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Dialogizitit in der Bandamanna Saga

Von STEFANIE WURTH

L

Da die Bandamanna saga meist als Satire auf die Klasse der héfdingjar gelesen
wird, gilt sie als rein fiktionales Werk, dessen Personal zum gréfiten Teil
historisch nachweisbar ist. Einerseits weist die zu den jiingeren Islendingassgur
gezihlte Bandamanna saga zahlreiche inhaltliche und strukturelle Gemein-
samkeiten mit den ,klassischen® fslendingaségur auf: z.B. orientiert sich der
Handlungsverlauf am traditionellen Fehde-Konflikt-Schema; die Hauptcharak-
tere werden gleich zu Beginn der Saga eingefiihrt; die Fehde wird mit einem
To‘i_:schlag in Gang gesetzt; ein grofler Teil der Handlung findet auf den
Thingversammlungen statt; im Verlauf der Handlung spielen juristische Kniffe
und rechtliche Rituale eine wichtige Rolle. Andererseits unterscheidet sich die
Islen(liingaségur: Sie enthilt einen ungewdhnlich hohen Anteil an direkter
Rede’, und in diesen Reden spielt die Komik eine bedeutende Rolle. Demnach
werden als spezifische Charakteristika der Bandamanna sagd’ im allgemeinen
ihre Literarizitit, ihre Komik sowie der hohe Anteil an direkter Rede genannt.’

Die Bandamanna saga, die als einzige der Islendingassgur ausschlieflich in
der Zfit nach der eigentlichen s6guéld (ca. Mitte 9. bis Mitte 11. Jahrhundert)
spielt’ und in der - bis auf eine Ausnahme - mit Worten statt mit Waffen ge-
kimpft wird, illustriert in Form einer Satire das Streben nach Macht und die
damit verbundenen offenen und verdeckten Auseinandersetzungen zwischen

den héfdingiar und den Bauem. Da die Bandamanna-saga von-derForschung als—

rein fiktionaler Text ohne historische Grundlage eingeschitzt wird; ist damit
klar, dass sich die Satire nicht auf die Verhaltnisse der soguold, sondern auf ihre

Die angegebenen Prozentzahlen fiir die Fassung der M8ruvallabdk schwanken zwischen
47% und 55%. Vgl. hierzu Mageray 1957, S. 20.

2 : .

A’lle m folgendgn anggfﬁhrten Zitate aus der Saga stammen aus der Edition von Gudni
; Jonsson 1936. Diese Edition enthilt einen Parallelabdruck der beiden Fassungen der Saga.
. Vgl z.B. Mageray 1993, S. 34-35; Vésteinn Olason 1998, S. 163-165 und passim.

Gudni Jénsson in Bandamanna saga 1936, S. LXXIX

Bandamanna saga auf der sprachlichen Ebene deutlich von den anderen”




302 Stefanie Wiirth

Entstehungszeit, d.h. die zweite Hilfte des 13. Jahrhunderts bezieht. Durren-
berger/Wilcox (1992) betrachten die Komik der Bandamanna saga sogar als ,a
key to the social and cultural changes that make the difference between the
Sturlung period and the earlier one®[S. 112]. In ihrer Textanalyse konzentrieren
sie sich auf die Themen Reichtum und Gegenseitigkeit, Ehre und Gesetz als
Hauptgegenstinde der Satire, die eine Art Gegenbild zu der in den anderen
Islendingaségur gebotenen Darstellungen von den Helden der Wikingerzeit
bietet und damit den Blick auf die Verhiltnisse der eigenen Zeit richtet: , The
subversive use of humour in this saga contributes to our understanding of both
the period the saga describes and the period during which it was written® [S.
123].

Doch wie die Zahl der erhaltenen Handschriften bezeugt, war die Banda-
manna saga auch in den folgenden Jahrhunderten eine beliebte Lektiire. Es stellt
sich daher die Frage, wie dieser Text seinen dezidierten Zeitbezug mit einer
iiberzeitlichen Aktualitit in Einklang bringen kann. Mittelalterliche Texte sind
unfest, d.h. sie wurden im Laufe der Transmission immer wieder an neue
Verhiltnisse angepasst. Die Entwicklung und Aktualisierung eines Textes
erfolgte im Dialog mit ihrem Publikum, woraus ein polyphones Textgebilde
resultierte, in dem sich zahlreiche Diskursschichten iiberlagern und stindig neue
Erzihlungen produzieren. Obwohl Durrenberger/Wilcox [1992, S. 123] bereits
auf die Moglichkeit der Bearbeitung der Saga durch spitere Schreiber hinwies en,
bezogen sie sich in ihrer Analyse ausschlieflich auf die angenommene
Entstehungszeit der Saga, die sie vage mit dem 13. Jahrhundert angeben. Im
folgenden méchte ich die Dialogizitit der Bandamanna saga als Voraussetzung
fiir ihre konstante Beliebtheit zu untersuchen. Ausgehend von Bachtin (1979)
verstehe ich dabei unter ,Dialogizitit zunichst einmal die mit dem schap-
ferischen Akt verbundene Beziehung zu ,etwas bereits Bewertetem und Geord-

netem, in dem Verhiltnis zu dem es nun seine Wertposition verantwortlich

einnehmen muss“ [S. 112]. Dieser Sinn produzierende Dialog wird von einem
Text mit der ihn umgebenden Wirklichkeit gefiihrt, d.h. letztendlich dreht es
sich bei der Frage der Dialogizitit eines Textes um die Vermittlung zwischen
Fakten und Fiktion innerhalb dieses Textes. Die sich stets auierhalb des Textes
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die Dialogizitit eines Textes auch fahig, die monologische Prosa eines Autors
dialogisch zu machen: »Das leere Sinnzentrum, die Autorintention, wird von
der Dialogizitit eingeholt und im Verstehen des Romans 7eil der dialogischen
Beziige“ [S. 779, Hervorhebung R.G.].

Diese Dialogizitit im Verstehen eines Textes erstreckt sich nicht nur auf
einer synchronen, sondern auch auf einer diachronen Achse: ,Selbst ein
vergangener, das heiflt im Dialog fritherer Jahrhunderte entstandener Sinn kann
niemals stabil (ein fiir allemal vollendet, abgeschlossen) werden, er wird sich im
Prozess der folgenden, kiinftigen Entwicklung des Dialogs verindern (indem er
sich erneuert)“ [Bachtin 1979, S. 357; Hervorhebung M.B.].” Auch wenn Bachtin
damit vermutlich vor allem die Rezeption durch Lektiire im Blick gehabt hat, so
lasst sich dies doch auch auf die handschriftliche Transmission eines Textes
tibertragen. Mittelalterliches Kopieren beinhaltet einen schépferischen, dialo-
gischen Akt der Rezeption, in dem neue, aktuelle Diskurse in einen Text
eingehen kénnen.’ Der Text wird nun mit einer verinderten Wirklichkeit
konfrontiert, vermittelt dadurch eine neue Intentionalitit, wodurch sich wie-
derum eine neue Ebene der Bedeutungsproduktion ergibt. Die synchrone
Dialogizitit eines Textes als Folge seiner Vermittlung zwischen Fiktion und
Wirklichkeit ist somit auch der Ankniipfungspunkt fiir den diachronen Dialog,
den das Publikum und die Schreiber im Lauf der Uberlieferu.ng mit dem Text
fithren, und der dazu beitrigt, dass ein Text von aktuellem Interesse bleibt.

IL

Die Bandamanna saga ist in zwei Fassungen iiberliefert, deren Haupthand-
schriften aus dem 14. und aus dem 15. Jahrhundert stammen. Da es sich bei
beiden Handschriften eindeutig um Abschriften ilterer Vorlagen handelt, wurde
in der Forschung sowohl das Verhiltnis der beiden Fassungen untereinander
sowie deren Verhiltnis zu einem verschollenen Original lebhaft diskutiert.”

befindende Wirklichkeit-ist-das—radikal Andere“,~das—abgebilderdurchdie
Sprache in einen Dialog mit der Sprache des Textes tritt.” Nur im Dialog ist es
moéglich, das Andere als Anderes anzuerkennen. Diese Anerkennung des
Anderen ~ d.h. der Wirklichkeit —‘erfolgt durch die Sprache, wobei die Inten-

tionalitdt des Textes als Mittler fungiert.” Wie Ralf Griittemeier (1993) zeigt, ist

° »[-..] the function of dialogism is to sustain and think through the radical exteriority or

heterogenity of one voice with regard to any other, including that of the novelist himself“
(de Man 1983, S. 102). ‘
Zur Bedeutung der Intentionalitit bei Bachtin vgl. Griittemeier 1993.

In ghnlicher Weise kénnte man das Verhiltnis zwischen Sturla Pérdarson und den fs-
lendingasgur als dialogisch bezeichnen. Vgl. dazu auch Heller 1978,

Miristklar, dass diese These nicht ohne weiteres auf alle Handschriften angewendet werden
kann, sondern dass jedes Textzeugnis individuell untersucht werden muss. Vor allemist hier
auch zwischen mittelalterlichen und neuzeitlichen Handschriften zu unterscheiden, denn
nach der Einfilhrung des Buchdrucks wurden zweifellos zahlreiche Handschriften
wortgetreu kopiert, entweder um sie zu vervielfiltigen oder - wie die Handschriften, die
im Umkreis von Arni Magnisson entstanden - fiir philologische Zwecke.

Am ausfithrlichsten von Mageray 1957, dessen Ansichten in mehreren Rezension heftig
kritisiert wurden, wodurch sich Mageray 1966 zu einer neuerlichen Stellungnahme und
Bekriftigung seiner Position gezwungen sah.
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Die lingere Fassung (M) der Bandamanna saga ist in der zwischen 1330 und
1370" entstandenen M&druvallabdk (AM 132, fol.) iiberliefert, die ausschlieRlich
Islendingasdgur enthilt. Einige der Sagas, wie die Njdls saga, sind nur in dieser
Handschrift oder in auf sie zuriickgehenden Abschriften erhalten, so dass die
Médruvallabék und ihr Konzept der Narrativitit einen groflen Einfluss auf
‘unsere heutige Auffassung von der klassischen Islendingasaga als Gattung aus-
iibt. Ein weiteres Zeugnis der lingeren Fassung gibt das aus einem Pergament-
blatt bestehende Fragment JS frg. 6, das auf die Zeit zwischen 1475 und 1500
datiert wird. Die kiirzere Fassung der Bandamanna saga (K) ist in der Hand-
schrift GKS 2845, 4to tiberliefert, die um 1450 geschrieben wurde und die aufler
der Bandamanna saga weitere fslendingaségur, einige paettir sowie Fornaldar-
s6gur enthalt. Diese Handschrift lisst somit nach unserem heutigen Verstandnis
offenbar kein Gattungsbewusstsein erkennen. : _
Wihrend auf die Fassung M det; Bandamanna saga 30 bekannte Abschriften
zuriickgehen, enthalten nur drei Papierhandschriften einen Text der Saga, der
auf K zuriickzufithren ist. Die beiden Fassungen der Bandamanna saga unter-
scheiden sich nicht nur durch ihren Umfang, sondern vor allem auch durch die
unterschiedliche Fokussierung, Wihrend die Fassung K in ihrer Kritik an der
Habgier der héfdingjar vor allem moralisch argumentiert und groflen Wert auf
den Aspekt der Ehre legt, betont die Fassung M vor allem die Licherlichkeit der
sich allzu wichtig nehmenden Personen.' Die Saga bezieht ihre komische
Wirkung nicht zuletzt aus dem Paradoxon, dass es Ofeigr nur durch
unrechtmifliges Handeln gelingt, ein gerechtes Urteil fiir seinen Sohn zu
erlangen. Wihrend sich K in der Regel sehr explizit zum Geschehen duflert, setzt
M grifieres Vertrauen in die Kombinationsgabe des Publikums und beschrinkt
sich hiufig auf Anspielungen, wie aus dem Beispiel von der Ermordung Valis
deutlich wird. In der Fassung K lautet der entsprechende Abschnitt:
V4li ferr pegar ok kemr 4 Svolustadi. Par var ekki manna tti; opnar stédu
dyrrnar, ok gengr Vali inn, ok var myrkt { anddyrinu, finnr eigi fyrr en madr
hleypr at honum ok rekr gxi milli herda honum. Pat var Ospakr. [S. 314f ]

Die Fassung M nennt dagegen den Namen des Mdrders nicht:

V4li ridr heim. Ekki var'manna Gti; opnar varu dyrr; gengr VAli inn. Myrke var

1 hisum.-Ok-er minnstvarir, hleypr madr-ér setinu-ok-hoggr milli-herda Vila,
své at hann fell pegar. [S. 314{ . .
Ospakr wird erst namentlich genannt, als er zum sterbenden VAli hinzutritt und

erkldrt, dass der tddliche Schlag den Falschen getroffen habe. Es wird jedoch

* Die Datierung der Handschriften nach dem Ordbog over det ngrrone prosasprog 1989, S.

31,
Die gleiche Unterscheidung auch schon bei Heusler 1913, S. XL sowie bei Baetke 1960, S.
36.

11
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nicht ausdriicklich gesagt, ob Ospakr nur Zeuge der Tat oder selbst der Titer
war. Damit nimmt die Fassung K einen grofien Teil der Spannung aus der Saga,
wihrend in M bis zum Ende ungeklirt bleibt, ob die Klage gegen Ospakr und
damit auch Ofeigrs gesamte Aktivititen auf dem Thing berechtigt sind oder ob
es hier nur um die prinzipielle Frage geht, wer sich als der Stirkere in dieser
Auseinandersetzung erweist. Durch diese Ambivalenz wird die satirische
Wirkung in M gegeniiber der Fassung K noch gesteigert. Grundsitzlich zeichnet
sich die Fassung M durch eine stirkere Ironisierung und durch die Betonung der
komischen Aspekte aus. Am deutlichsten kommt dies in der Szene zum
Ausdruck, in der sich Ofeigr erstmals auf dem Thing in den Prozess seines
Sohnes einmischt. In der Fassung K bringt Ofeigr zunichst juristisch fundierte
Argumente vor und verspricht dann den Richtern eine Belohnung, wenn sie
Ospakr fiir schuldig erkliren:
[...] Vil ek gefa hverjum y8rum eyri silfrs, er { démi sitr, en hlfa mork peim, er
reifir, fyrir bvi at slik eru mest naudsynja mél, at eigi gangi illmienni pau yfir, er
drepit hafa saklausa menn ok sannreyndr er at pjéfskap; en bétt hér verdi nokkur
umrceda, b4 mun ek fyrir pvi sitja. [S. 324] '
Wihrend Ofeigr somit in der F assung K den Bestechungsversuch als moralische
Handlung zu beminteln versucht, ist es in M ganz offensichtlich, dass es thm
hier nur um seinen eigenen Vorteil geht. Auch in der Fassung M argumentiert
éfeigr moralisch, doch seine Gestik lisst keinen Zweifel daran, dass sich éfeigr
aus der Geldgier der Richter Nutzen fiir seine Uberredungsversuche ziehen will:
Ofeigr leetr stundum siga sj6inn nidr undan kapunni, en stundum kippir hann
upp. Pat finnr hann, at peir renna augum til sjé8sins. Hann melti b4 til peira:
»[--.]“ Hann ték sidan sj63inn ok steypdi ér silfrinu ok raldi fyrir peim. [S. 323f]
Erst dann folgt auch in der Fassung M der bereits oben aus K zitierte Satz. Ganz
generell liefert die Fassung M mehr Details zum Geschehen, wodurch zum einen
die Ironie der Erzihlung besser zum Ausdruck kommt, zum anderen das
Erzihltempo sich verlangsamt und damit die Spannung sich steigert. Ein
weiterer Unterschied zwischen den beiden Fassungen besteht in der Zahl der
darin enthaltenen Strophen. Wihrend in K Ofeigr nur eine einzige Strophe
spricht, schreibt thm M sechs Strophen zu, deren Alter und Authentizitit in der

—_— Fers—ehuhg—héehs—t—unterschicd:li-ch—b-eurteﬂt—wird.il’nsgesamt'geséheﬁt—dfé

Darstellung der Fassung K ,realistischer, da sie weniger mit Andeutungen
arbeitet und statt dessen eine direkte Erzihlweise bevorzugt. Dariiber hinaus
orientiert sich die Fassung K stirker am Wortlaut der Gesetzestexte und erweckt
dadurch den Eindruck, einen authentischen Gerichtsprozess zu referieren.
Dieser knappe Vergleich der beiden Fassungen zeigt, dass sie in der
Darstellung des Handlungsablaufes der Bandamanna saga iibereinstimmen, dass

12

Vgl. hierzu den Forschungsiiberblick bei Mageray 1957, S. 108, sowie Baetke 1960, S. 441,
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sie ihn aber héchst individuell erzihlen und dabei unterschiedliche diskursive
Strategien verfolgen.

Wenn ich mich nun im folgenden weitgehend auf die Fassung M konzen-
triere, so bedeuter dies nicht, dass ich diese als urspriinglicher” oder als
 kunstvoller bzw. literarischer'* betrachte. Vielmehr beruht meine Entscheidung
darauf, dass die Fassung M eine grofiere Resonanz als Fassung K bei ihrem
Publikum hervorgerufen zu haben scheint, worauf die Zahl der Handschriften
hinweist. Somit erwies sich die Fassung M im Lauf der Transmission als
dialogbereiter als Fassung K. Das heifit jedoch nicht, dass nicht auch die Fassung
Kan 1;iie Erwartungen eines verinderten Publikums angepasst worden sein
kann.

III.

Seit dem Ende des 19. Jahrhunderts wurde die Gattung Islendingasaga aufgrund
ihrer szenischen Darstellung und ihres an der Miindlichkeit orientierten
Sprachstils immer wieder mit dem realistischen Roman verglichen. Mit dem
modernen Roman hat die Saga aber auch die Polyphonie gemein, die
Kombination verschiedenartiger (sozialer) Stile, verschiedenartiger (sozialer)
Reden und (sozialer) Stimmen.” Allerdings beruht die Dialogizitit der Saga
nicht allein auf der Tatsache, dass die in ihr beteiligten Personen selbst zu Wort
kommen. Denn auch in die von Bachtin als monologisch betrachteten Epen und
Gedichte” enthalten direkte Rede der handelnden Personen. Doch wie Bachtin
ausfiihrt, ist die direkte Rede in der Poesie nur eine scheinbare Rede. Sie erfolgt
nicht mit der Stimme der sie sprechenden Personen, sondern sie ist nur ab-
gebildete Geste in der Sprache des Erzihlers und nicht abgebildetes Wort [1979,
S. 179]. Die Bandamanna saga spielt zwar vor allem im Milieu der islindischen
Oberschicht, doch die Schicht der h6fdingjar bildet keine homogene Gruppe,
sondern besteht aus Personen mit unterschiedlichem sozialen Hintergrund, die
auch sehr individuell geschildert werden. Wihrend jedoch im modernen Roman
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mindestens eine dieser zahlreichen Stimmen direkt dem Autor zugeordnet
werden kann, ist dies bei der anonym iiberlieferten Saga nicht mbglich, von der
wir keine nach unseren heutigen Mafistiben als original oder archetypisch zu
betrachtende Fassung kennen. Da im Lauf der Uberlieferung der Text immer
wieder Verinderungen unterworfen war, wird eine Saga in den erhaltenen
Handschriften auch auf der Ebene des Erzihlers von verschiedenen Stimmen
gleichzeitig erzihlt, ohne dass dahinter eine einzelne Autorenstimme
auszumachen wire. In der Saga tritt uns somit die Polyphonie im Extrem
gegeniiber. Die Stimmen haben sich verselbstindigt und werden nicht mehr von
einer {ibergeordneten Instanz zusammengehalten. Die Stimmenvielfalt als innere
Dialogizitit des Werkes macht sich innerhalb der Bandamanna saga vor allem
innerhalb der Satire bemerkbar, die sich wihrend der zentralen Thingszenen
entwickelt. In den Dialogen, die wihrend der Thingversammlungen gefithrt
werden, kommen hé&chst unterschiedliche Stimmen zu Wort, aber die
Zuordnung dieser Stimmen zu den einzelnen Personen erscheint als nicht
stimmig. Die gingige Rechtspraxis und das bestehende Rechtssystem werden
zum Gegenstand von Ofeigrs scharfem Spott, der die hifdingar und damit die
mafigebliche Klasse innerhalb der islindischen Gesellschaft Licherlich macht.
Zwischen den Aufierungen der sich vor allem auf das Thema Geld kon-
zentrierenden h3fdingjar und ihrer hohen Stellung in der gesellschaftlichen Hie-
rarchie besteht ein auffilliger Gegensatz. Der zwar rechtskundige, aber aufgrund
seiner schlechten finanziellen Verhiltnisse dennoch nicht besonders angesehene
Ofeigr zwingt die Richter auf dem Althing auf seine Aktionen zu reagieren. Die
Richter finden sich durch ihn in eine defensive Position gedringt, die nicht
ihrem eigentlich Amt, der monologischen Aufrechterhaltung von Recht und
Ordnung entspricht. Nicht die ein richterliches Amt ausitbenden héfoingjar
zitieren die mafigeblichen Abschnitte aus den Gesetzen, sondern der
dialogbereite Ofeigr,” der sich erst nachtriglich in das Gerichtsverfahren einge-
mischt hat. Ofeigr zeigt in seinen Aussagen stets neue, unerwartete Aspekte der
diskutierten Situation auf und dringt seine Gegner durch seine subtile Argu-
mentation in die Enge. Als thetorisches Mittel verwendet die Saga hier vor allem
die dialogische Responsion”: Ein bestimmtes Wort einer Aussage wird in der
Antwort wiederaufgenommen; aberin-ein en-anderenKontext gestellt; wodurch—

13
14
15

So das Ergebnis von Mageray 1957. _ ;

Die kiinstlerische Superioritit der Fassung M betont z.B. Heusler 1913, S. XLIV.

Sverrir Témasson 1977 hat gezeigt, dass auch die Fassung Keverschiedene Stellen
aktualisierte: [...] en mérg fravik K fri M skipta samt allmiku méli, pof ad pau fera soguna ner
samtima dheyrendanna. [...] Pessar textabreytingar syna ad si sem hefur skrifad K-gerdina, befur
einfaldlega reynt ad stadfrera siguna, svo ad biin félli betur ad peim vernleik, sem iheyrendurnir
. pekk. [S. 112] ‘

Zur den stilistischen Charakteristika des Romans vgl. Bachtin 1979, S. 151.

1979, S. 160 und 222. Auch die Skaldik fillt als Poesie unter die monologische Literatur.
Zur poetischen Sprache vgl. Bachtin 1979, S. 177. .

7

es eine neue Bedeutung erhilt. Bereits bei seinem ersten Auftritt auf dem
Althing setzt Ofeigr dieses rhetorische Mittel sehr geschickt und iiberaus

Allerdings zeigt sich im Verlauf der Saga, dass Ofeigr nur scheinbar dialogbereit ist, denn
tatsichlich manipuliert, ja diktiert er das Verhalten der tibrigen Personen.

Magergy 1957, S. 182 {ibersetzt mit ,dialogisk responsjon den Heuslerschen Begriff der
»Wortaufnahme“. Ich {ibernehme hier Magerays Terminus, weil er den fiir meine
Argumentation wesentlichen Punkt besser zum Ausdruck bringt. Eine vollstindige
Aufstellung aller Textstellen in der Bandamanna saga bei Mageray 1957, S.182f.
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wirkungsvoll ein. Auf seine Frage, ob Ospakr fiir schuldig befunden worden sgg,
erhilt Ofeigr die Antwort: Vorn fannsk { mdlinu ok var rangt biit [S. 3211 .
Nachdem die Richter auf eine weitere Frage Ofeigrs nach einem Urteil in der
Sache seines Sohnes wiederum mit dem Hinweis auf einen Formfehler
antworten, reagiert nun Ofeigr auf das 7angt (im Sinne von ,formal falsch®) der
ersten Replik, allerdings mit dem entgegengesetzten Begriff - synisk ydr pat med
nokkurum réttendum, [...] [S. 322, Hervorhebung S.W.] Den Bezug zum Wort
rangt - nun in der Bedeutung ,nicht rechtmifig®, ,illegal® - stellt er am Ende
seiner Aussage her, wenn er die Richter fragt: E7 pat eigi abyrgdar hlutr mikill, at
[...] doema svi { moti rérrendums [S. 322; Hervorhebung S.W.]. Noch mac.:ht
Ofeigr den Richtern keinen persénlichen Vorwurf, denn er formuliert seine
(thetorischen) Fragen immer in einer unpersénlichen Form. Daher kénnen die
Richter auch eingestehen, at peim peerti pat eigi réttligt [S. 322; Hervorhebung S.
W.]. Doch nun treibt Ofeigr die Richter weiter in die Enge. Er verschirft die
Bedeutung des Wortes 7étt, indem er es durch sannast ersetzt und den Richtern
direkt ihr Fehlverhalten vorwirft: edz hversu kvidn pér at 0rdi? Eigi svina, at pér
skyldi pat deema, at pér vissid sannast ok belzt at logum?[S. 322]. Ironischerweise
bewirkt der Superlativ eine Herabwiirdigung der Titigkeit der Richter, da
Ofeigr ihnen dadurch unterstellt, dass sie nicht nach der Wahrheit suchen,
sondern nur nach dem, was der Wahrheit am nichsten kommt bzw. dem, was
am chesten den Gesetzen entspricht. Da Ofeigr auch in den folgenden Sitzen
wiederholt Worter fiir ,Recht®, ,Gerechtigkeit® und ,Wahrheit® verwendet,
unterstreicht er damit die Bedeutung, die er diesen Termini zumisst.

Doch die Richter des Althings interessieren sich weniger fiir die Schuld des
Angeklagten in diesem Mordprozess und damit fiir die Wahrheit ugd
Gerechtigkeit, der sie eigentlich verpflichtet sein sollten, als vielmehr fiir die
moralischen und vor allem die finanziellen Vorteile, die ihnen aus einem Ur-

teilsspruch erwachsen. Schliefilich spricht Ofeigr seine ‘Meinung iiber ihr

Verhalten ganz offen aus: ) ,
Ofeigr segir: ,Eigi eru pér pé slikir, sem pér pykkizk; vilid heita hofdingjar, en
kunnid y0r engan fognud, begar pér komid { nokkurn vanda [...]%. [S. 336; dieser
Satz fehlt in K] ,

Auch in den Reden anderer Personen wird die Polyphonie der Saga deutlich. So
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Leute versteckt: Své mun ek virda, sem [...], [S. 309; Fassung K]” oder offen ldsst,
ob er eine Handlung ernst meint: Oddr Letr sem hann viti Pat eigi; [S. 3091
Oddr let ni sem ekki sé at ordit, [S. 309T. Aber auch der Exzihler beruft sich
hiutig auf die éffentliche Meinung und enthilt sich damit eines eigenen Urteils:
[...] ok var margtalat um petta mdl [S. 3047, Undarligt pétti petta vera, [...] [S.
3101%; Ok um sidir dofnar enn yfir pessu, [...] [S. 310T". Ospakrs Handlungen
werden somit in diesem Abschnitt immer durch andere erklirt, aber nie durch
den eigentlichen Sprecher der jeweiligen Auflerungen, wodurch es wiederum
fraglich wird, ob die anschliefende Anklage vor dem Thing berechtigt ist.
Eigentlich traut sich niemand, in Eigenverantwortung ein Urteil iiber den
angeblichen Mérder Ospakr zu fillen, weder die beteiligten Personen noch der
Erzihler der Saga. Aus dieser Unentschlossenheit bezieht die Saga aber auch ihr
satirisches Potential. Denn obwohl Oddr sich unentschlossen und passiv verhilt
und schliefflich sogar von seinem Vater aus der Saga verdringt wird, so wird
doch sein hoher sozialer Status nie angezweifels.

Andererseits verdeutlicht der hohe Anteil an fremder Rede aber auch, wie
sehr der soziale Status einer Person von der 6ffentlichen Meinung abhingt und
wies sehr diese - im Grunde wegen ihrer diffusen Vielstimmigkeit nicht genau
fassbare - Sffentliche Meinung einzelne Personen unter Druck setzen kann.
Denn obwohl der Erzihler konzediert, dass Ospakr ein fihiger Mensch sei
(Hann var bedi hardvirkr ok mikilvirkr ok Pparfr biiinu [S. 301))%, so weist er
doch andererseits darauf hin, dass Ospakr unbeliebt und schwierig im Umgang
gewesen gewesen sei (6dell ok uppivozlumikill [S. 299])”. Obwohl zu einer
erfolgreichen Kommunikation immer zwei gehoren, wird hier die Schuld am
gegenseitigem Missverstehen allein Ospakr zugeschoben.

Zur Vielstimmigkeit der Saga tragen auch ,sprechende Namen der Personen
bei, die eine Form der fremden Rede darstellen und die beim Publikum eine
bestimmte Erwartungshaltung hervorrufen. Die Hauptperson der Saga trigt den
Namen Ofeigr [= .der nicht zum Tod Bestimmte®], wodurch sich bereits ein
erster Hinweis darauf ergibt, dass er sich schwierigen Situationen zu entziehen
versteht. Auch der des Mordes beschuldigte Ospakr [= ,der Unkluge“] trigt
einen solchen sprechenden Namen, der in diesem Fall auf die problematische

enthilt die Auseinandersetzung zwischen Oddr und C’)spakf einen sehr hohen
Anteil an ,fremder Rede“”’. Vor allem Oddrs Urteil iiber Ospakr ist nur sehr
schwer zu fassen, weil Oddr seine eigene Meinung hinter den Ansichten anderer

In der Fassung K lautet diese Passage etwas anders. Die dialogische Responsion kommt

.darin nicht so deutlich zum Ausdruck.
Zum Phinomen der ,fremden Rede* vgl. Bachtin 1979, v.a. S. 194-198.

2 In der Fassung M erscheint dieser Satz nicht als direkte Rede Oddrs, sondern wird gleich
» als Sffentliche Meinung deklariert: Grunar menn um [..][S. 309].

o Fassung K: [...] ok letr Oddr eigi sem bann viti [S. 309].

5 Fassung K: Oddr ltr sem ekki sé i ordit [S. 309). ‘

55 Tassung K: Tidreert var um petta[S. 304].

o Tassung K: Kynlige pitei monnum petta, [...] [S. 309£.].

Fassung K: Ni dofnar yfir um sdir, [...][S. 310].
Fassung K: hann er ok bedi hagvirkr ok mikilvirkr ok Jarfr bitinu [S. 301]. .
Fassung K: deirdarmadr mikill [S. 299].
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Stellung seines Trigers verweist. Die Erwartung der bereits im Namen
angedeuteten Schwierigkeiten wird noch verstirkt durch den Hinweis, dass
Ospakr ein Neffe von Grettir Asmundarson ist, dem er auch im Aussehen
dhnlich sein soll. Nach dieser Einfithrung diirfte wohl kein mittelalterlicher
Hérer oder Leser iiberrascht gewesen sein zu erfahren, dass Ospakr unbeliebt
war und spiter auch tatsichlich in grofle Schwieriglgeiten geriet. Dariiber hinaus
weist die Form der beiden Namen Ofeigr und Ospakr zum einen auf eine
Beziehung zwischen den beiden Personen und zum anderen auf ihre
Auflenseiterstellung innerhalb der Saga hin. Beide Namen beginnen mit der
verneinenden Vorsilbe O- und verdeutlichen damit die Gegenhaltung ihrer
Triger zur bestehenden Gesellschaftsordnung. Aber auch die intertextuellen Be-
zichungen der Saga tragen zu ihrer (sozialen) Vielstimmigkeit bei. In der
Forschung wird vor allem immer wieder auf die Haensa-béris saga, den Qlkofra
pértr und die Hrafnkels saga als Intertexte verwiesen. In jedem dieser drei Texte
entsteht der zentrale Konflikt durch ein Aufeinanderprallen sozialer Gegensitze.
Am ausgeprigtesten ist dies in der Heensa-Béris saga, in der ein neureicher
Emporkémmling Vertreter aus mehreren alten und héchst angesehenen
Familien gegeneinander aufbringt. Obwohl das Personal der Bandamanna saga
nicht die gleiche soziale Heterogenitit aufweist, dringt durch die Intertextualitit
der Saga - vor allem durch die auffillige Analogie zwischen dem a-sozialen
Heansa-Périr und Ospakr - das soziale Konfliktpotential dennoch in den Text
emn. Auf die Beziehung zur Greztis saga weist die Bandamanna saga selbst durch
die Genealogie Ospakrs hin, denn seine Mutter ist die Schwester Grettirs, d.h. er

ist Grettirs Neffe. Da auch Ospakrs Auferes dem des gedchteten Grettir shnelt, '

wird hier das Publikum gleich zu Beginn darauf vorbereitet, dass Ospakr in der
Gesellschaft die Position eines Aufenseiters einnimmt,.3CJ

1A%

Nicht nur die Bandamanna saga, sondern alle fslendingaségur, deren Entstehung
im Allgemeinen auf das 13. und 14. Jahrhundert datiert wird und die noch
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Diskurse Eingang finden und dadurch die unterschiedlichen Zeitabschnitte als
ewige Gegenwart in der Vergangenheit wahrgenommen werden. Diese Verwi-
schung der Zeitgrenzen innerhalb der Saga spiegelt sich auch in der Forschung,
die sich immer wieder mit der Frage befasst hat, inwieweit die fslendingaségur
als historische Quellen fiir die s0gudld benutzt werden kénnen oder ob sie
ausschliefilich Auskunft iiber die Verhiltnisse wihrend ihrer Entstehungszeit
geben. Innerhalb der neueren F orschung herrscht generell Ubereinstimmung,
dass der grofite Teil der fslendingaségur im 13. Jahrhundert entstand und damit
auch dessen Wertvorstellungen und Gesellschaftssystem widerspiegelt.” Der
Vorteil dieser literatursoziologischen Zugangsweise besteht darin, dass sie sich
nicht in Spekulationen iiber die Rekonstruktion der historischen Ereignisse
verlieren muss. Dafiir birgt sie die Gefahr von Zirkelschliissen, weil alle Quellen
gleichberechtigt als aussagekriftig beurteilt werden und somit keine Moglichkeit
zur Relativierung der Ergebnisse besteht. Dariiber hinaus wird gerade in letzter
Zeit zunehmend kritisiert, dass die Untersuchungen nur auf einem begrenzten
Kanon klassischer Texte basieren und sich damit zu einseitig auf das 13.
Jahrhundert beziehen, ohne die Produktivitit der Sagaliteratur in den folgenden
Jahrhunderten zu beriicksichtigen. Es stellt sich die Frage, inwieweit es
berechtigt ist, die Aussagen von Sagas, die nur in Zeugnissen aus spiteren
Jahrhunderten ‘itberliefert sind, ausschliefllich auf ihre Aussagefihigkeit im
Hinblick auf eine mutmatlliche Entstehungszeit zu interpretieren. Ist nicht viel-
mehr davon auszugehen, dass auch die Rezipienten nachfolgender Generationen
immer wieder versuchten, ihre eigene Zeit in der Darstellung der iskindischen
Vergangenheit zu entdecken und dass sich diese Bemiihungen um Aktualisierung
in der handschriftlichen Varianz aufdecken lassen?

In der Bandamanna saga wie auch in zahlreichen anderen fslendingaségUr
spielen juristische Diskurse eine wichtige Rolle. Haufig sind gute Kenntnisse im
altislindischen Rechtssystem notwendig, um die entsprechenden Abschnitte in
den fslendingasb’gur verstehen zu kénnen. Da solche Passagen in sehr vielen
Sagas enthalten sind, ist der Schluss zu ziehen, dass das Publikum der Sagas sich
im Rechtssystem seines Landes sehr gut ausgekannt haben muss. Als Folge der

Unterwerfunz_lslmdsmter_di&norwe ische-Krome(1262764) ~wurde 1m Jahr
g gt {

, Ja.hrhundelte,spﬁ]:enimmer_v&d@derrfkopierthttrden,—behandem—Ereigni'sse aus der

weiter zuriickliegenden Geschichte Islands und sind damir dem modernen
historischen Roman vergleichbar, dessen Handlung ebenfalls in einem mehr
oder weniger weit zuriickliegenden, aber dennoch genau bestimmbaren Zeit-
abschnitt spielt. Sowohl in der Saga als auch im historischen Roman verwischen
sich die Zeitgrenzen, weil in die Bes chreibung der Vergangenheit zeitgendssische

Magerpy 1957, S. 148, macht darauf aufmerksam, dass es in Island ein Sprichwort gab, das
diese Antizipation bestitigt mddurbroedrum verda menn likastir.

1271 der bis dahin giiltige Rechtscodex Grdgds von einem neuen, vom norwe-
gischen Kénig in Beratung mit islindischen hifdingjar ausgearbeiteten Gesetzes-
codex abgelést.33 Dieser neue Codex, die Jarnsida, die ohne die Artikel iber das
Erbschaftsrecht und ohne das Kirchenrecht ratifiziert worden war, wurde jedoch
bald iiberarbeitet und zehn Jahre spiter durch die Jonsbdk ersetzt. In die Jonsbék

31
32
33

Am ausfithrlichsten hat sich dazu Meulengracht Sarensen 1993 gedullert.

Vel. hierzu vor allem Vidar Hreinsson 1994.

Uber die Rechtsgeschichte Islands im 13. Jahrhundert vgl. Bjm borsteinsson / Sigurdur
Lindal 1978.
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gingen Abschnitte aus den friiheren islindischen Rechtsbiichern sowie aus den
unter dem norwegischen Koénig Magniis Hakonarson entstandenen norwe-
gischen Landschaftsrechten ein. Gegen die Ratifizierung dieses Codex' erhob
sich zunichst betrichtlicher Widerstand unter der islindischen Bevélkerung. Als
die Jénsbok im Jahr 1281 auf dem Althing vorgelegt wurde, bemingelten die
Islinder vor allem die zu strengen Strafmafle, Widerspriiche zum islindischem
Gewohnheitsrecht sowie Widerspriiche zwischen weltlichem und Kirchenrecht.
Wie aus der Arna saga biskups hervorgeht, wurde auf dieser Althingsver-
sammlung heftig diskutiert, und es kristallisierten sich drei stindische Gruppen
- Bauern, kénigliche Gefolgsleute und Geistliche - heraus, die jeweils ihre eige-
nen Anmerkungen zu dem Gesetzesentwurf vorlegten.* Nach mehreren Revisi-
onen wurde dann 1314 die /énsbék in der Fassung verabschiedet, in der sie 400
Jahre lang ihre Giiltigkeit behielt.

Somit gab es also wihrend der gesamten Zeit, in der Islendingasdgur verfasst
wurden, immer wieder Diskussionen iiber juristische Angelegenheiten, iiber die
Novellierung einzelner Paragraphen oder ganzer Codices, so dass man an-
nehmen kann, dass sich ein grofier Teil der islindischen Bevolkerung mit diesen
Fragen mehr oder weniger intensiv befasste. Und in der Tat hat diese lang-
wierige Auseinandersetzung iiber die islindischen Gesetze offensichtlich breite
Schichten der Bevélkerung erfasst. Von der /énshék sind insgesamt mehr als 200
Handschriften erhalten, von denen mehr als die Hilfte noch in das Mittelalter
datiert werden kann. Die Jénshék war das erste Buch nicht religisen Inhalts, das
in Island gedruckt wurde, und sie wurde tatsichlich und nicht nur von Juristen
hiufig gelesen. . .

In der Forschung werden die zahlreichen Gerichtsszenen hiufig dazu
benutzt, um Anhaltspunkte fiir die Datierung einer Saga zu gewinnen. Lassen
sich in einem Werk juristische Formulierungen nachweisen, die nachweislich
erst in der Jonsbok vorhanden waren, so deutet dies auf ein spites Ent-
stehungsdatum der Saga hin.” Doch es besteht natiirlich die Méglichkeit, dass
solche Neuerungen erst im Lauf der Transmission in die Texte eingearbeitet
wurden und dass im Dialog mit dem zeitgen&ssischen Publikum aktuelle
Diskurse in die Texte Eingang fanden. Eine solche Aktualisierung lisst sich auch
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hann hefir brint hir ok stér bein i andliti, svartar brynn, miklar hendr, digra

leggi,3 6ok allr hans voxtr er afburdar mikill, ok er madr inn gloepamannaligsti. [S.

325]
In der Fufinote zu dieser Stelle schreibt der Herausgeber Gudni Jénsson, dass es
sich dabei um die 3lteste physiognomische Beschreibung eines Verbrechers in
einer islindischen Quelle handele, dass es jedoch aus spiterer Zeit eine grofie
Zahl solcher Beschreibungen gebe.”

Tatsichlich erregt Oddr mit seiner neuen Art der Argumentation grofies
Aufsehen auf dem Thing: N# bregdr monnum { brin mjk. Margir hofou dor enga
frétt af haft [S. 325]. Physiognomisches Wissen war im Mittelalter ein wichtiges
Mittel sowohl zur charakterlichen Einschitzung von Personen als auch bei der
medizinischen Diagnose. Im gesamten europiischen Mittelalter entstanden
volkssprachige physiognomische Traktate, die letztlich alle auf die antike
Temperamentenlehre zuriickzufithren sind. Aus Island ist ein solcher physiog-
nomischer Traktat in der Handschrift AM 435, 12mo erhalten, die auf die Zeit
um 1500 datiert wird.*® Eine zweiter physiognomischer Text, der in weiten
Teilen mit AM 435, 12mo iitbereinstimmt, geht vermutlich auf die gleiche Vor-
lage zuriick [Kilund 1917-18, S. XIV]. Aufgrund der Sprache des phy-
siognomischen Traktats, die der klassischen Prosa sehr nahe stehe, vertritt Lars
Lonnroth die Ansicht, dass ,originalet inte girna kann ha tillkommit senare 3n
pa 1300~talet* [1963-64, S. 39]. Der Inhalt des Abschnittes stimmt im wesent-
lichen mit Polemons Liber de physiognomia iiberein, aber dariiber hinaus miissen

auch noch andere physiognomische Abhandlungen verwendet worden sein. Sehr

viele andere mittelalterliche Physiognomien basieren auf den pseudo-aristo-
telischen Secreta Secretorum, die im Mittelalter in zahlreiche Volkssprachen
iibersetzt wurden,” und Lars Lénnroth vermutet, dass eine Bearbeitung der
Secreta Secretorym auch die Grundlage fiir den islindischen Text gewesen sei
[1963-64, S. 42].% Sicherlich kursierten nicht nur in England im 14. Jahrhundert
neben den gelehrten Traktaten auch populiire Fassungen der Physiognomien
[Braswell-Means 1991, S. 271]. '

Wie die diversen medizinischen Abhandlungen beginnen die mittel-
alterlichen Physiognomien in der Regel mit dem Kopf des Menschen und ar-

in der Fassung M der Bandzmanna saga feststellen. Als Oddr auf dem Althing
Ospakr des Mordes an Vali bezichtigt, fiihrt er als sekdzrimark — d.h. als Beleg fiir
dessen Schuld - an:

Hér var8 madr sekr { nétt, er Ospakr heitir, { Nordlendinga démi um vig Véla.
En bat er at segja til sekdarmarka hans, at hann er mikill vexti ok karlmannligr,

* Ama saga biskups, Kap. 62-63.

Sonimmt man z.B. an, dass die Heensa-Béris saga nicht vor der Verabschiedung der Jénshék
entstanden sein kann, weil ihr plot den erst darin enthaltenen »Heuparagraphen

Voraussetzt.

* Inder Fassung K heifit es lediglich: [... ] stendr Oddr upp ok malti: ,Sé madr vard sekr i néte

i Norblendinga démi, er Ospakr heitir', ok segir til sekOarmarka 4 honum [...][S. 325].
Sakamannslysing pessi er bin elzta { islenzkum heimildum.|...] Margar sakamannaljsingar ern
til frd sidari 6ldum, [...] [Bandamanna saga 1936, S. 325, Anm. 2].

Die Beschreibung dieser Handschrift AM 435, 12mo in K3lund (1917-18), S. XIIf.

Es gibt keinen umfassenden historischen Uberblick iiber die physiognomischen Traktate.
Eine kurze Einfiihrung bei Friedman 1981, S. 268f.

Im Anhang zu seinem Artikel druckt Lonnroth 1963-64, S. 54-55 einen lateinischen Text
ab, der in weiten Teilen der islindischen physiognomischen Schrift entspricht und der aus
Albertus Magnus' De animalibus stammt.
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beiten sich dann hinunter zu den Fiilen. Aus den Besonderheiten des Kopfes
und des Gesichtes, die als die wichtigsten Teile des Korpers galten, liefen sich
Schliisse auf die Gesamtkonstitution eines Menschen ziehen. Der islindische
Traktat beginnt seine Beschreibung zunichst mit der unterschiedlichen Haut-
firbung des Gesichts [Kalund 1917-18, S. 951, die er in Beziehung zu den vier
Temperamenten setzt, und geht dann zu den Haaren und zur Kopfform iiber.
Anschlieflend beschreibt er die unterschiedlichen Ausprigungen der Stirn, der
Augenbrauen, Augen, Ohren, Wangen, Nase, Gesichtsform, Lippen, Mund,
Kinn und schliellich die Stimme. Darauf folgen dann die Beschreibungen von
Hals, Brust, Schultern, Armen, Fingernigeln, und Fingern. Den Schluss bilden
Lenden und Beine, worauf sich noch einmal ein Abschnitt iiber die Hautfarbe
anschliefit. Der gesamte Kdrperbau dagegen oder 4sthetische Kriterien spielen in
diesem Traktat dagegen keine Rolle. '

In der Sagaliteratur, die sich nur hdchst selten zum Charakter oder zu den
Gefithlen ihrer Personen duflert, spielen Personenbeschreibungen eine wichtige
Rolle, um innere Werte oder Vorginge zum Ausdruck zu bringen.” Doch kann
nur in seltenen Fillen wirklich von einer Psychologisierung der Personen die
Rede sein. Hiufig ist, wie in der einfahrenden Beschreibung Oddrs in der
Bandamanna saga, nur eine ganz generelle Typisierung ablesbar: hann var venn
madr ok britt vel menntr. Ekki hafdi hann mikla dst af fedr sinum; engi var hann
verklundarmadr. [S. 29417 : : :

Es handelt sich hier nicht um eine physiognomische Beschreibung Oddrs im
eigentlichen Sinn, aber es lassen sich daraus doch sofort Schliisse auf Oddrs
Rolle in der Saga ziehen: Oddr vertritt den Typus des kolbitr, eines meist
intelligenten und erfolgreichen Mannes, der jedoch ein Spatentwickler ist und
daher Probleme mit seinem Vater hat. Aus kleineren, im Text eingestreuten
Hinweisen auf die Physiognomie lassen auch Schliisse auf emotionale Reaktio-

nen unterschiedlicher Personen ziehen. Als Ofeigr den Richtern wie zufillig den _

Richtern den mit Geld gefillten Beutel zeigt, bemerkt er, at peir renna angum til
sj60sins [S. 324] und weifl damit, dass er ihre (Neu-)Gier geweckt hat.

Hallvard Magergy [1957, S. 177] war in seiner Untersuchung der beiden Fas-
sungen der Bandamanna saga aufgefallen, dass die Fassung M an mehreren
erzihltechnisch wichtigen Stellen-Schilderungen der dufleren-Erscheinung Ofeigs
einschiebt. Die anderen Personen der Saga werden hingegen den traditionellen
Erzihlgewohnheiten entsprechend nur jeweils bei ihrem ersten Erscheinen kurz
beschrieben. Magerey zog aus seiner Beobachtung den Schluss; dass das Publi-
kum anhand der duflerlichen Verinderungen auch eine innere Verwandlung

“ Vgl. hierzu auch Lonnroth 1963 1964, der eine grofie Zahl von Beispielen anfiihrt.

Fassung K: bann var venn sjnum ok vel mannadr. Ekki bafdi hann dst mikla af fedr sinum;
ekki vann bann ok beima nema pat, er hann vilds. [S. 294].

e —————
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Ofeigs nachvollzichen sollte, wihrend die anderen Personen keine solche
Entwicklung durchlaufen.

Als Ofeigr in die Saga eingefithrt wird, kommen nur seine Verwandt-
schaftsverhiltnisse und sein sozialer Status zur Sprache [S. 293f.], wihrend bei
Oddr, Vali und Ospakr jeweils auch auf Kérperwuchs und Aussehen
eingegangen wird [S. 294 und 299]. Hierbei wird deutlich, dass Schénheit auch
mit positiven inneren Werten in Verbindung gebracht wird, wihrend ein
abstoflendes Aufieres mit negativen Charaktereigenschaften korrespondiert. Das
Aussehen der bundamenn, die als bedeutende héfdingjar auch aus anderen Sagas
bekannt sind, wird dagegen ebenso wenig in der Saga erwihnt wie ithr familidrer
Hintergrund. Ofeigrs Aufleres wird erstmals beschrieben, als er seinem Sohn
nach dessen erster missgliickter Klage gegen Ospakr in der Budengasse
entgegenkommt:

Ok er hann [=Oddr] kemr { bdarsundit, b4 gengr madr { mét honum; s er vid
aldr. Hann var { svartri ermaképu, ok var hon komin at sliti; ein var ermr 4
képunni, ok horfdi st 4 bak aptr. Hann hafdi { hendi staf ok brodd {, haféi sida
hettuna ok rak undan skyggnur, stappadi nidr stafnum ok fér heldr bjtgr. bar var
kominn Ofeigr karl, fadir hans. [S. 318f.:|43

Im Vergleich zu der weniger ausfithrlichen Beschreibung in der Fassung K ist

- hier in der Rethenfolge der aufgezihlten Kleidungsstiicke eine deutliche

Analogie zur den physiognomischen Traktaten zu erkennen. Die Beschreibung
der Kleidung ist in der Fassung M keine blofie Erginzung zum allgemeinen
Eindruck des hohen Alters und der Gebrechlichkeit, den der Mann erweckt,
sondern jedes Detail wird wie ein kdrperliches Merkmal prisentiert. Die
Besonderheit dieser Passage liegt jedoch darin, dass die Kleidung den K&rper
ersetzt. Dariiber hinaus fillt auf, dass der Bereich des Kopfes, der aussage-
kriftigste Teil entsprechend der physiognomischen Lehre, hier vollkommen un-
kenntlich bleibt. Der Kopf wird vollstindig von einer lang herunterhingenden
Kapuze verhiillt, unter der aber immerhin als ein Lebenszeichen die Augen
hervorblitzen. Die Attribute der verhiillenden Kopfbedeckung mit den darunter
verborgenen Augen und des Stabes sind sonst in der mittelalterlichen
islandischen Uberlieferung ein Zeichen fiir den vielgestaltigen Gott Odin

[Obinn], der sich hiufig ebenso unerkannt wie der alte Ofeigr in die Handlung
einmischt, um durch Tricks oder Magie den Ausgang von Auseinandersetzungen
zu beeinflussen. Wihrend die physiognomischen Traktate lehren, die Zeichen
des Korpers zu lesen als Ausdruck fiir die inneren Werte, so muss sowohl beim
(kérperlosen?) Gott Odin wie auch bei Ofeigr die Kleidung als Zeichen des

In Fassung K ist diese Beschreibung ghnlich, aber weniger detailliert: ok 7 bidasundunum
gengr madr einn i mét peim, gamall ok brum, ok hafdi kdpu svarta ok ein ermr 4, bugstaf hends
ok broddr 1. [S. 318]. Ofeigrs Identitit wird hier erst spiter enthiillt.
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K&rpers gelesen werden, als Zeichen fiir das Zeichen. In der Bandamanna saga
stimmt die Aussage der verinderbaren Kleidung sogar besser mit Ofeigrs
Personlichkeit iiberein als die scheinbar eindeutigen Zeichen seines Korpers.
Wihrend Ofeigr analog zu der seinen K6rper verhiillenden Kleidung seine Pline
und damit seine Gedanken verbirgt, widerspricht sein wacher Geist der Aussage
seines scheinbar alten und gebeugten Korpers.

Als sich Ofeigr auf den Weg zu Egill macht, um ihn zu bestechen, wird
erneut sein Aussehen beschrieben:

Dat var einn dag, er Ofeigr karl gekk fra bd sinni, ok var dhyggjumikit; sér enga
lidveizlumenn sina, en pétti vid pungt at etja; sér varla sitt feeri einum vid slika
hofdingja, en { mali varu engar verndir; ferr heekilbjigr, hvarflar { milli bidanna
ok reikar 4 f6tum; ferr pannig lengi; kemr um sidir til bidar Egils Skilasonar. [S.
330}
Im Unterschied zur ersten Beschreibung werden hier nur korperliche
Charakteristika Ofeigrs genannt. Doch deren : Deutung wird bereits in der Ein-
leitung des Satzes mit dem Hinweis auf Ofeigrs besorgte Miene vorweg-
genommen. Sein unsicherer, gebeugter und langsamer Gang steht scheinbar in
Verbmdung mit diesen Sorgen, doch die Saga warnt vor voreiligen Schliissen
indem sie darauf hinweist, dass Ofeigr den Eindruck erwecke [p6tti], mit
Problemen zu kimpfen. Und in der Tat hat ja anschliefend eher Egill mit einem
Problem zu kimpfen als Ofeigr, der alle seine Gegenspieler nach Belieben
manipuliert.

In der nichsten Szene, in der sich Ofeigr nach seinem erfolgreichen Besuch
bei Egill zu Gellir aufmacht, weist die Fassung M explizit auf den Widerspruch
zwischen Kérperzeichen und Psyche hin:

Reikar C)feigr nd milli bidanna, ok er hann allhzeldreginn, er b6 eigi sva dapr
med sjalfum sér, sem hann er hrumr at fotunum, ok eigi sva lausteekr { malunum,
sem hann er lasmeyrr { gongunni. [S. 338] ©
Kein einziges der angefiihrten Korperzeichen sagt etwas iiber Ofeigrs tat-
sichlichen Zustand aus, sondern weist vielmehr genau auf die gegenteilige
Stimmungslage hin. Die Saga scheint somit die Lehre der Physiognomie zu
widerlegen, dass korperliche Zeichen als Hinweise auf den inneren Zustand eines

N P
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als neue Methode in der Rechtsprechung in Zweifel zu ziehen und damit die in
der Bandamanna saga vorgebrachte Kritik am islindischen Rechtssystem zu
aktualisieren?

Doch.es gibt auch Belege dafiir, dass sogar beim wankelmiitigen und unbe-
rechenbaren Ofeigr Kérper und Psyche durchaus in Einklang stehen kénnen.
Als Ofeigr zum zweiten Mal Egill aufsucht, um ihm das Ergebnis der Unter-
redung mit Gellir mitzuteilen geht er hvirki seint né krokdtt ok eigi byigr [S.
3451%. Er verstellt sich nicht, sondern er informiert wahrheitsgetreu, wie es seine
aufrechte und damit Ehrlichkeit implizierende Korperhaltung erwarten lisst,
Egill iiber das Gesprich. Doch bleibt auch hier ein Rest Verhiillung, denn nun
ist Egill Teilhaber an Ofeigrs Plinen, von denen die anderen Thingbesucher
keine Ahnung haben: Grunar petta engi madr [S. 345).

Ein weiteres Mal beschreibt die Fassung M Ofelgrs duflere Erscheinung zu
Beginn der berithmten senna: en Ofeigr gengr { hringinn, litask um ok byptir
kapubettinum, strykr handleggina ok stendr beldr keikari; hann titrar angunum ok
taladi sidan [S. 3471 . Wihrend vorher Ofelgrs Gesicht entweder aufgrund seiner
Kleidung nicht zu sehen war oder sich die Beschreibung ausschliefflich auf
seinen Gang und seine Kdrperhaltung konzentrierte, so liegt jetzt das Augen-
merk ausschlieflich auf Gesicht und Oberkdrper. Ofeigr schiebt seine
verhiillende Kapuze zuriick, er entbl6f8t seine Handgelenke, beugt den Ober-
kérper zuriick und zwinkert mit den Augen. Entsprechend den Angaben des
physiognomischen Traktats [Kalund (1917-18), S. 102] geben die Arme und
Hinde Auskunft iiber die Ehrlichkeit eines Menschen, seine Stirke und seine
Klugheit. Das Zwinkern der Augen wird im Traktat nicht erwahnt, doch steht
hier zu vermuten, dass Ofeigr sich durch das Augenzwinkern an die Helligkeit
gewohnen will und dass seine Augen jetzt fir die sich im démbringr be-
findlichen bandamenn klar und deutlich zu sehen sind, so dass sie an Ofeigrs
Blick ablesen kénnen, was sie erwartet. Fiir Ofeigr ist die Zeit der Verhiillung
vorbel und er kann jetzt offen aussprechen, was er iiber die Richter und ihre
Art, Urteile zu fillen denkt. Er braucht sich auch nicht mehr als schwichlich zu
gerieren, weil er sich jetzt ganz offen in der stirkeren Position befindet. Von

Menschen zu lesen sind. Denn schon Ofeigrs erster Auftritt zeigte ja, dass der
willkiirlich verinderbaren Kleidung mehr Aussagekraft als den sich nach den
Regeln der Natur indernden Kérperzeichen zugetraut wird. Damit stellt sich
aber auch die Frage, inwieweit Oddrs sakamannaljsing tatsichlich Auskunft
dariiber geben kann, ob Ospakr des Mordes an Vali schuldig ist. Benutzt die
Fassung M die eingeschobenen Personenbeschreibungen, um die Physiognomie

-Fassung K: Einn dag um pingit, er & leid, gengr Ofeigr frd bitd ok kemr til Myramanna biidar
[5.330]
Fassung K: Ofeigr gengr til bitdar Gellis ok beimti hann 4t [S. 338].

seiten_der Horer und_Leser der Bandamanna saga ist_allerdings nicht_zu
entscheiden, ob die Form von Ofeigrs Hinden und Augen seinem Auftreten und
seiner Natur entspricht, denn er zeigt sich nur den bandamenn und wendet dem
Publikum der Saga gewissermafien den Riicken zu. Doch fiir H6rer und Leser ist
allein die Tatsache des offenen Blickes ein Signal fiir die Ehrlichkeit seines
Auftretens, denn der physiognomische Traktat betont ausdriicklich:

46

, nderFassungK ist diese Szene auf einen einzigen Satz reduziert: ok hittir hann Egil[S. 345]

Die Beschreibung in der Fassung K ist weniger detailliert: Hann gengr at Styrmi ok byptir aptr
kédpubettinum 4 herdarnar ok stéd 4 knjdm ok melti [S. 347].
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Pat er ok vitanda, at ll list stendur saman undir augabragde, ok ef allir limir
sambyckia augum, segia freedi-me(i)starar, at pat styrki oll bessi gamanfraedi. En
ef augna bragd segir aa moti, pa skal meira virda augna bragdit, pviat pat skal rada
eptir. [Kalund (1917-18), S. 105]
Dagegen wird eindringlich davor gewarnt, sich nur auf die Signale der einzelnen
Glieder zu verlassen, da diese zwar durchaus Indizien fiir Vorlieben und
Neigungen eines Menschen sein kénnen, aber aufgrund der Zufilligkeit ihrer
Gestalt kein Urteil tiber die Persénlichkeit erlauben: Ok pvi skal eingi fyrir binu
ytri mork limanna pegar bera sinn rettan hugardom aa, at svo sie, Dt pat kann
verda fyri atburd, enn eigi natturn [Kilund (1917-18), S. 104]. Da somit nur die
Augen allein zuverldssig Auskunft iiber den Charakter einer Person geben
konnen, niitzen dem Publikum der Bandamanna saga die Personenbe-
schreibungen kaum etwas, um ein Urteil iiber die Charaktere fillen zu kénnen.
Aus diesem Grund ist daher fiir die Horer und Leser der Fassung M auch nach
wie vor unklar, ob Ospakr tatsichlich des Mordes an V4li schuldig ist. Oddr
konzentriert seine sukamannalising zwar auf Gesicht und Oberkérper, aber die
Beschreibung ist nicht detailliert genug; um eine klares Urteil zuzulassen. Weder
Haarfarbe noch Kérpergrofle allein sagen etwas tiber den Charakter eines
Menschen aus, und auch schwarze Augenbrauen allein reichen noch nicht aus,
um die B&sartigkeit eines Menschen festzustellen. Eine physiognomische
Beurteilung erfordert eine wesentlich detailliertere Betrachtung, wobei ein
einziges Symptom allein nicht den Ausschlag fiir das endgiiltige Urteil geben
darf. Oddrs Argumentation hilft uns somit nicht zu entscheiden, ob Ofeigr mit
der Bestechung der bundamenn der Gerechtigkeit oder der Frechheit zum Sieg
verholfen hat. :

Doch die Bandamanna saga gibt uns noch einen weiteren Hinweis auf
Ospakrs charakterliche Disposition. Am Ende der Saga, erst lange Zeit nach
seiner Achtung taucht Ospakr plstzlich auf dem Hof desjenigen Bauern auf, der
die Klage vor dem Thing vorgetragen hatte. Als Bergporr sich weigert, mit
Ospakr zu sprechen, findet er am nichsten Morgen neun Kiihe tot in seinem
Stall liegen. Einige Zeit spiter ermordet Ospakr den Mann seiner ehemaligen
Frau, wird dabei jedoch von dessen Bruder verletzt. Als bald darauf finf Pferde
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geronnenen Blutes Riickschliisse auf den kérperlichen und seelischen Zustand
eines Menschen ziehen. In Island ist in der vom Anfang des 14. Jahrhunderts
stammenden Hauksbék unter dem Titel Af natturu mann(zin)s ok blodi ein
medizinischer Text iiberliefert, der die vier Korpersifte des Menschen be-
schreibt: Madrinn hefir i ser likindi itijra hofudskepna. ok mé pat marka a eda blodi
mannz ef pat stendr vm stund i keralldi. pa er pat med 414} litum [S. 181].

Das pechschwarz gefirbte Blut Ospakrs ist offenbar ein Zeichen dafiir, dass
er unter der Krankheit der Melancholie litt: Nedzt er Melannkolea suarta blod
1070u likt at lit at ndtturn purri ok kaldyi [Hauksbék, S. 181]. Melancholie wird
durch einen Uberschuss an schwarzer Galle verursacht, die als eine bose
Entartung des Blutes aufgefafit wurde. Uber die Melancholie, die als Krankheit
galt, wurden schon sehr frith medizinische Abhandlungen verfasst. Im
Unterschied zu anderen Krankheitsbildern verband man mit der Melancholie
vor allem psychische Symptome, die von Furcht und Niedergeschlagenheit bis
zum Wahnsinn reichten.*” Melancholikern wurden vor allem negative Charak-
tereigenschaften zugeschrieben:

Enn ef suarta blod er mest pa er hann bungr ok pogull. sinkr ok svenfvgr. styggr.

ok prettugr. atfund siukr ok af kalldri nétturu ok purri. [Hauksbdk, S. 181]
Ospakrs Verhalten scheint diese Diagnose zu bestitigen: er hatte sich gleich nach
Valis Tod von den Menschen zuriickgezogen, und seine letzten Taten wurden
durch Eifersucht und Neid ausgelsst. So verstindlich sein Wunsch nach Rache
erscheinen mag - vor allem, da die Schuldfrage nie eindeutig geklirt wurde - so
irrational ist der Vollzug dieser Rache. Ospakr wihlt als Opfer diejenigen aus,
die auf den Ausgang des Prozesses den geringsten Einfluss hatten: Bergpérr, der
lediglich die Klage vorgetragen hatte; Marr, der mit dem Prozess selbst nichts zu
tun und Svala ganz legal geheiratet hatte, sowie Oddr, der ohne die Hilfe seines
Vaters den Prozess nie zu einem erfolgreichen Ende gebracht hitte.

Im Unterschied zur Fassung K, in der nur das geronnene Blut erwihnt wird,
ohne es jedoch niher zu beschreiben und somit diagnostizierbar zu machen,
greift die Fassung M hier einen medizinischen Diskurs auf. Die Vier-Safte-Lehre,
die in Island seit dem 12. Jahrhundert bekannt war [Lénnroth (1963-1964), S.

35), tritt in einen Dialog mit der neuen Methode der Physiognomik, wodurch——

Oddrs tot aufgeﬁun—de—n~werden,—nehmen~did:eutem,—da—dies—eb-enfa'll"s—é‘spakr
getan habe.” Im darauf folgenden Herbst wurde in einer Héhle die Leiche eines
Mannes gefunden, ok st60 hji honum mundlang full af bl65i, ok var pat svi svart
sem tjara [S. 363] Y.

- Entsprechend der Vier-Sifte-Lehre der Humoralpathologie, die wihrend des
gesamten Mittelalters die Medizin beherrschte, lassen sich aus der Firbung des

48 Die Fassung K berichtet von diesen Untaten in einer anderen Reihenfolge, wobei jedoch

Ospakr nicht explizit als Titer genannt wird..
In der Fassung K heifit es: ok mundlaug hji, ok var bISlifr £[S. 363].

deren Aussagekraft gestirkt und damit die Kontinuitit zwischen Vergangenheit
und Gegenwart hergestellt wird. Doch kann die humoralpathologische Argu-
mentation tatsichlich die physiognomische Schuldzuweisung in Oddrs Anklage
unterstiitzen und damic der Physiognomik einen festen Platz im juristischen
Diskurs verschaffen? Lisst sich aus Ospakrs letzten Untaten und aus seiner
Melancholie schliefen, dass er auch Vali t&tete? Die Vielstimmigkeit der
Bandamanna saga lisst offen, ob Ospakrs Melancholie Ursache oder Folge seiner

* Vgl. hierzu auch Klibansky 1990, v.a. S. 53f.
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Achtung war. Denn anders als der scheinbar unstete und unberechenbare
Ofeigr, der zwar sein Aussehen im Verlauf der Saga mehrmals wechselte, in
seinem Charakter aber immer gleich blieb, hatte Ospakrs Persénlichkeit eine
Verinderung durchlaufen. Die erste Beschreibung seiner Person stimmt nicht
mit den Charakteristika eines Melancholikers {iberein:

Hann var mikill madr vexti ok sterkr, édzll ok uppivozlumikill, var bratt {

flutningum milli Stranda ok nordrsveita, gorviligr madr ok gerisk rammyr at afli.

[S. 299"
Hier wird zwar bereits auf Ospalsrs Schwierigkeiten im Umgang mit den Leuten
aufmerksam gemacht, doch aufgrund seiner widerspriichlichen Personlichkeit
stehen ihm noch verschiedene Entwicklungsméglichkeiten offen. Er ist ge-
schickt und stark, aber auch aufbrausend und unfreundlich. Diese Eigenschaften
deuten eher auf einen Choleriker hin, wie ihn die Hauksbék beschreibt: Enz e
randa blod er mest i blodi mannz. pa er sa fimr ok flogall. lettr 4 sér. slegr. ok bridr.
ok ma mikit eta [S. 181]. Nichts deutet darauf hin, dass Ospakr zum Mérder
werden kénnte. Weder die alte Methode der Humoralpathologie noch die neu
eingefithrte Physiognomik kdnnen somit endgiiltigen Aufschluss tiber den
Mérder Vilis geben und sie erweisen sich als unbrauchbar, um Augenzeugen
oder ein Tatgestindnis zu ersetzen. Der juristische Diskurs der Bandamanna saga
ist noch nicht abgeschlossen, sondern er bietet nach wie vor die Méglichkeit zu
einer dialogischen Weiterfithrung.

Nachdem sich die Forschung innerhalb der Altnordistik mit den Hand-
schriften der Sagas fast ausschliefllich unter dem Aspekt ihres textkritischen
Wertes befasst hat, fanden sie erst in den letzten Jahren auch Aufmerksamkeit
als selbstindige Textzeugen, die uns Auskunft iiber Rezeption und Funktion der
Literatur innerhalb einer Gesellschaft geben kénnen.” Es wire eine lohnende
Aufgabe, die vermeintlich wertlosen und jungen Handschriften einer genaueren

literaturwissenschaftlichen Betrachtung zu unterziehen, da sich in ihrer verti-

kalen Dialogizitiit der intertextuelle Proze der Bedeutungsproduktion rekonstru-
ieren ldsst, der durch die wachsende Diskontinuitit von Text und Wirklichkeit
ausgeldst wird. In der handschriftlichen Transmission von Texten offenbart sich
die ,Dialogizitit als niemals endendes wechselseitiges Erhellen von Aussagen,
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Dialog mit den Texten fithrt, indem sie das Wort der Sagas verdinglicht und die
Stimmenvielfalt der Texte ihrem eigenem metasprachlichen Monolog unterwirft.
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