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Talismane als ,handlungsmachtige Dinge*
in den Isldndersagas

Abstract: This article examines from a narratological perspective the few talismans
known from the Sagas of Icelanders in connection with other powerful objects in
order to shed new light on the underlying concepts concerning them. The idea of
powerful items with an agency of their own is widespread in the Icelandic sagas. I
argue that the origin of the talismans’ inherent power can only be examined within
this larger category of meaningful objects. These usually auspicious items need not
necessarily refer to a numinous entity, but may also carry an energy in themselves
which is connected to the gaefa (,luck’) of another person. Thus, newly examining the
concept behind talismans and other auspicious objects could help to create a clearer
image of the conceptualization of things in Old Norse texts.

Die zahlreichen wikingerzeitlichen Amulettfunde Skandinaviens* legen die Annahme
nahe, dass der Glaube an die Heilswirkung von Gegenstanden weit verbreitet gewesen
sein muss.? Ob einem Objekt eine besondere Funktion zugeschrieben wird oder es als
profaner Gegenstand betrachtet wird, hdngt mit der Einstellung des Tragers zusam-
men und ist daher schwer zu bestimmen,® doch spezielle Formen, bildliche Darstel-
lungen und Inschriften verweisen haufig auf Gottergestalten. Solche Objekte konnten
damit ,,als materieller Ausdruck einer personalen Beziehung zwischen dem Besitzer
des Amuletts und dem bezeichneten Gott“* verstanden werden.’ In literarischen
Quellen sind Amulette dagegen {iberraschend selten, neben zwei Runeninschriften
listet beispielsweise Baetke in seiner Quellensammlung nur drei Beispiele, die alle
aus Isldndersagas stammen.® Seine Liste konnte zwar ergéinzt werden, doch gibt es
auch dariiber hinaus nur wenige Dinge in den Texten, die von der Forschung als
,Amulette‘ oder ,Talismane‘ diskutiert wurden. Es handelt sich vornehmlich um zwei

1 In seiner 2010 publizierten Dissertation legt Jensen einen Katalog von ca. 1350 wikingerzeitlichen
Amuletten aus Skandinavien und Westeuropa vor (Jensen 2010, 1-4). Eine Besprechung neuerer
Funde und eine Ubersicht aus archéologischer Perspektive bietet auch Gardeta 2014, 45-65.

2 Vgl. Thrane et al. 1973, 270-272, vgl. auch Béldl 2005, 180.

3 Vgl. Sefrin 2001, 163-164.

4 Boldl 2005, 180.

5 Die Begriffe ,Amulett‘ und ,Talisman‘ werden hier, der Definition Sefrins (2001) folgend, synonym
verwendet.

6 Baetke 1937, 128-129: Es sind der Talisman der Vatnsdcela saga, die Erbstiicke der Viga-Gliims saga
und ein Ring in der Laxdcela saga; diese werden im Folgenden alle besprochen.
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kleine Gegenstéinde, die jeweils ein Gotterbildnis tragen und die als Freyrs hlutr” bzw.
borrs likneski® bezeichnet werden sowie um die Erbstiicke der Viga-Gliims saga, die
mit 0dinn in Verbindung gebracht wurden.

Die Diskussion um solche Talismane war bisher eng mit der iibergeordneten
Frage verwoben, ob die Sagas heidnische Vorstellungen ihrer Handlungszeit bewah-
ren konnten oder ob davon auszugehen sei, dass es sich bei den vermeintlichen
Spuren paganer Religion in Wirklichkeit um christliche Umformungen und Riickpro-
jektionen aus der Schreibezeit handle.’ Schiebt man diese ,Glaubensfrage‘ zunichst
beiseite und betrachtet die Talismane der Isldndersagas als besondere Gegenstande
innerhalb eines Textes, fallt auf, dass sie als wirkungsmachtige Dinge nicht alleine
stehen: Viele Objekte haben eine vergleichbare Macht oder Funktion. Diese meist
gliickbringenden Gegenstdnde miissen nicht notwendigerweise auf einen Gott ver-
weisen, sondern konnen ebenso eine Kraft in sich tragen, die mit irdischen Schen-
kern in Verbindung steht.

Zieht man solche Objekte bei der Untersuchung von Talismanen heran, ergibt
sich ein grofleres Korpus besonderer Gegenstiande, fiir die neuere narratologische
Ansétze fruchtbar gemacht werden konnen. Im Rahmen dieses Beitrages soll gezeigt
werden, dass der Glaube an wirkméchtige Gegenstidnde tief in der Vorstellungswelt
der Isldndersagas verankert ist, und erst innerhalb dieser grof3eren Gruppe nach dem
Ursprung der dem Objekt innewohnenden Kréfte gefragt werden sollte. Die Talismane
der Isldndersagas werden hier daher zunichst als ,handlungsméichtige Dinge‘!° in
einer Erzdhlung verstanden, die in ihrer Eigenwilligkeit dhnlich wie Figuren konzep-
tualisiert sind. Nach einer Analyse der drei gdngigen Beispiele fiir Talismane in den
Islandersagas sollen verwandte Beispiele zeigen, dass Geschenke oder Erbstiicke in
ganz dhnlicher Weise Gliick oder Unheil in sich tragen kénnen und ebenfalls eine
eigene Wirkmacht besitzen.

7 Vitn 10, 30. Der Begriff hlutr hat viele Bedeutungen, die nicht unbedingt ein Amulett bzw. einen
Talisman bezeichnen miissen, und kann auch einen profanen Gegenstand, ein Los oder einen Anteil
bezeichnen, vgl. Fritzner 1891, 17-20. Die Verwendung in der Vatnsdcela saga wird dort mit ,,et Slags
Orakel eller Amulet“ (S. 18) iibersetzt.

8 Hal 6, 162. Vgl. Fritzner 1891, 526: ,likneski, n. 1) Skikkelse, Figur, [...] 2) Billede*.

9 Zu Talismanen dufert beispielsweise Baetke 1951 [1973, 339], man diirfe diese Berichte nicht ,,ohne
weiteres als Quellen fiir nordisch-heidnischen Volksglauben“ werten. Meulengracht Sgrensen 1992,
720, argumentiert dagegen, man diirfe aus Baetkes Annahmen nicht folgern, dass man ,,durchgehend
Erfindungen oder Verfalschungen“ begegne. Im Gegenteil sei anzunehmen, dass die Verfasser inter-
essiert gewesen seien, ein ,,moglichst wahrheitsgetreues Bild des Heidentums zu vermitteln®.

10 Auf die Diskussion einer begrifflichen Abgrenzung von ,Sachen’, ,Objekten’, ,Dingen’, ,Artefak-
ten’, usw. wird hier verzichtet (vgl. Tsouparopoulou/Meier 2015, 47). Gemeint sind im Rahmen einer
literaturwissenschaftlichen Analyse alle nicht-menschlichen und nicht-tierischen Gegenstdnde einer
Erzdahlung.
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Talismane als ,handlungsmachtige Dinge*

Die Talismane der Islandersagas sollen hier als ,Dinge‘ verstanden werden, die in
der Narration als ,besonders‘ markiert werden. Solche Dinge ziehen neben den eta-
blierten Grundpfeilern der Erzdhltextanalyse (wie Figuren, Raum und Zeit), in den
letzten Jahren verstirkt die Aufmerksamkeit der Forschung auf sich.™* Das vorran-
gige Ziel dieser neuen Bestrebungen ist es, die Figurenanalyse als traditionellen
»hermeneutische[n] Angelpunkt“*? in Frage zu stellen und daneben eine Analyseka-
tegorie der Dinge zu etablieren. Diesen wird dabei, wie menschlichen ,,Aktanten®,*?
eine eigene Handlungsmaichtigkeit zugeschrieben.™

In seiner einflussreichen Studie von 2006 argumentiert Bohme, Dinge miissten
ebenso wie Menschen als Handelnde verstanden werden — als ,,Mitspieler” im narrati-
ven Gefiige.” Doch lisst sich nicht jedes Ding in einem Erzdhltext als ,,Aktant® verste-
hen. Viele Gegenstidnde haben eine rein (aus-)schmiickende Funktion und tragen nur
indirekt zur Gestaltung einer Figur oder Szenerie bei.'® Interessant sind jene Gegen-
stande, die eine eigene Geschichte erhalten, denen durch den Erzahler und durch die
Figuren im Handlungsfortgang Bedeutungen und Funktionen ein- und zugeschrieben
werden.” Die so entstehende ,Biographie‘ des Dinges umfasst dessen Herstellung,
Material, Herkunft und seine Geschichte innerhalb der Erzihlung.!® Dass besondere
Gegenstinde wie Menschen konzeptualisiert werden, ldasst sich am deutlichsten an
Dingen ablesen, die Namen tragen, etwa Schwerter wie Grdsida und Skofnungr, denen
eine eigene Wirkmacht zugeschrieben wird.*

11 Vgl. insbesondere Bhme 2006, Kohl 2003, Miihlherr et al. (Hg.) 2016 sowie Knipp 2012 und Ved-
deler 2012. Einen Abriss der Forschungsgeschichte bieten Miihlherr/Sahm 2012, 236.

12 Miihlherr 2009, 461.

13 Ein dhnliches Konzept findet sich bei Bruno Latour, der den Begriff des ,Aktanten‘ oder ,Akteurs*
verwendet, fiir ,jedes Ding, das eine gegebene Situation verdndert, indem es einen Unterschied
macht“ (Latour 2014, 123). Auf mittelalterliche Erzdhltexte wird dieses Konzept beispielsweise von
Miihlherr/Sahm 2012 iibertragen.

14 Auf eine Verwendung des auch in deutschsprachiger Forschung gebrauchlichen Begriffs der
agency (vgl. bspw. Miihlherr 2014) wird hier verzichtet, da dieser gegeniiber der Verwendung deut-
scher Begriffe wie ,Handlungsmachtigkeit‘ oder Wirkmacht keinen klaren Vorteil zu bieten scheint.
15 Bohme 2006, 78.

16 Vgl. Schanze 2013, 539, der hierfiir den treffenden Vergleich des Theaters wdhlt: Wahrend es in
der Natur eines Requisits liegt, ein fiir die Handlung notwendiges Ding zu sein, trifft dies nicht auf
alle dinglichen Elemente eines Biithnenbildes zu. Ebenso gibt es in narrativen Texten Dinge, die keine
spezielle Bedeutung tragen.

17 Vgl. Miihlherr/Sahm 2012, 238. Siehe auch Schanze 2013, 539, in Anlehnung an Miihlherr 2009.
18 Ahnliche Gedanken werden in der Archiologie unter dem Schlagwort der ,Objektbiographie* ver-
folgt. Diese Methodik geht auf Kopytoff 1986 zuriick und geht davon aus, dass der Mensch Dinge grund-
sétzlich wie Menschen konzeptualisiert. Vgl. zusammenfassend Tsouparopoulou/Meier 2015, 50-51.
19 Zur Namensgebung von Schwertern vgl. Rogan 1990, 49-50. Auch Griinzweig 2009, 409-420 und
insh. 413114, zeigt, dass es sich bei Schwertern in der altnordischen Literatur grundsatzlich nicht um
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Eine Ubertragung des Konzeptes der Biographie auf literarische Gegenstinde
scharft den Blick auf die Verdnderlichkeit des Dings. Neben der Moglichkeit der stan-
digen Neusemantisierung eines Objektes innerhalb seiner Lebenszeit stellt Miihl-
herr fiir besondere Dinge in mittelalterlichen Texten fest, ihnen wohne eine ,eigene
Bestimmtheit“ inne, die nicht unbedingt auf allen Erzdhlebenen gleichermafien
bekannt sein miisse.?® Interessante Bruchstellen entstehen immer dann, wenn das
Wissen um den dinglichen Eigensinn zwischen dem Erzidhler, den Figuren und dem
Rezipienten ungleich verteilt ist und dieses Missverhéltnis sichtbar wird.*

Die folgenden Beispiele werden zeigen, dass vielen besonderen Gegenstdnden
der Isldndersagas, wie Talismanen, sowohl eine Wandelbarkeit innerhalb ihrer
Lebenszeit als auch ein Eigenwille innewohnen, mit dem die menschlichen Aktanten
der Sagas zu ringen haben. Die den Gegenstdnden inhdrente Logik trdagt dabei zur
kausalen wie kompositorischen Motivierung des Geschehens bei und eréffnet neue
Verstandnisperspektiven. Talismane sollen hier also als eine Untergruppe handlungs-
machtiger Gegenstdnde verstanden werden, fiir die sich als konkrete Dinge fragen
lasst, woher sie ihre Handlungsmacht beziehen. In ihrem Fall liegt die Begriindung
nahe, eine numinose Macht wirke durch den Talisman.

Die Talismane der Islandersagas

Die beiden gédngigen Beispiele fiir Talismane in Islindersagas handeln jeweils von
einem kleinen Gegenstand, der ein Gotterbildnis trdagt. Einer davon begegnet in der
Hallfredar saga vandradaskdlds, als der Titelheld am Hof Konig Olafrs zu Gast ist. Auf
seine Nachfrage, wo Hallfredr sich gerade aufhalte, bekommt der Konig zur Antwort:
Hann mun enn hafa vanda sinn, at bléta a laun, ok hefir hann likneski Pérs i pungi
sinum af tonn gort; [...].>

Um zu behaupten, Hallfredr halte noch am Heidentum fest, verbreitet man also
die Geriichte, er trage eine Porrs-Figur?® bei sich und opfere den Gottern. Aussehen

unbelebte Gegenstdnde handelt. Vielmehr wohne den Texten die Vorstellung inne, dass Schwerter
einen eigenen Charakter besédfien, der mit dem ihres Besitzers korrespondiere.

20 Miihlherr 2009, 469. Vgl. auch Schanze 2013, 541.

21 Ein dhnliches Vorhaben verfolgt Sahm 2009 in ihrem Beitrag zum Schatz im Beowulf. Wie Miihl-
herr zeigt sie, dass dem Hort als Ding eine eigenmachtige Logik innewohnt, die dem Helden nicht
vollumfinglich bekannt ist, und die zur Katastrophe beitragt. Dem Hort widmen sich Miihlherr/Sahm
2012 erneut: Fiir das Nibelungenlied stellen sie fest, dass dieser sich als Ding der Anderwelt behauptet,
das Figuren und Publikum mit einer ,hermeneutischen Grenze‘ konfrontiert (237).

22 Hal 6, 162: ,,,Er wird wohl immer noch seiner Gewohnheit anhdngen, heimlich zu opfern, und er
hat eine Pérrs-Figur in seinem Beutel, aus Walrosszahn gefertigt.* Samtliche Ubersetzungen stam-
men von der Verfasserin.

23 Zur Verbindung dieser Textstelle mit archdologischen Funden von boérrs-Figurinen siehe Perkins
2001, insb. 61-68.
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und Gebrauch des Talismans miissen ebenso wenig ndher beschrieben werden wie
das Opfern. Der Talisman scheint zum Requisitenrepertoire zu gehéren, mit denen
heidnische Figuren in den Isldndersagas ausgestattet werden konnen. Dies weist
darauf hin, dass es sich zwar um ein seltenes Textbeispiel handelt, aber nicht um
einen Gegenstand, der Erklarungsbedarf mit sich brachte. Der Talisman tritt nur als
ausschmiickender Gegenstand auf und hat damit keine eigene Biographie oder Hand-
lungsmacht. Auf diesen Talisman wird danach nicht weiter eingegangen,

Eine bedeutendere Rolle kommt in der Vatnsdcela saga dem wohl bekanntesten
Talisman der Gattung zu. Nach dem Erfolg bei der Schlacht am Hafrsfjordr entlohnt
Ko6nig Haraldr harfagri seine Gefolgsmanner und beschenkt sie reich. Unter diesen
erhilt Ingimundr neben Schiffen und Ausriistung auch einen Talisman:

[0k til marks at pui hefir verit i Hafrsfirdi, skaltu eignask at gjof hlut pann, er dtt hefir [Asbjorn]
kjotvi, sem hann hafoi mestar maetur @, nit er pat meir til sannenda pessa fundar en pat sé mikit fé,
en p6 scemd i at piggja af oss [...]. (Vtn 9, 26-27).

([UInd zum Zeichen, dass du im Hafrsfjordr gewesen bist, sollst du als Geschenk diesen Talisman
erhalten, den Asbjorn kjotvi besessen hat, auf den er gréften Wert gelegt hat. Nun dient er mehr
zum Beweis fiir diese Schlacht, denn als grofles Vermogen, und dennoch ist es ehrenvoll, ihn
von uns zu empfangen.)

Wenig spater findet ein Fest statt, auf dem eine zauberkundige Finnin allen Anwe-
senden deren Schicksal prophezeit. Sie weissagt Ingimundr, er werde nach Island
segeln und dort ein angesehener Mann werden. Ingimundr will nichts davon horen,
trotzdem fahrt die Finnin fort:

Petta mun fram koma, sem ek segi, ok pat til marks, at hlutr er horfinn 6r pussi pinum, sd er Haraldr
konungr gaf pér i Hafrsfirdi, ok er hann nu kominn i holt pat, er pit munt byggja, ok er @ hlutnum
markadr Freyr af silfri; ok pd er pui reisir bee pinn, mun saga min sannask. (Vtn 10, 29-30).

(Es wird geschehen, wie ich sage, und dies zum Beweis, dass der Talisman aus deinem Beutel
verschwunden ist. Jener, den dir Kénig Haraldr im Hafrsfjordr gegeben hat, und dieser ist nun
in jenen Wald gekommen, wo du siedeln wirst, und auf dem Talisman ist ein Zeichen Freyrs aus
Silber; und wenn du dein Gehoft errichtest, werden sich meine Worte bewahrheiten.)

Tatsdchlich ist der Talisman am folgenden Morgen verschwunden. Als Ingimundr
wieder auf Kénig Haraldr trifft, sprechen sie iiber die Prophezeiung. Der Konig halt
es fiir moglich, dass hier Freyr wirke: [V]ili Freyr par ldta sinn hlut nidr koma, er hann
vill sitt scemdarsaeti setja.** Ingimundr schickt daraufhin nach drei Finnen, die den
Talisman fiir ihn suchen sollen. Drei Tage und Néchte schlief3en diese sich in einer
Hiitte ein und berichten danach von ihren Schwierigkeiten: [Olk par i holtinu ¢dru var
hlutrinn, ok er vér atludum at taka hann, pa skauzk hann i annat holtit, ok sva sem vér

24 Vtn 12, 33; ,,Freyr wird seinen Talisman dorthin gelangen lassen, wo er seinen Ehrensitz errichten
will.“
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séttum eptir, hljép hann a undan, [...].”® Als Ingimundr in Island angekommen ist und
im Vatnsdalr siedelt, findet er den Talisman, als die Locher fiir seine Hochsitzsau-
len ausgehoben werden.?® Er entschlief3t sich nun, sich fortan nicht mehr gegen sein
Schicksal wehren zu wollen.?”

Wie Hallfredrs angebliches Thorsfigiirchen zeigt auch Ingimundrs Talisman
ein Gotterbild, namlich das von Freyr, ist aber aus Silber gefertigt. Als der Koénig
Ingimundr den Talisman {iiberreicht, betont er dessen Vorgeschichte und verweist
auf sich als Schenker — als Funktion des Talismans gibt der Konig an, er solle ein
Beweisstiick sein; das Gewicht liegt eindeutig auf seiner Symbolfunktion und nicht
auf seinem materiellen Wert. Der K6nig beschreibt das Aussehen des Talismans nicht
und erwdhnt auch Freyr nicht. Auch die Seherin nimmt in ihrer Beschreibung des
Talismans Bezug auf dessen Biographie (sd er Haraldr konungr gaf pér i Hafrsfirdi), im
weiteren Verlauf funktioniert der Talisman als materieller Beweis fiir die Richtigkeit
der Prophezeiung und als Kennzeichnung des Ortes, an dem Ingimundr siedeln soll.

Die Besonderheit des Talismans erklart sich in der Vatnsdecela saga also nicht
nur iiber seine Verbindung zu dem auf ihm abgebildeten Gott Freyr, sondern auch
iiber die Biographie des Gegenstandes: Er wurde zuvor von einem anderen Mann
hoch geschitzt, soll als Erinnerung dienen und steht in enger Verbindung zu seinem
Schenker, dem Konig. Neben die personliche Verbindung zwischen dem Trager und
dem bezeichneten Gott muss daher die Beziehung zwischen dem Trager, dem Vorbe-
sitzer und dem Schenker des Amuletts gestellt werden. Hier findet eine Neusemanti-
sierung statt, indem der Talisman bei seiner Einfiihrung noch als Symbol der Freund-
schaft zwischen Konig und Ingimundr sowie als Erinnerungsstiick fungiert, spater
aber die Beziehung zum Gott Freyr betont.

Das Verschwinden des Gliicksbringers weist zudem auf dessen eigene Bestimmt-
heit hin, die innerhalb der erzahlten Welt nicht von allen Figuren auf die gleiche Weise
interpretiert wird. Eine eigene Handlungsmachtigkeit wird dem Talisman durch die
Seherin zugestanden (hlutr er horfinn ér piissi pinum), da nicht auf das aktive Eingrei-
fen der Seherin oder des Gottes verwiesen wird. Zwar wird in ihrer Figurenrede zum
ersten Mal das Bildnis Freyrs erwdhnt, der Zusammenhang bleibt aber unbestimmt.?®

25 Vin 12, 35; ,,Und dort im anderen Wald war der Talisman, und als wir ihn nehmen wollten, da
entzog er sich in den anderen Wald, und wenn wir ihn ergreifen wollten, sprang er immer davon [...].“
26 Diese Episode wurde zuerst von Lidén mit Guldgubber-Funden in Verbindung gebracht, vgl. Lidén
1969, insh. 18. Dabei handelt es sich um winzige Folien aus diinnem Goldblech, die figiirliche Dar-
stellungen tragen und der Volkerwanderungs- und Merowingerzeit angehoren. Sie wurden teilweise
in den Aushubléchern von Gebdude- oder Hochsitzpfosten gefunden. Zusammenfassend zur daran
anschlieBenden Forschungsdiskussion vgl. Schmidt 2015, 83-85.

27 Zur Verbindung Ingimundrs und seiner Landnahme zu Freyr siehe Meulengracht Sgrensen 1992,
722-728.

28 Meulengracht Sgrensen 1992 nimmt dagegen an, die Szene ,,muf} so verstanden werden, daf3 es
der Wille des Gottes ist, den sie Ingimundr offenbart“ (723). Dass Freyr hier erstmals erwdhnt wird,
scheint bemerkenswert, aber im Text wird eine direkte Verbindung nicht explizit. Die Seherinnen-Epi-
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Ebenso ist die Suche der Finnen zu deuten, die vollig ohne Gottesbezug erkldren, der
Talisman sei immer wieder an eine neue Stelle gesprungen und habe sich ihnen auf
diese Weise entzogen. Der Kénig dagegen sieht Freyr als Aktanten und den Talisman
als sein Objekt (vili Freyr par ldta sinn hlut nidr koma). Diesen Aspekt scheint der
Ko6nig urspriinglich nicht bedacht zu haben, da er in seiner eigenen Beschreibung des
Gegenstandes den Gott nicht erwédhnt (diese Information enthiillt erst die Seherin).
Anfangs ist damit die volle eigene Bestimmtheit des Talismans auch dem Konig nicht
bekannt, der ihn als Erinnerungsstiick und Konigsgeschenk gedacht hatte.

Damit erweist sich der Talisman der Vatnsdcela saga als ,Mitspieler* der Erzdh-
lung. Ihm ist eine eigene Kraft eingeschrieben, die im Text sehr prominent, aber nicht
allen Figuren zugdnglich ist. Der Ursprung des Eigensinns ldsst sich nicht eindeu-
tig auflosen; er entzieht sich dem vollen Verstdndnis der Figuren, sodass sie ver-
schiedene, konkurrierende Interpretationen vorbringen und numinose Machte als
Ursprung vermuten. Erst als Ingimundr die Macht des Talismans trotz seiner Skepsis
als gegeben akzeptiert, kann er sein Gliick im Vatnsdalr finden.

Neben diesen beiden gdngigen Beispielen fiir Talismane wurden auch drei Gegen-
stande der Viga-Gliims saga als solche angesprochen; schon Baetke listet sie in seiner
Quellensammlung zur Religion der Germanen unter dem Schlagwort ,Amulette‘.? Es
handelt sich um Geschenke, die der Protagonist in Norwegen von seinem Grofiva-
ter Vigfiiss erhilt. Bevor der junge Glamr zu seiner Reise aufbricht, findet sich ein
Hinweis auf den Zweck dieser Unternehmung: [A]t ek hljéta gaefu af gofgsum freendum
minum?® — er zieht also bewusst los, um sich gaefa (,Gliick‘) von seinen Verwandten
zu holen. Glimrs Grof3vater ist ein norwegischer Herse, und als der junge Glimr zu
ihm kommt, erkennt er seinen Grof3vater: [H]ann sa mann mikinn ok vegligan i gndvegi
i skautfeldi blam, ok 1ék sér at spjoti gullreknu.>* Glamr beweist sich in Norwegen und
bekommt zum Abschied wertvolle Geschenke von seinem Grofivater:

[E]n einkagripi vil ek pér gefa, feld ok spjot ok sverd, er vér hofum mikinn triinad d haft freendr; ok
medan pil dtt gripina, vaenti ek, at pui tynir eigi virdingu, en pd em ek hraeddr um, ef pu logar peim.
(Vig 6, 19).

(Doch mochte ich dir besondere Kostbarkeiten schenken, einen pelzgefiitterten Mantel, einen
Speer und ein Schwert, auf die wir in der Familie grof3en Glauben gerichtet haben. Und wéahrend
du diese Kostbarkeiten besitzt, erwarte ich, dass du nicht an Ansehen verlieren wirst, doch
fiirchte ich um dich, wenn du sie weggibst.)

sode verwendet ausschliefilich die Begriffe forlpg und grlpg, und ist damit dem dominanten Schick-
salsdiskurs der Saga zuzurechnen.

29 Baetke 1937; als Talisman bezeichnet sie auch Baetke 1951 [1973, 344]; hier spricht er allerdings nur
noch von einem internationalen Marchenmotiv.

30 Vig 5, 16; ,,dass ich gaefa von meinen vornehmen Verwandten erhalte.“

31 Vig 6, 16; ,,Er sah einen grofien und ansehnlichen Mann im Hochsitz, der einen schwarzen Kapu-
zenumhang trug und mit einem goldbeschlagenen Speer spielte.*
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North versammelt in seinem Aufsatz zur Viga-Gliims saga diverse Hinweise,** die
seiner Ansicht nach Glimr und seinen Grofvater mit Odinn in Verbindung bringen,
wahrend Glumrs Gegner unter dem Schutz des Gottes Freyr stehen® — er interpretiert
diese Episode damit als den Versuch, eine ,,besonders odinische Art gaefa zu erhalten,
mit der er [Glamr] den Kampf mit den Anhéngern des Freyr aufnehmen kann,“** und
nennt diese Gegenstinde anschlieBend ,,odinische Talismane“.* Fiir einen Speer und
einen Umhang ist dies nachvollziehbar, im Vergleich mit den Talismanen der Hall-
fredar saga und der Vatnsdeela saga erscheint der Hinweis aber doch zu subtil, um
neben Freyr und Pérr einen dritten Gott zu erkennen, dem in Islandersagas Talismane
gewidmet sind — der Grof3vater als Schenker steht hier deutlich im Vordergrund.

Als Glumr nach Island zuriickkehrt, stellt er fest, dass ein grof3er Teil seines Erbes
nun nicht mehr zu seinem Land gehort, und er will dies an seinem Kontrahenten
Sigmundr rdchen. Hier werden die Gegenstdnde zum zweiten Mal erwédhnt, als Glamr
mit dem Speer seines Grof3vaters Sigmundr den Kopf spaltet und sich auf Island zum
ersten Mal als wiirdiger Spross seiner Familie zeigt: Einer der Gegenstdnde hat seine
Macht bewiesen. Kurz darauf sieht Glimr in einem Traum eine iibernatiirlich grofie
Frau zu seinem Hof kommen. Er deutet dies als Nachricht des Todes seines Grof3vaters
und die Frau als dessen hamingja:3® Ok var hann um adra menn fram um flesta hluti at
virdingu, ok hans hamingja mun leita sér pangat stadfestu, sem ek em.>”

Glamr ist nun viele Jahre ein angesehener Mann im Bezirk, doch muss er nach
einem grofien Kampf auf die Unterstiitzung zweier machtiger Manner bauen. Nach
erfolgreichem Abschluss der Rechtssache schenkt er ihnen aus Dankbarkeit den

32 North 2000 bezieht sich hier auf Holtsmark 1933. Ahnliche Argumentationen finden sich auch
bei Turville-Petre 1964, 6970 sowie Jén Hnefill Adalsteinsson 1998, 111-115. Als Uberblick dieses For-
schungsansatzes siehe auch Schmidt 2015, 92-96.

33 Zu Freyr in der Viga-Gliims saga siehe auch Meulengracht Sgrensen 1992, 732. Entschieden ande-
rer Meinung ist Baetke 1951 [1973, 344]: ,,Mantel, Speer, Schwert; sie sollen auf Odin hinweisen. Dafiir
spricht jedoch nichts. Talismane, an die das Gliick des Helden gekniipft ist, sind ein bekanntes, wahr-
scheinlich aus dem Orient stammendes internationales Sagen- und Marchenmotiv. Geschenke dieser
Art kommen auch in anderen Sagas vor [...].“

34 North 2000, 349.

35 North 2000, 352.

36 Der Begriff hamingja bezeichnet das ,Gliick‘ oder die ,Gliickskraft‘ ebenso wie das personifizierte
Gliick, den ,Schutzgeist‘ einer Person, vgl. Beck 1999, 478-480. Erwdhnenswert ist, dass die einzige
vergleichbare weibliche Personifikation personlichen Gliicks in den Isldndersagas dem oben erwdhn-
ten Hallfredr folgt: Vor seinem Tod sieht der Held seinen hier als fylgjukona bezeichneten Schutzgeist,
und erklart ihr, sie miissten sich nun trennen. Daraufhin geht sie auf dessen Sohn Hallfredr iiber, der
auch das Schwert und den Beinamen seines Vaters erhilt und ein angesehener Mann wird (gaefu-
madr), vgl. Hal 6, 155-167. Wenn auch nicht mit dem Talisman verbunden, spricht diese Episode fiir
eine Gliicksvorstellung in der Hallfredar saga vandreedaskalds, die der Viga-Glums saga dhnelt. Zum
Zusammenhang von hamingja-, fylgja- und anderen Gliickskonzepten siehe Sommer 2007, 279-282.
37 Vig9, 31; ,,Und er iibertraf andere Manner in den meisten Dingen an Ansehen und seine hamingja
wird sich nun hier niederlassen, wo ich bin.“
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Mantel und den goldbeschlagenen Speer. Die Bedeutsamkeit dieser Handlung ist
seinen Feinden sogleich bewusst:

Einarr svarar: ,Glumr hefir nii légat peim hlutum, feldi ok spjoti, er Vigfiiss, méourfadir hans, gaf
honum ok bad hann eiga, ef hann vildi halda virdingu sinni, en kvad padan fra pverra mundu. Nu
mun ek taka vid malinu ok fylgja.‘ (Vig 25, 87)

(Einar antwortet: ,Glamr hat jetzt die Dinge weggegeben, Mantel und Speer, die sein Grofivater
Vigfiss ihm gab und die er ihn zu behalten empfahl, wenn er sein Ansehen behalten wolle, das
sonst schwinden wiirde, wie er sagte. Nun werde ich mich der Klage annehmen und sie verfol-
gen.)

Es kommt, wie von Einar angenommen: Glimr unterliegt in dieser Rechtssache und
verliert seinen Hof. Geschlagen, altersschwach und halb erblindet stirbt er am Ende
der Saga. Der Ausspruch Einars zeigt ebenso, wie die zu Glamr {ibergehende hamingja
des Grof3vaters, dass es dessen gaefa war, die an den Gegenstanden hing.?® Die eigene
Bestimmtheit dieser Dinge ist zwar den Feinden Glamrs ebenso bewusst wie dem
Erzdhler, dem Protagonisten selbst aber offenbar nicht: Anders ldsst sich kaum erkla-
ren, wieso Glumr diese Gegenstidnde trotz der unmissverstandlichen Warnung seines
Grofdvaters einfach weiterverschenkt.

Konigsgeschenke als ,handlungsmachtige Dinge*

Eine dhnliche Gruppe von handlungsmaichtigen Dingen in den Isldndersagas stellen
Konigsgeschenke dar, die mit den Talismanen einige interessante Merkmale teilen.
Gliickbringende Konigsgeschenke tauchen in dieser Gattung haufiger auf, was fiir
eine den Texten inhdrente Vorstellung spricht, nach der etwas vom Gliick des Konigs
auf den von ihm verschenkten Gegenstand {ibergeht.*®> Wihrend manche fiir den
Handlungsfortgang zentral bleiben, verschwinden andere nach kurzer Zeit wieder
aus der Erzdhlung, oder bleiben nur als Statussymbole prasent. Letztere Funktion hat
das Schwert Konungsnautr, das der norwegische Konig Kjartan in der Laxdcela saga
zum Abschied schenkt, ebenfalls. Und doch scheint es mit dem Schwert mehr auf sich
zu haben, als den Tréger als Gefolgsmann des Konigs auszuweisen. Bei der Ubergabe

38 North weist auflerdem darauf hin, dass es in der ersten Szene des Geschenks drei Gegenstdnde
sind, die Glimr von seinem Grof3vater erhilt. Das dritte Geschenk, ein Schwert, taucht danach nicht
wieder auf. Dies vermutet North als Auslassung des Kompilators der Mpdruvallabék, urspriinglich sei
dieser dritte Gegenstand fiir den dritten Helfer gedacht gewesen. Vgl. North 2000, 357-358.

39 Dieses Konigsgliick kann ebenso direkt auf einen anderen Menschen iibergehen. Am deutlichsten
wird diese Hoffnung im Hreidars pdttr heimska durch bordr verbalisiert, der hofft, die geefa des Konigs
konne auf seinen gliicklosen Bruder abfarben: bétti mér ok glikligt, at hann mundi gaefu af yor hljéta,
ef hann keemi G ydvarn fund. (Hreid, 250; ,,Es schien mir auch wahrscheinlich, dass er geefa von Euch
erhalten wiirde, wenn er an Euren Hof kame.*).
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des Schwertes spricht der Konig: [L]dttu pér vapn petta fylgjusamt vera, pvi at ek vaenti
bess, at pii verdir eigi vdapnbitinn madr, ef pti berr petta sverd.*® Das Schwert Konungs-
nautr soll Kjartan also stets bei sich tragen, um unverwundbar zu sein. Zuriick auf
Island befolgt er diesen Rat zunédchst, nach einem Besuch der Familie von Bolli und
Gudrun ist das Schwert aber verschwunden. Man findet es zwar wieder, die Scheide
des Schwertes taucht aber nicht wieder auf. Als Kjartan das Schwert zuriickbekommt,
legt er es in eine Truhe, und es heif3t: Kjartan hafdi jafnan minni maetur a sverdinu
sidan en dor.** Nachdem er es fortlegt, wird das Schwert Konungsnautr nur noch
negiert erwahnt: Als Bolli und Kjartan zu ihrem tddlichen Endkampf aufeinander
treffen, hat Kjartan ein schlechtes Schwert bei sich, ok hafdi eigi konungsnaut.*> Somit
bewahrheitet sich auch der Ausspruch des Konigs, mit dem dieses Schwert erworben
wurde: Da Kjartan es nicht trégt, ist er verwundbar und verliert in dieser Episode sein
Leben. Katona (2014, 31) geht in seiner Interpretation einen Schritt weiter: ,,The sword
possesses a hidden power and the good luck and success of the king will prevent
unfortunate happenings. Thus, it is regarded as a token of magical protection in addi-
tion to the more obvious symbolic prestige and sign status.

Obwohl Kjartan Konungsnautr zunichst kaum je aus der Hand legt, ist es ihm
nach der Wiedererlangung nicht mehr so kostbar wie zuvor.** Es scheint m.E., als
hitte der Diebstahl es besudelt, sodass es sich fiir Kjartan verdndert hat.** Die narra-
tive Funktion des Schwertes wandelt sich an dieser Stelle vom segensreichen Symbol
der Freundschaft (zum norwegischen Herrscher) zum Symbol der Feindschaft mit
dem einstigen Ziehbruder. Dieses Beispiel zeigt, dass nicht nur das Schenken eine
positive Kraft verleihen kann, sondern dass ein Diebstahl das Wesen eines Objek-
tes negativ beeinflussen kann. Das Schwert schiitzt seinen Trager zundchst in ganz
dhnlicher Weise wie die Geschenke der Viga-Gliims saga. Ebenso wie Glimr wird der
Beschenkte in der Laxdcela saga verwundbar, als er das Geschenk verliert. Kjartans
Aufgabe des Schwertes deutet an, dass er sich im Gegensatz zu Glimr der Wirkmacht
und der Verdnderung seines Gliicksbringers bewusst ist.

Die Laxdeela saga kennt ein weiteres Konigsgeschenk, das seine Bedeutung im
Lauf seiner Biographie verdndert.** Hoskuldr erwirbt wihrend seiner Auslandsfahr-
ten einen Goldring und ein Schwert von Kénig Hakon, die zunéchst als Statussymbole
fungieren. Als er sie am Ende seines Lebens weitergibt, tritt die Vorstellung, innerfa-
milidres Gliick kénne zusammen mit einem Gegenstand weitergegeben werden, in

40 Lax 43, 132; ,,Lass diese Waffe stets bei dir sein, denn ich nehme an, dass du ein unverwundbarer
Mann sein wirst, wenn du dieses Schwert tragst.*

41 Lax 46, 142; ,Kjartan hatte danach weniger Wertschatzung fiir das Schwert als zuvor.“

42 Lax 49, 153; ,und hatte Konungsnautr nicht [bei sich].“

43 Vgl. Heller 1960, 130.

44 Vgl. auch Griinzweig 2009, 409-420, der hierzu anmerkt, dass Schwert und Scheide als eine
zusammengehdrende Einheit verstanden wurden, wodurch das Schwert Konungsnautr durch den
Verlust der Scheide erheblich an Wert eingebiif3t habe.

45 Auch diese Stelle listet Baetke 1937, 129, unter ,Amulette‘.
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den Vordergrund. Er gibt die Geschenke an seinen Lieblingssohn Olafr weiter: Sidan
lét Hoskuldr taka gullhring Hakonarnaut — hann va mork — ok sverdit konungsnaut, er til
kom hdlf mork gulls, ok gaf Oldfi, syni sinum, ok par med giptu sina ok peirra fraenda.*®

Hoskuldr nennt die vererbten Gegenstinde auch lange nach ihrem Erwerb Hdko-
narnautr und Konungsnautr und will mit ihnen seine gipta (,Gliick‘) und die seiner
Verwandten weitergeben. Diese Gegenstinde zeichnen seinen Sohn Olafr im weiteren
Verlauf der Saga als den von Hoskuldr erwdhlten Erben aus, was durch den Neid und
die negative Reaktion seiner Briider deutlich wird. Neben der Biographie des Dinges
spielt die an ihnen hdngende gipta oder gafa der Familie eine Rolle,* es ist das Gliick
des Schenkers oder der Familie, das an den Gegenstdanden hangt und mit ihnen wei-
tergegeben werden kann.*®

Fiir solche gliickbringenden Geschenke in den Isldndersagas wurde die in vielen
Kulturen verbreitete Vorstellung herangezogen, geschenkte Gegenstdnde behielten
etwas von ihrem urspriinglichen Besitzer in sich.*® Solche Uberlegungen schliefien
an die von Marcel Mauss etablierte Gabentheorie an,’® die eine Vorstellung vom
»,Geist der gegebenen Sache® (Mauss 2013, 31-32) voraussetzt. Mauss verwendet fiir
die Seele oder Macht der Dinge den Maori-Ausdruck hau, der meint, ein Stiick des
Gebers wohne fortan dem geschenkten Ding inne.”* Allerdings lasst sich der Begriff
hau nicht ohne weiteres von den Maori auf die Islindersagas iibertragen;>? zumal der
Begriff die Vorstellung enthdlt, das hau eines Gegenstandes bewirke, dass der Gegen-
stand zu seinem urspriinglichen Besitzer zuriickkehren mochte. Dies ist in den Isldn-
dersagas keineswegs der Fall, wie Miller (2014, 104) betont:

46 Lax 26, 72; ,Danach lie Hoskuldr seinen Goldring Hdkonarnautr nehmen — er wog eine Mark —
und das Schwert Konungsnautr, das sich auf eine halbe Mark Goldes belief, und gab sie Olafr, seinem
Sohn, und damit sein Gliick und das seiner Verwandten.“ Vgl. auch Katona 2014, 28.

47 Sommer 2007, 279 zeigt, dass die Begriffe gipta und geefa synonym sind, und beide auf eine Art von
Gliick verweisen, die der Besitzer von sich geben kann, um anderen damit zu helfen.

48 Auch Katona 2014, 24, geht davon aus, dass es das Gliick ist, das ,,as a type of social magic* mit
den Gegenstanden weitergegeben wird: ,,Contrary to our perception of luck, the pagan mode of
thought about it differed as being not unpredictable and fickle but an inherent quality residing in a
man’s personality and/or lineage [...] luck is a skill which can be acquired and included in a person
or in an object”.

49 Vgl. bspw. Fichtner 1979, Miller 1986, Miller 2014 sowie Barreiro 2015.

50 Mauss’ Essai sur le don (1923/1924) erschien in deutscher Ubersetzung zuerst 1968 unter dem Titel
Die Gabe. Die Form und Funktion des Austauschs in archaischen Gesellschaften, und wird im Folgen-
den aus seiner aktuellen Auflage, Mauss 2013, zitiert.

51 Vgl. Mauss 2013, 33-34.

52 Eine dhnliche, manaistische Vorstellung sieht allerdings bereits Gehl 1939, 64-65 in der altnordi-
schen Literatur: ,,Geefa/gipta ist ein ganz bestimmtes angeborenes megin (,Mana‘) einer Person, das
Sichtbar- und Wirksamwerden der sie erfiillenden geheimnisvollen Krafte. Dieser manaistischen Vor-
stellung entspricht es, daf man dieses Gliick tibertragen, in eine andere Person hineinlegen kann,
eine Vorstellung, die bei allen diesen Wortern begegnet.*
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A jnaut‘-gift is not going to come back home, despite all the anthropological writing on the Maori
hau [...]. The spirit imbuing other objects, a gift of more moveable property for instance, is willing
to settle for some kind of equivalent return.

Und doch argumentiert Miller (2014, 108), den geschenkten Gegenstinden hafte etwas
an, das auch dann erhalten bleibe, wenn der Gegenstand weiterverschenkt wird, und
das durch ihre Benennung greifbar wird. Doch ist auch dies nicht ohne Einschran-
kungen richtig, da die Benennung des Geschenks in den Isldndersagas verdanderlich
sein kann und nicht wie das hau vom urspriinglichen Besitzer abhdngen muss. Dies
zeigt beispielsweise der scharlachrote Mantel der Gunnlaugs saga ormstungu, den
Gunnlaugr zunichst vom englischen Konig Adalradr als Dichterlohn erhilt. Als er
ihn an seine Geliebte Helga weiterschenkt, heifdt es noch: Ok pa gaf Gunnlaugr Helgu
skikkjuna Adalrddsnaut, ok var pat gersimi sem mest.>* Als am Ende der Saga aber von
Helgas besonderer Beziehung zu diesem Mantel berichtet wird, wird derselbe Gegen-
stand nach seinem neuen Schenker benannt: Pat var helzt gaman Helgu, at hon rekdi
skikkjuna Gunnlaugsnaut ok horfoi par d longum.>* In dieser Passage ist es nicht mehr
Konig Adalradr, dessen Geist fiir Helga in diesem Ding greifbar wird, sondern Gunn-
laugrs — also der Geist desjenigen Mannes, von dem sie das Geschenk empfangen
hat. Obwohl das von Mauss etablierte Vokabular somit im Detail nur eingeschrankt
auf die Islandersagas iibertragbar ist, ldasst sich mit seiner Hilfe die besonders starke
symbolische Bedeutung dieser Gegenstdnde deutlich machen, die aber — im Unter-
schied zu Mauss’ am neuseeldndischen Material entwickelter Theorie — nicht an den
Ursprungsbesitzer gebunden, sondern im Lauf der Narration verdnderlich ist.

Die Eigenwilligkeit des Talismans

Die Vorstellung von handlungsméchtigen Gegenstdnden ist in den Isldndersagas
als etabliertes Erzahlmotiv verbreitet. Fiir Talismane in Form von Gétterbildnissen
als Requisit heidnischer Figuren besteht augenscheinlich kein Erkldrungsbedarf,
sodass davon auszugehen ist, dass man zur Zeit der Abfassung der Isldndersagas eine
Vorstellung von Aussehen und Gebrauch eines solchen hlutr hatte, auch wenn sich
nicht bestimmen ldsst, woher sich dieses speiste. Ingimundrs Talisman hat, wie die
gliickbringenden Konigsgeschenke anderer Sagas, eine Symbolfunktion und fungiert
als Marker seiner Beziehung zum Konig und dem Gott Freyr, spéter ist er der gegen-
standliche Beweis einer Prophezeiung, was auch in beiden Szenen verbalisiert wird;
sowohl Konig als auch Seherin verwenden den Ausdruck til marks fiir die Funktion

53 Gun 11, 90: ,,Und da schenkte Gunnlaugr Helga den Mantel Adalrddsnautr, das war eine iiberaus
grof3e Kostbarkeit.“

54 Gun 13, 106-107: ,,Es war Helgas grofite Freude, den Mantel Gunnlaugsnautr auszubreiten, und ihn
lange anzusehen.“
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des Talismans. Wie verdnderlich die Symbolfunktion innerhalb der Narration ist,
zeigen die Beispiele des Mantels (Adalrddsnautr — Gunnlaugsnautr) ebenso wie das
Konigsschwert der Laxdeela saga, das zunachst Kjartans Status und Gliick markiert,
spater aber zum Symbol der verlorenen Freundschaft und des Ungliicks wird.

Die Biographie der geschenkten Dinge erscheint enorm bedeutungsvoll, und
zeigt die Moglichkeit einer standigen Neusemantisierung. Es sind die Figuren, durch
deren Hande die Objekte wandern, die sie mit Bedeutung aufladen und durch deren
Zuschreibungen die Dinge zu bedeutungstragenden Elementen in der Narration
werden. Die Nennung dieser Gegenstdande in den zitierten Episoden ruft ihre Biogra-
phie beim Rezipienten wach und ldsst sie daher als positive oder negative Markie-
rungen fungieren. Sie werden in den Isldndersagas flexibel verwendet und passen
hervorragend zu deren Erzdhlweise: Nach der Etablierung des Gegenstandes konnen
durch simple Nennungen eines Gegenstandes vielschichtige Assoziationen aufge-
rufen werden, ohne den meist deskriptiven Erzdhlstil der Islandersagas verlassen
zu miissen. Als es im zentralen Kampf der Laxdcela saga heifdt, Kjartan hafoi eigi
konungsnaut, ist bereits durch diese kurze Nennung des Gegenstandes die Kausal-
kette prasent, die zum Tod des Helden fiihrt: Seine Auslandsfahrt, sein Status am
Konigshof, das Zerwiirfnis mit seinem Ziehbruder, der Diebstahl des Schwertes durch
Gudrans Bruder und die Prophezeiung des Konigs. Sogar die innere Einstellung des
Helden wird sichtbar: Er hat sich seinem Schicksal bereits ergeben, als er das Kdnigs-
schwert wegsperrte und den Gliicksbringer aufgab.

Die dem Gegenstand innewohnende Kraft kann verschieden begriindet sein.
Zum einen kann, wie bei Ingimundrs Talisman, die Verbindung zu einer numinosen
Macht fiir den Eigensinn und die Kraft des Dings verantwortlich sein. Der Talisman
der Vatnsdcela saga wird zundchst vollig ohne Bezug zu Freyr verschenkt, und erst
im spateren Verlauf hélt es der Konig fiir moglich, dass Freyr einen Einfluss auf den
Gegenstand haben konnte. Die Finnen dagegen begreifen den Talisman als selbstbe-
stimmtes Ding, ohne Kenntnis eines gottlichen Eingreifens.

Handelt es sich dagegen um ein Geschenk oder Erbstiick, ist die Kraft eng mit
dem Konzept gafa verbunden, dem Gliick, das Menschen oder Gegenstdnden inne-
wohnt. Dieses kann von Mensch zu Mensch iibertragen werden, was sowohl durch
die geschenkten Gegenstdnde wie auch durch die zu Glimr wandernde hamingja des
Grof3vaters sichtbar wird. M6chte man Mauss heranziehen, ist der ,,Geist der gegebe-
nen Sache,“*® der sich im Gegenstand einschliefSen lisst, in den Isldndersagas die
gafa des Schenkers, nicht seine Seele.

Innerhalb der Geschichte wird nicht klar unterschieden, ob es gottlicher Wille
oder menschliche gefa ist, die dem Gegenstand einen Eigenwillen verleiht. An den
Figuren Ingimundrs, Kjartans und Glamrs zeigen sich diese verschiedenen Interpre-
tationsmoglichkeiten. Wahrend Glamr trotz der expliziten Warnung seines Grofdva-
ters leichtfertig mit seinen Gliicksbringern umgeht (ihm der Eigensinn der Dinge also

55 Mauss 2013, 31-32.
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verschlossen bleibt), ist Kjartan sich der Macht seines Schwertes bewusst und erkennt
sogar dessen Verdnderung nach dem Diebstahl. Ingimundr hingegen muss sich dem
Willen des Talismans fiigen, obwohl ihm verschlossen bleibt, wer oder was genau fiir
diese Macht verantwortlich ist.

Fasst man das Konzept des Talismans also weiter und betrachtet gliickbringende
Gegenstdnde unabhidngig von ihrem Aussehen und ihrer Gréf3e, lassen sich durch
,close reading‘ einige Hinweise auf die Funktion solcher Stiicke innerhalb der Texte
ermitteln und es kann ein scharferes Bild der Konzeptualisierung von Dingen in alt-
nordischen Texten gewonnen werden. Ungeklart bleibt hier, ob diese neue Lektiiren
nun fiir oder gegen pagane Vorstellungen in den Islandersagas sprechen — diese ,Glau-
bensfrage* sollte zukiinftig unter Beriicksichtigung anderer wirkméachtiger Gegen-
stande gestellt werden.
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