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Christiane Ackermann und Klaus Ridder

TRAUER — TRAUMA - MELANCHOLIE

Zum Willehalm Wolframs von Eschenbach

L. Einleitung

Der Willehalm des Wolfram von Eschenbach thematisiert den Kampf zwischen
Christen und Heiden, der in besonderem MaBe religids begriindet ist. Eine Kreuz-
zugsbegeisterung will sich in dem Werk aber nicht so recht einstellen, NcEm_ Verlus-
te nicht nur beklagenswert sind, wenn sie die christliche Seite betreffen.' Auch um
den Tod von Heiden wird getrauert und der Mord an ihnen sogar als Siinde bewertet
(vgl. 450,17). In der Zeit der Kreuzziige findet sich kein anderer mocﬂmo_am_mogoﬁ
Text, der die Kreuzzugsideologie so griindlich unterminiert wie der Willehalm.> Der
subversive Charakterzug des Werkes kommt unter anderem zum Tragen, wenn der
Erzihler von den Verlusten und der mit ihnen einhergehenden Trauer sowohl der
Christen als auch der Heiden berichtet. Niedergeschlagenheit und Trauer basieren —
so die These der folgenden Uberlegungen — auf einer Erfahrung, die erst durch das
im Text beschriebene Leid als traumatische Erfahrung re-konstruiert und kenntlich
wird. Diese Struktur gibt Einblick in eine melancholische Grundstimmung des Tex-
tes. Letztere manifestiert sich vor allem im religiosen Zweifel, der im Verlauf der
Dichtung immer deutlicher hervortritt. Es geht jedoch nicht darum, die empirische
Person Wolfram von Eschenbach als Melancholiker zu charakterisieren. Mit Blick
auf die spezifische Darstellung von Christen und Heiden im Willehalm soll vielmehr
gefragt werden, ob nicht ein Hadern mit oder gar Zersetzen von symbolischen Wer-
ten die #sthetische Produktivitit bestimmt, die wiederum die dem Text inhdrente
melancholische Latenz iiberbriickt, wihrend sie zugleich ihre Spur verfolgt und
nachzeichnet.®

Im Folgenden wird eine psychoanalytische und zugleich sprachtheoretische
Perspektive gewihlt, um den Zusammenhang von Trauer, Trauma, Melancholie und
Subjektivitit im Werk Wolframs zu erschlieBen. Die Tauglichkeit der psychoanaly-
tischen Interpretation mittelalterlicher Texte ist jedoch duBerst umstritten. Daher soll
zun#chst die Leistungsfihigkeit eines solchen Ansatzes diskutiert werden. In diesem
Rahmen ist auch zu kldren, ob von Subjektivitit im Mittelalter tiberhaupt sinnvoll
die Rede sein kann. Die Literaturwissenschaft spricht mittelalterlicher Literatur Sub-

<m_ Bumke (1999): Wolfram von Eschenbach 1402,

2 So Liebertz-Griin: Das trauernde Geschlecht 391. — Textzitate und Ubersetzungen nach der Aus-
mmcm von Heinzle.

Diese Fragestellung bezieht sich auf eine These Kristevas, die — sich distanzierend von einer Pa-
thologisierung des Kiinstlers — im Rahmen ihrer Untersuchung von Hans Holbeins d. J. Der Leich-
nam Christi im Grabe dem melancholischen Moment in der #sthetischen Praxis nachspiirt (vgl.

isteva: Rlack Sun 1
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jektivitdt vielfach ginzlich ab. Dies erscheint unbefriedigend, insbesondere wenn
man ein Subjektivititsverstindnis im Sinne Julia Kristevas zugrunde legt (Ab-
schnitt IT). Eine Skizze mittelalterlicher und psychoanalytischer Trauer- und Melan-
cholie-Konzeptionen will eine Grundlage schaffen, von der aus gezeigt werden
kann, dass auch ein literarischer Text des Mittelalters die Prozessualitiit des Subjekts
erkennen lidsst. Die Beriicksichtigung der jiingeren ,EmcEm-mo;o:::m verdeutlicht
dann ein zentrales Moment von Trauer und Melancholie sowie ihre wesentliche Dif-
ferenz (Abschnitt IIT). Die Textanalyse illustriert schlieBlich das Zusammenspiel von
Trauer, Trauma, Melancholie und ihre Bedeutung fiir die Subjektbildung im Wille-
halm (Abschnitt IV).

IL. Psychoanalyse und Subjektivitiit

Die Einbeziehung der Psychoanalyse in literaturwissenschaftliche Fragestellungen
ist in der Medidvistik nicht selbstverstindlich, obwohl sich die Zahl entsprechender
C:S&:o:c:mm: seit den Q:moEmm_moz Forschungsberichten aus den 80er bzw. 90er
Jahren mehrt.* Urban formuliert in seinem Beitrag zu dem Sammelband Psychologie
in der Medidvistik die Hoffnung, dass die mediiivistische >cmo_:m:a9m@§c=m mit
der Psychoanalyse helfen _&E:o »[e]xperimentierweise das Bild einer historischen
Subjektivitit zu rekonstruieren«.” Er warnt zugleich davor, lediglich in »analogem
Reden >im Sinne der Psychoanalyse«« stecken zu bleiben.’ Blank kritisiert dann das
>historische Defizit< der psychoanalytischen Subjektivitidtsbestimmung, doch seine
Diskussion psychoanalytischer Ansitze in der Altgermanistik vermag kaum neue

* Vgl. Wolfzettel: Medizvistik und Psychoanalyse 210; Beutin: Altere deutsche Literatur und Psy-
choanalyse; Urban: Psychoanalytische Interpretation mittelalterlicher Literatur; Maaz: Psychologie
und Medidvistik. Die Forschungsberichte fiihren Einzeluntersuchungen an, die nicht so heterogen
sind, wie Blank behauptet. Gerade Wolfzettels Abhandlung zeigt, dass sich je nach Ausrichtung des
psychoanalytischen Ansatzes unterschiedliche Gruppierungen gebildet haben. Sie erschopfen sich
allerdings kaum in den zwei GroBgruppen historisch und ahistorisch, in welche sie Blank einteilt
(vgl. Blank: Psychoanalytische Interpretation 101).
Wolfzettel sicht seit den 70er Jahren in der deutschen und franzosischen Mediivistik eine wachsen-
de Bereitschaft, psychoanalytische Ansitze zuzulassen (vgl. Wolfzettel: Medidvistik und Psycho-
analyse 231). Beutin und auch Bertau ist eine freudianische Perspektivierung deutscher mittelalter-
licher Literatur zu verdanken (Beutin: Psychoanalytische Kategorien bei der Untersuchung mittel-
hochdeutscher Texte; ders.: Zum Lebensweg des >Helden< in der mittelhochdeutschen Dichtung;
Bertau: Neun Versuche itber Subjektivitit und Urspriinglichkeit). Stellvertretend fiir freudianische
Ansiitze sei noch hingewiesen auf die Arbeiten von Birkhan, Dragonetti, Endres, Koenigsberg,
Meéla, Nolting-Hauff. Die Tiefenpsychologie Jungs hat in der Mediivistik besonders groBe Verbrei-
tung gefunden; exemplarisch soll hier die einflussreiche Arbeit von E. Jung und M.-L. von Franz,
Die Graalslegende in psychoanalytischer Sicht, angefiihrt werden. Laut Wolfzettel nehmen seit den
70er Jahren zumindest in der franzdsischen Mediivistik freudianische Untersuchungen zu, dann al-
lerdings in Verbindung mit einer lacanianischen Perspektive. Auch Barthes findet Beriicksichti-
gung, wenn die latente Subversivitit der Literatur thematisiert wird; sie erscheint als Begehren nach
dem (etablierten Machtstrukturen zuwiderlaufenden) Ort des >Imaginiiren< (vgl. Wolfzettel: Mediii-
vistik und Psychoanalyse 219-222). Als subversives Moment wird auch die Darstellung von Sexua-
litdit und Obszonitdt in mittelalterlicher Literatur aufgefasst (vgl. Beutin: Sexualitit und Obszénitit
17).
3 mozmc zitiert nach Urban: Psychoanalytische Interpretation mittelalterlicher Literatur 365.

$ Urban: Psychoanalytische Interpretation mittelalterlicher Literatur 368.

Trauer - Trauma - Melancholie ’ 85

Forschungsperspektiven zu erdffnen.” Anders Pfau: Sie gibt zu bedenken, dass eine
Diskussion historischer Individuen nicht selbstverstidndlich von anthropologischen
Konstanten ausgehen darf und zeigt zugleich ﬁomo auf, die Psychoanalyse fiir die
Deutung der Trdume bei Jorg Wickram zu nutzen. 8 Auch Roper versucht eine Re-
konstruktion der Geschichtlichkeit von Subjektivitit unter Beriicksichtigung friih-
neuzeitlicher Transformations- und Modernisierungsprozesse.” Tatséichlich basiert
die Ablehnung psychoanalytischer Deutungsansitze dlterer Literatur vielfach auf ei-
ner Negierung mittelalterlicher (und auch noch frithneuzeitlicher) Formen von Sub-
jektivitit. Was aber meint eigentlich Subjektivitdt oder m:_u_.@_a in diesem Zusam-

menhang?'® )
Mit Descartes versteht man in der wr__OwowEworm: Tradition QQ Neuzeit das

Subjekt als denkendes, bewusstes und intentionsgerichtetes Wesen. Die nachidealis-
tische Philosophie des 19. Jahrhunderts und die wmu\owom:mqw@ hinterfragen jedoch
die Vorstellung von einem srational-autonomen Subjekt<. Dieser Skeptizismus setzt
sich im 20. und 21. Jahrhundert fort. Insbesondere die strukturalistisch und post-
strukturalistisch geprigte Wissenschaft Eozgdm:m_o: die Gsmgm:mmmwo: des Sub-
.ﬁo_aom gerade auch vor dem Hintergrund seiner ,Sprachgebundenheit."' Es gibt also
duBerst unterschiedliche Auffassungen von dem, was Subjektivitit sein soll, wie,
wann und ob iiberhaupt sie zum Ausdruck kommt.
Subjektivitiit erscheint in der Antike, im Frithmittelalter nicht, dann aber wieder
im Hochmittelalter — so _.wams@zm mEE Vollmann die Opinio communis bewusst
Dem Mittelalter rdumt er ein gewisses Maf} an m:Eow:Sﬁ it ein, das sich im

|
" Vgl. Blank: Psychoanalytische Interpretation mittelalterlicher Texte? (109 Zum Vorwurf der
Ahistorizitit der Psychoanalyse vgl. u. a. Pietzcker: Zum Verhiltnis von HBE: und literarischem
Kunstwerk, 57-66 und Schoénau: Einfithrung in die psychoanalytische C@ﬁ:qs_mwozmormn 111-
113, 122.
8 Vgl. Pfau: Drei Arten, von Licbe zu trdumen 282-301.
2 <m_ Roper: Odipus und der Teufel 25f. ’ :
" Die Diskussiofien zum Subjekt und zur Subjektivitit kénnen an dieser mﬁ:o nur angedeutet, ein-
schligige Gzﬂﬂmsosc:mo: nur sehr begrenzt berlicksichtigt werden; :o_umz den hier einbezogenen
Beitrigen mochten wir zur Einfithrung in die Thematik auf die Artikel vvm:Eow? und »Subjektivi-
tit« im Historischen Worterbuch der Philosophie (Bd. 10, 373-433, 457-473) verweisen. Eine
Ubersicht zum Themenkomplex bieten die zwei von Fetz herausgegebenen Binde zur Geschichte
und Vorgeschichte der modernen Subjektivitit (der Untersuchungszeitraum der Beitriige reicht von
der Antike bis zum 20. Jahrhundert). Skizzen zeitgendssischer Subjekttheorien entwirft Pfeiffer; zur
Subjektivitit im Zusammenhang mit dem »Methodenstreit in der modernen Literaturwissenschaft«
vgl. weiterhin Swiatlowski, der Subjektivitit vor allem als individuelle Lebensgeschichte des Au-
tors diskutiert; die Entstehung des Subjektbegriffs im Spétmittelalter erldutert Guttandin; in welcher
Form sich das Subjekt in mittelalterlicher Literatur gestaltet und welche Funktion dem >Ich¢ dabei
zukommt, legt Grubmiiller am Beispiel des Minnesangs dar. Wichtig in diesem Zusammenhang ist
ferner der Aufsatz von Gerok-Reiter: Auf der Suche nach der Individualitét in der Literatur des
Mittelalters.
' Hagenbiichles Aussage, dass die genannten Ansitze zwar die mcc._mwﬂmio:o_:_o problematisie-
ren, aber »auf eine Rekonstruktion des destruierten Subjektbegriffs« Ammmozgm:_o. Subjektivitit 2)
verzichten, ist zu widersprechen. Diese Behauptung sitzt einem gingigen Missverstindnis auf.
Wenn der Poststrukturalismus versucht, das Subjekt aus dem T:Bwimmm,o:m__ Rahmen zu 16sen,
dann in dem Bestreben, es zu dezentrieren und seine Flexibilitit, seine UuSm__Ew zu betonen. Ein
Beispiel hierfiir liefert Kristevas psychoanalytisch wie poststrukturalistisch w%n gtes Konzept des

>Subiekt-im-Prozess«< (s. u.).
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»Bediirfnis nach Erfahrung und Behauptung des eigenen Ich«'? zeigt. Kasten geht
von einer ganz dhnlichen Auffassung aus, denn sie begreift das Subjekt als autono-
mes (ménnliches) Wesen, dessen Denkfihigkeit ihm Bewusstsein iiber sich selbst
und tiber die Moglichkeiten seiner Selbstbestimmung verschafft. Sie stellt aber auch
fest, dass der Subjektivitiitsbegriff — abweichend vom philosophischen Diskurs, in
dem der erkenntnistheoretische Aspekt iiberwiegt — Formen des Wahrnehmens, Fiih-
lens und der Anschauung eines Menschen bezeichnet, die dieser abhéngig von seiner
jeweiligen Disposition, Sozialisation, Erfahrung und seinem Wissen entwickelt.”?
Insgesamt erkennt Kasten Subjektivitit in der spezifischen Darstellung der Selbstbe-
stimmung, Gefiihlsgenese und innerer Konflikte in Abgrenzung von den Einfliissen
einer >auBeren Macht<."

Subjektivitit wird also oftmals festgemacht an der (inszenierten) ZumS:N::m
einer >duBeren< Objektivitiit von einer >inneren< Subjektivitit, einer Fremd- von ei-
ner Selbstbestimmung. Subjektivitit existiert in diesem Verstindnis insbesondere in
Opposition zur als objektiv verstandenen Norm. Die Psychoanalyse setzt einen ande-
ren Akzent. So begreift Kristeva Subjektivitit als Ergebnis gesellschaftlicher Struk-
turen. Subjekt und Subjektivitdt sind kein Innen, und Gesellschaft ist kein AuBen.
Unter Subjektivitdt versteht aber auch Kristeva einen gewissen Grad des Selbstver-
stdndnisses: Das Subjekt beruht auf Bewusstheit und Verantwortlichkeit, auf der Fi-
higkeit, >Ich< zu sagen."> Doch anders als die vorgestellten Untersuchungen interes-
siert sich Kristeva in besonderer Weise fiir die >Gemachtheit< und Verinderbarkeit
des Subjektes: Sprache, Ich und Bewusstsein entstehen simultan, das Ich ist immer
schon ein Produkt der Sprache.'® Die soziale Funktion der Sprache muss nach

2 Volimann: Die Wiederentdeckung des Subjekts 382. Der Autor erkliirt, dass im Mittelalter noch
keine entwickelte Subjekt- und Subjektivititstheorie vorliege, doch erprobten die mittelaltertichen
Texte neue »Denk-, Empfindungs- und Verhaltensweisen« (383). So werde beispielsweise in der
Zv\m:w Selbstgewissheit zur neuen Ich-Erfahrung (vgl. 387).

<m_ Kasten: Subjektivitdt im hofischen Roman 395.

<m_ Kasten: Subjektivitdt im hofischen Roman 400-402. So hiingt laut Kasten Liebe nicht von
AuBerem ab, sondern kommt aus dem Innern und betrifft den Bereich der Imagination, des Gefiihls
und des Korpers (vgl. 404); vgl. auch Kasten: Vorstellungen und Verstellungen 273-284. Zu beach-
ten sind auBerdem die Uberlegungen von Czerwinski — auch wenn die Subjektivititsproblematik
nicht im Zentrum seiner Untersuchung steht, Czerwinski erkennt in der Gleichzeitigkeit >subjekti-
ver Absichten< und >objektive Bedingungen« die Identitit des epischen Helden. Am Beispiel des

Willehalm beschreibt er die korpergebundene Identitit des Heroen: »D. h. die epischen Figuren lau-
fen noch bestindig Gefahr, sich im Gegenwiirtigen vollstindig zu verlieren, haben nicht die iiber-
greifende, reflexive Identitiit, wie sie am biirgerlichen Individuum als >Charakter« sich vorstellt; Er-
innerung begleitet alle ihre Handlungen nicht kontinuierlich und abstrakt, sondern realisiert sich als
eigene Handlung, als besondere, diskrete Kérperhaltung [...]. In den >subjektivenc< Absichten der
Heroen liegt also nichts, was sich von ihren sobjektiven< Bedingungen sondern lieBe. Bevor einer
von ihnen denken oder reden konnte, ist alles klar und zu sehen« (Czerwinski: Heroen haben kein
Unbewusstes 24 11).

* Vgl. Schmitz: Arbeit an den Grenzen der Sprache 13. Die iiberblicksartigen Darlegungen zum
Subjektverstdndnis im Werk Kristevas basieren (soweit nicht anders gekennzeichnet) auf Schmitz
und Suchsland.

6 Vgl. Schmitz: Arbeit an den Grenzen der Sprache 134. Deutlich wird diese Position insbesondere
in Kristevas Intertextualititstheorie (vgl. Kristeva: Bachtin, das Wort, der Dialog und der Roman
345-375). Eine medidvistische Auseinandersetzung mit diesem Ansatz bietet Draesner: Wege durch
erzihlte Welten.

°
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Kristeva in ihrer Prozesshaftigkeit (nicht bloB in ihrem >Ist-Zustand<, sondern auch
ihrem >Werdenx) Uommmmm: werden.!” Sie arbeitet die Variabilitit von Sinn- und Sub-
jektstrukturen heraus:'® Sinn mﬁo:ﬁ sich im Austausch von Text und Leser her und
Q:MHE simultan zum m:Eo_Q Wie dieses ist er nur vorldufig Ea offen fiir Ver-

dnderung. Die Sinngebung entfaltet sich immer wieder aufs Zoco amm Subjekt ist ein

vwcd_owﬁ-_a -Prozess<.” Lo

III. Traver - Trauma - Melancholie: mittelalterliche und psychoanalytische
Konzeptionen . w - .

Als Emotionen bzw. psychische Konstitutionen verweisen Trauer und Melancholie —
so sollte man meinen — auf den Zustand eines Subjektes. Dies zu iiberpriifen bedarf
zunichst einer Kldrung der Termini. Trauer und Melancholie sind nicht ohne weite-
res eindeutig von einander zu unterscheiden. In beiden Fillen liegt nach Freud eine
»Verarmunge vor, die schlieBlich eine Differenzierung erlaubt: Dem HS:oEn_m: »ist
die Welt arm und leer geworden«, dem Melancholiker »das Ich selbst«.?' Trauer und
Melancholie resultieren nach Freud aus dem Verlust eines geliebten Objektes. Die-
ses kann eine Person oder eine an ihren Platz getretene »Abstraktion wie Vaterland,
Freiheit, ein Ideal«®® sein. Der Verlust fithrt zu einer tiefen Niedergeschlagenheit,
das Interesse fiir die AuBenwelt ist voriibergehend aufgehoben) Der Verlust bewirkt
im Trauernden einen Konflikt, er schwankt zwischen moﬁ:m:o: und Loslassen des

Objektes. Es erfolgt schlieBlich eine Ablgsung vom <n:o:w:o="

Im mcmmn:o:mo: 12. Jahrhundert lédsst sich zwar (auch in _:Qm:moro: Inszenie-

rungen) eine zunehmende Reflexion von Affektverhalten Uoo_umofoz dennoch ist
_
i |
" Sprachliche Systeme sind nicht iiberhistorisch, sondern ihre ch_aczur er 3:8: im Laufe der
Geschichte Modifikationen. Die Formen der Sinngebung (Kristeva ::Sﬁoroaﬁ hier Symbol, Zei-
chen, Schrift) variieren je nach Gesellschaftsform und @ndern sich mit ihr. 'Sie existieren nebenein-
ander und haben damit auch unterschiedliche Ausprigungen von Subjektivitdt. Allerdings gibt es
vorherrschende Formen, die das Symbolisierungssystem einer Zeit Umrn:“.mo:m:. Kristeva benennt
fiir das Mittelalter als dominierende Form der Sinngebung das Symbol, das auf eine sinngebende
Transzendenz verweist. So hilt die Schrift einen hoheren ;:mo:ﬁ_:m::_me: Sinn bereit. Uneindeu-
tigkeiten und Zweifel an der einen Wahrheit haben hier keinen Platz. N:m8<m fithrt beispiethaft
Textformen wie Heldensage, Mirchen, Gleichnis und Mythos an. Dort m_cﬁ es keine Charaktere,
sondern lediglich Figuren, die als Triger spezifischer Grundsitze und Wertvorstellungen fungieren.
Fiir den Roman der frithen Neuzeit wird dann das Zeichen als Sinngebungsform maBgeblich. Sinn
verdankt sich nicht mehr einer gdttlichen Sphére, sondern muss aktiv hergestellt werden. Ist aber
(wic beispielsweise im Entwicklungsroman des 19. Jahrhunderts) die Handlung auf den Abschluss
der Entwicklung des Helden ausgerichtet, dann scheint in einer solchen Finalitit das symbolische
Sinngebungsprinzip hervor. Denn das Sinnzentrum liegt auBerhalb des Romans (vgl. Suchsland: Ju-
lia Kristeva 56-64). :
'® Suchsland weist darauf hin, dass zu einer solchen Variabilitit schon Lacan msmaﬁ wenn er die
Einheit des Ich verwirft, sie aber letztlich im Festhalten am »durch den Phallus. strukturierten Sym-
bolischen« (Suchsland: Julia Kristeva 69) nicht konsequent dargelegt.
19 » Vel. Suchsland: Julia Kristeva 80F.
2 ygl. Kristeva: Die Revolution der poetischen Sprache 26-49.. :
2! Freud: Trauer und Melancholie 200. o
2 Freud: Trauer und Melancholie 197. !
2 yal. Freud: Trauer und Melancholie 198f. sowie Beutel: Trauer 717. !
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das mittelalterliche Verstiindnis von Trauer kaum unmittelbar fassbar.’* In der volks-
sprachlichen Literatur um 1200 ist Trauer oftmals in den reglementierenden und
sinnstiftenden ritualisierten Rahmen der %oﬁ:Emmm eingebettet. Die Totenklage,
wie sie sich etwa in der Heldenepik findet,™ wirkt nicht etwa als Hindernis der
Ems&z:mmm&umwﬂ: sondern belebt den »Rachedurst und die Kampfkraft des Hel-
den«.?® Sie dient der Herstellung bzw. Festigung der Kriegergemeinschaft.”’ Inso-
fern findet sich in der Heldenepik ein anderer Akzent der Trauer als ihn Freud setzt.
Diese mittelalterlichen Inszenierungen von Trauer demonstrieren allerdings auch ei-
ne sukzessive Ablosung vom verlorenen Objekt, die Freud fiir den Trauerprozess di-
agnostiziert hat. Es lassen sich also durchaus #quivalente Strukturen in den mittelal-
terlichen performativen Darstellungen und in der psychoanalytischen Konzeptionali-
sierung der Trauer erkennen.

Ohne Frage ist auch das mittelalterliche Verstindnis von Melancholie im 13.
Jahrhundert ein anderes, als das der Psychoanalyse des 20. Jahrhunderts. Nach Freud
hilt der Melancholiker im Unterschied zum Trauernden am Verlust fest.® Dieser
kann einen mehr ideellen, M&m:mwﬁos Charakter haben, der verlorene Gegenstand ist
nicht eindeutig zu eruieren.?? Der Melancholiker pflegt ein ambivalentes Verhéltnis
zum verlorenen Objekt: Dieses Verhiltnis ist destruktiv und libidinos zugleich, ge-
prigt vom <@amsmo: das Objekt zu zerstren und gleichzeitig die Beziehung zu ihm
aufrecht zu erhalten.® Kristevas Uberlegungen zur Melancholie bauen auf den Eror-
terungen Freuds auf®' Ihrer Ansicht nach resultiert die Bedeutungskonstitution we-
sentlich aus dem Bediirfnis nach der Sinnhaftigkeit des Lebens. Der Verlust dieses

b Vgl. Kiening: Aspekte einer Geschichte der Trauer 34f. Historisch greifbar wird die Trauer »als
Set von Verhaltensweisen, die psychische Prozesse in spezifisch determinierte soziokulturelle For-
men libersetzen [...]. Eine Geschichte der Trauer ist Geschichte von einerseits sozial (durch die Be-
ziehung der einzelnen zur Gemeinschaft), andererseits medial (durch die Gesetzlichkeiten der
schriftlichen oder bildlichen Uberlieferung) konditionierten Verhaltensmustern« (Kiening: Aspekte
einer Geschichte der Trauer 35). Kiening versucht einen Uberblick zur Trauer im Mittelalter zu ge-
ben. Wie Kiisters (1991) und Rocke (2000) erschlieBt er die mittelalterliche Bewertung der Trauer
tiber ihre Inszenierung. - Im spiiteren Mittelalter nehmen Aussagen iiber die Trauer zu. Nach Kie-
ning resultieren sie aus einer »Modifikation der >Affektkultur«, wobei eine gréBere Toleranz von
Extremen zu verzeichnen ist, die die Lebensordnung in Frage stellen, sie aber auch bestimmen. In
Spitmittelalter und frither Neuzeit bedient man sich zunehmend pragmatischer Aufzeichnungsfor-
men, in denen Persnliches notiert wird und anhand derer sich ein verstirktes »Interesse fiir >Psy-
or_mo:mmz ablesen ldsst (Kiening: Aspekte einer Geschichte der Trauer 41).

<m_ Kiisters: Klagefiguren 13.

% Kiisters: Klagefiguren 16.
7 ygl. Ridder: Kampfzorn. In dieser Form wirkt die Trauer sinnstiftend. Dariiber hinaus produziert
sie Sinn aus der Kombination kultureller Verhaltensmuster, die neue Strukturen hervorbringt: Der
mittelalterliche Totenkult enthilt Elemente der archaischen Totenklage. Diese bestand »aus Gesin-
gen und Liedern in Verbindung mit ausgiebigen Feiern oder Gelagen, die von der Kirche immer
wieder als reputationes oder diabolica carmina gedichtet und bekdmpft wurden« (Kiisters: Klagefi-
guren 14). In den Klageszenen der Heldenepik finden sich somit christliche und héfische Kulturan-
spriiche vermischt: Kulturformen des Christentums (Fiirbitten, Beichte etc.) erfahren eine Einbin-
Q::m. der feudale Traueritberschwang hingegen eine Reduktion (vgl. Kisters: Klagefiguren 19).

<m_ Kiichenhoff: Trauer, Melancholie und das Schicksal der Objektbezichungen 96.
» Vgl. Freud: Trauer und Melancholie 199.
MA_U Vgl. Kiichenhoff: Trauer, Melancholie und das Schicksal der Objektbeziehungen 98.

Sie formuliert diese in Soleil noir. Eine deutsche Ubersetzung liegt bisher nicht vor. Als Text-
erundlage dient hier die englische Ubertragune Black Sun von Roudier.
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Sinns fiihrt zur Melancholie oder gar zur Depression. Zugleich ist die Melancholie
fundamentaler Motor fiir menschliches Handeln — eine Grundeinstellung, die aus
dem Verlust (imaginirer) Einheit resultiert.”* Verlassen zu werden ist essentieller
Bestandteil menschiicher Erfahrung und gehdrt zum Spracherwerb aow Menschen:
»Aus dem Verlust entsteht die Ausdrucksfahigkeit des Zwsmo:ﬂsa ? Melancholie

wird dabei zur Position, die immer wieder iiberwunden werden muss. Sie ist das

Symptom der-Abwesenheit des geliebten Objektes, das gleichzeitig prédsent ist (z. B.
durch sprachliche Repriéisentation): »In der Melancholie mo:@:: die hochste Form
der erlebten Ungetrenntheit moglich«. 34 i

Die mittelalterlichen Melancholievorstellungen basieren auf der vor allem aus
der Antike iiberlieferten Siftelehre.*® Melancholie wird als eine geistige und kdrper-
liche Erkrankung einerseits sowie als charakterliche Konstitution andererseits beg-
riffen.®® Im letzteren Sinne ist der Melancholiker zu héchsten Leistungen fahig und
in der Lage in die Néhe des Gottlichen zu gelangen.”” Der Melancholie lassen sich
jedoch auch Verhaltensformen zuordnen, die im Mittelalter zwar nicht unter diesem
Terminus firmieren, doch im psychoanalytischen Sinne als Melancholie identifizier-
bar sind. In den Klostern »>zelebriert« man eine, Form der Traurigkeit, die nicht mehr
im Verstindnis einer Reaktion auf eine konkrete Verlusterfahrung aufgeht; sie hat
ihren Platz im Zusammenhang klosterlicher Praktiken, dient der Erfahrung gottlicher
Wahrheit und wird zum Priifstein des Glaubens.”® Monche trauern um den Tod und

32 ygl. Schmitz: Arbeit an den Grenzen der Sprache 133-135.
% Schmitz: Arbeit an den Grenzen der Sprache 155.
3 Schmitz: Arbeit an den Grenzen der Sprache 153. Allein der Eintritt jns m_u\Bvo__mnrm das Feld
sprachlicher Reprisentation im Sinne Lacans, macht die Separation ertr mm:n: Das Melancholische
ist noch nicht Teil des Symbolischen, auch wenn sich dieses darin bereits mcwm_o_,:oﬂ Zum Einiritt
ins Symbolische muss die melancholische Position liberwunden werden ?m_ Schmitz: Arbeit an
ao: Grenzen der Sprache 154). ﬁ i
% Angesichts der umfangreichen Literatur zur Melancholie in Mittelalter und Antike sei hier nur

auf die grundlegende Arbeit von Klibansky/Panofsky/Saxl sowie auf die C:S_m:osc:moz von Jae-
mon und Konetzke hingewiesen. P

% Eine unmiBige Produktion der schwarzen Galle fithrt zur Anomalie, zur krankhaften Melancho-
lie. Diese Auffassung geht auf das Traktat > Von der Natur des Menschen¢ (vermutlich von Polybos)
zuriick. Sie wird im Mittelalter weiterentwickelt und erlangt durch Galens Rezeption groBen Ein-
fluss. Das Verstindnis der Melancholie als Konstitution basiert auf den pseudo-aristotelischen-
Problemata (XXX,I) (vgl. Blank: Wolframs >Parzivalc 31 E&, ausfithrlicher  Kli-

bansky/Panofsky/Saxl: Saturn and Melancholy 67-123). )
3 Dafiir soll die schwarze Galle und ihre Qualitit, extreme Wirme und Klte anzunehmen, verant-
wortlich sein. Der Ausgleich der Extreme muss gewihrleistet sein, sonst droht »Absturz in Apathie
und Wahnsinn« (Blank: Wolframs >Parzivalc 32). Relevant ist in diesem Zusammenhang dariiber
hinaus, dass das Mittelalter (wie schon die Antike) die Melancholie mit dem Stern des Geistes, dem
Saturn, verbindet. Er vollzieht den gdttlichen Willen und befordert die Intelligenz. Die Entwicklung
der Attribute des Saturn im Mittelalter verlduft geradezu parallel zur Entwicklung der Melancholie-
vorstellungen (vgl. Panofsky/Saxl: Ditrers sMelencolia I« 25£.). Der Saturn ist der Sphére Gottes am
nichsten, da seine Umlaufbahn die duBerste der Planetenbahnen ist (Blank: Wolframs >Parzi-
val« 32
® Vgl VW_ risteva: Black Sun 8. Von Benedikt, dem »Vater des mcm:&m:m_mnrﬁ_w: Monchtums«, heifit
es, er habe sich »unter Trinen ins Gebet< begeben« und laut seiner Regel ?Emmmwﬁ ca. 540) drii-
cken Triinen ein ehrliches Siindenbekenntnis aus sowie die Sehnsucht, von Gott erhort zu werden
(Schreiner: Brot der Triinen, 197). Benedikts Ideen setzten sich fort: Der o:m_rorw Bischof Gundulf
von Rochester (gest. 1109), ein ehemaliger Benediktiner, forderte seine Mitbriider in Rochester auf,
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die Leiden Christi, dabei erscheint das Weinen als eine Art Grundhaltung. Franzis-
kus von Assisi etwa gab sich in dieser Weise den Trinen hin. Ein Biograph schildert
im 13. Jahrhundert Franzikus’ Passionsminne: Seine von Gott inspirierte Freude
miindete oftmals in Trénen und sein Jubelgesang ging iiber in das Mitleiden mit den
Qualen Christi.” Diese Kultivierungen des Weinens sind nicht als Trauer im Sinne
eines spontanen Affekts aufzufassen, vielmehr handelt es sich um eine melancholi-
sche Attitiide, die sich aus dem Schmerz des leidenden und sterbenden Gottes speist,
aber noch Lust und (Erlosungs-)Hoffnung aus dem Mitleiden gewinnt,

Die Grundziige von Trauer und Melancholie leiten iiber zum Kontext des
Traumas. Im Unterschied zu den Termini Trauer und Melancholie ist der Begriff des
Traumas zur Bezeichnung eines psychischen Zustandes verhiéltnisméBig neu, und
auch seine Umsetzung in der Kunst basiert nicht auf einer derart langen Tradition.*
Doch vermag die Forschung in diesem Bereich Aufschluss zu geben iiber die unter-
schiedliche Bearbeitung des Objektverlustes in der Trauer und der Melancholie. Mit
Hilfe solcher Ansitze lésst sich auBlerdem aufzeigen, inwiefern das Trauma Dreh-
und Angelpunkt der Narration sein kann.

Die Psychoanalyse nennt ein Erlebnis traumatisch, das so intensiv ist, dass eine
psychische Verarbeitung unméglich scheint.'’ Die Entstehung des Traumas setzt
mindestens zwei Ereignisse voraus: Das erste ist ein einschneidendes Erlebnis, das
jedoch nicht als traumatisch erlebt, sondern einfach durchlebt wird. Das zweite er-
weckt auf dem Wege der Assoziation das erste Erlebnis, dem so erst nachtriiglich ei-
ne traumatische Bedeutung zukommt.** Auf einer neuen Stufe der Subjektentwick-
lung werden vormalige Erinnerungen gewissermaBen neu geformt, mit neuem Sinn
besetzt und erhalten »eine neue psychische Wirksamkeit«.** Freud selbst spricht von
einer >Umschrift< von Erinnerungsspuren.** Die temporale Logik der Nachtréiglich-
keit sowie die Wiederholung des Ereignisses wird in der aktuellen literaturwissen-
schaftlichen Trauma-Forschung besonders hervorgehoben.* Dort betont man dar-

im Gedenken an die fiinf Wunden Jesu finf Mal am Tag zu weinen (Schreiner: Brot der Trénen,
217). Die Passions- und Leidensmystik der Franziskaner und Dominikaner macht Trinen »zu ei-
nem Symbol des Mitleids und der Liebe« und beeinflusste damit nachhaltig sowohl Kleriker und
Ordensleute als auch Laien (Schreiner: Brot der Tréinen, 224). Auch Zisterziensertheologen des 12.
Jahrhunderts bewerten das Weinen positiv, sie deuteten die Trinen, welche Maria Magdalena fiir
Christus vergoss, »als Quelle der Gottesliebe und Gotteserkenntnis«, und die aus dem 12. Jahrhun-
dert stammende »>Vita Magdalenae« zeigt die weinende Maria Magdalena als »nachahmenswerte[s]
Leitbild christlichen Verhaltens« (Schreiner: Brot der Trinen, 215).

* Vgl. Schreiner: Brot der Trinen, 218.

0 Gleichwohl finden sich symbolische Manifestationen traumatischer Erfahrungen (vgl. Hoffmann:
Bilder der Trauer — Bilder des Traumas 221); Welz beschreibt den Tod Gahmurets im Parzival als
traumatisches Erlebnis der Herzeloyde (vgl. Welz: Episoden der Entfremdung 73).

4 Vgl. Ehlert-Balzer: Trauma 727,

4 Vgl. Berressem: >The Horror! The Horror!« (Re) Presenting Trauma, Trauma script #2 o. S.

3 Laplanche / Pontalis: Das Vokabular der Psychoanalyse 313.

* Vgl. Freuds Brief an FlieB vom 6.12.96. Tn: Aus den Anfingen der Psychoanalyse 151.

% 80 betont Caruth, dass die Basis des Traumas in der Struktur der Erfahrung liegt: »[...] the event
is not assimilated or experienced fully at the time, but only belatedly, in its repeated possession of
the one who experiences it« (Caruth: Trauma. Explorations in Memory 4). — Das hier prisentierte
Verstidndnis von >Traumac basiert zwar auf psychoanalytischen Befunden, jedoch wird im Folgen-
den der Begriff weniger genutzt, um einen konkret pathologischen Zustand als vielmehr kulturelle
und &sthetische Phiinomene zu beschreiben.

Trauer - Trauma - Melancholie . 91

iiber hinaus, dass die Mittel, die der Ausfiillung der traumatischen Leerstelle dienen
(i. e. Erinnerung, Schreiben, Repriisentation), selbst traumatische me@_ sind, so dass
der traumatische Prozess rekursiv verlduft. Die Logik des Traumas folgt also einem
paradox riickbeziiglichen System: »Narration ist immer schon traumatische, sie ist

»Teil einer traumatischen hom:?.é Im Zuge der Produktion von wowoicsm in Form
der Symbolisierung kommt es zu einem Verlust an Sein. Dieser Einschnitt, diese
Verwundung, verlangt nach Wiederherstellung der Unversehrtheit. Doch im Ver-
such, sie durch Sprache wieder herzustellen, wiederholt sich ‘der. Einschnitt: Die
»Vernshung< der Wunde schliefit und offnet diese in eins.’ “

Die >traumatische Poetik< verzeichnet die Allgegenwirtigkeit der Sprache und
zeugt von einem Wiederholungszwang; der Text beschreibt unermiidlich »Momente
sekundérer Traumatisierung [...]. Sprache verzeichnet eine immer schon verlorene
Prisenz, die sie eliminiert, wenn sie sie anspricht und dabei als verloren rekon-
struiert«.*® Dieser durch das Trauma ausgeloste Konflikt entspricht dem Verhiltnis
des Melancholikers zum verlorenen Objekt: Das Subjekt kann sich nicht von dem
traumatischen Objekt trennen, bewahrt es daher als Introjekt und bleibt mit ihm in

P . 49
einer innigen Hassliebe verbunden. ‘ .

1V. Trauer - Trauma — Melancholie: der Willehalm Wolframs von Eschenbach

Fiir den Willehalm lisst sich eine spezifische traumatische mREAE_. _Eo_ﬁowo::os.

!

die sich schon im Prolog andeutet.” |
_ i

_ i . .
(1) Die Unmoglichkeit der wahren Schrift: Der Prolog des Willeh ilm setzt ein mit
einem Gebet an die Trinitit (1,1-2,22). In den ersten fiinf Versen ruft der Erzéhler

i
Gott an:

Ane valsch dii reiner,
dit drf unt doch einer,
schepfaere iiber alle geschatft,

|
!
ane urhap din staetiu kraft !

46 Berressem: s The Horror! The Horror !« (Re) Presenting Trauma. Trauma script #1 o. S. (Uberset-
zung u. Hervorhebung: C.A.). Berressem bringt das traumatische Wesen der Sprache auf den
Punkt: »Language, which, as a symbolic system that re:presents a prelinguistic unity, participates in
the traumatic logic not only because it makes trauma possible in the first place — being its belated
carrier — but also because its structure recapitulates the traumatic logic. The utopia of detraumatiza-
tion through natrativization must therefore always stumble against the traumatics inherent in the
structure of language [...] The traumacore functions, therefore, as an always already excluded,

. crossed out origin, such as the event of my own birth« (Berressem: >The Horror! The Horror!« (Re)

Presenting Trauma. Trauma script #1 o. S.). ,

4 Dieses Zusammenspiel von Bedeutungsproduktion bei gleichzeitigem Seinsverlust wird in der
suture-Theorie diskutiert, die urspriinglich der Lacan Schiiler Jacques-Alain|Miller formulierte
(vgl. hierzu Silverman: The Subject of Semiotics 200). )

8 Berressem: >The Horror! The Horror!< (Re) Presenting Trauma. Trauma $cript #1 o. S. [Uberset-
zung: C. Al .

“Vgl. Enhlert-Balzer: Trauma 730. =

* Eine Ubersicht iiber die Prolog-Forschung geben u. a, Greenfield/ Miklautsch: Der »Willehalm«
Wolframs von Eschenbach 220-235 und Heinzle im Stellenkommentar 813-828 zu Vers 1,1-5,14.
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4n ende ouch belibet.
(1,1-1,5)

Ohne Falschheit du Vollkommener,
in drei Personen Einer,

Schopfer, Herr der Schopfung,
ohne Anfang,

ohne Ende wirkt stetig Deine Kraft.

Der reine, d. h. »makellos-vollkommenex,” und zugleich dreieinige Gott beinhaltet
sowohl Einheit als auch Separation. Diese Eigenschaft bezeichnet die Allmacht des
Schopfers, unter dessen Gesetz sich das menschliche .w:E.oE stellt. Es tut dies, in-
dem es sich der gottlichen Einheit (als Verwandter) zuordnet und zugleich seine
Trennung und Unterlegenheit bekennt:

din kint und din kiinne
bin ich bescheidenliche,
ich arm und di vil riche:
(1,16-1,18)

Dein Kind, Dein Blutsverwandter,
bin ich ganz gewiB,
ich Armer, Du sehr Reicher:

Das Ich hebt seine Verwandtschaft mit Gott wiederholt hervor, unterscheidet aber
ebenso zwischen Gott und sich selbst als siindhaftem Wesen.>? Der Text betont ein-
dringlich das ambivalente Verhiltnis zwischen Gott und Mensch. Diesen Wider-
spruch bezeichnet Haug als das »eigentliche Leitthema des Trinititspreises«,> es
wird mit der Menschwerdung Christi weiter ausgefiihrt:

din mennischeit mir sippe git
diner gotheit mich &ne strit
der péter noster nennet
z’einem kinde erkennet.

s6 git der touf mir einen trost
der mich zwivels hat erlost
(ich héan gelouphaften sin):
daz ich din genanne bin:
wisheit ob allen listen:

di bist Krist, sb bin ich kristen.
(1,19-1,28)

Dein Menschentum macht mich verwandt
mit Deinem Gottestum,

als dessen Kind mich unbestreitbar

das Vaterunser anerkennt.

So gibt die Taufe mir die eine Zuversicht,
die mir den Gotteszweifel nahm
(Glaubens-Einsicht habe ich):

3 Haug: Literaturtheorie 180.
52 Vgl. Greenfield/ Miklautsch: Der »Willehalm« Wolframs von Eschenbach 228.
* Haug: Literaturtheorie 181.
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daB ich Dein Namensbruder bin,

Weisheit iiber allem Wissen: i
Du bist Christus, ich bin Christ. _ _ .

Die Menschwerdung Christi stiftet Verwandtschaft — ebenso émo_&o Taufe, in der
der Christ den Namen des Gottessohnes annimmt. Diese »Inkarnation«, so wieder-
um Haug, tiberbriickt den »unendliche[n] Abstand zwischen Gott und Mensch«**
Doch die Einheit im Namen impliziert dann wieder eine Trennung. Diese Trennung
wird hier nicht benannt, vielmehr versucht das Ich im folgenden weiterhin, seine Po-
sition zur Transzendenz auszuloten, indem es das alles mcﬂoaaaamo:ao und damit
wiederum vereinende Wirken Gottes in der Natur hervorhebt (1,29-2,27). In Analo-
gie zu dieser Kraft, welche die Natur durchdringt, offenbart sich Gottes Wirken
schlieBlich in der rehten schrift: “

der rehten schrift dén und wort

din geist hat gesterket. ,

min sin dich kreftec merket. .
swaz an den buochen stét geschriben,

des bin ich kiinstel6s beliben. t )
niht anders ich geléret bin:

wan hin ich kunst, die git mir sin.

(2,16-22)

Wortklang, Wortsinn der Heiligen Schrift i

sind stark aus Deinem Geist. P
Meine Einsicht nimmt Dein Wirken wahr. _ f
Aus den Biichern [
hab ich nichts, kein Wissen und kein Kénnen. M _
Nicht anders bin ich unterwiesen: _ |
was ich weiB und was ich kann, das kommt mir aus der Einsicht. |

Bedeutsam ist die Verwendung der rehten schrift. Haug <m§&s§v der Dichter habe
absichtlich einen ungebriuchlichen Terminus gewéhlt. So bleibe die Bedeutung of-
fen: Moglicherweise ist die Heilige Schrift gemeint oder jede Schrift, die »dadurch
reht = >wahr« ist, da} der Heilige Geist« in ihr wirkt.> Gemeint sein kann also so-
wohl die Bibel als auch jede andere von gottlicher Inspiration durchdrungene
Schrift. Vor diesem Hintergrund- wird dann begreiflich, dass Buchgelehrsamkeit
nicht mehr erforderlich ist (2,19ff.), denn der Geist erfiillt nicht nur die Natur, son-
dern auch die menschlichen Fihigkeiten; der Dichter verdankt sein Konnen weniger
dem (verschriftlichten) Wissen, als vielmehr der poetischen Begabung des Men-
schen, die mit der alles durchdringenden gottlichen Macht gleichzusetzen ist.>” Fa-

* Haug: Literaturtheorie 182. .

3 ygl. Haug: Literaturtheorie 183-185; Kiening: Reflexion - Narration 47f.; Ruh: Hofische Epik
159. . i
% Haug: Literaturtheorie 184. Heinzle gibt drei mogliche Bedeutungen an: »1.j>Heilige Schrift< (Bi-
bel), 2. srechtes (glaubwiirdiges, wahres) Schreiben / Schriftwerk< (im weitesten Sinne, also auch
die Werke der Dichter und mithin Wolframs Wh. einbegreifend), 3. »richtige (zuverlissige)
Quelle«« (Heinzle: Stellenkommentar 820 zu Vers 2,16f.). Vgl. weiterhin Ochs, Meissburger,
Kleinschmidt. :

3 Vgl. Haug: Literaturtheorie 184f. Siehe hierzu auch Kiening: Reflexion — Narration 48 und
Greenfield/ Miklautsch: Der »Willehalm« Wolframs von Eschenbach 229-231.
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zit: Das menschliche und insbesondere das dichterische Wort »beriihrt sich im Geist
mit dem Gotteswort«.”® Damit stehen Wort und Sinn in einer transzendenten Bezie-
hung, weit entfernt von einem arbitrdren Verhiltnis. Signifikant, Signifikat und Re-
ferent sind in Einklang gebracht.

Die Anrufung Willehalms als Heiliger beschwirt abermals diese Einheit des
Zeichens, dabei wiederholt der Text zugleich die Differenzerfahrung, Denn Wille-
halm wird stellvertretend fiir Gott eingesetzt. Nach der Darlegung der Verbindung
mit Gott im Wort, erfolgt der Briickenschlag zwischen Mensch und dem Allméchti-
gen nun liber den Helden. Gotteslob vollzieht sich im Lob des Heiligen. Dieser #fter
hat Gott nie vergessen und soll nun in dessen Namen bésungen werden (2,26f.). Thn
erwartet die Gnade Gottes, denn seine Siinden hat er durch Heldentaten abgebiif3t
(2,28-3,2). Willehalm fungiert damit als Verbindungsglied zwischen Gott und siind-
haftem Menschen. Als solches hilt er die moﬁnssm auf die Giite und Vergebung
Gottes gegeniiber dem Menschen bereit (3,12-15).-Als konsequenter Schritt wird
der Ritter-Heilige selbst angerufen (4,3-18), er ist nunmehr Stellvertreter Gottes.
Entsprechend sind das erste Gebet an die gottliche Trinitit und das Gebet an den
Heiligen Willehalm parallel zu sehen:® Im ersten Gebet weist das Ich hin auf seine
Gedanken, die gar vliistic sint (1,7), und duBert die Hoffnung, dass die gbttliche
Macht diese zum Verderben fithrenden Gedanken vertreibt, In ihnen »manifestiert
sich die prinzipielle Bedrohtheit des Menschen« sowie »die Differenz zur unwan-
delbaren Besténdigkeit» und dem »immerwihrende[n] Prinzip«®' Gottes. In Ent-
sprechung dazu bittet das Ich im zweiten Gebet den Heiligen, es vor Siindenschan-
den zu bewahren (4,18).

Dem Prolog kommt im Hinblick auf das Gesamtwerk grofie Bedeutung zu. So
erklirt Heinzle, dass dort die Hauptgedanken angesprochen werden, die das ganze
Werk durchziehen.®> Bumke betont ebenfalls den besonderen Stellenwert des Pro-
logs, wenn er das Eingangsgebet als »literarisches Programm« versteht und als Be-
zugspunkt der Geschichte die »Heiligkeit ihres Helden«®® auffasst. Dem ist bei-
zupflichten, insofern Einheitshoffnung und Differenzerfahrung den Ausgangs- und
Kulminationspunkt in Wolframs Werk bilden. Die Einheit in Gottes Namen be-
zeichnet zugleich die Differenz zwischen mangelhaftem Geschopf und vollkomme-

‘nem Schopfer. Im Hauptakteur des Wolframschen Textes spiegelt sich die Voll-
kommenheit Gottes wider. Diese Zuschreibung wird sich im Jenseits erfiillen:

sit daz diu wiren maere
sagent, daz di viirste waere
hie n’erde — als bist ouch dort.
“9-11)

Haug: Literaturtheorie 186.
© % Ahnlich Kiening: Reflexion — Narration 51f,
o Vgl. Kiening: Reflexion — Narration 51.
o Kiening: Reflexion - Narration 45.
" Nach Heinzle formuliert der Prolog die Hoffnung, welche die Dichtung insgesamt priigt: »der
Mensch ist, in all dem grauenhaften Leid, das ihm widerfihrt und das er verursacht, doch aufgeho-
ben in der Gnade des allmichtigen Gottes, des Schopfers und Erlosers« (Heinzle: Stellenkommen-
Mmﬂ mvE zu Vers 1,1-5,14). Jedoch spricht das Werkende von einer Frustration dieser Hoffnung
S. W),
% Bumke (1997): Wolfram von Eschenbach 190.
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denn es ist verbiirgt und tiberliefert:
Du warst ein Fiirst :
hier auf der Erde — dort bist Du es auch. i

Uberlieferung und Gegenstand erscheinen hier identisch; die Authentizitét des Wor-
tes/Zeichens wird (imagindr) im Jenseits besiegelt. Das mEmr:n“ ist in Form der
wdren maere (4,9) beglaubigt, d.h. durch die franzosische Vorlage; sie ist jetzt eben-
so als rehte schrift zu verstehen, 6% wie der angekiindigte Text, dessen Wahrheit am
Ende des Prologes beteuert wird. s !

Das Ansinnen, die Authentizitit a@m Zeichens zu re-konstruieren, zielt auf ein
Jenseits symbolischer W@Emmoim:os 5 Die Artikulation im m?mo::o:o: Feld wi-
derspricht aber der Moglichkeit einer solchen Re-konstruktion. Kristeva erklrt, dass
Melancholie die Erinnerung an die urspriingliche Spaltung aufrechterhilt, die mit
der Differenzierung zwischen Subjekt und Objekt einhergeht, und am Schmerz der
Trennung festhilt, Die Melancholie ist damit zugleich >Quelle der Imagination:.
Wird sie kreativ ausagiert, kommt es unweigerlich zur mu:s_uo:%o_::m des Imagi-
nierten; sie schligt sich nieder als kiinstlerisch sprachliche Hm:m_ﬁu\: Im Prozess
der Versprachlichung erhilt die Melancholie neue Nahrung und bleibt so erhalten.
Ein paradoxer Ablauf, der aber mit den Trauerszenen im Willehalm literarisch voll-
zogen wird.

(2) Der Verlust des Vivianz: Der Wolframsche Text :o.ﬂrm_wﬂr ein zweites Trauma
in der Darstellung der Erfiillung verheienden und zugleich ﬁoavzsmo:gos Kreuz-
zugsideologie. Ganz im Geiste der Ideologie streben die Getauffen,|die Gottesstr eiter
(19,17), nach éweclichem prise (19,28) und dem solt des é m::%m: K@Sﬁ. (37,21). Sie
gelangen als Mirtyrer in den Himmel, wihrend die Eo_aw: 9@ Holle erwartet
(38,25-30). Willehalm, der im Prolog eine Vermittler-Rolle Néﬁ_mo:m: mangelhaftem
menschlichen Subjekt und der Vollkommenheit Gottes einnimmt, tritt im Krieg ge-
gen den heidnischen GroBkonig Terramer als Verteidiger des Gr:mHmE:Bm auf.® In
der ersten Schlacht auf Alischanz miissen die Christen eine 9290 Niederlage hin-
nehmen: Das gesamte christliche Heer wird vernichtet. Unter uoz 'Schwerverletzten

P

!

% vgl. Kiening: Reflexion - Narration 51. ‘

% Franzoiser die besten/ hant ir des die volge 1an,/ daz siiezer rede wart nie mogz\ mit wirde noch
mit warheit/ underswanc noch underreit/ valschete dise rede nie:/ des jehent si dort - nil hoert se
ouch hie!/ Diz maere ist wir, doch wunderlich. - Die edelsten Franzosen/ haben ihr das zugestan-
den/ daB nie ein heiligeres Werk,/ wiirdig und wahr, geschaffen wurde./ Kein Zwischen-Hieb, kein
Zwischen-Ritt/ verfilschte diec Geschichte je:/ das sagen sie dort — jetzt hort sie hier!/ Es ist un-
N_E_c:oF aber wahr (5,8-5,15).

»Jenseits< meint hier sowoh! die Tllusion eines > AuBerhalb< sprachlicher Reprisentation als auch
die christliche Jenseitsvorstellung. Beides zielt auf ein iibergeordnetes Konzept, das die Bedeutung
von Sprache und des Subjekts bestitigt und festschreibt. Die Sehnsucht nach diesem iibergeordne-
ten Konzept formuliert der Prolog und impliziert zugleich den Gedanken vom Menschen als ein
immer schon durch Separation gekennzeichnetes Wesen, das sich vom a ;:Emm:»_wo: Schopfer un-
terscheidet, insofern das gdttliche Wirken der Zeitlichkeit enthoben ist: »es war immer und wird
immer sein« (Heinzle: Stellenkommentar 815 zu Vers 1,4f.).
% Vgl. Suchsland: Julia Kristeva 119. W
o8 Vgl. diesbeziiglich Liebertz-Griin, die zu bedenken gibt, ammm der m_ﬁr_wq zugleich »unmif3-
verstindlich deutlich [macht], daB Willehalm den neuen Krieg durch seine E&msm_m_mg Eroberun-
oen nnd seine Heirat mit Gibure nrovaziert hat« (1.iebertz-Griin: Das trauernde Geschlecht 385).
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ist auch Willehalms Neffe, dem er die Beichte abnimmt, um sodann seinen iibergr 0-
Ben Schmerz (67,6f.) zu beklagen.”® Willehalm erkennt seine perstnliche Schuld
und klagt sich zugleich als Stellvertreter christlicher Ideologie an. Im Bestreben sich
gegen die Heiden durchzusetzen, erwartet den christlichen Streiter weniger Erfiil-
lung als vielmehr schmerzlicher Verlust. Die ewige Seligkeit des Mirtyrers Vivianz
(48,30) stellt eine Verbindung zur gottlichen Vollkommenheit her, wihrend sie
zugleich eine Wunde im christlichen ngoﬁé hinterlisst, die es doch im Kampf zu
heilen suchte. Hierin liegt eine Widerspriichlichkeit, wie sie schon im Prolog begeg-
net und nun in der Handlung wiederholt wird. Einheitshoffnung, Herstellung von
Ganzheitlichkeit und Verlusterfahrung gehen Hand in Hand. Die géttliche Einheit
fordert zugleich einen Verlust an (irdischer) Priisenz. Vivianz’ Tod re-konstruiert
das Trauma, dessen zweite Szene die Gleichzeitigkeit von Differenz zum und Ein-
heit mit dem Schopfer darstellt und dessen erste Szene sich als Unmdoglichkeit einer
>wahren Schriftc erweist. Die Trauerszene illustriert die Logik der Nachtri m:o:wg
des Traumas, das erst jetzt als solches wirklich erkennbar ist.

(3) Der Verlust Rennewarts: Nach der Niederlage der ersten Schlacht verlisst Wille-
halm Orange und begibt sich an den Hof des franzosischen Kénigs Loys, um von
diesem Unterstiitzung zu erbitten. Willehalm kann den Heiden Rennewart fiir sich
gewinnen — eine ambivalente Figur, in der sich der zentrale Konflikt zwischen Hei-
den- und Christentum zu konzentrieren scheint. Rennewart sagt Willehalm seine
Hilfe zu und wendet sich damit gegen seine eigenen Verwandten, von denen er sich
verraten glaubt. Durch seine Unterstiitzung im Kampf gegen die Heiden wird Ren-
newart paradoxerweise zum Werkzeug Gottes. Zugleich verstrickt er sich in tiefe
Schuld durch seinen Verwandtenhass und die (wenn auch unwissentliche) T6tung
seines Halbbruders Kanliun (442,19-23). Kielpinski argumentiert, dass Rennewart
trotz allem den Weg zum Heil antritt. Er erfiillt seine Funktion innerhalb der gottli-
chen Heilsordnung, seine Rache ist »im Dienst des Christentums gerecht«.”' Anhand
der Figur Rennewart zeigt sich erneut, dass die Verbindung zu Gott immer auch im
Zeichen der Differenz steht und mit Verlust einhergeht. Rennewarts Position re-
konstruiert abermals das Trauma menschlicher Identitit, weil er »immer zwischen
den ﬁﬁozﬁo:a steht und »dennoch mit beiden Seiten auf eigentiimliche Weise ver-
bunden«' ist. Als Heide gehort er dem Anderen und ?@BQ@: an, gegen das sich die

? ich sol vor gote gelten dich:/ dich ensluoc hie niemen mér wan ich./ din tdt sol miner tumpheit/
vilegen als0 vriihtec leit,/ daz z’allen ziten jimer birt, / unz mines lebens ende wirt./ diu schulde ist
von rehte min. — Ich hab vor Gott fiir dich zu biiBen:/ niemand hat dich hier erschlagen als ich
selbst./ Dein Tod straft mich fiir meine Torheit/ mit einem Leid, so fruchtbar \ama es immer neuen
.EBBQ. zeugt/ bis ans Ende meiner Tage./ Nach allem Recht trag ich die Schuld (67,21-27).

™ Der Begriff ist an Kristevas Subjektkonzept angelehnt, Gemeint ist hier zum einen die fiir Kriste-
va im Mittelalter dominierende Sinnstruktur (s. 0.), zum anderen die Organisation des Subjekts, wie
sie die hofische Literatur (mit den dort dargestellten gesellschaftlichen Forderungen) und die Passi-
o: Christi zur Anschauung bringen (s. u.).

W_Q_E:mw_ Der Heide Rennewart als Heilswerkzeug Gottes 106f, Zur Rennewart-Figur vgl. den
Forschungsiiberblick ebd. 7-27, 53-59 und Greenfield/Miklautsch: Der » Willehalm« Wolframs von
Eschenbach 204-210.
™ Greenfield/ Miklautsch: Der »Willehalm« Wolframs von Eschenbach 209. Diese Zerrissenheit
Rennewarts betont auch Récke und erklirt, dass Rennewart die »absolute Grenze zwischen Ferne
und Nizhe, Fremdheit und Vertrautheit aufhebt«, wihrend zugleich »in der Befremdlichkeit und

Trauer - Trauma - Melancholie ’ ’ 97

Christenheit abzugrenzen sucht.”® Der Text demonstriert am Beispiel einer Figur,
deren fremde Natur wiederholt hervorgehoben wird,” dass die Verbindung mit der
(Einheit und Differenz stiftenden) Ordnung Ausschluss von und Edm gegenliber der
Ordnung mit sich bringt.” In der Figur des Rennewart woanE:ﬁH sich der fiir den
Text wie fiir die Melancholie zentrale Widerspruch zwischen Einheit und Differenz.

~ Die melancholische Attitiide des Textes zeigt sich auch in Q:Q. weiteren Kla-
geszene: Diesmal trauert Willehalm nach der zweiten Schlacht mcm Alischanz um
den nicht auffindbaren Rennewart. Willehalm hebt in seiner Totenklage Rennewarts
Verdienste hervor und erklirt, dass seine eigene Existenz essentiell mit Rennewart
verbunden ist (453,10-25). Das Verschwinden Rennewarts re-produziert den trauma-
tischen Verlust des Vivianz, der selbst schon eine Wieder- :o_:u: g der traumatischen
Spracherfahrung ist, wie sie sich im Prolog darstellt. >=wom_oEm des Bom:osos To-
des von Rennewart verfillt Willehalm in Hoffnungslosigkeit (454,21); in seiner
Klage bittet er um das Erbarmen Gottes fiir sich selbst. Er bittet Gott ihn nicht zu
verlassen (454,15-25), wiinscht sich selbst den Tod (455,4-5) und glaubt sich mit
dem Verlust Rennwarts vernichtet (455,16), meint sogar im Namen Gottes alles ver-
loren zu haben (456,2f.). Willehalms Klage'® impliziert abermals den Widerspruch
der Gleichzeitigkeit von Einheit und Ausschluss. Der erneuerte Verlust bedeutet die -
Differenz, die das Streben nach Einheit mit sich bringt. In dem Stimmungseinbruch
des ritterlichen mans m:%: sich Spuren aus einem frilheren Verlust, in dem alte
Traumata widerhallen.”’ Das Subjekt erlebt den Entzug als Wunde, die sich im Ver-
such sie zu schliefien erneuert. Willehalms Trauer deutet auf onw melancholische
Q:s%:SBa:m Sie stellt sich her im Gefithl vom geliebten O_u_n_z betrogen oder
verlassen worden zu sein. Das Subjekt kann diesen Asmor:mm:ar ersten) Verlust
nicht zur Ginze kompensieren. Hier witd ein essentielles Mothent deutlich, wie es
Kristeva in ihrer Melancholie-Abhandlung oqmor:@_wﬁ Jeder <QE2 beinhaltet den

Verlust des eigenen Seins und des Seins :do%mccﬁ w

Bedrohlichkeit seiner grotesken Gewalt der Appell an gemeinsamé C_unawocm__:mo: und soziale
E&E:mos sichtbar wird« (Récke: Der zerplatzte Enterich 281). X

 Diese Fremdheit markiert auch Rennewarts unhofische duBere maorw?::m. Sein ungepflegtes
Aussehen und seine Titigkeit als Kiichenjunge markieren einen (scheinbar) niedrigen sozialen Sta-
tus am Hof. Doch kann dies trotz allem nicht iber Rennewarts adelige EQWE& oder seine angebo-
rene zuht hinwegtiuschen. Indem er sich in den Dienst Willehalms gm_E macht er sich auf den
Weg ritterlichen Ruhm und Ansehen zu erlangen (vgl. Greenfield/ E_imcaa: Der »Willehalm«
Wolframs von Eschenbach 205f.).
™ So Greenfield/ Miklautsch, die zugleich auf die komische Brechung des Anderen der Figur hin-
weisen (vgl. Greenfield/ Miklautsch: Der »Willehalm« Wolframs von Eschenbach 206).
™ Besonders deutlich zeigt sich dies in einer Szene, in der Rennewart, nachdem er von einigen jun-
gen Hoflingen mehrfach gefoppt wurde, einen Kiichenknecht wie eine faule Frucht an einer Stein-
siule zerschmettert (190,16f.). Rennewarts Wiiten gegen die ihn verspottende Schar ist lesbar als
Rache an der ihn ausschlieBenden (christlichen) Ordnung, der er sich verweigert (191,1-6), in deren
Dienst er sich aber schlieBlich stellt. Der Gewaltakt impliziert die >Em:=:=m aan Realitdt des Ver-
lustes, das Widerstreben gegeniiber der Tatsache; 'dass die eine Ordnung _:: auf Kosten der ande-
ren zu haben ist und die Einheit immer auch Ausschluss gebietet.
7 Rohr spricht von »maBloser Trauer« (vgl. Rohr: Willehalms mafllose H_mcoc
 Zur Wiederbelebung vormaliger Traumata in einer momentanen <o§<<o_m==m vgl. Kristeva:
Emnw Sun 4f, _

" »I can thus discover antecedents to my current breakdown in a loss, %m% o1 grief over someone

!
or something that I once loved. The disappearance of that essential being continues to deprive me
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Willehalms Klage ist aber durchaus auch als Trauer im Sinne Freuds zu verste-
hen: Thr Gegenstand ist nicht unbewusst. Es handelt sich um den Verlust einer ge-
liebten Person bzw. geliebter Personen, die ihm im Kampf gegen den Feind beige-
standen haben. In Anbetracht jedoch der Darstellung dieses Feindes, die keine aus-
schlieBlich negative ist und die Kreuzzugsideologie briichig erscheinen lésst, konnen
die konkreten Verlusterfahrungen der Figuren in Zusammenhang gesehen werden
mit der Haltung des Erzihlers, die erst im Kontext offenkundiger Verluste als me-
lancholische deutlich/-bar wird: Die Instabilitit einer christlichen Gemeinschaft, die
auf Ausschluss des Anderen basiert, korrespondiert mit der Briichigkeit der Vorstel-
lung von einer rehten, wahren, schrift. Konsequenterweise ist der Willehalm ein
Fragment.

(4) Der Verlust der Einheitshoffnung: Das Ende ist gepriigt von Hoffnung und voll-
kommener Hoffnungslosigkeit (459,26-29) zugleich. Gott hat Willehalm »erhéht«
(459,19), doch fiir ihn bedeutet der Sieg im Angesicht der schweren Verluste eine
Niederlage. Die Heiligwerdung Willehalms wird am Ende nicht wirklich eingelost,
und es bleibt »in bestiirzender Weise offen«, so Bertau, »wie Willehalm als Ritter
ein Heiliger werden konnte«.” Friihere Interpretationen gehen vielfach davon aus,
dass Wolfram das Werk nicht beenden konnte, der Willehalm nicht als Fragment an-
gelegt war und einen gliicklichen Ausgang nehmen sollte. So heil3t es beispiclsweise
bei Wolff, Wolfram habe ein Ende geplant, in dem mit Rennewart das Christentum
»den Einzug in die Welt der Heiden halten [sollte]. Uber den Glaubenszwiespalt
siegt die innere Kraft des Christentums«.*® Doch ldsst sich eine gesicherte Antwort
auf die Frage, ob das Werk nicht beendet werden konnte, tatséichlich abgeschlossen
ist oder von vornherein als Fragment konzipiert war, nicht geben; entsprechend viel-
filtig sind die Positionen innerhalb der Forschung.®' In Anbetracht der hier darge-
legten Ambivalenz des Werkes ist aber Bumke zuzustimmen, der im Werk eine
‘»harmonisch-optimistische Losung der Konflikte«®? nicht angelegt sieht: Der Schop-
fungspreis des Prologes, der in der Handlung wiederholt wird, steht auch fiir Haug
»einer unlosbar scheinenden Sinnproblematik gegeniiber«.*® Der ritselhafte Aus-

of what is most worthwhile in me; I live it as a wound or deprivation, discovering just the same that
my grief is but the deferment of the hatred or desire for ascendancy that I nurture with respect to the
one who betrayed or abandoned me. My depression points to my not knowing how to lose — I have
perhaps been unable to find a valid compensation for the loss? It follows that any loss entails the
loss of my being — and of Being itself. The depressed person is a radical, sullen atheist« (Kristeva:
Black Sun 5).
” Bertau: Uber Literaturgeschichte 106. Dem widerspricht auch nicht, »{d]af Willehalm als Ritter
ein Heiliger wurde« und dies »durch den Kalender der Kirche (28. Mai, Brixen, Siidfrankreich) si-
cher« (106) ist, denn die textuelle Realisierung der Heiligung findet sich bemerkenswerterweise nur
:: Prolog und gerade nicht am Werkschluss.

2 Wolff: Der Willehalm Wolframs von Eschenbach 536.
8 Die Fragmentfrage schlieBt die Diskussion um die Echtheit der letzten Verse 467,8-23, wie sie
die Hss. G und V wiedergeben, ein. Greenfield/ Miklautsch diskutieren die divergierenden Stand-
m::_zw (vgl. Der »Willehalm« Wolframs von Eschenbach 163-167).
- w:B_Am (1997): Wolfram von Eschenbach 231.

% Haug: Literaturtheorie 189. Auch Haug stiitzt die Annahme, dass der fragmentarische Charakter
der »>inneren Zerrissenheit« des Textes entgegenkommt: »Man mag wohl im Prolog eine Garantie
dafiir sehen, daB die géttliche Gnade am Ende das Leid und die Schuld aufheben wird. der Wes da-
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gang des Wolframschen Werks weist damit auf den Anfang zuriick und erhellt des-
sen Briic Emww: Das Ende demonstriert die Unmdglichkeit der Einheit und stellt so
seinerseits im Nachhinein das Trauma her, das im Prolog als mo_ormm nicht unmittel-
bar erfahrbar wurde und so nachtréiglich Bedeutung gewinnt. 8 -

Der >nachtrigliche< Ausgangspunkt des Traumas der ewigen Differenz des
sprachlichen Zeichens bestimmt die Konstitution des christlichen Subjekts. Zentra-
les Bild der traumatischen Erfahrung ist der Tod Christi am Kreuz, lauf den im Zuge
der Handlung immer wieder verwiesen wird. Die Krieger tragen das Kreuz als Zei-

chen, das sowohl fiir Einheit als auch fiir Separation steht:

man moht an Willelms schar ) !
grozes jimers nemen war. ;
sine helfaere heten niht vermiten,
beidiu geslagen und gesniten

Qf ir wapenlichiu kleit

was Kristes tot, den da versneit

diu heidenisch ungeloubic diet.

stn tot daz kriuze uns sus beschiet:

ez ist sin verh und unser segen.

wir sulen’s ouch gelouphaften pflegen,
sam téten die getouften dort.
(31,21-32) ,

Withelms Truppe

war von Leid gezeichnet.

Seine Helfer hatten

auf ihre Kampfgewiinder

das Todeszeichen Christi

genietet und geniht,

das da das glaubenlose Heidenvolk zerschlug.
Sein Tod verlieh dem Kreuz fiir uns den Sinn:

es ist sein Leib und unser Heil und Segenszeichen.
Auch wir sind aufgerufen, es gliubig zu bewahren, ' ;
wie es dort die Christen taten. P

Hier offenbart sich die enorme Bedeutung des Leidensweges O:Emﬁw fiir die Subjekt-
bildung, wie sie Kristeva darlegt: Christus vereint auf sich die traumatische Erfah-

hin fithrt jedenfalls durch eine Welt hindurch, in der der Mensch hilflos zwischen der géttlichen
Heilsversicherung und der Ausweglosigkeit von Tod und Rache steht [...]. Es geht nicht mehr um
Erkenntnis und Entscheidung, sondern um die Erfahrung der Ausweglosigkeit und — vielleicht -
des gnadenhaften Gelingens. Nichts macht dies so deutlich wie die Undenkbarkeit des uns vorent-
haltenen Schlusses« (Haug: Literaturtheorie 189f.).

¥ In diesem Zusammenhang ist zu bedenken, dass Rennewart ja nicht einfach fot, sondern ver-
schwunden ist, was die hier vorgestellte Interpretation unterstiitzt: Die >d<<omw=__a= ist deutbar als
Unmoglichkeit der Priisenz im Text und in Sprache iiberhaupt. Ob das _maoj_mﬁo Verschwinden
Rennewarts ein Indiz fiir die Unabgeschlossenheit des Textes ist oder nicht, in _Q_oB Fall illustriert
es die Funktionsweise des Traumakerns, der strukturell aus dem Raum der Repriisentation ausge-
schlossen ist. Das Trauma funktioniert als reprisentatives Vakuum, als Emn:*sm:n:o Leere (vgl.
Berressem: >The Horror! The Horror!< (Re) Presenting Trauma. Trauma script ww o. S.). Eben des-
halb findet sich der Traumakern des Wolframschen Textes im Prolog, der nachtréglich Willehalms

T .ehensweg einleitet. _
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rung des Subjektes und ist deshalb mit einer enormen kathartischen Kraft ausgestat-
tet. Der Tod des Gottessohnes unterstiitzt im Bereich des Imaginiren den nicht rep-
riisentierbaren Schmerz, der dem Melancholiker eigen ist. Die Fihigkeit des Men-
schen zu Symbolisieren und die Kraft der (imaginiren) Identifikation mit dem >abso-
luten Subjekt« Christus, erlaubt dem Menschen, Tod und Auferstehung in sich selbst
zu erfahren, Der christliche Glaube wirkt so als Gegenmittel fiir die Erfahrung der
Separation und der Niedergeschlagenheit. Allerdings ein Gegenmittel, das eben ge-
nau diese Erfahrungen beinhaltet und von ihnen ausgeht.® Die Vergebung durch den
gottlichen Vater sowie die Identifizierung mit dem Gottessohn verheifen eine Erlo-
sung von diesen Erfahrungen.®*® Wird nun durch personliche oder gesellschaftliche
Erlebnisse eine solche metaphysische Autoritit erschiittert, kann die Identifikation,
die auf einer Idealisierung basiert, als illusionir, sinnentleert oder falsch erschei-
nen.*” Das einzige was dann noch bleibt im Geflige von Separation und Vollkom-
menbheit ist der Riss ohne die Hoffnung auf irgendeine Form der Transzendenz: kei-
ne Wiederauferstehung, keine Heiligung,®®

V. Schluss

Willehalm fungiert als Mittler zwischen der Einheit Gottes und dem mangelhaften,
von dieser Einheit getrennten menschlichen Subjekt. Im Prolog bildet Willehalm als
Heiliger eine Einheit mit Gott. Im Zuge der Handlung erfihrt man von ihm als stin-
diges — da iiber Christen wie Heiden Leid bringendes —, aber schlieBlich Gott gefiil-
liges Individuum. Dieser Bruch in der Verbindung zwischen Willehalm und dem
Gottvater darf durchaus als Parallele zum biblischen Mythos gelesen werden. Das
hei}t: Das inszenierte Verhiltnis zwischen Geschopf und Schépfer kann (vor dem

% Kristeva: Black Sun 132-134. Dafiir spricht auch die Passionsdarstellung im 12. Jahrhundert.
Dort »korrespondiert eine immer stirkere Vermenschlichung der Person Christi' und der Kreuzi-
gungsszene mit einer >zunehmend emotional geschilderten Anteilnahme der anderen am Geschehen
beteiligten Personen. In der Regel ging es dabei natiirlich weniger um den Affekt als solchen denn
um die Emphase der Uberwindung des Leides (paradigmatisch: in der Auferstehung Christi)« (Kie-
ning: Aspekte einer Geschichte der Trauer 40). Die Bedeutung von Korper und Identitit im Rah-
men der Auferstehungslehre diskutiert Walker Bynum: Fragmentierung und Erlosung, insb. 226-
281. Auf der Suche nach den »mittelalterlichen Wurzeln neuzeitlichen Bewusstseins« spiiren die
Autoren des von Haug und Wachinger herausgegebenen Bandes der Bedeutung und dem Einfluss
der Passion Christi in literarischen Traditionen des 13. bis 16. Jahrhunderts nach, Die Herausgeber
sehen »in der Passionsfrommigkeit des Spitmittelalters« die Ursache typischer >neuzeitlicher«
Formen der religiosen Erfahrung: »Die Aneignung des Heils durch das Subjekt des Gliiubigen ist in
dieser Zeit zu einem zentralen Thema geworden, und sie wird auch und gerade iiber das Leiden ge-
sucht, liber den Abstieg, die Ohnmacht, ja die Erfahrung der Gottferne« (Haug/Wachinger (Hg.):
Die Passion Christi in Literatur und Kunst des Spitmittelalters V). ‘

% Erinnert sei an die im Prolog ertffnete Perspektive bei allem Leid in der Gnade Gottes aufgeho-
ben zu sein, die sich am Schluss jedoch endgiltig verdunkelt (s. 0.).

¥ ygl. Kristeva: Black Sun 135. ‘

88 Kristeva stellt die Enttduschung der Transzendenzhoffnung in ihrer Analyse von Holbeins Ge-
milde Der Leichnam Christi im Grabe heraus. Dem toten Korper Christi haftet dort nichts Gottli-
ches mehr an, vielmehr erscheint Holbeins Werk als fast schon anatomische Abbildung eines toten
menschlichen Korpers. Holbeins detailgetreue Darstellung >seziert< Kristeva in ihrer Untersuchung
(vel. Kristeva: Black Sun 110).
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Hintergrund des Kristevaschen Ansatzes) als ein Bild der fiir das Subjekt Wo:.mmEm-
ven und daher notwendigen Diskontinuitit gelesen werden. Die Zasur illustriert die
vielen Verluste und psychischen Einschnitte, die das Leben des Individuums struk-
turieren und es immer wieder erschiittern.* Kristeva verweist aufidie Folge von Se-
parationen als Bedingungen der Autonomie: »birth, weaning, .moﬂammo:, frustration,
castration. Real, imaginary, or symbolic, those processes necessarily structure our
individuation«.”® Diese Prozesse kulminieren schlieBlich im >Trayma des arbitrédren
Zeichens< und manifestieren sich im kreativen Prozess. Das »>Leitthema des Trini-
titspreises¢, der Widerspruch von Einheit und Trennung Némmo.:o:m Qo.: und Mensch,
bringt im Willehalm die Dramen der Subjektwerdung zu Bewusstsein. Trauer asa
Zweifel, wie sie in der Dichtung zum Ausdruck kommen, liegen der Représentation
jeder Abwesenheit zugrunde; die Melancholie begleitet die symbolischen Aktivitd-
ten des menschlichen Subjektes und greift sie wieder auf.”’ Sinngefiige werden
fragwiirdig, Hoffnungsschimmer verldschen in der Wiedererweckung traumatischer

Einschnitte, die das Subjekt nie verlassen: “

miner viust maht di dich schamen,

der meide kint! in dime namen’ '
was min verh, min habe geveilet.

diu liicke ist ungeheilet,

die mir jAmer durh’ez herze schoz.
(456,1-5)

Mein Ungliick ist Deine Schande :
Sohn der Jungfrau! In Deinem Namen j
habe ich Leben und Besitz hingegeben.
Die Wunde wird nicht mehr heilen,

die mir das Leid im Herzen aufriss.”?

|
Das sich im Willehalm ankiindigende Misstrauen gegen &o_WHM:NNmmo und damit
auch gegen christliche Ideologie macht zugleich die Hoffnung auf eine ;.o:mo:w.mn
Wiedervereinigung als Re-konstruktion der Einheit mit dem Fwogmog.owr der Ein-
heit zwischen Gegenstand und Wort, obsolet. Sowohl im religisen Zweifel als auch
in der erzihlerischen Praxis (i. e. insbesondere die Inszenierung der Trauer) manifes-

tiert sich eine melancholische Attitiide, die auf der traumatischen Logik basiert: Der

Text hebt an, Bedeutung herzustellen; die Umschrift des Stoffes erdffnet einen Weg,
dem Verlust des Anderen und dem Bedeutungsverlust zu widersprechen. Das kiinst-
lerische Werk erfiillt die psychischen Bediirfnisse: Es bietet eine Ersatzeinheit tiber
das Medium der Sprache, indem es eine Vereinigung mit dem, was das Subjekt als
anderes erfihrt, verheiBt und Bedeutung in Aussicht stellt. In der Um-schreibung der

$<mrw_.mm8<m“m_mowm:=_uw., ,m
0 Kristeva: Black Sun 132. ,
' 'vgl. Kristeva: Black Sun 133,

22 Die hier zitierte Ubersetzung Schroders bringt die Unheilbarkeit der Ver
besonders deutlich zum Ausdruck.

undung des Subjekts

_é_
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traumatischen Erfahrung konfrontiert aoﬁ Text das Subjekt jedoch zugleich immer
wieder mit >Separation, Leere und Tod<.”

Der gewihlte psychoanalytische und sprachtheoretische Ansatz stellt die ge-
genseitige Bedingtheit von Sprache und Subjekt in den Mittelpunkt. Die Darstellung
der Trauer im Willehalm hingt wesentlich mit einer melancholischen Disposition
des im Text zur Sprache kommenden Subjekts zusammen. Sein melancholisches
Wesen griindet auf einer unhintergehbaren traumatischen Logik, die sich im frag-
mentarischen Charakter des Werkes widerspiegelt. Letzten Endes fragt sich, ob nicht
die vermeintliche Unabgeschlossenheit des Romans die traumatische Struktur fort-
setzt und auf die Rezipientenebene iibergeht, wenn versucht wird angesichts man-
gelnder narrativer Geschlossenheit Sinn zu konstruieren, Es bleibt zu diskutieren, ob
hier nicht eine Traumatisierung der Leserschaft vorliegt.
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