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Annotation

In meiner Diplomarbeit bemihe ich mich um eine Hexen-, Zauber- und
Zaubererdarstellung in der hochmittelalterlichen Epik. Den Ausgangspunkt bilden
zwei Artusromane (lwein, Parzival) und ein hofischer Roman (Tristan) von drei
bedeutendsten Dichtern dieser Epoche (Gottfried von Straf3burg, Hartmann von
Aue und Wolfram von Eschenbach). Ich verfolge, wie die Hexen und Zauberer in
der Literatur charakterisiert werden, welche Zauberkréfte sie besitzen und zu

welchen Zwecken sie sie benutzen.



Abstract

This thesis is concerned with witches, magic and warlocks in the High Middle Age
epic. The initial point is connected with two Arthur’s Novels (lwein, Parzival) and
romaunt (Tristan) from three important authors of this era (Gottfried von Strafburg,
Hartmann von Aue und Wolfram von Eschenbach). There is examined, how are
witches and warlocks characterised in literature, what kind of magic power they

possess and what are the aims they use it for.



Mein besonderer Dank gilt Mgr. Kristyna Slamova, Ph.D., fur ihre Empfehlungen
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1. Hinfuhrung zum Thema

Der Titel meiner Diplomarbeit lautet Hexen, Zauber und
Zauberer in der deutschen hochmittelalterlichen Epik (Tristan,
Ilwein, Parzival). Ich wéahlte die Epoche des Hochmittelalters
willktrlich aus, denn man spricht oft von ,finsterem Mittelalter®
und man bringt diese Epoche mit Hexen in Verbindung. Doch
das ist eine Laienvorstellung, weil die Hexenprozesse und der
Hexenwahn viel mehr Phdnomene der Moderne sind. Denkt man
an die klassische Gliederung der mittelalterlichen Epoche -
Friohmittelalter (800-1050), Hochmittelalter (1170-1250) und
schlieBlich Spéatmittelalter (1250-1500) und wenn man die
Daten mit dem HOohepunkt der Hexenverfolgung in Deutschland
(1580-1650)* vergleicht, wird das stereotype Ansehen des
finsteren Mittelalters zerstdért.? Ich bemithe mich in meiner
Diplomarbeit festzustellen, ob es in der hochmittelalterlichen
Epik Hexen-, Zauber- und Zaubererdarstellungen gibt, wie
wurden sie geschildert und ob sie den stereotypischen Hexen-,
Zauber- und Zauberervorstellungen entsprechen.

Das Thema ist zwar faszinierend und attraktiv, aber ich
wurde beim Schreiben meiner Arbeit mit vielen Problemen
konfrontiert. Zum Gegenstand ,Hexen im Mittelalter® gibt es nur
wenig passenden Sekundarliteratur. Uber die
Hexenverfolgungen, Uber den historischen Hintergrund und
Uber die Opfer findet man in der Literatur leicht viele
Informationen. Aber ein Literaturlexion mit der Hexenthematik
oder mit Autoren, die sich diesem Thema widmeten, gibt es
leider nicht. Die |literaturwissenschaftliche Seite dieses
Phdnomens wurde wenig bertcksichtigt und es fehlt ein
globales Uberblick tber die literarische Hexen-, Zauber- und

L vgl: Tarnowski, Wolfgang: Hexen und Hexenwahn. Niirnberg: Tessloff Verlag, 1994. S. 38-39.
2 Anmerkung: Europas letzte Hexe, Anna Goldi, wurde in der Schweiz am 13. Juni 1782 hingerichtet. In:
http://www.limmatverlag.ch/Default.htm?/hauser/hauser.goeldi.htm



Zaubererdarstellung, was meine Forschung naturlich
komplizierte.

Fir meine Forschung wahlte ich 3 berihmte und
angesehene Dichter aus, und zwar Gottfried von Strafburg,
Hartmann von Aue und Wolfram von Eschenbach, denn ich halte
ihre hofische Romane und Artusromane far die
reprasentatievsten Werke des Hochmittelalters. Die Werke sind
chronologisch, also nach ihrem Entstehungsdatum gegliedert.
Obwohl man dafir keine konkreten Beweise hat und man
vermutet bloB die Entstehungsdaten, behauptet man, Tristan
entstand am Anfang des 13. Jahrhunderts (1200-1210), Iwein
wurde um 1202 geschrieben und Parzival entstand zwischen
1200-1210.

2. Entwicklung und Begrindung der Fragestellung

Wenn ich das Hauptziel meiner Diplomarbeit nennen
sollte, wirde ich sagen: Ich bemihe mich um eine Hexen-,
Zauber- und Zaubererdarstellung in ausgewéahlten
hochmittelalterlichen epischen Werken. Es ist aber eine
oberflachliche Definition. Deshalb formuliere ich zu diesem
Hauptziel noch Teilziele in Form von 4 W-Fragen.

Die wichtigste Frage lautet: Warum? Warum schreibe ich
Uberhaupt ein Werk Uber Hexen, Zuber und Zauberer? Meine
Motivation ist meine langjahrige Interesse und die Tatsache,
die Forschung wurde noch nicht abschlieBend geklart. Ich will
zeigen, wie die Hexen und Zauberer in der
hochmittelalterlichen Literatur dargestellt wurden, weil man zu
diesem Bereich nur wenige Beitrdge finden kann. Manche
Hexenerforscher sammeln bloB Fakten und Daten Uuber die
Hexenprozesse, manche untersuchen das geschichtliche
Kontext. Medidvisten erforschen die Sprache, das poetische
Stil und Motive der eingelnen Werken. Ich will in meiner Arbeit



beides zusammenkniupfen und etwas ganz Neues und
Originelles schreiben. Ich will Licht in den dunklen und
unerforschenen Bereich der Hexendarstellung in der
hochmittelalterlichen Literatur bringen. Es ist meiner Meinung
nach wichtig gerade dieses Bild zu entdecken, denn es spiegelt
die Wurzeln und die Anfadnge des Hexenkultes und ihre
Wahrnehmung wider. Der nachste Grund dafir, dass ich mich
diesem Thema widme, ist auch die Wiedergeburt der Esoterik
und des Hexenkultes in heutigem Europa. Der Hexenglaube ist
immer noch lebendig und vital und ich finde heraus, es lohnt
sich die Wurzeln dieses Glaubens zu kennen.

Was werde ich untersuchen? Es wurde schon angedeutet,
dass ich ausgewéahlte hochmittelalterliche Werke analysiere. Es
handelt sich um einen hdéfischen Roman, Tristan Gottfrieds von
StrapBburg und zwei Artusromane, Ilwein Hartmanns von Aue und
Parzival Wolframs von Eschenbach. In diesen Werken werde
ich verfolgen, wie die Hexenfiguren und die Zauber dargestellt
wurden. Es sind fur mich das Aussehen der Hexen oder der
Zauberer, ihre Zauberkunst, ihr Verhalten, ihre Motivation zur
Zauberbenutzung und andere Merkmale wichtig. Was die
Zauber Dbetrifft, werde ich verfolgen, ob es sich um
Schadenszauber oder um weiffe Magie handelt, wie wurden sie
angewandt und was verursachten sie.

Wie werde ich in meiner Arbeit fortsetzen? Welche
Methoden werde ich benutzen? Der Zutritt zur Hexenthematik
ist ohne die Interdisziplinaritat nicht moglich. Wie schon friher
gesagt wurde, verknipfe ich in meiner Arbeit Medidvistik mit
der Hexenerforschung. Die Hexenuntersuchung ware nicht
moglich ohne Geschichte, Mediadvistik, Psychologie, Soziologie
und Religionslehre, denn diese gehtéren meiner Meinung nach
zur Hilfswissenschaften, wenn wir die Hexenlehre als eine
selbststandige Disziplin ansehen. Bei meiner Forschung
benutze ich deshalb mehrere Methoden. Die wichtigsten
Methoden sind fir mich Analyse, Synthese, Komparation und



Generalisierung. Jedes Werk analysiere ich einzeln und am
Ende folgt eine Zusammenfassung der Hexen-, Zauber- und
Zaubererdarstellung in den analysierten Werken.

Die letzte Frage lautet: Wann? Welche Epoche steht im
Mittelpunkt meiner Interesse? Ich gab schon friuher zu
verstehen, es handelt sich um die Epoche des Hochmittelalters.
Es wurde auch angedeutet, die Hohepunkte der
Hexenverfolgung decken sich mit dem Mittelalter nicht tber und
dass die Vorstellung vom ,finsteren Mittelalter® stereotypisch
ist. Diese Tatsache bildet den Ausgangspunkt meiner Arbeit.
Ich bemihe mich um zu zeigen, wie die Hexen, Zauber und
Zauberer in der Zeitspannung zwischen 1170 — 1250 in der
Literatur dargestellt wurden und wie weit entspricht diese ihre
Schilderung der traditionellen Hexenvorstellung. Kurz zu sagen,
ich werde in dieser Arbeit die klassischen und stereotypen

Vorstellungen und Meinungen zerstdren.

3. Begriffserklarung: Was sind Hexen, Zauber und Zauberer?

Das Wort ,Hexe“ geh6rt meiner Meinung nach zu den
meist benutzten und frekventiersten Wortern jeder Sprache.
Das Wort tragt zugleich mehrere Konnotationen mit sich und
jeder kann deshalb wunter diesem Wort etwas anderes
verstehen. Deshalb halte ich far notwendig, gleich am Anfang
einige Hexen- und Zaubererdefinitionen bekannt zu machen, um
zu zeigen, wieviel Bedeutungen dieses Wort tragen kann und
welche Figuren man in der Literatur als Hexen oder Zauberer
ansehen darf.

Meine Aufmerksamkeit konzentriert sich auf Hexen,
Zauber und Zauberer im Hochmittelalter und deshalb
interpretiere ich diese Begriffe zuerst auf mittelhochdeutsch.
.,Die Bezeichnung Hexe trat als Sammelbegriff erst seit dem
Beginn des 15. Jahrhunderts, wohl in der Schweiz, auf. lhre
etymologische Herleitung ist wunsicher. Vorher gab es
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unterschiedliche Namen, die von verschiedenen Aspekten
herrihrten. Hexerei im weiteren Sinne ist die Benutzung
naturlichen und uUbernatirlichen Krafte, meistens um schadliche
Wirkungen zu erreichen (maleficium). Diese sogenannte
>schwarze«< Magie wurde von der >weiffen< unterschieden, die
das Wahrsagen, die Astrologie, Heilkinste u. a. umfasste. Der
Glaube an Krafte, die allgemein nicht erklarbare Ereignisse
hervorbrachten, lasst sich weit in die Antike zurtckverfolgen.
Er war auch im Mittelalter stark verbreitet, ebenso der
praktizierte Schadenszauber. Thomas von Aquin, der das
augustinische Modell der These vom Teufelspakt aufnahm,
systematisierte die heterogenen Elemente des Aberglaubens im
Begriff der Hexerei und der ketzerischen Hexerei. Seine
Superstitionssystematik legte die theoretischen Grundlagen far
die Lehre von Teufelsbindnis und Satanskult und trug dadurch
wesentlich zur Entwicklung des spéatmittelalterlichen und
frihneuzeitischen Hexenwahns, der Hexenverfolgung und der
Einrichtung der Inquisition bei. Weitere wichtige Bestandteile
des Hexenglaubens sind der zeichenhaft in Form der
EheschlieBung und durch Geschlechtsverkehr mit dem Incubus
oder Succubus vollzogene Paktschluss sowie die Teilnahme am
Hexensabbat: die Vorstellung vom damonischen Nachtflug war
jedoch nicht unumstritten; wahrend der >Malleus maleficarum<®
ihn zur Glaubenssache erklarte, betrachtete man ihn im
Mittelalter als satanische Illusion oder als Traum. Schlieflich
ist die Identifizierung der Hexerei mit dem Schadenszauber im
Mittelalter langst bekannt. Die Trennung zwischen Magie
mittels dadmonisches Beistands (magia daemoniaca, illicita) und
der magia naturalis (magia licita) erklart, dass etwa
divinatorische Praktiken selten zum Gegenstand neuzeitlichen
Hexenprozesse gemacht wurden. Vorwiurfe an die malefici

betrafen das Giftmischen, die Herstellung von Liebestranken

¥ Anmerkung: Malleus maleficarum, auch ,Hexenhammer* genannt, stammt aus dem Jahre 1487. Seine
Verfasser sind die Inquisitroren Heinrich Insitoris (Krdmer) und Jakob Sprenger.
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(philtra) und Salben, u. a. aus menschlichen Leichen(teilen),
die den Hexenflug erméglichen sollten, das Wettermachen und
den Milchzauber. Hexen wurde es ferner zugeschrieben,
Tiergestalt annehmen (Lykanthropie) und durch Nestelknupfen,
Turschwellen- und Bildzauber andere Menschen willenlos,
sexuell hérig und krank machen oder sogar téten zu kénnen.“*

Die zweite Definition sieht den Begriff Hexe als ein kultur-
und religionsgeschichtliches Ph&nomen wund bringt zugleich
eine knappe Hexendarstellung in der Literatur.

.Der Begriff Hexe ist ein Sammelbegriff, der zum Teil auf
sehr altem Zauber- und Gespensterglauben beruht. Unzahlige
Gestalten aus Marchen, Sage und Mythos haben Teil am Bild
der Hexe. Wahrsager und Zauberer gab es bei allen Vdlkern
des Altertums, Zauberspriche und Bannformeln faszinierten
den Menschen seit Jahrhunderten und Jahrteusenden. Die Frau
als Tragerin geheimer Macht, ein Elementargedanke vieler
Volker, begegnet uns als Mondgdttin Hekate in der Mythologie
ebenso wie die Totenbeschwotrerin oder Hexe von En-Dor im
Alten Testament oder als Lilith, die Urverfahrerin der
altjidischen Uberlieferung. Feen und Damonen, Krauterweiber
und Sirenen, weise Frauen und Gespenster, Nymphen, Nixen
und Gorgonen gibt es, seit der Mensch begann, fur die Krafte
seiner Umwelt Erklarungen zu finden und sie in das Bild
menschahnlicher Wesen zu bannen. Die Entwicklung des
Begriffes Hexe in seiner besonderen Bedeutung als Grundlage
der groBen Hexenverfolgungen und —-prozesse des 15. bis 17.
Jahrhunderts erfolgte durch die Theologie der mittelalterlichen
Kirche. Die Ausfuhrungen der mittelalterlichen Theologen, die
antiken wund orientalischen Volksglauben in ein gelehrtes
System verarbeitet hatten, wurden in den jeweiligen Landern
auf Grund ahnlicher Vorstellungen im Volke leicht
angenommen, und die durch die Folter erpressten Gestandnisse

* Lexikon des Mittelalters. Miinchen: Deutscher Taschenbuchverlag, 2003. S. 2201-2203.
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wurden durch eigenen Volksglauben erganzt und erweitert. Fallt
das Wort Hexe, so denkt auch ein jeder von uns wahrscheinlich
zundchst an die Marchenhexe, die uns aus Kindertagen
wohlvertraut ist: an jenen Typus der alten Frau mit
rotgerdnderten Triefaugen und krummer Nase, die geblickt am
Stock einherhumpelt, auf deren Schulter ein schwarzer Rabe
oder Kater hockt. Meist ist sie im Inneren des Waldes
beheimatet, verbunden und vertraut mit dem geheimnisvollsten
und unheimlichsten Teil der Natur. Sie spricht mit den Tieren
und kennt die Krafte der Krauter. Oft verwandelt sie vor allem
verirrte Kinder in Tiere oder lockt sie mit vorgetauschter
Freundlichkeit in ihr Knusperhauschen, um sie zu téten und zu
verzehren. Eine andere Form der Marchenhexe ist die bdse
Stiefmutter, deren abgrundtiefer Hass sich gegen ganz
bestimmte Personen, besonders gegen ihre Stiefkinder richten.
Das Marchen zeigt uns also das Bo6se — ohne Mitwirkung des
Teufels — in Gestalt der Hexe, einer negativ gezeichneten Frau
von ausgesprochener Héasslichkeit, die aus Gier, Bosheit, Neid
und Hass ihren unschuldigen Opfern um jeden Preis Schaden
zufiugen will. Bei den Hexensagen, die im Gegensatz zum
Marchen sehr individualisierende Zige aufzeigen, sind
ebenfalls zwei Hauptgruppen zu unterscheiden: In einigen
Fallen ist die Hexe entstanden aus Gestalten einst
selbstandiger Sagengruppen, die die Zuge der Hexen
annahmen oder deren Eigenschaften den Hexen beigeflugt
wurden. Zu nennen sind die Wind- und Wetterhexen, die aus
alten Gewitterdamonen entstanden, sowie die Sagen von bdsen
Hausgeistern, vom Werwolf, von Alp und Trude. In den meisten
Sagen handelt es sich jedoch bei den Hexen um weibliche
Personen, die ihre Macht und ihre besonderen Fahigkeiten
einem Bundnis mit dem Satan verdanken. Im Gegensatz zu den
Hexenprozessen aber, deren Hexenbegriff im Anschluss zu
charakterisieren ist, tritt deren Hauptursache, namlich die

Mitwirkung des Teufels, in den Hexensagen stark in den
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Hintergrund, ja verschwindet fast ganz. Meist treibt die Hexe
aus eigenem Antrieb, aus dem allgemeinen Wunsch nach
irdischen Giuitern (meist nach Geld), aus Unzufriedenheit,
Bosheit und Rachsucht, also aus sehr menschlichen Motiven ihr
Unwesen. Aus Furcht, ihre soziale Stellung zu verlieren,
unternimmt sie von Geheimhaltung, Verwandlung in Tiergestalt,
Annahme einer Scheingestalt bis zum Besuch der Kirche alles,
um von ihrer Umwelt nicht als Hexe erkannt zu werden. Ist der
Teufel dennoch einmal im Spiel, so erweist er sich als ehrlicher
Partner, der seine Versprechungen einhalt, wé&hrend die
Hexenprozesse ihn als Betruger entlarven. Die vdllige
Vermenschlichung des Begriffs, nun auch in Verbindung mit der
Vorstellung von schadlichem Zauber, ist oberdeutschen
Ursprungs: So wird das Wort Hexe, das nun eine
nachtfahrende, schadigende Zauberin bezeichnet, erst seit dem
13. Jahrhundert vom schweizerisch-alemannischen
Sprachgebiet her gebrauchlich.*®

.Hexen sind in Sagen, Marchen, Mythen und im Hinblick
auf ihre Symbolgestalt zundchst nicht mit der schauerlichen
Realitat der mitteleuropdischen Hexenverfolgungen zZu
verbinden. Bei zahllosen exotischen Voélkern existieren
Hexenglaube und die Uberzeugung von der Damonie mancher
Frauen, die als Kannibalinnen, Zauberinnen, Mdrderinnen und
Vernichterinnen mannlicher Potenz (z. B. Mittels ihrer mit
Zahnen versehenen Scheide, lat. vagina dentata) angesehen
werden. Hexengestalten dieser Art sind Symbole der negativen
Seite des Weiblichen, ihres dunklen Aspektes, den der -
neurotische - Mann furchtet. Er bekd&mpft sie daher mit
wiutender Aggression und versucht, sie durch Feuer konsequent
zu vernichten, wenn das reine Element, Wasser sie bei der
Wasserprobe nicht in sich aufgenommen hat (so in der Neuzeit
in Europa). Die Tiefenpsychologie im Sinne von C. G. Jung

® Jilg, Waltraut: ,,Hexe* und ,,Hexerei“ als kultur-und religionsgeschichtliches Phanomen. In: Schwaiger,
Georg: Teufelsglaube und Hexenprozesse. Miinchen: Verlag C.H. Beck,1992. S. 37-41.
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sieht die Hexengestalt als imaginare Verkodrperung der ,dunklen
Seite der Anima, des weiblichen Aspekts im Manne®, dargestellt
etwa durch die schwarze Go6ttin Kali in der indischen
Mythologie oder durch die Hexe Rangda in indonesischen
dramatischen Vorfuhrungen. Zu solchen Fehlentwicklungen soll
in erster Linie eine gestorte Mutterbeziehung des
heranwachsenden Mannes fuhren. Zu den charakteristischen
Symbolen des geflirchteten Hexenwesens gehodren Nachtvdgel
(Eulen, Kauzchen), in die sich Hexen verwandeln kdnnen,
Kroten, Schlangen, schwarze Katzen, dann einerseits ihre
verfuhrerische Schénheit, aber andererseits abstofende
Hasslichkeit, nicht selten auch ihre Nacktheit bei Ritualen, die
sie unter Vorsitz des Teufels - oft in Gestalt eines
damonischen Bockes auftretend - auf einsamen Bergen
(Blocksberg) zelebrieren sollen. Dieses Hexenbild, wie es die
europaische Volkstradition darstellt, ist lediglich ein Sonderfall
einer fast weltweit verbreiteten Furcht vor dem weiblichen
Geschlecht, die sich in manchen Kulturen mit anderen
auferlichen Varianten manifestiert (in Altjapan etwa
verwandeln sich damonische Frauengestalten in Flichse, bei
sibirischen Stammen in Wadlfe usw.). Die europdische
Hexeninquisition hat diese Vorstellungswelt mit
pseudowissenschaftlichem Apparat ausgestattet und in eine
morderische Praxis umgesetzt. — In den letzten Jahren ist die
Gestalt der Hexe zum Symbol mancher Strémungen in der
Frauenbewegung geworden, ein Zeichen des Protestes gegen
die gesellschaftliche Herrschaft der Mannerwelt.“®

Die nadchste Definition macht bekannt, was man unter dem
Begriff Zauberei versteht. ,Ungefdhr in der Mitte des 4.
Jahrhunderts wurden die magischen Praktiken in Byzanz
verboten, die sich gegen den Menschen richteten (TOtung
mittels magischen Handlungen, Verfihrung). Vertretern der

® Biedermann, Hans: Knaurs Lexikon der Symbole. Miinchen: Droemer Knaur, 1989. S. 189-190.
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>Schwarzen Magie< drohte die Todesstrafe. Geduldet war
hingegen die Zauberei, die dem Wohl der Menschen diente
(Schutz der Ernte, Gesundheit). In der ersten
Kirchenrechtssammlung (Mitte 6. Jahrhunderts) hat sich die
Ansicht, dass es sich bei Zauberei um Apostasie handelt,
bereits durchgesetzt. Hinter der Magiern vermutete man dunkle
Machte oder Damonen, wahrend in der Handlung eines
christlichen Wundertaters Wunder oder Heiligen Gadttliches
angenommen wurde. Im Alltag verwendete man allerlei
magische Gegenstande u. a. auch in der Medizin (latromagie).
Objekte der Frihzeit (Amulette, Zettel mit magischen Zeichen)
wurden allmahlich durch christliche Symbole ersetzt (Kreuze,
Reliquiare). Die Kirche konnte die Magie zwar marginalisieren,
nicht aber verdrangen.*

An dieser Stelle wirde ich gerne noch einige
Bemerkungen zu der literarischen Gattungen machen, indem ich
die Gegenstande hofischer Roman wund Artusroman naher
bestimme. Zuerst erklare ich, was man unter dem Artusroman
versteht. ,Der Artushof im Zustand der Harmonie und
Festfreude — zu Ostern oder Pfingsten, mit Jagd oder Turnier —
ist Ausgangs- und Zielort der aventiure. Die Romanhandlung
beginnt mit einer Stérung der Ordnung der héfischen Welt. Die
aventiure geht vom Artushof aus und fidhrt dorthin wieder
zuruck. Der Ritter macht sich auf den Weg ins Ungewisse und
sucht aventiure <mlat. adventura: das, was auf ihn zukommt —
er setzt sich dem Zufall einer Begegnung aus, die als
unvorhergesehene von vornherein ein Gefahrenmoment enthalt.
Dem Artusroman eignet prinzipiell eine episodische Struktur.“®
Im Iwein beginnt die Romanhandlung am Artushof, wo am
Pfingsfest Iweins Vetter Kalogrenant beleidingt wurde. Er

erzahlte eine seine aventiure und dabei wurde er von Ritter

"Vgl: Lexikon des Mittelalters. S. 483.
& Weddige, Hilkert: Einfihrung in die germanistische Mediévistik. Miinchen: Verlag C. H. Beck, 1997. S.
195-199.
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Keie verspottet. Es wurde also die Ordnung der hdofischen Welt
gestort und es begann Iweins Abenteuer. Der Artushof und
seine Schilderung tritt im Iwein dreimal vor. Zuerst als
Ausgangspunkt des Romans, dann als Iwein seine einjahrige
Zeitfrist versaumte und durch Laudines Botin Lunete verflucht
wurde und schlieBlich bei der Zweikampfsdarstellung, als lwein
mit Gawein im Dienst fur die Grafin vom Schwarzen Dorn
kampfte. Auch im Parzival spielt der Artushof eine wichtige
Rolle. Zuerst verlangte Parzival von Artus Ithers rote Ristung,
dann wurde er in die Tafelrunde aufgenommen und kurz danach
wurde er von Cundry verfluchtet, was fir ihn der Anlass zum
Suchen des Heiligen Grals wurde. Aus diesen Griunden werden
Iwein und Parzival als Artusromane angesehen.

Tristan Gottfrieds von StraBburg halte ich fir einen
héfischen Roman, weil sein Verfasser bekannt wurde und weil
in diesem Werk die Artushofdarsetllung fehlt. ,Der hoéfische
Roman baut auf der Voraussetzung, dass der Held nicht mehr
in derselben Weise wie in der chanson auf uUberpersénliche
Gemeinschaftsideale hingeordnet ist. Zwar sind auch die Ideale
des roman-Helden (minne, ére usw.) Uberpersonlich, <objektiv>,
aber sie werden nicht mehr nur vom Helden getragen und
vertreten, sondern verwirklichen sich in ihm selbst. Der Mensch
ist nicht mehr ausschlieBlich als Glied einer Kollektivitat dem
Schicksal verbunden, sondern als Einzelner, an dem sich das
Geschick der Gemeinschaft entscheidet. Der Romanheld auf
der Aventiurefahrt erscheint als Suchender, dem der Sinn der

Welt und seiner selbst in ihr zu finden aufgegeben ist.“*

° Weddige, Hilkert: Einfihrung in die germanische Mediavistik. S. 240-241.
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4. Tristan Gottfrieds von Stra3burg

Den ersten Teil meiner Arbeit werde ich dem Werk von
Gottfried von StraBburg Tristan widmen. Dieser hdfische
Roman unterscheidet sich von allen anderen zeitgenossischen
Werken indem, dass die minne hier ganz einzigartig geschildert
wurde. ,Der magische Liebestrank, der fur Marke und Isolde
bestimmt wurde, machte dieses Werk zum Schicksalsroman.“*
Er hat verursacht, dass die Liebe zwischen Tristan und Isolde
nicht nur platonisch blieb. Der Zauber steht also im Mittelpunkt
der Handlung. Dieser Aufsatz soll Antworten geben auf Fragen,
die mit der Hexenthematik nahe verbunden sind. Ich werde
verfolgen, wie die Hexenfiguren dargestellt wurden und welche
Zauberkunste sie ausibten. Weiter konzentriere ich mich auf
bestimmte Figurenkonstellationen und nattrlich auch auf die
Zauberfolgen. Wie ich spater zeige, verknupft Gottfried in
seinem Werk Marchenmotive mit Sagenelementen.

Das Tristanthema war aber nicht ganz neu. ,Bei seiner
Dichtung wahlte er als Vorlage den nur in Bruchsticken
erhaltenen altfranzdzischen ,Tristan“-Roman des Thomas von
Britanje. Diesen hat er aber nicht nur einfach Ubersetzt,
sondern er hat ihn im Prolog und in eigenen Exkursen ganz neu
ausgelegt. Die Germanisten des 19. Jahrhunderts haben die
Geschichte der verbotenen Liebe des Lehensmannes Tristan
und der Konigin Isolde als unmoralisches, schlipfrig-elegantes
Erotikon angesehen.“ Gottfried stellt die wahre Liebe als
héchsten Wert und er zeigt, welche Schwierigkeiten die
Liebenden am Hof Uberwinden missen. Heutzutage wird dieses
Werk meistens als modern und kritisch angesehen, weil die
Liebe alle Konventionen und Beschrdnkungen durchgebrochen
hat. Der Liebestrank hat das gemeinsame Schicksal far Tristan
und Isolde vorbereitet.

9vgl.: Gottfried von StraBburg: Tristan und Isolde. Berlin: Verlag der Nation, 1970. S. 602.
11 Ernst und Erika von Borries: Mittelalter, Humanismus, Reformationszeit, Barock. Miinchen: Deutscher
Taschenbuchverlag GmbH&Co. KG, 1991. S. 103.
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,Wir kennen vier Bearbeitungen des anglonormannischen
Urgedichts: Die des Eilhart von Oberge. Sein um 1190
verfasstes Gedicht gibt die Vorlage am vollstdndigsten und
genauesten wieder. Weiter das altfranzézische Gedicht des
Bérol, um 1180 entstanden. Zwei Bruchsticke davon blieben
erhalten. Bérol und Eilhart vertreten die volkstimlich-derbe
Spielmannsversion, sie bleiben dem Original im wesentlichen
treu. Die dritte Bearbeitung stellt der héfische Roman des
Thomas dar, der zwischen 1155 und 1170 verfasst und in
Bruchsticken erhalten wurde. Und schlieflich der
altfranzo6zische Prosaroman, um 1230 entstanden. Thomas und
der Roman entfernen sich ziemlich weit von der Vorlage.“*?

,Gottfried schloss sich eng an Thomas an; seine
Anderungen beziehen sich in der Hauptsache auf Stil und
Darstellung, nicht aber auf den Inhalt. Er hat das franz6zische
Gedicht so verdeutscht, dass eine eigenartige und
hochbedeutende Neudichtung daraus wurde. Gottfried hat
vollendet, was Thomas begann: die héfische und zugleich
klassische Form der Tristansage.“™

,Gottfrieds Werk ist unvollendet geblieben. Zwei
Fortsetzer haben die Dichtung zu Ende gefuhrt, Ulrich von
Tirnheim (um 1230) und Heinrich von Freiberg (um 1290).“*
Weil fir meine Forschung die LOosung des Zauberbanns von
Bedeutung ist, musste ich mich an die Wiedergabe der Fassung
Ulrichs von Tdrnheim wenden. Da aber seine Fassung aus dem
Mittelhochdeutschen ins Neuhochdeutsche von Ginther Kramer
Ubertragen wurde, fehlen in meiner Arbeit die Zitationen auf

Mittelhochdeutsch.

12 v/gl: Gottfried von Straburg: Tristan und Isolde. Berlin: Verlag der Nation, 1970. S. 603-604.
3 Gottfried von Strapburg: Tristan und Isolde. S. 605.
' Ebd. S. 606.
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4. 1. Die Hexenfiguren im Tristan *°

Die Zauberpraktiken sind mit der Figur der Koénigin Isolde
verbunden. Deshalb ist ihre Figur fir meine Forschung
besonders wichtig. Sie wurde, wie ich spater an Beispielen
zeige, nie im Text explizit ,Hexe" genannt. Trotzdem zweifle ich
nicht daran, dass sie in den Zauberkinsten eine grofe
Meisterschaft bewies. Sie bereitete sowohl tdédliche Gifte und
Heilmittel als auch den Liebestrank. Weiter hatte sie die
Fahigkeit die Wahrheit im Traum zu sehen. Wie wichtig ihre
Zauber far den Handlungsablauf sind, davon werde ich naher
berichten. Aber es ist nicht nur die Konigin, die fir meine
Untersuchung bedeutend ist, sondern auch ihre Tochter, die
schone Isolde und Brangdne, Konigins Nichte. Es entsteht ein
Frauendreieck, wo die Blutverwandschaft und das
.Frauenelement” eine entscheidende Rolle spielen. Brangéne,
die hier eine Vermittlungsposition vertritt, schloss mit der
Konigin einen Pakt ab und sie war ihr bei der Geschichte mit
dem Liebestrank behilflich. Spéater schloss sie auch mit der
schonen Isolde einen Pakt ab, als Isolde Branganes
Jungfernschaft fur Marke verlangte. Die Figur der Brangéane ist
einzigartig ebenso wie der Rest des Frauenvereins. Spater
zeigte sich, dass alle drei Frauen ein sonderbares
Krauterwissen haben. Es fdhrt mich zur Hypothese, dass sich
das Frauendreieck im bestimmten Augenblick in ein
Hexendreieck verwandelt. Deshalb werde ich die Kd&nigin,

Isolde und Brangéne als Hexen ansehen.

4. 2. Das vergiftete Schwert

Wie schon angedeutet wurde, sind die Zauber in diesem
Werk mit der Koénigin Isolde verknupft. Tristan aber empfand
ihre Zauberkunst noch bevor er sie sah. Er wurde von Morolds

15 Gottfried von StraBburg: Tristan. Stuttgart: Reclam, 2006.
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Schwert, das vorher die Koénigin vergiftete, in einem Zweikampf
verwundet. Ich wirde sagen, die Schwerter nehmen einen
bedeutsamen Platz in der mittelalterlichen Literatur ein. Sie
tragen oft einen Namen (Siegfrieds Balmung, Artus” Excalibur).
Nach dem Aberglauben existieren real nur die Dinge, die man
mit einem Namen benennen kann. Der Name sollte deshalb
andeuten, dass das Schwert eine besondere Kraft tragt. Die
Schwerter symbolisieren in der ritterlichen Mythologie vor allem
Macht, Herrschaft, Gerechtigkeit und Entscheidungsfahigkeit.
Diese Bedeutung wird bis heute in den Tarotkarten enthalten.
Sie haben auferdem Bezug auf das Feuerelement, was mit sich
weitere Vorstellungen bringt. Den Schmieden, die die
Schwerter hergestellt haben, wurde auch manchmal eine
aupBergewdhnliche Macht zugeschrieben.

Morold warnte Tristan:

,von wibe noch von manne
sone widerst( niemér gesunt.
du bist mit eime swerte wunt,
daz toedic unde geliippet ist.
arzat noch arzate list

ernert dich niemer dirre not,
ez entuo min swester eine, 1sét,
diu kiinegin von Trlande.

diu erkennet maneger hande
wurze und aller crite craft
und arzétliche meisterschaft.
diu kan eine disen list

und anders nieman, der der ist.

~Weder durch Mann noch durch Frau
wirst du ansonsten geheilt.

Ein Schwert hat dich verwundet,

das todlich und vergiftet ist.

Arzte und all ihr Kénnen

werden dich aus dieser Not nicht retten,
auper einzig meiner Schwester, Isolde,
der Kdnigin von Irland.

Sie kennt zahlreiche

Wurzeln und die Heilkraft der Krauter
und verfugt Uber arztliche Meisterschaft.
Sie allein beherrscht diese Kunst,

sonst niemand auf der Welt.

«16

diun ner dich, d bist ungenesen. Wenn sie dich nicht rettet, stirbst du.”

Es dauerte nicht lange und Tristan erkannte, dass Morold

nicht log.

,arzate man besandte, ,Man schickte nach Arzten

18 Gottfried von Strapburg: Tristan. S. 420, V. 6940-6953.
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von birgen und von lande

die allerbesten die man vant.

wie d6? die waren besant,

die leiten allen ir sin

mit arzatlichem liste an in.

waz truoc daz vir oder waz half daz?
im was doch nihtes deste baz.

daz s’alle samet wisten

von arzatlichen listen,

daz enmohte im niht ze staten gestan.

daz gelippe was als6 getan,
daz sf "z mit nihte kunden
gescheiden von der wunden,
unz ez im al den lip ergienc
und eine varwe gevienc

s6 jaemerlicher hande,

daz man in kime erkande.
dar zuo gevie der selbe slac
einen sb griulichen smac,
daz ime daz leben swarte,

sin eigen Iip unmarte.“*’

auf den Burgen und im Reiche,
den besten, die man finden konnte.
Was nun? Sie wurden gerufen

und versuchten ihre ganze Weisheit
in der Heilkunst an ihm.

Was nitzte und half es?

Ihm wurde doch nicht besser.

Was sie alle verstanden

von &arztlicher Kunst,

das alles konnte ihm nicht helfen.
Das Gift war so beschaffen,

dass sie nicht vermochten,

es aus der Wunde zu entfernen,

bis es seinen ganzen Koérper durchdrang

und er sich verfarbte

so schrecklich,

dass man ihn kaum noch erkannte.
Zudem bekam diese Wunde

einen so scheuplichen Geruch,
dass sein Leben ihm lastig wurde

und sein eigener Korper ihn abstief3.”

Das vergiftete Schwert verursachte, dass Tristan keine andere
Wahl blieb, als nach Ireland zu fahren, denn nur Isolde, als die
einzige, konnte ihn retten. Mit Tristans Verletzung und mit

einem Giftzauber beginnt seine wichtige aventiure.

4. 3. Die Konigin als Hexe

Isolde hatte wirklich ein riesiges Krauterwissen. Wo die
Manner-Arzte ratlos stehen blieben, hatte sie ein geheimes
Rezept bei der Hand. Sie ist eine Frau und man glaubt, Frauen
sind mit der Natur mehr verbunden als Manner. Diese
allgemeine Vorstellung stammt vielleicht aus der Tatsache,
dass Frauen Kinder zur Welt bringen und damit ein neues

Leben geben koénnen. Isolde wurde, wie ich schon friher

17 Ebd. S. 439-440. V. 7257-7278.
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angedeutet habe, nie im Text eine ,Hexe“ genannt. Auch Morold
sprach von ihrer ,arztlichen Meisterschaft®. Aber andererseits
sprach er zugleich von ihrem Krauterwissen. Das erweckt
wirklich die Vorstellung, dass Isolde eine Hexe ist. Sie wurde
im Text die ,weise Isolde” genannt. Es ist interessant, dass
man oft die Heilerinnen als ,weise Frauen“ beschreibt. Das
ware die nachste Unterstitzung far das Argument, dass Isolde
eine Hexe ist. Spéater, als sie den Liebestrank zubereitete, ist
ohne Zweifel, dass sie sich mit der Magie beschaftigte und
dass man sie als Hexe ansehen kann.

In Irland verkleidete sich Tristan als Spielmann Tantris,
der verwundet war und Hilfe suchte. Er spielte die Harfe so
wunderschén, dass die Konigin tief bewegt war und versprach
ihm Hilfe.

»dar umbe wil ich dir din leben »lch will dir dafuir dein Leben

und dinen Iip ze miete geben und deinen Koérper als Lohn geben
wol gesunt und wol getan. in volliger Gesundheit und Schénheit.
diu mag ich geben unde lan, Das kann ich tun oder lassen.

diu beidiu sint in miner hant. “*® Beides steht in meiner Macht.

Der eigene Vorgang Tristans Genesung wurde nur

schematisch dargestellt, ebenso wie magische Praktiken der

Konigin.

»als verre als ichz bedenken kan, »Solange ich das verhindern kann,
s0 sol ich mich bewarn dar an, will ich mich davor hiiten,

daz ich iu iemer wort gesage, jemals ein Wort zu gebrauchen,

daz iuwern 6ren missehage das Euren Ohren missfallt

und iuwerm herzen widersté. und Euren Geschmack verletzt.

ich spriche ouch deste minner é Lieber will ich weniger berichten

von iegelicher sache, von allem,

é ich iu daz maere mache als dass ich eine Geschichte

unlidic unde unsenfte bi unliebsam und unangenehm machte

8 Ebd. S. 472. V. 7855-7859.
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mit rede, diu niht des hoves si. durch eine Sprache, die den Regeln des Hofes

nicht entspricht.

umbe miner vrouwen arzatlist Von der Heilkunst meiner Herrin

und umbe ir siechen genist und von der Heilung des Kranken

wil ich iu kurzliche sagen: will ich Euch nur kurz sagen:

si half im inner zweinzec tagen, Innerhalb von zwanzig Tagen half sie ihm so weit,

daz man in allenthalben leit dass man ihn Gberall gerne sah

und nieman durch die wunden meit, und niemand ihn wegen der Verletzung mied,

der anders bi im wolte sin. “*° wenn er bei ihm sein wollte.*

Der Heilungsvorgang und die Zubereitung des Heilmittels
fehlen hier, weil es fur den Adel nicht genug unterhaltsam
gewesen ware. Nach Gottfrieds Ansicht gehdren solche Sachen
nicht hierher, sie seien nich hdfisch. Der Autor will sich nicht
blamieren mit einer ausgedachten Salbenbereitung, solche
Sachen interessieren vielleicht das b&auerliche Publikum, aber
nicht die Adeligen. Fir uns ist aber wichtig, dass Tristan
genesen wurde, denn das bestéatigt die Tatsache, dass Isolde
sowohl Gifte als auch Heilmittel mischen konnte. Sie
beschaftigte sich sowohl mit der schwarzen als auch mit der
weifen Magie. Sie benutzt die Krauterkraft sowohl zu positiven
als auch zu negativen Zwecken. Sie balanziert an der Grenze
zwischen Gutem und Bdsen. Obwohl sie threm Bruder Morold
das vergiftete Schwert zu seiner Verteidigung schenkte,
handelt es sich meiner Meinung nach um einen
Schadenszauber, den man negativ beurteilen darf.

Es ist weiter interessant, dass die Konigin Tristan allein
behandelte.

,Diu wise kiniginne

diu kérte alle ir sinne

und alle ir witze dar an,

wie s generte einen man,

umbe des lip und umbe des leben

si gerne haete gegeben

19 Ebd. S. 478. V. 7945-7961.

,Die kluge Kdnigin

setzte all ihre Kunst

und ihren ganzen Verstand daran,
wie sie diesen Mann heilen kénnte,
fur dessen Leben und Gesundheit

sie bereitwillig hingegeben hatte
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ir lip und alle ir ére. ihr Leben und ihr Ansehen.”

Die Konigin dachte rational nach, sie benutzte den
Verstand und handelte praktisch. Ihr zweckmafiges Denken
zeigte sich spéater auch bei der Bereitung von dem Liebestrank.
Wenn Marke fiar ihre Tochter zu alt ware oder ob er ihr nicht
gefallt? Far alle Falle mischte sie einen Liebestrank, um das
Gluck fur Isolde zu gewinnen. Jedenfalls: mit Tristans
Genesung und mit seiner Abreise nach Cornwall endet diese
aventiure. Sie begann mit einem Zauber, mit einem anderen

Zauber wurde sie beendet.

4. 4. Tristan als Zauberer?

In Cornwall wurde Tristan lauwarm empfangen.

,Si begunden vil swinde »Sie begannen, boshaft

reden ze sinen dingen ihn zu verleumden,

und in ze maere bringen, und streuten tber ihn aus,

er waere ein zouberaere. er sei ein Zauberer.

diu vorderen maere, Seine friheren Taten,

wie er ir vint Mérolden sluoc, wie er ihren Feind Morold erschlug
wie sich sin dinc z Trlant getruoc, und wie es ihm in Irland erging,
des begunden s"under in db jehen, seien, so meinten sie unter sich,
ez waere (iz zoubere geschehen.“* durch Zauberei gelungen.”

Tristan wurde der Zauberei beklagt, weil die Menschen
seine Heldentaten und seine Listigkeit einer magischen Kraft
zuschrieben. Die Frau, die ihm fast den Tod brachte, rettete
ihm zugleich sein Leben und das war fur sie unvorstellbar. Sie
glaubten vielleicht sogar, Tristan sei unsterblich. Als sein
Oheim Marke vor dem Hofrat konstatierte, er wolle keine
Koénigin heiraten und habe als seinen Erben Tristan

ausgewahlt, ...

2 Ehd. S. 476. V. 7911-7917.
2L Ehd. S. 498-500. V. 8328-8336.
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,hie mite wart aber des hazzes mé,
des nides aber dé mé dan &,
den si Tristande truogen,

und begunde ouch an genuogen
0z brechen alsé sére,

daz si"z in d6 nie mére

vor verhelen kunden

und ieme ze manegen stunden
die gebaerde buten und diu wort,
daz er ervorhte den mort

und was in den sorgen ie,

daz s"eteswenne und eteswie
den rat in ein getriiegen,

daz si’n mortliche slilegen.“*

.Dadurch steigerte sich der Hass noch,
der Neid vergroferte sich,

den sie Tristan gegeniiber hegten.
Und héaufig brach dieser Neid

auch so heftig aus,

dass sie ihn ihm gegeniiber nicht mehr
verbergen konnten

und sich oft vor ihm

in Taten und Worten so verhielten,
dass er Mord beflirchten musste

und stets in der Angst lebte,

dass sie irgendwann und irgendwie
Ubereinkommen kdnnten,

ihn zu ermorden.”

Die Menschen begannen sich vor Tristan zu farchten, denn
er besafl eine aufergewdhnliche Kraft und Mut. Deshalb
glaubten sie, er sei ein b6éser Zauberer, der fur sie Gefahr
bedeutet. Das war eine ubliche Denkensweise, die zum
klassischen Hexenstereotyp fuhrte. Wenn man eine rationale,
vernunftige Erklarung nicht finden kann, hat man eine solche
Tendenz die Erklarung in den geheimen Kinsten zu suchen.
Diese Pasage spielt bei Gottfried eine geringe Rolle, doch eine
solche Hexereiverdacht oder eine Verleumdung fuhrten im
Spatmittelalter viele unschuldige Frauen auf den
Scheiterhaufen. Trotzdem scheint mir in diesem Fall, der Adel
beflirchtet eher Tristans Tapferkeit und Kraft als seine
,<Zauber“. Deshalb werde ich Tristan als keinen Zauberer
ansehen, weil es nicht angedeutet wurde, dass er eine

magische Kraft besitzt.

22 Ehd. S. 500-502. V. 8365-8378.
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4. 5. Die giftige Drachenzunge, Isolde als Hexe, Brangane

Weil Tristan am Leben bedroht wurde, entschloss er sich
nach Irland zu fahren, um dort fur Marke die schodne Isolde zu
gewinnen. Als Spielmann Tantris kampfte er mit einem
Drachen, den er erschlug. Als Beweis schnitt er dem Drachen
die Zunge ab, die aber giftig war und Tristan fiel in Ohnmacht.

.wan ime benam al sine maht .0enn ihm raubte die Besinnung

diu leide zunge, die er truoc. die verfluchte Zunge, die er bei sich trug.

der rouch, der von der an in sluoc, Der Geruch, der ihm von ihr entgegenschlug,
der eine entworhte in garwe vernichtete allein vollig

an crefte und an der varwe, seine Kréafte und Gesichtsfarbe,

daz er von dannen niht enkam, so dass er von dort nicht wegkam,

«23

unz in diu kiinegin da nam. bis die Kdnigin ihn herauszog.”

Diese Gelegenheit wollte der feige Truchsess ausniltzen
und begann sich mit Tristans Heldentat zu rihmen. Als Lohn far
den Drachenkampf wurde Isoldes Hand versprochen, wonach
sich der Truchsess viel sehnte. Als Isolde die Nachricht horte,

er solle den Drachen getdtet haben, erschrak sie.

,& ich’s gevolge, sb stich ich »Ehe ich gehorche, steche ich
rehte in min herze ein mezzer é. mir lieber ein Messer ins Herz.
€ sin wille an mir ergé, Ehe er seinen Willen an mir hat,
ich nim mir selber é den lip. nehme ich mir lieber das Leben.
ern gewinnet niemer wip Er bekommt weder Ehefrau
noch vrouwen an Isote, noch Herrin in Isolde.

w24

ern habe mich danne tote. Eher bekommt er mich tot.“

An dieser Stelle zeigen sich die marchenhafte Motive. Ein
Drache wird Ublich als ein schreckliches und bdses Ungeheuer
geschildert, das Prinzessinen entfidhrt oder zumindest dem
Land schadet. Der Drache lebt manchmal in einer Grotte, wo er

2 Ehd. S. 544. V. 9086-9092.
2 Ehd. S. 556. V. 9286-9292.
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einen geheimen Schatz bewachen mdge. Der Drachenkampf
wurde zur Probe und lapBt sich sowohl in Marchen als auch in
der mittelalterlichen Literatur mehrmals finden. Siegfried
kampfte auch mit einem Drachem, ebenso lwein, der danach
einen Lowen als Freund gewann. Der Kampf symbolisiert die
Uberwindung von Problemen, damit man ein hoheres Ziel
erreichen kann. Es ist interessant, dass in Europa Drachen
negativ angesehen wurden und dass sich diese Auffassung von
der chinesischen unterscheidet.

.pDrachen bilden in der Bilderwelt vieler Vdlker wichtiges
Grundlagenmaterial von groBer Symbolkraft. Sie sind
durchwegs reptilartig gestaltet, gelegentlich an gefligelte
Krokodile oder Riesenschlangen gemahnend. In den
Schopfungsmythen sind Drachen meist gewalttatige Urwesen,
die von den Gottern dberwunden werden mussen. Spater
nehmen Heroen und Ahnherren von Adelsgeschlechtern die
Rolle von Drachentétern an (Uberwindung der ungebé&ndigten
Naturwelt durch den geistig hochstehenden Menschen). Die
Besiegung des Drachenwesens ist in Marchen und Sagen oft
Prifungsaufgabe des Helden, der dadurch einen Schatz erringt
oder eine gefangene Konigstochter erlost. Der Drache ist in
diesem Sinne Symbol der wilden Tierhaftigkeit, die durch
disziplinierte Kraft Uberwunden werden muss. Die christliche
Symbolik sieht den Drachen als Verkdrperung des Teuflischen
oder des Satans Luzifer, den der Erzengel Michael besiegt und
in den Hollenpfuhl hinabstirzt. Drachen sind daher oft mit dem
Element Reuer verbunden und feuerspeiend dargestellt, wenn
sie nicht allgemein als Ausgeburten des vorzeitlichen Chaos
empfunden werden, das erst durch gebandigte Geistes- und
Korperkraft vernichtet werden konnte. Im Gegensatz zu dieser
abendlandischen Auffassung wird der Drache in Ostasien meist
als Gluckssymbol aufgefasst, das den Trank der Unsterblichkeit
hervorzubringen vermag. Er reprasentiert die Uressenz Yang

(Yin und Yang) des chinesischen Weltbildes, also Zeugung,
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Fruchtbarkeit und Aktivitat, und wird dadurch oft zum
Dekormotiv mit damonenabwehrender Funktion. In vielen Sagen
und Marchen spielen Drachen eine dominierende Rolle, und in
der bildenden Kunst und im Kunstgewerbe bilden sie ein
Hauptmotiv.“?® Dadurch, dass Tristan den Drachen iiberwand,
bewies er seine Tapferkeit. Aber ohne Hilfe der Konigin ware er
verloren gewesen.

Isoldes Mutter konnte das Unglick ihrer einzigen Tochter
nicht mehr ertragen und sie versuchte deshalb einen Ausweg zu

finden. In diesem Augenblick griff sie wieder nach einem

Zauber.

,=und alse ez nahten began, ,und als es Nacht wurde,

diu wise vragete unde sprach befragte die Weise

umbe ir tohter ungemach wegen des Unglicks ihrer Tochter
ir tougenliche liste, ihre geheimen Kinste,

von den si wunder wiste, die sie vorziglich beherrschte,
daz s’in ir troume gesach, so dass sie im Traume sah,

daz ez niht alsé geschach, dass sich nicht ereignete,

«26

als der lantschal sagete. was allgemeine Geriichte behaupteten.”

Das bedeutet, die Kdnigin besap nicht nur eine
sonderbare Heilkraft, sondern auch die Fahigkeit, Wahrheit aus
dem Traum zu erkennen. Sie bewies schon eine zweite
magische Kunst. Sie verlies sich so viel auf ihre Zauberkunst,
dass sie sofort begann Tristan zu suchen. Als sie ihn fand,
erkannte sie, die Drachenzunge nahm ihm alle Kraft.

»hie mite entwafenten s’in .Dann nahmen sie ihm die Ristung ab,
und do s"an ime niht vunden und als sie an ihm nicht fanden

weder slege noch wunden, Verletzungen oder Wunden,

do waren s’alle samet vrd. waren sie alle sehr froh.

triaken nam diu wise do, Die Weise nahm Theriak,

diu listege kiinigin die kundige Kénigin,

% Biedermann, Hans: Knaurs Lexikon der Symbole. Miinchen: Droemer Knaur, 1989. S. 96-98.
% Gottfried von Strapburg: Tristan. S. 556. V. 9298-9305.
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und vldzte im der als6 vil n, und fl6Bte ihm davon so viel ein,

1127

biz daz er switzen began. bis er zu schwitzen anfing.”

Auch an dieser Stelle ist der Heilungsverlauf nur
schematisch dargestellt. Wichtig ist aber in diesem Fall, dass
die Konigin Hilfe ihrer Tochter Isolde bendtigte. Als Tristan von
dem giftigen Schwert verwundet war, behandelte ihn die
Konigin allein. Jetzt rettete sie ihm sein Leben zum zweiten
Mal und die schone Isolde war ihr dabei behilflich. Das wiurde
bedeuten, dass auch Isolde mit magischen Praktiken und
Krautern anvertraut wéare. Es ware ganz naturlich gewesen,
wenn die Kdnigin ihre Heilungskrafte auch Isolde beigebracht
hatte. Zwischen der Mutter und ihrer Tochter besteht ein
starker Blutverband, deshalb ware nicht unmoglich, dass Isolde
die Heilungspraktiken ihre Tochter beibrachte. Diese Hypothese
unterstutzt spater noch eine Textpasage, als Tristan von Isolde
eine Heilungssalbe verlangte. Deshalb gehe ich davon aus, die
schone Isolde ist auch eine Hexe.

Die Koénigin bendtigte aber auch Hilfe von ihrer Nichte
Brangane. Als sie Tristan nach dem Drachenkampf im Wald

fanden,...

»SUS namen si Tristanden ,Da nahmen sie Tristan

si viere ze handen, zu vient,

af ein pferit huoben s’in hoben ihn auf ein Pferd

und under in vuorten s’in hin “*® und fuhrten ihn gemeinsam weg."

Brangdne wurde mit den Geheimnissen ihrer Koénigin gut
anvertraut, sie genoss ein grofes Vertrauen und sie war auch
bei Tristans Genesung behilflich. Das wirde bedeuten, dass
Brangdne auch ein Krauterwissen besitzt und dass man sie
auch als Hexe ansehen darf. Die Blutverwandschaft spielt hier

eine entscheidende Rolle, denn Brangane gehdrte zur Familie

2 Ehd. S. 564. V. 9435-9439.
2 Ehd. S. 566. V. 9493-9496.
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und zum Frauengeschlecht. Weil Isolde bei Tristans Genesung
behilflich war, bestéatigt das die Hypothese, dass Kdnigin Isolde
ihre Hexenerfahrungen an ihre Tochter Ubergab. Es entsteht
ein Frauendreieck, das Gottfried folgend beschrieb:

,Isot diu liehte sunne .Isolde, die strahlende Sonne,
und ouch ir muoter Tsot und dazu ihre Mutter Isolde,
daz vréliche morgenrot, das gliickliche Morgenrot,

diu stolze Brangaene und die herrliche Brangéane,
daz schoene volmaene! “*° das liebliche Mondlicht.

Die poetische Frauenbenennung bei Gottfried erinnert
mich an ein altes mythisches Symbol. Es handelt sich auch um
ein Dreieck, in dem jede Ecke eine Lebensetappe vertritt. Das
Symbol heift Triquetta und es symbolisiert die Jugend, die
Reife und das Alter der Dreifachen Godttin. Die weise Isolde
symbolisiert die Reife, die schdne Isolde vertritt die Jugend
und Brangadne symbolisiert das Heranreifen. Gottfrieds
Bezeichnung erinnert mich auch an Nornen aus der
germanischen Mythologie. ,An die Nornen, Téchter der Riesen,
aber gottlichen Ursprungs, gaben die Weisen dieses
Geschlechtes ihre Kenntnisse weiter. Diese drei Frauen, die
unter den Zweigen des Weltbaums sitzen, heifen auch
Schicksalsgdttinnen, denn sie sprechen das Urteil, wenn die
Gotter uUber die Weltregierung beraten, und sie entscheiden
auch Uber das Los des Einzelnen. Sie erscheinen bei der
Geburt eines Kindes, um ihm ihre Gaben zu spenden, weshalb
die Eltern durch Geschenke die Gunst der Nornen fir das
Neugeborene zu gewinnen versuchen. Zwei der Schwestern, die
Spenderinnen des Guten, stellte man sich hell und freundlich
vor, die dritte hingegen galt ihrem schwarzen Aussehen
entsprechend als bdse, als jene, die den Lebensfaden abriss.
Eine der Nornen, Urd, regiert die Vergangenheit, Werdandi die

2 Ehd. S. 564. V. 9456-9460.
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Gegenwart und Skuld die Zukunft. Verwandt mit den
germanischen Schicksalsschwestern sind die drei Moiren
(Klotho, Lachesis und Atropos) der griechischen sowie die
Parzen der rémischen Mythologie.“%*

Keine der drei (Brangédne, die schodne Isolde, Konigin
Isolde) hat zwar diese Schicksalsfunktion an der Kinderwiege,
trotzdem stehen sie meiner Meinung nach diesen
mythologischen Nornen und der Triade sehr nahe.

.,pDreigestalt oder Triadenbildung bei weiblichen
mythischen Symbolgestalten ist ein eigenartiger Charakterzug
antiker Ideenwelt. Der Wunsch, machtige Wesen vor allem aus
der weiblichen Sphéare als Triaden sehen zu kénnen, ist hier
machtiger ausgepréagt als bei Gotterdreiheiten in mannlicher
Gestalt. Dies gilt fur die Grazien, Horen, Parzen, Gorgonen und
Graien ebenso wie fur die Erinnyen oder Eumeniden. Neuere
Mythologen versuchten, auch die Nacht- und Zaubergottin
Hekate als Dreigestalt (Madchen, Frau, Greisin) zZu
interpretieren, was sich jedoch aus der antiken Quellen nicht
unbedingt ableiten 1&aBt. In der ROmerzeit des sudlichen
Mitteleuropa werden vielfach drei Miutter (Matres, Matronae,
Matrae) verehrt; der Kult derartiger weiblicher Dreiheiten setzte
sich im Alpenraum als Verehrung legendarer heiliger Frauen
fort, der drei Bethen mit Namen wie Ainbeth, Wilbeth und
Warbeth (oder Katharina, Barbara und Lucia; viele Varianten).
Moglicherweise hat die Symbolik der weiblichen Dreiheit auch
die Vorstellung von den wie die Parzen den Schicksalsfaden
spinnenden Nornen bei den Nordgermanen beeinflusst.*3

Die Kdnigin versuchte mit dem Schicksal zu spielen, um
fir jeden Preis Gliuck fiar ihre Tochter zu gewinnen. Das
Schicksal spielte in der Mythologie und in der Kultur Uberhaupt
eine zentrale Rolle. Als Beweis dafur gebe ich eine Tarotkarte
(sogar aus der Grofen Arkana, es handelt sich eigentlich um

%0 gpagilova, Libuse: Germanische Mythologie. Olomouc: Danal, 1995. S. 54-55.
%! Biedermann: Knaurs Lexikon der Symbole. S. 101-102.
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Hauptkarten) an. Es handelt sich um Karte Nummer zehn und
sie heift Das Rad des Schicksals (meistens wird diese Karte
auch als Glick genannt). Obwohl sich die Kartenbedeutungen
in verschiedenen Bluchern unterscheiden, bedeutet diese Karte
allgemein, dass das Schicksal in das Leben eingreift und das
es den Lebensweg verstellt. Nach Thea zeigt diese Karte
unerwartetes Glick oder eine gunstige Gelegenheit an, und
zwar auch in materieller Hinsicht. Wohlstand kommt auf den
Menschen zu, entweder in den nadchsten zehn Wochen oder in
zehn Monaten.** Es ist jedenfalls wichtig, dass das Schicksal in
dem Volksglauben die Radgestaltung hatte. Der Rad ist nicht
statisch, sondern er dreht sich und das bedeutet, dass man
sein Schicksal beeinflussen kann, indem man mit dem Rad
dreht. Auf dem Rad befinen sich insgesamt vier Punkte, und
zwar: Hohepunkt, Fall, Niederlage und Aufstieg. Mit welchen
Kraften die Koénigin das Rad des Schicksals in Bewegung
setzte, werde ich im nachsten Kapitel zeigen.

Es lasst sich sagen, die Konigin Isolde versuchte mit dem
Glick, also mit Fortuna zu spielen. ,Die Vielfalt des
klassischen Begriffs Fortuna wird im Mittelalter UGbernommen
und erweitert. In der Verwendung des Begriffs kann man drei
Hauptformen wunterscheiden. Fortuna gilt als Symbol des
unbestandigen Glicks, bei dem sie als Bringerin des
Gotterwillens (Fors, Fortuna, auch wohl Fatum genannt) oder
als selbststandige Gottin aufgefasst wird. Weiter gilt Fortuna
als Instrument der Providentia Dei, die ihr Rad dreht und damit
das irdische Glick der Menschen &andert, ohne Einfluss darauf
zu haben, was Gott fur ewig vorbestimmt hat. Schlieflich gilt
Fortuna als Bestandteil des Charismas, das einem Firsten oder
einem Volk eigen ist. Der Glaube an Fortuna, eine der meist
verehrten Gottheiten der Spatantike, wurde von den
Kirchenvatern bekédmpft. Doch die Interesse fir dieses Thema

%2 Siehe: Thea: Die groe Hexenschule. Miinchen: Ludwig Verlag, 2003. S. 134.
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spiegelt auch der anonyme Prosaroman Fortunatus wider, der

um 1509 verfasst wurde.“%

4. 6. Der Liebestrank

Als sie gemeinsam Tristan heilten, musste sich Isolde von
ihrer Mutter trennen und nach Cornwall fahren. Tristan gewann
namlich die schéne Isolde fir seinen Oheim Marke. In diesem

Augenblick dachte die Konigin praktisch nach und sie bereitete

einen Liebestrank.

,Die wile und sich ouch Tristan
mit sinen lantgesellen dan
bereite unde berihtete,

die wile sb betihtete

Isét diu wise kiinigin

in ein glasevezzelin

einen tranc von minnen,

mit alsd cleinen sinnen

0f geleit und vor bedaht,

mit solher crefte vollebraht:
mit sweme sin ieman getranc,
den muose er ane sinen danc
vor allen dingen meinen

und er da wider in einen.

in was ein tot unde ein leben,

ein triure, ein vroude samet gegeben.

~Wahrend sich Tristan

und seine Landsleute

vorbereiteten und zurechtmachten,

stellte sehr kunstreich

die weise Konigin Isolde

in einem kleinen Glasgefap

einen Liebestrank her,

der mit so feinem Verstand

gewahlt und ausgedacht

und mit solcher Kraft ausgestattet war,

dass jeder, der davon mit jemand anders trank,
diesen, ob er selbst nun wollte oder nicht,
mehr als alles andere lieben musste

und der andere wiederum ihn allein.

Nur ein Tod und ein Leben,

eine Traurigkeit und ein Glick war ihnen

gemeinsam gegeben.”

Isolde benutzte den Liebestrank und die Zauber, um das

Glick fur ihre Tochter

zu gewinnen. Dasselbe Motiv

beeinflusste ihre Handlung, als sie den Traumzauber benutzte.
Die KoOnigin fuhr nicht nach Cornwall mit, deshalb suchte sie

% vgl. Lexikon des Mittelalters. S. 665-666.
% Tristan. S. 94-96. V. 11429-11444.
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jemanden, der ihre Plane unterstitzten wiurde. Am né&chsten

stand ihr Brangéne, die schon eine grofe Treue bewies. Die

Koénigin sprach zu ihr:

»Brangaene« sprach si »>niftel min,

I& dir die rede niht swaere sin,
du solt mit miner tohter hin.
da nach sob stelle dinen sin.
swaz ich dir sage, daz vernim.
diz glas mit disem tranke nim,
daz habe in diner huote
hiiete es vor allem guote.
sich, daz es (Of der erde
ieman innen werde.

bewar mit allem vlize

daz es ieman enbize.

vlize dich wol starke:

swenne 1s6t unde Marke

in ein der minne komen sin,

sO schenke in disen tranc viir win

und 1a s’in trinken Gz in ein.
bewar daz, daz sin mit in zwein

ieman enbize. daz ist sin.

noch selbe entrink es niht mit in.

der tranc der ist von minnen.

daz habe in dinen sinnen. “*°

Brangane war

versprach der Konigin

Blutverwandschaft

~Brangane, meine Nichte,

lass es dich nicht bekimmern,

du sollst mit meiner Tochter fahren.
Stelle dich darauf ein.

Hore, was ich dir sage:

Nimm dieses Glas mit diesem Trank,
verwahre es

und hite es sorgsamer als alles andere.
Achte darauf, dass auf der Welt
niemand davon erféhrt.

Verhindere unbedingt,

dass jemand davon trinkt.

Beachte sorgféltig:

Wenn Isolde und Marke

sich in Liebe vereint haben,

dann schenke ihnen diesen Trank als Wein ein
und lass sie ihn gemeinsam austrinken.
Achte darauf, dass aufer den beiden davon
niemand trinkt. Das ist vernunftig.

Trinke auch selbst nicht mit ihnen davon.
Dies ist ein Liebestrank.

Denke immer daran.”

der Verantwortung bewusst und

ihre Hilfe. Ich vermute, die

verantwortlich, dass Brangéane

diese Aufgabe so gehorsam aufnahm.

»trat vrouwes, sprach Brangaene do

>ist iuwer beider wille als6,

s6 sol ich gerne mit ir varn,

% Ehd. S. 94-96. V. 11429-11468.

.Brangéne erwiderte: >Liebe Herrin,
wenn es Euer beider Wunsch ist,

will ich mit Freuden mit ihr fahren
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ir ére und al dinc bewarn, und auf ihre Ehre und ihre Angelegenheiten

achten,

“36

s6 ich iemer beste kan.< so gut ich kann.<*

Brangane hat mit der Konigin einen ,Pakt” abgeschlossen.
Ilhre Figur gewinnt immer mehr an der Bedeutung.

Ahnlich wie bei der Gift- und Heilmittelzubereitung,
verheimlichte Gottfried auch die Anfertigung des Liebestranks.
Es ist eigentlich schade, doch dank dem Aberglauben kann man
verschiedene Rezepte erfahren. ,Das Bestreben, sich den
erwinschten Liebespartner geneigt zu machen, ist in einer
Vielfalt von Brauchen uberliefert. So gab man dem Ersehnten
von einem Liebeskuchen zu essen, dessen Zutaten in der Nacht
des neuen Mondes gestohlen worden waren, oder einen Apfel,
den man vorher unter dem Arm verborgen hatte. Eine treulos
gewordene Geliebte brachte man zur Besinnung, indem man ihr
eine Haarlocke abtrennte und am Kreuzweg vergrub. Auch ein
Blutstropfen vom kleinen Finger der linken Hand, den das
Méadchen ins Haar des Begehrten tupfte, sollte dessen Liebe
erwecken.“%’

Der Liebestrank sollte auf erster Stelle den Sexualtrieb
steigern. Der Volksglauben bietet auch in diesem Fall viele
Uberprifte Methoden. ,Um den Sexualtrieb bzw. die Potenz zu
steigern, kannte man in der Volksmedizin verschiedene Mittel.
lhre angenommene Wirkung beruhte hauptsachlich auf der
Vorstellung, dass durch Gleichartiges (similibus similia) das
Gewilnschte erzielt werden konne; eine Vorstellung, die auf
dem Prinzip des Analogiezaubers beruht. So wurden Sperma,
Menstrualblut oder Urin einem Liebestrank beigemischt,
welcher die Lusterhdhen und zugleich den anderen fest an
einen binden sollte. Als besonders wirkungsvolle Aphrodisiaka
galten Organe wie Leber, Hirn, Galle, Herz und vor allem die

% Ebd. S. 98. V. 11475-11479.
¥ Wehr, Christian: Lexikon des Aberglaubens. Miinchen: Wilhelm Heyne Verlag, 1992. S. 156.
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Geschlechtsteile von

besonders

fruchtbaren bzw.

Fortpflanzungsfreudigen Tiere wie Hahn, Hase, Hengst (Pferd),

Hirsch, Stier und Sperling.

Daneben hatten Barenniere,

Gansezunge und Heringsblase einen &hnlicher Ruf.“® Es ist

deshalb kein Wunder, dass Gottfried Uber diese Praktiken nicht

schrieb und dass er sie nicht hofisch fand.

4. 7. Der zwingende Zauber

Brangdnes Unaufmerksamkeit verursachte, dass Isolde

den Liebestrank mit Tristan trank.

~Tristande ir meister b6t si daz.

er bét Isote viirbaz.

si tranc ungerne und Uber lanc

und gap do Tristande unde er tranc
und wanden beide, ez waere win.
iemitten gienc ouch Brangaene in
unde erkande daz glas

und sach wol, waz der rede was. “*°

»Tristan do er der minne enpfant,
er gedahte sa zehant

der triuwen unde der éren

und wolte dannen kéren, “*°

,s0 wolte et ie daz herze dar**

»Sie gab es ihrem Kapitén, Tristan,

und er bot es zuerst Isolde an.

Sie trank widerwillig und erst nach einiger Zeit
und gab es dann Tristan, der davon trank.

Sie beide glaubten, es sei Wein.

Inzwischen war auch Brangane hereingekommen,
die das Glasgefap erkannte

und begriff, was geschehen war.”

»Als Tristan die Liebe verspurte,

erinnerte er sich sofort

seiner Treuepflicht und seiner Ehrenheftigkeit
und wollte sich abwenden.”

,Sein Herz aber strebte immer Isolde zu.”

Isolde verspirte dieselben Gefuhle. Ihr Hass zu Tristan,

dass er ihren Oheim Morold erschlug, verwandelte sich in

Liebe.
,Isot diu leite ir criec der nider
und tete, als ez ir was gewant.
diu sigelése ergap zehant

ir lip unde ir sinne

% Wehr: Lexikon des Aberglaubens. S. 19.

% Tristan. S. 108-110. V. 11681-11687.
O Ehd. S. 114. V. 11471-11744.
1 Ehd. S. 114. V. 11748.

.Isolde gab den Kampf auf
und handelte, wie sie musste.
Die Besiegte ergab alsbald

sich und ihre Gefiihle
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dem manne unde der minne.“*

Die Liebe zwischen Tristan und

dem Mann und der Liebe."

Isolde war dank dem

Liebestrank erfiullt und Isolde wurde zur Frau.

,Nu daz si Curnewale

gevuoren alsd nahen,

daz si daz lant wol sahen,

des vréuten si sich alle do.

si waren sin alle vrd

wan eine Tristan unde 1s6t.

der angest was ez unde ir n6t.
der wille waere der geschehen,
sine haeten niemer lant gesehen.“*®
,Isot vant in ir kintheit

eine witze und einen list,

den allerbesten zuo der vrist:

daz si niemére taeten,

niwan Brangaenen baeten,

daz si an der érsten naht

sunder rede und sunder braht

b Marke ir hérren laege,
geselleschefte im pflaege.

ezn wirde im niemer baz entsaget,

wan s was schoene und was ouch maget.“**

Brangadne wurde erschrocken,

LAls sie sich Cornwall

so weit naherten,

dass sie das Land gut sehen konnten,

da freuten sich alle.

Alle waren froh dariiber

auper Tristan und Isolde.

Fur sie war es beklemmend und bedriickend.
Ware es nach ihrem Willen gegangen,
hatten sie niemals Land gesehen.”

»Isolde fand trotz ihrer Jugend

einen klugen Ausweg,

den allerbesten, der sich ihnen damals bot:
nichts anderes zu tun,

als Brangane zu bitten,

sie solle in der ersten Nacht

still und verschwiegen

bei ihrem Herrn, Marke, liegen

Und ihm Gesellschaft leisten.

Besser kdnnte man ihm sein Recht nicht
vorenthalten,
denn sie war schén und noch Jungfrau.”

aber weil sie der Konigin

ihre Treue schwur, versprach sie Isolde ihre Hilfe. Die Begriffe

ére und triuwe sind die meist frekventiersten Worter in der
mittelalterlichen Literatur. ,Ere war der >Ehrenkodex<, die
Norm, die die adelige Gesellschaft in bezug auf das

winschenswerte Handeln ihrer Mitglieder setzte und die diese

internalisiert hatten.

“2 Ephd. S. 118. V. 11836-11840.
B Ehd. S. 152. V. 12412-12420.
“ Ehd. S. 156. V. 12436-12446.

Sie war

deshalb anthropozentrisch und
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soziozentrisch zugleich. Ere, oftmals formelhaft mit pris oder
lop verbunden, war ohne arbeit, ohne Mut und Tapferkeit

«45

(manheit), ohne Einsatz des Lebens nicht denkbar. .Triuwe

zahlte zu den hdchsten Tugenden und sie stiftete die ldentitat
des ethisch definierten Menschen.“*

Brangdne schloss mit Isolde einen Pakt ab. Brangéne
hatte eine grope Angst vor der Schande, was passieren wirde,
wenn Marke die Wahrheit erfahren wirde. Sie bekannte sich
Isolde, dass sie an der Geschichte von dem Liebestrank
teilnahm wund sie erzahlte es ihr von Anfang an. Es st
besonders wichtig hier, dass seit diesem Augenblick die

Liebenden wissen, sie verfielen einem zwingenden Zauber.

4. 8. Die Blutverwandschaft und das Frauenelement

Brangane erfillte ihre Aufgabe bei der ersten Nacht und
das ist auch ein wichtiger Augenblick, denn Brangane ihr Blut
bei der Entjungferung fur Isolde opferte. Jetzt bestatigt sich
wieder die Blutverwandschaft zwischen den Frauen und das
Dreieck wird verknupft. Zuerst schloss Brangane einen Pakt mit
der KOnigin ab, jetzt bewies sie auch Isolde ihre Treue. Isolde

machte sich aber Sorgen, dass sie Brangane verraten kdnnte.

,Si sorgete sére »Sie sorgte sich stark

und vorhte harte starke, und befirchtete stark,
Brangaene ob si ze Marke dass, wenn Brangane in Marke
dekeine liebe haete, sich verliebte,

daz siim kunt taete sie ihm dann erzahite

ir laster unde ir maere, ihre Schande und alles,

als ez ergangen waere. was sie zugetragen hatte.

diu sorchehafte kiinigin Die geangstigte Konigin

“® Ehrismann, Otfrid: Ehre und Mut, Aventiure und Minne. Héfische Wortgeschichten aus dem Mittelalter.
Munchen: Verlag C. H. Beck, 1995. S. 66.
% \/gl: Ehrmann, Otfrid: Ehre und Mut, Aventiure und Minne. S. 212.
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diu tete an disen dingen schin, offenbarte hierdurch,

daz man laster unde spot dass man Schande und Spott

“47

mére virhtet danne got. mehr als Gott furchtet.”

Isolde handelte in diesem Augenblick emotional, sie
zweifelte an die Festigkeit der Blutverwandschaft und sie liep

zwei Knechte kommen.

.ich sende eine maget mit iu, »Ich schicke Euch ein Madchen mit.
die nemet und ritet ir driu Nehmt sie mit und reitet zu dritt
heinlichen unde balde still und schnell

eteswar z'einem walde, irgendwohin in einen Wald,

er si verre oder b, in der Nahe oder weit weg,

der iu dar zuo gevellec s, der Euch passend dazu erscheint,
dé nieman heinliche habe, wo niemand wohnt,

und slahet ir daz houbet abe. und schlagt ihr dort den Kopf ab.
und alle ir rede die merket ir, Merkt Euch alles, was sie sagt,

und swaz si sage, daz saget mir. und berichtet es mir.

w48

ir zungen bringet mir her dan. Bringt mir dann ihre Zunge."

Als sie Brangane in den Wald brachten und sie erkannte,
dass sie sterben wird, bekannte sie die Wahrheit trotzdem nicht
und sie war bereit sich das Geheimnis ins Grab zu nehmen.

Es ist interessant zu verfolgen, wovon das Urbild
Brangane stammt. ,Brangdne trdgt Ziuge der Genovevasage, wo
auf Befehl zwei gedungene Knechte eine unschuldige Frau in
den Wald fuhren, um sie zu ermordern, aber, geridhrt von ihren
reinen Wesen, den Mord nicht auszufihren vermdégen. Sie
schenken der Frau Leben und Freiheit und kehren heim mit den
Augen oder der Zunge eines Tieres, das sie zum Zeichen des
angeblich vollbrachten Mordes vorweisen.“*

Gottfried inspirierte sich von dieser Sage und er dbernahm
den Handlungsablauf in diesem Fall. Die Knechte spielten vor,

Brangane sei tot und sie sagte ihnen kein Wort, das lIsolde

4 Tristan. S. 170. V. 12702-12712.
B Ehd. S. 172. V. 12725-12735.
*® Gottfried von Strapburg: Tristan und Isolde. Berlin: Verlag der Nation, 1970. S. 601
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furchten musste. Isolde bereute ihre grausame Tat, aber bald
erfuhr sie, dass Brangdne noch am Leben ist. Danach
versdhnten sich die beiden und sie splrten eine noch tiefere
Freundschaft als je fruher. Ich wirde sagen, hier spielt die
Blutverwandschaft schon wieder eine riesige Rolle. Obwohl
Brangdne keine Heilige wie Genoveva war, wollte sie sich
opfern und dachte bis zu dem letzten Augenblick an den Eid,
den sie der Konigin leistete. Sie erfullte ihre Aufgabe schlecht,
denn Isolde trank den Liebestrank mit einem falschen Mann.
Brangane empfand die Todbedrohung als etwas, was sie
verursachte, denn sie versagte. Aber ihre groBe Treue zu dem
Frauengeschlecht rettete sie dann. Ohne sie wéare das Frauen-
Hexendreieck nicht vollstandig.

Brangadne dbernahm dann die ratgeberische Rolle der
Konigin. Sie handelte ebenso rational und tat alles, damit die
Liebe zwischen Tristan und Isolde heimlich blieb. Die Leute am
Hof begannen die zwei zu verspotten und auch Marke begann
sich eifersichtig zu benehmen. Marke dachte zusammen mit
Marjodo eine List aus, die Isoldes richtige Gefuhle entdecken
sollte. Marke fragte Isolde, in wessen Pflege sie bleiben
mochte, wenn er eine Jagdfahrt unternehmen wirde. Isolde, die
ganz von der Liebe zu Tristan verblendet war, antwortete
Tristans Name. Das ware fur Marke eine Mdglichkeit die beiden
zu ertappen.

Brangadne schaute aber diese List durch und half Isolde

mit einem Rat.

.gewehene er’s iu iht mére, ~Wenn es noch einmal darauf zuriickkommt,
s0 tuot, als ich iuch lére. tut, was ich Euch vorschlage.

HSO

sprechet sus unde sb. Sprecht so und so...."

Hier zeigte sich deutlich der Unterschied zwischen
Brangane und Isolde. Isolde handelte emotional, weil sie von

%0 Gottfried von Strapurg: Tristan. S. 232. V. 13743-13745.
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dem Liebestrank verzaubert war. Obwohl sie die Schande
beflirchtete, war sie nicht fahig, ihre Gefuhle zu Tristan zu
kontrollieren. Brangane handelte dagegen erst nach einer
vernunftigen Uberlegung und sie benutzte eine (grofe
Frauenwaffe — die Listigkeit. Brangdne ist in diesem Fall der
Konigin sehr dhnlich. Dann ging die Geschichte weiter, bis sich
Tristan von Isolde trennen musste, um von Markes Rache zu

entfliehen.

4. 9. Versuch um den Zauber zu brechen

Tristan fuhr nach Parmenien, um dort im Krieg zu kampfen
und die schdone Isolde zu vergessen. In Karke begegnete er
Isolde WeiBhand, die ihn an seine Isolde erinnerte.

.er besazte sine trahte, »Er strebte danach,

er wilte liebe und lieben wan Liebe und Hoffnung auf Liebe

wider die maget Is6te han, fur dieses Madchen Isolde zu empfingen.
sin gemiiete gerne twingen Seine Geflihle wollte er gerne zwingen,
Z'ir liebe Gf den gedingen, sie zu liebe in der Hoffnung,

ob ime sin senebirde dass ihm die Last seiner Liebesqual

«51

mit ir iht ringer wiirde. von ihr verringert wirde."

LTristan der wolte z"einer n6t LTristan wollte zu seinem Schmerz
ein andrer Tsolde eine andere Isolde,
und Tsolt diu entwolde und Isolde wollte

«52

keinen andern Tristanden. keinen anderen Tristan.”

Tristan fand keinen anderen Ausweg aus seiner
Verzweiflung, als um Isoldes Hand ihre Eltern zu bitten. Bei der
Hochzeitsnacht aber behandelte er sie nicht als Mann, was ihr
Schande brach. Isolde vertraute das Geheimnis ihrem Bruder
Kaedin, der von Tristan eine Erklarung forderte. Tristan

1 Ehd. S. 544. V. 19056-19062.
52 Ejd. S. 558. V. 19306-19309.
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bekannte sich, dass er eine andere Isolde liebt, denn sie sei
viel schoner. ,Isolde mit den weien Handen war Tristan nicht
so lieb, dass er nicht eine andere Isolde noch weit lieber
hatte.“>®* Der Liebestrank verursachte, dass Tristan die schéne
Isolde nicht aus dem Herzen vertreiben konnte.

Kaedin wollte sich davon Uberzeugen, ob Isolde wirklich
so schon ist und er ritt mit Tristan nach Cornwall. Dort kam es
zur Begegnung unter den drei und Tristan rettete sich sein
Leben, denn Kaedin erkannte, Isolde sei wirklich die schénste.
Tristan verbrachte mit Isolde eine Liebesnacht, wobei Brangane
schon wieder dank einer List die Verliebten der Gefahr entriss.
Als Marke nach Isolde fragte, log Brangédne und sagte, Isolde
sei krank und habe Schmerzen. Auch in dem Augenblick der
Verratbedrohung dachte sie rational nach. So bewahrte sie
schon wieder die Ehre ihrer Herrin. Kaedin versdhnte sich mit
Tristan und die alte Freundschaft wurde bestatigt. Kaedin
sehnte sich auch nach so einer Liebe, die er bei Tristan sah.

Es begann ihre letzte aventiure.

4. 10. Das Hexendreieck

Kaedin wollte unbedingt Kassie, eine schon verheiratete
Frau gewinnen. Tristan hatte Verstandnis fir seinen
Liebeskummer und er versprach ihm Hilfe. Tristan war mit den
Liebesachen mehr erfahren und es gelang ihm, die Schlussel
von Kassies Zimmer nachmachen zu lassen. Bei der Fahrt zu
Kassie verlor aber Kaedin seinen Kranz, den spater Nampotanis
fand. Es wurde ihm klar, was geschah und er begann die beiden
zu suchen. Es kam zum Kampf, bei dem Kaedin starb und
Tristan todlich verwundet wurde. Mit dem Toten fuhr er nach

Parmenien zurick.

%% Gottfried von Strapburg: Tristan und Isolde. S. 503
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Dort lief er seinen Freund Gaviol kommen und er sprach
zu ihm folgend: ,Herzlieber Gaviol, nimm meine Bitte freundlich
auf, fahre fuar mich nach Tintajol und sage der Kdnigin, ich
glaube, ich sei durch einen Giftspeer tédlich verwundet worden.
Bitte sie, um meinetwillen herzukommen, sonst sterbe ich. Ich
bin Gberzeugt, Isolde 4Bt mich nicht umkommen, wenn sie mich
retten kann. Erfulle meine Bitte rasch. Ein weies Segel zeige,
wenn sie mit dir kommt. Ilhr Kommen rettet mir das Leben.
Wenn du sie nicht bringen kannst, Gaviol, dann sei so gut und
setze ein schwarzes Segel.**

Tristans Worte beweisen, dass auch die schone Isolde mit
magischen Praktiken anvertraut war. Sie besaf3 eine grofe
Heilkunst ebenso wie ihre Mutter. Tristan ware nicht nur nach
dem Wiedersehen glicklicher, sie kdénnte fur ihn auch eine
Heilungssalbe bereiten. Daran erinnert sie auch Gaviol: ,Liebe
Herrin, es wird nichts helfen, wenn Ihr die Salbe nicht
mitbringt, die Tristan heilen kann. Nehmt auch Brangéne mit,
ihr Herz ist rein und treu.“>® Seine Rede unterstiitzt immer mehr
die Hypothese, dass auch Brangane sich in den Heilmitteln gut
auskennt und dass sie Isolde bei Tristans Rettung behilflich
sein koénnte. Das Frauendreieck verknupft sich in ein
Hexendreieck, denn es zeigt sich hier deutlich, dass Tristan an
Isoldes Heilkunst ohne Zweifel glaubt. Es ware zugleich die
Hypothese bestatigt, dass die Konigin Isolde ihre
Hexenerfahrungen an ihre Tochter Gbergab. Brangéne bildet die
dritte Ecke in dem Hexendreieck.

4. 11. Tristans Tod — der Zauber wurde gesuhnt

Als das Schiff aus Irland in Parmenien ankam, sagte
Isolde Weihand Tristan, das Segel sei schwarz. Auch sie

handelte emotional, weil sie von der Liebe zu Tristan

% Ehd. S. 575
% Ehd. S. 576
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verblendet war. Ihre Liebe war aber nicht so rein wie die
Isoldes. Aus Eifersucht verneinte sie Isoldes Ankommen.
Tristan starb, denn seine Hoffnung wurde nicht erfullt. Isoldes
Angst, dass Tristan die schoéne Isolde sehen wirde und ihr
Frauenhass verursachten Tristans Tod.

Die schone Isolde konnte sich nicht mit Tristans Tod
abfinden und sie warf sich aus der Totenbahre ins Wasser.
Brangdnes Worte, die ihnen einen gemeinsamen Tod
prophezierten, erfullten sich. ,O weh, Tristan und Isolde, dieser
Trank ist euer Tod!“*® Isolde opferte sich, weil sie sich das
Leben ohne Tristan nicht vorstellen konnte. Dank dem Zauber
war ihre Liebe zu ihm so tief, dass sie sich selbst lieber totete
als ohne ihn weiterzuleben. Mit ihrem Tod wurde der
Zauberbann endlich gelost.

,Einen Rosenstock und eine Weinrebe dazu lie der
Koénig bringen. Diesen setzte er hierhin, den anderen daneben,
die Rebe auf das Grab der reinen Frau, die Rose auf das
Tristans. Als das geschehen war, bedeckte man sie mit Erde.“57
,Der Schluss des alten Gedichts, wie Rose und Rebe aus
Tristans und Isoldes Grab aufschiefen und sich verschlingen,
ist ein weitverbreitetes Motiv des Volksglaubens: Die Liebe

offenbart und rechtfertigt sich tiber den Tod hinaus.*"®

4. 12. Das Urbild der Hexenfiguren

In diesem Werk verknupfen sich Heldensagen mit Marchen
und mit antiken Motiven. Es ist interessant zu verfolgen, wie
sie bei Gottfried geauPert wurden und wie weit Gottfried die

Frauenfiguren umstaltete. Wie schon gesagt wurde, Brangéane

% Ehd. S. 292
S Ehd. S. 581
% Ehd. S. 602
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tragt Ziuge der Genovevasage. Gottfried Ubernahm dieses Motiv
einerseits, andererseits umstaltete er es. Brangéane ist keine
Opfer, sondern eine wichtige und aktiv handelnde Figur.
Gottfied schrieb der Branganefigur eine Heilkraft zu, so dass
sie bei Tristans Genesung behilflich sein konnte und an dem
Hexendreieck teilnehmen konnte. Auferdem vertrat sie, wie
schon angedeutet wurde, die Rolle der Ratgeberin, die fir
Isoldes Gluck alles tat. Brangane ubernahm in Cornwall die
ratgeberische Rolle der Kénigin, weil sie es versprach.

Branganes Todesurteil erinnert mich auch an ein Marchen
von Bridder Grimm, und zwar an Schneewittchen. Das arme
Madchen wurde auch in den Wald auf Befehl der bt6sen und
eifersuchtigen Koénigin gebracht, um dort von zwei Jagern
getdtet zu werden. Als Beweis der grausamen Tat sollten die
beiden auch Eingeweige des Madchens bringen. Zum Glick
waren die Jager aber barmhezrig und lieBen Schneewittchen am
Leben.

Das Urbild der Koénigin stammt dagegen aus einer alten
irischen Heldensage. ,Der wunde Held fahrt in einem Boot aufs
Meer und kommt endlich in ein fernes Land, wo eine Fee ihn
heilt. Von solchen abenteuerlichen Meerfahren wird in der
irischen Sage sehr h&aufig erzahlt; von der Entrickung ins
Feeland berichten auch viele bretonisch-franzézische Romane.
Urbild Isoldes ist also die heilende Fee im unnahbar fernen
Land, das nur dem Auserkorenen nach wilder Seefahrt
zuganglich ist. Mit Tristans Reise ins Feenland wird die alte
Sage geendet haben.“® Gottfried hat also dieses Motiv
Ubernommen und umgestaltet. Isolde ist keine Fee, sondern
eine Hexe mit einer Heilungskraft. Sie benutzte ihre Macht
nicht nur zum Heilen, sondern auch zu einer Giftbereitung. Sie
machte deshalb auch etwas, was negativ war. Sie stand an der

Grenze zwischen der schwarzen und der weiffen Magie. Sie

% Ehd. S. 599
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glaubte, dass sie die Zauber vdllig unter Kontrolle hat und dass
man das Schicksal beeinflussen darf. Deshalb bereitete sie den
Liebestrank. Dabei nahm sie nicht die Gefahr wahr, was wirde
passieren, wenn ihr Plan nicht gelingt. Und gerade das ist
spater passiert. Die Konigin bereitete den Liebestrank aus
rationalen und vernunftigen Grunden, trotzdem hat dieser
Zauber ein groBes Unglick verursacht. Gottfried stellt Isolde
plastisch dar. Sie ist einzigartig und sie hat mit ihrem irischen
Urbild nur wenig gemeinsam.

Das Motiv der schdnen Isolde stammt dagegen
wahrscheinlich aus dem piktisch-britischen Liebesroman. ,Sein
Hauptmotiv ist das Marchen von der goldhaarigen Jungfrau:
Einst trug eine Schwalbe ein wunderbares Frauenhaar weithin
Uber Land und Meer. Vor einem Kdnig fiel es nieder. Entzickt
hob er es auf und schwor, nur die zum Weibe zu nehmen, der
dieses Goldhaar gehodre. Ein junger Held macht sich auf die
Fahrt und findet sie nach vielen Abenteuern. Aber der
Brautwerber wird selbst Liebhaber, die Jungfrau wird sein
Weib, und der alte Konig geht leer aus.“® Gottfried Gbernahm
dieses marchenhaftes Motiv und veranderte es planvoll. Isolde
ist eigentlich Opfer des Zaubers ihrer Mutter. Wie schon fraher
gesagt wurde, handelte Isolde unter dem Liebeszauber
emotional. Sie stand zwischen ihrer Mutter und Brangane,
deren Hilfe und Rat sie standig brauchte. Es wurde angedeutet,
dass auch Isolde die Heilkraft ihrer Mutter besap und dass man
sie auch als Hexe ansehen darf.

Man kann deshalb voraussetzen, dass Isolde die
Heilungspraktiken und das Krauterwissen von ihrer Mutter
lernte. Die Vorstellung, dass die Mutter-Hexe ihre Kunst ihrer
Tochter beibringt, stellt ein klassisches Stereotyp dar. Es
handelt sich um eine allgemein verbreitete Hexenvorstellung.

Gottfried &anderte die drei Frauenfiguren nicht nur original,

% Ehd. S. 600
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sondern er brach sie in Verbindung so, dass sie ein
Hexendreieck bilden. Die Frauen verlassen sich vor allem auf
ihre Blutverwandschaft. Die Koénigin schlieft mit Brangane den
Pakt von dem Liebestrank einerseits ab, andererseits schlief3t
Brangane auch so eine Pakt mit Isolde von der Hochzeitsnacht
mit Marke ab. Es entsteht ein Hexendreieck. Obwohl Gottfried
die Zauberpraktiken nicht genau beschrieb, wirkt das Bild der
Hexen lebendig und farbig.

Der Liebestrank stellt die entscheidendste Rolle dar.
Wegen dem zwingenden Zauber wurde die Liebe gegenseitig
und erfullt. Es ist interessant, weil im 12. bis 14. Jahrhundert
wurde das Ideal platonischer Liebe verbreitet. Die Liebe
zwischen Tristan und Isolde begann mit einem Zauber, deshalb

wurde sie von Anfang an zum Scheitern vorherbestimmt.

5. lwein Hartmanns von Aue

Als nachstes Werk, das meiner Hexenuntersuchung

1 von Hartmann von

beisteht, habe ich den Artusroman Iwein®
Aue ausgewéahlt. ,Hartmanns Iwein (um 1202) ist eins der
charakteristischsten und reprasentativsten epischen Werken
der deutschen Literatur aus dem ersten Viertel des 13.
Jahrhunderts. Seine Uberlieferung ist verhaltnissmapig reich:
finfzehn vollstandige Handschriften und zehn fragmentarische

sind uns davon erhalten.“%

,Dieser hofische Versroman, den
man auch als Artusroman bezeichnet, ist eine mosaikartig aus
einzelnen Stoffelementen wund Motiven zusammengesetzte
GroBerzahlung mit deutlichen Spuren von kinstlicher
Verbindung des Nicht-zusammengehdrigen, mit Bruchnahten,
die dem modernen Leser als harte Ubergadange vorkommen

moégen und ihm vielfach als kiinstlerische Mangel erscheinen.“®

¢ Hartmann von Aue: Iwein. Text und Ubersetzung. Berlin: Walter de Gruyter GmbH&Co. KG, 2001.

82 \/an Stockum, Th. C.: Hartman von Ouwes ,,Iwein“. Sein Problem und seine Probleme. Amsterdam: N.V.
Noord-Hollandsche Uitgevers Maatschappij, 1963. S. 3.

% Sjehe: Van Stockum: Hartman von Ouwes ,,Iwein®. S. 3.
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,Was die Versform betrifft, liegt die Sache ganz
unproblematisch: der Iwein zeigt dieselben Formen wie andere
Verserzadhlungen des gleichen Typus, d.h. paarweise gereimte
vierhebige Verse mit mehr oder weniger freier Senkungsfullung
(Reimpaare).“® Deshalb schien mir interessant zu sein, als
Beispiel fir meine n&chste Untersuchung einen deutschen
Artusroman auszuwéahlen. Uber das Entstehungsdatum lweins
haben die Mediavisten keine konkreten Informationen, aber
man behauptet, dass dieser Roman um 1202 entstand. ,Im
deutschen Sprachbereich ist der >Yvain< durch Hartmann von
Aue, dessen »>lwein< auf Chrétien de Troyes zurickgeht, und
Ulrich Fuetrers >lban< vertreten, eine strophische Kurzfassung
des Stoffes, die im 2. Buch des »>Buch der Abenteuerc«
zusammen mit anderen autonomen Erzdhlungen eingeschoben
ist. Ein “historischer” Owein, Sohn von Urien, ist gegen Ende
des 6. Jahrhunderts in Nordengland bezeugt, konnte somit dem
“historischen” Artus, der gemadp den Chronisten 539 oder 542
gefallen ist, nie begegnen. Dennoch gehdrt Yvain wie Keu und
Gawain unbestritten zur altesten Schicht von Gestalten, die mit
Koénig Artus in Verbindung gebracht werden, doch bleiben die
Urspringe der Assoziierung im dunklen. Tatsache ist, dass

>Owein<®

als einzige von allen »>Yvain< Versionen derart von
Chrétiens Roman abweicht, dass man heute nicht umhin kann,
eine gemeinsame Vorlage zuzulassen. Ob dieses fiur uns nicht
fassbare Zwischenglied franzoézisch oder keltisch war, ist
letzlich belanglos, sicher ist, dass zahlreich Elemente
(Wunderquelle von Barenton im Wald von Brocéliande;
Begegnung mit Laudine, Herrscherin Uber jene Quelle) in der
Tat Analogien mit Mythen und folkloristischen Motiven, wie sie

u. a. die keltische Welt kennt, aufweisen.“%

* Ebd. S. 3.

% Anmerkung: Owein ist ein keltischer Stoff, er wurde im sigenannten WeiBen Buch von Rhydderch (14. Jh.)
und im Roten Buch von Hergest (1380-1410) uberliefert. In: Lexikon des Mittelalters. Miinchen: Deutscher
Taschenbuch Verlag, 2003. S. 430.

% |exikon des Mittelalters. S. 430-431.
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Meine Motivation war, mdglichst viel Uber Hartmanns
Hexen- und Zauberdarstellung zu erfahren. Die Aspekte, die ich
bei meiner Untersuchung des Tristans verfolgt habe, werde ich
auch in diesem Werk erwdgen. Die Hauptfragen wiederholen
sich. Ich versuche, die allgemeinen Merkmale der Hexen- und
der Zauberdarstellung im Artusroman und im hdéfischen Roman
zu rekonstruieren. Wir werden sehen, dass die Hexenthematik
im lwein anders geschildert wurde als im Tristan. Das Urbild
der Hexe liegt hier meiner Meinung nach sehr nah keltischen
Mythen und der spateren Hexenvorstellung. Im Werk kommen
viele magischen Dingen und Ereignisse vor, mit denen der
Hauptheld konfrontiert wurde. Ich versuche festzustellen, ob im
Iwein eine Hexenfigur vorkommt, welche Fahigkeiten sie hat
und ob es sich eine Parallele zum n&chsten Artusroman,

Parzival, finden lasst.

5. 1. Der Zauberbrunnen

Die Handlung des Romans und des Haupthelden beginnt
gleich mit einem Zauber. Iwein, einer der zwdlf Ritter der
Tafelrunde am Hofe Konig Artus, horte am Pfingsfest seinen
Vetter Kalogrenant eine von seinen aventiuren erzahlen. Der
tapfere Ritter erlebte vor etwa zehn Jahren eine Reihe von
Abenteuern, bis er eine fur ihn sehr beleidigende Situation
erlebte. Sein Weg fuhrte ihn in den Wald, wo er einen
Tierkampf sah und einen Waldmenschen traf. Der Waldmann
bezeichnete sich selbst als ein Mensch, der dort Tiere hittet,
die er ohne Ketten und Fesseln bezwingen kann. Von diesem
Tierbeschutzer erfuhr Kalogrenant tber die Zauberquelle.

Lhie ist ein brunne nahen bi .Hier in der Nahe ist eine Quelle,
uber kurzer mile dri: nicht weiter als drei kleine Meilen entfernt.
zeware unde kumestd dar Wenn du dorthin kommst
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und tuostd im sin reht gar, und handelst in der richtigen Weise

tuost( dan die widerkére und kommst dann zuriick,
ane grbéze din unére, ohne erhebliche Schande erfahren zu haben,
s0 bist( wol ein vrum man: dann bist du wahrhaftig ein tiichtiger Mann,

1167

dane zwivel ich niht an. daran will ich nicht zweifeln.”

Es scheint, der Waldmensch wei3 Uber den Brunnen

Bescheid und er beschreibt auch die Brunnenlandschaft.

.Noch hoere waz sin reht si. .,HOre noch etwas von der Beschaffenheit der
Quelle.

dat stat ein capelle bi: Eine Kapelle steht in der Nahe,

diu ist schoene und aber cleine. die zwar klein aber schén ist,

kalt und vil reine kalt und klar

ist der selbe brunne: ist die erwahnte Quelle:

in rlieret regen noch sunne, wegen Regen noch Sonne treffen sie,

nochn triiebent in die winde. noch rithren sie die Winde auf.

des schirmet im ein linde, Eine Linde schiitzt sie davor,

daz nie man schoener gesach: schon wie keine andere:

diu ist sin schate und sin dach. sie bietet ihr Schatten und Dach.

si ist breit héch und alsé dic Sie ist machtig, hoch und so dicht,

daz regen noch der sunnen blic dass weder Regen noch ein Sonnenstrahl

«68

niemer dar durch enkumt. sie je durchdringen.”

Das bedeutet also, dass der Waldmensch die dortige
Umgebung sehr gut kannte. Er gab sogar Kalogrenant Auskunft

dariber, wie er weiter handeln soll.

,und ob dem brunne stat ein ,Oberhalb der Quelle steht ein
harte zierlicher stein, Uberaus zierlich behauener Stein
undersatzt mit vieren auf einem Sockel

marmelinen tieren: von vier marmornen Tieren.

der ist geléchert vaste. Der ist tief ausgehonhlt.

ez hanget von einem aste Von einem Aste hangt

von golde ein becke her abe: ein goldenes Becken herab.
jane waen ich niht daz iemen habe Ich glaube nicht, jemand

dehein bezzer golt danne ez si. habe besseres Gold als dieses.

7 lwein. S. 12. V. 553-560.
%8 Ehd. S. 13. V. 565 — 577.
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diu keten da ez hanget b, Die Kette, an der es hangt

diu ist Oz silber geslagen. ist aus Silber geschmiedet.
wil d danne niht verzagen, Wenn du keine Angst hast,
sone tuo dem becke niht mé, so mache mit dem Becken nichts weiter,
giuz Of den stein der da sté als dass du auf den Stein, der dort steht,

«69

da mite des brunnen ein teil. etwas von dem Quellwasser gieft.”

Kalogrenant bedankte sich bei ihm und am nachsten Tag
ritt er ins Askalons Reich, wo sich der Brunnen befand. Die

Brunnenumgebung wurde &hnlich wie ein Paradies geschildert.

,und vant da grbz ére. »und ich fand dort gro3e Herrlichkeit.
man gehoeret nimer mére, Nie mehr wird man,

diu werlt sté kurz ode lanc, solange die Welt steht,

s6 wiinneclichen vogelsanc so herrlichen Gesang der Vdgel héren,
als ich ze der linden vernam, wie ich ihn bei der Linde vernahm,

do ich derzuo geriten kam. als ich hingeritten kam.

der ie gewesen waere Das Herz selbst

ein totriuwesaere, eines Todtraurigen

«70

des herze waere da gevreut. ware dort froh geworden.”

Kalogrenant war auch von dem Stein fasziniert, weil es ein
Smaragd war, aus dessen jeder Ecke ein Rubin funkelte. Er
handelte danach, was ihm der Waldmensch riet. Er
missbrauchte im Reich des Burgherrn Askalon einen
Zauberbrunnen und er machte einen Wetterzauber, indem er

den Edelstein mit dem Quellwasser tUbergoss.

,do erlasch diu sunne diu é schein, ,Da verfinsterte sich die Sonne, die eben

noch hell geschienen hatte,

und zergienc der vogelsanc, und der Gesang der Vogel verstummte
als ez ein swaerez weter twanc. vor einem schweren Ungewitter.

diu wolken begunden Die Wolken zogen

in den selben stunden gleichzeitig

von vier enden Of gan: von vier Himmelsrichtungen her auf.
der liehte tac wart getan Der helle Tag wurde so verwandelt,

% Epd. S. 13. V. 581-595.

" Ebd. S. 13. V. 603-611.
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daz ich die linden kiime gesach.
gr6z ungnéade da geschach.

vil schiere dé gesach ich

in allen enden umbe mich

wol tisent tlsent blicke:

dar nach sluoc alsb dicke

ein als6 kreftiger donerslac

daz ich Of der erde gelac.

sich huop ein hagel unde ein regen,
wan daz mich der gotes segen
vriste von des weters not,

ich waere der wile dicke tot:
daz weter wart als ungemach
daz ez den walt nider brach.
was iender boum d& sb grdz
daz er bestuont, der wart bl6z
und loubes alsd laere

als er verbrennet waere.

swaz lebete in dem walde,

ez entrinne danne balde,

daz was da zehant tot. “*

Der Autor widmete der

dass ich die Linde gar nicht mehr sehen konnte.
Ein schrecklicher Aufruhr erhob sich.

Da sah ich alsbald

um mich her auf allen Seiten

tausend und abertausend Blitze.

Danach dréhnte ebensooft

ein so gewaltiger Donnerschlag,

dass ich auf die Erde stirtze.

Es fing an zu hageln und zu regnen,

und hatte mich nicht Gottes Gnade

vor Wettersnot behiitet,

so ware ich dabei umgekommen.

Das Unwetter wurde so furchtbar,

dass es den Wald niederbrach.

Und war irgendwo ein Baum stark genug,

dass er stehenblieb, so wurde er kahl

und so des Laubes beraubt

als sei er verbrannt.

Was im Walde lebte,

kam, wenn es nicht rechtzeitig entrinnen konnte,

auf der Stelle um.”

Darstellung des Zauberbrunnens

eine groBe Aufmerksamkeit, was nicht zufallig ist, denn die
Zauberquelle stellt ein Topos dar. ,Topos [griechisch Ort,
Stelle einer Schrift, Hilfsmittel fur die Ausarbeitung einer Rede;
Plural Topoi]. Literaturwissenschaftliche Bedeutsamkeit hat die
Toposforschung vor allem mit dem groangelegten Versuch von
E.R. Curtius erlangt, die literarische Tradition bestimmter
Bilder, Motive, gedanklich gepragter Vorstellungen sowie
literarisch-technische Darstellungsweisen in verschiedenen
europdaischen Literaturen vom 18. Jh. bis zur Antike
zuruckzuverfolgen. Topoi werden von ihm aufgefasst als feste
Clichés oder Denk- und Ausdrucksschemata, die in
verschiedenen Variationen immer wiederkehren und dadurch

ermaoglichen, literarische Traditionszusammenhange im Rahmen

™ Ehd. S. 14. V. 638-665 .
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eines als Einheit aufgefassten (west-)europaischen
Kulturkreises beschreibbar zu machen. Berihmte Topoi sind z.
B. das Bild vom verwundeten Hirsch und der Quelle, die améne
Landschaft mit immer gleichen Wiesen, Bachen, sanften Liften,
Gesang der Végel usw.“"

Wie ich schon friher bemerkte, wurde die Brunnengegend
als Paradies geschildert und sie erinnert deshalb an die amdne
Landschaft. Nachdem aber Kalogrenant mit dem goldenen
Becken Brunnenwasser auf den Stein gegossen hatte,
verwandelte sich das Paradies in den Platz voller Gefahr. Der
Zauberbrunnen hat eine zentrale Position im Werk, er setzt
Ilweins aventiuren in Gang (lweins Kampf mit Askalon, Lunetes
drohende und geplante Verbrennung und endlich Verséhnung
zwischen Iwein und Laudine).

Der Smaragd, also der Stein ,mit der Signatur des
Dauerhaft-Unverganglichen, ist in vielen Kulturen Symbol
gottlicher Macht. Im alten Orient war der Stein Zeichen der
gottlichen Gegenwart und wurde mit Flussigkeitsopfern bedacht
oder mit Ol und Blut gesalbt. Dadurch wurde er zum Altar
(Beth-El, Haus Gottes).“”® Meiner Meinung nach kann man in
dem Smaragd im Iwein und in dieser Definition eine bestimmte
Ahnlichkeit sehen, denn beide wurden mit Wasser (mit dem
reinen Element) Ubergossen.

Der Zauberbrunnen zusammen mit dem Smaragd riefen
Hagel und Regen hervor. ,Hulda H. Braches bemerkt in diesem
Zusammenhang, dass dem Smaragd die Fahigkeit
zugeschrieben wurde, Regen und Sturm zu verursachen.“™
Dagegen Marbod von Rennes behauptet in seinem ,liber
lapidum seu gemnis”, der Smaragd kdnne Unwetter abwehren

und zigellose Triebe bezahmen.” Eine interessante

"2 Trager, Claus: Wérterbuch der Literaturwissenschaft. Leipzig: VEB Bibliographisches Institut, 1989. S.
519.

¥ Biedermann, Hans: Knaurs Lexikon der Symbole. S. 418-419.

" Braches, Hulda H. : Jenseitsmotive. S. 168. In: Knoll: Studien . S. 89.

7> Schmidt, Ph.: Edelsteine. S. 69. In: Knoll: Studien. S.89.
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Smaragddefinition fand ich auch im Knauers Lexikon der
Symbole. ,Smaragd war dem Tierkreiszeichen Virgo (Jungfrau)
und dem Planeten Jupiter zugeordnet, und die antiken
.Steinblicher” schrieben ihm die Kraft zu, Stirme und Unwetter
zu verjagen sowie Sklaven zur Freiheit zu verhelfen. Die grine
Farbe machte ihn zu einem wirkkraftigen Symbol von Wasser
und befruchtendem Regen (blauliche Smaragde waren der
Venus geweiht). Vielfach wird ihm im Fruhling eine besondere
Wirksamkeit zugeschrieben. Mittelalterliche Legenden
berichten, dass der Smaragd eigentlich aus dem Hdllenbereich
stammt, etwa aus der Krone des Luzifer, dass er aber eben
deshalb damonische Machte besonders gut bewaltigen hilft. Bei
ritual-magischen Beschwdrungen wurde oft ein Smaragd unter
die Zunge des Magiers gelegt.“”® Der Smaragd ist mit seiner
grinen Farbe gekennzeichnet. ,Grin ist die Farbe des Mittlers;
die Natur ist Uberwiegend grun, weil sie die kosmischen
Schwingungen allen lebenden Wesen weitergibt. Der Smaragd
ist immer ein sehr begehrter Stein von Menschen gewesen, die
sich auf spirituellem oder religiosem Gebiet bewegten, weil er
auf den atherischen Korper einwirkt und die Menschen
empfindsamer fur A&atherische Eindricke macht. Mit einem
schonen Smaragd in der Hand kann man hellsehend werden
oder weissagen, meinten die Alten. Der Smaragd wurde stets
von Medien, Hellsehern und OKkkultisten wegen siener Gabe,
ihren ,Blick® noch zu verstarken, sehr gesucht. Er starkt nicht
nur das &auPere Auge, sondern er wirkt ebensosehr auf das
innere Auge, wenn sein Trager bereit ist, sich an die
Forderungen des Edelsteins zu halten: Bescheidenheit, Treue,
Aufrichtigkeit, Freundschaft, Reinheit.“”’ ,Geschatzt wurde der
Smaragd im Mittelalter vor allem wegen seiner
appetitanregenden und kraftigenden Eigenschaft, der auferdem
Schlaflosigkeit, Angste und gegen Alptraume helfen sollte.

"6 Biedermann: Knaurs Lexikon der Symbole. S. 406.
" http://www.henkenmialeene.org/de/bucher/mein_stein_mein_lehrmeist/die_edelsteine/der_smaragd.html
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AuBerdem galt er als Glucks- und Schutzstein fir Schwangere
und sollte auch auf Reisen schiitzen.“™

Obwohl es keine einheitliche Smaragddefinition gibt, ist
es jedenfalls sichtbar, der Brunnen war verwinscht und er war
mit einem Wetterzauber geschutzt. Der Zauberbrunnen und der
Wetterzauber, die hier vorkommen, haben meiner Meinung nach
Bezug auf den uralten Glauben, man kann das Ungewitter mit
Hilfe von b6sen Kraften hervorrufen. ,Zu den Verbrechen, die
man vielen vermeintlichen Hexen zur Last legte, gehorte auch
das Heraufbeschwdéren von Unwettern und Stirmen mit dem
Ziel, Schiffe untergehen zu lassen, Ernten zu vernichten und
einem Feind eine Menge anderer Katastrophen zu bringen.
Bereits viele Jahrhunderte vor den Hexenverfolgungen wurden
Magier immer wieder Dbeschuldigt, einen Wetterzauber
angewendet zu haben, und so war es unvermeidlich, dass auch
die vielbeschworene neue Hexengeneration mit solch dubiosen
magischen Aktivitaten in Verbindung gebracht wurde. Der
Glaube an die Macht der Hexen UUber die Elemente war
tatsadchlich so ausgepréagt, dass es bei jedem starken Wind, der
Zerstorungen anrichtete, fast eine Selbstverstandlichkeit war,
die Verantwortung dafir irgendeinem betagten, unbeliebten
alten Weib aufzubirden. Francesco-Maria Guazzo lieferte 1626
in seinem klassischen Compendium tnaleficarum seine eigene
Schilderung des Wetterzaubers: Die Hexen haben gestanden,
dass sie am Sabbat oder wann immer sie wollten Hagelschauer
gemacht haben, um die Frichte der Ernte zunichte zu machen.
Zu diesem Zweck schlugen sie ihren Gestadndnissen zufolge das
Wasser mit einem Zauberstab, und dann warfen sie ein
gewisses Pulver in die Luft oder ins Wasser, das ihnen der
Teufel gegeben hatte. Dadurch kam eine Wolke auf, die sich in
Hagelkérner verwandelte und Uberall dort niederging, wo die
Hexen es winschten. Wenn sie kein Wasser hatten, dann

"8 http://www.panpagan.com/forum/nachschlagewerk/2009-smaragd.html.
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benutzten sie ihren Urin. Zu dem gleichen Ergebnis kamen
angeblich auch andere Hexen, wenn sie Opferhihner oder
Seesand in die Luft warfen, Feuersteine Uuber ihre linke
Schulter nach Westen schleuderten, nasse Besen schittelten,
Wasser oder Urin in Erdlécher gossen, Schweineborsten oder
Eier kochten, Stecken an ein trockenes Flussufer legten,
Zauberformeln sprachen, S&auglinge in Kesseln kochten oder
Salbeiblatter im Boden vergruben und dort verrotten liefen. Bei
einer schottischen Variante, von der 1662 im Prozess gegen
die Hexen von Auldrean die Rede war, musste ein ,Fluchstein®
mit einem nassen Lappen geschlagen und dreimal gesprochen
werden: Ich schlage diesen Lappen auf diesen Stein, um einen
Sturm zu entfesseln in des Teufels Namen; er soll nicht ruhen,
bis es mir beliebt. Um den Wind sich legen zu lassen, musste
dreimal die folgende Zauberformel aufgesagt werden: Wir legen
den Wind in des Teufels Namen. Er soll sich nicht eher

w79 Der

erheben, als bis wir ihn wieder heraufbeschwoéren.
Wetterzauber war im Iwein schéadlich, weil der Wald zerstort
wurde und viele Tiere waren tot. An dieser Stelle ist die
Ahnlichkeit des Wetterzaubers, der hier vorkommt mit dem
volkstimlichen Glauben sichtbar. Das bedeutet also, die
Vorstellung, man kann Wetterzauber machen, war also schon
zur Hartmanns Zeit bekannt.

Kalogrenant uUberlebte die Gewittergefahr, aber seine
aventiure hatte kein gutes Ende. Zum Brunnen ritt der
Landesherr Askalon, der mit seinem Feind, der ihm so grofes
Unglick und Schaden beigebracht hat, kampfen wollte. Askalon
warf seinen Gegner aus dem Sattel und er nahm ihm sein
Pferd. Kalogrenant musste davon zu Fuss und ohne RuUstung,
die ihm zu schwer war, gehen. Das war fir ihn

selbstverstandlich sehr beleidigend.

™ http://www.sphinx-suche.de/hexereil/wetterzauber.htm
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Als lwein diese Geschichte horte, entschloss er sich, den
Zauberbrunnen zu suchen und seinen Vetter zu rachen. Dabei
hat ihn Herr Keie, ein Ritter mit scharfer Zunge, verspottet. In
den Streit griff Konig Artus selbst ein, indem er befahl, in
vierzehn Tagen werden er und seine besten Ritter den Brunnen
aussuchen. Iwein wollte diese Angelegenheit zur aventiure
ausnutzen, deshalb bereitete er sich auf die Reise innerhalb
von drei Tagen vor. Er ritt denselben Weg wie sein Vetter, bis
er den Waldmenschen traf, der ihm die Richtung zur
Zauberquelle zeigte.

Es ist auffallig hier, dass der Zauberbrunnen im
Mittelpunkt des Geschehens steht. Im Werk taucht die
Beschreibung der Brunnenlandschaft sogar dreimal auf. Zuerst
bei Kalogrenants aventiure, dann bei Iweins Erlebnis und
zuletzt bei Artus”Ankunft zu dem Brunnen. ,Die Ereignisse am
Brunnen werden auf diese Weise hervorgehoben. Wie sich die
Szenen wiederholen, so ist die Landschaftdarstellung kirzer.“®

Iwein handelte auf dieselbe Weise wie sein Vetter vor
zehn Jahren. Auch er nahm den Becher und lUbergegoss den
Smaragd mit dem Quellenwasser. Danach kam ein grofes
Gewitter und Iwein erwartete schon den Landesherrn Askalon.
Dieser kam kampfbereit zum Brunnen und er wollte sich an
seinem Gegner rachen. Doch Iwein gelang es ihn todlich zu
verwunden und Askalon dachte an Flucht. Der bisherige
Landesherr verabsdumte seine Rolle als Beschitzer des
Landes, indem er den Brunnen von Iweins Missbrauchen nicht
schutzte. Meiner Meinung nach symbolisiert der Brunnen
einerseits den Frieden im Lande, wenn die Umgebung als
Paradies aussieht. Andererseits ist der Brunnen mit einer
groBen Gefahr verbunden, denn man kdnnte beim Unwetter

oder im Kampf mit Askalon ums Leben kommen. Jedenfalls ist

8 v/gl.:Knoll, Hiltrud Katharina: Studien zur realen und ausserrealen Welt im deutschen Artusroman (Erec,
Iwein, Lanzelet, Wigalois). Bonn:Rheinische Friedrich-Wilhelms-Universitét, 1966. S. 87
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es die erste Aufgabe des Landesherrn, den Brunnen zu
schitzen und so die Verteidigung des Landes zu beweisen.
.Der ewige Frihling kann jederzeit durch mutwilliges Ausldsen
des Zaubergewitters in Hagel, Regen und Zerstbérung
verwandelt werden. Die liebliche Natur weist dann, wie auch in
den beiden anderen Episoden, auf das Glick mit der Dame hin.
Das jederzeit mogliche Gewitter verlangt hingegen von dem
Besitzer eine standige Bereitschaft. Er hat fur die Verteidigung
des Landes und fiar die Sicherheit seiner Untertanen zu
sorgen.“® Das bestatigt die Zentralposition des Brunnens und
des Wetterzaubers im Werk.

Wenn wir nach dem Quellenort fragen wirden, dann
stellen wir fest, die Zauberquelle befindet sich in Breziljan,
wohin lwein aus Britannien ritt. E. Auerbach nennt die hdchst
eigenmachtige geographische Aufteilung in den hd6fischen
Romanen, wie es scheint mit leisem Vorwurf, ,marchenhaft*.?
,Die angefuhrten Namen sind nicht als reale, sondern vielmehr
als poetische GropBen aufzufassen. Artusroman und Marchen
berdhren sich zwar darin, dass beide keinen konkreten Raum
kennen, aber das Marchen gibt seinen Landern niemals Namen,
es spricht einfach von dem grofBen Reich eines groen Kdnigs.
Die geographischen Namen in den ho6éfischen Romanen sind
wohl einzig als Beiwdrter und Schmuck anzusehen, sie dienen
der poetischen Untermalung.“®

Der Dichter ist Uber die Insellage Britanniens orientiert,
deshalb ist es wahrscheinlich, Askalons Reich und der
Zauberbrunnen befinden sich auch irgendwo in Britannien. Die
Zauberquelle aus Iwein war jedenfalls im Mittelalter beridhmt.
.,Broziliant, wovon die Bretonen oftmals fabulieren, ein gar

langer und breiter Wald, der in der Bretagne sehr gepriesen

8 Knoll, Hiltrud Katharina: Studien zur realen und ausserrealen Welt. S. 84-85.

8 E. Auerbach: Mimesis. S.126. In: Knoll, Hiltrud Katharina: Studien zur realen und ausserrealen Welt im
deutschen Artusroman (Erec, Iwein, Lanzelet, Wigalois). Bonn:Rheinische Friedrich-Wilhelms-Universitét,
1966. S. 46.

8 Sparnaay, H.: Hartmann von Aue I. S. 113. In: Knoll, K.: Studien zur realen und ausserrealen Welt. S. 46.
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wird. Die Quelle von Barenton entspringt dort einer Stelle
neben einer Steinplatte. Bei groBer Hitze pflegen Jager nach
Barenton zu gehen, mit ihren Handen Wasser zu schoépfen und
die Platte damit zu benetzen. Auf diese Weise pflegen sie
Regen zu bekommen.“® Es ist bemerkenswert, dass man hier
die geographische Lage, das Material Stein und das Element
Wasser verkntupft. Obwohl zwischen dem Wetterzauber im Iwein
und diesem volkstimlichen Glauben einige Unterschiede
existieren, der Kern bleibt erhalten. Auf dieser Stelle finden wir
also Bestatigung dafir, dass diese Wetterzaubervorstellung
schon zur Hartmanns Zeit bekannt wurde und Hartmann lief3
sich  wahrscheinlich  von dem volkstimlichen Glauben
inspirieren.

Uber die Funktion des Zauberbrunnens wissen wir weiter,
er signalisiert dem Landesherrn eine drohende Gefahr, denn
die Grenze wurde Uubertraten. Askalon war nicht nur Laudines
Ehemann und der Landesherr, an erster Stelle war er als
Beschlutzer der Quelle verpflichtet. Die Zauberquelle hat also
eine wichtige Bedeutung, weil sie zwischen Frieden oder Kampf
entscheidet.

Auch spater, als Lunete ihrer Herrin Laudine riet, Ilwein zu
heiraten, warnte sie sie vor der drohenden Gefahr von Artus’
Seite.

.U ST doch ein dinc gesaget, »Einst will ich Euch doch sagen,

daz man iedoch bedenken sol, was man schlieflich bedenken muss,

ir vervahetz lbel ode wol. Ihr mégt es tbel oder wohl aufnehmen.

ezn ist iu niender sd gewant, Es steht nun einmal nicht anders um Euch:

irn wellet iuwern brunnen und daz lant wenn lhr nicht Eure Quelle, Land

und iuwer ére verliesen, und Ehre verlieren wollt,

s6 miezet ir etewen kiesen so musst lhr jemanden aussuchen,

der iun vriste unde bewar. der sie Euch erhéllt und beschutzt.

manec vrum riter kumt noch dar Mancher tapfere Ritter wird noch dahin kommen,
der iuch des brunnen behert, der Euch an der Quelle Schaden stiftet,

8 Nickel,, H.: Reiterschild. S. 6. In: Knoll: Studien zur realen ...S. 86.
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enist da nieman der in wert. wenn niemand da ist, der sie verteidigt.”

Als Laudine noch erfuhr, Artus solle in zehn Tagen
kommen und die Zauberquelle ware unbeschitzt, dann gab sie
zur Hochzeit mit Iwein ihr Anlass. Die Hochzeitsfeste dauerten
bis der Kdonig Artus ins Land ritt. Er nahm den Becher, fullte es
mit Quellenwasser und begoss den Stein. Die Szene

wiederholte sich zum dritten Mal.

,dd wart dem hern Twein gach .Da ritt Herr Iwein eilends

gewafent von der veste; gewappnet von der Burg herab,
wander s& wol weste, denn er wusste genau,

ern beschirmte sinen brunnen wenn er seine Quelle nicht beschitzte,

er wurd im an gewunnen.“®®

Obwohl der Konig Artus selbst den Wetterzauber machte
und so das Gewitter hervorrief, kam es zum Zweikampf
zwischen lwein und Herr Keie. In beiden friheren
Brunnenaventiuren richteten sich Zorn und Wut gegen den
wirklichen Feinden hin. So ka&mpfte Askalon mit Kalogrenant
und spater mit Iwein. In diesem Fall richtete Iwein aber seine
Wut auf Ritter Keie.

,Sihem herzen liebe geschach, .Er freute sich von Herzen,

do er jenen halten sach als er jenen dort halten sah,

der allez guot verkérte, der alles Gute schlecht machte,

dd in got sO gérte und dass Gott ihm die Gunst gewéhrte,
daz er im solte gelten jenem sein

sin ungevilegez schelten maploses Schimpfen

«87

und sinen tagelichen spot. und seinen taglichen Hohn heimzahlen zu dirfen.”

Iwein warf seinen Gegner aus dem Sattel und Keie splrte

dieselbe Beleidigung, die damals Kalogrenant mit Askalon.

8 |wein. S. 35. V. 1820-1830.
8 Ehd. S. 48. V. 2542-2546.
8 Ehd. S. 48. V. 2557-2563.
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Iwein erfullte seine Rolle als Beschiutzer des Landes und als
Beschutzer der Zauberquelle.

Es ist im Iwein bemerkenswert, den Wetterzauber riefen
Ritter, also Manner hervor, obwohl man traditionell die
Zauberkunste mit Frauen in Verbindung brach. Ich weigere mich
trotzdem, Kalogrenant, Iwein und Artus als Zauberer zu
bezeichnen, obwohl sie den Wetterzauber hervorriefen. Die
Tatsache dafur ist, sie wollten eher ihren muot und ére
beweisen, als einen Zauber machen. Den Zauber machten sie
unwillkdrlich im Unterschied zu Clinschor, den ich deshalb als

einen echten Zauberer ansehe.®

5. 2. Der Zauberring und die Bahrprobe

Wie schon am Anfang gesagt wurde, ist die Handlung im
Iwein mosaikartig. Deshalb muss ich an dieser Stelle in den
Handlungsablaufgelang zurickkehren, um weitere Hexenthemen
zu erfassen.

Ilwein gelang es im Zweikampf Askalon zu verwunden,
doch dieser versuchte die Flucht zu ergreifen. Iwein jagte ihn
bis zu seiner Burg, aber er wurde zufalligerweise zwischen
zwei Toren gefangen. In diesem Augenblick trat in das
Torgefangnis Lunete ein und sie gab Iwein einen Zauberring.
lhre Grinde dazu liegen in der Vergangenheit. Lunete war zwar
adelig, trotzdem wahrscheinlich eines niedrigeren Standes. Als
sie auf Artus” Hof als Botin gesandt wurde, war sie ihrer
BegruPBung nicht wert. Das beleidigte sie damals tief. lwein
erwies ihr aber Ehre und als Belohnung gab sie ihm ein
geheimes Geschenk.

,her Twein, nemet diz vingerlin. .Nehmt, Herr Iwein, diesen Ring.
ez ist umben stein als6 gewant: Mit dem Stein hat es folgende Bewandtnis:
swer in hat in blézer hant, wer ihn in der bloBen Hand hallt,

8 Anmerkung: Clinschor ist ein Zauberer im Parzival.
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den mac niemen, al die vrist den kann niemand, solange

unz er in bldézer hant ist, er in der blopen Hand ist,
gesehen noch gevinden. sehen oder finden;
sam daz holz under der rinden, wie das Holz unter der Rinde

“89

alsam sit ir verborgen. werdet Ihr verborgen sein.”

Es bleibt unerklart, woher Lunete ihren Zauberring hatte.
Interessant aber ist, sie gab ihn gerade lwein. Er verwundete
todlich Askalon, ihren Landesherrn, und sie verhielt sich
eigentlich als Verraterin, weil sie Ilwein dank einem Zauber das
Leben rettete. Askalons Ritter suchten Iwein in dem
Torgefangnis, aber der Zauberring verursachte, dass er

unsichtbar war.

,do begunden si von zorne toben ,Da tobten sie vor Zorn

“90

und got noch den tiuvel loben. und verfluchten Gott und den Teufel.”

,wie ist uns dirre man benomen? LJAuf - welche Weise ist uns dieser Mann
entgangen?

swie lange er sich doch vriste Aber wie lange er sich

mit sinem zouberliste, mit seinen  Zauberkunststiicken einstweilen

schiitzen moge,

«91

wir vinden in noch hiute. wie werden ihn doch heute noch finden.“

Es ist auffallig hier, dass in diesem Werk Edelsteine eine
magische Kraft haben. Der erste hat das Unwetter verursacht,
der zweite hat die Macht seinen Trager unsichtbar zu machen.
Das Motiv eines Zaubergerats, das seinen Trager unsichtbar
macht, kommt in der mittelalterlichen Dichtung mehrmals vor.
Im Nibelungenlied gewann Siegfried den Zaubermantel, der ihn
auch unsichtbar machte.® Die Vorstellung der Unsichtbarkeit
gehdrt meiner Meinung nach eher zum Marchen, denn es
kommen auch dort viele Zauberdinge vor. Die Kraft der Steine
ist einerseit von dem Volksglauben beeinflusst, im Fall, dass er

¥ Ebd. S. 24. V. 1202-1209.
% Ehd. S. 25. V. 1271-1272.
L Ebd. S. 25. V. 1282-1285.
% Nibelungenlied.
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die Kraft hat, einen Wetterzauber zu machen. Andererseits ist
es mit Fantasie verbunden, im Fall, dass er seinen Trager
unsichtbar machen kann.

,Wahrend des Hexenwahns behaupteten viele Hexen, sich
unsichtbar machen zu kdnnen, was nach ihren Worten fir
gewobhnlich eine von ihrem Hausgeist oder vom Teufel
persdnlich verliehene Gabe war. Es existierten angeblich noch
viele andere Mdoglichkeiten, unsichtbar zu werden. Eine von den
englischen Hexen empfohlene Methode war die, den Speichel
einer Krote mit dem Saft einer Gansedistel zu mischen und
diese Flussigkeit in Form eines Kreuzes auf die Haut
aufzutragen. Trug man einen Achat oder das rechte Auge einer
Fledermaus am Korper, oder tauschte man sein Hemd mit dem
einer Leiche, dann sollte man ebenfalls unsichtbar werden.“%
Bei Askalons Begrabnis wurde Iwein fast ertappt, weil die

Wunden des toten Kénigs von neuem zu bluten begannen.

.swer den andern habe erslagen, sWenn jemand einen andern erschlagen hat,

und wurder vir in getragen, und dieser wird an jenem vorbeigetragen,

swie langer da vor waere wunt, S0 beginnt er von neuem zu bluten

er begunde bluoten anderstunt. und sei er auch noch so lange vorher schon

verwundet worden.

nd seht, alsdé begunden Seht, so fingen auch seine

im bluoten sine wunden, Wunden wieder an zu bluten,

dd man in in daz palas truoc: als man ihn in den Palast trug,

wan er was bi im der in sluoc. denn der war in der Nahe, der ihn erschlagen
hatte.

d6 daz diu vrouwe rehte ersach, Als die Herrin das sah,

si ruofte sére unde sprach schrie sie voll Schmerz und sagte:

“er ist zeware hinne "Er ist wahrhaftig hier

und hat uns der sinne und hat uns die Sinne

94

mit zouber &ne getan.” mit Zauberei verblendet.”

Danach begannen sie lwein wieder zu suchen, aber der

Zauberring von Lunete rettete ihm auch jetzt das Leben.

% http://www.sphinx-suche.de/hexereil/unsichtbarkeit.html
* lwein. S. 27. V.1357-1369.
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Die Tatsache, Askalons Leiche bagann zu bluten, bezieht
sich auf das Gottesurteil. Dieses diente als juristisches
Verfahren der Wahrheitsfindung. »Als ein subsidiares
Beweismittel an Stelle des Zeugen- oder des einfachen
Eidbeweises tritt im germanischen, besonders im frankischen
Prozess nicht selten das magische Verfahren des berufenen
Gottesurteils ein. Man greift dazu bei einer Zeugen-, Eides-
oder Urteilsschelte, besonders in einem Meineidsprozess,
ferner bei mangelnder Eidfahigkeit (der Frauen und Unfreien)
oder zu feierlichster Beweisung. Christlich gedacht, sucht man
hierbei eine Entscheidung der Schuldfrage durch ein
wunderbares, von Gott gesandtes Zeichen. Viele Wege fuhren
zu solchem Gottesurteil, doch stets geht dem -eigentlichen
Gottesurteilsverfahren ein Reinigungseid voraus, dessen Wert
eben das folgende Gottesurteil bestimmen soll.
Gottesurteilhafte Handlungen kennen alle Vélker der Erde auf
einer gewissen Kulturstufe. Es liegen ihnen, von jedem hdheren
Gottesglauben unabhangig, uralte Zwingzauber zugrunde, die
durch ein meist widernaturlichen Zeichen Schuld oder Unschuld
eines fur ein Unrecht Verdachtigen feststellen wollen,
verchristlicht zu Wunderzeichen der gottlichen Gerechtigkeit;
solche magische Methoden der Verbrecherverfolgung sind
zweifellos auch den Germanen ureigen, zum Teil wohl als
indogermanisches Erbgut.*®

Aus dem Gottesurteil etablierten sich mehrere Proben. Zu
den wichtigsten gehdrte die Bahrprobe, die auch Hartmann in
seinem Iwein schilderte. ,Bei der Bahrprobe wurde der
Verdachtige an die Bahre des Getdoteten gebracht. Fing der
Tote nun erneut an zu bluten, so war die Schuld erwiesen. Man
ging davon aus, dass der Geist des Ermordeten vorerst im
Korper verbleibt und durch das Blutenlassen den Verlust seines

« 96

Wirtes racht.“” ,Am haufigsten wurde noch in karolinischer Zeit

% http://www.jadu.de/mittelalter/text/gottesu.html
% http://ww.sungaya.de/schwarz/allmende/bahrprobe.htm
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die Feuerprobe (Schreiten Uber glihende Pflugschare) oder die
Wasserprobe (Eintauchen in flieBendes Wasser) angewendet.
Im 8. und 9. Jh. waren diese Verfahren mit christlichen
Ritualien versehen worden. Auch der Ausgang des gerichtlichen
Zweikampfs wurde nun als Gottesurteil verstanden und
bewertet. Reinigungseid, Gottesurteile und Zweikampf kamen
auch im Verfahren vor den kirchlichen Gerichten vor;
Gottesurteile waren aber nur bei Laien erlaubt. Gleichwohl
nahm im 12. Jh. die Abneigung der Kirche gegen diese
formalistische Beweisfuhrung zu. 1215 hat schlieflich das 4.
Laterankonzil dagegen Stellung genommen, so dass deren
Bedeutung im Prozessrecht schnell zurickging. Gottesurteile
wurden wohl noch veranstaltet; ihre Bedeutung ging jedoch
stark zurick, wenn auch noch im 16. Jh. bei manchen Delikten
(Hexerei) Formalien im Prozess angewendet worden sind, die
frihmittelalterlichen Gottesurteilen ahnlich waren.“%’

Im Werk spielt noch ein zweiter Ring eine grofe Rolle.
Nach Artus” Ankommen, als Gawein seinen jungen Freund vor
Verliegen warnte und dieser bat Laudine um Erlaubnis

abzureisen, da gab sie ihm auch einen Ring.

,her Twein, ntine verliesetz niht. ~Herr lwein, verliert ihn nicht.

sines steines kraft ist guot: Die Kraft seines Steines ist auferordentlich:
er git geliicke und senften muot: er gibt Gliick und Zufriedenheit,

er ist saelec der in treit.“® und wer ihn tragt, ist bewahrt vor allem Ubel.*

Der Stein dient also als ein Amulett, weil er eine
Schutzfunktion hat. Zugleich dient er als ein Talisman, weil er
Glick anziehen soll. Es ist interessant hier, Laudine gab ihm
den Ring nicht als Beweip ihrer Liebe oder als Erinnerung auf
die einjahrige Frist seiner Reise. Sie gab ihm den Ring als

Talisman und Amulett.

" \olkert, Wilhelm: Adel bis Zunft: ein Lexikon des Mittelalters. Miinchen: Verlag C. H. Beck, 1991. S. 84.
% lwein. S. 55. V. 2952-2955.
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Jedenfalls der zweite Ring, den er von seiner Herrin
bekam, verlor er wegen seiner eigenen Schuld. Als er die
einjahrige Zeitfrist Ubertrat, dann kam Lunete als Botin zum
Artus” Hof und weil Iwein seiner Herrin Schande antat, forderte

sie den Schutzring zurick.

,der sol iu sin unmaere ,Der soll Euch zuwider sein

als ein verrataere. als ein Verrater.

daz ist hie der her lwein, Das ist hier Herr Iwein,

der niender in den siten schein, der keineswegs den Eindruck machte,

dé ich in von érste sach, als ich ihn zuerst sah,

daz untriuwe ode ungemach als kénnten Verrarerei oder Unheil

ieman von im geschaehe jemandem von ihm zugefligt werden,

dem er triuwen verjaehe. dem er Treue versprochen hat.

siniu wort diu sint guot: Seine Worte klingen vortrefflich,

von den scheidet sich der muot. aber seine Gesinnung weicht von ihnen ab.
ez schinet wol, wizze Krist, Einst ist, weif3 Gott, klar:

daz min vrouwe ein wip ist, da meine Herrin eine Frau ist,

und daz si sich niht gerechen mac. kann sie sich nicht rachen:

und vorht er den widerslac, Hatte er namlich gefiurchtet, sie koénne

zuriickschlagen,

sO heter sis vil wol erlan so hatte er es ihr sicherlich erspart,

«99

daz er ir lasters héat getan. ihr Schande anzutun.”

Lunete verfluchtete Iwein vor vielen Rittern und vor Artus,
ebenso wie die Gralsbotin Cundry Parzival am Artus” Hof. Die
beiden haben die Rolle des Boten gemeinsam, sie handelten
auf dieselbe Weise, aber ihre Grinde dazu waren anders.
Wéahrend Cundry Parzival wegen seiner versdumten Frage
verfluchtete und voller Hass davon ritt, empfand Lunete lweins

schlechtes Benehmen als ihre eigene Schuld.

,daz ich ez ie undervienc, ,Dass ich je abwendete,

daz iuwer ende niht ergienc, dass Ihr Euer Ende fandet,

des wil ich iemer riuwec sin: das soll mirimmer leid tun,

wan diu schult ist alliu min; denn ich allein bin schuld daran.

% Ehd. S.58.V.3117-3132.
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wan daz ichz durch triuwe tete.

ez vuocte min rat und min bete

daz sf leit und ungemach
verkds der ir von iu geschach:
wand ich het ir ze vil geseit
von iuwer vrimekheit;

unz daz si iu mit vrier hant
gap ir Iip unde ir lant,

daz ir daz soldet bewarn.

nd hant ir sé mit ir gevarn

daz sich ein wip wider die man
niemer ze wol behiieten kan.*'*
~ouch sulnt ir vir dise vrist
miner vrouwen entwesen:

st wil ouch ane iuch genesen.
und sendet ir wider ir vingerlin:
daz ensol niht langer sin

an einer ungetriuwen hant:

Freilich habe ich es in aufrichtiger Gesinnung
getan.

Meine Vorsorge und mein Zureden brachten es
dazu,

dass sie Kummer und Ungliick

unbeachtet lief, die Ihr ihr zugefiigt hattet.

Denn ich hatte ihr nur zuviel

von Eurer Tuchtigkeit erzahlt,

bis sie Euch aus eigenem Antrieb

sich selbst und ihr Land schenkte,

das lhr schiitzen sollet.

Nun seid lhr in einer Weise mit ihr umgegangen,
dass eine Frau

den Mannern gegenuber hilflos ist.”

»<Auch sollt Ihr von nun an

meiner Herrin fernbleiben.

Sie will auch ohne Euch gliicklich sein.

Und schickt ihr ihren Ring zurick,

der soll nicht langer

an einer ungetreuen Hand stecken.

«101

si hat mich her darnach gesant. Sie hat mich hierhergeschickt, um ihn zu holen.“

Die Tatsache, er verlor seine Liebe, sein Land und sein
Ansehen in einem einzigen Augenblick, raubte ihn seines
Verstandes. Er riss sich seine Kleider vom Leib und lief nackt
in den Wald. Dort traf er einen Narren, mit dem er spéater in
einer Hitte zusammen lebte. Man kann sagen, die Zauberringe
retteten einerseits sein Leben und Iwein gewann dank ihnen ein
hohes Ansehen, andererseits verursachten die Ringe sein
Scheitern.

100 Ehyg. S. 58-59. V. 3147-3162.
101 Ehyd. S. 59. V. 3190-3196.
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5. 3. Die Zaubersalbe

Iwein lebte im Wald mit dem Narren und nur ab und zu
ging er in die Stadt, um etwas zu essen zu besorgen. Eines
Tages wurde er schlafend von Grafin vom Narison und ihren
Dienstmadchen entdeckt. Die Geschichte Uber Ilweins Schicksal
wurde im Land verbreitet und jeder kannte seine Heldentaten.
Eins der Dienstmadchen erkannte Iwein und es bemerkte auch,

dass er um seinen Verstand kam.

»im ist benamen vergeben, -Er muss tatsachlich vergiftet sein,

ode ez ist von minnen komen oder die Minne hat es angerichtet,

daz im der sin ist benomen. dass er den Verstand verloren hat.

und ich weiz daz als minen tét, Und ich weif3 so gewiss wie ich sterben muss,
vrouwe, daz alle iuwer nét, Herrin, dass Ihr aller Eurer Drangsal,

die iu durch sinen Gbermuot die Euch in seiner Anmapung

der grave Aliers lange tuot der Graf Aliers seit langem zufligt

und noch ze tuonne willen hét, und weiter zuzufigen willens ist,

der wirt iu buoz unde rét, sogleich ledig werdet,

ob er von uns wirt gesunt. wenn er durch uns geheilt wird.

mir ist sin manheit wol kunt: Uber seine Tapferkeit weif3 ich Bescheid.
wirt er des libes gereit, Kommt er wieder zu Kréften,

er hat in schiere hin geleit: so wird er schnell besiegt haben,

und sult ir ouch vor im genesen, und wenn lhr vor ihm gerettet werden wollt,

«102

daz muoz mit stner helfe wesen. so muss das mit seiner Hilfe geschehen.”

Das bedeutet also, die Frauen wollten Iwein heilen, damit
er thnen im Kampf gegen ihren Feinden hilft. Es handelt sich
dabei um keine uneigennittzige Hilfe.

Die Grafin von Narison war froh, dass sie einen Ausgang

aus ihrer ungunstigen Situation fand.

,S1 sprach “und ist der suht alsd ~Sie sagte:’Ist die Krankheit derart,

102 Ehyd. S. 63. V. 3404-3418.
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daz si von dem hirne gét, dass sie vom Gehirn ausgeht,

der tuon ich im vil guoten rat, so kann ich ihm leicht Hilfe schaffen,

wand ich noch einer salben han denn ich habe noch von einer Salbe,

die da Feimorgan die Feimorgan

machte mit ir selber hant. mit eigener Hand gemacht hat.

da ist ez umbe s6 gewant Die ist so beschaffen,

daz niemen hirnsuhte lite, dass niemand an Krankheit des Gehirns leidet,
wurd er bestrichen da mite, der, wird er damit bestrichen,

erne wurde da zerstunt nicht gleich

wol varende und gesunt.” % wohlauf und gesund ware.

Wer ist aber eigentlich die Feimorgan, die diese heilsame
Salbe kochte? Diese geheime Figur tritt auch im weiteren Werk
Hartmanns auf. ,Im Erec wurde sie Famurgan genannt und von
ihr stammt das wunderbare Pflaster, mit dem Erec zweimal
geheilt wurde. Sie wurde als Schwester des Konig Artus
vorgestellt und als die gréfte krauterheilkundige Zauberin
beschrieben. Famurgan ist eine zwiespaltige Figur, denn sie ist
halb irdisch und halb uberirdisch.“® Knoll fugt hinzu, im
hofischen Roman ist die Herstellerin der Salbe eine teuflische
Zauberin, die Besitzer sind zwar weiblicher Gestalten, aber an
Wesen der Jenseitswelt erinnern sie durchaus nicht.!®
.Krauterkunde, arztliche Kunst und Zauberei ricken die Kodnigin
Isolde ganz in die Ndhe der Fee Morgane, der Schwester — wie
Hartmann von Aue meint — des Kodnigs Artus. In der Vita Merlini
des Geoffrey von Monmouth erscheint sie als gutige Fee auf
Avalon, heil- und zauberkundig, die insofern mit Artus in
Zusammenhang gebracht wird, als sie den Schwerverwundeten
heilt. Hartmann von Aue indes zeigt sie in ihrer
Doppelgesichtigkeit keltischer und anderer Feen, die sich als
Liebes- wie Todesgottinnen manifestieren: er gesellt ihren

103 Epd. S. 63. V. 3420-3430.

104 Sjehe: http://www-stud.uni-essen.de/~sl0832/matgerm/germmediae/seminararbeiten/erec/famurgan.html
105 Sjehe: Knoll, Hiltrud Katharina: Studien zur realen und ausserrealen Welt im deutschen Artusroman. S.
189.
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lebenserhaltenden Eigenschaften alle Zuge antiker und
nachmaliger mittelalterlicher Hexen zu; sie sei mit dem Teufel
im Bunde. Jedenfalls hilft aber ihr Zauberpflaster Patienten in
den Geschichten der Matiére de Bretagne: Konigin Ginover
verbindet damit die nur notdlrftig versorgten Wunden Erecs,
die von dem Kampf mit dem Zwergenkdnig Guivreiz herrihren.
Eine ganz andere Art der Verletzung, nadmlich eine seelische,
durch die melancholia verursachte, heilt die Grafin von
Narison, eigentlich ihre Zofe, mit Hilfe dieser Zaubersalbe am

wahnsinnigen, schwarzen, nackten Iwein.

Die Grafin von

« 106

Narison ritt zusammen mit den

Dienstmadchen davon, um die Zaubersalbe mdglichst schnell zu

bringen.

,n0 wart der selben wile

diu juncvrouwe wider gesant,
diu in noch slafende vant.

Diu vrouwe geb6t ir an daz leben,
do si ir hate gegeben

die biihsen mit der salben,

daz s in allenthalben

niht bestriche da mite.

niuwan da er die n6t lite,

da hiez si si strichen an:

s6 entwiche diu suht dan,
under waer zehant genesen.

da mite es gnuoc mohte wesen,
daz hiez st an in strichen,

und daz si ir namelichen
braehte wider daz ander teil:

daz waere maneges mannes heil.

»Zur selben Stunde noch

wurde das Madchen zuriickgeschickt,
das ihn noch schlafend antraf.

Die Herrin hatte ihr bei Todesstrafe geboten,
als sie ihr

die Blichse mit der Salbe gegeben hatte,
sie moge ihn nicht Gberall

damit bestreichen.

Sondern nur dort, wo er krank sei,

hatte sie befohlen, sie hinzustreichen:
so werde die Krankheit vergehen,

und er werde gleich genesen sein.

Nur mit der nétigen Menge

hiep sie ihn bestreichen,

und den Rest solle

sie ihr ja wieder zurtickbringen,

der kénne noch vielen Menschen zugute kommen.*

Das bedeutet also, die Salbe hat einen hohen Wert fir die

Herrin, weil sie mit ihrer Hilfe auch weitere Menschen heilen

196 Haage, Bernard Ditrich: Feimurgan und Hurlewegin: die heilkundige Frau in der deutschen Literatur des
Mittelalters.http://books.google.cz/books?id=2KdqL9Y gDAY C&pg=PA3&Ipg=PA3&dg=feimurgan+und+h
urlewegin&source=web&ots=eMsKGO7G7z&sig=egy-R_aXv95Hs7kNhiZOxMgNJUc&hl=cs

07 |\wein. S. 63-64. V. 3436-3452.
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kann. Das bedeutet zugleich, der Zauber in Form von dieser
geheimen Salbe ist positiv, was fur meine Untersuchung sehr
wichtig ist.

Das Dienstméadchen ritt mit der Zaubersalbe, mit neuen

Kleidern und mit Pferden in den Wald zuriick, wo sie Ilwein noch

schlafend antraf.

,SI hafte zeinem aste
diu pférit beidiu vaste,
und sleich als6 lise dar

daz er ir niene wart gewar,

unz sf in allenthalben bestreich.

da zuo si vil stille sweich.
mit ter vil edelen salben
bestreich si in allenthalben
Gber houbet und tber vieze.
ir wille was s6 stieze

daz si daz alsd lange treip

»Sie band an einem Ast

beide Pferde fest an

und ging so leise herzu,

dass er sie nicht bemerkte,

bis sie ihn Uberall gesalbt hatte,
wozu sie kein Wort sagte.

Mit der kostbaren Salbe
bestrich sie ihn Uberall

von Kopf zu FiBen.

Sie war so voller Hingabe,

dass sie das so lange tat,

unz in der bithsen niht beleip.“*® bis nichts mehr in der Biichse blieb.*

An dieser Stelle sind sogar zwei Sachen aufféallig. Die
erste Sache ist, dass das Madchen beim ,Zaubern mit der
Salbe“ kein Wort aussprach. Denn die volkstimliche
Vorstellung war immer, dass die Hexen geheime Worte oder
Zauberformeln sprechen, mit denen dann der Zauber
funktioniert. Das Wort hatte immer in dem Glaube eine grofe
Bedeutung, weil am Anfang das Wort stand. Manche Menschen
glauben, wenn sie ihren Wunsch laut aussprechen, dann geht
er in Erfullung. ,Mittel der Magie sind Handlung, Zeichen und
Wort. Die Literaturgeschichte geht nur das magische Wort
etwas an, sofern es geformt ist. Form aber geho6rt zum Wesen
des magischen Wortes; nicht das alltagliche, nur das
besondere Wort ist kraftgeladen. Daher wird das magische Wort
zum Spruch, der dichterische Formung in den Dienst magischer

108 Ehyd. S. 64. V. 3469-3480.
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Wirkung stellt. So geformte Spriche besitzen wir aus beiden
Lagern, dem germanisch-stabenden und dem christlich-
endreimenden.“! Die zweite merkwiirdige Sache ist, dass das

Madchen das Verbot ihrer Herrin brach und die ganze Salbe

verschwendete.

.des waer doch alles unnét, .Das war doch ganz unnétig,

dé zuo und man irz verbét; zumal man es ihr verboten hatte.

wan daz sfi im den willen truoc, Nur meinte sie es so gut mit ihm,

esn ddhtes dannoch niht genuoc, dass ihr das immer noch nicht genug schien,
und waer ir sehsstunt mé gewesen: und ware es sechsmal mehr gewesen:

«110

s6 gerne sach si in genesen. so begierig war sie, ihn geheilt zu sehen.”

Im Gbertragenen Sinne kann man diesen Ungehorsam von
diesem Dienstmadchen mit Lunetes Listigkeit vergleichen. Die
beiden handelten gegen den Willen ihrer Herrinnen, dabei
hatten sie aber die beste Absicht, weil sie lwein retten wollten.
Die Zaubersalbe hatte eine schnelle Wirkung und als Iwein zu
sich kam, hatte er das Gefuhl, als ob er aus einem Traum
erwachen ware. Danach wurde er zur Herrin von Narrison
gebracht, damit er das Land gegen den Grafen Aliers schitzte.

Als lwein zu der Burg gelangte, wurde das Dienstmadchen
nach der Salbe gefragt.

,Diu vrouwe ouch des niht vergaz ,Die Herrin verga auch nicht,

sine wolde wizzen daz sich zu erkundigen,

wa ir salbe waere. wo ihre Salbe sei.

mit einem ligemaere Das kluge Madchen

beredte sich diu wise maget. redete sich mit einer Liigengeschichte heraus.
si sprach “vrouwe, iu si geclaget Sie sagte:"Herrin, ich muss Euch klagen,

wie mir zer bihsen ist geschehen. wie es mir mit der Blichse ergangen ist.

ez hat der riter wol gesehen Der Ritter hat es genau gesehen,

wie néach ich ertrunken was. wie ich beinahe ertrunken ware.

199 De Boor, Helmut: Geschichte der deutschen Literatur von den Anfingen bis zur Gegenwart. Erster Band.
Miinchen: C.H. Beck’sche Verlagsbuchhandlung, 1949. S. 95.
"0 lwein. S. 64. V. 3481-3486.
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wunder ist daz ich genas.

ich kam in michel arbeit,

do6 ich Uber daz wazzer reit

die hdhen briicke hie bi.

daz daz ros unsaelec sf!

daz strlichte vaste unz an diu knie,
als6 daz ich den zoum verlie
unde der biihsen vergaz

und selbe kiime gesaz.

do enpfiels mir in den wac zetal,
und wizzet daz mich nie dehein val
s0O starke gemuote.

waz hilfet alliu huote?

wan daz man niht behalten sol,
daz verliuset sich wol.”

Swie vil geviiege waere

diz guote ligemaere,

doch zurnte si ein teil.

st sprach “heil und unheil

diu sint uns nd geschehen:

der mac ich beider nQ wol jehen.
den schanden suln wir verclagen,
des vrumen gote gnade sagen.
ich hén in kurzen stunden

einen riter vunden

und min guote salben verlorn.

der schade si durch den vrumen

verkorn.

niemen habe seneden muot
umbe ein verlornez guot

des man niht wider muge han.”

hie mite was der zorn ergan.“**!

Nach dem Kampf

gegen

Nur durch ein Wunder wurde
gerettet.

Ich kam in groBe Gefahr,

als ich das Wasser

auf der hohen Briicke hier Giberquerte.
Verdammt sei das Pferd!

Das strauchelte, dass es in die Knie ging,
so dass ich den Zaum verlor

und nicht an die Biichse dachte

und selbst nur mit Mihe im Sattel blieb.
Da fiel sie mir hinunter in das Wasser,
und glaubt nur, dass mich kein Verlust

je heftiger bekiimmerte.

Was nuitzt alles Aufpassen?

ich dberhaupt

Denn was man nun einmal nicht behalten soll,

das verliert sich eben.”

So geschickt

diese schone Schwindelei auch war,

die Herrin war dennoch nicht wenig zornig.
Sie sagte: "Glick und Ungliick

sind uns heute widerfahren.

Von beiden kann ich jetzt mit Grund reden.
Den Verlust missen wir verschmerzen,
fur den Gewinn Gott danken.

Ich habe gleichzeitig

einen Ritter gefunden

und meine kostbare Salbe verloren.

Der Verlust sei um des Gewinnes

verschmerzt.

Niemand soll sich gramen
um einen verlorenen Besitz,
den er nicht wiederkriegen kann.”

Damit war der Zorn verflogen.”

Aliers, den

lwein

willen

in

Gefangenschaft genommen hat, ritt er in den Wald zurtick. Dort

Ul Ehd. S. 67/68. V. 3655-3694.
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sah er einen grimmigen Kampf zwischen einem Drachen und
einem Lowen. Er entschloss sich, dem LOowen zu helfen. Diese
aventiure war fur lwein sehr wichtig, weil er damit eine neue
Identitdt gewann. lwein lief sich von nun an sich als der Ritter

mit dem LOowen bezeichnen.

5. 4. Die Hexenverbrennung

Ilwein ritt mit dem LoOowen, bis ihn sein Schicksal in
Laudines Land zuruckfuhrte. Er erinnerte sich an die Zeit, als
er noch gliucklich war und auch danach, wie er seine Tapferkeit
verlor. Das schmerzte ihn so sehr, dass er von seinem Pferd
herabsank und dabei verwundete er sich ungliucklicherweise mit

seinem eigenen Schwert.

»,des wart in unmuote .Darob bekiimmerte sich

der lewe, wande er waere tot, der Lowe, er glaubte er sei tot

und was im nach dem tdde not. und begehrte auch zu sterben.

er rinte daz swert en einen striich Er stellte das Schwert an einem Strauch auf
und wolt sich stechen durch den bich, und wollte sich durch den Bauch stechen,
wan daz im her Twein doch gab Herr lwein

dannoch lebende vor schein. ein Lebenszeichen von sich.

er rihte sich 0f und saz Er richtete sich auf und setzte sich hin

unde erwante dem lewen daz und hinderte den Léwen daran,

«112

daz er sich niht ze tode stach. sich zu erstechen.”

Obwohl dieses Geschehen auf den Leser méarchenhaft
wirkt, zeigt es sich, wie sehr der LOwe seinem Herrn treu war.

Diese Passage mag uns an die Ahnlichkeit zwischen lwein
und den geheimnisvollen Waldmenschen erinnern, den die
Wildtiere auch gehorchten. Er schiutzte sie vor Gefahr und
hutete sie. Er lebte allein im Wald und sah nicht wie ein
Mensch aus. Als Iwein um seinen Verstand kam, lebte er auch

im Wald und er war so schmutzig und haarig, dass er auch wie

U2 Eh. S. 72-73. V. 3950-3959.
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ein Waldmensch aussah. Die beiden hatten vielleicht dasselbe
Schicksal gehabt, wenn Iwein von der Grafin von Narrison nicht

geheilt worden ware.

Plotzlich hodrte

Iwein ein Jammern aus der Kapelle, die

dort stand. Er schaute dorthin und sah Lunete, ohne es zu

wissen, dass es

sie ist. In einem Zwiegesprach

erkannte er ihre schlimme Lage.

.ich bin alsd gevangen
verbrant ode erhangen

wird ich morgen an dem tage.
vur eine verrataerinne

bin ich da her in geleit:

daz lantvolc hat Gf mich geseit
eine schult s6 swaere:

und ob ich schuldec waere,

sb waer ich grbzer zihte wert.

€z nam in dem jare vert

des landes vrouwe einen man:

da missegienc ir leider an:

die schulde legent st 0f mich.
nd herre got, waz moht ich
daz ir an im missegie?
deiswar gerietichirz ie,

daz tet ich durch ir ére.****

«l13

.Ich bin gefangengesetzt,

und am morgigen Tage

werde ich verbrannt oder gehangt.”

LAls Verraterin

bin ich hier gefangengesetzt.

Das Volk des Landes hat mich

einer so schweren Schuld bezichtigt,

dass, ware ich wirklich schuldig,

ich harte Strafe verdient hétte.

Im vorigen Jahr heiratete

die Herrin des Landes einen Mann;
bedauerlicherweise schlug ihr das zum Ungliick
aus.

Nun sagen sie, ich sei schuld.

Bei Gott, was konnte ich dafr,

dass sie durch ihn ungliicklich wurde.

Wabhrlich, habe ich ihr damals die Heirat
angeraten,

so tat ich das um ihrer Ehre willen.*

Es ist nicht erstaunlich, dass Lunete bestraft werden soll,

weil sie wirklich wegen ihrer Intrige schuldig war. Merkwirdig

ist aber, dass sie als Verraterin verbrannt oder hingerichtet

werden sollte. Das Gericht,

das Uber ihre Schuld entschieden

hat, fand keine Parallele zum Gericht in den Hexenprozessen.

In den Hexenprozessen war

die Hexe angeklagt und dann

bestraft. In Lunetes Fall war es aber ganz anders.

U Ehd. S. 7
UiEnd. S. 7

. V. 4039-4041.
. V. 4048-4061.
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,d6 min vrouwe ir man nam, LAls meine Herrin ihren Mann heiratete,

der ir nAch wane wol gezam der aller Voraussicht nach so gut zu ihr passte,
und si dar nach niht wol enlie, und der ihr danach tGbel mitspielte,

do begaben si mich nie da machten sie mir

mit tagelicher arbeit, taglich das Leben schwer,

sine zigen mich der valscheit sie bezichtigten mich der Verraterei,

daz ez schiefe niuwan min list nur meine Intrige habe es bewirkt,

«115

daz ir sus missegangen ist. dass sie solche Enttauschung erlitten habe.”

»ich han mich selben verlorn. .Ich habe mich selbst ins Verderben gestiirzt.
ich sprach durch minen zorn, Ich sagte, weil ich zornig war,

swelhe drf die tiursten man wenn die drei tapfersten Manner

sich von dem hove naemen an am Hof bereit seien,

daz siz beredten wider mich, Anklage gegen mich zu erheben,

einen riter vund ich so wollte ich einen Ritter finden,

der mit in allen drin strite, der mit allen dreien kdmpfte,

ob man mir vierzec tage bite. wenn man mir vierzig Tage Frist gdnnte.

der rede giengen si db nach: Auf diesen Vorschlag bestanden sie,

wand mir was gewesen ze gach: denn ich hatte mich Ubereilt.

man liez mich ir niht wandel han, Man erlaubte mir nicht, ihn zurtickzunehmen
und entwart ouch des niht erlan und man verlangte von mir,

ichn schiief in rehte sicherheit ich solle ihnen mein Wort geben,

daz ich der rede waere gereit dass ich dem Vorschlag nachkéame

«116

als ich da hete gesprochen. wie ich ihn gemacht hatte.”

Das bedeutet also, Lunete selbst sprach ihr Urteil aus.
Wenn sie nicht so stolz gewesen ware, hatte ihr Laudine
viellecht verziehen, weil sie ihr bisher sehr gut diente. Wie
schon fruher gesagt wurde, ist das Gericht in Lunetes Fall
kaum von ahnlicher Art wie das Gericht wé&hrend des
Hexenwahns. An dieser Stelle méchte ich aber einige
Bemerkungen zur Praxis des Hexengerichtes machen, weil es
meiner Meinung nach wichtig ist, zu zeigen, wie sich die
Praktiken entwickelten und wie der Hexenglaube entstand. Erst
dann kann man Hartmanns Verbrennungsmotiv mit dem

damaligen Verfahren vergleichen, um festzustellen, ob sich der

15 Ehd. S. 75-76. V. 4119-4126.
U6 Ehd. S. 76. V. 4145-4159.
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Autor eher mit der Realitdt oder eher mit seiner Phantasie
inspirierte.

Obwohl Lunete als keine Hexe, sondern als eine
Verraterin verbrannt werden sollte, zeigt es sich, die
Verbrennung diente als Strafe fur die verheblichsten
Verbrechen. Die Verbrennungsstrafe war schon im R&mischen
Kaisserreich bekannt und ublich. ,Im ROmischen Kaisserreich
entsprachen die Strafen fir ,Schadenzauber® der Schwere ihres
Verbrechens. Gab man einem die Schuld am Tode von
Menschen, dann wurde er selbst getdtet — in der Regel durch
Verbrennen. Ahnlich verfuhren die Germanen und die Kelten.
Bei ihnen mussten Zauberer, die Schadden an Sachen
angerichtet hatten, den Schaden ersetzen. Hatten sie aber
nach Ansicht der Richter Menschen krank gezaubert oder gar
getotet, dann buften sie am Galgen oder, wie bei den Rdtmern,
auf dem Scheiterhaufen.“"Man soll dabei immer daran denken,
zu damaliger Zeit mit ihrem vorwissenschaftlichen Weltbild
gehorte der Glaube an Zauberei und Hexen zum Alltag. Das
Bild der Hexe und das Wahrnehmen der Magie entwickelten
sich aber weiter.

.Der Siegeszug des Christentums ging einher mit einem
erbitterten Kampf gegen die heidnische Gdtterwelt. Um diesen
Kampf bestehen zu kdnnen, brauchte man klare Feindbilder.
Die Gottesgelehrten der frihen Christenheit, allen voran der
berihmte Bischof Augustinus von Hippo (354-430), schufen
diese Feindbilder, indem, sie die heidnischen Goétter
kurzerhand zu teuflischen Ddmonen erklarten und den Umgang
mit ihnen streng verboten. Trotzdem hielten viele Zauberer
insgeheim am uberkommenen Brauchtum fest. Nach wie vor
benutzten sie die alten heidnischen Kultstadtten und die alten
heidnischen Zauberspriche, um sich nach Véatersitte die alten
Gotter dienstbar zu machen. Die Kirche betrachtete dieses

17 Tarnowski, Wolfgang:Hexen und Hexenwahn. Niirnberg: Tessloff Verlag, 1994. S. 5.
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heimliche Treiben mit wachsendem Misstrauen. Sie warnte die
Glaubigen vor solchem GoOtzenkult und bedrohte diejenigen, die
davon nicht lassen wollten, mit Ausschluss vom Gottesdienst.
Die frihe Christenheit nahm also gegeniber der Zauberei eine
zwiespaltige Haltung ein. Einerseits witterte man dahinter
verkapptes Heidentum und schritt energisch ein. Andererseits
empfand man vieles von dem, was Zauberer behaupteten und
taten, als Humbug und Sinnestauschung.“!®

Wie am Anfang angedeutet wurde, entstand Hartmanns
Ilwein um 1202. Die Frage lautet deshalb: Wie verhielt sich die
Kirche zu dieser Zeit zu den Hexen? ,Im 12. und im 13.
Jahrhundert entstand im christlichen Abendland eine Reihe
kirchenkritischer Glaubensgemeinschaften. Die meisten von
ihnen konnten sich jedoch nicht lange behaupten. Nur zwei
wuchsen zu machtigen Reformbewegungen heran: die Katharer
(die ,Reinen”; von ihnen leitet sich das Wort ,Ketzer” ab) und
die Waldenser (benannt nach ihrem Griunder Petrus Waldensis).
Beide spielten fur die Einstellung der Kirche zur Zauberei und
damit far die Entstehung des Hexenwahns eine entscheidende
Rolle. Obwohl Katharer und Waldenser sich in Glaubensfragen
voneinander unterschieden, hatten sie eines gemeinsam: sie
zweifelten an der Richtigkeit der geltenden kirchlichen Lehre,
und sie verurteilten das Wohlleben und die Sittenlosigkeit von
Bischofen, Priestern und MoOnchen. Sie selbst lebten ihren
Mitmenschen ein anderes Leben vor: ein Leben in Frommigkeit,
Einfachheit und Nachstenliebe. Das uUberzeugte viele, und so
wuchs ihre Anhangerschaft standig, vor allem in Sudfrankreich
und Norditalien.“®

,Um die Wende vom 12. zum 13. Jahrhundert waren die
Katharer zu einer machtigen Organisation herangewachsen.
Hilflos musste die Kirche mitansehen, wie sich immer mehr

Menschen von ihr abwandten. Der Versuch, mit einem

18 Tarnowski: Hexen und Hexenwahn. S. 6.
W9 Epd. S. 7.
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groBangelegten Predigtfeldzug das verlorene Ansehen
wiederherzustellen, scheiterte. So griff der Papst schlielich
zum letzten Mittel: zur Gewalt. Begleitet und angetrieben von
papstlichen Abgesandten, verwistete ein franzdzisches
Ritterheer die Katharer-Gebiete im Siden Frankreichs. Dieser
Kreuzzug gegen die Katharer, ein Vernichtungskrieg von
auferster Brutalitat, dauerte von 1209 bis 1229. W&ahrend die
eroberten Provinzen sich der Vorherrschaft des Koénigt von
Frankreich unterwerfen mussten, versuchte die Kirche die
Ursachen der Katastrophe =zu ergrinden. Wie konnte es
geschehen, dass sie so in Bedrédngnis geraten war? Auf diese
Frage fanden der Papst und seine Berater eine verhangnisvolle
Antwort: Nicht die Kirche und ihre Diener hatten Fehler
gemacht; nein, hier im rebellischen Siden Frankreichs musste
der Teufel am Werk gewesen sein.“*?

,Unmittelbar nach der gewaltsamen Unterdrickung der
Katharer, in den Jahren 1231/32, begrindete Papst Gregor IX.
eine zentrale Kirchenbehotérde zur Verteidigung des rechten
Glaubens: die papstliche Inquisition. Das lateinische Wort
inquisitio heift UuUbersetzt: ,gezielte Untersuchung“. Damit
gemeint war, dass die vom Papst eingesetzten Glaubensrichter
nicht mehr, wie bisher, darauf warten durften, bis jemand von
unverdachtigen Zeugen der Ketzerei beschuldigt wurde.
Vielmehr waren sie von nun an verpflichtet, von sich aus nach
moéglichen Ketzern zu fahnden - und zwar mit allergroftem
Eifer. Dazu erlief der Papst Richtlinien von unmenschlicher
Grausamkeit. Danach waren alle Glaubigen verpflichtet, jeden
Verdachtigen der Inquisition zu melden. Die Namen dieser
Zeugen wurden vor dem Angeklagten geheim gehalten. In dem
anschlieBenden Verfahren waren Verteidiger nicht zugelassen.
Der Prozess selbst war streng geheim. Er wurde von einem

Inquisitor gefuhrt, der Ankldger und Richter in einem war.

120 Ehyq. S. 8-9.
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Gegen sein Urteil gab es keine Berufung. Gestandige und
reuige Angeklagte kerkerte man lebenslang ein; nicht
Gestandige oder Ruckfallige endeten auf dem
Scheiterhaufen.“'*

Es zeigt sich also, der Hexenwahn ist ein Kulturkonstrukt,
der als Verteidigung gegen Ketzer diente. Die Anfange dieses
Verfahrens liegen im 12. und im 13. Jahrhundert (also zur
Hartmanns Zeit) vor allem in Sudfrankreich und in Norditalien.
Dabei soll man daran denken, Frankreich wird als die Wiege
des Artusromans angesehen, weil Chrestien von Troyes als
Erfinder dieser literarischen Gattung gilt. Es ist deshalb
moglich, dass es sich hier Phantasie mit Realitat vermischen.

Lunete geriet in eine Falle, die sie selbst ausdachte. Auf
der Suche nach dem Ritter, der sie verteidigen sollte, stellte
sie fest, Herr Gawein befindet sich nicht am Artus” Hof, weil er
die entfihrte Koénigin Guinever sucht. Uber Iwein hatte man am
Hof auch keine Nachrichten und so kehrte sie zurick, ohne
ihren Verteidiger gefunden zu haben. So wurde sie in der
Kapellte eingesperrt. Als Iwein hdrte, Lunete sollte wegen
seiner Schuld verbrannt werden, bot er ihr seine Hilfe an. Er
versprach, er wird morgen mit den drei Mannern kampfen und
mit diesen Worten ritt er fort.

Als lwein von Lunete Abschied nahm, ritt er mit dem
Lowen auf eine andere Burg. In diesem Augenblick beginnt
seine wichtige aventiure, seine nachste Probe und Prifung, ob
er seinem Wort bestehen kann. lwein, der auf der Burg vom
Kaiser sehr freundlich empfangen wurde, stellte fest, die
Landschaft und die kaiserliche Familie wird vom Riese Harpin
gequallt. lwein bot dem Landesherr seine Hilfe an und er
versprach, dass er gegen Harpin kampfen wird. Der Hauptgrund
zu dieser Hilfe war, die Landesherrin war Gaweins Schwester.

Iwein lebte in der Angst, er kénnte wegen dem Kampf mit

121 Ehd. 9-10.
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Harpin den Kampf fir Lunete verpassen, aber er musste seine

ritterliche Pflicht erfillen.

treffend seine Worte.

»er sprach “ich sol um mitten tac

morgen komen an eine stat
dar mich ein vrouwe komen bat
diu mir vil gedienet hat,

und der ez an den lip gét,
enkum ich dar niht enzit.

ob ir des gewis sit

daz uns der rise kume sbé vruo,
swenn ich min reht getuo

daz ich im an gesige,

ob ich vor im niht tot gelige,
daz ich umbe mitten tac
dannoch hin komen mac

dar ich mich gelobet han,

s6 wil ich in durch iuch bestan
und durch iuwer edel wip:

wan mir ist min selbes lip

niht lieber danne ir bruoder ist.”*?

Seine Befurchtungen illustrieren

.Er sagte: ‘Ich muss mich morgen um die
Mittagszeit

an einem Ort einfinden,

wohin zu kommen mich eine Dame gebeten hat,
die mir gropen Dienst erwiesen hat

und die ihr Leben verliert,

wenn ich nicht rechtzeitig hinkomme.

Wenn lhr dessen sicher seid,

dass der Riese morgen frith genug zu uns kommt,
wenn ich meiner Pflicht

gemap ihn besiege

und nicht vor ihm falle,

so dass ich zur Mittagszeit

noch dorthin kommen kann,

wohin zu kommen ich gelobt habe,

so will ich um Euret-

und Eurer edlen Frau willen gegen ihn kdmpfen,
denn ich liebe ihren Bruder

wie mich selbst.”

Als die Zeit verging, wurden Iweins Sorgen immer gréfer.

»Als er dé niemen komen sah,
daz was im leit, unde sprach
"herre, nu waer ich iu gereit:
iu ist der Iip unverseit:

wa ist der da komen sol?

min tweln enkumt mir niht wol:
ich sime mich vil sére.

ez gat an alle min ére

swaz ich n{ hie gebite:

ez ist zit daz ich rite.”?3

122 \wein: S. 86-87. V.4742-4759.
123 Ehd. S. 88. V. 4825-4834.

LAls er niemanden kommen sah,

machte ihm das Sorgen und er sagte:
Herr, nun stiinde ich Euch zur Verfliigung
und will mich fur Euch einsetzen,

aber wo ist der, der kommen soll?

Mein Warten ist mir gar nicht recht.

Ich verspate mich ungebuhrlich.

Jeder Augenblick, den ich hier noch warte,
setzt meine ganze Ehre aufs Spiel.

Es ist Zeit, dass ich reite.”
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Zum Gluck fur den Burgherrn kam im selben Augenblick
Harpin und der Kampf konnte anfangen. Ilwein gewann mit Hilfe

des Lowens uber Harpin, vofur sich bei ihm der Landesherr

sehr bedankte.

,des gnadeten si im genuoc,
dem hern fweine der in sluoc.
ouch gerter urloubes sé:
wander enhete sich da

niht ze simen mére,

ob er sine ére

an ir bestaeten wolde

der er da komen solde

ze helfe umbe mitten tac,

diu da durch in gevangen lac.“***

Das bedeutet also,

,Daflr dankten sie von Herzen

dem Herrn Iwein, der ihn erschlagen hatte.
Dieser bat gleich, Abschied nehmen zu diirfen,
denn er durfte

nicht langer saumen,

wenn er seine Ehre

bei der nicht verlieren wollte,

der er am Mittag

zu Hilfe kommen musste —

der, die seinetwegen gefangen lag.”

Ilwein erfiulltte teilweise seine neue

Prifung, eine neue Zeitfrist. In diesem Augenblick beginnt der

zweite Teil der Zeitfrist, Lunetes Rettung.

.Im warn die wege wol kunt,

und was ouch deste kurzer stunt
zuo der kapellen komen.

dd was diu juncvrouwe genomen

her Gz da si gevangen lac

(wand ez was wol um mitten tac),
und waren ir in den stunden

die hende gebunden,

ir cleider von ir getan

und niuwan ir hemde an verlan,
und diu hurt was bereit

und daz viur dar under geleit,
unde stuont vrou LOnete

af ir knien an ir gebete

und bat got der séle pflegen,

wan si hete sich des libes bewegen.

124 Ejyd. S. 92-93. V. 5083-5092.

.Er kannte die Wege genau

und war deshalb besonders schnell

zur Kapelle gekommen.

Da war das Madchen von dort,

wo sie gefangen gelegen hatte, herausgeholt
worden,

denn es war hoher Mittag,

und es waren ihr jetzt

die Hande gebunden

und ihre Kleider ausgezogen worden,
und man hatte ihr nur ihr Hemd gelassen.
Der Scheiterhaufen war bereitet,

und das Feuer darunter gelegt,

und Frau Lunete lag

auf den Knien im Gebet

und befahl Gott ihre Seele,

denn sie hatte mit dem Leben abgeschlossen.”
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Iwein forderte die drei Manner zum Kampf heraus, den er
auch mit Hilfe seines Tierfreundes gewann und er rettete
Lunete vom sicheren Tod. Sehr interessant und meiner Meinung

nach auBergewothnlich ist das Schicksal der Besiegten.

.,NU was ez ze den Zziten site »,Nun war es zu jenen Zeiten Brauch,

daz der schuldegaere lite dass der Anklager

den selben tét den der man denselben Tod erleiden musste,

solde liden den er an den der Mann hétte erleiden sollen,

mit kampfe vor gerihte sprach, Den er vor Gericht zum Kampf herausgefordert
hatte,

ob ez alsd geschach wenn es so ausging,

daz er mit kampfe unschuldec wart. dass dieser durch den Kampf als unschuldig

erwiesen wurde.

dazn wart ouch hie niht gespart: Das wurde auch hier nicht verabsaumt.

«126

st wurden Of den rdst geleit. Sie wurden auf den Scheiterhaufen gelegt.”

Der Tod der Verlierer auf dem Scheiterhaufen hangt
meiner Ansicht nach mit dem Ordal zusammen. Iwein zeigte im
Kampf, er und Lunete sind unschuldig, weil Gott an ihrer Seite
war. lwein gewann also dank Gotteshilfe, obwohl davon der
Autor nicht spricht, und so zeigte er seine Unschuld. Uber das
Ordal, auch Gottesurteil, wurde schon friher, im Kapitel Gber
die Bahrprobe berichtet. Iwein wurde im Kampf verletzt, aber er
sagte Laudines Hilfe und Heilung ab, denn er schamte sich vor
ihr. Auch als er nach seinem Namen gefragt wurde, bekannte er
nur seine neue ldentitdt und er antwortete, er sei der
Lowenritter. Laudine erkannte ithren Mann deshalb nicht und er
fuhr davon, bis er eine Burg sah. Die Burg gehotrte dem Grafen
vom Schwarzen Dorn und lwein wurde hier von zwei seinen

Tochtern geheilt.

125 Ehyd. S. 94. V. 5145-5160.
126 Elyd. S. 99. V. 5429-5437.
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Obwohl dieses Ereignis Iweins nachste Aaventiure
bedeutet, ist sie fur meine Forschung nicht bedeutend, weil sie
mit der Hexenthematik nichts zu tun hat. Erst der Zweikampf

zwischen Gawein und Iwein ist wichtig, die die zwei Schwestern

vom Schwarzen Dorn verteidigen, weil sich die beiden im

Kampf erkennen und

Entscheidung.

~Zehant wart in beiden

ein ruowe bescheiden,

da in gnade und gemach

zuo ir wunden geschach.

arzte gewan her Gawein,

im selben unde in zwein,

ze heilenne ir wunden.

ouch pflac ir zallen stunden

diu kiinegin untter kiinec ArtQs.
des biuten si daz siechh(s

vil unlange stunt

unz daz si waren gesunt.

D6 hern Twein wart gegeben
kraft und gesundez leben,
noch wéren im die sinne

von siner vrouwen minne

s6 manegen wis ze verhe wunt,
in dbhte, ob in ze kurzer stunt
sin vrouwe niht enl6ste

mit ir selber troste,

s6 muiesez schiere sin sin t6t.
in twanc diu minnende nét

0f disen gaehen gedanc.

“ich tribez kurz ode lanc,

sone weiz ich wiech ir minne
iemer gewinne,

wan daz ich zuo dem brunnen var

und gieze dar und aber dar.”**’

121 Ehd. S. 140. V.7769-7796.

lwein trifft seine bedeutendste

,Gleich wurde ihnen beiden

eine Ruhestatt geschaffen,

wo man ihren Wunden

Versorgung und Linderung angedeihen liep.
Herr Gawein liep Arzte kommen

fur sich selbst und sie beide,

um ihre Wunden zu heilen,

zudem bemihten sich die ganze Zeit

die Kdnigin und der Kdnig Artus um sie.

So mussten sie nur kurze Zeit

im Hospital liegen,

bis sie wieder hergestellt waren.

Als Herr Iwein

Starke und Gesundheit zurlickerlangt hatte,
war doch sein Herz

durch die Liebe zu seiner Herrin

vielfach tédlich verwundet.

Ihm schien, wenn seine Herrin ihn nicht bald
durch den Trost, der nur von ihr kommen konnte,
erlose,

dass er dann in Kirze sterben werde.

Die Not der Liebe brachte ihn

auf folgenden plétzlichen Gedanken:

“Ich mag es anfangen wie ich will,

ich weifd doch nicht, wie ich ihre Liebe
jemals wiedergewinnen soll,

auper ich ziehe zu der Quelle

und begiefe sie immer wieder.™
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Er hat seine Worte erfillt und er machte wieder ein
schreckliches Unwetter.

Laudine wurde daruber sehr besorgt, weil sie Angst hatte,
ihren Land verlieren zu kénnen. Dashalb bat sie ihre Freundin
Lunete um Rat. Luntete riet ihr, den Ritter mit dem L6éwen zu
finden. Laudine stimmte mit ihr zu, aber Lunete beflurchtete, sie
kdnnte wieder der Verraterei bezichtigt werden, weil nur sie

einzige lweins Identitat erkannte.

»die vinger wurden 0f geleit: .Sie legte die Finger auf den Reliquienschrein,
alsus gap si den eit. und folgendermafen sprach sie den Eid:
"Ob der riter her kumt "Wenn der Ritter herkommt,

und mir ze miner nét gevrumt, mit dem der Lowe zieht,

mit tem der lewe varend ist, und mir aus meiner Not hilft,

daz ich an allen argen list so will ich ohne Hintergedanken

mine maht und minen sin meine Kréafte und meinen Verstand

dar an kérende bin darauf richten,

daz ich im wider gewinne dass ich ihm

siner vrouwen minne. die Liebe seiner Herrin zuriickgewinne.
ich bite mir got helfen sb So wahr mir Gott helfe

daz ich iemer werde vro, zur ewigen Seligkeit

4128

und dise guote heiligen. samt diesen gnadigen Heiligen.™*

Kurz darauf fand Lunete Iwein am Brunnen und sie brachte
ihn auf die Burg mit. Jetzt bekannte Lunete Wahrheit und
Iweins ldentitat. Lunete, die den Eid nachsprach, hatte keine
andere Wahl, als Iwein zu verzeihen. Dieser Artusroman endet

ganz poetisch.

»,SWwa man unde wip, W0 Mann und Frau sich

habent guot unde lip, Besitzes und Lebens erfreuen,
schoene sinne unde jugent, Schonheit, Verstand und Jugend

ane ander untugent, ohne nachteilige Eigenschaften haben,
werdent diu gesellen und wenn diese sich verbinden

diu kunnen unde wellen in der Absicht

ein ander behalten, einander treu anzuhangen,

128 Ejyd. S. 142-143. V. 7923-7935.
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lat diu got alten, und wenn Gott sie alt werden 14[3t,

diu gewinnent manege sieze zit. so erleben sie eine lange gluckliche Zeit.
daz was hie allez waenlich sit. Das war hier alles zu erhoffen.

hie was vrou Linete mite Dazu hatte Frau Lunete

nach ir dienesthaften site. mit ihrer Dienstwilligkeit beigetragen.

diu hete mit ir sinne Sie hatte mit ihrer Klugheit

ir beider unminne ihrer beider Feindschaft

braht zallem guote, zu einem guten Ende gebracht,

als sf in ir muote wie sie esim Herzen

lange hate gegert. seit langem gewiinscht hatte.

«129

ir dienest was wol [6nes wert. lhr Dienst war wahrlich des Lohnes wert.“

6. Parzival Wolframs von Eschenbach

Das letzte Werk, das in meiner Mosaik der Hexen- und
Zaubererforschung das Steinchen bildet, stammt von Wolfram
von Eschenbach. Sein Parzival wird oft als der tiefsinningste
und faszinierendste hofische Roman des deutschen Mittelalters
bezeichnet. Wie die anderen, von mir analysierten Werke,
stammt auch Parzival vermutlich aus den ersten Jahrzenten des
13. Jahrhunderts. ,Die Ausgabe, die ich bei meiner Forschung
benutzte, bietet in Synopsis die mittelhochdeutsche
Originalfassung wund eine Prosa-Nachgestaltung. Fur die
Originalfassung wurde die Textgestalt der Ausgabe von Karl
Lachmann, Wolfram von Eschenbach, 1. Band: Lieder, Parzival
und Titurel, 7. Ausgabe, Berlin 1952, gewé&ahlt. Die Prosa-
Nachgestaltung- zuerst im Jahre 1977 als Band 1 der
Sammlung Dieterich in Leipzig erschienen - hat eine
grandliche, an manchen Stellen bessernde Durchsicht
erfahren.“® Wolfram inspirierte sich von Chrétien de Troyes,
dessen Perceval unvollendet blieb.“*®  Der Vergleich von
Chrétiens Perceval und Wolframs Parzival beweist jedoch

129 Epd. S. 146-147. V. 8139-8156.
B30 v/gl: Wolfram von Eschenbach: Parzival. Stuttgart: Reclam, 1981. S. 674.
B1v/gl: Wolfram von Eschenbach: Parzival. S. 689.

87



ebenso wunwiderleglich, dass wir in Wolfram weder einen
Ubersetzer noch einen Nachgestalter sehen diirfen; denn er hat
aus Chrétiens Epos unverkennbar ein vdllig eigenes Werk
geschaffen. Wolframs Vertiefung des Gedichts wird namentlich
im Ausbau des Gralskreises, in neuartiger Charakteristik der
Figuren - vor allem beim epischen Helden - wund im
gedankenreichen Reflektieren und Beantworten damals hoch
aktueller politisch-religiéser Fragen erkennbar.“**

In diesem Werk wird der Hauptheld mit vielen magischen
Ereignissen konfrontiert, was natdrlich fir meine Forschung
reizend und bedeutsam ist. Bei einer ndheren Untersuchung
stellt man fest, dass die Zauberereignisse im Parzival ein
Gegenbild darstellen. Es lassen sich bestimmte Oppossitionen
verfolgen. Wie ich beweise, steht die Gralsburg Munsalwésche
im Kontrast zur Schastel marveile, ebenso bilden die Burgherrn
Anfortas und Clinschor einen Gegensatz.

6. 1. Herzeloydes Alptraum, Gachmurets Tod und der Blutzauber

Die erste Erwdhnung von einem Zauber findet man fast am
Anfang der Geschichte. Gachmuret, der in Zazamanc die Hand
der schwarzh&utigen Konigin Belakane im Kampf gewann,
bekam von Friedebrant als Geschenk eine Riustung. Der
geschenkte Diamanthelm, das Schwert und das Panzerhemd
gehorten fraher Isenhart, einem Ritter, der im unbelohntem
Liebesdienst fuir Balakane Tod fand. Obwohl Gachmuret seine
Konigin sehr liebte, trennte er sich von ihr, weil sie Heidin war
und weil er weiteres Abenteuer suchte. Er lie ihr nur einen
Erklarungsbrief und ohne zu wissen, dass sie sein Kind
erwartete, zog er nach Spanien.

In Spanien wollte Gachmuter seinen Vetter Kaylet
begripBen, doch dieser ritt nach Frankreich, um im Turnier die

132 Ehd. S. 689.
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Hand und das Reich der Koénigin Herzeloyde zu gewinnen.
Gachmuret nahm auch am Turnier vor Kanvoleis teil, er siegte
Uber seine Gegner und so gewann er nicht nur Herzeloydes
Hand, sondern auch die Herrschaft dber L&nder Waleis und
Norgals. Obwohl er sich der Hochzeit mit Herzeloyde weigerte,
wurde er mit dem Argument Uberzeugt, sie war Christin und sie
war getauft. Kurz danach zog er aber wieder auf eine
Ritterfahrt nach Bagdad, wo er seine letzte aventiure erlebte.
Herzeloyde, die schwanger und ohne Nachrichten Uber ihren

Gatten war, hatte plotzlich einen Alptraum.

,Diu vrouwe umb einen mitten tac .Eines Tages befiel die edle Frau wahrend

eins angestlichen slafes pflac.

ir kom ein vorhtlicher schric.

si ddhte wie ein sternen blic

si gein den liften vuorte,

da si mit creften ruorte

manc viurin donerstrale.

die vlugen al zeméle

gein ir: d6 sungelt unde sanc
von ganstern ir zopfe lanc.

mit crache gap der doner duz:
brinnende zédher was sin guz.

ir Iip si da nach wider vant,

do zucte ein grife ir zeswen hant:
daz wart ir verkért hie mitte.

si ddhte wunderlicher site,

wie si waere eins wurmes amme,
der sit zervuorte ir wamme,

und wie ein trache ir briste sige,
und daz der gahes von ir vlige,
s6 daz si in nimmer mér gesach.

daz herze erir Gz dem libe brach:

die vorhte muosen ir ougen sehen.

133 Epd. 103, 25-30. 104, 1-17.

der Mittagsruhe ein beanstigender Traum.
Furchtbarer Schrecken tberkam sie.

Ihr war, als triige ein Meteor sie hoch durch
die Lifte, wo feuerige Blitze sie gewaltig
erschitterten.

Alle zuckten auf sie nieder, so dass es in
ihren langen Z6épfen von Funken nur so
knisterte und zischte.

Mit farchterlichem Krachen hallte der Donner
und liep feurige Tranen auf sie niederregnen.
Als sie wieder zu sich kam, zerrte ein Greif
an ihrer rechten Hand.

Und von neuem wandelte sich das Traumbild
Merkwurdigerweise schien es ihr,

sie ware die Amme eines Drachen,

der ihren Leib zerriss,

an ihren Brusten sog

und dann rasch davon flog,

so dass sie ihn nicht mehr sah.

Er riss ihr das Herz aus der Brust;

Dies Entsetzliche musste sie bei vollem

Bewusstsein mit eigenen Augen ansehen.”
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Herzeloydes Alptraum, in dem sie einen Drachen sattigte,
symbolisierte auf den ersten Blick die schlechte Nachricht, die
sie spater erfuhr. Wie ich schon im Kapitel Uuber Iwein
berichtete, haben die Drachen Bezug auf die Ho6lle und in der
Mythologie stehen sie fur das Bdse. Der Drache, der
Herzeloyde im Traum ihre Brust zerriss, vertritt den Kummer,
der ihr Tod ihres Gatten brachte. ,Bevor die Nachricht von
Gachmurets Tod eintrifft, hat Herzeloyde einen furchtbaren
Traum. Sie trdumt, dass ein <Sternenblitz> sie hoch in die Lifte
tragt, wo feuerige Blitze mit Donnerkrachen sie umzucken; und
weiter, dass sie einen Drachen gebiert, der ihr den Bauch
zerreifft und der, als er wegfliegt, ihr das Herz bricht. Es ist ein
prophetischer Traum, der die Erschitterung ihrer EXxistenz
durch den Tod Gachmurets bis hin zu ihrem eigenen Tod
voraussieht. Der Drachentraum einer Schwangeren verkiundet in
der antiken Traumliteratur die Geburt eines groen Herrschers.
Der Gewittertraum deutet vielleicht auf die kosmische
Dimension der Parzivalhandlung voraus. Noch wichtiger sind
die Ankladnge an die >Apokalypse< des Neuen Testaments,
speziell an die Vision von der sonnenumhillten Frau und dem
grofen Drachen, die im Mittelalter auf Maria als

Gottesgebarerin bezogen wurde.“!®

Spater wurde dieser
Drachentraum vom Einsiedler Trevrizent symbolisch
interpretiert. Trevrizent, im Unterschied zu Parzival, wusste
Bescheid, dass nach Parzivals Abschied von Herzeloyde ihr
Herz brach und er verursachte eigentlich ihren Tod. Auf diese
Weise beging Parzival eine Todsinde, indem er seiner

Blutverwandten Tod brachte.

,du waere daz tier daz si da souc, ,Du warst das Tier, das sie saugte, du warst
unt der trache der von ir da vlouc. der Drache, der von ihr davonflog:
ez widervuor in slafe ir gar, noch von deiner Geburt hat sie dies alles

134 Bumke, Joachim: Wolfram von Eschenbach. Stuttgart: J. B. Metzlersche Verlagsbuchhandlung, 1991. S.
58.

90



«135

€ daz diu stieze dich gebar. im Traum erlebt.”

Unmittelbar nach ihrem Erwachen aus dem Alptraum
erhielt sie die Botschaft, dass Gachmuret sein Leben verlor.
Herzeloyde, die seinen Sohn unter dem Herzen trug, schmerzte
diese Mitteilung so tief, dass sie ohnméachtig zu Boden sank.
Die Ritter erkundigten sich danach, auf welche Weise ihr Herr
starb und sie bekamen die Antwort, Gachmurets Tod

verursachte ein heidnischer Zauberer.

.-minen hérren lebens lenge vl6ch. .Mein Herr musste so jung sein Leben lassen,
sin harsenier von im er zéch: weil er der grofen Hitze wegen

des twanc in starkiu hitze. seine Kettenhaube ablegte.

gunértiu heidensch witze Verfluchte heidnische Hinterlist hat uns den
héat uns verstoln den helt guot. tapferen Helden geraubt.

ein ritter hete bockes bluot Ein Ritter hatte Bocksblut in eine lange
genommen in ein langez glas: Flasche gefillt und zerschlug sie auf

daz sluog er Of den adamas: Gachmurets Diamanthelm, der nun weicher
dd wart er weicher danne ein swamp.“**° wurde als ein Schwamm.*

An dieser Stelle moéchte ich ein paar Bemerkungen zum
Blutzauber machen. In der Magie und in Ritualen vertritt das
Blut eine unersetzbare Funktion. ,Blut spielt in Ritualen eine
gréBere Rolle als in der Symbolik, ist aber auch hier bedeutsam
als Inbegriff des Lebens. Runen wurden mit roter Farbe
magisch belebt (alt-angelsadchsisch teafor = Mennige, davon
das Wort ,Zauber®), um wirksam werden zu kénnen, als ob sie
bluterfullt waren. Blut gilt vielfach als das godttliche
Lebenselement, das in den Menschenko6rpern wirkt. Als solches
war es in vielen Kulturen tabuiert und durfte nur nach
besonderer Vorbereitung vergossen werden, etwa als Opferkult.
Immer wieder gilt das Blut als Trager magischer Krafte und als
alleinige Nahrung der Ubernatiurlichen und wird mit vielen

irrationalen Anschauungen in Verbindung gebracht. Bei vielen

135 parzival. 476, 27-30.
136 Ehd. 105, 13-21.
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alten Volkern wurde Opferblut auch von den Teilnehmern am
Ritual getrunken, um sie in einen ekstatischen Zustand zu
versetzen. Im Mithras- und im Kybele-Kult wurden die
Glaubigen mit dem Blut geopferter Stiere Ubergossen, deren
Lebenskraft sie sich aneignen sollten.*“*¥

.,Bock, im Gegensatz zu seinem weiblichen Gegnstuick,
der Ziege, eine meist negativ gedeutete Tiersymbolfigur. Auch
der Teufel hat in der lkonographie die meisten Zige seiner
Gestalt vom Bock ubernommen. Der Hexenglaube des spéaten
Mittelalters und der Neuzeit stellte oft Hexen dar, die von
Bocken durch die Luft getragen wurden. Der Teufel residierte
auf diesen Bildern meist in Bocksgestalt, wobei die Hexen sein
Hinterteil kussten. Im mittelalterlichen <«Bestiarium> ist der
Ziegenbock ein »>geiles, stopiges Tier, immer gierig nach
Paarung. Seiner Natur nach ist er so heip, dass sein Blut
Diamanten aufzulésen vermag, die sonst weder von Feuer noch

«13% Bestiarien sind

von Eisen gebrochen werden kdnnenc.
mittelalterliche Tierdichtungen, die tatsachliche oder vermutete
Tiereigenschaften beschreiben. Die oben genannte Definition
schopft wahrscheinlich aus dem Bestiarium von Franz
Unterkircher.*®

Es lasst sich also voraussetzen, dass Wolfram mit der
oben genannten Blutfunktion in der Magie anvertraut war und
dass diese Vermutung in der damaligen Gesellschaft verbreitet
wurde. Der Autor fand in dem Abergaluben seine Inspiration,
denn Gachmuret wurde durch einen Speer getdtet, der seinen
durch heidnischen Blutzauber weich gemachten Diamanthelm
durchdrang. Darin sehe ich einen Zauber, der in die schwarze
Magie gehort. Der Bezug von Blut zu der schwarzen Magie
spiegelt sich meiner Meinung nach auch darin wider, dass man

urspringlich auch einen Teufelspakt mit dem Blut unterschrieb.

37 Biedermann, Hans: Knaurs Lexikon der Symbole. S. 71-72.

138 Bjedermann: Knaurs Lexikon der Symbole. S. 73.

139 Unterkircher, Franz: Bestiarium: Die Texte der Handschrift Ms Ashmole 1511 der Bodleian Library
Oxford in lateinischer und deutscher Sprache, 1986.
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Im Parzival wurde zum Blutzauber das Bocksblut benutzt, was

auch die Beziehung zum Teuflischen andeutet.

6. 2. Parzival als Narr und die Tarotsymbolik

Vierzehn Tage nach Gachmurets Tod brachte Herzeloyde
ihren Sohn Parzival zur Welt. Weil sie schon ihren Gatten
wegen seinen Heldentaten verlor, wollte sie mindestens ihrem
Sohn das Rittertum untersagen. Aus diesem Grung zog sie mit
ihm in die Waldein6de von Soltane zurick, wo sie ihn in
Unschuld und Unwissenheit erzog. Parzival kannte weder
seinen Namen noch seine Abstammung, seine Mutter teilte ihm
nur das mit, was er unbedingt zum Leben brauchte. Eine von

diesen Sachen war der Unterschied zwischen Gott und Teufel.

,OW& muoter, wat ist got? .Ei Mutter, was ist das, Gott?

sun, ich sage dirz &ne spot. Ich will ihn dir genau beschreiben, mein

er ist noch liehter denne der tac, Sohn. Er hat sich entschlossen,

der antlitzes sich bewac Menschengestalt anzunehmen, und ist

nach menschen antlitze. strahlender noch als der helle Tag.

sun, merk eine witze, Merke dir eine Lehre, mein Sohn:

und vléhe in umbe dine not: Solltest du je in Not geraten, so flehe ihn um
sin triuwe der werlde ie helfe bot. Beistand an, denn er hat der Menschheit in
sO heizet einer der helle wirt; seiner Treue noch stets geholfen.

der ist schwarz, untriuwe in niht verbirt. Ein anderer heifit Hollenfirst. Der ist schwarz
von dem kér dine gedanke, und voll Untreue. Vor ihm und vor

und ouch von zwivels wanke.“'*° zweifelndem Schwanken musst du dich hiten.

.Parzivals Frage:>Oweh, Mutter, was ist Gott?< (119,17)
leitet einen Motivkomplex ein, der die ganze weitere
Parzivalhandlung bestimmt. Herzeloyde antwortet ihm mit einer
Gotteslehre, die zwei Momente heraushebt: Gottes strahlende
Leuchtkratf (>er ist noch heller als der Tag< 119,19) und seine

Bereitschaft, den Menschen helfend beizustehen. Das sind zwei

140 parzival. 119, 17-28.
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wichtige Aspekte, die jedoch, so isoliert, ein unvollstandiges
und missverstandliches Gottesbild vermitteln. Das zeigt gleich
die ndchste Szene, Parzivals Begegnung mit den Rittern.“**

Obwohl Herzeloyde ihrem Gefolge streng verbot, Uber
Ritter zu sprechen, konnte sie die zufallige Begegnung
Parzivals mit Rittern nicht verhindern. ,Was ihm Herzeloyde
iUber Gottes Lichtgestalt gesagt hat, glaubt Parzival im
strahlenden Glanz der Rustungen zu erkennen, als ihm die
Ritter im Wald begegnen. Dass er vor ihnen auf die Knie fallt
(>Nun hilf mir, hilfreicher Gottc 122, 26), ist hier nur eine
komische Verwechslung; spater erweist sich Parzivals
anthromorphe Gottesvorstellung als ein gefahrlicher Irrtum.“

Die religiosen Motive kommen im Parzival sehr oft vor,
wobei sie eine Zentralrolle spielen. Parzivals
Gottesvorstellung, seine Suindfalle, sein spaterer gegen Gott
orientierter Hass und endlich das Gewinnen des heiligen Grals
bilden das Halbierende dieses Werkes.

Nach der Begegnung mit den Rittern im Wald konnte
Herzeloyde nicht mehr verhindern, dass sich Parzival auf den
Weg zum Artus begab, um selbst Ritter zu werden. Sie gab ihm
auf den Weg Kleidung eines Narren in der Hoffnung, er wird in
der Welt schlechte Erfahrung machen und er wird zu ihr
zuruckkehren. Sie gab ihrem Sohn auch Ratschlage, die er aber
missverstand und die den Menschen Unheil brachten. An dieser
Stelle gab Wolfram Herzeloydes Mutterliebe hervor. Sie

handelte mit der Absicht, ihren Sohn zu schitzen.

»diu vrouwe nam ein sactuoch: .Die Herrscherin nahm grobes Sackleinen

si sneit im hemde unde bruoch, und schnitt aus einem Stiick Hemd und Hose
daz doch an eime stlicke erschein, zurecht; die Hose bedeckte allerdings seine
unz enmitten an sin blankez bein. nackten Beine nur zur Halfte.

daz wart vir téren cleit erkant. So kleideten sich jedoch Narren.

ein gugel man obene drdfe vant. Oben war noch eine Kapuze.

141 Bumke: Wolfram von Eschenbach. S. 61.
12 Ehd. S. 62.
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al vrisch rach kelberin Seinen FUBen wurden Bauernstiefel aus

von einer h(t zwei ribbalin ungegerbter Kalbshaut angepasst.”
«143

nach sinen beinen wart gesniten.

Dass Parzival seine Reise in der Narrenkleidung antrat,
mag mich an den Tarot erinnern. ,Tarot ist eigentlich ein
Kartenspiel, das aber auch als Deutungswerkzeug genutzt wird.
Dabei werden die Karten um Hilfe gebeten, um zum Beispiel
herauszufinden, wie man sich in bestimmten Situationen
verhalten soll. Es ist wichtig, dass man eine ernste Frage
stellt. Will man die Karten testen und stellt Fragen, die nicht
ernst gemeint sind, werden die Karten auch keine richtige
Antwort bereithalten. Der Tarot besteht insgesamt aus 78
Karten, wobei man die sogenannte Grofe und Kleine Arkana
unterscheidet. Die Grofe Arkana enthalt 22 Karten und es
handelt sich dabei um die Hauptkarten des Spiels. Die Karten
der groRBen Arkana erzadhlen beim genaueren Hinsehen eine
Geschichte, die ,Reise des Helden® genannt wird. Sie ist
erzahlt wie ein Marchen, soll aber auch das Leben eines jeden
Menschen widerspiegeln. Jeder von uns erlebt Abenteuer in
seinem Leben, genau wie der Held auf den Tarot-Karten. Das
Wort Arkana kommt aus dem lateinischen arcanum und diese
bedeutet Geheimnis. Es steckt also wirklich etwas Mystisches
im Tarot. “**

Die GroPBe Arkana erdffnet die Karte Nummer O und sie
heipt Der Narr. ,Er symbolisiert Mut, Furchtlosigkeit und
Ekstase. Der Narr sagt: Haben Sie Vertrauen, gehen Sie ruhig
auch mal ein Risiko ein, es wird sich auszahlen.“**® Man findet
auch andere Bedeutungen dieser Karte, doch der Kern bleibt
erhalten. ,Der Narr verkorpert den Nullzustand. Er ist immer
voll, unschuldig, rein und ungebunden. Alle Modglichkeiten

3 parzival. 127, 1-9.
14 http://www.elementgirls.de/Wasser/Mystery/Wasist Tarot/tabid/291/Default.aspx
145 Thea: Die grope Hexenschule. Miinchen: Ludwig Verlag, 2004. S. 133.
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stehen ihm offen, aber der Weg ist noch nicht klar.“*  Die
Unwissenheit war ein hervorstechendes Merkmal des
gesegneten bzw. "albernen" (engl. silly) Narren, dessen Zahl O
gleichgesetzt wurde mit "dem Alter des Kindes vor seinem

ersten Geburtstag." Die ovale Null entstand als ein Symbol des

Welteneies, und dementsprechend aller embryonalen

«147 Der Narr wurde oft im Tarot dem Kind

Anféange.
entgegenhalten. Die beiden sind naiv, voller spontaner Energie
und Initiative. lhre gemeinsamen Merkmale sind auch
Neugierde und Offenheit. Parzivals Weg beginnt symbolisch mit
dem Narren und nach dem Gewinnen des Grals kam seine
Reise zum Ende. Parzival wurde schlieflich zum Gralskdnig,
was meiner Ansicht nach ebenso eine Tarotkarte ausdruckt. Es
handelt sich um Karte 21, Die Welt, die zugleich die letzte
Karte der GroPen Arkana bildet. ,Diese Karte steht fur den
Abschluss, alles strebt der Vollendung zu. Es findet eine
Befreiung aus unangenehmer Gebundenheit statt. Das
Universum kann auch die Beendigung einer karmischen
Aufgabe bedeuten, oder es erschliefft sich lhnen wirklich die
Welt.“**® Die Welt bedeutet also am Ziel angekommen zu sein,
seinen eigenen Platz inne zu haben und glucklich und expansiv
zu leben.“ Wie schon oben angedeutet worden war,
symbolisiert der Tarot ,die Reise des Helden®, die in einem
Narrenzustand beginnt und mit dem Erreichen des Ziels endet.
Wegen Parzivals Aufbruch, seinen vielen Abenteuern, die er
unterwegs erlebte und endlich wegen dem Gewinnen des Grals
erinnert mich sein Weg an die Tarotsymbolik. Im Parzivals Weg
und Leben spielt noch eine Karte eine zentrale Rolle. Es
handelt sich dabei um die Karte 9, die Der Eremit heifft. Diese
Karte steht in Verbindung mit dem Einsiedler Trevrizenz, dank

dem Parzival von seinem Gotteshass erlést wurde. Trevrizent,

148 http://www.topas-muenchen.de/GrosseArkanaNarrMagier Archivseite Tarot ToPASMunchen.htm
7 http://13feen.net/index.php?option=content&task=view&id=13&Itemid=28

148 Thea: Die grope Hexenschule. S. 135.

149 http:/www.sf-astroservice.de/tarot/tarot.php?card=21
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Bruder Parzivals Mutter, bringt Parzivals ritterliche Erziehung
und seine persdnliche Entwicklung zum Abschluss.

.Parzival verlapt die Mutter im Zustand vollkommener
Unwissenheit Uber sich selbst. Das einzige, was Herzeloyde
ihm beim Abschied mitteilt, ist, dass L&ahelin ihm sein Erbe, die
Herrschaft GUber Waleis und Norgals, geraubt hat. Er bemerkt
auch nicht, dass die Mutter tot umfallt, als er wegreitet. Der
Erzdhler hat Parzivals Verhalten an dieser Stelle nicht
kommentiert. Um so gréBer muss die Uberraschung fir die
Zuhorer sein, wenn sie spater von Trevrizent erfahren, dass der
Tod der Mutter als eine >grofe Sundec< (499,20) auf Parzival
lastet. Im nachhinein soll man begreifen, dass mit Parzivals
erstem Schritt in die Welt sein Sindenweg beginnt, der ihn bis
in den Abgrund des Gotteshasses fihrt.“**®

Wéahrend der Reise zum Artushof begegnete Parzival
Jeschute, der er ihren Ring und Brosche raubte. ,Sein
ricksichtsloses Verhalten illustriert seine tumpheit und seine
Unfahigkeit, die Minnelehre der Mutter richtig anzuwenden.“*!
Er verhielt sich wie ein Narr und zugleich wie ein Kind, weil er
nicht wusste, wieviel Leid er damit der Dame brachte.
Jeschutes Gatte Orilus glaubte ihr die Unschuld nicht und
misshandelte sie. Die zweite Frau, die Parzival unterwegs
begegnete, war seine Cousine Sigune. Erst von ihr erfuhr er
seinen Namen und seine Abstammung, die ihm seine Mutter
verheimlichte. Parzivals ndchste aventiure stellte der Kampf mit
Ither dar. Parzival gefiel die rote RulUstung dieses Helden,
deshalb entschloss er sich, sie um jeden Preis zu gewinnen. Er
siegte im Zweikampf und totete dabei Ither, ohne zu wissen, die
beiden sind Verwandten. Ithers Tod bedeutete fir Parzival die
zweite grofe Sinde, die er beging. Dank der Rustung gewann
Parzival eine neue Identitat. Obwohl er immer noch als ein Narr

angesehen wurde, aus dem Grund, dass er unter der Rilstung

150 Bumke: Wolfram von Eschenbach. S. 63.
11 Ehd. S. 63.
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seine Narrenkeidung trug, wurde er zugleich als der Rote Ritter
bezeichnet. Den Zustand der Wunscherfillung wund des
egoistischen Verfahrens symbolisiert die Karte 1, Der Magier.
Der Weg underen Helden entwickelte sich und sein
Narrenzustand verwandelte sich allmahlich in die ichslichtige
Position. ,Gerade die eigene Individualitat ist eine wichtige
Bricke zwischen Wunsch und Wirklichkeit. Nur wer er selbst
ist, kann so authentisch Wirken, dass sein Lebensweg ihm im
Umfeld die Turen 0offnet. Diese Quelle des Ich-Seins st
Grundlage fir viele Schritte in Richtung gute Zukunft.“?
Parzival, der schon eine Ristung besaf3, war aber immer noch
kein Ritter im richtigen Sinne.

Vor Parzival stand eine schwierige Aufgabe, denn er
musste zuerst lernen, was das bedeutet, Ritter zu werden. Mit
diesem Auftrag half ithm Gurnemanz von Graharz.
,Gurnemanz’ Ritterlehre gliedert sich in einen theoretischen und
einen praktischen Teil. Der theoretische hat zwel
Schwerpunkte, die auf zwei Hauptaspekte des hofischen
Ritterbildes zielen. Das eine ist die Identitat von Ritterlehre
und Herrscherlehre. Gurnemanz wendet sich an den
zukunftigen Herrscher und ruckt die christlichen Tugenden der
Barmherzigkeit, Wohltatigkeit, Gute und Demut in den
Mittelpunkt, verbunden mit der Mahnung zu Uuberlegter
Freigebigkeit. Der andere Hauptpunkt ist das Benehmen am
Hof. Die Hoflehre zielt auf das richtige gesellschaftliche
Verhalten im Gesprach, im Kampf und vor allem gegeniber den
Damen. Daran schlieBt sich die praktische Unterweisung an,
die ganz auf die Einubung der ritterlichen Waffentechnik
ausgerichtet ist. So wird in vierzehn Tagen aus dem
walisischen Toren ein perfekter Ritter.*“**

Parzival bewies in seinen weiteren aventiuren, dass er

des Namens der Rote Ritter wert ist, indem er im Kampf in

152 http:/lwww.sf-astroservice.de/tarot/tarot.php?card=1
153 Bumke: Wolfram von Eschenbach. S. 66.
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Pelrapeire die Hand der schonen Condwiramurs gewann und
indem er Uber viele tapfere Ritter siegte. Kurz nach der
Hochzeit zog er &ahnlich wie damals sein Vater weg. Er zog
alleine aus Pelrapeire, um seine Mutter zu besuchen. Dabei

ahnte er nicht, dass sie schon tot war.

6. 3. Heiliger Gral und die Gralsburg Munsalwasche

Sein Weg fuhrte ihn in die geheime Gralsburg
Munsalwasche. Parzival suchte am Seeufer vergeblich eine
Ubernachtung, bis er einem Fischer begegnete. Dieser zeigte
ihm den Weg zu der Gralsburg Munsalwasche. Der mysteritse
Fischer war, wie sich spater zeigte, Kénig Anfortas, Parzivals
Oheim. In der Gralsburg wurde Parzival freundlich empangen
und er war Zeuge von vielen geheimnisvollen Dingen. Zuerst
sah er einen Knappen, der durch den Saal eine blutige Lanze
trug. Beim Einblick der Lanze Bbegannen die Ritter
wehzuklagen. Obwohl diese Begebenheit merkwirdig war,
dachte Parzival an Gurnemanz® Rat und fragte nach der
Ursache des Jammern nicht. Weiter sah er viele schdne
Edelfrauen, die Kerzen, eine kostbare Steinplatte und Messer
trugen. Endlich kam auch die Koénigin Repanse de Schoye,
Anfortas Schwester, mit dem heiligen Gral.

.Gral, in der mittelalterlichen Legendenbildung und
mystischen Spekulation beruhmter Symbolgegenstand, ein
heiliges Gefap der Erlésung und Heiligung. Aufgrund des
apokryphen Nikodemus-Evangelium handelt es sich um ein
Gefap, das Christus beim Abendmahl diente und in dem bald
darauf sein Blut aufgefangen wurde. Sein Name kommt vom
griech. Kratér (lat. cratale), spéater allg. Bezeichnung einer
Tafelschale. Der Sage nach wird der Gral auf einem Burgberg
der Erldsung aufbewahrt und von Engeln mit einer geweihten
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Hostie gefullt, die Wunderkrafte vermittelt. Andere Sagen
machen ihn zu einem Stein, der bei Luzifers Sturz aus dem
Himmel aus seiner Krone brach, ein himmlisches Kleinod, das
auch als letztes Uberbleibsel des einstigen Paradieses gilt. Die
Suche nach dem Gral ist damit zugleich ein Symbol der Suche
nach den himmlischen Giutern. Als tiefenpsychologisches
Symbol ist der Gral ein Element des Weiblichen,
Empfangenden, zugleich aber auch Spendenden, eine Art
spiritueller Geb&armutter fur alle, die sich dem Mysterium
anheimgeben.“**

Der Gral im Parzival hatte eine wunderbare Kraft, Speisen
und Getranke hervorzubringen. Wolfram lief sich wohl von
beiden oben genannten Sagen inspirieren. Einerseits verleiht
eine Hostie dem Gral die Wunderkraft, andererseits wurde er
als ein Stein dargestellt. Nach dem Mahl bekam Parzival von
Anfortas ein Schwert als Geschenk, doch auch diesmal
verzichtete er auf jede Frage. Als er am nachten Tag
aufwachte, befand sich keine Seele in der Gralsburg und
Parzival ritt davon. Er dachte, er benahm sich wie ein echter
Ritter, indem er keine Frage nach dem Leiden des Ko&nigs
stellte, aber ganz im Gegenteil. Als Parzival seine Cousine
Sigune zum zweiten Mal traf und diese stellte fest, dass er
nicht fragte, weigerte sie jeden weiteren Kontakt mit ihm.
Dadurch, dass er die Frage versaumte, wurde die
Burggesellschaft nicht erlost und Anfortas musste weiter
leiden. Der Fehlschlag in Munsalwasche wurde zum Grund
Parzivals Gotteshasses. Parzival, ebenso wie der Leser, stellte
erst beim Aufenhalt beim Einsiedler Trevrizent fest, wie er sich
eigentlich benehmen sollte und welche Geheimnisse den Gral

und Munsalwadsche umfangen.

,Da wont ein werlichiu schar. .Dort wohnt also eine tapfere Schar,

ich wil iu kiinden umbe ir nar. und ich will Euch auch erzahlen,

154 Biedermann, Hans: Knaurs Lexikon der Symbole. S. 168-169.
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si lebent von einem steine:

des geslahte ist vil reine.

hat ir des niht erkennet,

der wirt iu hie genennet.

er heizet lapsit exillis.

von des steines craft der fénis
verbrinnet, daz er ze aschen wirt:
diu asche im aber leben birt.

sus rért der fénis maze sin

unt git dar nach vil liehten schin,
daz er schoene wirt als é.

ouch wart nie menschen sé wé,
swelhes tages ez den stein gesiht,
die wochen mac ez sterben niht,
diu aller schierest dar nach gestét.
sin varwe im nimmer ouch zergét:
man muoz im sélher varwe jehen,
da mit ez héat den stein gesehen,
ez st maget oder man,

als do sin bestiu zit huop an,

saeh ez den stein zwei hundert jar,
im enwurde denne gra sin har,
selhe craft dem menschen git der stein,
daz im vleisch unde bein
jugent enpfaehet al sunder twal.
der stein ist ouch genant der gral.“**
»EZ ist hiute der karvitac,

daz man vir war da warten mac,
ein tbe von himel swinget:

af den stein diu bringet

ein cleine wize oblat.

af dem steine si die lat:

diu tObe ist durchliuhtec blanc,
ze himel tuot si widerwanc.
Immer alle karvritage

bringet si 0f den, als ich iu sage,
da von der stein enpfaehet

swaz guotes 0Of erden draehet

von trinken unt von spise,

155 parzival. 469,1-24.

wovon sie leben:

Sie erhalten Speise und Trank von einem
makellos reinen Stein, und wenn lhr

bisher noch nichts von ihm gehért habt,

wird er Euch jetzt beschrieben.

Er heift Lapsit exillis.

Die Wunderkraft des Steines 1apt den Phonix
zu Asche verbrennen, aus der er zu neuem
Leben hervorgeht. Das ist die Mauser des
Phonix, und er erstrahlt danach
ebensoschon wie zuvor.

Erblickt ein todkranker Mensch diesen Stein,
dann kann ihm in der folgenden Woche der
Tod nichts anhaben.

Er altert auch nicht,

sondern sein Leib bleibt wie zu der Zeit,

da er den Stein erblickt.

Ob Jungfrau oder Mann:

wenn sie, in der Blite ihres Lebens stehend,
den Stein zweihundert Jahre lang ansehen,
ergraut lediglich ihr Haar.

Der Stein verleiht den Menschen solche
Lebenskraft, dass der Kérper seine
Jugendfrische bewahrt.

Diesen Stein nennt man auch den Gral."
.Heute haben wir Karfreitag, und an diesem
Tag kann man sehen, wie eine Taube vom
Himmel herabfliegt und eine kleine weipe

Oblate zum Stein tragt.

Nachdem sie die Oblate auf den Stein gelegt
hat, kehrt die blendendweife Taube zum
Himmel zuriick.

Wie gesagt: Jedes Jahr am Karfreitag legt
sie eine solche Oblate auf den Stein, die ihm
die Wunderkraft verleiht, die kdstlichsten
Getranke und Speisen dieser Erde in
Uberstromender Fille darzubieten, alles,
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als den wunsch von pardise:

ich mein swaz diu erde mac gebern.
der stein si viirbaz mér sol wern
swaz wildes underm lufte lebt,

ez vliege oder louffe, unt daz swebt.
der ritterlichen bruoderschaft,

die pfriende in git des gréles craft.
die aber zem gréle sint benant,
hoert wie die werdent bekant.

ze ende an des steines drum

von karacten ein epitafum

sagt sinen namen und sinen art,
swer dar tuon sol die saelden vart.

ez si von meiden oder von knaben,

die schrift darf niemen danne schaben:

s6 man den namen gelesen hét,

vor ir ougen si zergat.“">

Nun erhielt Parzival Kenntnis Uber den heiligen Gral.

was die Erde hervorbringt, auch alles
Wildbret unter dem Himmel, ob es fliegt,

|auft oder schwimmt.

Die Wunderkraft des Grals sichert das
Dasein seiner ritterlichen Bruderschatt.
Vernehmt nun, wie bekannt wird, wer zum
Gral berufen ist.

Am oberen Rand des Steins erscheint eine
geheimnisvolle Inschrift.

Sie kiindet Namen und Geschlecht der
Méadchen oder Knaben, die fir die
heilbringende Fahrt zum Gral bestimmt sind.
Man braucht die Inschrift nicht zu entfernen,
denn sobald man sie gelesen hat,

verschwindet sie von selbst vor den Augen.”

Er

vernahm, der Gral hat sowohl die wunderbare Kraft, Speisen

und Getranke hervorzubringen,

als auch Unsterblichkeit

ZU

verleihen. Der von Gott stammende Stein dient zugleich auch
als Orakel. Die Geheimnisse des zauberhaftes Steines blieben
bewahrt, weil die Gralsgesellschaft nur aus den Ausgewahlten
besteht. Fur den treuen Dienst in der Gralsburg soll dann im
Himmel die Gralsgemeinschaft ein reicher Lohn erwarten.
Parzivals Ankunft in Munsalwdsche bildete eine Ausnahme,
denn er wurde dazu nicht berufen. Umso groper wurde

Anfortas Hoffnung auf die Losung des Zauberbanns.

,wan einer kom unbenennet dar:
der selbe was ein tumber man
und vuorte ouch stinde mit im dan,

daz er niht zem wirte sprach

umbe den kumber den er an im sach.

ich ensol niemen schelten:

doch muoz er stinde engelten,

156 Ehd. 470,1-30.

,Ein einziger Mensch gelangte nach
Munsalwasche , ohne dazu berufen zu sein.
Er war jedoch ein Tor, und er zog
stindenbeladen von dannen. Er versdaumte
es namlich, den Hausherrn nach der
Ursache seines Elends zu fragen, obwohl er

ihn deutlich genug leiden sah. Ich will
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daz er niht vragte des wirtes schaden. Niemanden schelten, aber dass er sich nicht

er was mit kumber s6 geladen, nach dem bejammernswerten Los des

«l57

ez enwart nie erkant s6 héher pin. Hausherrn erkundigt hat, ist eine Stinde, die

er bien muss, denn niemand lebt so elend

wie Anfortas.”

Parzival horte von Trevrizent, Anfortas” und Herzeloydes
Bruder, nicht nur uber die wunderbaren Dinge in
Munsalwasche, sondern auch seine eigene Sinden, die er
beging. Er erfuhr, dass er seinen Blutverwandten, Ither von
Gaheviez erschlagen hatte und ebenso hatte er seiner Mutter
Tod gebracht, als er von ihr Abschied nahm. Er beging also
drei Todsunden, fur die er biafen musste.

Parzival wurde auch uber die Ursache Anfortas” Leiden
informiert. Seine unheilbare Wunde war eigentlich Gottesstrafe
fir einen unerwinschten Frauendienst. Anfortas, der Liebe
gewinnen wollte, zog durch viele Lander, bis er eine Heiden
begegnete, der den Gral mit Gewalt erringen wollte. Obwohl
Anfortas im Zweikampf siegte, wurde er mit einer giftigen Lanze
verwundet. Uber die vergeblichen Versuche ihn zu heilen werde
ich im sechsten Kapitel ausfihrlich berichten. An dieser Stelle
mochte ich blo3 erklaren, was die blutige Lanze, die Parzival in

Munsalwasche sah, symbolisiert.

,db der sterne Saturnus

wider an sin zil gestuont,

daz wart uns bt der wunden kunt,
unt bf dem sumerlichen sné.

im getet der vrost nie s6 wé,

dem sliezen oeheime din.

daz sper muos in die wunden sin:
Da half ein n6t vir die andern nét:

des wart daz sper bluotec rot.“**®

17 Ehd. 473, 12-21.
158 Ehd. 489, 24-30. 490, 1-2.

.Hat der Saturn seinen hdchsten Stand
erreicht, so merken wir das am Zustand
der Wunde und am Schnee, der mitten
im Sommer fallt.

Damals hat der innere Frost deinen
lieben Oheim besonders gepeinigt;

man musste die Lanzenspitze in die
Waunde stofen, damit ein Schmerz den
anderen betdubte. Das erklart, warum die

Spitze blutgerotet war.”
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Es scheint, dass die Planetenkonstellation einen Einfluss
auf Anfortas” Gesundheitszustand hat. Meine Hypothese
bestateigen Trevrizents weitere Worte.

,unt des manen wandelkére »Auch bei Mondwechsel verschlimmert
schadet ouch zer wunden sére. sich der Zustand der Wunde.

diese zit die ich hie benennet han, Zu solchen Zeiten findet der Konig keine
s6 muoz der kiinec ruowe lan: Ruhe, ein innerer Frost befallt ihn,

s6 tuot im grozer vrost s6 wé sein Korper wird kalter als der Schnee.”

sin vleisch wirt kelter denne der sné.***°

6. 4. Die Gralsbotin Cundry

Nach der Abreise aus Munsalwésche ritt Parzival in einen
Wald, wo er von Schnee Uberrascht wurde. Zur derselben Zeit
ging Artus” bester Jagdfalke verloren, der eine Wildgans
zerriss. Aus deren Wunde fielen drei Blutstropfen auf den
Schnee, so dass sie ein Dreieck bildeten. Parzival erinnerte
dieses Bild an seine Frau Condwiramurs, weil er zwei diese
Tropfen far ihre Wangen und den dritten far ihren Kinn nahm.
Er wurde von diesem Bild so verblendet, dass er mit Segramors
und mit Keye kéampfte, ohne sich daran zu erinnern. Sein
Traumzustand wurde erst von Gawan erlost, der uber die
Blutstropfen ein Tuch warf und bat Parzival an, ihn zu Artus zu
begleiten. Wegen seinen ritterlichen Taten wurde Parzival in
die Tafelrunde aufgenommen, doch sein Glick dauerte nich
lange. Es kam nadmlich die Gralsbotin Cundry, deren Beiname
.,die Zauberin® war. Cundry wurde als Quelle der Trauer,
Glickszerstorerin und Grab allen Frohsinnen bezeichnet. Sie
war zwar sehr gelehrt, aber ausgesprochen hasslich. Ihre
duPere Charakteristik mag an das ursprungliche Hexenbild

erinnern.

159 Ehd. 490, 7-12.
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»=uber den huot ein zopf ir swanc
unz Of den mdl: der was sb lanc,
swarz, herte und niht ze clar,
lind als eins swines riickehar.

si was genaset als ein hunt:
zwén ebers zene ir viir den munt
giengen wol spannen lanc.
ietweder wintbra sich dranc
mit zopfen viir die harsnuor.“**
~cundrie truoc 6ren als ein ber,
niht nach vriundes minne ger:

R{ch was ir antllitze erkant.

,Ein Zopf hing tiber den Hut bis auf den
Maultierrticken hinab: er war lang, schwarz,
sprode, hasslich und so geschmeidig wie
Schweineborsten.

Sie besap eine Nase wie ein Hund.

Zwei Eberzéhne ragten spannenlang aus
ihrem Mund.

Die Wimpern waren zu Zépfen geflochten
und ragten steif bis zum Haarband empor.”
»cundry hatte Ohren wie ein Bar, nicht
geschaffen, das zartliche Verlangen eines

Liebhabers zu erregen. lhr ganzes Gesicht

ein geisel vuorte si in der hant: war abstofend héasslich. In der Hand hielt sie

dem warn die swenkel sidin eine Peitsche mit einem Rubinknauf und

unt det stil ein rubbin. seidenen Peitschenschniiren.

gevar als eines affen hit Dieser anmutige Herzensschatz hatte Hande

truoc hende diz gaebe trit. wie von Affenhaut;

die nagele waren niht ze lieht; die Fingernagel waren lang und schmutzig

wan mir diu aventiure giht, wie Lowenklauen.”

si stilenden als eins lewen clan.“***

Cundrys Hasslichkeit steht in scharfem Kontrast zu ihrer
perfekter Ausbildung und modischen Kleidung. ,Cundrys
abenteuerliche Hasslichkeit gewinnt eine tiefere Bedeutung
durch den Gegensatz zu Parzivals Schdnheit, die bisher als ein
Zeichen gottlicher Erwahltheit betrachtet wurde, sich nun aber
als trugerischer Schein enthullt: >Verflucht sei euer lichter
Glanz< (315,20). Damit wird die Aufmerksamkeit auf die
Problematik von Innen und Aufen gelenkt: wahrend in Cundrys
viehischem Korper eine Seele wohnt, die von christlichem
Mitleid und wahrer triuwe gepragt ist, verbirgt sich hinter
Parzivals strahlender Schdnheit das Schwarz der Sunde. Die
traditionellen Vorstellungen, dass Hasslichkeit innere

Deformation anzeigt und Schdnheit innere Vollkommenheit, sind

160 Eh. 313, 17-25.
161 Ehd. 313, 29-30. 314, 1-9.
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aufgehoben oder jedenfalls in Frage gestellt.«!?

Cundry
verfluchte Parzival von der ganzen Artusgesellschaft, was ihm
Schande brachte. Sie verglich seine versaumte Frage mit einer
Todsiunde und berichtete, er sei fur die HdOlle bestimmt. Sie ist
eine fur die Handlung wichtige Figur, weil sie Parzival
schilderte, er habe einen Bruder Feirefiz, dessen Haut schwarz
und weif3 gefleckt ist. Aus ihrem Mund erfuhren die Artusritter
auch den Namen Schastel marveile, eine Burg, wo vier

Koéniginnen gefangen sind.

.ich weiz vier kiineginne »Ich weif3 von vier Kéniginnen

unt vier hundert juncvrouwen, und vierhundert Jungfrauen,

die man gerne méhte schouwen. die des Anschauens wert sind.

ze Schastel marveile die sint: Sie befinden sich im Schastel marveile.

al &ventiure ist ein wint, Alle nur erdenklichen Abenteuer sind nichts
wan die man da bezalen mac, gegen das, was man dort erleben kann!
héher minne wert bejac.“*®® Wer die Abenteuer des Schastel marveile

besteht, dient auf rechte Art um edle Liebe!*

Nach Cundrys beleidigender Rede verlief Parzival die
Tafelrunde, um den Gral zu suchen. Ebenso zog auch Gawan
weg, der von Kingrimursel zum Zweikampf in Ascalun
herausgefordert wurde.

Obwohl Cundry im Parzival ,Zauberin® genannt wurde und
obwohl sie hasslich war, handelt es sich um eine positive Figur.
Die Grinde dazu, warum man sie positiv ansehen sollte, sind
folgende: Sie gehorte vor allem in die Gralsgesellschaft, was
bedeutet, sie wurde dazu von Gott berufen. Weiter besap sie
ein groBes Krauterwissen, das sie Arnive in Schastel marveile
vermittelte und dank ihr wurde spater Gawan geheilt. Sie durfte
auch den Gral beruhren und mit ihm die arme in der Klause
lebende Sigune séattigen. Und schlieflich nahm sie den Fluch

zurick und meldete Parzival, er konnte nach Munsalwasche

162 Bymke: Wolfram von Eschenbach. S. 81.
163 parzival. 318, 16-22.
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zuruckkehren und den Gralskdnig erlésen. Parzival wurde

namlich dazu vorbestimmt, Kénig des Grals zu werden.

6. 5. Der Zauberer Clinschor und Schastel marveile

Es war schon ein Jahr her, als Gawan mit dem Landgrafen
Kingrimursel am Plimizdl in Ascalun kampfen sollte, doch der
Koénig Kingrisin blieb ungerdcht. Gawan suchte ebenso wie
Parzival den heiligen Gral, bis er unterwegs Orgeluse, Herzogin
von Logroys begegnete. Weil er von minne tief ins Herz
getroffen wurde, trat er in Dienste dieser wunderschénen Frau.
Obwohl sie sehr schdon war, war ihr Herz eiskalt. Sie
misshandelte und verhéhnte Gawan. In diesem Zusammenhang
tritt wieder der verhullte Zweifel, ob &ufere Schénheit immer
innere Vollkommenheit widerspiegelt. Wie es sich spater
zeigte, sehnte sich Orgeluse nach Rache und sie weigerte sich
nicht dazu viele Ritter auszunitzen.

Gawan begleitete Orgeluse bis zum Flussufer, wo sie von
einem Fahrmann hinibergebracht wurde. Gawan blieb dagegen
auf der Wiese und er sollte mit Lischoys kampfen. Obwohl
Gawan im Zweikampf zweimal siegte, weigerte sich sein
Gegner, ihm zu unterwerfen, so dass er endlich dem Fahrmann
Plippalinot anstatt eines Pferdes als Beute gegeben wurde. Der
Fahrmann erinnert mich an den Totenfdhrmann Charon aus der
griechischen Mythologie. ,Auch in der griechischen Mythologie
war die uralte Vorstellung von einem Jenseits, das irgendwo
Uber dem Meer liegt oder jenseits eines unergrindlichen
Wassers, das das Land der Lebenden von dem der Toten
trennt, verbreitet. Charon ist der Totenfdahrmann, dem die
Aufgabe obliegt, die Verstorbenen, die ihm anvertraut werden,
in die Unterwelt zu bringen. Er nimmt jedoch nur Tote auf sein
Schiff, deren Leiber in der Oberwelt ordnungsgemass begraben

wurden und die ihm eine Miunze geben. Aus diesem Grund war
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es Brauch, den Toten eine Miinze unter die Zunge zu legen.“*®

Beide verlangen fir die Uberfahrt ein Geschenk. Plippalinot bat
Gawan eine Ubernachtung an und am nachsten Tag wurde er
nach der naheliegenden Burg gefragt, aus deren Fenstern viele
Damen dem gestrigen Kampf zuschauten.

Gawan wurde erkrart, er befindet sich in Terre marveile
(Wunderland) und die Burg heit Schastel marveile
(Wunderburg). Gawan, im Unterschied zu Parzival, bekam von
Plippalinot Ratschlage, so dass er wusste, was ihn erwartet. Er
wusste Bescheid von Lit marveile (Wunderbett) und auch
davon, er geht einem todbringenden Abenteuer entgegen.
Gawan erhielt von dem Fdhrmann auch einen neuen Schild, der
ihm spéater sein Leben rettete. Plippalinot bestatigte Cundrys
Worte, denn auch er erzdhle Gawan von vielen Damen, die in
Schastel marveile gefangen sind und die ein machtiger
Zauberer namens Clinschor herzwang.

Gawan ritt also zum Palast, in dem er zuerst eine
Kamenate mit spiegelglatten Boden entdeckte. Der Estrich mag
den gefahrlichen Weg zur Liebe symbolisieren, weil man
rutschen kann, indem man etwas falsches sagt oder macht und
so kann man die erwinschte Liebe verlieren. In derselben
Kamenate befand sich auch das Wunderbett, das rollte und
seinen Platz wechselte. Nachdem Gawan von dem Bett gejagt
worden war, sprang er ins Bett. Lit marveile stof3 heftig gegen
Wande, so dass Gawan den Schild Uber sich ziehen musste. Als
die Gefahr ihren Ho6hepunkt erreichte und Gawan dachte, er
kommt aus diesem Abenteuer nicht gesund aus, begann er zu
beten. Er bat Gott um Hilfe und auf diese Weise wurde das
Wunderbett bezwungen.

Das Bett gillt allgemein als Ort der Liebe und es ist kein
Zufall, dass sich Clinschor gerade das Bett als Mittel fur seine
Rache auswahlte. Clinschor stammte aus dem Geschlecht des

184 v/gl: http://www.sphinx-suche.de/lexmonst/charon.htm
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Virgilius von Neapel, der eine groPe Zauberkraft besaf.
Clinschor galt in der Hauptstadt Capua als ein angesehener
Mann, bis er in Dienste der Kdnigin Iblis trat. Diese heiratete
aber schon friher Konig lbert aus Sizilien. Als Clinschor mit
Iblis von dem Ko&nig in flagranti ertappt wurde, wurde er
kastriert, so dass er mit keiner Frau mehr die kdrperliche Liebe
geniefen konnte. Clinschor sehnte nach der Rache, deshalb
fuhr er nach Persida, das sich als Wiege der magischen Kiinste
durchsetzte. In Persida verbrachte er so lange Zeit, dass er am
Ende mit seinen Zauberkinsten bewirken konnte, was er nur
wollte. Von KoOnig Irot von Rosche Sabbins bekam der méachtige
Zauberer Schastel marveile, in der er die vier Koéniginnen und
viele Edelleute gefangenhielt. Es ist deshalb kein Wunder, dass
sich Clinschor fiur seine Rache gerade das Wunderbett
auswahlte. ,Das Bett als Kampfstatte hat sicherlich auch einen
symbolischen Sinn: es spiegelt die Perversion eines durch
Clinschors bé6sen Zauber bewirkten Gesellschaftzustand, in
dem es keine geschlechtliche Liebe gibt. Zugleich verweist
Gawans Fahrt auf dem unruhigen Bett auf seine Beziehung zu
Orgeluse. Gawan selber bringt das Abenteuerbett mit dem Bett
seiner Liebe in Verbindung, wenn er von »>den ruhelosen
Betten< (587,16) spricht und damit das eine Bett meint, auf dem
er gekampft hat, und das andere, auf dem er in sehnsuchtiger
Liebe an Orgeluse denkt.“® Der Leser erfahrt aber noch mehr
Uber seine Zauberkraft.

»er hat ouch aller der gewalt, ,Clinschor hat auch Macht tiber alle bésen
mal unde béa schent, und guten Geister,

die zwischen dem firmament die zwischen Himmel

wonent unt der erden zil; und Erde wohnen, es sei denn,

niht man die got beschermen wil.“'*® sie stehen unter Gottes Schutz.

165 Bumke: Wolfram von Eschenbach. S. 105.
166 parzival. 658, 26-30.
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Im Parzival wurde Clinschor als Zauberer, als Nigromant
genannt (617, 11-12). ,Nigromant ist eigentlich ein Mensch, der
die Nigromantie, die Schwarzkunst betreibt.
Der Begriff ,Nigromantie® ist ein in Anlehnung an Nekromantie,
im Mittelalter neugebildetes Wort. Der Nigromant nimmt mit
seiner schwarzen Kunst aber weniger eine Totenbeschwdrung
vor, so wie der Nekromant das tut, sondern mehr eine
schwarzmagische Damonenanrufung. Bei Paracelsus bedeutet
Nigromantie die Beschwérung der Gestirnsgeister.“® Die
Definition sagt also deutlich, Nigromantie ist eine Schwarze
Kunst, Schwarze Magie und Zauberei. Clinschor nutzte also

seine magischen Kréafte zu bosen Zwecken aus.

,purch die scham an sime libe »Voller Groll Gber die erlittene Schmach
wart er man noch wibe verfolgte er alle angesehenen Manner
guotes willen nimmer mér bereit, und Frauen, und geling es ihm,

ich meine die tragent werdekeit. ihr Glick zu zerstéren,

swaz er den vréuden mac genemen, dann behagt ihm das so recht von Herzen.“

des kan von herzen in gezemen.“'®®

Nachdem Gawan das Abenteuer in Lit marveile Uberstand,
dachte er an Plippalinots Rat und er trug den Schild immer bei
sich. Auch diesmal rettete ihm das Geschenk das Leben, weil
auf Lit marveile funfhundert Stockschleudern und Pfeilen
gerichtet wurden. Dieser heftige Angriff symbolisierte wieder
Clinschors machtige Zauberkraft. Danach kam in den Saal ein
in Fischhaut gehullter Riese und machte ihn auf weitere Gefahr
aufmerksam. Gawan musste namlich noch einen Kampf mit
einem Lowen bestehen. Endlich wurde Clinschors Zauberbann
gebrochen und die gefangenen Edelleute waren wieder frei.
Gawan war aber so viel erschépft und verletzt, dass er
ohnmachtig zum Boden fiel und es sah so aus, als ob er tot

187 http:/www.sphinx-suche.de/lexmonst/nigroman.htm
18 parzival. 658, 3-8.
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ware. Uber seine Genesung werde ich ausfuhrlich im néachsten

Kapitel berichten.

Das Lit marveile war aber nicht das einzige Wunderbare

und Merkwirdige, was es in Clinschors Zauberburg gab. Gawan

entdeckte namlich im Palast eine Wunderséaule.

,ZUO siner meisterinne er sprach
umb die sil die er da sach,
daz si im sagete maere,

von welher art diu waere.

D6 sprach si “hérre, dirre stein
bi tageund alle nahte schein,
sit er mir érste wart erkant.
alumbe sehs mile in daz lant.
swaz in dem zil geschiht,

in dirre siule man daz siht,

in wazzer und 0f velde:

des sit er wariu melde.

ez si vogel oder tier,

der gast unt der forehtier,

die vremden unt die kunden,
die hat man drinne vunden.
Uber sehs mile gét sin glanz:
er ist sd veste und ouch s6 ganz
daz in mit starken sinnen
kunde nie gewinnen

weder hamer noch der smit.
er wart verstolen ze Thabronit
der kiinegin Secundillen,

ich waene des, ane ir willen”.“%°

.Gawan fragte nun seine Helferin,

was es mit der Saule, die da stand, auf sich
héatte und welchem Zweck

sie diene.

Sie erwiderte: >Herr, seit ich hier bin,
leuchtet dieser Stein bei Tag und Nacht
sechs Meilen in die Runde, und was in
diesem Umkreis zu Wasser und zu Lande

geschieht, ist auf der Saule zu sehen.

Ob Vogel oder Wild,
ob Fremdling oder Landsmann,

alles findet man auf ihr.

Ihr Schein reicht sechs Meilen weit,

und sie ist so fest und fugenlos, dass ihr
weder Schmied noch Hammer mit Gewalt
etwas anhaben kdnnen.

Ich glaube, man hat sie
der Konigin Secundille zu Tabronit

sehr gegen ihren Willen entwendet.”

Danach erblickte Gawan auf der Saule seine Geliebte Orgeluse
mit einem fremden Ritter. ,Ebenso wie der Gral besteht die
Wundersaule aus Edelstein, und beide vermitteln
Ubernatirliche Einsichten. Aber wahrend sich in den
Gralinschriften Gott offenbart, verdankt die Saule ihre Krafte

menschlicher Physik: nach dem Prinzip des konvexen Spiegels

169 Ehd. 591, 27-30. 592, 1-20.
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fangt sie Bilder ein, die dem menschlichen Auge nicht mehr
sichtbar sind. Diese Fernrohrfunktion ist allerdings nur von
begrenzter Bedeutung: kaum hat Gawan Orgeluse in der
Spiegelsaule gesehen, da erblickt er sie auch schon draufen
vor der Burg. Die Séaule soll offenbar in erster Linie die
Parallelitdt zur Parzivalhandlung unterstreichen. Daflir ist es
wichtig, dass die Saule aus Feirefiz" Reich stammt: Clinschor
hat sie von dort mitgebraucht. Die Na&ahe zur orientalischen
Magie verbindet die Spiegelsdule wieder mit dem Gral.“*"
Durch die LOosung des Zauberbannes gewann Gawan seine
zwei Schwestern Itonje und Cundrie, seine Mutter Sagnive und
Artus” Mutter Arnive zurick. Die Ruckfiuhrung der Kéniginnen in
die Konigsfamilien spielt eine bedeutsame Rolle. Ebenso, wie
Parzival zum Gralskénig und zum Erléser von Munsalwéasche
wurde, wurde Gawan zum Erretter von Schastel marveile. Diese
zwei Schlosser stellen ein Gegenbild dar. Wahrend
Munsalwasche die Burg Gottes war, verkdOrperte Schastel
marveile die Seite des Bdsen. Umso erstaunlicher scheint mir
eine gewisse Ahnlichkeit zwischen den Burgherrn zu sein, denn
beide wurden fur einen unerwinschten Frauendienst bestraft.
Anfortas nahm es als Gottesstrafe an und er fand sich mit

seinem Leiden ab, dagegen Clinschor sehnte sich nach Rache.

6. 6. Die Heilmittel im Parzival

Normalerweise wird die Heilkunst dem Frauengeschlecht
zugeschrieben. Doch es ist interessant in diesem Werk, die
Heilkunst besitzen sowohl Frauen als auch Manner. Uber die
Heilmittel werde ich in diesem Kapitel ausfuhrlich berichten,

170 Bumke. S. 107.
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aber am Anfang moéchte ich andeuten, wer sich im Parzival in
den Krautern auskannte. Aus dem Frauengeschlecht
beherrschen die heilbringende Kunst die Zauberin Cundry und
die Ko6nigin Arnive, aus dem Mannesgeschlecht Gawan.

Gawan wurde nach dem auftreibenden Kampf in Schastel
marveile von der Konigin Arnive, Artus” Mutter erblickt und
diese schickte zu ihm zwei Jungfrauen, die feststellen sollten,
ob er tot oder am Leben ist. Sie kehrten mit der guten
Nachricht zurick, er sei lebendig.

,d6 nam diu alte kiinegin »,Nun nahm die greise Konigin
dictam und warmen win Diptam, angewarmten Wein

unt einen blawen zindal: und blauen Taft.

do erstreich si diu bluotes mal Damit reinigte sie die Wunden und
0z den wunden, swéa deheiniu was, verband Gawan so geschickt,

«171

unt bant in sé daz er genas. dass er sich rasch erholte.”

,Si sprach “ich senfte iu schiere. ,Die alte Kdnigin sprach: »>lch werde Eure
Cundrie la surziere Schmerzen schnell lindern. Die Zauberin
ruochet mich sé dicke sehen: Cundry macht mir oft einen freundlichen
swaz von erzénie mac geschehen, Besuch und gibt mir gute Lehren, was
des tuot si mich gewaltec wol. Heilmittel vermogen.

sit Anfortas in jamers dol Als Anfortas so furchtbare Schmerzen litt
kom, daz man im helfe warp, und man auf Hilfe sann,

diu salbe im half, daz er niht starp: da hielt ihn diese Salbe am Leben.

w172

Si ist von Munsalvaesche komen’. Sie stammt aus Munsalwéaschec<.”

Arnive lernte von Cundry viele Krauter kennen, unter

anderen auch die, die Gawan in den Schlaf versetzen.

»eine wurz si leite in sinen munt; »Sie legte ihm ein Kraut in den Mund,

«l73

do slief er an der selben stunt. das ihn auf der Stelle einschlummern lie.”

»diu kiinegin was sé bedaht, »,Nun nahm die Konigin das Kraut aus

die wurz si im 0z dem munde nam. seinem Mund. Als Gawan erwachte,

w174

er erwachte: trinkens in gezam. versplrte er Durst.”

"1 parzival. 579, 11-16. Anmerkung: Diptam: Heilpflanze (Dictamnus albus), Pfefferkraut, deren Wurzel als
Volksarznei diente.

"2 Epd. 579,23-30. 580,1.

'3 Ebd. 580, 27-28.
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Das bedeutet also, Arnive lernte ihre Heilkunst von der
Zauberin Cundry. Obwohl Cundry nach Wolframs &uferlicher
Darstellung der bdsen Hexe entspricht, benutzte sie ihre
magischen Krafte zu guten Zwecken, also zur Heilung und man
soll sie deshalb als eine positive Figur ansehen. Cundry und
Arnive mdgen also im Werk als Heilerinnen angesehen werden.
Es ist nicht erstaunlich, dass die Heilkraft Frauen
zugeschrieben wurde. Wie ich gezeigt hatte, hatten dieselbe
Kraft im Tristan auch die Konigin, ihre Tochter Isolde und ihre
Nichte Brangédne. Um so interessanter ist die Tatsache, dass im
Parzival auch ein Mann die Heilkraft besaf.

Als Gawan den Gral suchte, begegnete er unterwegs
einem verwundeten Ritter in Begleitung einer Dame. Der Ritter

hie Urian und er sollte Gawan fur seine Genesung dankbar

sein.

~er begreif der linden einen ast, ».Gawan, der sich auf Wundbehandlung
er sleiz ein louft drab als ein ror verstand, nahm einen Lindenast und l6ste
(er was zer wunden niht ein tor): die Rinde, so dass eine Rohre entstand.
den schoup er zer tjost in den lip. Die schob er in die Stichwunde.

do bat er sigen daz wip, Nun bat er die Frau zu saugen,

unz daz bluot gein ir vl6z. bis ihr Blut entgegenkame.

des heldes craft sich Of entsloz, Da kehrte dem Helden die Kraft zurick,
daz er wol redte unde sprach.“*” und er konnte wieder sprechen.*

Die nachste Textpasage soll beweisen, dass Gawan auch

ein bestimmtes Krauterwissen hatte.

,Si riten dannen beide, »,Gemeinsam zogen sie Uber eine blihende
Of eine liehte heide. Heide, als Gawan eine Pflanze erblickte,
ein crit Gawan da sténde sach, deren Wurzeln, wie er wusste, Wunden
des wirze er wunden helfe jach. heilen konnten.

do erbeizte der werde Unser Edelmann schwang sich vom Pferd,

174 Ehd. 581, 20-22.
175 Ehd. 506, 12-19.
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nider zuo der erde:

er gruop si, wider (f er saz.“*"®

grub sie aus

und saf wieder auf.”

Die Heilpraktiken wurden ausfuhrlich auch im Bezug auf

Anfortas’ vergebliche

Genesungsversuche

beschrieben.

Trevrizent, Bruder des Gralskdnigs, erzahlte Parzival von den

eitlen Heilpraktiken, die dem durch eine giftige Lanzenspitze

verwundeten KOnig, das Leben retten sollten.

~.des kiineges wunde geitert was.
swaz man der arzetbuoche las,
diene gaben keiner helfe 16n.
gein aspis, ecidemon,

ehcontius unt lisis,

jécis unt méatris

(die argen slangen daz eiter heiz

tragent), swaz iemen da vir weiz,

unt vir ander wiirm die daz eiter tragent,

swaz die wisen arzt da vir bejagent
mit fisiken liste an wirzen

(14 dir die rede kirzen),

der keinz gehelfen kunde:

got selbe uns des verbunde.

wir gewunnen Géén

ze helfe unde Fisén,

Eufrates unde Tigris,

diu vier wazzer 0z dem pardis,

s6 néhen hin zuo ir stiezer smac
dennoch niht sin verrochen mac,

ob kein wurz dinne quaeme,

diu unser triren naeme.“*’’

»doch versuochte wirz in mangen wis.
do gewunne wir daz selbe ris

Dar Of Sibille jach

Enéas vir hellesch ungemach

und vir den Flegetdnen rouch,

vir ander vliizze die drin vliezent ouch.

176 Eh. 516, 21-27.
17 Ephd. 481, 5-26.

.Die Wunde des Konigs eiterte heftig,

und obwohl wir eifrig in zahlreichen
medizinischen Werken nachschlugen,

blieb alles vergeblich und erfolglos.

Alle Mittel gegen den Biss von Aspis,
Ecidemon, Echontius, Lisis, Jecis, Meatris,
gefahrliche Schlangen mit starkem Gift, und
anderen Giftschlangen, alle Heilkrauter, die
in der Arzneikunde erfahrene Arzte
dagegen anwenden, halfen nicht.

Kurz und gut: Nichts schlug an, denn

Gott wollte keine Heilung!

In Hoffnung auf Hilfe begaben wir uns

zu den paradiesischen Flissen Geon,
Fison, Euphrat und Tigris, und zwar ganz
nahe bei ihnrem Austritt aus dem Paradies,
wo sein lieblicher, heilsamer Duft noch nicht
verflogen war.

Vielleicht fanden sich darin heilkréaftige,
uns hilfreiche Krauter."

~Wir versuchten es auf vielerlei andere Art.
So beschafften wir uns jene Pflanze,

die Sibylle Aneas als Schutz gegen die
Hollenpein, den Dunst des Phlegeton und
anderer Unterweltsfliisse empfahl.

Wir miihten uns lange Zeit, bis wir die
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des ndmen wir unz muoze

unt gewunnen daz ris ze buoze,

ob daz sper ungehiure

in dem helschen viure

waer gelippet oder geloetet,

daz uns an vréuden toetet.

dod was dem sper niht alsus.

ein vogel heizt pellicanus:

swenne der vruht gewinnet,

alze sére er die minnet:

in twinget siner triuwe gelust

daz er bizet durch sin selbes brust,
unt lat daz bluot den jungen in den munt:
er stirbet an der selben stunt.

do gewunnen wir des vogels bluot,
ob uns sin triuwe waere guot,

unt strichens an die wunden

s6 wir beste kunden.

daz mohte uns niht gehelfen sus.
ein tier heizet monicirus:

daz erkennet der meide reine sb groz
daz er slaefet Of der meide schéz.
wir gewunnen des tieres herzen
Uber des kiineges smerzen.

wir ndmen den karfunkelstein

Of des selben tieres hirnbein,

der da wehset under sime horn.

wir bestrichen die wunden vorn,
und besouften den stein drinne gar:
diu wunde was et lUppec var.

daz tet uns mit dem kiinege we.

wir gewunnen ein wurz heizt trachonté
(wir hoeren von der wirze sagen,
swa ein trache werde erslagen,

si wanse von dem bluote.

der wirze ist s6 ze muote,

si hat al des Iuftes art),

ob uns des trachen umbevart

dar zuo méhte iht gevromen,

vir des manen wandeltac,

Heilpflanze endlich fanden, da wir nicht
wussten, ob nicht die grapliche, all unsere
Lebensfreude tétende Lanze etwa im
Hollenfeuer vergiftet und gehéartet worden
war.

Doch das war nicht der Fall.

Dann gibt es den Vogel Pelikan.

Wenn seine Brust ausschlipft, umgeht er sie
mit so Uberschwenglicher Liebe, dass er sich
in treuer Firsorge in die eigene Brust beift
und das Blut in den Schnabel der Jungvégel
flieBen 1apt.

Er selbst geht dabei zugrunde.

In der Hoffnung, seine Treue kdnnte Heilung
bringen, beschafften wir uns solches Blut
und strichen es auf die Wunde, so gut wie es
verstanden.

Aber es brachte auch keine Hilfe.

Ferner gibt es ein Tier, das man Einhorn
nennt. Dieses Tier fuhlt zu einer unberdhrten
Jungfrau so groPes Zutrauen, dass es in
ihrem Schlosse einschlaft. Um die Qualen
des Konigs zu lindern, beschafften wir uns
das Herz des Tieres und den Karfunkelstein,

der im Stirnknochen unter dem Horn wéchst.

Erst fuhrten wir den Stein nur U