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Allgemeines.

54. Polytheismus.

Von bcn Geschicken ber Welt unb ber Gotter gehen wir
zu ben Mythen Uber, welche einzelne Gottheiten betreffen, bereu
Gestalten wir zugleich scharfer in6 Auge fallen. Auf Gotter
unb géttlich verehrte Wesen beschrankt sich aber bie Gotter-
lehre, wenn auch an aubern Dingen nach bem Volksglauben
Gottliches unb Ueberiiatlrliched haftet. Nach § 33 nahm Frigg
Eibe von Feuer unb Walicr, Eisen unb allen Erzen, Steinen
unb Erben, von Baumen, Krankheiten unb Giften, bazu von
allen vierfiRBigen Thieren, Vogeln unb Wirmern, baR sie Bal-
bnrs schonen wollten, unb benselben Dingen geboten bie Asen,
Balbnrn andé HelS Gewalt zu weinen.

Noch ein christlicher Dichter, Herzog Heinrich von Bredlau
(M. SA 1, 3b), klagt ben umgebenben natiirlichen Dingen sein
Leib unb sie erbieten sich zur Hulfe:

Ich klage dir, Mai, ich klage dir, Somnierwouiie,
Ich klage dir, lichte Haide breit,
Ich klage dir, aiigenstechender Klee,

Ich klage dir, griner Wald, ich klage dir, Sonne,
Ich klage dir, Venu-, sehnlich Leid,
Dall mir die Liebe thut so weh. u. s. te.

Aber wenn eS auch der heidnischen Anschauung nicht ge.
nalte, ded einen GotteS Herrlichkeit an viele géttliche Wesen zu
verschwenden, wenn ihr die ganze Natur belebt und begeistigt

war —



Wir sind gewohnt,

Wo es auch thront,

I» Sonn und Mond

Hinziibeten, cs lohnt. Goethes Faust Il, 151.
— so wuste sie diese Belebung und Begeistigung doch zu zahllos
wimmelnden Gestalten audzupragen und jede mit Namen und
Charakter auSzustattcn. Gotterloscr Naturdicnst, Verehrung der
Elemente selbst, nicht aud ihnen erschaffener Niesen, Elben und
Gotter, kann hoéchstens fur die altesten Zeiten deS Hcidenthumo
und wieder fur die jungsten zugestanden werden, als nach dem
Siege deS Christenthums die Namen der alten Gotter verschol.
len, ihre Gestalten in Nebel zurucktraten und nur die Scheu vor
den Elementen, die Ehrfurcht vor Wald und Quelle u. s. w.
zuriickblieb.

55. Monotheismus.

INn § 49 sahen wir, wie der Glaube unserer Vater sich in
der Verheildung jened Machtigen, der da kommen werde, ewige
Satzungen anzuordnen, zuletzt wieder zu der Ahnung eines ober,
sten, unausgesprochenen Gottes lauterte, worin wir wenigstens
eine Annaherung an den Monotheismus erkannten. Daf er auch
anfanglich von demselben audgcgangen war, wie er kurz vor
Einfihrung ded Christenthums zu ihm zurlickzukchren geneigt schien,
lakt sich nur als Hypothese hinstclicn, fir die Vieles spricht,
wahrend Anderes zu widerstreiten scheint. Wad ihr daé Wort
redet, werden wir gelegentlich geltend machen; hier schicken wir
nur Folgendes voraus:

1) in allen deutschen Zungen ist dad hdchste Wesen von
jeher mit dem Namen Gott benannt worden IGr. Myth. 12),
der ohne Artikel gebraucht, doch einen allgemeinen Sinn hatte,
den man vielleicht, als ed schon viele Gotter gab, durch dad
Compositum Jrmincot (Hildebranddél. 28) festhalten wollte.

2) Treten die Gotter auch gleich Anfangs schon in der
Dreizahl auf (§ 37), die sich zur Zwodlfzahl erweitert, dann zu



unendlicher Vielzahl steigert, zuletzt gar in Naturcultus verlieren
zu wollen scheint, so sehen wir doch, bei den Goéttinnen am
deutlichsten, der Dreiheit die Einheit zu Grunde liegen.

3) Die Vielheit der Gotter lalt sich auS dem verbundenen
Gottesdienst verschiedener Volkerschaften und Stdmme erklaren,
die als sie zusammentratcn, ihre eigenthimlich ausgebildeten Vor-
stellungen von dem héchsten Wesen nicht aufgeben wollten. Die
bei sedem Stamme hergebrachten Goétter wurden nun unter den
altiblichen Namen neben einander gestellt und zu gemeinschaft-
lichen Gottheiten des neuen Gcsamtvolked ausgebildet, wobei ihr
Wesen gegen einander abgegrenzt, ihre gegenseitigen Verhaltnisse
naher bestimmt werden musten. Aus einen solchen Hergang wei-
sen unsere Quellen selbst in dem, wad sie von dem Friedens-
schlul erzahlen, der den Wanen unter die Gotter ASgardd Auf-
nahme verschaffte. So konnte Thorr, dem die Knechte zufallen,
auS dem Dienst unterjochter Stamme hcrriihren, wahrend in
Odhin der Geber des Siegs seit der' Verbindung der
Culte nur starker als fruher hervortreten muste.

4) Als einmal die Vielheit durchgegrifficn hatte, bevolkerte
sich der Goétterhimmel vollends durch die Beinamen der Goétter,
die urspringlich zur Bezeichnung einzelner Seiten und Eigen-
schaften einer Gottheit erfunden bald zu selbstdndigen Wesen
erwuchsen.

56. Gott.

Wir wollen von dem Einen Gotte ausgehend die Trilogieen
und Dodekalogiecn der Gotter im Allgemeinen betrachten; ihre
unendliche Vervielfaltigung, der schon durch die Verdreifachung
Thir und Thor geodffnet war, lalt sich hier noch nicht Uber-
blicken.

Die wurzclhaste Bedeutung des NamenS Gott Igoth. gulh)
erklart Grimm M. 12 fur unerforscht: den Zusammenhang mit
dem Adjectiv gut (goth. gdds), das langen Vocal hat, wicS



er noch ab. In der G. D. S. 541 gesteht er, neuerdings sei
(Ernst Schulzes goth. Glossar S. xvm) ein schmaler Pfad ge-
brochen, der zu diesem Zusammenhang hinflihrc, den der Begriff
fordert, die Sprache durch den Stabreim andcutet, indem sie
Gott den guten und gltigen nennt. Den Heiden war das Wort
mannlich; in christlicher Zeit konnte e6 zur Bezeichnung der Ab-
gotter gleich diesem Worte selbst (daS Abgott) auch neutral ge-
braucht werden.

Gott heildt Allvater, nicht bloR in der j. Edda und Hraf-
nagaldar 1, wo man christlichen EinfluR vermuthen durfte, auch
GrimniSm. 47 und Hclgakwidha If, 38, also in den altesten Lie-
dern, ist e6 ein Beiname Odhindé. Aber schon TacituS c. 39
lalkt die Semnonen einen allwaltenden Gott verehren, dem Alles
unterworfen und gehorsam war: regnator omnium Deus, ce-
tera subiecla atque parentia. Auch miétudhr (Sigurdarkw.
111, 68, Oddrunargr. 17), ags. meotod, alts. metod (McRer)
bezeichnet den Schoépfer, der allen Dingen Ziel und Mal ver-
lieh, und wie die alte Sprache Gott Bilder schaffen, mefen und
gieRen laflt, so scheint auch Gaut (alth. Ko6z), wie bald ein
Sohn, bald ein Ahne OdhinS, bald er selber heif’t, den Gott zu
bezeichnen, der die Welt audgegofRen hat, ja in aida gautr (Sffieg,
tamSkw. 2. 13) ist dieser Sinn unzweifelhaft. Wie diese und
vielleicht noch einige andere Beinamen OdhinS, die beRer ander-
warts erortert werden, als Erbstiicke aué der HinterlaBenschaft
des Einen Gottes an den Vater der deutschen Gotter gelangt
sein mochten, so werden wir seine Macht und Eigenschaften auf
verschiedene Gotter »ertheilt finden, obgleich Odhin daS Heerge-

rathe vorauégcnommen hat.

57. Trilogicen.

Trilogiecn der Gotter haben wir schon § 37 zusam-
mengestellt : ed waren samtlich Brudertrilogiecn. Als solchen

konnten ihnen die drei Soéhne deS MannuS § 7 bcigcestllt wer-



den, und Sol Luna Vulcanus, welche die Germanen nach C&-
sars Meldung B. G. VI, 21 als sichtbare und hilfreiche Go6t-
ter allein verehrt haben sollen. Da wir in jenen obigen Tri-
logiern den Bezug auf die Elemente Luft, WalRer und Feuer
hervorgehoben haben, so fallt auf, hier eines derselben, daS
Feuer, wiederzufinden, wad wenigstens zu dem Versuch ermuthigt,
auch diese Trias unter das gleiche Schema zu bringen:

Luft Waler Feuer
Kari Oegir Logi
Odhin Hamir Loki

Sol Luna Vulcanné.

Da wir Odhin als Himmels- und Gestirngott kennen, so
wiurde das erste Glied sich wohl fugen, wie dad dritte augen-
scheinlich entspricht ; das dritte macht aber, aller bekannten Beziehun-
gen ded Monds auf dad Waler ungeachtet, Schwierigkeit. Gleich,
wohl beruht gewiss nur die negative Seite ded Berichts aus
mangelhafter Beobachtung; die positive wird durch Dolkésagen
bestatigt. ~Wer ein Freischitz werden will, mull drei SchiRe
thun: einen gegen die Sonne, den andern gegen den Mond, den
dritten gegen Gott. Vgl. Baaderd Bad. Volkésagcn 393. Temme
Pommerische S. 312. Meier Schwab. 1, 116. Wolf D.
S. 192. Nach der Meldung de6 Olaué Magnud verehren Po-
larvolker ein Uber ihnen schwebendes rothes Tuch, dad auch
in unsern Hcxensagen, namentlich beim Buttermachen, hervortritt.
Es wird hinzugefugt, der rothen Farbe legten diese Volker we-
gen ihrer Aehnlichkeit mit dem Bienscheublute géttliche Kraft bei.
Da wir nun wiRen, dal Blut und blihende Farbe von Loki,
dem dritten Gotte, verliehen wurde (iz 17), so gewinnt die Nach-
richt Bedeutung. Nun aber Uberrascht e, daR Olaud neben dem
rothen Blute noch Sonne und Mond als géttlich verehrte Wesen
nennt. Wolf N. S. 703. Der Schul® gegen Gott, der das
Mafl ded Frevels voll macht, und in einigen Sagen die Strafe
unmittelbar nach sich zieht, miste in der heidnische» Zeit dem
Loki (Vulcaim®) gegolten haben, der in dieser Auffalung als der



héchste unter den dreien, ja da der letzte Schul® .gegen den Him-
mel gerichtet ward, alé Himmelsgott erschien.

Eine andere Classe von Trilogieen zeigt weder Bezug auf
die Elemente, noch erscheinen die verbundenen Goétter als Brider.

t. Dahin gehort zuerst die Triad, welche Tac. Germ. 9
Mercuriu6, Hercules und Mars nennt: ich glaube sie alé Odhin,
Thoérr und Tyr (Wuotan Donar Zio) verstehen zu dirfen.
Mit Odhin hat dief kaum Bedenken, da auch Paulus Diaconus
I, 9 Mercuriué fur Gwidan nimmt, womit der altere Jonad
von Bobbio (Myth. 109) und Wilh. von Malmesbury (Myth.
116) so wie die Vergleichung der deutschen und lateinischen Na-
men unserer WochentagSgotter stimmt.  Letztere bestéatigt auch,
dal Mars auf Tyr (Zio — Eor) zu deuten ist; nur Hercules
— Thorr konnte AnstoR geben. Allerdings hatte man fur Thorr
Jupiters Namen, des Donnergottes, erwartet; waS aber den
Roémer bei Thorr an Hercules erinnern muste, ist § 83 bei sei-
nem Mythus hervorgehoben.

2. Die nachste hichergehérige Trias ist die der drei mann-
lichen WochentagSgétter: Mars Mercuriué Jupiter — Tyr
Odhin Thorr, oder Zio Wuotan Donar, deren geheiligte Tage
aufeinanderfolgen und die Mitte der Woche bilden. EO& sind
wiederum dieselben Gotter, wenn wir jene erste richtig gedeutet
habe».

3. Eine dritte findet fich in der s. g. altsdchs. Abschwd-
rungsformcl: Thunaer Wéden Saxnit. Die Vergleichung lehrt,
wad fich auch sonst bestatigen wird, dal Sarnét mit Tyr zu-
sammenfallt.

4. Die vierte entnehme ich aué Adam von Bremens
Nachricht Uber die Bilder der in Upsalas goldenem Tempel ver-
ehrten Gotter, die er Wodan, Thor und Fricco nennt. Freyr
(Fricco) hat hier TyrS Stelle eingenommen. Auch sonst erschie-
nen diese Gotter als die héchsten. Beim letzten Weltkampf wer-
den Odhin Thoérr und  Freyr hervorgehoben. Dall Heimdal
und Tyr hier urspringlich keine Stelle fanden, habe ich § 46



gezeigt; Widar kommt nur nachtraglich hinzu, OdhinS Fall zu
rachen. Sollen die drei machtigsten Gotter Asgards aufgezahit
werden, so finden wir Odhin, Thorr und Freyr genannt. So
in der Erzahlung der Skalda (D. 61): Drei Zwerge, JwaldiS
Sohne, hatten drei Kleinode gemacht: Siss Goldhaar, der Ge-
mahlin Thurs, Odhind Spiel3 Gungnir und FreyrS Schiff Skid-
bladnir. Schon diese drei Kleinode bezogen fich auf unsre Trias.
Aber nun wettete Loki mit dem Zwerge Brock, dal® sein Bruder
Sindri nicht drei eben so gute Kleinode machen kénne. Da
schmiedete Sindri Freyes Eber Gullinbursti, OdhinS Ring Drau-
pnir und Thirs Hammer, also wieder drei Kleinode fur diesel-
ben Gotter. Noch mehr, als die zwdlf richtenden und rathen-
den Gotter fich auf ihre Stuhle setzten, die Wette zu entschei-
den, legten sie daS Urtheil in die Hande eben dieser dreie, mit
andern Worten, die Gotter der Zwolfzahl stellen die Entschei-
dung den Goéttern der Dreizahl anheim. Mit dem Zorn der-
selben Gottertrias wird Skirnisfér 33 gedroht.

5. Eine funfte mit der zweiten und dritten zusammenfal-
lende ergiebt daS erste Cap. der Skalda, wo Odhin, Thirr und
Tyr aus der ganzen Zahl der Gotter hervortreten.

6. Vielleicht kann eine sechste Widukinds bekannter Stelle
von dem Siege der Sachsen uber die Thuiringer an der Unstrut
entnommen werden. Sie errichteten ihrem Gotte, den ich hier
wieder fur den hochsten, den Gott Aller (Jrmingott) halte, einen
Siegoéaltar, nomino Martem, effigie columnarum imitantes
Herculem, loco Solem, quem Graeci apellant Apolli-
nem, d. h. sein Name gemahnte an Mars (weil auch diese
Saule Jrminsil oder Hirminsil hieB, Hirmin aber auf Hermes
leitet, wie die Griechen den Mars nannten: quia Hirmin vel
Hermes graece Mars dicitur), die Saule an Hercules wegen
der Herculcsfaulen, der Ort der Aufstellung (ante orientalem
portam) an die Sonne (Apollo). Von einer Trilogie ist hier
ausdrucklich keine Rede, doch schwebt sie wohl dem Berichterstat-
ter vor, indem er ihre Glieder als Momente ded Einen hdchsten



59. Asen und Wanen.

Die deutsche Mythologie kennt mehrere Classen gottlicher
Wesen, von welchen ich hier nur Asen und Manen, Riesen und
Alfen (Elben) nenne. Die beiden ersten sind fetzt eigentlich al-
lein noch als Goétter im vollen Sinne dcd Worts zu betrachten,
da von den Niesen, der é&ltesten aber frih gestirzten Gotterdy-
nastie (S. 15), ein freilich funged Zcugniss sagt, dal sie bdse
seien und die Elben wenigstens zwischen gut und bdse schwanken.
Spuren den Riesen gewidmeter Verehrung werden noch nach-
gewiesen werden; den Alfen dargebrachte Opfer sind ausdrick-
lich bezeugt.

Es konnte scheinen, die Riesen seien vor den Gottern ab-
zuhandeln, weil sie alter seien ald diese, und weil die Gotter
selbst in ihrer altesten Gestalt nicht viel mehr als Riesen waren,
da sie aus Naturgéttcrn allmahlich erst zu sittlichen Machten er-
wuchsen. Aber wenn der Dienst der Riesen alter war als der
Gotter, so haben diese sie doch nun gestirzt, ihre Macht in
wohlthatige Schranken zuriickgewiesen, und wir wollen uns hu-
ten sie zu brechen. Die Riesen vor die Gotter zu stellen, sahe
einer Gegenrevolution ahnlich, die wir keineswegs beabsichtigen:
wir haben c6 alé der Menschen Pflicht anerkannt, den Gottern
im Kampf gegen die weltzcrstérenden Machte beizustchen. Noch
weniger Anspruch, an die Spitze gestellt zu werden, haben die
Zwerge, die von den Gottern erst erschaffen sind (§ 18). So
bleiben und zunachst Asen und Manen (ibrig, deren Gegensatz
uns schon § 25 entgegentrat. Er war dort in einen Krieg aus-
geartet, der durch einen FriedensschluR beigclcgt ward, dem zu-
folge Nférdr und seine Kinder Freyr und Freyfa den Asen zu
Geiseln gegeben wurden, wahrend Hoenir der Ase, Odhind Bru-
der, in gleicher Eigenschaft zu den Manen kam. Vgl. D. 23.57.
Wol. 62. Nach der Heimokringla I, 4 begleitete Mimir den
Ho6nir, aber den Njord Kwasir, welcher danach ein Wanc ware,
wahrend ihm D. 57 gemischten Ursprung beilegt. Nachdem so



dre Wanengoétter r'n Asgard Aufnahme gefunden hatten, sind
Asgards Gotter nicht mehr alle Afe», einige unter ihnen sind
manischen Ursprungs; aber noch andere riesigen, wie Skadhi,
NjordS zweite bald wieder von ihm geschiedene Gemabhlin: jeden-
falls sind sie kein ,durch gemeinsame Abstammung altverbundc-
ner Gottervercin." Weinhold Zeitschr. VII, 4. Eher lieRe sich
dieB von den Manen sagen, die wenigstens eine Familie bilden.

Wie der Gegensatz zwischen Manen und Asen durch den
Friedensschlul wieder aufgehoben wurde, so war er auch kein
urspringlicher. Die verschiedenen Gottersysteme, welche der Frie-
densschlu® verschmolz, hatten sich bei verwandten Stdmmen ge-
bildet, die von Hause aus viel Gemeinsames besallen. Die
Meldung deé Tacitud Germ. cap. 40 von der Nerthus, in der
wir die erste, in der Edda unbenannt bleibende, Gemahlin Nsords,
von der er sich bei der Aufnahme unter die Asen scheiden muste,
wiedererkennen, lakt vermuthen, dal ed suevische, meeran-
wohnende Stdmme waren, die diesen Cultus ausgebildet hat-
ten, und damit stimmt NjérdS Bezug auf die Schiffahrt, und
die zwischen Meer und Land getheilte Wirksamkeit aller Wanen-
gotter. Wie aber Njordr als ein Vater der Gotter in einem
andern System erscheint, so finden fich alle Eigenschaften sei-
ncd Wesens bei Odhin, dem Vater der Asen, wieder. So fallt
die Ncrthud, welche TacituS als Mutter Erde bezeichnet, mit
der Jordh, Odhiné erster Gemahlin, zusammen. Wenn die
suevischen Volker, welche den Wanendienst hergebracht hatten,
im Waler den Ursprung der Dinge ahnen mochten, so liegt
dieselbe Anschauung dem SchépfungSmythuS zu Grunde, der
schwerlich bloR suevisch war. Und lieRen die Volker, von wel-
chen der Asendienst auSgieng, ihre Gotter auf Bergen oder im
Himmel thronen, die Manen in den Tiefen der Erde oder im
Schooly der Flut (§ 69), so greift auch dieser Unterschied nicht
durch, da wir auch Asengétter bergversunken finden, und Odhin
als Uller (§ 91) in die Unterwelt geht, der er auch sonst ver-
wandt ist. Die Manen alé6 Gotter des Gemuths und der sinn-



lichen Begierden zu salen, waren wir § 24 allerdings berechtigt;
aber auch Odhin ist ein Gott der Liebe, und dall die Manen
in der erneuten Welt nicht wiedergeboren werden, kann fir eine
Folge der sittlichen Richtung gelten, welche seit der Woluspa
hcrschend wurde.  Wenn Mullenhoff Zeitschrift VII, 440 sagt:
/Die Summe der Wirksamkeit der Manen fur die Menschen ist
ein behagliches und anmuthiges Leben in Fulle und Frieden,
Milde und Freundlichkeit und die Doppelseitigkeit ihrer Thatig-
keit machen den eigenthimlichen Charakter dieser Gotter aus,
der sie sehr bestimmt von den Andern unterscheidet, so scheint
zwar hiermit dad Richtige getroffen; aber doch konnte Freyja,
die mit Hilde, der Kriegogéttin, zusammenfallt, und sich in
den Walkiren vervielfaltigt, zu einer nordischen Bellona werden,
und schon bei der Goéttermuttcr (Germ. 45), die mit der Ner-
thus, der Terra mater cap. 40 eind ist, finden wir wie bei
Freyr den kriegerischen Schmuck der Eberhelme.

Auch auf etymologischem Wege 18Rt sich ein fester Unter-
schied nicht gewinnen. Man leitet die Wauen von van (defectus)
ab und findet in ihrem Namen den Begriff deS Verlangens.
Geht man auf das altsdchfische wanum (splendidus, pulcher)
zurick (G. D. S. 653), so erscheinen sie ald die schénen Go6t-
ter, wie sie die Gotter der schénen Jahreszeit sind, die man im
Winter gestorben dachte. Damit stimmt, da® von Freyr6 Ge-
mahlin Gerdha Luft und WalRer widcrstralten (8 29) und
Nférdhr von Skadhi seiner schonen File wegen gewahlt ward
v. 56. Auch der finnische Liebesgott Wainamoinen ist ahnlich
benannt. Aber auch Odhin werden wir im Winter Walhall ver-
laRen sehen, womit sein Aufenthalt im hohlen Berge zusammen-
héangen mag, so dal sich auch hier eine Spur gleicher Auffallung
zeigt. Einen durchgreifendem Unterschied scheint der Name der
Asen zu gewahren (nord, as, pl. aesir, goth. und ahd. ans,
pl. anseis, ensi, ags. 6s, pl. és, Myth. 22). Er bedeutet
auch Balken oder Saule, und bezeichnet die Gotter ald die
Wage- und Tragebalken dcé Weltalls, waé an die Haften und



Bande (hopt und bdnd) § 24 erinnern wirde; oder hangt ed
nur damit zusammen, dafll die Bilder der Goétter an den Balken
ded Hochsitzes audgeschnitzt warm? Bei letzterer Annahme bliebe
unerklart, dal auch Bergriicken, die wie jener Atlad, alé Trager
des Himmelsgewdlbes angesehen werden mochten, altn. as heilRen.

Ergiebt nun die Vergleichung, dall die Asm der Welt, de.
ren Grundpfeiler sie sind, im physischen wie im sittlichen Sinne,
Bestand und Dauer sichern, wahrend wir wif3en, dal von den
Wanm Alles audgeht, wadé dad Leben mit Reiz und Anmuth
schmiickt? Hiergegen lieBe sich nicht einwmden, dal Odhin der
Gott der Geistes, auch der Dichtkunst vorsteht, denn ohne der
Manen Zuthun héatte der Bcgeisterungétrank der Gotter D. 57
nicht gebraut werden koénnen. Aber auch dieser Unterschied, so
fest er steht, kommt doch vielleicht nur auf Rechnung der Aus-
bildung urspringlich gleicher Idem bei Stammen verschiedener
Gemiuths- und Geistesanlagen.

Ilhres wesentlichen Unterschieds wegen brauchten wir also
Asm und Manen nicht zu sondern. Menn wir zuerst die eigent-
lichen Asm abhandeln und dann im folgenden Capitel von Hel
und Nerthus sowohl die Manen ableiten alé6 mit Ausnahme der
Jord alle Goéttinnen, ob sie gleich Asynien hieRen, so bewegt
uns zunachst der Vortheil, welchen diese Anordnung fur die Dar-
stellung gewahrt; doch glauben wir so auch der Wahrheit nahe
zu kommen.

60. Schicksal.

Wir haben undé geweigert, die Niesen vor dm Goéttern ab-
zuhandeln, denn obgleich sie alter sind, so stehen sie uns doch
nicht héher.  Aber nun lenkt sich unser Blick aus eine Macht,
die alter ist als die Riesen, héher und machtiger alo die Gotter.
Wie sie dem Schicksale unterworfen sind, hat unser erstes Buch
dargethan, dessen Ucberschrift schon andeutete, daR eS das Ge-
schick in seiner groRartigsten Erscheinung darstellen wollte. We-



sie auch dem Menschen ertheilen’, sein »bescheiden Theil' durch
ein Urtheil ermitteln, sehen wir (FAS. HI) in der ©autresf.
o. 7, wo HrosShurdgrani (Pferdehaarbartig) seinen Pflegling
Starkadr um Mitternacht weckt und mit sich gehen heilt. Sie
fahren im Boot nach einer Insel, steigen aus und finden im
Wald auf einer Bl6Re viel Volk versammelt, einem Gerichte bei«
zuwohnen. Eils Manner salen auf Stuhlen, der zwdlfte Stuhl
war leer. Da nahm HrosShoérégrani den zwdlften Stuhl ein
und ward von Allen als Odhin begrif’t. Nun verlangte er, die
Richter sollten StarkadS Schicksal bestimmen. Da nahm Thurr
dad Wort und sprach: Alfhilde, Starkadi Mutter, wahlte sei-
nem Sohn einen hundweisen J6tunen zum Vater, nicht Asathurr:
darum schaffe ich dem Starkadr, dal er weder Sohn noch Toch-
ter haben und der letzte seines Geschlechts sein soll. Da sprach
Odhin: Ich schaffe ihm, daB er drei Menschenalter lebe.
Tharr sprach: In jedem Menschenalter soll er ein Neidingéwerk,
eine Schandthat vollbringen.  Odhin sprach: Ich schaffe ihm,
dal er die besten Waffen und Kleider habe. Thurr versetzte:
Ich schaffe ihm, er soll weder Land noch Grund besitzen. Odhin
sprach: Ich gebe ihm, daR er viel Geld und Gut habe. Thurr
versetzte: Ich lege ihm, dall er nie genug zu haben glaube.
Odhin sprach: Ich gebe ihm Sieg und Geschicklichkeit zu jedem
Kampfe.  Thurr versetzte: Ich lege ihm, dal er aud jedem
Kampfe eine Knochenwunde Heimtrage. Odhin sprach: Ich gebe
ihm Skaldcnkunst, dal® er eben so fertig dichte als spreche. Thurr
versetzte: Er soll nicht behalten kénnen, was er gedichtet hat.
Odhin sprach: Ich schaffe ihm, dal ihn die edelsten und besten
Manner werth halten. Thurr sprach: Dem gesamten Volke soll
er verhallt sein. Da sprachen die Richter dem Starkadr Alles
zu, wad0 da gesagt worden war, und so schlo® das Gericht.
Darauf gieng HrosShirSgrani mit Starkadr zurick zum Boot.

Wie hier Thurr jede Gabe Odhini durch eine Zugabe be-
schrankt, ganz wie die jingste Fee, Norn oder weise Frau in
unsern Marchen zu thun pflegt, so wei® auch Odhin ThurS schéd-



lichen Ausspruch zu mildern und fur versagten Grundbesitz durch
die Fulle fahrender Habe zu entschadigen. Dem vergleicht eS
sich, daR Brynhild, als ihr Odhin bestimmt, vermahlt zu wer-
den, hinzufugt: ,916er keinem Manne, der sich firchten kann/

Die BeschlifRe der Regin heiflen altsachsisch reganogiscapu,
metodogiscapu. Myth. 24.817.

3. in den drei Rornen. Ilhre BeschlifRe heilen wurdigis-
capu nach dem Namen der altesten Schwester. Auch sie sind
den Gottern nur nach den altesten Vorstellungen Ubergeordnet,
und wir thun belRer, sie an einer andern Stelle des Systems
zu besprechen.

Sonst ist dad Schicksal unpersénlich, und von diesem soll
schon hier Rechenschaft gegeben werden. Seine BeschliiRe heiflen
altn. scop, alts. giscapu, ags. gesceapu ; auch wohl altn. 6rl6g,
ahd. nicht mehr pluralisch urlac, mhd. urlouc, daS in den Be-
griff des Kriegs Ubergeht, weil in der Schlacht die Geschicke sich
entscheiden, daher noch jetzt Orlogschiffe Kriegsschiffe bedeuten.
Von den Walkiren wird gesagt, dal sie auszégen Urlog zu trei-
ben, Schicksal zu wirken, den Krieg zu entscheiden. Die Ge-
schicke sind gelegt, gesetzt, Urniedcrlegungen, Urfestsetzungen,
denen der Mensch sich nicht entziehen mag, denen selbst die
Gotter unterliegen.

DaS anerschaffene geschaffene® Glick, hangt von der Stunde
der Geburt ab: dadé Glick wird uns an der Wiege gesungen,
ein Ausdruck, der auf jene begabenden Nornen oder Feen an-
spielt, die zu dem Neugebvrnen hintreten, ihm sein Glick zu
schaffen/ Die Stunde heilt aber ahd. hwila, und daS daran
geknlpfte Glick hwilsalida, die Wilsalde, die auch wohl
personlich gedacht wird, weil sie der begabenden Norne gleicht.
Der EinfluR deS Gestirns ist erst ein spaterer Glaube, fur den
man sich auf den ,Stern der Magier® berief. Myth. 820. In
der PilatuSsage leuchtet der Stern in der Stunde der Zeu-
gung; dal dieser Zug aus der frankischen Heldensage herge-
nommen sein wird, habe ich in ,Bertha die Spinnerin® 144



gewiesen. In der Weihenstephaner Chronik wird er von Karls
des Grollen Zeugung erzahlt und hier steht er an der richtigen und
wohl auch urspriinglichen Stelle, denn wohl an einem groRen
Manne wie Karl, nicht an einem feigen Schwachling wie Pilatné
mogen die Sterne Theil nehmen. Eine weitere Uebertragung
findet sich in KlinsorS Sternschauung auf der Wartburg, wo es
der Geburt der h. Elisabeth gilt. So hat dieser Glaube,
auS dem das Nativitatstellen der neuern Zeit hervorgieng, den
geistlichen Krei3 kaum verlaBen, da Karl der GroRe im Licht
eines Heiligen stralte.

Gluckskinder hieen, die zu glucklicher Stunde geboren wa-
ren. Wenn man von ihnen sagte, sie seien mit der Glicks-
Haube, der auch der Helm hie3, zur Welt gekommen, so
knlpfte sich die®R an etwas Naturliches, da wirklich einige Sin-
ter eine leichte um dad Hauptlein gewundene Haut (Kinder-
balglein) mitbringen. Diese ward sorgfaltig ausgehoben oder
unter der Schwelle vergraben. Man wahnte, der Schutzgeist
dedé KindcS (nord. l'ylgja) oder ein Theil seiner Seele habe
darin seinen Sitz. Myth. 829.

Auch bei feder einzelnen Unternehmung ist auf die Stunde
zu achten, die glicklich oder ungliicklich sein kann. AuS diesem
achten auf die gute Stunde (a la bonne heure) hat sich das
franzdsische Wort bonheur fur Glick entwickelt (Myth. 818),
wie unser Glick von Gelingen kommen mag. Anzeichen dcS
Gelingens erkennt man im An gang, wie der Anfang des Un-
ternehmenS heil3t; doch hat auch feder Tag seinen Angang.



Asen.

W iiytan (Odh in).

61. Wesen und Name.

Wir beginnen mit dem Vater der Gotter, der die Einheit
im Kreise der Asen bildet und der von der Allmacht und Gei-
stigkeit deS alten Einigen Gottes am Meisten bewahrt oder in
stch ausgenommen hat. Denn wir laBen ¢S unentschieden, ob er
einst andere Gotter nicht neben stch hatte oder etwa erst aus
einem elementarischen Niesen zu einem Gotte des Geistes, zum
Konig der Gotter, erwachsen ist. Fur dad Letztere spricht, daf
seinem Wesen, wie die Vergleichung der Trilogieen ergeben hat,
die Luft zu Grunde liegt, das verbreitetste aber auch das gei-
stigste der Elemente. Wie Loki in jenen altesten Trilogieen § 37
das Feuer bedeutet, so sein Bruder Odhin die Luft, ja er ist
die Luft selbst, oder da sie in der Ruhe nicht wahrgenommen
wird, ihre Regung, von dem leisesten Beben, daS sein Beiname
Biflindi auszudriicken scheint, bis zu dem wiithendstcn Sturm.
Hiermit gebrach ihm die Anlage zu dem Mé&chtigsten der Gotter
nicht, denn wie in der kindlichen Ahnung der Voélker Natur und
Geist untrennbar verbunden sind, so ist er auch auf dem geisti-
gen Gebiete, waS er auf dem natlrlichen ist: er lebt in jeder
Gemithsbewegung, in der Begeisterung wie in der Raserei, in
den zarten Empfindungen der Dichter und der Liebenden wie
in der tobenden Kampfwuth der Berserker und Wikinge, die
Alles vor sich niederwirft. Wenn daher Adam von Bremen c. 233
sagt, Wodan id est furor, so denkt er dabei nach dem Zu-
satz bella gerit, hominique ministrat virtutem contra ini-



micos zunachst an Wuth, die sich im Kampfe bethatigt; hier
finden wir ihn also schon auf dem sittichen Gebiet; von dem
natlrlichen mochte er auSgegangcn sein, und wie der Kampf
Sturm heil’t, so waltete er auch in dem Sturm der Elemente und
auch hier hiel er Wuth, 6d, was sein altester Name sein konnte,
wobei nur zu erinuern ist, dal uns das Wort setzt eine heftige
Gemithsbewegung bezeichnet, was seiner Abstammung nach nicht
nothwendig in ihm liegt. Es kommt namlich wie der volle Name
Wuotan (Odhin) selbst von dem ahd. walan, altn. vadha, ans
dessen Praet. wuot, altn. &6dh, sich das Hauptwort bildet und
dann der vielleicht spatere Name ded Gottes ableitet. Als
seinen altesten nehme ich das unabgeleitete wuot, odhr selbst
an; beide erscheinen undé noch auf mythologischem Gebiete: Odhr
(mens, sensus, Myth. 120) als der verlalenen Freysa be-
trauerter Geliebter; Wuot (Wuth) in WuteS Heer, wie in der
Eifel das withende Heer § 72 genannt wird.

Jenes Waten hat uns setzt einen sehr beschrénkten Begriff:
wir gebrauchen ed nur noch vom Durchschreiten deS WalerS,
wahrend e0 sonst sedeS leisere oder heftigere Durchwehen, Durch-
dringen und Durchbrausen (meare, transmeare) bedeutete, wo-
bei allerdings ein hinderndes Medium vorausgesetzt wird, das
aber schwachern oder starkern Widerstand leisten kann. Weil
aber die Luft Alles erfillt, so sehen wir auch den Gott in den
goénnen Wuot, Wuotan, Wuotunc sowohl, als in dem gleichsallS
vorkommenden Participium Wuotant als den alldurchdrin-
genden Geist der Natur gefalt.

Wie das anlautcnde w ded deutschen Namens in der nordi-
schen Gestalt deffelben vermisst wird, weil eS vor o und u wegzu-
fallen pflegt, so sehen wir eS in der langobardischen Form Gwo-
dan noch durch ein vortrctendeS g verstarkt. Es ist dieR der
volle Name, kein willkurlicher Zusatz, wie man glauben konnte,
weil ed Paulus Diaconus 1, 8 adiccta litera nennt. Die Gut-
turale steht urspriinglich vor der Spirans: die deé Frageprono-
mend (lat. quis) sehen wir noch tut altn. hwcr; im deutschen



wer ist sie schon weggefallen, wahrend die Spirans stehen blieb.
Es kann aber auch die Spirans wegfallen und die Gutturale
stehen bleiben, wie in dem Namen der Gallier (vgl. welsch) und
wie in Godan, der frankischen Form des Namens Wdudan.
Diese frankische Form findet sich in dem hessischen Gudeniberg
und dem niederrheinischen GodeneSberc (Godesberg), womit man
Gudenau, Godenhaus und den Godenelter (WodanSaltar bei Ahr.
weiler) vergleiche. Aber auch die niederdeutschen NamenSformcn
Fru Gaue, Fru Gauden, Fru Gode zeigen den Wegfall der
Spirans bei stehenbleibender Gutturale, was sich in Wuotan um.
kehrt, wahrend die volle Form nur bei den Langobarden und
etwa noch in dem brittischen Gwydion erhalten ist.

Einigemal dringt in Wodans Namen ein | ein; so in der
niederdeutschen Form dcS Namens Wo6d (Myth. 142), wo dann
Wold entsteht. Kann dieR gleich aus Woéd verderbt sein, so
findet sich doch auch Moldau (ital. gualdana) neben Wodan
tZeitschr. 1, 494), wobei Gradwaldane (Graisivaudan) in An.
schlag zu bringen ist. Ob hier der Begriff deS waltenden, all-
waltenden Gotted hineinspiclte, lalt sich noch nicht entscheiden.
Bgl. § 91. Jedenfalls ware daS Christenthum dabei nicht im
Spiele gewesen, daS vielmehr bemiiht war, den Ubeln Begriff
hcrvorzukehren und mit Anknipfung an das wilde Ungestiim, daS
sich schon in der heidnischen Anschauung mit Wuot und Wuotan
verband, den Gott zu einem Woitherich hcrabzuwirdigen. Al-
lerdingS hatte schon das Heidenthum die heftige, leidenschaftliche
Seite mehr hervorgckehrt als die sanfte und milde. Im Sturm
der Elemente wie im Toben der Schlacht sprach er vernehmli-
cher zu ihnen ald im linden Sauseln des Haind. Wie er alles
Leben weckte und erregte in der Natur wie im Geiste, so gieng
besonders der kriegerische Geist von ihm aus, jener germanische
Heldengeist, der in der Vdlkerwanderung daS Weltreich der Ro.
mer Uber den Haufen warf und in der doppelten Lautverschie-
bung die Sprache aud ihren organischen Fugen ri3. Noch spater
waltete er in der unbandigen Schlachtbcgicr, die audé den Der-



serkern knirschte, wie in dem tollkihnen Unternehmungsgeist der
Wikinge, der dadé neue Weltreich Karls des GroRRen im Tiefsten
erschitterte. Erst in den Kreuzziigen, wo der furor teutonicus
manchmal erwahnt wird, tobt diese Kampflust sich aud, der hier
ein heiliges Ziel gewiesen war, die aber keines duRern Antriebes
bedurft hatte, weil sie den Kampf um des Kampfes willen
suchte. Aber schon daS Heidenthum hatte diesem Heldengeist eine
religiosse Weihe zu leihen gcwust. In der Trilogie Odhin
Wili und We sehen wir ihn verdreifacht: alS Wili (Wille) er-
schien er als der machtige Wille, der den Schmerz verachtete
und dem Tode trotzte; als We lieh er ahm die religiose Er-
Hebung, die Entschlu® und Willen heiligte, ihnen im Hinblick auf
die Herrlichkeit Walhalls Weihe und freudiges Beharren verlieh.

«s. Beinamey.

0. 3 werden zwodlf Beinamen OdhinS aufgezahlt, vielleicht
nur wegen feuer Neigung zur Zwolfzahl; eine viel groRere
Menge legt ihm Grimnidmal bei, und auch dieR VerzeichnisS
lieBe sich noch vervollstdndigen. Wenn D. 21 gesagt wird, zu
den meisten dieser Benennungen habe VeranlaBung gegeben, dal
so vielerlei Sprachen in der Welt seien, indem alle Vdlker gc.
glaubt hatten, seinen Namen nach ihrer Zunge einrichten zu mi»
Ren (vgl. D. 33 Uber Freyfa), so ist dieR eine Umschreibung
der Worte in GrimniSm. 48:

(Sinti Namens genlgte mir nie,

Seit ich unter die Volker fuhr.
zeigt aber zugleich, dafl schon der VerfaRer von Gylfaginning
viele dieser Namen nicht mehr verstand, die doch aus der nor-
dischen Zunge allein erklart werden koénnen, und auf der Vcr-
schiedenhcit der Sprachen nicht beruhen. Richtiger heil3t e ferner:
,Andere VeranlaRungen miRen in seinen Fahrten gesucht werden”;
darauf spielt auch Grimnidm. an, indem ed einzelne Beinamen

auf bestimmte VeranlaRungen bezieht:



Grimnir hieBen sie mich bei Geirrodhr,
Bei Asmund Jalk;

Kiular schien ich, da ich Schlitten zog u. s. w.

Aber die Begebenheiten, auf welche hier gezielt wird, sind und
nicht alle berichtet. Ich greife zunachst Hnikar oder Hnikudr heraus,
weil er damit als Walergott, ein deutscher Neptunus, bezeichnet
wird, wenn gleich die Verbindung mit Herteitr (Grimniém. 47)
und der Zusammenhang, in dem es Sigurdarkw.il, 18 vorkommt,
Hnikar hie@ man mich als ich Hugin erfreute,
wo es eher einen Schlachtengott zu bedeuten scheint, an der
Verwandtschaft mit NichuS und den Nixen Zweifel erregt. Da
wir Loki auf daS Feuer bezogen habe», so blieb fur Hoonir, den
dritten Bruder, § 37 nur das Walder Gbrig. Hwnir verschwin-
det aber frih aus dem KreiRe der Asen, und wenn auch Niérdhr,
gleichfalls ein Gott deé Meeres, fur ihn eintrat, so zeigen doch
diese Beinamen OdhinS, daR auch ihm das Meer gehorchte, des-
fett Wellen freilich vom Winde bewegt werden. Wie er Wunsch,
OSki, heillt, so giebt er Schiffern glinstigen Wind, Wunschwind,
Oskabyrr. Jedenfalls bezeichnet HIofreyr, vielleicht auch Udhr
seine Herschaft Uber daé WaRer. Auf den Wellen wandeind,
stillt er daS Meer, beschwichtigt daS Wetter und schafft dem
Schiff, in dad er sich aufnehmen laRt, glnstige Fahrt. AIS
Farmatpr, Heer der Schiffsfrachten, ist er wie Mercur, dem er
auch sonst entspricht, ein Gott der Kaufleute.

Jener Beiname Oski beschrankt sich aber nicht auf den er-
winschten Wind, er kennzeichnet den Gott als den Verleiher aller
erwlnschten Gaben, der Fulle ded Heils und der Seligkeit, denn
diese meinen dadé von Wonne abgeleitete Wort Wunsch, deffen
Bedeutung sich unS verengt hat, da ¢S nur noch daS Begehren
nach den Gutern ausdrickt, deren Inbegriff es sonst enthielt.
Gleich hier findet sich Gelegenheit, jenes Register von Odhind
Beinamen zu vervollstdndigen, da Gibich, ein aud der Heldensage
bekannter Name, goth. Gibika, alts. Kipiclio, nord. Giuki, ur-
springlich den Gott meinte, der diese Gaben verlieh. Grimm



Zeitschr. 1, 572. Myth. 126. So geht auch Fidlnir auf die
Fulle der verliehenen Guter.

Andere Beinamen, Allvater und Gautr, sind schon § 56
besprochen.  Ans Allvater reimt absichtlich Walvater, dad wie
Siegvater, Herian, Herteitr und Atridr, den Gott des Schlacht,
felded meint, der den Sieg verleiht, und die Heere zum Kampf
gegeneinander fuhrt. Auch Harbard (Heerschild) kann den
Schlachtcngott bezeichnen; aber Hialmberi (Helmtrager) laRt sich
in héherm Sinne salen, da der Himmel als der Helm ded
Gottes gedacht wird. Von drei andern Beinamen Har, Jafn.
har und Thridhi (der Hohe, Ebenhohe und Dritte), will ich
nur erwahnen, dall sie sich schon Grimniém. 46. 49 finden, da.
mit man nicht meine, der VerfaRer der Gylfaginning, der sie
zur Trilogie zusammenstellt, habe sie erfunden. Vielleicht kommt
sogar diese Trilogie, die sonst die jingste von allen ware, nicht
auf seine Rechnung: Har ist durch Howamal, daS Lied de6 Ho.
hen, bezeugt, und Jafnhar und Thridhi, die in Grimnidm. nur
die Alliteration audeinandersprengt, hatten kaum einen Sinn,
wenn sie nicht zu Hnr gehoérten.  Auch passt der Name Ebenhoher
far die Anordnung in Gylfaginning nicht, denn die Hochsitze dieser
drei Gotter standen Ubereinander, und je héher der Sitz je
héher die Ehre.  Grimur und Grimnir beschreiben den Gott
alé den Verhillten, der wie in Grimnidm. verkleidet in unschein.
barer Gestalt, al6 ein blinder Gast wie in der Herwararsage,
in die Wohnungen der Menschen eintritt, ihre Gastfreiheit auf
die Probe zu stellen, wadé unsere Marchen auf Christus Ubertra.
gen. Auch Gangleri (Grimn. 46) und Gangradr bezeichnen
wie Wegtamr S. 84. 89 den unermudlichen Wanderer, den
viator indefessus des Saro- Als Gangradr geht er mit
Wafthrudnir Uber die urweltlichen Dinge zu streiten (§33. 50)
und Gangleri nennt sich Gylfe in der Einkleidung der jun.
gern Edda, die der von Wafthrudnidmal abgebvrgt ist. G. D.
S. 761. Denselben Sinn wie Wafthrudnir hat aber Odhins

Beiname W afudr, der die webende bebende Lust meint, womit



wir wieder bei Biflindi, ja bei OdhinS eigenstem der Lust
verwandten Wesen angelangt sind- Das Rauschen dieser er-
schitterten Lust, aber zugleich das Tosen der Schlacht, ist in Omi
ags. vom a ausgedrickt. Aggr bezeichnet ihn als den schreckli-
chen Gott, Glapswidr als den in Listen Erfahrenen, Bolwerkr
und Bolwisi (vgl. Saro 129 mit FAS. 11, 376 und Hel-
gakw. Hund. 11.) gar als den Uebelstifter, der die Fursten ver-
feindet und Zankrunen unter Verwandte wirft. In diesem Bol-
wisi berthrt er sich wie in Loptr mit Loki; in Thundr (Donner)
mit Thorr; in Widrir (Witterer und Weiterer) wenigstens dem
Sinne nach auch mit Freyr, wie in Thrir, dessen Bezug aus die
Gerichte Grimniém. andeutet, mit Baldur und Forseti, so daR
diese Beinamen auf die frihere weitere Bedeutung des Gottes,
sein allumfalBendcd Wesen fihren. Andere Beinamen sollen gc-
legentlich erlautert werden; die auf seine &auflere Erscheinung be-
zliglichen schon sogleich.

63. AenfRere Erscheinung.

Nicht immer erscheint Odhin in so herrlicher Gestalt, als
da er mit dem Gvldhelm, dem schénen Harnisch und dem Spief3,
der Gungnir heilt, an der Spitze der Einherier dem Fenriswolf
entgegenritt (§ 45), oder da er (Sigrdrif. 14) MimirS Haupte
lauschend

Auf dem Berge stand mit blankem Schwert,

Den Helm auf dem Haupte.
Wir sahen schon so eben, wie er sich zu verhillen liebt, in un-
scheinbarer Gestalt, als mider Wanderer, das Gastrecht in An-
spruch nimmt, der Menschen Sinn erforscht. In deutschen Sagen
und Marchen tritt er Gaben heischend, meist als kleines graues
Mannchen aus; als hochbetagter Greis auch bei Saro, nicht
selten blind; doch ist dieR nur Verkleidung, wahrend Eindugig-
keit zu seiner wahren Gestalt gehért. Von dem breiten Hute,
den er tief ins Gesicht drickt, um unerkannt zu bleiben, heil3t



er Sidhhottr, auch blo Ho6ttr. Zuweilen erscheint er kahlkdpfig,
ofter mit dichtem Haar und Bartwuchs, wie es die Beinamen
HrofSharSgrani, Sidhgrani, Sidhskeggr ausdricken. In dem
Koénig Broselbart oder Drosselbart deS deutschen Marchens (K.
M. 1, 52. lll, S. 91) ist er unschwer zu erkennen. Gewohn-
lich tragt er einen weiten blauen Mantel auu Thierfellen (feldr).
So zieht er als Hakulberand dem wilden Heer voran; im Man-
tel (heklu) reitend erscheint er auch in der HaddingSsage, und
Ross und Mantel gehdren so sehr zu seiner Erscheinung, dal
sie ihn mit dem h. Martin vermittelt haben. Fur die kunstle-
rische Darstellung beschreibt Petersen 159 Odhin als einen ho-
hen eindugigen Grei6 mit langem Bart, tief herabgedriicktem
breiten Hut, im blauen fleckigen Mantel, den Gvldring Draup-
nir am Arm, zwei Raben auf seinen Schultern, zwei Wolfe zu
den FuRen; der KarlSwagen (§ 74) rollt Uber seinem Haupte.

In Walhall nimmt Odhin den Hochsitz ein, der Hlidskills
heilt, von dem er die ganze Welt ubersieht. Nur Frigg theilt
nach GrimniSmal diesen Sitz mit dem Gatten. Der Name (at
skialsa ---Bebe») erinnert wieder wie Walaski'Gilf an die bebende
Luft und Odhiné Wesen. Da Hlidskialf der hdchste Punct in
ASgard, gleichsam der Zenith deS Himmels ist, so méchte er als
die Spitze des Baumes Larad zu denken sein, der selber nur
(S. 40) den Gipfel des Weltbaumd bildet, woraus sich der
Name Nggdrasil erklaren wirde.

Auf diesem Hochsitz sal Odhin nach den deutschen Mar-
chen, die Wolf Beitr. I, 25 vergleicht, das Antlitz nach Su-
den gewendet; nach der Sage vom Ursprung der Langobarden,
wie sie das Edictum Rotharis erzahlt, sollte man glauben nach
Westen. Nach dem Marchen von Schneider im Himmel IK. M.
35) stand vor dem heiligen Stuhl, den wir uns ganz golden zu
denken haben, ein eben solcher Schemel.

Zwei Raben, Hugin und Munin (Gedanke und Erinnerung),
sitzen dem Gott auf den Schultern und flistern ihm in« Ohr,
denn jeden Tag sendet er sie aus, die Zeit zu erforschen. ,Die



Menschen nennen ihn darum Rabengott? D. 38. Dal} gerade
diese Vogel alé Symbol seiner AllwiRenheit gewahlt sind, erklart
sich aud seiner Eigenschaft als Schlacht- und Kriegogott; sie
werden wohl auch (weil er Jagdgott ist?) alé Habichte bezeichnet:

Nun bin ich so froh dich wieder zu finde»,

Wie die aaSgierigen Habichte OdhinS,

Wenn sie Leichen wittern und warmes Blut,

Oder thautriefend  den Tag schimmern sehn.
Denselben Bezug haben auch die Wolfe zu seinen Fifen, wel-
chen er dad fur ihn bestimmte Fleisch des Ebers reicht, da er
selbst keiner Kost bedarf, Grimniim. 19. Wie die Raben Ha-
bichte, so heiRen diese WoIfe wohl auch Hunde (M. Edda 129.
238); noch Hans Sachs nennt die Wolfe unseres Herrgotts
Jagdhunde. Schwer ist es zu deuten, wenn eS von OdhinS
Saal heilt:

Ein Wolf hangt vor dem westliche» Thor,

Ueber ihm ei» Aar. Gr. 10.
Am Besten erklart man sie alé unsern Wappenthieren ahnliche
Symbole: der Aar gebuhrt ihm alé Luftgott (S. 31), der Wolf
alé Kriegsgott.

Erinnerungen an diese heil. Thiere sind Myth. 155. 600
und Wols6 Beitr. I, 26 nachgcwiesen. Die schonste findet sich
in den deutschen Gedichten von Konig O6wald, der seinem Ra-
ben von zwélf Goldschmieden (den Asen) die Fliigel mit Gold
beschlagen 1aRt und ihn auf LiebeSwcrbung ausschickt, und K.
M. 35, wo sich zwei schneeweile Tauben dem Pabst auf die
Schultern setzen und ihm Alled inS Ohr sagen, was er thun soll.

(il.  Verleihungen: a. Schwert, Helm und Brinne.

Einzelne seiner Attribute pflegt Odhin begtinstigten Helden zu
verleihen. Schwer t,HelmundBrinne (Panzer) erbot er sich
in der Gestalt de6 Bauern Hrani dem Danenkoénig Hrolf Kraki,
der bei ihm eingekehrt war, zu schenken. Al6 dieser die Annahme



verweigert, weil er den Gott in seinem Wirth nicht erkannte,
wendet sich das KriegSgliick von ihm ab. FAS. |, 94. Diesel-
ben Waffen finden wir vereinigt in der fiir Odhin® Gaben das»
fischen Stelle Hyndlul. 2.

Er gonnt und gielf das Gold den Werthen,

Er gab Hermodnr Helm nnd Brunne,
LieB den Signinnd  das Schwert gewinnen.

Heben wir zuerst das dem Sigmund verliehene Schwert
heraus. Odhin selbst erscheint bekanntlich an der Spitze dedé Wol-
sungenstammed, denn Sigi, mit dem eS beginnt, wird W6éls. S.
c. 1. Odhiné Sohn genannt; an Sigmund hat er noch nahern
Antheil, denn W0dlsung hatte ihn mit einer Walkire gezeugt,
die c. 2. Odhin6é Geliebte hei3t, und schon Wolsungd Zeu-
gung durch einen Apfel vermittelt hatte. Als nun Wadlsung
seine Tochter Signe, Sigmundé Zwillingsschwester, dem Siggeir
vermahlte, trat am Abend ein Mann in den Saal, barsuf}, im
fleckigen Mantel und Leinhosen an den Beinen; er war hohes
Wouchses, dabei alt und eindugig, was ein breiter Hut verhehlen
sollte: ein Schwert in der Hand gieng er an den Kinderstamm
(S. 33.49), der mitten in Wolsungo6 Halle stand, und stieR eé in
den Stamm, dal eé bié ans Heft hineinfuhr. Niemand wagte €6,
diesen Mann anzureden; er aber sprach: Wer dieses Schwert
aus dem Stamme zieht, dem soll es gehéren und wird er sel-
ber gestehen, dal er nie ein belRercdé Schwert in Handen trug.
Darauf schritt er aus der Halle und wiste Niemand wer er
war, noch wohin er gieng. Nun standen sie Alle auf und ver-
suchte Einer nach dem Andern das Schwert herandzuziehen ; aber
ed ruhrte sich nicht, bis Sigmund, Kénig Wélsungd Sohn, hin-
zutrat: der zog es heraus und ed war, al6 wenn ed los da
vor chm lage. Mit diesem Schwert gewann Sigmund viele Schlach-
ten ; aber am Ende seines Lebens versagte es ihm. In der Schlacht
gegen Lyngwi trat ihm ein Mann mit breitem Hut und blauem
Mantel entgegen; er war eindugig und trug einen Sper in der
Hand; an diesem Sper brach ihm das Schwert in zwei Stlcke;



er selber fiel in der Schlacht, c. 11. Mit demselben Schwert,
das Reigin wieder schmiedete, réachte hernach Sigurd seines Va-
ter6 Tod. |hm wendete sich OdhinS Gunst wieder zu, denn
er gab ihm Grani, das Ross, das von Sleipnir stammte, lieR
sich in sein Schiff aufnehmen und beschwichtigte den Sturm, c. 17,
und beim Drachcnkampf lehrte er ihn Gruben zu graben, das Blut
hinein rinnen zu laBen und den Wurm ins Herz zu stofRen, c. 18.

Dall es des Gottes eigenes Schwert war, das er Sig-
mund gewinnen lie3, dasselbe das Sigrdr. 14 (§63) erwahnt
wird, macht die Zusammenstellung mit Hermoduré Helm und
Brunne, die sich bei dem Gotte gleichfalls wieder finden, wenig-
stens wahrscheinlich. Wir wilRen zwar nicht, wer dieser Hermo-
dur war, schwerlich der Gott, den wir als Baldurs Bruder
kennen (§ 33), eher jener im Beowulfliede zweimal vorkommende
(Kemble64. 121), dad erstemal wieder in Verbindung mit Sig-
mund. Seine Sage ist nur sehr unvollstandig erhalten; aber
schon das Wenige, das wir von ihr willen, zeigt, dal er im Ue-
bermuth des Glicks Odhiné Gunst verwirkt habe. Dem Sig-
mund entzog fie nur sein hohes Alter; seinem Sohne blieb er
hold, und daR er auch seinem Geschlecht nicht feind ward, dad
sein eigenes war, c¢0 vielmehr racht, indem er Hamdiom. 26
rath, auf JonakurS Séhne Steine zu schleudern, ist Edda S. 434
auSgefuhrt. Wie hohe Pfander auch dem Jungling verliehen
feien, dem Alter kann die Gunst des SchlachtengottS nicht blei-
ben. AehnlicheS wird uns gleich wieder begegnen.

65. b. Sper.

Der starkste Beweis dafur, dal eS OdhinS eigene Was-
fen sind, die er audleiht, ist der Sper Gungnir. Wie ihn die
Zwerge, JwaldiS So6éhne, geschmiedet haben, ist § 57 erzahlt;
aber schon im ersten Kriege (§ 24) bediente sich Odhin nach
WoOI. 28 seines SperS:

Da schleuderte Odhin  den SpieR® ins Volk,



Nach Helgakw. Hundingéb. Il opferte Dag, Ho6gni6éSohn,
dem Odhi'n fur Vaterrache. Da lieh Odhl'n ihm seinen Spiel3.
Dag sand den Helgi, seinen Schwager, bei Fidturlundr: er
durchbohrte Helgi mit dem SpieRe. Da fiel Helgi. AI6 er aber
nach Walhall kam, bot Odhin ihm an, die Herschaft mit ihm
zu theilen. Einen solchen Ersatz mochte er dem Helden zu schul-
den glauben, der sein Liebling gewesen war und ihn nicht be-
leidigt hatte. Denn wie im ersten Liede Str. 12 Helgis Worte
andeuten, die er den Sohnen des erschlagenen Hunding sagen
lie, ald sie Vaterbule von ihm begehrten:

Gewartkii mdchten sie grole» Wetters,
Grauer Gecre und des Grames Odhin»,
so hatte Odhin Ihm friher seinen Sper geliehen, und der
Gram Odhind, d. i. sein Zorn, Helgié Feinde getroffen. Daéa
Wetter ist die Schlacht, und der graue Geer der Sper, von
dem wir reden. So weihte Giffur nach der Herwarars. c. 28
die feindliche Schlachtordnung dem Untergange (occidioni) mit
den Worten: .Erschreckt ist euer Kénig, dem Tode verfallen (feigr)
euer Herzog, hinfallig eure Kriegéfahne, gram ist cuchOdhin.
LaBe so Odhin mein GeschoR fliegen, wie ich vorhersage/ (FAS.
I, 501). Vgl. Mpth. 16.125 die aus Paul. D. angezogene Stelle.
Vielleicht entlieh man dem Heiligthum dcé Gotted de» ihm ge-
weihten Sper; die Sagen gedenken dessen nicht. Aber Opfer
giengen voraus, wie schon oben bei Dag. Al6 der Schweden-
konig Erich die Schlacht bei Fyridwall gegen Stprbiérn schla-
gen sollte, opferte Styrbiérn dem Thorr, aber Erich dem
Odhin, weihte sich ihm und bestimmte die Frist seines Toded
auf zehn Winter. Da sah er einen groBen Mann mit breitem
Hute, der gab ihm seinen Rohrstengel (reyrsproti) in die Hand,
ihn Uber dad feindliche Heer mit den Worten zu schieRen:
,Odhin hat euch Allesi AIl6 dad geschah, erschien ein Wurfspcr
in der Luft, flog Uber Stprbidérnd Schlachtreihen und schlug sein
Kriegovolk wie ihn selber mit Blindheit FMS. V, 250. Diese
Stelle lalt schlieBen, dal auch Helgi seine Lebenszeit auf feste



Jahre bestimmt hatte, um den grauen Geer zu erlangen. In
der Eprbyggiasage, wo Stemthirr den Spiel3 sich zum Heil
Uber SnorriS Heer schiefit, obgleich nicht gesagt ist, daR es
ded Gottes Sper war, wird eS ausdricklich als alte Sitte (at
fornom sidh) bezeugt. Schon die rémischen Fetialen pflegten
eine eiscnbeschlagene in Blut getauchte angebrannte Lanze (hasta
ferrata sanguinea praeusta) ins feindliche Land zu schleudern,
dem man Krieg ansagte, Liv. I, 32. Das erinnert an Kaiser
Otto6 Sperwurf gegen Danemark, mit dem er gelobte, bei sei-
ner Zurtckkunft das Land zu bekehren oder dad Leben zu laBen,
R. A. 59. Bgl.Herodot.V, 105. Im Norden ward auch der Heer-
pfeil (heror, bodkefli) angebrannt, den man bei Kriegsgefahr
umhersandte, das Volk aufzubieten. In dem Krieg mit den
Hermunduren um die heiligen Salzquellen hatten die Chatten
dadé ganze feindliche Heer dem Mars und Mercur (Zio und
Wuotan) geweiht, Ann. XIIl, 57. Des SperS wird hier ge-
schwiegen; aber die heimischen Quellen erganzen dcS RoOmers
Bericht, indem sie den Gebrauch bei der Weihung und selbst die
dabei ausgesprochene Formel lehren. Und dal auch im Norden
die so Besiegten geopfert wurden, und dieR der Sinn der Weihe
war, zeigen die Worte, welche Sigrun (Helgakw. Il, 23) zu
Hodbrodd spricht, als sie ihn verwundet auf der Walstatt findet:
Vorbei ist das Lebe», das Beil naht,
Granmars Sohn, deinem grauen Haupt.

Auch Herwar. S. 454 werden alle auf der Walstatt
Fallenden dem Odhin geweiht. Bestatigung gewahrt ferner die
Gautrekf. (FAS. 111,34), vgl. mit Saro 104, wo Odhin als
HrosSharSgrani dem Starkather seinen Rohrstcngel giebt, um
damit dad Opfer an Konig Wikar zu vollziehen, auf den bei
dem Seesturm, wo der zurnende Gott durch Menschenblut ver-
s6hnt werden sollte, dadé LooR gefallen war. Und alé Starka-
ther das NeidingSwerk bcgieng, den Koénig, der nur zur Schau
fur die Fahrtgenofen, mit welchen er gelooft hatte, fich den Strick

umlegen zu laBen glaubte, wirklich hinzurichten, und mit dem Rohr-
Simrock, Mythologie. 15



stengel, der zum Sper ward, zu durchbohren, bedient er sich der
Worte: ,So geb ich dich Odhin

Entfernter gehért die Sitte hieher, sich auf dem TodcS-
bctte mit dem Sper ritzen zu lalRen, wovon die Angligafaga
(Heimiikr.) mehrere Beispiele bewahrt hat. Da nur im Kampf
Gefallene, die Todedwunden zur Schau trugen, zu Odhin kom-
men sollten, so bot die Sperritzung, die gewiss auch mit einem
Weihopfer verbunden war, ein Audkunftomittel, in Walhall als
ein an Wunden verbluteter Kampfer Aufnahme zu finden. Auf
diese Weihe beziehen sich Odhind eigene Worte in seinem Ru-
ncnlied (Huwamal 139):

Ich weiB, dafl ich hieng vom Sper verwundet.

Dem Odhin geweiht, mir selber ich selbst.
Diel3 veranlaBte den VerfalRer der Heimokringla, der die Gotter
menschlich auffalite, nicht blo3 den Nsordr sich auf dem Kranken-
bette fur Odhin zeichnen zu laen; auch Odhin selbst ritzt sich bei
ihm im gleichen Falle mit der Spitze des SperS, wobei hinzu-
gefugt wird, ,nnd eignete sich alle im Kampf Gefallene zu/ was
auf die AuffaBung deutet, als kdmen die Gefallenen zu Odhin,
weil auch Er an Wunden gestorben fei.

ES scheint «nnoéthig, mit Petersen 169 auszuflihren, dal
Odhind Sper kein Luftphdnvmen, sondern nachst seiner Bedeu-
tung als Waffe ein Symbol der Macht und Herschaft ist. Wer
damit berUhrt wird, oder wen er Uberstiegt, der gehoért dem
Gotte, wie ahnlich auch Thiuré Hammer beim Landerwerb aut-
geworfen wird, die Grenze zu bestimmen.

Wolf Beitr. I, 12 weist nach, wie in deutschen Marchen
der Sper des Gottes zum Stocke, ja zuletzt zum ,Knippel aus
dem Sack ward. Als Sper habe er sich nicht behaupten kon-
nen, weil der Gebrauch der Spere langst untergegangen sei und
das Marchen ¢S mit der Gegenwart halte. Allein K. M. 28,
wo eS ein wildes Schwein zu erlegen gilt, wird erzahlt: ,Und
ali der Jingste so ein Weilchen gegangen war, trat ein klei-
nes Mannchen zu ihm, dadé hielt einen schwarzen Spiel3 in



der Hand und sprach: ,diesen Spiel3 gebe ich dir, weil dein
Herz unschuldig und gut ist: damit kannst du getrost auf dad
wilde Schwein lodgehen, es wird dir keinen Schaden zufligen/
Hier kommt der Sper nur alé6 Waffe in Betracht; aber er wird
als géttliche Waffe verliehen und durchbohrt das Ungethim wie
der Sper in Dagé Hand den Helgi.

In andern Sagen dagegen erscheint ein Stab, und zwar
alo Symbol der Macht uUber den Tod. So wenn in der Le-
gende von St. Matern der Apostel Petrus den Boten seinen
Stab leiht, womit sie dadé Grab ded zu frih gestorbenen Bi-
schofs schlagen und ihm gebieten sollen, aufzuerstehen (Godfr.
Hagen S. 48), oder wenn in den deutschen Gesla Rom. S. 80
(vgl. 88) der alte Mann seinen Stab leiht, kraft dessen dem
Beliehenen in der Holle Alles gewahrt werden mul3, was der
Herr dedé Stabes gebiete (vgl. § 103). Da der Stab hier
Uber die Unterwelt Gewalt hat, so dirfen wir wohl daran er-
innern , daR Odhin selbst Wegtamdkw. 9 die todte Wala vor
der Pforte der Hel erweckt, wobei seines Stabes ausdriicklich
gedacht wird. Auch der Stab der Gndh, der Mutter WidarS,
dcS Gottes der Erneuerung, ist hier zu erwagen: wir werden
sie (§ 84. 96) aldo Unterweltdgottin kennen lernen, und so hat
der Stab auch hier Macht Uber Tod und Leben.

G6. c. Ross und Mantel.

INn den nordischen Sagen wird Odhiné Ros6 Sleipnir sei-
nen Ginstlingen so wenig alé sein Mantel verliehen. Berlei-
hungen dieser Art erscheinen dagegen in Deutschland, wo freilich
an die Stelle Odhindé bald der Teufel, bald ein Engel tritt.
Wir gehen dabei von einem Zuge der Haddingdsage aud, welche
Saro |, 12 berichtet. Hadding, einer der Gunstlinge Odhino,
dem er sich zuletzt opfert, ist in einer Schlacht geschlagen: da
kommt der Gott, auch hier alé eindugiger Greis, dem Fliehen-
den zu Hulfe, starkt ihn mit einem Trunk, faft ihn in den



Mantel und fuhrt ihn durch die Luft in die Heimat. Durch
ein Loch deS Mantels schauend, gewahrt Hadding mit Erstau-
nen, wie das Pferd Uber Wellen und Wolken dahin schreitet.
Wir bleiben in der im Ganzen doch sehr verworrenen Erzahlung
unberichtet, warum eS in diesem Falle darauf ankam, den Helden
so schnell in die Heimat zu schaffen. In den deutschen Sagen
ist dieser Grund angegeben: da die Frist abgelanfen war, binnen
welcher der Beginstigte he im kehren sollte, ist seine Gemah-
lin im Begriff sich wieder zu vermahlen. Dagegen steht der
den zurlckfihrenden Gott vertretende gute oder bdse Geist ge«
wohnlich im Hintergriinde, wahrend RosS und Mantel, bald das
eine bald daS andere, hervorgehoben sind. In der Sage von
dem edeln Mvringer D. 523 so wie M. M. 61 fehlt zwar ihre
Erwahnung, und auch in der berihmten braunschweiger Sage,
deren Held spater Heinrich der Léwe ward, sehen wir diesen,
nach dem Bolkdliede und den von K. Godeke (Reinfrit von
Braunschweig, Hanover 1850 S. 75) verglichenen Quellen, von
dem Teufel durch die Lust getragen, ohne dal deS Mantels oder
des Rosses gedacht wirde, denn die Ochsenhaut, in die er sich
von dem getreuen Knechte ndhen |aRt, gehoért zu der Greifensage
und hat mit der Heimkehr und dem Wunschmantel nichts zu
schaffen; A. M. ist Wolf Beitr. 6. Jener Hauptzug, die Begln-
stigung der Ehe, ist aber der Sage so wesentlich, dall er selbst
da eindrang, wohin er nicht gehorte. Ein auffallendes Beispiel
gewahrt die Sage von Thedel von Walmoden und seinem schwar,
zen Teufelross.  Sie ist der normannischen von Richard |.
(Wolf 7) auf daS Nachste verwandt, nur dall diese an die
Stelle deSRosseS eiu vielfarbiges Tuch fetzte, in welchem
wir den Wunschmantel wiedererkcnncn: auf diesem Tuche voll-
bringt Richard die Fahrt, wie Thedel auf dem Rosse. Durch
die Herleihung derselben wird aber beiden keine Gunst erwiesen:
der im Hintergrund stehende bdse Geist stellt nur ihre Uner-
schrockenheit auf eine gefahrliche Probe: sie wirden es, wenn sie
Furcht angewandelt hatte, mit dem Leben entgolten haben. Die



auf Heinrich den Léwen Ubertragene braunschweiger Sage, in
der wir einen uralten Mythus erkennen, laRt nur die Heim,
kehr durch Hulfe ded Teufels vollbringen; die normannische
und die von Thedel auch schon die Ausfahrt, also die ganze
Reise, woraus sich crgiebt, daR letztere zu den Sagen vom wil-
den Heere gehoren, womit wir hier noch nichts zu schaffen ha-
ben. Eine Verbindung mit der Sage von der Heimkehr, die
der Gott beginstigt, ist aber in beiden, und zwar in auffallend
gleicher Weise versucht; sie konnte jedoch nur angeflickt werden.
Richard trifft in der Kirche der h. Katharina auf dem Sinai
Einen seiner Ritter, der vor sieben Jahren in die Gefangen-
schaft der Sarazenen gerathen war, welchem der Herzog berich-
tet, seine Frau, die ihn langst todt glaube, wolle binnen dreien
Tagen wieder heiraten, und er, der Herzog, sei selbst zur Hoch-
zeit geladen, Wolf 7. Gerade so findet Thedel in Jerusalem
den Herzog Heinrich und theilt ihm mit, dal die Herzogin, die
ihn fir ertrunken halte, mit einem Pfalzgrafen zur neuen Ehe
schreiten werde, wenn er nicht binnen Kurzem heimkehre. Dal}
die normannische Sage hier die deutsche benutzt hat, kann kein
Zweifel sein, denn die Sage von Heinrich dem Loéwen hat ur-
alten Grund: sie klingt schon im Jwein, dem Ritter mit dem
Loéwen, an, dem seine Gemahlin gleichfalls eine Frist der
Rickkehr bestimmt hatte. Auch im Wolfdietrich finden fich ihre
Spuren: sie gehort der deutschen Odyssee an und die Verglei-
chung Aller zu ihr z&hlenden Sagen und so auch Alles was von
Heinrich dem Loéwen berichtet wird, zeigt, daR das Ziel der
Reise nicht dad Grab des Erldésers oder das gelobte Land war,
sondern die Unterwelt, wie die daheim harrende Gemahlin der
von Freiern umworbenen Penelope zu vergleichen ist. Wie hier-
durch Licht auf die Odyssee selbst fallt, so ergiebt sich daraus
auch die Verwandtschaft der Haddingsage, denn auch Hadding
gelangt nach Saro 16 in die Unterwelt, und sogar die Blauer,
welche bei ihm daS Land dcS Lebens umgiebt, findet fich MM.
61 so wie bei Rcinfr. v. Braunschweig (Gddcke 60) wieder.



Um so wahrscheinlicher wird €S nun, daR auch Hadding zu schleu-
niger Heimkehr, welche der Gott vermitteln muR, denselben drin-
genden Antrieb hatte wie Heinrich der Léwe.

Aus dem Mantel geschieht nun ferner die Heimfahrt in
der Erzahlung ded Caesarius 8, 59 von Gerhard von Holenbach,
wo wie in dem Volksliede von dem edcin Mo&ringer die Wall-
fahrt zum Grabe dedé h. Thomas gerichtet war. Der Antrieb
ist hier noch derselbe; dagegen in der Sage vvm Wartburgkriege
DS. 555, wo der Wunschmantel zu einer ledernen Decke wird,
steht dem Heinrich von Ofterdingen nicht Braut oder Gemahlin,
sondern Ehre und Leben auf dem Spiel, wenn ihn Klingsor
nicht durch seine Geister in Einer Nacht nach Thiringen schaffen
lieRe. Neben andern Wunschdingen und nur mit unsichtbar ma-
chender Kraft erscheint der Mantel auch KM. 92; aber auch
hier hilft er die Hochzeit mit einem Andern noch rechtzeitig zu
hintertreiben. Vgl. 93 und BM. 68 deé Teufels Pathe. Zu-
letzt hat er noch in die Faustsage Aufnahme gefunden, und ist hier
zu groflRer Berihmtheit gelangt. Das Ross erscheint dagegen
auler bei Thedel sast nur in der Sage von Kaiser Karls Heim-
kehr aus Ungerland, DS. 439 (vgl. Myth. 980), wo cs gleich-
falls die Wiedervermahlung der Kaiserin zu verhindern gilt. Wo
sonst noch, und die Falle sind zahlreich genug, Rosse sich darbie-
ten, sind sie gespenstcrartig: sie wollen die Menschen nur schrek-
ken und abmatten, wie die bei Reusch 22, oder sie gehéren wie
das bei Tette und Temme Pr. Volkss. 73 der wilden Jagd oder
gar wie bei Caesarius Il, 7 der Holle an, an die selbst Thc-
deldé RosS, das nur glihende Kohlen fri3t, erinnert. Nur Temme
I. c. 76 konnte eS von dem Gotte zur Hulfe gesandt fein.

Mit dieser Einen Ausnahme ist Gott OdhinS Dazwischen-
kunft wohl daraus zu erklaren, dall er als Ehegott den Bruch
eines ihm heiligen Verhaltnisses verhindern will. Das RosS ist
aber in denselben Sagen alé6 ein Symbol der Allgegenwart
aufzufalRen, die ihm freilich sehr verklrzt ist durch die Ver-
menschlichung, der alle heidnischen Gotter nothwendig anheim-



fallen. Denn wenn er gleich auf dem windgezeugten Hengst in
der kiirzesten Frist die weitesten Raume durchmelen mag, so sind
doch die Entfernungen keineswegs fiir ihn aufgehoben. Der
Mantel, der in den deutschen Sagen zu gleichem Zwecke dient,
war wohl urspriinglich, wie das vielfarbige Tuch der normanni-
schen Sage noch andeutet, der Wolkenhimmel mit seinen wech-
selnden Farben, Wolf 7, woran DMS. 26 nicht Zweifel er-
regen darf, denn der hier vorkommende Mantel, der aud tau-
send Lappchen gestickt ist, von welchen ein feder, wenn man ihn
auseinander warf, ein Schlo mit schénen Garten und Weihern
ward, ist zwar die Erdoberflache; er wird aber auch von einem
Frauchen verliehen, in welcher wir die Erdgéttin erkennen, so
dal er von WuotanS Mantel verschieden ist; wohl aber gehort
hieher die § 115 mitzutheilende Sage von der Schwanenkirche
zu Carden, wo Frouwa, an deren Stelle Maria getreten scheint,
nicht als Erdgéttin in Betracht kommt, sondern sich mit Wuotan
in die Herschaft Gber Luft und Walcr theilt.

Wir koénnten noch von andern Verleihungen sprechen, da
die deutsche Sage aufler dem Wnnschmantel auch Woinschelhlte
kennt, welche die Kraft des Mantels haben, wahrend dieser, wo
er daneben vorkommt, bloR unsichtbar macht. Ein solches ist
Fortunats Winschhitchen, das neben einem andern Wunschdinge,
dem Séackel, vorkommt, wie auch Siegfried neben der Tarnkappe
(Hehlmantel) den Hort besitzt. Nach den Nibelungen 1046 lag
die unerschopfliche Kraft des HortS in der Winfchelruthe (der
wunsch lac dar under, von golde ein ruetelin), deren
Name schon auf Wuotan (Wunsch) weist. Dagegen nach Edda
157. 302 lag diese Unerschopflichkeit in dem Ring Andwaranant,
mit welchem der Schatz, wenn man noch soviel wegnahm, sich
wieder vermehren liel3, weshalb er uns schon S. 102 mit
OdhinS mehrbesprochenem Ring Draupnir, von dem andere eben-
schwere troffen, so wie mit MimringS schatzmchrendecn Armring
zusammenfie. Wo uns also dieser Ring oder die an die
Stelle tretenden Wunschsackel, Brulpfcnnige oder Hcckcthalcr, in



deutschen Marchen begegnet, da sind auch sie als von Wnotan
verliehen anzusehen. Ein Gleiches gilt von den Wunschwirfeln
KM. 82. Denn Odhin, von dem alles Heil audgeht, war als
Gott ded Glicks auch Gott des Spiels und ihm wird wie dem
Mercur die Erfindung des Wiirfelspiels beigelegt. Myth. XXXVI.
136. 140. 958. Selbst die Siebenmeilensticfel erinnern an
die Fligelschuhe Mercuré. Andere Wunschdinge aufzufihren,
enthalte ich mich, indem ich auf Myth. 1127 und Wolf Beitr.
10 ff. verweise.

Zu beachten ist aber eine Reihe von Marchen, in welchen,
wie KM. 92. 93. 193. 197. vgl. DMS. 20. 23, mehrere sol.
cher Wunschdinge zugleich erscheinen: ihre Besitzer sind um sie
in Streit gerathen, und ein dritter, der zum Schiedsrichter auf.
gerufen wird, bemachtigt sich selber ihrer, wie dad schon Sieg,
fried in den Nibelungen 89 thut, der so den Hort, die Tarn,
kappe und dadé Schwert Balmung gewinnt. In KM. 93 sind
es Stock (Schwert), Pferd und Mantel, Altd. BIl. I, 297
Schuhe, Hut und Mantel; dagegen KM. 111,401 nur ein Man-
tel, KM. 193 nur ein Sattel, der aber auf daé Pferd hin-
weist. Schwert und Pferd werden auch Skirnisfér 8. 9 er-
fordert, um durch Wafurlogi zu reiten und die Braut zu ge-
winnen. Und so finden fie sich als Gram und Grani bei Sigurd
in der Edda und Woélsungasaga wieder, da er wie Skirnir, der
an Freyrd Stelle getreten ist (f. 0. S. 74) durch Wafurlogi
reitet. Statt dieser wird in den Marchen der Glasberg oder
der goldene Berg genannt, wal keinen Unterschied macht, denn
auch der Glasberg ist ein Seelenaufenthalt, wie Wafurlogi nach
§ 30 die Unterwelt umgiebt. Diese Wunschdinge haben also die
Kraft, wie der Stab S. 219 dieses sonst unzugangliche Reich zu
erschlieRen. Haben sie auch hier einen Bezug auf Wuotan? Nach
der Sigurdsage sollte man die® besahen, da sowohl daé Schwert
Gram, das Odhin seinen Vater Sigmund gewinnen lie} (§ 64.66),
aldé dad Ross Grani, dad Sleipnir gezeugt hatte, von Odhin her.
rihren. Aber in Skirnisfor sehen wir ja beide, Ross und Schwert,



in FreyrS Besitz. Zur Verneinung der Frage reicht diel’ aber
nicht hin: was Skirnisfér von FrcyrS Diener Skirnir erzahlt,
mul einst von Odhin gegolten haben. Denn wenn Skaldsk. 59
von Bloédughvfi, das wir oben fiur FreyrS Ross nahmen, gesagt
wird, BeliS Todtcr habe eS geritten, so waren wir zwar nach
Skirnisfér 16 berechtigt, dabei an Freyr zu deuten, weil diesen
Gerda ihres Bruder6 Morder nennt; allein an derselben Stelle
von Skaldsk. hei3t eS kurz zuvor, der kraftreiche Atridr habe
Blodughofi geritten: Atridr ist aber nach Grimnidm. 48 ein
Beiname Odhiné. Dazu kommt, daf Gerda Skaldsk. 19 FriggS
Nebenbuhlerin heilt (vgl. S. 72 o.): sie galt also einst fur
Odhins Gemahlin oder Geliebte. War eé Odhin, der Beli er-
schlug und Gerda gewann, so bezog sich auf ihn der in Skir-
nisfor enthaltene Mythus, was sich nur aus seiner Eigenschaft
als Sonnengott (§ 74), die hernach auf Freyr ubergieng,
erklart: eS war mithin WuotanS Ross und WuotanS Schwert,
welche durch Wafurlogi fuhren, den GlaSbcrg zuganglich machen
und die Unterwelt erschlieBen. Darum bedarf auch Hermo-
dur, da er zur Unterwelt reitet (§33), Odhins Ross Sleipnir,
wie Sigurd den Grani, Skirnir den Blodughofi, ja vielleicht
Hermodhr zu demselben Zweck auch Helm und Briunne
(§ 64), welche zusammen den Mantel vertreten wirden, denn
auch dieser Hyndl. 2 verbilrgte Zug kann aus der Gottersage
in die Heldensage gelangt sein.

«r. Swinfylking.

Seinen Lieblingen theilt Wuotan, um ihnen zu Macht und
Herschaft zu verhelfen, nicht bloR seine Wunschdinge mit, die
seine eignen Attribute sind, er lehrt sie auch die Kriegskunst,
namentlich die von ihm selbst erfundene Schlachtordnung. Schon
jenen Hadding (§ 66) unterwies er, wie er die Rotten keilfor-
mig aufstellen miRe, Saro p. 171 (Mduller 52), wad nach Tac.
Germ. ,Acies per cuneos disponitur! die den Deutschen eigen-



thiinl'che Anordnung war. Im Norden hie} sie Swi'nfylking, weil
sie die Gestalt des EberrtifRels nachzuahmen schien. DaS jlingste
Beispiel begegnet in der Sage des Danenkonigs Harald Hilde-
tand (Kriegszahn), mit dem die historische Zeit anbricht. Durch
Zauberei und Odhins Geschenk unverwundbar pflegte er diesem
die Seelen der Erschlagenen zu weihen, was auf den Spcr Gung-
nir und den an ihm haftenden Gebrauch hindeuten kénnte. Vor
dem Kriege mit dem Schwcdenkénig Ingo gedachte er den Aud-
gang des Kampfs durch Weiagung zu erforschen: da erschien
ihm ein eindugiger Greis von hervorragender Gestalt, unterwies
ihn in der Kriegskunst und lehrte ihn auler einer neuen Weife,
in der Seeschlacht die Schiffe zu ordnen, die Rotten keilférmig
aufstellen. Mit diesen Lehren ausgeristet besiegte er den Schwe-
denkonig, Saro VII, 138. Aber am SchliRe seines Lebens sollte
auch Er den Gram OdhinS erfahren. Es war in der berihm-
ten Brawallafchlacht, welcher der gealterte, erblindete Harald
nur im Wagen beiwohnen konnte. Sein Wagenlenker war Odhin
selbst, welcher die Gestalt de6 Hauptlings Bruni angenommen
hatte. Der erblindete Konig, dad angstliche Geschrei der Sei-
nen vernehmend, befiehlt jetzt dem Bruni, des Feindes Schlacht-
ordnung zu erforschen. Bruni gehorcht, kehrt aber lachend zu-
rick mit der Nachricht, es sei die keilsdrmige. Betroffen rief Ha-
rald: Wer hat den Kbénig Hrmg gelehrt, seine Scharen so auf-
zustellen? Ich glaubte, Niemand kenne diese Schlachtordnung
als Odhin und ich. W.ill Odhin mir nun den Sieg missgon-
nen ? das ist nie zuvor geschehen und ich bitte ihn, dalR er auch
dieBmal den Danen Sieg gebe: alle, die im Kampfe fallen,
will ich ihm weihen. Aber Bruni ri3 den Koénig aus dem Wa-
gen und traf sein Haupt mit seiner eigener Keule. Saro 146.
Soégubr. (FAS.1.) 8. 9.



68. Schutzverhaltnisse.

Allerdings scheint hier Odhiné Verhalten gegen seinen
Schitzling durch eine Zweideutigkeit entstellt, die vielleicht schon
sein Beiname Tweggi (der Zweifache) ausdriicken sollte. Sie liegt
aber doch in dem Wesen des Gottcd und der Natur des Kriego-
glicks, dessen Wandelbarkeit alle groRen Feldherrn erfahren ha-
ben. Auch wird sie nach der Darstellung in Ségubrot dadurch
gemildert, daR Hildetand, weil er den Dé&nen zu alt geworden
war, auf dem Schlachtfelde zu sterben begehrte, weshalb er den
Koénig Hrmg, seinen Schwcstersohn, anfgefordert hatte, ein Heer
zusammen zu ziehen und ihm in der Schlacht zu begegnen. Aber
der eigentliche Grund liegt noch tiefer: die geheime Bedingung
aller mit Odhin eingegangener Schutzvcrhaltnisse ist eine Selbst-
weihe, die wie bei Stprbidérn (§ 65) (der sich dem Odhin weibte
und seinen Tod auf 10 Jahre bestimmte, wie auf dieselbe Frist
K. Eirik sich dem Odhin gab, dafl er ihm Sieg verleihen sollte
M. 970), auf gewisse Fristen gestellt werden kann, einmal aber
doch immer von dem Gotte geltend gemacht wird. Wie er bei
kurzer Frist zu entschadigen weil3, sahen wir an Helgi, dem, als
er nach Walhall kam, Odhin anbot, die Herschaft mit ihm zu
theilen. Wie alt Hadding ward, der sich dem Gott zu Ehren
freiwillig erhangte, wiRen wir nicht genau; dem Harald Hilde-
tand hatte er ein langes Leben, bis zum Ueberdruf3, bewilligt;
AehnlicheS wird uns Skaldsk. 64 von Halfdan dem Alten gemel-
det. Dieser stellte mitten im Winter ein groes Opfer an und
verlangte, dreihundert Jahre in koniglicher Macht zu leben.
Da erhielt er zur Antwort, ihm solle nicht mehr als das langste
Menschenalter zu Theil werden; aber in all dieser Zeit wirden
auS seinem Geschlecht nur erlauchte Manner und Frauen hervor-
gehen. Der Selbstweihe wird hier geschwiegen, und vielleicht war
Odhin durch das voraudgegangcne grole Opfer befriedigt wie
nach Hcimokr. 1, 29 Kénig Oen sich durch das Opfer seiner S6hne
hohes Alter erkaufte: jeden zehnten Winter schlachtete er dem



Odhin Einen derselben und ward so alt, dal er zu Bette lie.

gen muste und aus dem Horne trank wie ein kleines Kind.

Als vom Stierschwert das schlanke Ende

Er zum Munde mit Muhe hielt,

Mit Blut besudelnd der S6hne Leib

Schlurft' er liegend aus der Spitze des Horns.

Es konute der graue  Konig im Oste»

Das Schwert des Ochsen schier nicht mehr halten.

Aber in andern Fallen muR man die Selbstweihe, auch

wo ihrer nicht ausdriicklich gedacht ist, hinzudenken und was in
Deutschen Sagen von Bindnissen mit dem Teufel erzahlt wird,
daneben halten, wo sie dann ihrerseits wieder von solchen mit
Odhin eingegangenen Schutzverhéltnissen Licht empfangen. Auch
der Teufel bewilligt seine Hulfe, wie bei dem Faust des Puppenspiels
und des Volksbuchs, meist auf feste Jahre; andere laRt er, wie
den goethefchen Faust, alt und blind werden wie Hildetand ; aber
nie versaumt er, sein Opfer wie Odhin als Bruni in Empfang
zu nehmen.

Jenes heidnische SchutzverhéltnisS, dessen Eingehung bei
Eirik at gefazOdhni hiel3, kann auch schon von den Eltern eines
Kindes vor oder bei dessen Geburt eingegangen werden, wie bei
der bierbrauenden Geirhild (FAS. Il, 26. Myth. 977), die dem
Hottr (Odhin) fur seinen Beistand verheilen muste, wad zwi.
schen ihr und dem FaRe sei: sie wiste nicht, daR sie damit ihren
Sohn Wikar S. 217 Odhin gelobt hatte. In deutschen Sa.
gen kehrt dieser Zug vielgestaltig wieder; aulRerdem schlieRen
sich auch unsere Marchen von Gevatter Tod (KM. 44) und des
Teufels Pathcnschaft BM. 68 hier an.  Unaufgefordert nahmen
die Gotter an dem Schicksal einzelner Menschen vorziglichen An-
theil, wie in GrimniSmal Odhin an Gcirrédh, die Frigg aber an
seinem zwei Jahre altern Bruder Agnar: daran knupft sich eine
Wette zwischen beiden goéttlichen Gatten, die sich durch FriggS
List zu Gunsten ihres Pfleglings entscheidet. Derselbe Wetteifer
wiederholt sich bei der Sage vom Auszug der Langobarden DS.



389. Zeitschr. V, 1; 'm Wesentlichen eins mit jener in Grim«
niSm., nur daR an die Stelle der feindlichen Brider zwei feind-
liche Volker treten. Die List, deren sich hier gréa (Frigg) be-
dient, OdhinS Bette umzukehrcn, kehrt im Marchen von Gevat-
ter Tod wieder, so dalR dieser Zug den engen Krei3 unserer
Schutzverhéltnisse nicht verlaBen hat. An Starkadrs Verhaltnis«
zu Hrosbharsgrani sahen wir oben ein Beispiel, dall die Gunst
OdhinS mit der Feindschaft ThirS erkauft werden muste, und
diel lieRe sich noch an mehrer« der ThorShelden, welche Uhland
(Mythus deé Thor) besprochen hat, darthun. Ein solcher Ge-
gensatz zwischen Thir und Odhin bildet auch die Grundlage deS
freilich spaten HarbarddliedeS. Auch andere Gotter haben ihre
Schutzbefohlenen, wie schon die Namen Friwin, Baldewin, Bre-
govine auf solche Gonnerschaft Hinweisen.

69. VerheiRung Walhalls..

Schon oben ist gesagt, da®R Odhin als Gott des Geistes
besonders den kriegerischen Geist, den germanischen Heldengeist
bedeutet, und so sahen wir ihn auch § 97 die keilférmige Schlach.
vrdnung lehren. Als Geber alles Guten konnte er, wie die Sage
vom Auszug der Langobarden ausdriicklich sagte, kein hoheres
Gut verleihen als den Sieg. Darauf gehen viele Beinamen
und Attribute, darum sind ihm die Thiere des Schlachtfeldes
heilig, darum kommt Niemand in seinen Himmel, der nicht in
der Schlacht gefallen oder an Wunden gestorben ist. Seine
himmlische Halle heilt darum Walhall wie er selber Walvater,
weil Wal den Inbegriff der in der Schlacht Gefallenen bezeich-
net und alle seine Wunschséhne sind, die auf dem Walplatze fal-
len. Die Walkuren, die ebenso seine Wunschmadchen heiRen, oder
Freyja, aus welcher sie vervielfaltigt sind, sendet er aus, den Wal
zu kiesen und seiner himmlischen Halle alé Einheriar (Schrcckené-
kampfer) zuzufihrcn D. 20. Dort geht er seinen Gasten entge-

gen und empfangt sie an der Schwelle; schon vorher hatte er



daé Mal risten lalBen zu ihrem Empfange wie daS im Eirik6-
mal (Skaldsk. 2) herrlich geschildert ist. Sie trinken mit den Goéttern
den sifRen Meth, der aué dem Euter der Ziege Heidrun 45.
19 flieRt (D. 39), oder den Begeisterungstrank der Asen und
Skalden, dessen Ursprung D. 57. 58 erzahlt ist. Auch die Speise,
dad Fleisch des Ebers Sahrimnir, ist ihnen mit den Géttern ge-
mein. Jeglichen Tag wird er gesotten, heit e6 D. 38, und ist
am Abend wieder heil. Auch an Kurzweil fehlt cs da nicht:
jeden Morgen, wenn sie angekleidet sind, wappnen sie sich und
gehen in den Hof und fallen einander. Dad ist ihr Zeitver-
treib. Und wenn es Zeit ist zum MittagSmal, reiten sie heim
gen Walhall und setzen sich an den Trinktisch D. 4L Vgl.
oben S. 48. So ist ihr Leben eine Fortsetzung aber zugleich
eine Verklarung des irdischen.

Zwar ist Alles dad nicht bloR als Belohnung auszufalen,
da wie S. 144 ausgefiuhrt ward, Odhin zugleich feine Macht
gegen die Riesen starkt, indem er die berihmtesten Helden, die
er im Kampfe fallen 1aRt, in seine himmlische Halle zieht; wie
auch dad tagliche Kadmpfen der Einherier alé Voribung auf den
letzten Weltkampf gefaflt werden kann. Doch aber war diese
Unsterblichkeitslehre und daé in Walhall verheilene Frcudcnleben
ein machtiger Antrieb zu todesmuthigem Kampf: dieser Glaube
lehrte den Tod verachten und bildete Helden, obgleich Petersen
229 richtig bemerkt, man durfe dadé auch umkehren und sagen, die
den Germanen angeborene Tapferkeit und Unerschrockenheit habe
die Lehre von Odhin und Walhall geschaffen. Wenn aber Gang-
leri D. 39 fragt: ,Wad haben die Einherier zu trinken, dad
ihnen so genigen mag alé ihre Speise? Oder wird da Walcr
getrunken? und Har antwortet: ,Wunderlich fragst du mm, alé
ob Allvater Konig, Jarle und andere herrliche Manner zu sich
entbieten wirde, und gabe ihnen Waller zu trinken. Ich weil}
gewiss, daR Manche nach Walhall kommen, die meinen sollten,
einen Trunk Wallerd theuer erkauft zu haben, wenn ihnen da
nichts BeRRered geboten wirde, nachdem sie Wunden und tédtliche



Schmerzen erduldet habens so ist dad in echt heidnischem Sinne
gesprochen und schwerlich wiirde sich der Germane so freudig in
den Kampf gestirzt haben, wenn man ihm gesagt hatte, da der
Eber Sahrimnir, das Bild der Sonne, nichts als das Licht des
TageS sei, dad sich taglich erneut, und Heidruns Milch nichts als
die klare Aethcrflut, der reinste Lichtstrom, der unsterblichen Lun.
gen allein zutraglich, ihnen zur Quelle ded ewigen Lebens wird.
Gleichwohl treffen diese Deutungen den urspringlichen Sinn
des Mythus, und selbst die Uberlieferten Namen in GrimniSm.
Str. 18:

Andhrininir (derKoch) lakt in Eldhrimnir (dem KeRel)

Sahrimnir sieden,

Das beste Fleisch; doch erfahren Wenige

Was die Einherier eRen, (S. 48 o.).
laRen sich damit in Uebereinstimmung bringen. Petersen 232.
Aber welche Auslegung wir fetzt auch wahlen, gerade in ihrer
Bildlichkeit war Odhins Lehre geeignet, auf die Gemiuther zu
wirken. Dem tapfern Kampfer konnte eS gar nicht fehlen: fiel
er in der Schlacht, so wurden ihm Walhalls Wonnen zu Theil;
hatte ihm aber Odhin Sieg verliehen, so mochte er so begnadet
dem Feinde wohl génnen, bei Odhin zu gasten. VVgl. Snorri HeimSkr.
I. c. 10. So war feder AuSgang willkommen und man begreift,
wie diese Helden, ,wenn des Lebens Stunden verlaufen sind,
lachend sterbend Krukum. 25.

Auf den Besitz Walhalls bezieht sich wohl OdhinS Beiname
der Mann vom Berge, wie er von Sigurd genannt fein
will, Sig. Fafn. H, 18. In Sigrdr. (S. 211) sahen wir ihn auf dem
Berge stehen mit blankem Schwert, den Helm auf dem Haupte. Der
Himmel der Asen lag demnach urspriinglich auf dem Berge und
ward erst spater in héhere Spharen gerickt, wie wir gleiche An-
schauungen bei urverwandten Volkern finden. Nach der entge-
gengesetzten Ansicht lag aber der Himmel in dem Berge, im
Schoof der Erde, und diese scheint an den Wanengéttern zu haften,
wenn sie gleich fetzt nach dem eddischen System in Adgard Auf.



nahme gefunden haben. Vgl. § 59. Diese Ansicht finden wir
in Deutschland wieder und auch hier treffen wir die Einherier bei
ihm: ed find seine Krieger und Helden, die neben ihm dem Tag
entgegenschlummern, wo fie in der Schlacht auf dem Walscrfelde
den letzten Kampf kémpfen und ihre alte Herrlichkeit wieder her-
auffihren sollen. Nach dem vielgestaltigen Volksglauben beglei-
ten fie ihn aber auch schon frUher, wenn dem Vaterlande Ge-
fahr droht in dem withenden Heer § 72 oder alljahrlich, wenn
die wilde Jagd § 73 aus dem Berge braust.

10. Kriegerischer Character.

Die kriegerischen Eigenschaften Odhind (iberwogen auch dem
Verfaller der HeimSkringla, der als Christ die Gotter gleich
Saro historisch auffaBen und vermenschlichen muste. Wie diesem
Odhin ein betriigerischer Zauberer, so ist er dem Snorri ein
groRer Heermann und Eroberer, der von Asien ausziehend den
Dienst der Asen nach dem Norden brachte. ,Odhin konnte
auch machens heilt e6 C. 6: ,dal seine Feinde" (oder die fei-
ner Schitzlinge) ,in der Schlacht blind oder taub oder erschreckt
wurden, und ihre Waffen nicht scharfer verwundeten alé Ru-
then ; aber seine Mannen drangen ein ohne Panzer und waren
wuthend wie Hunde oder Wolfe, biRen in ihre Schilde, waren
starker alo Baren oder Stiere: sie schlugen die Gegner zu Bo-
den; ihnen aber schadete weder Feuer noch Eisen. Diel® wurde
Berserkégang genannt/

Unmittelbaren Antheil nahm Odhin nicht selten an den
Schlachten der Menschen. Er ist wohl der Gott quem adesse
bellantibus credunt. Tac. Germ. 7. AI6 er den Hadding in der
keilférmigen Schlachtordnung unterwiesen hatte, stellte er sich hinter
die Reihen, zog eine Armbrust hervor, die erst ganz klein schien,
aber gespannt wuchs; legte zehn Pfeile zugleich auf die Sehne,
und erlegte damit ebensoviel Feinde. Saro 17. Dem mensch-
lich aufgefallten Balder § 35 kampft er mit Thors und andern



Gottern zur Seite. Welchen Antheil er an der Brawallaschlacht
nahm, ist oben berichtet; in Hrolf Krakis letztem Kampf leistete
er den Schweden auf weilem Ross und mit weilem Schilde
bedeckt, Beistand; doch wird er dem Biarki erst sichtbar, als
dieser nach Rutas Rath durch den Armring schaut, Saro 37,
wad sich der deutschen Schulterblattschau (Myth. 891. Zeitschrift
V, 536) vergleicht, die geistersichtig macht.

Bei dem Fall der Soéhne Jonakurd erschien Odhin im
Schlachtgewihl, Saro VIII, 154—57 nennt ihn ausdricklich;
die entsprechende Stelle der Wols. S. fuhrt ihn wie gewdhnlich
als eindugigen Greis ein: so bleibt kein Zweifel, wer in Ham-
didmal. 13. 26 der in der Brunne geborgene hohe Berather
ist, der JormunrekS Kampfern zuruft:

Schleudert Steine, wenn Gescholle nicht hafte»

Noch scharfe Schwerter, auf Jonaknrs Soéhne.
Wab ist Odhin hier anders aldé die in der Schlacht entbren-
nende Kampfwuth, die, ein unsichtbarer aber schrecklicher Wi-
dersacher, mit unscheinbaren Waffen ein groRes Blutbad an-
richtet, und wadé Schwertern und Speren nicht fallen will, mit
Steinen zu Boden schmettert? So werden auch die nachsten
Zeugnisse zeigen, dal® cd nur der eigene kriegerische Sinn war,
den die Germanen in Odhin anschauten. Dieser Sinn lebte
vornamlich unter den Edeln und Fursten: Bauern und Knechte,
welchen der Ackerbau UberlaBen blieb, konnten dem Kriege nicht
geneigt sein, der ihre Saaten zertrat, ihr Vieh schlachtete, ihre
Gehéfte in Flammen aufgehen lieR. So lalen sich die Worte
Harbarddl. 24 verstehen:

Odhin hat die Firste», die int Kampfe falle»,

Thirr hat der Thrale (Knechte) Geschlecht.
Ein eigener Himmel Thurd ist so wenig bezeugt, als dal der
freie nordische Bauer oder der Knecht, der als Waffentrager
seines Herrn in der Schlacht fallt, nicht zu Odhin komme. Frei-
lich nur, wenn er im Gefolge seines Herrn nach Walhall fahrt,

geht ihm Odhin entgegen, GautrekSs. 8. Aber dieselbe Stelle
Simrotf, Mythologie. B



des HarbardSliedeS sagt auli, dal eS Odhin ist, der die Fur-
sten verfeindet und dem Frieden wehrt. Als Zwie-
trachtstifter erscheint er auch Helgakw. H. I, 32, wo sich Dag
bei der Schwester, der er den Gemahl erschlagen hat, mit den
Worten entschuldigt:

Odhin allein ist Schuld an dem Unbheil,

Der zwischen Verwandte Zwistrunen warf.
Nicht als ob Odhin den Bruch der Sippe wollen kénnte: nur
so weit als der Krieg von der Sitte geboten wird, steht ihm
Odhin vor: den widernatirlichen, welcher Verwandte gegen
Verwandte fiuhrt, haben wir oben S. 141 nach der im Norden
seit der Woluspa herschend gewordenen, allerdings jinger» An-
sicht, als TprS Werk erkennt. Allein Dag hatte dem Odhin fur
Vaterrache geopfert: den Vater an Helgi zu rachen, gebot ihm
die dringendste Pflicht, die Ausnahmen so wenig erleidet als
Aufschub (§ 34), und so war eS auch hier noch der der Blut-
rache ergebene germanische Geist selbst, der in Odhin angeschaut
zwischen Schwagern blutige Entzweiung gesét hatte.

If. Luftcrscheinmigen.

Auf Odhin als KriegSgott ist auch die unter dem Namen
des wuthenden Heeres bekannte Lufterscheinung streiten-
der oder zum Kampf audzichender Krieger bezogen, obgleich
ihr sowohl als der verwandten wilden Jagd der dahin brau-
sende Sturmwind urspringlich zu Grunde lag. Wie Krieg und
Jagd, die beiden Hauptbeschaftigungen edler Germanen, so
scheinen auch wiuthendes Heer und wilde Jagd verschie-
den; sie hatten aber in dem empodrten Luftelemcnt, von dem Odhin
auSgieng, einen gemeinsamen Anlal3: der Volksglaube war wohl
berechtigt, sie ineinander flieRen zu laBen. Ilhnen verbindet sich
aber ein drittes: Gotter in diesen Stirmen zu sehen, war ihre
befruchtende Kraft schon Anlal genug; dazu fielen sie meist in
altheilige Zeiten, wo segnende Gottheiten ihren Um-



und Einzug hielten und von dem erwartenden Volk mit
Opfergaben empfangen wurden. Daher zieht nicht Wuotan al-
lein an der Spitze der wilden Jagd, eS sind auch andere Gott-
heiten, vornamlich weibliche, die als Verkorperung jener Stirme
Baumen und Frichten des Feldes Segen spendeten, denn wo der
heilige Zug voriberfuhr, da schwollen die Saaten Uppiger, oder
wo sie den Weg durch eine Scheune nahmen, mehrte sich der
Reichthum in den Garben. Zeitschr. f. d. A. VII, 386. ES
bedeutet ein gutes Jahr, wenn man daS MuteShecr recht saufen
hoért, und kommt es recht zeitig im Fruhling, so wird bald alles
grin. Meier I, 114. 129. 131. 139. Auch wenn das Rockert-
weibchen sich sehen 1aRt, giebt es Heu und Frucht in Hulle und
Fulle. Baader 158. An diese einziehenden segnenden Gotter
erinnert noch der in TourS erscheinende Wagen deS Kobnigs
Hugo (Capet), der einen heidnischen Gotterwagen, sei €S nun
Freyrd, Thurs oder OdhinS, vertritt.

In christlicher Zeit konnte sich dieR nicht in alter Wirde
behaupten; nur wenige Erinnerungen daran bewahrt der Volks-
glaube einzelner Landstriche: wo sie nicht als Helden wiederge-
boren wurden, die dem Volke lieb den Eifer der christlichen Prie-
ster nicht heraus forderten, erscheinen die Gotter in Gespenster,
Teufel und Heren verkehrt, denn obwohl die weiblichen Gott-
heilen am glimpflichsten behandelt wurden, sehen wir doch auch
sic auS holden in unholde gewandelt und durch langen Schwanz
bei schonem Angesicht entstellt. Schon die alten Gottheiten hat-
ten einen Bezug auf die Welt der Todten: nicht nur die Ein-
herier fuhren in WuotanS Geleit, auch bei Frouwa, Berchta und
Holla weilten die Seelen ungeborncr Kinder, und frih gestorbene
kehrten zu ihnen zuriick; dad Christenthum machte sie zu ungetauf-
ten und gesellte ihnen alle Schrecken der Holle. Da sah man be-
kannte Trunkenbolde und Selbstmoérder in grasslicher Verstimme-
lung, Reiter ohne Kopf, oder den Kopf unterm Arm, oder dad
Gesicht im Nacken sitzend; andere waren quer auf den Sattel
gebunden; diePferde kohlschwarz, dem Schimmel WuotanS unahn-



lich, oft dreibeinig statt achtfliBig, mit flammenden Augen, die NU-
stern funkenspriilhend; den Hunden hiengen gliihende Zungen lech-
zend auS dem Hals; der ganze Zug, wie er auS der Holle hervor-
brauste und dahin zuriickkehrte, selbst einzelne Hoéllenstrafen vor
die Augen fihrte, schien zur Pein der mehr gejagten ald jagen-
den Geister bestimmt, den Mensche» aber zum Schrecken, ja
zum Verderben, denn sobald sie den haarstraubenden Saus in
den Luiften vernahmen, das Wiehern und Schnauben der Pferde,
der gehetzten Hunde Bellen, der Peitschen Knallen und der fat-
schenden® Jager Huhu, Halloh, Hoto! werfen sic sich mit dem
Gesicht auf die Erde und laRen den tobenden Geisterschwarm
voruberbrausen, vor dem etwa nur das Kreuzzeichen oder ein
Kreuzweg schiitzt oder die Mitte dcé Wegs (Myth. 876); auf
dem Felde betroffen muR man unter die Egge kriechen (Myth.
961), auf dem Hofe den Kopf in die Speichen eines Wagen-
rades stecken, denn leicht wirde man sonst ergriffen und meilen-
weit mit fortgefuhrt: auf abstlrzigem Felsen sande man sich
wieder oder in unbekanntem Lande und moéchte sich erst nach
Jahren in die Heimat zurickbetteln. Zu diesem Hollcnaufzug
kommt die Aussage der gespenstischen Reiter, daR sie Verdammte
seien, die zur Strafe diese Marter erleiden: weil sie ge-
winscht haben, ewig jagen zu durfen, sind sie
verwinscht worden, ewig jagen zu muif3en. Doch
begegnen auch sreundliche, noch aus dem Heidenthum vererbte
Zuge: geringe Dienste belohnen sie reichlich; das Band, woran
ein Bauer dem wilden Jager die Hunde gehalten hatte, bringt
ihm Segen, so lange er cs besitzt; fur Hufeisen giebt er Duca-
ten; die Spane von Berchtad Wagen verwandeln sich in Gold;
selbst der Schutz, welchen das Ackergerath gewahrt, weist auf
die alten, dem Landbau holden Gotter.

Jenes dritte (S. 234), der Umzug der Gotter, wird noch
beim Gottesdienst wieder ins Auge gefallt werden; hier haben
wir ed zundchst mit den beiden andern AuffaBungen dieser Luft-
erscheinungen zu thun.



rs. a. Withendes Heer.

Wo in der Schlacht die Kampfwuth entbrannte, ward Odhin
sichtbar § 70 ; aber auch vor der Schlacht, ja selbst vor dem
Kriege erscheint er und da bedeutet eS dem Volke den nahe be-
vorstehenden Ausbruch deS Krieges. Schon HcimSkrr'ngla 1, 10
meldet, Odhm lalRe sich oft vor dem Beginn groRer Kriege so
hen. Aber selten naht er allein, wie FMS. Xl, p. 55—6,
wo er kurz vor der Schlacht bei einem Schmiede einkehrt, sein
Ross beschlagen zu laRen; in Deutschland zieht er gewohnlich
an der Spitze seiner Scharen aus einem der Berge, in welchen
er nach der Sage mit seinem ganzen Heere versunken ist; aber
nicht mehr Odhin wird genannt, sondern Einer der an seine
Stelle getretenen Lieblingbhelden des Volks, von deren Berg-
entriickung schon oben § 53 die Rede war. Ehe ein Krieg auS-
bricht, thut sich der Odcnberg bei Gudensberg auf, Kaiser
Karl kommt hervor, stot in sein Horn und ,zieht mit seinem
ganzen Heer aus. DS. 26. Nach Panzer S. 15 ruhrt sich bei
herannahcndecm Kriege Kaiser Friedrich int Untersberg, Waffen-
getése schallt aus der Hohle, Ritter und Knappen auf feurigen
Rossen, in glihendem Panzer und mit flammenden Waffen durch-
stirmen die Gegend um Mitternacht. Am Bekanntesten und
noch kirzlich wieder in den Zeitungen gemeldet ist der Auszug
des RodcnsteinerS nach dem SchnellertS, der dem des Rothentha-
lerS im Aargau gleicht. Myth.892. DS. 169. ,Wcnn ein Krieg
bevorsteht, zieht der Rodensteiner von feinem gewdhnlichen Auf-
enthaltsort SchnellertS bei grauender Nacht aus, begleitet von
seinem Hausgesind und schmetternden Trompeten. Er fahrt durch
Hecken und Gestrauche, durch die Hofraithe und Scheune Simon
Daumé zu Obcrkainébach bis nach dem Rodenstein, flichtet gleich-
sam, als wolle er das Seinige in Sicherheit bringen. Man hat
das Knarren der Wagen, und ein Hohoschreien, die Pferde anzu-
treiben, ja selbst die einzelnen Worte gehort, die einherziehendem
Kriegsvolk vom Anfuhrer zugerufen werden und womit ihm



befohlen wird. Zeigen sich Hoffnungen zum Frieden, dann kehrt
er in gleichem Zuge vom Rodenstein nach dem Schnellem zu-
rick, doch in ruhiger Stille, und man kann dann gewiss sein»
dall der Friede wirklich abgeschlolcn wird/  Eigentlich ist ed
wohl der SchnellertSgcist (Wuvtan), der nach dem Rodenstein
zieht. Auch Er laRdt sich sein RosS beim Schmied beschlagen
(Wolf Beitr. 58), wie daS eben von Odhin erwahnt wurde,
und so darf man auch an den Schmied Boldermann denken,
der nach Kuhn NS. 221 bei Kaiser Friedrich im Kiffhauser
sitzt. Wie der Schnellertdgeist nach dem Rodenstein, so zieht
auch Kaiser Karl aud dem Odenberg in einen andern Berg.
WaS ist der Zweck dieses Auszugs? Sollten sie dem Vater-
land in seiner Noth zu Hulfe eilen wollen ?  Wir werden christ,
liche Gesinnung sich mit vaterlandischer mischen sehen. Vor der
Schlacht von Noosebeeke hoérte man Waffengeklirr und Getdse
und Stimmen wie streitender Heere aus dem Goldbcrge bei
Audenaerde schallten Wolf Beitr. 60, und vor dem grofien
deutschen Freiheitskriege daé Mutedhecr mit Musik und Trommeln
Uber Blaubeuren hinziehen, Meier 146. vgl. 153. Die groRe
Stadt Kems in Baden ist mit zwei christlichen Heeren ver-
sunken: bei bevorstehendem Krieg ertont aué der Tiefe Trom-
melschlag und daS Gelaut der Miinsterglocken. Einst aber,
wenn die Christen zu einem kleinen Hauflein zusammengeschmol-
zen den letzten Rettungskampf gegen die Unglaubigen wagen,
kommen die zwei Heere ihnen zu Hulfe und hauen den Feind
in Stlicke. Nach diesem gelangen sie zur ewigen Ruhe und die
Christen auf Erden werden an Heiligkeit der ersten Gemeinde
unter den Aposteln &ahnlich. Baader 40. Unter dem badischen
Schlo3 Hochberg sitzen zwdlf Manner im Berge an einer Tafel
oder spielen mit goldenen Kegeln und Kugeln. Diese zwolf
Manner (die 12 Asen) sind in die Burg verwiinscht; aber sie
kommen, wenn Deutschland in der groflen Noth ist, wieder her-
aus und befreien es von seinen Feinden. Baader 67. vgl. 167.
Auch Kaiser Heinrich, der im Siudemcr Berge sitzt, wird wieder-



kehren, wenn GoSlar einmal in groBen No&then ist, Kuhn NS.
208. Nach DS. 21 sollen die im SchloRe Geroldécck im Was.
gau schlafenden uralten deutschen Helden, worunter Witechind,
der hirnen Siegfried und viele andere, wenn die Deutschen
in den hoéchsten N6then und am Untergang sein werden,
ihnen mit etlichen alten Vdélkern zu Hilse kommen. So werden
auch die drei Telle, die Stifter des Schweizerbundes, auferstc.
hen und aud ihrer Felskluft rettend hervorgehen, wenn die
Zeit der Noth furs Vaterland kommt. DS. 297.
Das mogen spatere Deutungen sein; sicherer ist es die Auf.
regung der Gemuther, die dem Kriege vorhergeht, der wieder
erwachte kriegerische Geist, die in der gespenstischen Erscheinung
des Gottes und feines Heeres angeschaut wird.

Zuweilen findet fich die Meldung von kampfenden Heeren,
die in der Luft erscheinen ohne die Deutung auf bevorstehenden
Krieg. Myth. 892. Meier I, 123. In diesem Mittelgliede
scheint der Uebergang gefunden zu den gewohnlichen Sagen von
dem nachtlichen Umzug des wuthenden Heeres, das auch
WuotungcS, Wuotad und Muotad Heer heilt, Meier |, 127,
auch das alte Heer, exercitus antiquus, in Spanien exercito
antiguo. Sterben hieR in Deutschland ,inS alte Heer gehen”
Myth. 893. Um so sicherer ist an die Einherier zu denken,
mit welchen Odhin auszieht, sei es nun in der Sache der Got-
ter zum letzten Weltkampf, oder um an einem Kriege der Men-
schen Theil zu nehmen, den er wieder beilegen kann, wie er
ihn angefacht hat, denn in seinem Runenliede (Hawamal 154)
sagt er selber von sich:

Wo unter Helden Hader entbrennt,

Da mag ich schnell ihn schlichte».
Auch der tagliche Kampf der Einherier vor OdhinS Saal, nach
welchem die Gefallten, wohl von Frcyja oder ihren Walkiren
erweckt, wieder erstehen, worauf sie zum Male heimreiten (Wafthr.
41), kann der Vorstellung von dem wiithenden Heere zu Grunde

liegen. Er wiederholt sich in der Erzahlung D. 65 von der



Hedninge Kampf, die taglich erschlagen werden; Nachts aber
weckt sie Hilde, an ihrem Halsband als Freyja erkennbar, zu
neuem Kampf, und auch dieser, der bis zur Goétterddmmerung
fortwahrcn soll, ist Skaldsk. 59 als Lufterscheinung gedacht.
An die Einherier in Adgard mahnt auch der Ausdruck aaske-
reia auch hoskelreia, wie der gespenstische Zug in einigen Ge-
genden heifldt, wenn dieR namlich auS asgardreida zu deuten
ist. Myth. 893.

7» b. Wilde Jagd.

1. DaS withende Heer, wenn €S den Ausbruch eines Krieges
anzeigte, erschien zu unbestimmten Zeiten; andere ahnliche Er-
scheinungen, bei welchen die Vorstellung einer wilden Jagd
waltet, kehren zu bestimmten Jahreszeiten regelmalig wieder.
lhnen scheinen nicht politische Verhaltnisse, die zufallige Lage
des Reichs, zu Grunde gelegt: sie beziehen sich noch deutlicher
auf jahrlich wiederkehrende Naturerscheinungen, wobei sich jedoch
sittliche Vorstellungen einmischen. So soll in Schonen ein in
November- und Decembernadchtcn von Seevogeln verursachtes
Gerausch ,0denS Jagd' heien (Myth. 871). Gewohnlicher,
in Deutschland namentlich, ist e6 der in den Winternachten heu-
lende Sturmwind, der als néachtliche Jagd gewisser Gottheiten
und Helden aufgefal3t wurde: die Zeiten, die hier genannt wer-
den, sind ,Barthvilomai' oder ,die Fronfasten vor Weihnachten',
oder ,die Zwolften', womit die zwoIlf Nachte von Weihnachten
bis Dreikdnigentag gemeint sind. Myth. 872.73. Nur Mullcn-
hoff 301 wird die der Wintersonnenwende entgegengesetzte Zeit,
Johannis genannt; auch der schweizerische Durst jagt in den
Sommernachten, Myth. 872. ,Viermal jagt der wilde Jager
im (hildedhcimischen) Wvld. Die Jahreszeiten trennen sich im
Gewitterkampfe; so sagt man voln ersten Gewitter im Frih,
ling, der Sommer scheide sich jetzt vom Winter, der Sommer
liefere dem Winter eine Schlacht'. Scifart Hildcéh. S. 1854



S. 175, Hiernach scheinen auch die Herbst« und Frihlingo-
nachtgleichen in Betracht zu kommen, wo Gewitter fich einmi-
schen : mithin sehen wir Wuotan als Geuwittergott gedacht, worauf
sein Name Widhrir deuten wird.

2. Unsere Nachrichten Uber diesen Volksglauben stammen
meist aud christlicher Zeit: um so bedeutender ist es, wenn die
noch im Volke lebenden Namen auf den heidnischen Gott Hin-
weisen, dessen Wesen die Luft zu Grunde lag, und der, wie in
aller Aufregung, so namentlich in dem empérten Elemente, in
Wind und Gewittersturm waltete. DaS war nun schon bei den
angefiihrten Namen ded withenden HeereS der Fall; nach Mek-
lenburgischcn, Pommerischen und Holsteinischen Sagen zieht an
der Spitze der wilden Jagd der Wod; dalR er in Schonen
Oden heildt, ist schon angefihrt; denselben Namen fihrt er in
Schweden. In Niedersachsen und Westfalen heil3t er Hackelba-
rcnd, Hackelberg, Hackelblock, deren Bezug auf den manteltragendcn
Wuotan S. 212 sich unten ergeben wird. Aud einer mannlichen
Gottheit Fr» Wodc», wo Friu Herr bedeutete, scheine» dann
die weiblich gedachten Frau Wode, Frau Gode, Frau Gaudcn
u. s. w. hervorgegangen: Frau Gauden finden wir in Meklen-
burg, Frau Gode in der Prignitz der wilden Jagd voranziehcn,
wie anderwarts Berchta, Holla, Diana, Herodiaé oder Abundia.
Ter Berchta entsprechend, und wieder mannlich gedacht, fihrt
in Schwaben Berchtold die wilde Jagd an: weil3 gekleidet,
auf weilem Pferde, weile Hunde am Strick, scheint sein Auf.
zug den Namen erlautern zu wollen. Von Hackelbarend wird
man am Harz auf Bernhard gelangt sein, und dieB mochte
weiter auf Dietrich von Bern, Berndietrich oder Dietrich
Bernhard leiten, Namen die in der Lausitz und im Orlagau be-
gegnen (Myth. 888. 89); doch auch andere Namen der Hel-
densage haben Eingang gefunden: audé der nordischen ruhrt Pal-
natoke her, der in Fihncn als Palnesager (Myth.897) erscheint;
aber auch die deutsche, kerlingische und brittische klingen an;
rein historische Konige, von welchen in Danemark Christian IL



dad jungste Beispiel ist, treten seltener ein. Zu Ei6leben und
im Mandofeldischcen schreitet der getreue Eckart gleichsam dem
Zuge vorauf und heilt die Leute aué dem Wege weichen, da.
mit sie nicht Schaden ndhmen, wie er nach der Vorrede zum
Hcldenbuche auch warnend vor dem Venudberge sitzt. Diese
Helden der deutschen Sage dirfen wir Siegfried nicht beifugen,
obgleich DS. 21 erzahlt wird, dal er im SchloRe Geroldéeck
,ZzuU gewisser Zeit de6 Jahro” gesehen wird. In Frankreich liel3
man Karl den Grof3en der Erscheinung vvranreiten und
Roland die Fahne tragen. Bei und sitzt der Kaiser, oft als
Karl V. (Karle Quintes) verjingt, nur im hohlen Berge, obwohl
schon der Zuruf, mit dem hessische Mutter die Kinder schweigen:
,Der Quinte kommtst beweist, dal man ihn auch umfahrend (vgl.
S. 237) dachte. Wirklich soll der Geist von Karolus Quintus
den Waldsaum des hessischen OdenbergS im Galopp umreiten
(Myth. 890. 92), und da dieR an bestimmten Jahrestagen ge-
schicht, so ist eS schwerlich ein kriegverkiindcnder Auszug. Doch
ist zu beachten, dal Konig Artus als nachtlicher Jager er-
scheint, der auch bei uns nach dem Wartburgkriege im hohlen
Berge saB, und von dem die Britten die Wiederkehr einer bef3crn
Zeit und der alten Herrlichkeit ihres Volks erwarteten. Von
K. Abel, der im SchleSwigschcn jagt (Myth. 897), und K.
Waldemar, der den Danen zum wilden Jager geworden ist
(Myth. 895), ist mir nicht bekannt, daR sie im hohlen Berge
salen. Der Name Hellcquin, den in Frankreich nicht sowohl der
wilde Jager als der Anfuhrer des withenden Heerco, des
exercitus antiquus, fuhrt, scheint zwar allerdings mit dem Ca-
roliquinti, der auch wohl in Alloquintus verderbt wird, zusam-
menzuhangcn; da er aber schon in Gedichten des 13. Jahrh, er-
scheint, so ist er wohl mit Grimm, Myth. 894, als eine De-
minutio» des deutschen Helle (Hel der TodeSgvttin) — Hel-
Ickm zu verstehen, woflr auch der deutsche Name Helljager,
dessen Hund wie ThedelS Ross glihende Kohlen fridt (Kuhn
NS. 310), angefiuhrt werden kann. Doch dirste auch der aud



Shaksperes Lustigen Weibern bekannte Jager Herne und der
Zcitsch. fur Myth. 1, 373 austauchende Kénig Herla, der zum
wilden Jager geworden sein soll, in Betracht kommen. Einige-
mal treten Riesenan die Stelle der Gotter, was nicht befrem-
den kann, da wir aus § 7. 37 wilRen, dafl die Gotter unter
den Riesen Vorbilder haben. Doch kann der Gronjette (Myth.
896) auf OdhinS Beinamen Grani weisen; der schweizerische
Durst den Teufelvertreten (Myth. 872), der auch bei der wil-
den Jagd vielfach Wuotand Stelle einnimmt, wie schon der nor-
wegische Gurorysse (Riese Guro) oder Reisarova mit ihrem lan-
gen Schwanz (Myth. 897) teuflisch verzerrt sind. Andere Na-
men, wie der HaRjager (Hetzjager), der Schimmoclreiter, Junker
Merten, Junker Jackele, Ubergehe ich peinige werden spater noch
genannt werden.

3. Sehr verschieden lauten die Angaben Uber das Wild,
welches der wilde J&ger sich auserkoren hat. Wir erhalten
Auskunft dartber durch die Sagen, nach welchen dem Verwe-
genen, der zum Spott in das Jagdhalloh mithetzcnd einstimmt,
eine Wildkcule als Jagdantheil zugeworfen oder an der Stall-
thire aufgehangt wird, wobei die Worte erschallen:

Willst du mit mir jagen,

So must du mit mir knagen!
Da ist e6 denn bald ein Ochsenviertel, bald ein Eber- oder
Pferdeschinken, bald eine Hirsch- oder Rehkeule, nicht selten auch
eine Menschenlende, oder das Viertheil eines wilden Moodweib-
lein6. Da Pferde nicht jagdbar sind, so scheint die Erinnerung
an heidnische Opfermalzeiten, bei welchen Pferdefleisch die be-
liebteste Kost war, hier einzugreisen. Starker ist der Eber
als Gegenstand der nachtlichen Jagd begriindet; nur durch ihn
ist vielleicht der Hirsch in die Sage gekommen, weil er wie der
Eber einen Bezug auf Freyr (Frd) hat, den wir schon einmal
an Odhins Stelle treten sahen. Das Reh vertritt wohl nur
den Hirsch. Alten Grund hat auch die Menschenlende, da wir
sowohl mythische als menschliche Frauen von dem wilden Jager



verfolgt sehen. So bleiben und als Gegenstand der Jagd nur
wenige zu erwagen:

». Den Eber sagen schon die Einherier, die ihn taglich
schlachten; wir haben ihn oben als ein Bild der Sonne gefaldt;
auch Freyrs goldborstiger Eber kann die Sonne mit ihren Stra-
lcn bedeuten. Die Sickingische Ebernburg bei Kreuznach hat nach
Rhcinld. 238 ihren Namen davon, dal der Burgherr bei einer
Belagerung sich der Kriegslist bediente, den letzten Eber taglich
zum Schlachten niederwerfcn zu laRRen, bis der durch daS Schau-
spiel getduschte Feind abzog, weil er die Veste auszuhungern
verzweifelte (Vgl. Miullenhoff S. 79). Ueber dem Thor des
gleichnamigen Dorfchens ist der Eberkopf ,'n Stein eingemauert;
am Landgerichtéhaufe zu Bidingen aber ein echter Eberkopf, und
hier wird dieselbe Sage erzahlt, die sonst an Hakclberend (Hak-
kelmann, Hackelberg oder Barcndd) hastet. Wie die Namen
schwanken, so geht auch die Sage in vielfachen Gestalten um.
DaS Wesentliche ist etwa, daR dem leidenschaftlichen Waidmann
traumte, er kdmpfe mit einem furchtbaren,Kdmpen® und unterliege
ihm. Bei der Jagd am andern Morgen wird ein machtiger Kei-
1er erlegt, seicS von Hackelberend selbst, oder weil ihn der Traum
gewarnt hatte, von seinem Jagdgesinde. DeS Sieges froh, oder
der Uberstandnen Gefahr, stét er mit dem Ful® nach dem Eber
und ruft: ,Nnn hau, wenn du kannstst Da dringt ihm der scharfe
Zahn deS Thiers durch den Stiefel in den Fuf3, die Wunde
schwillt, der Stiefel mul vom Bein geschnitten werden; aber
die Hilfe kommt zu spat, ein schneller Tod nimmt ihn dahin.
DaS ist mehr als Sage, eb ist Mythe; freilich in OdhinS
Mythus soweit wir ihn kennen nicht mehr nachweisbar. Und
doch deutet selbst der Name, der altséchs. liakolberand lauten wiirde
(altn. hokull, Mantel, Rustung), auf den Gott, den wir schon
in der Brinne wie im Diantel kennen gelernt haben. Dazu
kommt, daR auch Hackelberg wie sonst Wuotan in seinen Verjin-
gungen im Berge sitzt, auf einem Schimmel (nach Kuhn NS.
182), ein Schwert in der Hand, wie auch Kénig Dan fein Pferd



gesattelt bei sich haben wollte (Mullenhoff 505) ; ferner dal er
alle sieben Jahre einmal herumkommcn soll (Kuhn NS. 236),
weodhalb er auch der Weltsager heifdt, d. h. der das Weltall um.
sagende (Kuhn 390. 504. Meier 1, 114), womit die sieben
Jahre, welche die Jagd dauert (Kuhn XXI), erklart sind; dann
dal er auf dem MoRberg (— ORbcrg, Ascnberg) begraben ist,
wo aber Niemand daé Grab zu finden weill, wenn er nicht zu.
fallig darauf stoRt, und es auch dann Niemand zeigen kann,
wobei noch gemeldet wird, Niemand anders durfe da begraben
werden, weil der Hackelberg gesagt habe, den MoRberg wolle
er fur fich behalten. Aber an vielen andern Orten wird doch
Hackelbcrgd Grab gezeigt, und eben die vielen Grabstatten
deuten darauf, daR er ein mythisches Wesen und als braunschwei.
gischer Obersagermeister oder hanndverischer Haidereuter nur lo-
calisiert ist. So wird auch OdhinS Grab nach siingern Sagen
(Lex. Mylh. 539) an verschiedenen Orten gezeigt, und ebenso
Balduré. Nun liegt nach den Edden BalvurS Tod in der Ber.
gangcnheit, wahrend OdhinS Fall erst am Ende der Zeiten ein-
treten soll; W. Muller altd. R. 257 deutet deshalb die Sage
auf Baldur, der wie Hackelberg beunruhigende Traume hatte;
nur die Art deS Todes fei verschieden, da Baldur durch den
Mistelsprof3, Hackelbcrg durch den Zahn deS Ebers sterbe. Aber
die Eddische Gestalt deS Mythus von Odhiu kann nicht mafRge»
bend sein, da wir nicht wiRen, wann auf den Sohn Ubertragen
ward, was friher von dem Vater galt. Selbst was die Edda
von Odhr erzahlt, um den Freysa goldene Thranen weint, laRt
sich auf Odhin beziehen, dessen deutscher Name Wuot — Odhr
ist.t. Von Odhr sagt D. 35, er zog fort auf ferne Wege und
Freysa weint ihm goldene Thranen nach. Sic scheint aber den
verdunkelten Mythus nicht genauer zu kennen, da sie nicht weil,
wohin Odhr zog und wo er geblieben ist. Lalt man ihn wie
Hackelbcrend durch einen Eberzahn sterben, so gleicht sein My-
thus auffallend dem von Venus und Adoni6, welchem sich der
agyptische von Osiris, der dem als Eber erscheinenden Typhon



erlag, der Phrygische von Attyd, der auf der Eberjagd getodtet
ward u. s. w. vergleichen lalBen. Alle diese Mythen weisen
aber auf die Sommersonnenwende, und wir haben schon unter 1.
gesehen, dall der wilde Jager auch in den Johanniénachten jagt.
Auf diese Zeit, wo die Sonne im Zeichen des Krebses ange-
langt wieder umkehrt, bezieht sich aber auch der Mythus von
Baldurs Tod. Auf eine andere Zeit, wo die Sonne im Zeichen
deé Scorpions (November) steht, weist freilich der schon von
Grimm verglichene griechische Mythus von dem riesigen Jager
Orion, den Artemis liebte, nach seinem Tode betrauerte und unter
die Sterne versetzte. Sie hatte diesen Tod selber herbeigeflihrt, denn
sie lieR einen Scorpion aus der Erde hervorgehcn, der Orion
in den Knoéchel stach und durch diesen Stich tvdtete: wenn sich
nun dad Zeichen des Scorpions am Himmel erhebt, sinkt Orion
unter. ,DaS gemahn/, hei}t eS Myth. 991 ,an Hackclberend,
dessen Ful3 vom Hauer des Ebers gestochen, seinen Tod
verursacht/  Zu der in der Note zur Bestatigung beigebrachtcn
Sage von Oleg, den eine Schlange stach, die aus dem Gerippe
des Pferdes fuhr, von dem ihm gcweiagt worden war, ¢S wuirde
ihn umbringen, flige ich eine andere, die in den 700 nitzlichen
Historien S. 21 erzahlt wird: In Italien trdumte ein Unge-
nannter, er wirde von einem marmornen LOAwen, der in der
Vorhalle der Kirche stand, todtlich verwundet werden. Am Mor-
gen gieng er nach der Kirche mit einem Gesellen, dem er den
Traum erzahlt hatte, steckte dem steinernen Léwen die Hand spot-
tend in den Mund und sprach: ,Nun bei3, du gewaltiger Feind,
und so du kannst, erwirge mich/ Kaum hatte er ausgesprochen,
so ward er von einem Scorpion, der in des Léwen Mund ver-
borgen war, gestochen und tédtlich verwundet. So bindet in der
Orkncyinga Sage Sigurd, der erste Jarl, daS Haupt ded er-
schlagenen Schottenfiirsten an den Steigbugel; ein reibender Zahn
desselben zieht seinem Ful? ein Geschwulst, ihm selber den Tod
zu. Auch Eos wird neben der Artemis als Orions Geliebte
genannt und von dieser erzahlt, dal® sie jeden Morgen, bevor sie



ihren Tageolauf begann, Thranen der Sehnsucht um ihn weinte,
die wie Diamanten glanzten. Diese diamantenen Thrénen sind der
Thau, und so laRen sich auch FreyjaS goldene Thranen deuten.
Wad von Artemis und Eod in Bezug auf Orion erzahlt wird,
gehodrt zusammen, und wenn cs von Kedalion, dem wunderbaren
Kinde, heilt, dall eS auf Orions Schultern sitze, so findet fich das
bei Wate wieder, der seinen Sohn Wieland auf die Schultern
hebt, um ihn durch den Sund zu tragen, wie Thorr den Oerwan-
dil durch die urweltlichcn Eisstrome. Nun fallt aber Wate, dem
wieder Christophorus nahe steht, schon dem Namen nach mit Wuo-
tan zusammen, der wie Orion auf dem Meere wandelt. Man
sieht wie sich Odhin und Thorr als Gewittergbtter auch in
den Mythen berihren. Die Vergleichung mit den Mythen
der urverwandten Volker =zeigt uns Uberall den Tod oder die
Flucht deé Gottes der schonen Jahreszeit, den seine Gemahlin
oder Geliebte betrauert.

b. Nicht selten verfolgt der wilde Jager Frauen: so schon
im Eggenlied Fasold, den wir als Sturmgott kennen, ,dadé wilde
vreewelirV (LaBRberg 189); in ,Etzels Hofhaltung® der Wunde,
rer Frau Srvilde. Bei Boccaz V, 8 wird eS als Strafe weib-
licher Grausamkeit gewendet. Aehnlich ward von confessioneller
Polemik oder schon friher von sittlicher Entristung aus Pfaf-
fenfraucn bezogen, was die bairische Sage von den Holzweib,
lein, die thiaringische von den Moosfraulein oder Loh/ungfcrn,
die schlesische von den Riuttclweibchcn zu erzadhlen wuste, wel-
chen der wilde Jager nachstellte, Myth. 881—82. So ver.
folgt der Gronsctte (M. 896) seit sieben Jahren die Mccrfra«
und erlegt sie auf Falster. Sind die Holzweiblein Waldfrauen
und Lohjungfern hier den Dryaden oder nordischen Jwidien
vergleichbar, deren Leben an Bdumen hangt, welche der alé Sturm
gedachte Jager knickt und entwurzelt? Belcr sieht man mit Kuhn
NS. 489 in den Verfolgten Wuotané Gemahlin oder Geliebte:
in die Zwdlften falle seine sturmische Brautwerbung ; in den Frih,
ling darauf die Feier ihrer Vermahlung. Dieser Deutung die-



nett die Volksgebrduche zu starker Stiitze. Die ganze Zeit von
fetten ersten Zwdlften im Mittwinter bis zu den andern Zwolf-
ten im Mai (1. — 13.) fallt aber in die sommerliche Jahres-
Halfte, wo dad Licht im Steigen begriffen ist; sie schlieBt, wenn
ed den Hohepunkt erreicht hat, mit dem Tode oder der Flucht
de6é Gottes. Fur die Abnahme desselben, die andre dunklere Halfte
des Jahres, fordert man also den umgekehrten Mythus, wo der Gott
flohe von der Gotti» verfolgt. Und wirklich fanden wir so eben
in der Odhursage einen solchen Mythus, denn hier sahen wir
Freysa (oder Herodiad) ihrem entschwundenen Geliebten nachzie-
hen und seinen Verlust beseufzen.

c. Auch Rinder scheinen als Gegenstand der nachtlichen
Jagd gedacht. Nach Wolf NS. 259 besteht der Jagdantheil
des mithetzenden Bauern in dem Hinterviertel eines Ochsen. Der
norwegische Volksglaube |aRt Frau Hulda bei rauhem Wetter
ganze Heerde» schwarzgrauer Kihe und Schafe in die Walder
treiben, offenbar vom Wind gesagte Regenwolken. Lachm. Sa-
genbibl. 274. Diese Deutung passt auch auf die Rabenschwar-
zen Rinder' der Thrymokw. 25. Nach Kuhn NS. p. 276 lieR man
im ,Hellhau¢', wo friher der wilde Jager gewohnt haben soll,
alle Jahr um Christabend eine Kuh heraus, die sobald sie drau-
Ren war, verschwand; welche Kuh dad aber sein sollte, wiste
man voraus, denn die, welche an der Reihe war, vernahm sich
zusehends und war bi® zum Christabend die fetteste im ganzen
Stall. DaS ist offenbar ein Opfer; aber auch als solches kann
ed, da es dem wilden Jager gebracht wird, Uber dessen Jagd-
thiere aufklaren. Kuhn hat nun Zeitschr. VI, 117 ff. durch die
Vergleichung mit den Kihen deS Indras, welche die Pani6 aus
dem Gotterhimmel rauben, womit die Entfihrung der von Apollo
geweideten Gotterkiihe durch Hermeiad, so wie die Sagen von
Herakles und Geryoned, Hereuled und Caeud stimmen, die Ver-
muthung begriindet, dal diese Kiuhe die Wolken bedeuten, wo-
nach der ganze Mythus auf der Naturerscheinung der auf Meer
und SUmpfen ruhenden Nebel beruhen muB, welche vom Winde



als Wolken fortgetrieben werden, worauf dann das Sonnenlicht
der Erde wiedergeschcnkt wird. Ein Kampf zwischen Sommer
und Winter liegt also auch diesen Mythenbildungen wieder zu
Grunde.

d. Nach den Thieren, welche Gegenstand der Jagd sind,
betrachten wir billig auch die Hunde, mit welchen gesagt wird.
Gewohnlich sind deren zwei, welche uns an OdhinS Wolfe er-
innern, die seine Jagdhunde heiRen. Oft wird nur Einer ge-
nannt, dagegen steigt auch die Zahl biS 24. Da sie wie an-
derwarts die Winde (Myth. 602) mit Mehl gesattigt werden
(Ztschr. V, 373), weshalb sie auch den Brotteig verzehren (Mul-
lenhoff S. 372), so kann um so weniger Zweifel sein, daR sie
die Winde bedeuten, als die Hunde Winde, Windhunde heiflen.

Von dem obenerwahnten HelhauS wird ferner erzahlt: als
man einst am Christabend nach Sonnenuntergang die Thore zu
schlieBen vergal®, und nun der Helséger daruber fortzog, lief Einer
seiner Hunde hinein, legte sich unter die Bank am Heerd und
war durch nichts fortzubringcn. ,Hier hat er ein ganzes Jahr
gelegen und hat nichts gefreRen; nur alle Morgen hat er die
Asche vom Heerd abgeleckt. AIS aber dadé Jahr umgewesen und
die Zwolften wieder da waren, da hat man, als der Helsagcr
voriiberzog, daS Thor ausgemacht, und da hat er den Hund wie-
der mitgenommen.' Dieselbe Sage begegnet an vielen andern
Orten: bei Millenhoff S. 372 wird sie von Wode erzahlt;
vgl. Myth. 873, wo sic von Hackelberg berichtet wird, und Zeit-
schrift fur Myth. J, 100 ff., wo der Jager RuUdS oder Hero-
dis und der Hund Aulke heit. Wie der Wode bei Mull. 24
Hunde, so hat Frau Gaude 24 Hindinnen: wo sie eine Haus-
thir offen findet, da sendet sie eine Hundin hinein, die nun
dadé Jahr Uuber liegen bleibt. Sie fiugt zwar Niemand ein Leid
zu, stort aber doch durch Gewinsel die nachtliche Ruhe. Nur
wenn man den Hund tobtet, bringt er Krankheit und Sterben
Uber Menschen und Vieh und Feuerligefahr Gber das Haud. Viel-

leicht geschieht die Einkehr des Hunded nur zur Rige versaum-
Eimrock, Mythologie. 17



ter hausvaterlicher Sorge: erst wenn sie nicht geduldig hinge-
nommen wird, treten hartere Strafen ein. Auch andere Uebel
verhangt der wilde Jager nur auf Jahresfrist: die Art, die
er eingehackt hat, auf dem Rucken des Spielmanns, wo sie zum
Buckel wird, holt er im nachsten Jahre wieder, und wo er,ein
Spaltleirfl zugestrichen hat, d. h. ein Augenlicht ausgeblasen,
da streicht er e6 im folgenden Jahr wieder auf. Kuhn 69. Meier
I, 132. 136. 138. Sommer 49. So strafen die Fronfasten.
Weiber den Neugierigen, der, sie vorbcireiten zu sehen, unter
der Linde hinter der Kirche stand, indem sie einen Nagel in den
Pfosten schlagen, d. h. dem Neugierigen in den Kopf; aber in
der nachsten Fronfastennacht ziehen sie ihn wieder heraus, Baa-
der 43. Die einjahrige Frist ist zu oft bezeugt, als dall wir
sie bezweifeln durften; aber allerdings sollte man, da der Welt-
jager alle sieben Jahre herumkommt (S. 245), eine siebenjahrige
erwarten, wie sie Baader Nr. 424 und S. 359 wirklich erscheint.

e. Die Sage vom ewigen Juden scheint aué der vom
wilden Jager entsprungen. Nach F. MeierS Schw. S. I, 116
glaubt man in Réthenburg und sonst, auch im badischen Schwarz.
Wald, dal der ,ewige Jager® dieselbe Person sei wie der ,ewige
Jude”®, und gebraucht beide Bezeichnungen alé gleichbedeutend.
INn einem Walde bei Bretten spukt der ewige Jude. Bon die.
scm sagt man auch sonst, daR er stdtS einen Groschen in der
Tasche habe, und der gehe ihm nicht aus, wie oft er ihn auch
audégebe. Nach Kuhn NS. 451 richtete man ehemals in Berg,
kirchen Sonnabend Abends die Eggen auf dem Felde mit den
Spitzen gegen einander, damit sich der ewige Jude darauf
ruhen kénne. Vgl. ob. S. 236. Nach Moéllenhoff S. 547 ruht der
Wanderjude nur am Weihnachtabend aus, wenn er dann noch
auf dem Felde einen Pflug findet: darauf allein darf er sich
setzen. Vgl. S. 160. AehnlichcS wird Kuhn NS. 71 von dem
wilden Jager erzahlt, und da jener sich immer erneuernde G r o.
sch en zu den Wunschdingen gehort, die auf Wuotan zuriickweisen
(S. 223), der auch im ewigen Jager fortlebt, so haben wir hier



mehr als em Zeugni'sS fur das Zusammenfallen beider mythi-
schen Gestalten. Noch wird ferner bei Kuhn a. a. O. 499 auS
Hahnenklce am Harz berichtet: ,Alle sieben Jahre zieht der wilde
Jager uUber die sieben Bergstadte; andere wollen ihn o&fter ge-
hért haben; Wem er aber begegnet, der mul3 sich wohl hiten,
ihm nachzurufen, sonst geht eS ihm schlecht. Der wilde Jager
hat namlich unsern Herrn JesuS aus einem FlulRe, wo er seinen
Durst stillen wollte, nicht trinken laRen; auch von einer Vieh-
trankehat er ihn fortgesagt: aus einer Pferde trappe, wo sich
Walicr gesammelt, hat er gemeint, kénne er trinken, und daflr
mufl er nun ewig ,wandern® und sagen und sich von Pferdefleisch
nahren, und wer ihm nachruft, dem bringt er etwas Pferdefleisch
und er muR auch davon eRen/

Die hier angegebene Ursache der Verdammung zu ewigem
Wandern und Jagen statt der gewohnlichen ,weil sie gewiinscht ha-
ben, ewig sagen zu diurfen® S. 297 sieht der ahnlich genug, um
welche Ahasver ewig wandern mu. Aus der Sage vom ewigen
Juden kann sie aber nicht abgeleitet werden, da die Beziehung auf
die altdeutschen Pserdeopfer, die schon in der Pferdetrappe
enthalten ist (denn aus Rosshufen wird bei Hexenmalzeiten ge-
trunken, Baader 32), sich dann nicht erkléren lieBe. Wie hier
noch kein Jude, sondern ein Jager zu ewigem Wandern ver-
dammt wird, so spielt die Sage auch noch in Deutschland, wo
aber Christus mit Petrus oder Einer von beiden allein in un-
zahligen Sagen erscheinen; wir wiRen aus Myth. Vorr. 36, daB
sie an die Stelle der wandernden Gotter getreten sind. Der
erste Anfang der Christianisierung einer heidnischen Sage war
hiermit schon gegeben. W.ird man nicht weiter gegangen sein
und dad Local nach Palastina verlegt haben? Dann muste na-
tarlich auch die Pserdetrappe wegfallen; die Anknipfung an
Christi Leiden bot sich von selber dar. Vgl. Ztschr. f. Myth.
I, 432—36.



St. Odhin als Wanderer, Himmels- und Gcstirngott.

Der wandernde Jude leitet uns hintber zu den Wanderun-
gen Odhind im Himmel und auf Erden. Von den letztem war
oben bei seinen Beinamen Gangradr, Gangleri u. s.w. die Rede;
auch haben wir ihn schon S. 17 u. 31 mit andern Géttern sei-
ner Trilogie auf Erden wandernd getroffen. ES ist der deut-
schen Mythologie mit der indischen, sa mit der fast aller Vélker
gemein, daR die Gotter auf die Erde herabsteigen, daS Leben
und die Sitten der Menschen, besonders in Bezug auf die Hei-
lighaltung deS Gastrechtd, zu prifen. Die Goétter wandeln, wie
Mahadoh in Goethes Gott und die Bajadere ,leiblich und un-
erkannt® auf Erden und kehren bei Sterblichen ein: ,darin liegt
die erhabenste Heiligung der Gastfreundschaft; der Mensch wird
Scheu tragen, einen Fremden abzuweisen, unter dessen Gestalt
ihn ein Gott besucht haben kann/ Myth. Vvrr. 34. In un-
zahligen deutschen Marchen tritt Christus mit seinen Aposteln an
die Stelle dieser wandernden Goétter, oft auch der Heiland mit
Petrus oder Einer von beiden allein. Zwei Gotter wandern
auch in der schénen Sage von Philemon und BauciS; aber drei
Manner, b; h. wohl, der Herr mit zwei Engeln, kehren bei
Abraham ein, Gen. 18. In der Edda wandert die Trilogie
Odhin, Loki und Hconir wie bei den Griechen Hermes, ZeuS
und Poseidon, bei den Finnen Wainamoinen, Jlmarincn und Lcm-
minkainen. Wo ein Gott allein diese Wanderung antritt, da
ist er wohl als der hochste gedacht, der sich in jener Trilogie
nur verdreifacht. So sehen wir Odhin bei dem Schmiede ein-
kehren oder als Grimnir bei Geirrodhr, weil Frigg seinen Lieb-
ling der Ungastlichkeit beschuldigt hat; so wandert bei den In-
diern Brahma oder Wischnu, bei den Litthauern PcrkunoS. So
kann auch der Gott, der im eddischen Nigébmal die grinen
Wege der Erde wandert, und die menschlichen Stande grin-
det, einst der hochste gewesen sein; dad Lied nennt ihn aber



Ri'gr oder Heimdal, der sonst fur Odhind Sohn gilt, und so
lakt eine phéadrische Fabel den Gotterboten, den Gott der Wege
und Straflen, bei Sterblichen Ubernachten: Grimm, a. a. O.
Aber auch am Himmel wandert Odhin: wir finden da seine
Stralde, seinen Wagen; daneben irdische Abbilder dieser
himmlischen Wege, gespenstische Erscheinungen seines Wagens
auf Erden. Freilich ist auch hier ein Theil seines Wesens auf
seine S6hne Ubergegangen, auf Heimdal und Thorr, wenn diese
nicht altere Gotter sind.

Nach Meier 137 geht der Zug dedé wilden HeerS Uber
die Milchstrale hin ; diese wird auch nach dem wilden Jager ge-
nannt; den Danen heilt sie Waldemarsweg, und Waldemar fan-
den wir schon alS wilden Jager. Nach Erich, dessen Bruder
Abel wir gleichfalls als wilden Jager kennen, sind auf Erden
groBe Heer- und KriegsstraBen benannt; er fallt aber zusammen
mit Jring, Nigr oder Heimdal (§ 89), und nach Jring heil3t
wieder die Milchstralle, wie Rigr die grinen Wege der Erde
wandelt und Heimdal den Regenbogen zum Symbol hat, die
Briicke der Asen (Asbra), welche ihr Name Bif-rést (bebende
Rast oder Meile) als StralRe bezeichnet. So ist fur England
eine JrminstraBe (Myth. 330) bezeugt, welche das Land von
Suden nach Norden durchzog, und da der Himmelswagen Jr>
mineSwagen (M. 329) heil3t, so muR auch die HimmelsstralRe,
die dieser Wagen befuhr, Jrminstralle geheillen haben, wobei
die innigen Beziehungen, die sich fur Jring und Irmin aué der
Heldensage ergeben, in Betracht kommen. Auch die andere der
vier englischen HauptstraBen, Vaetlingaslraet, ist zugleich am
Himmel nachgewiesen: wir sehen also, dafl sich die StraRen
am Himmel und auf Erden entsprechen. Kuhn NS.
428 berichtet, der Helsager sage in den Zwolften auf der Erde;
zu anderer Zeit durch die Lust, d. h. wohl am Himmel Uber
die MilchstraRe hin, nach der obigen Meldung bei Meier. Auf
Erden zieht er bekanntlich immer dieselbe StralRe, und auch diese
finden wir HeerstraRe benannt (Meier 138. 9), bei Honnef



Hvllweg, so dal man die westfalischen und hessischen Helwege
(Myth. 762) hieherziehcn darf. Da nun auch der Himmelswa-
gen Helwagen (ebd.) heil’t, so mull die HimmelsstralRe, die er
befahrt, Helweg geheilen haben, und so heif3t sie wirklich noch
nach Woeste 41 in der Grafschaft Mark; doch scheint Brynhil-
dens Helweg (M.Edda 187) auf der Erde gedacht. Ausdriick-
lich bezeugt finden wir zwar einen Wuotanéwagen, der auch
Karléwagen heit (Myth. 138), aber WuotanSwcge bleiben nach
M. 144 zweifelhaft; doch kommt zu Hilfe, daR dem KarlSwa-
gen ein KarlSweg entspricht (Myth. 139), und Gwydion, der
keltische Odhin, sowohl Wagen als HimmclsstraBe hat, Myth.
137, 336. Mit senem Karléwagen ist der Himmelswagen ge-
meint, die fieben Sterne, welchen man auch den groRen Baren
nennt. Der kleinste dieser Sterne heil3t der Fuhrmann oder
dad Kncchtchen; man weil? auch, daR er im Leben Hans Dimke
(Myth. 688. Miullenh. 360) hieB. Er war Knecht bei dem lie-
bcn Gott und hatte es gut in seinem Dienst, versah ihn aber lie-
derlich, weshalb er nun zur Strafe auf der Deichsel des Him-
melSwagenS sitzen muB. Nach einer andern Sage wollte er lieber
ewig fahren, als daé Himmelreich erben: das ist wieder die
Sage vom wilden Jager, der fur sein Theil Himmelreich ewig
sagen wollte. Da nun der groRe Bar auch Arcturus heilt und
wir Artur oder Artus schon als wilden Jager gefunden haben,
so wird cd bedeutend, dal in unsern Sagen von der wilden
Jagd die Geister, oder Teufelokutsche so oft erscheint und der
wilde Jager selbst der ewige Fuhrmann (Kuhn NS.222, 1)
heilt.  Allerdings ist der Ausdruck Karléwagen, der wohl in
demselben Sinne auch ,Herrawagen® (Myth. 687) heil3t, unbe.
stimmt, und kann auch auf Thorr gehen oder den frankischen
Kaiser meinen; aber der niederlandische Name des Himmels»
wagens (woenswaghen), eignet ihn Wuotan zu und die hier
hervorgehobcnen Beziige des Wagens sowohl als der Stral3e,
die er befahrt, auf die wilde Jagd, laBen kaum zweifeln, dal
der Gott, den wir aus der Edda nur gehend, reitend oder als



Adler fliegend kennen, nach der altern Vorstellung ein Wagenge-
spann besaB.

Dal® Odhin Sonnengott war, ehe ihn Freyr (Friu) aud
dieser Wirde verdrangte, ward schon § 66 vermuthet. Einen
starker» Beweis dafir giebt ed aber nicht als seine Eindugigkeit,
denn wie er selber Luft und Himmel, so bedeutet sein eines
Auge die Sonne. W.ir haben aber von seinem andern Auge
einen Mythus, der von keinem andern in der Edda an Dunkel»
kelheit Ubertroffen wird. Nach D. 15 kam Odhin zu Mimird
Brunnen, in dem Weisheit und Verstand verborgen sind (S.36.
107), und verlangte einen Trunk, erhielt ihn aber nicht, bid er
sein Auge zu Pfande setzt. Die Nachricht ist au6 Wol. 21.22
genommen, wo e0 von der Seherin heil3t:

21. Allriii saB sie augen, da der Alte kam,
Der griibelnde Ase; sie sah ihm in- Auge.

22. Warum fragt ihr mich?  was erforscht ihr mich?
Alle« weil} ich, Odhin, wo du dein Auge bargst:
In der vielbekannteli Quelle MimirS.
Meth trinkt Mimir jeden Morgen
Aus Walvaters Pfand:  wil3t ihr was das bedeutet?

Wir haben Mimir S. 39 als dad GedachtnisS der «ranfangli-
chen Dinge gefaldt; seinem Namen nach kann er das Gedacht-
nisd, das WilRen Uberhaupt sein; damit ist er aber schon auf
daS geistige Gebiet gezogen; seine erste, naturliche Bedeutung
zeigt sein Name gleichfalls an, da WaRergeister Minnen und
Muomel hei3en, ein See Mummelsee und Mimling ein FIGR-
chen im Odenwald. Nehmen wir also MimirS Brunnen fur
daS Meer, so kann daS im Brunnen verpfiandete andere Auge
des GottcS der Widerschein der Sonne im Walier sein und diel3
halte ich fur den altesten Sinn deS Mythus. War dieser aber
einmal entsprungen, so lag die Umdeutung deS verpfandeten Au-
ges auf den Mond nahe, denn wenn die Sonne daS Eine Auge
des Himmeldgotted ist, wer wirde dann nicht den Mond fur
dadé andere nehmen? Nur so begreift sich aber, wie Mimir



aus dem verpfandeten Auge des Gottes ftrinken kann.  Nach
einer allgemeinen Anschauung bildet die Mondsichel ein Horn,
und dieR muf® hier als Trinkhorn gedacht sein. Die j. Edda
sagt D. 15 ausdricklich, der Eigner ded Brunnens heiRe Mimir
und taglich trinke er von dem Brunnen aus einem Horne. Sie
nennt es das Giallarhorn, weil sie dabei an HeimdalS Horn
denkt, das zugleich zum Blasen dient, wie ¢S WO0&l. 47 vor
dem Weltkampf heif3t:

Ins erhobene Horn  blést Heimdal laut.
Sie grindet sich dabei auf WOL. 31, wo es heilt:

Sie weill HeimdalS Horn verborgen

Unter dem himmelhohen heiligen Baum.

Einen Strom sieht sie stlrzen mit starkem Fall

Aus Walvaters Pfand: willt ihr was das bedeutet?

Es ist nur wieder die kihne Dichterfprache des Nordens,
die ein Verwandtes fur dad andre zu setzen liebt (§ 32), wenn
in dieser noch unerklarten Stelle zwei Horner vertauscht und im
Gedanken verschmolzen werden: Mimird Trinkhorn und Heim-
dalS Giallarhorn. Auch letzteres wird urspriinglich den Mond
bedeutet haben: dem Wachter der Gotter auf Himinbidrg (S. 49)
geblhrte zum Horne der Sichelmond, da eS in den N&chten vvr-
namlich seines Hutens bedarf. Um so mehr durfte die mytho-
logische Sprache beide Horner, als Bilder fur den Mond, in
einanderfl6Ren.

Unter dem heiligen Baume, in MimirS Quelle, war nach
den ersten Langzeilen HeimdalS Horn, das so mit WalvatcrS Pfand,
dem ersten Horne, vertauscht wird, verborgen. In den folgen-
den Zeilen kehrt sich die Vertauschung um: da wird Walvaterd
Pfand genannt, wo HeimdalS Horn gemeint ist. Der Strom,
der aus Walvaters Pfande sturzt, ist die Kunde von dem an-
hebenden letzten Weltkampf, welchen HeimdalS Horn anmelden
soll.  Zwar erst WOI. 47 sehen wir diesen ins erhobene Horn
stoRen; aber was dann wirklich sich bcgiebt, daé ahndet schon
fetzt die Seherin und deutet eS, wie von fern, mit rathselhaf-



ten Worten an. Als ein WiRen darf die Kunde, die dann
aus HeimdalS Horne schallt, ein Strom heilen, aus Mimirs Quelle
geschopft; ein Strom, der mit starkem Fall (denn Heimdal blast
so laut, daB es die ganze Welt vernimmt) aué ,W al Vaters
Pfande' sturzt; denn durch diese Verpfandung erwarb er
den Trunk audé dem Brunnen, in dem Weisheit und Verstand
verborgen sind.

Der physische Grund des Mythus von dem verpfandeten
andern Auge des Himmeldgotted ist daé Untertauchen deé Mon-
des ins Meer. Indem dieser Verpfandung der Grund angedich-
tet wird, der Weisheit MimirS theilhaftig zu werden, sehen wir
den NaturmythuS auf dad geistige Gebiet geriickt. Im Waler
liegt alle Weisheit, auch nach den Mythologien anderer Vélker:
in der unsern zeigt es sich in der Gabe der Weilagung, welche
Schwanen, Schwansungfrauen und Meerweibern beiwohnt. Dar-
um heilen auch die Manen weise und Heimdal, den neun Wel-
lenmédchen geboren haben, weise den Manen gleich. Es wal-
tet hier eine neptunistische Ansicht: die Urbilder aller Dinge lie-
gen im WalRer, weil die Welt aus dem Waler hervorgegangen
ist. Solcher Weisheit begierig/ senkt nun Odhin sein anderes
Auge in Mimirs Brunnen und mehrt so noch sein WilRen, das
an sich schon grof sein muB, denn sein eines Auge, die Sonne,
gewahrt Alles, was sich auf Erden begiebt. Aber auch- Mimirs
Weisheit, die hier, wo der Gegensatz der beiden andern Brun-
nen wegfallt, auf die Vergangenheit nicht beschréankt zu werden
braucht, will ,der griibelnde Ase' gewinnen, wie er ein andermal
mit MimirS Haupte murmelt. Nicht weil er so eine Einbulle
erleidet und durch den Verlust seines Auges der Riesen Macht
mehrt, 1alt wohl die Seherin die schauerliche Frage folgen: wift
ihr wadé daS bedeutet? sondern weil wir den Gott schon seftzt
um die Zukunft besorgt finden und weil die so erkaufte Kunde
keine andere ist als die vom Untergange der Welt.  Obgleich
von Riesengeschlecht und dem Waler verwandt, dad einst die
Erde Uberfluten soll (die Wellen heiRen WOI. 47 seine Séhne),



erscheint Mimik doch nie als ein Feind der Gotter: er ist wie
Skadhi in den Krei? der Asen ausgenommen und wird von die.
sen den Manen vergeiselt, die ihn erschlagen und sein Haupt
den Asen zuriicksenden; aber noch mit diesem Haupte beréth sich
Odhin. Sein Methtrinken, eine Folge de6 mitOdhin ein-
gegangenen Vertrags, kann den Gottern, denen er seine Weis-
heit mittheilt, keine Gefahr drohen. Darum lege ich demselben
auch keine mythische Bedeutung unter, weder die physische,dal
das Meer am Morgen Thau trinfe', noch die geistige, ,er trinke
aus der Quelle der Erkenntniss/ beide waren hier miRig, wir
gelangten nicht weiter damit: es ist nur ein Nebenzng, der das
Bild des ahnungsvoll bewegten Gotterlebens vervollstandigen
Hilst. Den Mythendeuter fiihrt nichts so leicht auf Klippen
als dad Bemihen alles poetische Detail in den Gedanken auf-
zuldsen.

Der Beweis scheint gefuhrt, dal die Sonne als Odhind
eines Auge gedacht ward, der Mond als das andere: das ge-
nugt hier, wo eS galt, ihn als Himmeldgott darzustellen.

Die Vermuthung, dal es Odhin selber gewesen sein mége,
der Odhind Horn besaB, oder waS gleichbedeutend ist, Heimdal
hiel®, wird nicht zu kihn erscheinen, wenn man sich erinnert, dal
er sich als Gestirngott mit Heimdal berthrte, S. 253. Dafl
eS eigentlich OdhinS Horn war, bezeugt Hrafnag. 16, denn
hier heilRt Heimdal

Der Wachter von Heriaus goldenem Horn.

INn deutschen Sagen erscheint €S noch in WuotanS Besitz, so-
wohl wenn er als wilder Jager durch die Lust braust IwaS dad
Volk mit den Worten ,de Wode tut' (Myth. 871) bezeichnet),
als wenn er im hohlen Berge schlaft, wo dadé Horn neben ihm
hangt, damit er es zur Hand habe, darein zu stoRen, wenn ed
Zeit ist, die blutige Schlacht auf dem Walserfelde zu schlagen; die
rechte Zeit aber sollen ihm seine Raben melden. § 53. Wie ahn-
lich ist das der nordischen Darstellung, wo Odhin-Heimdal sein
Auge in den Brunnen der Erkenntniss senkt, um die Stunde der
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Gefahr zu erspahen, wo er das Horn am Munde die Seinen zum
Kampf fiihren will; oder, nach dem andern Bilde, das Horn in
den Brunnen taucht und dann aus Walvaters Pfand die ge-
schopfte Kunde stromt.

15. Erfindung der Runen.

Als Gott des Geistes, nicht blo3 deS kriegerischen, erscheint
Odhin schon durch seine AllwiRenhcit, deren Symbole so eben
besprochen sind. Wie sehr sie ihm verkimmert scheinen, so mufR
doch in WafthrudniSmal (f. o. S. 89- 171), wo Odhin mit
dem allwiRcnden Joétunen (wenn das Wort nicht mehr sagt als
alsvidhr jélunn) uber die urwcltlichcn Dinge gestritten hat, sich
dieser zuletzt besiegt erkennen und gestehen:

,Du wirst immer der Weiseste sei».'

Noch mehr erscheint er als Gott deS Geistes durch seinen
Bezug zur Poesie. AuRer seinem aus GrimniSm. 7 (S. 47 o.)
bekannten Verhaltnis zu Saga, der Gottin der Geschichte mehr
noch als der Sage, ist er auch BragiS Vater, des Gottcd der
Dichtkunst und Beredsamkeit, und da dieser wie Odhin alt und
langbéartig vorgestcllt wird, so mag auch Er sich anS des Vaters
Wesen abgeldést haben. Denn Odhin selbst lernen wir als Erfin-
der der Dichtkunst kennen, und zwar nicht blo3 nach dem Mythus
von dem Ursprung der Poesie (§ 76), auch indem er die Runen
erfand und mit diesen die Runenlieder. Doch erscheint er hier
nicht so sehr als Gott des Geistes, denn als der machtige Gott.

OdhinS Ross Sleipnir falBten wir § 66 als Symbol der
Allgegenwart, die dem héchsten Gotte eignet; gestanden aber gerne
zu, daB sie ihm die Vermenschlichung sehr verkilrzt habe. Noch
mehr wird die von den Bildern fur seine Allwi3cvheit gelten.
Ein solches Bild war schon Hlidskialf, von dem er alle Welten
Uberblickt, ein solches ist sein Eincd Auge, dieSonne, die Alles schaut,
und seine beiden Raben, die ihm in die Ohren flistcrn was sich



auf Erden begiebt. Aber der Blick in die Zukunft ist ihm sehr
getribt, da er Jdunen besenden (§ 32), die todte Wala nach
Baldurs Geschicken fragen (S. 90), sein anderes Auge in Mi»
mirs Brunnen senken oder mit seinem Haupte murmeln muf.
Am meisten koénnte man seine Allmacht beeintrachtigt glauben;
doch werden wir darliber vielleicht anders urtheilen, wenn wir
ihn als Erfinder der Runen betrachtet haben.

Die Erfindung der Buchstaben legten die Alten dem Mer-
cur bei; dal damit schon die Schrift, d. h. Lesen und Schreiben,
gemeint war, lalt sich noch bezweifeln, da er auch alé Erfinder
ded Wodrfelspiels gilt, dieser aber dem Gebrauch der Runen
bei der Loofung ahnlich sieht und vielleicht daraus entstanden ist.
Auch unsere altesten Vorfahren kannten, so hoch unsere Nachrich.
ten hinaufreichen, schon die Buchstaben; sie bedienten sich ihrer
aber wahrscheinlicher nur zu mystischen Zwecken, zum LooRen, Wei-
agen und Zaubern: ware ihnen Odhin als Erfinder der Runen
zugleich auch der Erfinder der Schreibekunst gewesen, so wirde
er sich auch darin als Gott ded Geistes darstellen. Nach den
neuesten Forschungen (Lilienkron und Miillenhof Zur Runen-
lehre Halle 1852) ist aber der Gedanke des buchstabierenden
Schreibens erst nach Berlhrung der germanischen Welt mit der
alten von dieser auf jene Ubergegangcn; bei der Einwanderung
der Asen, worunter ich die dem Odhinddienst ergebenen Volker
verstehe, in unsere jetzigen nordischen Wohnsitze, war er ihnen noch
fremd. Doch lalken wir diese Frage, als noch nicht ganz aus-
gemacht, bei Seite und betrachten die Runen nur als mystische
Zeichen, denen magische Kraft zugetraut wird, weshalb ihr Ge-
brauch mit allen priesterlichen Weihen zusammenhieng, mit Poe-
sie und Weilkagnng, Opfer und Zauber, die alle unter sich auf
das Engste verwandt sind. Am deutlichsten wirde dieR an
dem Worte Ziefer, zepar, wenn damit zoupar, Zauber, im
Ablautsverhéltnisse stiinde.. Gr. Myth. 36. 985. Ziefer hic-
sten alle opferbaren Thiere, Ungeziefer aber, welche die Gotter
alé Opfer verschmahten. Allem Zauber aber wie der Weil«.



gung grenzen Gebet und Opfer voraus und die Wer'Ragung wie
der Zauber ward in Liedern vollbracht, welche alliteriert, d. h. mit
Staben versehen waren, und diese Stadbe wurden zugleich ein.
geritzt. Diel® konnte zum Heile, wie zum Verderben geschehen,
zum Segen wie zur Verwilnschung, immer diente das eingeritzte
Zeichen zugleich dem dabei gesungenen Liede zum Hauptstabe wie
zu Nebenstdben. Dieses Lied durfte nicht fehlen, daS todte Zei-
chen an sich galt fur nichts, es ward erst lebendig durch dad Lied,
dessen Stabe ed bildete: die schlummernde Zauberkraft deé Zei-
chens muste Gesang wecken, v. Lilienkr. 24. Nach Petersen 210
bedeutete die'Rune die Wesenheit der Dinge: ,indem man also
der gleichsam von den Dingen ,abgeschabter/ Rune durch den
Zauberspruch Leben einhauchte, setzte man die Wesenheit der Dinge
in zauberkraftig wirkende Bewegung/ Lil. 21. Ein Beispiel
einer Verwunschung, welche die Verbindung deS eingeschnittenen
RunenstabeS mit dem Liede zeigt, bildet SkirniSfvr 34 — 36,
wo der Gerda (§ 29 oben) von Skirnir mit dem Thursen Hrim-
grimnir gedroht wird, welcher sie haben solle. Hrimgrimnir ist
seinem Namen nach ein Reisriese: sie soll der Uber sie auSzu-
sprechenden Verwlinschung nach der Umarmung der Frostriesen
anheimfallcn, d. h. unter EiS und Schnee zurlckgehalten bleiben,
wenn sie der Verbindung mit dem sonnigen Freyr langer wi.
verstrebt.  Skirnir spricht:

34. Hort es, Joten, hort es, Hrimthurscii,
SuttungS Séhne,  ihr Asen selbst!
Wie ich verbiete, wie ich banne
ManncSgcscllschaft der Maid,

ManncSgcmeinschaft.

35. Hrimgrimnir heillt der Thurs, der dich haben soll,
Hinterm Todteuthor u. s. w.

36. Ein Thurs (Th) schneid ich dir und drei Stabe:
Ohnmacht, Numuth und Ungeduld.
So schneid ich es ab, wie ich es eiuschnitt.
Wenn es Noth thut so zu thun.

Es thut noch nicht Noth so zu thun, denn in der folgenden



Strophe erzieht sich Gerda, der angedrohte Zauber wird also
nicht wirklich vollbracht: sonst wiirde noch erst das Zauber wir.
kende Lied folgen, das wie der Anfang der 36sten Str. den einzu.
ritzenden, setzt ungeritztbleibenden Stab tsi—Th) dreimal wie.
verbrachte. Ich setze diesen Anfang in der alten Sprache her,
weil die Uebersetzung ed nicht ganz anschaulich machen kann,
da unsere Sprache das Th in D verschoben hat:
Thirs rist ek thér ok thrjd Stasi

ThurS ist der Name der eingeritzten Rune, die zugleich als Lied-
stab dreimal wiederkchrt: er ist aber auch der angewiinschte
Riese selbst. Da die Runen Namen haben, diese Namen aber
Begriffe bedeuten, so sagt ein einziges dieser nordischen Schrift-
zeichen so viel aus, als unS die Verbindung mehrerer, sa vieler
bedeuten wirde. ,Indem die Rune dieses Namens (ThurS) ein-
geschnitten und durch den Spruch inS Leben gerufen wird, setzt
der Beschworer der Thursen bdse Macht gegen denjenigen in Tha.
tigkeit, welchen der Fluch treffen soll/ v. Lil. 22.

Wenn nun Odhin der Erfinder der Runen heil3t, so ist da.
mit der Runenzauber gemeint, dem eine so unbeschrankte Macht
zugetraut wurde, daR sich Odhin nach seinem Runengedicht (Ru.
natal), einem Theile deS eddischen HawamalS (M. Edda 91),
durch Erfindung der Runen selber zur Geburt verhilft, indem

er sich von dem Weltbaume I8st, als dessen Frucht er gedacht ist.

1. Ich weil daR ich hieng am windigen Baum
Neun lange Néchte,
Vom Sper verwundet, dem Odhin geweiht,
Mir selber ich selbst,
Am Ast des Baumg, dem Niemand ansieht
Aus welcher Wnrzel er sproB.

2. Sie boten mir nicht Brot noch Mcth:
Da neigt ich mich nieder
Auf Runen sinnend, lernte sic seufzend:
Endlich fiel ich znr Erde.

3. Hanptlicder nenn lernt ich vom weise» Sohn
Bolthorns, deS Vater» Bestia».



Und trank einen Trunk  des theuern MethS
Au« Odhr6rir geschopft.

Der weise Sohn Bolthornd ist er selbst: von sich selber
lernte er die Runen und die Runenlieder. Wenn Str.2 nur die
Runen genannt sind, und diese schon die Wirkung haben, ihn von
dem Baume zu losen, so sind die dazu gehdrigen, ihre Kraft
weckenden Lieder mitverstanden. Diese werden auch Str. 3 un.
ter dem theuern Meth gemeint, au6 Odhrorir geschopft, der
Quelle der Begeisterung : er bedeutet, wie der nachste § darthut,
die Poesie. Der theure Meth, daS Lied, belebt und heiligt
daS todte Zeichen. Darum heillt es auch Str. 18 des andern
ebenso wichtigen Runengedichtes, dad der Sigrdrifa (M. Edda
169) in den Mund gelegt wird, die Runen masten ,mit hehrem
Meth geheiligt' sein.

Da nun der Runenzauber so groBe Macht hat, so ist die
dem Odhiu beigelegte Erfindung der Rnnen nur eine Symbo-
lisierung seiner Allmacht, und wir Uberzeugen und setzt, dal ihm
diese nicht mehr-, sa kaum so sehr verkimmert ward als seine
AllwiRenheit und Allgegenwart, denn bedurfte er freilich erst der
Runen, so ist doch mittels derselben seiner Macht keine andere
Grenze gezogen als die in dem Wesen der Dinge liegt, denn
eben dieses wird durch den Runenzauber geltend gemacht und
Uber dieses hinaus vermag er nichts. Hienach gienge also we-
nigstens der Runenzauber nicht mit unrechten Dingen zu, und
Myth. 982, wo diel von allem Zauber behauptet wird, steht
doch das Zugestandnis daneben, unmittelbar aus den heiligsten
Geschaften, Gottesdienst und Dichtkunst miiBe aller Zauberei
Ursprung geleitet werden.

Wenn also schon daS Heidenthum OdhinS Macht als Zau-
berei auffalte, so kann es nicht wundern, dal® der historisierende
Saro, dem Odhin nur ein Mensch war, bei dem vielen Wun.
derbaren, dad er von ihm berichten muf, sich mit der Ausrede
half, er habe sich auf Zauberei verstanden. An Gotter konnte
Saro als Christ nicht glauben; an Zauberei aber glaubte seine



Zeit noch sehr stark: darum konnte Odhin, ohne ein Gott zu sein,
doch alle die vielen Wunder vollbracht haben, die ihm Saro in
seinen Quellen beigelegt fand.

Aber auch Snorri oder Wer der Verfaler der Heimdkringla
war, obwohl er sonst Odhin mehr als groBen Heermann und
Eroberer auffal’t, schreibt ihm doch gleichfalls Zauberkunst zu.
,Er konnte durch bloRe Worte machen, daR dadé Feuer erlosch
und die See stille ward und der Wind sich drehte wohin er
wollte/ Angl. 7. Dad kann aué OdhinS Runatal genommen
sein, wo achtzehn =zauberkraftige Lieder genannt werden, die
Odhin kennen will. Denn so heifldt es:

Str. 15. Gin siebentes weil3 ich :  wenn hoch der Saal steht
Ueber den Leuten in Lohe,

Wie breit sie schon brenne, ich berge sie noch:
Den Zauber weill ich zu zaubern.

,» 17. Gin neuntes weil} ich: wenn Noth mir ist
Vor der Flut das Fahrzeug zu bergen.
So wend ich den Wind von den Wogen ab,
Und stille rings die See.
Wenn Snorri ferner sagt, Odhin habe durch Lieder auch Grab-
hiigel gedffnet und Todte geweckt, oder sich unter den Galgen
gesetzt, weshalb er auch Herr der Gehangten (Hangalyr) gehet-
Ren habe, so kann er dabei auf Wegtamskw. (ob. S. 84. 89)
zielen, aber auch auf unser Runengedicht:
Str. 20. Gin zwdlftes kann ich: hangt am Zweig
Vom Strang erstickt ein Todter,
Wie ich ritze  das Runenzeichen,
So kommt der Mann und spricht mit mir.
Nicht ohne Lacheln Uber seine Klligelei wird man freilich lesen:
,Er hatte auch zwei Raben, welche er das Sprechen gelehrt
hatte: diese flogen weit umher in der Welt und sagten ihm viel
Neucs” ; wenn cs aber endlich heil3t: ,die meisten seiner Kiinste
lehrte er seine Opferpriester: diese waren ihm zunachst in jeder
Klugheit und Zaubere/, so kniipfe ich die Bemerkung hieran, daB



die im Runatal genannten 18 Zauber eben so vieler Lieder wohl
eben nur solche sind, welche die Priester von ihm erlernt zu ha-
ben sich rihmten; die dem Gotte zugeschriebene Zanbermacht
braucht sich nicht auf sie beschrankt zu haben.

76. Ursprung der Dichtkunst.

Den Mythus von Odhrérir erzahlt D. 57.58 so: Die Asm
hatten Unfrieden mit dem Volk, das man Manen nennt (vgl.
§ 24. 59). Nun aber traten sie zusammen, Frieden zu schlie-
Ren, und der kam auf diese Weise zu Stande, daR sie von bei-
den Selten zu einem Gefalle giengen und ihren Speichel hinein-
spuckten. Als sie nun schieden, wollten die Asm die} Friedend-
zeichen nicht untergehen laRen. Sie nahmen es und schufen
einen Mann daraus, der Kwisir heilt. Der ist so weise, dal ihn
Niemand nm ein Ding fragen mag, worauf er nicht Antwort
wiste. Er fuhr weit umher durch die Welt, die Menschen Weis-
heit zu lehren. Einst aber, da er zu den Zwergen Fialar und
Galar kam, die ihn eingeladen hatten, riefen sie ihn bei Seite
zu einer Unterredung, und tddtetcn ihn.  Sein Blut lieBen sie
in zwei GefalRe und einen KeRel rinnen: der Keflel heidt Odhro-
rir, aber die GefalRe So6n und Bodn. Sie mischten Honig in
daS Blut, woraus ein so kraftiger Meth entstand, daR feder der
davon trinkt, ein Dichter oder ein Weiser wird. Den Asm be-
richteten die Zwerge, Kwnsir sei in der Fulle seiner Weisheit
erstickt, denn Keiner war so klug, seine Weisheit all zu erfragen.

Darnach luden die Zwerge den Riesen, der Gilling heilt,
mit seinem Weibe zu sich und baten den Gilling, mit ihnen auf
die See zu rudern. Als sie aber eine Strecke vom Lande waren,
ruderten die Zwerge nach den Klippen und stirzten das Schiff
um. Gilling, der nicht schwimmen konnte, ertrank, worauf die
Zwerge dad Schiff wieder nmkehrten und zu Lande ruderten.
Sie sagten seinem Weibe von diesem Vorfall: da gchub sie sich

Ubel und weinte laut. Fialar fragte sie, ob ¢S ihr Gemith er-
Simroch Mychvlogie. jI'S



leichtern moge, wenn sie nach der See hinaudésahe, wo er um-
gekommen sei. Das wollte sie thun. Da sprach er mit seinem
Bruder Galar, er solle hinaufsteigen Uber die Schwelle, und
wenn sie hinaudgienge, einen Muhlstein Uber ihren Kopf fallen
laBen, weil er ihr Gejammer nicht ertragen mdége. Und also
that er. Als der Riese Suttung, Gillings BrudcrSsohn, diel3
erfuhr, zog er hin, ergriff die Zwerge, fihrte sie auf die See
und setzte sie da auf eine Mcerklippe. Da baten sie Suttung,
ihr Leben zu schonen, und boten ihm zur Stihne und VaterSbuRe
den kostlichen Meth und diese Sihne ward zwischen ihnen ge.
schloBen. Suttung fihrte den Meth mit sich nach Hause und
verbarg ihn auf dem sog. Hnitberge; seine Tochter Gunnlédh
setzte er zur Huterin. Davon heil3t die Skaldenkunst KwisirS
Blut oder der Zwerge Trank, auch Odhrariro- oder Bodend-
vder Sons-Naf}, und der Zwerge Fahrgeld (weil ihnen dieser
Meth von der Klippe Erlésung und Heimkehr verschaffte), fer-
ner SuttungS Meth und Hnitbergd Lauge.

Wie kamen aber die Asen an SuttungS Meth? Davon
wird erzahlt, daR Odhin von Hause zog und an einen Ort kam,
wo neun Knechte Heu mahten. Er fragte sie, ob sie ihre Sen-
sen gewetzt haben wollten? Das bejahten sie. Da zog er einen
Wetzstein aus dem Gurtel und wetzte. Die Sicheln schienen
ihnen jetzt viel belRer zu schneiden: da feilschten sie um den
Stein; er aber sprach, wer ihn kaufen wolle, solle geben wad
billig sei. Sie sagten Alle, daé wollten sie; aber Jeder bat,
den Stein ihm zu verkaufen. Da warf er ihn hoch in die Lust
und da ihn Alle fangen wollten, entzweiten sie sich so, daR sie
einander mit den Sicheln die Halse zerschnitten. Da suchte
Odhin Nachthcrberge bei dem Niesen, der Baugi hiel3, dem
Bruder SuttungS. Baugi beklagte sich Uber seine Umstéande und
sagte, neun seiner Knechte hatten sich umgebracht, und nun wille
er nicht, wo er Werkleute hcrnehmen solle. Da nannte sich Odhin
bei ihm Bolwerkr, und erbot sich, die Arbeit der neun Knechte

zu Ubernehmen; zum Lohn verlangte er einen Trunk von SuttungS



Meth. Baugr sprach, er habe Uber de» Meth nicht zu gebieten,
Suttung, sagte er, wolle ihn allein behalten; doch wolle er mit
Bolwerkr dahin fahren und versuchen, ob sie des Meths erhal.
ten kénnten. Bolwerkr verrichtete den Sommer Uber Neunman-
nerarbeit; im Winter aber begehrte er seinen Lohn. Da fuhren
sie beide zu Suttung, und Baugi erzahlte seinem Bruder, wie
er den Bolwerkr gedungen habe; aber Suttung verweigerte gra-
dezu feben Tropfen seines Meths. Da sagte Bolwerkr zu
Baugi, sie wollten eine List versuchen, ob sie an den Meth kom-
men moéchten, und Baugi wollte das geschehen lalRen. Da zog
Bolwerkr einen Bohrer hervor, der Rati hie, und sprach, Baugi
solle den Berg durchbohren, wenn der Bohrer scharf genug sei.
Baugi that daS, sagte aber bald, der Berg sei durchgebohrt.
Aber Bolwerkr blies inS Bohrloch: da flogen die Spane her-
aus, ihm entgegen. Daran erkannte er, dal Baugi mit Trug
umgehe und bat ihn, ganz durchzubohren. Baugi bohrte weiter
und als Boélwerkr zum andernmal hineinblieS, flogen die Split-
ter einwarts. Da wandelte sich Bolwerkr in eine Schlange
nnd schloff ind Bohrloch. Baugi stach mit dem Bohrer nach
ihm, verfehlte ihn aber; da fuhr Bélwerkr dahin, wo Gunnlédh
war und lag bei ihr drei Nachte, und sie erlaubte ihm drei
Trinke von dem Meth zu trinken. Und im ersten Trunk trank
er den Odhrorir ganz aus, im andern leerte er den Bodn, im
dritten den S»n und hatte nun den Meth alle. Da wandelte
er sich in Adlerégestalt und flog eilends davon. Als aber Sut-
tung den Adler fliegen sah, nahm er sein Adlerhemd und flog
ihm nach. Und als die Asen Odhin fliegen sahen, da setzten sie
ihre Gefalle in den Hof. Und als Odhin ASgard erreichte, spie
er den Meth in die Gefale. Als aber Suttung ihm so nahe
gekommen war, dal er ihn sast erreicht hatte, lieR er von hin-
ten einen Theil des Meths fahren. Darnach verlangt Niemand:
habe sich dad wer da wolle; wir nennen es den schlechten Dich-
ter Theil. Aber Suttungs Meth gab Odhin den Asen und
denen, die da schaffen kénnen. Darum nennen wir die Skal-



denkunst Odhindé Fang oder Fund, oder Odhiné Trank oder
Gabe, und der Asen Getrank.

Hiemit sind zwei Stellen ded eddischen HawamalS zu ver-
gleichen. Dieses Gedicht, eigentlich nur eine Sammlung der
im Volk verbreiteten uralten Spruchweisheit, wird dem Odhin
in den Mund gelegt, und heilt darum daS Lied dedé Ho.
hen. Als Gott des Geistes wird ihm auch diese dem Volke
offenbarte Weisheit zugeschrieben; dall er selber spricht, wird
am deutlichsten bei dem im vorigen § besprochenen Runenliede,
dad einen der Anhange ded6 HawamalS bildet. Aber auch bei
diesem selbst bezeichnen die cingeflochtenen, Erlebnisse Odhind
erzadhlenden Stucke, welche die WeidheitSlehren veranschaulichen
und bewahren sollen, ihn als den Sprechenden. Zu diesen ge.
Horen die hier aué zu hebenden Stellen:

12- Der VergeRenheit Reiher Uberrauscht Gelage
Und stiehlt die Besinnung;
DeS Vogels Gefieder  befieng auch mich
In Gunnlédhs Haus und Gehege.

13. Trunken ward ich und Ubertrnnke»
In deS schlauen Fialars Felsen.
Trunk mag frommen, wenn man ungetribt
Sich den Sinn bewahrt.

104. Den alten Riesen besucht ich; nun bin ich zuriick;
Mit Schweigen erwarb ich da wenig.
Manch Wort sprach ich zu meinem Gewinn
In SultungS Saal.

105. Gunnlédh schenkte mir  ans goldnem SefRel
Einen Trunk des theuern Meths.
Uebel vergolten hab ich gleichwohl
Ilhrem heiligen Herzen,

lhrer gliihenden Gunst.

106. Ratamuiid lieR ich  den Weg mir raume»
Und den Berg durchbohren-
In der Mitte schritt ich zwischen Riesensteigeu
Und hielt mein Haupt der Gefahr hin.

107. Schlauer Verwandlungen Frucht erwarb ich;



Wenig misslingt dem Listige».
Denn Odhro6rir  ist aufgestiegen
Zur weitbewohnten Erde.
108. Zweifel heg ich ob ich heim war gekehrt
AuS der Riesen Reich,
Wenn mir Gnnnlédh nicht half, die gute Maid,
Die den Arm um mich schlang.
109. Des andern TagS die Reifriesen eilte»
Des Hohen Rath zu héren
INn des Hohen Halle.
Sie fragten nach Bolwerk: ob er aufgefahren sei,
Oder ob er mit Suttung fiel.
110. Den Riiigeid, sagt man, hat Odhin geschworen:
Wer traut noch seiner Treue?
Den Suttung beraubt' er mit Ranken des MethS

Und lieRl fich Gnnnlédh grame».
Hierzu nur folgende Bemerkungen:

1. Die Stellen des Hawam. setzen eine kirzere FaRung
der Erzahlung voraus, die noch nichts davon weil3, da Suttung
den entfliegenden Odhin verfolgt habe, vielmehr scheint er nach
Str. 109 gefallen. Die Riesen kommen erst am andern Tage
dem Bolwerk nachzufragen, und Odhin mul den Ringeid schwo-
ren, sich von dem Verdachte zu reinigen. Da diel wie ein
Meineid aussieht, und ihm auch so gedeutet wird, nberdieR nicht
erhellt, Wem Str. 110, die Odhin nicht sprechen kann, in den
Mund gelegt ist, so kénnte sie spatere Zudichtung sein. Aber
derselbe Verdacht trifft auch Str. 105 und den in D. 58 ent-
haltenen Schlu® der Erzahlung, den Ursprung der Afterpocsie
betreffend, wovon Hawam. noch nichts weil.  Vielleicht ist das
nicht die einzige Zudichtung der j. Edda: die ganze Zwischen-
erzahlung von den Zwergen Fialar und Galar als den ersten
Besitzern deS Odhrorir scheint spatere Erfindung, denn da es
Hawam. 13 heit, Odhin sei in Fialar6 Felsen trunken gewor-
den, so sehen wir, daR nach Fialar der Keller des Riesen heilt.

Der Trank kam also gleich in ded Letztern Besitz. Vgl. 5.



2. Auch von Kwasir weil Hawamal nichts; der Name
bleibt in den Liedern auch sonst ungenannt. Doch nur den Na-
men trifft Verdacht, nicht sein Wesen. Zwar mag seine Entste-
hung aud Speichel uns zuwider sein; aber unserer Mythologie
darf sie nicht alé Barbarei vorgeworfen werden. Der reine
Speichel, der au6 dem Blute kommt und wieder zu Blute wird,
wie dad auch unsere Erzahlung geschehen lafdt, steht dem Blute
gleich. Im Blute liegt, nach einer sehr verbreiteten Anschauung,
das Leben, aus Blutstropfen rufen in unsern Marchen Stim-
men, Mumm sprieRen in allen Mythen aué dem Blute, Kin-
derblut heilt die bésesten Krankheiten, Blut ist ein ganz beson-
derer Saft, heilt e6 im Faust; aber dem Blut wird der Speichel
auch in der Heilkraft gleichgesetzt, schon bei den Alten, und noch
Christus heilt mit seinem Speichel. Schlagend ist aber die Uc-
bereinstimmung, wenn auch in der griechischen Mythologie aus
dem vereinigten Speichel der Goétter neue gottliche Wesen
hervorgehen. Bei Hyrieus kehrten drei Gotter ein: Zeus, Po-
seidon und Hermes; nach Andern Zeus, Ares und Hermes.
Zum Lohn seiner Gastfreundschaft stellten sie ihm eine Bitte frei.
Er winscht sich einen Sohn; hat aber nach dem Tode seiner
Gattin gelobt, sich nicht wieder zu vermahlen. Da vereinigen
die Gotter ihren Speichel, vermischen ihn mit dem Staube der
Hutte und erschaffen den Orion. M. XXXIV. Denselben Orion
haben wir § 73 a. mit Odhr verglichen. Das betraf seinen
Tod, den wir mit dem BaldurS und HakelberendS zusammen-
fiellten. Sollte er sich nun auch bei seiner Zeugung mit ihm
bertihren? Schon Grimm fragte (Myth. 838): war Odhur eins
mit Kwusir, der die Welt durchzog, und von dm Zwergen er-
mordet tourbe ?' Er fugt hinzu: ,Odhr, Freysaé Gemahl, dm
sie in der weiten Welt auffnchte, und mit goldenen Thrénen
beweinte, kénnte Perfonifieation der Dichtkunst sein/ Wir la-
Ren diesen Fragen noch andere folgen : Ist der verdunkelte Name
Odhr6rir, der auch Odheirir geschrieben wird (Zcitschr. 111, 423),
audé Odh und dreyri Blut gebildet? Au6 dem Blute ded vom



Eber verwundeten Hakelberend — Odhin wurden t'm nachsten
Frihjahre Blumen (Myth. 899); aus dem des Adonis, der so
ahnlich ist, spro die Anemone. Von Baldurs Blut ist nichts
dergleichen berichtet; da aber Johann der Taufer seine Stelle
im Kalender einnahm und dad im Mittelalter so sorgfaltig ge-
sammelte und fur heilkraftig gehaltene Johanniskraut auch Jo.
hanniSblut heilt (Abergl.457), so fehlte wohl auch bei ihm
dieser Zug nicht. Ueberall ist dem Blute deS sterbenden Gottes
wunderbare Kraft beigelcgt. Gleicht nicht auch die verlaBene
trauernde Gunnlédh auffallend der weinenden Freyfa? Durfen
wir also den unvollstdndig erhaltenen Mythus OdhurS aud dem
KwisirS erganzen?

3. Odhrérir, in Hawamal 107 Name deé Trankes, ist
D. 57 auf den KeBel Ubertragen, worin er bewahrt wird; da-
neben erscheinen noch zwei andere Gesaflle, SOn und Bodn. Je.
ned erste leitet man auS Odh Geist und aud hrcera, alth. hruo-
ran, ruhren, wad den sehr paffenden Sinn Geistrihrer, Geister-
reger ergiebt. Wie Odhin selbst der Geisterrcger ist, so auch sein
Trank. Der theure Meth, den er Dichtern, Weisen und Asen
spendet, hat geisterregende, begeisternde Kraft. Son, der Name
deS andern GefalRes, das die Upfala.Edda nicht kennt, bedeutet
Suhne. Heillt das, die Dichtkunst mildere die Geister (emollit
mores), dal Verséhnung in die Herzen Eingang finde; oder
zielt ed darauf, daR aud der Versdhnung der Asen und Manen
der Saft zuerst hervorgegangen war? Die Suhne mull ange-
boten, von der andern Seite angenommen werden: darauf konnte
der Name des dritten GefaRes (oblatio) gehen. Bei Friedens-
schliBen wie bei der Stiftung des Freundschaftsblindnisses laRt
man sonst Blut in ein gemeinsames Gefal® flieRen. Auch hier
sehen wir wieder den Speichel dem Blute gleichgestellt. Doch
weill Hawamal nichts von drei GesaRen, nicht einmal von meh.
rern Trinken; Str. 105 ist nur von Einem die Rede.

4, Von Kwdisir wiken wir sonst aus § 41, dal Er ed
war, der als der weiseste der Gotter dadé Netz, dad Loki ind



Feuer geworfen hatte, noch in der Asche alé eine Vorrichtung zum
Fischfang erkannte. Abweichend von der jingern Edda erzahlt
Angligas. 4, die Manen hatten ihn als den kligsten in ihrem
Gebiet den Asen zum Geisel gegeben. Der Name bedeutet nach
slavischen Dialekten die Gahrung ; nach der altn. einen Keuchen-
den: das kdme ans eins heraus, denn jedes gahrende Getrank
keucht. Auch der Wein des Gemiths, die Poesie, muf} sich aus
einer Gahrung klaren, und den aus dem Speichel Entstandenen
konnte man um so eher nach der Gahrung benennen, alé Odhin
auch der bierbrauenden Geirhild mit seinem Speichel, der als
Hese verwendet wird, zum Siege verhilft. In der weiter aud-
gesponnenen Erzéhlung der D. 57. 58 wird das Bild des Ge-
tranks, das gahren und sich kldren muf3, nun weiter fortgefihrt.
Nach der in Kwisir vorgestellten Gahrung kommt er in den
Keller der Zwerge, dann in den der Riesen: es mag sehr pro-
saisch klingen, wenn ich sage, daR die nichts alé mehrere Ab-
stiche bedeute, die der junge Wein in den ersten Monaten be-
darf; noch mehr, wenn ich die neun Sommermonate, die Odhin
dem Baugi dienen muste, auf die Zeit beziehe, welche hernach
noch zur Ablagerung erforderlich sind. Allem der Mythus, der
in dieser Gestalt sich dem Character einer unterhaltenden Er-
zadhlung nahert, birgt nicht in allen Zigen echt mythischen Ge-
halt; doch fallt er wenigstens nicht aué dem Bilde. Auch wird
man gestehen muiRen, dal der Name Suttungr fir Suptungr gut
erfunden ist, um einen durstigen Riesen zu bezeichnen, den nach
einem guten Trunk gelUstet.

5. Fialar und Galar wirden al6 Zwergnamen an Fili
Kili im Zwcrgregister der Wol. 13 erinnern. Hawam. 13 scheint
zwar auf den ersten Blick einen Riesen unter Fialar zu verste-
hen, wie auch HarbardSIl. 26 Fialar den Riesen nennt, der D. 45
wieder anders, Skrymir, heil3t; aber das Beiwort der schlaue
(frodi) zeigt, dall der Keller des Riesen nur nach einem Zwerge
(etwa jenem der WOI. 34) benannt ist, was zu weiterer Aus-
spinnung und Einfuhrung der Zwerge verleitet haben kann.



Dal diese den Trank erst zubereiten, indem sie ihn mit Honig
mischen, ist in ihrem Character erfunden, da sie immer als die
kunstreichen erscheinen; Honig ist ein Bestandtheil alled Metho.
Sie waren aber nach Kwasir6 Blut schon vor der Mischung
listern: sie hatten sonst nicht nach seinem Besitz getrachtet.

6. Auch dal sich Odhin Bolwcrk nennt, hat keine tiefere
Bedeutung, da er in Baugis Dienst nichts Gutes vorhat: er
will eben den Meth entwenden. WVill man seinen mihevollen
Dienst so verstehen, dal die Kunstfertigkeit, deren der Dichter
bedarf, nicht ohne Anstrengung erworben wird, so habe ich nichts
dagegen; bedeutender aber ist gewiss, dal Odhin Str. 108
gesteht, ohne Gunnlédhdé Hilfe habe Odhrorir nicht erworben
werden koénnen: ohne Liebe keine Poesie. Vortrefflich ist aber,
wie der Begeisterungstrank der Dichter und Asen, um die héchste
Weihe zu empfangen, durch einen Zustand dreifacher Entziickung
hindurch  muf3.  Trunken und Ubertrunkcn wird Odhin in ded
schlauen FialarS Felsen, trunken von Meth, trunken von Liebe
und trunken von dichterischer Begeisterung. Wie sehr erinnert
dieser dreifache Rausch, dem sich Odhin in GunnlddhS Armen
hingiebt, an Goethes Worte im Divan 118:

Lied-, Lieb- und WeincS Trunkenheit,
Obs nachtet oder tagt,

Die géttlichste Betrunkenheit,
Die mich entziickt und plagt.

Das sittliche Bedenken, das die letzten Strophen des Hawam.,
besonders 110, audsprechen, gehdrt entweder zur Einkleidung,
die den abstrakten Gedanken verstecken will (sdst mdchte ich diese
Auskunft vorziehen); oder sie setzt schon ein getriibtes Verstand-
niss voraus. Der Vergelienheit Reiher, der Gelage uberrauscht,
und die Besinnung stiehlt (Str. 12), ist zwar ein wunderscho-
nes Bild; es wird aber nur verwendet, um vor einer Trunken,
heit zu warnen, die nach dem echten Sinne de6 Mythus, um
unseres Dichters Worte im Buche ded Schenken noch einmal zu
gebrauchen, ,wundervolle Tugend” ist.



7. Rati heillt in der D. der Bohrer; in Hawam. scheint
die Schlange gemeint, in deren Gestalt Odhin in den Felsen-
keller schlipft. Zwei Beinamen Odhind, Ofnir und Swafnir,
gehen darauf, dall er Schlangengestalt anzunehmen liebt.

Ein Zeugnisd, dal Odhin eigentlich der Gott der Dicht-
kunst und Beredsamkeit war, was dann auf Bragi Ubergieng,
findet fich bei Snorri, obgleich ihn dieser, wie schon erinnert
worden ist, menschlich auffat. Inglingas. c. 6 meldet, ,er habe
so anziehend und lieblich gesprochen, daf Alle, welche ihn an-
hérten, glaubten, das Alles sei wahr; er sprach Alles in solchen
Reimen, wie setzt gesungen wird, was wir Gedicht heilen. Er
und seine Hospriester hieen Sangschmiede, und diese Kunst hob
durch fie an in den Nordlanden/ Wie er als Gott der Dichtkunst
dem Apollo gleicht, so auch durch die Heilkunst, welche ihm einer
der Merseburger Heilspriiche selbst vor den Gottinnen zueignet.
Vielleicht erklart sich so, daR Wate, der sich auch sonst mit Wuo-
tan berlihrte, die Arzneikunst verstand (Myth. 1101), wie an
sein Geschlecht alle Kiinste und Erfindungen geknipft find. Ihm
selbst oder seinem Sohne Wieland legt die Sage ein Boot bei,
was ihn als Erfinder der Schiffahrt bezeichnet; Wieland gilt sur
den besten Schmied; dessen Bruder Eigil, der alteste Tell, fur
den besten Schiitzen; dem dritten Bruder war vermuthlich wie-
der die Heilkunst vererbt; Nordian der beste Jager in der Wil-
tinas. c. 230 fallt vielleicht mit seinem gleichnamigen Halbbruder
c. 18 zusammen. Vgl. Vorr. zum Orendel S. xvn.

99. Odhin als Drachcnkémpfer. Schluf3.

Odhind Wesen ist hiemit noch nicht erschopft. Grimm (Ueber
den Liebesgott 1851) hat in Odhind Beinamen Wunsch und
seinem Bruder Wili (Wille) den Begriff der allméachtigen Liebe
nachzuweisen gesucht. Damit stimmt, wenn es im Runcnlied
heildt:

24. Ein sechzehntes kann ich:  will ich schéner Maid



In Lieb und Lust mich freuen,
Den Willen wandl ich der Weiarmigen,
DaR ganz ihr Sinn sich mir gesellt.
25. Ein siebzehntes kann ich: daR schwerlich wieder
Die holde Maid mich meidet.

Gleichwohl sehen wir ihn ost unglicklich in seinen Bewerbungen:
so bei Billings Maid (Hawam. 95—101) so wie Harbarddl. 18,
und bei der Rinda, wovon § 90, gelangt er nur durch List
zum Ziel. Als Gott des Ackerbaues tritt er in Deutschland
mehr als im Norden hervor, wo er ihm im Gegensatz zu Thorr
eher feindlich erscheint. Hievon, wie auch von seinen Gemahlin,
nen und Sohnen, wird bester an andern Stellen gehandelt; auch
ist Manches ihn Betreffende schon in frihern Abschnitten vor«
weggenommen, und nur um Wiederholungen auszuweichen, wird
Anderes, dad spater nachgeholt werden soll, an dieser Stelle
Ubergangen. Hier sollte nur der Grund gelegt werden, auf
dem sich spaterhin sortbauen laRt.

Zum Schlifle will ich auch nicht verschweigen, dal® zwischen
Wuotan und einigen christichen Heiligen Beziehungen eintreten,
theils weil man den Cultus deé Gotted durch ihre Verehrung zu
verdrangen suchte, theils weil in ihre Legenden, soweit sie aus
dem VolkSmunde ausgenommen wurden, Mythisches Eingang fand,
in Volksmarchen und Volksgebrduchen ihr Name an feine Stelle
trat. Der Gegenstand ist noch zu wenig erforscht; doch will ich
hier wenigstens einige der dabei in Betracht kommenden Heiligen
nennen. Schon in feiner aufern Erscheinnng sah St. Martin dem
Wouotan auffallend ahnlich: Mantel, Ross und Schwert hatte er
mit ihm gemein; jenen theilt er dem Durftigen mit, seine BloRRe
zu bekleiden: daS kdnnte an die oben besprochenen Verleihungen ded
WunschmantclS erinnern, und Milde ist eine Tugend, die Odhin
als Gangradr und Grimnir zu lohnen, wie ihre VersaumnisS zu
strafen wiste. St. Martins Mantel, die Cappa St. Martini, trug
man den frénkischen Koénigen in die Schlacht nach; andere Bezie-
hungen sind in meinen Martinéliedern Bonn 1846 nachgewiefen.



Auch St. Michel und Georg, die Drachentddter, sofern sie reitend
und mit geschwungenem Schwerte dargestclit wurden, glichen
Odhin; freilich alé Drachentodter kennt ihn die Edda eigentlich
nicht, man muste denn Fenrir als solchen auffallen durfen, wofur
Folgendes zu sprechen scheint. Wir sahen § 66, dal® eS eigentlich
Odhin war, der durch Wafurlogi ritt und sich als Siegfried in
der Heldensage verjingte. Auch hier fehlt in der Gottersage
der Drachcnkampf, wenn nicht in SkirniSfér Beli, der brillende,
als solcher aufzufalRcn ist. Doch kann von dem Helden auf den
Gott zuriickgeschloBen werden und da Sigmuud, dem im Beo-
wulf Sigfridé Drachenkampf beigelegt ist, ein Beiname OdhinS
war (Myth. 344), so werden wir Kuhn beistimmen, der Zeitschr.
V, 472 ff. Wodan in dem St. Georg der englischen Volkbge.
brauche erkannte. Die Vergleichung mit andern englischen Volks,
festen, wobei noch ,Wodan” und seine Frau ,Frigga® unter
diesen Namen auftreten Myth. 281, und im ,Schwerttanz?
zwei Schwerter um dad Haupt eines Knaben geschwungen wer.
den, wad eine symbolische Darstellung dcé DrachenkampsS scheint;
dann daS hoodening genannte Fest, dessen Hauptperson ,lioo-
den*“ wie sein Nos6 ,wodden horse” heifldt; endlich auch der
bekannte Robin Hood, dessen Vorname Robin, unserm Ruprecht
entsprechend, ein Beiname WodanS ist, der ihn alé den rihm,
glanzenden bezeichnet; die statS dabei auftretende Jungfrau, welche
wie Gerda oder Brunhild, in anderer FalRung Kriemhild, ans
der Gewalt ded UnthicrS befreit wird: Alles zeigt, dal diese
Volkospiele einen verdunkelten, aber in Gotter« und Heldensage
nachklingenden, auf Odhin bezuglichen, im Wesentlichen in Skir.
niofér enthaltenen Mythus darstellen sollten. BeowulfS eigenen
Drachenkampf bezieht zwar MillenhoffZeitschr.VH, 439 auf Frcyr;
nach unserer obigen AuffaBung ist dieser aber nur an OdhinS
Stelle getreten. Ueber den Sinn dieses DrachenkampsS OdhinS
kann kein Zweifel sein. Die Schlange, daS Sinnbild dedé Walero,
bedeutet die feuchte nebliche Winterzcit: Odhin, der sie besiegt,
ist der Sonnen« und Frihlingégott. Dieser Sieg tritt alljahr.



lich em; den Jahreémythudé hat die Edda, wie manche andere,
auf dad groBe Weltenjahr bezogen und mit den Weltgeschicken
in Verbindung gebracht. Der Name Fenrir, der nach S. 118
auf Meer und Sumpf deutet, war schon in dem altern Sinne
des Mythus ein passender Name fur den verderblichen Wurm,
der nur das im Winter anschwellende, verheerend Uberstromende
Waler bezeichnete, Mdullenhoff a. a. O. 431. Ueber die hier
genannten und andere mit Wuotan im Volksglauben verwandte Hei-
lige, wozu nach Jgn. Zingerle auch St. Leonhard gehéren wird,
vergl. noch Wolfs Beitr. 33 — 58.

Donar (Thorr).

88. Uebersicht.

So klar wie Thorr stehen wenig Goétter vor uné da. Wie
viel auch in seinem Mythus noch unverstandlich bleibt, er selbst
ist uns keine verschleierte Isis, keine ungeléste Rune, wie es in
der deutschen Mythologie noch so manche giebt. Fast mdchte uns
dieR befremden wo nicht misstrauisch machen gegen unsere eigene
vielleicht nur scheinbare Einsicht; doch weil® Uhland, dessen My-
thus von Thor' Stuttg. 1836 wir einen groBen Theil dersel-
ben verdanken, uné auch hieriber zu beruhigen. Mythen', sagt
er S. 19, ,die im Naturgebiete verkehren, liegen gewiss dcm Ver-
standnis6 offener alé solche, die sich auf die innere Welt beziehn:
dort sind die stoffartigen und greifbaren Dinge, hier die kor-
perlichen und Ubersinnlichen/ Zwar auch bei Odhin, der uné
wesentlich Gott ded Geistes war, erkannten wir eine sinnliche
Grundlage an; aber wie die Luft an sich schon dad geistigste
aller Elemente ist, so sanden wir auch sein Wesen vorzugsweise
auf dad Geistesleben bezogen. Dagegen waltet Thorr auf dem
naturlichen Gebiete. Da wir aber auch ihn zu einem Gotte der
Cultur erhoben sehen, welcher Odhin ald Kriegdgott feindlich



erscheint, so tritt hier ein neuer Gegensatz hervor: der sinnli-
chere Gott wird zum geistiger» erhoben; der geistigere kann im
Rausch, t'm Liebedwahnsinn, in der kriegerischen Wuth herabzu-
sinken scheinen.

T horr, der im Gewitter waltet, ist nach dem Donner benannt,
sein deutscher Name war Donar; das nordische Thorr ist aus
Thonar entstanden, indem zuerst daS a verstummte, dann dad n
vor r ausfiel, so daR sich Thor ergab; das zweite r in Thorr
ist blof3 flexivisch: eS wird im Genitiv durch s ersetzt. Ebenso
finden wir in deutschen Dialekten den nach Donar benannten Don-
nerstag in Dorstag gekirzt; der Donneréberg in der Pfalz heif3t
nach dem Rhein. Antiquarius 1739. S. 389 Dorf3bcrg, und
Doréheim bei Bingen nach dem Stromberger Zinsbuch noch 1481
DornSheim. Widder HI, 351.

Der Gott ded rollenden Donners, der den Blitzstral flhrt,
sollte, wie in den peladgischen Mythologien, der oberste Gott sein.
Hat er diesen Rang in der Edda seinem Vater Odhin abtreten
muiRen, so war er doch vielleicht auch und einst der Gott der
Gotter. Noch die Edda bezeichnet ihn als den Furste» der Got-
ter (asabragr): in Skirnisfor 33 heildt co:

Gram ist dir Odhiii, gram ist dir der Asen fur st,
Freyr verstucht dich.

Hier steht Thorr ganz so in der Mitte, wie er als der
Méachtigste dieser dreie nach Adam von Bremen in Upsalas Tem-
pel in die Mitte gestellt war, Wodan und Fricco zu beiden Sei-
ten. Ward in Norwegen ohne weitere Bezeichnung der Ao
genannt, so war Thorr gemeint; sollte in der ersten Zeit des
Christenthums Jemand als Heide bezeichnet werden, so hiel ed,
er glaube an Thor, und wo nicht die ganze Trilogie, nur Zwei
héchste Gotter genannt werden, da fehlt Thorr nie, vielmehr steht
sein Name voran. Ferner wird der Donnergott auch bei uns
als ein vaterlicher aufgefalt, wie sein eddischer Beiname Atli
(= Attila oder Etzel) zeigt. Etzel (GroRvater), Altkbnig heilen
deutsche Berge. Hienge c6 nicht mit dem Begriff deé Donnergot-



tes zusammen, daB er fahrend gedacht wird, da der rollende
Donner dem Schall eines dahin rasselnden Wagens gleicht, so
kénnte auch dieR darthun, daB er einst der hochste der Gotter
war. Alle andern, selbst Wuotan, sehen wir reiten, nur Thorr
fahrt; darum heilt er Oekuthorr und Reidatyr, der fahrende
Gott, der Herr des Wagens, oder weil seinem Wagen Bdcke
vorgespannt sind, Hafradrottin. Allerdings hat auch Freyr (Fro)
seinen Wagen, beim Gottesdienst sehen wir ihn im Wagen um-
gefuhrt; aber in Asgard fahrt nur Thorr. Auch dad kann ihn
als den hochsten Gott bezeichnen, dall seine Mutter Jordh ist,
die Erde, die groRe Lebenémuttcr, die Mutter der Gotter. Wie.
derum war Sif, Th»rdé Gemahlin, eine Erdgéttin; als solche
erscheint sie zwar noch setzt; aber der Gemahlin OdhinS kann
sie sich nicht vergleichen: sie ist mit Thorr von ihrer ersten Hohe
herabgesunken. Daly Thors Hammer fir ein weihendes und
heiligendes Gerath gilt, dad Brautpaare weihte, Leichen einseg.
nete, seieS, sie zum Leben zu erwecken oder ihnen die Wiederge-
burt zu sichern; dal er beim Hammerwurf nach deutschem Recht
die Grenzen des Eigenthums bestimmte: dad Alles deutet auf
seine frihere hohere Geltung. Noch setzt rufen in der Noth die
Gotter zu Thur um Hulfe, und sind augenblicklichen Beistands
gewiss. Odhin selber gesteht Grimnidm. 24 :
Von allen Hausern, die Déacher haben,
Glaub ich meines Sohns dar groste.

ES folgt die zwar fchon daraus, dal es den Wolkenhim-
mel bedeutet; wenn ihm aber 540 Stockwerke zugeschrieben wer-
den, gerade so viel als OdhinS géttliche Halle Thiren zahlt,
Grimnidbm. 23, so ist noch hier der Sohn Uber den Vater ge-
stellt. Endlich erscheint er in mehren Mythen in einer verdun-
kelten Trilogie wandernder Goétter, unter welchen er so sehr als
der machtigste hervortrat, daR seine Gefahrten fast vor ihm ver-
schwanden.

Der Golt deS Blitzstralé6 kénnte als ein furchtbarer, eifri-
ger Gott aufgefaldt sein. Aber mit Ausnahme einiger Volkdaud-



dricke beim Gewitter, wie ,der liebe Gott zirnt, unser Herr-
gott fist, der Himmeltatl greint' u. s. w. (Myth. 152), deren
heidnischer Ursprung unaudgemacht ist, finden wir ihn den
Menschen hold und freundlich gedacht. Nicht gegen sie kehrt er
seine Blitze, sondern gegen die Riesen, die Feinde der Gotter
und Menschen. Diesen erschlielt er den Himmel, lalt den be.
fruchtenden Gewitterregen niederstromcn und segnet ihre Saaten;
ja er bereitet den harten Feléboden zu fruchtbarem Baugrunde.
Mit seinem Hammer spaltet er den Riesen daé Haupt, d- h. er
zermalmt und verwittert dad unfruchtbare steinige Bergland, da¢
sich nun dem Anbau anschlieRt, der immer hoher hinaufgetragen
werden kann in die Gebirgsgegenden, wo sonst nur Bergriesen wohn-
ten. Jetzt aber mifen sie auéwandern, sie flhlen, dal ihre Zeit
voruber ist. Darum ist Th»rr immer im Kampf mit den Berg,
riesen vorgestellt, immer auf der Ostfahrt begriffen, weil die
kalten Winde von Osten kommen, die Gewitter aber von We-
sten. Doch bleibt er dabei nicht stehen, den Menschen die Erde
urbar zu machen : einmal alé Freund der Menschen gefaf3t, nimmt
er sie nun Uberhaupt gegen alle verderblich wirkenden Naturkrafte
in Schutz, die dad Leben auf Erden stéren, die Erde unwohnlich
und unwirthlich machen. Der erste Anlal zu dem Allen war
die felsenspaltende Gewalt de6 Wetterstral6. Aber von hier aus
fortschreitend bereitet er erst den harten Felégrund zu urbarem Erd-
reich, lohnt dem menschlichen Flei3 beim Anbau, schiitzt gegen die
verderblichen Winterstirme, gegen Frost und Kalte, und IaRt sich
herab ein Gott der Bauern, ja der Knechte zu sein, welchen die
Feldarbeit hauptsachlich uberlaBen blieb, wahrend der Gott des
Geistes nach dem Harbardodlied die Firsten zum Krieg aufreizt,
die Saaten schadigt und den Segen ded Landbaues durch zer-
stérende Kriegsgewalt verdrangt. Nach allen Seiten hin zeigt
er sich jetzt als den Freund der Menschen; in allen vier Elemen-
ten offenbart er seine schiitzende Macht: nicht bloR gegen Win-
terriesen schleudert er seine Blitze, auch die Damonen der Glut-
hitze, die durch Wolkenbriche zerstérend wirken, zerspaltet sein



Stral: den Gewittern selbst, von denen sein Wesen audgegan-
gen war, wehrt er die verderbliche Wirkung und bannt sie in
wohlthatige Schranken. Als Gott der Ehe, die sein Hammer weiht,
legt er den Grund zu einem sittlich geordneten Leben; als Gott
des Eigenthums, dad sein Hammerwurs begrenzen und feststellen
hilft, entwickelt er den Staat aus der Familie; alé6 Gott der Briik-
ken, der die Bcrgstrome zadhmt, verbindet er die Stamme, ja
indem er unter den Helden und Kénigen solche zu seinen Lieblin-
gen wahlt, welche Lander nicht sowohl mit dem Schwert als
mit dem Pflug erobern, weil sie Walder ausrottcn und Ansied-
lungen in biSheran dem Anbau unzugangliche Erdstriche fuh.
reit, beschlielft dieser Gott der Cultur die mythische Zeit, und
sUhrt den Hellen Tag der Geschichte herauf, die dann freilich fei-
nen Dienst abstellt, und die Vdlker den einigen Gott erkennen
lehrt. VergelRen wir aber einen Augenblick, wadé wir dem Chri-
stenthume schulden, und denken undé neben dem anderer Goétter
Thurs Dienst noch heute fortbestehend, so wirde Er eS fein,
dem wir Chausseen, Eisenbahnen und Dampfschiffe und alle die
Erfindungen zuschreiben wirden, auf welche unsere Zeit em
Recht hat stolz zu sein.

Wenn diese Schilderung sich meist auf jingere nordische
Lieder grindet, welche ThirS Wesen gegen daS seines Va-
ters abgrenzen, so durfen wir dabei jene altere AuffalRung,
die den hochsten der Goétter in ihm sah, nicht auS den Augen
verlieren. Sie zeigt sich am Deutlichsten darin, daR er die
Machte der Unterwelt besiegt, und dieR ist eS, wad wir her-
vorzuheben um so mehr bemilht fein werden, als diese ver-
dunkelte Seite ded Gottes, die selbst den Verfalern jener Lieder
nicht mehr bcwust scheint, den Rdmer berechtigte, ihn dem Her-
culeS gleich zu stellen. Wenn daher im Uebrigen unsere Darstel-
lung in UhlandS meisterhafter Schilderung ihre Erganzung sucht,

so glauben wir hier der Forschung neue Bahnen zu erdffnen.

Simrock, Mythologie. 19



89. Verwandtschaft, Attribute, Beiname».

Thirs Mutter Jordh fuhrt auch die Namen Hlidyn und
Fiérgyn, WOo6I.56. Spater werden sie auf die Frigg, Odhind zweite
Gemahlin, Ubertragen. Bertha die Spinnerin 96. Neben die«
ser Fidrgyn erscheint auch ein mannlicher Fiérgyn, Gen. FiérgvinS,
als Vater jener: derselbe Gott offenbar, den die Slaven als
Perun, Litthauer und Letten ald Perkunos verehren. Spuren die-
ser Gotter sind auch in Deutschland nachgewiesen. Im Gothi-
schen bedeutet Fai'rguni Berg, dadé Erzgebirge wird Fergunna
genannt, und Virgunnia der Gebirgdzug zwischen Ansbach und
Ellwangen. Wolfram stellt den Schwarzwald und Virgunt zn-
sammen, Myth. 157. Auch die Hercynia silva ist damit zu-
sammengebracht worden. Als Thurd Pflegeeltern oder Pflege-
kinder (fostri) werden Wingnir und Hllira angegeben, der
Beflligelte und die Funkelnde: in demselben Sinne heil’t er auch
Wingthurr und HIdrridi, der beschwingte Thurr, der in der Glut
daher fahrt. Seine Gemahlin Sif hat ihm eine Tochter Thridh
geboren und einen Stiefsohn Utter zngcbracht. Der Name seiner
Tochter findet sich auch in Thridheim und Thridwiing, wo nach
GrkmniSmal Thurr wohnen soll bis die Gotter vergehen. Vgl.
D. 21. Da Thridh Kraft heildt, so bezieht Uhland S. 82 sein
Gebiet Thrudwang auf daS fruchtbare, ndhrende Bauland, und
den Namen seiner Tochter Thridh auf daS Saatkorn. Nach AlwiS-
mul war Thridh in Thirs Abwesenheit dem Zwerge Alwid ver-
lobt worden ; nach seiner Rickkehr hebt Thurr dieR Verhaltnisé
wieder auf: daé im Herbst ausgestreute Saatkorn schien dem
finstern Erdgrunde verhaftet; aber der riickkehrende Sommer zieht
sie wieder an dad Licht, indem die Saat in Halme schiet. In
dem Liede wird dieser Mythus so cingekleidet, dal Thurr dem
bleichnasigen Zwerg nicht gleich alle Hoffnung auf die Braut be-
nimmt, vielmehr seine Einwilligung an die Bedingung knipft,
daR der Zwerg aus seine Fragen Bescheid sagen koénne. Da der
Zwerg sich rGhmt, alle neun Himmel durchmeflen zu haben und



von allen Wesen Kunde zu wif’en, so betreffen diese Fragen die
Namen der Dinge in den Sprachen der verschiedenen Welten,
wobei nicht bloR Menschen, und Gottersprache unterschieden,
sondern fur jede Gotterclasse eine besondere Sprache angenom-
men wird. Wahrend aber der Zwerg diese Fragen beantwor-
tet, scheint die Sonne in den Saal, und der lichtscheue Zwerg
erstarrt zu Stein. Auler dieser Tochter hat Thurr noch zwei
So6hne, M«di und Magni (Kraft und Muth); diese hat er
aber nicht mit Sif erzeugt, sondern mit Jarnsara, welche dad
eisenharte Gestein bedeuten kann: die Bewaltigung des harten
FclébodenS zum Zwecke des Anbaues giebt Kraft und Muth.
Doch kann Jarnsara auch von dem Eisenschwerte den Namen
haben, da Sar Schwert heil3t, weil die altesten Schwerter von
Stein waren. So kommt Jarnsara auch fir Streitaxt vor:
Die Streitaxt aber, deren Thurr sich bedient, ist der Pflug,
und auch dieser giebt Kraft und Muth, dem der ihn fihrt. Es
ist aber zu erinnern, daR beide S6hne aud des Gotted Eigen-
schaften erwachsen sind. Vergl. ob. S. 173.

INn seiner auflern Erscheinung zeigt- sich Tharr bald al»
Jungling, bald als Greis, immer aber mit rothem Bart,
ohne Zweifel mit Bezug auf die Farbe ded Blitzstrals. Wenn
er ihn strdubt, ,in den Bart blast, seinen Bartruf ertonen lafit,’
verursacht er seinen Feinden heftigen Gegenwind. Uhland 2.
AIS Gott ded Gewitters erscheint er auch so plétzlich wie der
Blitz: wie sein Name genannt wird, ist er schon da.

Von-seinen Attributen kennen wir schon den mit Bdcken be.
spannten Wagen: diese Bocke heilen Tanngniostr und Tanngrid«
nir, Zahnknisterer und Zahnknirscher. lhre springende Bewe-
gung lalt sich auf daS Zucken ded Blitzstrals beziehen, und selbst
das Hinken ded Einen Bocks kann die Naturerscheinung schil-
der» sollen. Nach Uhland versinnbildlichen die Bocke die Sprung-
fahrt Uber dad Gebirge; andere deuten sie auf daS Sternbild
der Ziege, daS nm die Zeit der ersten Gewitter aufgcht. Am
Gliucklichsten scheint die Deutung, welche darauf hinweist, dal



die Ziege den Menschen beim Anbau der Erde bié ind héchste
Gebirge hinauf begleitet. Von andern Thieren waren ihm, wohl
ihrer rothen Farbe wegen, der Fuchs, das Eichhdérnchen und daS
Rothkehlchen heilig, wozu noch die Dvnnerziege genannte
Schnepfe kommt, deren Flug Gewitter verkindigt, und der
Hirschkafer, der auch Feuerschrvter und Donnerpuppe heif3t; von
Baumen aufer der Eiche die Vogelbeere (§ 84) mit ihren ro-
then Frichten, von Pflanzen die Hau