und damit Struktur- und Funktionskategorien zugleich aufruft, die
zwar analytisch zu trennen sind, in den Texten selbst aber immer wieder in
wechselnden Mischungs- und Bedingungsverhaltnissen zu beobachten sein
werden. In der analytischen Befragbarkeit auf Form und Funktion sehe ich

auch eine Stirke des Begriffs gegeniiber dem Konzept >Situationstyp«, das
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zwar erzahlte Pragmatiken miterfasst, aber auf einer motivisch-themati-
schen Ebene verbleibt (vgl. Lieb/Miiller 2002, S. of.). So ist das Konzept
>kommunikatives Format« in zwei Richtungen offen fiir Uberschneidungen
und Interferenzen mit anderen Typen diskursiver Erérterung und sollte es
zugleich erlauben, die Vielfalt historischer Erscheinungsformen und dich-
terischer Imaginationen des Ratgebens und -nehmens zu erfassen.

Schon mit »>Beraten< konnen ja zwei unterschiedliche kommunikative
Muster angesprochen sein: die unidirektionale Beratung einer des Rates
bediirftigen Person durch eine Rat gewihrende ebenso wie das deliberative
Erortern innerhalb eines Kreises, das sich in bi- oder pluridirektionaler
Rede vollzieht. Im Sinne des ersten, konsiliarischen Musters steht der Rat
sachlich nahe bei der Lehre, der Belehrung und, als verstetigte Beratung,
bei der Betreuung (vgl. Schiitzeichel 2004, S. 279); andererseits riickt der
Rat, wo er als undurchsichtiger oder doppeldeutiger erteilt wird, in die
Nihe des Orakels.

Im weiteren Sinne dann iiberschneidet sich ein kommunikatives Muster
»>Rat« mit einigen kulturhistorischen Konzepten, die in der letzten Zeit ver-
starkte Aufmerksamkeit gefunden haben: Zweifel, Entscheidung, Kompro-
miss. Wo Rat benotigt wird, gibt es keine Standardlosung, deuten sich Ver-
haltensalternativen; die Suche nach einem Ratschlag kann aus dem Zweifel
(vgl. zum Feld von Zweifel und Skepsis in der Perspektive der germanisti-
schen Mediavistik die eindringlichen Studien Witthoft 2021 und Witthoft
2022), was zu tun sei, resultieren. Sie hat dann aber die Entscheidung zur
Voraussetzung, Rat zu suchen. Und umgekehrt liefert Rat — einerlei ob ein-
seitig erteilter Rat oder gemeinsame Erorterung — die Grundlage fiir Ent-
scheidungen (zur Figur der Entscheidung vgl. die Arbeit im SFB 1150 >Kul-
turen des Entscheidens<; in mediavistischer Perspektive besonders Wagner-
Egelhaaf [u. a.] 2019; Hoffmann-Rehnitz [u. a.] 2021; Spreckelmeier/Quast
2022, sowie Dohmen/Trausch 2019; Hoffmann 2015), und er fordert diese
ein: »Beratungen und Entscheidungen stellen komplementare Sachverhalte

dar.« (Schiitzeichel 2004, S. 276)7 Weiter ist besonders ein deliberativ
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gefundener Beschluss oft Ergebnis von Kompromissbildungen (zu Modi
der Kompromissbildung in der héfischen Dichtung zuletzt Witthoft 2023;
vgl. auch den Beitrag von Christiane Witthoft in diesem Band), und auch
ein konsiliarisch gewéhrter Ratschlag kann durch die Rat suchende Person
noch modifiziert und so in der Form eines Kompromisses umgesetzt werden.
In funktionaler Hinsicht dann ist Beratung kaum strikt von Formen der
Tauschung — Einfliisterung, Intrige (vgl. von Matt 2006; zur mittelhoch-
deutschen Dichtung vgl. u. a. Hanuschkin 2015; Lauer 2013; Lauer 2014;
Lauer 2020; Lauer 2021; Lauer 2023), Verschworung (vgl. Klausnitzer
2007; Caumanns/Niendorf 2001), Verrat — abzugrenzen.

Damit ist ein — zweifellos zu erweiterndes — Tableau von Schlagwortern,
Begriffen und Konzepten aufgemacht, die in der historisch-hermeneuti-
schen Arbeit an Texten kaum stets trennscharf auseinanderzuhalten waren.
Vielversprechend erscheint es stattdessen, sie im Sinne einer Familiendhn-
lichkeit mit {iberlappenden Charakteristika ohne systematisch zu bestim-
mende Klassifikation in Ober- und Unterkategorien zu denken. Unter Ver-
zicht auf eine derartige systematische Klassifikation lieBe sich erstens in
ideen- oder wissenshistorischer Hinsicht analysieren, in welcher Weise die
kurz benannten kommunikativen Formate aufeinander folgen und wie sie
einander bedingen, voneinander abhiangen oder miteinander interferieren
konnen, wie eines durch andere iiberblendet werden kann. Zu rekonstruie-
ren ware dann zweitens, wie sich dies in historischen Semantiken wider-
spiegelt, die andere Unterscheidungen und diese in anderer Weise treffen,
als sie aus Sicht des modernen Blicks fiir eine analytisch geleitete Nomen-
klatur naheliegen moégen. Dies konnte drittens in epistemologischer Hin-
sicht einen Beitrag zur Rekonstruktion kulturell fremdgewordener Wis-
sensordnungen leisten. Beratungsszenarien in Texten, seien es solche mit
faktualem Anspruch oder fiktionale Entwiirfe, spiegeln nicht historische
Realitat wider, sondern sie sind als Zeugnisse historischer Selbstauslegun-
gen zu bewerten, in denen iiber ein — wie es hier zu fassen vorgeschlagen

wird — kommunikatives Format kommuniziert wird. Sie stellen also Be-
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obachtungen zweiter Ordnung war; was aus ihnen zu rekonstruieren ist,
sind kulturelle Ordnungsmuster, in denen sozialer Sinn gespeichert ist.
Historische Denkordnungen von Macht und Herrschaft, Konsens(findung)
und sozialer Aushandlung und der Stabilisierung sozialer Gruppen artiku-
lieren sich aber nicht nur in diskursivierter Form, sondern mindestens in
gleichem MaBe als implizites Handlungswissen. Zu einem solchen Hand-
lungswissen ist auch die Kompetenz zu zihlen, Situationen von Rat und Be-
ratung narrativ zu entwerfen.

Die Kompetenzen eines text- und literaturwissenschaftlichen Zugriffs
im Rahmen einer solchen Rekonstruktion lagen in der Analyse, wie Formen
von Beratung und sachlich nahestehender kommunikativer Handlungen
narrativ entfaltet werden, mit welchen textuellen Strategien dabei Plausi-
bilitat aufgebaut wird, wie Geltungsanspriiche untermauert werden, ob da-
bei rhetorischer Aufwand betrieben oder selbstverstandliche Konsensfa-
higkeit vorausgesetzt wird.

Gegeniiber Hempfers Beispielen von Schreibweisen konnte die analyti-
sche Starke des Modells >kommunikatives Format«< im hier skizzierten Zu-
schnitt nicht zuletzt in seiner Anschlussfihigkeit an sachlich nahestehende
Kommunikationstypen und an an diesen gewonnene Forschungsergeb-
nisse liegen. In seiner Flexibilitat erscheint es auBerdem geeignet, auf Texte
der Vormoderne angewandt zu werden.

Der angestrebten Flexibilitat tragt auch der zweite Teil des Komposi-
tums >Beratungsszenarien< im Titel dieses Bandes Rechnung. Szenarien,
hypothetische Darstellungen moglicher zukiinftiger Entwicklungen als
Kausalzusammenhinge, spielen gegenwartig, ahnlich wie Beratung, eine
immer groBere Rolle in allen moglichen gesellschaftlichen Zusammenhan-
gen. Ein Abriss der Entwicklung szenariologischer Forschung ist hier nicht
notig; entscheidend ist, dass Szenarien strukturell Beratungen vergleichbar
sind: Beratungen modalisieren Vergangenheit und Zukunft, indem sie sie
als Folge gefallener oder noch zu treffender Entscheidungen darstellen. Sie

implizieren so die Vorstellung, dass Entscheidungen den Gang der Ereig-
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nisse beeinflussen konnen, dass sie selbst also grundsatzlich sinnvoll sind
(Fuchs 2004). Sie erarbeiten auf der Grundlage von gegenwartigen Ent-
scheidungsoptionen ein Tableau moglicher Zukiinfte — von Szenarien —, die
als Gang der Ereignisse narrativiert werden. Die Analyse dieser Erzahlfor-
migkeit kann nun auf zwei Ebenen ansetzen: Mit >Szenarien< sind hier
nicht nur die in erzdhlten Beratungssituationen erorterten Moglichkeiten
angesprochen, sondern auch die Szenen selbst als narrative Entwiirfe von
Beratung — von gelingender oder misslingender konsiliarischer oder de-
liberativer Kommunikation. In ihrem zwischen literaler und figuraler Be-
deutung schillernden Status ist Dichtung, so die Pramisse, der Ort literari-
schen Probehandelns, das in wechselnden Konfigurationen die Vorausset-
zungen und Bedingungen erfolgreicher Ratschldge durchspielt. Im offenen
Moglichkeitshorizont in der erzahlten Welt, der in Szenarien kontrollierbar
gemacht werden soll, spiegeln sich Reflexionen iiber die Optionen, Situa-
tionstypen wie >Ratsversammlung« oder >informelle Beratung« zu denken.
Fiir die Kleinepik des Strickers hat Nina Nowakowski das der Sache nach
bereits festgestellt: »Im Modus des seriellen Erzahlens werden Beratungen
sowie deren Wirkmoglichkeiten und Voraussetzungen in variierenden
Konstellationen und Umbesetzungen immer wieder anders ausgestaltet
[...J« (Nowakowski 2018, S. 64f.). Wie Katharina Philipowski in ihrem
Beitrag zeigt, kann fiir die historische Dietrichepik aber ganz Ahnliches
konstatiert werden.

Ebenso wie die Beratung ihrem Wesen nach situationsbezogen ist — wes-
wegen etwa Ratgeberliteratur keine Beratung im eigentlichen Sinne leistet
(Paris 2014, S. 66—68) —, entwirft die volkssprachige Dichtung des Mittel-
alters keine Theorie von »>guter, richtiger« Beratung; aber sie spielt deren
Voraussetzungen, Gelingensbedingungen und mogliche Folgen in wech-
selnden Konfigurationen, wie es den Anschein hat, sehr bewusst durch. Sie
bildet insofern einen »Ort, an dem soziales Regelwissen tiber Fallverhand-
lungen beobachtbar wird« (Friedrich/Krusenbaum-Verheugen 2021, S. 30).

Diskursiviertes Wissen zum Ratgeben stellt nur »allgemeine Handlungs-
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rahmen« (Althoff 2016, S. 28)® zur Verfiigung und spielt dabei eine unter-
geordnete Rolle. Was hier greifbar wird, ist stattdessen ein Handlungs-
wissen, das sich in der Praxis und in der Wiederholung verfestigt und nicht
an gesatzten Normen oder fixiertem Regulierungswissen, sondern wesent-
lich an einer unterstellten Normalitit orientiert ist, an einem common
sense dartiiber, was man iiber bestimmte Sachverhalte eben weifl und wie
man sie bewertet (vgl. zum praxeologischen Rahmen Elias [u. a.] 2014; aus
der Perspektive der Germanistischen Mediavistik Friedrich 2021).

Auf diese praxeologische Ebene wird hier auch der Begriff >Szenario« be-
zogen. Nicht im Sinne der Risiko- und Zukunftsforschung, die im Rahmen
etwa von (Makro-)Okonomie, Okologie und Klimaforschung oder Politik
und Konfliktforschung betrieben wird und die mit methodisch regulierten
(also diskursiv geregelten) Verfahren konkretisierte Vorstellungen von
méglichen Zukiinften entwickelt (ein Uberblick bei Koscow/GaBner 2008;
Mietzner 2009). Szenarien werden hier in der Perspektive einer histori-
schen Theaterpraxis als »Sichtbarkeitsmaschinen« (Wolfsteiner 2018) ver-
standen: Zunichst methodisch in dem Sinne, dass Beratungsszenarien ei-
nen analytischen Zugang zu einer praxeologischen Ebene er6ffnen und die
Anniherung an ein implizites Handlungswissen erlauben. Eine solche Kon-
zeptualisierung spiegelt sich sodann auf der Ebene der erzahlten Welt wi-
der. Die Figuren entwickeln angesichts alternativer Optionen Strategien des
Vorgehens und treffen auf deren Grundlage Entscheidungen. Zugleich arti-
kulieren die Texte dabei auf der Ebene des discours — in praxi — Vorstel-
lungen von Ablaufen guten, gelingenden, Konsens herbeifiihrenden Bera-
tens, von seinem Scheitern oder von gutem Rat, der aufgrund unabsehbarer
Umstdnde zum schlechten Ergebnis fithrt. Im Kompositum >Beratungs-
szenarien< werden das Konventionalisiert-Regulierte >richtigen«< Ratgebens
und Beratens und die Offenheit tatsdchlich durchgespielter Beratungs-

prozesse aufeinander bezogen.
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5. Ansatze und Perspektiven. Zu Beitragen und Band

Die hier versammelten Beitriage reagieren auf die skizzierten Problemstel-
lungen, indem sie textnahe Analysen mit systematisierender Arbeit an den
historischen Begriffen, Konzepten und Praxen verbinden. Sie nehmen, an
unterschiedlichen Textreihen v. a. des deutschsprachigen Mittelalters an-
setzend, die narrative Entfaltung des konventionalisierten Situationstyps
»Beratung« in den Blick, zeichnen Moglichkeiten der Figurenprofilierung
nach und analysieren die textperformative Dimension von Beratungsszenen.
Auf einer anthropologischen Ebene sind Beratungsszenarien einerseits
bestimmt von einer Spannung zwischen dem Willen und den Absichten von
Einzelnen und der Abstimmung im und mit dem Kollektiv (Bastert/Herz,
Philipowski, Witthoft, Thinius, Rippl, Stenzel) und andererseits von Macht-
und Wissensasymmetrien zwischen Beratenden und Beratenen (Wenzel),
die narrativ je unterschiedlich entfaltet werden. Das Spannungsfeld kann
sich je nach anthropologischem Zuschnitt der erzahlten Welt verschieben,
etwa zu dem zwischen der Normativitat der Natur und politischen Ent-
scheidungskategorien (z.B. in der Tierepik; vgl. Gliick), oder zwischen
affektgeleitetem Handeln und praktischer Klugheit (Witthoft). Markant
verscharft sich das Spannungsfeld, wenn der Einzelne als ein charismatisch
Autorisierter auftritt — sei es als von transzendenten Machten Beauftragter
(Schneider) oder als selbsternannter Sprecher fiir die Marginalisierten
(Stenzel). Besonders nachdriicklich profilieren sich die Einzelnen gegen-
iiber der offentlichen Beratung, wo sie in ganz anderen Kategorien zu Ent-
scheidungen finden als das Kollektiv. Deliberative und konsiliarische
Kommunikation kann dabei grundsitzlich auf die Probe gestellt und als
Staffage desavouiert werden (Rippl).

Einen — historischen wie konzeptuellen — Rahmen bilden zwei Beitrage,
die aus zwei unterschiedlichen Perspektiven und an ganz verschiedener
Textbasis sehr grundsitzlich die Risiken und Nebenwirkungen beratenden

Handelns in den Blick nehmen. Franziska Wenzel nimmt mit der Sang-
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spruchdichtung eine nicht-narrative Gattung mittelhochdeutscher Dichtung
und die Schwierigkeiten Ratgebender, fiir ihren Standpunkt Geltung zu be-
anspruchen, in den Blick. Julia Stenzel diskutiert den Typus des Demago-
gen, der sich als Fiirsprecher der breiten Masse gibt und diesen Gestus auf
Dauer stellt — an einem Beispiel, dessen Relevanz fiir die politischen Ereig-
nisse unserer Gegenwart schwerlich zu iiberbieten wire.

Wenzels Beitrag spiirt verschiedenen Auspragungen des literarisierten
Ratgebens zwischen situationsabstrakter Lehre und situations- und perso-
nengebundenem Rat nach. Die leitende Frage ist, wie von der riskanten Po-
sition von Ratgebenden aus das Gelingen eines Ratschlags gesteuert werden
kann. Im Lehrgedicht >Winsbecke« werden von Vater und Sohn selbstver-
standlich geteilte WertmaBstibe vorausgesetzt, so dass ihre gegenseitigen
Belehrungen nicht als riskant erscheinen. Eben eine solche gemeinsame
ethische Basis ist in der Spruchdichtung nicht mehr zuverlassig gegeben.
Diese entwirft textintern weder die Bitte um noch Reaktionen auf einen
Rat, der beratende Gestus der Spriiche trifft in eine pragmatisch offene
Situation, in der die meist unterschwellige Heische um [l6n auf Nicht-
Verstehen zu stoBen droht. In dieser Problemlage beanspruchen Spruch-
strophen Geltung durch das Raffinement ihres Aufbaus, oder sie tendieren
zu Reflexionen iiber den Wert des Ratens an sich, auch in Konkurrenz zu
anderen, ebenfalls als Ratgeber auftretenden Spruchsingern, wie Wenzel
an einem Spruch Sigehers und an einer Strophe im Wiirgendriissel-Ton
Frauenlobs mit einer undurchsichtigen Folge von Bildern zeigt. »Das Rat-
geben ist selbstbeziiglich, ist ethische und asthetische Leistung« (S. 69),
und auf dieser Ebene konnen Spruchstrophen, indem sie die meisterschaft
ihres Autors belegen, Geltung beanspruchen und ein Gelingen von Bera-
tung wahrscheinlicher machen.

Julia Stenzel entwickelt ihre Uberlegungen zu einem rhetorisch-szeno-
logisch basierten Begriff von >Demagogik< einerseits in theaterwissen-
schaftlichen Kategorien vom Szenario her. Der Demagoge tritt beratend

auf, indem er Zukunftsszenarien entwirft und den Weg zu ihnen zu weisen
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vorgibt, und sein Gestus operiert grundsitzlich auf der Raumlogik einer
Grenze zu >denen da driiben< (oder: >denen da oben<); insofern ist er als
ein szenologischer zu beschreiben. Zweitens bezieht Stenzel den Fiihrerty-
pus des Demagogischen auf die Attische Polis und die Praxis des 6ffentli-
chen Hervortretens in der Volksversammlung auf der Agora. In der Figur
des Demagogischen ist der neuralgische Punkt bezeichnet, in dem das Be-
raten zu einem Betreuen umschlégt, bei dem der Volksversammlung allfal-
lige Entscheidungen bereits vorweggenommen werden. Thre Uberlegungen
illustriert Stenzel an Elfriede Jelineks zwei Trump-Stiicken. Angesichts der
Unmoglichkeit von Gewissheiten und einer Pluralisierung von méglichen
Zukiinften figuriert in >Am Konigsweg« (2017) ein Konig, der unbeschadet
aller Sachkenntnis eine Wahrheit vertritt und auf seine Berater nichts mehr
gibt. In Anklang an Sophokles’ Odipus-Tragddien ist er als verblendeter Se-
her gezeichnet, der die anderen (blinden) Seher beseitigt. Diesen Gestus
steigert Jelinek noch in »>Endsieg« (2024). Die demagogische Haltung des
Konigs bietet eine radikale und an Sachfragen gar nicht mehr interessierte
Komplexitatsreduktion an. Der Konig tritt als Priester und Heiliger auf, in
klarer Anspielung auf Donald Trump, der nach dem selbstinitiierten Sturm
auf das Kapitol seine aufgepeitschten Anhinger mit einem »go home in
peace« entlieB. Sein Sprechen und sein pastoraler Gestus reagieren auf ei-
nen allgemeinen Orientierungsverlust und bieten einfache Antworten, ent-
hiillen aber zugleich die eigene Ratlosigkeit. So fordern Jelineks Stiicke ge-
rade das ein, was die Stimmen in ihnen nicht mehr leisten: in Moglich-
keiten zu denken und im Denken Moglichkeiten politischen Handelns zu
identifizieren.

Ratgebenden kann Misstrauen oder Ignoranz entgegenschlagen, Ratsu-
chende konnen sich unversehens als Verfiihrte und Entmiindigte wieder-
finden. Zwischen gelingendem und scheiterndem Rat kann nur ein schma-
ler Grat liegen, und vom guten Hirten zum Diktator ist der Weg nicht weit.
In der Zusammensicht schreiten die Beitrage von Wenzel und Stenzel das

Feld der Unwigbarkeiten aller konsiliarischen wie deliberativen Kommu-

-25-



Mohr: Einleitung

nikation in besonders markanter Weise ab. Diese prinzipiellen Spannungen
stehen, je spezifisch perspektiviert, im Hintergrund aller hier versammel-
ten Arbeiten.

Zwei Beitrage konzentrieren sich auf den Kern jener Textgruppen, die
bislang bei Analysen von Beratungsszenen im Fokus standen. In den Chan-
sons de geste folgen Beratungsszenen einem Muster, das schon fiir die be-
ratenden Figuren einigermalBen feste Rollen vorsieht. Oft sind sie der Ort,
an dem die fiir den jeweiligen Text dominanten Konflikte entstehen, wie
Bernd Bastert und Lina Herz am >Rolandslied< und an Wolframs >Wille-
halm« zeigen. In der Gesamthandlung wirken sie damit retardierend und
zugleich eng verkoppelt mit der folgenden, in wesentlich héherem Erzahl-
tempo entfalteten Gewalthandlungen. Unterhalb seiner konstitutiven Koor-
dinaten aber ist das Schema offen fiir motivische Erweiterungen und Varia-
tionsbildung. Deutlich wird das in den jiingeren franzosischen Chansons de
geste ab dem 13. Jahrhundert. Besonders in den mehrstringig erziahlenden
Chansons d’aventures erhalten Beratungen unter Frauenfiguren breiteren
Raum. Die topischen Momente der &lteren Ratsszenen bleiben dabei weit-
gehend erhalten, werden aber inhaltlich neu besetzt. Dabei ist eine klare
Trennung von Zustiandigkeiten fiir das Innen und das AuBen der Herr-
schaftsverbiande zu beobachten: Frauen beraten iiber die die dynastischen
Fragen der Lignage, Manner {iber Kampf und Krieg — ein Muster, das Bastert
und Herz auch in den dlteren Epen, im >Rolandslied< und im >Willehalmx,
nachweisen.

Bastert und Herz 6ffnen den Blick nicht nur fiir Textokonomien, wie sie
Jan-Dirk Miillers (1993) grundlegende Arbeit noch nicht fokussiert hatte,
sie erarbeiten auch inhaltliche Differenzierungen zu Beratungsmustern in
der relativ stark schemaorientierten Feudalepik. Eben dies leistet auch Ka-
tharina Philipowski in einem extensiven Blick {iber die mittelhochdeutsche
Dietrichepik, der den Zusammenhang zwischen herrscherlicher Beratung
und dem Ausgang einer Handlung als einen durchaus briichigen erweist:

Der gut gemeinte Rat kann schlimme Folgen zeitigen und umgekehrt. Auch
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Dietrichs wichtigster Berater, Hildebrant, kann falsch liegen, ebenso der
stets loyale und weitsichtige Riidiger. SchliefSlich kénnen nicht nur plau-
sible, sondern auch abwegige Ratschldge angenommen, ebenso aber abge-
wiesen werden — jeweils mit wechselndem Ausgang. In der Frage, was ein
guter Rat ist, erlauben literarische Ratsszenen eine Differenzierung nach
der Absicht der Ratgebenden, nach dem Ergebnis des befolgten Rats, nach
dessen (perspektivisch gebundener) Bewertung durch andere Figuren oder
den Erzahler, nach dem Handlungsverlauf und nach der Textaxiologie. Den
unzuverlassigen Konnex zwischen erwartungsgerecht verlaufender Bera-
tung und Handlungsausgang interpretiert Philipowski so, dass die Bera-
tungen neben dem aus der Sageniiberlieferung beglaubigten Geschehen
eine narrative Ebene in die Texte einziehen, auf der die Handlung als er-
gebnisoffene modelliert und so in ihrer Alternativitit ausgestellt wird. Die
Texte werden insofern als das ausgewiesen, was sie als >Arbeit am Mythos«
(Blumenberg) nicht zuletzt auch sind: Literatur namlich.’

In der Gesamtschau iiber die Dietrichepik ergibt sich ein uneinheitliches
Bild; denn zusatzlich werden schlechte Ratschlidge so wenig sanktioniert,
wie gute pramiert werden. Es bietet sich also an, die Beschreibungsebene der
Schemaorientierung und der >Spielregeln«< (Miiller) durch die einer Seria-
lisierung im Zeichen der Topik zu erginzen: Konsiliarisches Beraten ebenso
wie deliberative Beratung erfolgen — auch wenn man die Moglichkeiten von
Betrug, Irrefithrung und Verschworung nicht ausklammern will — im Zei-
chen von prudentia und basieren auf situationsaddquatem Argumentieren.
Als logische Schlussform entspricht dem weder die Deduktion noch die In-
duktion, sondern die Abduktion, der Schluss von Ahnlichem aus Ahnlichem
(vgl. in literaturwissenschaftlicher Perspektive Friedrich 2012; Friedrich
2022b). Dem historischen Wissen im Rahmen des Klugheitsdiskurses ent-
spricht die Anlage von literarischen Entwiirfen von Beratungsszenarien:
Sie werden signifikant haufig als Fallkonstellationen inszeniert und, wie

Philipowski zeigt, permutiert.
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Als Ergebnis seriellen Erzihlens kann man auch den altfranzosischen
>Roman de Renart« auffassen, insofern in seinen unterschiedlichen Bran-
chen immer wieder das Verhaltnis der Normativitat von Natur und politi-
scher Ordnungsstiftungen durchgespielt wird. Beratungen konnen dabei
als neuralgische Handlungspunkte betrachtet werden, an denen der Stand
dieses Abwigens zu beobachten ist, wie Jan Gliick am Beispiel des »>Juge-
ment de Renart< nachzeichnet. In den Fassungen A und C fiihrt die tier-
hafte Natur der Protagonisten alle Versuche politisch und juristisch kon-
trollierten Ausgleichs ad absurdum — der Fuchs Renart kann nicht anders,
als Beutetieren nachzustellen, und die von ihm geschadigten Tiere konnen
nicht anders, als nach Rache zu gieren. In den Fassungen H und B wird
zwar nach einer Entscheidung in der Beratung gesucht; allerdings hat der
Beschluss, Renart verfahrensgemaB zu bestrafen, abseits des juridischen
Rahmens keinen Bestand. In den jlingeren tierepischen Texten des 13.
Jahrhunderts wird es dagegen zu einer entschiedenen Aufwertung des Po-
litischen — von Beratungen, Absprachen, Allianzen — als Ordnungsgrund-
lage (tier)sozialen Miteinanders kommen.

Beratungsszenen sind der Ort, an dem das Funktionieren von Herr-
schaftsverbidnden in der Auseinandersetzung mit anderen sozialen Grup-
pen ebenso wie das Risiko scheiternder Abstimmung gezeigt werden kann;
und unbeschadet aller Differenzierungen liegt hier sicherlich das Interesse
der Dichter und ihrer zeitgenossischen Publika. Zugleich aber kann die 6f-
fentliche Beratung der Ort sein, an dem sich Einzelne profilieren, etwa sich
dem Herrschenden empfehlen oder sich vor der Menge der Ratsversamm-
lung als exzeptionell hervortun. Insofern kann die Beratung auch ein Ort
von Konkurrenz und Agonalitét sein (vgl. nur Althoff 1990a; Althoff 2016),
wie es in der mittelhochdeutschen Dichtung unter anderem das >Rolands-
lied«< prominent vorfiihrt. Joana Thinius geht einem Fall in der Gawan-
Handlung von Wolframs >Parzival< nach. Am Hof von Schanpfanzun will
Konig Vergulaht an Gawan Rache fiir die vermeintliche Ermordung seines

Vaters nehmen. Vor der eigentlichen Beratung dariiber, wie mit dem ver-
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meintlichen Eindringling und Moérder zu verfahren sei, kommt es zu einem
erbitterten Wortgefecht. Herzog Liddamus pladiert fiir die Hinrichtung des
Morders. Landgraf Kingrimursel aber will personlich Rache an Gawan neh-
men, wobei er seine eigene ére iiber die seiner Sippe stellt; deshalb lehnt er
verschiedene mogliche Verfahrensweisen ab, ohne seinem Umfeld Gele-
genheit zu geben, seine Beweggriinde nachzuvollziehen. In den unterschied-
lichen Bewertungen von ére, Recht und Rache durch die Streitenden duBert
sich eine Ambiguitit, wie sie jeder causa als einem strittigen Fall per se zu
eigen ist. In der Passage greifen die Profilierung der Figuren und die Kla-
rung des casus einander; insofern wird auch Beratungskompetenz als ein
Praxiswissen vorgefiihrt, das nicht diskursiv dargelegt werden kann, sondern
der Entwicklung im Prozess (also in der Narration) bedarf. Die Forschung
ist mit dieser Zweideutigkeit, die im Redeverlauf nicht aufgelost wird, nicht
zurande gekommen und hat konsequent den Landgrafen als Vertreter eines
alten Ehrenkodex gefeiert, den Herzog hingegen als verlogen und feige ab-
gestempelt. Wolfram aber scheint weniger an Bewertungen interessiert zu
sein als an den Moglichkeiten, verschiedene Figuren — darunter auch
Gawans Liebhaberin, die Schwester des Konigs — in einem Streitgesprach
zu profilieren, in dem wie im colloquium secretum (vgl. Althoff 1990a) alle
Differenzen ausgetragen werden konnen, bevor sich in der eigentlichen
Beratung die Streitfrage um Gawans Bestrafung unversehens in Luft auf-
1ost.

Die — inhaltlichen wie narrativen — Voraussetzungen dafiir, dass einzelne
Figuren sich im Rat hervortun kénnen, zeichnet Margreth Egidi an einer
Konfiguration in den ersten zwei Biichern von John Miltons Versepos
»Paradise Lost< (1667) nach. In ihnen erfolgen nach dem Hollensturz der
aufstindischen Engel die Konstituierung Satans als einer charismatischen
Fiithrerfigur und parallel die der Holle als eines Raums und Herrschafts-
raums. Satan wird dabei einerseits als Herrscher inszeniert, der fiir sein
Gefolge einsteht, und andererseits als ein exzeptioneller Heros, neben dem

alle Anderen an Konturen verlieren und zu einem mehr oder weniger ge-
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sichtslosen Kollektiv werden. In der hollischen Beratung ist zwar Beelzebub
derjenige, der die entscheidenden Vorschldage macht, aber er verweist auf
Satan, der gleiche Absichten schon vor der Ratsversammlung geduBert
habe. Satans engster und ranghdchster Verbiindeter sichert ihm die Vor-
herrschaft und einen Herrscherstatus, der sich nicht in Kategorien von Re-
prasentation, sondern von Exorbitanz begriindet — die allerdings teilweise
erst in deliberativer Erorterung erwiesen werden muss. Wie im Fall von Ga-
wan auf Schanpfanzun werden informelle Absprachen vor der eigentlichen
offentlichen Beratung genutzt, um einzelne Figuren vom Gros der Beteilig-
ten abzuheben.

Besonders nachdriicklich profilieren sich die Einzelnen gegeniiber der
offentlichen Ratsversammlung, wo sie in ganz anderen Kategorien zu Ent-
scheidungen finden als das Kollektiv. Deliberative und konsiliarische Kom-
munikation kann dabei grundsétzlich auf die Probe gestellt und als Staffage
desavouiert werden. Das ist in Hartmanns >Armem Heinrich« der Fall, wie
Coralie Rippl mit Blick auf die Textstrukturen und die Variantenbildung in
den Erzahlschliissen zeigt. Thr Ausgangspunkt ist das Verhaltnis von Be-
ratung und subjektiver Entscheidung; je ausfiihrlicher erstere erzahlt wird,
desto markanter kann die autonome Entscheidung dem consensus der
Ratsversammlung entgegengesetzt werden. Mit Blick auf die Verdoppelung
des Protagonisten in der maget zeigt Rippl, dass Heinrichs radikal eigen-
verantwortliche Entscheidung fiir das ihm standisch unterlegene Madchen
nach dem Rat seines Herzens lediglich nachfiguriert, was das Madchen in
seiner bedingungslosen Weltverachtung ihm vorgelebt hatte. Denn auch
die maget hatte ihre Entscheidung fiir den Opfertod zugunsten ihres Herrn
vor der Beratung mit ihren Eltern bereits getroffen.

Auf die Frage nach literarischen Beratungsszenarien bezogen, deutet sich
hier exemplarisch die Ergiebigkeit des Feldes legendarischen und in einem
weiten Sinne >geistlichen« Erzahlens an, in dem die Typen charismatischen
und pragmatischen Beratens (zur Unterscheidung zwischen charismatischen

und pragmatischen Beratern vgl. Macho 2010) in spezifischer Weise in
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Opposition zueinander treten konnten. Eine solche Konfrontation zeichnet
auch Julia Stenzel an Elfriede Jelineks Trump-Stiicken nach; der Konig hat
in seiner Verblendung die blinden Seher als Ratgeber nicht mehr nétig, weil
er selbst iiber eine absolute Wahrheit verfiigt, die sich von Sachfragen und
Faktenchecks nicht beriihren lasst. In seinem Handeln als Seher-Herrscher-
Heiland fallen Raten und Fithren, Wahrheit und Wirklichkeit zusammen.
Als eine spezifisch vormoderne Auspriagung charismatischen Beratens
konnte man demgegeniiber den Einbruch der Transzendenz in immanente
Beratungshandlungen bezeichnen. Einen Grenzfall stellt bereits Hartmanns
>Armer Heinrich« dar. Insofern die maget von einer aus christlicher Sicht
iiberlegenen Warte spricht und handelt, macht sich in ihr eine andere, der
hofischen radikal entgegengesetzte Ordnung geltend, die eines Rats nicht
bedarf, ebenso wie auch Heinrich am Ende iiber eine hohere Einsicht ver-
fiigt als die ihm ratenden (und sich uneinigen) Verwandten. Beide folgen dem
Rat ihres Herzens, dem durch den cordis speculator eine Evidenz zukommt.

Was sich in legendenhaftem Erzihlen, wie es den Anschein hat, ohne
weiteres hierarchisieren lisst, stellt in Kontexten hofischen Erzdhlens und
vor der Logik feudaler Allianzbildungen ein Spannungsverhaltnis dar. Die
gottliche Weisung wire per se geeignet, die konstitutive Offenheit, die jeder
Beratung zugrunde liegt, zu schlieBen. Dennoch macht sie nicht etwa jede
Beratung obsolet, wie Christian Schneider an Eneas’ Aufbruch aus Troja,
dem Missionierungsgebot im Rolands-Stoff und der Bestimmung einer ge-
eigneten Braut im >Miinchner Oswald« zeigt. Eneas wird durch gottliches
Gebot aus dem brennenden Troja geschickt, aber anders als bei Vergil und
im altfranzosischen >Roman d’Eneas«< setzt der Protagonist die Weisung
nicht ohne weiteres um, sondern berét sich mit seinen Gefdhrten, ohne dass
diese Beratung spater noch einer Erwdhnung wert wire. Die Mobilisierung
von Gefolgsleuten macht fiir ein héfisches Publikum eine Beratung erwart-
bar, auch wenn diese motivationslogisch iiberschiissig ist. Das gleiche ist
der Fall beim gottlichen Befehl zur Heidenmissionierung im Rolands-Stoff;

herrscherliche Autoritit alleine kann noch keinen allgemeinverbindlichen
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Beschluss begriinden, sondern bedarf der konsensuellen Legitimierung. Im
>Miinchner Oswald« fragt der junge Konig gar seinen Rat, wo eine ihm
ebenbiirtige Braut zu finden sei, nachdem er in dieser Frage bereits von ei-
nem Engel ins Heidenland gewiesen und mit dessen Missionierung beauf-
tragt worden ist. Die Frage an die Gefolgsleute geht hinter das zuriick, was
der Herrscher in einem charismatischen Rat bereits erfahren hat. In allen
drei Fallen besteht eine »Spannung [...] zwischen kollektiv gebundenem
Herrschaftshandeln und individueller-charismatischer, religioser Berufung«
(S. 161) und miissen herrscherliche Entscheidungsmacht und Konsens-
orientierung in der 6ffentlichen Beratung aufeinander abgestimmt werden.

Konsens kann in der Uberzeugung aller Beteiligter fiir einen Vorschlag
erzielt werden; er kann aber auch das Ergebnis von Kompromissbildung
sein. Auf diesen aus heutiger Sicht wohl wahrscheinlicheren Fall perspek-
tiviert Christiane Witthoft Szenen formeller wie informeller Beratung im
Sinne der deliberatio. Als Ergebnisse von (prinzipiell situationsaddquatem)
Abwégen gehoren der Ratschlag wie der Kompromiss ins Feld der pruden-
tia. In der Bearbeitung des Stoffes um Melibeus und Prudentia in Geoffrey
Chaucers >Canterbury Tales< wird dieser Konnex allegorisch in den Figuren
gespiegelt, denn es ist Melibees Frau Prudence, die in einer Streitfrage ih-
ren Mann von spontaner Rache abhilt. In der ausfiihrlichen Reihung von
formeller wie informeller, deliberativer und konsiliarischer Beratung nimmt
Chaucers >Tale of Melibee« den Charakter eines Fiirstenspiegels an, in dem
iiber Fragen kluger und >richtiger< Herrschaft reflektiert wird. Die Ent-
scheidung fiir eine Beratung, die Wahl geeigneter Berater und die griind-
liche Priifung des Falles, die schlieBlich einen Friedensschluss ermog-
lichen, folgen dem Dreischritt von consilium, iudicium und praeceptum,
wie etwa die scholastische Theoriebildung ihn kennt (vgl. Luckner 2005,
S. 116). Solcherart gefallte Urteile sind dann >billig« — mit einer verstéarkten
Darstellung von sachlich erérternder Beratung verschieben sich auch die
Kriterien erfolgreichen Herrschaftshandelns. Auch in den spathofischen

Minne-, Abenteuer- und Legendenromanen zeichnet Witthoft ein Interesse
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an Prozessen des Abwigens in der politischen Versammlung nach. In Ulrichs
von Etzenbach >Wilhalm von Wenden« wird eine Herrschaftsnachfolge als
Kompromiss im etymologischen Sinne geklart: durch ein Schiedsgerichts-
verfahren, in dem beide Seiten sich verpflichten, die Vorschlage eines Kom-
promissars zu akzeptieren. Dieser schldgt zunachst ein gestuftes Verfahren
mit mehreren Gremien vor, durch die er seinen Schiedsspruch in eine
immer weitere Offentlichkeit triigt und so alle am Ergebnis beteiligt. Auch
im Kontext der Brautwerbung im >Reinfried von Braunschweig<« werden
mehrere Beratungsszenen in Reihe geschaltet, in denen die Akteure jeweils
auf Umstédnde reagieren miissen und sich neben der sozialen Dimension
alles Ratens eine Sachdimension Geltung verschafft. Dass die Herrscher
hier zu ergebnisoffener Beratung auffordern, ist keine Selbstverstandlich-
keit und wurde in der bislang von Arbeiten zur feudalen Epik geprigten
Beratungsforschung nicht benannt.

Die hier versammelten Beitrige zeigen auch, dass herrscherliche Zu-
ganglichkeit fiir Impulse zur Beratung keine Selbstverstandlichkeit und
kulturgeschichtlich variabel ist; literarhistorisch, bei Herrscherfiguren,
spiegelt sie sich in unterschiedlichen Konventionen verschiedener Erzahl-
traditionen und Textreihen. Auch die Anwendung von Beratung auf sich
selbst — die Auswahl geeigneter Berater erfordert Beratung — ist kein Er-
gebnis jiingster Beratungsdynamiken und -6konomien (vgl. mit Beispielen
aus der jiingeren Politik in Deutschland Schneider 2014), sondern wird
schon bei Chaucer reflektiert. Auf, wie es scheint, charakteristisch vormo-
derne Weise ist in seiner Erzdhlung der drohende regressus ad infinitum
verhindert: Die beratungsberatende Instanz muss evidentermaBen ihrer-
seits nicht mehr hinterfragt werden. Im Falle der »>Tale of Melibee« ist die
Stopp-Regel aber verallgemeinerbar: Melibee vertraut seiner Frau und ver-
lasst sich damit, mit Luhmann (2014) gesprochen, auf einen Mechanismus
zur Reduktion von Kontingenz.

Mit dem Zusammenhang von Beratung und Vertrauen 6ffnet sich das

hier verfolgte thematische Feld auf sachlich nahestehende Kommunikati-
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ons- und Handlungstypen (Verrat, Einfliisterung, Intrige, Verschworung),
die oben knapp angesprochen wurden und hier nicht zu diskutieren sind.
Ein anderer Konnex, der besonders in den von Witthoft besprochenen Tex-
ten betont wird, ist derjenige von Beratung und Zeit (vgl. auch Bastert/Herz
in diesem Band, S. 86f.). Wo die Bedeutung >guter< Beratung hervor-
gehoben wird, ist er direkt proportional angelegt: Geniigend Zeit erlaubt
griindliche Beratung, die zum Erfolg fiihrt. So stellen es auch allgemeinere
Entwiirfe dar: Als eine positive Leistung von Beratung wird gewertet, dass
sie fiir Aufschub, fiir Entschleunigung sorgt (vgl. Schiitzeichel 2004, S. 280;
Fuchs 1994; Fuchs/Mahler 2000; Fuchs 2004). Wer rit, lasst sich Zeit und
betreibt das Zogern als eine Tugend: »Der qualifizierte Rat ist nie eilfertig.
Er hort zu und wigt ab, ist sich selbst oftmals keineswegs sicher.« (Paris
2014, S. 89) Dass der »Zeitgewinn[] durch Verzogerung« (Macho 1999,
S. 17), fiir den Beratungen sorgen konnen, ohne weiteres als Gewinn bilan-
ziert wird, mag sich dem Hintergrund allgemeiner Beschleunigungserfah-
rung und sich verkiirzender Aufmerksamkeitsspannen in der Gegenwart
verdanken. Auch wo in mythischen, final motivierten Zusammenhangen »die
Beratung Zeit [gewinnt]«, der »Verzogerung angesichts eines drohenden
Untergangs« zuarbeiten und »dem Verhingnis gegensteuern« (Friedrich
20224, S. 119) kann, wird die Kehrseite eines moglichen Zeitverlusts ausge-
blendet. Das Marchen kennt sie: Wer sich zu lange berit, um den kann es
geschehen sein. In John R. R. Tolkiens Erzidhlung >The Hobbit« lassen sich
drei hungrige Trolle von einer Stimme aus dem Dunkel zu Beratungen dar-
iiber anstiften, wie man einen Trupp gefangener Zwerge samt dem Prota-
gonisten Bilbo Baggins als Leckerbissen zubereiten solle (rosten, kochen,
zu Siilze zerquetschen), bis es fiir sie zu spat ist: Die Strahlen der aufgehen-
den Sonne lassen die Trolle zu Stein erstarren. Aber auch in einem im wei-
teren Sinne realistischen, auf lebensweltlich bekannte Notwendigkeiten re-
ferierenden Erzihlen ist der Konnex von griindlicher Beratung und knapper
Zeit grundsatzlich prekir — wenn er auch heiter auserzahlt werden kann.

Hermann von Sachsenheim entfaltet in seiner Erziahlung >Die Morin< im
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Rahmen eines Minneprozesses parodistische Zerdehnungen von Beratungs-
gesprachen, in denen nicht nur der Gegenstand der deliberativen Erorte-
rungen, sondern auch deren soziale Effekte — Bestatigung und Stabilisierung
von Macht und Hierarchien, von Loyalitiat in Gruppen, die Repréasentation
konsensuellen Herrschaftshandelns etc. — ad absurdum gefiihrt werden
(vgl. Strohschneider 1986, bes. S. 169—238; Schlechtweg-Jahn 2002).

Die wenigen Stichworte sollten nur andeuten, in welche Richtungen his-
torisch-hermeneutische Untersuchungen zu Beratungsszenarien weiter
betrieben werden kénnten. Dieser Band war mit einer starker interdisziplina-
ren Ausrichtung geplant gewesen, ebenso wie die Tagung, aus der er her-
vorgegangen ist. Dass die Vortrage aus der Sinologie und Mittelalterge-
schichte nicht gehalten werden und dass die Vortriage von Vertreter*innen
der Grazistik, Romanistik und Arabistik nicht ausgearbeitet werden konn-
ten, hat jeweils seine triftigen Griinde, verandert aber den urspriinglichen
Zuschnitt des Bandes. So bietet er mit einem deutlichen Schwerpunkt auf
der Dichtung des deutschsprachigen Mittelalters eine konzentrierte Probe-
bohrung, der weitere zu folgen hétten, insbesondere zur frithen Neuzeit, in
der, so ist zu vermuten, die Zukunft diskursiv offener wird. In den Roma-
nen Georg Wickrams nimmt das kommunikative Format >Beratung« neue
Konturen an, und es ist signifikant haufig nicht in einer hofischen oder
stidtischen Offentlichkeit, sondern in der biirgerlichen Kernfamilie ange-
siedelt;'’ in Beratungsszenarien konnen sich auch Vorstellungen von So-
zialmodellen artikulieren. Wenn aber dies plausibel ist, wiren auch schon
fiir Mittelalter und frithe Neuzeit andere historische Konfigurationen in
den Blick zu nehmen; etwa die aristokratische Kultur im mittelalterlichen
Japan oder der chinesische Kaiserhof. Fiir textnahe Lektiiren zum hofi-
schen Roman, Helden- und Brautwerbungsepik, Tierepik und Legendener-
zahlung habe ich den Beitragenden zu danken, die einerseits groBe Geduld
gezeigt und andererseits in unverdrossener Zihigkeit ihre Aufsitze fertig-

gestellt haben.
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Die meisten der hier versammelten Beitrdge gehen aus einer Tagung
hervor, die im Februar 2023 in den Rdumen des Internationalen Begeg-
nungszentrums Miinchen stattfand. Fiir die Gastfreundschaft dort danke
ich ebenso wie der Fritz-Thyssen-Stiftung fiir die groBziigige Forderung der
Tagung und den Reihenherausgeber*innen fiir die Aufnahme des Bandes
in die BmE. Besonders aber danke ich allen, die die Tagung mit Gesprachen
bereichert haben. Dass die mit weitem Abstand jlingste Teilnehmende un-
seren Tagungsraum zumindest eine Zeit lang als »Rat-Haus« in Erinne-
rung behalten hat, spricht dafiir, dass die Arbeitsatmosphére nicht nur in-

tensiv, sondern auch heiter — und dabei anregend deliberativ war.

Anmerkungen

| In Anlehnung an Miiller 1998. An dieser Stelle ist selbstverstiandlich hinzuweisen
auf Miillers (1993) Aufsatz, der fiir viele der hier versammelten Beitrdge einen
grundlegenden Ausgangspunkt darstellt.

2 Unter diesem Begriff hat Jan-Dirk Miiller (1993, S. 124) die Textgruppen zusam-
mengefasst, die »die Bewidhrung des Herrschaftsverbandes in der Auseinander-
setzung mit anderen Herrschaftsverbinden zum Gegenstand haben«.

[9%]

Dass in der Tierepik Reflexionen des Politischen eine eminente Rolle spielen, hat

in jlingerer Zeit vor allem die Arbeit in der Miinchner Forschungsgruppe 1986

»Natur in politischen Ordnungsentwiirfen: Antike — Mittelalter — Frithe Neuzeit«

hervorgehoben; vgl. nur Gliick [u. a.] 2016; dennoch haben Motiv und Thema

der Beratung in der Tierepik, soweit ich sehe, bislang keine systematische Be-
achtung gefunden.

4 Die pauschale Aussage zur »hofischen Epik« (ebd.) ist mit der Referenz auf Miil-
ler 1993 allerdings noch nicht gedeckt.

5 Nowakowski 2018, S. 22, beschreibt in einem ersten Zugriff das Konzept >kom-
munikatives Format« als »unterschiedliche Ensembles konventionalisierten
Sprechens bzw. verschiedene Skripte oder Formulare alltdglichen Sprechens«.

6 An anderer Stelle treten etwa noch das »Komische«, das »Groteske« (Hempfer

1973, S. 163) bzw. das »Groteske[]« und das »Tragische[]« (Hempfer 2010, S. 17)

zu den Beispielen.
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Komplementir zum deduktiv-systematischen Zugang lisst sich als Resiimee aus
induktiven Zugingen zum historischen Material festhalten: »der Ubergang zwi-
schen Beratung und dem Treffen einer Entscheidung ist diffus« (Pfister 2018,
S. 17). Vgl. auch Schneider 2014, bes. S. 179—185; Niehaus 2006.

Vgl. ebd.: »Wie auf anderen Gebieten stellten die Gewohnheiten auch auf dem
Gebiete der Beratung [...] keine genauen Bestimmungen und detaillierten Ver-
haltensregeln zur Verfiigung, sondern begniigten sich mit generellen Festlegun-
gen der Art, dass alles Wichtige beraten werden miisse und alle wichtigen Leute
an den Beratungen zu beteiligen seien.« (Althoff 2016, S. 28) Zum >ungelehrtens,
auf Miindlichkeit basierenden Recht im Mittelalter vgl. auch Pilch 2009.

In dieser Perspektive mag es bezeichnend sein, dass in der Dietrichepik Beratun-
gen die erzahlte Welt auf Moglichkeiten 6ffnen, die nach Auskunft der Sage be-
reits selegiert sind, hingegen im >Nibelungenlied« nicht. Die Texte der Dietri-
chepik inszenieren so Ereignisfolgen als auch anders moglich und geben sich
dabei als neue Bearbeitungen alten Sagenwissens. Wo das >Nibelungenlied« sich
als »alt< auszuweisen sucht, scheinen die {iberlieferten Varianten der dietrichepi-
schen Texte darauf zu insistieren, dass sie vor dem Hintergrund der Sageniiber-
lieferung neue Geschichten erzihlen.

In Beratungen bei Wickram werden Handlungsalternativen und deren mogliche
Folgen expliziter durchgespielt als im hofischen Roman. Damit ndhern sich nar-
rative Szenen von Beratung auch formal einem Wissens- bzw. Projektionstyp
»Szenario« an; vgl. demnéchst die Arbeit von Tim Meyer zu Spielrdumen des Ent-

scheidens in Wickrams Prosaromanen.
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Franziska Wenzel

Rat-Geben

Vom Risiko des Gelingens in mittelalterlichem Lehrgesprach

und Spruchsang

Abstract. Der Aufsatz untersucht das Ratgeben als zentrale soziale und kommunika-
tive Praxis des Mittelalters am Beispiel literarisierter Beratungsformen in >Lehrge-
sprach< und >Spruchsang<. Ausgangspunkt ist die Beobachtung, dass politisches und
didaktisches Ratgeben im Rekurs auf die interaktive Struktur feudaler Ratsituatio-
nen (consilium et auxilium) stets mit einem Gelingensrisiko verbunden war, da die
Reaktion des Ratsuchenden nicht kalkulierbar war. In erzdhlerischen Kontexten wie
dem >Nibelungenlied« wird deutlich, dass Rat nicht konfliktl6send, sondern konflikt-
verscharfend wirken kann. Im Lehrgedicht >Winsbecke« erscheint Rat dagegen weit-
gehend risikolos, da er auf einem geteilten Wertehorizont basiert. In der Sang-
spruchdichtung (Meister Sigeher und Frauenlob) verschiebt sich die Funktion des
Ratgebens: Es dient weniger konkreter Problemlosung als vielmehr rhetorischer
Uberzeugung und Selbstdarstellung des Dichters. Der Erfolg des Rats hingt hier pri-
mar von sprachlicher Kunst, Bildlichkeit und strategischer Indirektheit ab. Der Bei-
trag zeigt, dass das literarische Ratgeben durch ein komplexes Zusammenspiel von
sozialer Funktion, ethischem Anspruch des Dichters und dessen rhetorischer Insze-
nierung bestimmt ist. Das Gelingen ist dabei nicht selbstverstindlich, weil es vom
situativen Kontext, von Machtverhéltnissen und von der Performanz des ratgeben-
den Dichters abhéngt.

1. Belehren und Ratgeben

Das Ratgeben ist heute ganz wesentlich an die Expertise in einem bestimm-

ten Lebensbereich gebunden. Es ist an ein spezifisches Wissen gekniipft,
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das zur Entscheidungsfindung des Beratenen beitragen soll. Doch obwohl
das Ratgeben sogar eine Epochensignatur genannt werden kann, wenn von
unserer Gesellschaft als einer Beratungsgesellschaft die Rede ist (vgl. Wand-
hoff 2016, S. 8), hat es doch bereits in der Vormoderne in unterschied-
lichsten Bereichen eine wichtige Funktion gehabt (vgl. Althoff 1990, der sich
iiber die Abstinenz der Forschung trotz dieses offensichtlichen Befunds wun-
dert, ebd., S. 145). Nicht nur gehorten Beratungen konstitutiv zu synodalen
Versammlungen, zum monastischen Leben und zu den groBen Hoftagen
des Mittelalters — und damit waren sie ein Instrument politischer Ent-
scheidungsfindung — (vgl. Althoff 1990, S. 145f.), sie waren als Rat und
Hilfe (consilium et auxilium) auch Teil der vasallischen Verpflichtung ge-
geniiber den Herren (vgl. Miiller 1993, S. 124; Art. Rat 1999). »Ohne Bera-
tung ist politisches Handeln defizitar« (Miiller 1993, S. 128).

Das Ratgeben spielte jedoch nicht nur in 6ffentlichen und vor allem in
politischen Konstellationen eine entscheidende Rolle; auch in Situationen
der Unterweisung und Erziehung ist es als ein wichtiger Bestandteil des
dann meist hierarchischen Kommunikationsgefilles nicht wegzudenken, wo-
bei das auxilium, das Ratgeben und Unterweisen einander annahert. Si-
tuationen der Unterweisungen von Angesicht zu Angesicht konnen einer-
seits nonverbal mimetisch angelegt sein und andererseits verbal lehrhaft
bzw. beratend erfolgen. Spatestens seit Horst Wenzels Studien zu »Kultur
und Gedéachtnis im Mittelalter« firmiert die nonverbale Form der Unter-
weisung unter dem Stichwortpaar >Partizipation und Mimesis<, und sie ist
auf ein aktives Nachahmen wahrnehmbarer idealer Verhaltensweisen ge-
richtet.!

Demgegendiiber ist die Lehrdichtung vor dem Hintergrund der »Poetik<
des Aristoteles (nur) auf »aktives Erkennen und Deuten«,? nicht aber auf
aktiven Nachvollzug gerichtet. Der sich abzeichnende strukturelle Unter-
schied lasst sich fiir eine Unterscheidung zweier Belehrungstypen in An-
schlag bringen: Miindliche personalisierte Belehrungen sollen ein bestimm-

tes Verhalten, ein bestimmtes Handeln beim Gegeniiber, beim Belehrten
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auslosen — i. d. R. mit konkretem Situationsbezug —, und in diesem Punkt
gehen die Form der miindlichen Unterweisung und die Beratung konform.
Hingegen sind allgemeine Belehrungen wie Ritter- und Minnelehren in der
Nihe zu moderner Ratgeberliteratur zu sehen, und sie repriasentieren in
ihrer Grundsitzlichkeit allgemein gehaltene, aber unspezifische, nicht si-
tuativ und meist auch nicht personell gebundene Lebensregeln.* In der Li-
teratur hat sich dies in den Fiirsten- bzw. Ritterspiegeln niedergeschlagen,
aber auch in der ganzen Breite der mittelalterlichen Lehrdichtung, etwa in
Minnelehren, religiosen Lehren und allgemeinen Lebenslehren im Rahmen
der weltlichen und geistlichen Literatur.* Insofern sind Lehre und Rat in
den sogenannten Gebrauchsliteraturen auf den ersten Blick und vor dem
Hintergrund der omniprasenten prodesse-Funktion kaum zu unterschei-
den.

Literarisierte Konstellationen des Ratgebens bieten allerdings mit per-
sonell adressiertem Ratgeben eine dritte Form zwischen den beiden ge-
nannten Belehrungstypen, die als dialogische Konstellationen auf einen
Konsens hinarbeiten bzw. eine Handlungsorientierung zu geben scheinen.
Ahnliches konstatieren Henrike Lihnemann und Sandra Linden mit Blick
auf literarisierte Lehren, wenn sie simulierte Lehrsituationen als auf die
»Wirkung beim Rezipienten ausgerichtet« sehen, so dass sich das »produk-
tive[] Potential, das nie im rein Topischen verbleiben« diirfe, entfalten kon-
ne (Lihnemann/Linden 20009, S. 2). Dieser dritte Belehrungstyp umfasst
a) inszenierte Dialoge zwischen zwei Personen, b) auf ein imaginires Du
gerichtete Formen des Ratgebens und dariiber hinaus ¢) unmarkierte Leh-
ren, die jedoch in ihrer Wirkung extradiegetisch adressiert sind. Ich méchte
diesen dritten Belehrungstyp an drei Fallbeispielen genauer konturieren,
an einem Text aus der Gattung des Lehrgesprachs und an zwei Sangspruch-
dichtungen des 13. Jahrhunderts.

Der Beitrag wird sich also im Feld des literarisierten Ratgebens bewe-
gen, doch ich mochte vorab das sozialhistorische Verhéltnis von Rat und

Herrschaft am mittelalterlichen Hof umreifien, um in diesem Horizont die
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fiir die Literarisierungen wichtigen strukturellen, personellen und wertse-

mantischen Implikationen des Ratgebens erfassen zu konnen.

2. consilium et auxilium

Sowohl das Einholen als auch das Geben eines Rates waren im Feudalrecht
als Verpflichtungen verankert, wie oben ausgefiihrt. In einem Verpflich-
tungsverhaltnis, das wire zudem zu bedenken, sind Ratgeben und Ratneh-
men der Normalfall; dennoch sind die Reaktionen des Beratenen immer
eine Unwagbarkeit, die nicht in jedem Falle kalkulierbar war. Das Ratgeben
zielte zwar auf einen positiven Ausgang, doch der Ratgeber riskierte auch
das Scheitern des Rats oder gar den Verlust des eigenen Ansehens. Doch
wenn die Ratgeberhandlung eine Pflicht war, wie verhalten sich Verpflich-
tung und der Rat als Wagnis zueinander? Ging der Ratgeber {iberhaupt ein
Risiko ein, kalkulierte er das ungewisse Ergebnis?*® Und gab es im Rahmen
der Ratssituation alternative Verhaltensformen fiir den Ratgeber, von de-
nen eine als sicher im Blick auf das Gelingen eingestuft werden konnte?®
Historisch-semantisch lasst sich diese Pflicht-Wagnis-Konstellation noch
einmal weiter perspektivieren: Die Grundbedeutung von mhd. rat impli-
ziert ein >sich sorgen um jmd.< und zielt auf ein Helfen oder ein Beheben
eines Problems. Der Rat ist insofern auf eine zeitlich nach ihm liegende
Handlung gerichtet, wird zum Wohle des Anderen gegeben und ist damit
eine interaktive, prozessuale Konstellation mit einem ratgebenden und ei-
nem ratnehmenden Bestandteil. Der Kerngedanke von auxilium stellt den
Begriff in den Wertehorizont feudalhofischer Ethik. Die situativen Unwég-
barkeiten des sozialen und rechtlichen Bedingungsgefiiges sind in dieser
Grundbedeutung nicht eingepreist. Das Lexem ist im >Mittelhochdeutschen
Worterbuch« mit den Bedeutungen erstens >Beratschlagung, Beratung«
und zweitens >Rat geben«< semantisch aufgefachert.” Im ersten Fall ist eine
komplexe Beratungssituation gemeint und der Austausch von Meinungen

und Ratschldgen im Kreis zweier Personen (transitive Beratung) oder im
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Kreis mehrerer Personen (reflexive Beratung; vgl. zur Unterscheidung Pa-
ris 2014, S. 80). Im zweiten Fall geht es um den Handlungstypus bzw. die
Sprechhandlung des Ratgebens in ihrem situativen Bedingungsgefiige. Das
Ratgeben ist in beiden Féllen mit einem Gelingenswagnis verbunden,
insofern die Reaktion des Interaktionspartners nicht vollstandig kalkuliert
werden kann.

Ich skizziere im Folgenden die interaktive Beratungssituation des Rat-
gebens und Ratnehmens stichpunktartig, um vor diesem Hintergrund die
Sprechhandlung, die fiir die gewahlten Falle zentral ist, genauer konturie-
ren zu konnen: Zweckgerichtete Beratungen in mittelalterlichen Beratungs-
situationen — dies im Anschluss an Gerd Althoff — sind auf eine Entschei-
dung des zu Beratenden gerichtet: Der Rat soll zu einer Handlung befzhi-
gen. Solche sozialen Beziehungen des Dialogs zielen grundsatzlich auf Kon-
sens, doch sind sie dem Misslingen ausgesetzt: Einerseits kann z. B. dem
Ratgeber die nétige Autoritit fehlen, oder er erweist sich als Intrigant. An-
dererseits kann sich der Ratsuchende als beratungsresistent erweisen, wenn
ihn ein Interessengegensatz zu einer anderen Position fiihrt, oder er wahlt
anstelle der verbalen eine agonale Konfliktlosung fiir sein Problem. Das
Gelingen zweckgerichteter Beratungen ist abhangig vom Bedingungsgefiige
der Macht: Der Ratsuchende befindet sich z. B. als Fiirst in einer dem Rat-
geber iibergeordneten Position. Er weifl dann nicht zwingend, ob er nur
gesagt bekommt, was er horen will. Trotz der feudalrechtlich verankerten
Verpflichtung zum consilium, trotz der Verpflichtung, Schaden vom Lehns-
herrn abzuwenden (vgl. Ruhe 2003, S. 64f.), riskiert der Fiirst als Macht-
haber Betrug oder Intrige seiner Manner, weil Interessengegensatze nie ganz
auszuschlieBen sind.

Eine solche Konstellation findet sich literarisiert z. B. in Gottfrieds von
StraBburg >Tristan< (V. 8301—-8600): Gottfried lasst die Barone Cornwalls
ihrem Konig raten, dass er sich um Isolde von Irland bemiihen und Tristan
als Brautwerbungshelfer einsetzen solle. Die Situation ist in vielerlei Hin-

sicht heikel: Cornwall und Irland sind verfeindet, weil Tristan den Bruder
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der Konigin von Irland getétet hat. Konig Marke will keine Brautwerbung;
er sieht seinen Neffen in der Position des Erben und Nachfolgers im Herr-
scheramt, doch die Barone neiden Tristan diese Position und wollen seinen
Tod, weshalb sie Tristan ins Feindesland schicken mochten. Die Ratgeber
setzen damit auf das Vertrauen des Konigs in seine Vasallen, um Schaden
herbeizufiihren statt ihn vor Schaden zu schiitzen.

Eine andere Konstellation aus dem >Nibelungenlied« zeigt Ratgeber und
Ratnehmer in einem Verhiltnis familidren bzw. freundschaftlichen Ver-
trauens, das ebenfalls einem Interessengegensatz zum Opfer fillt: Kriem-
hild, die Schwester Konig Gunthers von Worms und die Ehefrau Siegfrieds
von Xanten, sucht nach der vorgetduschten Kriegserklarung der Sachsen
und Dénen Rat bei Hagen von Tronje, ihrem Verwandten und Dienstmann
der Burgunden, nachdem dieser zu ihr gekommen ist, um seinen Schutz fiir
Siegfried anzubieten (>Nibelungenlied<, V. 888,3—902,1). Die intime Bera-
tungssituation hat mit dem Mord an ihrem Ehemann Siegfried fatale Fol-
gen. Ursichlich ist ein Interessengegensatz: Kriemhild méchte Schutz fiir
ihren Mann und Hagen dessen Tod. Kriembhild erbittet von einem Verwand-
ten und Freund consilium und auxilium. Sie vertraut ihm und gibt das Ge-
heimnis der Verwundbarkeit Siegfrieds preis, um diesen fiir den Kriegszug
gegen die Danen und Sachsen geschiitzt zu wissen. Hagen hingegen verfolgt
andere Interessen und gewichtet das Vertrauen gegeniiber dem Herrscher-
haus stérker, so dass die Schutzabsicht zum Einfallstor des Schutzentzugs
wird. Dass Kriemhilds Ratssuche und das in Hagen gesetzte Vertrauen
riskant waren, bemerkt sie mit der sich verandernden Situation zu spat. Als
die Kriegserklarung zuriickgezogen wird, eriibrigt sich der Schutz durch
Hagen. Doch nun verfiigt dieser iiber ein Geheimnis, das ihm in einem spa-
teren Handlungszusammenhang einen Vorteil verschaffen wird. Der nega-
tive Ausgang der Ratssituation konnte von Kriemhild vorab nicht kalkuliert
werden. Dass sie gar das Leben Siegfrieds riskierte, war ihr vollends unklar.

Die Geschichtswissenschaft hat fiir historische Beratungssituationen

eine ideale Konstellation umrissen (vgl. Althoff 1990, S. 151): In einer sol-
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chen war der Ratgeber der politisch unbeteiligte Dritte und frei von Partei-
nahme, oder er befand sich in einem doppelten Vertrauensverhaltnis zu
beiden Konfliktparteien. Er reduzierte den Konflikt durch Vermittlung und
sicherte damit das Gelingen des Rats. Konfliktreduktion war daneben noch
auf eine andere Weise erreichbar, wenn bei politisch wichtigen Beratungs-
konstellationen das colloquium secretum der 6ffentlichen Entscheidungs-
findung vorausging. Diese informelle Beratung machte ein freies, auch
kontroverses und risikoarmes Gespréach iiber Inhalte moglich, um das n6-
tige Vertrauen in die 6ffentliche »Willensbildung« (Althoff 1990, S. 153)
zwischen den Parteien aufzubauen und so das Ergebnis der Beratung vorab
zu fixieren. Der Ratgeber iibernahm die Funktion eines Schiedsmannes und
verschaffte sich das Vertrauen der Mitglieder des Konsils, so dass sein spa-
teres Urteil von der Meinung Aller gestiitzt wurde. Beim 6ffentlichen Auf-
tritt entsprach dann seine Meinung i. d. R. dem Gemeinsinn und war damit
nicht mehr hinterfragbar (vgl. ebd., S. 151—153).

Literarische, vor allem epische Entwiirfe lassen sich im Horizont solcher
Idealvorstellung als Modifikation lesen. Die Gestaltung des internen Kon-
flikts zielt nicht regelmaBig auf einen letztgiiltigen Konsens. Es geht immer
wieder um das Ausstellen von Interessengegensatzen, wie das z. B. fiir die
Ratssituation zur Brautwerbung im >Tristan< zutrifft. Statt Konfliktreduk-
tion konnte man solche Ratkonstellationen als Treiber einer Konflikteska-
lation lesen. Ich veranschauliche das an einem weiteren Beispiel aus dem
>Nibelungenlied<. Kriemhild ist mittlerweile die Ehefrau des Hunnenkonigs
Etzel, und sie will den von Hagen begangenen und von Gunter affirmierten
Mord an ihrem Ehemann rachen. Dafiir 1adt sie ihre Verwandten an Etzels
Hof. Konig Gunther beruft fiir die Entscheidungsfindung einen Rat ein. In
dieser Ratssituation unter den Vertrauten des Konigs stimmen alle dem Auf-
bruch zu, bis auf Hagen, der Gunther heimlich zur Seite nimmt, um ihre
gemeinsame Tat zu erinnern und die damit verkniipften Gefahren zu beto-

nen:
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er sprach zem kiinige tougen: »ir habt iu selben widerseit.

Nu ist iu doch gewizzen, waz wir haben getan.
wir miigen immer sorge zuo Kriembhilde han,
wand ich sluoc ze téde ir man mit miner hant.
wie getorste wir riten in daz Etzeln lant?«
(>Nibelungenlieds, Str. 1455,4—1456,4)

Gunther blendet diesen heimlichen VorstoB der Konfliktvermeidung aus
und stellt sich auf die Seite seiner anderen Ratgeber. Die Reise wird gegen
den Rat Hagens beschlossen.® Auch wenn dieser zunéchst nicht einverstan-
den ist, tibernimmt er dennoch die Aufgabe, den Entscheid spater gegen-
iiber den Boten Etzels und damit 6ffentlich kundzutun. Der Zusammenhalt
des Personenverbands am Hof der Burgunden wird durch die Mordtat ei-
nerseits und das bestehende Verwandtschaftsverhaltnis zu Kriemhild an-
dererseits in einem Spannungszustand gezeigt und auf die Probe gestellt.
Auch wenn der Rat einvernehmlich endet, wenn positiver und negativer
Ausgang vorab besprochen wurden, so ist die Entscheidung trotz der von
Hagen berechneten Ungewissheit des Ausgangs und der Warnung zuguns-
ten der Reise ausgefallen. Der Grund dafiir ist das familidre Vertrauensver-
haltnis zwischen Kriemhild und ihren Briidern, dem ausreichend Sicher-
heit zugeschrieben wird, um die Reise zu wagen. Dies ist eine dhnlich fatale
Entscheidung wie die von Kriemhild, als sie Hagen gegeniiber das Geheim-
nis von Siegfrieds Verwundbarkeit offenbarte. Die Einschétzung des Konigs
und seiner Vertrauten, dass die Reise risikoarm sei und gliicklich enden
werde, wird aufgrund der Verwandtschaftsbindung stiarker gewichtet als
ein negativer Ausgang, obgleich hier der Mord am Ehemann Kriemhilds in
der Waagschale liegt. Der heimliche Rat Hagens, der dieses Problem als Ri-
sikofaktor benennt, bleibt ungehort. Dennoch hat der Rat als Ganzer eine
Funktion. Er stellt die Fatalitat der Blutsbindung aus und verdeutlicht, dass
dieser spezifischen Vertrauensform ein Potential zu Konflikt und Eskala-

tion eignet.
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3. raten und léren — Das Lehrgedicht >Winsbecke«

Mein erstes Fallbeispiel ist mit der Frage verbunden, ob zweistellige Rats-
konstellationen im Falle eines Lehrgedichts um den Ausgleich kontroverser
Positionen bemiiht sind. Lehrgedichte basieren in der Regel auf einem Wis-
sensgefille zwischen den beiden Beteiligten, und insofern ist eher von der
Absicht einer Wissensvermittlung auszugehen. In solchen Situationen ist
die Personenkonstellation durch das Wissensgefille invers zur bereits an-
gesprochenen Relation von Ratgeber und Herrscher hierarchisiert: Der
Ratgeber ist im Lehrgedicht von vornherein tiberlegen. Ein entsprechendes
Rollenprofil ist in der Situation der Unterweisung, wie sie das mittelalterli-
che Lehrgesprach entwirft, Teil des Bedingungsgefiiges: Mit dem vermit-
telten Experten-, respektive Erfahrungswissen lasst sich prinzipiell von ei-
nem Machtgefille sprechen, das der Hierarchie von Ratgeber und Ratneh-
mer entspricht. Der Ratgebende wird als Autoritat anerkannt, weil er Werte
reprasentiert, die der Ratnehmende ebenfalls bejaht und in der Regel iiber-
nehmen wird. Der transitive und zugleich direktive Rat ist kein riskantes
Unternehmen, und das Gelingen des Rats, das sich im tugendhaften Han-
deln des Beratenen zeigen wird, steht nicht in Frage. Einen Ratsuchenden
im eigentlichen Sinne und eine Ratfrage gibt es nicht.

Diese Konstellation lasst sich am Fall des >Winsbecken¢, einem anonym
iiberlieferten Vater-Sohn-Gesprach aus dem frithen 13. Jahrhundert, {iber-
priifen.’ Fiinf der vierzehn Uberlieferungstriger des >Winsbecken< weisen
hinsichtlich der Strophenzahl und -reihenfolge eine gewisse Vergleichbar-
keit auf, doch nur die Berliner Nibelungenhandschrift J von 1323 (Berlin,
Staatsbibl., mgf 474) titelt: Ditze biich heizzet der wertlich rat und fithrt
dann einen wife[n] man ein, der seinen Sohn rehte leren t¥n mochte (Die
Zitate stammen aus der Berliner Nibelungenhandschrift [Berlin, Staats-
bibl., mgf 474], fol. 61V und werden diplomatisch wiedergegeben). Die Be-
griffe rat und lére werden — das wird sofort deutlich — bereits im Eingang

des Lehrgesprachs synonym gebraucht und scheinen noch kaum gegen-
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einander ausdifferenziert zu sein. Der Text biindelt in seinem ersten Teil
eine Reihe an den Sohn gerichteter, common sense-fahiger Verhaltensrat-
schldge und Lebensweisheiten, wobei in den Wendungen an den Sohn Im-
perative und du-solt-Forderungen tiberwiegen. Die Ratschlige des Vaters
zielen auf das noch vor dem Sohn liegende weltliche Leben, und sie zielen
auf ein Leben, das mit der Bestdndigkeit tugendhaften Handelns Ungewiss-
heit und Wankelmut des Gliicks aufwiegen soll.!’ Ziel ist es auch, die Ge-
fahren des Lebens zu reduzieren und die Zukunft besser planbar zu ma-
chen. Die Ratschlédge avisieren ein berechenbares irdisches mafivolles Tun,
das auf einem tugendethischen Kalkiil der Erfolgssicherung beruht: Wer
bestdndig tugendhaft handelt, dem wird bestdndig Ansehen zuteil. Das an-
gepeilte Handeln ist keines, das etwas wagen wiirde, da es einem normati-
ven, in diesem Falle weithin hofischen Horizont eingepasst bleiben soll. Des
Vaters Rat arbeitet gegen die Zukunftsungewissheit, wenn er das prospek-
tive Handeln und Verhalten in den Rahmen héfischer Normen und Werte
riickt.

In J sind zu jeder einzelnen Strophe Titel eingetragen, welche ein uni-
versales man adressieren, z. B.: Wie man got furhté fol fur elliv dinch oder
Wie man sich hvten fol vor valcheé Ivté (Berlin, Staatsbibl., mgf 474, fol. 617
und fol. 63) usf. Diese Titel verdeutlichen, dass die personalisierten Rat-
schldge in J auch unpersonliche, an ein Publikum bzw. eine Leserschaft ge-
hende Ratschlige sind, die einer typisierten Eltern-Kind-Relation entspre-
chen, bei der Expertise, respektive die Machtposition des Alteren per se in
Geltung stehen. Und so antwortet der Sohn der Erwartungshaltung dieser
Konstellation entsprechend: Vater, dii hast veterlichen mir / geraten als
ein wiser man. / ich wil vil gerne volgen dir [...] Winsbeckes, Str. 57,1-3).
Die illokutive Leistung des Ratgebens liegt damit im bereits eingepreisten
zweckrationalen Verhalten des Sohnes. Es sind weise Ratschlige, die un-
hinterfragt gelten und mit dem prospektiven Handeln nachgerade zusam-
menfallen. Kontroverse Positionen sind nicht mitgedacht, so dass das Rat-

geben die Tendenz zur Belehrung hat.
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Das Uberraschende an dieser Ratskonstellation ist jedoch die Verkeh-
rung der Hierarchie, wenn der Sohn im Anschluss das Wort ergreift und den

Rat des Vaters schwach nennt:

Vater, alter lip und miiediu lit,
diu zwei sint din mit voller habe.
dd were € snel, ni gt din trit

ze nahen leider bi dem stabe.

da griiset mir von schulden abe,
ob dine schulde manicvalt

dem libe volgent hin ze grabe.
din rat ist krank, ob daz geschiht:
des mannes wistuom ist niht guot,
ist er im selben wise niht.
(>Winsbeckes, Str. 59)

Der Ratnehmende kommt im >Winsbecken« zu Wort, so dass die dyadische
Konstellation des Ratgebens und damit das Gelingen des Rats auf sein re-
ziprokes und durchaus auch kontroverses Bedingungsgefiige durchsichtig
wird. Der Vater behélt in der ersten Reaktion des Sohnes seinen Autoritéts-
status, doch desavouiert der Sohn ihn im Anschluss dahingehend, dass er
nur denjenigen Rat fiir gut befindet, der in seiner Wirksamkeit auch das
eigene Tun abdeckt: Der Vater habe Zeit seines Lebens der Welt gedient und
sei am Ende mit einem alten Leib und miiden Gliedern belohnt worden. Die
Reaktion des Sohnes auf die Ratschlige des Vaters verdeutlicht, dass das
Gelingen des Ratgebens im >Winsbecken« nicht von Autoritat und Weisheit
abhangig ist. Die Grundleistung dieses Sprechaktes, so lasst sich schliefen,
liegt in ihrer illokutiven Selbstbeziiglichkeit (vgl. Michel 1987, S. 107). Denn
in erster Linie ist ein Ratgeber genau dann vertrauenswiirdig, wenn die
prospektiven Handlungen des Beratenen durch das eigene Handeln prafi-
guriert werden.

Diese Verhaltensregel rekurriert auf den Zusammenhang zwischen Wort

und Werk, wie er als topische Kongruenz in der biblischen'' und christli-
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chen Lehre umrissen ist.'> Doch mehr noch: Das fiktive Gesprich zeigt in
der Folge den Sohn in der Sprechhandlungsrolle des Ratgebens, denn er
tragt dem Vater auf, seinen Besitz fiir den Bau eines Spitals zu verausgaben
und sich selbst dorthin zuriickzuziehen: dil solt viir diner siinden val / le-
gen uf din eigen ein spital / und solt dich selben ziehen drin (>Winsbeckec,
Str. 61,4—6). Der Vater affirmiert diesen Rat unmittelbar, bedankt sich beim
Ratgeber und beginnt, auf Vergebung hoffend, fiir sein Seelenheil zu beten.
Den gesamten Besitz zu verausgaben ist im Horizont eines 6konomi-
schen Kalkiils ein immenses Risiko und ein Verlustgeschaft, bei dem der
Beratene nicht nur seinen Besitz, sondern zuletzt auch sein Leben verliert.
Doch im Horizont eines christozentrischen Weltbildes ist es das ganze Ge-
genteil, da der Besitz um des himmlischen Lohnes willen hingegeben wird.
Die Falschheit der Welt wird gegen die SiiSe des Himmelreichs einge-
tauscht. Es heifit im Text: sul wir [...] viir der werlte triigeheit / daz siieze
himelriche weln (>Winsbeckes, Str. 61,8—10). Das Risiko der kompletten
Verausgabung ist damit durchaus berechenbar, denn an den Glauben ge-
bunden, ist die »Eintrittswahrscheinlichkeit« (Reichlin 2019, S. 29) des ewi-
gen Lohns hoch, so dass sich infolgedessen von einem personlichen Vorteil
sprechen lasst, der den 6konomischen Nachteil zuletzt aufwiegen kann.
Dass der Sohn aus seiner Position des Beratenen heraus diesen Rat zu
geben vermag, ist allerdings nicht auf eine Verkehrung der Macht zuriick-
zufiihren, sondern auf ein tibergeordnetes Wissen, respektive den Glauben
an Gott und ein dazugehorendes Vertrauensverhéltnis. Der Rat zielt im Ho-
rizont weltlichen Strebens und Tuns auf eine nicht infrage zu stellende Letzt-
begriindung allen Handelns, iiber die jeder Christ im Angesicht des Augen-
scheinlichen verfiigt, wie zundchst der Vater und am Ende der Sohn glei-

chermafen bekunden:

>Sun, minne reiniclichen got,
s0 enkan dir nimmer missegan:
er hilfet dir Gz aller n6t.

ni sich der werlte goukel an,
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wie si ir volger triegen kan
und waz ir 16n ze jungest si.
daz solti sinneclich verstan:
si wiget ze 16ne swindiu 16t.
der ir ze willen dienen wil,
derst libes und der séle t6t.
(>Winsbeckec, Str. 2)

Vater, ich bin ein kint, doch sihe ich wol,
daz disiu werlt ein goukel ist.

ir vreude erlischet als ein kol,

ir bestiu wunne wirt ein mist,

ir trost ist gar ein ungenist.

si lat ir vriunde in swacher habe,
des dii wol innen worden bist.
dd hast ie her gedienet ir:

ni merke, waz ir triigeheit

ze 16ne habe gegeben dir.
(>Winsbeckes, Str. 58)

Der Blick des Vaters auf die Welt entspricht beinahe exakt der Sicht des
Sohnes. Beide sehen das tauschende betriigerische Spiel der Welt (triegen
und goukel) und den geringen Lohn, den sie am Lebensabend zu geben ver-
mag."? Das triigerische Gaukelspiel des Lebens wird von Sohn und Vater
nicht passiv hingenommen; vielmehr geben sie fiir den Heilsgewinn ihren
kompletten Besitz auf. Die Gewissheit gottlicher Gnade wird dabei gegen
den Verlust aufgewogen. Anstelle des geringen weltlichen Lohns wéhlen sie
mit dem Heil den maximalen Lohn aus. Durch die Verkniipfung weltlichen
Handelns und gottlicher Gnade zielt der Rat des Sohnes nicht darauf ab,
den Schaden, den man am Besitz nehmen konnte, zu kalkulieren und als
ein tatsidchliches 6konomisches Risiko einzustufen. Der Besitz wird nicht
etwa aufs Spiel gesetzt; vielmehr lauft das Handeln darauf hinaus, dass das
Kalkiil vom Glauben ausgestochen wird, auch wenn eine hundertprozentige

Gewissheit des Gelingens nicht zu haben ist.
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4. Meister Sigeher — Ratgeben, um zu luiberzeugen

Eine dem >Winsbecken« vergleichbar gestaltete textinterne Reaktion auf den
Ratgeber findet sich in der lyrischen Gattung des Spruchsangs, soweit ich
sehe, nicht.'* Fir das Bedingungsgefiige der Sangspruchdichtung des
13. Jahrhunderts'* lasst sich sagen, dass der Vortragende von au8en an den
Hof kommend Zugang zum Fiirsten sucht und dabei verschiedene Rollen
einnehmen kann, u. a. auch die Rolle eines Ratgebenden. ' Doch weder ge-
hort personliche Nahe oder ein Vertrauensverhéltnis zum Kern einer solchen
Ratskonstellationen, noch funktioniert die 6ffentliche Auffithrungssitua-
tion des Spruchsangs als Forum fiir Problemlésungen. Ein Ratsuchender
ist in der Regel auch nicht vorhanden. Der Vortragende als Ratgeber mit
Expertise befindet sich in einer interaktiv offenen Situation, die weder dem
colloquium secretum noch dem colloquium publicum zuzurechnen ist. Das
heifit, er kann nicht mit einer unmittelbaren Reaktion auf den vorgetrage-
nen Rat rechnen. Und auch textintern gibt es, soweit ich sehe, keine insze-
nierten l6sungsorientierten Reaktionen auf das Ratgeben. Dass es also gut
wire, den Rat anzunehmen und in eine konkrete Handlung zu iiberfiihren,
wird allenfalls als Moglichkeitsform formuliert greifbar. Spannend wird es
dann, wenn man auf die in den Spriichen nicht seltenen Adressierungen
einer Herrscherperson schaut. Ich wihle dafiir eine Strophe Meister Sige-

hers,!” die eben dies umsetzt.

Geliickes rat daz treit vier man:
der eine stiget abe, der ander stiget an,
der dritte ist obe, der vierde der ist under.
Her kiinic, so stiget an dem rade!
Der oben iiffe sitzet, der ist 4ne schade,
der gein iu stét, der siget ouch besunder.
Her kiinic, welt ir den stuol erstigen und bejagen
unt ouch daz rich erstriten,
so minnet got und rihtet swaz die wisen klagen,
sit milte zallen ziten.

[...]
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unt seht an Alexander, der gap unverspart:

des vert sin lop in allen richen witen.

(Sigeher 1,1—1,13; zit. nach: Mittelhochdeutsche
Sangspruchdichtung 2011, S. 72).

Trotz eines moglichen Bezugs zu Konig Ottoakter II. von Bohmen (gest.
1278) oder zu Konrad IV. (gest. 1254), wie ihn die dltere Forschung gesucht
hat (vgl. Behr 1989, S. 92f.), bleibt der gegebene Rat mit dem klugen Rich-
ter und der Freigebigkeit als Herrschertugend (Sigeher 1,9f.) im Allgemei-
nen. Kann ein solcher Rat, der kaum von einer Verhaltenslehre zu trennen
ist, iiberhaupt Geltung beanspruchen? Kann das Ratgeben, wenn man es
denn als solches hier einmal priift, gelingen? Um diese Frage zu beantwor-
ten, sei ein Blick auf die Gestaltung des Rats gestattet.

Der Ratschlag in dieser Strophe gewinnt, so die These, seinen Reiz durch
die gewahlte Rahmung und die dahinterstehenden rhetorischen Konzepte
der Visualisierung und der Exemplarizitit, die das Erstaunen des Horers
wecken sollten. Sigeher nutzt diese Konzepte gekonnt, um die Aufmerk-
samkeit seines Publikums zu gewinnen.'® Die ersten drei Verszeilen der
Strophe bieten einen entsprechend anschaulichen Einstieg, in denen das
Bild des bemannten Fortuna-Rades vor Augen gestellt wird (Sigeher 1,1-3)."°
Nachdem er im Anschluss dem Konig rat, selbst aufzusteigen, findet Sige-
her zu einem exemplarischen Schluss, der Aufmerksamkeit beim Publikum
heischend die weithin bekannte Geschichte des freigebigen Alexanders ak-
tualisiert und veranschaulicht (Sigeher 1,11f.).

Der argumentative Faden, der durch die Strophe gelegt ist, verbindet die
Behauptung, dass das Gliick vier Stufen aufweise, auf denen sich der Mensch
befinden konne, mit der Aufforderung, auf den exemplarischen idealen Herr-
scher zu schauen, der grenzenlos freigebig ist und deshalb unbegrenzt Lob
ernte. Zwischen dem Bild vom Gliick, das sich mit dem umlaufenden Rad
nach unten und oben bewegt und dem Bild von der milte ohne MaB rit Si-
geher dem Konig zu Aufstieg, Gottesminne, Richteramt und zuletzt zur Frei-

gebigkeit. Diese Handlungsempfehlungen basieren gerade in ihrer Allge-
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meinheit auf feudalethischen Verhaltensrichtlinien, die in der Sozietit des
Hofes nicht strittig waren. Doch wenn dem so ist, wozu geriert sich der
Spruchdichter in der Rolle eines koniglichen Ratgebers?

Das argumentative Raffinement des Ratgebens in dieser Strophe besteht
in einer Koppelung von Behauptung, Ratschlag und Aufforderung, und zwar
so, dass das Gliicksrad-Wissen in Verbindung mit dem literarischen Wissen
um Alexander als Folie fiir ein konkretes Szenario genutzt wird: Im >Alexan-
der< Rudolfs von Ems, der in der ersten Halfte des 13. Jahrhunderts ent-
stand, ist Alexander ein Begiinstigter des Gliicks (vgl. zu dieser der Fliich-
tigkeit des Gliicks entgegenstehenden Zeichnung Kragl 2013, S. 23f.). Thm
wird ein dauerhafter Platz ganz oben auf dem Gliicksrad eingeraumt und es
ist nicht das vergéngliche, glaserne, sondern das bestindige Gliick, das der
Autor fiir seinen Titelhelden beansprucht.’

In der Strophe Sigehers ist der Aufstieg des apostrophierten Herrschers
(her kiinic) an die Umsetzung der im Rat liegenden Verhaltensvorschrift
gebunden: Sei immer freigebig! Denn die Quintessenz der mit intertextuel-
lem Wissen angereicherten Bildrede liegt im bedeutsamen Kurzschluss von
Freigebigkeit und Konigsgliick. Wenn Alexander beides zugleich reprasen-
tiert, den bestdndigen Platz oben auf dem Rad des Gliicks und die mit sei-
ner Person verbundene topische unermessliche Freigebigkeit, dann liegt
am Ende des Ratschlags der Schluss nahe, dass aus der Liste der genannten
Verhaltensqualitdten gerade die immerwahrende Freigebigkeit den Aufstieg
des apostrophierten Herrschers zum immerwahrend gliicklichen Machtha-
ber ermoglicht. Die physikalische Pointe mag modern gedacht sein, doch
ist es nicht ganz abwegig, dass es gerade das Erleichtern um Hab und Gut
ist, dass einer Bewegung nach oben zutraglich wire.

Der Schluss liegt nahe, dass das Gliick des Herrschers aus der Verausga-
bung resultiert. So konzipiert, arbeitet der Rat implizit dem Wohl des
Spruchdichters zu. Damit wiirde der Ratschlag unter der Hand die Rezi-
prozitat von Herrscher und Ratgeber verdeutlichen: Geraten wird zur Frei-

gebigkeit auch gegeniiber dem Spruchdichter. Schaut man auf das damit

-62 -



Wenzel: Rat-Geben

verkniipfte Risikomanagement des Spruchdichters, sieht man zweierlei:
Der Dichter riskiert, was er noch gar nicht besitzt: materiellen l6n. Er setzt
seine Existenzgrundlage aufs Spiel, denn er ist unbedingt angewiesen auf
die Freigebigkeit der herrschenden Zuhorer. Er riskiert aber auch, dass er
missverstanden wird. Wenn das tiber Aufmerksamkeitsheische, Veran-
schaulichung und Evidenz laufende evokative Raffinement seiner Sprech-
handlung keine Wirkung zeigt, dann misslingt sein indirekter Rat, weil der
unausgesprochene Teil der Sprechhandlung, die Heische um Lohn, vom
koniglichen Rezipienten nicht richtig erschlossen wurde. Im Rahmen des
Spruchs von Meister Sigeher ist der Handlungstyp des Rats damit eine ge-
richtete Sprechhandlung mit Verhaltensempfehlung, die ein Problem anti-
zipiert und mit einem Losungsvorschlag aufwartet.

Eine konkrete Person mit einem konkreten Problem kann also in der
Spruchdichtung durchaus adressiert werden, gerade in den politischen
Strophen, doch ist dies nicht generalisierbar fiir die gesamte Gattung. Eher
dominieren man-, er sol- und wir suln-Konstruktionen.?' In den Rat-Stro-
phen ist zudem die Dyade aus Ratsuchen und Ratgeben umakzentuiert. Das
Ratsuchen wird nicht thematisch, das Ratgeben steht als Sprechhandlung
im Fokus und das Ratnehmen ist mitgedacht bzw. antizipiert. Fiir die dia-
logisch offene Kommunikationssituation des Spruchsangs gilt, dass der Rat
in aller Regel allgemein, unpersonlich und lehrhaft ist,?” doch letztlich als
Sprechakt des Ratgebens Teil eines rhetorischen Kalkiils. Als solcher zielt
der Rat auf Uberzeugung, und im Horizont der guot umbe ére-Formel zielt
er auf die Freigebigkeit des Herrschers.” In letzter Konsequenz gibt der
produktive Umgang mit den eigenen rhetorischen Kompetenzen den Aus-
schlag, um vom Gesagten und vom Mitgemeinten, das oftmals sprachbild-
lich zum Ausdruck gebracht wird, zu iiberzeugen. Das Sprachbild erinnert
wie beim Fortuna-Rad allgemeingiiltiges Wissen. Das Gemeinte hingegen
setzt mit der guot umbe ére-Relation auf einen kausalen Handlungszusam-
menhang von Fiirst und Sanger, welches die reziproke Abhingigkeit beider

impliziert: Der Sanger lobt den Fiirsten, widmet ihm sein Lied, so dass sich
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dessen Ansehen erhoht, und der Fiirst hat den Spruchdichter im Gegenzug
zu entlohnen. Sigeher rekurriert zwar auf die pseudorechtliche guot umbe
ére-Relation, doch insofern er sie anspricht, wird deutlich, dass ihre Gel-
tung nicht unhinterfragt ist und sie immer wieder neu ausgehandelt wer-
den muss. Wenn sich nun der Spruchdichter in der hofpolitisch und feu-
dalrechtlich etablierten Rolle des Ratgebers geriert, dann beansprucht er
auch die Vertrauenswiirdigkeit dieser Position. Doch seinen Status als Ex-
perte und damit als Meister im Ratgeben beansprucht er durch das veran-

schaulichte rhetorische Raffinement im dichterischen Tun selbst.?*

5. Frauenlob — raten und rihten

Fiir die spéte Sangspruchdichtung des 13. Jahrhunderts gilt auch, dass das
Reden tiber den Wert des Ratgebens keine Seltenheit ist, wie Claudia Lauer
(2021, S. 322) gezeigt hat. Die Legitimierung ist allerdings zumeist eine im-
plizite, und der Ratgeber muss zuerst einmal in seiner Rolle iiberzeugen.*
In den Fokus kann entsprechend die anschauliche und durch Exempel ge-
stiitzte Darstellung des Rats riicken wie bei Sigeher, ebenso das Bedingungs-
geflige des Ratgebens. Dieses Gefiige schlieBt auch die Konkurrenz zu an-
deren tadelnden und urteilenden Spruchdichtern ein und damit die inter-
aktive Konzeption und ihre situative soziale und wissensgeschichtliche Pra-
gung.

Mein Beispiel dafiir ist eine in der Kolmarer Liederhandschrift k (vgl.
zur Handschrift zuletzt Lange [u. a.] 2021) tiberlieferte und bislang nur bei
Karl Bartsch edierte bildreiche Strophe aus einem moralisierenden Dreier-
bar im Wiirgendriissel-Ton Frauenlobs (vgl. >Meisterlieder der Kolmarer
Handschrift¢, S. 272f. [Nr. 20]; zu Frauenlob zuletzt der profunde Uber-
blick bei Haustein 2019), die hier neu aus der Handschrift ediert und iiber-
setzt wird.’® Es ist die dritte Strophe des Bars, die im >Repertorium der

Sangspriiche und Meisterlieder< unter Frau/6,/501 zu finden ist.?’
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Seltzen ist wider mere,
unkiinde ist fruntschafft lere.
mich richtet manicher, der ym selbe ist unbekant.
ein wiser selten dobt noch solicher swere. **
5 ein muB sich schier verborgen hat,
wanne sie in die grube fert.>’
Ar<> faht den fuchs gar selten,
sin balg, der muSB es gelten. >
hie bii rad ich, gefatter: »neyn, ir halt den hunt
10 und lassent den knotel melten.
so mogt ir iich befriden wol,
wa er sich geyn uch wert.>!
Der knotel gyt des er nit hat,
der sliffstein dut alsam.
15 So nymt der spiegel an sich, von
dem daB bilde nie bekam. *
so gyt auch manicher wisen rat
und ist ym selber gram.
vil wol nu das bedencken kann
20 eins wisen mannes munt.
die lauge ist driibe und schonet** doch,
wie semfte ir griff ist kunt.>*

>Fremdartiges wird geringgeachtet, Unbekanntes schafft keine Freunde.
Uber mich urteilt mancher, der sich selbst nicht kennt. Ein Weiser behilt
seinen Verstand nach solcher Erkenntnis. Eine Maus hat sich rasch verbor-
gen, wenn sie in ihr Loch huscht. Der Adler fangt nie den Fuchs, ohne mit
seinem Leben dafiir zu biien. Daher rate ich Euch, Gevatter: »Nein!«, ihr
haltet den Hund fest und lasst die Knute sprechen. So konntet ihr Euch
Frieden schaffen, wo auch immer er sich gegen Euch zur Wehr setzt. Die
Knute gibt, was sie nicht hat, gleich wie der Schleifstein. So nimmt auch der
Spiegel dasjenige an sich, was er nie schuf: das Bild. So gibt auch mancher
weisen Rat, an den er sich selbst nicht hilt. Eines weisen Mannes Mund
kann das wohl {iberdenken. Die Lauge ist zwar triib, doch verschonert sie:

wie fliichtig auch immer die Berithrung mit ihr ist.<
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Mein letztes Beispiel aus der Sangspruchdichtung wendet sich dem »Spre-
chen iiber den Nutzen und den Wert des Ratgebers« (Lauer 2021, S. 322)
zu, das topisch zur Gattung dazugehort, wobei das Ratgeben hier selbstre-
flexiv zu sein scheint.** Der Rat an einen Freund des Dichters (gefatter;
V. 9) ist zwischen zwei Tierbilder und drei Sprachbilder aus dem Bereich
des Alltags eingepasst. Vor dem Rat wird mit dem Bildfeld von Maus und
Katze zuerst das Bedeutungsspektrum der animalen Jagd eroffnet, wenn
von der Maus die Rede ist, die sich rasch zu verbergen weiB. Im Horizont
der thematischen Faktur der Strophe, die auf die Relation von Dichter und
Tadler zielt, konnte hier ein implizites Selbstlob des Dichters vorliegen, der
sich seinen Tadlern (so V. 3), und damit der Jagd auf ihn, gekonnt zu ent-
ziehen weiB. Das hart angefiigte Bild von Adler und Fuchs modifiziert diese
Relation: Derjenige, der sich iiberhebt und meint, dass er ein Adler sei, wird
den Klugen niemals fangen und zuletzt unterliegen. Im expliziten Rekurs
auf diese zwei Bilder (vgl. V. 9) rat das Sprecher-Ich seinem Dichterfreund
dazu, den Hund festzuhalten und den Priigel sprechen zu lassen, damit er
Ruhe habe, wenn der Hund sich gegen ihn wende. Mit dem Rat geht eine
deutliche Abwertung des Tadlers einher, der nicht mehr mit dem Adler,
sondern dem zu bestrafenden Hund gleichgesetzt wire.

Angeschlossen sind dann in dichter Folge die Sprachbilder des Spiegels,
der Knute, des Schleifsteins und der Lauge. In der Dichtung Frauenlobs il-
lustriert das Bildfeld des Spiegelns bzw. der Spiegelherstellung auch an an-
derer Stelle die Wirkungsweisen des Ratgebens und -nehmens, so Claudia
Lauer.’® Allerdings wird man in der hier vorliegenden Strophe mit einer
Bilderwucht konfrontiert, deren Bedeutung nicht unmittelbar evident ist.
Den Bildern von Knute und Schleifstein sowie dem Bildfeld des Spiegels
wird das Bild von der Lauge angefiigt, ohne dass sofort ein Verhéltnis dieser
Bilder auf der Hand ldge (vgl. V. 13—16). Schaut man auf die Handlungsfor-
men, die dafiir genutzten Instrumente und die jeweils erzeugte Wirkung,
bietet sich in erster Lesung folgende Deutung an: Weder ist der Schmerz

der Knute inhdrent, noch ist die Schirfe Eigenschaft des Schleifsteins, noch
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ist der Spiegel das Urbild des Abbilds. Bezieht man wiederum den Kontext
der Strophe und ihr Thema in die Analyse ein, ist folgende Auflosung der
verkiirzten Bildrede moglich: >So mancher richtet, indem er Ratschlige
gibt, die schmerzhaft sind wie die Knute und die nicht der Schéarfe entbeh-
ren.< Ratschlag und Tadel nahern sich hier unerwartet an. Und so heif3t es
im Anschluss: so gyt auch manicher wisen rat / und ist ym selber gram
(V. 17t.). Letztlich sind sowohl ein forcierter, direkter Rat (Knute, Schleif-
stein) als auch ein kluger Rat oftmals nicht durch das eigene Handeln ge-
deckt, was wiederum topisch ist, insofern Wort und Werk nicht kongruent
sind. Genau das zeigen verstarkend und veranschaulichend die in den
Sprachbildern vorgestellten Handlungsinstrumente, die ihre Wirkungen
nicht in sich tragen. Wenn man die Sprachbilder als Tadel an den falschen
Ratgebern verstehen kann, impliziert das im Umkehrschluss, dass ein guter
und richtiger Rat eines untadeligen Verhaltens des Ratgebenden bedarf.

Die Argumentation hat sich unter der Hand als ein Nachdenken iiber
richtiges und falsches Ratgeben entpuppt, und sie lduft in den letzten Vers-
zeilen auf eine Analogie zwischen der Sprechhandlung des guten Ratgebens
und der triiben Seifenlauge hinaus: Die Lauge ist zwar triib, doch verscho-
nert sie, obgleich sie nur sanft auf das Objekt einwirkt. Damit tritt das — vor
dem Hintergrund des Stilideals der perspicuitas — in dieser Strophe mitge-
meinte Wirkprinzip des Ratgebens zu Tage: Der Spruchdichter soll die
Wirkabsicht des Rats rhetorisch geschickt verstecken, damit sich eine posi-
tive Wirkung einstellen kann. Es ist an dieser Stelle auffillig, dass die ver-
schleiernde Rede als besonders effektive Rede empfohlen wird, was fiir das
spruchdichterliche Ratgeben durchaus nicht selbstverstandlich ist, sich aber
im Blick auf die hochgradig artifizielle Dichtung Frauenlobs dann doch gut
in die Reihe der rhetorisch-stilistischen Finessen fiigt.

Ahnlich wie bei Sigeher scheint auch hier der Bezug zur pseudorechtlichen
guot umbe ére-Relation im Hintergrund zu liegen. Damit die Herrschenden
freigebig sind, miissen sie geschickt gelenkt werden; dafiir kann dann auch

Fremdartiges und Unbekanntes in der Sprechhandlung zum Einsatz kom-
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men. In Anbetracht der Reflexivitat der Strophe wird hier moglicherweise
dem Ratgeberfreund und dariiber hinaus einem potentiellen klugen Rat-
geber dazu geraten, sprachliche Formen uneigentlicher Rede zu nutzen.
Damit also die Wirkung sanft herbeigefiihrt werden und einen positiven
Effekt zeitigen kann, miisste der Akt der Reinigung und damit das Angebot
zur Losung des Problems sprachlich umschrieben werden (vgl. die Uber-
legungen des Kulturphilosophen Ralf Konersmann [1994, bes. S. 12—21] zur
Metapher als Form der Verhiillung und Entschleierung). Frauenlob wird
auch hier als Meister der >Umbesetzung« greifbar (der Begriff im Anschluss
an Kébele 2000), insofern mit der sanft reinigenden Lauge ein spezifischer
Aspekt aus einem Bildfeld in einen anderen Zusammenhang, den von Rat-
geber, Rat und Ratnehmer iibertragen wird.*’

Eine letztgiiltige Lesung ist bei Frauenlob nicht zu haben, dafiir ist seine
Sprachbildlichkeit zu dunkel,*® zu schwierig und rastselhaft (vgl. Kobele
2000, S. 214), insofern sie vor- und zuriickgreift, iberraschende Zusam-
menhénge konstruiert, dem Bildspender keinen Empfénger zuweist und so
ein Bild ins nichste fliefen lasst. Die in diesem Sinne offene Gestaltung bzw.
das Ineinanderlaufen der Sprachbilder blendet eine immanente Deutung
aus und bietet hingegen semantischen Spielraum, der die Aussage zur Plu-
ralisierung, ja Ubercodierung ihrer Bedeutung verschiebt, so dass das Deu-
ten letztlich dem Rezipienten iibergeben ist (vgl. zur Bildsprache Frauen-
lobs Kébele 2000, 2003, 2017; Huber 2002 und Lauer/Herbers 2021).

Im Blick auf die urspriingliche pragmatische Einbindung der Strophe ist
zu betonen, dass Spruchdichter wie Frauenlob unter Konkurrenzdruck stan-
den. Fiir den Typus des fahrenden Berufsdichters gehorten Tadeln und
Urteilen zu den zentralen Sprechhandlungen, weil sich die Rolle des Ratge-
bers im Machtgefiige der Hofe vervielfacht hatte. Loyalitét gegeniiber dem
Fiirsten spielte keine Rolle, Parteinahme schon; beraten und gelobt wurde
derjenige, der Unterstiitzung anbot. Fahrende und Wanderprediger buhl-
ten gleichermaBen um die Aufmerksamkeit der Herrschenden, und sie

suchten mit anderen Gruppen Bediirftiger die Freigebigkeit der Fiirsten.
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Die Dyade des Rats ist in einem solchen Machtgefille beinahe zur Ganze
aufgelost. Das Ratgeben ist selbstbeziiglich, ist ethische und asthetische
Leistung, um die Kompetenz des Dichter-Beraters zu betonen. Wenn der
gegebene Rat aufgrund der Konkurrenz kaum Wirkmacht hat, dann ist es
moglicherweise das Ratgeben selbst, das als anschauliche, exemplarische
und rhetorisch raffinierte Sprechhandlung den literaturinteressierten Re-
zipienten ethisch und &sthetisch iiberzeugen kann. Im Blick auf das Gelin-
gen des Ratgebens gehoren Asthetisierung und rhetorisches Raffinement
zu den berechenbaren und mit einem positiven Ausgang verbundenen MaB-
nahmen. Der Vorteil einer so gestalteten Sprachhandlung liegt in der Allein-
stellung gegeniiber der Konkurrenz.

Gegeniiber dem Lehrgedicht >Winsbeckes, das durchaus in den Gattungs-
horizont des Sangspruchs gehort, ist das Ratgeben bei Sigeher und bei Frau-
enlob weniger iiber die zu vermittelnden Werte legitimiert als vielmehr iiber
die rhetorische Meisterschaft. Konnte dort der transitive direktive Rat frei
von jeder Form einer Unsicherheit hinsichtlich des Gelingens vorgetragen
werden, da das tugendhafte Handeln Teil eines Normhorizonts war, der als
geteilter selbstverstiandlich vorausgesetzt werden konnte, muss hier die
Unsicherheit des Gelingens — jedenfalls im Blick auf den eigentlichen Kern
des Ratgebens, das auxilium — mitgedacht werden. Bei Sigeher zielt der
Herrscherrat implizit auf das eigene Wohl, so dass durchaus noch im klas-
sischen Sinne die guot umbe ére-Relation aufgerufen bleibt, wenn — sprach-
bildlich verhiillt — zur Freigebigkeit des Herrschers geraten wird. Dass eine
solche umschreibende Form des Ratgebens riskant ist, liegt auf der Hand.
Wenn man hier eine méeutische Grundkonzeption vermuten darf, dann
wird der Ratnehmende nicht durch explizite Fragen gelenkt, vielmehr sind
es die Sprachbilder, die in ihrer visuellen Eindriicklichkeit eine Einsicht des
Herrschenden herbeifithren sollen. Der Spruchdichter riskiert dabei seine
Existenzgrundlage: Wenn die Aufmerksamkeit einfordernde sprachliche
Wucht nicht als Heische um Lohn verstanden wird, misslingt der eben nur

indirekte Rat. Eine Apostrophe wie her kiinic (Sigeher, V. 4) oder die im-
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perativische Wahrnehmungslenkung seht an (Sigeher, V. 12) klart keine
Sachfragen. Die Macht des Spruchdichters liegt allein auf der Ebene des
sprachlichen Ausdrucks, weil die iiber die Formel guot umbe ére imaginier-
te Reziprozitit von Fiirst und Dichter auf keiner Vertrauensbasis aufruht.
Die Dyade von Ratgeber und Ratnehmer ist nur scheinbar in ihr Recht ge-
setzt. Der Fiirst ist nicht auf den Rat des Spruchdichters angewiesen; es gibt
keine rechtliche Verbindlichkeit fiir eine solche Fiigung.

Bei Frauenlob (*Frau/6/501, Str. III) ist diese Situation weiter modifi-
ziert. Es gibt keinen Herrscher mehr, der Teil der Ratskonstellation ist, und
auch ein allgemein gehaltener Rezipientenkreis wird nicht unmittelbar an-
gesprochen. Durch die Verschiebung der Perspektive vom Rezipienten als
potentiellem Ratnehmenden zum unter Konkurrenzdruck stehenden fah-
renden Spruchdichter selbst ist das Gelingen eher an den Modus der Selbst-
sorge gebunden. Ein so verstandener Rat dient weder einem Konsens noch
einer Entscheidungsfindung des Anderen. Dennoch wird der Anspruch des
Ratgebens und dariiber hinaus seine richtige Form als Sprechhandlung ein-
driicklich vor Augen gestellt, so dass auch hier ein maeutisches Interesse zu
Tage tritt im Blick auf den direkt adressierten befreundeten Spruchdichter
(gefatter,V.9), dem Strategien erfolgreichen Ratgebens iiber die Reihe und
die Umbesetzung der Sprachbilder aus Tierreich und Alltag an die Hand
gegeben werden. Eine Deutung im Sinne einer maximal geschlossenen l'art
pour l'art-Konzeption ginge fehl und vorbei am dringlichen Ziel des Sang-
spruchdichters, im sozialen Gefiige des Hofes die Aufmerksambkeit eines in-
teressierten Horerkreises zu gewinnen. Zum Einsatz kommen alle Facetten
der Sprachfertigkeit, um von der eigenen Konnerschaft zu {iberzeugen, um
sich als Meister zu profilieren und den Meisterschaftsanspruch gegeniiber

den Konkurrenten einmal mehr zu betonen.
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Anmerkungen

1 Vgl. Wenzel 1995, S. 48—94 (Kapitel II: »Partizipation und Mimesis. Zur Kom-
munikationsfunktion der Sinne im Raum der wechselseitigen Wahrnehmung«).
Dass der Komplex nonverbaler Regeln hofischer Interaktion letztlich auch in
Fiirsten- und Ritterspiegeln sowie in didaktischen Texten als direkte Unter-
weisungen verschriftet wurde, ist unbenommen.

2 Liebermann 2001, Sp. 94. Anders Christoph Huber (2001, Sp. 108), der das Ziel
mittelalterlicher Lehrdichtung grundsitzlich sowohl in der Wissensvermittlung
als auch in der Handlungsanleitung sieht, insofern in der »auf den geschichtli-
chen Moment zugespitzte[n]« Lehrdichtung zum einen die richtige Aufnahme
und Umsetzung mitabgesprochen werde und zum anderen »bestimmte Ziel-
gruppen (Stinde, Geschlechter, Lebensalter, Berufe) angesprochen« wiirden.
Werner Rocke hinwiederum betont allein den Unterweisungscharakter der mit-
telalterlichen Lehrdichtung, insofern sie »moralische, theologische, politische
oder soziale Zwecke« verfolge sowie »verpflichtende Verhaltensnormen und Uber-
zeugungen« formuliere (Rocke 1989, S. 442f.).

3 Wandhoff (2016, S. 9), weist darauf hin, dass die moderne Form der Ratgeber-
literatur nicht auf die Bitte um Rat angewiesen ist. Der Rat wird einem breiten
potentiell interessierten Publikum wohlfeil angeboten und zielt entsprechend
eher auf die Vermittlung von (Erfahrungs-)Wissen denn auf Nachahmung oder
Handlungsanweisung oder gar Uberzeugung und Aktivierung des Ratnehmen-
den.

4 Vgl. dazu die Monographie von Boesch 1977. Auch wenn die Scholastik persona-
lisierte Fiirstenspiegel hervorgebracht hat, so sind die darin enthaltenen Lehren
selten auf einen konkreten Entscheidungsfall bezogen.

5  Der Begriff des Risikos, der um 1200 entstand, ist etymologisch ans Arabische
gebunden; er bedeutet so viel wie >gliicklicher Zufall< bzw. >das von Gott oder
vom Geschick Abhingige<; vgl. Scheller 2019b, S.2: Scheller attestiert dem
12. und 13. Jahrhundert einen mutigen Umgang mit der Ungewissheit der
Zukunft, da das Wagnis als ein berechenbares neben die Unsicherheit trete. So
gesehen kann der Begriff des Risikos fiir das Mittelalter im Anschluss an Luh-
mann 2003, S. 25, bestimmt werden. Fiir ihn kann eine Handlung dann riskant
genannt werden, wenn es zwei Moglichkeiten und die Entscheidung zwischen
diesen beiden gibt, wobei das Ergebnis selbst kontingent und als solches nicht
kalkulierbar ist. Vgl. dazu auch Reichlin 2019, S. 13: Das »Risiko [lasst sich] im
modernen soziologischen Sinne als Entscheidung [verstehen], eine berechen-
bare Ungewissheit einzugehen, weil die Chance, dass das >Unternehmenc« gliick-

-71-



6

Wenzel: Rat-Geben

lich beziehungsweise mit personlichem Vorteil endet, hoher eingeschitzt wird
als ein negativer Ausgang«.

Zur situativen Konstellation von riskanten Handlungen im Blick auf Gefahren-
potential, Planbarkeit, Erfahrungswissen und Wahrnehmung vgl. von Contzen
[u. a.] 2018a, darin insbes. dies. 2018b; Hahn 1998.

Vgl. BMZ 11/1, Sp. 563b (online): rdt, stm. in den folgenden vier, respektive fiinf
Bedeutungsnuancen: 1a) Rat, Ratschlag (Sprechhandlung): rdt geben; 1b) Beleh-
rung, Lehre, die iiber den Rat hinausgeht: ine lére und sinen rat er (gott) dich
mit mir geléret hdt ; 2. Beratschlagung/Beratung (interaktiv): ze rdte sitzen, ze
rate gan, aneinander si rat ndmen; 3. Amt des Ratgebers (Einzelner, Ratsver-
sammlung); 4. Beschluss, Ergebnis der Beratung: si gingen drate vor den kuninc
mit dem rate; 5. Abhilfe schaffen: das hoher siechtuom dicke rat von kleiner
arzenie hat.

Gernot, der Bruder Giinthers, und dann auch Rumold der Kiichenmeister stellen
sich auf Hagens Seite und raten zum Bleiben (vgl. >Nibelungenlied«, Str. 1460
und 1462f.), so dass diese Konfliktsituation zuletzt nicht iiber einen Mediator,
sondern allein iiber die Machtposition Gunthers entschieden wird. Vgl. zu Rolle
und Funktion des Mediators in Ratkonstellationen Althoff 2016, S. 23—25. Span-
nend an der Sprechhandlung des Kiichenmeisters ist die semantische Koppelung
von Vorrat und Ratgeben iiber vier Strophen hinweg: der vremden unt der kun-
den mohtet ir wol heizen pflegen / ndch iuwer selbes willen, wand ir habet
vollen rat. / [...]iu ratet Rumolt, / wand ich iu bin mit triuwen vil dienestlichen
holt, / daz ir sult hi beliben durch den willen min [...] Wi kunde iu in der werl-
de immer sanfter wesen? / ir miigt vor iuwern finden harte wol genesen. / [...]
trinket win den besten [...]. Dar zuo git man iu spise di besten [...] ir sult beli-
ben, herren! daz ist der Riimoldes rat (V. 1462,2—1466,4). Der Kiichenmeister
rat von einer Reise ab mit dem Hinweis auf die Vorratsfiille daheim, die letztlich
einer gefahrlichen Reise zu den Hunnen vorgezogen werden soll. Vgl. Bumke
1986, Bd. 1, S. 271f., der im Rahmen einer Reflexion iiber die Sauf- und Fress-
kultur des Mittelalters auf diese Stelle verweist.

Vgl. Schanze/Schanze 2011. Die Textsorte des Lehrgesprichs reicht bis in die
Antike zuriick und ist im Mittelalter weit verbreitet. Zum Teil sind die Lehr-
gesprache eigenstiandig, zum Teil aber auch in epische Texte integriert. Pragend
waren die spatantiken >Disticha Catonis< und deren deutsche Ubersetzungen; vgl.
dazu Schanze 2012, S. 198f. Der Verfasser von >Winsbecke<« und >Winsbeckinc,
dem Mutter-Tochter-Gespréch, ist unbekannt. Die Datierung auf 1210/20 ist un-
sicher. In der Kolmarer Liederhandschrift (um 1460) ist der >Winsbecke« in der
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GruBweise tiberliefert, »als deren Erfinder sie willkiirlich den Tugendhaften
Schreiber benennt« (Schanze/Schanze 2011, S. 461). Der in der Forschung ge-
briuchlich gewordene Titel >Winsbecke« ist aus der Corpus-Uberschrift der
GroBen Heidelberger Liederhandschrift iibernommen worden; vgl. Schanze 2012,
S. 199. Zur Relation von Lehre und Dialog vgl. Bastert 2012. Zur kommunika-
tionsgeschichtlichen, strukturellen und funktionalen Anlage mittelalterlicher
Lehrgespriache und ihrer Typologie immer noch einschlégig: Kistner 1978; vgl.
besonders die Uberlegungen zur Anniherung von Lehre und Rat (ebd., S. 273—
280).

Schanze 2012, S. 224, weist darauf hin, dass die Vermittlung der Lehren nicht
iiber einen »direkt belehrenden Sprechgestus« erfolge, wie ihn die Gnomik (z. B.
>Freidank« [...]), die didaktische GroBform (z. B. der >Welsche Gast< Thomasins
von Zerklere [...]) und teils auch die Sangspruchdichtung pflegen«. Er betont
den fiktiven Status des Gesprichs zwischen Rollenfiguren, die zur »Identifika-
tion einladen« (ebd.).

Mt 23,3: >Alles nun, was sie euch sagen, das tut und haltet; aber nach ihren
Werken sollt ihr nicht handeln; denn sie sagen’s zwar, tun’s aber nicht.«

Vgl. Augustinus: De doctrina christiana IV,60: »Gewisse sehr gelehrte und sehr
scharfsinnige Leute konnten erkennen und sagen, daB, was z. B. in der Rede-
kunst gelernt wird, nicht beobachtet, aufgezeichnet und in ein rhetorisches Lehr-
system eingefiigt wiirde, wenn es nicht zuvor in den natiirlichen Anlagen der
Redner gefunden wiirde« (Augustinus 2002, S. 167).

Der Blick auf die Vergénglichkeit alles Irdischen und die Schlechtigkeit der Welt
ist topisch und steht im Lehrgesprich nicht weiter zur Debatte. Doch bleiben
diese AuBerungen eben nicht dem nur Topischen verhaftet, sondern im nach-
folgenden Rat des Sohnes entfaltet sich ihr produktives Potential.

Vgl. den Gattungsiiberblick bei Runow 2019. Zur Lehrhaftigkeit im Rahmen der
Gattung vgl. Linden 2019, die u. a. Lehrdichtung und Sangspruch hinsichtlich
ihrer Ahnlichkeiten vergleicht. Linden betont allerdings, dass du-solt-Konstel-
lationen auch in der lehrhaften Sangspruchdichtung zu finden seien (S. 134), und
hierin besteht dann doch eine Ahnlichkeit mit dem Vater-Sohn-Gesprich >Wins-
becke«, welches Linden, im Anschluss an Schanze, ohnehin in die Nahe der Sang-
spruchdichtung riickt (S. 136). Lehrhafte Konstellationen der Sangspruchdich-
tung erheben jedoch mit Blick auf das »konkrete[] Faktum« (S. 141f.) im Unter-
schied zur Lehrdichtung keinen Anspruch auf Systematik und Vollstandigkeit,
so Linden.
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Das Zeitfenster liegt zwischen den Strophen Walthers (1170-1230) und Frauen-
lobs (gestorben 1317).

Vgl. zu den Ich-Rollen in der Sangspruchdichtung Lauer 2019. Lauer verdeut-
licht, dass man eine ganze Bandbreite von Rolleninszenierungen in der Sang-
spruchdichtung findet, was nicht zuletzt damit zu tun habe, dass sich die Dichter
als »Sachwalter mittelalterlicher Werte [...], Sprecher ihrer Herren, Stimmen des
Volkes sowie Sprecher ihrer Kunst« verstanden haben (S. 116f.). Doch greift man
mit den Ich-Rollen weder eine subjektive Position des Dichters, noch eine zur
Génze objektive. Lauer spricht — im Anschluss an Loser 2007, S. 382 — vom
»Spielcharakter« (S. 117), durch den die Rollen des lyrischen Ich den »pragma-
tischen und medialen Kontexten der Gattung« (ebd.) entsprechend gestaltet wer-
den konnen.

Sigeher ist mit einem kleinen (Euvre von 18 Spriichen in der GroBen Heidelber-
ger Liederhandschrift iiberliefert. Er gehort als Fahrender zu den weniger pro-
minenten Sangspruchdichtern; vgl. Haustein 2010, und Ott 2010 [Online-Ver-
sion].

Vgl. Lausberg 2008, S. 227—235 (Exempla), S. 399—423 (affektische Figuren),
S.589-594 (Wirkung). Vgl. zu Anschaulichkeit und Exemplarizitit Wenzel
2019, S. 95 und 101.

Vgl. zum Konzept des Vor-Augen-Stellens als rhetorischem Verfahren der Ver-
anschaulichung Cicero: De oratore III,202; Quintilian: Institutio oratoria IX
2,40. Vgl. hierzu wegweisend Campe 2015 und zuletzt Wenzel 2021a, darin bes.
Wenzel 2021b.

Vgl. Rudolf von Ems: Alexander, V. 20554—20563: diu steete szlde in nach ir
z6ch / eht {if und if hin if daz rat / unz er s6 héhe wart gesat / und alsé verr tiz
genomn / daz niemen zuo zim mohte komn. / diz werte gar unz an den tac / daz
sines libes zil gelac, / daz im niht arges nie gewar, / er iiberwunde ez ie vil gar /
mit seelden szlecliche. Ich danke Maximilian Wick fiir den Hinweis auf diese
Stelle. Vgl. Wick 2021, S. 189f., und zur intertextuellen Einbindung des gldsernen
Gliicks Janota 1995.

Vgl. Wenzel 2019 zum gnomischen Habitus des Spruchsangs, der iiber ein »un-
personliches >manc [...] allgemein verbindliches Wissen im Sinne einer Lebens-
weisheit zu vermitteln« (S. 94) vermag; vgl. auch S. 103. Ein solcher allgemeiner,
sich als Ritterlehre manifestierender Rat findet sich etwa beim MeiBner: Swer
ritters namen wil untfan, der sol vur bedenken, ob er den miige behalten (V. 1).
Der Spruch miindet in einen allgemein gehaltenen Rat: diemuitich, griizsam, daz
ist min rat (V. 7) und schlieBt mit einer Engfithrung von Rat und Lehre, wenn es
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heiBt: dem sol man lihen unde geben, den rat den wil ich leren (V. 10; der Text
zit. nach >Mittelhochdeutsche Sangspruchdichtungs, S. 230—233). — Es finden
sich aber durchaus Beispiele, in denen eine allgemeine Wendung ans Publikum
in einen konkreten Ratschlag miindet. Vgl. z. B. Hollefeuer L4 in der Ausgabe
>Kleinere Spruchdichter< oder aber Bruder Wernher 39 und 43.

Der Soziologe Rainer Paris gesteht einer solchen offenen Form des Ratgebens
kaum Wirksamkeit zu, insofern sie, moderner Ratgeberliteratur vergleichbar,
zum einen ein anonymes Publikum adressiere und zum anderen einen hohen
»Allgemeinheitsgrad« aufweise; vgl. Paris 2005, S. 356. Eine so geartete Rede
sei Belehrung, nicht aber personlicher Rat. Ich erinnere, dass bereits im >Wins-
becken« rdt und lére kaum gegeneinander ausdifferenziert sind, auch wenn die
Adressierung durchaus personlich genannt werden kann. Wenn nun mit Rainer
Paris ein allgemein gehaltener, nicht personlich adressierter Rat Lehre ist, lage
im >Winsbecken« eine Verschleifung von Sprechhandlungen vor, und vom Rat-
geben zu sprechen, miisste problematisiert werden. Allerdings ldsst sich nicht in
Abrede stellen, dass ein gegebener auch allgemeiner Rat auf einen Ordnungs-
verstoB oder ein Problem oder eine Irritation reagiert, sogar dann, wenn er nicht
nachgefragt wurde.

Bedenkt man, dass das Ratgeben des Spruchdichters in das Machtgefiige am Ort
des Vortrages eingebunden ist, dann gerit im Blick auf die Abhingigkeit vom
Fiirsten der vorgetragene Rat unter Rechtfertigungsdruck. Hannes Késtner hat
die Bediirftigkeit der Fahrenden im 13. Jahrhundert vor dem Hintergrund der
Konkurrenzkonstellation zwischen Wanderpredigern und fahrenden Spruch-
dichtern erdrtert, die den Rechtfertigungsdruck der Spruchdichter in ihrer Rolle
als Lehrende, Ratgeber und Wissensvermittelnde noch einmal mehr forciert hat.
Vgl. dazu genauer Kastner 1996. Das Alleinstellungsmerkmal des Spruchdichters
besteht m. E. gerade darin, die eigene rhetorische Kompetenz auszustellen und
in den Texten selbst zu reflektieren, so dass die dsthetische Kompetenz deutli-
cher neben jener der Uberzeugung wahrgenommen werden kann.

Der Soziologe Rainer Paris (2005, S. 356) beobachtet fiir die Moderne, dass
Legitimierungen des Ratgebens weitgehend unterlassen werden. Den Grund
sieht er darin, dass sie den unhinterfragt geltenden Status eher unterminieren
wiirden. Sie wiirden die Legitimierungsbediirftigkeit durch Legitimierungsver-
suche indirekt erst betonen.

Durch das strukturell bedingte Wissensgefille zwischen Ratgebendem und Rat-
nehmendem besteht zwar von vornherein eine Asymmetrie wie im >Wins-
becken¢, von der sich durchaus behaupten lieBe, dass sie den Sprechakt des Rats
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mit einer Geltung qua Wissensvorsprung ausstattet. Doch da die Inhalte in aller
Regel einen hohen Allgemeinheitsgrad aufweisen, sind Wissensvorsprung und
Asymmetrie kaum geeignet, um den Spruchdichter in seiner Rolle zu stirken.
Die Erarbeitung der Lesefassung beruht auf einer ein groBeres Kommentar-
projekt vorbereitenden Zusammenarbeit mit Jan Habermehl, Claudia Lauer und
Mirna Kjorveziroska.

Vgl. zu diesem Bar Brunner/Wachinger, Bd. 3 (1986), S. 428. Im moralisieren-
den Bar reflektiert ein Ich iiber das Verhéltnis von Dichten und Tadeln. In der
ersten Strophe denkt es in der Rolle des Lehrmeisters und in selbstbeziiglicher
Weise iiber das im Jahr zuriickliegende lobende und tadelnde Verhalten nach
und kommt zu dem Schluss, dass jemand, der zu viel redet, schneller zur Liige
neigt. Deshalb solle man seine Zunge im Zaum halten. Die Incipit-Formel man
solt (1,2) rechtfertigt den generalisierenden Duktus der ersten Strophe. In der
zweiten Strophe driickt das Ich erstens sein Missfallen iiber die feindselige Rede-
konstellation an einem nicht niher spezifizierten Ort aus. Zweitens bekennt es,
dass ihm manch einer weise erschien, der im Alter zum Toren geworden sei, dass
Leute sich hinsichtlich ihres Selbstverstindnisses iiberheben und Liigner am
Hof geschitzt wiirden. Das Sprecher-Ich agiert jetzt in der Rolle des (Hof-)Kri-
tikers. Letztlich gibt es keine Bestdndigkeit mehr. Doch in der Quintessenz geht
es wohl darum, dass das eigene Verhalten permanent {iberpriift werden muss.
Die dritte Strophe generalisiert Beobachtungen des Sangspruchdichters: Fremd-
artiges und Unbekanntes werde nicht geschitzt, und so mancher tadle ihn, der
sich selbst nicht kenne. Diese beinahe sentenzhafte Setzung wird im zweiten und
dritten Stollen durch mehrere, zum Teil dunkle Sprachbilder aus dem Tierreich
und dem Alltagsleben, respektive dem Haushalt veranschaulicht.

3,3f.] Das Sprecher-Ich inszeniert sich als Opfer falschen Urteilens und rithmt
sich indirekt als Weiser.

3,5f.]1 Ein Bildfeld mehrerer Tiervergleiche wird er6ffnet. Im Horizont des ge-
samten Bars und der in Strophe eins und zwei thematisierten Relation von Dich-
ter und Tadlern wird zuerst das Verhéltnis von Katze und Maus — ohne dass der
Vergleich ausgefiihrt wire — auf jene Relation iibertragen; moglicherweise im
Verweis auf ein lateinisches Sprichwort: >Maus bleibe im Loch, willst du nicht
den Katzen zum Opfer fallen< (vgl. TPMA, Bd. 8 [2010], S. 153).

3,7f.] Allusion auf die Fabel von Adler und Fuchs; vgl. Dicke/Grubmdiller 1987,
Nr. 171. Eventuell wird auch diese Relation von Adler und Fuchs auf das Verhalt-
nis von Tadler und Dichter iibertragen, so dass man zu folgender Lesart kime:
Jemand, der sich {iberschitzt, wird den Klugen nicht fangen und letztlich dafiir

-76 -



31

32

33

34

35

36

Wenzel: Rat-Geben

biien. Karl Bartsch greift in seiner Ausgabe sehr stark in den Wortlaut ein und
dndert ohne Bezug zum Fabelstoff wie folgt: Man vaht den visch vil selden, / sin
balc dern miieze ez gelden (V. 40f.; >Meisterlieder<, S. 273). So verstanden,
bliebe das Bild dunkel im Bezug zum thematischen Entwurf des Bars, weil die
Relation von Dichter und Tadler nicht abgebildet wire, sich nachgerade ver-
kehren wiirde, insofern der Fisch ja auf den Dichter zu beziehen wire.

3,9-12] Ein Hund wird durch den Kniippel seines Herren geziichtigt. Eventuell
wird hier ein Bezug zwischen einem Freund des Dichters (gefatter) und den Klaf-
fern hergestellt. Das Dichter-Ich geriert sich in der Rolle des Ratgebers und be-
tont, dass die Strafe fiir Fehlverhalten immer unmittelbar folgen miisse.
3,13-16] Die drei Sprachbilder Knute, Schleifstein und Spiegel stammen aus
dem Bereich des Alltags.

Morphologisch kann man nicht entscheiden, ob schoenen oder schénen gemeint
ist. Das Verb wird intransitiv verwendet, so dass man nicht auf die Kasussyntax
als Entscheidungsgrundlage zuriickgreifen kann: schoenen wird mit Akkusativ
und schénen vorzugsweise mit einem Genitivobjekt gebraucht. Im Kontext passt
das Verbum schoenen semantisch besser im Sinne von: Obwohl die Lauge selbst
unschon ist, verschont sie doch. Der Aspekt der Reinheit lésst sich iiber eine Be-
legstelle Freidanks stiitzen: Diu louge machet schoene wat, / und si selbe triiebe
stat (Fridankes Bescheidenheit 1872, von guote und iibele, 127,20f.); diese Stelle
hinwiederum scheint auf ein mittellateinisches Sprichwort zu rekurrieren: »Die
Lauge ist selbst triib, macht aber rein« (TPMA, Bd. 7, S. 290). Mit Blick auf die
Parallelstellen kann man schénen wohl ausschlieBen. Ich bin Mirna Kjorvezi-
roska und Claudia Lauer fiir die Diskussion dieser Stelle und jedwede Recherche
im Zusammenhang damit sehr dankbar.

3,21] Das Sprachbild der Seifenlauge ist moglicherweise auf die kluge Rede be-
zogen.

Seit den Forschungen von Hannes Kistner, Freimut Loser und spatestens seit
dem Handbuch zur Sangspruchdichtung (Klein [u. a.] 2019) ist man sich einig,
dass der Sangspruchdichter sich selbst in der Rolle eines Gelehrten und weisen
Ratgebers stilisiert.

Vgl. Frauenlob, Langer Ton, F 115—-119 = GA V,72-V,76 (Frauenlob 1981). In der
Strophe im Langen Ton geht Frauenlob vom traditionellen Zusammenhang zwi-
schen Wort und Werk aus. Er stellt diese Relation ins Bildfeld des Spiegels und
Spiegelns. Zinn als Unter- bzw. Hintergrund des Spiegelglases entspriache dem
klugen, tugendhaften Verhalten und das Glas dem klugen, tugendhaften Rat. Die-
ser Rat kann sich nur dann im Verhalten des Ratsuchenden spiegeln, wenn der
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Untergrund des Spiegels, respektive des Rates, stabil genug ist, um ein makel-
loses Abbild zu erzeugen. Das Verhalten des Ratgebers muss also bestdndig und
vorbildlich sein, damit der Rat einen positiven Effekt beim Gegeniiber auslosen
kann. Vgl. dazu genauer Lauer 2021, S. 322—324, dort der literaturwissenschaft-
liche Kommentar zu Frauenlob V,74.

37 Ich danke Jan Mohr fiir die intensive und fruchtbare Diskussion dieser schwie-
rigen Textstelle.

38 Vgl. Stackmann 1972, S. 452, der bereits frith darauf hinwies, dass Frauenlob
einerseits dazu neige, ein Bild mehrfach zu nutzen, aber verschieden zu referen-
tialisieren, und andererseits mehrere Bilder eines Bildbereichs zusammenbrin-
ge; siehe auch Stackmann 1988.
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Bernd Bastert / Lina Herz

Krieg und Verwandtschaft

Beratungsszenarien in der franzosischen Heldenepik

Abstract. Der Beitrag untersucht Beratungsszenen in deutschsprachigen Bearbei-
tungen der franzosischen Heldenepik (Chanson de geste) als gattungspréagendes nar-
ratives Strukturprinzip. Anhand des >Rolandslieds<, des Willehalm-Zyklus sowie im
Vergleich mit Werken, die auf dem Typus franzdsischer Chansons d’aventures ba-
sieren, wird gezeigt, dass formelle politische Beratungen zentrale Diskurse um mili-
tirische Auseinandersetzungen, Herrschaft und Dynastie biindeln, Handlung retar-
dieren und zugleich kriegerische Eskalationen prafigurieren. Wahrend ménnlicher
Rat iiberwiegend auBenpolitisch-militdrisch konnotiert ist, wird dynastische Zu-
kunft vor allem iiber weibliche Beratungen verhandelt. Beratung erscheint damit als
Scharnier zwischen Narration, Gewalt und genealogischer Ordnung.

I don’t want to see him alone.

He says things that annoy me.

He gives me good advice.

(Oscar Wilde, »>The Picture of Dorian Gray«)

Diese Worte lasst Oscar Wilde Dorian Gray iiber seinen Maler Basil sagen
und gibt uns Lesenden die Binse mit, dass guter Rat selten willkommen ist
und noch seltener befolgt wird. Diese Uberheblichkeit dem Ratgeber ge-
geniiber ist allerdings kein Spezifikum von narzisstischen Dandys im 19.
Jahrhundert, sondern eine motivische Konstante. So gibt in beinahe jeder

Chanson de geste z. B. Karl der GroBe einen vortrefflichen Dorian ab. In der
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franzosischen Heldenepik sind Beratungsszenarien fiir die Narration und
die Aushandlung von politischen Aktionen, die sich etwa um militarische
oder dynastische Konflikte und Moglichkeiten drehen, derart konstitutiv,
dass der >Urtext« jener Gattung vor einiger Zeit sogar als regelrechter
»Staatsroman« charakterisiert worden ist (Ott-Meimberg 1980). Gemeint
sind die >Chanson de Roland«, der ilteste bekannte Text der franzosischen
Heldenepik, und das >Rolandslied<, seine deutsche Bearbeitung. Dass man
bei der Frage nach Szenen der Beratung politischen Handelns schnell an
Heldenepik denkt, liegt zum einen an der Frequenz des Auftretens solcher
Szenen, aber vor allem daran, dass sie dort stets von inhaltlichem Gewicht
sind; Jan-Dirk Miiller beschreibt sie als nicht zuletzt »gattungspragende[]
Dominante« (1993, S. 124, in Bezug auf JauB 1977, S. 112). Die formelle
Ratsversammlung, in der es weniger um den Inhalt des Ratschlags als um
die offentliche Zustimmung zum Herrschaftshandeln geht, die zumindest
in die Illusion eines Gemeinschaftsentscheids gestellt wird (vgl. Miiller 1993,
S. 126), sind feste und gattungsmaBig erwartbare Motive. Diese narrative
Schwerpunktsetzung innerhalb der Texte der Chanson de geste sowie deren
deutschen Adaptationen erfolgt nicht nur {iber die Beratungshandlungen,
sondern vor allem {iber ein festes mit ihnen verkniipftes Figurenarsenal.
Die engsten Berater Karls, seine zwoOlf Pairs, treten in den literarischen
Entwiirfen dabei weniger als politische Agenten ihrer Herrschaftsgebiete in
Erscheinung, sondern als — zerfallen in zwei opponente Lager — gute und
schlechte Ratgeber, die seit der >Chanson de Roland« meist in gleicher Rolle
auftreten und damit zu statischen Figuren mit Markerfunktion werden,
wenn allein der Name eines Ratgebers schon anzeigen kann, auf welcher
Seite er steht. Fiir die formellen Beratungen bildet sich — und dies trotz der
groBen und vielseitigen Textgruppe der Chanson de geste zwischen 1150
und 1500 sehr konsistent — ein strukturelles Muster heraus: So scheinen
die erzéhlerisch zentralen Themen und Konflikte der jeweiligen Werke in
jenen Beratungsszenarien oft geradezu eingekapselt zu sein und, narrato-

logisch gesprochen, in einigen Fillen iiberhaupt erst jene ereignishaften Si-
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tuationen, wie Lotman sie nennt, zu generieren, aus denen die Handlung
sich entwickelt und durch welche sie vorangetrieben wird (vgl. Lotman 1972,
S. 312, 327—332). Formelle politische Beratungsszenen werden so zu zen-
tralen Momenten im Handlungsgeschehen, die aber insofern eine Sonder-
stellung einnehmen, als sie zwischen den auf die Eskalation hin erzidhlten
Szenen retardierend oder sistierend wirken, bevor sich im Anschluss Er-
zahl- und Handlungstempo stark beschleunigen und dadurch die Beratungs-
handlung aufs Engste mit der folgenden Gewalthandlung verkniipft wird.
Diese verlassliche Struktur erfahrt dann tiber ihre unterschiedlichen Figu-
rationen motivische Erweiterung, bzw. variierende Wiederholung, denn es
wird sich im Folgenden zeigen, dass es sehr wohl einen Unterschied macht,

wer wen in welcher Frage berit.

1. Beratungsszenarien in Werken mit Kreuzzugsthematik

Bereits im franzosischen wie im deutschen >Rolandslied«, die beide im 12.
Jahrhundert entstanden, sind formelle Beratungen und die daraus resul-
tierenden Handlungen zentral. Das ist in der Forschung zwar bereits er-
kannt und haufig beschrieben worden (vgl. Miiller 1993; Leuchtenberg
2020; Bigalke 2022, S. 123—165); gleichwohl lohnt es sich, die entsprechen-
den Szenen, die fiir die Narrativik der Texte entscheidend sind, unter die-
sem Aspekt noch einmal genauer anzuschauen. Vereinfacht gesagt, lassen
sich >Chanson de Roland« und auch das >Rolandslied« in drei Teile gliedern.
Der erste Teil, der bis zur Belehnung Rolands mit Spanien, seiner daraus
resultierenden Kronung zum spanischen Konig und dem Abzug Kaiser
Karls aus dem eroberten Land reicht (>Rolandslied<, V. 3241), schildert zwar
einige Kdmpfe zwischen dem siegreichen Heer Karls und den spanischen
Andersgldubigen unter Marsilie, groBeren Raum nehmen aber eben die drei
(in der »Chanson de Roland« zwei) groBen Beratungsszenarien auf Seiten
der Christen und der Andersglaubigen ein. Den zweiten Teil dominieren

dann die ausfiihrlichen Darstellungen der beiden blutigen Schlachten bei
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Roncesvalles. Wahrend die erste von den christlichen Kdmpfern gewonnen
wird, endet die zweite, nachdem immer stiarkere heidnische Verbinde her-
beigefiihrt werden, mit dem Tod aller Christen. In der sich anschlieBenden
Entscheidungsschlacht erringt der den Andersglaubigen nacheilende Karl
mit seinen Truppen schlieBlich den endgiiltigen Sieg der christlichen Partei
(>Rolandslied«, V. 8672). Der abschlieBende Prozess, in dem Geneluns
Verrat geahndet wird, bildet als eine Art Coda den dritten und letzten Teil.

Die Beratungsszenarien des ersten Teils lassen sich dabei als Dispositive
verstehen, in denen die miteinander eng verwobenen Diskurse, die die an-
tagonistischen Positionen des Textes in den beiden folgenden Teilen mar-
kieren, entwickelt und prasentiert werden. Die erste Beratungsszene des
deutschen >Rolandslieds« (in der >Chanson de Roland« fehlt diese Passage,
die eine Erganzung des Pfaffen Konrad ist) demonstriert sogleich den stark
formalisierten Charakter mittelalterlichen Beratungshandelns, in der his-
torischen Realitdt wie auch in der Literatur. Den von Gott stammenden
Auftrag zur gefahrlichen kriegerischen Bekehrung der spanischen Anders-
glaubigen, zum Kreuzzug also, muss Karl mit seinen Heerfithrern abstim-
men. Dazu fragt er zunachst seine engsten Ratgeber, die izerwelten zwelfe
(>Rolandslied<, V. 130) — hier werden die auch spater immer wieder auftre-
tenden zwolf Pairs erstmals genannt — nach ihrer Meinung. Sie beraten sich
darauthin mit ihren jeweiligen Untergebenen (>Rolandslied<, V. 133—145).
Erst nach der allgemeinen Zustimmung, die Roland stellvertretend formu-
liert, werden Truppen aufgestellt, vor denen der Kaiser dann eine regelrechte
Kreuzzugspredigt halt, bevor das Heer sich in Richtung Spanien aufmacht.
Deutlicher als im franzosischen Pritext wird im deutschen >Rolandslied«
mit Hilfe dieses Beratungsszenariums die erste und wichtigste diskursive
Ebene des Textes eingefiihrt: Es geht um die religiose Auseinandersetzung
zwischen Christen und Andersglaubigen, im kontemporéren Verstandnis
um den iiberzeitlichen Kampf zwischen Gut und Bose, zwischen Gott und
Teufel, die in den Ansprachen Karls und Bischof Turpins beide dann auch

einige Male erwahnt werden.
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Die spiegelbildliche formelle Beratung des durch Karls Heer in die Enge
getriebenen Konigs Marsilie mit seiner engsten Entourage, die gleichfalls
aus sechs Herzogen und sechs Grafen besteht, die sines rdtes phldgen (>Ro-
landslied<, V. 406), zeigt einen Herrscher, der auf seinen klugen Ratgeber
Blanscandiz, einen vom Alter gebeugten Fiirsten (>Rolandslied<, V. 426),
hort und bereitwillig dessen Rat folgt, nicht die aussichtslose militarische
Auseinandersetzung zu suchen, vielmehr Karl und sein Heer durch eine List
in Sicherheit zu wiegen und zum Riickzug zu bewegen, um spater in dessen
Herrschaftsgebiet einzufallen. Dominiert auf Seiten der Christen der religi-
ose Diskurs die Beratungsszene, ist bei ihren Gegnern davon keine Rede —
stattdessen geht es ihnen um die Verteidigung ihres Besitzes, ihres Landes
sowie eine imperialistische Eroberung und Unterwerfung des feindlichen
Reiches. Das ist die zweite, manchmal iibersehene diskursive Ebene im
>Rolandslied«, die zwar auch auf christlicher Seite subkutan mitschwingt,
viel offensichtlicher jedoch den Andersglaubigen unterstellt wird. Wieder-
um ist es eine Beratungsszene, in der das intra- wie extradiegetisch ver-
handelt und ausgestellt wird.

Der dritte groSe, fiir die Erzahlhandlung zentrale Diskurs des >Rolands-
lieds«< wird erneut in einer Beratungsszene prasentiert. Gemeint ist der Dis-
sens zwischen Genelun und Roland bzw. den zwolf Pairs, der in einer gro-
Ben formellen Ratsversammlung aufbricht, in der {iber das (scheinbare)
Friedensangebot Marsilies diskutiert wird. Im deutschen >Rolandslied« ist
Genelun als einziger bereit, darauf einzugehen, er wirft in der Ratsver-
sammlung allen {ibrigen Ratgebern, insbesondere aber Roland, Unerfah-
renheit und mangelnde wisheit vor.! Dass sich dahinter auch ein dynasti-
scher Erbfolgekonflikt verbirgt, wird erst spater deutlich: Genelun ist mit
Karls Schwester verheiratet und hat mit ihr einen gemeinsamen Sohn na-
mens Baldewin. In erster Ehe war Geneluns Frau mit dem (im >Rolands-
lied< namentlich nicht genannten) Milon verheiratet, aus dieser Ehe ging
Roland hervor. Mit anderen Worten: Genelun ist Rolands Stiefvater und

fiirchtet, dass sein vom Kaiser protegierter Stiefsohn den noch unmiindigen
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leiblichen Sohn Baldewin aus dem Erbe verdriangen konnte. Eben deshalb
ist Genelun so erschiittert, als er, nachdem Roland selbst sowie zwei weitere
Freiwillige von Karl abgelehnt worden waren, von Roland als Diplomat vor-
geschlagen wird, der sich auf den lebensgefahrlichen Weg zu Marsilie ma-
chen soll, um Karls Bedingungen fiir einen Friedensvertrag zu ibermitteln.
Genau daraus resultieren Feindschaft und Rache, die er Roland — aus-
driicklich jedoch nicht Karl — in der Ratsversammlung 6ffentlich ankiindigt
und schlieflich im Zusammenspiel mit den Gegnern der Christen auch aus-
fiihrt. Vorbereitet und den Rezipient*innen prasentiert wird auch dieses
Vorhaben erneut als formelle Ratsversammlung (>Rolandslied<, V. 1918ff.),
in der die Andersglaubigen gemeinsam mit Genelun ausfiihrlich diskutie-
ren, bevor sie sich in einer Schwurgemeinschaft gegen Roland und die zwolf
Pairs verbiinden (>Rolandslied«, V. 1948—-1954). Die fiir Genelun und seine
Sippe dominierende dynastische Problemebene verschrankt sich hier mit
der politisch-imperialen auf Seiten der Andersglaubigen.

Es sind also jeweils Beratungsszenarien im ersten Drittel des Werks,
mittels derer, erzahlerisch sehr geschickt, jene unterschiedlichen Problem-
ebenen erzeugt und dem Publikum verdeutlicht werden, die die Erzédhlhand-
lung im Folgenden diskursiv bestimmen, bis die drei in den Beratungen
vorgezeichneten Dissense gegen Ende schlieBlich aufgelost werden. Macht-
politisch durch die Niederlage und den Tod Marsilies und seines Sohns,
heilsgeschichtlich durch Karls Vergeltungsfeldzug, an dessen Ende er sein
Pendant, den andersglaubigen Oberherrscher Paligan, auf Gottes ausdriick-
liche Aufforderung hin im Zweikampf totet, und feudalrechtlich, indem im
abschlieBenden Prozess Genelun zum Tod durch ZerreiBen, die typische
Strafe fiir einen Verriter, verurteilt wird. Narratologisch bemerkenswert ist
dabei, dass es immer Beratungsszenarien sind, in denen in knapper Form,
ohne dass ein Erzahler langere Ausfithrungen notig hatte, die dominanten
Diskurse und deren Hintergriinde eingefiihrt werden. Das Verhéltnis von

Beratung und Krieg bildet sich interessanterweise auch in den Illustrationen
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der Heidelberger Handschrift Cpg 112 ab: Von insgesamt 35 Illustrationen
sind 17 Beratungsszenen, 18 Kriegs-, Kampf-, oder Schlachtfeldszenen.

Demonstrieren lisst sich die Bedeutung der Beratungshandlungen eben-
falls am anderen Erzahlkomplex der franzosischen Heldenepik, der im ober-
deutschen Raum auf Interesse stie und produktiv umgesetzt wurde — dem
>Willehalm<-Stoff. Der aus Ulrichs von dem Tiirlin >Arabel<, Wolframs
>Willehalm« und Ulrichs von Tiirheim >Rennewart« bestehende Zyklus se-
mantisiert die kriegerischen Auseinandersetzungen zwischen Christen und
Andersgldubigen anders und komplexer als das auf Dichotomien basierende
>Rolandslied<. Auch hier zeigt sich indes das gleiche Phanomen wie schon
beim &lteren Text: Zentrale Themen der jeweiligen Werke werden haufig in
Beratungsszenarien verhandelt.

Wolframs >Willehalm « etwa kennt mehrere Beratungsszenarien, die sich
— der Thematik des Kampfes zwischen Christen und Andersglaubigen ent-
sprechend — beinahe immer um die Vorbereitung militarischer Aktionen
drehen. Wahrend Terramer, der gegnerische Oberkonig und Vater Gyburcs,
und seine Getreuen vor dem Angriff auf Willehalms Herrschaftsgebiet
einen nur knapp geschilderten Kriegsrat halten und dabei als Schlachtruf
Tervigant, also den Namen eines ihrer hochsten Gotter festlegen (>Wille-
halm«, V. 118,26) — was sie zugleich als Polytheisten kennzeichnet und dis-
kriminiert —, gestaltet sich das analoge Beratungsszenarium auf Seiten der
Christen ungleich schwieriger und ausfiihrlicher. Hier verlangt Willehalm
bei seinem Auftritt am koniglichen Hof in Munleun von Konig Lois, seinem
Schwager, wie selbstverstiandlich weitere militarische und finanzielle Unter-
stiitzung fiir den Krieg und pocht dabei auf dessen Pflicht zur verwandt-
schaftlichen Hilfe. Der Konig aber mochte deswegen zunachst eine formelle
Ratsversammlung einberufen, was wiederum Willehalm emport (>Wille-
halmg, V. 179,1ff.; zur Figur des Konigs Lois in dieser Szene und im >Wille-
halm« insgesamt vgl. Herweg 2011; Herweg 2012; Nieser 2020; Hellmann
1967, bes. S. 139—247). Was folgt, ist eine Mischung aus informellen und

formellen Beratungen und Entscheidungen — bei denen Lois ausdriicklich
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nicht auf seine Frau, Willehalms Schwester, hort, die zunéachst die Bitte
ihres Bruders um militarische Unterstiitzung briisk zuriickgewiesen hatte
und daraufhin von diesem misshandelt worden war. Als sie spater um Hilfe
fiir Willehalm bittet, mit dem sie sich wieder versohnt hat, iibergeht Lois
ihre Intervention (>Willehalme, V. 180,1-30). Stattdessen legen in einem
informellen Gesprach Willehalms Vater Heimerich, seine Mutter Irmschart
und Willehalms iibrige anwesende Verwandte Konig Lois nahe, den Kampf
des Markgrafen gegen die Andersglaubigen weiterhin zu unterstiitzen
(>Willehalms, V. 181,26ff.). Der Konig geht nach einigem Zogern schlieflich
darauf ein (>Willehalmg, V. 184,21ff.), macht diese Entscheidung zunachst
jedoch auf einer 6ffentlichen Reichsversammlung bekannt und lasst sie von
den Fiirsten formell bestatigen. Erst danach wird das Heeresaufgebot be-
stellt (>Willehalm«, V. 185,11ff.). Sowohl der familidr-verwandtschaftliche
wie auch der Kreuzzugsdiskurs, die den >Willehalm« beide gleichermaBen
préagen, sind demnach in die literarische Darstellung der Beratungshand-
lungen eingelassen — und préfigurieren damit die zweite, sehr viel berithm-
tere Beratungsszene in Wolframs Chanson de geste-Bearbeitung. Vor der
zweiten und entscheidenden Schlacht gegen Terramers Truppen tritt der
Fiirstenrat in Orange zusammen. Ungewohnlicherweise ist bei dieser for-
mellen Beratung auch eine Frau zugegen — Gyburc, die zuvor die Burg
Orange ohne Willehalms Hilfe gegen die feindlichen Angriffe ebenso listig
wie erfolgreich verteidigt hatte (>Willehalms«, V. 296,29f1f.). Zunachst spricht,
einer gewissen hierarchischen Ordnung folgend, Willehalm in dieser Rats-
versammlung, unmittelbar danach Willehalms Bruder Bernhard, der stell-
vertretend auch fiir die {ibrigen Briider und die Sippe redet. Die restlichen
Anwesenden, die als »>die Franzosen«< bezeichnet werden (zur Benennung
vgl. Pérennec 1994), miissen sich allerdings erst einmal in einer eigenen
Zusammenkunft beraten und verstindigen, bevor sie ihre Unterstiitzung
fiir die bevorstehende Schlacht zusagen. Zum Schluss der allgemeinen
Beratung, in der nachdriicklich der Kampf gegen die >Heiden< propagiert
und gerechtfertigt wird, halt dann Gyburc ihre beriihmte Rede, in der
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Wolfram maBgebliche Themen des >Willehalm« (Glaubenskrieg, Verwandt-
schaft, Schonung) biindelt und problematisiert (>Willehalms, V. 306,2ff.;
vgl. Bulang/Kellner 2009). Auf intradiegetischer Ebene erzielt Gyburc mit
ihrer Rede im Fiirstenrat indes keinerlei Wirkung. Unmittelbar nachdem
sie ihre Rede verzweifelt und weinend beendet hat, geht die Ratsversamm-
lung auseinander und die zuvor einhellig beschlossenen Kampfhandlungen
beginnen (>Willehalms, V. 311,6). Genau wie vor der ersten Schlacht halt
spiegelbildlich auch der Gegner vor der zweiten Schlacht eine Ratsversamm-
lung ab (>Willehalmyc, V. 316,16ff.), in der, wie das bereits aus dem >Rolands-
lied< bekannt war, ein imperialistischer Eroberungskrieg beschlossen wird,
der sich auf das ganze Reich der christlichen Feinde erstrecken soll,
stellvertretend genannt werden Aachen und Rom (>Willehalmg«, V. 340,1ff.).
Auch hier erscheinen also die zentralen, die Narration bestimmenden The-
men in den Beratungsszenarien des >Willehalm« wie in einem Brennglas
gebiindelt.

Nicht ganz so deutlich ist das im dritten Teil des Willehalm-Zyklus, dem
um 1260/70 entstandenen >Rennewart< Ulrichs von Tiirheim. Es scheint
fast, als wiirde sich die sowohl im >Rolandslied< als auch im >Willehalm«
konstante retardierende Verkapselung der Beratungsszenen vor dem ent-
scheidenden Ereignis als die Erzahlung strukturierendes Element hier be-
reits verwischen. In der umfangreichen, mehr als 36000 Verse umfassen-
den Ergidnzungsdichtung zum nicht vollendeten >Willehalm« begegnen
namlich vergleichsweise wenige Beratungsszenarien, die oft um militari-
sche Auseinandersetzungen zwischen Christen und Andersglaubigen, aber
auch um politisch-dynastische Fragen kreisen.” Wenig iiberraschend ist es
jeweils Willehalm, der Konig Lois berat. Einmal fragt Lois ihn um Rat, als
es um die Heirat seiner Tochter Alise mit Rennewart geht (>Rennewarts,
V. 4898ff.), ein anderes Mal berat er Lois wegen des militarischen Vorge-
hens gegen Terramers Heer (>Rennewart<, V. 21046ff.) und rat wenig spa-
ter Konig Baldewin von Falfunde, einen Spahtrupp gegen Terramer loszu-

schicken (>Rennewarts, V. 22369ff.). Ungewohnlicher erscheint da schon,
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dass im belagerten Orange ebenfalls Bischof Johannes von Toulouse als mi-
litarischer Berater agiert, wenn er Willehalm nahelegt, nicht mit seinem ge-
samten Heer gegen Malefer anzutreten (>Rennewart<, V. 14860ff.), oder
ausdriicklich nach seiner Meinung dazu gefragt wird, wer dem Riesen Ma-
lefer, der sich spiter als Sohn Rennewarts erweisen wird, die gefdhrliche
Botschaft fiir einen angesetzten Zweikampf iiberbringen soll (>Rennewartx,
V. 16949ff.). Am ungewohnlichsten aber ist wohl, dass auch Gyburc, un-
zweifelhaft vorgepragt durch ihre bereits aus dem >Willehalm« bekannte
Rolle, bei dieser Beratung anwesend ist und ihr Rat durchaus Gewicht hat
(>Rennewarts, V. 14954ff.). Auf ihre rhetorische Frage >markis, nu vrage
die und diese [ wie in min rat gevalle« (>Rennewart<, V. 14998f.) erntet sie
ausnahmslos Zustimmung. In einer anderen Situation hort auch Willehalm
auf ihren Rat (>Rennewart<, V. 20610ft.).

Zu konstatieren bleibt, dass es sich bei den Szenarien im >Rennewart<
ganz iiberwiegend nicht um formelle Ratsversammlungen handelt, sondern
um kleinere informelle, wenn nicht gar private Zusammenkiinfte. Nur als
der heidnische Konig Matribuleiz Paris belagert und Willehalm nicht zu
Hilfe gerufen werden kann, weil niemand weif3, dass er sich von der Welt
zuriickgezogen hat, ldasst Lois mit ausdriicklicher Billigung seines Rates
nach ihm suchen (>Rennewart, V. 34335ff.). Auch auf Seiten der Anders-
glaubigen fehlen im >Rennewart« groBe Beratungshandlungen, wie sie an-
sonsten regelmiBig in der franzosischen Heldenepik bzw. deren deutschen
Adaptationen begegnen. Spiegelbildlich zur gerade genannten Beratungs-
szene auf christlicher Seite wendet sich ebenfalls Matribuleiz, als er die Be-
lagerung von Paris abbrechen und mit seinem Heer fliehen mochte, nach-
dem Willehalm schlieBlich doch gefunden wird und zur Hilfe herbeieilt,
voller Verzweiflung an seine Truppe und bittet: >nu ratet zii, / waz ich laze
oder tii: / daz beste ich selbe niht enweiz« (V. 34865-34867). Die Antwort

ist eindeutig:
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>herre kiinc Matribuleiz,
da stiln wirz hie rumen
und uns niht langer sumen.

Daz ist daz beste getan.«
(V. 34868-34873)

Damit sind die zahllosen Schlachten und Kampfe des Willehalm-Zyklus
dann endgiiltig ausgestanden. Es kommt aber trotzdem noch zu einer Be-
ratungssituation, wenn Willehalm, der den gottlichen Auftrag bekommen
hat, eine Klause zu errichten, dem Bischof von Montpellier rat, auf sein Bis-
tum zu verzichten und ebenfalls Klausner zu werden — was der auch prompt
macht. So dominiert, wohl nicht zufallig, in der letzten Beratungssituation
des >Rennewart¢, und damit zugleich auch in der allerletzten Beratungs-
szene des gesamten Zyklus, der geistliche Diskurs, der herausragende
christliche Kreuzritter wie Willehalm und Rennewart trotz oder vielmehr
gerade wegen ihrer blutigen Kampfe zu Heiligen macht und — jedenfalls in

den deutschen Adaptationen — die Heldenepik hagiographisch iiberhoht.

2. Beratungen unter oder mit Frauen bei dynastischen Fragen

Auch die jlingeren franzosischen Chansons de geste des 13. Jahrhunderts,
die sogenannten Emporergesten, die verstarkt erst im 15. Jahrhundert den
Weg in die deutsche Literatur finden, bestétigen diese gerade skizzierten
konfigurativen Erzdhlbedingungen einer Beratung grundsatzlich. So agie-
ren ebenfalls dort groBenteils immer noch Karl und seine Pairs in Bera-
tungssequenzen, da die Emporerhandlungen iiberwiegend mit dem glei-
chen Ausgangspunkt, einer Vasallenrevolte, beginnen. Dem hier meist
etwas naiv und starrsinnig gezeichneten Karl wird von Genelon bzw. einem
seiner direkten Nachkommen aus dem Verritergeschlecht etwas Falsches
eingefliistert, er glaubt stets dem Verleumder und wehrt den méBigenden

Rat der »gutenc< Pairs zunéchst ab. In der Folge wird in diesen Texten er-
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zahlt, wie die dynastische Ordnung, meist recht miihevoll, wiederhergestellt
werden muss.

Im Gegensatz zu den formellen Beratungsszenarien der alteren Chan-
sons de geste, in denen vor allem auBenpolitische Angelegenheiten, oft im
Kontext interreligios gepragter Konflikte, thematisiert werden, sind es hier
die innenpolitischen, vasallisch gepragten Sukzessionsprobleme (Chanson
de lignage), die unter Méannern, hiufig in schwierigen Briiderkonstellatio-
nen, ausgehandelt werden. Damit erweitert sich das Spektrum der in die
Gesamthandlung eingebetteten Beratungsszenarien noch einmal, so dass
sich einige der spateren deutschen Bearbeitungen aus diesem Erzédhlregis-
ter beinahe als reine Beratungsketten erzihlen lassen. So zahlt beispiels-
weise >Reinolt von Montelbanc<, besser bekannt als die Geschichte der Hai-
monskinder, aus dem 15. Jahrhundert allein 63 Beratungen bei knapp
15400 Versen.

Bis hierhin wiare festzuhalten: In den deutschsprachigen Adaptationen
der Chanson de geste ist guter und auch schlechter Rat haufig und meist
mannlich. Die Texte um Karl und Willehalm sind in den politischen Bera-
tungshandlungen und den daraus resultierenden Auseinandersetzungen
vollstindig von mannlichen Akteuren geprigt, mit der einen beriihmten
Ausnahme Gyburgs. Wie dominant dabei das Muster eines direkten Zu-
sammenhangs von Beratungshandlung und kriegerischer Aktion die jewei-
lige Erzéhlung bestimmt, sollte gerade am Beispiel des >Rolandsliedss,
>Willehalms« und >Rennewarts< deutlich geworden sein. Der erste Teil des
Willehalm-Zyklus, Tiirlins »>Arabel¢, bietet fiir diesen Befund aber gleich-
sam die Gegenprobe.

In der ohne franzosische Vorlage entstandenen »>Arabel< dominieren,
und das ist insgesamt ungewohnlich fiir einen Stoff, der so eng an die fran-
z0sische Heldenepik angelegt ist, keine kriegerischen Aktionen — und dem-
entsprechend auch kaum Beratungsszenen. Lediglich zu Beginn der Erzahl-
handlung, als Terramer das christliche Gebiet angreift, findet sich eine

Szene, in der Lois, der mittlerweile die Regentschaft von Karl iibernommen
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hat, mit dem Rat seiner Fiirsten, die ihn auffordern, noch weitere Hilfe her-
beizuholen, die Heerfahrt beschlieBt (>Arabel<, *R 33,25ff.). Im Zentrum
des Werkes steht jedoch die sich anbahnende und schliefilich auch erfiil-
lende Minnebeziehung zwischen dem in einer zweiten Schlacht auf Run-
zeval in heidnische Gefangenschaft geratenen Willehalm und der anders-
glaubigen Konigin Arabel, die nach ihrer Konversion spater Gyburc heiBen
wird. Eine narrativ bedeutsame Beratungsszene des Textes thematisiert
dann auch eben diese nicht unproblematische Liebesbeziehung. Nachdem
Arabel sich so sehr in den stattlichen Christen Willehalm verliebt hat, dass
sie entschlossen ist, ihren Mann zu verlassen und mit Willehalm zu fliehen
(die verliebte Sarazenin ist in der franzosischen Heldenepik ein durchaus
geldufiges Motiv),’ berit sie sich mit ihren Hofdamen (*R 117,14 und
*R 118,1). Das Ergebnis dieses rein weiblichen Beratungshandelns ist re-
prasentativ fiir die Bedeutung weiblichen Rats in der franzosischen Hel-
denepik: Thre Hofdamen raten Arabel, die Planung der Flucht Willehalm
zu iiberlassen (sendet nach dem degen schiere, / vnd habt mit wisheit sinen
rat; *R 118,16f.) — und so geschieht es. Der im Inneren unter Frauen bera-
tene Plan muss vom Mann ins AuBen >libersetzt« werden.

In den jlingeren franzosischen Chansons de geste, die ab dem 13. Jahr-
hundert entstanden, finden sich ebensolche Beraterinnenszenarien haufi-
ger. Diese Texte folgen dem in der franzosischen Literatur des spaten Mit-
telalters verbreiteten Erzahlregister der Chansons d’aventures. Damit sind
Heldenepen gemeint, die in Reimstruktur und Metrik wie die >klassischenc«
Chansons des 12. und 13. Jahrhunderts funktionieren, wie diese im karolin-
gischen Chronotopos angesiedelt sind und vielfach auf das typische Epen-
personal rekurrieren, aber zugleich romanhafte Elemente, wie z. B. diverse
Liebesabenteuer der Protagonisten oder Auftritte von Figuren aus dem
Stoffbereich des Artusromans aufweisen. In den deutschen Sprachraum
finden Texte dieses Subgenres iiber >Herzog Herpins, >Loher und Maller«
und >Huge Scheppel< ihren Weg erst im 15. Jahrhundert, dann bereits in

Prosa gefasst, im Umkreis des Saarbriicker Hofs der Elisabeth von Nassau-
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Saarbriicken. Insbesondere in Chansons d’aventures, die nicht mehr der
einstrangigen Logik permanenten Kriegs- und Schlachtengeschehens folgen,
entsteht iiber mehrstrangiges Erzahlen weiterer Handlungsraum auch fiir
Frauenfiguren. Interessant ist an den Beraterinnenszenen aber vor allem,
dass die Beratungen der alteren Chansons als Folie genutzt und die topischen
Ratselemente so imitiert werden, dass sich letztlich nur der Gegenstand der
Beratung dndert. Ein Beispiel dazu aus >Herzog Herpin«:

Lewe, der bei der Geburt von seinen Eltern getrennt wird, wachst bei
einem alten Ritter auf, der ihn — ohne Informationen iiber seine wahre Her-
kunft — in die Welt ziehen lasst. Als bester Kimpfer und mit der iibernatiir-
lichen Hilfe eines von Gott gesandten Begleiters nimmt er mit groBem Er-
folg am Turnier des Konigs von Sizilien teil, der Turnierpreis ist in diesem
Fall die Hand der Konigstochter Florentyne.* Der Konig ist schnell davon
iiberzeugt, dass es sich bei Lewe, wie wol er nit von grosser art ist (>Her-
ping, S. 244), um die blume der ritterschafft (ebd.) handelt und um einen
Ehemann fiir die Tochter; »von dem wurde din [Florentynes] lant aller
bdste beschirmte vor den heyden, die es dicke schinden« (ebd.). Die zent-
ralen Argumente liegen also bereits auf dem Tisch. Die eigentlich schon fest-
stehende, dynastisch iiberaus bedeutsame Entscheidung muss ein weiblicher
Rat jedoch noch gemeinschaftlich ausbilden und bestitigen. Die formelle

Anlage zeigt sich gleich durch den szenischen Aufbau:

Florentyne ginge in yre kammer, da die zwoilff iongfrouwen in waren, die
erkennen solten, wer den danck verdient hette. Die zwoilff iongfrouwen
stunden geyn ir uff. Der iongfrouwen sassen sechs vff eyner sijten vnd vif der
andern sijten ouch sechs. Florentyne sprach dugentlich zu yne: »Ich bieden
uch, gebent das vrteyl, wer hie das beste getorniert habe, an dem ich wol be-
raden sy, der nach myns vader dot eyn konnigrich regieren solle.« (>Herpinc,
S. 246)

Zur Entscheidungsfindung sitzen sechs Frauen auf der einen, sechs auf der
anderen Seite, der szenische Entwurf der Beratung bleibt bis ins Detail ver-

gleichbar mit den Méannerratsszenen. Beraten werden jedoch nicht territo-
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riale Kriegsoptionen oder schwierige und manchmal sehr fragile Kompro-
misse, sondern der — wenn man so will — innenpolitische Kriegsschauplatz:
die richtige Partnerwahl. Auch wenn die Beratungsfelder gendermaBig auf-
geteilt sind — Méanner beraten iiber Krieg, Frauen iiber Liebe —, arbeiten alle
an den zentralen Machtfragen, die aufs Engste mit dem Kernthema allen
Chanson de geste-haften Erzahlens verbunden sind — der Lignage (auch im
>Rennewart« wird ausdriicklich Willehalms Schwester, die Gattin von Konig
Lois, gefragt, ob sie der Verbindung zwischen Rennewart und ihrer Tochter
Alise zustimmt [>Rennewart<, V. 4920]).

Das zeigt sich beim genannten Beispiel in der Folge: Jede Dame wird
befragt und setzt sich fiir »ihren< Konig, Fiirst oder Herzog ein. Der Trumpf,
mit dem sie jeweils ihre Kandidaten argumentativ empfehlen, ist die Exzel-
lenz der Abstammung, so besitze der Konigssohn von Konstantinopel etwa
einen hoheren Rang als der Herzog von Kalabrien, nicht aber als der Fiirst
von Tarent, der sei namlich dazu auch noch ein herausragender Kampfer
usw. Es geht im wahrsten Sinne des Wortes hin und her, denn die Damen
gruppieren sich immer wieder um und setzen sich auf die Seite, fiir die sie
ihre Stimme abgeben; all das en détail nachvollziehbar iiber sieben Seiten
auserzahlt. Hier zeigt sich einmal mehr das mehrstrangige romanhafte Er-
zahlverfahren der Prosaepen, denn wihrend der Beratung werden durch
die Lagerbildung schon gleichzeitig auf der einen Seite die Hochzeit mit
Lewe und auf der gegnerischen Seite Florentynes Entfithrung vorbereitet,
um die Hochzeit mit einem anderen Fiirsten zu erzwingen, die letztlich aber
verhindert werden kann.

Es zeigt sich: Kriegsrat und imperialistische politische Agitation sind in
den formellen Beratungen der franzosischen Heldenepik mit Kreuzzugs-
thematik Mannersache. Das, was formell auch Frauen beraten, ist vor allem
die Zukunftsfihigkeit der Dynastie — das wohl zentralste Thema der Chan-
son de geste insgesamt, in klarer Aufteilung nach AufSen und Innen. Und
Gyburec ist mit Blick auf diese deutlichen Zusténdigkeiten fiir Innen und

AuBen das beste Beispiel: Noch als Arabel berit sie mit ihren Damen iiber
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den fiir sie besseren, weil christlichen, Ehemann. Im >Willehalm< muss ihr
moralischer Appell, der letztlich auf dem >inneren< Argument verwandt-
schaftlicher Beziehung aufbaut und eben nicht der auBenpolitisch-imperi-
alistischen formellen Beratungslogik folgt, geradezu verhallen, wahrend ihr
strategischer Rat gegen die >Heiden< im >Rennewart« durchaus gehort wird.
Darin bildet sich eine weitere Tendenz der Beratungshandlungen in den
Chansons de geste und ihren deutschen Bearbeitungen ab: Weiblicher Rat
wird wichtig und gehdrt, wenn er den Sieg iiber die >Heiden« betrifft. Die
Handlungen folgen dann dem Muster des Verrats einer Konvertitin, die ihr
altes kulturelles Wissen und die Liebe und das Vertrauen ihrer Herkunfts-
familie zugunsten ihrer neuen christlichen Verwandtschaft einsetzen kann.
Dazu noch einmal ein Beispiel aus dem >Herzog Herpin<: Konig Synagon
von Palermo, der seinen Krieg gegen Zypern zu verlieren droht, bittet seine
junge Frau Mergely um Rat, wie nun weiter zu verfahren sei. Diese rat ihm
politisch zum Riickzug und von einer Eskalation mit den Christen ab
(>Mergely<, sprach der konnig, >das ist eyn guder rat. [...]<; >Herping,
S. 851), ebenso schimpft sie ihn toricht (>ir redent dorlich<; ebd.), wenn er
alle christlichen Gefangenen toten will, und erinnert ihn daran, was dann
wohl nach einer Vergeltungslogik mit seinem Gefolge passieren wiirde. Er-
freut iiber ihren so gut nachvollziehbaren, maBvollen Rat, der weiteres Blut-
vergieBen verhindert, folgt Synagon auch ihrer Finte, wenn sie sich, weil
Verrat drohe, die Gefangnisschliissel aushéndigen lasst, vorgeblich um zu
verhindern, dass die Christen befreit wiirden. Dies wird sie in der Folge
natiirlich selbst tun und dafiir, als vns die cronica saget (>Herping, S. 852),
spiter zur Heiligen. Indem sie bereits fiir die in der axiologischen Uber-
schau >richtige¢, d. h. in diesem Fall selbstredend die christliche Seite,
agiert, wahrend sie auf der feindlichen Seite noch als Ehefrau oder Tochter
institutionell gebunden ist, wird der schlechte Ratschlag einer solchen
Ratgeberin, den sie ihrem Gegeniiber gibt, zum guten Rat fiir die christliche
Sache insgesamt. Der Schaden des heidnischen Gegeniibers ist dabei ein

doppelter: Er, der Ehemann oder Vater, wird nicht nur bewusst betriige-
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risch beraten, sondern auch in seiner Einfaltigkeit, die Intrige nicht gleich
als solche zu entlarven, kompromittiert. Dass es in diesen Beratungen nam-
lich vor allem auch um die Ausstellung der Stupiditét der >Anderenc< zu ge-
hen scheint, zeigt sich in der beinahe {iberbetonten Dichotomie, auf die sol-
che Konfigurationen vor allem in den Chansons d’aventures angelegt zu

sein scheinen.

3. Ausblick

Es sollte deutlich geworden sein, dass Beratungsszenen in der Chanson de
geste und ihren deutschen Bearbeitungen eine zentrale und stets auch hand-
lungsweisende Funktion {ibernehmen. Dass sich am Beispiel der politischen
Beratungsszenen strukturell-narratologische Entwicklungen der Gattung
nach den verschiedenen Subgenres der dlteren und jiingeren Chanson de
geste nachvollziehen lassen, konnten wir zumindest andeuten. Wichtig und
konstant fiir die Gattung erscheint vor allem der Zusammenhang von Be-
ratung und Zukunft der Dynastie, ein Aspekt, der in den franzdsischen
Chansons de geste wie auch deren deutschen Bearbeitungen vor allem iiber
die wenigen Frauenfiguren, die in diesen Texten {iberhaupt vorkommen,
ausgehandelt wird. Selbst das stets als frauenfigurenarm beschriebene >Ro-
landslied« kann sich dieser Konvention am Ende nicht vollstandig entzie-
hen (vgl. Jasperse 2017, S. 126f.). Beim finalen Hoftag in Aachen, bevor Ge-
nelun vor Gericht stehen wird, tritt Rolands Verlobte Alda vor den Kaiser
und beklagt Rolands Tod und ihren Verlust (>Rolandslied<, V. 8685). Wih-
rend Karl ihr sogleich anbietet, stattdessen seinen Sohn Ludwig zu heiraten
und ihr damit nicht nur eine dynastische Ersetzung, sondern sogar eine Er-
hohung als zukiinftige Herrscherin tiber Frankreich in Aussicht stellt (>Ro-
landslied<, V. 8702—8706), stirbt Alda, die von einem anderen Mann nichts
wissen will, an Ort und Stelle und folgt ihrem Verlobten in christlicher
Uberhohung nach (>Rolandslied<, V. 8710-8726) — wiewohl zuvor noch die

genealogische Zukunft mit Aldas Auftritt wenigstens aufgerufen wird. Dass
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die Verhandlung der inneren, d. h. der dynastischen Angelegenheiten mo-

tivisch in den Texten der franzosischen Heldenepik immer iiber die weni-

gen Frauenfiguren angelegt werden, selbst wenn sie — wie der Fall der Alda

zeigt — keine weitere Agency entfalten, erweist sich als konstanter Befund

fiir die franzosische Heldenepik und deren deutsche Bearbeitungen.

Anmerkungen

In der iltesten Fassung der >Chanson de Roland¢, die jedoch nicht die direkte
Vorlage der deutschen Bearbeitung gewesen ist, unterstiitzt Naimes hingegen
Ganelon (vgl. Laisse 16). Die Ratsversammlung, die von Anfang an als proble-
matisch erscheint, ist damit beendet; vgl. dazu Christmann 1981.

Interessant erscheint dabei, dass sich anldsslich des groBen Festes, das zur Taufe
Rennewarts gegeben wird, ein programmatisches Lob des guten Ratgebers findet:
der getriwe, staete, wise, / swaz der ratet, daz ist giit. / vil selten ieman missetit /
swer volget giitem rate (>Rennewart<, V. 3022—3025). Gemeint ist im konkreten
Fall ein anonym bleibender wise werder man (>Rennewart<, V. 3001), der dazu
rit, die anwesenden Géste nicht unverhéltnismaBig reich zu beschenken.

So bereits in Kreuzzugschroniken, als literarisches Motiv dann in Variation hau-
fig in den franzosischen Chansons de geste des 12. und 13. Jahrhunderts und
deren deutschsprachigen Adaptationen. Vgl. dazu grundlegend Ramey 2001,
S. 38; Kohnen 2015, S. 181.

Lewe und Florentyne sind zu diesem Zeitpunkt der Handlung bereits verliebt —
sie waren sich beim offenen Hof Lewes bereits begegnet; diese Begegnung war
als klassischer Minneentwurf iiber viele Seiten auserzahlt, Lewe war bereits al-
lein in Florentynes Kammer, hatte mit ihr gespeist und seine ganze Lebensge-
schichte ausschweifend erzéhlt. All das ist der Beratungsszene vorgelagert. Dem-
entsprechend ist diese hier mindestens doppelt motiviert: Zum einen eben als
Herausbildung des Topos >der Beste fiir die Schonste<, wenn der erfolgreichste
Kampfer gleichgesetzt wird mit dem besten zukiinftigen Herrscher bzw. dessen
Herrscherfahigkeiten. Zum anderen ist die Beratung so auch von Beginn an per-
siflierend angelegt. Wenn durch den Liebesentwurf der Handlungsverlauf be-
reits vorbestimmt ist, kann der ritualisierte Frauenrat hier nur das formell noch
zu Entscheidende, aber figurenintern und fiir die Rezipierenden schon Entschie-
dene, nachvollziehbar machen. Der Subtext wire dabei so einfach wie schlagend:
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Beraten wird iiber Krieg und Liebe immer am Tisch, entschieden wird beides
immer anderswo.
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Katharina Philipowski

an rat tuot selten iemen wol — gute Ratgeber
und schlechter Rat in der Dietrich-Epik

Abstract. Was Thomasin von Zirclaria in seinem >Wilschen Gast« {iber Rat schreibt,
schlagt sich der Auffassung eines GroBteils der Forschung zu Beratungen in der mit-
telhochdeutschen Erzahlliteratur zufolge auch in der Literatur nieder: Es zeichnet
den guten Herrscher aus, Rat einzuholen und ihm zu folgen. Umgekehrt steht
Herrscherhandeln, dem keine Beratung vorausgeht oder das sich ihm widersetzt, un-
ter keinem guten Stern. Im Rahmen des Beitrages wird gezeigt, dass sich ein solcher
Zusammenhang fiir die zahlreichen Beratungsszenen in der historischen und der
aventiurenhaften Dietrichepik nicht nachweisen ldsst. Hier geben getreue Gefolgs-
mainner oft gute Ratschlige, manchmal aber auch solche, die zu Dietrichs Schaden
gereichen. Manchmal handelt Dietrich richtig, indem er sich iiber erteilten Rat hin-
wegsetzt, manchmal erweist sich das als schwerer Fehler. Aus den vielen Beratungs-
szenen ergibt sich kein klares Muster. Welche narrative Funktion kommt ihnen dann
aber zu?

Im mittelhochdeutschen Heldenepos >Rabenschlacht< kommt es zu einem
schicksalhaften Gespréch zwischen den beiden jungen Konigsséhnen Orte
und Scharphe und ihrer Mutter Helche.! Diu kint, als die die noch nicht
kampffdahigen Knaben im Text immer wieder bezeichnet werden, flehen ihre
Mutter an, ihnen die Erlaubnis zu geben, Etzels Giinstling, Dietrich von
Bern, der seit seiner Vertreibung durch seinen Onkel Ermenrich bei Etzel
im Exil weilt, bei seinem Riickeroberungsfeldzug nach Italien begleiten zu
diirfen.

Sie beteuern dabei, sich nicht an seinem Kampf beteiligen, sondern nur

Italien sehen zu wollen. Helche aber, die eben erst aus einem prophetischen
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Traum erwacht ist, der ihr verschliisselt den gewaltsamen Tod ihrer Kinder
vorhersagt, verweigert ihre Erlaubnis. Sie sieht genau voraus, was sich spa-

ter auch bewahrheiten wird:

»Swie gerne iuch behtiten

ouf der reise alle zit

die chunen und die gtiten,

chumt ez danne in den strit,

owe, so wirt iwer vergezzen,

so sit ir tot«, sprach diu vil vermezzen.
(>Rabenschlachtx, Str. 164)

Da betreten Etzel und Dietrich die Szene. Fast noch ablehnender als Helche
spricht der Konig sich ohne weitere Uberlegung entschieden gegen den
Wunsch seiner Sohne aus. Viel zu gefahrlich sei es fiir die beiden, sich in

die Néhe des heimtiickischen Ermenrich zu wagen:

»Daz wirt nimmer min wille

und rates ouch niht.

Offenlich ode stille,

mit minem rat ez nimmer geschiht.
Wes mutet ir, ir tumben beide?
Uberhebt mich und iuch grozer leide!«
(>Rabenschlachtx, Str. 171)

Eigentlich scheint die Sache damit hinreichend besprochen und beendet zu
sein. Da schaltet sich Dietrich von Bern an der Seite von Etzel ein. Womog-
lich noch siegessicher durch die ihm jiingst von Etzels Gefolgsleuten zuge-
sagte enorme militarische Unterstiitzung und begierig, sein Land endlich
von Ermenrich zuriickzuerobern, beginnt er, Etzel dazu zu iiberreden, ihm
seine Sohne anzuvertrauen. Er garantiert ihren Schutz und verspricht, sie
jenseits der Kampflinie sicher unterzubringen:

Do sprach der vogt von Berne:

»Nu laze wir diu chint,

sit si so rehte gerne
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der reise so gar vlizich sint.
Ich gelaze si nimmer ouz der hite
und schaffe zu in die edelen helde gtite,

die si ouf allen strazen

habent in ir phlegen.

Si muzen sich des mazen«,

sprach von Bern der degen,

»daz si indert furder riten,

swa ich si lazen, daz si min da biten.«
(>Rabenschlacht«, Str. 175f.)

Zwar bittet Etzel fast kleinlaut und flehentlich darum, auf dieses riskante
Unternehmen zu verzichten, doch die Konigskinder und Dietrich setzen
sich, vielleicht, weil es fiir einen Herrscher nicht opportun ist, zogerlich,
abwigend und besorgt zu sein, ihm gegeniiber durch und erst Helche und
schlieBlich auch Etzel geben ihre Einwilligung zur Reise.

Das erweist sich im Nachhinein als fataler Fehler: Durch eine Verket-
tung ungliicklicher Begebenheiten entschliipfen die Etzelsohne gemeinsam
mit Dietrichs jiingerem Bruder Diether ihrer Bewachung, verirren sich im
Nebel, kreuzen unbeabsichtigt den Weg ihres Erzfeindes Witege und unter-
liegen ihm im Kampf. Dietrich beklagt, als die Leichen nach errungenem
Sieg aufgefunden werden, alle drei in exorbitanter Weise, und Riidiger von
Bechlarn wird (einmal mehr) damit beauftragt, das eigentlich Unmogliche
moglich zu machen, ndmlich Etzel und Helche gegeniiber den Nachweis
seiner Unschuld zu fithren und sogar ihre Huld und Gunst fiir ihn zuriick-
zuerlangen. Das allerdings dndert nichts mehr daran, dass der von Dietrich
auf dem Schlachtfeld erstrittene Sieg durch den Tod sowohl des Thronfol-
gers (Dietrich selbst ist kinderlos) als auch der Erben des Hunnenreiches
in seiner Bedeutung in Frage gestellt worden ist.

Dietrichs Entscheidung, diu kint auf seinen Riickeroberungsfeldzug mit-
zunehmen, erweist sich also fiir sein eigenes dynastisches Schicksal und das
von Etzel als fatal. Was Dietrich iiberhaupt zu dieser Entscheidung veran-

lasst, bleibt unklar. Ein wenig Licht auf das in der >Rabenschlacht« dunkle
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Motiv der Einwilligung kann die >Thidrekssaga< werfen, die die Begeben-
heit ebenfalls, wenn auch ganz anders, erzéahlt. Hier haben dieselben Figu-
ren andere Rollen. Die Kénigskinder werden von ihrer Mutter, die hier Erka

heiBt, zur militarischen Unterstiitzung Thidreks entsandt:

Als nun dieses Heer zum Auszug bereit war, geschah es eines Tages, daf3 Konig
Attilas S6hne Erp und Ortwin, Jungherr Thether und viele andere junge Bur-
schen in einem Baumgarten safen. Da kam Konigin Erka in den Garten, rief
ihre S6hne zu sich und sagte ihnen: »Meine lieben Sohne, jetzt sollt ihr euch
zu einer Fahrt mit Konig Thidrek riisten. Er wird in sein Reich ziehen, um es
zurilickzugewinnen.« Dann lieB sie ihnen Briinnenhosen reichen. [...] Da8 sie
aufihren Waffen weder Tiere noch Vigel hatten, kam daher, daf sie noch nicht
alt genug waren, um zu Rittern geschlagen worden zu sein. Weinend sprach
die Konigin: »Jetzt habe ich euch zum Kampf geriistet, meine beiden Séhne.
[...] Soviel auch daran liegt, daB ihr gesund heimkommt, ist mir doch viel
wichtiger, daB ihr tapfere Manner und gute Kimpen heiflen konnt, nachdem
ihr in der Schlacht gewesen seid.« (>Thidrekssagac¢, S. 351)

Erp und Ortwin, wie die Konigskinder in der >Thidrekssaga< heiflen, wer-
den ungefragt von ihrer Mutter geriistet und aufs Schlachtfeld geschickt.
Sie sind keine Reisenden, sondern Krieger. Dass Thidrek sie mitnimmt, ist
hier nicht begriindungsbediirftig. In der >Rabenschlacht¢, die den ganzen
Hergang anders erzahlt, ist es das aber sehr wohl. Dietrichs Griinde lassen
sich hier, gerade vor dem Hintergrund der (mutmaBlichen) Veranderun-
gen, die die >Rabenschlacht« gegeniiber der Handlung, wie die >Thidreks-
sagac« sie erzahlt, nicht nachvollziehen. Aber vielleicht geht es in der >Ra-
benschlacht< auch nicht darum, konigliches Handeln darzustellen, sondern
eine falsche Entscheidung, die Dietrich trifft, indem er seinen grofziigigen
Gonner Etzel dazu iiberredet, wider besseres Wissen seine beiden S6hne
mit ihm ziehen zu lassen. Lassen sich innerhalb der Beratungsszene in der
>Rabenschlacht« Merkmale oder Signale finden, die darauf hindeuten, dass
die hier getroffene Entscheidung als falsch markiert wird?

»Falsch« ist hier und im Folgenden keine normative Kategorie, sondern

eine pragmatische: Falsch sind ein Rat oder eine Entscheidung, die sich fiir
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den, der ihn gibt und / oder annimmt, im Nachhinein als nachteilig erweist.
Insofern gibt es verréterische Ratschldge wie den Sybechs gegeniiber Er-
menrich zuungunsten Dietrichs. In >Alpharts Tod< berichtet Dietrich iiber

diesen Rat, von dem er Kenntnis erlangt hat:

Da sprach der vogt von Bern: »No horent, myne man,
hertlich swere, dye ich uch zu clagen han,

das mych wel vertriben myn vetter Ementrich.

Mocht ich vor im bliben!«, sprach von Bern herre Dytrich.
»Syebich der ungetruwe, der hat rat uber mych geben
mynem vettern Ementrich und ryt myr an myn leben.
Wolt got von hymel, das ich ine myt stride solt bestan,

so worde ungetruw rat von Sebich nomer mene gethan.«
(>Alpharts Tod«, V. 274—281)

Im Rat Sybechs, Dietrich zu vertreiben oder zu téten, wiirde also zunachst
einmal das manifest, was der Erzahler auch in >Dietrichs Flucht« iiber ihn

sagt, namlich, dass er ungetriuwe sei:

Da was ouch Sybech der unstete,

von dem die ungetriwen rate

in die werlt sint bechomen,

als ir dickch habt wol vernomen.

(>Dietrichs Flucht<, V. 9722—9725; vgl. auch 2570ff.)

Ein schlechter Ratgeber? ist Sybech fiir Ermenrich (in der hier eingenom-
menen Perspektive) also nicht, weil er einen verraterischen Rat erteilt, son-
dern einen, fiir den Ermenrich einen hohen militédrischen Preis zahlen muss
und der am Ende auch dazu fithrt, dass Ermenrich Dietrich unterliegt.
Betrachtet man aus dieser Perspektive die Beratung der Konige, in der
die Entscheidung getroffen wird, Etzels Sohne mit Dietrich nach Italien rei-
ten zu lassen, und fragt man sich, was darauf hindeuten konnte, dass allen
Beteiligen aus dieser Entscheidung grofites Leid und schwerer Verlust er-
wachsen wird, so fallt auf, dass es sich bei dieser Beratungsszene in der >Ra-

benschlacht< um eine der wenigen Szenen handelt, in denen Dietrich eine
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weitreichende Entscheidung — die ndmlich, die Etzelsohne auf seinem
Feldzug mitzunehmen — ganz ohne Beratung durch sein Gefolge trifft. Diet-
rich, der sowohl in der heldenepischen, als auch der aventiurehaften Diet-
richepik geradezu ein plurale tantum ist, stets im Kreis einiger seiner Ge-
treuen oder zumindest in Gesellschaft eines Vertrauten, handelt in dieser
Szene ganz allein. Nicht einmal sein Alter Ego Hildebrant oder sein Ver-
trauter Riidiger sind anwesend. So stellt die Szene, in der nach langem Hin
und Her entschieden wird, dass diu kint Dietrich begleiten sollen, zwar eine
Beratung unter Konigen dar, aber eben keine der in der mittelhochdeut-
schen Erzéhlliteratur so typischen und konventionalisierten Beratungssze-
nen zwischen Herrn und Gefolge.® Dietrich trifft die Entscheidung, diu kint
mitzunehmen und ihre Sicherheit mit seinem Wort zu garantieren, in auf-

falliger Weise allein und unberaten.

1. Guter Rat

Dass die Bitte um Beratung und der darauffolgende Rat von Gefolgsleuten
oder einem Vertrauten sich als iiberaus vorteilhaft fiir Dietrich erweisen
konnen, belegt eine Vielzahl an Beratungen sowohl aus der aventiurenhaf-
ten, als auch aus der historischen Dietrichepik. Zwei Beispiele mégen an
dieser Stelle viele andere vertreten. Ein erstes Beispiel fiir die Vorteile, die
Dietrich aus einem Rat erwachsen konnen, stammt aus dem >Walberanc,
einem Text der aventiurehaften Dietrichepik. Dietrich sucht hier den Rat
des Zwergenkonigs Laurin, der urspriinglich als Gefangener an den Hof
Dietrichs gekommen war und sich nun als dessen Freund und Patensohn
in Verona aufhilt. Laurin soll Dietrich dariiber beraten, wie dieser Wal-
beran begegnen solle, der in Unkenntnis der Verbundenheit, die sich seit
der Taufe Laurins zwischen ihm und Dietrich entwickelt hat, einen Kriegs-

zug zur Befreiung seines Verwandten angestrengt hat:
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Her Dietreich ginge zehant,

da er Lawrein vant.

Er sprach: »Lieber freunt und gesell mein,
und derzeug mir die trew dein

und teil mit mir dein rat —

du siest wol, wie mein dinck stat.«
(>Walberan«, V. 2255-2260)

Laurin empfiehlt Dietrich, ihn als Vermittler zu Walberan zu entsenden:

»Ir schult mich lassen zu im hinauB,
ob ich sein red also vernim daruB,
daz ich ez secz in ein frid siinen.
daz will ich mit trewen tun.«

»Vil gern«, sprach her Dietreich,
»tuest du dem wol geleich,

daz du mir getrew pist,

und secz darnach dein list,

daz dir daz pest mug gesein.

Daz getraw ich den trewen dein.«
(>Walberan«, V. 2285-2296)

Diese Szene ist in mehrfacher Hinsicht bemerkenswert. Einerseits, weil an
die Position von Hildebrant, dem ansonsten in der Dietrichepik die Rolle
des Ratgebers zukommt und der stets Rat erteilt, nun eine Figur tritt, die
nicht einmal zum engeren Dietrich-Gefolge gehort. Laurin ist ein Zwerg,
der im gleichnamigen Epos von Dietrich unterworfen und — je nach Fas-
sung — getauft worden ist. Ob man ihm trauen sollte, wird im >Laurin< und
seiner Fortsetzung, dem >Walberan<, immer wieder unter neuen Rahmen-
bedingungen kontrovers diskutiert. Das macht den zweiten bemerkenswer-
ten Aspekt dieser Szene aus: Dietrich legt das Schicksal seiner Stadt auch
hier in die Hand einer Figur, die schon einmal Verrat an ihm begangen hat.
Anders als Witege aber, der ihn in >Dietrichs Flucht« ein zweites Mal verrat,
indem er das ihm anvertraute Ravenna an Ermenrich ausliefert und so zu
einem Massaker unter der Bevolkerung beitragt (vgl. hierzu Hoffmann

2005, besonders S. 18—34), erweist sich Laurin als loyal: Er warnt Dietrich

-113 -



Philipowski: Gute Ratgeber

vor seinem unbesiegbaren Onkel Walberan, der mit einer iibermachtigen
Streitmacht naht, um Laurin zu befreien. Und Laurin wird die Vermittler-
rolle, die er Dietrich vorschlagt und die dieser ihm zugesteht, nicht nutzen,
um sich mit seinem zwergischen Verwandten gegen Dietrich zu verbiinden,
sondern um dauerhaften Frieden zwischen beiden zu stiften. Dass Dietrich
Laurins Rat sucht und beherzigt, rettet ihn und Verona vor der Vernichtung
durch einen Feind, den er nicht besiegen konnte.

Ein anderes Beispiel fiir eine erfolgreiche Ratbitte und einen vorteilhaf-
ten Rat findet sich in »>Dietrichs Flucht<. Dort erbitten Dietrichs >Hochste«
seine Anweisungen dazu, wie sie im bevorstehenden Kampf gegen Ermen-

rich vorgehen sollen. Dietrich wiederum bittet sie um ihren Rat:

hie wart gesetzet an den rat.

Die héhsten, die her Dietrich hat
mit im braht an den strit,

die rieten alle in der zit:

»Edele vogt von Berne,

nu hort wir alle gerne,

wie wir tuon wolden

od wie wir varen solden.

Hie z@ horet wiser rat.

Ermrich mehtich her hie hat.«
Do sprach der herre Dietrich:
»Swie ir nu ratet al gelich,

also var ich«, sprach der helt git.
(>Dietrichs Flucht<, V. 6094—6106)

Dieses Zuriickspielen der Rolle des Ratgebenden von Dietrich, der zum Rat-
geben aufgefordert worden ist, an die Gefolgschaft, scheint mir an dieser
Stelle kein Zeichen von Ratlosigkeit oder mangelnder Fithrungsstirke
Dietrichs zu sein, sondern seine Bereitschaft zu zeigen, seine Gefolgsleute
zu Wort kommen zu lassen und ihr Votum in seine Entscheidung mitein-
zubeziehen. An diesem Punkt ergreift Riidiger das Wort und schligt ein Vor-

gehen vor, das Dietrichs Heer schon einmal einen groBen Erfolg beschert hat:
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Rudeger der hohgemit,

der getriwe und der geware,

der riet dem Bernzre:

»Mich deuht giit, chunich von romisch lant,
daz ir boten sendet al zehant

zu dem Ermriches her,

die betrahten chunnen alle ir wer

und uns sagen ir gelegenheitc,

sprach Rudeger der unverzeit.

(>Dietrichs Flucht<, V. 6107-6115)

Vier Kundschafter werden ausgesucht und bringen in Erfahrung, dass das
feindliche Heer unbewacht und wehrlos ist, so dass ein Uberraschungsan-
griff eine entscheidende Wendung gegen das zahlenmaBig deutlich iiberle-
gene Ermenrich-Heer verschaffen kann.

In diesen wie in vielen anderen Szenen erweist es sich fiir Dietrich als
iiberaus vorteilhaft, den Rat seiner Vertrauten zu horen und zu befolgen.
Lisst sich aber daraus schlussfolgern, dass die tragischen Folgen aus der
Szene in der >Rabenschlacht<, in der Dietrich anbietet, die Etzelsohne unter
seinem Schutz nach Italien mitreisen zu lassen, auf fehlenden Rat zuriick-
zufiihren sind? Bewahrheitet sich in dieser Szene also, dass »ohne Beratung
[...] politisches Handeln defizitar [ist]. Das Defizit wird erzahlerisch durch
Abwesenheit ausgedriickt« (Miiller 1993, S. 128)? Mit dieser Auffassung
steht Jan-Dirk Miiller ganz im Einklang mit der zeitgenossischen Herr-
scherlehre, die, wie in Thomasins >Wilschem Gast<, dem Herrscher nahe-
legt, sich vor einer Entscheidung beraten zu lassen und den ihm erteilten

Rat auch zu beherzigen:

an rat tuot selten iemen wol.

swer ane rat gerne tuot,

der treit dicke riwegen muot.

swer tuot swaz er tuot mit rat,

den riuwet selten sin getat.
(>Walscher Gast«, V. 129096—13000)
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Diese Auffassung wird von zahlreichen mittelhochdeutschen Heldenepen
geteilt und bekraftigt: »Es gibt kaum ein Heldenepos, in dem nicht aus-
driicklich gesagt wird, daB3 es wichtig ist, sich beraten zu lassen.« (Peeters
1981, S. 41)

2. Schlechter Rat

Die Ratsszenen der Dietrichepik, die ich ausgewertet habe, legen dennoch
und entgegen der Lehre Thomasins eine andere Einschitzung nahe. Denn
die Beratung durch Gefolgschaft, unabhangig davon, ob dieses als anony-
mes Kollektiv, als eine Schar namentlich genannter Getreuer oder als Ein-
zelner auftritt und agiert, fiihrt nicht notwendigerweise zum Erfolg in Form
eines Rates, der zu Dietrichs Gunsten ausfallt. Ein Ratschlag kann sich auch
dann, wenn er von einem engen Vertrauten Dietrichs in bester Absicht er-
teilt wird, im Nachhinein als verfehlt erweisen.

Rat garantiert in der Dietrichepik selbst dann nicht den Erfolg einer
Handlung, wenn er von einer so prominenten Figur wie Hildebrant gege-
ben wird, der die beiden Aspekte Charisma und Pragmatismus in sich ver-
einigt, die Thomas Macho fiir wesentliche Distinktionsmerkmale von Bera-
terpersonlichkeiten hélt.* Und sogar Riidiger, der integre Diplomat und
vater maneger oder sogar aller tugende, wie er im >Nibelungenlied« ge-
nannt wird (>Nibelungenlied<, Str. 2202,4),° kann als Ratgeber regelrecht
spektakular versagen. Offenbar unterliegen das Motiv des Beratens und
seine narrative Funktionalisierung hier anderen Regeln als in den helden-
epischen Texten, die Miiller untersucht. Dort, beispielsweise im >Konig
Rothers, sind die Alten und Erfahrenen auch die Weisen, deren Rat nicht
nur Gewicht hat, sondern verlasslich zu erfolgreichem Handeln verhilft: »Als
politisch entscheidend erscheint aber nicht die Reichsversammlung, die
nur das Beschlossene bestatigt, oder die Umgebung des Konigs, die die Aus-
fiihrung organisiert, sondern der Rat der wisen alt herren.« (Miiller 1993,

S.133)° In der Dietrichepik ist Hildebrant zwar erfahren, alt und weise, und

-116 -



Philipowski: Gute Ratgeber

Riidiger ist triuwe und diplomatisch. Dennoch haben ihre Ratschlage

mehrfach desastrése Folgen.

2.1 Hildebrant als schlechter Ratgeber

In >Dietrichs Flucht< kommt es wiahrend der Schlacht zwischen Ermenrich
und Dietrich zu einer Situation, in der Dietrich fiirchtet, die Unterstiitzung
seiner Krieger zu verlieren, weil er sie nicht mehr entlohnen kann, denn er
hat keinen Zugriff auf sein Gut. Hildebrant rét Dietrich dazu, auf das Geld

seiner Getreuen zuriickzugreifen und dieses herschaffen zu lassen:

Do sprach der alte Hildebrant:
»Richer chunich von romisch lant,
ir sult niht ze sere chlagen

noch dar umbe niht verzagen,

ob ir niht habet richez git.

Ich wil iu sagen, waz ir tht:

Griffet unser giit an,

des mug wir wol vil han.«
(>Dietrichs Flucht<, V. 3604—3611)

Berhtram von Bole erklart sich bereit, Dietrich auszuhelfen (V. 3614). Eine
Gruppe von sieben Getreuen soll gemeinsam den Schatz von Berhtram her-
beibringen, damit Dietrich seine S6ldner bezahlen kann. Der Erzahler flicht
hier einen seiner seltenen Kommentare ein und verflucht die beratene und

beschlossene Reise:

Nu hebt sich alrest diu vreise.
Verfluchet sei diu reise,

di si taten umbe daz git!

Des wart sit troriger miit,
uber al romisch marche

wart ez beweinet starche,
bechleit tief und sere.

Der Bernzr al sin ere
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umbe dise eine reise verlos,
dar umb er lant und gfit verchos.
(>Dietrichs Flucht<, V. 3648-3657)

Denn Ermenrich, dessen Heer eigentlich bereits vernichtend geschlagen
ist, erfahrt von diesem gefahrlichen Plan, und es gelingt ihm, ihn zu seinen
Gunsten zu nutzen. Er iiberfallt den kleinen Trupp der Getreuen und bringt
den Schatz sowie die sieben Gefolgsleute Dietrichs in seine Gewalt. Dieser
strategische Vorteil wird die entscheidende Wendung in der Schlacht her-
beifiihren. Denn Dietrich wird durch diesen empfindlichen Verlust erpress-
bar. Fiir die Riickgabe seiner sieben engsten Vertrauten muss er nicht nur
Geiseln Ermenrichs eintauschen, sondern Verzicht auf sein gesamtes Ter-
ritorium leisten. Der Versuch der Geldbeschaffung fiihrt letztlich zum Sieg
Ermenrichs und zur Vertreibung Dietrichs aus seinem Erbland.

Einen Rat, der sich im Nachhinein als falsch erweist, gibt Hildebrant
auch in der Jiingeren Vulgatversion (JV) des »>Laurin<: Dort spricht der im
Kampf um seinen Rosengarten {iberwundene Zwerg Laurin Dietrich und
seinem Gefolge gegeniiber eine Einladung in seinen Berg aus. Da Laurin
sich allerdings wahrend des Kampfes schon einmal als wortbriichig erwie-
sen hatte, bitten die misstrauischen Helden Hildebrant um seine Einschit-
zung dazu, ob sie die Einladung annehmen sollten oder nicht. In der Jiin-
geren Fassung dieser Version (JFJV) rat Hildebrant dazu, die Einladung

anzunehmen:

Herr Dieterich vnd seine Mann
firten Hiltebrant ein wenig hindan
vnd fragten jhn gar tugentlich,

ob sie doch dérfften lassen sich
wol an den kleinen Kong Laurein
vnd an die schonen rede sein:
»Wir wilBten geren diese mar,

ob solchs die lauter warheit wer.«
Des antwort jhn der weise Mann:
»Zu solchem ich wol rathen kan,
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wenn ich hab offt wol héren sagen,
wie Kéng Laurin bey seinen tagen
wol vber all kleine Zwerglein

Herr wer vnd gewaltig mdchte sein.
Des woéllen wir mit jhm in Berg
vnd sehen da die wunderwerck,

die sollen wir auch schawen gern.«
(>Laurin< JEJV, V. 1221—-1237)

Fiir Dietrich und seine Gefolgsleute erweist sich diese Einschiatzung aller-
dings fast als todlich, da Laurin seinen Friedensschwur und das Gastrecht
bricht und die Helden nur durch das beherzte Eingreifen von Dietleibs
Schwester Kiinhild gerettet werden. Der erneute Verrat Laurins ist eine
Konstante in allen >Laurin<-Versionen. Gerade der Rat Hildebrants aber
variiert demgegeniiber. In der Alteren Vulgatversion (AV) ist Hildebrant
deutlich zuriickhaltender in seinem Rat und duBert sich unsicher und im

Konjunktiv:

Dy vir forsten lobesan

namen meystern Hildebranden hin dan.
Sy frageten den ritter lobesam,

ab sy sich an daz getwerg torsten lan:
»Daz muz an dime rate stan.«

Dez ontwirte yme der wise man:

»Wuste ich, waz uns tochte,

daz ich uns daz beste gerate mochte,
daz tete ich also gerne,

vil edeler vorste von Berne.

Wolde wy iz durch forchte lan,

zewar daz stunde uns ubil an,

dez hette wir michil scande,

wo man iz in deme lande

sayte von recken zcayheit,

daz wer uns michel leyt. «

(>Laurin< AV [nach dem kritischen Text, Leiths. Ly], V. 799—814)
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Im >Dresdner Laurin« rat Hildebrant sogar davon ab, die Einladung anzu-

nehmen. Dietrich allerdings wird sich {iber diesen Rat hinwegsetzen:’
Do frogten sie den alden, das er solt rot geb sein.

Hilprant sprach: »Was uns dochte, ir heren al gemein,
das ich geroden mochte: Ich weis wol, das der clein
vol vot und zawbereye, dar umb rot ich sein nit.

Kein worhait wont im peye. Ich wolt, das keyner rid.«
(>Dresdner Lauring, Str. 150,4—151)

Diese Varianz der Einschéitzungen Hildebrants in den >Laurin<-Fassungen
zeigt, dass es keinen Automatismus hinsichtlich Ratbitte und Raterteilung
gibt: In allen Fassungen entscheiden sich die Helden dafiir, Laurin in den
Berg zu folgen, und sie werden in allen Fassungen dort von ihm iiberfallen.
Aber Hildebrant riat mal zu, mal ab, oder er ist unentschieden. Dass Hilde-
brant aufgrund seiner fiir ihn konventionellen Autoritit, Erfahrung und
Weisheit Situationen und Gefahren stets richtig einzuschitzen vermag,
scheint nahezuliegen, trifft aber nicht zu — und damit auch nicht die Ein-
schitzung, dass der Rat des Malgeblichen stets unangefochten bliebe:
»Der Rat dient in feudaler Epik nicht gemeinschaftlichem Risonnement
zur Losung eines Problems. Ein Ergebnis ist nicht Ergebnis einer argumen-
tierenden Auseinandersetzung. Alternativen zu dem, was einer — der MaB-
gebliche — rit, werden selten erzahlt, niemals aber diskursiv erortert.«
(Miiller 1993, S. 126) Denn zweifellos ist Hildebrant die zentrale Hilfs- und
Ratgeberfigur. Dennoch aber wird sein Rat entgegen Miillers Behauptung
vom Fortgang der Handlung selbst in Frage gestellt, die z. B. im »>Laurin¢

offenbart, dass der Rat des MafBgeblichen sich als falsch erweisen kann.

2.2 Rudiger als schlechter Ratgeber

Selbst der ansonsten diplomatische, vertrauenswiirdige und weitsichtige

Riidiger gibt in der Dietrichepik mehrmals einen Rat, der sich fiir Dietrich
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als in fataler Weise verfehlt erweisen wird: Dazu gehort der Vorschlag, den
er in >Dietrichs Flucht« erteilt, als Ermenrich seine Gefolgsleute von Diet-
rich freikauft.

Alle bis auf den Erzverriter Witege erhalten ihre Freiheit zuriick und
ziehen gliicklich ab. Witege, der einst Dietrichs Gefolgsmann gewesen ist, bit-

tet Dietrich, ihn zu verschonen und ihm erneut sein Vertrauen zu schenken:

»Wolt aber ir mich, sprach der helt balt,
»lan beliben bi minem leben,

ich wolt iu mine triwe geben,

dar zi leip und ere

setzen also sere,

daz mich schiede chein not

von iu, wan aleine der tot. «

(>Dietrichs Flucht<, V. 7137-7143)

Riidiger rat gemeinsam mit anderen Gefolgsleuten, Witege nicht nur zu be-

gnadigen, sondern erneut auf seine triuwe zu vertrauen.

Do riet marcgrave Rudeger

und ander manich rekche her:
»Von Berne chunich hohgemt,
wir wellen iu sagen, waz ir tit:

Lat Witegen ouf sin triwe!

Er hat leiht gewnnen riwe,

dar umb daz er iu hat getan.«

[...]

Her Dietrich sprach: »Nu si geschehen,
nu wil ich dine triwe sehen.

Bistu ein reht getriwer man,

daz la dir nu sehen an:

Wis marcgrave datze Raben, [...].«
(>Dietrichs Flucht<, V. 7144-7162)

Dietrich nimmt diesen Rat an und geht iiber die fiir Witege erbetene Frei-
lassung noch hinaus, indem er ausgerechnet ihm die Stadt Ravenna anver-

traut. Witege aber wird in der Folge erneut die Fronten wechseln und die
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Stadt an Ermenrich ausliefern, so dass dieser ungehindert ein Massaker
unter den Einwohnern anrichten kann. Und auch in der >Rabenschlacht«
ist es ausgerechnet Riidiger, der Dietrich rit, die Etzelschne in Italien der

Obhut Elsans anzuvertrauen:

»Nu rat ir, wen ich laz hie bi den chinden.«
»Daz tit der iwern einen,

swelhen so ir welt,

Elsan den vil reinenc,

also sprach Rudeger der helt.

»Der pfliget ir wol mit eren,

unz wir zu in her wider cheren.«

»Ratet ir mir daz mit schalle«,

sprach her Dietrich,

»s0 sendet nach im alle

und bevelhet im die chunige rich [...].«
(>Rabenschlachts, Str. 279,6—281,4)

Elsan, ein alter Haudegen und kampferprobter Vertrauter Dietrichs, pfliget
ir, entgegen Riidigers Rat, nicht mit eren, sondern ist mit der Aufsicht {iber
die durchsetzungsstarken und ihm iiberdies stdndisch iibergeordneten
HeiBsporne iiberfordert. Zaghaft versucht er anfangs noch, ihnen den Aus-
ritt, den sie unbedingt unternehmen wollen, auszureden, lasst sich schlief3-
lich aber darauf ein, sie dabei zu begleiten. Wahrend er noch umstiandliche
Vorbereitungen dazu trifft, haben sie sich seiner Aufsicht schon entzogen.
Nun lasst sich natiirlich bezweifeln, dass bereits mit Riidigers Rat die Ver-
kettung von Umstanden ihren Anfang nimmt, die schlieBlich zum Tod aller
drei jungen Konige fithren. Doch die Tatsache, dass Elsan spater eigenhan-
dig von Dietrich fiir seinen Eidbruch enthauptet wird, ist klares Indiz dafiir,
dass ihm die Verantwortung fiir den Tod der drei zugewiesen wird. Dass in
der Ratsszene Riidiger den Vorschlag vorbringt, Elsan die Aufsicht iiber diu
kint zu iibertragen, miisste dann auch seine Verantwortung fiir den Rat-

schlag bezeugen. Doch offenbar wird der Rat, den er gegeben hat, anders
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bewertet als die Handlung, die sich Elsan durch sein Versaumnis hat zu
Schulden kommen lassen. Ich komme weiter unten darauf zuriick.

Gerade weil auch Ratgeber, die ansonsten stets verlasslich und integer
sind, einen schlechten Rat geben kénnen, und Beratung eben nicht in allen
Fillen die Einmiitigkeit und Stabilitdt von Herrschaft sichtbar und erfahr-
bar macht, kann es sich fiir den Ratsuchenden auch als richtig erweisen,
sich gegen eine Handlungsempfehlung, auch eine von einem Getreuen aus-

gesprochene, zu entscheiden.

3. Ausgeschlagener Rat

Das zeigt eine bemerkenswerte Szene in >Dietrichs Fluchts, die sich an den
Raub von Dietrichs Schatz und Getreue durch Ermenrich anschlieft. Diet-
rich gerét in seiner Folge in die Situation, sich entscheiden zu miissen: Ent-
weder liefert er Ermenrich alle seine Territorien aus, oder seine sieben Ge-
treuen werden von diesem getétet. Dietrichs Gefolge aus Verwandten und
Untergebenen rat ihm unaufgefordert und ohne, dass hier Namen genannt
wiirden, das Angebot abzulehnen und lieber die Getreuen zu opfern als

samtliche Herrschaftsgebiete:

Do rieten mage und man:

»E daz wir solich gtit lan,

wir mugens e verchiesen,

e daz wir verliesen

git, leip unde leben.

Sold wir daz umb si siben geben,
so ist bezer, daz si sterben tot,
denn daz wir leiden immer not.«
(>Dietrichs Flucht<, V. 4014—4021)

Dietrich aber widersetzt sich ohne jede weitere Beratung oder Uberlegung
diesem Rat und entscheidet, die Getreuen gegen das gesamte Romische

Reich einzutauschen:
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Do sprach der herre Dietrich:
»Und weren min elleu rich,

die wold ich elliu lan

e mine getriwe liebe man.

Diu rich ich elliu verchdr,

e danne ichs also verliir.«
(>Dietrichs Flucht<, V. 4022-4027)

Anders als fiir Kaiser Karl in der >Chanson de Rolands, iiber den Ruhe
(2003, S. 67) schreibt, dass »seine Macht am Rat der Vasallen ihre Grenze
[findet]«, ist Dietrich nicht an den Rat seines Gefolges gebunden. Damit
zeigt sich auch, dass die apodiktische Bestimmung Miillers hinsichtlich der
Befolgung des Rates, ndmlich: »Die Szenenfolge belegt die handlungsent-
scheidende Funktion des Rats der GroBen. Thm zu folgen, ist Zeichen rich-
tiger Herrschaft« (Miiller 1993, S. 133) wohl doch zu differenzieren ist, weil
hier eben keine Einmiitigkeit dariiber vorhanden ist oder hergestellt wird,
was zu tun ist. Dietrichs Entschluss, alles fiir seine sieben Getreuen zu op-
fern, ist nicht Resultat jenes eintrachtigen Gemeinschaftshandelns, das in

anderen Heldenepen zu beobachten ist:

Rat wird meist als eintriachtiges Gemeinschaftshandeln erzéhlt. So kann es im
Allgemeinen keine Konflikte zwischen einzelnen Repridsentanten des Herr-
schaftsverbandes geben noch zwischen verschiedenen Gruppen wie — etwa im
>Rother« [-] den >Jungen< und den >Alten<. Auch sind die Konfliktpotentiale
der Beratung entscharft. Konflikte kommen von aufSen und werden gemein-
schaftlich, eben mit Hilfe von Rat, gelost [...]. (Miiller 1993, S. 136)

In >Dietrichs Flucht« erfolgt die Entscheidung Dietrichs gegen den Rat von
mage und man. Dennoch ist sie richtig. Dass Dietrich die richtige Entschei-
dung trifft, indem er sich iiber den erteilten Rat hinwegsetzt und die Ge-
folgsleute gegeniiber dem Territorium priorisiert, ist Zeichen unverbriich-
licher und bedingungsloser triuwe und wird sich fiir ihn (deshalb) spater

auch als vorteilhaft erweisen. Sie zeichnet Dietrich auch gegeniiber seinem
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Erzfeind Ermenrich aus, der, nachdem Dietrich sein Reich bereits zuriick-
erobert hat, vor einer ganz dhnlichen Entscheidung steht, aber anders mit
ihr umgeht. Dietrich bietet ihm an, seine Gefolgsleute fiir die Summe von
80.000 Mark einzutauschen. Ermenrich aber muss von seinen Gefolgsleu-

ten dazu iiberredet werden, die richtige Entscheidung zu treffen:

Ditze maer und der smerze,

der gie Ermrich in sin herze.

Vil manige traeher er do lie,

do er an den rat gie,

und bat vreund unde man:

»Nu ratet, wie ez sul ergan,
weder sol ich geben daz gt

(nu ratet, helde hohgem?it)

od sol ich mich der leute
sicherlichen und bedeute

heut an disem tage verwegen?«
Nu riet vil manich edel degen
dem chunige Ermriche:

»So teet ir zageliche

und weret immer mer geschant,
swa manz gevriesch in diu lant.
Ir wrdet an iweren eren chranch,
[...]

Da von bewig dich umbz giit
und lose die recken hohgemt!«
(>Dietrichs Fluchts, V. 7078—-7107)

Ermenrich holt damit fiir eine Entscheidung, die eigentlich keiner Abwi-
gung bedarf, weil es um nur 80.000 Mark geht und nicht um sein gesamtes
Herrschaftsgebiet, Rat ein, wiahrend Dietrich, obwohl sein gesamtes Erb-
reich zur Disposition steht, die richtige Entscheidung nicht nur trifft, ohne

um Rat zu bitten, sondern sogar gegen den Rat von mage und man.
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4. Ergebnisse

Fiir die Frage, wie Beratung und der Umgang mit dem erteilten Rat in den
untersuchten Texten dargestellt und bewertet werden, zeichnet sich folgen-
des Ergebnis ab:

1. Rat dient offenbar nicht priméar der Entscheidungshilfe. Er tragt nicht
notwendigerweise Argumente zusammen, die dem Ratsuchenden zuvor
nicht bekannt gewesen waren. Oftmals wird auch dort beraten, wo es ei-
gentlich keines Rates bediirfte, weil allen Beteiligten, auch dem Ratsuchen-
den selbst, bereits bekannt ist, was zu tun ist. Miiller hatte solche Szenarien
in seinem Beitrag unter dem Kapitel »Rat als blindes Motiv« (Miiller 1993,
S. 142-146) behandelt und resiimiert: »Der Rat verkiimmert zur Protokoll-
frage.« (Miiller 1993, S. 144) In diesen Szenen, in denen es eigentlich nichts
zu diskutieren und zu entscheiden gibt, geht es eher darum, wichtige, wenn
auch weitgehend alternativlose oder unkontroverse Entscheidungen durch
einen formellen Akt des Rateinholens zusitzlich zu legitimieren. Eine sol-
che Form der Beratung scheint mir in >Dietrichs Flucht« vorzuliegen, wenn
Helche beschlief3t, ihre Nichte Herrat mit Dietrich zu verheiraten. Dietrich,
fiir den es sowohl in der aventiurehaften, als auch in der historischen Diet-
richepik rollentypisch ist, Werbung, Frauendienst und Heirat mit duB8erster
Skepsis und Ablehnung zu begegnen (vgl. dazu u. a. Heinzle 1978, darin S.
236—242: Kap. »Frauendienst im Zwielicht«), bedingt sich vor einer Ent-
scheidung eine Unterredung mit sinen getriwen liuten (>Dietrichs Fluchts,
V. 7570) aus, die Helche ihm auch gerne zugesteht. Obwohl ihm durch Her-
rat nicht nur Reichtum zufallen wiirde, sondern diese von Helche beschrie-
ben wird als diu schonist, diu nu lebentich ist (>Dietrichs Flucht«, V. 7550)
und vor allem Helche, die Frau seines Forderers Etzel, diese Verbindung
unbedingt durchsetzen will, behauptet Dietrich, dringend des Rates seiner

Getreuen zu bedirfen:
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»Si [Helche] wil des niht rat han,
od ich griffe dar an

und neme ein wip drate.

Nu habt in iurem rate,

wie ich mit disen dingen tg,

da bedarf ich iwers rates z{i.«
(>Dietrichs Flucht<, V. 7574-7579)

Doch der Rat, den zunéchst Riidiger und dann Hildebrant ihm geben, ist so
langatmig wie vorhersehbar. Riidiger erinnert Dietrich unumwunden an
dessen desolate Situation als Vertriebener und Gunstempfianger Etzels. Un-
missverstandlich macht er ihm deutlich, dass er, wenn er die Verbindung
mit Herrat ausschlage, auch keine Hoffnung auf die Riickeroberung seiner

Lande mehr habe:

»sult ir betwingen iwer lant,

iu ist daz selbe wol erchant:

Daz muz mit Ezele geschehen.

Nu laz ich iuch wol selb gesehen:
Nemt ir vro Herraten niht,

nimmer mer iu dienst geschiht. «
(>Dietrichs Flucht<, V. 7604—7609)

Dass der Zusammenhang von Abhingigkeit und Heirat so deutlich in den
Vordergrund gestellt wird und Dietrich, nachdem Hildebrant dessen Ab-
héngigkeit und die Alternativlosigkeit der Heirat ein weiteres Mal bekraf-

tigt hat, seine Einsicht durch ein tiefes Seufzen bekundet:

Do soufte der Bernzre.

Mit zuhten sprach der mare:
»Swes niht rat sin chan,

daz sol man lazen fur sich gan.«
(>Dietrichs Flucht<, V. 7620-7623)

macht wohl deutlich, dass dieser Episode eine gewisse, vielleicht sogar mi-

sogyne, Komik innewohnt, die zusatzlich durch das Wortspiel mit rat geben
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(Rat erteilen) und rat sein (auf eine Sache verzichten, etwas unterlassen
kénnen) unterstrichen wird. Sie zeigt in ihrer regelrecht ironischen Uber-
spitzung aber auch, dass Rat nicht nur dort gesucht und ereilt wird, wo Rat-
losigkeit herrscht, sondern auch dort, wo das Resultat der Beratung schon
vor dem Ratersuchen feststeht.

2. Beratung fiihrt in der Textgruppe der Dietrichepik nicht verlasslich
zum Erfolg. Handlungsempfehlungen, selbst von prominenten, treuen und
vor allem vorbildlichen Figuren wie Hildebrant und Riidiger ausgespro-
chen, erweisen sich hier nicht selten als falsch.

Dass auch Beratungen in der Dietrichepik einem stereotypen Ablauf un-
terworfen seien, wie Elisabeth Lienert (2010, S. 129) meint,® bestatigen
meine Textbeispiele nur zum Teil. Denn es kann zwar ein Fehler sein, sich
dem Rat eines weisen Beraters zu widersetzen wie im Falle des Dresdner
»Lauring, in dem Hildebrant davor warnt, Laurins Einladung in den Berg
anzunehmen, und damit genau vorhersagt, was sich spater bewahrheiten
wird. Auch im >Sigenot« wird Dietrich von Hildebrant ein Rat gegeben, den
er besser hitte beherzigen sollen und dessen Missachtung ihn als unbe-
dachten HeiBsporn, gewissermaBen aber auch als ungestiimen Heroen cha-
rakterisiert. Es kann umgekehrt aber auch richtig sein, sich iiber einen Rat
hinwegzusetzen wie im Fall des Rates, die Getreuen fiir das Territorium zu
opfern. Ein klares Muster zeichnet sich hinsichtlich der Frage, ob einem
erteilten Rat gefolgt werden sollte oder nicht, nicht ab. Insofern ist auch
schwer zu beurteilen, welche Bedeutung im >Nibelungenlied« der Tatsache
zukommt, dass Dietrich sich kein einziges Mal mit den Seinen berit, bevor
er eine folgenreiche Entscheidung trifft. Zwei Beispiele mogen das illustrie-
ren: Eine fatale Entscheidung Dietrichs ist die, die er in der 38. Aventiure
trifft. Als lautstarke Klage an sein Ohr dringt, schickt er Hildebrant aus, um

in Erfahrung zu bringen, um wen so exorbitant getrauert und geklagt wird:

-128 -



Philipowski: Gute Ratgeber

Der vogt der Amelunge hiez ez ervinden baz.
vil harte seneliche er in ein venster saz.

do bat er Hildebranden zuo den gesten gan,
daz er an in ervunde, waz da were getan.
(>Nibelungenlieds, Str. 2247)

Hildebrant aber, der sich bewaffnet, bevor er seinen Weg, der eigentlich nur
ein reiner Botengang sein soll, antritt, wird der einzige sein, der lebend aus
dem Streit, der um die Auslieferung von Riidigers Leiche entbrennt, zu-
riickkehren wird. Die Entscheidung, Hildebrant zu schicken, um den Grund
der Klage zu erfahren, kostet Dietrich also (bis auf diesen) seine gesamte
Gefolgschaft — und damit die Chance auf Riickeroberung seiner Territorien
von Ermenrich.

Eine andere, in der Forschung viel diskutierte Entscheidung Dietrichs
im >Nibelungenlied« (vgl. hierzu u. a. Topfer 2012; Haymes 1985; Heinzle
1995) ist die, Hagen und Gunther, die er im Kampf iiberwunden hat, als

Gefangene an Kriemhild zu iibergeben:

D& sprach der helt von Berne: »vil edeles kiineges wip,
ezen wart gisel mére so guoter ritter lip,

als ich, vrouwe hére, iu an in gegeben han.

ni sult ir die ellenden min vil wol geniezen lan.«

Si jach, si teet ez gerne. do gie her Dieterich

mit weinenden ougen von den helden lobelich.
sit rach sich grimmeclichen daz Etzelen wip.
den {iz erwelten degenen nam si beiden den lip.
(>Nibelungenlieds, Str. 2364f.)

Ob er mit dieser Ubergabe seiner edlen Gefangenen an Kriemhild einen
Fehler begeht, weil ihm nicht bewusst ist, dass sie beide t6ten wird, oder ob
Dietrich die beiden sehenden Auges dem Tod ausliefert, muss hier offen-
bleiben. Wichtig erscheint mir, dass mit dieser Handlung das Schicksal der
beiden besiegelt ist und Dietrich selbst die Tragweite seiner Entscheidung

durch die Trinen, die er bei der Ubergabe vergieBt, bekundet. Dass er im
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Zusammenhang mit dieser schwerwiegenden Entscheidung erneut keinen
Rat einholt, bestatigt das Bild, das das >Nibelungenlied< von Dietrich ent-
wirft. Susanne Spreckelmeier, die sich mit Entscheidungsszenarien im >Ni-
belungenlied« auseinandergesetzt hat, weist am Beispiel Riidigers darauf
hin, dass hier bei Entscheidungen vorrangig die Bewiahrung im Sinne der
Bewahrung oder Erlangung von Ehre und die heroische Selbstinszenierung

maBgeblich sei:

Zukunft erscheint somit in hofischer Dichtung als personal strukturiert und
tendenziell kleinraumig. Von groBter Bedeutung ist es, das eigene Gedenken
auf Dauer zu stellen — denn Zukunft wird im Diesseits der Erzahlung als zu-
kiinftige Erzdhlung erzeugt. Indem heroische Entscheidensprozesse an dieser
Erzeugung ausgerichtet werden, haben sie Teil an der Gestaltung eines intra-
diegetischen Zukunftsraumes. Komplizierte Entscheidensprobleme werden so
als Figurationen der Bewdhrung und der heroischen Inszenierung lesbar [...].
(Spreckelmeier 2022, S. 103, kursiv im Original)

Dies kann Dietrichs Verzicht auf Beratung allerdings nicht erklaren, denn
erstens ist sein Handeln nicht heroisch und dient auch keinem heroischen
Ziel. Zweitens steht dem Ehrerwerb Dietrichs auch in jenen Epen, in denen
zahlreiche Beratungsszenen vorkommen, die Beratung nicht entgegen. Wie
auch immer sich Dietrichs Verzicht auf Beratung im >Nibelungenlied« er-
klaren lassen mag — eine Regelhaftigkeit hinsichtlich der Notwendigkeit,
Rat einzuholen und zu beherzigen, lasst sich (zumindest iiber das >Nibe-
lungenlied«< hinaus) nicht feststellen, denn Entscheidungen, die Dietrich
ohne oder gar gegen sein Gefolge trifft, miissen, wie das Beispiel aus >Diet-
richs Flucht« zeigt, durchaus weder unbedacht, noch falsch sein.

3. Beratung fiihrt also auch nicht notwendig zum Konsens. Wenn es zwi-
schen Dietrich und seinem Berater oder innerhalb der Gruppe der Berater
keine Ubereinstimmung gibt, ist weder dieser Sachverhalt, noch der Aus-
gang der Beratung eine Voraussage fiir die folgende Entwicklung des Ge-
schehens: Weder muss der Rat der Gefolgschaft der richtige sein, noch die

Entscheidung Dietrichs, von einem solchen abzuweichen. Anders als im
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»>Nibelungenlied<, wo Dissens problematisch ist und marginalisiert werden
muss (»Noch der voriibergehende Dissens muB3 ins Verborgene abgedrangt
oder, wenn das nicht mehr moglich ist, entschuldigend getilgt werdenc;
Miiller 1993, S. 138), deutet in den Dietrichepen nichts daraufhin, dass Un-
einigkeit zwischen den Ratgebern oder zwischen Ratgeber(n) und Berate-
nem problematisch sein konnte. Joachim M. J. Peeters erkennt im soge-
nannten >Widerspruchsmodell<, wie er es nennt (der Beratene widersetzt
sich dem ihm erteilten Rat), sogar eine hohere Stufe erzihlerischer Kom-

plexitat:

Uberhaupt lassen sich fiir die Verwendung des Widerspruchsmodells die
gleichen erzéhltechnischen Vorteile anfiihren wie fiir Rat-Einverstidndnis. Das
Widerspruchsmodell ist aber aus zweierlei Griinden gewichtiger als Rat-Ein-
verstdndnis. Nicht nur bekommt es durch den bloSen Umfang eine entspre-
chend groBere Bedeutung, auch das Mittel, mit dem der Umfang vergroBert
wird, tragt dazu bei: Widerspruch erregt durchweg groBere Aufmerksamkeit
als sofortiges Einverstiandnis. (Peeters 1981, S. 21)

Allerdings lasst sich eben auch nicht erkennen, dass die Weigerung, einem
Rat zu entsprechen, sich im Nachhinein stets als die richtige Entscheidung
erweist.

4. Rat, der sich im Nachhinein als falsch erweist, fithrt auch dann nicht
zu Sanktionen, wenn er gravierende Auswirkungen auf den Beratenen hat,
und er wird nicht problematisiert: Weder Hildebrant noch Riidiger werden
fiir jhre schwerwiegenden Fehleinschitzungen zur Rechenschaft gezogen.
Dass sich Witege entgegen Riidigers Einschiatzung erneut als Verriter er-
weist und Hildebrants Vorschlag, den Schatz Berhtrams von Bole zu Diet-
rich zu transportieren, letztlich zu Dietrichs Vertreibung fiihrt, wird beiden
nicht angelastet. Weder der Erzihler, noch Dietrich oder der betreffende
Ratgeber selbst kommen spéter je darauf zuriick. Die falschen Einschatzun-
gen und die weit reichenden Konsequenzen daraus hinterlassen im epi-
schen Gedachtnis keinerlei Spuren. Dass sich beider Rat als fatal erwiesen

hat, bleibt erzahlerisch nicht an ihnen haften. Dies wire ein Argument da-
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fiir, dass es sich bei den Beratern in der Dietrichepik nicht um charismati-
sche Berater handelt, die sich Thomas Macho zufolge niemals irren diirften,
sondern um pragmatische Berater, deren Status durch die Erteilung eines
falschen Rates nicht in Frage gestellt werde: »Ein pragmatischer Berater
kann [...] leicht und oft widerlegt werden, was ihn zwar strategisch angreif-
bar erscheinen 146t, ihm aber auch eine gewisse Flexibilitat schenkt.« (Ma-
cho 1999, S. 24) Macho erginzt allerdings an spaterer Stelle, dass sich im
christlichen Mittelalter die Gegeniiberstellung von pragmatischen und cha-
rismatischen Beratern auf Gott und menschliche Berater verschiebe, wobei
die Menschen pragmatische Ratgebende und Gott der charismatische Be-
rater sei (vgl. ebd., S. 27).

Diese bemerkenswerte Folgenlosigkeit deutet darauf hin, dass Berater
eine Immunitat besitzen, die notwendige Voraussetzung dafiir ist, dass sie
unbefangen Rat nach bestem Wissen und Gewissen erteilen konnen. Die
Notwendigkeit dieser Immunitit bekraftigt auch Thomasin im >Wilschen
Gast¢, wo er auf den Zusammenhang zwischen Unbefangenheit im Sinne
von Angstfreiheit und unbestechlichem Rat zu sprechen kommt. Nur der
kann gut raten, der nicht in Sorge um die Folgen sein muss, die der Rat fiir

ihn selbst haben kann:

ein wiser herr sol einen man
erbalden der im reetet, wan

ob er mit vorhten réten sol,

s6 mac er selten raten wol.
(>Wilscher Gast«, V. 13141-13144)

Verantwortung wird aber gleichwohl geltend gemacht, wie das Beispiel El-
sans zeigt, der sein Unvermogen, die jungen Konige vom Kampf zuriickzu-
halten, mit seinem Leben bezahlt. Ebenso ist Dietrich in der >Rabenschlacht«
bewusst, dass er Helches Gunst verloren hat, weil er sich mit seinem Wort
dafiir verbiirgt hatte, ihr ihre S6hne wieder gesund zuriickzubringen. Beide

handeln aber eben nicht in der Rolle von Ratgebern, und Rat liegt auf einer
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anderen Ebene als Handlung, ist geschiitzt und wird nicht geahndet, wenn
er sich als falsch erwiesen hat. Allerdings interessieren sich die Texte fiir
diese Praxis der Immunitat kaum, die womoglich zu selbstverstandlich ist,
um je explizit thematisiert zu werden, und nur beildufig in Form einer
Abwesenheit von Sanktionen Kontur annimmt.

So fallt auch auf, dass die historische Dietrichepik zwar zahlreiche Bera-
tungsszenen aufweist und der darin gegebene Rat immer wieder ausdriick-
lich als Rat bezeichnet wird, der Erzahler sich aber mit einer Bewertung des
Rates, der in einer Szene gegeben wird, mit nur sehr wenigen Ausnahmen
zuriickhélt. Der Rat getreuer Ratgeber wird nicht kritisiert. MaBgeblich fiir
die Bewertung des Rates durch den Erzihler ist also ausschlieBlich, in wel-
cher Absicht Rat erteilt wird. Abgesehen von Vorausdeutungen hinsichtlich
der spiateren Handlung nimmt der Erzidhler nur selten Bewertungen der
zahlreichen Ratschlige vor, die in den Dietrich-Epen erteilt werden. Und
selbst dann zielt die Bemerkung, die er macht, auf die falsche Entscheidung
selbst und nicht auf den Berater, der entgegen seiner Absicht einen Rat zu-
ungunsten Dietrichs erteilt. Sehr wohl aber unterscheidet der Erzahler zwi-
schen denen, die unbeabsichtigt einen Rat erteilen, der sich fiir Dietrich
nachteilig auswirkt, und denen, die ihn bewusst verraten: Diese werden
(wie Sybech) immer wieder auch als Verriter bezeichnet.

So ergibt sich ein Bild von der Beratung als Erzahlmotiv, das deutlich
von dem abweicht, das sich in groen Teilen der Forschung findet. Hier do-
miniert der Befund, dass Beratung durch den zeitlichen Aufschub einer
Entscheidung der Reflexion und der Vernunft Raum gebe. So fasst etwa
Friedrich (mit Bezug auf Macho 1999) seine Auseinandersetzung mit Bera-

tung in Konrads >Trojanerkrieg< zusammen:

In der Beratung wird nicht nur gegen den Mythos gearbeitet, sondern mehr
noch gegen die Verblendung der Menschen, die durchaus iiber ein Instrumen-
tarium fiir eine andere Entscheidung verfiigen. Ganz im Sinne Machos gewinnt
die Beratung Zeit, sie dient der Verzogerung angesichts eines drohenden Unter-
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gangs. In der Abfolge der Argumente scheinen Optionen auf, die dem Ver-
hingnis gegensteuern konnten. (Friedrich 2022, S. 119)

Beratung 6ffnet hier den Blick auf die Pluralitiat der Perspektiven und Op-
tionen. So wird sie »kulturelles Instrumentarium der freien Zukunftsgestal-
tung« (Friedrich 2022, S. 119). Geht man von den Befunden aus der Dietrich-
epik aus, so scheint es bei den Beratungen, von denen sie erzihlt, allerdings
weder um den erteilten Rat selbst, noch auch um die Person des Ratgebers
selbst zu gehen. Beide werden durch guten Rat nicht ausgezeichnet, und
falscher Rat schmalert ihre Stellung nicht. Beratung scheint deshalb auch
keine unmittelbaren Aussagen hinsichtlich der Stabilitat, der Konsensua-
litat, Konflikttrachtigkeit oder Labilitdt von Herrschaft nahezulegen.
Welche Funktion kommt diesen deutlich konventionalisierten, formali-
sierten und immer wieder wiederholten Szenen dann aber zu? Offenbar
geht es darum, Scheidepunkte der Handlung zu markieren und die Auf-
merksamkeit der Rezipienten auf Situationen zu lenken, deren Ausgang fiir
die beteiligten Figuren unvorhersehbar und génzlich offen ist. Die Beto-
nung liegt hier auf den Figuren, denn die Rezipienten diirften sehr wohl
wissen, dass die jungen Konige Elsan in der >Rabenschlacht« entschliipfen
werden, dass Dietrich von Witege erneut verraten werden wird und dass
Laurin im Berg einen Hinterhalt legt. Die Erzahlung aber suggeriert, und
zwar gerade durch die wiederholte Inszenierung der Beratungsszenen, dass
diese Wendungen zwar durch die Sage vorgegeben sind, das Geschehen
aber, das ja fast vollstdndig aus der Figurenperspektive entwickelt wird, in
jeder Episode neu entsteht. Die Beratungsszenen bekraftigen also die Sug-
gestion, dass es keine alten und abgeschlossenen maeren sind, die erzahlt
werden, sondern spannende, dramatische Begebenheiten, deren Ausgang
dem Publikum aus der Erzihltradition miindlicher Tradierung’ zwar sicher
bekannt war, die aber so erzahlt werden, als sei der Ausgang so offen, wie
er es auch fiir Dietrich, Riidiger und Ermenrich innerhalb der Erzahlung
ist. So steuern die Epen zwar unweigerlich immer wieder in die vorgegebe-

nen Katastrophen und Tragodien, in Verrat und Tod hinein, behaupten da-
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bei aber eine erzahlerische Freiheit, die auch in den zahlreichen Fassungen,

die wir vom >Eckenlied<, dem >Laurin¢, der »Virginal< und vielen anderen,

gerade aventiurenhaften, Dietrichepen kennen, konkrete und materielle

Gestalt annimmt.

Anmerkungen

9]

6

Fiir die Moglichkeit, die hier behandelten Zusammenhénge in seinem For-
schungskolloquium an der Universitét Kiel zur Diskussion zu stellen, zu prizi-
sieren und zu differenzieren, bedanke ich mich herzlich bei Timo Felber und al-
len Teilnehmerinnen und Teilnehmern des Kolloquiums. Wichtige Nachfragen
und Anregungen verdanke ich insbesondere den Hinweisen von Maximilian
Noldner.

So Bleumer 2000, S. 137: »[Flerner vertritt Sibeche als schlechter Ratgeber ei-
nen realen Problemtyp, dem schon theoretische AuBerungen des Friihmittelal-
ters vorzubeugen suchten [...]«. Offensichtlich geht Bleumer von der Textaxiolo-
gie aus, die von Dietrich her entwickelt ist und in der Sibeche, indem er sich als
Verrater erst erweisen wird, je schon auf der Seite der >Schlechten<, der Feinde
steht.

Diese Form der Beratungsszenen liegt zugrunde den Forschungsarbeiten u. a.
von Ruhe 2003; Miiller 1993; Peeters 1981; Kohler 1968 (Wiederabdruck: Kéhler
1978).

Vgl. Macho 1999, S. 22: »Zwei Grundtypen kennzeichnen die Geschichte der Be-
ratung: die charismatische und die pragmatische Beratung. Die charismatischen
Ratgeber iiberzeugen durch ihre Weisheit und Présenz, durch ihre suggestive
GewiBheit, den richtigen Weg zu kennen; die pragmatischen Ratgeber {iberzeu-
gen durch ihre Kenntnisse und Erfahrungen.«

Heinzle kommentiert die Formulierung wie folgt: »vater maneger tugende ] So
wird Riidiger auch Kl [Klage, K. P.] 2133 genannt. An der vorliegenden Stelle
schreiben alle anderen Hss., an der Kl-Stelle alle auer b vater aller tugende.[...]
Die Wendung ist religios konnotiert: Dominus virtutum >Herr der Tugendenc« ist
ein >Beiwort Gottes<« (S. 1478). Heinzle zitiert Schonbach 1897, S. 5.

Auch im >Rolandslied« gehort das hohe Lebensalter zu den Merkmalen guter Be-
rater: »Der Bischof ist, wie ein guter Ratgeber zu sein hat: sehr alt.« Miiller 1993,
S. 134.
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Diese Konstellation einer Warnung, die Hildebrant ausspricht und von Dietrich
in den Wind geschlagen wird, liegt auch dem »>Sigenot« zugrunde, der im Kern
davon erzihlt, dass Dietrich trotz nachdriicklicher Warnung durch Hildebrant
ohne Begleitung seinen Hof verldsst und den iibermichtigen Riesen Sigenot her-
ausfordert. Er unterliegt ihm im Kampf und muss von Hildebrant gerettet wer-
den. Diese Rettung besteht in der Uberwindung des Riesen und der Befreiung
Dietrichs aus einem tiefen Loch; der Befreiung ist eine harsche Zurechtweisung
Dietrichs dafiir vorangestellt, dass er Hildebrants Warnung so leichtfertig in den
Wind geschlagen hat. Dietrich bereut, als er von Sigenot in eine Drachengrube
geworfen wird, sein unbedachtes und leichtsinniges Handeln: so gedacht er:
»QOwe, Hiltebrant, / das ich dinen rat ie iibergieng, / des ston ich hie in grosser
not«. »Sigenot« 2020, darin: »Jiingerer Sigenot« (alle Zitate nach Leithandschrift
S3), S. 81-339, hier Str. 87,12—14. Und als Hildebrant nach der Uberwindung
Sigenots Dietrich befreit, macht er es diesem auch explizit zum Vorwurf, seinen
weisen Rat ignoriert zu haben, und droht, Dietrich in der Grube sitzen zu lassen:
»War hettestu din sin geton? / Du rit allain uf3 Berne / und hettest mangen
biderman, / der mit dir ritte gerne. / Nu haustu burg lehen enpfangen hie. / Dir
ist recht geschenchen / als einem, der wyse lere iibergie. / Du woltest mir volgen
nit, / des schaid ich mich zii diser zyt / und lauf} dich hie allaine«. >Jiingerer
Sigenot« (>Sigenot< 2020), Str. 185,7—186,3. Mit der >Burg« diirfte hier der Ort
gemeint sein, an dem Dietrich durch Sigenot festgehalten wird. Lienert kom-
mentiert: »Burg als Lehen fiir die Verteidigung eines festen Platzes (vgl. Lexer I,
Sp. 391); hier ironisch fiir Dietrichs Gefingnis« (>Sigenot< 2020, S. 70). Im »>Al-
teren Sigenot« (S3) fasst Hildebrant seine Kritik an Dietrich mit den Worten zu-
sammen: Dir ist geschehen als mengem, / der giit ler tibergie. Alterer Sigenot
(ebd., S. 57—79), Str. 27,12f. Den Hinweis auf den Sigenot verdanke ich Judith
Klinger, der an dieser Stelle dafiir gedankt sei.

Vgl. Lienert 2010, S. 129: »Zu den ersten Leseeindriicken gehort die Stereotypie
der >historischen« Dietrichepen: Handlungsmuster und »>Erzihlschablonens,
Abldufe von Beratungs- und Kampfszenen, selbst Formulierungen sind durch
die Wiederkehr von stereotypen Versatzstiicken gepragt.«

Zur Miindlichkeit der Dietrichepik vgl. Heinzle 1978, insbesondere S. 67—79
(Kap. »Nicht-schriftliche Tradierung I: Miindliche Komposition«) und S. 79—92
(Kap. »Nicht-schriftliche Tradierung II: Reproduktion nach dem Gedéchtnis«).
Heinzle skizziert als eine » Teillosung« (S. 71) fiir die Frage nach der spezifischen
Miindlichkeit der Dietrichepen die Moglichkeit, dass »eine rein miindliche Tra-
dition vor und neben unseren Texten existiert hat. Diese wéren dann als Litera-
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risierungen jener Tradition aufzufassen; die Fassungsdivergenzen erklirten sich
aus selbsténdiger Adaptierung der miindlichen Tradition durch verschiedene Re-
daktoren, teils von Anfang an, teils sekundir als Erweiterung und Modifizierung
der bereits literarischen Texte« (S. 70; die Hervorhebungen dort). An spaterer
Stelle spricht Heinzle von »freie[r]« oder »produktive[r]« Uberlieferung (S. 96).
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Christian Schneider
Praeceptum und consilium

Erzihlen von gottlichem und menschlichem Rat in friiher
mittelhochdeutscher Epik (>Eneasromanc, >Rolandslieds,
>Miinchner Oswald«)

Abstract. Das Erzdhlen von Rat wirkt in der mittelalterlichen Eneas-, Roland- und
Oswald-Tradition immer wieder handlungsfunktional und motivationslogisch iiber-
schiissig. Dargestellt wird die Beratung (consilium) von Fragen, auf die die Antwort
qua gottlicher Weisung (praeceptum) bereits im Vorhinein feststeht. Der Aufsatz
schlégt fiir diesen Befund zwei Erklarungen vor. Zum einen: Solche Beratungsszenen
sind Ausweis einer Orientierung des Erzidhlens an kleineren, vorgeformten Hand-
lungsmustern (>Scripts<), die in bestimmten Erzéhlzusammenhingen prototypisch
aufgerufen werden miissen. Zum anderen: Mit der erzdhlerischen Verschrankung
von gottlichem praeceptum und menschlichem consilium wird die Frage themati-
siert, wie die charismatisch begriindete Entscheidungsmacht des Einen, des Herr-
schers, sich verhilt zur Notwendigkeit kollektiver Konsensbildung.

1. Konsens, Script und konstitutive Offenheit

Herrschaft im Mittelalter — besonders im fritheren — war ganz erheblich auf
den Dialog und die Herstellung von Konsens zwischen dem Herrscher und
den GroBen seines Herrschaftsbereichs angewiesen. So lassen sich die Er-
kenntnisse der jlingeren Geschichtsforschung zur Ausiibung mittelalterli-
cher Konigsherrschaft zusammenfassen. Von der »konsensuale[n] Bin-

dung von Herrschaft als Grundlage alteuropaischer Ordnung« spricht etwa



Schneider: Praeceptum und consilium

Bernd Schneidmiiller (2000, S. 65), von der »fundamentale[n] Bedeutung
konsensualer Herrschaftspraxis« fiir Antike, Spatantike und das friihere
Mittelalter Verena Postel (2004, S. 24; vgl. auch ebd., S. 7); ebenso ist die
Rede von dem »dialogische[n] Charakter von Herrschaft als eines auf Kon-
sens [...] beruhenden Verhéaltnisses von Herrschern und Beherrschten«
(Postel 2004, S. 3).

Der Ort, an dem das konsensuale Fundament mittelalterlicher Herr-
schaftspraxis zum Tragen kam, war — neben der Verhandlung und der
schiedsgerichtlichen Vermittlung in Streitfillen — die Beratung (zu Ver-
handlung und schiedsgerichtlicher Vermittlung als bedeutsamen Arten der
Konsensherstellung Althoff 2016, S. 20f., 23—25). Gerd Althoff nennt sie
eine »zentrale[] Situation in der mittelalterlichen Herrschaftsausiibung«
(1990, S. 149). In ihr wurde Konsens nicht nur gefunden und h e r gestellt,
sondern auch zum Ausdruck gebracht, a u s gestellt. Deutlich zeichnet sich
dabei ab, dass politische Beratung im Mittelalter Formen und Regeln folgte.
Das consilium des Herrschers mit seinen GroBen stellt sich in den Quellen
als ein strukturierter Prozess dar, der grundsitzlich aus zwei Teilen be-
stand: einem vertraulichen, informellen Teil und einem formellen oder in-
stitutionalisierten Teil. Zunichst beriet sich der Herrscher im colloquium
familiare (oder auch secretum) mit seinem engsten Kreis — cum suis fide-
libus, wie es bei Wipo zum Jahr 1027 iiber die Vorbereitung der Beratungen
eines Hoftags Konrads II. heifit —, bevor die Beratungen dann in einen gro-
Beren Kreis mit einer erweiterten Offentlichkeit, die aber immer noch eine
Teiloffentlichkeit sein konnte, iiberfiithrt wurden.'

Mit Blick auf ihre »auffllig stabile[n] Verlaufsformen und Situations-
rahmungen« haben Ludger Lieb und Stephan Miiller von der Beratung —
wie von anderen Formen der rechtsrelevanten Rede, zum Beispiel dem Bo-
tenbericht — als einem >Situationstyp« gesprochen, der »einem rekonstru-
ierbaren Regelwerk« gehorche (2002, S. 10). Auf diesen Regelwerkscharak-
ter der Beratung zielt der von mir gewahlte Begriff des >Scripts<. Im An-

schluss an den Script-Begriff der postklassischen Erzihltheorie verstehe
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ich darunter prototypisch organisierte Wissensbestdnde, die Informatio-
nen dariiber biindeln, wie bestimmte Situationen oder Handlungsabfolgen
fiir gewohnlich aussehen. Scripts beschreiben mehr oder minder festgeleg-
te Erwartungen, wie eine Handlung — in diesem Fall: eine Beratung — abzu-
laufen hatte und wie von ihr erzéhlt werden musste.?

Script-Struktur hatte dabei besonders der zweite, formelle oder 6ffentli-
che Teil der Beratung. Hier ging es darum, die in Vorgesprachen vorberei-
tete Entscheidung o6ffentlichkeitswirksam auszustellen, Konsens durch
dessen Inszenierung herzustellen oder zu festigen. Auch in gegenteiligen
Fillen, die es durchaus gab, in Fillen also, in denen von einer der Parteien
die verabredete und erwartete, scriptgemafBe Handlungsabfolge nicht ein-
gehalten wurde und der Beratungsvorgang so in die Ausstellung von Dis-
sens umschlug, verlieh gerade der Script-Charakter der Situation dem Aus-
druck der Meinungsverschiedenheit das inszenatorische Ausrufezeichen
(Beispiele bei Althoff 2016, S. 18f., 22f.).

Das, was in den Quellen als der 6ffentliche Teil der Beratung, das collo-
quium publice condictum erscheint (so bei Wipo; s. Althoff 1990, S. 158),
ist regelmaBig auch der, der sich im nichthistoriographischen Erzéahlen von
Ratsszenen greifen lasst. Nur gelegentlich gibt es in der mittelalterlichen
Epik zumindest indirekte Hinweise auf nicht- oder nur teil6ffentliche Ver-
handlungen (das modifizierend zu Miiller 1993, S. 124).

Unabhingig von informeller Vertraulichkeit oder formeller Offentlich-
keit aber gilt, dass jeder Beratung ein Moment konstitutiver Offenheit eig-
net. Das ist — neben dem fiir politische Beratung im Mittelalter zentralen
Gedanken der Konsensherstellung und dem Script-Charakter von Beratung
— der dritte Aspekt, der mir wichtig erscheint. Mit >konstitutiver Offenheit«
ist gemeint, dass es in jeder Situation der Beratung einen Raum des freien
Ermessens, Entscheidens oder Handelns geben muss. Solche Freirdume
konnen sich auf Unterschiedliches beziehen: auf das, was Gegenstand der
Beratung ist, in dem Sinne, dass Ergebnisoffenheit (in der Sache) besteht,

oder auch auf die 6ffentliche Inszenierung eines Beratungsergebnisses, so
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dass es ein von allen Betroffenen (konsensual) anerkanntes wird; hier konnte
man von >Akzeptanzoffenheit< sprechen. Wo alles von vornherein schon
feststeht und gewusst wird, bedarf es keines Rates mehr. Terminologisch
lasst sich das hier Gemeinte an die Unterscheidung der Patristik zwischen
praeceptum und consilium anschlieBen, die Unterscheidung zwischen Ge-
bot und Rat also (vgl. dazu Buchheim/Kersting 1992, Sp. 34f.; zudem Ma-
cho 1999, S. 271.).

Vor diesem Hintergrund sollen im Folgenden drei erzahlte Ratsszenen
in den Blick genommen werden, in denen diese konstitutive Offenheit ge-
rade nicht gegeben ist, weil in ihnen praeceptum und consilium interferie-
ren oder in ein, unter Umsténden, irritierendes Spannungsverhaltnis zu-
einander treten. Betrachten méchte ich Szenen aus dem mittelalterlichen
>Eneasromanc, ausgehend von Vergil, der >Rolandslied «-Uberlieferung so-
wie der Geschichte um den heiligen Oswald. Im Fall des >Eneasromans« in-
teressiert der Aufbruch von Aeneas und seiner familia aus dem brennen-
den Troja; im Fall des >Rolandslied<-Stoffs, wie Konrad, der Stricker und
das Ziircher >Buch vom heiligen Karl«< ihn erzdhlen, die von Gott an Karl
gerichtete Weisung zur Missionierung der nichtchristlichen Sarazenen; im
Fall des »>Oswald« schliefllich die schematypische Bestimmung der zu wer-
benden Frau, die auch hier mit dem Motiv der Missionierung verbunden ist.

Die Szenen sind in unterschiedlichen Stoff- und Texttraditionen veror-
tet. Gemeinsam ist ihnen jedoch — und das erlaubt es, die drei Textkomple-
xe in einen Zusammenhang zu bringen —, dass den erzihlten Beratungen
zwischen Herrscher und Beherrschten jeweils gottlicher »Rat«< vorausgeht.
Dabei ist >Rat«< in Anfiihrungszeichen zu setzen. Denn aufgrund des Um-
standes, dass dieser >Rat< von hochster Warte kommt, hat er Gebotscha-
rakter. Zu beraten ist hier gewissermaBen nichts mehr; von Ergebnisoffen-
heit kann keine Rede sein, das Ergebnis steht vielmehr qua gottlicher Wei-
sung bereits fest. Warum dann aber die Beratungsszenen? Wovon wird

dann erzahlt, wenn von Rat erzahlt wird?
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Zweierlei mochte ich herausarbeiten. Zum einen: In den untersuchten
Ratsszenen zeigt sich >Beratung« als ein scriptbasiertes Mikronarrativ, das
in bestimmten Erzihlkontexten prototypisch eingespielt bzw. aufgerufen
werden muss, auch wenn es motivationslogisch iiberschiissig ist. Solche Er-
zahlkontexte sind insbesondere solche, die die Mobilisierung von Gefolg-
schaft betreffen. Zum anderen: Mit der — handlungsfunktional oder auch
motivationslogisch — iiberschiissigen Einspielung des Mikronarrativs >Be-
ratung« wird, vor allem in den deutschen Texten, die Frage thematisiert,
wie herrscherliche Entscheidungsmacht sich in der Spannung zu konsensu-

aler Herrschaftspraxis verhalt.

2.)>Aeneis¢, )Roman d’Eneas¢, Veldeke: Eneas’ Aufbruch aus Troja

In dem um 18 v. Chr. posthum veréffentlichten Epos Vergils ist der Bericht
von Aeneas’ Aufbruch aus dem brennenden Troja Bestandteil der Binnen-
erzdhlung des Protagonisten im zweiten Buch. Aeneas erzihlt am Hof der
karthagischen Konigin Dido. Der Aufbruch wird als gottliches fatum dar-
gestellt, das Aeneas insgesamt viermal zeichenhaft vor Augen gefiihrt wird:
das erste Mal durch ein traumgleiches Erscheinen Hektors, der Aeneas auf-
fordert zu fliehen, die Penaten Trojas mitzufithren und »fiir sie die groBe
Stadt [zu suchen], die du schlieBlich erbaust nach Durchirren des Meeres«
(his moenia quaere /| magna, pererrato statues quae denique ponto;
>Aeneis«< 11,294f.); das zweite Mal durch die Erscheinung seiner Mutter,
Venus, die ihrem Sohn die Flucht aus der Stadt als Befehl erteilt: »du fiircht
nicht deiner Mutter Weisungen, weigre dich nicht, dem, was sie befiehlt, zu
gehorchen« (tu ne qua parentis / iussa time neu praeceptis parere recusa;
»Aeneis< I1,606f.); das dritte Mal durch ein Flammenzeichen auf dem
Scheitel seines Sohnes Iulus (bzw. Ascanius), bestitigt durch das kosmi-
sche Phanomen eines strahlenden Sterns, den, begleitet von einem Don-
nerschlag, Jupiter als unmissverstandlichen Wegweiser am Himmel auf-

leuchten liasst und der auch den bisher widerstrebenden Vater, Anchises,
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von der Notwendigkeit des Aufbruchs iiberzeugt (>Aeneis< I1,681-698);
das vierte Mal schlieBlich durch den Schatten Kréusas, die ihrem Mann als
Willen der Gétter (numen divum; vgl. >Aeneis«< I1,777) aufgibt, sie und mit
ihr auch die Stadt und das Land zu verlassen (II,780—784). Zwischen den
vier Aufforderungen liegen jeweils Szenen der Riickkehr ins Kampfgesche-
hen. In der Aeneis wird der Aufbruch aus Troja also als zeichenhafte Ver-
dichtung einer durch das Fatum bedingten Notwendigkeit erzahlt. Nicht
zufillig erscheint in den Worten von Aeneas’ Mutter Venus die Aufforde-
rung zum Aufbruch nicht als gottliches consilium, sondern als zum Plural
gesteigertes praeceptum (vgl. >Aeneis< I1,607). Im vierfachen >Anlauf< ent-
hebt die so markierte Notwendigkeit den Protagonisten zugleich des Vor-
wurfs mangelnder Tapferkeit oder der Untreue gegeniiber Kréusa. Am FuB3
des Idagebirges angekommen, bedarf es dann keiner Abstimmung mit den
Gefolgsleuten mehr. Die Schiffe werden gebaut, und Aeneas und seine Be-
gleiter verlassen die Heimat.

Anders in Veldekes >Eneasroman< — dass Vergil nicht seine unmittel-
bare Vorlage war, sei dabei fiir den Moment auBer Acht gelassen; ich kom-
me darauf zuriick. In seiner Bearbeitung des Stoffs, fertiggestellt in den
8oer Jahren des 12. Jahrhunderts, erzahlt Heinrich Eneas’ Aufbruch aus
Troja nicht, dem ordo artificialis gemaB, als retrospektive Binnenerzah-
lung der Hauptfigur, sondern, der >natiirlichen Ordnung« (ordo naturalis)
folgend, gleich zu Beginn der Geschichte. Zeitgleich mit der Zerstorung

Trojas habe, so schildert es der Erzéhler, Eneas

von den goten vernomen,
daz er dannen solte chomen
vnde vber mer solte varn

vnd den lip vor in bewarn

zi Italien in daz lant.
(>Eneasromancs, V. 18,25—29)
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Nun folgt, wie bei Vergil, ein dilatorisches Moment. Anders als bei dem r6-
mischen Dichter besteht es bei Veldeke aber nicht in einer zeichenhaften
Intensivierung der gottlichen Prophezeiung; stattdessen wird Eneas nach-
denklich: er gidahte ime vil verre (>Eneasromanc, V. 19,8) und initiiert eine
Beratung mit seinen engsten Vertrauten und Gefolgsleuten (V. 19,9-13).

Gegenstand der Beratung ist,

ob wir lebende wellen hinnen chomen
oder wider cheren

unde sterben mit eren

unde unser frivnt rechen.
(>Eneasromans, V. 19,30—-33)

Sowohl, dass Eneas auf die Gotterweisung hin nicht in die Handlung, son-
dern in die Reflexion getrieben wird, als auch die ob-oder-Konstruktion
deuten Ergebnisoffenheit und Handlungsalternativen an. Dasselbe gilt fiir
die folgenden Verse, die — auf etwas umstindliche Weise — den Gedanken

der wechselseitigen Verpflichtung zu auxilium et consilium formulieren:

swaz ir wellet sprechen,

daz iv allen lieb si,

des ir mir giturret stan (bi),
des hilfe ich iv ob ich mach.
(>Eneasromancs, V. 19,34—37)

Tatsachlich kann von solcher Ergebnisoffenheit jedoch keine Rede sein,
und zwar nicht nur aus Griinden der final-kompositorischen Motivierung,
sondern weil Gotterweisung nicht der Gegenstand von Beratung sein kann.
Thr fehlt jene konstitutive Offenheit, die das Gebot vom Rat unterscheidet.
Es ist denn auch kein Zufall, dass die Gefolgsleute im Sinne der Gotter ra-
ten. Handlungsfunktional und motivationslogisch bleibt die Ratsszene
gleichwohl entbehrlich. Das zeigt ein Blick sowohl in Veldekes unmittelbare

Vorlage, den franzosischen >Roman d’Eneas< (um 1160), als auch der Ver-
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gleich mit Eneas’ spaterem Bericht vor Dido, so wie Veldeke selbst ihn er-
zahlt.

Im >Roman d’Eneas< kommt es zu einer naherungsweise vergleichbaren
Beratungsszene erst am Strand angesichts der Schiffe, das heift, so Hans
Fromm im Kommentar seiner Ausgabe, »nach der Entscheidung, iber die

erst beraten werden soll« (Fromm 1992, S. 776).

Quant de la vile fu estors,
desoz un arbre loing defors

a alié o lui grant gent;
demande a toz comunalment,
s’il se voldront o lui tenir

et bien et mal o lui sofrir,

o s’en voldront retorner enz
vengier la mort de lor parenz;
prez est de faire lor plaisir
del retorner o del foir.
(>Roman d’Eneas<, V. 61-70)

Als er aus der Stadt entkommen war, hat er unter einem Baum weit auBBerhalb
viele Leute um sich versammelt; er fragt sie alle gemeinsam, ob sie sich zu
ihm halten wollen und Gliick und Ungliick mit ihm erdulden werden, oder ob
sie zur Stadt zurilickkehren wollen, um den Tod ihrer Angehorigen zu rachen;
er ist bereit, ihrem Wunsch zu willfahren, sei es nun, daB sie zuriickkehren,
oder daB sie fliehen mochten.

Bei genauerem Hinsehen ist die Szene, dem altfranzdésischen Wortlaut
nach, wohl so zu verstehen, dass Eneas seinen Leuten offenstellt, entweder
ihm zu folgen oder ohne ihn in die Stadt zuriickzukehren. Das Zeichen eines
aufgehenden Sterns bestatigt sie dann in der Richtigkeit ihrer Entschei-
dung, sich Eneas anzuschlieBen: une esteile virent levee / ki la veie lor a
mostree (V. 79f.; »einen Stern sahen sie aufgegangen, der ihnen den Weg
gezeigt hat«). Eine echte Ratsszene liegt also nicht vor, denn Eneas’ eigener
Aufbruch scheint fraglos festzustehen. Herborts von Fritzlar Version der

Szene in dessen >Liet von Troye< (um 1200) bestétigt, nebenbei bemerkt,
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diese Lesart. Auch hier kommt Eneas’ Entschluss, das zerstorte Troja zu ver-
lassen, ohne Beratung zustande; dem engeren und weiteren Gefolge (friun-
den und magen; vgl. >Liet von Troyes, V. 16937) wird lediglich freigestellt,
zu bleiben oder ihn zu begleiten (vgl. V. 16933-16955).

Im franzosischen >Roman d’Eneas< beruft Eneas sich in seinem eigenen
Bericht vor Dido dann auch ausschlieBlich auf den durch seine Mutter Ve-
nus iibermittelten Gotterbeschluss (vgl. >Roman d’Eneass<, V. 1186—1189),
und dasselbe gilt auffalligerweise fiir Veldekes Fassung. Auch hier begriin-
det Eneas vor Dido den Entschluss zum Aufbruch aus Troja nicht mit der
Beratung mit seinen Verwandten, Freunden und Vasallen — auch nicht flan-
kierend —, sondern allein mit dem gottlichen Auftrag. Das Wort, das in dem

Zusammenhang fallt, ist denn auch giboten, »befohlen«:

Do ez also chomen was,

daz nieman ginas,

die sich da wolden wern,

do wolde ich minen lip neren,
wande ez was mir giboten
von minen magen den goten.
(>Eneasromancs, V. 47,27—32)

Wenn die anfingliche Beratungsszene aber ein motivational iiberschiissi-
ges Element ist, warum fiigt Veldeke sie dann, entgegen Vergil und auch in
Abweichung von seiner franzosischen Vorlage, ein? Michel Huby glaubte
die Frage mit dem Verweis auf die hofische Uberformung des Stoffs und
eine entsprechende Sympathielenkung in Bezug auf seinen Protagonisten
beantworten zu konnen: Ein ritterlich gesonnener Herr fasse einen derar-
tigen Entschluss nicht vor, sondern nach einer Beratung mit seinen Vasal-
len; in diesem Sinne bemiihe der deutsche Autor sich von Anfang an, »sei-
nen Helden von allen Fehlern frei zu zeigen, die seinen hofischen Wert be-
eintrachtigen konnten« (Huby 1971, S. 163). Annette Gerok-Reiter (2010,

S. 140) wiederum hat argumentiert, dass hier »Gottergebote zu einer Sache
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menschlicher Entscheidung« gemacht wiirden. Indem auf diese Weise die
Gotter »ins >Off<« verschoben wiirden und das antike Kontingenzpotential
der Gotterebene auf die Ebene menschlicher Handlung verlagert werde,
werde kontingenter Entscheidungsraum fiir menschliche Figuren hervor-
getrieben (Gerok-Reiter 2010, S. 143). Beides scheint mir an dieser Stelle
sowohl im Blick auf die Denkwelt des Textes und der Tradition, in der er
diesbeziiglich steht, als auch im Hinblick auf Veldekes Version von Eneas’
spaterem Bericht vor Dido weniger wahrscheinlich als eine andere Er-
klarung: dass hier eine Handlungssituation vorliegt — namlich Mobilisie-
rung eines Gefolgschaftsverbandes —, die bei dem Publikum des Romans,
ungeachtet makrostruktureller Handlungs- oder Motivationszusammen-
hénge, bestehende Erwartungen dariiber ausgelost haben diirfte, wie eine
solche Mobilisierung typischerweise abzulaufen habe, namlich durch Bera-
tung mit den Vasallen.

Die mikrostrukturelle, im Gesamtzusammenhang der Handlung durch-
aus isoliert bleibende und motivational iiberschiissige Aktivierung des
Scripts der Vasallenberatung lasst aber zugleich noch etwas Anderes erken-
nen. Sie verweist auf die dahinter stehende — auch realhistorisch relevante
— Frage, wie das Wissen und der Wille des Einzelnen, der zugleich Herr-
scher oder zum Herrscher pradestiniert ist und der sein Wissen qua divi-
natorischer Eingebung empfangen hat: wie dieses Wissen und dieser Wille
sich zum Wissen und Wollen der Mehreren oder Vielen verhalt; wie etwas,
fiir das es an nachweisbarer Grundlage zunichst fehlt, intersubjektiv plau-
sibel und zum Wollen aller gemacht werden kann. Wahrend in Vergils
»Aeneis< die Gotterzeichen fiir alle sichtbar sind und auch im >Roman
d’Eneas< — nach der Zustimmung der Gefolgsleute — das bestétigende Zei-
chen des Sterns am Himmel erscheint, teilt Veldekes Eneas seinen Getreu-
en den Befehl der Gotter als Wahrheit mit (er sagite in daz da war was;
>Eneasromanc, V. 19,14), ohne dass es dafiir Evidenzbeweise gibe. Das
Plausibilisierungsproblem wird vielmehr umschifft, indem die Entschei-

dung der Gefolgsleute an ihre Emotionen angebunden, also gewissermaBen
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von der individuell-charismatischen auf die kollektiv-emotionale Ebene
verlegt wird (so auch Gerok-Reiter 2010, S. 140f.): ir iegilicher des ir-
schrach, / do ez an daz sterben solte gan (>Eneasromanc, V. 19,38f.). Es ist
die Moglichkeit des eigenen Todes und die dadurch ausgeloste affektive
Reaktion jedes Einzelnen: Angst, die zur Konsensherstellung fiihrt. Das
bleibt motivationslogisch sperrig; markiert wird aber so, dass der wie auch
immer — hier divinatorisch — begriindete Wille des Anfiihrers (bzw. Herr-
schers) buchstéblich nicht unbesehen zum Willen aller gemacht werden

kann.

3. >Chanson de Rolands, >Rolandslieds, >Karl<: Der Auftrag zum Mis-

sionskrieg

Vergleichbare Engfiihrungen von gottlicher Beauftragung und herrschaft-
licher Beratung finden sich auch in anderen Epentexten. Der Entschluss
des Herrschers, selbst wenn er von Gott eingegeben ist, bedarf der Bestéti-
gung durch den Rat. Im deutschen >Rolandslied<, das der Pfaffe Konrad
wohl Anfang der 1170er Jahre verfasste, ist das so selbstverstdndlich, dass
auf die nachtliche Gebetsvision des Kaisers, in der ein engel von himele
(>Rolandslieds, V. 53) diesem den Auftrag zum Missionskrieg gegen die Sa-
razenen erteilt, ohne weitere Begriindung die Einberufung des Rats folgt,
die diesen Krieg beschlieen soll — »obwohl es doch«, wie Jan-Dirk Miiller
(1993, S. 127) schreibt, »ausreichen sollte, daB der Engel Gottes Karl dazu
aufgefordert hatte«. Zumindest angemerkt sei in diesem Zusammenhang,
dass der franzosische Text, die >Chanson de Roland< (um 1100) in der Ox-
forder Handschrift, diesen Missionsauftrag nicht kennt. Etwas Vergleich-
bares wird nur ganz am Ende erzahlt, wenn der heilige Gabriel Karl den
Auftrag zu einem neuen Heerzug »im Namen Gottes« (de part Deu; >Chan-
son de Roland«, V. 3993) tibermittelt; dieser Auftrag wird allerdings nicht

mit einer Ratsversammlung verkniipft wie bei Konrad.
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Aufféllig an Konrads Darstellung ist auch, dass der Kaiser im Rat den
Versammelten seinen Entschluss vorstellt, ohne dessen gottlichen Ur-
sprung zu erwihnen. Gegenstand der Beratung ist dann, den willen der
zwolf Pairs in Bezug auf ebendiesen Beschluss zu erfahren (>Rolandslieds,
V. 106). Indem der géttliche Ursprung des Entschlusses nicht benannt wird
— anders als bei Veldeke —, entfallt auch das Problem, dass die gottgegebene
Inspiration in irgendeiner Weise authentifiziert werden muss. Es ist der all-
gemeinverbindliche Appell an das Selbstverstandnis der Gefolgsleute als
milites Dei, die die Zustimmung zum Willen des Kaisers sichert: er sprach:
>wol ir mine vil lieben, / nii scul wir gote dienen / mit literlichem muote«
(>Rolandslied<, V. 87-89). Vom Standpunkt der Handlungsmotivierung
aus bedeutet die Einberufung der Pairs in der Tat eine Uberschiissigkeit.
Aber offenbar wird auch hier nur das narrativ ausgefiihrt, was prototypisch
der Fall zu sein hatte. Dafiir spricht nicht zuletzt, dass die Ratsversamm-
lung ganz gemaB dem dafiir zur Verfiigung stehenden Script erziahlt wird.
Karl nennt sein Interesse: iuweren willen [in Bezug auf den Entschluss zum
Missionskrieg, C. S.] west ich gerne (>Rolandslied<, V. 106). Wenn es nach
der Listung der anwesenden Fiirsten dann heiBt: die hérren sprachen ir
man. / si berieten sich besunder (V. 134f.), bevor dann alle gemeinsam mit
erhobener Hand — also zeichenhaft-rituell befestigt — versichern, sie woll-
ten Karl folgen, dann diirfte das die realhistorische Strukturierung von Be-
ratungsprozessen in das colloquium familiare bzw. secretum und das col-
loquium publice condictum spiegeln. Karls Herrscherheiligkeit, die seine
vollstindige Unterwerfung unter den gottlichen Willen — den Willen, gotes
dienestman (>Rolandslieds, V. 55) zu sein — zur Voraussetzung hat, sichert
zugleich, wie es bereits Marianne Ott-Meimberg festgestellt hat, »die un-
eingeschrankte Giiltigkeit seines imperialen Anspruchs als Schirmer der
Christenheit, dem durch Engelsauftrag hochste Legitimation zuteil wird«
(Ott-Meimberg 1980, S. 79). Sie bedeutet aber auch ein Konfliktpotential,
das sich aus der Einbindung des Kaisers in eine hierarchisch strukturierte

Ordnung der partizipatorischen Herrschaftsausiibung ergibt. In Konrads
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>Rolandslied« wird dieses Konfliktpotential angedeutet, wenngleich es da-
durch, dass die versammelten Pairs den Willen des Kaisers zum Missions-
krieg teilen, nicht wirksam wird (vgl. Ott-Meimberg 1980, S. 80).

Noch weiter als Konrad geht im frithen 13. Jahrhundert der Stricker in
seiner Bearbeitung des >Rolandslieds«<. In seinem >Karl< namlich schlieBt
die Botschaft des Engels die Aufforderung, eine Ratsversammlung einzu-
berufen, gleich mit ein: du solt morgen fiir dich laden / dine liebesten alle, /
wie in diu rede gevalle (>Karl<, V. 394—396). Und weiter: la si horn und
swert sehen, | s6 beginnent si jehen / si gestén dir zallen éren (>Karls,
V. 397—399). Dass der durch den Mund eines Engels verkiindete Wille Got-
tes zum Gegenstand der Beratung — und nicht nur das: sogar zum Gegen-
stand der AuBerung von Ge- oder Missfallen — werden konnte und damit
gewissermaBen disponibel ist, mag einigermaBen absurd erscheinen. Es
zeigt aber, dass »die metaphysische Verankerung politischer Entscheidun-
gen [...] die Regularien des Gemeinschaftshandelns nicht auBer Kraft
[setzt]«,® selbst wenn die Zustimmung nicht in Zweifel steht. Und mehr
noch: Ahnlich wie bei Veldeke und deutlicher als bei Konrad wird damit
zugleich das Problem der Begriindetheit herrscherlicher Entscheidungsfin-
dung reflektiert. Herrscherliche Entschliisse, auch wenn sie oder gerade
wenn sie sich als Resultat gottlicher Eingebung prasentieren, bediirfen, so
lasst sich das lesen, der intersubjektiven Plausibilisierung, der Objektivie-
rung. Was Veldeke iiber die Verschiebung auf die emotionale Ebene der
einzelnen Ratgeber 16st, was Konrad 16st, indem Karl den gottlichen Ur-
sprung seines Entschlusses gar nicht erwahnt, 16st der Stricker, indem die
Gefolgschaftsforderung durch Zeichen bewahrt und auf diese Weise au-
thentifiziert wird. Karl prasentiert seinen Paladinen die gottlichen Instru-
mente, Horn und Schwert, die der Engel ihm mit der Bestimmung tibermit-
telt hat, beide zu zeigen, um Gefolgschaft herstellen zu konnen und sich auf
diese Weise »als Anfiihrer des religios fundierten Sozialverbands sakral [zu
legitimieren]« (Bigalke 2022, S. 129—131; zit. S. 130).* Der Wille des Herr-

schers, und mag er sich auch Gott verdanken, versteht sich nicht von selbst
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und gilt nicht schon allein aufgrund herrscherlicher Autoritat. Es bedarf
der »Authentifizierung seiner Forderung«, die im >Karl< des Strickers
durch die »beglaubigende Evidenz« der heiligen Objekte geleistet wird (Bi-
galke 2022, S. 129—131; zit. S. 129 und 130). Die Ratsszene dient dazu, dies
zu thematisieren.

Eine Bestétigung dieser Lesart bietet die spatere Stofftradition in Gestalt
der frithneuhochdeutschen Prosaauflosung von Strickers >Karl<«: Als das
Ziircher >Buch vom heiligen Karl< verbindet diese Prosaversion die Stri-
cker’sche Gestaltung mit Konrad Flecks >Flore und Blanscheflur< und er-
weitert sie noch um weitere Karlstexte; zu datieren ist sie, nach einer
Schreibernotiz in einem der Textzeugen, auf das Jahr 1475 (Geith 1999; Bi-
galke 2022, S. 24—29). Auch hier erhilt Karl auf sein Gebet hin von einem
Engel die genannten Gegenstiande: Schwert, Horn und einen Handschuh,
der beim Stricker zwar ebenfalls erwidhnt wird (vgl. >Karl<, V. 382), dort
aber in der Ratsszene keine Rolle spielt (wie die beiden anderen Objekte ist
auch der Handschuh mit der Spanienmission verkniipft; vgl. Bigalke 2022,
S. 130, 261). Ebenfalls im Unterschied zum Stricker wird im >Buch vom hei-
ligen Karl« die Einberufung des Rates der zwolf Pairs nicht direkt mit dem
Auftreten des Engels verbunden. Vielmehr wird, indem die Information
von Karls Romzug und seiner Kaiserkronung dazwischengeschoben und
gesagt wird, Karl habe, nachdem das alles geschehen sei, die Pairs zu sich
versammelt, die Ratsversammlung von der Ubermittlung der géttlichen
Berufung getrennt. Die Beschreibung der zwolf Helden als diejenigen, die
sin alweg hiiettent und Gn den rat er niitsit ted (>Buch vom heiligen Karl«,
S. 27,20), betont in diesem Zusammenhang die Angewiesenheit des Herr-
schers auf die beratende Beteiligung seiner GroBen. Dem entspricht, wie
das Buch das Zustandekommen des Konsenses von Herrscher und Be-

herrschten schildert:

Do nun die XII fiir Karlus kament, do seit er inen, daz im gott kiindet hett, daz
er die heiden bkeren solt, und daz gocz wil wer, daz sy daz mit im solttent
thuon. »Und s6nd alle myn briiedern sin an denen wercken und ouch an dem
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lon, und s6nd ouch wissen, daz gott mit uns wil sin, und werdent vil der hey-
den bekeren. Und wer sin leben verliiret uff dieser herfart, der ist sicher des
ewigen lebens. Nun sind willig mit dem, daz gott mit {ich gdacht hatt und von
iich begert. Daz ist myn bett und ouch myn rat.« (>Buch vom heiligen Karlc,
S. 27,34-28,5)

Was in Konrads >Rolandslied< noch wie eine motivational iiberschiissige
Doppelung von gottlicher Weisung und menschlicher Willensbildung er-
schien, wird hier aufgelst, indem zum einen, wie schon bemerkt, die Ein-
berufung der Ratsversammlung von der Eingabe des Engels getrennt wird
und zum anderen — und dies wieder wie beim Stricker — den Versammelten
gegeniiber die gottliche Ursache der herrscherlichen Willensbildung offen-
gelegt und dazu die Zustimmung der Gefolgsleute erbeten und angeraten
wird. Diese motivationslogische Glattung dndert allerdings auch im Ziir-
cher >Buch vom heiligen Karl< nichts daran, dass es erst das Zeigen der drei
Objekte ist, das die Gefolgsleute zur Zustimmung bewegt: Und do sy sa-
chend daz wortzeichen [die Wahrheit seiner Worte, C. S.] an dem schwert
und an dem horn, do glopten sy, im gehorsam und willig czsin in allen
synen sachen und nottent und arbeiten (>Buch vom heiligen Karl<, S. 28,7—
9). Nicht die Worte des Kaisers (allein), sondern erst die Uberfithrung von
transzendenter Weisung in immanente, materiell-physische Evidenz be-
griindet die kollektive Wirksamkeit des gottgegebenen herrscherlichen
Willens und sichert Gefolgschaft.

4. >Miinchner Oswald<: Gedoppelter Brautwerbungsrat

Die Erzahltradition von dem 642 gefallenen englischen Missions- und Mar-
tyrerkonig Oswald von Nordhumbrien, die Beda in seiner >Historia eccle-
siastica gentis Anglorum« (um 731) begriindet hatte, war im Deutschen im
ganzen Hoch- und Spatmittelalter lebendig, vor allem im oberdeutschen
Sprachraum (die folgenden Uberlegungen zuerst in Schneider 2021, S. 213—

222). Im Wesentlichen geht sie auf ein wohl um 1170, vermutlich in Regens-
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burg, entstandenes weltliches deutsches Kurzepos zuriick, als dessen »au-
thentischster Vertreter« der seit Georg Baesecke so bezeichnete >Miinchner
Oswaldc« gilt (diese Auffassung ist nicht unwidersprochen, darf aber als die
vorherrschende gelten; vgl. Curschmann 1974, S. IX).

Dem Genre nach handelt es sich um eine Abenteuer- und Brautwer-
bungslegende (zum Begriff Schneider 2020, S. 469f.). Wihrend die For-
schung lange dazu tendierte, die lockere Fiigung des Textes auf zeitlich aus-
einanderliegende Gestaltungsschichten zuriickzufithren und so Unstim-
migkeiten im Handlungs- und Erzdhlgefiige zu erklaren, hat sich mit den
Studien Michael Curschmanns eine »Sicht vom Werkganzen her« (Cursch-
mann 1987, Sp. 769) durchgesetzt, die mit der Integritdt des Werks in
seiner iiberlieferten Form rechnet.® Dem Schema der Brautwerbung gema0
muss dem Protagonisten zu Beginn der Handlung eine Frau bestimmt
werden, auf die sich die Werbung richten soll. Im >Miinchner Oswald« ge-
schieht das folgendermaBen: Der 24-jahrige Oswald bittet Gott um rat und
ler (>Miinchner Oswald<, V. 42), wie er es anfangen solle, eine tugendhafte
Frau fiir sich zu finden. Der Text benennt Oswalds hertz als diejenige In-
stanz, der der Gedanke, sich eine Frau zu nehmen, entspringt (sein hertz
im zuo den sinnen rief, V. 44). Doch seine Versuche, mit sich selbst zurate
zu gehen (er gab im selber rat und ler, V. 51), wer die passende Frau sein
konnte, verlaufen im Nichts; in den christlichen Reichen weill Oswald keine
ihm gemaBe Frau. Sein Gebet wird erhort. Er vernimmt eines Nachts die

Stimme eines Engels, der ihm Rat erteilt:

ich wil dir raten, furst guot:

nim dir dhain frauen in den landen dein.
ich wil dir ez raten auf die treuen mein:
du muost varen uber mer

mit ainem kreftigen her

nach ainer haidnischer kuniginne:

die soltu uber mer her pringen.

du muost in die haidenschaft cheren

und kristenleichen glauben meren.
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nim dir ain haidmische kunigin,
daz ist gots will und () der lieben muoter sein!
(>Miinchner Oswald<, V. 60-70)

Damit ist die Sache — scheinbar — klar: Oswald freut sich iiber die ihm er-
teilte Weisung, und wenn er der Gottesstimme antwortet: »himlischer furst
guot, / nun hilf mir uber des meres fluot!< (V. 73f.), so konnte darin mit-
ausgesagt sein, dass er nicht nur weif}, wohin er sich zu wenden hat, son-
dern auch, wen die Stimme meint; nicht den Namen der als »heidnische
Konigin« bezeichneten Frau erbittet er, sondern lediglich Beistand fiir die
gefahrliche Reise. Erzahlt werden konnte jetzt, wie Oswald die GroBen sei-
nes Reichs zu sich versammelt, um mit ihnen zu beraten, wie die fremde
Konigin gewonnen und die Heidenmission — der zweite Auftrag, den der
Engel Oswald erteilt hat — ins Werk gesetzt werden konnte. Und tatsachlich
beruft der junge Konig als Nichstes die Herren seines Landes an seinen
Hof. Doch der Zweck ist ein anderer: Nachdem Oswald die Herren ganze
zwolf Tage fiirstlich bewirtet hat, teilt er ihnen den Grund ihrer Versamm-

lung mit. Es ist eine Bitte um Rat:

hertzen lieben freunt mein,

nun rat mir waz daz pest mug gesein
mit treuen der ich euch getrau.

ir wist wol, () meine land stant an ein frauen:
chunt ir mir indert gezaigen

unter kristen und unter haiden

ein kungin edel und reich

der leib sei kluog und minnekleich,
ir er michel und grof3

und diu miig wesen mein genofB3?
(>Miinchner Oswald<, V. 149—-158)

Die Frage ihres Herrn lésst die Fiirsten auch nach dreitdgigem Kopfzerbre-

chen ratlos zuriick. Ohne Ergebnis wird das colloquium aufgel6st, und die

Herren kehren in ihre Lander zuriick. Oswald fallt in Trauer: do der rat ein
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ende nam, / do trauret der furst lobsam (>Miinchner Oswald<, V. 191f.).
Sowohl als emotionaler Ausdruck subjektiven Verstortseins wie als objek-
tives Zeichen eines defizienten Zustandes wirkt auch das trauren merkwiir-
dig, denn nach allem, was der Text bis hierhin erzahlt hat, ist Oswald von
Gott ja bereits unterwiesen worden. Offensichtlich bezieht sich sein Trau-
ern auf den Umstand, dass der Fiirstenrat nicht das zu leisten imstande ist,
was seiner Aufgabe und Oswalds Erwartung entspricht; darin besteht der
»defekte[] Status«, der sich in der Trauer des Fiirsten ausdriickt.®

Darauf folgt dann der Auftritt des Pilgers Warmunt, der als Diener un-
sers lieben heren / und durch die himlisch kunigin (V. 198f.) — als Gottes-
mittler also gewissermaBen — Rat zu geben weil3, indem er die himmlische
Weisung des Anfangs wiederholt und der ausersehenen Braut einen Namen
gibt: Paug (V. 225-240). Die Szene mit dem Auftritt des Pilgers konnte in-
sofern darauf abzielen, die gottliche Legitimation der Brautwerbung und,
in ihrer Folge, der gewaltsamen Heidenmissionierung durch Wiederholung
zu unterstreichen und dariiber hinaus die iiberlegene Weisheit transzen-
dental inspirierten Ratschlusses zu demonstrieren: Gott und sein Gewahrs-
mann, der >Wahrheit sprechende« Pilger Warmunt wissen Rat, die GroBen
des Reiches nicht. Die Einberufung des Fiirstenrats, auch wenn sie hand-
lungslogisch entbehrlich erscheint, muss insofern im >Oswald< kein »blin-
des Motiv« sein.” Doch 16st eine solche Interpretation nicht das Problem,
dass hier eine in sich widerspriichliche Doppelmotivierung vorliegt. Diese
liegt nicht so sehr darin, dass Oswald, im Anschluss an das Traumgesicht
des Engels, die Seinen um Rat fragt; nicht, dass die Ratsversammlung iiber-
haupt stattfindet, ist das Problem, sondern dass ihr Gegenstand Rat in
einer Frage ist, deren Antwort Oswald schon kennt. Er fragt seine Ratgeber
etwas, was er offensichtlich schon wei: Denn zumindest, dass die Gesuchte
in heidnischem Land zu finden sei, das hat ihm sein engel (>Miinchner
Oswalds, V. 59) schon eingegeben, und es gibt im Text keinen Hinweis da-
rauf, dass der Protagonist an dieser Auskunft zweifelt und sie deshalb der

Bestatigung bediirfte — ebenso wenig, wie dann freilich Anlass fiir Oswald
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besteht, seine Gefolgsleute darum zu bitten, ihm »irgendwo in christlichem
oder heidnischem Land« eine Konigin zu zeigen, die seiner wiirdig sei.® Der
Widerspruch unterscheidet die Szenenanlage im >Miinchner Oswald«< auch
von derjenigen im >Rolandslied<: Auch dort hatte Karl den >Rat« zur Un-
terwerfung und Christianisierung Spaniens von einem Engel erhalten. Aber
die Einberufung des Fiirstenrats schloss dann nahtlos daran an. Dagegen
geht Oswald hinter die Botschaft des Engels gewissermaBen zuriick. Wie
lasst sich die — fiir die Handlungsmotivierung redundante und erzahllo-
gisch nicht bruchlos gestaltete — Doppelung der Ratsszene im >Oswald« er-
klaren?

Offenbar wird hier etwas erzahlt, weil es erzahlt werden muss, und dass
dem so ist, liegt nicht so sehr in der Logik des literarischen Schemas — der
»gefahrlichen Brautwerbung< — und seinen prinzipiellen Regeln begriindet,
von denen die wichtigsten, in der Formulierung Peter Strohschneiders
(1997, S. 48), lauten: »Dem Werber die Braut< und >Dem Besten die
Schonste<«; sondern es liegt in der Logik der Sache selbst, um die es geht:
einer Heirat, die, als die geplante EheschlieBung eines Fiirsten, eine politi-
sche ist. In der Realitét des mittelalterlichen Feudalwesens galten dafiir be-
stimmte Regeln. Herbert Ernst Wiegand hat darauf hingewiesen, dass dazu
insbesondere ein »Zustimmungsrecht der Lehnsherren« gehorte, »das sich
adiaquat zu den Verhéltnissen in der sozialen Praxis aus dem Verheira-
tungsrecht entwickelt hat und dem auf der Seite der Vasallen eine Art Be-
ratungsrecht entsprach« (Wiegand 1972, S. 25, mit Beispielen aus dem
franzosischen Raum). Zustimmungs- und Beratungsrecht wurden im Laufe
des spateren Mittelalters allmahlich zur bloBen Formalitat, als solche aber
nicht obsolet. Wenn also von der Gattenwahl des Herrschers zum Zwecke
einer Heirat, die Herrschaft und Erbe sichern sollte,’ erziahlt wurde, dann
darf man davon ausgehen, dass das — vermutlich iiberwiegend laienadelige
— Publikum recht genaue Vorstellungen davon besaB, wie das zu geschehen
hatte: unter anderem, dass es dazu der Beteiligung der GroBen des Reichs

und der Beriicksichtigung ihres Beratungsrechts bedurfte.'’ Diese Vorstel-
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lungen miissen, sicherlich durch entsprechende Erzahlungen narrativ ver-
dichtet,!! das kognitive Script geformt haben, das den Rahmen dafiir fest-
legte, wie eine erzahlte Handlung — hier: Beratung mit den Vasallen — abzu-
laufen hatte.

Dass es an der betreffenden Stelle im >Miinchner Oswald< auch darum
geht, ein Verlaufsstereotyp politisch-sozialen Handelns — und damit ent-
sprechende Vorerwartungen des Publikums — erzihlerisch zu bedienen,
zeigt nicht zuletzt der Umstand, dass in der Beratungsszene die Darstellung
der rituell-zeremoniellen, das heiBt der >gescripteten< Teile der Handlung
— die Ankunft der Vasallen (vgl. > Miinchner Oswald<, V. 88—100), ihr Emp-
fang (V. 101—112), ihre Bewirtung (V. 113—-136), der Vortrag des Beratungs-
anliegens (V. 137-162) — mit 75 Versen den meisten Raum einnimmt; die
eigentliche Beratung (V. 163—188) ist demgegeniiber in 26 Versen relativ
schnell erzahlt. Das gilt fiir den gesamten Anfangsteil des Textes: Gemessen
daran, dass der eigentliche Ansto8 fiir die weitere Handlung durch gottliche
Intervention (den Rat des Engels) und den Pilger Warmunt erfolgt, wird
die Beratung mit den Vasallen unverhaltnismaBig ausfiihrlich erzahlt.
Wenn die Erzdhlerstimme dabei vor allem Rituell-Zeremonielles zur Spra-
che bringt, dann deshalb, weil auf diese Weise ausgefiihrt wird, was proto-
typisch der Fall zu sein hatte.

Im >Miinchner Oswald« ist der Brautwerbungshandlung demnach ein
zweimaliger Anfang gesetzt. Die Doppelung der Ratsszene — einmal himm-
lischer, einmal (vergeblich ersuchter) irdischer Rat, der dann durch War-
munt kompensiert wird — bleibt dabei nicht ohne handlungslogische Wi-
derspriiche. Auf engem Raum reiben sich hier zwei unterschiedliche Er-
zahl- und Handlungsmuster mit ihren je eigenen Logiken: Das eine erzéhlt
von religioser Berufung und zielt auf die Begriindung der heilsgeschicht-
lichen Bekehrungsmission in gottlichem Auftrag, das andere ist am Script
der Vasallenberatung orientiert und hat zeitgenossische Vorstellungen von
partizipativer Herrschaftsausiibung und Entscheidungsfindung zum Ge-

genstand. Dieses Script kann zwar zugunsten jenes Unwahrscheinlichen,
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das Erzahlung erzidhlenswert macht, abgebogen werden — und wird es
auch: die Vasallen wissen keinen Rat —, muss aber offenkundig zunachst
einmal aufgerufen werden. Insofern wiirde ich der Feststellung von Schulz
(2012, S. 363), dass »die topische Ratsszene, in der dem jungen Herrscher
zur Brautwerbung geraten wird, vollig ohne Beteiligung der Vasallen statt-
findet«, nicht zustimmen: Die Beteiligung wird prototypisch anerzahlt,
dann aber im Sinne der Legendenlogik des Textes umgelenkt.

Das Gegeneinander der beiden unterschiedlichen Erzihllogiken ver-
weist auf eine zugrunde liegende Spannung, die sich als solche zwischen
kollektiv gebundenem Herrschaftshandeln und individueller-charismati-
scher, religiéser Berufung reformulieren lésst. !> In Bezug auf Letztere — die
sich als das AuBeralltagliche schon per se gegen bestehende institutionelle
Ordnungen gerichtet verstehen lasst —'* besteht grundsétzlich ein Authen-
tifizierungsproblem. Der >Miinchner Oswald< beantwortet dieses Problem
nicht durch gottliche Acheiropoieta wie der >Karl< des Strickers und das
Ziircher >Buch vom heiligen Karl<, sondern durch das Auftreten des Pilgers.
Sein Auftritt lisst nicht nur die Uberlegenheit gottlichen Rats iiber mensch-
lichen manifest werden, sondern tragt zudem fiir jene Objektivierung und
Plausibilisierung des gottlich inspirierten Willens des Herrschers Sorge, die
Voraussetzung fiir die konsensuale Entscheidungsfindung und entspre-

chend gemeinschaftliches Handeln des Personenverbands ist.

5. Fazit

Ich fasse zusammen: Beschrieben habe ich narrative Konstellationen der
Verschrankung von gottlichem und menschlichem Rat, fiir die kennzeich-
nend ist, dass ihnen jenes Moment der Offenheit, das der Situation der Be-
ratung konstitutiv eignet, fehlt. Insofern der gottliche Rat praeceptum, nicht
consilium ist — und die mittelhochdeutschen Texte formulieren das teil-
weise explizit —, erscheint das sich anschlieBende Erziahlen von herrschaft-

licher Beratung vielfach handlungsmotivational sperrig oder zumindest

-161 -



Schneider: Praeceptum und consilium

iiberschiissig, selbst wenn es nicht immer zu regelrechten Inkohérenzen
fiihrt wie im >Miinchner Oswald<. Die motivationale Uberschiissigkeit be-
deutet aber nicht, dass die Verkniipfung von géttlichem und menschlichem
Rat semantisch hohl wire.

Zum einen lasst sich zeigen, dass die Beratungsszenen Ausweis einer
Orientierung des Erzihlens an kleineren, prototypisch vorgeformten Hand-
lungsmustern oder Scripts sind, die in bestimmten Erzahlzusammenhéan-
gen offenbar aufgerufen werden miissen, auch wenn sie in Spannung zu
anderen narrativen Dynamiken des Textes geraten. Zum anderen wird vor
allem in den deutschen Texten mit der erzahlerischen Verschrankung von
gottlichem praeceptum und menschlichem consilium die Frage aufgewor-
fen, wie die charismatisch begriindete Entscheidungsmacht des Einen, des
Herrschers, sich verhilt zur Notwendigkeit kollektiver Konsensbildung.

Ohne Evidenz kann von géttlichem Rat im Sinne divinatorisch empfan-
genen Wissens offenbar nicht erzihlt werden; und wenn man, worum es
sich bei transzendentem Rat handelt, einmal immanent-herrschaftspoli-
tisch reformuliert, dann bedeutet er nichts anderes als die kontingent-cha-
rismatische Entscheidungsfindung oder auch Willensbildung des Einen.
Wie aber kann an dieser Stelle Kontingenz in Transparenz und kollektive
Anschlussfahigkeit iibersetzt werden? Die eine Antwort lautet: durch Au-
thentifizierung des praeceptum, das heifit durch gottliche Zeichen, wie in
der >Aeneis<, dem >Roman d’Eneas<, dem >Karl« des Strickers oder dem
Ziircher >Buch vom heiligen Karl<, oder durch das Hinzukommen eines
Dritten, wie des Pilgers Warmunt im >Oswald«<. Die zweite Antwort lautet:
durch Kollektivierung, das heifit durch die Fundierung der Entscheidungs-
findung in gemeinsam Geteiltem; die Emotion »Angst< in Veldekes >Eneas-
romanc, die milites Dei-Ideologie in Konrads >Rolandslied«.

Im einen wie im anderen Fall bedarf, das zeigen die Texte, herrscherli-
che Willensbildung intersubjektiv plausibler, kollektiv wahrnehmbarer Ob-
jektivierung, um Gefolgschaft herzustellen — auch wenn diese aufgrund der

finalen Logik der Erzdhlung nie ernsthaft in Frage steht. Wenn man die
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Textreihe als Ganze betrachtet, so tritt in ihr als Thema — vielleicht auch als
Problem — hervor, wie der Wille des Einen sich zum Willen der Vielen ver-
halt und wessen es bedarf, um das eine zum anderen hin zu vermitteln. Das
ist nicht so schlicht, wie es vielleicht scheint. Das Gegenmodell fande man
in Gottfrieds >Tristan<, wo — wie ernst gemeint auch immer — als kluges
(>weises<) Ratgeberverhalten ein opportunistisch-pragmatisches Dem-

Herrscher-nach-dem-Mund-Reden ausgegeben wird:

sin [Markes, C. S.] rat enstuont sich alzehant,

wie sin wille was gewant

und daz sin rede s6 was getan,

daz er si [Isolde und Tristan, C. S.] wider wolte han.
si rieten, als die wisen tuont,

da néch, als im daz herze stuont

unde alser selbe wolde: [...].

(>Tristang, V. 17669—17675)

In Veldekes >Eneasromanc, in den deutschen >Rolandslied<-Bearbeitungen
und auch im >Miinchner Oswald« ist die Konvergenz von herrscherlichem
Willen und Kollektivwillen demgegeniiber so selbstverstiandlich nicht.
Deutlich wird das >nur< auf der Ebene der Erzahllogik. Aber was auf Seiten
der Erzahllogik als Irritationsmoment erscheint, konnte auf einen auch re-
alhistorisch neuralgischen Punkt verweisen: wie sich namlich ein letztlich
charismatisch begriindeter Fithrungs- oder Entscheidungsanspruch ratio-

nalisieren und in gesellschaftlichen Konsens umsetzen lasst.

Anmerkungen
1 Vgl. zum Ganzen Althoff 1990; hier, S. 158, auch das Wipo-Zitat. Vgl. auBerdem

Breulmann 2009, S. 175f., die zeigt, wie in Chrétiens >Yvain< der Beratungs-
prozess, der Laudine schlussendlich dazu bewegt, Yvain zu heiraten, nach dem
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Vorbild eines solchen historischen consilium modelliert sein konnte; zu Formen
der Beratung in heroischem Erzdhlen vgl. Peeters 1981, S. 3—39.

In der Kognitionswissenschaft und Artificial-Intelligence-Forschung, der die
Erzéhltheorie den Script-Begriff verdankt, stammt die klassische Definition des
Scripts von Schank/Abelson 1977, S. 41: »A script is a structure that describes
appropriate sequences of events in a particular context. A script is made up of
slots and requirements about what can fill those slots. The structure is an
interconnected whole, and what is in one slot affects what can be in another.
Scripts handle stylized everyday situations. They are not subject to much change,
nor do they provide the apparatus for handling totally novel situations. Thus, a
script is a predetermined, stereotyped sequence of actions that defines a well-
known situation.« In die Erzdhltheorie postklassischer Pragung eingefiihrt hat
das Konzept neben anderen van Dijk 1980, bes. S. 228—-242; vgl. auch Herman
1997; fiir die mediavistische Erzdhlforschung etwa Miiller 2007, S. 17—23.
Miiller 1993, S. 128; vgl. dazu auch Strickers >Karl¢, V. 559—561, wo die Zustim-
mung der Gefolgsleute erzihlt wird: si tatenz beidiu durch got / und durch der
liebe gebot, / die st zem kiinege haten.

Der Engel informiert Karl auch iiber Herkunft und Bestimmung der Objekte, die
Gott >Durndart< und >Olifant« getauft habe.

Vgl. auch die Interpretationen in Curschmann 1964. Miller kritisiert zwar
Curschmanns Argumentation (1978, bes. S. 226—230), pladiertim Ergebnis aber
ebenso fiir die Werkeinheit des Textes: Die Unvereinbarkeit der Brautwerbungs-
handlung mit der keuschen Ehe am Schluss sei nur scheinbar. Durch den gott-
lichen Zweck der Brautwerbung (Rettung Paugs als heimlicher Christin, Ver-
breitung des christlichen Glaubens) werde das ihr zugrunde liegende Schema
von Anfang an zugunsten des Heiligungsschemas revidiert und letztlich konse-
quent dem »Negationsprinzip der Legende« (S. 226) unterstellt.

Zu einer solchen Deutung von Emotionswortern in heldenepischem und diesem
verwandtem Erzahlen, die Affekte auf ihre objektive Zeichenhaftigkeit hin liest,
s. Miiller 1998, bes. S. 201—212; das Zitat S. 208.

So Miiller 1993, S. 142, mit der Schlussfolgerung, dass in diesem Text »das Ver-
stindnis fiir das skizzierte Handlungsmodell verlorengegangen zu sein [scheint]«
(S. 146).

Die widerspriichliche Anlage der Ratsszene im >Miinchner Oswald«< wurde schon
frither gesehen und, etwa von Brauer 1970, der Ungeschicklichkeit des Dichters
zur Last gelegt; die Engel-Episode sei, so Briuer, ein Einschub, der »im Wider-
spruch zum folgenden Handlungsablauf steht und eine recht ungeschickte Vor-
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wegnahme der Beraterszene darstellt« (1970, S. 154). Auch Miller 1978 kon-
statiert, dass die Einberufung des Fiirstenrats »die durch den Hinweis des En-
gels bereits eingeleitete Geschichte [unterbricht und negiert]« (Miller 1978,
S. 233).

9 Vgl zu eben diesem Zentralmotiv feudaladeliger Heiratspraxis im >Miinchner
Oswald« die Verse 44—50, in denen Oswald Zwiegesprach mit sich selbst halt:
sein hertz im zuo den sinnen rief: / »Oswalt, sullend deineu land an ein frauen
stan? / treun, daz ist nicht guot getan! / zweu sullen dir weiteu kunikreich, / du
hietst dann ain frauen tugentleich? / sturbstu, so wurd ez erblos: / nim dir aine
die sei dein genof3!«

10 Zum anzunehmenden Rezipientenkreis des Textes vgl. Curschmann 1987,
Sp. 770: »Der >M.O.< ist Buchdichtung fiir den Laienadel, konzipiert aus welt-
geistlicher Perspektive.«

11 Besonders die heroische Epik des Mittelalters weist zahlreiche solcher Rats-
szenen auf. Dabei geht es selten um die argumentative Aushandlung einer Pro-
blemlsung, sondern, so Miiller 1993, S. 126, um deren Befestigung »in 6ffent-
licher Versammlung«.

12 >Charismac« sei dabei mit Weber 1980, S. 140, verstanden als »eine als auBer-
alltaglich [...] geltende Qualitit einer Personlichkeit [...], um derentwillen sie als
mit {ibernatiirlichen oder iibermenschlichen oder mindestens spezifisch aufer-
alltdglichen, nicht jedem andern zuginglichen Kréften oder Eigenschaften [be-
gabt] oder als gottgesandt oder als vorbildlich und deshalb als > Fiihrer< gewertet
wird.

13 Diesen Hinweis verdanke ich Jan Mohr; siehe zu einer solchen Perspektivierung
des Charismatischen im Anschluss an Max Weber auch die Uberlegungen von
Strohschneider 2009 zur Spannung zwischen charismatischer Unverfiigbarkeit
und deren »Institutionalisierung« (S.586) im legendarischen Erzédhlen des
Mittelalters.
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Christiane Witthoft
Rat, Beratung und kluger Kompromiss

Abwigende Entscheidungsfindungen in Chaucers >Tale of
Melibee<, im >Wilhalm von Wenden« und >Reinfried von

Braunschweig« (deliberacion, billich)

Abstract. In der spatmittelalterlichen Literatur wird die Relevanz deliberativer Ver-
fahren fiir die Entwiirfe politischer Beratung, Ratschliisse und Kompromissbereit-
schaft deutlich. Chaucers »>Tale of Melibee< (>Canterbury Tales<) lasst sich als Refe-
renztext fiir die zeitgenossische Idee kluger, weil kompromissbereiter Beratung im
spaten Mittelalter lesen (deliberacion). Auch in den Minne-, Abenteuer- und Legen-
denromanen des spaten 13. und frithen 14. Jahrhunderts zeichnet sich ein politisches
Schema des deliberativen Beratens ab. Die Tugend der prudentia ist dabei fester Be-
standteil der Beratungsethik (>Wilhalm von Wendens, >Reinfried von Braunschweig«).
Die Fahigkeit zum klugen Kompromiss umfasst grundlegende ethische, emotionale
und kognitive Komponenten und zeigt sich unter anderem im Versténdnis fiir die
situative Angemessenheit von Entscheidungen (billich).

Georg Simmel bezeichnete den Kompromiss einst als »eine der groften Er-
findungen der Menschheit« und bezog sich damit auf das Prinzip >sozialer
Reziprozitiat« sowie auf konsensuale Willensbildungsprozesse, die darauf
zielen, die Moglichkeiten einer gemeinsamen dritten Perspektive auszulo-
ten (Simmel 1995, S. 375. Vgl. Zanetti 2022, bes. S. 20f.; Zanetti 2023,
S. 199; vergleichbar auch Greiffenhagen 1999, S. 13, 67; Osswald 1976,
Sp. 942). In der Mediavistik wurde wiederum die grundlegende Bedeutung

der Beratung in diesen Prozessen der politischen Willensbildung betont
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(consilium et auxilium; vgl. Althoff 1990; Althoff 2016, bes. S. 11-33, sowie
Brunner 1984, S. 269—272. Zur >konsensualen Herrschaft< grundlegend
Schneidmiiller 2000, bes. S. 79—86, sowie Patzold 2007, bes. S. 81, 100—
103). So kann sich die Frage aufdriangen, welche Zusammenhénge zwischen
einer »der groBten Erfindungen der Menschheit« (Simmel) und einer »der
Grundkategorien des auBen- und innenpolitischen Handelns« (Brunner
1984, S. 271; ebd.: eine der »Grundkategorien mittelalterlicher Ordnung
iiberhaupt«) beziehungsweise einer »Zentralfunktion« in der mittelalterli-
chen Offentlichkeit bestehen (Althoff 1990, S. 145; vgl. Postel 2004, sowie
Kamp 2001, bes. S. 142-154). Im urspriinglichen Wortsinn bezeichnet der
Kompromiss (lat. compromissum, compromittere) das (Wahl- oder Ur-
teils-)Verfahren, den Schiedsspruch eines Dritten zu akzeptieren (Art. Kom-
promifB). Versteht man unter Kompromissfahigkeit wiederum das Ver-
stindnis fiir unterschiedliche Perspektiven und die Wahrung der Verhalt-
nismaBigkeit unter Verzicht auf einen einseitigen Absolutheitsanspruch,
um die Argumente der Gegenseite angemessen wahrzunehmen, dann sind
Rat und Beratung konstitutiver Bestandteil jeder Konsens- und Kompro-
missfindung (vgl. die Hinweise oben sowie Witthoft 2023, bes. S. 1-6; Fu-
murescu 2013; de Boer/Westphal 2023). Konsensurteile und >kluge Kom-
promisse« verbindet eine wesentliche Gemeinsamkeit, auch wenn der Kom-
promiss, nach Zanetti, immer mit Verlusten und Zugestandnissen auf bei-
den Seiten verbunden ist: Sie sind das Ergebnis von Abwagungen und Er-
wagungen.! Die Fahigkeit zum klugen Kompromiss umfasst somit sehr
grundlegende ethische, emotionale und kognitive Komponenten im Einge-
hen auf die Perspektive Dritter und im Verstindnis fiir die situative Ange-
messenheit von Entscheidungen (zu »Empathie / Flexibilisierung der Per-
spektiven« im Rat vgl. Paris 2014, S. 74—77. Zur Empathie und zum Kom-
promiss vgl. Margalit 2011, S. 55; Greiffenhagen 1999, S. 66; Zanetti 2022,
S. 32). Damit beziehe ich mich auf einen speziellen Beratungsmodus, ge-
nauer auf dessen etymologischen Bedeutungskern, auf die Grundbedeu-

tung von Beratung im Sinne von griech. foUAnoig (lat. deliberatio), bei der
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das Wiegen und Messen (vgl. lat. libra >Waage«<) eine wesentliche Rolle
spielen, so Luckner (vgl. Luckner 2018, S. 21; Luckner 2008, S. 156f.; vgl.
auch Buchheim/Kersting 2019, Sp. 29f.). Gemeint sind damit nicht die Be-
ratungen von »Unkundigen« durch Experten, sondern die Beratung als
»ergebnisoffene[r] Vorgang eben des Abwégens von Griinden, die fiir die
eine oder andere Vorgehensweise sprechen« (Luckner 2018, S. 21f. Zu den
Synonymen von »Abwigen«, »Erwigen«, » Uberlegen«, »Beratschlagen«,
»Deliberieren« vgl. Miiller [u.a.] 2018b, S. 11 mit Anm. 1). Es wire natiirlich
anachronistisch und unangemessen, in den politischen Beratungen feuda-
ler Herrschaftsverbiande von Deliberation im Sinne ergebnisoffener und
kontroverser Diskussionen auszugehen.” In den literarischen Quellen ma-
nifestiert sich die Bedeutung von Abwagungsprozessen aber im (hofischen)
Klugheitsdiskurs (vgl. Hasebrink 2000; Heimann-Seelbach 2001; Witthoft
2025).

Die Fahigkeit zur Erwagung (deliberatio) ist wie die Unterscheidungsfa-
higkeit (discretio) seit dem 12. Jahrhundert fester Bestandteil der Verstan-
destugend prudentia.’ Der enge Zusammenhang von deliberare und con-
siliare wiederum kristallisiert sich etwa im aristotelischen Begriff der
»Wohlberatenheit (euboulia)« (Luckner 2018, S. 22f. Luckner iibersetzt
den Begriff mit »Abwagungskompetenz« [S. 22]): »Damit ist die ausgebil-
dete Fahigkeit gemeint, sowohl mit sich selbst als auch mit anderen zu Rate
gehen und in diesem Sinne situationsaddquat abwigen zu konnen« (Luck-
ner 2018, S. 23; vgl. Luckner 2005, S. 75f.; Hubig/Luckner 2013, bes.
S. 149f.; aspektreich Wald 2011, S. 1276—1281). Diese enge Verbindung fin-
det sich auch bei Thomas von Aquin, der das consilium dezidiert nicht im
Wissenskontext, sondern als Teil einer klugen, situativ getroffenen »Wil-
lensentscheidung« ansieht (Ruhe 2003, S. 71; vgl. auch Buchheim/Kersting
2019, Sp. 35). Die Vorstellung, dass die Tugend der prudentia zu einer
politischen Beratungsethik gehort, ist sicherlich universell giiltig (vgl. etwa
Hasebrink 2000, S. 16—22, 48f. u. 6.). In den Fiirstenspiegeln wird unter

anderem auch die Fahigkeit der Herrscher, kluge Ratgeber zu wahlen bezie-
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hungsweise gute von schlechten zu unterscheiden, pointiert gefordert (vgl.
Plassmann 2020, S. 16; Becker 2020, S. 134—139, 142. Zu guten Ratgebern
vgl. Biischken 2020, S. 101f., 105f., sowie Althoff 1990, S. 150 mit Anm. 17).
Auch in der deutschsprachigen Textwelt wird die enge Beziehung zwischen
Klugheitslehre und Beratung deutlich, etwa in der Uberarbeitung der friih-
scholastischen Schrift des >Moralium dogma philosophorumc« (1170/1180)
durch den thiiringischen Kleriker Wernher von Elmendorf. Dieser legt
einen Schwerpunkt auf die »praktische Anwendbarkeit der Tugendlehre«
(prudentia) und betont die »programmatische Bedeutung« von Rat und
Ratgebern in der politischen Ethik/Rhetorik.* In der fiktionalen Literatur,
insbesondere in der hofischen Epik, der Novellistik sowie der Heldenepik,
finden sich eine Vielzahl unterschiedlicher Beratungsszenarien, die sowohl
persuasive Strategien als auch dezisionistische Verfahren umfassen.’ Mein
konkretes Frageinteresse zielt auf das tiberschaubare Feld deliberativer Be-
ratungen und Ratschliisse, die als »argumentativ angeleitete Reflexions-
prozesse«® Teil des Politik- und Klugheitsdiskurses der sogenannten Min-
ne-, Abenteuer- oder auch Legendenromane des spaten 13. und frithen 14.
Jahrhunderts sind.” Im Zentrum stehen zum einen der >Wilhalm von
Wenden« Ulrichs von Etzenbach, der das politische Wahlverfahren per
compromissum darlegt, und zum anderen der unikal und anonym tiber-
lieferte Liebes- und Abenteuerroman >Reinfried von Braunschweig<, der
von unterschiedlichen Wissensdiskursen geprigt ist und ein hohes
Interesse an politischen Konstellationen der Herrschaftslegitimierung auf-
weist (vgl. Kiening 1993, S. 475f.; Ridder 1998, S. 12—19, 48-54; Achnitz
2002, S. 42—228). Zu Beginn wird jedoch ein >literarischer Fiirstenspiegel«
aus dem 14. Jahrhundert angefiihrt, der sich in einer Erzéhlung der
>Canterbury Tales< von Geoffrey Chaucer findet. Die >Tale of Melibee< kann
als Referenztext fiir die zeitgenossische Idee der klugen, da kompromiss-

bereiten Beratung im spaten Mittelalter verstanden werden.
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1.>Tale of Melibee«: Das Lob der deliberacion (Chaucer, >Canter-

bury Tales<)

In der »>Tale of Melibee< (um 1372/1374; vgl. zur Erzahlung Fichte 2000)
widmet sich Geoffrey Chaucer dem sentenzenreichen Erzahlstoff von >Me-
libeus und Prudentia¢, der sich bereits Mitte des 13. Jahrhunderts bei Al-
bertanus von Brescia findet (> Liber consolationis et consilii<, >Das Buch des
Trostes und des Rates<, 1246; zu diesem Dialog und seiner allegorischen
Lesart vgl. Friedlein 2002, S. 61-69). In der Rahmenhandlung der >Can-
terbury Tales< wird der Pilger Chaucer vom Wirt aufgefordert, nach seiner
>Tale of Thopas« eine ganz andere, unterhaltsame oder belehrende, Erzah-
lung vorzutragen (»In which ther be som murthe or som doctrynec; >Tale
of Melibee<, S. 858/859; VII,935: »>das Unterhaltsames oder eine Lehre
bietet<«).? Er entscheidet sich fiir eine in ganz Europa weit verbreitete Er-
zahlung tiber die Ethik des guten Rates. Dieser lehrhafte Dialog beruht fast
wortgetreu auf dem >Livre de Mellibée et de Prudence« des Dominikaner-
monchs Reynaud de Louhans/Louens aus der Mitte des 14. Jahrhunderts,
einer franzosischen Bearbeitung des lateinischen Traktats >Melibeus et Pru-
dentia< aus dem >Liber consolationis et consilii<.” Grundlage der Erzah-
lung, die sich auf ein breites Wissen aus biblischen und antiken philosophi-
schen Sentenzen stiitzt, ist ein Dialog zwischen den Eheleuten Pruden-
tia/Prudence und Melibeus/Melibee, der anlasslich einer Konfliktsituation
entsteht: Nachdem Prudence und ihre Tochter Sapientia/Sophie in Abwe-
senheit von Melibee iiberfallen werden, fordert der zuriickkehrende Ehe-
mann zornig Rache an seinen Widersachern. Doch Prudence, die ihrem Na-
men alle Ehre macht, versucht, ihren Mann von diesem Vorhaben abzu-
bringen, und fordert ihn auf, sich vorab Rat zu holen: >Salomon seith, »Werk
alle thy thynges by conseil, and thou shalt never repente«< (S. 866/867;
VII,1003; »>Salomo sagt ja: >Tue alle deine Dinge nach einem Rat, dann
wird es dich nicht reuen<«; vgl. Spr 15,22). Wihrend also Prudence ihren

Mann berét und sich dafiir explizit auf die Autoritat des gerechten Richters
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Salomo bezieht, vermittelt Chaucer iiber diese Figur sowohl den text-
internen Zuhorern der Pilgergruppe als auch dem auBerfiktiven Publikum
situationsspezifisches Wissen iiber kluges (Be-)Raten in der Art eines
Fiirstenspiegels. '’ Fiir die inhaltliche Uberzeugungsarbeit, dass Rache eine
illegitime Reaktion sei und niemals zur Wiederherstellung von sozialem
Frieden beitragen konne (vgl. Friedlein 2002, S. 64f., 68), benotigt die
weibliche Ratgeberfigur einen langen Atem.

So wird zunachst ein topisches Wissen iiber den zeitlichen Aspekt kluger
Beratungen vermittelt (zum Konnex von Verzogern, »Bedachtsamkeit« und
»Situationsspezifik« Friedrich 2022, S. 107, 113 und 118f.). Die sich ver-
sammelnden Wundarzte, Rechtsgelehrten und alten Weisen geben ausge-
wogene Hinweise, raten zu Geduld oder Nachsicht und bitten um »ange-
messene Zeit«, um ein gutes Urteil finden zu konnen: For the commune pro-
verbe seith thus: >He that soone deemeth, soone shal repente<; »Denn das
bekannte Sprichwort besagt: >Wer schnell urteilt, wird schnell bereuen<«
(S. 870/871; V11,1030, nach Spr 19,2), und selbst Jesus habe sich fiir schwie-
rige Urteile Bedenkzeit genommen (vgl. z. B. Joh 8,6—10). Der Gedanke,
dass ein kluger Rat niemals iibereilt gegeben wird, sondern nach einem
abwagenden Zogern verlangt,'! findet sich in der volkssprachlichen Lite-
ratur des Mittelalters in einer Vielzahl an Belegen. So wird in der héfischen
Epik der Zweifel (mhd. zwivel) zum Signalwort fiir abwégend retardierende
Prozesse,'” wiahrend in didaktischen Texten, wie beispielsweise im >Wel-
schen Gast« des Thomasin von Zerklaere, die Ruhe als ein zentraler prag-

matischer Aspekt genannt wird:

Man sol mit dem réat ilen niht,
ob sin niht groz durft geschiht.
swen man vragt, man sol in lan
gedenken, daz ist wol getan.
man vindet miiezeclichen baz
einn rat dan ilent, wizzet daz.
swenn man miiezeclichen hat

ervarn einen guoten rat
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und hat gedaht, waz man welle
tuon, s6 tuoz ouch harte snelle.
(>Welscher Gast«, V. 13149-13158)

In der >Tale of Melibee« aber driangen die falschen Ratgeber zur Eile, wah-
rend Melibee seinerseits umgehend auf seinen eigenen Wunsch, Krieg zu
fiihren, verweist. Des Weiteren hat er groBtenteils inaddquate Ratgeber aus-
gewihlt, darunter Schmeichler, ehemalige Feinde und sehr junge Méanner,
die zur sofortigen Rache raten, einige heimlich, andere offentlich. An
spaterer Stelle reflektiert Prudence daher, dass diese Versammlung gar
nicht als Beratung (conseillyng, S. 896/897; VII,1239) bezeichnet werden
diirfe, sondern eher als »Regung oder Ausdruck der Torheit« (S. 896/897;
VI1,1239: a mocioun or a moevyng of folye). Als sie Melibee zudem vor-
wirft, keinerlei Unterscheidung der Ratgeber oder Priifung des Rates vor-
genommen zu haben, zeigt dieser sich umgehend bereit, seine Ratgeber zu
wechseln und einen neuen Rat einzufordern (S. 898/899). In diesem Kon-
text sind nun die hermeneutischen Uberlegungen interessant, anhand de-
rer die einzelnen Ratschlidge im Nachhinein von Prudence reflektiert und
hinterfragt werden (vgl. auch Fichte 2000, S. 1768). Zunachst werden die
klugen, zur Besonnenheit ratenden Gedanken gepriift, danach die Rache-
empfehlungen der anderen Ratgeber (S. 907/908). An dieser Stelle wird
Prudence zur eigentlichen Beraterin ihres Mannes, die ihn zu »rationalen
Entscheidungen anhilt« (zum Dialog als » Ausdruck der Psychomachie« s.
Fichte 2000, S. 1773) und von ihm Einschitzungen einfordert, um diese
dann abschlieBend erneut zu kommentieren. Mit Demut und Geduld ent-
kriftet sie die misogyne Kritik ihres Ehemannes, dass Frauen weder als
»charismatische« noch als »pragmatische« Ratgeberinnen denkbar seien
(zu den Begriffen Macho 1999, S. 22), durch rhetorische und argumentative
Brillanz. Dabei bezieht sie sich auch auf biblische Exempla von klugen
weiblichen Ratgeberinnen, wie Rebekka, Judith, Abigail oder Esther.'* Um
Melibee von der Schlechtigkeit, UnrechtmaBigkeit und Unangemessenheit

seiner Rachegedanken zu iiberzeugen, verweist Prudence auf antikes Sen-
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tenzenwissen. Mit noch groBerer Eindringlichkeit aber gelingt es ihr, ihren
Mann von dem Gedanken zu liberzeugen, dass Rache allein die Angelegen-
heit von Richtern und insbesondere von Gott sei, indem sie den Uberfall
und die sichtbaren Wundmale ihrer Tochter allegorisch auslegt.!* Zudem
verweist sie auf unterschiedliche Tugenden, wie MaBigung (attemperance,
atemprely, S. 926/927; VI1,1535) oder Geduld: >he that is pacient gover-
neth hym by greet prudence.< / And the same Salomo seith, >The angry
and wrathful man maketh noyses, and the pacient man atempreth hem
and stilleth<. Salomo sage, dass »>der, der geduldig ist, mit groBer Klugheit
handelt.« / Und Salomo sagt auch: >Der zornige und wiitende Mensch
larmt, und der geduldige Mensch maBigt sich und schweigt<« (S. 922/923;
VII1,1513f.; vgl. Spr 14,29; 15,18). Den zentralen Gedanken, dass niemals Ge-
walt mit Gewalt vergolten werden diirfe, begriindet Prudence mit dem ju-
ristischen Unterschied zwischen Selbstverteidigung im Affekt und Rache
(vgl. S. 924/925.). Ausfiihrlich monologisiert sie liber die Gefahren von
Habgier, Krieg und Rache, bis Melibee fragt, welche Handlungsoption er
stattdessen withlen konne. Sehr zum Missfallen von Prudence (dazu Fried-
lein 2002, S. 66f.) lasst er jedoch zugleich die Grenzen seines Willens zur
Versohnung und Nachsicht erkennen, bis er schlieBlich um ihren wyl und
conseil bittet (S. 942/943; VII,1712: »Willen und Rat«). Erst allmahlich
lasst Melibee eine Kompromissbereitschaft erkennen, indem er zur Ein-
sicht gelangt, dass es mehrere Moglichkeiten fiir eine Entschadigung geben
kann. '* Prudence zielt auf eine Vers6hnung mit Gott und sieht es als zwin-
gend an, den »Willen« und die »Absicht« der Feinde kennenzulernen, um
angemessen raten zu konnen (S. 942/943; VII,1723: wil and hire). Vor ih-
rem Vermittlungsversuch berit sie sich zudem mit sich selbst, »ratschlagte
sie bei sich selbst / und dachte nach, wie sie diese Sache zu einem guten
Ende und AbschluB bringen konnte«.'® Das von ihr entworfene Prozedere
sieht vor, zunéchst ausschlieBlich in ihrem Namen und mit freundlichen
Worten mit den Gegnern zu sprechen (S. 944/945; VII,1733 und 1735: good-

liche wordes, swetnesse): Diese reagieren iiberrascht auf die Mdoglichkeit
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zur Versohnung und zeigen sich sofort einsichtig. So bewahrheitet sich die
salomonische Sentenz, dass »>siile Worte Freunde vermehren und zahl-
reicher machen und Bose freundlich und demdiitig werden lassen<«
(S. 944/945; V11,1740; >sweete wordes multiplien and encreescen freendes
and maken shrewes to be debonaire and meeke<). Die Feinde erkennen
ihre Schuld an und signalisieren ihre Bereitschaft, eine Wiedergutmachung
zu leisten. Allerdings hegen sie die Befiirchtung, dass Melibee weiterhin auf
Rache sinnt und sie enterben und vernichten konnte. Prudence erscheint
daher in einer zweifachen Vermittlerrolle. Zum einen versichert sie ihren
Gegnern, dass ihr Mann lediglich die Wahrung seiner Ehre und Wiirde be-
absichtige und zudem nichts ohne ihren Rat tun wiirde (S. 946/947;
VI1,1763; withouten my conseil). Melibee wiederum versichert Prudence —
nicht ganz der Wahrheit entsprechend —, dass die Gegner ihr Vergehen reu-
miitig bekannt hatten und bereit seien, fiir eine Verschnung »jede Pein zu
ertragen« (S. 948/949; VII,1771; to suffren all peyne). Melibee scheint im
Laufe der langen Beratung gereift zu sein und ist nun selbst in der Lage,
seinen Versohnungswillen argumentativ klug zu bekunden. In einer ab-
schlieBenden Beratung unter weisen Freunden und Verwandten wird dann
das bisher skizzierte und theoretisch entworfene Ideal des Beratens in actu
umgesetzt: In einer langen Phase des Nachdenkens (S. 948/949; VII,1787;
deliberacioun) priifen sie die Angelegenheit »mit groBen Miihen und mit
groBer Sorgfalt« (VIL,1788; by greet bisynesse and greet diligence), um
dann den Rat zum Frieden auszusprechen. Infolge der Beratungen wird ein
Kompromiss erzielt, der klug zu nennen ist. Dieser sieht ein kniefilliges
»reuiges Schuldbekenntnis der Aggressoren sowie das Verzeihen durch
Melibeus« (Becker 2020, S. 137) vor, der fiir die Friedenssicherung auf wei-
tere Gegenleistungen verzichtet.

Der gesamte Aufbau der hier vorgestellten Beratungsszene, angeleitet
von Prudence, unterliegt dem Dreischritt einer klugen Entscheidungsfin-
dung, wie sie etwa bei Thomas von Aquin formuliert wird: Der erste Akt ist

»die Uberlegung und Abwigung der Handlungsmoglichkeiten — das consi-
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lium«, der zweite Akt das Urteil (iudicium) und der dritte »die Umsetzung
des Urteils in einen konkreten Handlungsentschluss und damit in ein Tun
— das praeceptum bzw. die applicatio ad operandum« (Luckner 2005,
S. 116; vgl. auch Luckner 2018, S. 23f.; Luckner 2008, S. 159, sowie die Bei-
trage in Bormann/Schroer 2004). Die hier beschriebene Form der Bera-
tung, die als >deliberativ<« bezeichnet werden kann, ist von entscheidender
Bedeutung, wenn es darum geht, gerechte Urteile zu finden. Aus den zahl-
reichen Sentenzen lassen sich zudem fiir die Entstehung kluger Kompro-
missurteile noch weitere allgemeine Regeln und Vorstellungen abstrahie-
ren: Neben dem zeitlichen Aspekt der angemessenen Ruhe diirfen kluge Rat-
geber beispielsweise nicht zu jung sein (fiir das Lob des Alters zitiert Pru-
dentia u. a. Cicero; vgl. S. 886/887, 892/893), sie sollen viel Erfahrung ha-
ben und geachtet sein.!” Kurzum: Gute Ratgeber sind »treu, weise und sehr
erfahren« (S. 888/889, VII,1169: trewe, wise, and of oold experience). Zu
den Menschentypen, die man dagegen als Ratgeber meiden sollte, gehoren
neben den Schmeichlern, die sich dem Lob, aber nicht der Wahrheit
verschrieben haben, auch ehemalige Feinde und Narren (fools). Denn der
Narr konne keine dritte Perspektive einnehmen: »[E]Jr kann nicht anders
raten als nach seinem eigenen Gefallen und nach seiner Neigung«
(S. 888/889; VII,1173: »for he ne kan noght conseille but after his owene
lust and his affeccioun<). Zu den schlechten Eigenschaften, die guten Rat
verhindern, zdhlen zudem Angst und Furcht (vgl. S. 890/891; VII,1190f.).
Ein wesentliches Kriterium fiir einen gelungenen Rat ist von Beginn an
die Moglichkeit zur deliberacion. Das positive Schliisselwort fiir abwa-
gende Uberlegungen und Bedenkzeiten findet sich in zahlreichen Passagen.
Gerade vor dem potentiellen Beginn eines Krieges solle man »ausgiebig be-
raten und lange tiberlegen« (S. 872/873, VII,1042: greet conseil and greet
deliberacion; vgl. S. 870/871, VI1,1029 u. a.). Dazu zihlen auch Formen ei-
ner ausgewogenen Selbstberatung, taken conseil in youreself (S. 882/883;
VII,1120; vgl. S. 884/885; VII,1138; han deemed by good deliberacion

[»und nach reiflicher Uberlegung«]), fiir die man wiederum »Zorn, Begehr-
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lichkeit und Hast« (S. 882/883; VII,1122: ire, coveitise, and hastifnesse)
meiden miisse (vgl. S. 896/897; VII,1246). Im Rahmen der Analyse iiber
die Ratschlige, die als gut oder schlecht bewertet werden, formuliert Pru-
dence diese grundlegende Regel fiir eine kluge Beratung zusétzlich in Form
einer direkten Mahnung an ihren Mann: »daB Thr weder iibereilt noch has-
tig in dieser Sache vorgehen sollt, / sondern Euch mit groBer Sorgfalt [greet
diligence] und groBer Uberlegung [greet deliberacion] ausstatten und ver-
sehen solltet«.'® Sie zitiert Cicero und Cassiodorus, um auf die Relevanz der
sorgfiltigen Priifung einzugehen (greet deliberacion). Es ist eben erforder-
lich, die Ratschldge und Empfehlungen der Ratgeber gewissenhaft und mit
der gebotenen Sorgfalt abzuwagen. Denn jeglicher Zweifel (doute) an der
Durchfiihrbarkeit des Ratschlags verhindere dessen Umsetzung (vgl.
S. 892/893, sowie S. 894/895; VII,1217). In diesem Kontext wird der Zwei-
fel als eine Art Selbsttest und rationale Absicherung betrachtet.

Hier schlieBt sich die weitere Grundregel an, dass der kluge Ratschlag
der jeweiligen Situation angepasst werden muss und keinem starren, allge-

meingiiltigen Dogma folgen darf: '’

»And take this for a general reule, that every conseil that is affermed so
strongly that it may nat be chaunged for no condicioun that may bityde, I seye
that thilke conseil is wikked.<

Und nimm dies als allgemeine Regel: Jeder RatschluB, der so stark bekréftigt
wurde, daB er unter jedweden Umstdnden unabanderlich ist, dieser Rat-
schluB, sage ich, ist libel. (>Tale of Melibee¢, S. 894/895; VII,1231)

Diesen Gedanken aufgreifend, konnen folglich auch Urteile, die aus derar-
tig abwigenden Beratungen hervorgehen, als angemessen und »>billig« ver-
standen werden (zur »[r]echtliche[n] Giiterabwigung[]«, die »man traditi-
onell als »>Billigkeit« bezeichnet«, s. Horn 2011, S. 395). Denn Prudence in-
sistiert abschlieBend darauf, dass Melibee in seinem Urteil nicht starren
Rechtsnormen folgt, die ungeachtet der Unterwerfung seiner Gegner eine

Enterbung und Verbannungen vorsehen konnten. Vielmehr, so rit sie,
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moge er eine unangemessene Hirte im Urteil meiden, »in Anbetracht der
Macht, die sie Euch iiber sich gegeben haben« (S. 954/955; VI1,1849: consi-
dered the power that they han yeve yow upon hemself). Prudence nimmt
also juristische Differenzierungen vor, die deutlich an den Rechtsgedanken
der Billigkeit erinnern. Denn obgleich »Recht und Gesetz« (by right and
by lawe) Melibee eine solche Strafe erlauben wiirden, so glaube sie nicht,
dass er »das tun diirfle]« (S. 954/955; VII1,1851/1852). Sie fordert von ih-
rem Mann ein hofischeres Urteil: moore curteisly (S. 954/955; VII1,1855).

And therfore, if ye wole that men do yow obeisance, ye moste deemen moore
curteisly; / this is to seyn, ye moste yeven moore esy sentences and jugge-
mentz. / For it is written that >he that moost curteisly comandeth, to hym men
moost obeyen.<

Wenn ihr also wollt, dal Euch die Menschen gehorsam sind, dann miifBt Ihr
edler urteilen; / das heiBt, Thr mii3t mildere Spriiche und Urteile féllen. / Denn
es steht geschrieben, daB >die Menschen dem am meisten gehorchen, der am
hoflichsten befiehlt.< (>Tale of Melibees, S. 954/955; VII,1855-1857)

Gefordert wird eine Fahigkeit zur Nachsicht, ja zu pitee und mercy
(S. 956/957; VI1,1864; »Mitleid[] und Erbarmen[]«), und somit die Bereit-
schaft, von den je eigenen Maximalforderungen abzusehen, um Kompro-
misse zu bewirken.?’ Prudence zitiert Cicero: »Ther is no thyng so comen-
dable in a greet lord as whan he is debonaire and meeke, and appeseth
him lightly.< — »Es gibt nichts, was in einem groBen Herrn so 16blich ist,
wie wenn er freundlich und demiitig ist und sich leicht verséhnt.«
(S. 954/955; VII,1860f.) Der eindringliche Appell zeigt Wirkung, Melibee
handelt nach ihrem Rat und dankt Gott fiir seine Frau »von solch hoher
Urteilskraft« (of so greet discrecioun, S. 956/957; VII,1873). Er verkiindet
ein Urteil, das geprégt ist von Gnade und nicht von Rache. Das Urteil betont
die gegenseitige Bereitschaft zu Verzichtsleistungen und Zugestandnissen,
zur Kooperation statt Konkurrenz, zur Angemessenheit und zu gemeinsa-
men Abwigungen »um der Billigkeit willen«.?! Im Unterschied zur festen

(Rechts-)Norm (ius strictum) tritt hier zum Abschluss also die Idee der
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aequitas auf, der Angemessenheit »als Milderung geschriebenen Rechts«
(ius aequum; Becker 2008, Sp. 587; vgl. Sladeczek 2019, Sp. 939f. Vgl. auch
die Beitrage in Armgardt/Busche 2021). Diese Idee von einer »>Giite in der
Gerechtigkeit<« in Form einer »Berichtigung der Gesetzes-Gerechtigkeit«
(Billigkeit, Epikie) findet sich ganz grundlegend im fiinften Buch der >Ni-
komachischen Ethik< begriindet.

Das hat seinen Grund darin, daf jegliches Gesetz allgemein gefaBt ist. Aber in
manchen Einzelféllen ist es nicht méglich, eine allgemeine Bestimmung so zu
treffen, daB sie richtig ist. [...] Und dies ist das Wesen der »>Giite in der Gerecht-
igkeit<: Berichtigung des Gesetzes da, wo es infolge seiner allgemeinen Fas-
sung lickenhaft ist. (Aristoteles: >Nikomachische Ethik< V;14, 1137a,36—
1137b,44)*

Der Rechtsgedanke der Angemessenheit (Billigkeit, aequitas) findet sich
nahezu zeitgleich zu den >Canterbury Tales< im >Defensor pacis< des Mar-
silius von Padua (1324). Auch dort wird die Epieikeia (aequitas) im Sinne
einer »wohlwollende[n] Auslegung oder Milderung des Gesetzes« der
wichtigen Fiirstentugend der Iustitia zugeordnet und als Reaktion auf die
Fehlbarkeit von Gesetzestexten genannt, die zwangslaufig nicht fiir alle
Fille angemessen sein konnen.?* Prudence verkorpert nicht nur dieses Ge-
rechtigkeitsdenken, sondern auch das gesamte Wissensspektrum fiir den
guten und gelungenen Rat. In »kognitive[r] Uberlegenheit« weist sie einen
»Losungsweg« (Paris 2014, S. 68) auf. Chaucers Figur appelliert somit an
ihren Mann und das Publikum, sich in Entscheidungsfindungen angemes-
sen zu verhalten: Sie bittet um Langsamkeit in der Reflexion (vgl. >Tale of
Melibees, S. 872/873; 874/875; 884/885), sie gibt Empfehlungen fiir die
Auswahl von guten Ratgebern sowie fiir gelingende Selbstberatungen. Und
sie verweist auf die Notwendigkeit, einen Ratschluss an die gegebenen Um-
stinde anzupassen, bevor man diesen in die Tat umsetzt (vgl. S. 894/895).
Das breite topische Wissen iiber das metaphorische >Ab- und Erwigen« von

Argumenten und Meinungen in klugheitsethischen Uberlegungen wird in
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dieser Erzahlung also genau der allegorischen Figur in den Mund gelegt,
der nicht zuletzt das Symbol der Waage zugeordnet ist (vgl. neben der Pru-
dentia auch die weiblichen Allegorien der Iustitia/Aequitas; vgl. dazu Mei-
er 2012, bes. S. 134f., und die Hinweise auf die weibliche Allegorie der Bil-
ligkeit mit Waage und Lanze Maye 2006, S. 64f.). Diese zentralen Gedan-
ken des langsamen, abwigenden Uberlegens, um angemessene, auch kom-
promissbereite Entscheidungen zu treffen, lassen sich in weiteren volks-
sprachlichen Texten des spaten Mittelalters finden, die sich mit Fragen ei-

ner abwagenden Klugheit in politischen Erzahlkontexten auseinandersetzen.

2. Feudalpolitische Beratungen im Zeichen des Kompromisses

(>Wilhalm von Wenden«)

In den Beratungsszenen der hofischen Epik lassen sich recht heterogene
machtpolitische Konstellationen beobachten. Die reine Zustimmung der
Berater zum Willen des Herrschers hat einen durchaus pragmatischen Nut-
zen im funktionierenden Machtdiskurs und kann als Folge der richtigen
Beraterwahl auch zur »politische[n] Klugheit« gezéhlt werden.?* Ein Bei-
spiel fiir eine derartige »Konsensfassade« bietet eine Beratungsszene im
>Tristan< Gottfrieds von StraBburg. Nachdem sich Konig Marke vor der
Minnegrotte von der »Unschuld« Tristans und Isoldes iiberzeugt hat, beruft
er seinen Rat ein (vgl. zu dieser Textstelle auch die Uberlegungen von

Christian Schneider in diesem Band):

Der kiinec iesd besande

ze hove und in dem lande
sinen rat und sine mége
durch rat und durch ratvrage:
(>Tristang, V. 17659—17662)
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Marke informiert die Anwesenden tiiber seinen Entschluss, Tristan und
Isolde von dem Verdacht der untaete (V. 17666) freizusprechen, und sofort

bestitigen die Ratgeber die Absicht ihres Herrschers:

sin rat enstuont sich al zehant,
wie sin wille was gewant

und daz sin rede s6 was getan,
daz er si wider wolte han.

si rieten, als die wisen tuont,

da néch als ime daz herze stuont
und alse er selbe wolde:
(>Tristang, V. 17669—17675)

Hier beruht die >Weisheit« der Berater explizit darauf, den Willen des Herr-
schers schnell — al zehant — und ohne Abwagungen oder andere Pramissen
demonstrativ zu bestiatigen. Am Anfang und am Ende steht allein die Ent-
scheidung des Konigs (vgl. auch Ruhe 2003, S. 67, sowie Dohmen [u. a.]
2019, S. 40): Die einstimmige Konsensfindung im Sinne des herrschaftli-
chen Willens ist (voriibergehend) stabilisierend fiir die Ordnung am Ko-
nigshof. In den spéthofischen Minne-, Abenteuer- und Legendenromanen
des 13. und 14. Jahrhunderts aber scheint mitunter ein intensiveres Inte-
resse an deliberativen Prozessen bei der politischen Entscheidungsfindung
zu bestehen.

Eine kluge und deliberative Wahl, ein Prazedenzfall einer Urteilsfindung
per compromissum, findet sich etwa im spéathofischen Legendenroman >Wil-
halm von Wenden<« (WvW) Ulrichs von Etzenbach, auf die Jan-Dirk Miiller
und Mathias Herweg intensiver aufmerksam gemacht haben (vgl. dazu
Miiller 1986, sowie Herweg 2010, bes. S. 385—403. Vgl. dazu auch Witthoft
2023, S. 10—12.). Hier findet sich die urspriingliche Idee von lateinisch
compromittere im Rahmen eines Schiedsgerichtsverfahrens, welches be-
deutet, dass das Urteil eines Dritten, eines Kompromissars, akzeptiert wer-
den muss (vgl. zum Schiedsgerichtsverfahren und zu vergleichbaren Wahl-

verfahren in rechts- und kirchenhistorischen Quellen Baumbach/Garnier
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2019, sowie zuletzt die Beitrdage von Andreas Fischer, Claudia Garnier und
Hermann Kamp in Witthoft 2023). Ausgangslage ist ein jahrelanger, blu-
tiger Konflikt um die Herrschaftsnachfolge (strit, V. 4096; kriec, V. 4134),
der sich zunéchst auch nicht iiber einen einberufenen Hoftag mit allen Stan-
den schlichten ldsst: dé stuont ir wille ungelich. / sie kunden niht vereinen
sich (WvW, V. 4113f.); dirre wolt sus und jener s6 (WvW, V. 4117). Dann aber
erhebt ein kluger Biirger (grézer wisheit man im jach, / er was ein wol ge-
redic man, WvW, V. 4120f.) das Wort und appelliert eindringlich an die
Vernunft der anwesenden Herren, den Reichtum und Ehre vernichtenden
Krieg durch die Wahl eines geeigneten Herrschers zu beenden: kiest under
iu einen wisen man, / den sult ir {if reht gefiirhtet han! (WvW, V. 4163f.)*
Umgehend und einstimmig wird dieser Biirger selbst designiert beziehungs-
weise zum Schiedsmann erkoren (mit gemeinem schalle, WWW, V. 4171).
Klug und umsichtig schlégt er darauthin ein Verfahren vor, das die Partizi-
pation aller erméglicht und deliberative Elemente aufweist. Es handelt sich
um ein gestaffeltes Wahlverfahren, bei dem die Abstimmungsprozesse von
einem grofBeren Gremium mit 28 Stimmen auf ein kleineres Gremium mit

vier Stimmen weitergeleitet werden.

>welt ir der sache ein ende han,

s6 welt iu aht und zwénzic man!
Gz den kieset viere:

s6 endet sich diz schiere.

den vier und zwenzic gebt den rat!
(WVW, V. 4177—4181)

Das kaskadenartige Prozedere sieht vor, dass zunachst der gesamte Hoftag
gelobt, den Ratschluss der Vierundzwanzig zu akzeptieren; diese wiederum
verpflichten sich, auf den Rat der Vier zu horen, sollten sie keine Einigung
erzielen. Der Viererrat, dem auch der kluge Biirger angehort, verpflichtet
sich auBerdem, die Beratung nicht vor der Ernennung eines potentiellen

Fiirsten zu verlassen (voget, V. 4198). Dahinter steht die Absicht, aus den
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zahlreichen kontraren Meinungen eine fiir alle akzeptable Losung, eine ge-
meinsame Position fiir die zukiinftige Herrschaft zu generieren. Die Folge
ist aber zunichst, dass die vollige Entscheidungsfreiheit des GroBen Rates
nicht zu einem gemeinsamen Entschluss fiihrt. Es gibt keine funktionieren-
de Hierarchie oder Strategie (»Senioritatsprinzip, Mehrheitsprinzip« u. a.;
Miiller 1986, S. 498), die dem offenen Meinungsaustausch ein Ende setzen
konnte: dirre wolt disen, jener den / und begunden ungeliche jén (WvW,
V. 4205f.). Darauthin geht die Entscheidung an den Rat der Vier, und der

kluge Biirger wagt nun die eingehenden Vorschlége ab:

der tet als siner wisheit zam:
do der rat an sie quam,

die drie liez er reden viir,
vaste sprechen {f die kiir.
(WVW, V. 4215—4218)

Hier nun erfolgt eine »deliberatio der Ambitionen und Gegenambitionen«
der drei anderen Berater (Herweg 2010, S. 389). Zusitzlich wird die folgen-
de Kompromissfindung durch ein wichtiges Signalwort eingefiihrt, denn
der kluge Biirger beendet den Konflikt auf die Bitte der drei anderen im Rat
billichen (billichen er daz tete: / wan er den rdt gesworen hete; V. 4231f.).
Durch die Referenz auf das Konzept der Billigkeit wird auf eine besondere
Rechtsidee verwiesen, wie bereits im Urteil der >Tale of Melibee< angespro-
chen. Das Lexem billiche/billichen in der Bedeutung von »billigerweise«
oder »GeméBheit, Gerechtigkeit« (mhdwb)?* wird im Rechtskontext vom
starren, zumeist schriftlich verfassten Recht (ius strictum, rigor iuris) un-
terschieden und beruht auf der (urspriinglich rémischen) Rechtsidee, dass
alle Beteiligten das Ergebnis als gerecht und somit angemessen empfinden
sollen: »Die Entscheidung ist billig (bildelik, bilken, billich, pillich usw.;
aequum), wenn sie die sich im Recht ordnende Gesellschaft nicht nur be-
friedet, sondern auch befriedigt« (Becker 2008, Sp. 587. Vgl. auch Kauf-
mann 1959, bes. S. 16—25; Schnell 1991, bes. S. 59—69, sowie die Hinweise
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in Anm. 21 bis 23 in diesem Beitrag). Walter Benjamin hat die Billigkeit ein-
mal treffend, so Harun Maye, als »>irgend etwas Morsches im Recht« ge-
nannt [...], d. h. genau jene Liicke zwischen Recht und Gerechtigkeit, die eine
auBerordentliche Entscheidung notwendig macht« (Maye 2006, S. 58).
Mit klugen, auch psychologisch fundierten Argumenten, die die Ehre,
den Stolz oder die Gefahr der Ubervorteilung betreffen, lehnt der Biirger
sowohl den Vorschlag, einen Verwandten zu wahlen, als auch den Vor-
schlag, einen Fremden zu berufen, ab. Der wise?” unterbreitet darauthin
seinen eigenen Vorschlag: >des muget ir alles iuch bewarn, / welt ir nach
minem rate varn< (WvW, V. 4261f.). Er schligt die in ihrem Land lebende
Fremde als Kompromisskandidatin vor, Herzogin Bene, die fiir ein Jahr im
Amt bleiben soll und im Fall einer Absetzung weniger stark und wehrhaft
wire als ein Mann.?® Bezeichnenderweise wirbt der kluge Biirger fiir die
Herzogin mit ihren intellektuellen und ethischen Befdhigungen, die bestan-
dig mit den Abstracta bescheidenheit und wisheit als Alleinstellungsmerk-
mal genannt werden (alsé groze bescheidenheit / und s6 volkomene wis-
heit, V. 4273f.; bescheiden wort und wisen sin, V. 4051; nie hat man einen
menschen s6 wisen noch so kluoc [V. 4309] erlebt; vgl. Miiller 1986,
S. 508). Dariiber hinaus zeichnet sie sich insbesondere durch ihre eigene

kluge Beratungskompetenz aus:

guotes rates sich vermugende
af alle sache, Gf alle tat

die diu werlt ze handen hat;
vollen rat sie kan geben

if daz heizet fiirsten leben.
(WVW, V. 4280—4284)

Bereits zu Beginn der Handlung wird sie auf Figurenebene durch Wilhalm
mit den Worten din wiplichiu bescheidenheit, / din {izerweltiu wisheit cha-
rakterisiert (V. 1273f.) und ihr kluger Rat gelobt: din werder rat gevellet

mir / und guoter lére wirdekeit, / der vil din siiezez herze treit (WvW,
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V. 1390-1392). Auch in ihrem Exilland ist ihre Weisheit von Beginn an eng

mit ihrer Fahigkeit verbunden, Ratschlége zu erteilen:

ditze wort diu vrouwe hat

an manne joch an wibe

daz nie an menschen libe
solich wisheit si vernomen.

ir rat wolt allen liuten fromen.
(WvW, V. 4066—4070)

Schon zu Beginn des Romans erweist sich Bene als kluge Rednerin und Rat-
geberin fiir Wilhalm, die in der Lage ist, das » Ratsame« situativ zu erfassen.?

Die drei anderen Berater des Viererrates stimmen diesem Vorschlag um-
gehend zu: »ir ratet uns war« (V. 4305). Es folgen der Rat der Vierund-
zwanzig und schlieBlich der gesamte Hoftag (vgl. V. 4321—4326). So wird
die Wahl Benes zur neuen Fiirstin in Form gestaffelter, offener Beratungen
getroffen; eine gemeinsame Losung wird deliberativ in Kooperation ausge-
handelt. Am Ende beugen sich alle, wie zu Beginn des Prozesses bereits ge-
wiinscht, dem Schiedsspruch des Kompromissars. Wichtig aber ist, dass
alle anwesenden Konfliktparteien an der Entscheidungsfindung beteiligt
werden, damit die Kompromisslosung konsensfihig ist. Diese erweist sich
als goldrichtig, da die kluge Bene eine gerechte Herrscherin wird. Umge-
hend bittet sie um einen klugen Ratgeber und lasst Hofamter abgewogen

besetzen:

alle die der amte sullen phlegen,
die sult ir s6 sinnecliche wegen
und betrahten s mit flize

daz ichz iu iht verwize.

(WvW, V. 4427-4430)

Sie richtet streng und verwaltet das Land &uBerst erfolgreich (V. 4434—

4469).*" Das gesamte Wahlverfahren steht im Zeichen eines offenen Mei-
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nungsaustauschs im Kontext der Angemessenheit (billich). Die Fahigkeit
zu sinnvollen Differenzierungen, gerade auch im Sinne von »Anpassung
und Einpassung« (Assmann 1991, S. 19), ist entscheidend fiir erfolgreiche
Beratungen und angemessene Kompromissfindungen. Somit geht die
Kompromissfahigkeit mit der prudentia einher und vice versa (vgl. bereits
Witthoft 2023, S. 12). Mit diesem Gedanken wende ich mich dem >Rein-
fried von Braunschweig« und einer weiteren politischen Beratungsszene im
»Modus der Auseinandersetzung« (Nowakowski 2018, S. 64) zu. Auch hier
liegt das Augenmerk auf der Abwagung unterschiedlicher Meinungen und
Uberzeugungen, auf der Einbeziehung pluraler Stimmen fiir die Entschei-
dungsfindung in und wihrend der Beratung und auf dem Zusammenspiel

von Rat und Tat.

3. Politische Beratungen im Zeichen der Billigkeit: billich raten...

sunder zwivels wenken (»Reinfried von Braunschweig«)

Der >Reinfried von Braunschweig« ist bekannt als ein »durch und durch
diskursiv und dialektisch strukturierte[r] Text« (Herweg 2010, S. 412), der
nicht zuletzt aufgrund seines »eher redseligen Erzihlstils« (Ohlenroth
1991, S. 90) und seines ethischen Gehalts die vuoge betreffend, so Sandra
Linden (2017, S. 379f., 383—395), fiir das Thema der Beratung aufmerken
lasst. So wird der politische Rat in Exkursen kommentiert, um iiber das
Verhiltnis von schlechten Ratgebern und ebensolchen Herrschern Fragen
der Schuld zu diskutieren (>Reinfried<, V. 14474—14536; V. 9798—-9814).
Auch auf Handlungsebene dienen politische Ratsszenen der idealisierten
Verbindung von »fiirstlichem Landesherrn und adligen Landherren« (Rid-
der 1998, S. 192; vgl. auch Herweg 2010, S. 334—342, 406—412, sowie Ach-
nitz 2002, S. 133f.). Im ersten Teil des >Reinfried von Braunschweig« findet
sich eine groBe, komplex gestaffelte politische Beratungsszene, in der das
Abwigen von Argumenten, Verstehensprozesse (entsliezen) und delibera-

tive Verfahren zur Lenkung (stiure) von Konsens- oder Kompromissent-
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scheidungen relevant werden. Die Beratungsszene ist im Kontext der Braut-
werbung verortet und folgt auf die Darstellung des Gerichtskampfes, den
Reinfried inkognito fiir den Beweis der Ehre und Unschuld der déanischen
Konigstochter Yrkane gegen einen verleumderischen Ratgeber ihres Vaters
gewinnt. Wortlos verlassen Reinfried und Yrkane den Kampfplatz nach
dem Sieg gemeinsam. Der danische Konigshof bleibt angesichts dieser ge-
waltlosen >Entfithrung« diipiert und v6llig rat- und auch orientierungslos
zuriick. Es herrscht allgemeine Unwissenheit, die zur Ausgangslage einer
Beratung wird (zur Unmotiviertheit dieses Handlungsteils vgl. Ridder 1998,
S. 62f., 65—67. Vgl. zur »ddnische[n] Ratssequenz« auch Herweg 2010,
S. 411f. [Zitat S. 411], sowie Achnitz 2002, S. 90f.). Wie in einer anderen
Beratungsszene zuvor, in der das Raunen der anwesenden GroBen auf ihr
Unverstandnis verweist (groz geriune; >Reinfrieds, V. 7712),*' wird auch
hier das Raunen der Anwesenden zum Textsignal, dass eine Beratung erfol-
gen muss: hie von ein gréz geriune wart, / ein murmel von den liuten. /
>waz sol diz betiuten?« (>Reinfried, V. 9280—9282). Allerorten bricht un-
ter den Anwesenden eine jamerlichiu klage aus (V. 9291).?? Der Vater Yrka-
nes, Konig Fontanagris, reagiert mit Tranen auf das Entschwinden seiner
Tochter und verfillt in ein hilfloses Schweigen, das umgehend von einem
ritter unverzagt kritisiert wird, der auf eine Reaktion drangt. Der Konig
aber weil angesichts der paradox-dilemmatischen Situation seines Ver-
lustes im Moment des Sieges — mit sigenunft verloren (V. 9318) — einfach
keinen Rat (ich weiz niht waz ich sprechen sol / ald waz ich tuon ald waz

ich lan [V. 9316f£.]) und fordert von den Anwesenden einen solchen ein:

>waz sol ich tuon? daz ratent an,
friunde mage unde man,

iemer durch den dienest min.<
(>Reinfried<, V. 9321—9323)

»Die Frage der Beratung lautet schlicht: >Was tun?<« (Macho 1999, S. 16;
vgl. auch Vogl 2014, S. 36f., 43f., zu dieser Frage im Zaudern) Oder anders
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formuliert: Welche Handlungsoption ist ethisch richtig, und welche stellt
das geringere Ubel dar? Angesichts der situativ inszenierten Unsicherheit
aller Anwesender — waz dirre sache weere, / daz was in allen gar unkunt
(>Reinfrieds<, V. 9544f.) — wird deutlich, dass die folgenden Ratschldge auf
gewissen Unwigbarkeiten basieren.** So wird im >Reinfried von Braun-
schweig« >figurenpsychologisch« reflektiert (vgl. zu den Ansétzen einer sub-
tilen Figurenpsychologie Ohlenroth 1991, S. 89f.; Linden 2017, S. 405—407,
sowie Kiening 1993, S. 482f.), was Abwigen im Beratungskontext bedeutet.
Im weiteren Verlauf der Handlung wird nun die gesamte Bandbreite des
topischen Wissens iiber (un-)angemessene Beratungen schrittweise entfal-
tet. So wird zunachst in aller Eile im Kollektiv eine falsche Entscheidung
getroffen, womit der Topos, dass eilig getroffene Ratschlidge ohne Erfolg
bleiben, exemplifiziert wird. Auf die Frage des Konigs folgt der einstimmige
Rat, die vermeintlich entfithrte Tochter zu retten (sprachen si gemeine
[>Reinfried<, V. 9325]; st kament alle sament gar / mit dem rat in einen
sin [V. 9328f.]). Dieser wird, obgleich sehr schnell getroffen, doch als gut
bezeichnet: vil snelleclich si hetten / sich des wol berdten (V. 9334f.). Die
Umsetzung in die Tat folgt umgehend, und der gesamte Hof, allez lant, wip
unde man (V. 9481), jagt den beiden Entflohenen nach: arm und reich, zu
FuB, per Pferd, mit Lanzen und Kniippeln. Sobald die Menge aber am Wal-
desrand auf die Ritterscharen des Herzogs trifft, erachten einige den Rat
als >unverniinftig< und versuchen zu fliehen, was zur kampflosen Gefan-
gennahme des déanischen Konigs Fontanagris und seines Gefolges durch
Reinfrieds Leute fiihrt. In volliger Unwissenheit, im stummen Unverstand-
nis und in einem erzwungenen Frieden steht der Konig auf dem Feld: des
huop dort als ein stumbe / der kiinic in twinclicher suon / und enwiste waz
er solte tuon (>Reinfried<, V. 9552—9554). Alle Fragen — wie, wer, war
umbe, wa von — sind fiir ihn vollig offen.

Diese verworrene Situation bildet nun den Ausgangspunkt fiir zwei wei-
tere Beratungsszenen. Auf der einen Seite findet eine Beratung zwischen

dem Herzog Reinfried und seinem mitgereisten Gefolge statt, auf der ande-
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ren Seite eine Beratung zwischen dem gefangenen dianischen Konig und
seinem Hof. In beiden politischen Beratungsszenen geht es zunachst um
Verstehensprozesse (vgl. zum engen Zusammenhang von Weisheit und Ver-
stehen auch Becker 2020, S. 139). Blickt man auf die Beratung des braun-
schweigischen Herzogs, dann liasst das Verb entsliezzen darauf schliefen,
dass es sich zundchst um einen angestrebten Verstehensprozess handelt,
damit der Rat Steuerung, Fithrung, bieten kann (stiuren). Reinfried in-
formiert seine Leute ausfiihrlich iiber die Sachlage und entschliisselt sie
ihnen (ich wil sunder valschen wan / iuch min sach entsliezen; >Reinfrieds,

V. 9664f.), bevor er um ihren Rat bittet:

>ob ir reht bedenkent

min hohe sache als ez mir lit,
und stiurent mich an dirre zit
da zuo mit iuwerm rate.«
(>Reinfried<, V. 9672—9675)

Er berichtet nun vor an biz an das ende vom Beginn der minne — von der
Turteltaube, dem ersten Kuss und dem Treffen in der Hiitte, welches Anlass
zur Verleumdung war, und seinem Sieg im Gottesurteilskampf als Un-
schuldsbeweis fiir Yrkane. Gleichzeitig bittet er auf Grundlage dieser Infor-
mationen um eine lenkende Hilfe, um >Fiihrung<, wie auch zuvor in der
Beratungsszene wahrend des Turnierkampfes in Braunschweig. In der Art
einer informellen und vertraulichen Vorbesprechung?* berichtet Reinfried
auch hier dem Herzog von Meiflen und dem Herzog von Brandenburg aus-
fiihrlich — von ende zende (V. 7768) — von der Verleumdung und dem be-
vorstehenden Kampf, er liest sogar Teile von Yrkanes Brief vor, um dann
die gut informierten Ratgeber um des rates stiure zu bitten: da sont ir
friuntliche /| mir beide rates stiure geben (>Reinfried<, V. 7774f.; der Rat
bezieht sich ausschlieflich auf die Frage, ob er allein oder in Begleitung
zum Gerichtskampf aufbrechen soll, da Reinfrieds Entschluss zur Fahrt

ohne jede Beratung sofort feststeht).
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In den abwigenden Beratungen, in denen es angesichts des Kontingen-
ten um richtungsweisende Entscheidungen geht, ist dieses Bildfeld der
Lenkung und Richtungsweisung bestiandig zu finden. In den Ratssituatio-
nen sollen also keine Konsensfassaden errichtet, sondern eine Richtung
vorgeben werden. Mit dem Bild des Steuers wird eine Bildwelt des Klug-
heitsdiskurses angesprochen; die gleiche Metaphorik findet sich beispiels-
weise im Kontext der aristotelischen Klugheitskonzeption beziehungsweise
in ihrer christlichen Rezeptionsgeschichte bei Albertus Magnus oder Tho-
mas von Aquin, wo die Allegorie der prudentia zur »Lenkerin der Tu-
genden« (auriga virtutum) zahlt.*> Im >Reinfried von Braunschweig« ist auf-
fallend, dass der Herzog eine ergebnisoffene Unterweisung fordert, jeder

soll frei raten, so gut er kann:

ich dorfte wiser 1ére

wie ich mich solte halten.

ir jungen zuo den alten,

diz ist diu sache, ratent an
daz beste ieclich s6 er kan,
wie ich solle werben.
(>Reinfried<, V. 9726—9731)

Das Interesse am Austausch ist gegeben, aber dann folgt, wie so oft in ko-
niglichen Beratungsszenen, der Nachtrag, mit dem der Herrscher seinen
eigenen Willen kundtut: Reinfried verweist auf seine Bereitschaft, eher zu
sterben, als auf Yrkane zu verzichten: ich wil é sicher sterben / é ich die rei-
nen laze (V. 9732f.).*° Von dieser klar formulierten Androhung einer Selbst-
totung ganzlich unbeeindruckt, kommt es zu einer langen Beratungsszene
zwischen den hohen Fiirsten und den jungen Ratgebern bis in den Abend
hinein (mangen wunderlichen rat, V. 9755).>” Eine Mehrheit (diu meiste
menge, V. 9760) rit schlieflich in Reinfrieds Sinne, Yrkane keinesfalls auf-
zugeben, schlieBlich habe er sie >erobert<. Zudem wird ein angemessener

Kompromiss angedeutet: er solt ouch billich méazen / dem kiinge sine swee-
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re (V. 9770f.). Denn auch die Bediirfnisse der Gegenseite, in diesem Fall
des déanischen Konigs, der seine Tochter sehen mochte, miissten beriick-
sichtigt werden, rieten si im alle / mit gemeinem schalle (V. 9775f.). Ab-
schlieBend tritt eine idealisierte Ratgeberfigur auf, ein ritter wol bedaht
(V. 9777) und heehster rat des Fiirsten von Brabant (V. 9791; in guotem
alter man in sach, V. 9794), dem nochmals weiterfithrende Gedanken iiber
den Rat in den Mund gelegt werden. Zu Beginn seiner Rede delegiert er das
abschlieBende Urteil an alle Anwesenden: >nement mines rates war, [...]
ob min munt iuch rate reht, / da sehent endelichen zuo< (V. 9780—9783;
zur Semantik von endelich im Beratungskontext vgl. Witthoft 2024). Er for-
dert zusatzlich alle Anwesenden zum Austausch von Ratschlégen auf, jeder

moge die je eigene Meinung beisteuern:

wie man dirre sache tuo,

s6 tuon ich kunt; wizz iemen baz,
swenn ich gerat, der rat ouch daz,
swie ie dem man gevalle.<
(>Reinfried<, V. 9784—9787)

Seine Qualitat als Ratgeber zeichnet sich durch Besonnenheit in Notsitua-
tionen aus, er verkorpert das Ideal des langsamen Reflektierens und steht
nicht fiir snelle an fiirbedenken / raete (V. 9801f.), mit denen man nur die
Wiirde verletzt. In einer Zeitklage wird noch eingeschoben, dass gegenwér-
tig die Herren gerade vor solchen klugen Ratgebern fliehen und die tumben
in die Réte holen.** Hier aber findet sich das Ideal des nachdenklichen und

besonnenen Ratgebers:

ein wol bedahter sinnic munt
solt die zungen binden

vor snellen raeten swinden:
alsus tet der ritter hie

gar vor bedaht, [...]
(>Reinfried<, V. 9812-9816).
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Das Schliisselwort der Szene ist bedaht, in der Bedeutung von »klug, um-
sichtig, wohliiberlegt« (mhdwb): ein ritter wol bedaht (V. 9777); beddhter
muot (V. 9797); ein wol beddhter sinnic munt (V. 9812); gar vor beddht
(V. 9816); mit bedaehteclicher muoze (V. 9839). Dieser Ratgeber fasst die
Situation weise zusammen und pladiert fiir einen Kompromiss: Yrkane
werde keinesfalls aufgegeben, aber Reinfried solle doch in angemessener
Weise und in eigener Person versuchen, ihren Vater, notfalls auch knieend
(fléhelicher bete, V. 9836), um seine Zustimmung zu bitten (nu rdt ich ob
ich rdaten kan, / ob ir mins rates ruochent, / daz ir vor an versuochent /
umb des kiinges meine; V. 9824—9827). Eine solche Bitte erfiillt im Ehrdis-
kurs »die Notwendigkeit, das Gesicht des Gebetenen zu wahren [...], auch
wenn hinter der Bitte eine massive Forderung steht, die den Konsens prak-
tisch erzwingt« (Althoff 2016, S. 26; vgl. ausfiihrlich Garnier 2008, S. 1-15,
88-122). Mit ihr wire eine win-win-Situation zu erzielen, denn so lieBe
sich sowohl Yrkane als auch die Gunst ihres Vaters erreichen: alsus miigt
ir des kiinges gruoz / behalten und daz reine kint (V. 9862f.). Besser konne
er nicht raten (>niht bezzers ich gerdaten kanc<; V. 9875). Und wo mit beddht
geraten wird, ist dann auch der Hinweis auf das billich raten nicht weit: diz
ist min rat, wizz iemen baz, / der sol iuch billich raten daz: / des hat er
iemer ére (V. 9867—9869).

Mit dem Begriff billich ist erneut der angemessene Austausch bezeich-
net, und alle sind sich einig, dass dieser Ratschlag perfekt ist: einre sach
den andern an / und sprdchen daz diz meere | daz aller beste weere | s6
iemen konde erdenken (V. 9876—9879). Am Ende steht der Konsens, jeder
Zweifel ist ausgeraumt: sunder zwivels wenken / rietens alle disen sin
(V. 9880f.). Reinfried setzt diesen Ratschlag sofort in die Tat um, er eilt zu
Fontanagris, der noch immer verloren und sorgenvoll seufzend auf dem
Feld steht und iiber das Verbleiben seiner Tochter ratselt. Er fallt ihm zu
FiiBen und bittet um die Hand seiner Tochter. Doch der ddnische Konig zieht

ihn sofort hoch und verlangt im wahrsten Sinne des Wortes auf >Augen-
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hohe« Auskunft und Aufklarung, denn er wisse nicht, wie er seine Huld ver-
loren habe: daz sont ir entsliezen mir / stdnde sunder kniuwen (V. 9918f.);
>doch sont ir kniuwendes enbern. / bittent wes ir wellent gern. / lat hceren
waz der meere si.< (V. 9925—9928). Reinfried zahlt darauthin seine Reich-
timer auf, verweist auf seinen Einsatz im Kampf, erzihlt von seiner heil-
losen Liebe und bittet um die Hand Yrkanes. Wieder versucht er niederzu-
knien, wieder zieht ihn Fontanagris sofort hoch. Nun bedarf der danische
Konig eines Rates — mit dem festen Ziel, beiden Seiten gerecht zu werden:
»da darfich rates zuo / waz ich in dirre sache tuo, / als ez iuch lit und ouch
mir stat.« (>Reinfried<, V. 9997-9999). Reinfried willigt ein, macht aber
zugleich durch eine Werbungsrede seinen Standpunkt deutlich, dass ihn
nur der Tod von Yrkane trennen kénne. Er schlieBt mit der Bitte, dass man
gnidig beraten moge: ir hant den besten rat / hie iiber dizze riche. [
beratent miltecliche / iuch gén mir, des bit min munt (V. 10060-10063).
Der Konig zieht sich mit seinen Beratern zuriick und fragt: >waz sol ich
tuon, waz dunkt iuch guot?«< (V. 10071). Auch seitens des danischen Hofes
laufen jetzt die gleichen Prozesse ab: Zunachst wird mit dem Verb entslie-
zen (>aufschlieBenc, >offenbaren<, >entschliisseln<) auf den Prozess eines
ernsthaften Verstehens gezielt: ie der man dé6 sinen muot / an dem rdate
schier entsléz (V. 10072f.). Auch die Schnelligkeit wird erneut proble-
matisiert (einre sprach »diu sach ist groz; / wer solt s6 balde raten dar?<

V. 10074f.) und ein unentschlossenes Hin und Her inszeniert:

der wolte hin, der wolte har,
der wolte sus, der wolte sb.

von ie dem man man sunder d6
horte raten ane haz,

den einen diz, den andern daz
(>Reinfried<, V. 10076—-10080).
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Angesichts der heterogenen Stimmungslage wird hier neben der Eile eine
weitere Disposition problematisiert, die einen guten Ratschluss verhindert:

angstliche Sorge.

als noch mange stunt beschiht
da man liut verirret siht

die sich niht wol hant bedaht.
diu vorhtlich sorge hat si braht
dar an al gemeine

daz si wisten kleine

beide umb iibel unde guot,
wan diu vorhte hat ir muot
besezzen also drate.
(>Reinfried<, V. 10081-10089)

Die Furcht beeintrichtigt die Unterscheidungsmoglichkeit zwischen Gut
und Bose: Wer Angst hat, kann nicht gut beraten (vgl. auch die Hinweise in
der »>Tale of Melibee«). Auch in der politischen Beratung der Dénen ist da-
her die Rolle des besonnenen Beraters mit einem erfahrenen Mann besetzt:
nu stuont an dem rate / ein alte witzic ritter. / er sprach >vorhte zitter /
hat iuch braht von sinnen (>Reinfrieds, V. 10090—10093). Dieser analysiert
treffend, dass Reinfried mit Drohungen gefleht (sit er mit drouwen fléhet;
V. 10101) beziehungsweise mit Bitten gedroht habe, denn der Sachsenher-
zog werde Yrkane weder freiwillig hergeben noch sie je im Kampf verlieren
(twinclichez bitten, V. 10123).*° Zudem sind die Machtpositionen klar ver-
teilt, eine Bitte muss daher wie ein Befehl wirken (vgl. auch Garnier 2008,
bes. S. 4f.). Angesichts dieser Weder-noch-Situation schlagt der kluge Be-
rater einen Kompromiss vor. Das kleinere Ubel sei es, die Gunst Reinfrieds
zu bewahren und Yrkane freiwillig herzugeben: da von ratent alle | wie
iuch diz gevalle: / mich dunket wol, ez miieze sin (V. 10131-10133). Erneut
ist das Echo geteilt. Die eine Hilfte des Rates (ein teil in minneclich enphie;
V. 10142) spricht ihm Zustimmung zu, Reinfried sei der Kénigstochter wiir-

dig — s6 sol man im Gne wanc / die reinen willeclichen geben (V. 10148f.).
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[D]er ander teil empfiehlt (V. 10154), man solle sie ihm wegnehmen. Fon-
tanagris entscheidet daher abschlieBend selbst (den wolt der kiinic lthen /
sine volge kleine, V. 10156f.) und begriindet seine Entscheidung dreifach:
Erstens habe Reinfried seine Tochter im Kampf gewonnen, zweitens hatten
sie nicht die Macht, sich ihm zu widersetzen, und drittens sei es Gottes
Wille (got wil daz si ir leben zern / vil lihte bi ein ander< [V. 10164{.]).
Dieser Entschluss wird von allen, auch von denen, die eine andere Meinung
vertreten haben, gebilligt und in die Tat umgesetzt (als er diz sprach, dé
vander / die volge von in allen [V. 10166f.]). Am Ende eines langen Bera-
tungstages steht eine kluge Kompromissentscheidung, die auf dem Kon-
sensprinzip beruht. In einem symbolisch inszenierten Akt des Konsenses
ziehen der Konig und seine Berater geschlossen zum wartenden Reinfried,

auch jene, die vorab anders geraten hatten:

in muose wol gevallen

daz dinc daz an daz fiir sich gie
ane ir danc. nu heerent wie

der kiinic tet: do diz beschach,
gén dem fiirsten man im sach
mit sinem rat gemeine gan.
(>Reinfried<, V. 10168-10173)

Der gemeinsame Beschluss wird also nicht nur >geduldet<, ihm wird nicht
nur >zugestimmt<, sondern er wird sofort in die Tat umgesetzt, und damit
zeigt der gesamte Rat » Kooperation« (zu diesen Differenzierungen vgl. Doh-
men [u. a.] 2019, S. 45). Diese Nachricht lasst Reinfried schlieflich in gliick-
licher Verwirrung zuriick: er wiste weder diz noch daz, / wan daz er stuont
reht als ein man / der sich niht versinnen kan / weder umb iibel noch umb
guot (>Reinfried, V. 10210-10213). Es folgen die Versohnung und die Ab-
sprache zur Hochzeit, nachdem — auch das ist ein wiederkehrendes Motiv

— alle Zweifel ausgeraumt sind: sunder zwivels underbint (V. 10230).
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4. Fazit

Die genuin hofische Vorstellungswelt von abwéigenden Beratungen und
nachsichtiger Kompromissfahigkeit in politisch-hierarchischen Erzahlkon-
texten des spateren Mittelalters kann einen Eindruck von der Relevanz de-
liberativer Verfahren vermitteln. Gerade in den politisch motivierten Ent-
scheidungsprozessen der spathofischen Minne-, Abenteuer- und Legen-
denromane stehen die Beratungen im Zeichen der Klugheit. Sie sind der
Ort, an dem Kompromisse ausgehandelt werden und die Fahigkeit des Ab-
wagens als Kompetenz fiir guten Rat zihlt. Kluge Figuren, seien es Herr-
scher und/oder Berater, wiagen Argumente, Positionen oder Gedanken mit-
unter sorgfiltig ab. In Chaucers >Tale of Melibee« werden einer allegori-
schen Figur namens Prudentia/Prudence die Definitionen des perfekten
Rates gleich selbst in den Mund gelegt. Diese fiirstenspiegelartige Erzah-
lung thematisiert die enge Verbindung von prudentia und dem Motiv des
Ratgebens und zielt darauf ab, zentrale Ideen fiir eine gewaltfreie und kom-
promissbereite Schlichtung von Konflikten zu vermitteln. Dies umfasst die
Annédherung unterschiedlicher Standpunkte und Perspektiven, auch unter
der Bereitschaft zum Verzicht, sowie ergebnisoffene Abwagungsprozesse
sachlicher Informationen und Argumente, fiir die deliberacion von ent-
scheidender Bedeutung ist. Gute Ratschlige sind stets situationsbezogen
und folgen keiner starren oder allgemeingiiltigen Doktrin.

In den hofischen Romanen wiederum werden deliberative Beratungen
sowohl in egalitdren als auch in hierarchischen Sozialstrukturen inszeniert.
Im >Wilhalm von Wenden« wird von einer Wahl per compromissum be-
richtet, in der die Klugheit sowohl der Wahlenden als auch der Gewihlten
eine wesentliche Rolle spielt. Im >Reinfried von Braunschweig« manifestie-
ren sich andere Formen >kluger Kompromisse<. In den feudalpolitischen
Beratungsszenen scheint sich ein gewisses Schema deliberativen Beratens
herauszubilden: In einer Situation der Unschliissigkeit stellt der um Rat

Bittende eine Frage. Es folgt ein allgemeiner Meinungsaustausch sowie der
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Versuch, Informationen und Tatsachen zu >entschliisseln<, um eine ge-
meinsame Grundlage fiir eine Entscheidung zu schaffen. Ganz grundlegend
soll der Rat stiure geben und angemessen sein; billich bezeichnet das >Ge-
miaBe« oder auch >Angemessene< in diesen Beratungsszenen. Bevor ein
kompetenter Ratgeber seine Perspektive duBert, lassen sich auch wieder-
kehrende Hinweise auf potenzielle Gefahren einer inaddquaten Beratung
identifizieren (etwa Eile, Angst). AbschlieBend wird die Unwissenheit auf-
gehoben, denn in allen Beratungsszenen soll der Zweifel beseitigt und eine

eindeutige Entscheidung getroffen werden.

Anmerkungen

1 Vgl. Zanetti 2022, S. 19, die auf die bittere Note von Kompromissen verweist und
dezidiert zwischen » Kompromiss, Abwagung und Konsens« unterscheidet: »Ein
Kompromiss wird ausgehandelt«, »die Beteiligten [bleiben] bei ihrer Uberzeu-
gung oder bei ihrem Wunsch«; im Konsens hingegen werden Uberzeugungen
geteilt, er beruht »auf Einsicht« (ebd., S. 22f., 40). Zu kritischen Aspekten der
Wige-Metaphorik vgl. ebd., S. 11f., 31-33: Abwigung ist ein ideales Endergeb-
nis, »an deren Ende eine alles in allem richtige Losung gefunden wird« (S. 32)
und der eigene Standpunkt im Sinne eines gemeinsamen aufgegeben wird. Vgl.
auch ebd., S. 200f. In diesem Sinne werden in diesem Beitrag >kluge Kompro-
misse« verstanden.

2 Vgl. dazu Althoff 1990, S. 150, sowie Althoff 2016, bes. S. 18f. Zu den Wider-
spriichen zwischen »den Prinzipien der gelehrten Deliberation« und der »hofi-
schen Beratungsrealitit«, zwischen Deliberation und Dezision, bei Thomas Morus
vgl. Wassermann 2012, bes. S. 578f., 582f.

3 Vgl. Meier 2012, bes. S. 132—137. Vgl. zur Topik des Herrscherlobes Assmann
1991, S. 30: »Unterscheidungsvermogen, Entscheidungssicherheit und Urteils-
kraft sind die Tugenden des Herrschers, die in der alten Welt immer wieder ge-
rithmt wurden. «

4 Bumke 1957, S. 43, S. 42, sowie Hasebrink 2000, S. 43—50, zur »Beratung im
Schnittpunkt von politischer Wissenschaft, Ethik und Rhetorik« (S. 48). Nach
Bumbkes Gliederungsvorschlag lautet der erste Absatz nach dem Prolog (V. 1—72)
»Gute und schlechte Ratgeber« (V. 73—236). »a) Vor jeder Tat sollst du dir Rat
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holen / b) Ein guter Ratgeber denkt voraus, ein schlechter schmeichelt / ¢) Ein
guter Ratgeber sagt die Wahrheit, ein schlechter redet nach dem Munde / d) Bei-
spiel des Konigs Xerxes« (ebd., S. 47). Bumke verweist auch auf eine méglicher-
weise einflussreiche Aristotelesrede zum Motiv » Ratgeben und -nehmen« (8. 51).
Zum Fehlen diskursiver Erorterungen in Ratsszenen der Helden- und Spiel-
mannsepik vgl. Miiller 1993, bes. S. 124—126. Zu Gegenbeispielen vgl. Hiibner
2011, S. 225, zu einer »deliberative[n] Beredsamkeit par excellence« im >Parto-
nopier und Meliur¢, allerdings im Kontext »defizitdrer Ordnung«. Zu abwa-
genden Positionen im >Trojanerkrieg« Konrads vgl. Friedrich 2022, bes. S. 107—
109, 117—119. Zu konsiliarischer Kommunikation in der Mérendichtung vgl. No-
wakowski 2018, bes. S. 60—72.

Miiller [u. a.] 2018b, S. 11f. Vgl. zu altfranzésischen Quellen, etwa {iiber
Aristoteles beratenden Einfluss auf Alexander, Ruhe 2003, S. 71. Zu Beraten und
Abwigen in transkulturellen Entscheidungsfindungsprozessen vgl. auch Doh-
men [u. a.] 2019, bes. S. 28—39.

Vgl. zu den politischen und gesellschaftlichen Kontexten Janota 2004, bes.
S. 28-31. Zu Formen »prudentiellen Handelns in den rituell geprigten Pro-
zessen der Beratung und Entscheidungsfindung« vgl. Hasebrink 2000, S. 65;
vgl. Martina Wagner-Egelhaaf [u. a.] 2019.

Hier und im Folgenden zitiert nach Chaucer 2000, Bd. 2, S. 862—959. Zur
kontroversen Beurteilung dieser Erzahlung vgl. Fichte 2000, S. 1763—1767.

Vgl. dazu Bornstein 1978, bes. S. 238f., sowie Fichte 2000, S. 1764f., 1770, auch
zu weiteren europdischen Fassungen des Stoffes. Vgl. dazu und zur Entwicklung
der >politischen Fabel< auch Ruhe 2003, S. 76—78.

Vgl. GraBnick 2004, bes. S. 251f., 257f. Zur Rolle und Funktion der Ratgeber im
spatmittelalterlichen England und zu moglichen politischen Anspielungen vgl.
ebd., S. 117f., 237—249.

»Der qualifizierte Rat ist nie eilfertig. Er hort zu und wigt ab, ist sich selbst oft-
mals keineswegs sicher. Man erkennt ihn am Tonfall: Er ist ernst und bestimmt,
einfiihlsam, ohne sich aufzudriangen, und er lasst dem anderen die vollige Frei-
heit der Entscheidung.« Paris 2014, S. 89. Zu zauderndem Innehalten in antiken
Beratungsszenarien vgl. Buchheim/Kersting 2019, Sp. 30f.; »Wohlberatenheit«
bedeute etwa bei Herodot »vor allem zu z6gern und sich Zeit zu lassen«. Platon
hingegen negiere »erstmals das im R. liegende Moment des Zogerns« (Sp. 31).
»Wer sich berat, wird aber nicht selten im Zweifel dariiber sein, wie er denn nun
handeln soll.« Wald 2011, S. 1280. Vgl. auch Wittho6ft 2021, sowie Witthoft 2022,
bes. S. 131f.
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>Tale of Melibees, S. 874/875; VI1,1063: ful debonairly and with greet pacience;
vgl. zudem S. 880/881. Zur misogynen Ideenwelt, der Warnung vor weiblichen
Ratschldgen und die Entkréiftung derselben durch Prudences sanften und klugen
Ton im altfranzosischen >Mesnagier de Paris< vgl. Ruhe 2003, S. 76—80, sowie
GraBnick 2004, S. 253—255.

Vgl. >Tale of Melibees, S. 914/915. Die >Exegese« steht im Zentrum des Erzéhl-
ten, um den selbstgefilligen Melibeus (»Honigtrinker«) wieder in Demut vor
Gott zu sehen. Das Haus stehe fiir seinen Korper, in den die Feinde, »die Welt,
das Fleisch und der Teufel« iiber die fiinf Sinne (s. Wunden der Tochter), ein-
gedrungen seien. Fichte 2000, S. 1771, sowie ausfiihrlich Strohm 1967.

»Ob Giiter in dieser Weise fungibel sind, hiangt natiirlich nicht von irgendeiner
objektiven Gleichwertigkeit unter ihnen ab, sondern von der Geneigtheit der
Parteien, den Antagonismus durch Uberlassung und Entschiidigung zu been-
den«. Simmel 1995, S. 375.

>Tale of Melibee«, S. 944/945; VI1,1726f.: took avys in hirself, / thinkinge how
she myghte brynge this nede unto a good conclusioun and to a good ende. »Es
ist wesentliches Charakteristikum einer klugen Person, dass sie Griinde fiir
bestimmte Handlungen und Handlungsweisen abwigt, d. h. sich mit sich selbst
und anderen beréat« (Luckner 2018, S. 23).

»die erwachsen sind, solche, die viele Dinge gesehen und erlebt haben und deren
Rat geachtet ist«; >Tale of Melibee<, S. 886/887; VII,1163; that been of age,
swiche as han seyn and been expert in manye thynges and been approved in
conseillynges.

>Tale of Melibees, S. 906/907; VII,1341f.; that yow ne oghte nat sodeynly ne
hastily proceden in this nede, / but that yow oghte purveyen and apparaillen
yow in this caas with greet diligence and greet deliberacioun.

»Wo Weisheit im Spiele ist, geht es nie um autoritative und dezisionistische
Herstellung von Ordnung.« (Assmann 1991, S. 19); »die kommunikative Geste
des Rats ersetzt den autoritativen Imperativ« (ebd., S. 38).

Zur Herleitung des »Billigkeitsgebot[s]« aus den Vorstellungen der misericordia
oder moderatio im frithen Mittelalter und zur Formel »iustita et misericordia«
vgl. Kaufmann 1959, S. 120—124, Zitate S. 122f.

Zanetti 2022, S. 19. Zur Kompromissbereitschaft vgl. ebd., S. 14f., 32: »Sie kann
eine Tugend sein, ein Merkmal moralischer Stirke. Kompromissbereite Perso-
nen versteifen sich nicht auf eine fixe Position, sie konnen andere Personen auf
deren Terrain begegnen und zeigen, dass Friede und Kooperation ihnen unter
bestimmten Umstdnden wichtiger sind als Rechthaberei« (S. 14).
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Aristoteles: Nikomachische Ethik. 2003, Buch V, Kap. 14, 1137a,36—1137b,44,
S. 148-150, hier V, 14, S. 149. Ein giitiger Mensch ist dementsprechend, »wer
nicht in kleinlicher Genauigkeit sein Recht so lange verfolgt, bis es zum Unrecht
wird, sondern, obwohl das Gesetz auf seiner Seite stiinde, geneigt ist, mit einem
bescheideneren Teil zufrieden zu sein — der ist giitig, und eine solche Haltung
heiBt >Giite in der Gerechtigkeit«: sie ist eine Form der Gerechtigkeit und nicht
eine davon verschiedene Grundhaltung.« (ebd., S. 150). Vgl. auch Aristoteles:
Rhetorik 2021, I, 13, 1374a, 26—28, S. 67: »Was sich gehort, scheint namlich
gerecht zu sein, das aber ist, was unabhingig vom geschriebenen Gesetz gerecht
ist.« Vgl. auch Maye 2006, S. 62.

Vgl. zu Dictio I, Kapitel XIV, §§ 6—7; Kisch 1957/1958, S. 416. Vgl. auch Sladeczek
2019, Sp. 939f., etwa zu weiteren Bezeichnungen: »Billigkeit oder Takt und Giite,
verstindnisvolles Wesen (Luther: Gelindigkeit [...])«.

Althoff 2016, S. 21; vgl. ebd., S. 11, zum Rat als einer reinen »Pflicht zur Zu-
stimmung«, zur »Kultur der Inszenierung und der >Konsensfassaden«<« (S. 18)
und zu den vergleichbaren Abldufen eines Konigsgerichts. Zum Zusammenspiel
von Konsens und Konkurrenz vgl. Patzold 2007, bes. S. 102f. Zum Rat als »ein-
trachtige[m] Gemeinschaftshandeln« s. Miiller 1993, S. 136. Zum Konig »als
Agens und damit als eigentliche[m] Entscheidungstrager« s. auch Dohmen [u. a.]
2019, S. 45.

Zur »persuasive[n] Wirkungsmacht des Wortes« in hofischer Epik s. Hiibner
2011, S. 219f., zit. S. 219. Ebd., S. 221, zu einer kleinen »Kulturgeschichte hofi-
scher Einstellungen zu argumentativer Eloquenz«.

Mittelhochdeutsches Worterbuch (online).

grozer wisheit man im jach, / er was wol ein geredic man (V. 41201.); er tet als
siner wisheit zam (V. 4215); der werde wise (V. 4267).

Vgl. dazu Miiller 1986, S. 495, sowie Herweg 2010, S. 386: Der Biirger unter-
nehme den Versuch, »die diskrepanten Ambitionen der Feudalkrieger zum
Kompromif auf kleinstem gemeinsamem Nenner zu biindeln«. Vgl. auch ebd.,
S. 389f., 394f.

Zum Zusammenhang von Klugheit, dem Ratsamen und abwigenden Rat-
schldgen vgl. Hubig/Luckner 2013, S. 149f.: »[...] dass Klugheit der Name fiir die
Beratungskompetenz ist, die in einer bestimmten Situation normative Ansprii-
che verschiedenster Art so in ein Verhiltnis zu setzen vermag, dass das Ratsame
in einer Situation erfasst wird« (S. 150).

Vgl. auch >Tale of Melibee«: »erwihle dir aber unter tausend nur einen als
Ratgeberc; S. 888.

-204 -


https://mhdwb-online.de/

31

32

33

34

Witthoft: Rat, Beratung und kluger Kompromiss

Grund ist die pl6tzliche Unterbrechung eines Turniers in Braunschweig, als das
schriftliche Gesuch Yrkanes um Reinfrieds Hilfe als Gerichtskdmpfer eintriftt.
Laut schreiend macht sich der Bote bemerkbar und verlangt angesichts der
Kiirze der verbleibenden Zeit eine umgehende Hilfszusage, ohne lange Berat-
schlagungen, >den rat miiezt ir kiirzen«< (>Reinfried<, V. 7619). Spontan bittet ihn
Reinfried um Rat: >kanst du lithen / mir reete, so rdt selbe zuo, / wie ich leb als
waz ich tuo< (V. 7688—7690) und erhilt den Hinweis, dass Turnier zu beenden
und nur einige wenige Auserwihlte zu informieren, um sofort zum Gerichts-
kampf aufzubrechen. Er nimmt den Rat des Boten an (>du hast geraten wolk,
V. 7719) und obgleich sein Entschluss, Yrkane zu helfen, bereits feststeht (dd von
ich ir billich sol / sin mit helfe niht ze laz, V. 7732f.), sucht er in aller Eile den Rat
mit nur zwei Vertrauten. Diese Sphire der Vorabsprache, ja der Heimlichkeit,
hat aber keinen negativen Beigeschmack, vielmehr entscheiden die drei im Kon-
sens: Der Herzog von MeiBen rit dazu, in Begleitung aufzubrechen, der zweite
Ratgeber reagiert mit einer Geste, indem er [der Herzog von Brandenburg,
C. W.] lie senken / sin 6re zuo dem rate (V. 7798f., mit der Anmerkung: »Das
heiBt wohl: Der von Brandenburg nickte.« S. 75): der rdt geviel in allen drin /
wol, si rietent, ez beschach; V. 7818f. Der Rat wird umgesetzt (und dé der helt ir
raten sach, V. 7820), alle anwesenden Ritter werden ohne weitere Informa-
tionen und Nennung von Details um Beistand gebeten (helfelichen rat, V. 7873),
verbunden mit der Drohung, dass bei Ablehnung er selbst rdt und helfe unter-
lassen werde (V. 7877). Das anfangliche Schweigen aller Angesprochenen (in
was des fiirsten wille / und sin kumber unbekant, V. 7926f.), miindet dann in
umfassenden Zusagen aller Anwesenden auch uninformiert auf die gemeinsame
Fahrt aufzubrechen. Fazit: Der Herzog Reinfried lasst sich spontan von einem
fremden Boten beraten, folgt diesem Rat und beweist derart intuitiv ein richtiges
Herrschaftshandeln.

Bei Reinfried und Yrkane dominiert hingegen die fréude, und Reinfried ent-
schwindet mit seinem keiserlichen roup (>Reinfried<, V. 9418), wie Yrkane be-
zeichnet wird, selbstvergessen und sorglos in den Wald. Beide sind wie in Trance
(st wiste weder diz noch daz, V. 9458; des wist der fiirste kleine, V. 9469; wisten
weder diz noch daz, V. 9475).

Ratschlage versuchen, »die Unwigbarkeiten der Entscheidung in den Unwég-
barkeiten des erteilten Rats zu >spiegeln<«. Macho 1999, S. 19.

Vgl. zu diesen Formen der vertraulichen Vorgespriche in den historiographi-
schen Quellen Althoff 1990, bes. S. 153—160, sowie Althoff 2016, S. 319f. Zu in-
szenierten »>Kettenhandlung[en]<« unterschiedlicher Stufen der Willensbil-
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dung in der Epik s. Miiller 1993, S. 133; zur negativen Konnotation von nicht-
offentlichen Verhandlungen in der feudalen Epik ebd., S. 124.

Becker 2020, S. 126, 142: »Als Wagenfiihrerin der Tugendquadriga«. Im >Anti-
claudianus«< Alans von Lille dient die ratio als Wagenlenkerin der prudentia, sie
halt die Ziigel. Vgl. Meier 2012, S. 135f.

Auch in der Beratungsszene wihrend des Braunschweiger Turnieres (s. o. bei
Anm. 31) verbindet Reinfried seine Bitte um Beratung zum einen mit einer aus-
fiihrlichen Weitergabe an relevanten Informationen und zum anderen mit sei-
nem bereits getroffenen Entschluss, Hilfe zu gewahren: >nu ratet zuo / daz beste
beide waz ich tuo. / ich wil eht ie binamen dar<; >Reinfried<, V. 7769—7771).
vollendet was der liehte tac / vil ndhe iif den abent. / diu meiste menge gabent /
den rat und vielen ouch dar an, [...] s6 solte er die minneclich / durch keine
sache lazen (>Reinfried<, V. 9758—9769).

»er tet niht als iez manger tuot / den man ziuht an fiirsten rat / und der iz sinem
munde lat / snelle an fiirbedenken / raete, da mit krenken / er wol mac héhe
wirde. / nil stat der herren girde / iez in aller lande kreiz, / swen man wol
besinnet weiz, / in rdte man den fliuhet. / s6 sich ich daz man ziuhet / die tum-
ben an der herren rat. / wie ez in dar umbe ergdt, / daz ist uns dicke worden
kunt< (>Reinfried<, V. 9798—9811).

er hat mit worten siiezen / gebeten um die kiinigin, / und warf ie mitten ouch
darin / twinclichez bitten (>Reinfried<, V. 10120—10123). Zu »Reinfrieds konigs-
gleiche[r] Stellung« s. Ridder 1998, S. 224 u. 6.
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Coralie Rippl

vril — Entscheidungsfreiheit und Beratung in
Hartmanns von Aue >Der arme Heinrich< (mit
Uberlegungen zur Varianz der Erzihlschliisse)

Abstract. Der Beitrag untersucht die Funktion von Rat und Beratung im Erzidhlen
Hartmanns von Aue und ihr Verhiltnis zu individueller Entscheidung und persona-
ler Verantwortung. Ausgangspunkt ist die Beobachtung, dass das Wortfeld von rat
sowohlin konkret dargestellten Beratungsszenen als auch auf metaphorischer Ebene
erscheint. Anhand einer dichten Lektiire des >Armen Heinrich< wird gezeigt, wie
Entscheidungsprozesse der Figuren im Spannungsfeld von Rat, Gewissen und meta-
phorischer Bildkoordination auf komplexe Weise konzeptualisiert werden. Die Ana-
lyse beriicksichtigt zudem die Uberlieferungsvarianten des Schlusses und macht
sichtbar, dass Beratungsszenen eine zentrale Rolle fiir die narrative Aushandlung
von Verantwortung sowie fiir die Darstellung weiblicher Handlungsmacht spielen.

1. Die Entscheidung des Einzelnen vor dem Hintergrund von Rat

und Beratung

Das semantische Feld von Rat und Beratung lasst sich in mittelalterlicher
Literatur immer auf zwei Ebenen beobachten, der des eigentlichen und der
des uneigentlichen Sprechens. So begegnen etwa bei Hartmann von Aue
sowohl konkrete Szenen von o6ffentlicher oder informeller Beratung auf
Handlungsebene als auch metaphorische Thematisierungen des Ratge-
bens, zu welchen, zunichst rein erzidhltechnisch betrachtet, ebenso das
Auftreten transzendenter Instanzen wie Gott oder Teufel als Ratgeber des

Menschen zu zahlen ist. Es mag ganz grundsatzlich nicht iiberraschen, dass
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ein fiir die mittelalterliche Gesellschaft so zentrales sozialfunktionales Ele-
ment wie der Rat auch zum Einsatz kommt, um abstrakte Verhéaltnisse dar-
stellbar zu machen (so etwa die Beziehung Gott — Mensch). Angesichts die-
ses Befundes aber ist umso genauer danach zu fragen, wie sich uneigent-
liches Sprechen von Beratung zu konkret erzihlten Ratsszenen verhalt.
Beratungsszenen scheinen mir bei Hartmann von Aue Teil einer umfas-
senderen Thematik zu sein, die sein Erzahlen charakterisiert: namlich der
Frage, wer die Verantwortung fiir das Geschehen tragt. Nicht von ungefahr
pragt die altere Forschung fiir alle Werke Hartmanns das Schuldproblem:
Wer ist schuld an Erecs verligen? Wer ist verantwortlich fiir Iweins Misere?
Man denke nur an die vieldiskutierte >Schuld« des Gregorius usw. Mir
scheint dies als ein Effekt verstandlich zu werden, den ein Erzidhlen zeitigt,
das gezielt Fragen nach Verantwortlichkeit, Schuld etc. immer wieder ins
Spiel bringt, ohne sie aber zu beantworten. Stattdessen wird Verantwor-
tung verschoben bzw. verteilt auf verschiedene Instanzen, werden Prozesse
des Entscheidens kleinteilig aufgegliedert und in ihren einzelnen Schritten
erzdhlt. Innerhalb dieses narrativen Systems kommt dem Motiv des Rates
und Szenen der Beratung eine wichtige, bisher kaum beachtete Rolle zu.
Gerade das Ratgeben und Beratschlagen prozessieren das Treffen von
Entscheidungen aus unterschiedlichen Perspektiven und lenken so den Fo-
kus umso mehr auf die selbstbestimmten Entscheidungen der Figuren, die
nicht selten ostentativ den gemeinschaftlichen consensus unterlaufen. Da-
bei gilt: Je breiter ein Beratungsszenario narrativ angelegt ist, desto promi-
nenter ist der Stellenwert einer Figurenentscheidung zum »>Alleingangs,
man denke nur an Gregorius’ Entschluss zum Abschied von der Klosterin-
sel und fiir seine Riickkehr »>in die Welt< im Verhaltnis zu dem immensen
rhetorischen Beratungsaufwand des Abtgesprichs (vgl. Becker 2010). Eine
poetologisch zentrale Spannung von Beratung und Entscheidung hat Vol-
ker Mertens (2004, S. 794) fiir Hartmanns Erzihlen konstatiert: »Die leid-
volle Erfahrung, in Krisensituationen zwar nach allgemeinen Vorgaben,

letztlich aber doch autonom handeln zu miissen, machen alle Helden Hart-
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manns, die Artusritter Erec und Iwein ebenso wie Heinrich und Grego-
rius.«

Es gibt ein werkiibergreifendes und damit den Dualismus »>geistlich —
weltlich«< hinter sich lassendes Interesse Hartmanns an der Frage, wie man
in Extremsituationen die richtige Entscheidung treffen kann.! Es geht um
das Problem, Verantwortung zu iibernehmen: Die Beispiele von Krisensi-
tuationen, welche die Figuren in eine >schuldlose Schuld« verstricken und
zugleich die Figuren als sich selbst darin verstrickend vorfiihren, etwa weil
sie versuchen, konkurrierenden Anspriichen und Erwartungen gerecht zu
werden (Dilemma), sind zahlreich in Hartmanns Werken. Dabei spielt der
>Gregorius« allein aufgrund seiner stoffgeschichtlichen Vorgaben eine her-
ausragende Rolle und erfahrt erst jiingst wieder verstarkte Aufmerksam-
keit.? Bereits 2002 hat Werner Rocke fiir Hartmanns >Gregorius< im Ver-
gleich mit dem Odipus-Mythos geltend gemacht, dass hier der Blick auf das
Innenleben der Figuren gerichtet werde: Hartmann statte seine Erzahlung
mit »Ziigen einer Emanzipation des Subjekts« (Récke 2002, S. 635) aus,
indem er seinem Protagonisten Handlungs- und Entscheidungsspielraume
offne. Rocke nennt das die >Geburt des Gewissens«< (ebd.).

In diesem Beitrag mochte ich fragen, wie sich Vorgénge subjektiver Ent-
scheidung bei Hartmann zu den hier interessierenden Konstellationen von
Rat und Beratung verhalten. Zumindest quantitativ scheint bereits ein Kon-
nex gegeben zwischen dem Wortfeld des Rates (mhd. rat, raten) und den
radikalen Gewissensentscheidungen, von denen bei Hartmann prominent
erzdhlt wird. So reimt in Hartmanns >Gregorius« allein zehnmal der rét auf
das Wort missetdt — womit der zentrale, in seiner Fatalitit durch die Wie-
derholung gesteigerte Fehltritt des Inzests bezeichnet ist. Dieser ist sowohl
akustisch wie semantisch im Reim und seinem unmittelbaren Verskontext
an Rat und Beratung gekniipft. Die Entscheidungssituationen, welche die
Figuren in die Inzeste fithren, sind durch die Spannung von Beratung und
personaler Entscheidung charakterisiert. Blickt man auf den >Armen Hein-

rich<,? der fiir diese Frage bislang noch nicht ausgewertet wurde, so zeigt
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die Wortfeldanalyse ein nicht minder interessantes Bild: Die 19 Belegstellen
fiir rat und seine Ableitungen (vgl. MHDBDB, aufgerufen am 4. Juni 2025)
erweisen sich als wesentlich fiir die Koordination der beiden Leitmeta-
phern, die die Erzahlung durchziehen (methodisch lasst sich hier ankniip-
fen an die Beobachtungen von Ruberg 1973 zur Bildkoordination spezifisch
bei Hartmann). Es ist die Bildlichkeit der Krankheit und Heilung fiir Hein-
rich und diejenige der Brautschaft und Ehe fiir das Madchen. Die zwei Leit-
metaphoriken versinnbildlichen in geistlicher, uneigentlicher Hinsicht das
Verhiltnis der beiden Hauptfiguren zu Gott und kommen zum Einsatz, um
die fiir den Handlungsfortgang konstitutiven, situationsspezifisch jeweils
radikalen Entscheidungen Heinrichs und des Madchens zu erzahlen. Zu-
gleich werden damit die beiden zentralen Ereignisse der Handlung, Hein-
richs Krankheit (und Heilung) sowie das Madchen als Heinrichs Braut,
metaphorisch kommentiert. Die Interpretation des >Armen Heinrich< hat
m. E. deshalb wesentlich von dieser Beobachtung auszugehen und das dy-
namische Mit- und Ineinander der eigentlichen und uneigentlichen Ebene
zu beriicksichtigen.

Wie den >Gregorius< pragt den >Armen Heinrich< durchgingig ein
»Spannungsfeld geistlich-religioser und laikal-adeliger Leitfiguren« (Ham-
mer/Kossinger 2012, S. 151, Anm. 31), das sich fiir letzteren aber deutlich
in der Uberlieferungsvarianz* vor allem der Schlussbildung als narrativ be-
arbeitet erweist: Wahrend der »moniage<-Schluss der B-Fassung eine »Kon-
ventionalisierung« (Hammer/Kossinger 2012, S. 151) in Richtung legenda-
rischen Erzihlens darstellt, hat der sogenannte >Mérchenschluss«< von A als
lectio difficilior (vgl. Schiewer 2002, S. 664) bislang bei den Interpreten fiir
viel Irritation gesorgt (vgl. etwa Meyer 2013) und konnte noch nicht befrie-
digend erklart werden. Konstitutiv fiir die Schlusspartie aber ist in beiden
Fillen die Ratsversammlung rund um Heinrichs Entscheidung fiir das Mad-
chen als Braut.

Im Folgenden mochte ich mittels einer dichten Lektiire des Textes zei-

gen, wie die Entscheidung des Madchens fiir sein Selbstopfer und die Ent-
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scheidung Heinrichs fiir die Heirat auf verschiedenen Ebenen eng auf-
einander bezogen sind. Beriicksichtigt man die Uberlieferungsvarianz, las-
sen sich hier Erkenntnisse tiber Funktionalisierung und Stellenwert von Rat
und Beratungsszenen im Spannungsfeld des >geistlichen< und >weltlichen<
Erzdhlens gewinnen, ebenso konnen sich aber fiir das Verstandnis des >Ar-
men Heinrich¢, insbesondere das Verhaltnis seiner Hauptfiguren betref-
fend, neue Zugénge erschlieBen. Meinen Ausgangspunkt bildet die Ratlo-
sigkeit und Entscheidungsunfahigkeit des plotzlich an Aussatz erkrankten
Heinrich, (2) der die beratungsresistente Autonomie einer drastischen per-
sonalen Entscheidung des Méadchens kontrastiert. (3) Die Meierstochter
personifiziert jenen Rat, den der kranke Heinrich so dringend notig hat. Die
stoffgeschichtlich traditionsreiche Verbindung von der Aussatzerkrankung
und ihrer Heilung durch ein Opfer zeigt sich an eben diesem Punkt fiir den
>Armen Heinrich« spezifisch konstelliert und ebeneniibergreifend seman-
tisiert, was fiir die weibliche Hauptfigur gerade im geistlichen Rollenmodell
emanzipatorisches® Potential entfaltet: Die Weltverachtung der puella senex
dominiert das Geschehen, als Braut Christi fahrt sie zur >Bluthochzeit<
(KraB 2012) ihrer Opferung, in Erwartung der Martyrerkrone fiir ihre un-
verbriichliche Leidensbereitschaft. (4) Vor diesem Hintergrund wird die
Schlusspartie mit der Ratsversammlung im Vergleich der Uberlieferungs-
varianten lesbar als handlungslogisch entbehrliche, aber fiir die Aufwer-
tung der mannlichen Hauptfigur wesentliche Fortfiihrung des Geschehens.
Der immanente Beratungsaufwand konterkariert die radikale, gegen jegli-
che Norm verstoBende Wahl Heinrichs, der nun — dem Méadchen ebenbiir-
tig — zu personaler Verantwortung gefunden hat: Er folgt dem Rat seines
Herzens. (5) Das emanzipatorische Handlungspotential der weiblichen Fi-
gur erweist sich damit im A-Schluss als domestiziert, in der B-Fassung da-
gegen als verstetigt. Die Zusammenfassung und ausblickende Perspektivie-

rung meiner Ergebnisse bilden den letzten Abschnitt (6).

-217 -



Rippl: vri - Entscheidungsfreiheit und Beratung

2. Der ratlose Heinrich

Die miselsuht, die Heinrich befillt, ist nicht irgendeine Krankheit. Sie spielt
im zeitgendssischen religiosen Diskurs eine besondere Rolle, denn sie wird
gezielt auf das Verhéltnis des Menschen zu Gott hin ausgelegt. Der Aussatz
kann ein Indiz fiir Stinde und damit Strafe sein. Aber es gibt auch eine Auf-
fassung, die Lepra als Zeichen der Erwahlung begreift (vgl. von der Osten-
Sacken 2010, S. 206—210. Zum Motiv der Lepra in mittelalterlicher Litera-
tur vgl. Oswald 2008; Ott 1986). Bei Jakob von Vitry, der prominent fiir
diese Deutungsrichtung steht, wird zwischen korperlicher und geistlicher
Lepra unterschieden (vgl. die beiden Predigten Jacques de Vitry: >Sermo 1«
und >Sermo 2 ad leprososc, hier: >Sermo 2<, S. 122, Z. 151: lepra corporis,
S. 123, Z. 152: lepra anime). Wahrend die lepra corporis, klaglos durchlit-
ten (man denke an Hiob), als innerweltliche BuBe von Siinden reinige (pec-
cata purgat; >Sermo 1 ad leprososc, S. 104, Z. 67), insofern bereits das pur-
gatorium vorwegnehmen und sogar die Martyrerkrone verdienen konne
(maiorem coronam acquirit; >Sermo 1 ad leprososs, S. 107, Z. 143f.), ver-
sinnbildlicht die durch kleinmiitige Verzagtheit (pusillanimitas; >Sermo 2
ad leprosos¢, S. 123, Z. 160) gekennzeichnete lepra anime die Weltver-
fallenheit und damit willentliche Hinwendung zur Siinde (vgl. >Sermo 2 ad
leprososs, S. 123, Z. 152—172; vgl. von der Osten-Sacken 2010, S. 208). Der
Ausbruch der Krankheit kann folglich duBerer Anlass zur conversio sein:
Was im sozialen, insbesondere juristischen Diskurs die Aussonderung des
Erkrankten aus der Gemeinschaft und den Verlust seiner Rechte symboli-
siert, ndmlich ein paradoxales Totsein bei lebendigem Leib (im Rechtsdis-
kurs galten Leprakranke als >hinausgestorben aus der Welt<; vgl. von der
Osten-Sacken 2010, S. 200), das wendet eine christliche Asthetik des Ge-
genteils ins Positive: Die Krankheit ermoglicht den Idealzustand des >In der
Welt aus der Welt<-Seins.

Die Metaphorik von Krankheit und Heilung, deren integraler Bestand-
teil die Verbildlichung der Gott-Mensch-Beziehung im Arzt-Patienten-Ver-
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héltnis ist (zum christlichen Narrativ der Heilung vgl. Dérnemann 2003,
Bulang/Toepfer 2020), erweist sich damit fiir den Weg Heinrichs als ent-
scheidend: Als »>geistliche Krankheit< gedeutet, wird der Aussatz Heinrichs
als Chance verstandlich, sein Leben zu dndern und sich um sein Seelenheil
zu kiimmern, bevor es zu spat ist. Der Ausbruch der Krankheit initiiert also
paradoxerweise den Prozess der Heilung: Sicut autem continuatio sanita-
tis et prosperitatis in hoc seculo signum est diuine reprobationis iuxta il-
lud: Noli emulari in eo qui prosperatur in uia sua, ita infirmitas corporalis
signum est dilectionis (>So, wie aber stetige Gesundheit und anhaltender
Wohlstand in dieser Welt ein Zeichen fiir die Ablehnung Gottes sind gema0
Folgendem: Eifere nicht dem nach, der auf seinem Weg erfolgreich ist, so
ist in Wahrheit die korperliche Krankheit ein Zeichen der Erwahlungs; >Ser-
mo 2 ad leprososs, S. 124, Z. 200—203; Ubers. von mir, C. R.). Voraus-
setzung fiir das Einsetzen dieser Heilung aber ist, dass Heinrich den wah-
ren Sinn seiner Krankheit erkennt und eine radikale Entscheidung gegen
seine bisherige weltliche Existenz trifft. Genau das tut er zunachst nicht,
indem er eben nicht die medicos spirituales (>geistlichen Arzte<)®, sondern
litteraliter die Mediziner konsultiert: und vuor alsé drate / nach der arzite
rate | gegen Munpasiliere (>Armer Heinriche, V. 173-175).

Dass eine innerweltliche Heilung Heinrichs nicht gelingen kann, wird
hier gleich konstatiert: des sit ir iemer ungenesen, / got enwelle der arzat
wesen (>Armer Heinrich¢, V. 203f.). Arztlicher Rat wird in diesem Fall
nicht helfen, so erkennt der Arzt aus Salerno (dem zweiten Heilungsort, den
Heinrich nach der vergeblichen Reise nach Montpellier aufsucht), denn
diese Krankheit erfordert eine Behandlung auf hoherer Ebene: ein Wunder
durch den Christus medicus (zum Motiv vgl. Fichtner 1982). Es ist die Ver-
zagtheit am eigenen Schicksal (pusillanimitas), die Heinrich hier falsch
zwischen Korper und Seele priorisieren lasst. In genau diesem Sinne ist der

Erzahlerkommentar zu verstehen:
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DO der arme Heinrich

alrést verstuont sich

daz er der werlte widerstuont,
als alle sine gelichen tuont,

do schiet in sin bitter leit

von Jobes geduldikeit.

wan ez leit JOob der guote

mit geduldigem muote,

do ez im ze lidenne geschach,
durch der séle gemach

den siechtuom und die swacheit
die er von der werlte leit;

des lobete er got und vreute sich.
do entete der arme Heinrich
leider niender als6;

er was triric und unvro.

sin swebendez herze daz verswanc,
sin swimmendiu vreude ertranc,
sin hochvart muose vallen,

sin honec wart ze gallen.

ein swinde vinster donerslac
zebrach im sinen mitten tac,

ein triiebez wolken unde dic
bedahte im siner sunnen blic.

er sente sich vil sére

daz er s6 manige ére

hinder im miiese lazen.

(>Armer Heinrich«, V. 133-159)

Bedauernd (leider, V. 147) kommentiert der Erzidhler: Im Gegensatz zu
Hiob, der gemaB der verbreiteten zeitgenossischen Deutungstradition als
Exempel der geduldikeit (V. 138), des demiitigen Sich-Ergebens in ein von
Gott verhangtes Schicksal, angefiihrt wird (vgl. zuletzt Heydenreich 2015,
S. 45-76), bedeutet fiir Heinrich das Ende seiner weltlichen ére (V. 158) die
existentielle Katastrophe: vervluochet und verwdézen [ wart vil dicke der

tac / da sin geburt ane lac (V. 160-162).” Als Heinrichs einzige Hoffnung
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(vgl. V. 163f.), die Arzte, ihm keinen (medizinischen) Rat geben konnen,

fallt er in Verzweiflung:

sone hete er ze siner genist
dehein gedingen mére.

des wart sin herzesére

also kreftic unde groz,

daz in des aller meist verdroz,
ob er langer solde leben.
(>Armer Heinrich<, V. 240-245)

Damit zeigt Heinrich eben das Verhalten, vor dem Jakob von Vitry Aussatz-
kranke warnt: Er gehort zu jenen Kranken, die vor der >arztlichen Behand-
lung« furchtsam zuriickschrecken und ob der BuBe verzagen, weil sie sie
nicht anzunehmen wagen, folglich an ihren Siinden verzweifeln: [...] uel
quando nimis sentiunt et ideo manum medici non sustinent sicut pusilla-
nimes qui penitentiam aggredi non audent et de peccatis suis desperant
(>oder weil sie die Krankheit zu sehr spiiren und deswegen die arztliche Be-
handlung nicht ertragen wie Verzagte, die es nicht wagen, die Strafe auf sich
zu nehmen und iiber ihren Siinden verzweifeln<; >Sermo ad leprosos 2«
S. 124, Z. 198—200; Ubersetzung von mir, C. R.). Heinrich, der im Rahmen
der hofischen Exordialtopik® vom Erzahler selbst in seiner Eigenschaft als
vorbildlicher Ratgeber fiir andere eingefiihrt wurde (er was des rates briicke;
>Armer Heinrich¢, V. 70), erweist sich in Bezug auf sein Gottesverhaltnis

als schlecht beraten:

Daz herze mir do als6 stuont,

als alle werlttéren tuont

den daz reetet ir muot,

daz si ére unde guot

ane got miigen han.

sus trouc ouch mich min tumber wan
(>Armer Heinrich¢, V. 395—400)
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Der Topos, dass die tumpheit der Jugend zur Abkehr von Gott verfithre und
deshalb in Dingen des Seelenheils ein schlechter Ratgeber sei, findet sich
im >Gregorius<-Prolog gleich zweimal: Der Erzéhler selbst motiviert so in
einer initialen conversio seine Dichtung als BuBarbeit (>Gregorius¢, V. 1—
42) und warnt vor der irrigen Annahme, man konne den Zeitpunkt der Welt-
abkehr und Hinwendung zu Gott auf >spiter<, ins Alter verschieben — spa-
ter kann immer schon zu spat sein (vgl. >Gregoriuss, V. 7—25). An Heinrich
wird, wie er selbst erkennt, als mit Einbruch der Krankheit guter Rat fiir
ihn teuer, namlich nicht einmal mehr fiir alles Geld zu haben ist (>Armer
Heinrich<, V. 442—444), diese Topik exemplifiziert. Durch die Krankheit ist
er plotzlich gealtert, korperlich verfallen wie ein Greis und dem Tod nahe,
jedoch ohne die eigentlich zum Alter gehorende Klugheit und Einsicht.’ Als
ein pusillanimus (ein Verzagter, Angstlicher) ist Heinrich entscheidungs-
unfihig, er gibt sich selbst auf. Auf externe Empfehlung hin (wiser rat, >Ar-
mer Heinrichg, V. 249) tut er gute Werke, indem er sein Vermogen an Be-
diirftige verschenkt, und zieht sich aus seinem bisherigen Leben zuriick
(vgl. V. 246—256). Zwar befolgt Heinrich diesen Rat, jedoch rein duBerlich,
denn seine Einstellung bleibt gleich. Bezeichnenderweise ist es nicht das
Kloster oder die Einsiedelei, wohin Heinrich sich aus der hofischen Welt
zuriickzieht, sondern es ist der Meierhof, der letzte Rest seiner einstigen
prachtigen Herrschaft. Dort ist, aufgrund einer auBergewohnlichen triuwe-
Bindung der Meiersfamilie an Heinrich, der hofische Normen- und Wer-
tehorizont noch in Geltung: Heinrich wird als Herr behandelt, er wird ge-
pflegt und versorgt. Dies ist kein Ort der religiosen Weltabkehr, sondern
lediglich das Versteck des aufgrund der Krankheit sozial gedchteten Dienst-
herrn. Der Meierhof wirkt wie ein exklusives Leprosorium.!’ Als Uber-
gangsraum oder Zwischenort (der Meierhof gehort zu Heinrichs Herr-
schaft, ist aber offenbar abgelegen, ein einsamer Ort fiir Heinrichs Flucht
vor der Gesellschaft: ein geriute / dar vléch er die liute; >Armer Heinrichc,
V. 250f.) symbolisiert dieser Ort Heinrichs Erkenntniszustand: Anstatt die

Krankheit als Chance anzunehmen und eine radikale Weltabkehr zu voll-
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ziehen, findet er »nicht die Geduld zum Leiden, er blickt ratlos zuriick auf

das Verlorene« (Cormeau 1966, S. 11).

3. Heiratsentscheidung I: Die puella senex weill Rat, indem sie

selbst beratungsresistent ist

Liest man mit Ruh den >Armen Heinrich«< konsequent als die Kombination
zweier Erzahlmodelle von Aussatzlegenden (Ruh 1971), die folglich struk-
turell die Protagonistenposition doppelt besetzt, einmal mit Heinrich als
dem Kranken und einmal mit dem Madchen als freiwilligem Opfer, so lasst
sich hier auch ein differenzierter Blick auf die Entscheidungsfindung der
Figuren gewinnen. Bereits Ruh sieht sowohl fiir Heinrich wie fiir das Mad-
chen »einen personlichen Weg« und »personale Verantwortung« gestaltet
(Ruh 1971, S. 328). Man hat diese strukturelle Ausgewogenheit wahrge-
nommen, sie seitdem jedoch interpretatorisch durch eher hierarchisie-
rende Tendenzen nivelliert. So sieht Knapp im Blick auf eine mittelalterli-
che Rezeption platonischer Anthropologie die Meierstochter durch ihre
Weltverneinung Heinrich erginzen (Knapp 1972; die allegorische Deutung
des Miadchens als Seele Heinrichs von Classen 2001 setzt diesen die beiden
Hauptfiguren stark hierarchisierenden Zugriff fort). Auch Schiewer geht
von einer >Komplementaritit< der beiden Figuren aus.!! Mertens (2004,
S. 886) betont, Hartmann habe die Bedeutung des freien Willens an »sei-
ner Hauptfigur« Heinrich herausgestellt, indem Gott mit der Gnadenhei-
lung dessen »autonome Entscheidung« gegen das Opfer des Madchens be-
lohnt.”? Gerade diese Entscheidung Heinrichs gegen das Opfer erscheint
aber weniger spektakulédr, wenn man sie im Fortgang der Erzahlung, wie
oben gezeigt, vor dem Hintergrund seiner persistenten Ratlosigkeit und
Verzagtheit dem eigenen Schicksal gegeniiber liest. Im Grunde ist die Mei-
erstochter diejenige, die an eben jenem Punkt von Heinrichs groBter Passi-
vitat mit ihrem freiwilligen Entschluss, sich zu opfern, als Protagonistin

eintritt und ihm vormacht, wie eine conversio als eigene Entscheidung
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funktioniert, radikal unabhéngig von kollektiver Normsetzung und Bera-
tung. "?

Ich mochte das Madchen daher nicht als Ergianzung Heinrichs betrach-
ten, sondern vielmehr als sein Vorbild: In seiner verzweifelten Situation,
fiir die jegliche ratgebende gesellschaftliche Instanz eben keinen Rat weifl
(liute, auch die wisen, arzdte, vriunde und Verwandte, Dienstleute wie das
Meierehepaar) ist sie, das Kind, die Einzige, die ihm Ratgeberin und als
personifizierter Rat titige Hilfe im existentiellen Sinne sein kann: >nu en-
mac es dehein rat sin.< [sagt Heinrich] / »entriuwen, lieber herre min, /
tuwer wirt vil guot rat.« [antwortet das Madchen, >Armer Heinrich¢, V. 915—
917]. Es lohnt sich, nochmals eingehender die strukturelle Ebene der
Erzahlung zu fokussieren: Der allegorischen Bedeutung des Aussatzes als
vom >hdchsten Arzt« verordnetes Heilverfahren zur Rettung der Seele ent-
spricht auf der literalen Ebene der Handlung die so irritierend grausame
Therapie durch das unschuldige Blutopfer (grundsitzlich zum Ineinander
kerygmatischer und mythischer Logiken Warning 2004). Es ist das religio-
se Martyrium, das hier, verpackt als medizinische Methode, als Handlungs-
option ein weiteres Mal zur Verfiigung gestellt wird. Im Grunde haben wir
es also mit einer erzihlstrukturellen Doppelung zu tun, denn genauso wie
die grausame Krankheit bedeutet das Heilverfahren Qual, Schmerz und
Tod, allerdings eben nicht fiir den kranken Protagonisten, sondern fiir eine
Figur, die an seine Stelle tritt, sein Schicksal substituiert: é ich in sehe ver-
derben, / ich wil é viir in sterben (V. 563f.). Das Madchen erfiillt die geist-
liche Idealvorstellung einer Hinwendung zu Gott iiberall dort, wo Heinrich
dies nicht tut. Ganz kontrar zum verzweifelten Heinrich erkennt sie sofort
die Chance auf Erlosung durch die freiwillige Annahme immanenten Leids.
Die radikale Entscheidung ihres Selbstopfers wird in einem breit auserzahl-
ten Setting von Beratungsgesprachen (mit den Eltern, mit Heinrich) reflek-
tiert. In einer ausgiebigen, auf zwei aufeinanderfolgende Néchte verteilten
Argumentation verteidigt das Madchen seine Entscheidung im Gespréch

mit den Eltern, die ihm vehement von dem Entschluss zum Selbstopfer ab-
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raten. Getroffen hat sie die Entscheidung aber bereits, und zwar ganz allein.
Es ist der Rat ihres Herzens, wie sie dem ungléaubigen Arzt in Salerno ex-
pliziert, der an ihrer Freiwilligkeit zweifelt: diu maget antwurte im alsé, /
daz si die selben raete | von ir herzen taete (V. 1068—1070). Tatséachlich ist
dieses Bild, die Ratgebermetaphorik zur Darstellung innerer, unsichtbarer
psychischer Prozesse, geradezu als programmatisch zu lesen fiir die Quali-
tit der autonomen Entscheidung des Madchens. Als Heinrich ihrem Vater
auf dessen Frage nach arztlichem Rat (V. 374—376) die unmogliche Mog-
lichkeit einer Heilung durch das Herzblut einer Jungfrau erlautert, findet

seine rede (V. 467) Eingang in ihr Herz:

siner rede nam si war

unde marhte si gar,

si enkam von ir herzen nie

unz si des nahtes slafen gie
(>Armer Heinrich<, V. 467—470)

Wihrend die Eltern, geweckt durch ihre tranenreichen >Herzensseufzer«
(manigen siift tiefen / holte si von herzen, V. 474£.), ratlos ihrer Klage um
den kranken Heinrich gegeniiberstehen, bleibt das Madchen mit dem Pro-
blem beschiftigt. Mit der zu V. 469f. identischen Wendung diz enkam von ir
herzen nie / unz si des andern nahtes gie / sldfen néch gewonheit (V. 513—
515) leitet der Erzahler die Entscheidung der Meierstochter zum Selbstop-
fer ein. Diese ist damit als Ergebnis einer schrittweisen Selbstberatung mar-
kiert. Der Entschluss reift tougen (V. 520), ist einsam getroffen, wihrend

die anderen schlafen:

des einen si sich gar bewac,
gelebete si morgen den tac,

daz si benamen ir leben

umbe ir herren wolde geben.
(>Armer Heinrich<, V. 525-528)
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In der Folge behauptet das Madchen seine ebenso radikale wie autonome
Entscheidung den Eltern gegeniiber, etwa gegen den schweren Vorwurf,
das Gebot der Liebe und Dankbarkeit gegen die Eltern zu missachten (vgl.
V. 629—662). Auch wenn aus verschiedenen Perspektiven das Alter des
Madchens bereits fokussiert wurde (vgl. Wynn 1994; Schiewer 2002), so
wurde dabei bislang ihre konsequente Stilisierung zur puella senex tiberse-
hen. Die maget ist ein Kind (in der A-Fassung acht Jahre alt; vgl. V. 303)
und steht damit, von der Figurenkonstellation der Erz&hlung her betrach-
tet, allein der Gruppe des erwachsenen Personals gegeniiber: Heinrich, das
Meierehepaar als Eltern des Madchens sowie der Arzt und die Ratgeber
Heinrichs. Diese bindre Komposition bildet die Basis fiir ein mehrdeutiges
Spiel mit den insinuierten Dichotomien von »alt — jung<. Im Zeichen einer
Transzendierung irdischer, biographischer Zeit hebt die aetas spiritalis,
das >geistliche Lebensalter<, immanente Lebensalterslehren auf (vgl. Sears
1986; zur literarischen Verarbeitung des Topos, jedoch ohne Beriicksichti-
gung der Texte Hartmanns von Aue, Brinker-von der Heyde 2008). Gemaf
der Logik einer christlichen Asthetik des Gegenteils verschmelzen also im
Ideal des puer senex, des »alten Kindes<, die Gegensitze von »vital, aber
unerfahren« auf der einen, >gebrechlich, aber weise« auf der anderen Seite.
Nicht zufallig bringen die Eltern den HI. Nikolaus ins Spiel angesichts ihres
mit auBerordentlicher wisheit fiir seinen Opfertod argumentierenden Kin-
des:

D6 si daz kint sdhen

zem tode sO gaihen

und ez s6 wislichen sprach
unde menschlich reht zebrach,
si begunden ahten under in,
daz die wisheit und den sin
niemer erzeigen kunde

dehein zunge in kindes munde.
si jahen, daz der heilic geist
der rede weere ir volleist,
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der ouch sant Niklauses phlac.
do er in der wagen lac,

und in die wisheit lérte,

daz er ze gote kérte

sine kintliche giiete.

(>Armer Heinrich«, V. 855-869)

Wie der hl. Nikolaus von Myra, der bereits als Sdugling an der Mutterbrust
fastete (vgl. Mertens 2004, S. 924f.), hat das Madchen friih die triigerischen
Freuden des Weltlebens erkannt und ist bereit, auf sie zu verzichten. Der
Gegensatz zum mannlichen Protagonisten springt hier besonders ins Auge:
Die fiir sie inflationar gebrauchte wisheit (vgl. >Armer Heinrich<, V. 857,
860, 867) kontrastiert den werlttér Heinrich, fiir den, obwohl er als >in den
besten Jahrens, also im Lebensalter der adolescentia eingefithrt wird, die
topisch zur Kindheit und Jugend gehorende tumpheit dominiert.

Als die maget Heinrich von ihrem drastischen Entschluss erzihlt, ist
dieser wiederum und noch immer ratlos. Er betont ihre Unmiindigkeit, in-
dem er ihre Entscheidung als kindliche Voreiligkeit abtut (>So sind Kinder
eben¢; vgl. V. 949—955),'* und weist jegliche Verantwortung von sich: Wenn
er ihr rat, in der Sache auf den Rat ihrer Eltern zu horen: swaz si dir beidiu
raten, / liebe gemahel, daz tuo (V. 966f.), so ist nochmals die Diskrepanz
markiert zwischen der Autonomie der entscheidungsstarken puella senex
und den aufgrund immanenter Anhaftung zogerlichen Erwachsenen (die
Eltern, Heinrich, der Arzt), deren Rat das Madchen langst hinter sich ge-
lassen hat.'s Der Rat der Erwachsenen kommt fiir sie nicht in Frage, da er
auf einem kategorial anderen, namlich immanent begrenzten Erkenntnis-
stand rangiert, den die maget ihnen vor Augen fiihrt. Diesem Zweck dient
ihre rhetorisch glanzvolle nachtliche Rede im Dialog mit den Eltern. Sie ruft
nicht nur die contemptus mundi-Topik des Erzihlers bei Heinrichs Fall in
die Krankheit wieder auf (was erzahltechnisch als besondere Autorisierung
dieser Figur zu werten ist; vgl. >Armer Heinrich<, V. 708-735),'° sondern

variiert die konventionellen Topoi auch virtuos mit der Erweiterung um
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jene Brautschaftsmetaphorik, die eine wichtige Sinnebene der Erzidhlung
bildet.

Anstatt das fiir ihr Geschlecht und ihren Stand vorgezeichnete imma-
nente Rollenmodell der Ehefrau und Bauerin zu erfiillen, will die maget

eine Braut Christi sein:

Ni setzet mich in den vollen rat,
der da niemer zegat.

min gert ein vrier biman,

dem ich wol mines libes gan.
zeware, dem sult ir mich geben,
s0 ist geschaffen wol min leben.
im gét sin phluoc harte wol,

sin hof ist alles rates vol,

da enstirbet ros noch daz rint,
da enmiient diu weinenden kint,
da enist ze heiz noch ze kalt,

da enwirt von jaren niemen alt
(der alte wirt junger),

da enist vrost noch hunger,

[...]

s6 lazet mich kéren

zunserm herren Jési Krist,

des gnéde also staete ist,

daz si niemer zegat,

und ouch zuo mir armen hat
als6 gréze minne

als zeiner kiiniginne.

(>Armer Heinrich«, V. 773-812)

Dass Gott hier als Freibauer imaginiert wird, das himmlische Paradies ein
Bauernhof ist, auf dem die Meierstochter wie eine Konigin regiert, wirkt wie
psychologisch gekonnte Figurencharakterisierung: die Genrezeichnung
einer kindlichen Heiratsphantasie.!” Es ist jedoch weit mehr. Die Braut-
schaftsmetaphorik referiert auf das fest in der mittelalterlichen BuBSkultur

verankerte Lohnschema der Jungfrauen, Witwen und Ehefrauen (vgl. Jus-
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sen 2000). Der imaginierte soziale Aufstieg (das Madchen als kiinigin; vgl.
V. 810-812) ist ein Topos, der zur Braut Christi und, im Zeichen christ-
licher Verkehrung, zur Weltabsage gehort. Angesichts der Aufnahme der
liebenden Seele durch Gott relativieren sich alle irdischen Moglichkeiten,
durch Heirat den sozialen Status zu verbessern, ist die Ehestiftung als
Politikum per se relativiert (so, wie jeglicher Standesunterschied vor Gott
nichtig ist).'® Es ist nicht »die Rolle der weltlichen Freiherrin« (Kra8 2012,
S. 17), die das Madchen fiir sich imaginiert, sondern die Martyrerkrone, die
corona maior (>Sermo 1 ad leprososs, S. 107, Z. 143f.) — als Beleg kann die
Klage des Madchens tiber ihren verhinderten Opfertod dienen, die sich
deutlich auf die Imagination als Konigin zuriickbezieht: muoz ich alsus ver-
lorn han / die richen himelkréne? (V. 1292f.; vgl. auch V. 1168—1170). Wie
im Falle Heinrichs und der Krankheitsmetaphorik bereits zu beobachten
war, so ist es eine Strategie der Erzahlung, dass eigentliche und uneigentli-
che Ebene, konkrete Handlung und Allegorie stindig ineinander kippen
(vgl. Hammer/Kdssinger 2012, S. 146)." Fiir die weibliche Figur scheint
dies die Komposition noch deutlicher zu bestimmen: Heinrich nennt das
Maidchen von Anfang an sein gemahel, er beschenkt sie mit Minnegaben
(>Armer Heinriche, V. 338), stattet sie fiir die Reise nach Salerno wie eine
adlige Braut aus (V. 1020-1026). Davor sagt das Madchen ich bin ein ma-
get und han den muot (V. 562), im Blick auf die Opferung bezeichnet sie
sich dem Arzt gegeniiber schon als verheiratete Frau: ich bin ein wip und
han die kraft (V. 1128; Miiller 1995, S. 282, liest den imaginierten Operati-
onsvorgang als »symbolische Defloration«).

Die jedem natiirlichen Verhalten widersprechende Anhénglichkeit der
Meierstochter an den aussétzigen Heinrich (V. 315-319) erinnert an die
frithen Beginen, deren Viten erkennen lassen, dass sie insbesondere Lepra-
kranke pflegten. Tatséachlich scheinen die mulieres religiosae sich beson-
ders fiir die Krankenpflege von Aussitzigen engagiert zu haben, wie u. a.
aus Jakobs von Vitry Vita der Maria von Oignies hervorgeht (vgl. von der
Osten-Sacken 2010, S. 199). Die besondere humilitas der Krankheit galt
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ihnen als imitatio Christi, die Aussétzigen waren insofern als Christusnach-
folger verehrungswiirdig. Die Frauen suchten gar die Ndhe der Kranken mit
dem Ziel der Ansteckung, um selbst dieses Martyrium durchleiden zu kon-
nen (vgl. von der Osten-Sacken 2010, S. 233. Dahinter steht neben dem
Dienst der Nichstenliebe eine intensivierte imitatio Christi). So wird von
der Meierstochter erzihlt, dass sie Heinrich nicht von der Seite weicht: diu
enwolde nie entwichen / von ir herren einen vuoz (>Armer Heinrichs,
V. 306f.). Sie verehrt Heinrich wie Maria Magdalena Jesus: diu guote
maget in liez / beliben selten eine. / er dithte si vil reine (V. 342—344) — das
reine meint eine >Vollkommenbheit<, die gemaB der spezifisch christlichen
Asthetik deutlich auf den durch das Leiden entstellten Leib und die imitatio
Christi zielt.”" Géttliche Begnadung (von gotes gebe ein siiezer geist;
V. 348) wird vom Erzéhler als Motivation fiir die Anhénglichkeit des Mad-
chens genannt. Der >Arme Heinrich« scheint damit fest verankert in zeitge-
nossischen religiosen Stromungen, vor allem der in ihrer Frithphase zur Zeit
Hartmanns sich konstituierenden Frauenbewegung, die den Dienst am lei-
denden Nachsten (dessen symbolischer Inbegriff der Aussatzkranke ist) als
Weg der geistlichen Hingabe an Christus praktiziert.

Nicht die Kombination von Aussatzerzahlung und Menschenopfer macht
dabei in erster Linie das Spezifische der Erzahlung aus, denn dieses Modell
bietet etwa schon die Silvesterlegende, die bereits jene dilemmatische Si-
tuation der Entscheidung zwischen der Rettung des eigenen oder fremden
Lebens zum Gegenstand hat. Das Motiv von Heinrichs Entscheidung gegen
das Opfer und seiner Belohnung durch das Heilungswunder ist insofern
nicht neu (vgl. Kaiser Konstantin in der Silvesterlegende), auch nicht die
Zuspitzung des Dilemmas durch die Besetzung der Opferrolle mit einem
Kind (es sind die Kinder des Silvester, die zur Heilung Kaiser Konstantins
geopfert werden sollen). Das Faszinationspotential des >Armen Heinrich«<
speist sich wesentlich daraus, dass das Opfer nun in eine iiber die feudal-
logische triuwe-Bindung hinausgehende Beziehung zum Kranken tritt. Der

virtuose Kunstgriff besteht also darin, die Opferfigur weiblich zu besetzen
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und ein Minne- und Eheverhéltnis zwischen ihr und dem Aussatzigen zu
stiften. Es ist eben die Metaphorisierung der Opferfigur als Braut, die nun
vielfaltige Moglichkeiten bietet, jene innerweltlich in der hofischen Adels-
kultur verankerten Erzahlmuster (wie Brautwerbung, Gewinn von Frau
und Herrschaft), die man gattungstypisch etwa aus dem hofischen Roman
kennt, mit religiosen Sinndimensionen zu versehen. Die Opferfahrt fiir
Heinrich wird so zum Brautzug in die Ehe mit Christus. In dieser Ver-
schaltung teilen sich Heinrich und Christus aber nicht einfach die Rolle des
Bréutigams.?! Vielmehr bleibt Heinrich Mittel zum Zweck, die Entschei-
dung zum Selbstopfer fiir seine Heilung ist der Weg der maget zu ihrem
wahren Verlobten, den sie sich auserwéhlt hat: dem ich wol mines libes gan
(>Armer Heinrichs, V. 776). Mit der Kombination von Aussatz und weibli-
chem Blutopfer ist die Idee einer explizit weiblichen Weltabkehr verdichtet:
das caritative Martyrium der jungfréulichen Braut Christi als Lebensform
(auch in der Heiligsprechungsurkunde Elisabeths von Thiiringen ist betont,
Elisabeth habe Christus wie einen Brautigam geliebt; vgl. von der Osten-
Sacken 2010, S. 226).

In diesem Entwurf kann Heinrich kein Held sein. Er rettet nicht, son-
dern wird gerettet, und zwar durch die Entscheidung der weiblichen Figur
— das Médchen iibernimmt Verantwortung und ermoglicht dadurch erst
Heinrichs Erkenntnis. Symptomatisch dafiir ist die vielbesprochene Insze-
nierung der Opferungsszene. Heinrichs Blick durch das Loch in der Wand
markiert ihn deutlich in seiner Rolle als passiver Zuschauer, der er die

ganze Zeit vorher auch war.?

4. Die unféahige Ratsversammlung und die varianten Erzahl-

schliisse des »Armen Heinrich«

Die letzte groBe Szene des >Armen Heinrich« ist eine Ratsversammlung.
Neben den prominent diskutierten Szenen etwa von Heinrichs Blick ins Be-

handlungszimmer des Arztes oder der Uberzeugungsrede des Madchens
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fiir ihr Selbstopfer ist dieser Teil des Textes bisher kaum eingehender in-
terpretiert worden, obwohl schon rein quantitativ sein Gewicht im Ver-
haltnis zum Ganzen auffillt >Armer Heinriche, V. 1451—1511; Lieb 2020,
S. 206, bemerkt, dass angesichts des kurzen Schlusses viel Erzahlzeit auf
die Ratsszene verwendet werde). Es geht um die Verheiratung des genese-
nen Heinrich, die ihm, gerade aus Salerno zuriickgekehrt, allgemein nahe-
gelegt wird: Nu begunden im die wisen / raten unde prisen / umbe éliche
hirat (V. 1451—-1453). Ausfiihrlich und betont umsténdlich wird erzahlt, wie
Heinrich eine Ratsversammlung einberuft, die dann jedoch aufgrund von

Uneinigkeit entscheidungsunfihig ist.

ungesamenet was der rat.

er sagete in do sinen muot:
er wolde, diuhtez si guot,
néch sinen vriunden senden
und die rede mit in enden
swar si ime rieten.

biten und gebieten

hiez er allenthalben dar

die sines wortes naemen war.
do er si alle dar gewan,

beide mige unde man,

do tet er in die rede kunt.

ni sprach ein gemeiner munt,
ez waere reht unde zit.

hie huop sich ein michel strit
an dem rate under in.

dirre riet her, der ander hin,
als ie die liute taten

da si solden raten.

ir rat was s6 mislich.
(>Armer Heinrich«, V. 1454-1473)

Ganz offenbar besteht Uneinigkeit im Blick auf die Auswahl der Braut. Hier
nun »rat Heinrich sich einfach selbst« (Lieb 2020, S. 206), indem er seine

Entscheidung kundgibt, er wolle dirre guoten maget (V. 1494), namlich die

-232-



Rippl: vri - Entscheidungsfreiheit und Beratung

Meierstochter zur Frau nehmen, die direkt neben ihm steht (V. 1496: die ir

hie sehet bi mir stan).

ni ist si vri als ich da bin;

ni reetet mir al min sin [A: nu ratet mir das herze min]
daz ich si ze wibe neme.

(>Armer Heinrich«, V. 1497-1499)

Der sin (bzw. in A das herze) tritt als Ratgeber auf, und diese Metaphorik
des Ratgebens fiir innere, eigentlich unsichtbare Prozesse (von ratio und
emotio) akzentuiert, analog dem Entschluss des Miadchens zum Selbstop-
fer, die personale Entscheidung. Der mit groBem narrativen Aufwand er-
richtete Kontext der Ratsversammlung erweist sich als Kulisse. Die Rats-
versammlung mache sich, wie Lieb pointiert, der das Brautwerbungssche-
ma in sein Gegenteil verkehrt sieht, »selbst iiberfliissig«. Anstatt den Auf-
takt einer langen Werbungsfahrt zu bilden, stehe sie am Ende der Geschich-
te (Lieb 2020, S. 206, Zitat ebd.). Und hier wird sie eigentlich nicht mehr
gebraucht, denn Heinrich hat seine Braut schon selbst gefunden. Wozu also
der ganze Aufwand einer feudalen Beratungskulisse als Schlusstableau?
Blicken wir, wie bis hierher geschehen, auf den >Armen Heinrich« als
Kombination zweier Modelle von Aussatzlegenden mit der Doppelbeset-
zung der Protagonistenrolle, in der das Madchen quasi als Legendenheilige,
als Martyrerin brilliert, wiahrend Heinrich als passiver Zuschauer unter
dem Eindruck dieser Vorfithrung erst im wortwortlich letzten Moment von
seiner Gottvergessenheit geheilt wird, so riickt die Frage, welchen Schluss
diese Doppelgeschichte finden kann, noch einmal ins Zentrum. Sie ist umso
interessanter, als uns die Uberlieferung drei divergente Schlussbildungen
fiir den >Armen Heinrich« bietet, die hier hermeneutisch fruchtbar zu ma-
chen sind. Neben Erweiterungen, Kiirzungen und Umstellungen kenn-
zeichnet dabei die Fassung B eine Transzendierung des Schlussgeschehens:
Die Ehe wird nicht vollzogen. Heinrich (und je nach Lesart auch das Mad-

chen) wihlt eine geistliche Lebensform (vgl. zur Stelle Mertens 2004,
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S. 936f., auch Hammer/Kossinger 2012, S. 149f.). Dieser moniage-Schluss
steht im Kontrast zum immanenten Ende der Fassung A, das die Hochzeit
und das weltliche Leben des Paares erzihlt. Da A editionsphilologisch als
bester Textzeuge gilt, der die Grundlage fiir die Ausgaben bildet, hat dieser
sogenannte >Marchenschluss«< mit der Hochzeit als Ergebnis der Ratsver-
sammlung lange maBgeblich das Bild des >Armen Heinrich« geprigt, es ist
auch die Fassung, die der modernen literarischen Rezeption zugrunde liegt.

Ausgehen mochte ich zunéchst von der divergenten Schlussbildung in
den Benediktbeurer Bruchstiicken (E), wie sie zuletzt Hammer und Késsin-

ger herausgestellt haben.?

Fiir E ergebe sich »insgesamt das Bild einer
anonymisierten, im Verhiltnis zu A und B etwas kiirzeren Fassung« (Ham-
mer/Kossinger 2012, S. 153).>* Aus dem vollstindig iiberlieferten Anfang
ist ersichtlich, dass Prolog und Autorzuschreibung weggelassen sind; der
iiber die Versanfiange rekonstruierbare Schluss lasst die Handlung bereits
mit der Riickkehr Heinrichs und des Madchens aus Salerno und ihrem
freudigen Empfang durch Heinrichs Leute und die Eltern des Madchens
enden. Die Fassung steht in der Tradition exemplarischen Erzidhlens.?
Exemplarisches Erzdhlen ist charakterisiert durch die Reduktion eines
Stoffes auf das zentrale Handlungsgeriist. Insofern bietet die Schlussbil-
dung von E die Moglichkeit, von hier aus die Schliisse in A und B verglei-
chend zu perspektivieren: »Der eigentliche Hohepunkt der Geschichte, auf
den die gesamte Handlung zulauft, wird so noch deutlicher herausgestellt,
nach dieser Klimax ist die Erzahlung dann aber auch schon praktisch zu
Ende.« (Hammer/Kossinger 2012, S. 154) Dieser Hohepunkt besteht im
Zusammenwirken zweier Entscheidungen der beiden Hauptfiguren: jener
Heilung und Heil bringenden Dynamik aus Opferbereitschaft des Mad-
chens und Opferablehnung Heinrichs im letzten Moment. Es ist die weibli-
che Figur, die diese Dynamik anstoBt. Sie trifft zuerst die selbstlose Ent-
scheidung, die mannliche Figur kopiert diese Selbstlosigkeit dann gewis-

sermalBen.?°
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Ausgehend von dieser Ausformung des Stoffes wird deutlich,?” dass die
Schlussbildung mit der Ratsversammlung (wie sie in A und B tiberliefert
ist) keine handlungslogische Notwendigkeit besitzt. Der Schluss von E ent-
lasst die beiden Hauptfiguren als Einzelne aus der Geschichte. Auch die
stoffgeschichtlich basierte Strukturanalyse von Ruh zeigt, dass die beiden
im >Armen Heinrich« kombinierten Erzahlmodelle von Aussatzlegenden
mit Opferverzicht und Gnadenheilung im einen (>Silvesterlegende<, >Ami-
cus und Amelius<), Opferannahme und gottlicher Strafe im anderen Fall
(>Queste del Saint Graal<) zu Ende sind (vgl. Ruh 1971). Die Figuren des
Kranken und des Opfers danach in eine besondere Verbindung eintreten zu
lassen, scheint ein Spezifikum des >Armen Heinrich« zu sein, wie wir ihn
vollstindig in den Fassungen A und B iiberliefert haben: Das weitere Ge-
schehen von A und B bindet das Protagonistendoppel mit dem Hochzeits-
motiv zusammen, es wird gewissermaBen die in der Erzahltradition iiber
den Konnex von Aussatz und Opferheilung gestiftete Bindung der Figuren
auf der heteronormativen Ebene der Paarbeziehung verstetigt.

Auf der Strukturebene argumentiert, stellt sich die Schlusspartie damit
als >Nachklapp« dar, der nicht handlungslogischen, sondern anderen
Zwecken dient. Bestitigt sehe ich diese These schlieflich nochmals im ver-
gleichenden Blick auf die iiberlieferten Fassungen, denn signifikanterweise
findet sich eine Abbreviationsformel in A und B an der >Nahtstelle< von
Aussatz-Opfer-Handlung und Schlusspartie: wiez dar nach ergienge, /
waz mac ich da von sprechen mé? (>Armer Heinrich¢, V. 1428f.), schlieBt
der Erzahler nach dem freudigen Empfang Heinrichs und des Madchens
zuriick in der Heimat. Was nach diesem Scheinschluss kommt, ist Fortset-
zung im Zeichen der Inszenierung der mannlichen Hauptfigur als eines

weltlichen Herrn neuer Qualitét:

er wart richer vil dan é

des guotes und der éren.
daz begunde er allez kéren
staeteclichen hin ze gote
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und warte sinem gebote
baz dan er € tate.
(>Armer Heinrich«, V. 1430-1435)

Heinrichs conversio hin zu einer niuwe[n] giiete (V. 1240) wird nun mit
dem Stichwort des kéren (V. 1432)*® detailliert ausbuchstabiert. Im Zeichen
hofisch-herrscherlicher milte genauso wie selbstloser guter Werke zeigt
Heinrich sich erkenntlich bei dem Meierehepaar und dessen Tochter, in-
dem er sie zu freien Besitzern ihres Hofes macht und sein gemahel (V. 1446),
wie es an dieser Stelle im Riickgriff auf die leitmotivische Brautlich-
keitsmetaphorik zeichenhaft heiBt, wie eine vrouwe ode baz (vgl. V. 1449)
ausstattet. Vor diesem Hintergrund nun ist die Ratsversammlung als Ho-
hepunkt zu sehen eben jener Beweisfithrung fiir den >neuen< Heinrich, der

jetzt aktiv, als bestimmendes Subjekt die Handlung lenkt.

5. Heiratsentscheidung Il: Domestizierung der weiblichen Figur im

»Marchenschluss«< (A) vs. verstetigte Emanzipation im »moniage«

(B)

Die Schlusspartie mit der Ratsversammlung dient, so meine These, wesent-
lich der Charakterisierung der méannlichen Hauptfigur. Heinrichs Verzicht
auf das Opfer ist lediglich Korrektur seiner vorausgehenden Annahme des-
selben (vgl. Ruh 1971, S. 322f.). Erst angesichts der Konsequenz, mit der
die Meierstochter ihre radikale Entscheidung gegen jegliches Beratungs-
aufgebot durchsetzt (sogar die drastische Drohkulisse des Arztes bleibt wir-
kungslos; vgl. >Armer Heinrich<, V. 1083-1097), 16st sich Heinrich aus sei-
ner verzagten Passivitat. Er bleibt auch danach zunéchst Objekt der Hand-
lung um die weibliche Figur und damit mehr Geretteter als Retter. Der Ent-
scheidungsmonolog seiner Bekehrung (V. 1238, verkérte) verblasst ange-

sichts der Verzweiflung einer enttauschten Méartyrerin:

_236_



Rippl: vri - Entscheidungsfreiheit und Beratung

ir gebaerde wart s6 jeemerlich,

daz sie niemen hate gesehen,

im ware ze weinenne geschehen.
vil bitterlichen si schré:

,wé mir vil armen und ouwé!

wie sol ez mir ni ergan,

muoz ich alsus verlorn han

die richen himelkrone?[<]
(>Armer Heinrich«, V. 1286-1293)

Dieser Wutausbruch stellt die Opferwilligkeit und damit unverbriichliche
triuwe des Madchens unter Beweis (vgl. Mertens 2004, S. 930). Und es ist,
bei genauer Betrachtung, auch die Klage des Madchens, also wiederum ihr
Handeln, das nun Gott auf den Plan ruft: Als cordis speculdator (V. 1357,
»der Herzen erforscht«) sieht er die triuwe und nét der Meierstochter
(V. 1356), die als Ausgangspunkt fiir sein Eingreifen in Form der gnaden-
haften Heilung Heinrichs dargestellt wird. Indem Gott als Arzt (Christus
medicus) auftritt, dessen phlege Heinrich heilt (daz er iif sinem wege / von
unsers herren gotes phlege / harte schéne genas; V. 1373—-1375), ist die
Leitmetaphorik des christlichen Krisennarrativs von Krankheit und Hei-
lung wieder aufgerufen, die beim Ausbruch der Lepra und Heinrichs Suche
nach medizinischem Rat integriert wurde. Mit Heinrichs Annahme der
lepra corporis als Chance der Hinwendung zu Gott kann der Verdacht einer
lepra animi abgewendet und der Rahmen des transzendierten Arzt-Patien-
ten-Verhiltnisses geschlossen werden.

Offen ist noch die Leitmetaphorik der Brautschaft, die ebenfalls, wie ge-
zeigt, initial mit Heinrichs spielerischer Bezeichnung des Méadchens als ge-
mahel installiert und mit der Heiratsphantasie, die die Meierstochter im
Gesprach mit den Eltern entwirft, auf ihre Doppelsinnigkeit zwischen Im-
manenz und Transzendenz hin durchsichtig gemacht wird. Die Schlusspar-
tie von Hochzeitsrat und Ratsversammlung erscheint nun als Konkretisie-
rung dieser Anspielungen auf der Handlungsebene. Die Bildkoordination

des Textes macht somit iiberdeutlich, dass Heinrichs Hochzeit mit dem
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Maidchen kompositionell eng mit der Aussatz-Opfer-Handlung verwoben
werden soll. Der geheilte Heinrich kann im Zeichen seiner neuen Gottzu-
gewandtheit nicht selbst den Entschluss fassen, zu heiraten. Dies wiirde
eine erotische Motivation nahelegen, die seine Bekehrung in ein fragwiir-
diges Licht riickte.?” Deshalb braucht es den externen Rat der wisen zur
Heirat des jungen Herrschers, der vil gar worden was / als von zweinzic
Jjaren (>Armer Heinrich¢, V. 1376f.), duBerlich also wieder den Korper eines
Zwanzigjahrigen zuriickbekommt und als dieser, der hofischen Konvention
entsprechend, durch Heirat und Nachkommenschaft die Herrschaft auszu-
bauen und den Bestand der Linie zu garantieren hat. Heinrich aber erfiillt
diese gesellschaftlichen Forderungen nun nicht in der erwarteten Weise,
sondern durch eine personale Entscheidung, die derjenigen des Madchens
zum Selbstopfer in vielem parallelisiert ist. Zunéachst wird vor der Folie der
>missratenden< Versammlung der mdge unde man (V. 1464) alle Aufmerk-
samkeit auf die subjektive Wahl Heinrichs gelenkt.*’ Da ihm die Heirat von
auBen oktroyiert wird, kann Heinrich nun als derjenige dastehen, der, von
seiner Weltverfallenheit >geheilt<, seine Verpflichtung Gott gegeniiber
bestmoglich einlost. Diesem Zweck dient seine geschickt aufgebaute Argu-

mentation der Ratsversammlung gegeniiber:

[>Int ratet mir alle durch got,

von dem ich die genade han

die mir got hat getan,

daz ich gesunt worden bin,

wie ichz verschulde wider in.<

si sprachen: >nemet einen muot
daz im lip unde guot

iemer underteenic si.<

(>Armer Heinrich«, V. 1482-1489)

Gemeint ist konkret die Meierstochter, was Heinrich aber so allgemein for-
muliert, dass jegliche sozialen Implikationen wie Stand oder Geschlecht

auBlen vor bleiben. Ebenso allgemein fallt auch der Rat der Anwesenden
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aus, sich durch lebenslangen Dienst erkenntlich zu zeigen. Erst jetzt 10st
Heinrich die Intention seiner Frage auf und >erfiillt< den allgemeinen Rat
durch seine Herzensentscheidung (nil raetet mir al min sin; V. 1498), das

Midchen zur Frau zu nehmen:

iu ist allen wol gesaget

daz ich von dirre guoten maget
minen gesunt wider han

(>Armer Heinrich«, V. 1493-1495)

Heinrich kann hier als Retter des Madchens im Zeichen des gottlichen Wil-
lens auftreten (vgl. V. 1500, 1506): Er bewahrt sie vor dem Tod und bietet
ihr stattdessen eine glanzvolle Zukunft. Das >diese oder keine<-Argument
und die Drohung, die lignage ansonsten zu kappen (got gebe daz es iuch
gezeme, / s6 wil ich si ze wibe han. / zeware, mac daz niht ergan, / s6 wil
ich sterben ane wip; V. 1500—1503), stehen ganz im Zeichen von Heinrichs
kurierter Gottvergessenheit und seiner neuen Maxime, Gottes Willen erfiil-
len zu wollen. Das Skandalon einer standischen mesalliance zwischen dem
Adligen und der Bauerstochter (vgl. Mertens 2004, S. 935, mit Darstellung
der Forschungsdiskussion) muss dabei als bewusst kalkuliertes Mittel ver-
standen werden, um Heinrichs Heiratsentscheidung der Opferentscheidung
des Madchens zu parallelisieren, deren gezielt doppelsinnige Ausdeutbarkeit
als Hochzeit zwischen immanenter und transzendenter Referenzierung
(namlich des Madchens mit Christus bzw. Heinrich) riickblickend umso
deutlicher wird. Wenn Heinrich konstatiert: nii ist si vri als ich da bin
(V. 1497), ist damit die Freiheit der radikalen religiésen Entscheidung, die
libertas animi gemeint, die gezielt in provokativer Spannung steht zur stian-
dischen Freiheit, der libertas carnis (vgl. Heydenreich 2015, S. 67, im An-
schluss an Borck 1979). Diese Argumentation Heinrichs vor dem versam-
melten Rat mochte ich als Versuch verstehen, den Protagonisten der weib-
lichen Figur im Blick auf eine radikale, jeglicher sozialen Norm zuwider-

laufende Entscheidung als ebenbiirtig zu erweisen.
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Die in A und B iiberlieferte Ratsszene scheint damit nicht den gelaufigen
Konventionen hofischen Erzihlens zu entsprechen.?! Angesichts transzen-
denter Implikationen des Geschehens ist sie gerade nicht essentiell, son-
dern erweist sich als Mittel, als Kulisse, um Heinrichs personale Entschei-
dung zu profilieren, die er, wie das Madchen die ihre, ganz allein getroffen
hat und von der er durch nichts abzubringen ist. Die Einberufung der Rats-
versammlung und ihre Legitimation von Heinrichs personaler Entschei-
dung erscheinen als rein formale Akte.*” Dies kann fiir Ratsszenen im >Ar-
men Heinrich« generell gelten: Vor der Folie des Kollektivs und der von ihm
vertretenen Entscheidungsoptionen werden die personlichen Entscheidun-
gen der Figuren profiliert. Beratungsszenen im >Armen Heinrich« scheinen
damit allgemein dazu benutzt zu werden, eine religios konnotierte Findung
des Selbst zu orchestrieren.

Aus dieser Perspektive sind nun auch die Abweichungen zwischen A-
und B-Fassung signifikant: Gerade der B-Schluss bestatigt die oben ge-
machten Beobachtungen. Denn direkt nach der Zustimmung des Rates und
der EheschlieBung (wie in A) wird hier die Heirat transzendiert. In einer
kurzen Josephsehe (>Armer Heinrich<, B, V. 1492-1499; vgl. Hartmann
von Aue, Der arme Heinrich 1986) bewahren beide ihre Jungfraulichkeit,
bevor sie sich mit dem Eintritt in eine geistliche Lebensform (moniage; vgl.
>Armer Heinrich¢, B, V. 1500—1503) trennen.** Damit aber erweist sich der
narrative Aufwand der Ratsversammlung vollends als Kulisse, die offenbar
nur zu dem Zweck aufgebaut wird, damit Heinrichs nun noch konsequen-
tere conversio sie einreiflen kann: Wenn Heinrich hier den Rat zur Zustim-
mung notigt mit dem Argument, er bleibe ehelos, konne er nicht die Mei-
erstochter heiraten (>Armer Heinrich<, B, V. 1481-1483), so scheint er
seine Berater geradezu vorsitzlich hinters Licht zu fithren, denn auch die
Heirat wird das Ende seiner Herrschaft und seiner genealogischen Linie
bedeuten. Die B-Fassung, fiir deren »>Lesart< der Geschichte zuletzt Schie-
wer gefordert hat, sie als dem textus receptus von A gleichberechtigt wahr-

zunehmen, erscheint tendenziell in religiéser Hinsicht vereindeutigend.*
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Das historische Geschlechterverhaltnis betrachtend, lasst sich aber gerade
B als die Erzahlung bestimmen, in der die emanzipatorischen Tendenzen
der weiblichen Figur nicht zuriickgenommen werden. Denn gerade in der
Freiheit der religiosen Entscheidung fiir sein Opfer als eine geistliche Hoch-
zeit und damit gegen eine immanente Biographie als Ehefrau gewinnt das
Maidchen seine Autonomie. Gerade fiir die B-Fassung sind damit die Zu-
sammenhinge virulent, die man mit dem zeitgenossischen Hintergrund
der frithen Beginenbewegung, einer neuen selbstdndigen Form weiblicher
Religiositat (mulieres religiosae), ins Spiel gebracht hat (Wynn 1994, je-
doch ohne die Textvarianz zu beriicksichtigen, im Anschluss Schiewer
2002, S. 659f.), ist doch hier auch das Alter des Méadchens von acht auf
zwolf Jahre gedndert und damit beim Opferentschluss weniger eine puella
senex als eine am Beginn der Adoleszenz stehende Fiinfzehnjahrige gezeigt,
fiir die also der Zeitpunkt einer Entscheidung zwischen Ehe oder Oblation
gekommen ist (vgl. Schiewer 2002, S. 652). Mit der keuschen Ehe behilt
die weibliche Figur ihre im buBtheologischen Lohnmodell héchste Stellung
als Jungfrau, die auch Heinrich beanspruchen darf, der ihr insofern ange-
glichen wird. Der moniage verstetigt in der geistlichen Lebensform die Un-
abhangigkeit der Frau patriarchalen Zwingen gegeniiber: Die geistliche
Hochzeit mit Gott als Moglichkeit der Flucht vor dem vielfaltigen leit der
Frauen (vgl. >Armer Heinrich<, V. 767—772: s6 hédn ich iemer leit [...] mit
maniger hande sache / diu den wiben wirret / und si an vreuden irret),
wie sie die Meierstochter ihren Eltern gegeniiber als Utopie fiir sich ent-
worfen hatte, findet sich im Schluss von B realisiert.

Der sogenannte >Marchenschluss< von A erweist sich dagegen als irre-
fiihrendes Rubrum: Dass »die Meierstochter ihren >Prinzen« heiraten kann«
(Hammer/Kossinger 2012, S. 147), ist nur perspektivenabhangig als Happy
End zu begreifen. Vor dem entworfenen Ideal geistlicher Brautschaft, in dem
das Miadchen auf der Bildebene von der Bauerstochter zur Braut Christi
erhoben werden kann, ist das Einriicken Heinrichs als Brautigam ein Ab-

stieg fiir sie. Wenn die Konkretisierung der geistlichen Brautschaftsmeta-
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phorik der Versuch ist, die mannliche Figur mit ihrer autonomen Entschei-
dung fiir eine gegen jede Norm verstoBende mesalliance als der jungfrau-
lichen Martyrerin ebenbiirtig zu erweisen (Heinrich besetzt die Stelle Got-
tes als Brautigam), dann wird im gleichen Zug die weibliche Figur zur Ehe-
frau domestiziert.** Die Autonomie ihrer religiosen Entscheidung erscheint
nicht nur als zur kindlichen Aufstiegsphantasie degradiert (evident anhand
der Verse 1168-1170, die auf den standischen Aufstieg des Madchens durch
Hochzeit abzielen, der sich dann im Schluss von A realisiert findet; in B
fehlen diese Verse), die Konkretisierung der geistlichen zur immanenten
Ehe ist auch angesichts ihres vorausgehenden dystopischen Entwurfs einer
solchen in ambivalentes Licht getaucht. Wahrend man in der Forschung
immer die >Missheirat< auf stindischer Ebene und aus Sicht Heinrichs be-
handelt hat, ist es, folgt man der Bildebene des Textes und ihrer spezifi-
schen christlichen Logik, das Madchen, das sich zu Heinrich >hinab«< bege-
ben muss, indem sie als Ehefrau nurmehr auf der untersten Ebene des buB3-
theologischen Lohnschemas rangiert. Poetologisch betrachtet fillt das
Maidchen als die iiber weite Strecken der Erzdhlung dominierende Figur
mit seiner aufsehenerregend autonomen Entscheidung im A-Schluss einer

Aufwertung Heinrichs zum Opfer.

6. Schlussbemerkungen

Im >Armen Heinrich< werden, ganz dhnlich wie im >Gregoriuss, in speziel-
ler Weise Moglichkeiten und Grenzen immanenter Entscheidungsfindung
auf den Priifstand gestellt. Ich habe versucht, in einem Dreischritt von kul-
turhistorischer Kontextualisierung (sozialhistorische und religiose Impli-
kationen des Aussatzes), erzahlstruktureller Analyse (Verdoppelung der
Protagonistenposition) und interpretatorischer Auswertung der Uberliefe-
rungsvarianz (Schlussbildungen) den >Armen Heinrich< mit einem Fokus
auf Dynamiken von personaler Figurenentscheidung und Beratung neu zu

lesen.
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Die personale Heiratsentscheidung Heinrichs, so mein Argumentations-
weg, ist der Schlusspunkt einer Kette von personalen Entscheidungen, die
samtlich vor dem Hintergrund differenziert ausgemalter Beratung getrof-
fen werden und die alle eben diesen Beratungsaufwand konterkarieren, in-
dem sie den gegebenen Rat gerade nicht umsetzen bzw. bereits schon vor
jeder Beratung auf einer subjektiven Ebene getroffen sind. Dabei konnte
der eingenommene Blickwinkel fiir das interpretatorische Verstiandnis der
weiblichen Hauptfigur weiterfiihrende Perspektiven eréffnen: In Bezug auf
Entscheidungsfreiheit wird deutlich, dass der lange an seinem Schicksal
verzagte pusillanimus Heinrich nur das wiederholt, was das Madchen be-
reits vorgemacht hatte. Heinrichs eigenverantwortliche Entscheidung ge-
gen die arztlich angeratene Therapie des Jungfrauenopfers und in der Folge
sein ebenso eigenstandiger Heiratsbeschluss, der die breit angelegte Rats-
versammlung als Folie des abgewiesenen kollektiven Normen- und Wer-
tehorizonts lesbar macht, referieren deutlich auf die ganz allein getroffene
Herzensentscheidung des Madchens fiir ihr Opfer. Mit anderen Worten:
Aus geistlicher Perspektive muss Heinrich erst so werden, wie das Madchen
bereits ist. Sie er6ffnet ihm die Option der Weltentriicktheit, fiir die er in
seiner zu ausgepragten Weltzugewandtheit vorher blind ist.

Mein Zugriff mochte damit nicht einer einsinnig theologischen Lektiire
das Wort reden, wohl aber zeigen, wie sich die geistlichen Implikationen
fiir eine gender-sensible Lesart des >Armen Heinrich« fruchtbar machen
lassen. Wo sich weibliche Figuren mit autonomen Entscheidungen aus dem
patriarchalen Gesellschaftsmodell emanzipieren, hat dies wesentlich mit
dem christlichen Kontext, mit ihrer geistlichen Rollenzuschreibung zu tun
(vgl. in dieser Richtung grundlegend Lihnemann/Schlotheuber 2023). Die
Mutter des Gregorius wird bei Hartmann als »Siinderheilige« inszeniert wie
ihr Sohn (Spiegelungstechnik), womit ihr erweiterte Entscheidungsspiel-
raume zukommen (vgl. Rippl 2025, S. 68—72). Das Madchen im >Armen
Heinrich« ist eine >Bekennerheilige<, die dem Protagonisten die radikale

Entscheidung fiir Gott immer schon voraus hat. Mit den Attributen einer
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puella senex idealisiert, erkennt sie Heinrichs Aussatzerkrankung sofort als
Bewihrungsprobe immanenten Leids und ergreift, einer christlichen Logik
des Gegenteils folgend, die hier weit iiber konventionelle contemptus
mundi-Topik hinausgeht, die Moglichkeit des Martyriums als Chance. Der
Schluss von A kann dann als Aufwertung der méannlichen Figur verstanden
werden, die jene radikal autonome Entscheidung der weiblichen Figur in
ein genuin hofisches Setting {ibertragt, namlich das der 6ffentlichen Rats-
versammlung — damit werden nicht nur literarische Gattungsmuster zum
Zweck der Funktionalisierung (Figurenzeichnung) hybridisiert, vor allem
wird auch die Ehestiftung als hofisches Politikum, das eingehender Bera-
tung bedarf, verabschiedet zugunsten der Partnerwahl aus personlichen
Griinden.* In der gender-Perspektive ist das kein >Marchenschlusss, viel-
mehr eine weltlich-patriarchale Kontrafaktur der himmlischen Hochzeit
einer jungfraulichen Martyrerin mit Christus. Die hofische Kompromissbil-
dung dieser Fassung erkauft ihre vordergriindige >Harmonie<, indem sie
das Madchen vollkommen in seinen urspriinglichen Objektstatus zuriick-
setzt.’” Wenn die domestizierte Mirtyrerin geheiratet wird, ist das nicht ein
sozialer Abstieg fiir Heinrich, sondern ein geistlicher fiir die maget: Von
der Jungfrau und Braut Christi zur Ehefrau Heinrichs ist sie im buBtheolo-
gischen Lohnmodell gleich zwei Stufen abgestiegen. Um den Effekt zu ver-
anschaulichen, konnte man die Konstellation im zeitgendssischen Kontext
religioser Praxis verorten: Es ist so, als wiirde ein geheilter Leprakranker
die Begine heiraten, die ihn gesundgepflegt hat. Indem der A-Schluss also
die metaphorisch prafigurierte Hochzeit des Madchens immanent reali-
siert, die Entscheidung fiir eine geistliche Lebensform lediglich in der Dro-
hung Heinrichs gegeniiber seiner Ratsversammlung anklingen lasst, dann
aber vollstandig zugunsten genealogischer Konstanz abweist, ** setzt er pat-
riarchale Strukturen wieder in ihr Recht. Die B-Fassung mit ihrer gezielten
Modifikation der weiblichen Figur und dem geistlichen moniage-Schluss
erweist eben die von mir behandelten Aspekte als bereits zeitgenossisch

wahrgenommenes Problempotential, das narrativ bearbeitet wurde. Meine
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komparatistischen Beobachtungen zu den Uberlieferungsvarianten méch-
ten keine Aussagen liber Abhéngigkeitsverhaltnisse implizieren. Die Tatsa-
che, dass die Varianz der Schliisse unmittelbar mit dem inhaltlichen, her-
meneutischen Kriterium einer divergierenden Prominenz von mannlicher
oder weiblicher Figur, mithin unterschiedlichen Definitionen ihres Ver-
héltnisses zueinander zu tun hat, scheint mir jedoch doppelt aussagekraf-
tig: namlich im Blick auf eine lebhafte zeitgenossische Auseinandersetzung
mit dem >Armen Heinrich< nicht nur die asymmetrische Relation des
>Geistlichen< und >Weltlichen« betreffend, sondern auch (und damit intri-
kat verschrankt) die Geschlechterverhiltnisse, insbesondere das Bild und
die Rolle der Frau angehend. Eine dhnliche, fiir eine gender-sensible histo-
rische Lektiire fruchtbare Konstellation bieten die divergenten Schliisse
von Hartmanns Twein (meine Uberlegungen kénnen sich anschlieBen an
Hausmann 2001).

Zumindest hinweisen mdchte ich ausblickend auf zwei Aspekte, die mir
iiber meine exemplarische Argumentation anhand des >Armen Heinrich«<
hinaus verallgemeinerbar und damit im Zuge einer Erforschung vormoder-
ner Beratungsszenarien weiterer Betrachtung wert scheinen.

Erstens: Fiir das hofische Erzahlen des hohen Mittelalters kann eine
narrative Tendenz zur >Selbstobjektivierung« konstatiert werden, die sich
im verstarkten Einsatz des metaphorischen Feldes von Rat und Beratung
zeigt. Gerade weitreichende personale Figurenentscheidungen werden als
Ergebnis einer Beratung durch personifizierte Binneninstanzen des Ich er-
zahlt: Wir haben das durch die Jugend falsch beratene herze (>Gregoriuss,
V. 1) des Erzahlers im >Gregorius<-Prolog (daz rieten mir diu tumben jar;
>Gregoriuss, V. 5), das wiederum die zunge (>Gregoriuss, V. 2) dazu drang-
te, >Weltliches« zu erzdhlen, weswegen der Erzihler nun eine ausdriickliche
conversio seines poetischen Programms hin zu geistlichen Stoffen vollzieht
und seine Dichtung als BuBarbeit leisten mdchte, um dem gottlichen Willen
zu entsprechen (vgl. >Gregoriuss, V. 35—42). Kombiniert mit dem memoria-

Topos kehrt der Gedanke von der Dichtung als Buf3e variiert im Prolog des
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>Armen Heinrich< wieder (>Armer Heinrich«, V. 16—25). Die als falsch er-
kannte Entscheidung des >Gregorius<-Erzéhlers fiir ein allzu weltliches Le-
ben, iiber dem er Gott vergessen hat, wird ebenso als Rat dargestellt, wie
dann die Entscheidung des Miadchens, sich fiir Heinrich zu opfern, als Rat
ihres Herzens bezeichnet wird (>Armer Heinrich«, V. 1069f.). Auch Hein-
richs Entscheidung, das Madchen zu heiraten, ist ein Rat von Herz und Ver-
stand (al min sin; V. 1498).?° Das Auftreten solcher innerer Instanzen ist
freilich topisch (zur Externalisierung innerer Vorgange vgl. grundlegend
Philipowski 2013). Dennoch lésst die oberflachlich als Verantwortungsdif-
fusion wahrnehmbare Strategie einer >Zerteilung< des Selbst*’ in Unter-
instanzen, die dann wie in einem Konzil als Berater auftreten (man ver-
gleiche den oben zitierten Beginn des >Gregorius<-Prologs), ein narratives
Interesse am Blick nach innen, an der Darstellbarkeit personlicher Motiva-
tionen und Entscheidungen, an Ich-Inszenierung erkennen. So disputieren
in Hartmanns >Klages, die Tradition geistlicher Dialoge zwischen séle und
lip zitierend, herze und lip als das Ich repriasentierende Instanzen, dieses
vervielfaltigend, tiber die Anndherung an die Geliebte — was man auch als
wechselseitigen Beratungsdialog lesen kann (vgl. Hess 2016). Uber den
variationsreichen und narrativ gezielten Einsatz tradierter Topoi entsteht
geradezu eine Bithne im Inneren des Ich, auf der personifizierte abstrakte
Instanzen als Ratgeber agieren und eigentlich Unsichtbares, namlich die
Gedanken und Gefiihle des Ich, in der perspektivischen Brechung diskursi-
vierbar machen.

Zweitens: Besonders ertragreich schiene es mir, die Analyse gezielt auf
den Gegenstandsbereich geistlicher Texte auszuweiten und den Stellenwert
sowie die Funktionalisierungen von Rat und Beratung (unter Einschluss me-
taphorischer Verwendungsweisen) komparatistisch einzubeziehen. SchlieB-
lich war angesichts meiner Analysen nicht nur auffillig, dass personliche
Entscheidungsfindung im >Armen Heinrich« tiber das semantische Feld von
Rat und Beratung profiliert wird. Dariiber hinaus kann spezifisch ein me-

taphorischer Einsatz von Beratung registriert werden, wenn die mensch-
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liche Entscheidung in Spannung gerét zu gottlicher Pradestination. Eine
Reihe von Inversionen kennzeichnen hier zudem die Relationierung imma-
nenter und transzendenter Beratungskonstellationen. So ist im >Armen
Heinrich« vor allem der eigentlich reprasentative 6ffentliche Rat als dys-
funktional erzihlt. Immanentes Beraten erweist sich als defizitir, indem
die Perspektiven- und Interessengebundenheit von Ratgebern die notwen-
dig beschrankte menschliche Einsicht angesichts kategorial anders gela-
gerter religioser Axiologien bzw. einer transzendenten Lenkung des Gesche-
hens ausstellt: Die schlussgebende Ratsversammlung des >Armen Hein-
rich« verfehlt ihren eigentlichen Zweck wegen Uneinigkeit genauso wie die
Versammlung der Romer zur Papstwahl im >Gregorius< — weder kann fiir
Rom ein neuer Papst, noch kann fiir Heinrich eine Braut bestimmt werden.
Erst durch gottliche Inspiration wird die Einstimmigkeit des Rates erreicht.
Im Falle der Papstwahl im >Gregorius« ist es das Wunder der gottlichen
Stimme (gotes stimme; >Gregorius<, V. 3173): gotes wille bestimmt den
neuen Papst und marginalisiert damit die immanente Ratsszene — Kor-
ruption, nit (Neid) und éren git (die Gier nach Ruhm) der Romzere lahmten
die Entscheidungsfahigkeit des Rates, so der Erzihler (vgl. >Gregoriuss,
V. 3145—3154). Heinrich, der eigentlich nach Rat gefragt hatte, tritt als
Ratgeber seiner Ratgeber auf, indem er ihnen, nun zur Einsicht in den gott-
lichen Willen fahig, die Losung vorgibt, so wie Gregorius im Moment der
Erkenntnis des doppelten Inzests selbst keinen Rat benotigt, sondern als
Ratgeber fiir seine Mutter fungiert. Das heiBt nun nicht, dass innerweltliche
Beratung als Instrument der Entscheidungsfindung ausgedient hétte. Viel-
mehr wird sie um die transzendente Ebene erweitert und damit komplexer:
In Hartmanns hybriden (vgl. Warning 2004), >Geistliches< und >Weltli-
ches«< auf ganz eigene Weise neu integrierenden Erzdhlungen des >Armen
Heinrich«< und des »Gregoriusc« ist das feudal-h6fische Konzept von Rat und
Beratung immer auf die transzendente Dimension hin transparent ge-
macht. Das heifit, dass Entscheidungen nicht nur nach sozialen und pru-

dentialen innerweltlichen MaBstiben beurteilt werden, sondern letztlich
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die Frage im Raum steht, ob auch ein consensus des menschlichen mit dem
gottlichen Willen erreicht werden kann; mit anderen, namlich den Worten
einer zentralen Gnome hofischen Erzahlens: ob die getroffenen Entschei-

dungen >Gott und der Welt gefallenc.

Anmerkungen

1 Aus dem Teilprojekt >Poetiken des Entscheidens in der Erzahlliteratur des deut-
schen Mittelalters« des Miinsteraner SFB 1150 >Kulturen des Entscheidens« ist
etwa die Studie Spreckelmeier 2021 hervorgegangen. Vgl. auch Spreckelmeier
2022, S. 100—102, zu Hartmanns »Iwein«.

2 Zum Aspekt der Willensfreiheit jetzt Schneider 2024, der die Untersuchung der
»willensdiskursiven Ebene« (S. 337) als Neuperspektivierung der Schuldfrage
des >Gregorius«< versteht: »Ohne in den Kategorien der Moral- und Siinden-
theologie der Zeit gemessen werden zu miissen oder iiberhaupt messbar zu sein,
begriinden die Handlungen, die der Protagonist aus einem fragwiirdigen Ver-
héltnis zu seinem Eigenwillen unternimmt, doch so etwas wie personale Ver-
antwortlichkeit.« (ebd.) Schneiders inspirierender Lektiire des Hartmannschen
>Gregorius< als »Narrativierung einer quasimystischen Willenstheologie«
(S. 337), die darauf ziele, »das Nichts-Wollen zu wollen« (ebd.), stimme ich in
vielen Punkten zu. Anders sehen wiirde ich Schneiders Bewertung eines Eigen-
willens des Protagonisten als problematisch (z. B. »fragwiirdig« S. 337; vgl. Zitat
oben), die sich v. a. auf den theologischen Willensdiskurs stiitzt. Bezieht man
Beobachtungen auf der struktursemantischen sowie der metaphorischen Ebene
(u. a. die rechnerisch-6konomische Metaphorik, die Hartmanns gesamten Text
prégt) mit ein, so kreist der >Gregorius< m. E. um die paradoxale Spannung eines
»Erarbeitens« der eigentlich nicht verdienbaren und berechenbaren géttlichen
Gnade. Die Zusammenhange sind entwickelt, u. a. im Blick auf Wolframs >Par-
zival¢, in Rippl 2025, S. 33—98.

3 Der mittelhochdeutsche Text ist zitiert nach der Ausgabe Hartmann von Aue:
Der arme Heinrich 2010. Vergleichend herangezogen ist: Der arme Heinrich von
Hartmann von Aue 1986.

4 Der >Arme Heinrich« liegt bekanntlich in zwei in den vollstindig iiberlieferten
Handschriften repréisentierten Hauptfassungen (A und B) vor, die entschei-
dende Unterschiede aufweisen. Es handelt sich um die unter den Siglen A und B
gefiihrten vollstdndigen Textzeugen A: StraBburg, Stadtbibliothek, ehemals Bib-
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liothek der Johanniter Cod. A 94, 1870 verbrannt und seither nur noch in einem
fehlerhaften Abdruck von 1784 zugénglich, und B (wobei B als Gruppensigle fiir
die Handschriften Ba und Bb steht; Bb ist direkt von Ba abhéngig): Heidelberg,
Universitatsbibliothek, cpg 341, Bl. 249ra—258va (Ba); Cologny, Bibliotheca
Bodmeriana, Cod. Bodmer 72 (frither Kélocsa, Erzbischofliche Bibliothek,
Ms. 1), Bl. 256ra—265rb (Bb). An Stellen mit relevanten Abweichungen fiir meine
Interpretation werden die Fassungen A und B explizit gegeniibergestellt. Die
hinzukommende wichtige fragmentarische Uberlieferung in drei unvollstindig
erhaltenen Sammelhandschriften (C, D, E) sowie das Exzerpt (F) soll hier nicht
unterschlagen werden. Da sie jedoch, bis auf E, den Schluss des >Armen Hein-
rich< nicht iiberliefern, bleiben sie fiir die hier verfolgte Fragestellung vorerst
auBen vor. Alle Uberlieferungszeugen sind verzeichnet in Hartmann von Aue:
Der arme Heinrich 2010, S. XI-XXI; vgl. auch die digitale Ausgabe Hartmann
von Aue: Der arme Heinrich 2018.

Der Begriff »Emanzipation« ist hier nicht im modernen politischen Sinne (etwa
der Frauenbewegung) misszuverstehen, ich méchte damit aber auf eine weib-
liche Selbstermichtigung hinweisen, die sich gerade im Ubertritt aus dem welt-
lichen in ein geistliches Sozialmodell vollzieht. >Emanzipation< meint zunéichst
ganz allgemein, zuriickgehend auf den romischen Rechtsakt der emancipatio als
Entlassung des Kindes aus der Verfiigungsgewalt des pater familias, die Losung
aus Abhéngigkeitsverhiltnissen und eine damit verbundene eigenverantwort-
liche Handlungsmacht. Auch wenn im vorliegenden Rahmen die Begriffsgeschich-
te nicht erschépfend diskutiert werden kann, meine ich doch, dass die Rede von
der Emanzipation gerade fiir die Figurenkonstellation im >Armen Heinrich«
aufschlussreich sein kann, vor allem auch, weil die Uberschreitung von Alters-
grenzen und damit das Thema von Kindheit und Miindigkeit fiir die weibliche
Figur eine bedeutende Rolle spielen. Aus gendertheoretischer Perspektive ist zu
konstatieren, dass tradierte Strukturen etwa patriarchal bestimmter Geschlech-
terbeziehungen nur vordergriindig eindeutig gesetzt sind, innerhalb dieser
Setzung sich aber ein Spielfeld fiir die Hinterfragung von Geschlechterkon-
zepten, insbesondere weiblichen Rollenmodellen eréffnet, das es genauer zu be-
trachten gilt.

Vgl. Sermo ad leprosos 2, S. 118, Z. 34—37: + De medicina a Deo petenda et de
medicis spiritualibus et contra illos qui libentius uocant medicos corporum +
Non enim debetis desperare sed medicinam a summo medico postulare (»Wen-
det Euch an Gott fiir Medizin und an die geistlichen Arzte und macht es nicht so
wie jene, die nur zu gerne die fiir den Leib zustindigen Arzte kommen lassen. Thr
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sollt nicht verzweifeln, sondern den hichsten Arzt um Medizin bitten«; Ubers.
von mir, C. R.). Das Bildfeld um >Gott als Arzt« findet sich breit verwendet in den
Predigten Jakobs von Vitry, v. a. in den Passagen iiber die lepra anime; von der
Osten-Sacken 2010, S. 210, Anm. 422, verweist auf die zahlreichen Ubereinstim-
mungen Jakobs mit dem 22. Kanon des IV. Laterankonzils, die etwa an dieser
Stelle explizit seien.

Vgl. Hiob 3,3; das Zitat kennzeichnet die antithetische Position Heinrichs im
Vergleich zu Hiob, dessen desperatio nur als momentane emotionale Reaktion
auf sein Leid eingespielt, jedoch in der bestimmenden Auslegungstradition des
Mittelalters durch seine Duldsamkeit iiberwunden wird.

Vgl. Konrads von Wiirzburg Erzdhlung >Der Welt Lohng, die einen ganz dhn-
lichen Aufbau zeigt: Der hofische Normenhorizont wird mit der Einfithrung des
idealtypischen Protagonisten aufgerufen, um ihn an einem bestimmten Punkt
(Drehung der Dame und ihre >Entschleierung« als Frau Welt) mit dem geistli-
chen contemptus mundi, der radikalen Weltverneinung zu konfrontieren.

Zur mittelalterlichen Lebensalterslehre und -topik gehoren wesentlich binire
Grundmodelle wie junc/tump — alt/wise; vgl. grundlegend Sears 1986. Auffillig
ist innerhalb der im Rahmen des contemptus mundi geldufigen Verginglich-
keitsbilder (honic wird zu galle; vgl. >Armer Heinrichs, V. 108f., 152) der spezi-
fische Einsatz von Lebensalterstopik in Bezug auf Heinrichs Verdnderung durch
die Krankheit: der Verfall griinez gras — heuwe (V. 126a) bezieht sich etwa
zuriick auf Heinrich als bluome der jugent (V. 60): unser bluome der muoz
vallen / so er aller griienest waenet sin (V. 110f.) — in der B-Fassung stehen die
Verse unmittelbar zusammen und sind auf Heinrich bezogen; vgl. Hartmann von
Aue: Der arme Heinrich 2010, S. 7. Eben dieser Punkt mag auch hinter der vom
Erzdhler betonten Diskrepanz zwischen Hiob und Heinrich aufscheinen: Im
Gegensatz zu Hiob als pater familias in der Mitte seines Lebens ist Heinrich ein
junger Mann, ein adolescens, was ihn wiederum iiber das Attribut seiner ideal-
hofischen Schonheit mit Absalom verbindet, der zweiten biblischen Figur, die
der Erzihler exemplarisch ins Spiel bringt (vgl. >Armer Heinrich¢, V. 85). Die in
Form der Lebensaltersmotivik ausgeprigte temporale Sinnebene wurde meines
Wissens fiir den >Armen Heinrich« bislang nicht interpretatorisch fruchtbar ge-
macht.

Vgl. Riha 2007. Zur Bedeutung sozialer Raumlichkeit in Aussatzerzahlungen des
Mittelalters vgl. Oswald 2008. Sie zieht S. 33f. die Verbindung zu Konrads von
Wiirzburg >Engelhards, in dem fiir den aussitzigen Dietrich eine Art »indivi-
duelle[s] Leprosorium[]« (S. 34) auf einer paradiesischen Insel geschaffen wird.
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Anhand seiner Textbeobachtungen geht Schiewer (2002, S. 660) dann aber iiber
eine solch hierarchisierende Sichtweise des Madchens als sekundér, im Sinne
einer >Erginzung«< des Protagonisten, hinaus und formuliert mehrmals Unter-
schiede (»der denkbar stiarkste Kontrast«). An diese Beobachtungen méchte ich
anschlieBen.

Obwohl Mertens vorher mit Ruh feststellt, die Erzahlung habe »zwei Haupt-
personen« (2004, S. 881), gerdt das Médchen in Bezug auf die Aspekte der
Entscheidungsfindung und Beratung aus dem Blick.

Vgl. den aufschlussreichen Beitrag von Friedrich 2021, hier S. 340: »Dem ent-
schiedenen Opferwillen der jungen schonen maget wird so der bis zuletzt um
sein Leben fiirchtende héassliche kranke Erwachsene konfrontiert.« Indem
Friedrich die rhetorisch-topische Sinnebene der Erzdhlung in den Blick riickt,
kann er zeigen, wie Hartmann konventionelles Wissen mit dem spezifischen
Kasus des >Armen Heinrich«< gerade im Spannungsfeld von >Geistlichem< und
>Weltlichem« auf den Priifstand stellt. Der puer senex-Topos spielt bei Friedrich
keine Rolle.

Vgl. die Reduktion durch den Vater bereits vorher: tohter, dii bist ein kint (>Ar-
mer Heinriche, V. 573).

Vgl. den Erzdhlerkommentar zur Sprachlosigkeit der konsternierten Eltern: ez
waz ane ir rat komen (>Armer Heinrich¢, V. 1041). Das Motiv der Verzagtheit
und Ratlosigkeit taucht kontinuierlich durch die Erzidhlung hindurch auf. Die
pusillanimitas wird nur den Erwachsenen attribuiert, und zwar immer von der
maget: Sie fiirchtet, Heinrich und die Eltern konnten nicht stark genug sein,
ihrem Opferentschluss zuzustimmen (V. 532-538); im Gegensatz zu den drei
Erwachsenen, von denen sie nochmals deutlich abgegrenzt wird, weint sie nur,
weil Heinrich nicht gleich seine Zustimmung gibt: mislich beswaerde / huop sich
dé under in, / zwischen dem kinde und in drin (V. 992—994); sie bezeichnet den
Arzt, der versucht, sie umzustimmen, als weibisch und als Angsthasen (V. 1119—
1125) und verspottet ihn, ihre grofite Angst sei, er konne das Messer nicht halten
(V. 1129); schlieBlich beschimpft sie Heinrich als werltzage (V. 1320). Ludger
Lieb (2020, S. 202) weist ebenfalls auf dieses Motiv hin und deutet es als
»méannlich konnotiert« im Zeichen einer programmatischen »Verkehrung der
Geschlechterrollen«. Das emanzipatorische Potential diirfte seinen tieferen
Grund in der geistlichen Sinnebene haben, gerade ihr religios motivierter Ent-
schluss lasst das Méadchen sozial vorgegebene Rollenerwartungen iiberschreiten.
Die Jugend ist wie Nebel und Staub, das Leben welkt wie die Pflanzen (>Armer
Heinrichs, V. 722—724) — die triigerische Schonheit der Welt und des Lebens
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unter dem Vorzeichen der Verginglichkeit. Trotz ihrer Jugend sieht die Meiers-
tochter diese religiose Wahrheit ganz klar: ich viirhte, solde ich werden alt, / daz
mich der werlte siieze / zuhte under viieze (V. 700—722). Vor dem Tod schiitzen
auch nicht Reichtum und Adel, scheene, sterke, héher muot, / ez envrumet
tugent noch ére (V. 718£.), so fiihrt das Médchen das fiir die spateren Totenténze
programmatische Argument einer Gleichheit vor dem Tod aus, die auch stindi-
sche Hierarchien nichtig macht.

So Lieb 2020, S. 201. Er hebt die Bedeutung der allegorischen Imagination des
Madchens hervor, sie bilde »ziemlich genau die Mitte der Erzdhlung« und
markiere »in der Koinzidenz hochgradiger Naivitit und letztendlicher Wahrheit
einen ihrer Hohepunkte«.

Vgl. in diesem Sinne die Rede des Teichners Von den witiben: ob ier ein chaiser
chaem ze der e, / sew wolt in nehmen nymmer me (V. 471. [S. 288f.]).
Uberblendungen der literalen und allegorischen bzw. metaphorischen, also kon-
kreten und iibertragenen Ebenen des Textes scheinen fiir den >Armen Heinrich«<
typisch zu sein; vgl. Christiane Witthofts (2013, S. 284) Beobachtungen zur
leitmotivischen »Hintergrundmetaphorik« des rdumlichen Ausgeschlossen-
seins, die in der »Schliissellochszene [...] auserzidhlt« werde.

Die mittelalterliche Tradition kennt sowohl die Gleichsetzung Maria Magdalenas
mit der fuBwaschenden Siinderin (Lk 7,36—50), der Maria von Bethanien, als
auch der Schwester des leprakranken Lazarus (Joh 11,1-3; 12,1-8), die Jesus
ebenfalls die FiiBe salbt. In jedem Fall ist auffillig, dass die maget im >Armen
Heinrich< mehrmals explizit >zu Heinrichs FiiBen« sitzend gezeigt wird bzw. das
Motiv des FuBles wiederholt begegnet (vgl. metaphorisch >Armer Heinrichs,
V. 307, konkret V. 324f. und V. 461—463: Sie hat Heinrichs Fiie in ihrem Schof}
stehen, als sie ihn von der Heilungsmoglichkeit des Blutopfers sprechen hort;
V. 477—479: In der Nacht liegt das Madchen am FuBende des elterlichen Bettes
wach, Heinrichs Leid >reut< es so sehr, dass ihre Trianen die Fiile der Eltern
benetzen, wodurch sie geweckt werden). Die Handlung scheint gezielt mit bib-
lischer Ikonologie angereichert zu sein, was nicht einsinnige, aber punktuell viel-
schichtige Bedeutungskonnotationen erzeugt.

So die Interpretation von KraB 2012, der an eben jenem Punkt ansetzt, wenn er
die religiose Bedeutungsdimension der Opferungsszene als >Bluthochzeit< der
jungfraulichen Martyrerin mit Christus (resp. Heinrich) beschreibt und die aus
heutiger Perspektive sadomasochistischen Wirkungslogiken der Erzihlung auf-
deckt; vgl. S. 178: »Die abschlieBende Pointe seiner Novelle besteht darin, dass
ein Freiherr eine Braut Christi heiratet und somit gewissermafen den Platz des
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himmlischen Brautigams fiir sich beansprucht. Es handelt sich um eine Sub-
stitution, die der Affirmation des ménnlichen Protagonisten dient.«

Die leitmotivische » Uberwindung von Sichtbarrieren um Erkenntnis zu erlan-
gen lasst sich, die Beobachtungen von Witthoft 2013, S. 283, weitergedacht,
insofern auch fiir die Rezeptionsebene behaupten: Gerade vor der Folie von Be-
ratungsresistenz (im Falle des Madchens) oder Unberatensein (im Falle Hein-
richs) in Bezug auf konventionelle Handlungsoptionen wird der Blick gelenkt auf
die personlichen, radikalen Entscheidungen der Hauptfiguren und den Weg, der
sie dorthin fiihrte. Hierbei ist zu bemerken, dass die Figur des Midchens in
mehrfacher Hinsicht prominenter inszeniert wird als der mannliche Protagonist.
Hammer/Kossinger 2012 haben die drei Schliisse von A, B und E eingehend
behandelt und versucht, die Uberlieferungskontexte von A, B und E spezifisch
fiir die Schlusspriagungen fruchtbar zu machen, basierend auf der Annahme,
dass »die unterschiedlichen Formen der Textvergemeinschaftung offenbar auch
im Fall des >Armen Heinrich< nicht beliebig, d. h. interpretatorisch zugénglich
sind fiir die Beschreibung von Phdnomenen von Textvarianz in mittelalterlich-
volkssprachiger Literatur« (S. 156f).

Zum Schluss von E vgl. Hammer/Kdssinger 2012, S. 154: »Dieser um rund hun-
dert Verse kiirzere Schluss bietet demnach ein >happy ends, das nicht durch
einen irritierenden >Marchenschluss< mit einer unstandesgeméBen Missheirat
verkompliziert wird und ebenso wenig die religios-legendarisch aufgeladenen
Handlungsmuster in einen konsequenten Riickzug ins Kloster iiberfiihrt. Die
Ordnung, die durch die Erkrankung Heinrichs aus den Fugen geraten ist, wird
wiederhergestellt und dabei beldsst es diese Fassung: Was danach passiert, in-
teressiert nicht mehr. Indem das kiinftige Schicksal des (bzw. der) Protagonisten
unwichtig wird, liegt der Fokus noch deutlicher auf der wunderbaren Heilung
durch gottliche Gnade und der Opferbereitschaft des Médchens.«

Vgl. Hammer/Kossinger 2012, S. 155. Tatsdchlich findet sich der Stoff vom
geheilten Aussitzigen Henricus bzw. Albertus in lateinischen Exempelsamm-
lungen des 14. Jahrhunderts, die wohl auf einer »gemeinsamen dlteren Fassung«
basieren; vgl. Mertens 2004, S. 939—941. Da gerade im Bereich der lateinischen
Exemplarik des Mittelalters noch Vieles zu entdecken bleibt, ist auch die An-
nahme von Mertens (2004, S. 938), die Exempeltradition gehe von Hartmanns
Erzahlung aus, als vorlaufig zu werten.

26 Wenn die Annahme einer liturgischen Anbindung des Exempels in der Predigt

zum 3. Sonntag nach Epiphanias (zur Heilung des Aussétzigen nach Mt 8,1-10)
stimmt und die Geschichte als didaktische Veranschaulichung der lepra spiri-
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tualis (>geistlicher Aussatz<) und ihrer Heilung durch benignitas und miseri-
cordia benutzt wurde (Mertens 2004, S. 938), dann zeigt die religiose Praxis
umso deutlicher den Stellenwert der weiblichen Figur, deren Tugendhaftigkeit
(fidelis, A 6,16; virtuosa, A 6,17) die Erlosung des Protagonisten erst erméglicht,
indem sie ihm jene Weltverneinung vorlebt, die ihm in seiner Weltverfallenheit
(vanitas milicie, A 6,1, »Eitelkeit des Rittertums«) fiir sein Seelenheil fehlt. Das
Exempel Nr. 6 der Hs. A: Breslau, Cod. Ms. L. F. 115 ist samt Ubersetzung zitiert
nach Mertens 2004, S. 939—941.

Es geht mir nicht um die Insinuierung oder Diskussion von Abhéngigkeitsver-
héltnissen, sondern um den Aufbau einer komparatistischen Konstellation aller
moglichen Ausformungsvarianten des Stoffes.

Vgl. die Formulierung von Heinrichs Bekehrung: und verkérte vil drate / sin
altez gemiiete / in eine niuwe giiete (>Armer Heinrich<, V. 1238-1240).

Die Frage einer erotischen Motivation Heinrichs ist in der Forschung diskutiert
worden, exemplarisch vgl. Margetts 1988; Mertens 2004, S. 928, mit weiterer
Literatur. Instruktiv Bulang 2022, der fiir Heinrichs Opferverzicht die Ver-
quickung von religioser Referenzierung mit dsthetischen und erotischen Aspek-
ten herausstellt.

Eine dhnlich zugespitzte Konstellation findet sich in Hartmanns >Gregoriuss,
wenn der Mutter im Interesse der Herrschaftssicherung zur Heirat geraten wird,
wobei ihr ausdriicklich die Wahl des Brautigams selbst tiberlassen ist.

Vgl. den Beitrag von Christian Schneider in diesem Band, der Ratsszenen in der
frithhofischen Epik als essentiell fiir das Erzéhlen von feudaladligen Verhaltnis-
sen erkennt, auch wenn Entscheidungen bereits auf transzendenter Ebene pra-
determiniert sind.

Vgl. die Ratsversammlung in Hartmanns >Iwein¢, die ebenfalls als von Lunete
und Laudine angefiihrtes Theater durchsichtig wird und in die Néhe der politi-
schen Intrige geriickt werden kann.

Zu den textkritischen Erwédgungen die Frage betreffend, ob nur fiir Heinrich oder
auch fiir das Madchen die Wahl einer geistlichen Lebensform erzahlt wird, vgl.
oben S. 233f. Eine letztendliche Entscheidung in dieser Sache kann fiir meine
Erwigungen dahingestellt bleiben, wichtig ist vor allem das unstrittige Faktum
der keuschen Ehe.

Schiewer und im Anschluss Hammer/Kdossinger 2012, S. 151f., sprechen von einer
»Konventionalisierung«, die gegeniiber A einem zeitgendssischen Publikums-
geschmack eher entsprochen haben diirfte (Schiewer 2002, S. 665: »marktge-
rechter«).
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Kraf} 2012 sieht damit zurecht die prekire Machtkonstellation der hofischen Ehe
freigelegt. Die auf sadomasochistischen Logiken basierende Lesart verdeckt
allerdings das selbsterméchtigende Potential der Méadchenfigur, das in der B-
Fassung ausgebaut und verstetigt wird.

In ganz dhnlicher Weise lasst sich die radikale Entscheidung Aldas im >Rolands-
lied< gegen ihre Wiederverheiratung vor dem Horizont geistlicher weiblicher
Rollenmodelle verstehen. Bernd Bastert und Lina Herz betonen die Relevanz der
Frauenfiguren fiir den »Zusammenhang von Beratung und Zukunft der Dy-
nastie« (in diesem Band, S. 101) in den Chansons de geste. Die dynastische Ehe-
stiftung als politisch bedeutsamer consiliarischer Akt wird hier, so meine ich,
aufgerufen und zugleich ausgehebelt, denn dem Ideal einer christlichen Witwe
folgend, wird die Ablehnung der 6ffentlich angeratenen zweiten Ehe als >litera-
rischer Tod« Aldas aus triuwe inszeniert; dass die ewig Trauernde dem geliebten
Gatten nachstirbt, wird lesbar als Substitution der politischen Institution Ehe
durch die Autonomie einer personalen Bindung, wobei Alda tiber die exklusive
Brautgemeinschaft mit (dem toten) Roland bzw. Christus traditionelle Frauen-
rollen genauso transzendieren und sich damit daraus emanzipieren kann wie das
Madchen im >Armen Heinrich«.

Vgl. Meyer 2013, der das Verstummen des Madchens am Schluss als Folge einer
»ungelosten Verknotung« (S. 253) von Handlungsschemata der Legende und
des hofischen Romans versteht.

Von Kindern des Paares ist nichts explizit erwidhnt, bedenkt man allerdings das
Modell des Schlusses im Artusroman, dem hier laut Meyer 2013 gefolgt werde,
so ist die Nichterwdhnung einer dynastischen Fortsetzung hier ebenso typisch
wie potentielle Nachkommlinge impliziert sind.

Die Ausgaben folgen hier B, in A heiBt es tatsdchlich nu ratet mir das herze min;

vgl. Hartmann von Aue, Der arme Heinrich 1986), S. 130.

40 In diesem ganz vorbegrifflichen Sinne wire Individualitit als identitdre Unteil-

barkeit des Selbst hier eben nicht der Fall.
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Zur Diagrammatik der Streitsache und der Beratung des

Konigs Vergulaht im 8. Buch des »>Parzival<

Abstract. Der Beitrag beschéftigt sich mit der in der »>Parzival<-Forschung umstrit-
tenen Ratgeberfigur Liddamus. In bisherigen Studien zu dem der Beratung des Ko-
nigs Vergulahts vorausgehenden Streitgesprach zwischen Liddamus und Kingrimur-
sel wurden insbesondere die verschiedenen moralischen Standpunkte der miteinan-
der diskutierenden Figuren untersucht. Die folgenden Uberlegungen arbeiten hinge-
gen mit einer diagrammatischen Lesart. Anhand der fiir die causa zentralen Motive
rache, ére und sippe zeigt sich das kontradiktorische Verhéltnis der verschiedenen
Positionen: Der Wunsch Kingrimursels nach rache, sein Bestreben der Wiederher-
stellung einer personalen ére und seine Aufforderung zum gerichtlichen Zweikampf
verweisen auf eine hierarchisch-agonale Denkfigur, an deren Ende ein asymmet-
rischer Ausgang steht. Dagegen vertritt Liddamus ein symmetrisches bzw. konzent-
risches Denken, das sich auf die Vorstellung der ére der sippe stiitzt. Diese Diskre-
panz erklart dann auch die Exklusion Kingrimursels aus der anschlieBenden Bera-
tung: Das symmetrische Gesprich zwischen dem Konig und seinen Ratgebern kann
so unbeeintréchtigt bleiben. Das Spiel der diagrammatischen Modellierungen ver-
mittelt eine unauflosbare Ambiguitit, die der causa immer schon vorausgeht.

1. Hinfiihrung: Vom agonalen Spiel zum agonalen Gesprach

>frowe, nu gebet tweren rat: |/ unser dwederz niht vil wer hie hat.<
(Pz 407,23f.) — In einer Situation groBer Bedrangnis bittet der Muster-Ar-

tusritter Gawan, der sich zuvor vor allem durch sein besonderes diplomati-
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sches Geschick auszeichnete (vgl. zuletzt Sablotny 2019, S. 222; Terrahe
2022, S. 157), die Dame Antikonie um ihren rat. Er selbst weiB nicht, wie
sich die beiden vor dem wiitenden Mob der Stadtbevilkerung schiitzen sol-

len, doch die Dame macht einen Vorschlag:

>wir sulen ze wer uns ziehen,
af jenen turn dort fliehen,
der bl miner kemenaten stét.
genzdeclichez lihte ergét.«
(Pz 407,27-407,30)

So ist es der rat Antikonies, der dazu fiihrt, dass Gawan und sie ein geeig-

netes Mittel finden, um sich gegen ihre Angreifer zur Wehr zu setzen:

dod vant diu maget reine

ein schachzabelgesteine,

unt ein bret, wol erleit, wit:

daz braht si GAwéne in den strit.
(Pz 408,19—408,22)

Die Bewaffnung der beiden Figuren mit einem Schachbrett und Schachfi-
guren macht den aufmerksamen Rezipient*innen klar: Hier wird noch et-
was anderes erzahlt als das auf der Handlungsebene Offensichtliche.

Das Motiv des Spiels entfaltet in der Dichtung seine ganz eigene Meta-
phorik (vgl. zum Spiel Anz/Kaulen 2009; Jahn/Schilling 2010, sowie zu-
letzt Birkhan 2018). Mit ihm er6ffnen sich ein Feld von kulturellen Impli-
kationen und eine spezifische Logik, die einerseits ein statisches Ordnungs-
gefiige (vgl. Gadamer 1990, S. 110f.) und andererseits einen sich dynamisch
an die Spielziige anpassenden Virtualitatsraum (vgl. Haug 1989, S. 678)
umfasst. Die groBe nét (410,7), welche Gawan und Antikonie auf ihrer Flucht
durchleben, widerspricht dabei keinesfalls der Idee des Spiels: Den Reiz
zum Spielen macht gerade ein gewisser Ernst aus, denn erst »der Ernst beim

Spiel 148t das Spiel ganz Spiel sein« (Gadamer 1990, S. 108). Das »Hin und
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Her der Spielbewegung« (Gadamer 1990, S. 110) spiegelt sich sprachlich in
den Bewegungen der wiitenden Stadtbevilkerung und der Figuren Gawan
und Antikonie: Hie der ritter, dort der koufman (408,1); diu kiinegin lief
her unt dar (408,16).

Noch bevor sich Konig Vergulaht den Kampfenden anschliet, werden
durch Gawans Frage an Antikonie und ihren Vorschlag, der zur Bewaffnung
mit dem Schachspiel fiihrt, der rat und das Spiel semantisch miteinander
verbunden. Gawan ist ratlos, ratsuchend und dann aktiver Part in einem
metaphorischen Schachspiel, das er weniger spielt, als dass es ihn spielt
(vgl. Gadamer 1990, S. 112: » Alles Spielen ist ein Gespielt-
werden.«). Eben diese merkwiirdig defensive Rolle Gawans spiegelt sich
dann auch in dem nach dem Kampfgeschehen abgehaltenen Streitge-
sprach,’ das die Beratung des Konigs Vergulaht einleitet. Hier wirkt Gawan
weniger defensiv, als vielmehr sogar génzlich passiv: Der Artusritter spricht
nicht einmal fiir sich selbst, seine Interessen werden hingegen scheinbar
von dem Landgrafen Kingrimursel vertreten, der doch eigentlich sein Geg-
ner im geplanten Zweikampf sein sollte. Die gesamte Szenerie, die sich um
die Flucht Gawans und Antikonies, das Streitgesprach zwischen Liddamus
und Kingrimursel sowie die Beratung Vergulahts ausspannt, lasst sich in-
des iiber das Motiv des Spiels weiter erschlieBen.

Wie die Geschehnisse um die Flucht und den Kampf in Ascal{in selbst
als Schachpartie gelesen werden konnen, hat Hans Jiirgen Scheuer bereits
iiberzeugend dargelegt. Scheuer geht dabei auf die besondere Diagramma-
tik der Szenerie ein und vollzieht in seiner Argumentation Schritt fiir Schritt
die Dynamik der Spielziige auf dem zugrundeliegenden imaginaren Schach-
diagramm nach (vgl. Scheuer 2015, S. 44).

Mit dem Schachspiel wird erzahlerisch eine diagrammatische Lesart in-
diziert, mit der die Aufmerksamkeit der Rezipient*innen auf das Strategi-
sche sowie die Gleichzeitigkeit verschiedener moglicher Ausgéange gelenkt
wird (vgl. zur Simultaneitat als diagrammatischem Merkmal Kramer 2016,

S. 76). Zugleich wird gedanklich eine agonale Relation gesetzt, die sich hin-
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sichtlich des auf den Kampf folgenden Streitgesprachs dann auch weiter
fortfiihrt (vgl. zum Agonalen im Hinblick auf den Artushof Mohr 2017; zu-
letzt in Bezug auf asthetische Objekte Bleumer 2025). Wie schon zuvor im
»Schachspiel« stehen sich zwei Kontrahenten gegeniiber, die um den Ge-
winn — die Entscheidung des Konigs Vergulaht zugunsten der eigenen ar-
gumentativen Position — buhlen. Das Streitgespriach zwischen dem herzoge
Liddamus (418,27) und dem lantgraven Kingrimursel (422,15) bereitet so-
mit die Beratungsszene vor, in der Vergulaht sich dann dafiir entscheiden
wird, den urspriinglich geplanten Gerichtskampf zu verschieben und Ga-
wan stattdessen auf Gralssuche zu schicken.

Die Beratung des Konigs und ihr Ausgang ist insofern nicht ohne eine
genauere Betrachtung des Gesprachs zwischen Kingrimursel und Lidda-
mus nachzuvollziehen. Auch Antikonie spielt im Hinblick auf die Konsul-
tation eine aktive Rolle und ist in ihrem Einfluss auf ihren Bruder nicht zu
unterschitzen. Insofern scheint das Handeln der Dame nicht nur Ausléser
der axiologisch komplexen Situation, sie gestaltet zudem den Dialog um die
moralische Dimension des koniglichen Verhaltens entscheidend mit. Thre
Aussagen bilden damit einen weiteren Rahmen um das Streitgesprach und
die darauffolgende Ratsszene, ihre Mahnung leitet den Disput der Fiirsten
und die Verkiindung der Beratungsergebnisse ein (vgl. zur starken Frauen-
rolle Antikonies Emmerling 2003, S. 33—63 und Steppich 2000).

Bevor es aber zur Beratung Vergulahts kommen kann, {iberschlagen sich
die Geschehnisse. Gawan trifft zuerst auf den sich gerade auf der Vogeljagd
befindenden Konig, der den Artusritter als Gast in seinen palas einladt und
spater nachkommen will. Dort angekommen, beginnt direkt die Liebelei
zwischen diesem und Vergulahts Schwester Antikonie, die abrupt von ei-
nem altersgrauen Ritter (407,12) unterbrochen wird und in die Flucht des
Paares in einen Turm miindet. Hier miissen sich Gawan und Antikonie im
Kampf gegen den bovel (408,3) und den Konig mithilfe des dort lagernden
Schachspiels verteidigen.
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Die Gestaltung der gesamten Handlungssequenz unterliegt dem Ein-
druck eines zeitlichen Raffers (vgl. Mohr 1965, S. 22) und umfasst auch nur
13 DreiBiger (Pz 401,5-413,9); Gawans Ankunft und BegriiBung, seinen
Avancen und der Liebelei mit Antikonie sowie der spektakuldren Verfol-
gung und dem Kampf gegen die Stadtbevilkerung und Vergulaht wird ge-
nauso viel Erzahlzeit gewidmet wie dem Streitgespriach und der daran an-
schlieBenden Beratung des Konigs (413,10—426,10). Allein dieser Umstand
verweist schon darauf, dass der politische Disput zwischen Kingrimursel
und Liddamus sowie die Beratung Vergulahts hier eine zentrale Stellung
einnehmen. Auch der Umstand, dass das Streitgesprach eine Neuschaffung
Wolframs gegeniiber Chrétien darstellt, verweist auf die exponierte Stel-
lung, die der Dichter dem Disput zuerkannt hat (vgl. Eikelmann 1996,
S. 249). Insofern erweist sich an dieser Stelle Kommunikation gerade nicht
als fiir die Erzdhlung unerheblich (anders Terrahe 2022, S. 177f.). Zudem
gestalten sich die Struktur und die Konstellationen der Diskussion viel-
schichtig: Obwohl es urspriinglich um die juristische Klarung von Gawans
Schuld an dem Tod von Vergulahts und Antikonies Vater Kingrisin ging,
sind es nicht der Konig und der Artusritter, die miteinander diskutieren.
Stattdessen treten zwei Figuren stellvertretend fiir die beiden Positionen des
Klagers und des Beschuldigten in den Fokus der Erzahlung. Sowohl Kingri-
mursel als auch Liddamus werden abgesehen von den Geschehnissen um
Schanpfanzun im weiteren Verlauf der Gesamthandlung keine Rolle mehr
spielen; sie bleiben auf ihre Funktion als Fiirsprecher beziehungsweise
Berater beschrankt.

Die dltere >Parzival<-Forschung ist vor allem mit der Figur des spateren
Ratgebers Liddamus hart ins Gericht gegangen. Wihrend sein Kontrahent
Kingrimursel fast durchweg als ehrenhafte und positive Figur gelesen
wurde, sind Liddamus’ Argumentationsweise und sein Auftreten scharf kri-
tisiert worden. In der Kontroverse der Figuren geht es um das korrekte Ver-
halten gegeniiber Gawan. Das verletzte Gastrecht erschwert die Verhand-

lung der urspriinglichen Mordanklage. In den Forschungsbeitragen wird
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dabei in der Regel weniger iiber die juristischen Implikationen als vielmehr
auf der Grundlage der Annahme einer erzahlerischen Sympathie bzw. An-
tipathie fiir die Figuren diskutiert (vgl. klassisch zur Rezeption der Rechts-
geschichte in der Dichtung Schnell 1983). Fiir das Verstandnis der Bera-
tung des Konigs durch Liddamus ist also eine genauere Untersuchung der
Bewertung der Figuren entscheidend. Dieser Kontext der Figurenbewer-
tung bietet Anlass, sich verschiedenen Forschungsstimmen zur Beratungs-
szene im 8. Buch des >Parzival< zu widmen (2.). Uber die Verurteilung Ga-
wans am Artushof im 6. Buch und die Aufforderung, sich einem Zweikampf
mit dem Herausforderer Kingrimursel zu stellen, werden die juristischen
Dimensionen der Ereignisse auf Schanpfanzun dann iiberhaupt erst nach-
vollziehbar (3.). Die Annaherung an die causa bereitet die weitere Beschaf-
tigung mit der Ordnung des Streitgesprachs und der Beratung vor (4.), die
dann im Hinblick auf ihre spezifische Diagrammatik ein anderes Verstand-

nis der Ambiguitat bei gleichzeitiger Agonalitat der Vorgange liefern (5.).

2. Die Kontroverse der Figuren — die Kontroverse um die Figuren

Kaum eine Figur des >Parzival< wurde von Seiten der dlteren Wolfram-For-
schung so eindeutig negativ gezeichnet wie der Herzog Liddamus. Die Hal-
tung gegeniiber dem zentralen Ratgeber des Konigs Vergulaht zeigt sich da-

bei immer wieder in ganz beilaufigen Kommentaren:

»Literaturschwitzer und Musterfeigling Liddamus« (Bertau 1983, S. 184) —
»In wieder anderer Weise tritt der falsche und feige Ratgeber Liddamus auf
die Biithne der hofischen Gegenwart.« (Curschmann 1971, S. 665) — »Konig
Vergulahts Vasall Liddamus scheut den Kampf und gilt als feige« (Hartmann
2011, S. 200) — »ein zwielichtiger Ratgeber, Liddamus, als Gegenspieler zu
Kingrimursel« (Ruh 1980, S. 108) — »eine[] negative[] Figur, die den Tod Ga-
wans fordert« (Kern 2003 [a]) — »Doch hat Wolfram gerade dessen Arroganz
und Ruchlosigkeit fast ins Kriminelle gesteigert« (Tax 1989, S. 711, Anm. 14)
— »So ist im Parzival Liddamus der Prototyp eines Prahlers, Feiglings und
schlechten Ratgebers.« (Mettke 1989, S. 128)
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Wie die Geringschatzung der Figur zustande kommt, ist dabei mitunter
nicht ganz ersichtlich. In der Sichtung der verschiedenen Beitrage lassen
sich aber vier Argumentationslinien rekonstruieren, die teilweise bis heute
noch der moralischen Herabsetzung von Vergulahts Ratgeber zugrunde lie-
gen: 1. die Interpretation intertextueller Beziige, 2. eine Tradition der Ge-
ringschatzung, 3. eine fehlende Differenzierung zwischen histoire und nar-
ratio, 4. das Argument der Komik bzw. Ironie.

1) Im Streitgesprach zwischen den Fiirsten beziehen sich die beiden
Diskutanten jeweils auf die Charakterziige und Handlungen ver-
schiedener populérer literarischer Figuren. Liddamus vergleicht zu-
nichst seinen Kontrahenten Kingrimursel mit dem rachesuchenden
Turnus (419,12) (vgl. zur Figur Kern 2003 [b]) und sich selbst mit
dem klugen Ratgeber Drances aus dem >Eneasromanc (419,13; vgl.
zur Figur Kern 2003a). Kurz darauf kiindigt der Herzog an, dass er
nicht wie Wolfhart (420,22) handeln werde (vgl. zur Figur Miiller
1998, S. 188f., zu seinem zorn S. 204 und seinem Rat S. 381), son-
dern es wie Rumolt halte (420,26; vgl. zur Figuren-Rezeption Schro-
der 1989; mit Bezug auf Liddamus Wyss 1995), der den Burgunden
von ihrem Zug ins Hunnenland abriet (>Nibelungenlied«). In einer
nichsten Redepassage distanziert sich Liddamus dann vom kampf-
lustigen Segramors (421,20; Artusstoff; vgl. zur Figur Achnitz 2012,
S. 247-252) und sympathisiert hingegen mit der Figur Sibeche
(421,23; Dietrichepik; vgl. Lienert 2010, S. 52f. und S. 67-69). Die-
se sehr verschiedenen Referenzen wurden der Figur Liddamus von
der Forschung in der Regel negativ ausgelegt.

So wurde hier eine Figur {iber ihre intertextuellen Beziige zu an-
deren Figuren gedeutet. Besonders Liddamus’ Erklarung, er wiirde
es dem Kiichenmeister Rumolt gleichtun und daher von einem
Kampf abraten, wurde immer wieder als Zeichen seiner Feigheit
und Kampfscheue gelesen (vgl. schon friith Kinzel 1886 und de Boor
1924). Es entsteht dabei der Eindruck, dass hier der Vorwurf Kingri-
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mursels, Liddamus handle wie der koch (421,6) im >Nibelungenlied«,
einfach ibernommen wird (vgl. bspw. Lienert 2008, S. 94). Diese
rhetorische Herabwiirdigung haben Ulrich Wyss und Werner Schro-
der bereits neu eingeordnet: Der Kiichenmeister war zur Zeit Wolf-
rams von adeliger Abstammung, die Beleidung ist damit schief (vgl.
Wyss 1995, S. 194f.). Werner Schroder setzt die Beleidigung Kingri-
mursels mit den Ansichten der Erzihlinstanz gleich: »Wolfram hat
die so erst vom Nibelungen-Dichter geschaffene Figur Rumolts aus
dem Nibelungenlied geholt und in parodistischer Absicht zum Koch
degradiert, auf den sich am Hofe Konig Vergulahts ein Herzog Lid-
damus fiir seinen feigen Opportunismus beruft« (Schroder 1989,
S. 31). Auch die anderen intertextuellen Beziige, die in der Figuren-
rede auftreten, wurden in der Regel als Hinweis darauf gelesen, die
Figur Liddamus wiirde sich selbst als problematisch »entlarv[en]«
(Lienert 2016, S. 63).

Insbesondere sein Vergleich mit Sibeche wurde als Argument an-
gefiihrt, Vergulahts Ratgeber wére nicht zu trauen, da Sibeche im-
merhin den Kaiser Ermenrich absichtlich schlecht berit, sodass die-
ser sowohl seinen sozialen Status und sein Ansehen als auch letzt-
endlich sein Leben verliert. Auch wenn Hans-Joachim Ziegeler im-
mer wieder als Fiirsprecher Liddamus zitiert wird (vgl. z. B. Sablot-
ny 2019, S. 225), so sieht auch dieser den Verweis als problematisch
fiir die Selbstdarstellung Liddamus’ an: »Sibeche aber ist in der
Dietrichepik der Verrater am Herrn par excellence — er verrat nicht
nur die Amelunge, sondern auch aus Rache den Herrn, dem er sich
angeschlossen hat, Ermenrich.« (Ziegeler 2009, S. 116)

Schon 1995 bezweifelt vor allem Ulrich Wyss, dass diese negative
Rezeption der Figur Sibeche sich mit der zeitgendssischen Lesart
deckt: »Sibiche dagegen ist uns aus den mittelhochdeutschen soge-
nannten >historischen« Dietrichepen gelaufig, von denen wir nicht

glauben, dal3 Wolfram sie in der Form gekannt hat, die uns iiberlie-
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fert ist.« (Wyss 1995, S. 195) Auch Ulrike Draesner raumt zwar ein,
dass die Textzeugen aus den drei >historischen« Dietrichepen »in
der heute vorliegenden Form [...] erst nach Wolframs »>Parzival«
entstanden sind«, doch geht sie weiter davon aus, dass diese »[a]ls
der (schriftliche) Niederschlag eines von Wolframs Erzihlen impli-
zierten Pratextes [...] dennoch herangezogen werden« konnten
(Draesner 1993, S. 324). Zudem gebe ich an dieser Stelle noch zu
bedenken, dass in der >Thidrekssaga«< Sibeche nicht einfach nur als
ein schlechter bzw. treuloser Ratgeber dargestellt wird, vielmehr
scheint die Handlung des Verrats deutlich komplexer: Der Ratgeber
racht sich an seinem Kaiser Ermenrich, der zuvor Sibeches Frau
zum Beischlaf zwang und damit auch Sibiches ére verletzte (vgl.
Heinzle 1999, S. 77—80). Statt sich durch direkte Gewaltausiibung
fiir den erlittenen Schaden an seiner ére zu riachen, setzt Sibeche
eine List ein, um die Tat Ermenrichs auf andere Weise zu vergelten
(vgl. hierzu Abschn. 4).

Auch die Identifizierung mit dem Ratgeber Drances aus Hein-
richs von Veldeke >Eneasromanc ist dann nicht mehr im Stande,
den Ruf der Figur zu retten. Obwohl Drances und die diplomatische
Form der Konfliktlosung, fiir die er einsteht, in der Forschung
durchaus positiv eingeordnet wird, fithrt dies nicht dazu, dass diese
Referenz auch einen positiven Einfluss auf die Figur Liddamus
nimmt (vgl. Ziegeler 2009, S. 115; Gutenbrunner 1956, S. 291). Im
Gegenteil zeigt sich an dem Umgang mit dem intertextuellen Ver-
weis auf Drances gerade das Dilemma der Figurenbeschreibung:
Die Bezugnahme auf eher umstrittene Ratgeberfiguren wird Lidda-
mus als Schwiche ausgelegt, zugleich wird seine selbst aufgemachte
Analogie zu Drances wiederum relativiert, da diese aus dem Mund
einer problematischen Figur — also Liddamus selbst — nur negativ

zu lesen sei (vgl. Kern 2003a).

_269_



2)

Thinius: Arbeit an der causa

Vor allem Hans-Joachim Ziegeler hat sich mit den literarischen
Verweisen beschiftigt, die von der Figur Liddamus im Streitge-
sprach angesprochen werden. Wihrend Ziegeler Drances noch als
klugen und vorsichtigen Ratgeber liest, beschreibt er Rumolt als »be-
quem[]« und zuletzt Sibeche als »erfolgreichen Verriter am eigenen
Herrn« (Ziegeler 2009, S. 116). Damit wiirde Liddamus sich selbst
schrittweise als ironische und damit nicht ernstzunehmende Figur
demaskieren.’

Eine literarische Deutung, die sich auf eine literarische Deutung
stiitzt, beinhaltet nicht zuletzt immer Unsicherheiten: Es stellt sich
daher immer die Frage, wie wahrscheinlich es ist, dass sich die In-
terpretation der intertextuellen Beziige, die auf der Grundlage einer
bestimmten Uberlieferungslage basiert, mit der zeitgendssischen
Einschitzung deckt (vgl. Wyss 1995, S. 200f.). Dies miisste sich dann
auch auf der Ebene der narratio widerspiegeln.

Schon in der sehr frithen Forschung scheint die negative Charakte-
risierung der Figur so selbstverstindlich vertreten worden zu sein,
dass sich eine Art Tradition der Geringschétzung etabliert hat, die
iiber die Jahrzehnte von verschiedenen Beitragen offenbar einfach
iibernommen wurde (vgl. hierzu auch Wyss 1995, S. 201, sowie Sab-
lotny 2019, S. 236). Schon in einem Beitrag Karl Kinzels von 1886
liest man von dem »prahlerischen Liddamus, eines mannen des ko-
nigs Vergulaht, characterisiert dadurch, dass er sich dem Rimoltes
rat anschloss« (S. 358). Auch Helmut de Boor verurteilt 1924 die
Figur Liddamus fiir seine Rumolt-Referenz, wenn er die »wechsel-
rede« beschreibt, »in der Liddamus seine unheldenhafte lebensan-
sicht« vertritt, welche »das von seinem materialistischen stand-
punct aus torichte einer heldenhaften handlungsweise dartut« und
»dem wolergehn der feigen [...] recht gibt« (de Boor 1924, S. 9).
Die Lesart eines feigen und zwielichtigen Ratgebers hat sich

dann insbesondere mit Wolfgang Mohr (1965) fiir viele Jahre in der

-270 -



Thinius: Arbeit an der causa

Forschungslandschaft etabliert. Mohrs Hauptaugenmerk lag auf
der Figur Kingrimursels bzw. seiner spezifischen Rolle als Fiirst, mit
der ein Ehrverstindnis des »alte[n] Adel[s]« (Mohr 1965, S. 30)
vertreten werde. Ehre bedeute fiir Kingrimursel noch »fiirstliches
StandesbewuBtsein«, »SippenbewuBtsein« und ein »ritterliche[s]
StandesbewuBtsein« (Schildesamt), weshalb die Figur den Werten
Wolframs naherstiinde als die >neue« politische Haltung Liddamus’
(Mohr 1965, S. 30). Diese Kontrastierung iiber einen nicht explizit
dargestellten Ehrbegriff fiihrte nicht zuletzt wohl dazu, dass Lidda-
mus als Gegenfolie herhalten musste (vgl. Mohr 1965, S. 29). An
dieser Stelle bleibt zu konstatieren, dass narrativ zwar eine agonale
Struktur durch das Streitgespriach installiert wird, diese Gegeniiber-
stellung aber keine Wertung seitens der Erzihlinstanz erfahrt.

Immer wieder beziehen sich spatere Beitrige, die teilweise ganz
andere Schwerpunkte als das Streitgesprach oder die Beratung auf-
weisen, meist ganz beildufig auf Mohr (vgl. bspw. Zutt 1989, S. 106;
Johnson 1999, S. 290; Tax 1989, S. 711, Anm. 14) oder andere po-
pulire Forschungsautorititen (de Boor 1924, Bumke 1997). Eine
hieraus resultierende Unsicherheit gegeniiber der Figur zeichnet
sich beispielsweise bei Barbara Nitsche ab, die die Figur Rumolt
zwar relativ positiv beschreibt, dann aber fiir Liddamus resiimiert,
dass er sich »>dem Odium der Licherlichkeit aussetzt...<« (Nitsche
2006, S. 263, unter Zitat von Bumke 1997, S. 67).

Wyss bemerkt zu den Forschungsvoten hingegen spitz:

Was Wolframs Affekt nahrt, ist offensichtlich eine Phantasie des Lesers
aus dem zwanzigsten Jahrhundert. Mohr formuliert einen Abscheu vor
dem >gerissenen Juristen< und dem >gerissenen Politiker«, setzt auf den
Ritter mit seinen >soldatischen« Tugenden. [...] Das ist ein Dualismus,
der weniger mit feudaler Hofkultur zu tun hat als mit den Ideologien
deutscher Bildungsbiirger, die im wilhelminischen Kaiserreich wurzeln.
(Wyss 1995, S. 198f.)
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3) Wihrend die Stimmen aus der Forschung also lange ein relativ ein-
deutiges Bild von Vergulahts Ratgeber zeichneten, lasst sich dies fiir
die Erzahlinstanz nicht behaupten. Das Ausbleiben der sonst zahl-
reichen Kommentare im Erzahlen Wolframs fallt an dieser Stelle be-
sonders auf (vgl. auch Eikelmann 1996, S.250; Sablotny 2019,
S. 233). Der Feigheit wird Liddamus vor allem von seinem Kontra-
henten Kingrimursel bezichtigt, wohingegen er auf der Erzahlebene
sogar als der riche Liddamus (419,11) bezeichnet wird. So wurden
Vermutungen zu Wolframs Haltung gegeniiber der Figur angestellt,
die sich im Hinblick auf die fehlenden Erzéhlkommentare nicht
stiitzen lassen. Vor allem Wolfgang Mohr behauptete vehement eine
klare Erzahlhaltung, die Kingrimursel als positiv zeichne (vgl. Mohr
1965, S.28). Noch 2011 behaupten Elke Briiggen und Joachim
Bumke eine eindeutige Erzdhlerhaltung: »Die Sympathie des Erzih-
lers ist deutlich auf der Seite Kingrimursels.« (Briiggen/Bumke
2011, S. 896, dhnlich auch S. 876) Belege fiir diese postulierte Sym-
pathie bringen sie jedoch nicht an.

Insbesondere Wolframs Zuschreibung, Liddamus sei riche, sowie
seine wiederkehrenden Verweise auf seinen adeligen Stand bzw.
sein Fiirstenamt (416,18; 417,1 und 418,27) wurden von der For-
schung teilweise vehement bestritten bzw. bagatellisiert. Sogar die
semantische Vielfalt von rich wird auf die materielle Bedeutung ein-
geschrankt, um den eigenen Standpunkt zu unterstiitzen. So meint
Ziegeler, die Formulierung der riche Liddamus beziehe sich auf
»das, worauf Macht und Herrschaft eines >alten< Fiirsten idealiter
beruhen, auf Eigentum, Besitz und Lehen an Grund und Boden und
Einkiinften« (Ziegeler 2009, S. 114). Auch der Umstand, dass es
ausgerechnet der Name Liddamus’ ist, der die Kyot-Quellenfiktion
einleitet, wurde der Figur nicht positiv ausgelegt, sondern zum An-

lass einer weiteren Herabstufung genommen (vgl. Gutenbrunner
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1956, S. 289). Diese Tendenz, der Erzidhlinstanz ihre Ernsthaftigkeit
abzusprechen, kritisiert besonders Wyss (1995, S. 198).

Offenbar liegt hier eine Vermengung der verschiedenen Ebenen
vor, die durch eine fehlende Differenzierung zwischen histoire und
narratio zu entstehen scheint. Die Aussagen Kingrimursels, der sich
im Streitgesprach als Fiirsprecher des Protagonisten Gawans dar-
stellt, werden als grundsatzlich glaubhaft angenommen. Der Land-
graf erweist sich so nicht nur als Reprasentant der scheinbar >rich-
tigen«< (also von Gawans) Seite, vielmehr wird er gar als Stellver-
treter der Erzihlinstanz behandelt. Statt die Figurenrede von Erzih-
lerkommentaren zu unterscheiden, wird hier eine Sympathie der
Erzahlinstanz fiir eine der zwei sich gegeniiberstehenden Positionen
angenommen.

Liddamus wird von der Erzihlinstanz also anders als von Kingri-
mursel eben gerade nicht als feige oder zwielichtig dargestellt, viel-
mehr sogar als riche (419,11) beschrieben. Im Zuge der Feststellung
der besonderen Komik bzw. Ironie des 8. Buchs wurde auch der
Wahrheitsgehalt dieser Zuschreibung angezweifelt (vgl. Gutenbrun-
ner 1956, S.289; Ziegeler 2009, S.111; Draesner 1993, S.328—
332).° So ldsst sich auch fiir Liddamus an Kurt Ruhs Mahnung er-
innern: »Wer dies nicht als Wolframs aufrichtige Meinung gelten
lassen will, spricht von dessen Ironie — ein probates Mittel, Meinun-
gen, die dem modernen Leser nicht passen, ins Gegenteil zu verkeh-

ren.«*

Begriindet wurde die ablehnende Einschatzung der Figur® nicht zuletzt auch
aufgrund von Liddamus’ scheinbar moralisch verwerflichem Vorschlag zur
Vergeltung des Todes Kingrisins durch die Tétung Gawans (417,5—-417,8).
Die Emporung, die in verschiedenen Studien iiber die Aussage Liddamus’
durchscheint (vgl. Kern 2003a; Tax 1989, S. 711, Anm. 14; zuletzt Terrahe
2022, S. 175f.), fithrt zu der Frage, welche juristischen Verfahren tiberhaupt

nach mittelalterlichem Rechtsverstiandnis legitime Wege im Umgang mit
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einem Mordvorwurf darstellen. Kingrimursel fordert in Gegenwart des
Artushofs einen Gerichtskampf und weist dabei auf seine Verwandtschaft
mit dem ermordeten Kingrisin hin (vgl. zur zentralen Rolle verwandtschaft-
licher Beziehungen im »Parzival< Delabar 1990). Es ist also nicht Vergulaht,
der Sohn des Opfers, der den Zweikampf sucht. Seine Beweggriinde erklart

der Landgraf in seiner Anklage Gawans vor Zeugen:

er was min hérre und min méc,
durch den ich hebe disen bac.
unser vatr gebruoder hiezen,

die nihts ein ander liezen.

nehein man gekroenet wart

nie, ichn het im vollen art

mit kampfe rede ze bieten,

mich rache gein im nieten.

ich pin ein fiirste Gz Ascaliin,

der lantgrave von Schanpfanzin,
und heize Kingrimursel.

ist hér GAwan lobes snel,

der mac sich anders niht entsagn,
ern miieze kampf da gein mir tragn.
(Pz 324,11-324,24)

Kingrimursel handelt aus rache und betont dabei besonders seinen haz,°
den er auch in seinem Gegeniiber sucht: ich wil bi sime hazze sin: [ swaz
hazzes er geleisten mac, / min haz im biutet hazzes slac. (320,28—320,30)
Zugleich verweist er auf sein Verstiandnis von ére, nach dem eine Aufforde-
rung zum Kampf nicht ausgeschlagen werden kann. Der Zweikampf soll die
verletzte ére der Familie einerseits wiederherstellen, andererseits soll da-
mit auch dem Racheverlangen Geniige getan werden. Insofern werden in
der Ansprache Kingrimursels zwei auf den ersten Blick verschiedene Rechts-
verfahren miteinander verbunden: der Gerichtskampf und die sogenannte
Blutrache.” Hier wird eine genauere Betrachtung der causa nétig, die ganz

mabBgeblich zu einem besseren Verstiandnis des spateren Streitgesprachs
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beitragt und durch die sich dann auch Liddamus’ Aussage sb gelt ein tot
den andern tét (417,7) klarer mit den Geschehnissen und der inneren Logik

der Beratung zusammenbringen lasst.

3. Taxierung der causa: Der juristische Moglichkeitshorizont

Zur Diskussion zwischen Kingrimursel und Liddamus stellt Manfred Eikel-
mann fest: »Es geht nun um Fragen des Rechts, der Sippenbindung und
der ritterlichen Ethik — um eine 6ffentlich gefiihrte Grundsatzdiskussion,
die bis zuletzt kontrovers bleibt.« (Eikelmann 1996, S. 250) Doch worin be-
steht diese Kontroverse, und wie ist es um die Grundsatze bestellt, die sich
hier nach Eikelmann widersprechen?

Der Rachewunsch Kingrimursels steht in seiner anklagenden Ansprache
vor dem Artushof klar im Vordergrund. Von Gerechtigkeit oder dem
Wunsch, Recht walten zu lassen, hingegen spricht Kingrimursel nicht. Das
muss er aber auch nicht: Anders als fiir das moderne Denken zu beobachten
ist, schlieBen sich Rache und Recht nach vormoderner Vorstellung nicht
zwingend aus (vgl. Bernhardt 2014, S. 51). Dies zeigt sich vor allem an dem
iiber viele Jahrhunderte allgemein anerkannten Recht auf Blutrache, nach
dem es Angehorigen einer Familie gestattet war, einen Mord durch die T6-
tung des Téters oder eines Verwandten des Morders zu vergelten (vgl. Ha-
gemann 1983, Sp. 290 und Zacharias 1962, S. 170). Auch wenn diese recht-
lich legitimierte Form der Ausgleichshandlung bis ins 15. Jahrhundert
bestand (vgl. Schubert 2007, S. 16f.), wurde sie immer wieder von geistli-
chen und weltlichen Autorititen kritisiert, wobei teilweise auch versucht
wurde, dem potentiell unendlichen Kreislauf der gegenseitigen Blutrache
durch die Starkung anderer juristischer Verfahren Einhalt zu gebieten
(vgl. Bottcher 1978, S. 90). Doch in Hinblick auf die causa, die sich um den
Mord am ehemaligen Konig ausspannt, will Kingrimursel nicht einfach die
Vergeltung durch Blutrache umsetzen, vielmehr verbindet er das Prinzip

der ére der sippe mit dem Verfahren des gerichtlichen Zweikampfes (vgl.
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zum Begriff sippe die Erldauterungen in Przybilski 2000, S. 52—62; Gottz-
mann 1977 sowie Delabar 1990, S. 9, Anm. 1, der unter sippe allgemein
einen »Verwandtschaftsverband« versteht).

In dieser Verbindung erklart sich auch die komplexe Situation auf
Schanpfanzun: Im Kampf gegen Gawan fragt sich Vergulaht, warum sein
vetern sun (412,6) sich nicht an dem rache (412,9), der seinen Vater er-
mordet hat, sondern sich gegen die eigenen Leute richtet. Auch hier wird
wiederum das Motiv der Blutrache anzitiert, indem auf die gemeinsame
sippe verwiesen wird. Inwieweit Vergulaht {iber den geplanten Zweikampf
im Bilde ist, bleibt indes offen; jedenfalls irritiert es, dass es iiber sein Be-
diirfnis nach Beratung heiBt: der kiinec liez einen vride wesen, / unz er sich
baz bespraeche | wier sinen vater rache. (413,10—413,12). Fiir Vergulaht
scheint also noch gar nicht festzustehen, wie er seine Rache gestalten will.

Wiahrend das Prinzip und die Legitimitat der Blutrache den Figuren ge-
laufig scheinen, lasst sich dies im Hinblick auf den geforderten Gerichts-
kampf nicht uneingeschrankt behaupten. Ein Blick auf die Historie der
Zweikampfe als Mittel in Gerichtsverfahren verdeutlicht, wie ungewchn-
lich Kingrimursels unvermittelte Forderung nicht nur fiir die anderen Fi-
guren in der Erzahlwelt, sondern auch fiir die zeitgenossischen Rezipi-
ent*innen wirken musste:® »Insgesamt allerdings ist darauf hinzuweisen,
daB in der gerichtlichen Praxis nur dufBerst selten ein Z[weikampf] ange-
ordnet und durchgefiihrt wurde, meist nur bei widersprechenden Beweisen
oder bei Beweisnot.« (Schild 1998 [a], Sp. 1841)

Die Blutrache und der gerichtliche Zweikampf stellen keinesfalls die ein-
zigen Moglichkeiten dar, die Kingrimursel zur Verfligung stehen wiirden,
um den Mord an seinem Verwandten zu ahnden. Dem unbewiesenen
Mordvorwurf konnte man auch mit einem Eidverfahren begegnen. So galt
gerade der Eid in den Leges (vgl. zur Terminologie Schubert 2007, S. 9—12)
als zentrales Beweismittel (vgl. Holzhauer 1986, S. 276). Auch vor dem
Hintergrund einer christlichen Weltanschauung konnte dieses Verfahren

zu einem Urteil beziehungsweise einer moglichen Strafe fithren, wenn auch
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in der Regel mit zeitlicher Verzégerung:® Wiahrend das Verfahren des
Ordals eher fiir Unfreie und Rechtlose vorgesehen war, mussten sich Freie
in der Regel einem Beweis- oder Eidverfahren stellen, die einen langeren
Prozess umfassten (vgl. Holzhauer 1986, S. 278). Erst in letzter Konsequenz

ist dann auch hier ein Zweikampf moglich gewesen:

Der gerichtliche Zweikampf hat einen subsididren Grundzug. Als Beweismittel
steht er stets in letzter Linie. Wiederholt ist der Zweikampf vorgesehen, um
ein Non-liquet zu 16sen, das in einem anderen Beweisverfahren entstanden ist,
so wenn Zeugen oder Zeugengruppen einander widersprechen. Dann wieder
kann eine Partei auf Zweikampf rekurrieren, der gegeniiber ein Beweis mit
einem nicht zweifelsfreien Beweismittel gefithrt wurde. (Holzhauer 1986,
S. 278)

Der gerichtliche Zweikampf bildet also in der Regel das letzte Glied in der
Kette einer Beweisfiihrung. Er wird eigentlich erst notwendig nach »dem
Schelten eines Eides« (Schild 2007, S. 593).°

Fiir das Verstandnis der Reaktionen und Argumentationen der verschie-
denen Figuren am Artushof und auf Schanpfanzun ist diese Konstellation
an moglichen Verfahrensweisen entscheidend, gerade auch in Bezug auf
Artus’ Versicherung, Gawan sei unschuldig, die der Konig direkt im An-
schluss an die Mordvorwiirfe Kingrimursels auBert. Hier wird die Moglich-
keit eines Eidverfahrens installiert. Insgesamt zeigt die Reaktion der Figu-
ren, was eigentlich auf einen solchen Schuldvorwurf folgt, namlich Fiir-
sprache und Eide. Auch Artus’ Mahnung gegeniiber Kingrimursel, er solle
sich die Anschuldigungen gut iiberlegen, verweist darauf, dass hier ein um-

fassenderes Beweisverfahren als eigentlich angemessen empfunden wird:

hab iu anders iemen leit
getan, s6 machet niht so breit
sin laster 4ne schulde:

wan erwirbt er iwer hulde

s6 daz sin lip unschuldec ist,
ir habt in dirre kurzen vrist

-277 -



Thinius: Arbeit an der causa

von im gesagt daz iweren pris
krenket, sint die liute wis.
(Pz 322,23—-322,30)

Mit Béacurs’ Vorschlag, er konne als Bruder und damit naher Verwandter
Gawans stellvertretend fiir diesen gegen Kingrimursel antreten (323,1—
324,1), wird einerseits auf das zuvor schon anklingende Prinzip der Blutra-
che wie auch andererseits auf den geforderten gerichtlichen Zweikampf re-
agiert. Sowohl im Hinblick auf die Blutrache als auch auf den Zweikampf
kann die Rolle eines Stellvertreters entscheidend sein. So gibt es auch im
Zweikampf die Moglichkeit, eine andere Person fiir sich antreten zu lassen
(vgl. Israel 2016, S. 291). Gawan lehnt die Bitte seines Bruders ab, doch
nicht, weil er selbst unbedingt im Zweikampf antreten will, sondern mit der

Begriindung, er wisse gar nicht, weshalb er iiberhaupt kimpfen soll:

ine weiz war umbe ich striten sol,
ouch entuot mir striten niht s6 wol:
ungerne wolt ich dir versagn,

wan daz ich miiesez laster tragn.
(Pz 323,27-30)

Auch Kingrimursel lehnt es ab, gegen einen Stellvertreter Gawans zu kimp-
fen, jedoch mit der Begriindung: ine trage gein im decheinen haz (324,10).
Er verwirft also beide Optionen: Um seine Rache zu stillen, empfindet er
ausschlieBlich einen Zweikampf der beiden Subjekte als addquat. Kingri-
mursel geht es insofern um Gawan als Subjekt, zufrieden ist er erst, wenn
er seine Rache an eben diesem umsetzen konnte. In der Situation der An-
klage wird damit eine agonale Struktur figuriert, die eine Stellvertretung
ausschlieBt und in der die Kdmpfenden als Subjekte >Gawan< und >Kingri-
mursel« gegeneinander antreten. Kingrimursels Ansatz verweist damit auf
den Subjektstatus der Figur als Ort von Handlungen und gerade nicht auf
die persona (Ort einer Funktion), die in einem Rechtsstreit eine Position

vertritt (vgl. zur Terminologie Bleumer 2022). Vergulaht steht indes auBer-
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halb dieser Struktur: Er soll in seiner Funktion als Konig die Rolle des Rich-
ters im Zweikampf einnehmen (vor dem kiinec von Ascaliin / in der hou-
betstat ze Schanpfanziin, 321,19f.).!' Damit ist Vergulaht gerade nicht Teil
der agonalen Struktur, auch wenn er der sippe angehort, fiir deren ére sich
Kingrimursel einsetzt.'?

Hier wird verstandlich, inwiefern sich die Missverstandnisse auf Schan-
pfanzun weiter potenzieren konnen: Vergulaht versteht nicht, weshalb sein
Verwandter sich gegen ihn stellt und auf der Seite des Morders seines Va-

ters kAmpft:

mins vetern sun hat sich bewegen,
er wil erneren diesen man,

der mir den schaden hat getan,
den er billicher rache,

ob im ellens nicht gebreeche.

(Pz 412,6—412,10)

Vergulaht argumentiert aus der Sicht der ére der sippe: Im Kontext der
Blutrache wirkt seine Einschétzung der Situation nachvollziehbar. Auch aus
moralischer Perspektive erweist sich die Blutrache nicht als verwerflich,
schlieBlich argumentiert das Verfahren auf der Grundlage einer Verletzung
der ére der gesamten sippe (vgl. Zacharias 1962, S. 168). Kingrimursels Ver-
mengung des Motivs der Blutrache mit dem Verfahren des Zweikampfs
fiihrt hier also zu einem komplexen Verstiandnis der Rechte und Pflichten
der Verwandtschaft. Einerseits wird die familidre Zugehorigkeit zur Bedin-
gung der Rache, andererseits exkludiert der geplante Zweikampf all jene,
die sich nicht zu den beiden kimpfenden Subjekten ziahlen konnen. In die-
ser Logik Kingrimursels zeigt sich die Voraussetzung der causa als in ein
Kollektiv (sippe) inkludierend, wéhrend sich ihre Beilegung binir-agonal
und damit wiederum exkludierend darstellt.

Dies spiegelt sich auch in Kingrimursels Bewegungen wider: Statt seinen

Konig mit Worten auf seinen Fehler, nimlich die Verletzung des Gastrechts
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aufmerksam zu machen, tibertritt der Landgraf die Tiirschwelle in den
Turm, was auch eine symbolische Grenziiberschreitung dargestellt. Er ex-
kludiert sich aus der Gruppe der Seinigen, wiahrend er die Rolle des kamp-
fenden Subjekts einnimmt. In dieser Grenziiberschreitung zeigt sich nun
auch das eigentliche Ereignis: Schon Kingrimursels Wunsch, den Verwand-
tenmord durch einen Zweikampf zu rachen, arbeitet imaginativ zunachst
mit einer Inklusion (ére der sippe) und dann einer Exklusion (Zweikampf
ohne Stellvertreter). Im Streitgesprach und der Beratung wird sich zeigen,
dass die verschiedenen Rechtsverstindnisse auch unterschiedliche dia-
grammatische Strukturen vermitteln, die — einmal durchdrungen — ver-
standlich machen, weshalb die »gefiihrte Grundsatzdiskussion [...] bis zu-
letzt kontrovers bleib[en]« (Eikelmann 1996, S. 250) muss.

4. Der ordo der causa: Die Rede- und Ratsszene von der Struktur

aus gedacht

Noch bevor die Diskussion zwischen Liddamus und Kingrimursel beginnt,
werden also verschiedene mogliche Verfahrensweisen bei einem Mordvor-
wurf figuriert: Blutrache, Eidverfahren, Beweisverfahren und der gerichtli-
che Zweikampf. Kingrimursel handelt auf der Grundlage einer verwandt-
schaftlich motivierten Rache (Blutrache) und fordert einen Zweikampf gegen
den des Mordes beschuldigten Gawan. Durch das Handeln und die Aussa-
gen anderer Figuren, die Zeugen der Anklage oder aber direkt von dem Fall
betroffen sind, werden zudem das Eidverfahren (Artus), das Beweisverfah-
ren (Artus und Gawan) und der stellvertretende Zweikampf (Béacurs) als
alternative Vorgehensweisen neben die Forderung Kingrimursels gestellt.
Wihrend sich die Blutrache auch fiir Vergulaht als eine Moglichkeit zur
Vergeltung des erlebten Leids gestaltet, ist es allein Kingrimursel, der den
Zweikampf als angemessen stilisiert und diesen moralisch aufladt, indem
er ihn mit dem Begriff der ére verbindet (vgl. zum Verhiltnis von ére und

der Agonalitat im hofischen Wertesystem Haferland 1989).
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Wihrend Liddamus’ Forderung, ein Mord miisse mit der Todesstrafe be-
glichen werden, von der Forschung als Zeichen seines besonders ruchlosen
Charakters gelesen wurde, vervollstindigt Liddamus den juristischen Ka-
talog der Verfahren durch die Feststellung der addquaten Strafe fiir eine
Mordtat. Nach den Leges wird Mord in der Regel durch die Todesstrafe ge-
siihnt (vgl. Bottcher 1978, S. 86f.). Eine andere Moglichkeit stellt die BuB-
gerichtsbarkeit dar, ein Weg, der im Falle eines Totungsdelikt allerdings
nur im Einverstdndnis von Richter und Tater beschritten werden konnte
(vgl. Schubert 2007, S. 24f.). Hier treffen wiederum zwei verschiedene Ver-
fahrensweisen der causa aufeinander: Der Weg der Urteilsfindung — Kingri-
mursels Zweikampf — und das StrafmaB, das nach der Urteilsfindung ver-
héngt wird — Liddamus’ Vergeltung eines Todes durch den Tod. Liddamus’
Aussage impliziert insofern, dass Gawan als Morder eindeutig gestellt
wurde. In genau diesem Punkt liegt das Unerhorte seiner Aussage: Das Ur-
teil steht ja eigentlich noch aus.

Nach mittelalterlichem Recht konnte der Zweikampf zur Urteilsfindung
eingesetzt werden (vgl. Schild 1998b, Sp. 723), doch wurde dieses Vorge-
hen zum Teil stark kritisiert (vgl. Israel 2016, S. 295—-303). Gerade der Vor-
stellung, im Zweikampf zeige sich der Wille Gottes, weshalb er auch zu den
Gottesurteilen zu zdhlen sei, kann nach heutigem Quellen- und Erkennt-
nisstand nicht ohne weitere Differenzierung zugestimmt werden. Heinz
Holzhauer hat in seiner Untersuchung der Geschichte des Zweikampfes da-
rauf verwiesen, dass dieser nicht einfach mit dem Gottesurteil gleichzuset-
zen ist, sondern seinen Ursprung schon im germanischen Rechtswesen hat
(vgl. Holzhauer 1986, S. 2770f.). Insofern konnte dem Zweikampf zwar eine
mythische Sphare unterstellt werden, womit er den Ordalien nahe stiinde
(vgl. Holzhauer 1986, S. 277), die christliche Auslegung der germanischen
Praktik folgte aber erst nachtraglich (vgl. Holzhauer 1986, S. 271). Insbe-
sondere landesgeschichtliche Arbeiten zeigen zudem, dass die Institution
der Kirche schon friih eine ablehnende Haltung gegeniiber dem Zweikampf

auf Leben und Tod einnahm und sich gerade zur Zeit des sogenannten
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Landfriedens (11. Jahrhundert) fiir die BuBgerichtsbarkeit einsetzte (vgl.
Schubert 2007, S. 22; zur Bedeutung der Landfriedensbewegung vgl. Wad-
le 2001). Auch die Blutrache wurde von Seiten der kirchlichen Obrigkeiten
teils stark kritisiert (vgl. Zacharias 1962, S. 200f.). Im 4. Laterankonzil von
1215 wurde der Zweikampf sogar verboten, nachdem er zuvor schon fiir den
Klerus untersagt worden war (vgl. Israel 2016, S. 303; Schild 1998a; Mel-
ville 2016, S. 125). Auch wenn das Konzil zeitlich nach Wolframs Schaffens-
phase des >Parzival« lag, gab es zuvor schon Bemiithungen, den Zweikamp-
fen aus Perspektive der Kirche Einhalt zu gebieten (vgl. Dilcher 1970,
S. 255). Es war moglich, den Ausgang des Zweikampfs im Sinne eines Or-
dals als gottlichen Willen zu interpretieren, doch war diese Auffassung kei-
nesfalls zwingend. In Bezug auf das 8. Buch des »>Parzival« wird die Ausle-
gung des Zweikampfes als Gottesurteil weder durch die Argumentation der
Figuren noch durch Kommentare der Erzahlinstanz nahegelegt (anders
Terrahe 2022, S. 160f.). So kann im Hinblick auf den anstehenden Kampf
gegen Kingrimursel auch kein Hinweis auf ein explizit dargestelltes Gott-
vertrauen Gawans ausgemacht werden (anders Terrahe 2022, S. 170).

Die Anniherung an die juristisch komplexe Lage auf Schanpfanzun fithrt
zu der Frage, welche Funktion Kingrimursels Wunsch nach rdache, sein Be-
streben der Wiederherstellung der ére und seine Aufforderung zum ge-
richtlichen Zweikampf fiir die Erzahlung ganz grundsétzlich hat, zumal sich
die ausfiihrlich dargestellte causa mit der Beratung Konig Vergulahts auf-
16st und fiir den weiteren Verlauf der Handlung als irrelevant herausstellt.

Wie schon zuvor das Schachspiel, kann auch der Zweikampf als dstheti-
sches Mittel verstanden werden, das eine diagrammatische Refiguration in-
sinuiert. Ein 6ffentlicher Zweikampf suggeriert eine Ordnung (vgl. Melville
2016, S. 131f.; zuletzt Gebert 2019, S. 88), die rechtlich gestiitzt und durch
ritualisierte Verfahrensweisen gefestigt ist (vgl. Reinle 2021, S. 32-34.). In
seiner Regelhaftigkeit wird er mit der Logik des Spiels vergleichbar, und
umgekehrt ist die Spielmetapher fiir den Zweikampf topisch (vgl. Friedrich
2005, S. 131f.; Burkart 2016). Schon die Aufforderung zum Zweikampf lasst
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sich insofern als Hinweis auf die Struktur der mit ihm zu verhandelnden
Phanomene verstehen. Dadurch, dass die Erziahlinstanz zuriicktritt, fehlt
zudem die narrative Perspektive (im Sinne einer dargestellten Axiologie, vgl.
Bleumer 2022, S. 392.) auf die diskutierte causa, vielmehr kann so aber die
Struktur der Argumentation sowie der einzelnen Motive (rdche, ére, sippe)
in den Fokus der Wahrnehmung treten. So beschrieb schon Wolfgang Mohr
in seinem Beitrag die dsthetisch inszenierte Leere, die gerade in der Szene

der Verfolgung von Gawan und Antikonie zur Geltung kommt:

Wihrend Wolfram sonst fast immer das Bild aus der Flache in perspektivi-
schen Raum versetzt, macht er es diesmal umgekehrt; er stellt ein fiir seine
Sehweise altertiimliches, symbolisches Flichen-Raumbild um seine Personen.
Spater, bei dem groBen Redewechsel (414,1ff.), ist sogar das abgebaut; erst
nachtréglich erfahrt man: diz was uf dem palas (422, 9). Die wenigen Stellen,
wo Wolfram in der ihm gewohnten Weise Atmosphire und Hintergriinde
schafft [...], lassen die Leere der Biihne in den Hauptszenen nur noch auffal-
liger in Erscheinung treten. Man hat den Eindruck, im achten Buch eine nicht
ganz fertiggewordene Bildtafel vor sich zu haben, mit leeren Fldchen, die der
Pinsel noch nicht beriihrt hat. (Mohr 1965, S. 22)

In dem Rezeptionseindruck, der durch die fehlende narrative Perspektivie-
rung unterstiitzt wird, spiegelt sich eine zentrale Grundlage der diagram-
matischen Refiguration: Der leere Raum, der zur Spielfliche der Figuren
wird, lasst Platz fiir die Betrachtung der Relationen zwischen den spateren
Diskutanten und ihren unterschiedlichen Argumentationspositionen. Mit
der so narrativ implementierten Diagrammatik kann die Ordnung der cau-
sa zum Reflexionsgegenstand werden. Die Frage nach der narrativen Funk-
tion der Zweikampfforderung lasst sich insofern dahingehend beantwor-
ten, dass mit ihr ein literarischer Hinweis auf die Reflexion der in der causa
aufeinandertreffenden verschiedenen Ordnungsmuster gegeben wird. Die-
se besondere Rolle des Zweikampfes als Projektionsflache der Imagination

hat schon Udo Friedrich hervorgehoben:
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Die literarischen Inszenierungen von Zweikampfen sind weder Abbild einer
realen Praxis noch deren fiktives Gegenbild, vielmehr spiegeln sie komplexe
kulturelle Ordnungsmuster, die den Status von Gewalt legitimieren oder re-
flektieren. Der Zweikampf kann damit als Paradigma fiir die Wirksamkeit der
symbolischen Ordnung aufgefasst werden, die ganz unterschiedlich kodiert
sein kann. (Friedrich 20035, S. 127)

So restimiert Friedrich: »Der Zweikampf ist mehr als eine Form physischer
Konfrontation, er ist immer auch eine Projektionsfliche sozialen Sinns.«
(Friedrich 2005, S. 128) Auch Riidiger Schnell resiimiert, dass der Zwei-
kampf in der Dichtung als Motiv unterschiedliche Bedeutungen tragen kann
und damit »literarisch verfiigbar« (Schnell 1983, S. 61) ist. Dies wird umso
deutlicher mit dem Wissen, dass der Zweikampf zwischen Gawan und
Kingrimursel eben gerade nicht stattfinden wird. Doch mit der Aufforde-
rung ist der Reflexionsraum schon er6ffnet, und es besteht die Moglichkeit,
die Ordnung der sozialen Konstellation genauer zu durchdringen. Als Aus-
gangspunkt kann dabei dienen, dass mit dem Zweikampf imaginar das Ziel
der Unterwerfung, beziehungsweise das Erheben des Siegenden iiber den
Besiegten aufgerufen und damit also eine vertikale Hierarchie vermittelt
wird (vgl. Friedrich 2005, S. 129; anders Gebert 2019, S. 84, der den End-
zustand von Sieg und Niederlage als asymmetrisch beschreibt), wahrend
die (Blut-)Rache, je nach dem zugrundeliegenden Verstandnis, eine hori-
zontale bzw. konzentrische Struktur aufweist.

Mit der literarischen Darstellung sowie der Semantik von rache hat sich
zuletzt Henrike Manuwald eingehender beschaftigt. Nach Manuwald um-
fasst das Bedeutungsspektrum von mhd. rechen sowohl die » Vergeltung ei-
nes Unrechts durch den Geschéadigten« als auch die allgemeinere »Strafe«
(Manuwald 2018, S. 21). Insofern kann der Wunsch nach réche im Sinne
des mittelalterlichen Rechtsverstandnisses auch durch eine als angemessen
empfundene Bestrafung eingelost werden. Sowohl die rache als auch die
Losung der damit in Verbindung stehenden Konflikte erweisen sich dabei

als dynamisch. Da »bis zum Spatmittelalter mit dem Nebeneinander ver-
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schiedener Konfliktlosungsmodelle« zu rechnen ist, kann also auch ein »li-
neares Entwicklungskonzept nicht ohne Weiteres vorausgesetzt werden,
sodass »anzunehmen [ist], dass der Weg der Konfliktlosung in hochmittel-
alterlichen Gesellschaften immer wieder neu bestimmt werden musste«
(Manuwald 2018, S. 20). Die Art der Konfliktlosung folgt demnach keines-
wegs einem statischen Modell, und so werden auch im >Parzival< verschie-
dene Moglichkeiten des Umgangs mit Unrecht durch die Figuren vertreten.

Im Hinblick auf die soziale Ordnung, die im Streitgesprach und der Be-
ratung von den Figuren figuriert wird, zeigt sich, dass das Prinzip der Rache
— anders als der agonale Zweikampf, der in seinem Ausgang von Sieg und
Niederlage eine horizontale Struktur besitzt und gedanklich auf einer sozi-
alen Hierarchie basiert — erst im Verhaltnis zwischen einer als rechtmaBig
empfundenen Symmetrie (Ausgleichshandlung) und einer aus Unrecht
entstandenen Asymmetrie (Ursache der Rache) aufscheint (vgl. Bernhardt
2014, S. 63).

In seiner »systematischen Bestimmung« hat Fabian Bernhardt Rache
als Relation beschrieben, die sich zwischen den Polen >Handeln< und >Er-
leiden«< ausspannt. Insofern ist die Rache auch nie der Anfangspunkt einer
Ereigniskette, sie bildet stets ein >Dazwischen< — zwischen dem vergange-
nen Erleiden und dem zukiinftigen Leidzufiigen (vgl. Bernhardt 2014, S. 55).
Bernhardt argumentiert in seiner Untersuchung, dass Rache nicht einfach
als Reaktion zu verstehen sei, vielmehr beschreibt sie die Umkehr des Rich-
tungsvektors: Mit der Rache wird das zuvor erleidende Subjekt nun zum
handelnden Subjekt. Das Erleiden des Subjekts fithrt zunéchst zu einem
Mangel: Dem Subjekt Y wurde etwas genommen, was sich abstrakt zu-
nichst als axiologisch zu verstehender Wert ausdriicken lief3e, es hat daher
den Wunsch nach einer Ausgleichshandlung: »Die Polaritiat von Handeln
und Erleiden nimmt hier die Gestalt einer asymmetrischen Beziehung an.«
(Bernhardt 2014, S. 63) Das Bestreben des Subjekts besteht in der Wieder-
herstellung einer symmetrischen Ordnung: Der genommene Wert soll dem

Gegeniiber ebenso genommen werden (vgl. zu der Vorstellung einer Asym-
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metrie negierenden Rache auch Bernhardt 2014, S. 64). Die Verletzung, die
das Rachemotiv initiiert, muss dabei nicht physischer Natur sein, sie kann

auch eine abstrakt zu denkende leibliche Sphére betreffen:

Wie diese Beispiele zeigen, reicht die Sphire der Verletzlichkeit
iiber den Leib im engeren Sinne hinaus. Sie umfasst alles, was das
Selbst in konstitutiver Weise als ihm zugehorig empfindet, alles, was seine
personliche Integritdt ausmacht. Das kann unter anderem eine bestimmte
Identitét sein (als Mutter, als bester Freund etc.), ein bestimmter Status (als
Offizier, als Lehnsmann etc.) oder bestimmte Objekte, die Identitat oder Sta-
tus symbolisch substituieren (Flaggen, Wappen, Besitztiimer etc.). Kurzum:
die Verletzlichkeit umgreift das Selbst in seinem gesamten Dasein, das sich,
insofern es ein soziales ist, iiber die Grenzen des physischen Korpers hinaus
in die Welt fortsetzt. (Bernhardt 2014, S. 69)

Hier wird deutlich, weshalb Kingrimursel immer wieder auf den Aspekt der
ére eingeht: Es ist die verletzte ére, der das Rachemotiv entspringt. Nach
dem vormodernen Versténdnis ist die personale'® ére des einzelnen von der
ére der gesamten Familie, die als geschlossene Entitdt wahrgenommen
wird, als deren Bestandteil nicht zu trennen (vgl. Dinges 1995, S. 49). Der
Mord an Kingrisin stellt eine Verletzung der ére der gesamten sippe und
damit auch derjenigen Kingrimursels dar (vgl. zum kollektiven Sippenkor-
per Knaeble 2011b, S. 592). Anders als das Rachemodell, das mit einzelnen
(sterblichen) Subjekten arbeitet, stellt die Struktur, in der die sippe, aus
mehreren Figuren mit Subjektstatus bestehend, jeweils einen Aktanten bil-
det, einen potentiell unendlichen Kreislauf da (vgl. zum Aktantenmodell
Greimas 1971 und 1972; zur Anwendung in der germanistischen Mediavis-
tik vgl. Bleumer 2015, S. 221—223; Schulz 2015, S. 16 und S. 171-176). Ra-
che im Sinne der Blutrache endet demnach nicht einfach mit dem Tod eines
der Beteiligten, wie dies bei einer Rache zwischen Individuen auf Leben
und Tod der Fall ist (vgl. den Verweis auf die Symmetrie der Blutrache bei
Greenfield 1994, S. 54). Ehre muss dabei nicht unbedingt an ein Indivi-
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duum gebunden sein und kann sich vor allem an eine Rolle (im Sinne der
persona) kniipfen (vgl. Kantorowicz 1992).

Auf Schanpfanzun trifft nun die dilemmatische Relation zwischen einer
personal imaginierten ére und der ére der sippe aufeinander. Dies zeigt
sich, wie bereits erldutert, vor allem in der Irritation, die Kingrimursels Sei-
tenwechsel bei Vergulaht auslost. Die Diskrepanz der verschiedenen Ehr-
begriffe Vergulahts und Kingrimursels wird dann besonders im Dialog

deutlich. Hier geht Kingrimursel auf seine nun erneut verletzte ére ein:

hérre, Gf iwern trost geschach

daz ich hérn Gawéan

af dem Plimizceeles plan

gap vride her in iwer lant.

iwer sicherheit was pfant,

ob in sin ellen triiege her,

daz ich des fiir iuch wurde wer,

in bestiiend hie niht wan einec man.
hér, da bin ich bekrenket an.

(Pz 415,10-415,18)

Kurz darauf betont er dann noch deutlicher die Verletzung seiner personli-

chen ére:

Ouch sol min pris erwerben
daz ichs 4ne miieze ersterben;
des ich vil wol getrliwe gote:
des si min szlde gein im bote.
[...]

erheerent die GAwanes nét,
han ich pris, ders denne t6t.
mir friimt sin angestlicher strit
vil engez lop, min laster wit.
daz sol mir freude swenden
und mich uf éren pfenden.
(Pz 416,1-416,16)
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Es scheint, als ware Kingrimursel besonders auf seine eigene ére bedacht.
Zu dieser den Subjektstatus der Figur betreffenden Auffassung von ére
wiirde dann auch sein gewahlter Konfliktlosungsansatz passen, der es ihm
erlaubt, seine ére durch einen Zweikampf (der beiden Subjekte) wiederher-

zustellen:

Beim spiteren Zweikampf um Ehrangelegenheiten ist Stellvertretung nicht
mehr vorgesehen. Mit der Betonung der personlichen Ehre, die mit der Ent-
faltung der ritterlichen Kultur immer wichtiger wurde, trat ein Element in den
Konflikten hervor, das im forensischen Bereich zum Ehrenpunkt fiihrte und
im auBergerichtlichen Bereich zum Duell, bei dem die Anwesenheitsoffent-
lichkeit zunehmend zuriicktrat. (Israel 2016, S. 291)

So begriindet Kingrimursel seine rdache zwar mit der Verwandtschaft zum
Toten, doch geht es ihm um die »Wiederherstellung der personlichen
Ehre« (Israel 2016, S. 291) und nicht unbedingt um die seiner sippe. Damit
verlasst Kingrimursel argumentativ die »soziale Basis der Ehre«, die Fried-

helm Guttandin als sich gerade nicht iiber den Einzelnen bildend skizziert:

Ehre bewéhrt sich in einem kleineren oder mittleren {iberschaubaren Kreis, in
dem die Wechselwirkung zwischen Gruppe und je einzelnem Mitglied noch
moglich ist. Im Unterschied hierzu ist das »allgemein«< >personliche Ehrgefiihl<
oder die »allgemein menschliche oder [...] die rein-individuelle Ehre< Resultat
einer Abstraktion von den je besonderen Formen der Ehre, die von unter-
schiedlichen sozialen Kreisen gefordert wird. Als soziale Basis der Ehre gelten
also nicht die je einzelne Person oder das Individuum und auch nicht GroBein-
heiten wie Staaten, sondern Gruppen mittleren und kleineren AusmaBes, die
eine Zwischenstellung zwischen Individuum und Gesellschaft einnehmen. (Gut-
tandin 1993, S. 350)

Im Streitgesprach, in dem das Thema der rédche durch Liddamus immer
wieder aufgerufen wird, wiahrend Kingrimursel auf sein Ehrverstindnis
verweist, besteht das agonale Verhéltnis nicht allein zwischen den Disku-

tanten, und erst recht nicht zwischen einem moralisch {iberlegenen Kingri-

- 288 -



Thinius: Arbeit an der causa

mursel und einem zwielichtigen Liddamus, sondern vor allem auch zwi-
schen den hier vorausgesetzten Auffassungen von ére. Wahrend die Ver-
letzung der ére nach Kingrimursel durch den Zweikampf der Subjekte wie-
derhergestellt werden muss, * macht Liddamus auf die Gefahren der rdache
(Rumolt-Referenz) aufmerksam und betont zugleich alternative Moglichkei-
ten der Vergeltung, wie etwa durch List (anders Eikelmann 1996, S. 259).
So ist auch seine Sibeche-Referenz zu erklaren: Eine Verletzung der ére des
Sippenkorpers muss nicht mit dem Tod bestraft werden, Sibeche erhilt

stattdessen eine durch List verschleierte BuBzahlung:

doch muose man in vléhen,

groz gebe und starkiu léhen
enphienger von Emriche genuoc:

nie swert er doch durch helm gesluoc.
(Pz 421,25—421,28)

Das Streitgesprach zwischen Liddamus und Kingrimursel entsteht nun
durch eine mehrdimensionale Ehrverletzung: Zum einen handelt es sich
um eine doppelte Ehrverletzung Kingrimursels, die durch den Mord an
Kingrisin und die Nichteinhaltung des zuvor ausgesprochenen Gastrechts
entsteht, zum anderen um die Ehrverletzung, die auf dem Leid der sippe
basiert und potentiell durch Blutrache zu rachen wire. Da Kingrimursel
den Konig erst dariiber informieren muss, dass dieser gegen das von dem
Landgrafen versprochene Gastrecht gehandelt hat, ist es fraglich, ob Ver-
gulaht iberhaupt von dem geplanten Zweikampf Kenntnis hatte. Dies lasst
besonders im Kontext der ihm zuvor zugeschriebenen Rolle als Richter auf-
merken.'* Denn es oblag der richterlichen Instanz, den Zweikampf anzu-
ordnen und die Einhaltung der zuvor festgelegten Formalitidten zu sichern
(Schild 1998a, Sp. 1839). Kingrimursel muss nun seinem Konig die proble-
matische Situation erst schildern, was eher darauf schlieBen lasst, dass der
Landgraf einen gerichtlichen Zweikampf eigenmachtig einberufen hat. Die-

ser Eindruck verstarkt sich noch, als Liddamus dann das Wort ergreift:
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waz solt der in mins hérren hiis,
der im sinen vater sluoc

und daz laster im so néhe truoc?
ist min hérre wert bekant,

daz richt alhie sin selbes hant.
(Pz 417,2-417,6)

Kingrimursel versucht nun die durch ihn initiierte richterliche Autoritat
des Konigs diesem eigenméchtig wieder abzusprechen und einen neuen
Herrscher als Richter einzusetzen: nu si der kampf ze Barbigcel / vor dem
kiinc Meljanze (418,16f.). Indem er nun den Konig Meljanz in das Richter-
amt inauguriert, wird erneut sein vertikal-hierarchisches Denken offenbar.
Zudem erhebt sich Kingrimursel nicht zuletzt auch durch seine als Drohung
zu verstehende Aussage, Fiirsten konnen iiber das Schicksal ihrer Herren

entscheiden, deutlich {iber Vergulaht:

kunnet ir niht fiirsten schénen,
wir krenken ouch die krénen.
sol man iuch bi ziithten sehn,
s6 muoz des iwer zuht verjehn
daz sippe reicht ab iu an mich.
(Pz 415,21-415,25)

Abermals exkludiert sich Kingrimursel aus dem Kollektiv der Anwesenden.
Auch wenn er dabei immer wieder auf die Verwandtschaft hinweist, so
scheint er sich doch vor allem mit seiner sozialen Stellung als Fiirst zu iden-
tifizieren (vgl. zur standischen bzw. sozialen Auffassung von ére Schuster
1998, S. 47f.). Seine hierarchisch-agonale Argumentationsweise schlieft
dabei die anderen im Streitgespriach vertretenen Denkfiguren aus, sodass
weder die Symmetrie noch der Kreis der sippe als Bestandteil seines Kon-
fliktlésungsansatzes in Frage kommen. Wie sich die sippe um Kingrimursel
iiberhaupt gestaltet, bleibt dann im weiteren Verlauf der Erzahlung zudem
auch noch uneindeutig, wobei sich die einzelnen Aussagen zu den ver-

wandtschaftlichen Verhéltnissen zwischen Kingrimursel, Kingrisin, Ver-
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gulaht und Antikonie teilweise sogar auszuschlieBen scheinen (vgl. Heinzle
2011, S. 1446).

Das Argument der ére hat im Hinblick auf die Paradoxie der Selbstin-
szenierung Kingrimursels als autonomes Subjekt einen entscheidenden
Anteil. Hier zeigt sich die Ambiguitit der ére, die auch Martin Dinges be-
schreibt: »Wichtig bleibt fiir die Konzeptualisierung von Ehre, daB als Ak-
teure sowohl Individuen wie die priméren und sekundaren Gruppierungen
infrage kommen; Ehre [...] ist also ein mehrstufiges Phdnomen.« (Dinges
1995, S. 49, dhnlich auch Bauks 2018, S. 56, mit Bezug auf Assmann 2002)
Kingrimursels Exklusionsgestus, der iiber die Vorstellung einer personalen
ére entsteht, widerspricht der egalitdren Konstellation von Kollektiv und
Einzelnem !¢ — stattdessen vertritt der nach einem Zweikampf trachtende
Landgraf einen auf Agonalitit beruhenden Losungsansatz.

Dass Kingrimursel sein Vorhaben der rdche unabhéngig von seinen Ver-
wandten verfolgen will, passt insofern zu seinem Verstandnis von ére. Nun
auch rhetorisch aus dem sozialen Kreis Vergulahts exkludiert, verwundert
es kaum, dass Gawans Herausforderer auch von der Beratung des Konigs
ausgeschlossen wird. Einen anderen Ausgang nimmt das Streitgesprach fiir
Liddamus, der mit seiner einleitenden Aussage — sé gelt ein t6t den andern
tot (417,7) — eine Symmetrie verspricht, die Vergulahts Verstidndnis einer
Blutrache und der ihr zugrundeliegenden diagrammatischen Ordnung ent-
spricht.

Die Beratung pointiert schlieBlich die verschiedenen diagrammatischen
Denkfiguren, die durch die Arbeit an der causa deutlich wurden. Die zuvor
agonal gestaltete Kommunikation wird nun durch ein symmetrisches Ge-
sprach abgelost. Die wisen (424,9) beraten den Konig nach rechtem Maf3
(424,13), und auch er will von ihnen gehort werden (der kiinec sin rede
ouch heeren bat, 424,14). Nun berichtet Vergulaht seinerseits von seiner
Niederlage gegen Parzival, der ihm das Versprechen abnahm, nach dem

Gral zu suchen.
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Liddamus rat Vergulaht nun dazu, Gawan an seiner statt auf die gefahr-
liche Suche zu schicken. Im Hinblick auf die diagrammatischen Denkfigu-
ren, die zuvor insinuiert wurden, besticht dieser Vorschlag durch seine Strin-
genz: Das Todesurteil, mit dem sich die causa schliefen lieBe, wird ausge-
setzt, und an die Stelle der Strafe tritt ein noch offenes Verfahren: Gawans
Schicksal wird dem Gral unterstellt. Als Objekt, das gottlichen Willen ver-
kiinden kann, lasst sich der Gral als Sprachrohr Gottes verstehen (vgl. zu-
letzt Bleumer/Thinius 2024). Statt die causa zu beenden — ob durch Zwei-
kampf oder Todesurteil —, wird hier die Zeit gedehnt und ein alternativer
Ausgang des Konflikts moglich gemacht. Liddamus’ Einschitzung, dass die
Gralssuche in Gawans Tod miinden wiirde (426,1-426,6), widerspricht
diesem Umstand keineswegs: Die Denkfigur der horizontalen Symmetrie,
die dem vertikal-agonalen Ansatz Kingrimursels gegeniibersteht, figuriert
sich in der Rezeption. Den Rezipient*innen ist klar, dass der unschuldige

Artusritter nicht durch Gott gerichtet werden wird.

5. Ausblick: Das Offene der causa und Wolframs Primat der Ambi-

guititstoleranz

Als Rechtswort bezeichnet ahd. thinc [...] den 6ffentlichen Ort des Agon, den
der Rechtsversammlung, an dem Streitfragen regelhaft verhandelt, d. h. »ver-
teidi(n)gt<« werden, um den Streit zu bannen. Dabei ist die Rede vom Ver-
sammlungsort bereits hier metaphorisch zu verstehen, denn zuerst ist mit
dem Ding-Wort der Zeitpunkt gemeint, an dem der Streit, d. h. unterschied-
liche Perspektiven auf die Streitsache (ahd. sacha, lat. causa, frz. chose), ver-
handelt werden soll. Das thinc versammelt derart strittige Perspektiven und
verhandelt sie als Sachen [...]. Im thinc findet der Streit um die Sache anhand
der Sache statt, aber der eigentliche Agon besteht zwischen Rechtspersonen,
nicht zwischen Subjekten. (Bleumer 2025, S. 10)

Die causa, die sich auf Schanpfanzun im Streitgesprach zwischen Kingri-
mursel und Liddamus entfaltet, vereint all jene Besonderheiten, die Hart-

mut Bleumer fiir die Rechtsversammlung (ahd. thinc) erldutert. Gerade die
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verschiedenen Perspektiven auf die Streitsache, die nur durch das Ausblei-
ben der Erzahlerkommentare gleichwertig auftreten kénnen, ermoglichen
es iiberhaupt erst, dass die Deutung von ére, rdche und Recht verhandelbar
wird. Die Argumentationen der Figuren bauen sich dabei deutlich regelhaft
auf, indem sie sich jeweils auf unterschiedliche diagrammatische Denkfi-
guren stiitzen. Dabei zeigt sich, dass die jeweils verhandelten Phanomene
immer von zwei Seiten betrachtet werden konnen: Die ére des Einzelnen
und die ére der sippe, denen ein konzentrisches Denken unterliegt (Exklu-
sion/Inklusion) sowie die rache des Einzelnen durch den Zweikampf und
die Blutrache/Todesstrafe, die eine (a-)symmetrische Relation aufweisen
(Agon/Egalitat). Sowohl ére als auch rache, die als zentrale Motive der cau-
sa immer wieder von den Figuren angefiihrt werden, lassen sich als auf das
Kollektiv sowie auch als auf den Einzelnen bezogen verstehen. !’

Auf Schanpfanzun werden das Eid- und Beweisverfahren erst einmal als
mogliche Konfliktlosungen ausgeklammert. Statt also auf die géngigen ju-
ristischen Verfahrensweisen zuriickzugreifen, werden im Streitgesprach al-
ternative Ansitze diskutiert, die durchaus auch den zeitgenossischen Rezi-
pient*innen als umstritten bekannt gewesen sein durften: Zweikampf und
Blutrache. Auch die der causa zugrundeliegenden Motive rdche und ére er-
hellen sich weiter iiber ein tertium comparationis: Sie bieten in ihrer un-
l6slichen Wechselbeziehung zwischen dem Kollektiv und dem Einzelnen
mehrere Deutungsangebote. Mit ihnen lasst sich die soziale Ordnung dis-
kutieren. Die Ambiguitit, welche hier zum Vorschein kommt, ist ganz
grundsatzlich Teil jeder causa, denn ohne Mehrdeutigkeit géabe es keinen
Verhandlungsausgangspunkt (vgl. Bernecker/Steinfeld 1992, Sp. 438).

Auch die intertextuellen Beziige, die im Streitgesprach verschiedentlich
von den Figuren kontextualisiert werden, machen diesen Umstand einer
der causa vorausgehenden Ambiguitit deutlich. Die Emporung, die sich in
den verschiedenen Forschungsstimmen gegeniiber Liddamus ausdriickt,
scheint darauf hinzuweisen, dass eine derartige Deutungsoffenheit, die hier

narrativ evoziert wird, in der Lage ist, moderne Rezipient*innen aufzuwiih-
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len.'® Ambiguitdt kann manchmal nur schwer aushaltbar sein, wie die For-
schung zur Ambiguitétstoleranz in den vergangenen Jahren zeigen konnte
(vgl. Auge/Witthoft 2016b, S. 1f. mit weiterer Literatur sowie die kulturwis-
senschaftlich einflussreiche Arbeit von Bauer 2011).

Wolfram aber spielt mit der Ambiguitat der causa.' Insofern wird auch
klar, weshalb die Komposition so gestaltet ist, dass es weder zur Blutrache?’
noch zum Zweikampf kommen kann. Wahrend die Blutrache eine eindeu-
tige Schuldzuweisung schon voraussetzt, liegt die Funktion des Zweikamp-
fes in der Disambiguierung: »Diese Praktiken [Ordal und Zweikampf] wur-
den besonders bei strittigen Tatbestinden eingesetzt und sollten eigentlich
zur abschlieBenden Klarung von Konflikten beitragen — ihre Funktion war
in dieser Hinsicht die der Disambiguierung.« (Israel 2016, S. 288; vgl. zu-
letzt Gebert 2019, S. 18) Nun bleibt der Gerichtskampf aber explizit aus:
Die Vorstellung einer Ambiguitit wird so narrativ aufrechterhalten — die

Arbeit an der causa kann jederzeit erneut aufgenommen werden.

Anmerkungen

1 Konig Vergulaht bezeichnet das Streitgespréich zwischen den Fiirsten als wech-
selmaere (Pz 422,3). Die Bezeichnung ist eher uniiblich, wie Anja Becker deutlich
macht: Unter wechselmaere wird in der Regel ein lockeres, unterhaltsames Ge-
sprich verstanden, in dem Nachrichten ebenso wie erzihlte Geschichten ausge-
tauscht werden. Becker geht auf den Gebrauch des Begriffs im 8. Buch des >Par-
zival< ein und verweist dabei auf die intertextuellen Beziige im Fiirstenstreit, mit
denen der Gegenstand der »erzdhlten Geschichten« erfiillt ist. Insofern ist das
Streitgespréch der beiden Figuren zwar nicht gelost, doch aber in Bezug auf die
Semantik von wechselmaere passend; vgl. Becker 2009, S. 38, Anm. 41.

2 Vgl. Ziegeler 20009, S. 116. Auch Siegfried Gutenbrunner sieht in der Wahl seiner
Beispielfiguren ein »Dérangement der Sache des Liddamus, da sich dieser nur
anfinglich, dann aber nicht weiter auf verschiedene Ratgeber beziehe und damit
sein eigenes Argument hintergehe; Gutenbrunner 1956, S. 291. Der Interpretati-
onsansatz hinkt insofern, als Liddamus erklart, er wolle gerade nicht wie Segra-
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mors handeln, doch zeigt er auch die Verengung, die die Zuschreibung der Rolle
des Ratgebers mit sich fiihrt. Die Gemeinsamkeit der Figuren, mit denen sich
Liddamus identifiziert, konnte genauso auch iiber ihre jeweilige Einstellung zu
Rache und Vergeltung gelesen werden.

Ein dhnliches Schicksal einer unterstellten Uberzeichnung und Ironisierung teilt
vor allem die Dame Antikonie mit Liddamus. Antikonie ist in verschiedenen For-
schungsbeitrédgen teilweise sehr negativ skizziert worden; vgl. bspw. das Urteil
Friedrich Maurers, der Antikonies Verhalten als besonders lasterhaft versteht;
vgl. Maurer 1971, S. 434, oder spater auch Riidiger Schnell, der Wolframs Be-
merkungen zu Antikonie als zwivellop liest; vgl. Schnell 1974, S. 251. Schnell be-
griindet seine Lesart unter anderem damit, dass Antikonie mit einem StrauBl und
Gawan mit einem kranken arn verglichen wird (ebd., S. 253). Bei dem Adler
handle es sich anders als bei dem Falken um einen wilden Jagdvogel und der
StrauB sei aufgrund der Tatsache, dass er nicht fliegen kann, leichte Beute (ebd.,
S. 253—255). Der Vogelvergleich der beiden Figuren lieBe sich aber auch anders
kontextualisieren: In Isidors >Etymologiae« wird der Adler als ein allein umher-
ziehender Vogel und direkt darauf der StrauB als Beispiel eines heimischen Vo-
gels genannt (lib. XII,1). Wolfram, der fiir seine Isidor-Referenzen bekannt ist,
konnte also auch auf die Fremdheit des allein auf Schanpfanzun ankommenden
Gastes verweisen, womit der kritische Unterton gegeniiber der Dame, den
Schnell hier sieht, entfallen wiirde (zu Wolframs Isidor-Zitaten und Kenntnissen
vgl. insb. Kolb 1970). Insbesondere Sonja Emmerling (2003, S. 33—62) kriti-
sierte bereits deutlich die Tendenz der fritheren Forschung, komplexe Figuren
und mit ihnen in Verbindung stehende Metaphern durch das Argument der Iro-
nie zu marginalisieren. Im Gegensatz zur Bewertung Antikonies gesteht Emmer-
ling einen neuen Blick auf die anderen Figuren nicht zu (2003, S. 48). Zuletzt
begegnet das Argument der Ironie im Hinblick auf die Dame wieder bei Dimpel
2018, S. 107. Fiir die Interpreten des 19. und 20. Jahrhundert schien es unmog-
lich, sich eine starke und zugleich tugendhafte Frauenfigur wie Antikonie vorzu-
stellen; vgl. Emmerling 2003, S. 33. Auch Christoph J. Steppich verweist auf das
teils problematische Argument, Antikonie sei eine komische Figur und alles, was
von Seiten der Erzdhlinstanz iber sie geduBert werde, sei ironisch zu verstehen;
vgl. Steppich 2000, S. 203f. Auch in Bezug auf Feirefiz gab es Bestrebungen, ihn
von dem Vorwurf der Liacherlichkeit zu befreien; vgl. Miiller 2008.

Vgl. Ruh 1980, S. 118f; zitiert auch bei Steppich 2000, S. 204. Friedrich Maurer
hat sich in Bezug auf Liddamus dagegen ausgesprochen, die Darstellung der Fi-
gur ironisch zu lesen, was bei ihm aber zu einer weiteren Abwertung Liddamus’
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und seines Standpunkts fithrt: »Da Wolfram ihn ablehnt, braucht kaum gesagt
zu werden. Wolfram weiB eben, daB es immer Leute wie Liddamus geben wird,
denen die triuwe fehlt. Deshalb aber Liddamus als komische oder humoristische
Figur zu fassen, geht doch nicht an« (Maurer 1971, S. 436).

Hier wird im Anschluss an Bleumer die >Figur« verstanden als »beweglicher Ort
der Verbildlichung von emotionalen Haltungen, Konflikten und Kldrungsprozes-
sen« (Bleumer 2022, S. 396). Eine Figur kann insofern sowohl die Rolle des Ob-
jekts als auch des Subjekts innerhalb der Handlung einnehmen (S. 399).
Gerade der Rachehass impliziert eine personliche Dimension, mit der das Selbst
des Hassenden wahrnehmbar wird: »Rache wird typischerweise nicht fiir bloBe
Schidigung an sich angestrebt, sondern fiir das am Subjekt oder ihm Naheste-
henden >Verbrochene«, den ihm angetanen >Schimpf«. [...] [M]an haBt nur das
Bose, das irgendwie an einen herantritt, in den Lebenskreis des Subjektes ein-
dringt und dort womoglich auch >Schadenc stiftet. Der personliche Einsatz, den
der HaB mitbedingt, wire sonst sinnlos, deplaciert, unecht.« Kolnai 2007, S. 109f.;
auf Kolnais Ausfithrungen geht ein Bernhardt 2014, S. 69.

»Blutrache« ist ein moderner Begriff (vgl. Hagemann 1983, Sp. 289). Zur Unter-
scheidung von Blutrache (Pflicht der sippe) und Fehde (Feindschaft als Folge der
Blutrache) vgl. Bottcher 1978, S. 85f. John Greenfield hat darauf aufmerksam
gemacht, dass im >Parzival« die Ausdriicke »véhede, véde, totvéhede« nicht vor-
kommen, sehr wohl aber das Motiv der Blutrache (vgl. Greenfield 1994, S. 55,
Anm. 11).

Werner Goez beschreibt, dass es zwar im Spéatmittelalter zu Herausforderungen
und zur Vereinbarung von Zweikdmpfen unter Fiirsten gekommen war, diese
aber nie wirklich stattgefunden haben (vgl. Goez 1967, S. 163); zitiert auch bei
Friedrich 2005, S. 135. Vgl. auch Burkart 2016, S. 5f.

»0Db der Eid rein oder mein ist, braucht sich nicht sofort, sondern wird sich meist
erstim Laufe des weiteren Lebens des Schworenden durch ein Schicksal heraus-
stellen, das als Meineidsstrafe verstanden werden kann; in diesem Zeitpunkt ist
ein auf dem Meineid beruhendes Urteil aber vollstreckt oder aus tatsdchlichen
Griinden irreversibel. Demgegeniiber hat der Zweikampf mit den eigentlichen
Gottesurteilen die Sofortigkeit des Beweisergebnisses gemeinsam.« (Holzhauer
1986, S. 276)

In fritheren Forschungsarbeiten wurde zudem der Zweikampf als Folge der Ur-
teilsschelte angenommen, was nach heutigem Kenntnisstand fiir die Zeit vor 900
zumindest bestritten wird (vgl. Schild 2007, S. 594 ). Die Arbeit von Dieter Werk-
miiller legt sogar nahe, dass der Zweikampf in nur sehr seltenen Fillen iiber-
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haupt stattgefunden hat; vgl. Werkmiiller 1993. Werkmdillers Untersuchung be-
schéftigt sich mit den gerichtlichen Urkunden von 1500 Verfahren in Deutsch-
land und Frankreich in der Zeit vom 7. Jahrhundert bis zum Jahr 1000, von de-
nen nur 16 den gerichtlichen Zweikampf {iberhaupt erwahnen (vgl. Werkmiiller
1993, S. 387f.). Nur in drei Fillen ist es dann auch zum Kampf gekommen, wobei
zwei von diesen Zweikdmpfen unentschieden blieben und von der richterlichen
Instanz beendet wurden (S. 389).

Vgl. zur Rolle des Richters Schild 1998b und Israel 2016, S. 289: »Im ersten Fall,
bei der puren Streitentscheidung durch die Parteien, hatte der Richter lediglich
ein ordnungsgeméiBes und gerechtes Verfahren — insbesondere beim Ablauf des
Kampfes — zu garantieren, wihrend sein Ausgang bereits das Urteil bedeutete.
Im Beweisverfahren dagegen wurde durch den Kampf nur der Beweis erbracht
und der Richter hatte das Urteil erst noch zu sprechen.«

Es handelt sich hierbei also ganz explizit nicht um einen Konflikt zwischen Ver-
gulaht und Gawan, Kingrimursel handelt eben nicht stellvertretend fiir den Ko-
nig. Anders Terrahe 2022, S. 160 und S. 168.

Unter dem Begriff >personal« wird hier im Sinne Bleumers >die persona betref-
fend«< verstanden. Die persona meint eine »stimmliche[] Instanz« (Bleumer
2022, S. 394), der »ein[en] zentrale[n], reprasentationslogische[n] Grundbegriff
fir eine Partei darstellt, die einen eigenen rechtlichen Anspruch vertritt«
(Bleumer 2022, S. 390) und damit als »Ort eines spezifisch axiologischen Blick-
punktes« (Bleumer 2022, S. 393) fungiert. In Kingrimursels personaler ére zeigt
sich also das Ehrverstdndnis, das der persona des Klagers zukommt.

Der Umstand, dass hier zwei Subjekte in einem Rechtsstreit gegeneinander an-
treten, scheint besonders vor dem Hintergrund paradox, dass sich in der causa
gerade keine Subjekte, sondern Rechtspersonen gegeniiberstehen, vgl. Bleumer
2025, S. 10.

Auch wenn Manuwald in ihrem Beitrag erklart, dass besonders in literarischen
Werken die Figur des Richters hiufig gerade nicht unbefangen und teilweise
selbst in zérn ihr Amt ausiibt, so verweist sie auch auf die zeitgendssische Kritik
an diesem Umstand der richterlichen Befangenheit (Manuwald 2018, S. 35).
Dies wiirde wiederum ein kritisches Licht auf Kingrimursel werfen, der offenbar
den eindeutig befangenen Vergulaht als Richter aufgerufen hat.

Auf die potentielle Problematik des komplexen Ehrverstdndnisses im Alltag hat
auch Martin Dinges hingewiesen: »Andererseits produzieren diese u. a. durch
eine gemeinsame Ehre integrierten Gruppierungen Probleme fiir die 6ffentliche
Ordnung, denn ihre jeweiligen Ehranspriiche fithren oft zu Normdifferenzen und
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Normkonkurrenzen zwischen Individuen und den kleinen Gemeinschaften so-
wie zwischen diesen und der sie umgebenden Gesellschaft. Die Beschéftigung
mit der Ehre fiihrt also direkt zu Fragen der individuellen und kollektiven Iden-
titdtsbildung und der Organisierbarkeit eines friedlichen menschlichen Zusam-
menlebens« (Dinges 1995, S. 30).

Ein Rache- und Ehrverstandnis, das sich auf den Einzelnen und nicht das Kol-
lektiv bezieht, ist dabei eher selten: »Die Rache als Ehrenpflicht ist eine Forde-
rung des Personenverbandes, dem man angehort. Er hat den Verlust erlitten,
nicht der einzelne, er fordert die Wiederherstellung des Gleichgewichts« (Haub-
richs 1996, S. 39).

Dies hingt nicht zuletzt wohl mit der seit dem 16. Jahrhundert einsetzenden
Tendenz zur Vereindeutigung und dem wissenschaftlichen Gebot der Klarheit
zusammen (vgl. Meier 2016, S. 77). Durch den Aufschwung der Asthetik in der
Literaturwissenschaft konnte eine gewisse Ambiguititstoleranz wiederum auch
fiir die modernen Leser*innen erreicht werden, was allerdings fiir mittelalterli-
che Literatur lange nicht der Fall war (vgl. Meier 2016, S. 80).

Dies passt zu dem Wolframschen Stilideal der obscuritas: »Unter der A[mbigui-
tit] versteht man die Zwei- oder Mehrdeutigkeit eines Wortes, einer Wortgruppe
oder eines Satzes. Sie widerspricht dem Ideal der perspicuitas, féllt also unter
die Kategorie der obscuritas, fiihrt aber >nicht ins Dunkel¢, sondern >1aBt die
Wahl zwischen zwei Sinnen«<« (Bernecker/Steinfeld 1992, Sp. 437). Zur obscuri-
tas vgl. allgemein Walde 2003; Brandt [u. a.] 2003; Pfeiffer 2009 sowie mit Be-
zug auf den >Parzival< zuletzt Briiggen/Lindemann 2018. Zur Ambiguitit der
Zeichenspiele im >Parzival< vgl. Quast 2003.

Greenfield hat in seinem Beitrag aufgezeigt, wie Wolfram im >Parzival< gerade
die minne einsetzt, um die Umsetzung der Blutrache zu verhindern (vgl. Green-
field 1994, S. 65).
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Jan Gliick

Rat-Schlage

Rachegeliiste und Ansitze institutioneller Kontrolle am

Konigsgericht Nobles

Abstract. Die tierepischen Erzahlungen des Mittelalters bilden einen Diskurs iiber
die Fundamente sozialer und politischer Ordnung. Ausgehend von einer vergleichen-
den Analyse der verschiedenen Fassungen der branche >Le Jugement de Renarts, die
sich hinsichtlich ihrer Inszenierung von Beratungsszenen am Konigsgericht Nobles
unterscheiden, regt der Beitrag dazu an, diesem Diskurs bis in die verzweigte Uber-
lieferung des >Roman de Renart< zu folgen. Im Blick auf spater entstandene bran-
ches wird schlieBlich deutlich, dass gerade die Arbeit an Beratungsszenen nicht nur
zu einer Autorisierung des Politischen innerhalb des literarischen Diskurses beitra-
gen kann, sondern vielleicht auch auf auBerliterarische Anschlusskommunikation an

den Hofen abzielte.

In tierepischen Erzéhlungen und auch durch tierepische Erzahlungen wer-
den ausgesprochen viele Ratschlage erteilt. Oft geschieht das innerhalb der
erzdhlten Welten, die tierepischen Figuren geben einander Ratschlige: So
lasst sich der Lowe in hofisch akzentuierten tierepischen Erzahlungen als
Konig oder Richter beraten, und auch seine Rite beraten sich untereinan-
der und gegenseitig. Mitunter beteiligt sich auch der Erzidhler mit Ratschla-
gen, die dann nicht mehr nur auf die erzihlte Welt bezogen zu sein schei-
nen, sondern die — dhnlich wie die Moralisatio einer Fabel — zugleich auf
die Wirklichkeit referieren konnen. In frithneuzeitlichen tierepischen Er-

zahlungen werden die vielen Stimmen, die Rat geben, noch um Glossen er-
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ganzt, die sich oft in didaktischer Absicht an die Leserinnen und Leser wen-
den. Es ergeben sich also sehr verschiedene Resonanzraume des Ratschla-
gens: Wahrend die intradiegetischen Ratschlage der Figuren zunéchst auf
die Rezeption in der erzihlten Welt abzielen und nur durch hermeneuti-
sche Interpretation iiber teils mehrere Ebenen (und Bruchlinien) der Fik-
tion zum Nachhall in der extradiegetischen Wirklichkeit gebracht werden
konnen, scheinen die Kommentare des Erzahlers eine extradiegetische Wirk-
lichkeit mitunter deutlicher anzuvisieren. Die auch im Schriftbild friihneu-
zeitlicher Drucke vom Erzahlten abgesetzten Kommentare und Moralisie-
rungen einer iibergeordneten Erzahlinstanz schlieflich entwerfen eine Ebe-
ne direkter Ansprache der Rezipierenden, die konkrete Handlungsempfeh-
lungen an bestimmte Lesergruppen konkludent formulierbar macht.

Ich mochte mich im Folgenden auf die intradiegetisch formulierten Rat-
schlédge tierepischer Figuren konzentrieren, und zwar besonders auf Berat-
schlagungen im Rahmen von politisch oder juridisch akzentuierten Hand-
lungsverlaufen. In der européischen tierepischen Erzahltradition spielt in
dieser Hinsicht ein ganz bestimmtes Beratungsszenario eine wichtige Rolle,
niamlich die Beratschlagung am Hof des Léwen als Konig oder koniglicher
Richter tiber den Umgang mit dem Fuchs, der als Angeklagter vor Gericht
oder als untreuer Vasall vor seinem Herrn steht. Sehr markant wurde die-
ses Szenario in der vielleicht berithmtesten branche des >Roman de Renart<
gestaltet, >Le Jugement de Renart¢, nach der Zahlung Martins branche 1.
Von Beginn an wurde dieser branche in der Forschung besondere Aufmerk-
samkeit zuteil — nicht zu Unrecht beginnt Dominique Boutet (1998, S. 915)
seinen Kommentar zu >Le Jugement de Renart< mit den Worten: »Cette
branche [...] est 1a plus célebre, la plus remarquable sans doute du point de
vue littéraire, et celle qui parait avoir le plus fasciné le public [...]«. Berithmt
ist diese Episode nicht erst im Kontext neuzeitlicher Forschung geworden,
vielmehr kommt ihr schon in der heterogenen Uberlieferung des >Roman
de Renart« groBe Bedeutung zu, teils wohl gar ein programmatischer Cha-

rakter: Sie ist in den wichtigsten Textzeugen aller drei Handschriftengrup-
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pen des >Roman de Renart« tradiert (vgl. die tabellarische Ubersicht in Fu-
kumoto [u. a.] 1983, S. xiii), wie auch in den »manuscrits indépendants«,’
und steht in vielen Handschriften an erster Stelle — obwohl sie Wissen iiber
andere Episoden vorauszusetzen scheint —, wihrend die Reihenfolge vieler
der folgenden Episoden stark variiert.”? Die branche kann als Ausgangs-
punkt fiir variierendes Erzahlen immer neuer Listhandlungen des Fuchses
Renart genutzt werden und setzt zugleich mit der Gerichtsverhandlung am
Hof des Lowen einen Bezugspunkt, der in anderen branches immer wieder
aufgerufen wird. Dem >Jugement de Renart< kommt so eine integrative
Funktion im Rahmen des tendenziell episodischen Erzahlens des >Roman
de Renart< zu. Und motivisch regt die Episode in ihrer herausgehobenen
Stellung dazu an, das Handeln des Fuchses immer wieder vor der Folie der
(drohenden) Gerichtsverhandlung und der damit angestoBenen Reflexio-
nen des Juridischen und des Politischen zu sehen.

Ich mochte hier verschiedene Fassungen dieser branche vorstellen, die
sich gerade hinsichtlich der Inszenierung des angesprochenen Beratungs-
szenarios iber den Umgang mit dem Fuchs signifikant unterscheiden. Wie
sich zeigt, weist die Spezifik der jeweiligen Inszenierung der Beratung je-
weils auch auf eine Positionierung im tierepischen Diskurs des Politischen
hin — bzw. aufgrund der literaturhistorischen Bedeutung der branche viel-
leicht sogar auf einen der Ausgangspunkte dieses Diskurses iiberhaupt. >Le
Jugement de Renart< kommt nimlich nicht nur im Kontext der Uberliefe-
rung des >Roman de Renart« groe Bedeutung zu, sondern darf — in Ver-
bund mit den anderen >Gerichtsbranchen<® — als einer der Ausgangs-
punkte des volkssprachlichen tierepischen Erzahlens {iberhaupt gelten: Die
branche hat weit liber den »Roman de Renart< hinaus, weit iiber den fran-
zosischen Sprachraum hinaus, und auch weit {iber das Mittelalter hinaus
Wirkungen gezeitigt. Sie wird im >Reinhart Fuchs, in >Van den vos Rey-
naerdes, in >Rainaldo e Lesengrino¢, in >Reynaert II< und, wohl dariiber
vermittelt, schlieBlich auch im >Reynke de vos< adaptiert (zur mittelalterli-

chen, westeuropaischen Rezeptionsgeschichte des >Roman de Renart« vgl.
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Flinn 1963). Durch den >Reynke de vos< wird sie priagend fiir die frithneu-
zeitlichen Fuchsromane bis hin zu Goethes Hexameterepos >Reinicke
Fuchs<, dessen Rezeption wiederum stark auf die (oft satirische) Inszenie-
rung politischer Tiere im 19. und 20. Jahrhundert eingewirkt hat (zur Re-
zeption der frithneuzeitlichen Tierepik in der Moderne vgl. Menke 2000,
insbes. S. 192—211).

Die Beschiftigung mit der branche und insbesondere den unterschied-
lichen Akzentuierungen des Beratungsszenarios ermoglicht so einen Blick
auf die Anfange des tierepischen Diskurses iiber das Politische. Dieser Dis-
kurs entfaltet sich neben philosophisch und theologisch orientierten Refle-
xionen, in denen im Mittelalter vielfach schon vor der Aristoteles-Rezep-
tion des 13. Jahrhunderts die Natur bzw. die Ordnung der Natur als Schop-
fungsordnung zum argumentativen Fundament sozialer und politischer Ord-
nung wurde. Prominent geschieht das etwa in Organismusvergleichen, die
den Staat als Korper und den Korper als Staat imaginieren (zur politisch
akzentuierten Korpermetaphorik grundlegend Peil 1983, S. 302—488. Zur
»organologischen Staatsauffassung«, insbesondere bei Johannes von Salis-
bury, vgl. Struve 1978, S. 123—148). Gesellschaftsstrukturen kénnen hier
mit der Evidenz des »>Natiirlichen« aufscheinen, soziale Ungleichheit und
politische Machtverhaltnisse — aus moderner Sicht stets sozialen Dynami-
ken unterworfen — kénnen dann in vermeintlich festen, natiirlichen Diffe-
renzen zwischen den Organen des Gemeinschaftswesens fundiert werden
(vgl. Gliick 2021, S. 17-28).

Im tierepischen Erzédhlen wird der Konnex von natiirlicher, ontologisch
fundierter Differenz und sozialer oder politischer Ordnung einerseits deut-
lich ausgestellt. Besonders gut lasst sich das in Erzahlungen beobachten,
die mit der Bildlichkeit organologischer Staatsmetaphorik arbeiten, etwa
im >Reinhart Fuchss, in dem sich der Zerfall des Reichs im Zerfall des Kop-
fes des Lowenkonigs spiegelt (vgl. Neudeck 2004, S. 111f.; Gliick 2021,
S. 114-117; die ausfiihrlichste Deutung des Tods des Lowenkonigs und sei-
ner Symbolik, unter sorgfaltiger Beriicksichtigung méglicher Ko- und Kon-
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texte, findet sich in Darilek 2020, S. 386—401); oder in >Renart médecin< —
in manchen Fassungen erkrankt der Konig, weil das Reich darunter leidet,
dass einer der wichtigsten Fiirsten, Renart, nicht zum Hoftag erscheint.*
Andererseits wird der Konnex von natiirlichen Differenzen und sozialer
oder politischer Ordnung in den tierepischen Erzahlungen grundsitzlich in
Frage gestellt, unterlaufen, durchkreuzt und teils sogar dekonstruiert. Das
liegt an den spezifischen Konstruktionsbedingungen tierepischer erzahlter
Welten, die die Annahme auch nur einer festen anthropologischen Diffe-
renz zwischen Menschen und Tieren erschweren: In ihrem Handeln, Reden
und Gestikulieren, ihren Fahigkeiten, ihren Emotionen, aber auch hinsicht-
lich ihrer Ausstattung mit Gegenstidnden oder Materialien, ihrer sozialen
Institute und selbst hinsichtlich der Raume, in denen sie sich bewegen, er-
scheinen die Tierfiguren oftmals als sehr anthropomorph. Doch bricht das
Tierliche der Figuren immer wieder hervor und verunsichert zum einen die
Zuschreibung von Verantwortung innerhalb der erzahlten Welten (zum
intrikaten Konnex von Responsibilisierung und Tierlichkeit in der europa-
ischen Tierepik vgl. Gliick 2023; zu >Le Jugement de Renart< unter dieser
Perspektivierung vgl. ebd., S. 447—456), zum anderen macht es die Refle-
xion {iber die narrative Episteme der Erzahlungen komplexer.

Weil die Ontologie der Tierfiguren nicht dauerhaft arretierbar ist, schei-
nen hier etwa vor der Folie organologischer Staatsmetaphoriken erstaunli-
che Freiheitsgrade fiir die Reflexion und Modifikation sozialer und politi-
scher Ordnung auf. Manche Texte, die sich dieser tierepischen Erziahl- und
Reflexionstradition zuordnen lassen, gehen dabei sehr weit, sie machen das
Begriinden sozialer und politischer Ordnung durch eine (begriffliche) Ar-
beit an der Normativitat von Natur in neuen Denkfiguren moglich und zei-
gen, dass der Mensch fiir die Gestaltung seiner Lebensverhaltnisse einzig
und allein selbst verantwortlich ist; dies zeigt sich besonders in den im spa-
ten 13. Jahrhundert entstandenen Erzihlungen >Rainaldo e Lesengrino«
(Textzeuge O), >Le couronnement de Renart< und >Llibre de les beésties«

(vgl. Gliick 2021, S. 161—235). Diese tierepische Form der Reflexion des Po-
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litischen lésst sich gerade im Blick auf synchrone Varianten und diachrone
Entwicklungslinien bestimmter Episoden oder Szenarien aufzeigen, die
dann einen volkssprachlichen Diskurs des Politischen aufscheinen lassen,
der teils in Auseinandersetzung mit universitarer oder klerikaler Philoso-
phie und Theologie der Zeit gefithrt wird, groBtenteils aber in der Entwick-
lung eigener Formen und Inhalte sehr selbststandig neben den lateinischen
Diskursen als dezidiert laikaler, hofischer Diskurs liber Gewaltausiibung,
Herrschaftslegitimation und -praxis sowie Urteilsfindung und -begriindung

entsteht.

1. Rache! Die Fassungen A und C von >Le Jugement de Renart«

Seinen Ausgang nimmt dieser Diskurs unter anderem in der Arbeit an der
branche vom >Jugement de Renart« — und das nicht erst in den verschiede-
nen Stufen libersetzender Adaptationen des >Roman de Renart<, sondern,
wie ich hier zeigen méchte, bereits innerhalb der franzésischen Uberlie-
ferung des >Roman de Renart« selbst. Die Uberlieferungs- und Editionslage
ist bekanntermaBen komplex. Seit dem spaten 19. Jahrhundert wird die
Uberlieferung (14 >vollstindige< Handschriften) grundsétzlich in drei Hand-
schriftengruppen (a, B, y) einerseits und die in keine dieser Gruppen so
recht passenden >manuscrits indépendants< andererseits unterteilt (vgl.
Martin 1887; Biittner 1891, besonders das modifizierte Stemma auf S. 128).
Wihrend Martin in der ersten wissenschaftlichen Ausgabe des >Roman de
Renart« (1882-1887) noch versuchte, selbigen {iberhaupt erst integral zu-
sammenzustellen — als roman zu rekonstruieren —, sind moderne Editoren
weitgehend dazu iibergegangen, einzelne Uberlieferungszweige oder auch
nur einzelne Handschriften herauszugeben.® Fiir die von Martin so num-
merierten und angeordneten branches I bis XIV, mithin auch fiir den hier
betrachteten >Jugement de Renart¢, gilt das ein Stiick weit auch schon,
denn Martin folgt hier maBgeblich Handschrift A und kontrolliert auf Basis

weiterer Handschriften der um A gruppierten Rezension a (vgl. Martin 1882,
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S. XXV: »Mon texte est fondé pour chaque branche sur celui des manuscrits
qui parait se rapprocher le plus de l'original. Ainsi pour la plupart des bran-
ches (I a XIV), c’est le msc. A que je reproduis en comblant ses lacunes par
le msc. D«).

Die Handlung der branche verlauft in allen tradierten Fassungen in gro-
ben Ziigen gleich und orientiert sich teilweise an Elementen des Erzahl-
musters der >Hoftagsfabel<,° teils an anderen branches des >Roman de Re-
narte, insbesondere an >L’Escondit<:” Nach einem kurzen Prolog (A, V. 1—
10)® bringen zunachst mehrere Tierfiguren Klagen gegen den abwesenden
Fuchs Renart vor das Hofgericht des Léwen Noble (A, V. 11-432). Wahrend
die Klage des Wolfs, Renart habe seine Frau Hersent vergewaltigt und seine
Kinder bepisst, nach Einwanden anderer Tiere und einer Aussage Hersents
fallen gelassen wird, erwirkt schlieBlich eine sehr emotional vorgetragene
Klage der Henne Pinte, die in Begleitung des Hahns Chantecler und wei-
terer Hennen ihre vom Fuchs verstiimmelte und getotete Schwester Copee
auf einer Bahre bei sich fiihrt, dass der Lowe Boten aussendet, die Renart
vor das Hofgericht bringen sollen. Nacheinander werden drei Boten ent-
sandt, um Renart vorzuladen (A, V. 433—1200). Die ersten beiden Boten,
den Baren und den Kater, liberlistet Renart, sodass es ihnen nicht gelingt,
ihn an den Hof zu fiihren. Der dritte Bote, der Dachs Grinbert, {iberzeugt Re-
nart, mit an den Hof zu kommen, um sich zu verteidigen. Am Hof soll Renart
getotet werden, kann sich aber retten und flieht schlussendlich vom Hof zu-
riick in seine Burg (A, V. 1201-1620).

Wihrend sich der Handlungsverlauf in den unterschiedlichen Fassun-
gen der Erzdhlung nicht grundsatzlich verdndert, kommt es fiir detaillier-
tere Analysen der Beratungen iiber eine méogliche Verurteilung Renarts am
Ende der branche sehr darauf an, welche Handschrift bzw. Ausgabe man
liest. In der auf Basis von Handschrift A und Handschriftengruppe a von
Martin zusammengestellten Fassung (ich spreche hier in Anlehnung an die
Ausgabe Martins [>Le Roman de Renart< 1882—1887] von einer >Fassung

AJ), die hinsichtlich der Darstellung des Beratungsszenarios am Ende der
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branche mit Fassung C’ strukturell iibereinstimmt, ist bemerkenswert,
dass es gar nicht zur eigentlich geplanten Gerichtsverhandlung tiber Renart
kommt. Dessen Versuch, sich durch eine klug formulierte Verteidigungs-
rede gegen die Vorwiirfe des Wolfs und die Anschuldigungen der iiberliste-
ten Boten zu wehren (vgl. A, V. 1213—-1278), geht ins Leere, denn dem Lo6-
wen ist nicht an einem Gerichtsverfahren mit Anhorung des Beklagten ge-
legen; verhandelt werden soll nicht iiber die Schuld Renarts, sondern einzig
noch iiber das Strafmal:

Hui estes venus a juise

Tel con jugeront mi baron,
Que I'en doit fere de laron
Et con de felon traitor

(A, V. 1294-1297).

»Heute werdet Thr gerichtet, meine Barone werden dariiber befinden, was man
mit einem Rauber und gemeinen Verriter machen soll.« (>Le Roman de Re-
nart< 1965, S. 235) '’

Vor solcherart kurzem Prozess versucht Grinbert, Renart zu schiitzen. Un-
ter Verweis auf die Zusicherung freien Geleits zum Hofgericht fordert er,
dem Fuchs zumindest zu gestatten, »in einem Gerichtsverfahren Rede und
Antwort zu stehen« (>Le Roman de Renart< 1965, S. 235; vgl. A, V. 1311f.
[...] respondre par jugement / En vostre cort [...].) Doch noch bevor Grin-
bert auch nur seine Rede beenden kann, springen die umstehenden Tiere
auf, der Wolf, der Schafsbock, der Kater, der Hund, der Rabe, der Hahn und
die Henne, sogar der Igel und der Pfau, die Grille, das Eichh6rnchen und
der Hase. Alle wollen sie Rache nehmen am Fuchs, und der Lowe schreitet
gegen die drohende Lynchjustiz'! nur ein, weil es allein ihm als Konig »ob-
liegt [...], Rache zu nehmen«: »der Konig heiBt sie zuriicktreten, ihm ob-
liegt es, Rache zu nehmen« (>Le Roman de Renart< 1965, S. 237; vgl. A,

V. 1333f.: [...] li rois les fet en sus trere, / Lui en lest en venchance fere).

-314 -



Gliick: Rat-Schlége

Anstatt der Bitte des Dachses nachzukommen, Renart ein Gerichtsver-
fahren mit Anklage und Verteidigung zuzugestehen, fragt Noble die seg-
nor[s] (A, V. 1337), welche Strafe sie empfehlen. Die baron[s] schlagen den

Tod durch Erhingen vor:

»Sire« font li baron au roi,
»Trop est Renart de pute loi
Nus ne vos sauroit desloer.
Que vos nel fachois encroer«
(A, V. 1341-1344).

»Herr,« erwidern die Barone dem Konig, Renart ist allzu niedertrichtig. Nie-
mand konnte Euch tadeln, wenn Ihr ihn aufkniipfen lieBet.« (>Le Roman de
Renart< 1965, S. 237)

Die Beratung iiber den Umgang mit dem Fuchs in Fassung A des >Jugement
de Renart« darf insbesondere vor der Folie anderer tierepischer Aktualisie-
rungen dieses Beratungsszenarios als eine Art Minimalform gesehen wer-
den: Nur pro forma fragt der Richter, der als Kénig Rache nehmen will, die
Adligen, welche Strafe sie empfehlen. Dazu fiigt es sich gut, dass die Adligen
wie mit einer Stimme, unisono, antworten. Es gibt hier keinerlei Raum fiir
Uberlegungen. Alles muss schnell gehen: Der Kénig lobt den Ratschlag und
sogleich wird Renart umstellt und festgehalten, wihrend andere den Gal-
gen errichten.

Letztlich gelingt es dem Fuchs gleichwohl, zu entkommen, und zwar weil
er in letzter Sekunde den Einfall hat, den Konig zu bitten, ihn ins Heilige
Land ziehen zu lassen, um dort Vergebung seiner Siinden zu erwirken: Er
habe kein Verbrechen begangen, doch habe er gesiindigt und wolle nun
»das Kreuz nehmen und mit Gottes Hilfe iibers Meer fahren. Wenn ich dort
sterbe, werde ich gerettet sein« (>Le Roman de Renart« 1965, S. 239). Die
rhetorisch geschickt initiierte Suspension weltlicher Strafe durch die Anru-
fung des gottlichen Gerichts verfehlt ihr Ziel nicht, im Konig regt sich gro-
Bes Mitleid (vgl. A, V. 1396: Au rot en prist molt grant pitiez; »[d]en Konig
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erfaBt darob ein groBes Erbarmen« [>Le Roman de Renart< 1965, S. 239]),
er scheint bereit zu sein, eine hohere, transzendent verbiirgte Gerechtigkeit
(und Gerichtsbarkeit) zu akzeptieren.

Noch einmal meldet sich der Dachs zu Wort, der ob des religios und af-
fektiv vereinnahmten Lowen eine Gelegenheit gekommen sieht, Renart
auch weltlich-gerichtlich rehabilitieren zu lassen, und vorschlégt, dem Fuchs
nach einer Frist von fiinf Monaten die Riickkehr in Ehren zuzusagen (vgl.
A, V. 1399-1404). Mit einer offensichtlich gegen Kreuzfahrer gemiinzten
satirischen Spitze lehnt der Lowe dies aber ab: Es sei bekannt, dass, wer als
Kreuzfahrer iiber das Meer zieht, als schlechter Mensch zurtickkehrt (vgl.
A, V. 1405-1408). Renart »mdge das Kreuz unter der Bedingung nehmen,
daB er dort bleibt« (>Le Roman de Renart« 1965, S. 239; vgl. A, V. 1413f.).
Dennoch sorgt der Lowe in gewisser Weise noch fiir Rechtsfrieden, ehe der
Fuchs aufbricht, wenn er fordert, Renart moge ihm und allen anderen Tie-
ren, die ihrerseits in Sorge sind, sie wiirden einst noch dafiir bezahlen miis-
sen, den Fuchs schlecht behandelt zu haben, * »alles Bose, das sie ihm an-
getan haben, vergeben und er selbst [m6ge] von allen Listen und bésen Ta-
ten ablassen« (>Le Roman de Renart< 1965, S. 241; vgl. A, V. 1425—-1427).
Renart willigt ein und bekréaftigt seine Zusage durch eine zeremonielle
Rechtsgeste: Ront le festu (A, V. 1433), er bricht einen Halm und signali-
siert so offensichtlich, von allem Bosen abzulassen und seinen Gegnern
alles zu vergeben.'*

Kaum dass Renart aufgebrochen ist, bemerkt er »gréoBeren Hunger als
sonst« (>Le Roman de Renart« 1965, S. 243; vgl. A, V. 1465). Da trifft es sich
gut, dass er in einem Gebiisch den Hasen aufstobert, den er mit seinem Pil-
gerstab auBer Gefecht setzt, wie erlegte Beute an sein Pferd bindet und mit-
fiihrt. Weil Renart letztlich aber seine Natur nicht differenziert kontrollie-
ren kann — gerade die Natur des tierepischen Fuchses ist immer schon ein
Hybrid aus der imaginierten wirklichen Physis des Fuchses, humanimalen
Naturen literarischer Vorldaufer und ontologischen Konditionen der jeweils

konkret konstruierten erziahlten Welt — und auf der Flucht mit der Beute
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innehalt, um den Lowen und die anderen Hoftiere zu verhchnen, '* gelingt
es dem Hasen zu entkommen. Er rettet sich an den Hof und berichtet von
Renarts neuerlicher diablie (A, V. 1539). Der Konig sieht den Fuchs noch
fliehen und ruft sofort zur Jagd auf. Augenblicklich beginnt eine wilde Hatz

der Tiere auf Renart:

Qui dont veist sire Ysengrin
Et le moton sire Belin,

Et Brun l'ors et Pele le rat,

Et mon segnor Tybert le chat,
Et Chantecler et dame Pinte
Si con el vint a cort soi quinte,
Et segnor Ferran le roncin

Et dant Roonel le mastin!
Frobert le suit li gresillons

Et Petitporchaz li fuirons.
Apres le seut sire Baucens

Li sengler as agues dens:
Bruanz li tors tot enragiez

Et Brichemers toz eslessiez.
(A, V. 1551-1564)

Da hétte man Herrn Ysengrin sehen sollen und den Hammel, Herrn Belin, und
Brun, den Béren, Pelez, die Ratte, und Herrn Tibert, den Kater, Chantecler
und Frau Pinte, so wie sie zum Hofe selbstfiinft kam, und Herrn Ferrant, das
Pferd, und Herrn Roonel, den Hund! Frobert, die Grille, verfolgt ihn und
Petitpourchas, das Frettchen. Danach folgen Herr Baucent, der Eber mit den
scharfen Zahnen, Bruyant, der Stier, der ganz wiitend ist, und Brichemer in
schnellem Lauf. (>Le Roman de Renart< 1965, S. 247)

Ob dieser Verfolgung durch eine wahre Meute (toute la rote; A, V. 1574)
weiBl Renart sich nicht zu helfen ([n]e set conseil que fere doie; A, V. 1571)
— auBer durch eine ebenso wilde Flucht. Zwar wird die Drastik der Situation
durch den Hinweis auf Tardif, die Schnecke, die die Verfolger mit wehen-
dem Banner anfiihre (vgl. A, V. 1569f.), ironisch gebrochen, doch endet die
Jagd gleichwohl beinahe mit dem Tod des Fuchses: Nur mit Miih’ und Not
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kann er sich in seine Festung retten. Dort erwarten ihn seine Frau und seine
Sohne, die nicht nur seine Wunden beklagen, sondern ihm vor allem eine
herzhafte Mahlzeit bereiten und ihn wieder gesund pflegen. Am Ende der
branche ist so der Boden bereitet fiir die Fortsetzung des Erzdhlens von
Renart und seinen Widersachern.

Liest man die branche allerdings weniger im Blick auf ihre Fortsetzbar-
keit im Erzahlkontext des >Roman de Renart< und eher als selbststandigen
Beitrag zum tierepischen Diskurs des Politischen, tritt am Ende der Erzih-
lung besonders die Inszenierung der Normativitiat von Natur deutlich her-
vor: Nicht nur akzentuiert die Episode, wie absurd es wire, den Fuchs fiir
das T6ten von Hithnern oder Hasen verantwortlich zu machen — es ist seine
physische Natur, er kann nicht anders, und wer ihn dafiir bestrafen will,
scheitert an der unvorgreiflichen Listnatur des tierepischen Fuchses, der
sich trickreich noch aus den schwierigsten Lagen rettet. Dariiber hinaus zeigt
sich am Hof des Lowen, dass auch die anderen Tiere, einschlieBlich des Lo-
wen als Konig und Richter, >nicht anders konnenc«: Sie >konnen« keinen ar-
gumentativ ausgestalteten Prozess gegen den Fuchs fiithren, sondern >miis-
sen< ihn mit ihren Zdhnen und Klauen angehen. Dass sie dabei teils als Jagd-
meute, teils als Heereszug inszeniert werden und auch die Intention, Rache
am Fuchs zu nehmen, wiederholt expliziert wird, zeigt deutlich an, dass mit
der Tiermeute auch ein politisch organisierter Verband von Menschen ge-
meint sein kann, die nicht dazu in der Lage sind, eine juristisch-argumen-
tativ verfasste Losung fiir das Problem einer Integration des fiichsischen
Renart zu finden. Im Umkehrschluss lieBe sich iiberlegen, ob Rache hier
nicht naturalisierend als elementare Form sozialer Ausgleichnahme pra-
sentiert und zugleich als Mittel defizitar vertierlichter Menschen disquali-
fiziert wird.

In Fassung A der branche folgt insofern jeder seiner >Natur<, und pas-
send dazu scheint auch die politische Ordnung der Tierfiguren weitgehend
nach MaBgabe von deren Naturen angelegt zu sein — nachdriicklich wird

etwa hervorgehoben, wie unangefochten der Lowe just aufgrund seiner
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Physis, als stirkster Fleischfresser, tiber alle anderen Tiere herrscht. Wie-
derholt wird der Lowe deshalb als iiberaus furchteinfloBendes, machtiges
Tier inszeniert. Besonders markant geschieht das etwa schon zu Beginn der

Erzdhlung, als die Hiithner Renart vor dem Lowen anklagen:

Et quant li rois vit Chantecler,
Pitie li prent du baceler.

Un sopir a fet de parfont,

Ne s’en tenist por tot le mont.
Par mautalant drece la teste.
Onc n'’i ot si hardie beste,

Ors ne sengler, que poor n’et
Quant lor sire sospire et bret.
Tel poor ot Coars li levres

Que il en ot deus jors les fevres.
Tote la cort fremist ensenble.
Li plus hardis de peor tremble.
Par mautalent sa coue drece,
Si se debat par tel destrece
Que tot en sone la meson

(A, V. 351-365).

Als der Konig Chantecler sah, erfafft ihn Mitleid mit dem jungen Ritter. Er
seufzte tief auf, fiir nichts auf der Welt hétte er dies unterlassen. Kein Tier,
weder Bar noch Eber, war jemals so kiihn, daB sie nicht Furcht gehabt hatten,
wenn ihr Herr seufzt und briillt. Couart, der Hase, bekam so grofe Angst,
(360) daB er zwei Tage lang Fieber hatte. Der gesamte Hof erschauerte. Der
Kiihnste noch zittert vor Furcht. Unwillig hebt der Konig den Schwanz und
schligt sich mit so groBer Gewalt, daB das ganze Haus davon widerhallt. (>Le
Roman de Renart< 1965, S. 191)

Im Vergleich zu anderen branches'® und mehr noch im Blick auf die euro-
paische Tradition der Tierepik, besonders die zahlreichen Adaptationen
von branche 1,"” fallt auf, wie sehr die Physis des Lowen hier als herrschafts-
begriindender Faktor ausgestellt wird. In Fassung A scheint die tierliche

Physis der Figuren hinsichtlich der Konstruktionsbedingungen ihrer sozia-
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len und politischen Organisation dominant zu sein. Das fiihrt einerseits zu
komischen Effekten und liasst die Erzdhlung an vielen Stellen wie eine
Satire auf menschliche Politik und Rechtsprechung erscheinen. Anderer-
seits kann die Beobachtung, dass die Natur der Tierfiguren hier die Gestal-
tung der sozialen Dynamiken und der politischen wie rechtlichen Ordnung
der tierlichen Hofgesellschaft bestimmt, allerdings auch als Hinweis auf
eine Reflexion des Politischen verstanden werden: Stérker als in Fassung A
des »>Jugement de Renart« ist die Normativitat von Natur vielleicht kaum je

im tierepischen Diskurs des Politischen betont worden.

2. Kontrolle? Fassungen H und B des >Jugement de Renart«

Daran #ndert sich auch in anderen Fassungen des >Jugement de Renart«
auf den ersten Blick wenig, denn die herrschaftsbegriindende Physis des
Lowen wie auch die finale Hatz auf den Fuchs bleiben als konstitutive Ele-
mente der erzahlten Welt bzw. des Handlungsgangs bestehen; auch in allen
anderen Fassungen der branche wird der Fuchs vorgeladen, weil er Copee
getotet hat, und kommt am Ende der Erzdhlung als vermeintlicher Pilger
davon, schnappt sich den Hasen und verliert ihn wieder. Gleichwohl lassen
sich gerade im Blick auf das Beratungsszenario am Ende des >Jugement de
Renart< in manchen Fassungen Nuancierungen bemerken, die letztlich zu
einer abweichenden Positionierung im tierepischen Diskurs des Politischen
fiihren — oder, starker diskurstheoretisch gesprochen: die iiberhaupt erst
einen Diskurs des Politischen schon in der Uberlieferung der branche plau-
sibel machen.

Am deutlichsten tritt das wohl in Fassung H zum Vorschein, die in gro-
Ber Nahe zu den in Rezension [ iiberlieferten Fassungen des >Jugement de
Renart« steht.'® Wie sich zeigt, liegen die entscheidenden Unterschiede ge-
geniiber A in der Inszenierung der Rolle des Dachses Grinbert, dem onto-

logischen Status der Listklugheit des tierepischen Fuchses und der Art der
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Entscheidungsfindung am Hofgericht des Lowen. Dabei kommt dem Rat-
geben in mehrfacher Hinsicht groBe Bedeutung zu.

Als Renart an den Hof kommt, wird er in H wie in Fassung A unfreund-
lich empfangen. Dass eine Logik der Vergeltung das Gerichtsverfahren iiber-
holte, kann man allerdings nicht mehr sagen. Zwar plant der Konig auch hier,
Renart ohne Anhorung verurteilen zu lassen: Nichts werde Renart jetzt noch
retten, auch seine Redekunst nicht, noch heute sei es ein fiir allemal vorbei
mit der renardie (H, V. 1306).'° Doch wahrend in A (nahezu) alle Tiere am
Hof kollektiv aufspringen, groBe und kleine Saugetiere, Hithnervogel und
sogar Insekten, um sich zu rachen, wird in H akzentuiert, dass nur einige
groBe Sauger aufspringen, keine Kleintiere, erst recht keine Insekten: der
Wollf, der Bir und der Kater sowie der Schafsbock, der Stier, der Damhirsch
und der Rothirsch (vgl. H, V. 1323—-1330). Das sind die Tiere, die in anderen
Episoden des >Roman de Renart<, etwa in >Renart médecing, als besonders
edel (adlig) ausgewiesen werden und dort auch formell den Konigsrat
bilden (vgl. Gliick 2021, S. 121-130). Und die Tiere springen hier nicht auf,
um, wie in A, Rache zu nehmen, sondern um sich diskursiv zu verstiandigen,
um sich zu beraten: Hier tritt ein institutionalisiert anmutender Rat, li con-
ciles (H, V. 1331), zusammen. Zwar entspricht der Ratschluss im Ergebnis
der spontanen Ubereinkunft der Tiere in Fassung A: Renart soll gehingt
werden, doch bietet H dariiber hinaus den Wortlaut der Beratschlagung,
der eine bemerkenswerte Vertiefung der juristischen und politischen Prob-
lematik hin zu einer moglichen Reflexion tiber die Grundlagen — oder bes-
ser: Uiber die Griindungsparadoxien — der sozialen und politischen Ord-
nung des Konigreichs Nobles anzeigt.

Die konkrete Anschuldigung, die zur Vorladung fiihrte, der mogliche
Mordfall, wird in der Besprechung namlich zunéchst nicht thematisiert. Viel-
mehr meldet sich der Schafsbock Belin zu Wort, der eine giinstige Gelegen-
heit gekommen sieht, am Wolf dafiir Rache zu nehmen, dass dieser un-

langst versucht hatte, ihn zu fressen:
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Or escoutés de dan Belin,

Qui n’ama onques Ysengrin,
Car il le volt I'autrier mengier.
Or s’en vorra Belins vengier
(H, V. 1347-1350).

Doch hort, was Herr Belin tat, der Isengrin nie mochte, weil er ihn kiirzlich

essen wollte. Belin entschied, dass die Zeit fiir Rache gekommen war. (Uber-

setzung von mir, J. G.)*"

Dadurch, dass Belin nun iiberraschend gegen den Wolf ins Gericht zieht,
erfahrt das Verfahren gegen den Fuchs eine Dopplung: Als der Fuchs, das
Raubtier, fiir das Toten eines Huhns, seines Beutetiers, zur Verantwortung
gezogen werden soll, beklagt sich ein Beutetier, der Schafsbock, iiber seinen
Beutegreifer, den Wolf. Mit der Wiederholung, die wieder und wieder re-
pliziert und anders besetzt werden konnte, solange es Raubtiere und Beu-
tetiere im Tierreich gibt, wird akzentuiert, dass das Verfahren gegen den
Fuchs an grundsitzliche Probleme der tierlichen Hofgesellschaft riithrt: Die
Physis der iiberlegenen Beutegreifer begriindet ein Machtgefalle gegeniiber
ihren Beutetieren. Aber miisste eine politische Ordnung der tierlichen Hof-
gesellschaft nicht gerade Pflanzenfresser vor Fleischfressern schiitzen?
Doch wie sollten dann die Fleischfresser {iberleben? Die hier aufscheinende
Griindungsparadoxie der tierlichen Hofgesellschaft betrifft just die in Fas-
sung A fundierte Normativitiat von Natur, denn wenn die Natur der tierli-
chen Akteure die soziale und politische Ordnung begriindet, gegen dieses
Prinzip aber gerade vorgegangen werden miisste, um eine >wahrhaft« poli-
tische Ordnung am Hof Nobles zu etablieren, dann kann der Natur an sich
keine Normativitat mehr zugesprochen werden.

In Fassung H scheinen diese Fragen durch den iiberraschenden Auftritt
des Schafbocks zwar auf, doch spricht er die Vorwiirfe gegen den Wolf sehr
zum Missfallen der iibrigen Rite aus (vgl. H, V. 1364f.: Sa parole mie ne
plaist / A ciaus qui haoient Renart [>Seine Worte gefallen denen, die Renart

hassen, kaum«]). Der Stier erhebt seine Stimme und weist den Schafsbock
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briisk zurecht, er moge sofort davon ablassen, man diirfe nun keine Zeit
verlieren: Sire Belin, lassiés ester! / Nous n‘avons soing de demorer (H,
V. 1369f.). Renart habe Belin moglicherweise verfiihrt und bestochen, und
um den Fuchs gehe es doch eigentlich, der seiner Ansicht nach den Tag
nicht {iberleben diirfe. Der Rothirsch pflichtet dem Stier bei und schlagt
vor, Renart ohne weitere Ansehung des Falls hingen zu lassen. An einer
Klarung der juristischen, politischen und ontologischen Grundfragen, die
in der branche mit der Klage des Beutetiers gegen den Fleischfresser auf-
geworfen werden, sind die Rite hier dezidiert nicht interessiert. Ob Fleisch-
fresser Pflanzenfresser toten diirfen sollen oder nicht, ob das eine oder das
andere vor der Natur der Tiere durchzusetzen wiare, welche Implikationen
sich aus diesem oder jenem Urteil ergeben mogen, all das soll an dieser
Stelle nicht geklart werden. Belin solle schweigen, sagen selbst die Pflan-
zenfresser, obgleich gerade sie ja ein Interesse an der Unterstiitzung des
Schafsbocks gegen den Wolf haben diirften; Hauptsache fiir alle ist, dass
Renart hingerichtet wird.

Zu einer Verurteilung des Fuchses kommt es also nicht, weil hier in einer
ausfiihrlichen Beratung der Kasus und die grundsitzliche Problemlage dis-
kutiert und geklart wiirden, sondern weil die Mehrzahl der Ratsmitglieder
lieber Renart los sein mochte, als sich nun mit dem Wolf und den Griin-
dungsparadoxien der eigenen politischen Ordnung zu befassen: Zum Rats-
schluss und Urteil kommt es aus einem politischen Interesse heraus, die
nicht geklarten grundsatzlichen Fragen sollen das Pflanzen- wie Fleisch-
fresser verbindende Ziel, den Fuchs endgiiltig loszuwerden, nicht gefahr-
den, obwohl es fiir die Pflanzenfresser langfristig vielleicht noch besser wa-
re, den Wolf loszuwerden und obgleich es fiir alle vielleicht geboten wire,
sich iiber die fundamentalen Voraussetzungen der tiergesellschaftlichen
Ordnung zu verstandigen.

Wihrend Fassung A also die Normativitat von Natur hervorhebt und
zeigt, dass man gegen die Natur nichts tun kann, weder der Fuchs noch die

anderen Tiere, deutet Fassung H in der Beratungsszene an, dass die Nor-
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mativitat von Natur durchaus kritisch hinterfragt werden kann und Natur
nicht immer schon das Soziale und Politische begriindet. Anstatt aber die-
sen Ansatz zu einer expliziten Auseinandersetzung iiber das Politische wei-
terzuentwickeln, wird hier der Fokus auf die politische Dimension juridi-
scher Entscheidungsfindung gelegt: Es gibt den verbindenden Willen, den
Fuchs toten zu lassen — warum nicht durch einen Urteilsspruch in einem
Gerichtsverfahren? In H wird so weniger deutlich, dass das Gerichtsverfah-
ren gegen den Fuchs, der Hiihner tétet, absurd ist (worauf in A der Fokus
zu liegen scheint), als vielmehr, dass es ein politisches Instrument ist. Und
dieses politische Instrument dient der Behauptung sozialer und politischer
Ordnung gegen die Natur. Plakativ werden fiir diese Losung Begriindungs-
paradoxien sozialer und politischer Ordnung erst ausgestellt und dann aus-
geblendet, um auf diese Weise eine ordnungsstiftende Funktion des Rats
als politischem und rechtlichem Organ diesseits philosophischer Grund-
satzfragen aufweisen zu konnen.

Die Rite stimmen dem Vorschlag des Rothirschs zu und treten vor den
Lowen, der dem Ratschluss folgt und die Hinrichtung Renarts anordnet.
Der Fuchs selbst weif3 der fiir den Moment etablierten Ordnung gegen die
Natur bemerkenswerterweise nichts entgegenzusetzen: Anders als in A
kommt er in H nicht auf die rettende Idee, das Kreuz zu nehmen und sich
so die Flucht zu ermoglichen. Deutlich tritt hier hervor, dass die Klugheit
des Fuchses kein immer schon wirksamer, in A ja gleichsam transzendent
verbiirgter Zug seiner iiberlegenen Listnatur ist,?! sondern nicht mehr und
nicht weniger als eine besondere Fihigkeit, die Renart mitunter bewusst
ausspielen kann, die aber nicht unbewusst jederzeit wirkt. Hier ist es der
Dachs, der dem vor Angst zitternden? und fiir den Galgen bereiteten Fuchs
noch einmal zur Seite springt und dem Lowen in hochster Not den politi-
schen Wert von Gnade vor Augen fiihrt: LieBe man Renart hdngen, wiirde
es das ganze Adelsgeschlecht der Fiichse fiir immer in Schande bringen.

Verniinftig wire es da doch, Renart zu begnadigen: Por Dieu, or esgardés
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raison, / Aiés merci de vo baron (H, V. 1421f.). Er selbst stehe dafiir ein,

dass Renart nie wieder jemandem schaden werde:
Sire je vous pluvis ma foi,
Si vous en donrai aliance,
Mais ne fera Renart presance
A nului en toute sa vie [...]
(H, V. 1416—1419).

»Herr, ich lege dir einen Eid ab und gebe dir das Versprechen, dass Renart fiir
den Rest seines Lebens niemandem mehr Schaden zufiigen wird [...].«

Er wolle dafiir sorgen, dass Renart das Kreuz nimmt, wenn der Kénig den
Fuchs nur begnadigt. Und genau das tut Noble letztlich auch, sehr zum
Schrecken der anderen Tiere (vgl. H, V. 1460—1462: Les bestes mout se des-
confortent; / Cil qui enpoint et boutet l'ont / Dient qu’encor le conparront
[>Die Tiere verzweifeln dartiber sehr. Diejenigen, die ihn [= Renart, J. G.]
gestochen und geschlagen haben, sagen, dass sie das bald bezahlen wer-
den<]). Obwohl er Renart an den Kopf wirft: Certes, en toi picha Nature, /
Quant tu ne pues a bien entendre (H, V. 1436f.; >Eins ist gewiss: Die Natur
hat einen Fehler mit dir gemacht, denn du kannst nicht Gutes tunc), also
weiB, dass es fiir den tierepischen Fuchs widernatiirlich ware, niemandem
Schaden zuzufiigen, lasst er ihn unter der (fiir Renart wenig Besorgnis erre-
genden)?* Androhung, ihn sofort hdngen zu lassen, wenn er sich auch nur
eines weiteren Verbrechens schuldig mache, frei. Es mutet dabei fast so an,
als wiirde der Lowe fiir einen Augenblick glauben, dass sein Gebot, keine
Verbrechen zu begehen, tiber der Natur des Fuchses steht.

Zu dieser kurzzeitigen und allenfalls imaginaren Autorisierung des Poli-
tischen gegeniiber der Normativitat von Natur passt es gut, dass es hier, in
H, gerade nicht, wie in A, die unvorgreifliche Listnatur des Fuchses ist, die
zu seiner Rettung fithrt und die letztlich das Tierreich ins Chaos stiirzt, son-
dern dass eine beratende Rede des Dachses und eine Abwagung des poli-

tisch arg naiv agierenden Lowen den Ausschlag geben. Die Depotenzialisie-
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rung der fiichsischen Klugheit gegeniiber A, wo die Einzigartigkeit und
Uniiberwindbarkeit des listklugen Fuchses sogar transzendent verbiirgt
sind, geht einher mit der Moglichkeit einer Depotenzialisierung der Nor-
mativitat von Natur.

Doch wie die Erzdhlung ausgeht, ist bekannt: Renart wird sich nicht adn-
dern, und auch die kurzzeitige Autorisierung des Politischen in H gegen-
iiber der Normativitdt von Natur in A kann das anstiirmende Chaos nicht
verhindern. Auch in Fassung H zeigt die Erzahlung insofern noch enge
Grenzen politischer Kommunikation und Argumentation auf: Beides kann
sich zwar gegen die Natur richten, ein Fleischfresser kann fiir das Toten
eines Pflanzenfressers bestraft werden, aber auBBerhalb des dezidiert politi-
schen Rahmens der Ratsversammlung oder des personlichen Ratsge-
sprachs mit dem Konig konnen fundamentale Wirklichkeiten in dieser er-
zahlten Welt letztlich nicht gedndert werden. Es bleibt also ein absurdes
Unterfangen, den Fuchs fiir das T6ten von Hithnern zu bestrafen zu wollen.
Insofern deutet die branche in ihrer bemerkenswerten Gestaltung des Be-
ratungsszenarios in H zwar an, dass die Streitfrage der Responsibilisierung
des Fuchses an Griindungsparadoxien der politischen Ordnung riihrt, sie
zieht aber letzten Endes noch keine Konsequenzen daraus, die sich in einer
konkreten Umgestaltung der sozialen und politischen Ordnung der Tiere

manifestierte.

3. Ausblick: Beratung und Reflexion des Politischen in spateren

branches des )>Roman de Renart«

Das freilich dndert sich in vielen tierepischen Erzahlungen des 13. Jahrhun-
derts, in denen nicht nur die Normativitit von Natur unterlaufen und als
politisch motiviertes Narrativ desavouiert wird, sondern in denen sich letzt-
lich auch eine bemerkenswerte Autorisierung des Politischen abzeichnet.**
Gerade die Inszenierung von Beratungsszenen spielt dabei oftmals eine

groBe Rolle, und dies iibrigens auch schon in anderen branches des >Ro-
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man de Renarts, die teils bereits als Rezeptionszeugnisse von >Le Jugement
de Renart« zu verstehen sind. So etwa in >Renart médecin<,* einer bran-
che, deren erzihlte Welt gegeniiber allen Fassungen von >Le Jugement de
Renart« stark politisiert anmutet und die von Beginn an weniger von der
Normativitit von Natur gepragt zu sein scheint als von politischen Abspra-
chen: Das Konigtum des Lowen steht jederzeit in Frage, denn Nobles Macht
und Autoritat grilnden weniger auf seiner Physis denn auf politischer Un-
terstiitzung des Adels, derer der Lowe sich aber immer erst versichern
muss.* Weil Sicherheit im Reich der Tiere nicht dauerhaft gewahrleistet
werden kann, reist nicht nur Noble stets schwer geriistet durch das Land;
Renarts Riickzugsort wird, passend dazu und anders als in branche I, nicht
als Fuchsbau prasentiert, sondern als hochgeriistete, iiberaus wehrhafte
Festung mit Verteidigungsgangen, Wurfmaschinen, Fallgittern und Burg-
graben, mit Wachpersonal und ganzen Heerscharen von S6ldnern (vgl. >Le
Roman de Renart< 1998, S. 522, V. 347-357; S. 528f., V. 502—640). Wech-
selnde Allianzen bestimmen das Geschehen am Hof, politische Oratorik do-
miniert die Dialoge, entsprechende Bedeutung haben rhetorische Kompe-
tenzen: Die Boten, die Renart an den Hof holen sollen, aber auch viele
andere politische Akteure zeichnen sich durch ihre Eloquenz und Mehr-
sprachigkeit aus.”” Wiederholt geraten in Beratungsszenen Meinungsver-
schiedenheiten zwischen den Réten und damit der Prozess politischer Ent-
scheidungsfindung tiberhaupt in den Fokus der Erzahlung. Wahrend etwa
Renart den ersten Boten in eine Falle lockt, worauf in branche I das allei-
nige Augenmerk liegt (vgl. A, V. 445—720), finden in >Renart médecin« zeit-
gleich Beratungen am Hof des Lowen iiber die schwierige politische Lage
des Reichs statt, von denen der Erzahler auch explizit berichtet. Noble geht
hier mit einigen seiner wichtigsten Ratgeber, Brichemer, Ysengrin, Grin-
bert und Belin hoch geriistet spazieren und berit sich mit ihnen {iber das
weitere Vorgehen mit Blick auf Renart. Wahrend Ysengrin dazu rat, Ren-
arts Burg zu belagern, raten Grinbert und Belin zu Vorsicht (vgl. > Le Roman

de Renart< 1998, S. 533—535, V. 783—867).

-327-



Gliick: Rat-Schlége

Aus Zorn?® erkrankt der Lowe schlieBlich scheinbar unheilbar, und als
Renart endlich vor dem Konig erscheint, gelingt es dem Fuchs, durch ein
geschicktes Ablenkungsmanéver dem Prozess zu entgehen, und, entspre-
chend dem Sujetmuster der Hoftagsfabel,?* den Lowen mit Hilfe von Fell-
stiicken seiner Ratsmitglieder zu heilen. Dem Zerpfliicken seiner Widersa-
cher entsprechend zersetzt Renart, ahnlich wie der Fuchs im mittelhoch-
deutschen >Reinhart Fuchss, die soziale und politische Ordnung von innen
heraus: Am Ende der Erziahlung brechen Fehden aus, die von Akteuren
dominiert werden, die auf das Wort des Konigs wenig geben konnen. Die
Gesundheit des Herrscherkorpers wird auf diese Weise demonstrativ vom
Zustand des Herrschaftskorpers gelost, oder, im Blick auf den Diskurs des
Politischen gesprochen: Geradezu plakativ wird hier der Vorstellung einer
Normativitit von Natur eine Absage erteilt, die sehr viel nachdriicklicher
noch anmutet, als es Fassung H von >Le Jugement de Renart< andeutet.
Ordnungsbegriindend kénnen in dieser erzahlten Welt allenfalls noch Ge-
sprache, Vereinbarungen und politische Koalitionen zwischen dem Lowen
und seinen Riten wirken, die nach Renarts Abgang vom Hof miithsam wie-
deraufgenommen werden, dabei aber kaum in eine Aussicht auf politische
Stabilitat miinden.

An dhnlicher Stelle im tierepischen Diskurs des Politischen wie >Renart
médecin« ist auch >Renart empereur« zu verorten, eine branche, die in vie-
len Handschriften direkt auf >Renart médecin« folgt und in den meisten
Zeugen von Rezension a den >Roman de Renart« insgesamt abschliefit.*
Auch hier wird eine heillose Welt entworfen, wobei nicht nur kein Heilsver-
sprechen der Transzendenz in Aussicht steht, sondern dariiber hinaus noch
in hohem MaBe die 6konomische Not und soziale Verwahrlosung der tier-
lichen wie auch menschlichen Bewohner der Welt sichtbar wird. Dem Trei-
ben des Fuchses, der hier nahezu sadistische Ziige trigt,’' wie auch dem
unertraglich anmutenden Leid seiner Untertanen steht der Lowe weitge-

hend ohnmaéchtig gegeniiber — und das, obgleich er wiederholt in seiner
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ganzen l6wischen Physis gezeigt wird und auch wichtige Tugenden eines
christlichen Herrschers an den Tag legt.*’

Als der Fuchs an den Hof gelangt, wird er trotz zahlreicher schwerer Ver-
brechen nicht angeklagt, denn zu dieser Zeit sieht sich der iiberforderte Ko-
nig einer heidnischen Invasion gegeniiber; Renart wird daher freudig auf-
genommen, auf ihm ruht alle Hoffnung. Eindringlich fordert er den Konig
auf, seine Manner zur Landesverteidigung zusammenzuziehen und den
Heiden auf dem Schlachtfeld entgegenzutreten. Noble kommt dem Rat-
schlag nach und plant mit Renart den Heereszug. Sobald aber Noble aufge-
brochen ist, wendet sich sein wichtigster Ratgeber, der fiir die Dauer des
Heereszugs die Regierungsgeschifte ibernehmen soll, gegen den Lowen:
Renart ehelicht die Lowin, lasst sich zum (Gegen-)Konig kronen und ver-
teilt Nobles Reichtiimer unter den Seinigen.

Als Noble die heidnische Invasion erfolgreich zuriickgeschlagen hat und
zuriickkehrt, erfahrt er von Renarts Verrat, belagert die eigene Burg, und
es entwickelt sich ein langer und heftiger Kampf um die Macht im Tierreich.
Dabei wird deutlich, dass in >Renart empereur« eine Wirklichkeit entwor-
fen wird, die zu komplex ist, als dass Natur noch in irgendeiner Weise Nor-
mativitat entfalten konnte: Tierfiguren, die zuvor oder in anderen branches
noch enge Verbiindete waren, t6ten sich gegenseitig oder wechseln die Sei-
ten zwischen den Lagern des Fuchses und des Lowen. In den Wirren des
Bruderkriegs 16sen sich alte, d. h. in anderen branches und teilweise auch
in >Renart empereur< selbst inszenierte freundschaftliche und verwandt-
schaftliche Bande. Tierfiguren, die tragende Rollen in anderen branches
spielen, finden hier ihren Tod (Roonel, Brichemer, Tibert, Bruiant, Belin,
Ferrant).

Letzten Endes gerit der Fuchs in die Gefangenschaft des Lowen, der Re-
nart sogleich hiangen lassen will. Doch als Renart den Lowen an seinen Nut-
zen als Helfer und Ratgeber erinnert, denkt der Konig noch einmal nach
und amnestiert den Fuchs, der freudig in seine Festung heimkehrt. Das Ur-

teil Nobles, der Renart begnadigt und so die Verdienste seiner Klugheit als
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den Hochverrat ausgleichend anerkennt, scheint so verstanden werden zu
diirfen, dass seine Konigsherrschaft der Dienste des klugen Renart so sehr
bedarf, dass er lieber den niitzlichen Verrater begnadigt als die personliche
Schmach sowie den Verlust und die Misshandlung zahlreicher treuer Va-
sallen durch Renart zu bestrafen. Die Herrschaft des Lowen ist insofern
nicht auf seiner Physis oder personlichen Eignung fundiert, sondern hangt
von einem — wenn nicht unmoralischen, so doch zumindest amoralischen,
politischen — Deal mit dem Verbrecher und Verrater Renart ab.
Problematisch ist das schon deswegen, weil es jenseits der Normativitat
von Natur mehr denn je auf guten Rat ankommt, wie schon im Blick auf
Fassung H des >Jugement de Renart< und >Renart médecin«< deutlich wird:
Beratungen bestimmen iiber Konstruktion und Erhalt politischer Ordnung,
und die im tierepischen Diskurs des Politischen aufeinander aufbauenden,
zugleich aber signifikant voneinander abweichenden Inszenierungen von
Beratungen werfen Licht auf die Begriindungsdimension politischer Ord-
nung. >Renart empereur« erweist sich vor diesem Hintergrund als ein tier-
epischer Versuch, das Politische nicht von der Ordnung der Natur, sondern
von der Unordnung realer sozialer Verhaltnisse her zu denken (vgl. Gliick
2021, S. 158). Wie bzw. ob das funktionieren kann, muss sich im Anschluss
an die oftmals letzte branche der >Renart<-Handschriften offensichtlich der
Rezipient selbst iiberlegen. Vielleicht liegt auch gerade hier ein neuralgi-
scher Punkt im tierepischen Diskurs des Politischen vor, weil die Konzep-
tion politischer Ordnung im Tierreich nun realen Verhaltnissen hofischer
Machtpolitik besonders nahekommt, sodass Anschlussiiberlegungen — viel-
leicht ja sogar Beratschlagungen — bewusst nicht mehr im Rahmen litera-
rischer Imagination angesiedelt werden, sondern im offenen Raum der

menschlichen Wirklichkeit stattfinden sollen.
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Anmerkungen

1 Statt von »manuscrits composites« sprechen Dufournet u. a. von »manuscrits
indépendants« (Dufournet [u. a.] 2013, S. 83). Um die jeweilige Individualitat
der Handschriften gegeniiber der Gesamtiiberlieferung hervorzuheben, scheint
das der passendere Ausdruck zu sein, er sollte aber nicht verdecken, dass auch
diese Handschriften selbstverstandlich in Auseinandersetzung mit der Gesamt-
iiberlieferung zu beurteilen sind — durchaus auch im Blick auf die mitunter kom-
plexen Zusammensetzungsverhéltnisse der einzelnen branches (vgl. den Befund
iiber die Zusammensetzung von Handschrift H bei Strubel 1998a, S. LXXVII).

2 Inden Zeugen der Handschriftengruppen a und 3 steht »Le Jugement de Renart<
meist am Beginn der Erzdhlsammlungen, nur in Handschrift C und — davon ab-
hiingig — den anderen Uberlieferungstrigern der Gruppe y wird die branche zu-
gunsten des Versuchs, Renarts Leben und Taten chronologisch darzustellen, in
die Mitte der Episodenfolge geriickt. Die Handschriften C, M und n setzen die
branche >Les Enfances de Renart< an den Beginn der Erzahlsammlung, wodurch
»das offene, tendenziell geschichtslose Episodenarrangement des >Romanc in
einem festen geschichtlichen Grund verankert [wird]« (Waltenberger 2016,
S. 29).

3 Einen Uberblick iiber die drei bekanntesten »jugements de Renart« bietet Sub-
renat 1979 (online). Roger Bellon und Jean R. Scheidegger untersuchen die In-
szenierung juridischer Verfahren gegen den Fuchs detailliert, Bellon (1986;
online) mit literaturgeschichtlichem, Scheidegger (1986; online) mit narratolo-
gischem Fokus.

4 Siehe unten, S. 327f.; zu den diesbeziiglich relevanten Unterschieden zwischen
den verschiedenen Fassungen von >Renart médecin« siche Anm. 28.

5 So edierte Mario Roques (>Le Roman de Renart<) 19 der 20 branches des »ma-
nuscrit du Cangé« (Hs. B; teils korrigiert durch Lesarten von Handschriften
nicht nur der Gruppe [, sondern auch anderer Rezensionen; komplettiert wurde
die Ausgabe durch Lecoy 1999). Dufournet [u. a.] legten 2013—2015 eine getreu-
ere Ausgabe der Gruppe [ vor, ebenfalls auf Basis von Hs. B, doch préziser kon-
trolliert, ausfiihrlich kommentiert und mit Ubersetzung (>Le Roman de Renart«
2013—2015). Fukumoto [u. a.] edierten 1983—1985 mafigeblich nach den Hss. C
und M und legten so eine Ausgabe der Rezension y vor (>Le Roman de Renart«
1983-1985). Strubel [u. a.] (>Le Roman de Renart< 1998) gaben 1998 erstmals
eine Ausgabe auf Basis eines der »manuscrits indépendants« heraus, Hs. H
(Dufournet [u. a.] 2013, S. 87, sprechen von »le plus intéressant des manuscrits
composites«); branches, die in H fehlen, werden durch Editionen nach Hand-
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schriften unterschiedlicher Rezensionen ergénzt, was allerdings dank des aus-
fiihrlichen Kommentars zu jeder einzelnen edierten branche jederzeit nachvoll-
ziehbar bleibt. Aurélie Barre publizierte eine Ausgabe nach Hs. O ohne weitere
Ergianzungen (>Le Roman de Renart< 2010; in O ist allerdings >Le Jugement de
Renart« nicht tiberliefert, sodass diese Ausgabe hier nicht weiter zu Rate gezogen
wird).

Dass die Tiere zu einem Hoftag zusammenkommen, dass der Fuchs dabei zu-
nichst fehlt und dass das Beziehungsgeflecht von Wolf (Kliger), Fuchs (Ange-
klagter) und Lowe (Richter) das Geschehen dynamisiert, entspricht den lateini-
schen Vorbildern in der Ausgestaltung der Hoftagsfabel. Zum Sujetmuster der
Hoftagsfabel vgl. Strohschneider 2004, S. 15—21.

Zum Verhéltnis der >Jugement<-Fassungen zu anderen branches vgl. Boutet
1998, S. 916, mit Hinweisen auf die dltere Forschung. Zwar eignet sich >Le Juge-
ment de Renart« hervorragend als logischer Ausgangspunkt fiir das episodische
Erzdhlen des >Roman de Renart<, doch handelt es sich wohl nicht um eine der
altesten branches. Vgl. Strubel 1998b, S. LXIXf., der die dltesten branches des
>Roman de Renart<, darunter >L'Escondit<, auf 1174—1177 datiert, >Le Jugement
de Renart< auf 1179.

Die Versgrenzen werden hier zunédchst nach der Ausgabe Martins (>Le Roman
de Renart< 1882—1887, Bd. I, S. 1—45) zitiert, weil ich vorerst auf die von ihm
mafgeblich nach Hs. A edierte Fassung eingehen werde. Ich verwende dafiir die
Sigle A.

Als Fassung C des >Jugement de Renart« betitele ich hier die Fassung der Aus-
gabe >Le Roman de Renart« 1983-1985, Bd. I, S. 185—-235 (vgl. auch oben
Anm. 5). Der hier besonders interessierende Abschnitt der branche findet sich
ebd., S. 222—-235 (V. 6859—7274 nach Zahlung der Ausgabe). Da das Beratungs-
szenario genauso konstruiert ist wie in Fassung A, verzichte ich auf eine de-
tailliert vergleichende Darstellung und konzentriere mich auf Fassung A.

Ich zitiere zum Text der Fassung A die Ubersetzung von Jauss-Meyer (>Le Ro-
man de Renart< 1965), die den Text Martins (unter Einbezug mancher Prazisie-
rungen und Korrekturen) als Grundlage nimmt. Wenn ich bei der Ubersetzung
der Fassung A von Jauss-Meyer abweiche, weise ich explizit darauf hin.

Vgl. A, V. 1331f.: Or est Renart en mal randon, / Se l'en le velt metre a bandon
(»Renart ist jetzt in einer {iblen Bedriangnis, wenn man ihn der Rache aller preis-
geben will«; >Le Roman de Renart< 1965, S. 237). Von »Rache« (venchance) ist
erst in V. 1334 explizit die Rede, doch vgl. den Eintrag »abondon, subst. masc.«,
C.3, im DMF: »Mettre [son corps, sa teste, sa vie ...] en abandon / a abandon.
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>Risquer, exposer (son corps, sa téte, sa vie ..)<« (Martin 2020a; online
[23.06.2026]).

Dass es eine transzendente Dimension gibt, steht in branche I nicht so sehr in
Frage wie in vielen anderen tierepischen Erzdhlungen, die gerade das Refle-
xionspotenzial nutzen, das sich ergibt, wenn man eine eng auf die Immanenz
bezogene transzendente Dimension aufgrund der eklatanten Eigengesetzlichkeit
eines fiktiven Reichs der Tiere ausblendet. In branche I tritt die Transzendenz
etwa auch im Rahmen der Inszenierung der fiichsischen Klugheit als transzen-
dent verbiirgte Gabe in Erscheinung (vgl. Gliick 2021, S. 128 mit Anm. 75).

Vgl. A, V. 1420-1422: Les bestes molt s’en deconforent: / Cil qui enpeint et bote
lont, / Dient qu’encor le conperront (»Die Tiere sind dariiber sehr bekiimmert:
diejenigen, die ihn gestoBen und geschlagen haben, sagen, daB3 sie das noch bii-
Ben werden«; >Le Roman de Renart< 1965, S. 241). Die Ubersetzung des letzten
Halbverses qu’encor le conperront, »daB sie das noch biiBen werdenc, ist viel-
leicht insofern ungliicklich, als >biiBen« eine geistliche Dimension von Gerichts-
barkeit aufruft, die Tiere jedoch gerade vor Gott wenig zu befiirchten hétten,
wahrend sie auf Erden keineswegs vor der Rache des Fuchses sicher sind. con-
perront, vom Lemma comparer oder comprer, verweist zudem auf den weltli-
chen Unrechtsausgleich; vgl. Martin 2020b (online) (23.06.2026) und [Art.]
»comprer« , in: Anglo-Norman Dictionary (online) (23.06.2026).

Grimm 1828, S. 121, notierte allgemein zur Geste des Halmbrechens: Der Halm
wurde »zum zeichen feierlicher auflaBung, entsagung oder kiindigung mit der
hand geworfen, gereicht, gegriffen, bald von den betheiligten, bald von dem rich-
ter«; und spezifischer zur »altfranz. redensart rompre le festu (fétu)«: »fiir auf-
sagen, aufgeben, das land raumen«. Das scheint zur vorliegenden Situation sehr
gut zu passen; auch Boutet 1998, S. 933, weist, wenn auch weniger spezifisch auf
eine Form der Auflassung als vielmehr auf ein Versprechen gemiinzt, in diese
Richtung: »[...] ce geste pouvait aussi servir a rendre un serment plus solennel.
1l semble que ce oit ici le cas [...].«

»>Natur« referiert hier auf die literarische Natur der aus Fabeln und anderen tier-
epischen Erzdhlungen rekonstruierten physiologischen Ontologie des Fuchses
als Fabeltier: Immer wieder verliert er seine Beute, weil er zu viel redet oder seine
»naturgeméaBe« rhetorische Raffinesse im falschen Augenblick ausspielt. Be-
kannt sind insbesondere die Variationen der Fabel >Fuchs und Hahn« (vgl. Di-
cke/Grubmiiller 1987, S. 215—218; zur anthropologischen Valenz und politikthe-
oretischen Signifikanz der Erziahlungen vom Scheitern des Fuchses vgl. Gliick
2024).

-333-


http://www.atilf.fr/dmf/definition/abandon
http://www.atilf.fr/dmf/definition/comparer2
https://anglo-norman.net/entry/comparrer

16

17

18

19

Gliick: Rat-Schlége

Die Inszenierung Nobles als in seiner Physis kategorial iiberlegener Fleischfres-
ser steht in deutlichem Kontrast etwa zur Darstellung des Lowen als Konig in
»>Renart médecin<, wo Noble beim Spaziergang Geleitschutz braucht; oder zu sei-
ner kontinuierlich angefochtenen Machstellung in >Renart empereur<, wo sich
Noble einer heidnischen Invasion, abtriinnigen Adligen und besonders einem
Gegenkonig Renart ausgesetzt sieht (zu beiden Erzdhlungen s. u.).

Zu denken wire etwa an den mittelhochdeutschen >Reinhart Fuchs<, wo der L6-
we zwar auch in seiner Physis gezeigt wird und wiederholt laut briillt, doch nicht
mit vergleichbarer Wirkung: Zunéchst kimpft er einen absurden Kampf gegen
Ameisen, durch den er seine Herrschaft eher gefihrdet als begriindet, mittelbar
gar den eigenen Untergang einleitet (vgl. Darilek 2018) (online); dann briillt er
laut — der lewe da vil lute schre (>Reinhart Fuchss, V. 1314) — doch vor (Kopf-)
Schmerzen, nicht vor Zorn; die Tiere haben auch offensichtlich keine Angst vor
ihm, sondern kommen herbei und erkundigen sich, was er nur habe (vgl. ebd.,
V. 1315-1317). Als er spiter, bei der Klage der Hiihner, einen zornigen mut ge-
winnt (ebd., V. 1474) und briillt, fingt zumindest der Hase an zu zittern, der al-
lerdings vom Erzihler auch gleich als zage (ebd., V. 1482) disqualifiziert wird;
Reaktionen anderer Tiere werden nicht beschrieben. Die Physis des Lowen hat
hier nicht dieselbe herrschaftsbegriindende Potenz wie in Fassung A des »Juge-
ment de Renart«.

>Le Roman de Renart< 1998 bietet fiir branche I eine Edition des Textes von Hs.
H mit Hs. B als maBgeblichem Kontrolltext, vgl. Boutet 1998, S. 921. Wie Strubel
1998a, S. LXXVII, bemerkt, kommt der Text von branche I in Hs. H dem Text
der Handschriften aus Gruppe f (und besonders Hs. B) sehr nahe, wenngleich
die Hs. insgesamt nicht der Gruppe zugeordnet werden kann: Die Mehrzahl der
in H iiberlieferten branches steht vielmehr der Uberlieferung in den Handschrif-
ten der Gruppe y nahe (vgl. Martin 1882, S. XXVI; Strubel 1998a, S. LXXVIIf.),
einige verweisen eher auf Gruppe a. Aufgrund der Nihe der beiden Fassungen
von branche Iin den Hss. H und B, insbesondere hinsichtlich des Beratungssze-
narios am Ende der Episode, stelle ich beide Fassungen gemeinsam den Fassun-
gen A und C gegeniiber und referiere mit der Sigle H und Versangabe auf den
Text in >Le Roman de Renart< 1998, S. 3—44.

Vgl. H, V. 1298f. ([...] riens ne vous avra mestier, / Fleurs ne couleurs de torthe-
rique), und V. 1306 (Hui farra vostre renardie). Boutet 1998, S. 932, Anm. 2 zu
S. 35 der Ausgabe, weist darauf hin, dass hier die (in Hs. H) erste und (insgesamt
mit branche 1) dlteste Nennung des an der Figur des Fuchses geformten Kon-
zepts der renardie vorliege.
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Wihrend fiir Fassung A des >Jugement de Renart« die Ubersetzung von Jauss-
Meyer vorliegt (>Le Roman de Renart< 1965), stammen die Ubersetzungen aus
allen anderen Fassungen der branche von mir.

Vgl. Gliick 2021, S. 128 mit Anm. 75; A, V. 1127—-1142: Als der Fuchs mit dem
Dachs zum Hof des Lowen aufbricht, beginnt er zu beten und bittet darum, dass
Gott ihm seine Klugheit erhalten und ihm dabei helfe moge, sich erfolgreich vor
dem Konigsgericht zu verantworten und sich schlieBlich an seinen Widersachern
riachen zu konnen. »Darauf legte er sich mit dem Gesicht nach unten auf den
Boden, bekannte sich dreimal schuldig und bekreuzigte sich alsdann gegen den
Teufel« (>Le Roman de Renart< 1965, S. 227). Diese Szene findet sich auch in H,
V. 1132-1147, doch anders als in A wird die Bitte nicht erfiillt, sie bleibt unerhort
— vielleicht ungehort.

Schon als der Rat zusammentritt, heift es: Renars li rous fremist et tramble (H,
V. 1332; >Renart, der Rote, zittert am ganzen Korper«). Er wiinscht sich zuriick
in seine Festung (vgl. H, V. 1335), wie auch nach der Ratssitzung und dem Urteil;
Mittel und Wege dorthin zu gelangen, fallen ihm aber nicht ein — nur Gott konnte
ihn retten (vgl. H, V. 1396—1400), was dann freilich der Dachs tibernimmt.

Vgl. H, V. 1449: Renars lentent, grant joie en a (>Als Renart diese Worte hort,
freut er sich sehr«). Freilich bleibt die Drohung schal, bedenkt man, dass dem
Fuchs nichts anderes droht als zuvor, er nun aber wieder frei ist.

Zu denken ist insbesondere an >Rainaldo e Lesengrino«< in Fassung O, an >Le
couronnement de Renart< oder an Lulls >Llibre de les bésties< (zur bemerkens-
werten Institutionalisierung politischer Rede und des Ratgebens in Ramon Lulls
politischer Philosophie vgl. Gliick 2019), dariiber hinaus aber etwa auch an >Van
den vos Reynaerde< und seine vielfiltige Rezeption in der niederlindischen und
niederdeutschen Literatur. Zu dieser Tradition ist freilich anzumerken, dass just
das hier behandelte Beratungsszenario bereits in >Van den vos Reynaerde« radi-
kal umgestaltet wird: Als Reynaert an den Hof kommt, nimmt die Beratung unter
den Fiirsten kaum Raum ein, die Inszenierung folgt zun4chst eher Fassung A des
>Jugement de Renart<; dennoch kann von einer Normativitat von Natur hier auf-
grund der juridischen Konzeption von Verantwortung in der erzéhlten Welt
keine Rede mehr sein (vgl. Gliick 2023, S. 461—464). Entscheidend fiir die Auto-
risierung des Politischen wird dann eine vorgebliche Beichtrede des Fuchses, die
Reynaert explizit coram publico hilt (vgl. >Van den vos Reynaerde<, V. 2035—
2047), wahrend der Galgen vorbereitet wird. Die Rede fiihrt zu einem Deal mit
dem Konig, der nicht nur offenlegt, dass die Grundlagen von Macht und Herr-
schaft nicht in Gott oder der Natur zu suchen sind, sondern dariiber hinaus auch

-335-



25

26

27

28

Gliick: Rat-Schlége

aufzeigt, mit welchen Risiken allein in sozialen Akten fundierte Herrschaftsge-
walt einhergeht.

Strubel 1998b, S. LXX, gibt einen Entstehungszeitraum von 1180 bis 1190 an.
Von einer Entstehung nach »>Le Jugement de Renart« geht die Forschung schon
seit Martin 1887, S. 62, generell aus.

Anders als in allen anderen Episoden des >Roman de Renart< wird hier schon
frith deutlich, dass das Problem, das vom Hofgericht eigentlich verhandelt wird,
nicht die Klagen anderer Tierfiguren liber Renart sind, sondern die Tatsache,
dass Renart dem Hoftag fernbleibt. Im Fokus steht so die Schwiche des Konig-
tums des Lowen, die zur Gefahr fiir die politische Ordnung des Tierreichs wird.

So wird etwa der Hirsch nicht nur deswegen als zweiter Bote ausgewaihlt, weil er
tapfer, hofisch und klug ist, sondern besonders auch, weil er redegewandt ist und
viele Sprachen spricht, neben Franzosisch auch Latein (vgl. >Le Roman de Ren-
art< 1998, S. 539f., V. 1025-1069). Grinbert gelingt es schlieBlich aufgrund sei-
ner Klugheit und rhetorischen Kompetenz, den Fuchs an den Hof zu bringen; er
verfolgt dabei einen eigenen Plan, der ihn geradezu als verkappten medicus po-
liticus der branche erscheinen lésst (vgl. ebd., S. 545-547, V. 1259—1331; Gliick
2021, S. 132). Selbst der Wolf wird hier als rhetorisch ungew6hnlich versierter
Akteur prisentiert: Er plant, sich am Fuchs zu rdchen, doch bringt er dafiir nicht
etwa Untaten Renarts vor, wie in branche I, sondern hebt auf die Untreue Renarts
gegeniiber dem Konig ab und legt so die politische Problematik, die sich aus der
Absenz des Fuchses ergibt, offen (vgl. >Le Roman de Renart« 1998, S. 515f., V. 74—
107; Gliick 2021, S. 122f.).

Nur in Rezension a wird das Fernbleiben des Fuchses vom Hoftag explizit als
Ausloser fiir den Zorn und die Krankheit Nobles aufgefiihrt (vgl. »Le Roman de
Renart< 1882—1887, Bd. 1, S. 374, V. 1153—1164). In Rezension [ fehlt der Bezug
auf Renart, die Krankheit des Konigs erwichst hier aus dem intensivierten Affekt
iiber den gesamten voranstehenden Handlungsgang (vgl. >Le Roman de Renart«
2013—2015, Bd. I1, S. 332—334, V. 1237—1248). In Rezension y und Handschrift
H findet sich eine stirkere Anbindung der Erkrankung Nobles an den Schmerz
iber den Bericht Brichemers, des verwundeten zweiten Boten: Hier antwortet
der Lowe dem Hirsch, dass ihm bei der Erzihlung von dessen unangenehmen
Erlebnissen ein tiefer Schmerz ins Herz geschossen sei (vgl. >Le Roman de Ren-
art< 1983-1985, Bd. I, V. 20030f.; >Le Roman de Renart< 1998, S. 544, V. 1229—
1231); derselbe Schmerz ist es dann, der zum Ausbruch der Krankheit fiihrt (vgl.
ebd., S. 545, V. 1237—-1242; >Le Roman de Renart<« 1983-1985, Bd. I, V. 20035—
20042). Vgl. Gliick 2021, S. 131 mit Anm. 83. Auch im Blick auf das Ende der
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Erzéhlung unterscheiden sich die Fassungen im Detail (vgl. ebd., S. 136,
Anm. 89), sodass eine detailliertere Analyse der verschiedenen Fassungen durch-
aus als Desiderat zu bezeichnen ist.

Wihrend >Renart médecin« bis zur Riickkehr des zweiten Boten offensichtlich
die Handlungsstruktur von branche I adaptiert, diirfen die lateinischen tierepi-
schen Adaptationen der Hoftagsfabel — insbesondere Buch III des >Ysengrimus«
— als Vorbilder fiir den zweiten Handlungsabschnitt der branche gelten (vgl.
schon Foulet 1914, S. 370—-380).

Vgl. Dufournet [u. a.] 2013, S. 97. Entstanden ist die branche wohl nach >Renart
médecin« (Strubel 1998b, S. LXX, datiert sie auf 1195—1200, doch auch spatere
Datierungen sind plausibel). Es handelt sich damit auch in der relativen Chro-
nologie der branches um eine der letzten Episoden des >Roman de Renart«.
>Renart empereur« ist in allen >vollstindigen< Handschriften {iberliefert (nur
nicht in K und O), teils mit Auslassungen, aber ohne grofere Umstellungen oder
Kiirzungen am Ende der Erzahlung (vgl. Bellon 1998, S. 1246).

So fesselt Renart etwa Ysengrin, als dieser auf der Flucht vor Menschen erschopft
einschlaft, einfach nur, um herauszufinden, wie der Wolf das tibersteht (vgl. V. 87:
Savoir voelt con se contenra, zitiert nach >Le Roman de Renart< 1998, S. 565).
Aus einem Versteck beobachtet er, wie der gefesselte Wolf von einem Bauern
iibel zugerichtet wird und wie der Wolf seinerseits den Bauern beinahe totbeifit.
Wenig spater trifft Renart auf den fast zu Tode gepriigelten Hund Roonel.
Anstatt ihm zu helfen, héngt er ihn auf, aber so, dass er nicht sofort stirbt, viel-
mehr quetscht er die Vorderlaufe des Hundes mit durch die Schlinge um den
Hals. Zu diesen und weiteren Beispielen s. Gliick 2021, S. 148-156.

Dies zeigt sich etwa, als Noble den Hund rettet; vgl. Gliick 2021, S. 149f., und
ebd., S. 157: »Noble wird als barmherziger, starker und gerechter Konig vorge-
stellt: Sein Anblick schldgt Renart, der gerade den wehrlosen Roonel aufge-
kniipft hat, schon von weitem in die Flucht. Vor Ort weint Noble um seinen Ge-
treuen, nimmt den Sterbenden an seine Brust und tut alles in seiner Macht
Stehende, um ihn heilen zu lassen, als er bemerkt, dass Roonel noch lebt; er hilt
ihn als Gast an seinem Hof in hochsten Ehren und richtet anlisslich seiner Ge-
nesung ein Fest aus. Renart hingegen kiindigt er den Tod am Galgen an.«
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Margreth Egidi

Satan als Heros und als Herrscher

Die Hervorbringung der Holle und die hollische Beratungs-

szene in >Paradise Lostc«

Abstract. Miltons Versepos >Paradise Lost«< inszeniert gleich im zweiten Buch eine
groBe Beratungsszene in der Hoélle. Die beiden ersten Biicher des Epos sind eng
aufeinander bezogen, insofern das erste eine groBartige performative Erzeugung der
Holle bietet, die als Neuanfang von Herrschaft akzentuiert wird und damit die
Voraussetzung fiir die Beratungsszene schafft. In meiner Lektiire untersuche ich
beide Biicher in ihrer systematischen Relation zueinander. Die auffilligen textésthe-
tischen Dimensionen des Epos, v. a. die Hervorbringung des Hollenraums sowie die
Heroisierung der Figur in der Beratungsszene, werden auf die Inszenierung Satans
als charismatischem, einzigartigen Anfiihrer und seiner Herrschaft hin zu lesen sein,
die auf dem male bonding mit Beelzebub beruht.

1. Einleitung

John Miltons >Paradise Lost«< (erstmals 1667 veroffentlicht) steht in der
Tradition der religiosen Versepik des 16. und 17. Jahrhunderts, die dem
wiirdigsten Stoff, der christlichen Heilsgeschichte, die wiirdigste Form zu
geben sucht, eben die des Versepos. Das Konzept der Bibelepik, die sich an
den Kklassischen Vorbildern orientiert, insbesondere an der »Aeneis<, die
Transformation des klassischen Musters also zu einer neuen epischen Form,
hat zur Zeit der Entstehung von >Paradise Lost< schon eine langere Tra-

dition und ist im spaten 16. und frithen 17. Jahrhundert fest etabliert (vgl.
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die auBerst instruktive Untersuchung von Kurth 1959, hier S. 107). Zwei
Werke sind nach Burton O. Kurth fiir diese Entwicklung von besonderer
Bedeutung: zum einen die lateinische >Christias< (1535) des Marcus Hiero-
nymus Vida — im Kern eine heroisierende Passion Jesu Christi, die zugleich
zu einem »total picture of the cosmic drama« erweitert ist (Kurth 1959,
S. 87f.)! — und zum anderen >Psyche, or Love’s Mystery« (Erstdruck 1648)
von Joseph Beaumont, der die allegorische Inszenierung der Priifungen der
Seele mit der heroisierenden Darstellung der Passion parallelisiert (vgl.
Kurth 1959, S. 100—102; der Text ist in mehreren Fassungen zwischen 1648
und 1702 erschienen; ebd., S. 100). Beide Texte enthalten auch schon das
»infernal council« (vgl. Kurth 1959, S. 88 und 102), und gerade hinsichtlich
der Inszenierung der Figur Satans liege >Psyche<, so Kurth, »directly in the
line which leads to Milton« (1959, S. 105).

In dem Transformationsprozess, der zur Entwicklung des Bibelepos
fiihrt, ist noch eine weitere Traditionslinie wichtig: die sogenannte Hexa-
meral-Literatur (vgl. hierzu und zum Folgenden Kurth 1959, S. 33—52). Sie
war gewissermalen eine Weiterentwicklung der Genesis-Kommentare zum
Sechstagewerk und hatte eine starke und langandauernde Kontinuitét; von
den frithesten Kommentaren bis ins 17. Jahrhundert brachte sie einen brei-
ten Traditionsstrom mit unterschiedlichen Genres hervor (Kommentar,
Predigt, Traktat und literarische Texte im engeren Sinne). Dazu gehorte seit
dem 16. Jahrhundert auch die Hexaemeron-Epik, die das Material der Ge-
nesis-Erzahlung mit der epischen Form verkniipfte.? Thr Hauptthema, die
sechs Schopfungstage, wurde zum einen um die Rebellion und den Sturz
Satans und seiner Anhianger und zum anderen um den Siindenfall erweitert
(vgl. Kurth 19509, S. 33). Der Konflikt zwischen Gut und Bése wird »drama-
tized in a universal setting« (Kurth 19509, S. 44), so dass die Figur Satans
fester Bestandteil der Hexaemeron-Erzahlungen wird. In diesem Rahmen
ist auch die hollische Beratung (wie der Engelssturz bekanntlich nicht bib-

lisch) nach Kurth spéatestens im 17. Jahrhundert ein verfiigbares Motiv
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(wenn auch zumeist eher mit Bezug auf die Inkarnation Christi; vgl. Kurth
19509, S. 46).

Mit der Figur Satans konnte Milton also mehrfach an die Tradition der
religiosen Versepik ankniipfen. Gleichwohl erhilt sie in >Paradise Lost< un-
gewohnlich viel Raum und eine ganz eigene, mehrschichtige Profilierung,
die sich einerseits aus dem heilsgeschichtlichen Narrativ speist, anderer-
seits aus der sprachlich-textasthetischen Heroisierung, die vor allem in den
ersten beiden Biichern evident ist (vgl. Loewenstein 1993, S. 60: »The first
two books of >Paradise Lost<, which most closely resemble pagan epic, es-
pecially highlight the heroic dimensions and dramatic appeal of Satan.«).
Die hierin liegende Spannung wurde in der Milton-Forschung intensiv dis-
kutiert.® Die Heroisierung Satans wird in Erzihlerkommentaren immer
wieder gebrochen* und auch im Erzahlprozess zunehmend zuriickgenom-
men, bis sie zuletzt endgiiltig getilgt wird, insbesondere mit der endgiiltigen
Metamorphose zur Schlange im zehnten Buch.

Mich interessiert die Heroisierung der Figur vor allem in ihrer perfor-
mativen Dimension, die auch die Hervorbringung der Holle als Raum und
die Erzeugung von Herrschaft umfasst. In dieser Perspektive ist die Ver-
kniipfung von Satans Rollen als Herrscher und einzigartigem Held ein wei-

terer wichtiger Punkt.

2. Der Neubeginn (Buch I)

Die sprachlich-performative Dimension von >Paradise Lost<, die die Mil-
ton-Forschung, wie es scheint, weniger beschéftigt hat, ist eine sehr auffal-
lige asthetische Qualitat des Textes. Sie ist allerorten erkennbar, ganz be-
sonders aber zu Beginn: Denn der Text setzt an einem Punkt ein — nach
dem Engelssturz —, an dem fiir Satan und seine Gefahrten gleichsam alles
auf >Null« zuriickgestellt ist.> Abgesehen von den Rahmenbedingungen der
nach theologischer Auffassung zugleich mit dem Engelssturz entstandenen

Holle muss sich hier zunachst einmal alles neu konstituieren: Herrscher-
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korper, Raum, Kollektiv — und das vollzieht der Text. Die textasthetischen
Mittel der performativen Hervorbringung sind dabei durch den rhetori-
schen Gestus der Heroisierung aufeinander bezogen. Dies gipfelt in der
groBen Ratgeberszene des zweiten Buchs, deren Voraussetzungen im ers-
ten Buch geschaffen werden: die Korperlichkeit Satans, das Biindnis mit
Beelzebub, die Formierung der Gemeinschaft, die Holle als Raum mit einer
eigenen Kultur.®

Nach dem Prolog und einem kurzen Riickblick auf Aufstand und Sturz’
zeigt uns der Text Satan mit seinen Gefahrten in einem Flammensee lie-
gend. Als er erwacht, wird in einem Dialog, in dem er das Ausmal des Ver-
lustes erfasst, sofort die >Méannerfreundschaft< mit Beelzebub inszeniert, sei-
nem ihm rangnachsten Kampfgefahrten (One next himself in power, and
next in crime, 1,79; »Der an Gewalt ihm wie an Schuld der nichste«; his
nearest mate, 1,192; vgl. 1,238), mit dem ihn — klassisch vormodern — ein
wechselseitiges Biindnis und z. T. auch Gleichheit verbindet.® Relativ frith
in diesem Dialog fallt auch schon das Stichwort consult: Man solle beraten,
wie man dem Feind am wirkungsvollsten schaden kann (1,187).

In Satans den Gefahrten adressierenden Reden und den mit ihnen ge-
lenkten Blicken (But see, Seest thou; 1,169 und 180) konstituiert sich nun
der Raum, unterscheidet sich Land vom See, Festes von Fliissigem. Die per-
formative Erzeugung der Holle als Raum und diejenige von Satans Korper
sind eng aneinandergebunden. Zunéchst im Flammensee schwimmend und
nur den Kopf aus den Fluten hebend, wird lediglich seine ungeheure Aus-

dehnung erfassbar, noch ohne Kontur:

[...] his other parts besides

Prone on the flood, extended long and large
Lay floating many a rood, in bulk as huge
As whom the fables name of monstrous size,
[...].

(L,194-197)
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Sein Korper schwamm, / Der ungeheure, lang und breit gestreckt, / Die Wo-
gen viele Hufen weit bedeckend, / Und glich den Riesen aus der Fabelzeit: [...].

Der Korper entsteht gleichsam erst, als Satan sich ganz aus dem See erhebt
und, sich aufrichtend, nun von ihm sich unterscheidet (I,221—224). Nicht
als grotesk oder hisslich wird er inszeniert, sondern als gigantisch (vgl.
Loewenstein 1993, S. 60f.). Indem Satan den Raum fliegend durchmisst
(I,225—227), entsteht eine weitere, eng an seinen Korper gekoppelte Her-
vorbringung des Hollenraumes.

Die Erzahlinstanz betont, dass die Gestalt Satans ihren urspriinglichen

Glanz nicht vollstandig verloren hat, der nur verdunkelt ist:’

[...] he above the rest

In shape and gesture proudly eminent
Stood like a tower; his form had yet not lost
All her original brightness, nor appeared
Less than archangel ruined, and the excess

Of glory obscured: [...]
(1,589-594)

Thr groBer Fiihrer {iberragte sie / An Wuchs und Haltung alle wie ein Turm; /
Noch hatt’ ! er seinen angebornen Glanz / Nicht vollig eingebiifit, ein Engels-
fiirst / Erschien er noch; des Glanzes UbermaB / War nur getriibt [...].

An GroBe, Glanz und Haltung iibertrifft er alle anderen. Dies verbindet der
Text mit der Zuschreibung heroischer Eigenschaften (vgl. Loewenstein
1993, S. 58f.) — eine Konsequenz der besonderen Verkniipfung von heilsge-

schichtlichem Narrativ und epischem Genre in >Paradise Lost«:

All is not lost; the unconquerable will,
And study of revenge, immortal hate,
And courage never to submit or yield:
And what is else not to be overcome?
That glory never shall his wrath or might
Extort from me. To bow and sue for grace
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With suppliant knee, and deify his power,
Who from the terror of this arm so late
Doubted his empire, that were low indeed,
[..].

(I,106—-114)

Doch alles ist nicht hin! Es blieb der Wille, / Der unbezwingliche, der Rache-
durst, / Der HaB3, der nimmer stirbt, der Mut, der nie / Zuriickweicht, nie sich
unterwirft. Den Ruhm / Soll seine Macht, sein Zorn mir nicht entwinden! /
Vor ihm mich beugen und auf meinen Knien / Um Gnade flehn, vergéttern den,
des Reich / Noch jiingst vorm Schrecken meines Arms gebebt: / Das wire
niedrig, traun!

Es sind Satans Qualitéten als einzigartiger, charismatischer Anfiihrer, kon-
kret die Haltungen bzw. Affekte des Widerstandes, Stolzes, Zorns und Ra-
chebegehrens, mit denen seine Position sowie der Plan eines erneuten
Kampfes gegen Gott begriindet werden. Damit einher gehen die Verwer-
fung jeder Form der Unterordnung sowie der Selbstbezug des >Subjekts<
auf den eigenen unbeugsamen Willen (1,106—108; vgl. auch 1,97: that fixed
mind; »den festen Sinn«). Dass solche heroische Grofe samt den Satan zu-
geschriebenen Eigenschaften in theologisch-moralischer Perspektive we-
sensmafBig falsch ist, ist selbstverstiandlich (vgl. Anm. 3, zu Kurth 1959) —
mein Blick richtet sich jedoch auf Heroisierung und Performativitat als text-
asthetische Dimensionen.

Nachdem er sich aus dem Flammensee erhoben und fliegend den Raum
durchmessen hat, wird die Holle mit ihrer feierlichen Ansprache durch Sa-
tan (mit der klanglichen N#he von hail und hell spielend) verbal als Herr-

schaftsraum erzeugt:

[...] hail horrors, hail
Infernal world, and thou profoundest hell
Receive thy new possessor: [...]

[...] Here at least
We shall be free; the almighty hath not built
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Here for his envy, will not drive us hence:
Here we may reign secure, and in my choice
To reign is worth ambition though in hell:
Better to reign in hell than serve in heaven.
(I,250—252 und 258—-263)

GegriiBit / Seid, Schrecknisse der Unterwelt! Du, Holle, / Empfange deinen
neuen Herrn [...].

[...] Hier / Zum mindsten werden frei wir sein; von hier / Wird des All-
micht’gen Neid uns nicht vertreiben; / Hier herrschen sicher wir, und Herr-
schen ist, / Mich diinkt, ein wiirdig Ziel, auch in der Hélle; / Ja, besser in der
Holle Herr[,] als Knecht / Im Himmel sein!

Dieser Herrschaftsraum wird sogleich in seiner Ambivalenz thematisiert:
Einerseits anerkennt Satan zdhneknirschend Gott als ihm (zumindest in
der vergangenen Schlacht) in seiner Macht {iberlegen; andererseits meint
er aufgrund der (raumlichen) Entfernung von Gott in der Hoélle die eigene
Herrschaft sicher entfalten zu kénnen und in diesem Sinne >frei< zu sein.!!

Besonders die ersten Biicher von »>Paradise Lost< kennzeichnet ein hau-
figer Wechsel zwischen der heilsgeschichtlich korrekten >AuBenperspekti-
ve< und der Innenperspektive der Hollenbewohner (zur Uneindeutigkeit
der Perspektive als textasthetischer Dimension in >Paradise Lost« vgl. auch
Forsyth 2003, S. 77-81; zur Vielstimmigkeit der Erzéhlinstanz vgl. Roder
2023, S. 284). So schwankt auch die Qualifizierung des Hollenraums im
Text: Einerseits wird er (theologisch korrekt) als Strafort und ewiger Kerker
inszeniert (z. B. 1,44—49; 1,60f.; 1,70—72), was Entwicklung und Hand-
lungsmacht ausschliet, andererseits zwar als Raum des Ausschlusses und
Exils, der dies aber, so die Hoffnung seiner Bewohner, nur zeitlich begrenzt
ist und in dem aufgrund der relativen, namlich raumlich definierten Frei-
heit Spielrdaume heroischen Handelns gegeben sind, in dem ferner Herr-
schaft und Kultur neu erschaffen werden konnen.

Satan wendet sich nun, von Beelzebub hierzu aufgefordert, mit seiner

ersten offentlichen Ansprache den mit ihm gefallenen, noch betaubt dalie-
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genden Engeln zu, deren Handlungsohnmacht ein Vergleich mit Herbst-
laub illustriert (I,301—-303). Indem er sie mit lauter Stimme weckt und zum
Widerstand aufruft (ab 1,315), erschafft er sich sein Gefolge wieder neu —
auch physisch-raumlich mit einer Geste seines Speeres, die den Flug der
Erwachten hin zu einem Felsen als Versammlungsort lenkt (1,347-350).
Die Herrschaftshierarchie ist klar: Die als Princes, potentates, /| Warriors
Angesprochenen (I,315f.; »Fiirsten, Herrscher, Krieger«) ordnen sich wi-
derspruchslos ihrem great sultan und great commander unter (1,348 und
358; »ihr groBer Fiirst, »ihr groBer Feldherr«). Dabei betont der Erzahler
auch ihr e gottgleiche Gestalt und ihren Rang: godlike shapes and forms /
Excelling human, princely dignities (1,358f.; »Gottgestalten, / Weit iiber
Menschenwuchs, von Fiirstenrang«). Das Verhaltnis ist von Treue gepragt;
so wird Satan nicht nur durch Kiihnheit, Stolz und Rachsucht charakteri-
siert, sondern auch durch den Schmerz iiber die Bestrafung derjenigen, die
ihm in seinem Verbrechen gefolgt sind und ihm dennoch treu (faithful)
bleiben (I,604-611, zit. 1,611).

Nach der Formierung eines gewaltigen Heeres als Herrschaftsperfor-
manz, das alle Heere aus antiker Mythologie und mittelalterlicher Erzahl-
tradition tibertrifft (I,576—587) und dessen Kampfer mit den heroes old
verglichen werden (I,552; vgl. 1,565), halt Satan seine zweite Rede, die au-
Ber Ermutigung und Selbstrechtfertigung auch den Hinweis auf die mog-
licherweise bevorstehende Erschaffung einer neuen Welt und eines neuen
Geschlechts enthilt und auf die sich hier er6ffnenden Handlungsmoglich-
keiten. Aber: Diese Gedanken miissen erst im >vollen Rat« (full counsel)
reifen (I,659f., zit. 1,660).

Fiir die so begriindete Beratung der Fiirsten braucht es noch einen Herr-
schersitz, der in Eile errichtet wird — in Form eines antiken Tempels (I,710—
717). Diese mediale Reprasentation von Herrschaft zieht zugleich, einher-
gehend mit der Ausiibung diverser Kiinste, eine kultivierende ErschlieBung
des neuen Raumes nach sich.'? Der Herrschersitz, the high capital / Of Sa-

tan and his peers (1,756f.; »Satans Herrschersitz«), wird Pandaemonium

-350 -



Egidi: Satan als Heros und als Herrscher

genannt. Herolde laden zum groBen Rat ein; abgesondert von der Menge
der Geister im Vorhof finden sich Satan und die hohen Fiirsten (die Sera-
phim und Cherubim) im Inneren des Palastes in geheimer Versammlung zu-

sammen: the great consult began (1,798; »der groBe Rat begann«).

3. Der groBe Rat (Buch Il)

Der Szenentyp der Beratung in der Hélle erhielt literaturgeschichtlich eine
besondere Entwicklung; »the imaginative concept of Satan presiding over
an infernal council, plotting revenge« (Kurth 1959, S. 45) ist seit dem Spét-
mittelalter belegt (Kurth 1959, S. 45f., nennt als Beispiel >A Song Called the
Devil’s Parliament< [MS Lambert 853] von etwa 1430), allerdings meistens
mit Bezug auf die Geburt Jesu Christi, die die Beratung iiber GegenmaB-
nahmen erfordert, seltener auf die Erschaffung des Menschen (wie in >Pa-
radise Lost<). Aus der Haufigkeit des hollischen Rats in erzahlenden Texten
vor Milton schliefit Kurth, »that it was something of a set piece which could
be employed [...] apart from the conventional hexameral setting« (Kurth
1959, S. 46; vgl. ebd. S. 46, 88f., 91 und 102, zum Hoéllenrat in der >Chris-
tias< von Vida und in der >Psyche« von Beaumont). Gerade an diesem Sze-
nentyp und seiner Vorgepragtheit lasse sich beobachten, »how closely Mil-
ton was working within the Christian epic tradition and that the major ma-
terials of his design were already available« (Kurth 1959, S. 91), wobei Mil-
ton den Konflikt zwischen Gut und Bose in seiner kosmischen Dimension
akzentuiere und damit auch die Heroisierung und die Bedeutung der Figur
Satans steigere (Kurth 1959, S. 91f.).

Der erste Redner in Miltons great consult (1,798)'° ist Satan selbst, der
iiber Herrschaft spricht:'* Den Anspruch aller gefallenen Engel auf Teil-
habe am Himmel leitet er eingangs aus ihrer Identitat als Himmelswesen
ab, die unverlierbar sei (II,11—14; ein zirkuldres Argument), und aus ihrem
rechtméBigen Erbanspruch (I1,37f.). Anschliefend definiert er seine eigene

Position als Herrscher: Sie war zunéchst durch Recht und die Gesetze des
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Himmels begriindet, dann — in der Situation der Rebellion — durch freie
Wahl und seine Verdienste. Nach dem Verlust des Himmels aber sei sie noch
gesicherter, da unbeneidet, und basiere auf voller Zustimmung (full con-

sent):

Me though just right, and the fixed laws of heaven
Did first create your leader, next free choice,

With what besides, in counsel or in fight

Hath been achieved of merit, yet this loss

Thus far at least recovered, hath much more
Established in a safe unenvied throne

Yielded with full consent.

[...] but who here

Will envy whom the highest place exposes
Foremost to stand against the thunderer’s aim
Your bulwark, and condemns to greatest share
Of endless pain?

(I1,18—24 und 26—30)

Mich schuf des Himmels Recht und Satzung zwar / Zu eurem Fiihrer, freie
Wahl sodann, / Und was ich selbst im Rat und in der Schlacht / Mir an Ver-
dienst erwarb; doch unser Sturz, / Nachdem wir uns soweit erholt, hat mich /
Auf einen Thron gesetzt, der sichrer mir, / Weil unbeneidet ist.

[...] aber wer / Wird hier den neiden, den der hochste Platz / Nur euch zum
Bollwerk und zum néchsten Ziel / Des Donnerers hinstellt, nur zum vollsten
MaB / Von Pein verurteilt?

Das Argument des Héllenfiirsten: Die héllischen Qualen verhindern Neid,
Ehrgeiz und Rangstreit bzw. Agonalitit, denn niemand wird durch das Stre-
ben nach einer hoheren Position das Risiko noch schrecklicherer Bestra-
fung eingehen wollen (vgl. auch I1,33—35). Dies ist keineswegs nur eine ge-
schickte Sicherung der eigenen Position. Vielmehr beschwort die Rede zum
einen die nun noch festere Einheit und Treue (union, and firm faith, and

firm accord, 11,36; »Mit festrer Treu und Einigkeit Gewinn«), zum anderen
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betont sie die Rolle des Heros, der sich in seiner Exponiertheit — zum Schutz
der Gemeinschaft — alleine als Ziel dem >Donnerer« anbietet und das vollste
MaB der Strafe riskiert. Die Figur des einzigartigen, heroischen Anfiihrers
begriindet Herrschaft und hat ihr Komplement in einem einigen Kollektiv,
das keine interne Feindifferenzierung von Machtpositionen durch agonale
Dynamik erhélt. Zuletzt er6ffnet Satan die Beratung (We now debate; who
can advise, may speak, 11,42; »Erwagt nun! Wer zu raten weif}, der rede! «).

Als erster rat Moloch aus Verzweiflung und Rache (11,45 und 107) zum
offenen Krieg — die Schrecklichkeit der Situation sei nicht mehr steigerbar,
die vollstandige Ausloschung ware willkommener als die Hollenstrafe (I1,51—
105).

Wenn als ndchster Belial spricht (II,119—225), ist seine Position von vorn-
herein desavouiert, gilt er dem Erzéhler doch zwar als Inbegriff der Schon-
heit, aber zugleich der Falschheit (but all was false and hollow; 11,112) und
von unedlem Sinn (for his thoughts were low; / To vice industrious,
11,115f.; »Niedrig war sein Sinn, / Zum Laster schnell«). Er warnt vor noch
schlimmerer Strafe oder sogar vollstandiger Vernichtung und rat zum Ak-
zeptieren der Situation, an die man sich vielleicht ja doch gewohnen konne.
Belial argumentiert — theologisch vollig zutreffend —, dass weder Gewalt
noch List gegen Gott etwas vermogen; gleichwohl ist sein Rat in der Logik
und im Wertesystem der hollischen Gemeinschaft ein schlechter, da er auf
einen Zustand unwiirdiger Ruhe und Tragheit zielt (ignoble ease and
peaceful sloth, / Not peace, 11,2271.; »feige Ruh, Untatigkeit, / Nicht Frie-
denc). Es ist auffallig und bezeichnend, dass weder hier noch sonst irgend-
wo in der Beratungsszene Redner gegeneinander polemisieren, die Aus-
handlung interner Positionen in der Fiirstenversammlung spielt keine Rol-
le — nur die Erzéhlinstanz wertet, und zwar an dieser Stelle ganz in der In-
nenperspektive und im Sinne der Wertewelt der Hollengemeinschatft.

Der dritte Redner, Mammon, argumentiert ebenfalls gegen einen Krieg,
aber mit anderer Perspektive (I1,229—283): Da der Himmel unerzwinglich

sei (I1,249f.), lenkt Mammon den Blick auf die Handlungsmoglichkeiten
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vor Ort und spricht von Freiheit und wirtschaftlicher Autonomie durch Aus-
beutung der Bodenschitze (seek / Our own good from ourselves, 11,252f.;
»suchen wir [...] / Das Heil nur bei uns selbst«). Die Rede erhilt (als erste)

Zustimmung:

[...] such applause was heard
As Mammon ended, and his sentence pleased,
Advising peace: [...]

[...] and no less desire

To found this nether empire, which might rise
By policy and long process of time,

In emulation opposite to heaven.

(I1,290—292 und 295-298)

So rauschte Beifallsruf / Ob seines Rats zum Frieden Mammon zu. [...]

[...] und minder nicht der Wunsch, / Ein untres Reich zu griinden, das der-
einst / Bei kluger Leitung sich dem Himmelsstaat / Im Wettstreit gegeniiber-
stellen mochte.

Man will den langerfristigen Herrschaftsausbau eines >unteren Reichs<
(I1,296), um sich moglicherweise durch kluge Leitung dereinst dem Him-
mel gegeniiber stellen zu konnen — eine politisch-pragmatische Perspek-
tive, wie es scheint.

Nun erhebt sich Beelzebub, ndchst Satan der Machtigste, von der Erzihl-

instanz in auffilliger Weise gepriesen:

[...] with grave

Aspect he rose, and in his rising seemed

A pillar of state; deep on his front engraven
Deliberation sat and public care;

And princely counsel in his face yet shone,
Majestic though in ruin: sage he stood
With Atlantean shoulders [...].
(I1,300—306)
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[...] und mit Ernst erhob er sich. / Aufrecht, erschien ein Pfeiler er des Staats; /
Tief eingeprégt auf seiner hohen Stirn / SaB Urteilskraft und sorgender Ge-
meinsinn, / Und fiirstliche Begabung strahlte noch / Von des Gefallnen Ant-
litz; er stand da, / Ein Weiser mit Atlantenschultern [...].

Mag man dies auch als Ironie auffassen, so geht die textuelle Inszenie-
rung darin doch sicher nicht auf, sondern hat ihre wichtige Funktion in der
Begriindung der hollischen Machthierarchie. Beelzebub wurde ja schon in
Buch I als Kampfgenosse und Gefahrte Satans eingefiihrt (s. Anm. 8; vgl.
1,79, 192 und 238); und wenn ihm hier dhnliche heroische Anfiithrer-Quali-
tiaten wie diesem zugeschrieben werden, so verdeutlicht das seine Rolle als
Stellvertreter, ja als Alter Ego Satans. Dariiber hinaus hat diese Rhetorik
ihre Bedeutung fiir die Textokonomie beziiglich der Erzéhler-Wertung, die
immer wieder zwischen einer Innen- und einer Au3enperspektive wechselt,
zwischen Heroisierung und deren Negation.

Einerseits provoziert Beelzebub, man werde dann wohl auf Titel wie
Thrones and imperial powers, offspring of heaven (11,310; »Ihr Thronen,
Michte, Herrscher, Himmelssohne«) verzichten miissen, da die Mehrzahl
der Fiirsten sich ja auf den Ausbau der Herrschaft in der Holle zu konzent-
rieren wiinsche (I1,311—-315). Andererseits deckt er diesen Pragmatismus
wie auch die Option eines offenen Krieges als realitatsferne Traumerei auf,
indem er theologisch korrekt die Holle als unentrinnbaren Kerker und Straf-
ort definiert — sie sei keine Freistatt, in der auBerhalb der Reichweite Gottes

neue Biindnisse gegen diesen geschmiedet werden konnen:

[...] that the king of heaven hath doomed

This place our dungeon, not our safe retreat
Beyond his potent arm, to live exempt

From heaven’s high jurisdiction, in new league
Banded against his throne, but to remain

In strictest bondage, though thus far removed,
Under the inevitable curb, reserved

His captive multitude: [...].

(I1,316-323)
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[...] daB der Himmelskonig uns / Den Ort zum Kerker anwies, nicht als Frei-
statt / Vor seinem mécht’gen Arm: nicht daB wir hier, / Des Himmels Richter-
stuhl entriickt, aufs neu / Verbiindet gegen seine Herrschaft leben; / Nein,
daB, ob fern, er doch in strengster Haft / An seinem Ziigel unentrinnbar uns /
Gefangenhalte.

Es ist offensichtlich: Beelzebub spricht in diesem Punkt die Wahrheit. Er
lasst sich weder (wie Moloch) unkontrolliert von Affekten leiten noch (wie
Belial) von Feigheit und niedriger Gesinnung noch auch (wie Mammon)
von einer Fehleinschitzung der Situation, sondern vielmehr von einer niich-
ternen und scharfsinnigen Analyse: In der Situation einer solchen Knecht-
schaft kann gar nicht {iber Krieg oder Frieden entschieden werden, die
Entscheidungsmacht ist nicht gegeben — Krieg hat eine entsetzliche Nie-
derlage gebracht, Frieden wurde nicht gewahrt, und welchen Frieden hat-
ten die Fiirsten ihrerseits zu bieten (11,329—340)? Die vollig liberzeugende
Argumentation gipfelt in dem devilish counsel (11,379; »teuflischen Ent-
wurf«), Gott stattdessen in seinem Geschopf zu treffen, dem gerade mit-
samt einer neuen Welt erschaffenen Menschen. Es sei diese neue Welt aus-
zukundschaften und herauszubekommen, ob der Mensch mit List oder mit
Gewalt zu besiegen ist (I1,344—358).

Der Rat wird vom Erzihler als teuflisch und als ungeheure Bosheit (So
deep a malice; 11,382) qualifiziert. Damit wird deutlich, dass Heroisierung
mit der Zuschreibung einzigartiger Bosheit paradox verkniipft ist — was auf
die Inszenierung des >Mannerbiindnisses«< der beiden Ranghochsten bezo-
gen ist: Denn zugleich wird daran erinnert, dass Satan es war, der den Rat
als erster erdacht und in seiner Rede vor dem Heer im ersten Buch auch
schon kurz angedeutet hatte (I1,650—656): Thus Beelzebub, / Pleaded his
devilish counsel, first devised / By Satan, and in part proposed (I11,378—
380; »So empfahl / Beelzebub den teuflischen Entwurf, / Den Satan erst er-
funden«).

Fiir die Profilierung der Figur Satans als Herrscher und als Heros ist so-

mit festzuhalten, dass er sich einerseits aus der Beratung heraushilt, ande-
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rerseits die Autorschaft des einzigen weiterfiilhrenden Rats beanspruchen
darf, der von seinem Alter Ego Beelzebub in der Offentlichkeit der Fiirsten-
versammlung die rhetorisch-argumentative Ausgestaltung erhalt (vgl. Emp-
son 1960, S. 45: »Beelzebub rounds off the discussion by a speech arranged
with Satan beforehand to swing the council into voting that Satan shall go
to Eden alone«). Die Beratungsszene hat also nicht die Funktion einer Aus-
handlung von Entscheidungen (oder interner Machtrelationen) — dennoch
ist sie, denke ich, keineswegs nur politische >Shows, sondern fiir den holli-
schen Herrschaftsverband notwendiges gemeinsames Tun, eine gemein-
schaftlich-politische Performanz der Entscheidung, die die Gemeinschaft
Satans und der hohen Fiirsten als ideale erscheinen lasst.

Der »kiihne Plan« (bold design; 11,386) findet groBen Beifall, die Hol-
lenfiirsten stimmen einhellig zu (with full assent / They vote, 11,388f.; »Sie
stimmen laut / Dem Redner bei«),'* und Beelzebub markiert diesen Teil der
Beratung als abgeschlossen: Well have ye judget, well ended long debate
(I1,390; »Wohl habt den langen Wortstreit ihr entschieden«). Er fragt nun,
wer denn in die neue Welt entsendet werden soll, woraufhin sich niemand

vorwagt — alle schweigen.'® Einzig Satan bietet sich schlieBlich an:

[...] till at last,

Satan, whom now transcendent glory raised
Above his fellows, with monarchal pride
Conscious of highest worth, unmoved thus spake.
(I1,426—429)

But I should ill become this throne, O peers,

[...]if aught proposed

And judged of public moment, in the shape
Of difficulty or danger could deter

Me from attempting.

(11,445 und 447-450)
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Bis endlich Satan, {iber die Genossen / Jetzt weit erhoht, mit koniglichem
Stolz / Und seines hochsten Wertes sich bewufit, / In ruhig sicherm Ton zu
ihnen sprach: [...].

Doch schlecht, ihr Fiirsten, ziemte mir der Thron,

[...] wenn ein Entwurf / Und wichtiger Beschlu8 fiirs Wohl des Reichs / Ob der
Gefahr und Schwierigkeit mich schreckte.

Satan begriindet seinen Entschluss mit seiner Exponiertheit als Herrscher
— wem Macht und hochster Rang zuteil wurde, der darf sich auch der Ge-
fahr nicht verweigern (so erwidert Satan auch auf die Frage Gabriels, wa-
rum nur er allein gekommen sei [IV,917f.], dass er als faithful leader auf
der unbekannten Reise nicht auch sein Heer der Gefahr aussetzen wollte
[IV,930—936, zit. IV,933]). Die Herrscherrolle wird also nicht als Repra-
sentation einer fiirstlichen Gemeinschaft verstanden, sondern iiber die Rol-
le des einzigartigen Helden definiert, die ihn von allen anderen unterschei-
det. Das markieren auch die letzten Worte, die ein Verbot formulieren:
None shall partake with me (11,466; »Keiner soll / Dies Wagnis mit mir tei-
len«).'” Satan allein ist nun der >Antagonist des Himmels<, wie die Erzahl-
instanz kurz darauf betont (and seemed / Alone the antagonist of heaven;
11,508f.). Tatsédchlich steht fortan er allein im Mittelpunkt der riskanten
Unternehmung. Die restlichen Bewohner der Holle tauchen nur noch ein-
mal kurz auf, bei Satans Riickkehr im zehnten Buch — nur um als finale

Bestrafung zusammen mit ihm in Schlangen verwandelt zu werden. '®

4. Fazit: Die Holle und ihr Held

Es liegt auf der Hand, dass ein direkter Vergleich von Miltons hollischer
Beratungsszene mit mittelalterlichen Mustern methodisch nicht tragbar
ware. Fragen lasst sich aber: Worauf zielt die Inszenierung von Herrschaft
in den ersten beiden Biichern zentral, und was genau wird im groBen Rat

ausgehandelt? Deutlich geworden ist zum einen die absolut gesetzte Trenn-
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linie zwischen Satan als >einzigartigem Held<, der mit dieser Qualitat bzw.
Selbstzuschreibung seine Herrscherrolle begriindet, und den iibrigen gefal-
lenen Engeln — eine Rollenaufteilung, die, wie insbesondere die Beratungs-
szene suggeriert, das uneingeschriankte und vorbildliche Funktionieren von
Herrschaft gewahrleistet. Dem unangefochtenen Anfiihrer (der allerdings
in Beelzebub ein Alter Ego hat) steht das Kollektiv der hollischen Fiirsten
gegeniiber; dabei geht es kaum um die Relationierung der Fiirsten unter-
einander. Der zweite mir wichtig erscheinende Aspekt ist die Inszenierung
der Holle als Raum. Das erste Buch entfaltet ihre nachdriickliche perfor-
mative Hervorbringung, die eng an die des Herrscher- und Heldenkorpers
Satans gebunden ist, zunéchst als Raum iiberhaupt, dann als Herrschafts-
bereich. In der Beratungsszene im zweiten Buch geht es zentral um einan-
der ausschlieBende Definitionen des Hollenraums: die Holle als Ort relati-
ver Freiheit, jenseits der Reichweite Gottes, und damit als Spielraum hero-
ischen Handelns im Kontext von Herrschaft und die Holle als Strafort ohne
Entwicklungs- und Entscheidungsmoglichkeiten. Diese Differenz ist eine
spezifische Dimension der Spannung von Heroisierung und heilsgeschicht-
lichem Narrativ; mit ihr hat Milton eine ganz besondere textisthetische Ge-

staltung von Raum und Herrschaft gefunden.

Anmerkungen

1 Allerdings sei Satan bei Milton eine weitaus wichtigere Figur als bei Vida, da er
den Konflikt zwischen Gut und Bése in seiner kosmischen Dimension akzentu-
iere; vgl. Kurth 1959, S. 91f.

2 Prototyp der Hexaemeron-Epik ist nach Kurth die >Semaine< (und die >Seconde
Semaine<) von Guillaume Du Bartas (1578 und 1584), fiir den allerdings die episch-
heroische Dimension von untergeordneter Bedeutung sei; vgl. Kurth 19509, S. 35
und 43.

3 Insbesondere in der dlteren Forschung wurde die Frage der Heroisierung Satans
hiufig mit einem moralischen Urteil bzw. entsprechenden apologetischen Be-
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mithungen verkniipft; vgl. z. B. Lewis 1954 (Kap. 13: »Satan«; Kap. 14: »Satan’s
Followers«, zum Hollenrat in Buch II). Kurth (1959, S. 118) gibt dagegen zu be-
denken, dass Satan im epischen Entwurf des kosmischen Konflikts kein zu un-
gleicher Antagonist sein durfte und dass sein (falscher) Heroismus letztlich dem
wahren Heroismus Christi gegeniibergestellt werde. Forsyth 2003 bietet eine
ausfiihrliche Analyse der Inszenierung und Heroisierung Satans (sowie der Re-
ferenzen auf antike Epik wie auf die christliche Tradition), auch in ihrer poeto-
logischen Dimension. Vgl. ferner Empson 1960; Carey 1989; Loewenstein 1993,
S. 58—70: »Satan: daring ambition and heroic ideology«; S. 70—75: »Hell: geo-
graphical place and internal state«; Reisner 2011 (S. 30—59: »Hell, Satan, and
the problem of evil«); Gimelli Martin 2017 (zu >Paradise Lost« S. 387—-394); R6-
der 2023 (S. 283—285: »Thematische und formale Variationen II: Bibelepos —
John Milton«). — Ausfiihrlich zur Rezeptionsgeschichte von >Paradise Lost< von
zeitgenossischen Einordnungen bis zur Forschung der 1970er Jahre vgl. Leonard
2013 (Kap. 3: »The Milton Controversy: 1900—1970«, und bes. Kap. 6: »Satan«).
Als ein Beispiel unter vielen: And now his heart / Distends with pride, and har-
dening in his strength / Glories: (1,571—573; »Da schwillt sein Herz / Von Hoch-
mut und verhirtet sich im Trotz / Auf seine Stirke.«). — Ich zitiere nach der Aus-
gabe Milton 2008. Trotz der fehlenden Angaben zur verwendeten Edition und
Ubersetzung wurde diese Ausgabe von Zweitausendeins gewihlt, da keine ande-
re zweisprachige zu erhalten war. Sie verwendet die ihrerseits erkennbar histo-
rische Ubersetzung der Ausgabe Milton 1909. Die englischen Zitate wurden mit
dem in der >Bibliotheca Augustana< wiedergegebenen Erstdruck von 1667 abge-
glichen und die Ubersetzungen an der alten Ubersetzung von Schuhmann iiber-
priift. Die hier zitierten Ubersetzungen der Zweitausendeins-Ausgabe weisen in
Einzelfillen kleine Abweichungen von der Schuhmann-Ubersetzung auf, die bis
auf eine Ausnahme (die Ubersetzung von 1,591, s. hierzu Anm. 10) nicht sinn-
dndernd sind und auf die deshalb nicht eigens hingewiesen wird. — Vgl. auch
Forsyth 2003, S. 81-85; in seinen Ausfithrungen zu Buch I, in dem Satan »vir-
tually reinvents himself« (S. 81), insbesondere zu dessen erster Rede, geht For-
syth auf die oft bemerkte Spannung zwischen der heroischen, Gewissheit zum
Ausdruck bringenden Sprache der Figur und ihrer von der Erzihlinstanz und
auch ihr selbst bekundeten Verzweiflung ein und diskutiert die dltere Milton-
Forschung insbesondere zu I,125f.

Vgl. Kerrigan 1999, S. 102: »Milton is the poet of the arche [>beginning«]«; »>Pa-
radise Lost« is the poem of genesis par excellence.« Zum ersten Buch vgl. auch
Empson 1960, S. 34—40, dessen Aufsatz immer wieder die Darstellung Satans
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gegen die Literaturkritik der Zeit verteidigt; ferner Forsyth 2003, S. 81-90 und
100-108.

Zur Holle als Raum vgl. Loewenstein 1993, S. 70—75. In >Paradise Lostc« ist sie,
wie in Satans langem Monolog in Buch IV zum Ausdruck kommt, nicht nur ein
topographischer und topologischer, sondern auch ein (ortsunabhéingiger) inne-
rer Raum, was schliefilich zu seiner Gleichsetzung mit hell fithrt (IV,75).
Ausfiihrlich berichtet Gabriel in einem Gespriach mit Adam und Eva in der gro-
Ben Metadiegese der Biicher V bis VII von der Rebellion der abtriinnigen Engel,
der Himmelsschlacht und dem Engelssturz.

Gleichheit und Biindnis mit Beelzebub werden (zugleich mit der Anfiihrerrolle
Satans) betont: [...] whom mutual league, / United thoughts and counsels, equal
hope / And hazard in the glorious enterprise, / Joined with me once, now
misery hath joined / In equal ruin: (1,87—91; »[...] den ein wechselseitig Biind-
nis, / Dieselbe Kiihnheit der Gedanken, gleiche / Gefahr und Hoffnung in dem
Ruhmeswerk / Mit mir verband und elend jetzt vereint / In gleichem Sturze«).
— Zur Bindungsform der Mannerfreundschaft von der Antike bis zur Moderne
vgl. KraB 2006; KraB 2011; Kral3 2016.

Im vierten Buch — als Satan bei einem ersten Versuch, Eva zu verfiihren, ertappt
wird — sprechen die Engel allerdings von seinem bereits erloschenen Glanz
(IV,835—838 und 8609f.).

Die hier zitierte Ausgabe von Zweitausendeins hat hier zum Perfekt (»hat«)
geidndert; da Plusquamperfekt an dieser Stelle sinnvoller ist, wird ausnahms-
weise der Wortlaut der alten Ubersetzung von Schuhmann iibernommen (s. o.,
Anm. 4).

Ferner wird an dieser Stelle wieder der Selbstbezug des >Subjekts< zum Thema,
im Verweis auf das unabhéngige eigene Innere (mind), das raumungebunden its
own place ist (I,254; »unser Sinn ist selbst sein Ort«) und sich seinen Himmel
oder seine Holle selbst erschafft (I,254f.).

»Milton’s Hell [...] is a place characterized by its own heroic activities, worldly
politics, and even grandeur. There the expatriated devils create their own com-
munity and empire [...].« Loewenstein 1993, S. 70; vgl. S. 73: »the rebel angels
heroically build their own civilization«.

Zum Hoéllenrat in Buch II vgl. auch Empson 1960, S. 41—45; Loewenstein 1993,
S. 74; Forsyth 2003, S. 18—23 (mit Einbeziehung von Referenzen auf die >Ilias<
und die Bibel) und S. 108-113 (v. a. zu den Reden von Belial und Mammon, mit
unmittelbaren Inbezugsetzungen zu gesellschaftlichen, politischen und morali-
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schen Positionen der Entstehungszeit des Textes, wie in der Milton-Forschung
auch sonst haufig).

Auch in seinem langen Monolog im vierten Buch ist Herrschaft ein zentrales
Thema; Satan spricht davon, dass schon die Vergeltung des Guten durch Boses
durch die Ablehnung von Unterwerfung verursacht wurde (IV,40f. und 48-52),
die nun auch zur Verwerfung von Reue fiithrt (IV,79—83) und im Bekenntnis zum
Bosen als Weg zur Durchsetzung des Herrschaftsanspruchs gipfelt (IV,108-111);
vgl. Loewenstein 1993, S. 65f.

Uber das Attribut full ergibt sich ein Dreischritt von der Ankiindigung des Hol-
lenrats gegen Ende des ersten Buchs (full counsel; 1,660) iiber die von Satan
postulierte Zustimmung der Fiirsten zu seinem Fiihrungsanspruch (full consent;
1I,24) bis zur Zustimmung zu Beelzebubs Rede an dieser Stelle (full assent;
11,338) — ein Dreischritt, der das reibungslose Funktionieren des hollischen Herr-
schaftsverbandes als Prozess versprachlicht.

Dies wird in der Beratungsszene im Himmel im dritten Buch eine deutliche Pa-
rallele erhalten: Auch auf die Frage Gottvaters hin, wer sich zur Rettung der Men-
schen opfere, schweigen alle; die Menschheit wére verloren, wenn nicht Gottes
Sohn sich anbéte (111,208 —226); die Einzigartigkeit des Heros unterscheidet ihn
in beiden Fillen von den Fiirsten. Zur Parallelisierung von Héllen- und Him-
melsrat vgl. Empson 1960, S. 41; Loewenstein, Paradise Lost, S. 61, der geradezu
von »Satan’s self-sacrifice« spricht; Forsyth 2003, S. 21f.

Der Erzihler fiigt hinzu, dass Satan mogliche, durch sein Beispiel angeregte
Nachahmungen verhindert: [...] and prevented all reply, / Prudent, lest from his
resolution raised / Others among the chief might offer now / (Certain to be re-
fused) what erst they feared (11,467—470; »[...] Und schnitt so jede Antwort
kliiglich ab, / Damit nicht, angeregt durch seinen Mut, / Sich andre, jetzt der
Ablehnung gewi3, / Zu dem, was sie vorhin gescheut, erb6ten«). Wieder wird
deutlich, dass der Herrscher der Hoélle fiir eine funktionierende Kommunikation
Agonalitat und Rivalitat der Fiirsten mit ihm ausschlieBt, so dass sich auch nie-
mand neben ihm high repute wohlfeil und risikolos erwerben konnte (I11,472;
»hohe[r] Ruhm«).

Buch X bietet eine letzte, scheinbar heroische Inszenierung Satans, die an den
groBen Rat des zweiten Buchs ankniipft: Seine great consulting peers (X,456;
»die fiirstlichen Berater«) bejubeln ihr Oberhaupt bei seiner zunichst triumpha-
len Riickkehr von der gefahrlichen Mission (X,455—458); auf die Siegesrede Sa-
tans in heroisierender Rhetorik folgt indes kein Beifall, sondern »widriges Ge-
zisch« (a dismal universal hiss, the sound / Of public scorn, X,508f.; »ein wid-
riges Gezisch, den Laut des Hohns«); vgl. Loewenstein 1993, S. 68f.
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Julia Stenzel
Hervortreten und sprechen

Demagogisches Beraten zwischen Stellvertretung und

Paternalismus

aucune pensée divine, aucune récompense future,
rien ne pouvait justifier la fin d’'une existence humaine

André Malraux, »>La Voie royale«

Abstract. Ausgehend vom politologischen Diskurs im antiken Athen perspektiviert
der Beitrag demagogisches Sprechen als Akt des Beratens: Die komischen Demago-
gen erzeugen Gewissheitsdquivalente, indem sie die Alternativlosigkeit ihres Hand-
lungsvorschlags behaupten; dabei lassen sie dem Demos den Anschein von Souveri-
nitdt und Selbstwirksamkeit. Die Attische Komdodie stellt diese performative Herstel-
lung von Gewissheitsdquivalenten zur Schau und zur Debatte. Am Beispiel von El-
friede Jelineks Theatertexten »Am Konigsweg« (2017) und >Endsieg«< (2024), die Do-
nald Trumps Wahlen zum Présidenten der USA verhandeln, erprobt der Beitrag das
Modell an Literatur und Theater des 21. Jahrhunderts. Er zeigt, wie Jelineks Texte
die demagogische Rede der MAGA-Ideologie in Widerspriiche verstricken und den
Lesenden aufgeben, die fundamentale Ungewissheit ihres eigenen Standpunkts aus-
zuhalten.
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Die Komodie des Aristophanes ist voll von Beratern, Beratenden und Sze-
nen des Beratens, in denen miteinander, iibereinander, fiir- und gegen-
einander gesprochen wird. Das ist zunéchst keine besonders originelle Ent-
deckung, zeichnen doch viele der erhaltenen Stiicke Szenen der Ungewiss-
heit und des Fragwiirdig-Werdens der Polis, ihr Entgleisen aufgrund von
schlechtem oder gar bosem Rat. In den >Rittern« etwa fiihrt ein paphlago-
nischer Gerber, hinter dem das zeitgenossische Publikum unschwer den
umstrittenen Politiker Kleon erkennen konnte, einen entscheidungs- und
handlungsschwachen Protagonisten mit dem sprechenden Namen >De-
mos«< an der Nase herum, bis er schlieBlich selbst von einem Wursthindler
ausgebootet wird; in den >Vogeln« schwingt sich ein Exil-Athener mittels
populistischen — und nicht erbetenen — Rats zum Herrscher tiber die gefie-
derte Welt auf. Bezeichnenderweise heilt er Peithetairos, Rate-Gefihrte,'
und er gewinnt die Vogel zunéchst durch schone Worte, Versprechungen —
und durch ein reich ausgeschmiicktes Herrschaftsszenario: Das Reich in
den Wolken, die Sphire der Vogel — Polos — will er mit ihnen zur Stadt, zu
einer machtigen Vogel-Polis machen, die Menschen und Gétter beherrscht;
diese Polis beschreibt er detailfreudig und perspektivenreich. Allgemein
glanzen beratende Figuren in der Komddie nicht gerade durch ein Handeln
im Sinne der Gemeinschaft — und damit unterscheiden sie sich von den be-
ratenden Choren oder Sehern der Tragodie — oder eines, das von ethischen
Grundséatzen geleitet ware; sie sind rhetorisch geschickt, kreativ, strate-
gisch, schlau, taugen durchaus als komische Identifikationsfiguren — aber
sie agieren und argumentieren in der Regel in erster Linie eigenniitzig,
mindestens aber zweckrational. In ihnen realisiert sich ein Blick auf die
Attische Demokratie als grundsatzlich krisenhaft.

Ich lasse mich von der literarischen Sedimentierung dieser Perspektive
in der Attischen Komodie anregen, ein Konzept des Demagogischen und
der Demagogik, das ich an anderer Stelle entwickelt habe (Stenzel 2021;
Stenzel 2024), um den Aspekt des Beratens zu erweitern. Dabei gehe ich

von den Fahrten aus, die der vorliegende Band in Titel und Einleitung aus-
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legt; sie fithren mich zunachst in die Antike und zur demagogischen als ei-
ner hochgradig theatralen Konstellation des Ratgebens und Ratnehmens:
»Wer einen Rat gibt, stellt eine Handlungs- oder Verhaltensmoglichkeit in
den Raum, ohne dabei unmittelbar direktiv zu sein« (Niehaus/Peeters
2014b, S. 7) — und es ist eben ein solches In-den-Raum-Stellen, das auch
die demagogische Rede vom Befehl absetzt und dem sich beratenden, dann
ratnehmenden Demos mindestens den Anschein von Souveranitiat und
Selbstwirksamkeit lasst. Zugleich begibt sich, wer guten Rat ablehnt, auf
unsicheres Geldnde und ist allein verantwortlich, wenn das Vorhaben schei-
tert: >Ich habe es Dir ja gesagt< — und hitte die Verantwortung mit Dir ge-
teilt.

Mich interessiert insbesondere die Rolle von Literatur und Theater im
Prozess des Herstellens, Behauptens und Infragestellens von Gewissheits-
aquivalenten im Zuge des demagogischen Beratens: Beide entwerfen Sze-
narien, verwickeln Gewissheitsdquivalente in ein dsthetisches Spiel, ein kri-
tisches Fabulieren und speisen sie — verandert — wieder in die politische
Debatte ein.

Anders als das Beraten hat Demagogie freilich keinen guten Ruf: Im
Laufe der Jahrhunderte verfestigt sich die Figur des — lange Zeit aus-
schlieflich mannlich gelesenen — Demagogen als doppelziingigen Ratge-
bers; sie spitzt sich zu und wird zu der des charismatischen Hetzers, der
sich gesellschaftliche Krisenmomente zunutze macht, um Macht zu akku-
mulieren und auszuiiben. Das ist die Figur, die heute den Diskurs be-
herrscht.? Mir schiene das Potential eines Modells >Demagogie« jedoch ver-
schenkt, wenn man es auf eine Chiffre fiir simplifizierende Rhetorik und
populistische Regimes reduzierte. >Demagogie« ist ein bestechend unklarer
Begriff, der rhetorische Brillanz ebenso bezeichnen kann wie Effekthasche-
rei, Hegemoniekritik ebenso wie Populismus. »Der unangenehme Beige-
schmack des Wortes darf nicht vergessen lassen, daf3 nicht Kleon, sondern
Perikles der erste war, der diesen Namen trug«, schreibt Max Weber (1919,

S. 25f.). Gleich den Krisenfiguren der Komddie steht >Demagogie< in enger
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Verbindung zu krisenhaften Konstellationen demokratischer Herrschaft
seit der Attischen Polis, und mit Demokratie teilt er denn auch das Deter-
minans: >Demagogie« bezeichnet das grundséatzliche Prinzip eines Spre-
chens des Einen fiir die versammelten Vielen des Demos.

Die Beratungsszenarien, die sich aus der demagogischen Konstellation
von Hervortreten und Sprechen ergeben konnen, mochte ich in drei Schrit-
ten entwickeln. Erstens ist die skizzierte Engfithrung von Theater, Dema-
gogie und Beratung ausfiihrlicher zu legitimieren; dazu werde ich die the-
atrale Komponente aufgreifen, die der Titel ins Spiel bringt, und den Begriff
des Szenarios in seinem Bezug auf den Raum der Skene und das theater-
praktische Instrument des Szenariums fiir das Folgende klaren; sozusagen
die Szene bereiten fiir die Demagogen (1.). Dabei kann ich mich auf die
grundlegende Arbeit von Andreas Wolfsteiner (2018) beziehen. Zweitens
mochte ich dann das demagogische >Hervortreten, um zu sprechenc« als
eine Raumpraxis beschreiben und dazu vom Begriff des agoreuein — des
Versammlung-Haltens — ausgehen: Demagogie begriffshistorisch einord-
nen heiBt auch, sie auf eine materielle Ur-Szene von Demokratie beziehen
— auf die Agora in der Attischen Polis — und nach der Szenologie demago-
gischen Auftretens diesseits rhetorischen Kalkiils und politischen Fiih-
rungsanspruchs fragen (2.). Diese gewissermaBen dekonstruktive, einen
Griindungsort der Moderne abbauende Lektiire von >Demagogie« versteht
sich auch als Strategie der Dezentrierung, und damit komme ich zum drit-
ten Schritt: Er besteht in der Konfrontation der so entwickelten Heuristik
mit einem Theater, das notorisch als Teil eines »iiber 2500 Jahre wirken-
den politisch-asthetischen Dispositivs« begriffen wird. Diese Auffassung
vom Fortwirken eines politischen Theaters seit der Antike pragt bis heute auch die
Theaterpraxis (hier exemplarisch zit. Standfest 2009, S. 220). Denn das protore-
prasentationale Sprechen der Demagogen gehort bereits seit dem 19. Jahr-
hundert zur Sprache eines Theaters, das sich als Erprobungsraum, als »La-
bor« — so heifit es etwa bei Heiner Miiller und Claudia Bosse* — politischer

Offentlichkeit begreift; als eine Art von Agora, kénnte man heuristisch an-
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nehmen, auf der die Konsequenz des Auftretens und des beratenden — oder
verratenden — Sprechens zunichst latent bleibt; ein spekulatives Fabulie-
ren mit Vergangenheiten und szenariologischen Zukiinften, aber hier und
jetzt, im Préasens und in Prisenz, am Rande der Fiktion, an der Grenze zur
Realisierung. Exemplarisch betrachte ich Elfriede Jelineks Trump- und De-
magogenstiick >Am Konigsweg« (2017) und die Inszenierung von Nikolas
Habjan am Theater St. Pélten (2019), die ich nicht nur, wie Kritik und For-
schung das zunichst getan haben und wie es der Text auch ganz offensicht-
lich anbietet, als Fortschreibung von >Kénig Odipus< auf Prisident Donald
Trump hin, sondern, ausgehend von der offensiv unklaren Titel-Metapher
des >Konigswegss, als Spiel mit Rat und Ratlosigkeit lese (3., 4.). Abschlie-
Bend werfe ich einen kurzen Blick auf die diistere Fortsetzung von >Am Ko-
nigsweg<, die Jelinek unter dem direkten Eindruck der US-Wahl 2024 ge-
schrieben hat: >Endsieg« (2024), im Nebentext eingefiihrt als ein »Ge-
dicht«, das aufgesagt werde (5.).

1. Szenarien des Ratgebens und Ratnehmens

Ich mochte die zwei Begriffsfelder, die der Titel des Bandes 6ffnet, zum
Ausgang meiner Uberlegungen nehmen. Neben dem Feld des Ratens und
Beratens namlich setzt er ganz prominent einen Begriff mit Theaterbezug:
Szenario. Schwerlich zu iibersehen, steht dieser Begriff in etymologischem
Zusammenhang mit dem griechischen Wort skené (oknvn)). Skené ist zu-
néchst eine Zeltbahn aus Leinwand, ein Zelt, dessen bemalte AufSenhaut
sowohl — als Szenographie — den Ort des Spiels zeigt, als auch das Back-
stage verbirgt. Sodann bezeichnet Skene den Schattenraum im Inneren des
Zeltes: Im Bithnenzelt konnen sich die Darstellenden umkleiden, von hier
aus konnen sie auftreten; doch das Innere der skené kann, innerdra-
matisch, auch als das Innere des Palastes und sogar als die Unterwelt fun-
gieren.* Als Wort im Deutschen bezeichnet >Scene« oder »>Szene« zunéchst

einen auf der Theaterbithne oder in der Malerei dargestellten fiktionalen
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Raum, bald auch einen Raum nichtfiktionalen Geschehens oder ein solches
Geschehen selbst als ein wahrgenommenes. Es impliziert also ein beschrei-
bendes Beobachten; die Szene wird zur Szene, wenn von ihr berichtet wird.®
Scaenarium, das ist zunichst der Ort, an dem die Biithne errichtet werden
und das Spiel stattfinden wird; im Spétlateinischen weitet sich die Bedeu-
tung auf >Szenar«< und >Spieltext<, in der Romania, insbesondere in Italien,
umfasst scenario die raumzeitliche Verortung sowohl des Raums, in dem
das Spiel stattfindet, als auch des im Spiel prasentierten, fiktionalen Raums
(vgl. Wolfsteiner 2018, S. 16f.).

Anders als >Szene« adressiert »Szenario« iiber den Raum des Spiels oder
des Geschehens und dessen Hinterraum hinaus ein zeitliches Gefiige; einen
Zeit-Raum, der auf eine mit Handlung gefiillte Zukunft hin gedacht wird.
Wolfsteiners praxeologisch angelegte Studie widmet sich Szenarien als
»Sichtbarkeitsmaschinen«. Sie geht zunachst vom deutschen theaterprak-
tischen Begriff >Sc(a)enarium« aus. In diesem theaternichsten Sinne dient
es »der personalen, materialen und v.a. zeitlichen Organisation, kurz, der
gesamten Logistik von Biihnenabldufen« (Wolfsteiner 2018, S. 9). Als Be-
griff, der raumzeitliche Organisation und Planung, mithin deren papierne
Niederschrift oder deren Abdruck bezeichnet, weist >Sc(a)enarium« deutli-
che Uberschneidungen mit gegenwirtigen Verwendungsweisen von »>Sze-
nario« auf, in denen es freilich nicht mehr um die Organisation von Hand-
lungen auf der Theaterbiithne, sondern um die raumzeitliche Konkretisie-
rung von politischem, wirtschaftlichem oder sozialem Strategiedenken
oder imaginarem Probehandeln geht: Im Szenario ist eine mogliche Zu-
kunft konkretisiert und reprasentiert.

Im Sinne einer Abgrenzung von verwandten Begriffen und iiberlagern-
den Semantiken von »>Scenariumc, >Szenario«, »Szene<, >Szenerie< und
»Szenographie«« definiert Wolfsteiner Szenarien als »Deixis szenischer
Handlungen« (Wolfsteiner 2018, S. 14) und entwickelt eine »Typologie sze-
nariologischer Praxen« (Wolfsteiner 2018, S. 10).¢ Fiir meine Analyse, in

der die Theatralitit von Beratungsszenarien eine entscheidende Rolle
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spielt, ist es hilfreich, mit Wolfsteiner den Aspekt des Zeigens und Schau-
ens mit Denk- und Handlungstechniken zu verbinden. Was in der bloBen
Auflistung noch nicht sichtbar, in Wolfsteiners Argumentation spéterhin
aber zentral ist, ist der disziplinarische Aspekt von Szenarien, der das zu-
nichst theaterpraktische Konzept auch fiir auBertheatrale Zusammen-
hénge interessant werden lasst. In ihnen kommen neben Raum, Zeit und
Dingen auch Menschen (und Tiere) vor, deren Verhalten ein spezifisch an-
deres Unsicherheitsmoment impliziert. Szenarien suggerieren nicht nur die
Beherrschbarkeit komplexer Raum-Zeit-Gefiige, sondern tragen auch zum
»Phantasma der Berechenbarkeit und Beherrschung gesellschaftlichen
Handelns« (Wolfsteiner 2018, S. 19) bei.

Der Begriff >Szenario« weitet also zunéchst den Blick: Vom unmittelbar
Réaumlichen der Szene, der bemalten AuBenwand des Bithnenzeltes, vor der
das Spiel stattfindet, auf dieses Spiel selbst und seine Dramaturgie: seine
Akteure, deren Auf- und Abtritte und deren Entscheidungen. Damit steht
er dem Konzept des Epeisodion nahe — das ist der andere griechische The-
aterbegriff, der zuweilen als >Szenes, genauer aber als >Auftritt« ins Deut-
sche iibersetzt wird. Anders als Epeisodion (von éme1006-10¢: >das, was als
Fremdes von auBen kommtc, der Auftritt also) impliziert >Szenario« jedoch
ein narratives Moment und suggeriert entsprechend eine Folge von Ereig-
nissen, die logisch und in einer temporalen Ordnung aufeinander bezogen
sind. Das gilt schon fiir das Sc(a)enarium als papierne Vorschrift eines Biih-
nengeschehens, mehr noch fiir den szenariologischen Moglichkeitssinn. In
diesem Sinne bezeichnen Thomas Brandstetter, Claus Pias und Sebastian
Vehlken (2010, S. 54f.) Szenarien als Instrumente zur »Erforschung narra-
tiver Verzweigungsmoglichkeiten an entscheidenden Knotenpunkten. Ein
Szenario macht dadurch nur im Plural Sinn.« Dieser Punkt wird weiter zu
entwickeln sein, wenn es spaterhin um die Relation von Demagogie und
Beratung geht.

Als Begriff nicht nur der Literatur-, der Film- und Theaterwissenschaft,

sondern auch der Okonomie, Okologie, der Konflikt- und Zukunftsfor-
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schung impliziert »Szenario< neben dem szenischen ein spekulativ-narrati-
ves Moment (vgl. Wolfsteiner 2018; Brandstetter [u. a.] 2010; Borjeson
[u. a.] 2005; Koscow/GaBner 2008; Mietzner, 2009. Kritisch-pessimis-
tisch Steinmiiller 2012): Szenarien sind Entwiirfe, geduBert im Modus des
Was-Waire-Wenn; aus ihnen leiten sich nicht Handlungsvorgaben, sondern
Regeln zur Findung und Exploration von Handlungsoptionen ab; mit
charakteristischen Liicken, Leer- und Unbestimmtheitsstellen.’

Die im Titel des Bandes vorgeschlagene Kopplung des Szenariums mit
dem semantischen Feld um >Beratung« scheint entsprechend einigerma-
Ben nahe zu liegen. Doch in dieser begrifflichen Verkopplung wird auch das
Unsicherheitsmoment menschlichen Planens und Handelns selbst zum
Thema: Szenarien sind Instrumente des Entscheidens iiber das moglicher-
weise richtige Handeln (zum Begriff Luhmann 2014). Auch das Beratungs-
szenarium geht von der von Wolfsteiner angesprochenen szenariologischen
Fiktion der »Berechenbarkeit und Beherrschung gesellschaftlichen Han-
delns« (Wolfsteiner 2018, S. 19) aus, doch es riickt deren konjunktivischen
Charakter in den Fokus. Gibe es Gewissheit, dann brauchte es keinen sze-
nariologischen Moglichkeitssinn und keine Szenarien, denn Szenarien sind
Instrumente des Entscheidens tiber das moglicherweise, im besten Falle
das wahrscheinlich richtige Handeln; sie konnen lediglich Gewissheits-
aquivalente erzeugen. Das Beratungsszenario nun ist eines, in dem Unge-
wissheit und Reflexionsbedarf in den Fokus riicken, denn » [e]s gehort zur
Logik des Ratgebens, dass es sowohl gliicken kann als auch misslingen«
(Niehaus/Peeters 2014, S. 8). Die Entscheidung fiir ein Beratungsszena-
rium fallt, wo Handlungsszenarien notwendig werden. Als Beratungssze-
narien implizieren sie auch die Frage nach den — je historisch spezifischen
— Gelingensbedingungen des Sichberatens, des Rat-Gebens und des Rat-
Nehmens. Mit dem Begriff des Szenariums ist >Beraten< im Ansatz selbst
bereits typologisch gedacht.

Von hier lassen sich denn auch die Basis-Situationen des Beratens auf-

fachern, die in der Einleitung zu vorliegendem Band (S. 17 ) angesprochen
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werden: Das reflexive Beraten, das ist zum einen das Gespriach unter
Gleichberechtigten mit offenem Ausgang, allerdings mit hinreichend kon-
sensfahigen Pramissen und Zielen, zum anderen das institutionalisierte 6f-
fentliche Rathalten, das einen bereits stattgehabten Prozess der Entschei-
dungsfindung lediglich nachvollzieht, als Reenactment wiederausfiihrt und
performativ zur Anschauung bringt. Es inszeniert Konsens, kann tatséch-
lich konsensstiftend, aber auch exkludierend wirken, aktualisiert und visi-
bilisiert es doch die Grenze zwischen den Entscheidenden und denen, die
nicht entscheiden, fiir die das Entscheiden Befugter jedoch Konsequenzen
hat. Zweitens steht das transitive Beraten fiir eine asymmetrische Praxis
des Ratgebens (vgl. Nothdurft [u. a.] 1994), die selbst wieder formalisiert
oder informell, entscheidungsoffen oder entscheidungsfigurativ, stattha-
ben kann: Offiziell bestellte oder informell als solche etablierte Ratgebende
lassen zwar formell den Akt des Entscheidens bei den Beratenen; zuweilen
kann die Annahme des Rats allerdings — aus institutionellen oder macht-
strukturellen Griinden — alternativlos sein. Umgekehrt kann der Akt des
Ratgebens rein formal bleiben und ohne Einfluss auf eine (moglicherweise
bereits stattgehabte) Entscheidung sein.

Zur Logik des Ratgebens hat Michael Niehaus ein Modell vorgeschlagen,
das ausgehend von einer Standardversion Ausnahmen und Abweichungen
als die eigentlich interessanten Félle beschreibbar machen soll:® Ratgeben
vollziehe sich grob in vier weiter zu untergliedernden Schritten: Die Ratsu-
che (A) wird von den kommunikativen Akten >Fragen nach Rat«< (B) und
>Ratgeben« (C) sowie von der Bewertung und ggf. der Umsetzung des Rat-
schlags (D) gefolgt.” Ausgehend von dieser Standardversion lasst sich nun
insbesondere fragen, unter welchen Voraussetzungen welche Momente des
Gespriachs entfallen konnen — denn »dass die Zugehorigkeit dieser [...]
Schritte zur Standardversion behauptet wird, heiBt nicht, dass sie alle [und
in genau dieser Reihenfolge, J. St.] notwendig sind« (Niehaus 2014, S. 60).
Tatsachlich wird die demagogische Beratung durch ein Biindel an Ausnah-

men konstituiert. Fiir mein Erkenntnisinteresse — den demagogischen Rat,
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seine literarische und theatrale Inszenierung — ist daher eine Unterschei-
dung von Thomas Macho zielfithrend, die bereits Niehaus aufgreift und die
exemplarisch fiir eine signifikante Abweichung von der Standardversion
ist. Macho unterscheidet zwischen dem pragmatischen und dem charisma-
tischem Beraten als »Grundtypen der Beratung« (Macho 2010, S. 70):
Wihrend ersteres, als Expertenrat, losungsorientiert erfolgt (und weitge-
hend entlang der Standardversion beschrieben werden kann), ist letzteres
nicht immer zielfiihrend, oft nicht gesprachsformig, ja zuweilen nicht ein-
mal erbeten. Ein offensichtliches Beispiel ist die Beratung durch ein Orakel
oder eine religiose Instanz (meist erbeten, oft jedoch mehrdeutig, unvoll-
standig und interpretationsbediirftig), aber auch die durch charismatische
Fithrungsfiguren, die nicht Einzelnen, sondern einem Kollektiv raten, wie
es sich zu einem Problem zu verhalten habe — einem Problem mithin, das
selbsternannte Berater*innen identifizieren, konkretisieren oder allererst
konstruieren (zum Konzept des »charismatischen« gegeniiber dem des
»pragmatischen« Beratens vgl. Macho 2010, S. 70—73). Es sind solche Kon-
figurationen des Beratens, die oftmals das Einholen eines weiteren Rats
zum Rat erfordern (vgl. Niehaus 2014, S. 46). Eine solche Beratungskette
16st etwa die Befragung des Orakels von Delphi in Sophokles’ >Kénig Odi-
pus«< aus: Hier wird der Ratsuchende selbst zum Berater, der als Ursprung
einer fatalen Situation — der Pest in Theben — sich selbst und seine Fehlin-
terpretation eines charismatischen Rats identifiziert (vgl. Schauerte 2014).

Die Standardversion des Ratgebens, wie Niehaus sie vorschlagt, bezieht
sich freilich zunachst auf asymmetrische Beratungsgesprache und setzt die
grundsatzliche Unterscheidung zwischen Rat Suchenden und Rat Geben-
den voraus; Formen des Sichberatens und Rathaltens klammert sie aus. Zu-
dem wird die Topologie des Ratgebens, des Ratnehmens oder des Rathal-
tens nicht zum Thema der Uberlegungen. Gerade fiir die Frage nach der
Relation von Beraten I und II — Sichberaten und Ratgeben — ist diese Frage
nach Raumen des Rats entscheidend. Ratgeben und Sichberaten konnen in

Szenarien des Beratens aufeinander folgen; durchaus auch im Sinne der Af-
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firmation von Entscheidungskompetenz und legitimer Herrschaft, wenn
etwa zwischen Ratgeben und Ratnehmen ein Sichberaten der oder des Be-
ratenen, moglicherweise auch unter Ausschluss der ratgebenden Person,
erfolgt. Solche Situationen lassen sich szenologisch lesen: Als Manifesta-
tion von Biithnen, Podien und dynamischen Sichtbarkeitsraumen, geschaf-
fen durch Bewegungen von Hervortreten und Zuriickweichen — oder gerade
als Verlegung von Sichberaten und Ratgeben ins backstage der Entschei-

dung.

2. Szenen der Demagogie

Um die Topologie des Rats in den Blick zu bekommen, trete ich hier
nochmals einen Schritt zuriick und richte den Blick auf den Begriff der
Szene. Dabei begreife ich »Szene« nicht — wie etwa Wolfsteiner das mit ei-
ner gewissen Emphase tut — als Subkategorie, als »Handlungseinheit, die
dem Szenario als Baustein dient« (Wolfsteiner 2018, S. 19), sondern, aus-
gehend von der griechischen Etymologie des Wortes, auf der Logik von
onstage (Zeigen) und backstage (Verbergen): Die Szene trennt einerseits
den Raum der Fiktion vom Raum ihrer pragmatischen Vorbereitung, ande-
rerseits aber auch den gesehenen vom unsichtbaren Raum, der nur auf-
grund von teichoskopischen Berichten, Gerduschen oder von aus dem
backstage nach vorne in die Sichtbarkeit getragenen Relikten des in ihm
Geschehenen imaginier- oder wahrnehmbar wird.!’ Insbesondere fiir Be-
ratungsszenarien ist diese raumordnende Funktion der Szene — und damit
die Abgrenzung von >Szene< und >Szenario< — zentral, denn Beraten impli-
ziert den Wechsel von raumlichen und personalen Konstellationen.

Mich interessiert im Folgenden, das habe ich angedeutet, besonders eine
spezifische Beratungs-Szenologie, die auf dem Hervortreten und Sprechen
Einzelner in Situationen des Sichberatens basiert. Denn Demagogie — so
mochte ich argumentieren — kann fiir eine Figur des Beratens zu stehen

kommen, in der die Momente des Sichberatens, des Rathaltens (Beraten I),
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mit solchen des Sichberatenlassens, der Anhérung kompetenter Einzelner
(Beraten IT), verschrankt sind — personell und eben auch konkret raumlich.
Die Materialitit, die iiber die Metaphorik von >nehmen«< und >geben«< des
Rats manifest wird, realisiert sich zunéchst als komplementéres Geben und
Nehmen von Raum. Ich méchte diese Beratungs-Szenologie!! perspektivie-
ren als eine Szenologie des Einrdumens im Sinne von Ulrike HaB; eines
Raumgebens, das HaB3 zufolge die Relation von chorischem und protago-
nistischem Auftreten im Theater der Tragodie bestimmt (vgl. HaB 2010),
das ich jedoch noch weiter fasse. Das protagonistische Hervortreten ist Teil
eines Gefiiges institutionalisierter Praxen des Sprechens Einzelner vor Vie-
len, fiir Viele und anstelle Vieler, die die Offentlichkeit der Attischen Polis
iiber eine verhéltnismaBig lange Zeit bestimmen und seither signifikante
Verschiebungen erfahren haben (vgl. Mann 2007).

Demagogie ist eine dieser Raumpraxen. Sie ist gebunden an einen Er-
scheinungsraum im emphatischen Sinne Hannah Arendts (Arendt 2015,
S. 251), und sie ist gebunden an die Praxis des Agoreuein, des 6ffentlichen
Auftretens und Sprechens. Diese Praxis, die Demagogie allererst moglich
macht, ist etymologisch auf den Platz des Politiktreibens, die Agora, bezo-
gen. Agoreuein bezeichnet im Griechischen eigentlich das Sprechen vor den
anderen, zu denen man sich z&hlt: »Wer mochte hervortreten und sprechen
in der Agora« — »Tis agoreuein bouletai?« (tig ayopevev fovAetay;): Mit
dieser Frage eroffnet der Herold performativ die Volksversammlung, und
wer hervortritt und spricht, spricht nie nur fiir sich, sondern immer fiir den
Demos, aus dem er heraustritt (vgl. Stenzel 2021; Stenzel 2023). Sein Akt
der Besonderung ist also kein exzeptioneller Akt, sondern einer der Exemp-
larizitat. Jeder einzelne Polites weil3, dass auch er hervortreten und spre-
chen kann, das zeigt ihm jeder Akt des Hervortretens von Neuem, und das
garantieren ihm Recht und Pflicht der isegoria, der gleichen Rede aller
Gleichen (vgl. Stenzel 2024).

Interessant ist an dieser Stelle, dass mit »agoreuein< immer auch ein

proxemisches Raumprinzip benannt ist. Vor dem Sprechen fiir, gar anstelle
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von, steht der Akt des Hervor- und Heraustretens, des wechselseitigen
Sichtbarwerdens: Die in der Menge sehen sich als die, die hervortreten kon-
nen, der Hervorgetretene sieht die Menge, deren Teil er eben noch war und
gleich wieder sein wird, seinen Platz, die Sprechstelle, dem Néchsten ein-
raumend. Sein Ratgeben ist eingelassen in ein egalitires Sichberaten. Die-
ses proto-reprasentationale Prinzip wird in der Institution der Demagogie
bestitigt, und zugleich lauft es in ihr aus dem Ruder: Wer immer auf der
Agora, der Sammelstelle des Demos von Athen, auftreten darf, kann Dema-
goge werden. Dass ganz pragmatisch gesehen nicht jeder die finanziellen
Mittel und die Begabung zum groBen und allseits gehorten Redner hat, tut
hier noch nichts zur Sache. Das demokratische Begehren, aus der Mitte der
Sichberatenden heraus die Figur zu werden, die Rat weif}, dieses Begehren
wird im Wechselblick von Menge und Einzelnem befriedigt und zugleich
immer wieder neu gestiftet. Im Demagogen wird es zum Begehren dessel-
ben Einzelnen, immer wieder Ratgeber zu sein, schlieBlich Ratgeber zu
bleiben — und zum Institut zu werden. Demagogie ist in diesem Sinne eine
Form von Stellvertretung durch den aus der Mitte Aller, der immer Rat
weiB, wird aber nie als konkretes Amt institutionalisiert: demagogos
(Anpayoyog) wird, wer immer wieder hervortritt, seine Stimme beratend
erhebt und den Demos in Richtung seines Rats in Bewegung setzt (das
meint &yew eigentlich, >fithrenc« ist eine Spezifizierung); > und diese Bedeu-
tung von demagogos lasst sich durchaus auch in den historiographischen
und staatstheoretischen Schriften der Antike wiederfinden.

Antike Geschichtsschreibung und Philosophie kennen zwei Typen des
Demagogen. Der erste ist ein redlicher und verdienter Berater des Demos.
Er spricht akute Krisen der Polis an und schlagt Strategien zu deren Bewal-
tigung vor. Dabei lasst er die Entscheidungsgewalt beim Demos, ja er tragt
ihm durch seine beratende Aktivitdt die Entscheidung immer wieder auf.
Seine Stimme befiehlt nicht und iiberredet nicht, sie ist abwigend und de-
liberativ; sie emanzipiert den Demos zum Entscheiden, statt ihn stillzustel-

len. Wo aber, und das ist der zweite Typus, der Demagoge eigene Absichten
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vertritt, den Demos also nicht zur richtigen, sondern zur fiir ihn selbst
giinstigen Entscheidung fithren will, setzt er den Demos nicht mehr blo8 in
Bewegung — er fiihrt ihn. Er ist nicht mehr Berater, sondern ein Betreuer,
der Alternativlosigkeit behauptet und dem Demos keine Entscheidung lasst
(vgl. dazu, teilweise auch dem Wortlaut nach, Stenzel 2021, S. 12-15).

So unterscheidet etwa Thukydides zwischen den alten, den guten Dema-
gogen, die die verschiedenen Seiten eines Problems abwigend beleuchten,
den Demos im Entscheiden beraten — fiir Thukydides ist hier Perikles
exemplarisch —, und den neuen, den b6sen Demagogen: Sie nutzen ihre Fa-
higkeit zur peitho (Uberredungskunst), um den Demos zu entmiindigen,
indem sie nur scheinbar noch raten, tatsachlich aber Beratung simulieren
und ganz eigentlich Entscheidung vorstrukturieren (Thuk. 2,65). Das
emanzipatorische Prinzip des Beratens zur Entscheidungsfindung kippt ins
Paternalistische, wenn es zum auf Dauer gestellten, nicht mehr hinterfrag-
ten Besserwissen, wenn es also als hierarchisches Verhaltnis institutionali-
siert wird: Das Ratgeben wird zum pastoralen Fiihren (zu einer gesprachs-
analytischen Gegeniiberstellung von >Beraten< und >Betreuen< Kallmeyer
2000). Diese besserwissenden, nicht mehr in einen Prozess der Delibera-
tion eingebundenen Demagogen sprechen fiir den und vor dem Demos, um
ein spezifisches Verhalten und Entscheiden zu evozieren — schlimmsten-
falls agieren sie im Sinne ihrer idiai, machen den Demos zum Erfiillungs-
gehilfen ihrer Individualinteressen. Als solche >bosen< Demagogen identi-
fiziert Thukydides Kleon und Diodotos (Thuk. 3,38. 42 f.); auch die
literarischen Beispiele, die ich eingangs aufgerufen habe — der Paphlago-
nier in den >Rittern< und Peithetairos in den >Vogeln< —, gehoren in diese
Kategorie.

Aristoteles vergleicht die Demagogen von Athen in seiner demokratie-
kritischen Staatstheorie mit der Figur des Einfliisterers und Schmeichlers
(kolax) in der Monarchie: Seine Staatsutopie in der >Politik« ist die eines
Rechtsstaats, in dem die oberste Gewalt weder vom Demos noch von ein-

zelnen Personen ausgeht, sondern in der jeder unter der Herrschaft der Ge-
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setze (nomoi) steht. Aristoteles’ Auffassung der Demagogie in der >Politik<
ist eingespannt in eine umfassende Staatstheorie, in der Figuren und Figu-
rationen des Demagogischen in erster Linie als Einfallstor fiir degenerative
Tendenzen gesehen werden. Demagogen haben dort eine Chance, wo situ-
ative Willensentscheidungen potentiell autonom gegeniiber gesatztem
Recht sind:

Eine solche Art von Volk, da es Alleinherrscher [monarchos] ist, sucht unum-
schréankt zu gebieten, indem es sich von den Gesetzen nicht regieren 1aft, und
wird so zu einem Despoten [despotikos], so daB auch die Schmeichler [ko-
lakes] bei ihm zu Ehren kommen, und es entspricht eine solche Volks-
herrschaft der Tyrannenherrschaft unter den Monarchien. Darum ist auch der
Charakter beider derselbe, und beide herrschen despotisch tiber alle Besseren,
und die Volksbeschliisse spielen hier die ndmliche Rolle wie dort die Befehle;
auch Demagoge und Schmeichler entsprechen einander genau, und beide
haben bei beiden am meisten EinfluB, der Schmeichler beim Tyrannen und
der Demagoge bei einem solchen Volk. (Aristoteles: >Politik<, 1292 a 7—30)

Christian Mann benennt eine im in Frage stehenden Zusammenhang wei-
terfiilhrende Problematik in Aristoteles’ Argumentation: Wer herrscht
(kratei) eigentlich in der Demokratie — das Volk oder die Demagogen durch
das Volk als ihren verlangerten Arm hindurch? (Mann 2007, S. 18) Diese
Frage mochte ich — in anachronistischer Heuristik — als eine Frage nach
den Dynamiken von Macht, Ratgeben und Ratnehmen, mithin nach der
Grenze von einflussreichem Rat und Unterweisung oder Befehl, reformu-
lieren. Rat ist dann und nur so lange Rat, wie seine Annahme nicht selbst-
verstandlich ist (vgl. Niehaus 2014, S. 52, 57—-59). Beratende konnen ge-
schitzt, ihre Stimme kann gewichtig sein, aber wenn das Ratnehmen aus
dem Ratgeben alternativlos folgt oder sich der Rat in der Vermittlung insti-
tutionalisierter Normen erschopft, ist das Raten ein Unterweisen mit deut-
lichem Hierarchiegefille — eine Betreuung wie die der >bosen< Demagogen
bei Thukydides — oder gar ein Befehlen.
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Von hier aus komme ich auf das Prinzip der isegoria zuriick. Isegoria
bezeichnet in der Attischen Demokratie die gleiche Rede aller Gleichen,
eine Grundfigur des Sichberatens (vgl. Stenzel 2023)."* Auf dieses Prinzip
ist die Figur des demagogos bezogen; doch als ein Handlungsmodell von
Offentlichkeit ist es — anders als der seit der Friithromantik notorische und
immer wieder reformulierte Begriff der parrhesia'* — fiir die Philosophie
der Moderne nie besonders interessant geworden. Doch fiir den hier avi-
sierten Zusammenhang ist er aufschlussreich, denn gerade das ison
agoreuein (loov dyopevewv) konkretisiert die Agora als Ort der politischen
Szene, zugleich aber auch als exkludierenden Erscheinungsraum. Denn die
AusschlieBlichkeit, mit der die Agora von Athen als Raum politischer Sub-
jekte begriffen wurde und noch wird, invisibilisiert die >andere« Agora: den
Markplatz, den infrastrukturellen Knotenpunkt, auf dem der Demos und
die Bevolkerung, die aus der Fremde und die von hier sich mischen, ein
Raum nicht allein des politischen Handelns, sondern auch des Handels als
Warentausch und Daseinsvorsorge, aulerdem des Geriichts und Geredes,
der Fremden und Frauen, der Sklaven und Kinder.'*

Zuriickgelesen auf diese zumeist unsichtbare Mehrschichtigkeit der
Agora impliziert das ison in isegoria — das Determinans >gleich-< also —
eine grundsitzliche Verunsicherung. isegoria wird zumeist im Sinne des
gleichen Rechts aller politai gelesen, zu Wort zu kommen in der Situation
des Sichberatens der Volksversammlung. Doch isegoria ist, im Sinne eines
Relationsbegriffs, dariiber hinaus als ein Rederecht zu verstehen, das in ei-
ner und fiir eine Gruppe aus Gleichen besteht. Sie bezeichnet dann ein Prin-
zip des Ausschlusses und der Grenzziehung; gar einer gleichgerichteten
Rede, die jene ausschlieBt, die sich nicht einem gemeinsamen Grund und
einem grundsatzlichen Sinn des je personalen Redens zuordnen.

Dieses Prinzip der Gemeinsamkeit qua Ausschluss fithrt mich zuriick zu
Demagogie als einer Beratungsfigur. Denn es ist der bereits angesprochene
typologische Switch von der Beratung zur Betreuung, der die antike Insti-

tution der Demagogie ex post als eine Prafiguration reprasentativer Demo-
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kratie lesbar macht: Demagogisches Handeln, das den Demos nicht mehr
in eine Entscheidungsposition stellt, sein Entscheiden in einer Rhetorik der
Alternativlosigkeit fiir iiberfliissig erklart, steht auf der Grundlage der
Ubertragung von Entscheidungsmacht. Die von Christian Mann explizierte
Frage, wo eigentlich die Macht liegt — beim Demos als aggregativer Instanz
oder beim Demagogen —, stellt sich fiir moderne Demagogien als Frage
nach Ort und Richtung der Reprasentation. Denn wenn der Demos weiter-
hin entscheidet, aber im Sinne des Demagogen, dann ist er nicht nur durch
den betreuenden Demagogen reprasentiert, sondern er reprasentiert ihn
auch in seinem Entscheidungshandeln.

Entsprechend konturieren in modern-demagogischen Praktiken und
Strategien responsive und pastorale Elemente einander: Pastorales Fiihren
geht davon aus, dass der Hirte — Pastor — seine Schafe besser kennt als
diese sich selbst. Dadurch ist er dazu legitimiert, sie selbst gegen ihren ex-
pliziten Willen zu fithren; doch das ist zumeist gar nicht noétig. Wie Ulrich
Brockling gezeigt hat, liegt die Effektivitit des pastoralen Fiihrens gerade
in seiner Unsichtbarkeit und Gerauschlosigkeit: »Je mehr« der pastorale
Fiihrer von den Gefiihrten »weif3, desto subtiler kann er [sie] lenken«
(Brockling 2017, S. 2). Seine Fithrung ist also nicht die eines >In-Bewegung-
Setzens< deliberativer Praxis, sondern sie nimmt »Einfluss auf die Wahr-
scheinlichkeit von Verhalten« (Brockling 2017, S. 16; zitiert ist Foucault
2005, S. 286). Responsivitdt meint hingegen das Mitgehen Regierender mit
dem explizierten Willen der Regierten, das eine Transparenz des Regie-
rungshandelns auf die Wiinsche des Demos hin impliziert.

In moderner Demagogie oszilliert das démon dgein dann zwischen einer
behaupteten Mobilisation des Demos durch totale Responsivitit, die die
demagogische Figur durch explizit gemachte Bediirfnisse legitimiert, und
— umgekehrt — der Stillstellung des Demos durch eine Form der Fithrung,
die den Bedarf jedes einzelnen Regierten zu durchschauen und zu formu-
lieren behauptet. In beiden Fillen produziert und verstetigt Demagogie

nicht nur die Leitdifferenz zwischen marginalisiertem >Wir< und hegemo-
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nialem >Die< und zwischen In- und Outgroup; und sie erschopft sich auch
nicht in der Dissensproduktion. Die Figur des Demagogischen etabliert sich
dariiber hinaus als ein Relais, das den Dissens zugleich auf Dauer stellt und
funktional {iberbriickt. Mit anderen Worten: Demagogisch Agierende stili-
sieren sich rhetorisch und pragmatisch als ein Teil des marginalisierten
»Wir«, der zugleich die Sprache eines hegemonialen >Die« spricht, versteht
und zwischen beiden zu dolmetschen vermag; als ein Teil des >Wir« also,
dessen Stimme auf beiden Seiten einer Grenze verstanden und gehort wird.
Demagogien setzen Grenzraume — die Haut der Skene, den Stoff des Biih-
nenzeltes — als Erscheinungsraume voraus, von denen aus sie (teichosko-
pisch) von einem AuBerhalb berichten und ein angesprochenes >Wir« sta-

bilisieren.

3. Ratwissen, Ratgeben, Ratnehmen: Konige, Blinde und Sehende

Wenn Evelyn AnnuB dem Theater einer globalen Moderne aufgibt, »durch
reflexive Praktiken der Figuration hindurch auszuloten, wie Vergesellschaf-
tung heute funktioniert« (Annuf} 2019, S. 234), dann gilt das fiir Literatur-
und Theaterwissenschaft gleichermaBen. Als historisch informierte Wis-
senschaften von sozialen Asthetiken konnen sie theatrale Modellierungen
von Sozialitat auf ihre historischen Untiefen hin befragen; und Demagogie
als Figur des Ratsuchens, Ratfindens, Ratgebens (und auch des Ver-Ra-
tens) ist sicherlich ein Moment von Sozialitit. Demagogik zielt auf und
rechnet mit Vertrauen darauf, dass der gegebene ein guter Rat ist — einer,
der weiteres Zurateziehen und Sichberaten iiberfliissig macht. Dieses Ver-
trauen, ja Vertrauen generell, ist eine riskante Vorleistung, ohne die Sozia-
litat jedoch schwer denkbar ist (zum Konzept der riskanten Vorleistung vgl.
Luhmann 2014, S. 27—38). Wo Systemvertrauen in die Grundlagen sozial-
staatlichen Miteinanders allzu riskant oder unmoglich scheint, bieten sich

Demagog*innen als Interfaces an, in denen das unabsehbare Funktionieren
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des Systems durch personales Entscheidungshandeln beherrschbar scheint
(vgl. Stenzel 2021).

Ich will nun vorfiihren, wie eine solche reflexive Praktik der Figuration
aussehen kann, wenn das Modell >Demagogie< an das Modell des Attischen
Theaters riickgekoppelt wird. Dazu diskutiere ich im Folgenden eine nach-
antike, >moderne« Transformation und Funktionalisierung: Elfriede Je-
lineks ersten Trump-Text >Am Konigsweg< und ihre Osterreichische Erst-
auffithrung durch Nikolaus Habjan am Theater St. P6lten, und werfe einen
weiteren Blick auf das aktuelle Trump-Stiick der Autorin, >Endsieg<. Die
strategischen Anachronismen und Systemreferenzen an das Theater der
altgriechischen Polis gilt es auszuloten.

Das antike Theater der Moderne hat bekanntlich Schlagseite, bezieht es
seine Identitat doch in erster Linie vom griechischen, und hier: dem tragi-
schen Theater mit seiner Triangulierung von Protagonist, Chor und Zu-
schauenden. Dieses wurde und wird seit der Frithen Neuzeit immer wieder
zum Ort der Verhandlung von Gesellschaft und Offentlichkeit. In Chor-Fi-
gurationen werden Imagines von Gemeinschaft und Kollektivitit, am Pro-
tagonisten Modi des Hervortretens aus dem Kollektiv modellierbar — Aus-
schliisse, aber auch Stellvertreterschaft oder Fithrung (exemplarisch und
grundlegend Kirsch 2020). Dass Jelineks Theatertexte Imagines antiker
Mythologie, insbesondere Mythenfigurationen des Attischen Theaters auf-
rufen, ist fiir die Forschung nichts Neues.!® Als >klassisch« gelesene Texte
insbesondere des Attischen Theaters werden verschaltet mit Fragmenten
aus Popularkultur und Zeitgeschichte.!” Jelinek pointiert das in ihrer Rede

zur Verleihung des Nestroy-Lebenswerk-Preises 2021:

Ich verweise [...] gern Fetzen der antiken griechischen Dramatiker auf ihre
neuen Platze, die sie bei mir reserviert bekommen haben, obwohl sie wahr-
scheinlich ganz woandershin wollten. Sie konnen sich nicht mehr wehren,
konnen nicht sagen, ob sie ausgerechnet dort wieder auferstehen wollen, denn
vielleicht wollten ja auch sie mit ihren eigenen Schépfern mitgehen, wurden
aber immer wieder zuriickgeholt. (Jelinek: >Werk, laB nach!<)
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Wenngleich sie in ihren Nebentexten explizit auf sehr konkrete Attische
Tragodien bezogen sind, rufen meine Beispieltexte mindestens ebenso of-
fensiv Momente der Attischen Komodie, insbesondere der Archaia und hier
des Aristophanes auf. Silke Felber hat >Am Konigsweg« bereits 2019 als un-
terbrechende Fortschreibung von Sophokles’ >Kénig Odipus«< perspekti-
viert (Felber 2019). Das liegt nahe angesichts des notorischen Auftretens
blinder Seher*innen und Konige, ermordeter Elternfiguren und inzestus-
ser Verwicklungen; auch angesichts des Leitmotivs der blutenden Leiber,
das variierend auf Augen, Mund und andere Korperoffnungen bezogen
wird. In ihrer 2023 erschienen Habilitationsschrift liest Felber den Text in
Assonanz an die Attische Komddie, fiir die die komische Wendung tragi-
scher Arbeit am Mythos, die Paratragodie, ebenso konstitutiv ist wie die
Bearbeitung akuter Krisenfiguren der Polis, auch unter Adressierung kon-
kreter politischer Akteur*innen.'® Ich treffe mich mit Felber, die Jelineks
Theater generell »als tief in der komischen Tradition der Alten Komdodie
verwurzelt zu lesen« (Felber 2023, S. 211) vorschldgt und dabei auf
Textstrategien des Paratragischen, insbesondere auf das Moment komi-
scher Uberzeichnung und Verkehrung fokussiert. Auch die hier in Frage
stehenden Texte betreiben Formen der fortgesetzten Paratragodie, die man
abstrakter als kithne Verschaltung antiker und gegenwartiger Formen von
Ratgeben, Stellvertretung, An- und Fiirsprechen lesen kann. Ein zentrales
Moment ist hier die Raumlogik und -semantik der Texte: Der Nachvollzug
von Wegen, die Exposition, Affirmation und Infragestellung von Grenzen.
Vor dem Hintergrund meiner Uberlegungen zur Szenologie des (dema-
gogischen) Beratens konnen iiber Paratragodie und Personalsatire hinaus
Momente des Ratens und des Rétselns in den Blick geraten, die in erster
Linie von Relationen des on- und backstage her zu begreifen sind. Sie rufen
Raumlogiken der Attischen Komdodie als eines ambulatorischen Theaters
auf, das Ortswechsel, Raum-Transformationen und damit verbundene Ver-

wandlungen der Protagonist*innen wie der Chore ausstellt. Tatsichlich
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verweist bereits Jelineks Titel auf ein basales raumlogisches Moment der
Komddie, indem er nicht den einen Ort, sondern den Weg einer Figur — den
Konigsweg — benennt, >an< und >auf< dem sich die Handlung vollzieht.
Denn wahrend der Raum der Tragodie nur in Teichoskopien und Botenbe-
richten iiberschritten wird, ist die Komodie von oft vertikalen Wegen be-
stimmt. So erschlieBen (vgl. Hall 2007) die Protagonisten in den >Vogelns,
>Wolken< und im >Frieden< den Himmelsraum, die der >Frosche« steigen
in die Unterwelt hinab (und bringen den verstorbenen Sophokles wieder
herauf, in die Polis Athen). Es ist bezeichnend, dass im Osterreichischen
»am Weg sein< sowohl >am Wegrand stehen« wie >auf dem Weg sein< meint.
Entsprechend bereitet bereits der Titel die Position »am Konigsweg« als
eine des beobachtenden Pausierens vor; als einen Ort, von dem aus ein
Sprechen >asides, ins AuBerhalb der fiktionalen Welt, jederzeit mdoglich ist.
In der Formulierung »am Konigsweg« ist eine Dramaturgie des Beiseite-
und Danebentretens in Aussicht gestellt, wie sie die Attischen Komodie,
namlich im dramaturgischen Moment der Parabase, umsetzt.

Es lohnt sich, auch den Titel >Am Konigsweg« selbst noch genauer in
Augenschein zu nehmen. Schon die Redensart vom >Konigsweg zu einem
Ziel<, den er aufruft, ist ambivalent; >Konigsweg« kann die bequeme,
schnelle Abkiirzung ebenso heiflen wie der lege artis beschrittene regel-
hafte, gar als ganz eigentlich alternativlos prasentierte, der richtige Weg."”
Beide Metaphern sind auf das Institut des Kénigswegs oder der Konigs-
straBe als eines fiir Herrschende gebahnten Wegs bezogen, der typischer-
weise haufig beschritten und stindig in begehbarem Zustand gehalten
wird; der sichere Weg also. Als Titel von Jelineks Text gewinnt der Konigs-
weg einen weiteren Aspekt hinzu. Auch die Hintergrund- und Rahmener-
zahlungen der Sophokleischen Odipus-Tragddien sind Erzihlungen vom
Losgehen, Unterwegssein und Ankommen. Odipus gerit als Kind von The-
ben nach Korinth, macht sich als junger Mann von dort auf den Weg, der
zu seinem Konigsweg wird und zu seiner fatalen Herrschaft {iber Theben

fiihrt: An einer Wegkreuzung ermordet der junge Odipus, der seine Ge-
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schichte nicht kennt, seinen Vater und heiratet kurz darauf seine Mutter,
die Konigin von Theben. Der Austriazismus des >Am-Weg-Seins« fasst die
Biographie der Figur treffend zusammen.

Nun kommen diese Wege bei Sophokles freilich nur retrospektiv vor —
in Form der Aporien und Fragen, die in ihnen aufkommen und sich aus
ihnen ergeben. Bei Jelinek hingegen werden statt eines Raums des Ankom-
mens — Sophokles’ Theben — der Weg und die Pause am Wegesrand, aus
der heraus Beobachtung moglich ist, zum eigentlichen Zentrum des Textes;
in diesem Erzahlen der tragischen Handlung von der anderen Seite und aus
ihren szenischen Leerstellen heraus liegt ein zentrales paratragisches Mo-
ment von >Am Konigsweg<. Zugleich diversifiziert der Text so die Positio-
nen, von denen aus das demagogische Beraten des »Konigs« beschreibbar
wird (nicht ein einziges Mal wird er >Trump« genannt): Im vorgeschlagenen
Modell kann er als einer begriffen werden, dessen Beratung sich in der Lo-
gik der Tragodie immer wieder als alternativlos und doch in die Irre fiih-
rend prasentiert.

Eva Schauerte hat festgestellt, dass die Beratungen in >Konig Odipus<

geradezu exemplarisch »das gesamte Arsenal antiker Beratung ab[bilden]«:

D]as Orakel wird ebenso konsultiert wie der Seher Teiresias, auBerdem berat
sich der Konig mit seinem Schwager und seiner Frau [Kreon und Iokaste,
J. St.]. Der Chor steht dariiber hinaus fiir die einberufene Volksversammlung,
also eine 6ffentliche Institution, den Rat, der das Geschehen diskutiert und fiir
den Zuschauer kommentiert. Das Problem des Odipus ist demnach nicht feh-
lender Rat; im Gegenteil summieren sich die Instanzen, Spriiche und verbali-
sierten Ahnungen. (Schauerte 2014, S. 203)

Wenn Sophokles’ >Oidipous Tyrannos< in Schauertes Lektiire »fiir den
Konflikt zwischen transzendentaler und immanenter Beratung, zwischen
Wahrheit und Wissen, Vergangenheits- oder Zukunftsbezogenheit und die
noch heute brandaktuelle Frage nach der Verkniipfung von Rat und Wis-

sen« (Schauerte 2014, S. 203) zu stehen kommt, so lasst sich Jelineks pa-
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ratragische Selbstkommentierung vor dem Hintergrund des vorgeschlage-
nen Modells einer Szenologie des Beratens weiter lesen als die Suche nach
Gewissheitsiquivalenten. Diese Suche scheitert nicht in Konig Odipus als
Interface auf ein unverstandliches Orakel und das dunkle Ratsel der Sphinx
hin, sondern in »Konig« Trump als Interface auf die Wissensbestidnde, die
Dispositive und die Affekthaushalte einer komplexen Gegenwarts-Welt.
Das im Einzelnen und von Einzelnen nicht {iberschaubare Funktionieren
wird an die personale Chiffre des >Konigs« riickgekoppelt. Dessen pastora-
ler Gestus behauptet nicht punktuelle Kenntnis, sondern eine absolute
Wahrheit und ein Vermégen, in deren Horizont Expertenwissen seine Re-
levanz verliert. Zudem spricht er — der demagogische >Konig< — stets in
Stellvertretung fiir die, denen er diese uniiberschaubare Komplexitit in
meinungsfahiger Form prasentiert. Aus ihm — so kdnnte man pointieren —
spricht das Volk zu sich selbst, mit einer despotischen Wahrheit, die sich
fiir Belegbarkeiten und Faktenchecks nicht interessieren muss.

Der paratragische Gestus von >Am Konigsweg« ereignet sich in jenem
Komischen, an das Felber die rhetorische Frage richtet, ob es uns lachen
mache (Felber 2023, S. 274); im Komischen mithin, das neben der Trag6-
die, an ihrem Konigsweg entlang — das alles kann das griechische mapa hei-
Ben —, diesen Konigsweg beobachtet und ihn aus der Sphare der Vorsehung
und der auaptia (Hamartia; >tragischer Fehler, Fehltritt<) in die der
menschlichen Ratlosigkeit, Ungewissheit, zuweilen auch des Ver-Ratens
spiegelt. Entsprechend spiegelt sich auch das Motiv der Blindheit, wie es

der einleitende Nebentext exponiert, in komischer Dopplung:

Miss Piggy, als blinde Seherin hergerichtet, die Augen bluten, wie es die Tra-
dition will. Uberhaupt hitte ich in der Folge gern Figuren aus der Muppet
Show. Da das aber nicht geht, vielleicht nur Anklidnge an die Wesen dort, viel-
leicht eine Psychose, nein, eine Pliischhose, die an jemandem héngt, ein ab-
nehmbarer Kopf, ein netter Frosch etc. Phantasie, bitte einschalten! Sie sind
alle blind. Die einen sind blinde Seher, die treten mit ihrem Blindenstock auf,
die andren sind blinde Konige, die treten mit ihren Kronen auf. (CAm Ko-

20

nigswegg, S. 9)
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Am Konigsweg — auf dem Weg und am Wegesrand zugleich — befinden sich
die blinden K6nige und die blinden Seher*innen. Doch die blutenden Au-
gen, hier der Seherin zugeschrieben, weisen auf die Figur des Odipus, der
angesichts der sich enthiillenden Wahrheit des Orakels das Sehen nicht
mehr ertragt und die Metapher der Verblendung am eigenen Leibe vollzieht
(vgl. Macho 2010, S. 61).

Mit seiner Selbstblendung ist Odipus bei Sophokles jedoch als der Bera-
ter, als der er bis zu diesem Punkt aufgetreten ist, paradoxerweise gerade
disqualifiziert: Der Seher ist ein geradezu exemplarischer charismatischer
Ratgeber; einer, dessen Rat unvollstindig, dunkel und erklarungsbediirftig
sein kann. Der Odipus der antiken Tragddie tritt als Aufklirer und Entrit-
seler auf; als einer, der die >gute Ordnung« der Polis wiederherzustellen
vorgibt, sie aber gerade durch seine Bemithungen nachhaltig zerstort. Die
Metaphorik des verblendeten Sehers greift Jelinek auf und fiihrt sie weiter:
»Der Konig ist am Niedergang der Stadt schuldig, allein weil er gekommen
und jetzt da ist. Weil er ist, der er ist. Er hat die ungeheuerliche Ubertretung
begangen, daB er sich von uns zum Konig wahlen lieB.« (>Am Konigswegg,
S.143)

Das virtuose Spiel mit den Beziigen, das der Text hier beginnt, kann ich
an dieser Stelle nur in Ansatzen weiterverfolgen. In der Formulierung >er
ist gekommen und jetzt da« setzt er ein grammatisches Spezifikum des grie-
chischen Aorist fikw in Szene, mit dem die Euripideischen >Bakchen«< be-
ginnen. Der Aorist ist eine Form, die den Ausgangspunkt oder das Ergebnis
einer Handlung (oder einen spezifischen Punkt innerhalb der Handlung)
benennen kann; fikw, das heiBt: »Ich bin gekommen und bin jetzt da.« So
stellt sich Dionysos, Atog taig — Kind des Zeus — im ersten Vers der >Bak-
chenc vor. Der Bezug auf Odipus, der gerade nicht als der Gott der anderen
Ordnung kommt, sondern, im Gegenteil, als menschlicher Ordner, gewinnt
noch eine andere Bedeutungsebene hinzu, wenn er mit der alttestamentli-
chen Gottesformel (er ist der er ist) tiberschrieben wird. Die semantischen

Faden, die der Text hier auslegt, gewinnen an Kontur, bezieht man sie auf

_388_



Stenzel: Hervortreten und sprechen

seinen ungenannten Konig, Donald Trump. Dessen MAGA-Rhetorik be-
hauptet die Restituierung einer alten Ordnung, deren Verfall allein sein
Kommen aufhalten konne. Die dem Konig nicht erst am Ende, sondern von
vornherein zugeschriebene Blindheit iiberhoht ihn als Seher der eigentli-
chen, unbedingten, der despotischen Wahrheit.

Ausgehend vom blinden Seher Teiresias und dem zunéchst ver-, dann
geblendeten Odipus (vgl. auch Felber 2023, S. 237) spielt der Text mit dem
semantischen Feld von Nichtsehenkonnen und Nichtsehenlassen, von
Blendung und Verblendung: Etwa, wenn er kalauernd den unvorhergese-
henen Erfolg des blinden Blenders umspielt und so das semantische Mo-
ment der Sehergabe mit dem des bosen Rats — der sophistisch-populisti-
schen Peitho — verkoppelt. Jelineks >Konig< sucht nicht nach dem guten
Rat, der zur richtigen Entscheidung fiihrt, er entwirft keine entscheidungs-
offenen Beratungsszenarien, sondern er behauptet, im Besitz der Wahrheit
zu sein; und er duldet auch keine alternativen Zukiinfte neben der seinen:
»So0, und der Konig erschlagt den Seher, damit er, The King, selber blind
werden kann, damit er endlich der einzige Blinde sein kann. Sogar die
Blindheit gonnt er keinem andern.« (>Am Konigswegs, S. 30) Die Blindheit
als zum Ratgeben qualifizierendes Moment, wie sie Thomas Macho an-
spricht,?! wird ausgestrichen und zugleich als Zeichen héheren Wissens be-
statigt:

Was, Sie wollen genau so eine Blindheit, wie der Seher eine hat, nur in einer
andren Farbe? Haben wir nicht. Der Konig hat alle Blindheit aufgekauft, weil
er deren Vorteile gesehen hat. Einem Blinden glaubt man alles, er kann ja
nicht liigen, weil er die Wahrheit nie kennenlernt. (>Am Konigswegs, S. 29)

Die in der Intellektuellen-Imago >Jelinek« verkorperte blinde Seherin steht
in mehrfacher Hinsicht komplementar zum blinden Konig. Im Hintergrund
beider Figuren steht die Utopie deliberativer Demagogie. Sie scheitert ei-
nerseits in der Figur der blinden Seherin, die nicht mehr gehort werden will

— »Man nennt man die Blinden neuerdings Berater, das ist nicht so diskri-
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minierend« (S. 60), konstatiert der Text lakonisch —, und andererseits im
blinden K6nig, der in der Behauptung totaler Gewissheit iiber die Beraterin
hinwegspricht, sie als Beobachterin an den Rand des Konigswegs verweist:
»Berater, beratet mich nicht mehr! Warum sagt ihr immer das Falsche?«
(S. 123) — Auch hier steht der Sophokleische Odipus im Hintergrund, des-
sen Geschichte von einer Reihe missverstandener, missachteter oder sonst
gescheiterter Ratgaben und -nahmen bestimmt ist.

Der Text kreist fragend, konstatierend, widersprechend um das, was be-
reits im einleitenden Nebentext — »Sie sind alle blind« (S.9) — feststeht:
»Was, alle blind? Der Konig blind und seine Untertanen, alle? Der Seher
auch blind?« (S. 30) Wenn aber »[d]er Blinde glaubt, daB die Wahrheit
Macht und Kraft besitzt, das stellt er sich so vor, weil er der einzige ist, der
ausspricht, was Sache ist« (S. 29), dann inszeniert der Text als fortgesetzte
Parabase neben dem ratlosen Ringen um die Frage >Was tun?« die Unmog-
lichkeit von Gewissheit und die Multiplizierung von Szenarien und Gewiss-
heitsdquivalenten in einer Gegenwart der filter bubbles und Algorithmen,

die sich nurmehr iiber demagogische Interfaces beriihren.

4. Podium und Hinterbiihne, Innen- und AufRenraum

Mittels raummetaphorisch behaupteter Sprechorte >Am Konigsweg« etab-
liert Jelineks Theatertext eine Raumdramaturgie, die sich wesentlich am
Weg und in Figurationen des Fiithrens und Folgens realisiert. Diese Raum-
dramaturgie wird in Nikolaus Habjans Inszenierung zum Anlass, eine Ver-
schaltung von Vorder- und Hinterbiihnen, von Einblicken und Ausschliis-
sen zu realisieren: Der zentrale, den Zuschauenden zuweilen verborgene,
zuweilen ostentativ prasentierte Ort des klandestinen Sichberatens und des

Entscheidens ist in der St. Poltener Inszenierung das Oval Office:
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Abb. 1: Die Puppe Donald Trump im Oval Office. Screenshot einer Aufzeichnung der
Generalprobe, © Theater St. Polten

Dort findet sie oftmals am Telefon statt, horbar nur als halbiertes Gespréch,
zuweilen ganz unverstandlich, zuweilen aber auch im Gestus der Verkiin-
dung und Veroffentlichung eines stattgehabten Ratschlusses. Bithnenbild-
ner Jakob Brossmann hat es, das antike Ekkyklema aufrufend, auf eine
Drehbiihne montiert, so dass es zugleich 6ffentliches Podium und geheimes
Hinterzimmer sein kann: Mal liegt der Raum exponiert da, offen fiir unter-
wachende Augen,?” mal ist durch die ikonischen hohen Sprossenfenster
kaum ein Blick ins Innere zu erhaschen, mal ist die Herzkammer der US-
amerikanischen Prasidialdemokratie ginzlich hinter einem rotpliischigen
Klischee- Theatervorhang verborgen.”* Im Wechsel von Ostentation und
Entzug bespielt die Inszenierung die Szenen der Beratung und etabliert sie
als dramaturgische Schaltstellen. Habjans Inszenierung exploriert Auftei-
lungen des Raumes, indem sie in Brossmanns Versuchsanordnung ein to-

pologisches Experiment durchfiihrt: Was ist die Grenze, wo verlauft sie, wie
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ist sie verschiebbar? Zur Markierung dieser Grenze nutzt Habjan die Chor-
Figurationen der Komddie. Der Chor der Attischen Tragodie raumt den
Protagonisten — so hat es Ulrike HaB formuliert — ihren Ort ein: Die kon-
krete Bewegung des Zuriickweichens gesteht der Figur des Einzelnen einen
eigenen Raum zu, von dem aus Handlung sich ereignen kann. Die Chore
der Komodie hingegen begegnen den Protagonisten auf dem Weg, sie
schaffen Rdume, die sie beide durchschreiten oder besetzen konnen; oder
aber sie schieben eine solche Besetzung auf, verhindern sie gar (vgl. Bierl
2001). Jelineks Theatertext nun etabliert und perpetuiert ein chorisches
Moment, das den Grund fiir das Aufscheinen von unterschiedlichen Prota-
gonismen bildet, indem sie die Homogenitat eines >Wir< ad absurdum fiihrt

(zu Jelineks Umgehen mit dem chorischen Moment des Schon-da vgl. die

grundlegenden Uberlegungen von HaB 2013, bes. S. 67).

Abb. 2: Jelineksche Dreifaltigkeit: Dreimal Jelinek vor dem Vorhang. Screenshot einer
Aufzeichnung der Generalprobe, © Theater St. Pélten

Gegeniiber den semi-antikischen Chor-Figurationen selbst ein kleiner Chor,
wird sie als Tkone einer intellektuellen Opposition ausgestellt, die dem Ko-
nigsweg nicht entkommt, doch stdndig an seinen Rand tritt und ihn in

Richtung eines AuBen parabatisch kommentiert.
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Die Inszenierung endet mit einer Hinrichtungsszene: Vor der Projektion
eines Trump-Konterfeis sterben die drei Jelineks an der Grenze zwischen
Innen- und AuBenraum. Sie werden von den Schiebefenstern des Oval Of-
fice guillotiniert: Die Okkupation der Grenze als Raum des Sprechens in
zwei Richtungen misslingt im Angesicht von der demagogischen Raumpra-

xis des blinden Konigs und seiner Duplikate.

5. Coda: >Endsiegg, ein (episches) Gedicht?

>Endsieg« ist 2024 unter dem Eindruck von Trumps Wiederwahl erschie-
nen und in Hamburg am 6. Dezember 2024, kaum vier Wochen nach der
US-Wabhl, unter der Regie von Falk Richter uraufgefiihrt worden. Anlass-
lich der Inauguration von Trump als Prasident wurde >Endsieg« zeitgleich
im deutschen Original und in der englischen Ubersetzung von Gitta Honeg-
ger (ENDSIEG: THE SECOND COMING) vorgelesen. Die Lesungen
(deutsch in Mossul, englisch in New York) wurden gestreamt, sind als Auf-
zeichnungen nach wie vor zugénglich und iiber die Website der Autorin ver-
linkt.2* Zum Abschluss meiner Uberlegungen setze ich bei einem Zitat aus
dem »Gedicht« an, in dem jede Ungewissheit geradezu brachial beiseite ge-
raumt, jeder Bedarf eines Sichberatens unter Gleichberechtigten, jeder sze-
nariologische Moglichkeitssinn obsolet, alle Symboliken vorerst entsorgt

und durch neue ersetzt werden:

Der Konig wird alles richten. Die Dornenkrone weg!, die braucht er jetzt nicht
mehr, auch das Pflaster am Ohr — so groB, daB es die hinteren Reihen noch
sahen und sich selbst eine klebten, sich fiir die Feldschlacht, die Schlacht ums
Feld, bereit machen konnten — auch dieses Pflaster braucht er jetzt nicht
mehr, es war ein Trostpflaster, das braucht er nicht mehr. Er braucht keinen
Trost. Er ist selbst der Trost fiir das geschundene Land. [...] Er ist der Sieger.
(Elfriede Jelinek: >Endsieg<)

Wenn Systemvertrauen briichig wird und das Umgehen mit Ungewissheit

unmoglich zu werden scheint, wird Demagogie zur Agentin von Gewissheit,
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das fiithrt das Zitat vor: Demagogie erscheint als ein Instrument radikaler
Komplexitatsreduktion, das mit der Simulation personalen Vertrauens
operiert und sich als machtiger Gewissheitssimulator geriert: » Der Konig«
— in Paratexten explizit: Donald Trump — »wird alles richten« (>Endsieg«);
die Ambivalenz von >richtenc als »>gut einrichten< und >einer Strafe zufiih-
ren« klingt ebenso an, wie das >Kronchen richten« des Prasidenten-Konigs,
der zeitweilig keiner war, sondern selbst vor Gericht stand. Jetzt ist er »der
Sieger«, und als solcher der »Trost fiir das Land« (>Endsieg«).

Den schon in >Am Konigsweg< angespielten Bezug auf alttestamentari-
sche Opfer-Erzahlungen, ihre typologische Entsprechung im Neuen Testa-
ment und ihre modernen Interpretationen (René Girards Theorie benennt
der Text explizit) wird in >Endsieg< weiter ausgespielt und mit den Erzah-
lungen von >Ilias< und >Odyssees, aber auch mit Sophokles’ zweitem Odi-
pus-Drama, >Odipus auf Kolonoss, verschaltet.

Odipus auf Kolonos, das ist der alte Odipus, nun blinder Seher statt
selbstgewisser, verblendeter junger Herrscher. Die Handlung der Tragodie
steht wieder am Ende eines Wegs, des Irrwegs des vertriebenen Odipus
durch die Welt. Odipus erreicht den Hiigel Kolonos bei Athen, auf dem sich
das Heiligtum der Eumeniden befindet; ein Ort, der ihm verboten ist. Er-
neut sind es Wege und Ridume, in denen sich Demagogie und Stellvertre-
tung als Praxen fortgesetzten Beratens ereignen. Zudem tritt die Passions-
geschichte in Jelineks Text ein, in Gestalt des »alpenlandischen Marterl[s]«
(>Endsieg¢), das im Hintergrund die Handlung indiziert und an die christ-
liche Urszene des Gottesopfers im Selbstopfer Jesu gemahnt.

Jelineks zweites Trump-Stiick greift damit den aggressiven Opfer-Ge-
stus auf, der Trumps Agieren nach dem Wabhlsieg Joe Bidens pragte (vgl.
Stenzel 2021, S. 27). Trump trat seinerzeit bekanntlich als »priestly Presi-
dent« (Fairbanks 1981), als pastoraler Fiihrer und guter Berater des >Volks<
ans Rednerpult, um den Sturm aufs Washingtoner Kapitol zu beenden, den
er zuvor angefacht hatte: »I know your pain, I know you’re hurt. [...] T know

how you feel, but go home, and go home in peace.« — zu »Jesus knows your
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pain« ergab eine schnelle Google-Suche mehr als 37.000.000 Ausgaben.?’
>Endsieg« ruft diese demagogische Rede auf und macht das in ihr angelegte
messianische Moment nochmals explizit. Den »Heiland« ruft der Text an,
»den wir jetzt wieder bekommen, einmal wurde er uns ja genommen, hier
ist er nun wieder, [...] denn er wurde uns gestohlen, wir sagen es offen, man
hatte ihn uns genommen. Jetzt ist er wieder da.« (>Endsieg<) Immer wieder
nimmt der Text eine Inszenierung von Resilienz auf, die im Auftreten nach
dem misslungenen Attentat in Trump mit blutendem Ohr und hochgereck-
ter Faust ihren ikonographischen Hohepunkt gefunden hat: »Welcher Da-
mon hat es so grausam zerstort, dieses Volk?« — so fragt der Text; und er
antwortet sich selbst: »Einen Damon haben sie gar nicht gebraucht.« (>End-
sieg<)

Sandro Zanetti beschreibt den Text in einer Rezension der Ur-Lesung als
»eine Form literarischer Zeitgenossenschaft«, die insbesondere im Nach-
horen verstore — »der Klang, der in der Schrift schon provoziert ist, [wird]
als eine merkwiirdige Form des Mithorens inszeniert. Die Anonymitit der
Klange und ihrer wechselnden Stimmen fasst wiederum Jelinek [...] ins
Bild der »>Saiten einer Harfe, an denen jemand zupft« — jemand, nicht also
unbedingt die Autorin, die selbst einrdumt: »ich verstehe nicht mehr, was
dahintersteckt<.« (Zanetti 2015) Auch die Ich-Instanzen des Textes, die den
Opfergestus, den Fiirsprache- und Stellvertretungsanspruch des »Konigs«
fortwahrend auf seine Geltung befragen, wissen nichts besser und kom-
mentierten nicht aus einer Position der Uberlegenheit heraus. Von ihnen
aus lassen sich vielmehr unterschiedliche Szenarien des Entgleisens von
Demokratie entwerfen, die nicht auf die USA und Trump beschréankt blei-
ben, denn — so Zanetti (2015) — »es geht in ENDSIEG nicht um einzelne
Personen. Sondern darum, dass es viele gibt, die ihre Wiinsche und Hoff-
nungen auf Einzelne projizieren und sich von diesen eine Errettung von
sich als >Volk« erhoffen.«

Diese Simulation von personalem Vertrauen, ihre Voraussetzungen und

ihre potentiellen Folgen untersucht Jelineks Text — ohne Rat zu wissen
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oder tiberhaupt raten zu wollen. Stattdessen tritt in >Endsieg< das spre-
chende >Wir< aus Jelineks >Wolken.Heim« wieder auf, und wieder wird es
in den aristophanischen >Vogeln« gespiegelt. Besonders prasent (auch im
Bild) ist bezeichnenderweise der Weikopfseeadler, den Joe Biden noch
2024 zum Nationalvogel ernannt hatte. Aristophanes’ Komédie und ihr
utopisches Nephelokokkygia, das bekanntlich von der Staatsutopie in die
tatsdchlich realisierte Despotie des bosen Beraters Peithetairos kippt, rufen
nicht nur der Titel von >Wolken.Heim« und die WeiBkopfseeadler in >End-
sieg< auf. Auch in >Am Konigsweg« spielt der Neologismus »Wolkenku-
ckuckskratzer« (>Am Konigswegs, S. 25) wieder auf die >Vogel< an. »Der
Konig« (zum Beispiel, aber nicht nur Trump) wird so zu Peithetairos, der
ein Wolkenkuckucksheim fiir das Vogel-Volk entwirft, im Grunde aber nur
seine Flucht aus Rechtsstaatlichkeit und Demokratie plant; und die Vogel
folgen ihm. Jelinek kommentiert in ihrer Vorbemerkung zur Lesung an-
lasslich der Inauguration von Trump 2025: »Wenn man sich nichts und
niemand zugehorig fithlen kann, dann hat man immer noch einen mor-
schen Patriotismus, der alles triigerisch vereint. Das ist Donald Trump ge-
lungen: Make America Great Again.«*¢

Doch neben der allzu erfolgreichen Demagogie eines Systems Trump
geht der Text auch mit seiner eigenen Ratlosigkeit in Gericht. Der Weg in
die Liifte ist — wie das Motiv der Blindheit in > Am Konigsweg<« — mehrfach
besetzt und erzeugt verstorende Dissonanzen. Neben das Wolkenkuckucks-
heim der aristophanischen >Vogel« kommen »Die Todesfuge« und das Grab
in den Liiften, das sie benennt, zu stehen. Dass diese Dissonanzen schmerz-
haft bestehen bleiben, nicht interpretatorisch aufzulosen oder zu ver-
mitteln sind, hat System; Jelinek kommentiert in einer eigens fiir die dop-
pelte Lesung von >Endsieg« geschriebenen Vorbemerkung (die Transkrip-
tion bei Zanetti 2015): »Diese Anziehungskraft fiir die Massen, die alles
iiberleben wird, auch den Warmetod des Universums, ist mir letztlich rét-

selhaft. Und deshalb habe ich schon iiber die erste Amtszeit Trumps ge-
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schrieben, um diesen Mechanismus selbst begreifen zu kénnen. Ich kann
es nicht.«

Die Texte leisten dennoch mehr, als ihre Autorin ihnen hier zuzugeste-
hen scheint. Sie schirfen in der Lektiire eben jenen szenariologischen Mo6g-
lichkeitssinn, deren Abschaffung sie beklagen; und in diesem Sinne (nicht
im Sinne der Mimesis oder des eindeutigen Aktivismus) fiihren sie im &s-
thetischen Sprachspiel vor, was Hannah Arendt politisches Denken nennt:
»Politisches Denken ist reprasentativ in dem Sinne, daf3 das Denken ande-

rer immer mit prasent ist.« (Arendt 2023, S. 61) Dabei handle es sich

[...] weder um Einfiihlung, noch darum, mit Hilfe der Vorstellungskraft ir-
gendeine Majoritét zu ermitteln und sich ihr dann anzuschlieBen. Vielmehr
gilt es, mit Hilfe der Einbildungskraft, aber ohne die eigene Identitét aufzu-
geben, einen Standort in der Welt einzunehmen, der nicht der Meinige ist, und
mir von diesem Standpunkt aus eine eigene Meinung zu bilden. (Arendt 2023,
S. 61)

Jelineks »Gedicht« verstrickt die Stimmen, die iiber »den Konig« spre-
chen, in stiandige Selbstwiderspriiche. Eine Rede, die als Vergewisserung
auftritt, entlarvt sich performativ als fundamental ungewiss. Der Lektiire
ist aufgegeben, in Moglichkeiten zu denken; der dysfunktionalen Linearitat
des »Konigswegs« eine Vielheit an Szenarien entgegenzusetzen. Hannah
Arendts radikaler Optimismus ist in Jelineks jiingsten Texten gebrochen;
doch in der literarischen und theatralen Erprobung der von Arendt imagi-
nierten eigen-anderen Standorte erscheinen Rdume des Nachdenkens iiber

Zeitgenoss*innenschaft im Asthetischen.

Der Beitrag ist entstanden im Rahmen des im Heisenberg-Programm der
DFG geforderten Forschungsvorhabens »Gewissheitsdquivalente. Szenolo-
gien von Vergewisserung und Ungewissheit in Theater, Performance und
Gesellschaft«.
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Anmerkungen

10

11

Johann Gustav Droysen, kurz darauf Ludwig Seeger, nach ihnen Karl Kraus und
Wolfgang Schadewaldt {ibersetzen >Ratefreund<, Goethe méchte Pisthetairos,
»Treufreunds, lesen. Vgl. zur Rezeptionsgeschichte der »Vogel« Greiner 2014, zu
Peithetairos S. 709.

Zu Etymologie und Begriffsgeschichte aus althistorischer und politikwissen-
schaftlicher Warte umfassend Mann 2007; zu Problemen der Quellensituation
S. 34—44, zum Forschungsstand S. 16—26; Meier 1989; Meier 1987. Vgl. auch
meinen Versuch einer Arbeit am Begriff: Stenzel 2021.

»das theater hat die moglichkeit, ein labor zugleich gesellschaftlicher und dsthe-
tischer als auch reprasentativer praktiken zu sein.« Bosse 2009, S. 144.

Vgl. Liddell/Scott 1996, S. 1608.

Vgl. den Eintrag bei Grimm: »bildlich etwas in szene setzen etwas kiinstlich und
planvoll herbeifiihren« (Art. szene, f., in: Deutsches Worterbuch von Jacob
Grimm und Wilhelm Grimm (online). In der Schreibung als Scene ist der Thea-
terbezug noch deutlicher; vgl. »scene, f.« (ebd., online).

Diese Typologie umfasst die sieben Handlungstypen » (a) Versuch/Irrtum, (b)
Bricolage, (c) Spekulation, (d) Sichtbarmachung, (e) Szenariotechnik, (f) Hand-
lungsgefiige und (g) das Inszenieren« (ebd.).

Wolfsteiner und Rautzenberg (2014, S. 8) wollen ihre Szenariologie daher nicht
so sehr als Narratologie, sondern als Theaterforschung verstehen; sie betonen
»eher de[n]nicht-darstellbare[n] Aspekt von Szenarien [...] — im Sinne >noch
nicht ganz« errichteter Denkmodelle«. Daraus ergibt sich »eine groBere Nahe zu
Praktiken der Improvisation, des spontanen Extemporierens, also des Stegreif-
theaters«.

Vgl. Niehaus 2014, S. 11. Niehaus bereitet in diesem grundsétzlichen Beitrag
auch umfassend den Stand der sprachwissenschaftlichen Beratungsforschung
auf. Vgl. auch den wissenshistorischen Beitrag von Macho 2010.

Niehaus 2014. Diese Logik erldutert und problematisiert Niehaus auf mehr als
30 Seiten; eine kurze Zusammenfassung (unter Fortlassung der nichtsprach-
lichen Voraussetzungen und Folgen des Beratungsgesprichs) auf S. 50—61 seines
Beitrags.

Das gilt auch, wenn der fiktionale Raum hinter der Szene vermittelt — etwa durch
Video- oder Bildprojektionen — sichtbar wird; Bettine Menke (2016, S. 196)
spricht von »videoapparativ ausgefiihrten Teichoskopien«.

Ich schreibe hier bewusst »Szenologie«; Wolfsteiner verwendet den Begriff >Sze-

nariologie« im Sinne einer Abgrenzung von »Szenario« gegeniiber dem in seinem
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Verstiandnis weniger weitreichenden, in meinem Verstandnis anders perspekti-
vierenden Begriff der Szene (vgl. Wolfsteiner 2018, S. 19, Anm. 20).

»@yewv (4gein), gr., V.: nhd. in Bewegung setzen, bringen, holen, fithren, leiten,
verfolgen; [...] V., treiben, schwingen, bewegen, fiihren« (Kébler 2007 [online]).
Vgl. Liddell/Scott 1996, S. 385; Stenzel 2021, S. 12.

Zur Ko-Evolution von parrhesia, dem Prinzip der freien Rede, und isegoria, dem
gleichen Recht auf Redefreiheit, etwa Carter 2004, S. 202.

Eine der folgenreichsten Reformulierungen nach denen der Frithromantik ist
wohl die, die Michel Foucault iiber zwei Jahre in seinen Vorlesungen am College
de France entwickelt hat: Foucault 2009; Foucault 2010.

Diese Zweiteilung der Agora ist keine Entwicklung moderner Begriffsarbeit:
Bereits Aristoteles unterscheidet die eigentliche, freie und biirgerschaftliche Agora
von der »Kaufagora« (fj t@v oviov dyopd; Aristoteles: >Politik« 7, 1331 a 32—-35;
b 1-3; in Athen kommen beide agorai, freilich nur typologisch an einem Ort zu-
sammen.

Dazu reslimierend schon Degner 2013. Zu Jelineks Umgehen mit dem Attischen
Theater vgl. Felber 2023; dort auch ein grundsétzlicher Forschungsiiberblick
(S. 51—56) und eine differenzierende Einordnung von Jelineks Umgehen speziell
mit der Tragodie (S. 57—64). Zu Jelineks >Wolken.Heimc« als einem paratragisch
operierenden Text, dessen Titel auf die ikonische Vogelstadt in den Wolken des
Aristophanes bezogen ist, vgl. Stenzel 2014.

Diese intertextuelle Verschaltungskunst, mit einer treffenden Metapher von
Ulrike HaB auch zu fassen als Umgehen mit dem »Gelenkwissen« der Sprache,
beschreibt Silke Felber als eines der zentralen paratragischen Momente der Tex-
te (2023, S. 247); Felber zitiert HaB nach: HaB, Ulrike/Meister, Monika: »Das
Komische in der Priasenz der Szene. Komik, Figuration und Korperlichkeit bei
Elfriede Jelinek. E-Mail-Wechsel zwischen Ulrike HaB und Monika Meister«;
der bei Felber angegebene Link ist nicht mehr zugreifbar (22. August 2025).
Felber 2023. Unabhingig von Felbers im November 2023 erschienener Arbeit
habe ich eine paratragische Lektiire insbesondere von >Am Konigsweg« in einem
nicht in publizierter Form vorliegenden Vortrag im Rahmen eines Berufungs-
verfahrens an der Universitidt Wien (7. November 2019) vorgeschlagen und im
Vortrag, der diesem Beitrag zugrundeliegt (17. Februar 2023), nochmals aufge-
griffen. Meine Uberlegungen sind komplementir zu denen Felbers, an die ich
hier anschlieBen kann.

Die Redensart vom Konigsweg als dem schnellsten oder einfachsten Weg lasst
sich auf eine Anekdote zuriickfiihren, derzufolge Pharao Ptolemaios I. Euklid ge-
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fragt habe, ob es einen einfacheren Weg zur Geometrie gebe — nein, es gebe kei-
nen Konigsweg, soll der Mathematiker geantwortet haben. Vgl. Herrmann 2024,
S. 156. Vgl. zum semantischen Spektrum in der Gegenwartssprache Art. Ko-
nigsweg, in: DWDS (online).

Felber weist am Beispiel dieser einleitenden Regiebemerkung die »genuin para-
tragisch anmuten[den]« Strategien der » Vermischung von als >hoch< und >rein«
Konnotiertem mit dem sogenannten Trivialen und Unheiligen« auf (2023,
S. 272) — Miss Piggy als Seherin, Pliischhosen statt Psychosen. Diese Aktivierung
von tragisch-komischen Gelenkstellen von Semantiken und Diskursen (ebd.,
S. 2471.) bricht das Komische und belésst es im Raum des Unheimlichen.

Wie Macho 2010, S. 61, feststellt, »reiissierten nicht umsonst [...] jene Helden
und herausragenden Personlichkeiten als erste Ratgeber, die schlicht iiber eine
hohere Krisentoleranz verfiigten. Zu Schamanen wurden beispielsweise Stam-
mesangehorige initiiert, die eine schwere, lebensbedrohliche Krankheit iiber-
wunden hatten; und noch in der Antike bildete Blindheit geradezu eine ideale
Voraussetzung fiir das Amt des Sehers. «

Zum Konzept der Unterwachung vgl. Luhmann 2016. Luhmann beschreibt
Unterwachung hier als ein Auseinandertreten von fachlicher, organisationeller
und institutioneller Autoritit. Ein solches Auseinandertreten kennzeichne als
komplexitéitssteigerndes Moment die Organisationen ausdifferenzierter Gesell-
schaften — in Wirtschaftsunternehmen wie auch in der Politik. Zur Theatrali-
sierung von Rhetoriken des Unterwachens durch Trump vgl. meine Uberlegun-
gen in Stenzel 2021, S. 22—-28.

Felber 2023, S. 266, beschreibt die Jelinek-Puppe, die zu verschiedenen Gele-
genheiten als Figur »Jelinek< oder als Stellvertreterin der kuratierten Person
»Jelinek« aufgetreten ist, mit Katharina Pewny als » Travelling Icon« — als ein
solches lieBe sich auch der Theatervorhang fassen. Vgl. Pewny 2015, S. 249.
Online (4. April 2025). Die Lesung ergab sich aus einer Zusammenarbeit von
Jelinek und Milo Rau; vgl. Zanetti 2015.

Nahezu identische Formulierungen finden sich sowohl im evangelikalen Predigt-
Schrifttum als auch in christlicher Popmusik. Verwiesen wird in diesem Zusam-
menhang auf die Bergpredigt (Mt 5,4) und auf Jes 53,3—5.

Es gibt bislang nur eine gesprochene Fassung. Ich zitiere die Vorbemerkung zur
Lesung nach der Transkription in Zanetti 2015.
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Abbildungen

Abb. 1: Elfriede Jelinek: > Am Konigsweg«, Inszenierung: Nikolaus Habjan, St. Polten
2019. Foto: Screenshot aus einer Aufzeichnung der Generalprobe, © Theater
St. Pélten 2019.
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Stenzel: Hervortreten und sprechen

Abb. 2: Elfriede Jelinek: >Am Konigsweg<, Inszenierung: Nikolaus Habjan, St. Polten
2019. Foto: Screenshot aus einer Aufzeichnung der Generalprobe, © Theater
St. Polten 2019.
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Frauenlob 24,64-68, 70,74, 76—78
Freidank 73,77

Girard, René 394
Goethe, Johann Wolfgang 310, 398
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Habjan, Nikolas 369, 383, 300—393
>Haimonskinder« s. >Reinolt von Montelban«
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—>Gregorius<  214-216, 221, 242, 245—247, 248, 254
—>Iwein< 215, 254, 254
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Heinrich von Meif3en s. Frauenlob
Heinrich von Veldeke, »Eneasroman«< 31, 144, 146f., 149-151, 152f,,
162f., 267, 269f.
Herbort von Fritzlar, >Liet von Troye< 148f.
Hermann von Sachsenheim, >Die Morin<  34f.
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>Herzog Herpin< 97—99, 100f., 102f.
Hiob 250
Hollefeuer 75
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—>Odyssee< 394
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—>Konig Odipus< 369, 374, 384, 386, 388, 390
—>Odipus auf Kolonos< 394

- 410 -



Register

Stricker 4, 21, 143, 153f.
—>Karl der GroBe<« 143, 153f., 155, 161, 162f., 164

>Thidrekssaga< 110, 269
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Vergil (Publius Vergilius Maro), >Aeneis< 31, 144, 145f., 150, 162, 343
Vida, Marcus Hieronymus, >Christias< 344, 351, 359

»Virginalc s. Dietrichepik

>Walberanc s. Dietrichepik
Walther von der Vogelweide 74
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