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THEM

®m BRIGITTE SCHNEGG

Gleichgestimmte Seelen

Empfindsame Inszenierung und intellektueller Wettstreit
von Mannern und Frauen in der Freundschaftskultur
der Aufklarung

Freundschaft hatte fiir die aufgeklirten und empfindsamen Angehérigen der Bil- 2.3
dungseliten im 18. Jahrhundert einen verheiungsvollen Klang. Wie kaum eine an-

dere Sozialform versprach sie das Gliick der Gemeinschaft mit Gleichgesinnten und

die beseligende SelbstgewifSheit als empfindsames Subjekt. Freundschaft bedeutete
Individuation und freigewihlte Vergesellschaftung in einem.! Die vielfdltigen posi-

tiven Empfindungen, die fiir einen gebildeten und tugendliebenden Menschen aus

dem Gefiihl der Freundschaft flossen, umschrieb der deutsche Dichter Christoph

Martin Wieland in einem Brief an eine Freundin folgendermafien:

»Die Vergniigungen der Freundschaft — die Befriedigung sich einander vollig zu ent-

bhiillen, einer in des anderen Seele zu lesen, und Sich selbst in derselben zu er-
blicken[;] tausend neue Beobachtungen, die einer zum Vortheil des anderen macht,
tausend Sympathetische Empfindungen, die entziickende Gewifheit von aufge-
klirten Geistern, von Weisen und Tugendhaften geliebt zu seyn, das innere Gefiibl,
daf8 wir Ibres Hertzens wiirdig sind, die Aufsichten ins kiinftige, die gegenseitige
Theilnehmung an allem was unsern Freund angeht, die Rithe, die Erinnerungen,
das Lob, der Tadel, welche uns von einem Freunde so angenehm sind und so gera-
de zu in unser Hertz dringen... <%

Wieland wuflte, wovon er redete. Er war selbst von einer Vielzahl von Freunden und
Freundinnen umgeben, er kniipfte unermiidlich neue Freundschaften an und beschwor
in seinen Briefen wortgewaltig die freundschaftlichen Gefiihle gegeniiber jenen, um de-
ren Freundschaft er warb. Wieland war — in seinen literarischen Texten wie in seinen
personlichen Beziehungen — einer der grofien Virtuosen der aufkldrerisch-empfindsa-
men Freundschaftskultur des 18. Jahrhunderts und trug damit viel zu jener Neuord-
nung und Neudefinition der Affekte und Emotionen, der Bezichungsformen und der

-

Einen Uberblick iiber die historische und literaturgeschichtliche Forschung zum Thema Freund-
schaft mit reichhaltigen Literaturangaben bieten, mit Blick auf das 18. Jahrhundert und auf die deut-
sche Literatur: Eckhard Meyer-Krentler, Freundschaft im 18. Jahrhundert. Zur Einfithrung in die
Forschungsdiskussion, in: Wolfram Mauser/Barbara Becker-Cantarino (Hg.), Frauenfreundschaft —
Miannerfreundschaft: Literarische Diskurse im 18, Jahrhundert, Tiibingen 1991, §. 1-22, sowie iiber
das 18. Jahrhundert hinaus und mit einem besonderen Fokus auf Frauenfreundschaften: Sabine
Eickenrodt/Cettina Rapisarda, Uber Freundschaft und Freundinnen - ein Uberblick, in: Querelles.
Jahrbuch fiir Frauenforschung 3, 1998, S. 9-31.

2 Christoph Martin Wieland an Katharina Zimmermann, 24. April 1759, in: Wielands Briefwechsel.
Briefe der Bildungsjahre (1. Juni 1750 — 2. Juni 1760), hg. von Hans Werner Seiffert, Berlin 1963
(im folgenden: Wielands Briefwechsel Bd. 1), S. 424f.
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mit ihnen verbundenen Gliickserwartungen bei, welche die Mentalititsgeschichte als
Prozef der Emotionalisierung und der Privatisierung zu Beginn des biirgerlichen Zeit-
alters beschreibt.?

Die Reformulierung der Gefiihlslandschaft im ausgehenden 18. Jahrhundert be-
traf freilich nicht nur die Freundschaft, sondern umfaRte auch andere Empfindungen.
Insbesondere iiber die Liebe und ihre Bedeutung in den Bezichungen zwischen den
Geschlechtern, iiber ihre Verliflichkeit und ihre Fliichtigkeit, iiber die mit ihr ver-
bundenen Verheiffungen und Gefahren suchte man sich im 18. Jahrhundert zu ver-
stindigen. In Romanen und Gedichten, auf den Theaterbiihnen, in den moralischen
Wochenschriften, in Salons und an Teetischen, in Briefen und in Tagebiichern wur-
den Fragen rund um die Liebe immer wieder erwogen und erértert.* Und auch zu
dieser Debatte trug Christoph Martin Wieland manches bei, durch sein literarisches
Werk und seine Briefe ebenso wie durch seine von der literarischen Offentlichkeit
interessiert beobachteten Liebesbeziehungen.

Um Freundschaft und Liebe zwischen den Geschlechtern im Kontext von Auf-
klirung und Empfindsamkeit soll es im folgenden gehen. Am Beispiel von Christoph
Martin Wieland auf der einen, der Schweizer Aufklirerin und Femme de Lettres Julie
Bondeli auf der anderen Seite — die beiden verband eine kurze, aber intensive Bezie-
hung - sollen unterschiedliche Freundschaftskulturen und unterschiedliche an
Freundschaft gekniipfte Vorstellungen und Erwartungen ausgeleuchtet werden. Es
soll gefragt werden, was die Etikettierung einer Verbindung als Freundschaft in einer
bestimmten Situation bedeutet, in welcher Weise die Beziehung dadurch mit Bedeu-
tungen versehen und von anderen Bedeutungen abgeschnitten wird und was damit
schlieflich auch an Selbstdeutung geleistet wird. Was sagen die jeweiligen Personen
iiber sich und iiber die anderen, was iiber den Charakter ihrer Verbindung aus, wenn
sie diese als »Freundschaft« bezeichnen?

Die leitende Fragestellung ist also weniger eine ideengeschichtliche als vielmehr
eine sozial- und mentalititsgeschichtliche und zielt auf die performative Dimension
von Freundschaft. In einem ersten Teil werden der junge Wieland und die Arrange-
ments seiner Beziehungen im Zentrum stehen. Am Beispiel der Verbindungen mit
dem Ehepaar Johann Georg und Katharina Zimmermann auf der einen und mit dem
jungen Ziircher Theologen Johann Heinrich Schinz auf der anderen Seite soll der
Inszenierungscharakter der empfindsamen Freundschafts- und Liebeskultur be-
leuchtet werden. Der zweite Teil wird sich dann mit Wielands Beziehung zu Julie
Bondeli befassen und davon ausgehend die geschlechtsspezifischen Differenzen in
den an Liebe und Freundschaft gekniipften Aspirationen erértern.

3 So etwa Philippe Ariés, Einleitung: Zu einer Geschichte des privaten Lebens, in: ders./Roger Char-
tier (Hg.), Geschichte des privaten Lebens, Bd. 3: Von der Renaissance zur Aufkldrung, Frankfurt
a. M. 1991, 5. 7-19; Martina Kessel, Individuum, Familie, Gesellschaft (Neuzeit) in: Peter Dinzel-
bach (Hg.), Europiische Mentalititsgeschichte, Stuttgart 1993, §. 43.

4 Grundlegend, allerdings mit starkem Fokus auf die franzésische Entwicklung: Niklas Luhmann, Lie-
be als Passion. Zur Codierung von Intimitit, Frankfurt a. M. 1982; ferner Paul Kluckhohn, Die Auf-
fassung der Liebe in der Literatur des 18. Jahrhunderts und in der deutschen Romantik, 3. Aufl. Tii-
bingen 1966,



THEMA

Freundschaft als Arrangement

Die eingangs zitierten Wonnen der Freundschaft evozierte Wieland in einem Brief
vom 24. April 1759 an Katharina Zimmermann, die Gattin seines Freundes, des Arz-
tes und Publizisten Johann Georg Zimmermann. Er schrieb diesen Brief im Anschluf§
an die erste personliche Begegnung mit dem Ehepaar. Wieland hatte zuvor nur mit
Johann Georg eine literarisch motivierte Freundschaft gepflegt. Bei seinem Besuch
kniipfte er nun auch mit Katharina freundschaftliche Bande. Diese wurden im Nach-
gang in brieflicher Form bekriftigt, was Anlaf8 bot zu einem ganz grundsitzlichen
Lob der Freundschaft und ihrer Vorziige. Wieland beschrieb dabei die Freundschaft
als ein dialektisches Gefiihl, das sich sowohl auf den Freund wie auch auf die eige-
ne Person bezieht. Es war ihm, wie vielen seiner Generation, gliickverheifiende Bin-
dung an ein selbstgewihltes Gegeniiber, dem man sich in der eigenen Subjektivitit 2 5
vorbehaltlos 6ffnen konnte und das sich einem seinerseits ebenso vorbehaltlos 6ff-
nete, ein Gegeniiber, mit dem man Erfahrungen und Empfindungen teilte und durch
dessen Zuneigung man sich als aufgeklirter, als empfindsamer und tugendhafter
Mensch anerkannt sah. Die Freundschaft, seit der Antike immer wieder in ihren
emotionalen, ethischen und philosophischen Dimensionen ergriindet,® versprach
dem gebildeten und empfindsamen Literaten der Aufklarungszeit Gemeinschaft und
Kommunikation mit Gleichgesinnten und bot iiberdies die Moglichkeit der Selbst-
vergewisserung. Sich gegeniiber andern als Freund darzustellen, bedeutete fiir Wie-
land wie fiir seine Zeitgenossen, sich innerhalb einer nach wie vor stindisch geord-
neten Welt als unverwechselbares Individuum zu entwerfen und seinen Bezichungen
eine besondere, die stindischen Konventionen transgredierende Bedeutung zu ver-
leihen.®

Freundschaft war nun allerdings nicht nur eine Angelegenheit zwischen zwei
Freunden. Sie bedeutete zugleich den Eintritt in ein exklusives Beziehungsgefiige.”
Wielands Freundschaft zum Ehepaar Zimmermann etwa erfuhr durch die dreiecks-
formige Anordnung gewissermafien eine kaleidoskopische Vervielfiltigung und In-
tensivierung. Jede der beiden Dimensionen dieser Freundschaft — jene zwischen Wie-
land und Johann Georg sowie jene zwischen Wieland und Katharina - reflektierte
zugleich das Bild der jeweils anderen.® In der freundschaftlichen Zuneigung der Frau

§ Zur Geschichte des Freundschaftsdiskurses vgl. dazu den Beitrag von Helmut Puff in diesem Band.
Ein Uberblick iiber Texte zur Freundschaft seit der Antike auch in: Klaus-Dieter Eichler (Hg.), Phi-
losophie der Freundschaft, Leipzig 1999 (mit weiterfiihrender Literatur).

6 Dazu ausfiihrlich Eckhardt Meyer-Krentler, Der Biirger als Freund. Ein sozialethisches Programm
und seine Kritik in der neueren deutschen Erzihlliteratur, Miinchen 1984; ferner Pia Schmid, Zeit
des Lesens, Zeit des Fiihlens. Anfinge des deutschen Bildungsbiirgertum. Ein Lesebuch, Berlin 1985,
S. 133-162; Michael Maurer, Die Biographie des Biirgers. Lebensformen und Denkweisen in der
formativen Phase des deutschen Biirgertums (1680-1815), Gottingen 1996, S. 305 - 314.

7 Besonders explizit ist diese kollektive Dimension von Freundschaft in der Sozietdtenbewegung der
Aufklirung. Die Bezichungen unter den Mitgliedern der Reformgesellschaften des 18. Jahrhunderts
wurden als Freundschaften definiert, die Mitglieder sprachen sich gegenseitig als Freunde (gele-
gentlich auch als Briider) an und pflegten eine intensive Freundschaftskultur. (Ulrich Im Hof, Die
Entstehung einer politischen Offentlichkeit in der Schweiz. Struktur und Titigkeit der Helvetischen
Gesellschaft, Frauenfeld/Stuttgart 1983, S. 189f.) Auch fiir Freundschafts- und Tugendbiinde im
Umfeld von Spitaufklirung und Romantik, etwa den Géttinger Hainbund, waren kollektive For-
men der Freundschaft zentral.

8 Inwieweit auch die Paarbezichung zwischen Johann Georg und Katharina Zimmermann durch
diese Freundschaftskonstellation an der emotionalen Intensivierung teilhatte, wire noch zu priifen.
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seines Freundes konnte sich Wieland (in den Augen des Freundes und in seinen eige-
nen) aufgewertet wihnen. Indem er mit dem geschitzten Freund die Zuneigung zu
dessen Gattin teilte, indem er mit Katharina die Nihe zu Zimmermann gemeinsam
hatte, wurden seine freundschaftlichen Gefiihle nicht nur erweitert, sondern zugleich
verdichtet und gesteigert. Er befand sich in einem Referenzrahmen von Freundschaft,
in dem ein freundschaftlicher Affekt auf der einen Beziechungsebene immer zugleich
auf entsprechende Affekte in der anderen Beziehung verwies, was die Bekriftigung
und Intensivierung der freundschaftlichen Gefiihle zur Folge hatte. Wichtig in dieser
Dreieckskonstellation war freilich, durch die Zuordnung der Affekte zum Gefiihl der
Freundschaft mogliche Ambivalenzen jederzeit auszuschlieBen und damit zu ge-
wihrleisten, daff die geduflerten Gefiihle der Zuneigung nicht Anlafl zu Mifitrauen
oder Eifersucht wurden.

Wie sehr Wieland an solchen intensititssteigernden Freundschaftsarrangements
Geschmack fand, zeigt sich an einer anderen Episode. 1752 hatte der junge Dichter,
der sich der literarischen Fraktion der Gottsched-Gegner um die Ziircher Johann Ja-
kob Bodmer und Johann Jakob Breitinger zugehérig fiihlte, den Kontakt zum Um-
feld Bodmers gesucht. Er trat in der Folge mit Johann Heinrich Schinz in Verbin-
dung, einem Theologen aus dem Kreis von Bodmers Schiilern. In einem Brief vom
Februar 1752 trug er ihm seine Freundschaft an: » Theurester Herr Pastor«, schrieb
er ihm, »Ich habe die zirtlichste Bewegungen vor Sie empfunden, da ich Ihre Re-
cension von Joung’s Nachten las. Ich empfand diese Aufwallung des Hertzens, diesen
inwendigen Ruf der Natur, die Art von Sympathie, welche dhnlichen edlen Hertzen
anzeigt dafs sie voreinander geschaffen sind.«’

Wielands Appell an die Gleichgestimmtheit der Herzen hatte Erfolg. Schinz, sei-
nerseits an einem Kontakt mit Wieland interessiert, nahm das Freundschaftsangebot
an. Bereits im zweiten Brief von Ende Mirz wandte sich Wieland an den »theure-
ste[n] Freund« und versicherte ihm: »lhre Freundschaft und ihre Briefe sind mir so
angenehm, daf ich nie unterlalen werde, die Erlaubnis recht oft an Sie zu schreiben
zu gebrauchen. Ein eintziger Freund wie Sie sind, ersetzt mir genugsam das Mifs-
vergniigen der traurigen Jahre die ich ohne Freunde zubringen miissen. Welch ein
himlischer Affect ist die Freundschaft? Wie schon kan Sie edle Seelen bilden? «1°

Die Freundschaft zwischen Wieland und Schinz, ganz im Vokabular der Emp-
findsamkeit beschworen, war also bereits nach dem zweiten Brief etabliert, und Wie-
land zogerte im folgenden nicht, den Briefwechsel in rascher Kadenz fortzufiihren.
Schon am 18. April schrieb er wieder an Schinz. In diesem Brief schickte er sich an,
den »himmlischen Affekt« der Freundschaft nach zwei Seiten hin auszuweiten. So
stellte er einen expliziten Bezug zwischen seiner Verbindung zu Schinz und den bei-
den »Ubervitern« Bodmer und Breitinger her: »Wenn ich Sie selbst sprechen werde,
Mein Theurester Herr Schinz So will ich ihnen sagen was ich vor eine Idee von uns
beyden habe. Wollen Sie den Bund mit mir eingehen die Weisheit und den Ge-
schmak, diese so sehr an einander attachirte Tugenden unaufhérlich zu lieben, und
gemeinschiéftlich zu beférdern? Ich weis Sie werden es thun, und ich verspreche Thnen
daf ich mich bemiihen will, Ihrer Gesellschaft nicht unwiirdig zu seyn. Wie wenn
wir in zwantzig oder 30 Jahren nur Schatten von dem wiren, was itzt unsere theu-

9 Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 42,
10 Wieland an Schinz, 26. und 28. Mirz 1752, in: Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 52.



THEMA

re Viter, Breitinger und Bodmer sind? Ihre Freundschaft, Mein Werthester, macht
mich so kiihn diese Hofnung zu nihren, und ich habe schon mehrmahl empfunden
dass sie zu Entschliessungen jeden Gedanken wekt, «!!

Der performative Charakter der Freundschaft zwischen Wieland und Schinz
kommt hier klar zum Ausdruck. Das Gefiihl der Freundschaft war nicht einfach na-
turwiichsige Empfindung von Sympathie, es wurde vielmehr aktiv gestaltet, zele-
briert und in Szene gesetzt sowie mit Bezug auf ein gemeinsames gesellschaftliches
und kulturelles Referenzsystem - hier verkorpert durch das Freundespaar Bodmer
und Breitinger — gedeutet.

Dem selben Willen zur Inszenierung folgte Wieland, wenn er im gleichen Brief
noch eine zweite Spiegelachse an diese Freundschaft legte. Er schlug dem Freund vor,
seine Freundin Sophie Gutermann'? und Schinzens Freundin Barbara Meyer'? in das
Freundschaftsarrangement einzubeziehen, und prisentierte ihm die folgenden Idee:

»Ich liebe Sie zu sebr, Mein Werthester Freund, als daf ich nicht von Ihnen und
Ibrer Geliebten an Doris' geschrieben hiitte. Sie griisset Sie u: vornehmlich Ihre
Freundin mit Hochachtung u. Freundschaft. Ich mus Ihnen doch einen romane-
squen Einfall entdecken, den dieses liebe Midchen mir lezthin schrieb. Sie
wiinscht mit Ihrer Geliebten zu correspondiren. Wenn es Ibrer Freundin gefallt
so wird sie den Anfang machen. |[...] Sie wird Doris heissen, und der Ihrigen wol-
len wir mit ibrer Erlaubnis den Nabmen Daphne geben, denn so werde ich Sie
bey einer kiinftigen Gelegenheit nennen. Dieser Briefwechsel wiirde alsdenn
durch uns veranstaltet. Was diinkt Ihnen, M. Freund, zu diesen artigen Einfal-
len? Doris bat noch immer keine wahre Freundin, und sie hoft diese in Ihrer Ge-
liebten zu finden, und iiberdem schreibt sie sebr gern.«'

Die Freundschaft zwischen Wieland und Schinz sollte also durch eine parallel
aufgebaute Freundschaft zwischen deren Freundinnen ergidnzt und auf diese Weise
gewissermaflen potenziert werden. Die Idee, ausgeheckt von Sophie Gutermann, de-
ren Geschmack an dieser Form von empfindsamen Genre-Szenen spiter in ihrer ei-
genen literarischen Produktion noch ausgiebig zur Geltung kommen sollte, wurde
won Wieland iibernommen und weitergeleitet. Bereits Anfang Mai 1752 konnte
Schinz Wieland mitteilen, daf Barbara Meyer gerne »seiner Freundinn Freundinn

11 Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 70. Schon im Brief vom 26./28. Mirz hatte Wieland sich bei Schinz
nach Bodmer und seinen Freunden erkundigt: »Bodmer ist mir so theuer da ich niemand, (eine
eintzige Seele ausgenommen,) mehr als ihn liebe. Wie gliiklich ist Ziirich ihn zu haben? Wie gliik-
lich bin ich, von ihm geliebt zu seyn? Haben Sie auch viele in Ziirich, die ihn zu schiitzen wissen?
Vergniigen Sie doch meine Neugier mit einiger Nachricht vom Zustand der Schénen Wissensch.
in der Schweitz und nennen Sie mir Bodmers und Thre Freunde in Ziirich, nebst einem kurzen
Charakter eines jeden,« Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 54. Nun bedankte er sich fiir die Portraits,
die ihm Schinz geschickt hatte, und nahm nochmals auf verschiedene unter den Freunden Bezug.

12 Sophie Gutermann, spitere von La Roche (1730-1807), war Wielands Cousine und hatte sich
1750 heimlich mit ihm verlobt. Die Verlobung wurde aber von den beiden Familien nicht gebil-
ligt und 1753 wieder aufgeldst.

13 Barbara Meyer (1722-1780) war die Tochter von Andreas Meyer, dem Landschreiber der Ziir-
cher Landvogtei Wiedikon, und seiner Frau und verlobt mit Johann Heinrich Schinz, den sie am
16.6.1754 heiratete.

14 Der grizisierende Ubername Doris galt Sophie Gutermann.

15 Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 72.
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seyn« wolle. »Sagen Sie nur unserem Wieland, denn solche Freiinde, mein Schintz,
wie Thr Wieland ist, u. sie so zértlich lieben, sind auch meine Freiinde,« schrieb sie
am 10. Mai an ihren Verlobten, »sagen Sie ihm nur, ob er auch zweifle, daff der be-
sten Freiinden Geliebte nicht auch Freiindinnen werden sollten? Ich liebe seine Do-
ris schon vorziiglich, u. welche tugendhafte u. edle Seele sollte sie nicht lieben, der
ihren edlen Charakter u. die Liebe eines so tugendhaften Jinglings gegen sie kennet
ja, nach ihrer Liebe, mein Schintz, soll mir die Freiindschaft der Doris u. ihre Briefe
eine der angenehmsten Vergniigungen seyn.«!6

Anfang Juni setzte der Briefwechsel zwischen den beiden Frauen ein,!” wobei frei-
lich die Briefe nicht direkt zwischen ihnen wechselten, sondern immer die Zwi-
schenstation iiber die beiden Minner nahmen, die fiir das Arrangement verant-
wortlich zeichneten und die Kontrolle dariiber behielten. Der Briefwechsel wurde
fortgefiihrt bis zu dem Moment, wo die Bezichung zwischen Wieland und Sophie
Gutermann unterbrochen wurde und damit eine der Achsen dieser Konstruktion
wegbrach.

Nicht schwer zu erkennen, welche Spiegelungsméglichkeiten in einer solchen An-
ordnung lagen: Die Freundschaft zwischen den beiden jungen Minnern wurde durch
die symmetrische Freundschaft ihrer Gefihrtinnen gewissermaflen potenziert.
Gleichzeitig wurde aber auch die Liebe der beiden Paare durch die parallele Liebe
des jeweils anderen Paars verdoppelt. In der Kommunikation zwischen den vier Be-
teiligten konnte auf dieses Freundschafts- und Liebesparallelogramm beliebig Bezug
genommen werden und jede und jeder wurde durch die gleichzeitige Wertschitzung
der andern immer wieder aufs neue als liecbenswert und tugendhaft bestitigt. Das
wird in der oben zitierten Reaktion Barbara Meyers auf den Vorschlag Wielands
sichtbar, und das bestitigt sich auch im ersten, noch reichlich steifen Brief, den sie an
Doris alias Sophie Gutermann schrieb. » Wertheste Freundin«, wandte sich Barbara
Meyer an die ihr noch unbekannte Frau, »Wie gliiklich sehe ich mich doch, Dero so
angenehmen Friindschaft versicheret zu sein, wie ohn verhoft habe ich dises Ver-
gniigen erhalten. Wie giitig haben Sie mir Thre so wertheste Friindschaft durch unsre
geliebtesten Friinde anbieten lassen [...] Billich wiinschet mir mein Friind von sei-
nem ganzen Herzen Gliik, bey iibersendung Ihres Briefs zu einer so wahren Friindin
u: zu dem reinesten Ver[g]niigen das ich genieflen werde, wan Sie meine Wertheste
Doris mich Ihrer Liebe und Friindschaft fehrner wiirdigen werden...«'®

Der konstruierte Charakter der von den beiden Minnern gestifteten Frauen-
freundschaft tritt in diesen umstindlichen Zeilen offen zutage. Der einzige Gegen-
stand, der verhandelt wird, ist diese noch véllig abstrakte Freundschaft, deren Sinn
sich darin erschépft, die Liebenswiirdigkeit der Freundin zu bestitigen, unter Re-
kurs auf die Tatsache, daf$ sie die Freundin des Freundes des Freundes ist. Auch im
zweiten Brief, in welchem die Verfasserin die Férmlichkeit des ersten ein Stiick weit
iiberwindet und sich nun einer iiberschwenglich-empfindsamen Sprache befleifigt,
bezieht diese Freundschaft ihren Gehalt wesentlich von der Beziehung zwischen
Schinz und Wieland einerseits und von der Liebe zu den zwei Freunden andererseits.

16 Ebd.

17 Der gesamte Briefwechsel zwischen Barbara Meyer alias Daphne und Sophie Gutermann alias
Doris ist wiedergegeben bei Hans Werner Seiffert, Ein empfindsamer Briefwechsel, in: Beitrige
zur deutschen und nordischen Literatur, Berlin 1958, S. 153-174,

18 Daphne an Doris, Ziirich Anf. Juni 1752, zit. nach Seiffert, Empfindsamer Briefwechsel, 5. 155.



THEMA

»Mein Kind meine geliebteste Doris,« schreibt Barbara Meyer an Sophie Gutermann
und beschwort schwirmerisch die bekannten Referenzpunkte ihrer Freundschaft,
»wan sie dan dieseres Vergniigen [den geliebten Wieland zu treffen] geniefen wer-
den so sagen Sie ihrem theuresten Freund in meines Schinzen und meinem nammen,
was recht verbindliches vor das glitk das wir geniefen, in seiner Freundschaft zu
seyn, und von diesem theuren Freiind geliebet zu werden. Von dieser sonderbahren
Zuneigung gegen meinen geliebtesten, ist erst neulich eine Probe gewesen, dass Hr:
Wieland seinen Erzillungen eine Ode an meinen Freiind vorgesezet, und seine Daphne
als eine Freiindin der unschuld und Tugend besungen hat, gewiff meine Wertheste
wir sind Hr: Wieland und seiner liebens wiirdigsten Doris fiir dieses Zeichen seiner
theiiresten Liebe zu uns unendlich verpflichtet, unsere Herzen werden sich ewig
dankbar erkennen und bestindig bemiiht sein alle wahre Hochachtung vor sie an
den Tag zu legen. Wir werden es auch zu allen Zeiten fiir unser grosestes Vergniigen 29
ansehen, wan sie mit ihrer theiiresten Freiindschaft fehrner gegen uns fortsezen wer-
den, und ob die entfehrnung uns das seligste Vergniigen schon hinderhalt uns under
reden zu konnen so soll unsere Treiie und zirtliche Bekantschaft uns desto unzer-
brochner underhalten werden.«?

In diesen Zeilen Barbara Meyers wird neben der Parallelisierung der Freund-
schaften ein neues Element angesprochen, das zur Intensititssteigerung der Affekte
beitrigt: die Literarisierung. Der junge Poet Wieland begniigte sich nicht damit, die
parallelen Freundschaften zu arrangieren, er spiegelte sie zusitzlich in seiner Dich-
tung. Die Lektiire dieser Verse, in denen sie sich wiedererkannten, bot den Beteiligten
die Gelegenbheit, ihr Entziicken iiber die gegenseitige Freundschaft auf einer literari-
schen Ebene nochmals zu zelebrieren. Sie wurde zum Anlaf einer erneuten Exalta-
tion, welche wiederum in der Korrespondenz zur Sprache kam.

»...wie meine Doris«, schrieb Barbara Meyer, »sollte ich nicht diese mir so theure
Pflicht [sich gegenseitig ewig zu lieben] die mir gewif$ das groseste Vergniigen ma-
chen empfinden, so oft ich die Erzellungen ihres geliebten Freiindes lese. Er hat ge-
wifl in einem recht prophetischen Geist die besten Freiindinnen auf der 104. Seite
vereiniget, niemahlen das sage ich ihnen mein Schaz daf ich diese Stellen niemahlen
lese, ohne sie im Geist zu kiissen und zu empfinden wass unsere zween Freiinde ein
ander so oft sagen, daf Sie meine Doris, eine Freiindin nach meinem Herzen sind,
mein liebes Kind die Tugend und Liebe und unsere Freiindschaft soll uns gliiklich
und vergniigt machen. «*

Ohne daf es in den Briefen explizit angesprochen worden wire, schuf die Li-
terarisierung der eigenen Freundschaftsbeziehungen freilich nicht nur die Méglich-
keit, durch Lektiire nochmals die dieser Konstellation inhirenten Gliicksgefiihle zu
geniefen. Die Veroffentlichung machte das literarische Genrebild tugendhafter
Freundschaft iiberdies einem Publikum zuginglich, das ohne Zweifel in der Lage
war, hinter den dargestellten Figuren die Originale zu identifizieren, so daf diese
sich auch der literarischen Offentlichkeit als der Freundschaft fahige und durch die
Freundschaft geadelte Subjekte prisentieren konnten und daraus zusitzliche Befrie-
digung bezogen.

Mit der literarischen Abbildung der Doppelfreundschaft Wieland-Schinz und

19 Daphne an Doris, [Ziirich, vor 15. Juli 1752}, ebd., S. 156f.
20 Ebd.,S. 157
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Gutermann-Meyer war das Spiegelkabinett perfekt. Zum Arrangement der paralle-
len Beziehungsformationen trat die Spiegelung im Text und erlaubte eine fast unbe-
grenzte Vervielfaltigung all jener Gliicksempfindungen, die gemif der eingangs zi-
tierten Zeilen Wielands mit dem Gefiihl der Freundschaft verbunden waren: die
empfindsame Selbstvergewisserung als tugendhaftes und seelenvolles Geschépf, ein
Gefiihl der Auserwihltheit und der Befriedigung iiber die Auszeichnung der eigenen
Person durch die freundschaftliche Zuneigung der Gleichgesinnten, kurz: das Ent-
ziicken iiber eine vielfach reflektierte Idylle der Freundschaft, in der man selbst ei-
nen Hauptpart spielte.

Freundschaft als »verniinftige und bestidndige Liebe«

Freundschaft wurde in den aufgeklirten Bildungseliten des 18. Jahrhunderts freilich
nicht ausschlieflich empfindsam in Szene gesetzt. An iltere Traditionen ankniipfend
sah man sie auch als eine vom Uberschwang enthusiastischer Emotionen freie Form
der sozialen Neigung und Zuneigung, die sich vom fliichtigen Gefiihl der leiden-
schaftlichen Liebe deutlich absetzte. Anders als im obigen Beispiel, in dem Freund-
schaft und Liebe als zwei incinander verschrinkte und einander steigernde Affekte
der Gemeinsamkeit erscheinen, waren Freundschaft und Liebe in diesem Konzept
klar getrennte Beziehungsformen, die unterschiedliche soziale Funktionen hatten
und mit denen je unterschiedliche Erwartungen, Hoffnungen und Ambitionen ver-
bunden wurden.

Eine solche Divergenz zwischen Freundschaft und Liebe steht im Mittelpunkt einer
Episode aus dem Jahre 1759, um die es im folgenden gehen soll. Beteiligt ist wie-
derum Christoph Martin Wieland, der nach einem mehrjihrigen Aufenthalt in
Ziirich nach Bern iibersiedelte. Wieland hatte sich, wie vor ihm schon sein Dichter-
kollege Klopstock, mit dem sittenstrengen Johann Jakob Bodmer, dessentwegen er
nach Ziirich gegangen war, iiberworfen und trat nun in Bern eine neue Stellung als
Hauslehrer bei der Familie Sinner an. Ihm eilte der Ruf eines aufgehenden Sterns an
Deutschlands Dichterhimmel voraus, und die aufgeklirte Berner Gesellschaft emp-
fing ihn denn auch mit entsprechenden Ehren. Man beeilte sich, ihn in den tonan-
gebenden Hausern einzufiihren und mit den fithrenden Képfen der Stadt bekannt zu
machen.

Mittel- und Glanzpunkt des intellektuellen Lebens im aufgeklirten Bern war Julie
Bondeli, mit 27 Jahren eine schon nicht mehr ganz junge, unverheiratete Frau aus
dem Patriziat. Julie Bondeli, geistreich, intelligent, auerordentlich gebildet und be-
lesen, war eine Femme de Lettres ganz nach der Art ihrer Geschlechtsgenossinnen
in den Pariser Salons.?! Sie gehorte zu jenen Frauen des 18. Jahrhunderts, die trotz
der Schranken, die ihnen durch ihr Geschlecht auferlegt waren, an der aufgeklirten
Offentlichkeit partizipieren wollten und sich durch Lektiire und Bildung, aber auch
durch weitgespannte Korrespondenzen und personliche Begegnungen um diese Par-
tizipation bemiihten. In ihrem Salon verkehrten junge Intellektuelle, Patrizierinnen
und Patrizier der Stadtrepublik ebenso wie Giste aus ganz Europa, die hier ange-

21 Zu Julie Bondeli vgl. Angelica Baum/Brigitte Schnegg, Julie Bondeli. Ein Portrait in Briefen,
Bern/Gottingen 1998.
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regte philosophisch-literarische Debatten fiihrten und frohliche Feste feierten. Man
unterhielt sich iiber Kunst und iiber Moral oder tauschte Neuigkeiten aus der Ge-
lehrtenrepublik aus, kurz: Julie Bondelis Haus war ein Ort jener informellen Gesel-
ligkeit, die fiir die Konstituierung der aufgeklirten Offentlichkeit eine zentrale Rolle
spielte.??

In Bern angekommen, wurde Wieland von seinen Gastgebern gedringt, die geist-
reiche und gebildete Frau kennenzulernen. Seine Reaktion auf die erste Begegnung
— sie fand am 8. Juli 1759 statt - fiel dann jedoch ausgesprochen negativ aus. In ei-
nem Brief an den Freund Johann Georg Zimmermann lief er seinem Unmut vollen
Lauf:

» Mselle Bondeli ist es perfekt gelungen, mich wihrend zwei Stunden fortwibrend

zu langweilen, ein entsetzliches Midchen, diese Mile Bondeli. Sie sprach mir 31
nichts dir nichts von Plato, Plinius, von Cicero und Leibnitz, von Pfaff, Aristo-

teles, Locke, von gleichschenkligen Dreiecken und was weiff ich, wovon noch -

sie sprach iiber alles. Es gibt in der Natur nichts, was mit ihrer Zungenfertigkeit
vergleichbar wire. Sie spricht mit einer solchen Geschwindigkeit, daf es unmdog-

lich ist, ibr mit den Gedanken zu folgen; sie hat Witz, Wissen und Belesenbeit,
Philosophie, Geometrie, sphirische Trigonometrie, wenn Sie wollen, aber sie hat

iiberdies die Begabung, mir souverin zu missfallen. «

Und er beendete seine Tirade mit dem Ausruf: »Vivent les femmes idiotes.«*
Ganz offensichtlich hatten Julies Belesenheit und ihre Eloquenz und Schlagfer-

tigkeit den selbstbewufSten jungen Schriftsteller ungemein irritiert.?* Wahrend an-
dere Damen der Berner Gesellschaft sein Genie bewunderten und sich ihm als be-

22 Grundlegend fiir die Bedeutung dieser informellen Soziabilitat fiir die Gelehrtenrepublik, aller-
dings nur bezogen auf Frankreich: Dena Goodman, The Republic of Letters. A cultural history
of the french Enlightenment, Ithaca/London 1994. Vgl. ferner Ulrike Weckel/Claudia Opitz/Oli-
via Hochstrasser/Brigitte Tolkemitt (Hg.), Ordnung, Politik und Geselligkeit der Geschlechter im
18. Jahrhundert, Géttingen 1998; Ulrike Weckel, Der »michtige Geist der Assoziation«. Ein- und
Ausgrenzungen bei der Geselligkeit der Geschlechter im spiiten 18, und frithen 19, Jahrhundert,
in: Archiv fiir Sozialgeschichte 38, 1998, S. 57-77; fiir die Schweiz: Brigitte Schnegg, Soireen, Sa-
lons, Sozietiten. Geschlechtsspezifische Aspekte des Wandels stidtischer Offentlichkeit im Anci-
en Régime am Beispiel Berns, in: Anne-Lise Head-Kénig/Albert Tanner (Hg.), Frauen in der Stadt,
Ziirich 1993, S. 163-183.

23 Wieland an Johann Georg Zimmermann, 4. Juli 1759, in: Wielands Briefwechsel Bd. 1, S. 483,
franzésischer Originaltext: »Mslle Bondeli a parfaitement bien reussi 2 m’ennuyer pendant deux
heures continues. C’est une fille effroyable que cette Mselle Bondeli. Elle me parla tout d’un coup
de Platon, de Pline, de Ciceron, de Leibniz, de Pfaff, d’Aristote, de Locke, des triangles recta equi-
lateraux et que sais-je moi, elle parla de tout. Il n’y a rien dans la Nature de comparable a la vo-
lubilité extréme de sa langue, elle vous parle avec une vitesse qu'il est impossible de suivre avec
les pensées, elle a de IEsprit, du Savoir, de la lecture, de la Philosophie, de la Geometrie, de la
Trigonometrie spherique, si vous voulés, mais elle a le don de me deplaire souverainement. Vive
les femmes idiotes!« Deutsche Ubersetzung verfaft von Brigirte Schnegg und Angelica Baum, vgl.
Baum/Schnegg (Hg.), Bondeli, S. 7f.

24 Wieland war mit dieser Ablehnung gelehrter Weiblichkeit, die als Konkurrenz zu seiner eigenen
Genialitit unerwiinscht war, nicht allein. Zur aufklirerischen Polemik gegeniiber gebildeten Frau-
en vgl. Ulrike Weckel, Der Fieberfrost des Freiherrn, Zur Polemik gegen weibliche Gelehrsamkeit
und ihren Folgen fiir die Geselligkeit der Geschlechter, in: Elke Kleinau/Claudia Opitz (Hg.), Ge-
schichte der Midchen- und Frauenbildung, Bd. 1, Frankfurt, New York 1996, S. 360-372.
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Christoph Martin Wieland (1733 - 1813).
Olportrit 1775 von Johann Ernst Heinsius.
Original war im Gleimhaus Halberstadt (Kriegsverlust)
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Julie Bondeli (1731 - 1778).
Pastell eines unbekannten Malers. Privatbesitz.
aus: Bildsammlung des Wieland-Museums Biberach an der Riss
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geisterte Leserinnen niherten,? verzichtete Julie Bondeli auf solche Huldigungen
und setzte sich von Anfang an als eine gebildete, ja gelehrte Frau in Szene. Ohne die
von ihrem Geschlecht erwartete Zuriickhaltung zu zeigen, brachte sie ihre Intelli-
genz, ihr Wissen und ihre breite Lektiire ins Spiel. Sie inszenierte sich als Citoyenne
der Gelehrtenrepublik, die dem nicht minder gelehrten und belesenen Wieland mit
jenem Egalititsanspruch gegeniibertrat, der - zumindest theoretisch — unter Biirgern
einer Republik gelten sollte. Wieland reagierte darauf duflerst empfindlich. Als ge-
feierter Dichter und als Mann konnte er in erster Linie weibliche Bewunderung er-
warten, und so war er nicht auf eine Herausforderung zum intellektuellen Wettstreit
gefaflt. Daher seine schroffe Ablehnung nach der ersten Begegnung, daher auch sein
Schlachtruf »Vivent les femmes idiotes«.

Bald darauf revidierte Wieland allerdings dieses erste Urteil. Nach der zweiten
Begegnung nannte er Julie Bondeli bereits eine »fille de mérite« und gestand Zim-
mermann: »Sie haben richtig geraten, wie es mir mit ihr ergehen wiirde. So sehr, wie
sie mir bei der ersten Begegnung missfallen hat, so sehr bezauberte sie mich bei der
zweiten, «

In den darauf folgenden Wochen verbrachte Wieland viel Zeit mit der Bondeli,
und Anfang September hatte sich die anfingliche Abneigung in Enthusiasmus ver-
wandelt. In einem langen Brief an Zimmermann vom 8. September 1759 schilderte
er dem Freund ausfiihrlich die Vorziige seiner neuen Freundin und gestand ihm: »Ich
liebe Julie und mich diinkt die dusserliche Schénheit ausgenommen, vereinige sie alle
schonen und guten Qualititen in sich, die ich an meinen iibrigen Freundinnen ver-
theilt bewundert habe. [...] In einem Cirkel von FrauenZimmern, wo sie unter allen
am wenigsten schon ist, zieht sie dennoch alle Mannspersonen an sich, und das ohne
im mindesten Cokette zu seyn. [...] Niemals habe ich ein FrauenZimmer gesehn, das
bey einer ausserordentlichen Gleichheit der Gemiithsart, bey dem heitersten Humor,
und der grésten moralischen Simplicitit [...] mehr Lebhaftigkeit, mehr Mannichfal-
tigkeit und unerschopfliche ressourges im Umgang gehabt hitte als sie. [...] Der Auf-
geklirteste Geist den ich je an einem FrauenZimer gesehen habe, ... «*”

Aus dem irritierten war also ein verliebter Dichter geworden. Julie hatte Wieland
mit ihrem Charme und ihrem Esprit offensichtlich fiir sich eingenommen. Jetzt sah
er in ihr nicht mehr das »entsetzliche Midchen«, sondern eine geniale Frau voll in-
nerer Schonheit, die er, wie er beteuerte, liebte. Doch damit stellte sich, sowohl nach
auflen hin, gegeniiber der Gesellschaft, wie auch nach innen, fiir das befreundete
Paar selbst, die Frage nach dem Charakter ihrer Beziehung. Wieland wufSte, daff
dieser keineswegs klar war, auch wenn er selbst seine Empfindungen als Liebe be-
zeichnete:

»Das was ich Ihnen geschrieben habe, kénnte Sie wol auf den Argwohn bringen,
Julie und mich fiir ein paar ehrsame Mitglieder des verliebten Volkleins zu halten.
Aber Sie wiirden Sich irren, mein lieber Doctor. Julie ist eine Philosophin, und

25 Wieland berichtet Zimmermann von den Damen der Berner Gesellschaft, die ihm ihre Begeiste-
rung fiir seine Werke mitgeteilt hitten, vgl. z.B. Wielands Briefwechsel Bd. I, 5. 477.

26 Wieland an Zimmermann, 18. Juli 1759, in: Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 490, im franzési-
schen Originalwortlaut: »Vous aves bien deviné ce qui m’arriveroit avec elle. Autant qu'elle
m’avoit deplii 4 la premiére entrevue, autant elle me charma i la seconde. «

27 Wieland an Zimmermann, 8. September 1759, in: Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 525f.
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was noch mehr ist, elle est Femme de Genie, ou si vous voulézs un Genie feminin.
Ab, (werden Sie mir sagen) was das Genie angeht, so bin ich einverstanden, aber
sie ist doch immer noch eine Frau [...] und sie ist so empfinglich fiir die Liebe
wie jede andere. Versprechen Sie nicht zu viel, mein lieber Doktor, die Verbin-
dung einer Frau, eines Genies und eines Philosophen ist ein Phinomen, das leicht
in der Lage ist, all unsere Systeme umzuwerfen. «*8

Wieland tat sich also schwer, die Natur dieser Verbindung, die nach auffen den
Anschein von Verliebtheit erweckte, zu definieren. Was ihm dabei Schwierigkeiten
bereitete, war anscheinend die ungewdhnliche Personlichkeit Julies, die er als eine
brisante Verbindung von Weiblichkeit, Genie und philosophischem Geist sah, wel-
che in seinen Augen fihig war, alle Kategorien der minnlichen Experten zu spren-
gen und mithin auch deren Interpretationen von Beziehungsformen zu unterlaufen. 3 5
Den Erwartungen, die man tiblicherweise an Frauen haben konnte, schien sie sich
zu entziehen, im Klartext: Sie war offenbar nicht empfinglich fiir die verliebten
Avancen Wielands. Obwohl Julie Bondeli dem jungen Dichter aus Deutschland
durchaus sehr zugetan war, wollte sie sich offensichtlich nicht darauf einlassen, ih-
re Zuneigung als Liebe zu bezeichnen: » Julie scheint in vollem Ernst weder Idee noch
Empfindung von der Liebe zu haben, die in den Romanen und Tragodien herrscht«,
klagte der verliebte Wieland.

» Unter verschiednen, die eine starke Leidenschaft fiir sie gefafit haben, ist es kei-
nem gelungen, sie zu interessieren, Sondern es hat noch eine groffe Menge essen-
tieller Meriten dazugebért, um nicht von ihr verachtet zu werden. Sie will Freunde
baben, sie balt Freundschaft fiir eine verniinftige und bestindige Liebe, und weil
sie nicht anders geliebt seyn will, So hasset sie alles was den Schein einer iiber-
spannten fanatischen Leidenschaft triagt. Wir haben iiber diese Materie eben so
naive als lacherliche disputen gehabt.«*

Nicht Liebe war es also, dies berichtete zumindest Wieland, was Julie Bondeli
suchte, sondern Freundschaft. Sie hatte sich schon bei fritherer Gelegenheit in die-
sem Sinne geduflert. Bereits im Juli hatte Wieland an Zimmermann geschrieben:
»Die Jfr. Bondely ist eine prude par principes, und will nichts von Liebe horen. Sie
ist meine Freundin und ich soll ihr Freund seyn.«*® Was Wieland zu diesem Zeit-
punkt noch mit mokantem Unterton kolportierte, wurde nun, nachdem er sein Ur-
teil iiber Julie revidiert hatte, zu einem Problem, iiber das die beiden sich anschei-
nend wiederholt stritten. Wihrend Julie - Wielands Uberlieferung zufolge — auf der
Beziehungsform der Freundschaft insistierte, beharrte dieser darauf, dafi es sich um
Liebe handelte.

Nun war »Liebe« zwar ein von Wielands Generation oft benutzter, aber auch

28 Ebd.,S. 527. Der erste Teil des Zitats ist in deutscher Sprache abgefafit, der zweite in Franzésisch:
»Ah, (me direz-vous) pour le Genie, concedo, mais elle est toujours femme [...] elle est aussi sus-
ceptible d’amour que quelque autre. Ne promettez pas trop, mon cher Docteur, un composé d’une
femme, d’un Genie, et d’un Philosophe est un phenoméne bien capable de renverser tous nos si-
stemes. «

29 Ebd.

30 Wieland an Zimmermann, 24. Juli 1759, in: Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 493,



durchaus ein erklirungsbediirftiger Begriff. Nach 1750 vollzog sich in den europdi-
schen Bildungsschichten jener fundamentale mentalititsgeschichtliche Wandel, den
Niklas Luhmann als Neucodierung der Intimitédt bezeichnet hat.>! In einem breiten,
insbesondere literarischen Diskurs wurden die emotionalen, aber auch die morali-
schen Inhalte und Konnotationen des Begriffs verschoben, verindert und mit neuen
Nuancen versehen. Das lesende Publikum eignete sich dabei die neue Semantik der
Liebe an, jene Ideen und Empfindungen, die, wie Wieland es formulierte, »in Ro-
manen und Tragodien« herrschten und die nach der Jahrhundertwende in die Vor-
stellungswelt der romantischen Liebe miinden sollten.

Zwischen den literarischen Entwiirfen und den sozialen Realititen der Ge-
schlechterbeziehungen existierte indes eine erhebliche Spannung. Verhief das neue
Liebeskonzept der empfindsamen Jugend, zu der Wieland damals ohne Zweifel
gehorte, individuelles Gliick und Erfiillung, so bezweckte die traditionelle Ehe -
nach wie vor die einzig legitime Form der Verbindung zwischen Mann und Frau -
primir die Reproduktion von stindischer Position, Geschlecht und Eigentum, was
sich mit subjektiver Gliickserfiillung nur im Ausnahmefall in Ubereinstimmung brin-
gen lief8. Uberdies barg die den Frauen durch den empfindsam-leidenschaftlichen
Liebesdiskurs zugewiesene Rolle als Geliebte ein erhebliches Risiko, waren doch
weibliche Ehre und soziales Ansehen immer noch unauflésbar an Tugend und da-
mit an sexuelle Integritit gebunden. Beides aber war — und davon ist in der Schénen
Literatur der Zeit immerzu die Rede — durch die Liebe als Passion so lange duferst
gefihrdet, als eine Liebesbeziehung nicht klar auf eine Ehe hin konzipiert war.

Wieland sah sich denn auch zu einer weitschweifigen Rechtfertigung genétigt
und betonte wortreich den unschuldigen und tugendhaften Charakter seiner Liebe
zu Julie: »Ich selbst bin, wie ich glaube, in Absicht der Liebe, der Einzige in meiner
Art, und ich bin stolz genug zu glauben, daff meine Art zu lieben der Liebe der Gei-
ster wiirklich so nahe komme, als es unter dem Monde méglich ist. [...] ich weiff wie
man die Tugend lieben soll [...] Dieses sind keine Grofsprechereyen, mein Freund.
Wenn die Weisheit, die Tugend, die moralische Venus, eine weibliche Gestalt an-
nimmt, so muf freilich der Instinct, der uns zu diesen lieblichen Geschépfen zieht,
sich unter die reine geistige Liebe mengen, die unserm Geist fiir das wahre Schone
Gute und Erhabene natiirlich ist. Aber darinn besteht mein privilegium, daff wenn
mein Gegenstand eine Julie ist, die Liebe der Engel sich natiirlicher und ungezwun-
gener Weise zu der Thierischen verhillt wie eine Weltkugel zu einem Sonnenstaub.
Ich brauche nichts weiter hievon zu sagen. Ich glaube, Sie verstehen mich, und wenn
Sie mich nicht verstiinden, So wiirden mich Folianten die ich schriebe um mich zu
erkliren, nur unverstindlicher machen. «32

Diese reichlich wolkigen Beteuerungen Wielands iiber die Reinheit seiner Gefiihle
fiir Julie verweisen nicht nur auf die Inkommunikabilitit (Luhmann) des neuen Lie-
besempfindens. Sie zeigen auch die Schwierigkeiten, die sich aus dem Versuch erge-
ben muflten, die empfindsame Liebe zwischen der Scylla einer frivolen Liebschaft
und der Charybdis einer tugendhaften, aber leidenschafts- und emotionslosen
Freundschaft hindurchzusteuern.

Wieland gelang dies — trotz seiner aufwendigen Selbstdefinition als Liebhaber

31 Luhmann, Liebe als Passion.
32 Wieland an Zimmermann, Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 5271,
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von Weisheit und Tugend in weiblicher Gestalt - offensichtlich nicht. Er konnte Ju-
lie von der Richtigkeit seiner Option und von der Verliflichkeit seiner Gefiihle nicht
iiberzeugen. Sie scheint der angebotenen »Liebe der Geister« mifStraut zu haben und
blieb dabei, sich mit ihm in Freundschaft statt in Liebe verbinden zu wollen. Eine
solche Interpretation legt jedenfalls Wielands Darstellung der Situation nahe. Eine
Beschreibung und Deutung ihrer Beziehung aus der Feder von Julie Bondeli fehlt lei-
der. Das diirfte nicht nur daran liegen, daff der gréfite Teil von Julie Bondelis Nach-
laff nach ihrem Tod vernichtet worden ist, vielmehr hat es wohl auch mit den un-
terschiedlichen Temperamenten der beiden Persénlichkeiten zu tun. Wortreiche
Beschworungen emotionaler Befindlichkeiten waren Julie Bondelis Sache nicht.
Wieland dagegen beschiftigte sich in jener Zeit intensiv mit eigenen und fremden
Gefiihlslagen, gehorte dies doch zu seinem Selbstverstindnis als empfindsamer, als
fithlender Poet. Seine Schilderungen entbehren freilich nicht der Plausibilitit, und
seine Lesart des Geschehens wird durch den weiteren Fortgang der Beziehung und
durch spitere Freundschaftsbeziehungen Julie Bondelis bestitigt.

Ganz offensichtlich bestand zwischen den beiden ein Gegensatz, der so leicht
nicht zu iiberwinden war. Wihrend Wieland sich am neuen, literarisch vermittelten,
empfindsamen und unterschwellig sexualisierten Liebeskonzept orientierte und sich
zusammen mit Julie als ein den sozialen Zwingen enthobenes Liebespaar in den
Sphiren des Guten, Schénen und Erhabenen imaginierte, suchte sie in der Begeg-
nung mit ihm nicht die Gliickseligkeit der romantischen Liebe, sondern, so hat es zu-
mindest den Anschein, das ruhige Gliick der Freundschaft. Was aber verband Julie
Bondeli mit dem Begriff der Freundschaft, und worin unterschied sich ihr Freund-
schaftsbegriff von Wielands Liebeskonzept?

Wenn Julie die Freundschaft als »eine verniinftige und dauerhafte Liebe« be-
zeichnete, — und ich gehe davon aus, dafl Wieland sie hier durchaus wértlich zitierte,
- dann kniipfte sie mit dieser Formulierung an den Freundschaftsdiskurs der
Frithaufkldarung an. Auch Christian Thomasius etwa spricht von der Freundschaft
als verniinftiger Liebe.*® In der naturrechtlichen Moralphilosophie der Friihauf-
kldrung gilt Freundschaft als eine Idealform zwischenmenschlicher Beziehung, als ei-
ne verniinftige, von Leidenschaften ungetriibte und daher tugendhafte und tugend-
stiftende Verbindung zwischen Ebenbiirtigen; eine frei gewihlte und interesselose
Zuneigung zwischen autonomen Personlichkeiten, die sich einander ohne Riicksicht
auf die Zwinge der stindischen Hierarchie zuwenden. Frithaufklirerisch wurde
Freundschaft noch vergleichsweise niichtern als »Mittel zu einem gliicklichen, tu-
gendhaften und vergniiglichen Leben«** der von ihrer Natur her geselligen Men-
schen gedeutet. Erst nach der Jahrhundertmitte, in der Gefiihlskultur der Empfind-
samkeit, wurde sie emotional aufgeladen und zu jener emphatisch-schwirmerischen
Zuneigung zwischen gleichgestimmten Seelen, wie sie etwa beim jungen Wieland in
den oben dargestellten Beispielen oder in den iiberschwenglichen Korrespondenzen,
den Freundschaftsritualen und der enthusiastischen Literatur dieser Zeit sichtbar
wird. Erhalten blieben dabei stets Egalitit und Freiheit als ethischer Kern des
Freundschaftsbegriffs, ohne den sich Freundschaft nicht in zu jenem Leitbegriff der
aufgeklirten Offentlichkeit hitte entwickeln konnen, zu dem er schlieBlich wurde.

33 1692 in seinem Traktat Von der Kunst verniinfftig und tugendhafft zu lieben. Als dem einzigen
Mittel zu einen [!] gliickseligen, galanten und vergniigten Leben...
34 Thomasius, ebd.
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Als individualisierte, stindische Barrieren sprengende Beziehungsform, die Freiheit
und Gleichheit voraussetzte, antizipierte die Freundschaft die Ideale einer kiinftigen
Gesellschaft. In der freien, zwanglosen Zuwendung zum gleichgesinnten Freund, zur
seelenverwandten Freundin konnte sich der aufgeklirt-empfindsame Mensch intel-
lektuell, emotional und moralisch als Subjekt verwirklichen. Deshalb die kollektive
Begeisterung fiir die freundschaftlichen Bande in den Gesellschaften und Sozietiten
der Aufklirung, deshalb die vielen innigen Freundschaften dieser Epoche, von de-
nen sich die Freunde das erhoffen durften, was Friedrich Nicolai von seiner Verbin-
dung mit Moses Mendelssohn berichtet: »Herr Moses [...] wiirdigt mich seiner
Freundschaft. Ich habe ihm die vergniigtesten Stunden des vergangenen Winters und
Sommers zu danken, und bin, so oft wir auch zusammen gewesen sind, niemals von
ihm gegangen, ohne entweder besser oder gelehrter zu werden.«*> Oder das, was
Wieland in der Freundschaft mit Julie Bondeli erlebte: »Die Analogie zwischen un-
serm Geist und Herzen ist bis zum Erstaunen gross; gerade so viel Verschiedenheit
als zu einem ciment der Liebe nétig ist. Ein jedes erblikt in dem Andern sein ver-
schonertes Selbst. Jedes behauptet das andre mehr zu lieben als Sich selbst; diese
Empfindung ist wahr, weil jedes das andere fiir sein besseres Selbst ansieht.«*

Wenn sich etwa Mitglieder von Aufklirungsgesellschaften in diesem Sinne als
Freunde bezeichneten, dann mobilisierten sie damit nicht nur den darin inhirenten
moralischen Impetus, sondern sie beanspruchten in ihrem Kreis auch ein Stiick jener
naturrechtlichen Gleichheit aller, die zum Grundsatz einer kiinftigen biirgerlichen
Gesellschaft werden sollte. Zugleich war Freundschaft aber auch eine sehr persén-
liche Verbindung, die auf individueller Zuneigung und Seelenverwandtschaft be-
ruhte und eine grofle Nihe, ja Intimitit einschlof. Mit ihrem doppelten Charakter
als privat-intime Verbindung und als dariiber hinausweisende, die stindischen Hier-
archien iiberwindende Gemeinschaft war Freundschaft die paradigmatische Bezie-
hungsform in der aufgeklirten Gelehrtenrepublik.?”

Freilich war diese Freundschaft im Regel- und Normalfall als Verbindung zwi-
schen Ménnern konzipiert.*® Seit der Antike galt Freundschaft als minnliche Emp-
findung. Lange vor Nietzsches Diktum von der Unfihigkeit der Frauen zur Freund-
schaft wurden Zweifel geiduflert, ob das weibliche Geschlecht angesichts seiner
prinzipiellen Unmiindigkeit und seines angeblich zu Eifersucht und Intrigen neigen-
den »Geschlechtscharakters« zu dieser Form der interesselosen Bindung iiberhaupt in
der Lage sei. Von den Freundschaftsbeziehungen in der aufklirerischen Sozietiten-
bewegung waren Frauen in der Regel ebenso ausgeschlossen wie von den Freund-
schaftsnetzen, die im Umkreis der Schulen und Universititen gekniipft wurden. Einzig
im Rahmen der informellen Geselligkeit und der dort angesiedelten Freundschaften
spielten sie bisweilen eine wichtige, ja zentrale Rolle.

35 Friedrich Nicolai an Gotthold Ephraim Lessing; 31. August 1756, in: Gotthold Ephraim Les-
sing/Friedrich Nicolai/Moses Mendelssohn, Briefwechsels iiber das Trauerspiel (abgedruckt in
Lessing, Sammtliche Schriften, Berlin 1794, S. 3).

36 Wielands Briefwechsel Bd. I, S. 532.

37 Vgl. auch dazu auch Maurer, Biographie, S. 305-314, der vor allem den biirgerlichen Charakter
dieser Freundschaftskultur betont.

38 Zur Herleitung vgl. Puff in diesem Heft; zu Begriindungen im 18. Jahrhundert: Barbara Becker-
Cantarino, Zur Theorie der literarischen Freundschaft im 18. Jahrhundert am Beispiel der Sophie
La Roche, in; Mauser/dies. (Hg.), Frauenfreundschaft - Mannerfreundschaft, S. 47-74, bes. S.
Seff.
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Wenn nun also Julie Bondeli gegeniiber Wieland die »verniinftige und bestidndige
Liebe« der Freundschaft einforderte, dann ist davon auszugehen, daf diese Tradition
des Freundschaftsbegriffs als Subtext prasent war. Mit ihrem Wunsch nach Freund-
schaft begehrte sie fiir sich eine Sozialform, die ihr als Frau eigentlich verwehrt war. Im
Wunsch nach Freundschaft erhob sie damit im Grunde genau wieder jene Forderung,
die sie schon bei ihrer ersten Begegnung mit Wieland signalisiert hatte: Freundin und
nicht Geliebte sein zu wollen, implizierte den Anspruch, als Gleichwertige und als Mit-
glied der Gelehrtenrepublik anerkannt zu werden. In der freundschaftlichen Zuwen-
dung zu Geistes- und Seelenverwandten, in der Kommunikation zwischen Gleichen -
Gleichgesinnten und Gleichwertigen - glaubte Julie Bondeli offenbar jenen Raum der
Freiheit und Gleichheit zu erlangen, in dem sie - unbehindert durch weibliche Rollen-
zwinge - sich als denkendes und fithlendes Subjekt entfalten konnte. In der Freund-
schaft mit dem Literaten Wieland wollte sie an der — vorwiegend méannlichen — Répu- 3 9
bligue des Lettres partizipieren, sich an den intellektuellen Auseinandersetzungen ihrer
Zeit beteiligen und so letztlich am grofen Projekt der Aufklirung teilhaben.

Genau dies aber wire ihr in der Rolle der Geliebten verwehrt geblieben. Das emp-
findsame Liebeskonzept war nicht auf Egalitit, sondern auf Selbstaufgabe und weib-
liche Unterordnung angelegt. Julie hiitte bestenfalls Wielands Muse oder vielleicht
auch seine Ehefrau werden konnen - beides aus ihrer Sicht gleichermaflen proble-
matisch. Abgesehen davon, dafl die Verbindung zwischen dem mittellosen Dichter
ohne auskémmliche Stellung und der Patriziertochter ohne nennenswerte Mitgift
den Regeln einer standesgemifien Heirat ohnehin widersprochen hitte, diirfte der
Status einer Ehefrau fiir Julie wenig anziehend gewesen sein. Sie, die sich in ihren
Briefen immer wieder iiber die geisttétenden »diableries domestiques« — die hausli-
chen Arbeiten - beklagte, wufite nur zu gut, daf§ neben den zeitraubenden Aufgaben
als Vorsteherin eines Hauses und neben zahlreichen Schwangerschaften, die fiir ihre
ohnehin fragile Gesundheit eine schwere Belastung gewesen wiren, kaum noch Frei-
raum geblieben wire fiir das, was ihr wichtig war: fiir Lektiire, Korrespondenz und
fiir den geistigen Austausch mit anderen. Auch als Muse, als hingebungsvolle Ver-
ehrerin des Dichters, hitte sie ihre geistigen Aspirationen aufgeben miissen und ihre
intellektuelle Autonomie verloren.

Anders als ihre romantischen Schwestern ein halbes Jahrhundert spater miffitraute
die niichterne Aufklirerin iiberdies dem enthusiastischen Gefiihlsiiberschwang der
Liebe. Sie wufite um die Fliichtigkeit der Leidenschaften, haflte, wie Wieland be-
richtete, »alles, was den Schein einer iiberspannten, fanatischen Leidenschaft trigt«.
Jenseits der gefihrlichen und unbestindigen Passionen und jenseits der Zwinge der
Ehe aber lag die Freundschaft, jene Beziehungsform, die Julie Bondeli allen anderen
vorzog. Einzig als Freundin konnte sie darauf hoffen, ihren Lebensentwurf einer In-
tellektuellen, einer Femme de Lettres zu realisieren.”

39 Nicht alle intellektuell aktiven Frauen der Aufklirungszeit verzichteten wie Julie Bondeli auf
eine Ehe. Es gibt durchaus auch Beispiele von Frauen, die in der Gelehrtenrepublik eine Position
erlangten, obwohl sie verheiratet waren. So reiissierte Sophie Gutermann nach der Auflésung
ihrer Verlobung mit Wieland in ihrer Ehe mit dem zwar klugen, aber der zeitgendssischen emp-
findsamen Literatur eher abgeneigten Hofbeamten von La Roche als erste deutsche Romanauto-
rin. Die Frage, wie weit der Zivilstand einer Frau in den Bildungseliten der Aufklarung deren in-
tellektuelle Aspirationen beeinflufte und welche Auswirkungen die verschiedenen Liebes- bzw.
Ehekonzepte auf die geistig-intellektuellen Méglichkeiten der Frauen dieser Zeit hatten, miifite
noch griindlicher untersucht werden.
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Diesem Ideal der Freundschaft hielt Julie Bondeli die Treue, auch als Wieland im
Friihjahr 1760 Bern iiberstiirzt verlie, um in Biberach eine solidere Stellung anzu-
treten und eine weniger anspruchvolle Freundin zu finden, eine Geliebte, die bereit
war, seine Liebesschwiire zu erhéren. Fiir Julie war dieser Bruch zweifellos schmerz-
haft, auch wenn sie dariiber wenig Worte verlor. Sie versuchte zwar, mit Wieland
einen freundschaftlichen Kontakt aufrecht zu erhalten, doch die alte Intensitit und
Vertrautheit stellten sich nicht mehr ein.

Auch wenn das Experiment einer Freundschaft als verniinftige und dauerhafte
Liebe im Falle Wielands gescheitert war, bemiihte sich Julie Bondeli weiterhin um
diese Beziehungsform, bei der sie intellektuellen Austausch und Auseinanderset-
zung, Nihe und Vertrautheit bei gegenseitigem Respekt und gegenseitiger Anerken-
nung zu finden hoffte. In dem Arzt, Philosophen und Wieland-Freund Johann Ge-
org Zimmermann, in dem Theologen und Schulgriinder Leonhard Usteri, in der
geistreichen Suzanne Necker-Curchod oder in Wielands Jugendfreundin Sophie von
La Roche fand sie die Freunde und Freundinnen, mit denen sie diesen Weg weiter-
gehen konnte und die sie als Femme de Lettres anerkannten.

Der hohe Stellenwert, den sie dieser Anerkennung und der Moglichkeit der in-
tellektuellen Austausches zumaR, wird in einer Briefpassage sichtbar, in der sie ihrem
langjihrigen und engen Freund Johann Georg Zimmermann die Griinde fiir ihre Zu-
neigung zu Leonhard Usteri erlduterte: »Ich habe lhnen schon zweimal mitgeteilt,
dass Herr - [Usteri] mir gefillt, ohne Ihnen zu erkliren wie und weshalb,« schrieb
sie im Dezember 1762,

»1) Er schreibt iiber die Kunst, 2) iiber literarische Neuigkeiten, und was mir noch
besser gefillt, er erzihlt Anekdoten iiber die Literatur, 3) keine langen Réisonne-
ments, statt dessen Reflexionen, kurz, richtig, verniinftig und manchmal geist-
reich. 4) Wenn ich um ein Buch bitte oder auch nur entfernt den Wunsch danach
durchblicken lasse, so schickt er es mir, oder er schenkt es mir gar, freilich obne
fenen beflissenen Ton, der einen zu Dankbarkeit zwingt oder zu Diskretion ver-
pflichtet, sondern er tut es mit einer Ungezwungenbeit und einer allgemeinen
Freundlichkeit, die einen von allen Skrupeln befreien. 5) Was mir aber noch mehr
zusagt als alles andere, das ist der generelle Ton in seinen Briefen, welcher der Na-
tur unserer Beziehung perfekt angepafSt ist; keine dieser Fadbeiten, welche man
unserem Geschlecht zu schulden glaubt, weil es das schéne Geschlecht ist, [...]
und andererseits nichts von diesem trockenen Ton, den die Minner hiufig unter-
einander pflegen, wenn sie sich Briefe schreiben, obne sich je gesehen zu haben.«*

40  Julie Bondeli an Johann Georg Zimmermann 3. Dez. 1762, Staatsarchiv Ziirich, W 59 FA Usteri
68. Im franzosischen Original : »Je vous ai dit deux fois que Mr - - - [Usteri] me plaisait sans
vous dire coment et pourquoi. 1) Il ecrit sur les arts. 2) des nouvelles literaires et ce qui me plait
mieux encore des anecdotes sur literatures. 3) point de long raisonemens, mais des reflections
courtes, justes, sensées, et quelque fois spirituelles 4) Si je demande un livre ou si je laisse entre-
voir une envie eloignée d’en avoir un autre il me I'envoye, ou il me 'ofre, non pas avec le ton de
I’empressement qui impose la reconaissance et prescrit la discretion, mais avec I'air de la simpli-
cité et le ton de la bonhomie generale qui dispense de tout scrupule. 5) Ce qui me plait encore
mieux que tout le reste c’est le ton generale de ces lettres qui est parfaitement adapté a la nature
de notre liaison; point de ces fadeurs, qu’on croit devoir a notre sexe parce qu'il est le beau sexe,
[...] d’un autre coté rien de ce ton sec que les homes ont souvent entr’eux lorsque sans s’etre veu
ils s’ecrivent seulement pour s’ecrire. Bref il a exactement le ton qu’il faut avoir. «
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Diese Zeilen Julie Bondelis veranschaulichen sehr schén, worauf es ihr in ihren
Freundschaften ankam: Sie fufSten auf dem gemeinsamen Interesse an Kunst und Li-
teratur, sie lebten von der Faszination eines geistreichen Gedankenaustausches, und
sie wurden gefestigt durch eine wechselseitige Anerkennung, die geschlechtsgebun-
dene Konventionen iiberwand. Auch wenn sich Julie Bondeli immer wieder darum
bemiihte, konnte sie dieses Beziehungsideal nur punktuell und partiell realisieren.
Der Spielraum, den ihr die Gesellschaft im Ubergang von der stindischen zur biir-
gerlichen Ordnung gewihrte, war eng. Als sie nach dem Tod ihrer Mutter das el-
terliche Haus aufgeben mufite und damit die materielle Basis fiir ihre Existenz als
Salonniére verlor, fiel es ihr auch zunehmend schwer, ihr Freundschaftsnetz auf-
rechtzuerhalten. Die wachsende Skepsis der aufgeklirten Mannergesellschaft ge-
geniiber gelehrten Frauen und die zunehmende Kritik am franzosisch inspirierten
Modell einer geschlechtergemischten Geselligkeit*! unter den Angehérigen der Ré- 41
publique des Lettres trugen das ihre zur wachsenden Isolierung von intellektuell am-
bitionierten Frauen wie Julie Bondeli bei.

Doch Julie Bondeli war nicht die einzige »Freundin aus Uberzeugung« in ihrer
Zeit. Fiir viele gebildete Frauen des 18. Jahrhunderts war Freundschaft mit der Hoff-
nung verbunden, sich Zutritt zur «Gesellschaft der Aufklirer«** zu verschaffen,
stindische wie Geschlechtergrenzen zu transgredieren und in Freiheit mit anderen
zu kommunizieren. Sie versuchten, die emanzipatorische Dimension und die spezi-
fische Freiheit, die dem Konzept der Freundschaft inhirent war, fiir sich zu nutzen
und sich in der Zuwendung zum gleichgesinnten Freund, zur seelenverwandten
Freundin als aufgeklirte und autonome Subjekte zu verwirklichen. Sophie von La
Roche etwa pflegte mit viel Enthusiasmus ein weitgespanntes Netz von Freund-
schaften und wies der Freundschaft auch in ihrem literarischen Werk einen hohen
Stellenwert zu.** Die deutsche Schriftstellerin Friederike Brun verbrachte Monate
und Jahre zusammen mit ihren Freunden Friedrich Matthiesson und Charles Victor
de Bonstetten und sang in ihren Texten das Hohelied der Freundschaft. Die mit ei-
nem niichternen Schweizer Offizier verheiratete Holldnderin Isabelle de Charriére,
Femme de Lettres und Autorin, lebte von und durch ihre zahlreichen Freundschaf-
ten zu gebildeten Minnern und Frauen. Die Liste liefe sich verldngern: Namen wie
Elise Reimarus, Elisa von der Recke, wie Barbara Schulthess oder Therese Huber,
wie Rahel Varnhagen oder Karoline Giinderode stehen ebenfalls fiir das Bemiihen
von Frauen, in der Freundschaft ein Stiick weibliche Freiheit zu realisieren. Auch in
den aufgeklirten Pariser Salons trifft man auf eine lebendige Freundschaftskultur,
die den gebildeten Frauen Freirdume erschlof, die ihnen in anderen Formen der (Ge-
schlechter-)Beziehungen nicht zuginglich waren.

Trotzdem konnte sich Freundschaft als Modell der Beziehung zwischen den Ge-
schlechtern in der Gelehrtenrepublik im 18. Jahrhundert nicht durchsetzen. Die
Griinde hierfiir sind vielfaltig und fithren hinein in die komplexen und noch lingst
nicht geniigend erforschten Zusammenhinge von feudaler Gesellschaftsordnung,

41 Vgl. dazu Schnegg, Soireen.

42 Sodie Bezeichnung Richard van Diilmens fiir die aufklirerischen Bildungseliten, die sich in den So-
zietiten und Reformgesellschaften zusammenschlossen, ders., Die Gesellschaft der Aufklirer. Zur
biirgerlichen Emanzipation und aufklirerischen Kultur in Deutschland, Frankfurt a.M. 1986.

43  Becker-Cantarino, Theorie; Ulrike Weckel, Frauen und Geselligkeit im spiten 18. Jahrhundert.
Das offene Haus der Sophie von La Roche in Ehrenbreitstein, in: Koblenzer Beitrige zur Ge-
schichte und Kultur, Neue Folge 4, 1994, S. 41-60.
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Entstehung einer biirgerlichen Offentlichkeit, Geschlechterdiskursen und Geschlech-
terverhiltnissen in der Aufklirung und in der Romantik.

Mit der Romantik begann dann jener Mentalititswandel, in dessen Verlauf sich
die Codierung von Liebe als Passion und als weibliche Selbsthingabe durchsetzte.
Freundschaft »als verniinftige und bestindige Liebe« iiber die Geschlechtergrenzen
hinweg wurde zur antiquierten Beziehungsform. Fiir eine an Goethes Werther ge-
schulte Generation war es die romantische und sinnlich erfiillte Liebe, die Gliick und
emotionale Selbstverwirklichung verhief, und diese Liebe sollte sich, so die Hoff-
nung zumal der Frauen, in der Liebesehe realisieren.

Friedrich Schleiermacher, der die Irrungen und Wirrungen des romantischen Liebes-
enthusiasmus aus nichster Nihe kannte, versuchte zwar, der Freundschaft neben der
Liebesehe einen Platz zu sichern und damit den spezifischen Freiraum dieser Sozialform
fiir die Geschlechterbeziehungen zu bewahren. In seiner Idee zu einem Katechismus der
Vernunft fiir edle Frauen von 1798 riet er den Frauen im ersten seiner zehn Gebote:
»Du sollst keinen Geliebten haben neben ihm: aber du sollst Freundin sein kénnen, oh-
ne in das Kolorit der Liebe zu spielen und zu kokettieren oder anzubeten. «*

Unter den Voraussetzungen der romantischen Liebessemantik geriet die aufler-
cheliche Freundschaft zwischen den Geschlechtern zugleich zunehmend unter Ver-
dacht. Der Spielraum fiir Freundschaftsbeziehungen, wie sie die Femmes de Lettres
des 18. Jahrhunderts gepflegt hatten, wurde im 19. Jahrhundert radikal verengt. Das
befreiende Potential der Freundschaft behielt aber gerade fiir Frauen seine Attrakti-
vitdt, Allerdings nicht mehr aufferhalb, sondern innerhalb der ehelichen Bande soll-
ten kiinftig die freundschaftlichen Gefiihle ihren Platz haben. Die Ehe, dies die Hoff-
nung vieler gebildeter Frauen, sollte nach den Beziechungsidealen der Freundschaft
funktionieren. Eine, die sich fiir dieses Ideal stark machte, war Mary Wollstonecraft,
die in ihrem Leben die Héhen und Tiefen der leidenschaftlichen Liebe zur Geniige
kennengelernt hatte. »The most holy band of society is friendship«,* schrieb sie in
ihrer Vindication of the Rights of Woman. Auch sie fiirchtete die Verginglichkeit
der Leidenschaften und wehrte sich gegen die von Rousseau formulierte Zumutung
an die Frauen, derzufolge ihr Daseinszweck darin bestand, das minnliche Begehren
zu wecken. Sie bezeichnete die leidenschaftliche Liebe als »the common passion, in
which chance and sensation take place of choice and reason«, und hielt ihr die »calm
tenderness of friendship« entgegen, auf welche sie die Geschlechterbeziehungen, ins-
besondere die Ehe griinden wollte. Mit der Verbindung von Ehe und Freund-
schaftsideal sollten der emanzipatorische Gehalt des Freundschaftsbegriffs, seine
egalitire Komponente und auch die in der Freundschaft vermutete Dauerhaftigkeit
fur die eheliche Verbindung in Anspruch genommen werden. Auf dieses Ideal setz-
ten viele gebildete Frauen im 19. Jahrhundert, bis ins 20. Jahrhundert ihre Hoff-
nungen. lhr Ziel war nicht mehr Freundschaft als eine verniinftige und bestindige
Liebe, sondern umgekehrt, Liebe als dauerhafte Freundschaft.

44 Zitiert nach Heide Wunder, »Er ist die Sonn’, sie ist der Mond«. Frauen in der Frithen Neuzeit,
Miinchen 1992, S. 259; zur Situierung von Schleiermachers Text vgl. Juliane Jacobi, Friedrich
Schleiermachers »Idee zu einem Katechismus der Vernunft fiir edle Frauen«. Ein Beitrag zur Bil-
dungsgeschichte als Geschlechtergeschichte, in: Zeitschrift fir Pidagogik, 46. Jg., Nr. 2, 2000, S.
159-174.

45 Janet Todd/Marilyn Butler (Hg.), The Works of Mary Wollstonecraft, Vol. 5, London 1989, S. 98.

46 So etwa im Ideal der Kameradschaftsehe zu Beginn des 20. Jahrhunderts; vgl. dazu den Beitrag
von Caroline Arni in diesem Heft.



