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VORREDE.

Das vorliegende Buch ist, wie das frither von mir herausgege-

bene iiber den Ursprung der Mythologiel), ein Beitrag zur Ur-
geschichte der Menschheit in religioser und culturhistorischer Be-
zichung. Indem ich den Ursprung der mythologischen Vorstel-
lungen im Anschlufs an die den Menschen umgebende Natur
darlegte, ergaben sich dieselben als eine, der menschlichen Eigen-
thiimlichkeit gemifse Form der Anschauung und des Glaubens
in paralleler Entwickelung mit der Sprache, als der Form des
menschlichen Denkens {iiberhaupt. Ich konnte demgemifs es
aussprechen, dafs in dieser oder einer dhnlichen Weise, jeden-
falls aber in derselben Art, Vorstellungen sich entwickeln wiir-
den, wenn wieder eine Menschheit hinausgestellt wiirde in die
Schopfung; wie sich derartige in unmittelbarer Anschauung bei
poetischen Gemiithern, wenn auch zunichst nur als poetische
Bilder, bei jeder neuen Generation immer wieder und wieder
produciren. Darin lag vor Allem die allgemein-menschliche Be-
deutsamkeit der so gefafsten mythologischen Wissenschaftl). Da-
bei ergab sich, dafs nicht blofs die Formen, in welchen und an
welchen sich die religiosen Vorstellungen entwickelten, dufserst
roh waren, sondern dafs der primitive Zustand der Menschen

x) Der Ursprung der Mythologie, dargelegt an griechischer und deut-
scher Sage. Berlin 1860.

®) Einleitung und Vorrede z. Urspr. d. Myth., namentlich p. 11 ff. und
XVIIL f. Vergi, auch H. F. Wilier, Mythologie und Naturanschauung. Leipzig
1863. Cap. 1. und aus dem III. Cap. besonders p. 103. 106 und 147 ; welche
Schrift iiberhaupt nicht blofs die mythologischen, sondern auch die cultur-
historischen Resultate meines Buches mit denen von Kuhn’s Buch iiber die
Herabkunft des Feuers und Lotze’s Betrachtungen im Mikrokosmus, den
Hauptmomenten nach ganz geschickt zu einem Bilde zusammenstellt.
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urspriinglich diejenigen Naturelemente, in welchen er spéter
seine Gotter fand, zuerst als etwas Objectives, aufser ihm Be-
stehendes, als eine fiir sich existirende himmlische Wunderwelt
fafste, die nur in einzelnen Symptomen in diese Welt hinein-
ragte, und die er sich demgemifs analog der Welt, die ihn um-
gab und die er kannte, so gut als moglich deutete und zurecht-
legte. Erst eine von Geschlecht zu Geschlecht aufsteigende und
sich mehrende Naturbetrachtung, die immer mehr an Ordnung
und Regelmifsigkeit in der Natur entdeckte und zum Substrat
ihrer poetischen Anschauungsweise nahm, so wie die Beobach-
tung der mannigfachen, mit jenen Elementen verbundenen oder
wenigstens verbunden gedachten Wirkungen liefs allmihlich die
Himmelswesen als Himmelsmichte erscheinen, die der Mensch
anzubeten und zu verchren habe'). Ebenso waren die meisten
Gebrduche und Riten zunéchst nur eine Nachahmung der analog
gefafsten himmlischen Vorginge, indem man die irdischen Ver-
hiltnisse zu ihrem eigenen Besten denselben anzupassen fiir
fordersam hielt. Wie das Kind noch dasjenige, was es von den
Eltern vorgenommen sieht, als Formen seines Handelns annimmt
und im Spiel nachahmt, ahmten dic Menschen die geglaubten
himmlischen Vorgénge in derselben Weise nach in dem allméhlich,
sich daran schliefsenden Glauben, dafs es so gut sei¥). Wie im
Frithjahr in den ersten Gewittern man die Wolkenrinder aus-
getrieben wihnte und meinte, dafs im Blitzzickzack dann einem
der Thiere ein Busch nachschleppe, lagerte sich eine derartige
Vorstellung nicht blofs in Griechenland im Rinderraub des Hermes
ab, sondern es ward dies im nordlichen Deutschland die Form
des ersten Rinderaustreibens im Friihjahr, wie wir sie nach
Jahrtausenden noch im Gebrauch festgehalten finden. In &hn-
licher Weise schlofs sich an das dem Gewitterregen vorangehende
Donnerrollen, das man als ein Rollen himmlischer Steine deutete,
der Regenzauber der Romer in einfacher Nachahmung dieses Vor-
gangs. Feuer- oder Butterbereitung ward so vorgenommen, wie

*) Vergi. Schwartz, Der heutige Volksglaube und das alte Heiden-
tlium. I1. Aufl. Berlin 1862. p. 10 und Einleitung z. Ursp. d. Myth.

1) Hieriiber und tiber das Folgende vergi. Urspr. d. M. Einleit. p. 23 f.
Vorrede XVI f.; Der heutige Volksgl. Anhang. 1. und die betreffenden
Stellen dieses Buches.
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man es am Himmel im Gewitter vorgenommen wihnte. An die
Behandlung der im Gewitter mit anderer Anschauung angeblich
neu geborenen Himmelskinder schlossen sich die verschiedenen
Formen der Wasser- und Feuertaufe, an die im Gewitter an-
geblich stattfindende Vermihlung die Ehegebrduche. Die Be-
schworung der Todten mit ihren eigenthiimlichen Libationen war
die Nachahmung dessen, wie man im Gewitter ein Wesen der
Unterwelt am Himmel heraufbeschworen wihntel), gerade ebenso
wie man Apollo’s Drachenkampf als heiliges Spiel nachahmte.
Unendliche Mannigfaltigkeit in der Anschauung der selbst zu-
nidchst mannigfach erscheinenden Vorginge erzeugte jenen un-
endlich mannigfachen Blumenteppich poetischer Traditionen und
daran sich schliefsender Gebriauche, wie er iiber das Leben der
Volker ausgebreitet liegt und selbst in den entwickeltsten Cultur-
formen noch hindurchschimmert. In dieser Erkenntnifs der An-
fange des menschlichen Glaubens beruht vor Allem die religiose
Bedeutung der Mythologie der Urzeit, wodurch sie auch fiir die
theologische Wissenschaft hochst bedeutsam wird. Potentia ist
zwar die Moglichkeit religioser Entwickelung mit menschlichem
Empfinden, insofern einzelne, edlere Gefiihle unter unmittelbaren
Eindriicken in demselben hervorbrechen, mit der menschlichen
Natur von Anfang an verbunden, essentia aber tritt uns in der
Culturgeschichte der Menschheit eine vollstindige tabula rasa
entgegen. Von diesem Standpunkt aus erscheint nicht blofs die
Offenbarung, sondern schon was man gewohnlich Heidenthum
nennt, namentlich das der historischen Volker, als ein Fortschritt
im Leben der Menschheit der immensesten Art. Erst so er-
kennt man wahrhaft, welche Kluft eigentlich einen jeden Men-
schen bei seiner Geburt trennt von dem, was erst sittliche und
religiose Gewohnheit und Bildung besonders bei civilisirten Vol-
kern aus ihm machen; erst so erscheint, wenn es heriiberklingt
aus jenen Urzeiten, der eigentliche alte Adam, der jedem Men-
schen innewohnt, in seinem urspriinglichen Gegensatz nament-
lich zu einem christlich - civilisirten Menschen.

Wenn dies im Allgemeinen ein Hauptresultat dieser For-

1) Das entsprechende rohe Gegenbiid des deutschen Aberglaubens in
dieser Hinsicht habe ich besprochen im Heutigen Volksgl. p. 122.



schlingen auf religiosem Gebiete ist, so stellt sich ihm sofort
ein zweites zur Seite, dafs sie ndmlich zugleich die Anfinge
der Naturbetrachtung darlegen, in diesem Sinne gleichsam einen
Ante-Kosmos bilden, von dem die Wissenschaft bisher noch
keine Ahnung hatte, weder von seiner Unbehiilflichkeit in der
Ueberlegung, noch anderseits von seiner Grofsartigkeit in der
Anschauung, in der unbewufsten Anwendung der poetischen Ana-
logie und des poetischen Bildes. Dieser poetische Charakter
verleiht ihr einen wunderbaren Reiz, wenn gleich eine durch
Jahrtausende getrennte Bildung sie als Glaubenssétze, als Etwas,
das unsere Ahnen einst fur wahr hielten, belédchelt, bis sie sich
die miihevolle Arbeit des menschlichen Geistes in seiner begriff-
lichen Entwickelung klar gemacht, die vorangehen mufste, che
jene Vorstellungen allmdhlich richtiger Erkenntnifs Platz machen
konnten. Und dennoch behauptet die unmittelbare Anschauung
ihr Recht und wird es nicht blofs in dichterischen Gemiithern
stets behaupten, sondern auch stellenweise im allgemeinen Ge-
brauch der Menschheit. Wenn gleich seit drei Jahrhunderten
eine andere Ansicht als frither iiber das Verhéltnifs der Erde
zur Sonne Platz gegriffen, so zweifele ich dennoch, ob jemals
die unmittelbare, natiirliche Ausdrucksweise ,,die Sonne geht auf,
geht unter,” einer principiell richtigeren Platz machen diirfte. —
Wie aber jene Anfinge poetischer Naturbetrachtung und poe-
tischen Glaubens mit jedem Geschlechte sich erneuen und nur
durch die Bildung der Zeit nicht mehr zur Entwickelung kom-
men, darauf habe ich schon in der Einleitung zum Ursprung
der Mythologie p. 4 f hingewiesen und hatte noch jiingst davon
ein lebendiges Beispiel: ,,Weifst du, Papa,” sagte meine vierjahrige
Tochter Trudchen zu mir, ,,was Gretchen sagt? der liebe Gott
siebt den Regen.“ — Dieselbe Anschauung hatte hier die Vorstel-
lung producirt, welche wir in der Mythologie verschiedener Volker
fiir den in kleinen Tropfen herabkommenden Regen abgelagert
finden, und dafs derartiges unwillkiirlich als eine Art Glaubens-
satz haften bleibt, bestétigte die wiederholte Aeufserung meines
erstgenannten Tochterchens bei einer anderen Gelegenheit, als
sie mich einige Zeit nachher im Garten Blumen begiefsen sah.
,Nicht wahr, Papa,“ sagte sie, ,,du begiefsest jetzt die Blumen,
und der liebe Gott schickt dann Siebwasser.“ Ebenso sagte ein
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neunjdhriger Knabe zu einem gleichaltrigen Madchen bei heftigem
Winde: ,,Der singt mir einmal ein schones Lied,“ und als jene
die Beziehung nicht verstand und fragte: ,,Wer denn?“ antwor-
tete er: ,,Nun, der Wind vor meinen Ohren.“ Da haben wil-
den himmlischen Sénger und Spielmann, der in so vielen Mythen
uns in der mannigfachsten Beziehung entgegentritt. In dieser
Hinsicht gilt des Dichters Wort:

Und singend einst und jubelnd
Durch’s alte Erdenhaus

Zieht als der letzte Dichter
Der letzte Mensch hinaus.

Wenn ich im ,,Ursprung der Mythologie® namentlich an
die charakteristisch hervortretenden Momente des Gewitters und
der mythischen Thierwelt ankniipfte und nachwies, wie an den
heulenden Sturm, den sich schlingelnden Blitz, den hallenden
oder briillenden Donner sich die Vorstellung himmlischer Wolfe
oder Hunde, Schlangen, Donner-Rosse und -Stiere entwickelt
hat, und nun im Anschliffs an diese und &hnliche Bilder Schicht
auf Schicht mythologischer Productionen darlegte, so habe ich
in diesem Buche einen weiteren und umfassenderen Standpunkt
fir die Untersuchung gewihlt, indem ich sdmmtliche Himmels-
erscheinungen nach den noch in den Dichtern der betreffenden
Volker wiederkehrenden Bildern behandele und {iiberall die my-
thologischen Parallelen aufsuche. Sonne, Mond und Sterne sind
in diesem Bande enthaltenl). Es treten sachliche, thierartige
und anthropomorphische Vorstellungen der mannigfachsten Art
hervor. Zu einem System geradezu schon erweitert sich fast
die Ansicht von dem Licht als einer Flissigkeit, noch mehr die
von demselben als Abglanz eines Feuers. Ab und zu bot sich
Gelegenheit, auf den Einflufs calendarischer Vorstellungen hin-
zuweisen, namentlich bei der den ovvodoi von Sonne und Mond
zu Grunde liegenden Ansicht.

Wie aber im Allgemeinen diese Untersuchungen in eine Zeit
hinaufreichen, von der nur durch Combination sich eine Vor-

’) Der II. Band wird umfassen: Wolken, Regenbogen, Wind, Blitz
und Donner.
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Stellung gewinnen lidfst, werden auch auf die so durch verglei-
chende Mythologie gewonnenen Resultate hin, im Verein nament-
lich mit vergleichender Sprachwissenschaft, sich noch weitere
Schliisse selbst liber das geschichtliche Verhiltnifs und Leben der
Volker in jenen Urzeiten ziechen lassen. Mir kam es aber vor
Allem zuerst nur darauf an, die Schopfung der Mythologie als
solcher so klar als moglich zu legen. Dabei habe ich natiirlich
nicht die durch die indogermanische Sprachvergleichung zunichst
gezogenen Grenzen innegehalten. Dariiber hinaus bieten sich dem
Mythologen, ganz abgesehen von der Vergleichung im Einzelnen,
hochst eigenthiimliche, fast unabweisbare Beziehungen; selbst
das alte Testament erscheint besonders unter dem Reflex volks-
tiimlicher Tradition, in so weit sie noch im Talmud enthalten,
mit Naturanschauungen der mannigfachsten Art durchzogen.
Die sich bietenden Parallelen in den Mythen verschiedener
Volker konnen aber doppelter Art sein. Denn wenn auch a
priori nach den von mir entwickelten Grundsitzen zugegeben
werden mufs, dafs menschliche Anschauung zu den verschieden-
sten Zeiten, wie an den verschiedensten Orten diesclben Bilder
produciren kann, so ziehen doch gewisse eigentiimlich com-
binirte Vorstellungen so besondere Kreise, dafs einen Urzusam-
menhang anzunehmen nahe liegt. Ich deute Einiges in dieser
Beziechung an; spéteren Untersuchungen wird es tiberlassen blei-
ben, Derartiges weiter durch Gruppirung des betreffenden, nun
in seiner Bedeutung nachgewiesenen Materials darzulegen. Man
wird in dieser Hinsicht im Allgemeinen dasselbe Verfahren an-
zuwenden haben, welches Kuhn in seiner Arbeit ,,Zur &ltesten
Geschichte der indogermanischen Volker® zur Gewinnung von
Resultaten aus den Kreisen des héuslichen Lebens jener Volker
so erfolgreich ecingeschlagen hat. Moge dabei nur nicht jene
dufserliche und unwissenschaftliche Methode Platz greifen, die
auf mythologischem wie ethnographischem Gebiet schon so viel
Unbheil angerichtet hat, ndmlich gleich bei jeder einzelnen Ueber-
einstimmung an Entlehnung zu denken. Wie nahe steht nicht
z. B. in vielen Uranschauungen finnischer Volksglaube den Ur-
gebilden griechischer Mythologie! Am Wunderbarsten stimmt zu
dem finnischen Ukko, der vom Nabelstein des Himmels im Blitz
seine glinzenden Pfeile entsendet, — worauf ich schon im Ur-
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sprung der Mythologie p. 104 f. hingewiesen habe, — der Blitz-
gott Apollo, der auf dem Nabelstein zu Delphi thront und eben
solche Geschosse schickt. Frither hitte ein derartiges Factum
geniigt, Delphi zu einer finnischen Colonie zu machen oder um-
gekehrt jenen Mythos aus dem Einflufs griechischer Colonisten
herzuleiten; die heutige Wissenschaft fordert eine andere Behand-
lung und Losungl).

Freilich iibersehen wir zu derartigen ethnographischen Unter-
suchungen noch lange nicht genugsam das ganze mythologische
Material, um daraufhin schon irgendwelche endgiiltigen Schliisse
bauen zu konnen, und leicht stiirzt ein neu bekanntwerdendes
Factum die schonste Hypothese. Wie nahe lag es nicht z. B,
die Sage von den untergegangenen Stiddten als eine specifisch
deutsche hinzustellen, und nun taucht sie plétzlich als ein alter
Mythos am Albaner-See auf in der deutlichsten Beziehung zum
Gewitter (s. p. 263). Und wie wichtig oft kleine Notizen selbst
werden konnen, habe ich bei Gelegenheit der Besprechung der
Geburt des Herakles an einer havelldndischen Sage darthun
konnen, welche ich erst jiingst gehort habe (p. 256). Vom deut-
schen Volke haben wir ja allein aus allen Gauen Sammlungen,
welche einen wirklichen Einblick thun lassen in das Volksleben
mit seinen Anschauungen, Vorstellungen und daran sich schlie-
fsenden Gebrauchen und Aberglauben. Bei andern Volkern redet
meist die durch die Cultur getrinkte und getriibte Tradition zu
uns. Mufs man nicht jedes Mal erst bei der griechischen My-
thologie einen Salto mortale machen, um die traditionell ge-
wordene Kunst- oder dichterische Form zu vergessen und die
plastisch-volksthiimliche Gestalt des Mythos zu erfassen? Wie
nahe aber dann sich griechische und deutsche Sage oft in den
minutiésen Anschauungsformen beriihren, zeigt die eben erwdhnte
Partie von der Geburt des Herakles im Vergleich mit anderen dhn-
lichen und doch anders gewandten Anschauungen der wilden Jagd,
welche aber von denselben Pramissen ausgehen, dafs ndmlich in

1) Eigenthiimlich sind freilich derartige Sachen immer schon, wie die
eben angefiihrte, wo auch eine gleiche Verbindung gleichartiger An-
schauungen stattfindet, ndmlich hier der Blitze als Pfeile und der Sonne
als Nabel des Himmels, wie ich es fassen mochte, von dem jene im Gewitter
geschossen gedacht werden.
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den gekreuzten Blitzen dort oben etwas gehemmt werde, in dem
weifslichen Blitzstreif aber ein weifsliches Thier sich dahin wir-
bele. Dasselbe, was von der griechischen, gilt auch von der
indischen Mythologie, bei der auch die Wissenschaft meist erst
den primitiven mythischen Gehalt herausschmelzen . mufs. Je
mehr man hinaufsteigt in die roheren Regionen der Auffassung
und Anschauung, desto nédher treten sich die mythologischen Ele-
mente. Nehmen wir z. B. ein indisches Krihenorakel, auf wel-
ches ich noch zufillig jlingst aufmerksam wurde, so offenbart
sich uns eine Anschauungsweise, wie wir sie hundertfach in
den mythischen Ablagerungen unseres Volkes wiederklingend
finden. ,,Giebt eine Krdhe,“ heifst esl), ,,nachdem sie eine rothe
Schnur erfafst und sich auf dem Dach eines Hauses nieder-
gelassen hat, einen Laut von sich, so wird das Haus nieder-
brennen.“ Die Scenerie mit dem schwarzen Gewittervogel, der
den rothen Blitzfaden im Munde trdgt und den Donnerlaut horen
lafst, stellt sich ganz zu dem bekannten rothen Hahn oder dem
Feuerschroter (s. p. 69), der auch das Feuer in das himmlische
und resp. dann in das irdische Haus zu bringen schien.
Complicirt ausgebildete Vorstellungskreise sind es aber be-
sonders, welche fiir ethnographische Schliisse die Betrachtung
vor Allem auf sich ziehen, inwiefern z. B. in solchen Vorstel-
lungen, wie von den Lichtstrahlen als himmlischer, honig- oder
pflanzenartiger Fliissigkeit, Uebereinstimmung bei verschiedenen
Volkern herrscht. Namentlich aber diirfte die Verfolgung der
auf feurige Erscheinungen hinauslaufenden Vorstellungen von den
Himmelskorpern in Betreff ihrer Verbreitung von besonderem
Interesse sein. Als eine der éltesten und weitverzweigtesten
Ansichten tritt iibrigens in den in diesem Buche behandelten
Mythen die vom Gewitterwolkenkopf und den im Blitz und
Donner leuchtenden und krachenden Kinnbacken auf. Von den
Inseln der Siidsee iiber Indien bis nach Europa vibrirt diese Ur-
vorstellung mit tiberall eigenthiimlichen Niiancen hindurch. Die
Simsonsage verleiht ihr einen besonders bedeutsamen Charakter,
und die ganze Vorstellung hat etwas so specie!! Ausgefiihrtes

1) Schiefner im Bulletin de I'’Acad. Impér. des sciences de St. Péters-
bourg. 1860. 1. p. 445.
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in ihrer ganzen Form, dafs es schwer wird, hier nicht einen
gemeinsamen Urausgangspunkt anzunehmen. Ebenso eigentiim-
lich erscheint die Vorstellung des Sonnenherzens und das Aus-
weiden, Fressen oder Braten desselben im Gewitter iiber die
alte und neue Welt verbreitet. Hier finden wir es im rohen
Gebrauch sich wiederspiegelnd wieder, dort tritt es uns bald
im rohen Aberglauben, bald an die hochsten Gotterkreise sich
anschliefsend entgegen. Ebenso verbreitet ist die kindlich rohe
Vorstellung der Sonne als Ei; Gelten und Aegypter theilen dabei
die Beziehung dieser Himmelseier zu den Gewitterschlangen.
Die Sterne als leuchtende Kifer zu fassen, zeigt sich auch als
weitverbreitete Glaubensablagerung nicht blofs bei den indo-
germanischen Volkern; die Scarabeen der Aegypter zeigen noch
damit verkniipft die Beziechung zu den Seelen, die sonst auch
als ein seclbststindiges Glaubensmoment an die Sterne sich
schliefst.

Was nun speciell die neuen Resultate dieses Buches fiir
die Fixirung des Ursprungs der historischen Gottergestalten der
classischen Volker und der Deutschen anbetrifft, so werden so-
wohl die im Ursprung der Mythologie in dieser Hinsicht ge-
wonnenen Gesichtspunkte aufs Mannigfachste erweitert, als neue
hinzukommen, die aufbis dahin dunkele Partien ihr Licht werfen.
So ist jetzt der goldhaarige Apollo aztgcozé”™e mit dem tod-
sendenden Blitzpfeil und dem Regenbogen als der in das Ge-
witter einriickende Sonnengott ziemlich klar gelegt. In Betreff
der Wirksamkeit seiner Geschosse, dafs eben der durch den
Blitz oder in Uebertragung durch den Schlagflufs gesandte Tod
als ein milder dann gefafst wurde, kann ich nachtrdglich noch
zu dem im Ursprung der Mythologie Beigebrachten eine recht
schlagende Parallele aus deutscher Mythologie anfithren. ,, Gottes
Schlag” ist urspriinglich auch Bezeichnung fiir den Schlagflufs,
bezeichnet aber auch das Schnelle und Sanfte dieser Todesart
(mors lenis repentina), im Gegensatz zu den auf schmerzens-
volles Lager lange fesselnden Krankheiten (J. Grimm. Myth,
p. 1110). — Ebenso ergiebt sich jetzt die Aphrodite in ihrer
ganzen Gestaltung als die weiblich gedachte Sonne, gleichsam als
die brautliche Eos, wéhrend Athene die kriegerische, valkyrien-
artig im Gewitter kdmpfende Himmelstochter ist. Anderseits
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zeigen sich die Gottinnen mit goldener Spindel, Artemis sowohl
als Amphitrite, — die himmlische Wassergéttin, — in deutlicher
Beziehung zur Sonne, nur diese als ihre goldene Spindel ge-
dacht. Die griechische Mythologie diirfte sich den hier und im
,uUrsprung der Mythologie“ gewonnenen Resultaten nicht lange
mehr entziehenl), zumal, wie ich auch schon gelegentlich ausfiihr-
licher dargelegt habe, damit die verschiedenen Entwicklungs-
stufen der Tradition und des Glaubens in der historischen Zeit
der Griechen nicht blofs nicht ausgeschlossen werden, sondern
im Gegentheil noch prégnanter hervortreten)).

Um aber auch Einiges noch aus der deutschen Mythologie
hervorzuheben, so glaube ich nun dem Ursprung der weifsen
Frau, die umgeht und sich (im Gewitter) sehen lafst und dann
Tod verkiindet, nahe gekommen zu sein. Auch hier klingen in
der Urvorstellung wunderbare, iiber die indogermanische Welt
hinausreichende Beriihrungen mit jiidischer Vorstellung vom Engel
des Herrn an. — Die Mahrtensagen zeigen rohe und doch wieder
in die hochsten Gotterkategorien deutscher und griechischer
Sage auslaufende Vorstellungen, die in gleicher Weise an den
Freyja- und Gunlod-, wie an den Persephone-Mythos ankniipfen.
Auch die Zagreus-Sage gewinnt dadurch schon allein volkstiim-
lichen Charakter, und der Zug vom Herzen des Zagreus ergiebt
sich dann dazu als eine uralte, wie schon erwihnt, auch in
Amerika auftauchende Vorstellung vom Sonnenherzen. So webt
iiberall die Familientradition der Menschheit ihr wunderbares
Gewebe; der Mahrtenglaube zeigt noch in den einfachsten For-
men dieselbe natiirliche Grundlage wie vor Jahrtausenden und
erklart, weshalb die indischen Marutas auf Hirschen reiten; hier
ist es der in der Gewitterwolke eingeschlossene, Beklemmung
hervorrufende Geist, der im Blitz in und aus den Wolken
schliipft, dort ziehen die Marutas im Zickzack der Blitze auf
den Wolkenhirschen einher.

1) Ein populdres Buch, die neueste Ausgabe der bekannten Gotter-
lehre von Moritz, herausgegeben von Frederichs, hat, wie ich zufillig ge-
sehen, schon einen Versuch gemacht, die Ergebnisse des ,,Urspr. der M.“
zu benutzen, freilich ohne die Quelle zu nennen.

2) S. meine Abhandl. in der Berliner Zeitschr. fiir Gymnasialwesen
1861. p. 839 ff.
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Wenn aber die Mythologie der Urzeit die Welt der An-
schauungen jener Zeit in ihren ersten, natiirlichsten Formen dar-
legt, so erstattet sie der vergleichenden Sprachforschung, durch
die sie mit angeregt ward, und innerhalb der indogermanischen
Volker zunédchst eine Basis empfangen hatte, so ihren Dank, in-
dem sie ihr wiederum ein reichhaltiges Substrat und eine frische
Charakteristik fir das geistige Leben der Volker der Urzeit
zufiihrt, aus deren Vorstellungen die Etymologien zu schopfen
sind. Ebenso befruchtend wird dieselbe Wissenschaft aber auch
auf die Archiologie der é&ltesten Zeit, die meist aus Gridbern
zu uns redet, wirken; indem dieselbe bisher vielfach von den
kiinstlichen Vorstellungen einer spéteren Zeit in ihren Deutungen
ausging. An der Hand der vergleichenden Mythologie aber lost
sich das Réthsel der goldenen Bienen im Grabe des frinkischen
Konigs Childerich, wie der dgyptischen Scarabeen, und wird sich
noch manches Andere losen.

So wird die Mythologie nach allen Seiten hin zu einem
Faden durch das Labyrinth der Urzeit. Zwar sind die Bilder,
von welchen ich ausgegangen bin, meist gebildeten Kreisen ent-
lehnt, aber nichts desto weniger fithren auch sie durch Ana-
logien zu den rohesten Anschauungen der Urzeit, in denen sich
die Vorfahren der Culturvolker mit Kamtschadalen und dhnlichen
Volkern berithren. Auch hierin zeigt sich gerade der Fortschritt
in dem Leben dieser Volker, wenn auch seine Entwickelung
jenseits aller Geschichte liegt. Bei den Griechen wie bei den
Deutschen treten uns noch die grobsinnlichsten, nach unserer
Empfindung unflathigsten Vorstellungen iiber Regen, Donner und
Blitz entgegen; eine Ansicht, nach welcher die Sonne selbst als
Lingam galt, und woran sich dann geradezu mit den Sonnen-
strahlen das ganze, an das Gewitter sich anschliefsende, phallische
Element der Mythen kniipfte, habe ich auch schon gelegentlich
angedeutet, obgleich freilich gerade dieser Punkt noch weiterer
Ausfithrung bedarf.

Die vorliegenden Untersuchungen bestdtigen iibrigens den
auch schon im Ursprung der Mythologie ausgesprochenen Grund-
satz, dafs die Sonne und die Gestirne weit weniger selbst-
staindig die Vorstellungen bedingten, als die Verdnderungen,

welche mit ihnen vorzugehen schienen, die zunédchst das Wunder-
b
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bare auch deutlicher durch die Verwandlungen an sich trugen
und dadurch die Aufmerksamkeit fesselten. Es bewdhrt sich
hierin des Seneca Satz, den er in seinen quaest. nat. (lib. VIL
init.) ausspricht: Quamdiu solita decurrunt, magnitudinem rerum
consuetudo subducit. Ita enim compositi sumus, ut nos quoti-
diana, etiamsi admiratione digna sunt, transeant, contra mini-
marum quoque rerum, si insolitae prodierunt, spectaculum dulce
fiat. Hic itaque coetus astrorum, quibus immensi corporis pul-
chritudo distinguitur, populum non convocat. At quum aliquid
ex more mutatum est, omnium vultus in coelo est. Sol specta-
torem, nisi cum deficit, non habet. Nemo observat Lunam nisi
laborantem. Tunc urbes conclamant, tunc pro se quisque super-
stitione vana trepidat. So ist z. B. die Vorstellung der Sonne
als Herz oder Krone des Gewitterdrachen doch ein sehr secun-
dares Moment; ebenso gilt dies auch, insofern Sonne und Mond
als Augen der himmlischen Wesen gefafst wurden, die man dann
nach den iibrigen Himmelserscheinungen ausstattete. Machtiger
erschien jedenfalls zunédchst dem Naturmenschen, sobald er die
Wesen in ihrer Beziehung zur Erde und sich fafste, der Sturm-
und Gewittergott, wobei aber, wenn dieser in irgend welche
Verbindung mit dem Sonnen- oder Mondwesen gebracht wurde,
dieses Machtverhéltnifs sofort aufjenen iibergehen konnte. Beides
vereint tritt z. B. im Apollo in dieser Hinsicht hervor; aber
maéchtiger erscheint noch immer in den Mythen der gewaltige
Drachentddter des Unwetters mit Regenbogen und Pfeil als der
goldhaarige Sonnengott. Auch in den Mythen von Simson, wie
ich sie in diesem Buche entwickelt habe, ist der Sonnengott
der mehr leidende, der Gewittergott, iiber den der heilige Geist
kommt, der gewaltige Held. Schliefst sich doch ebenso die pla-
stische Gestaltung und Umgebung selbst des Herrn Zebaoth,
wie ich sie im Ursprung der Myth, entwickelt, vor Allem an
das Gewitter, an dessen gewaltige und feurige Erscheinungen
sich dann auch die Vorstellungen des Engels des Herrn so wie
des heiligen Geistes kniipfen, wie auch in allen Offenbarungs-
scenen der Propheten bis zur Ausgiefsung des heiligen Geistes
im neuen Testament derselbe &ufsere Hintergrund hindurch-
vibrirt. Es ist ein rother Faden der Tradition, der hier hindurch-
schimmert, gerade wie des Johannes Visionen &ufserlich an die
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alttestamentarischen Vorstellungen von den Seraphim sich an-
schliefsen *).

Dafs aber, wenn ich auch die Auffassungen von Sonne,
Mond und Sternen nach verschiedenen Gruppen, gemifs dem
sachlichen, thier- und menschenartigen Charakter, zusammen-
gestellt habe, ich nicht damit habe sagen wollen, dafs dies etwa
als eng eingehaltene Phasen oder Stufenleitern der Entwickelung
anzusehen, bediirfte keiner Erwéhnung, wenn nicht gerade eine
dhnliche Ansicht aus der Anordnung meines Buches iiber den
Ursprung der Mythologie, trotzdem ich mich dagegen verwabhrt,
herausgelesen worden wére. Derartiges ist nur relativ zu fassen;
z. B. die Vorstellungen von den Gestirnen als Négeln setzen eben
schon Schmiedearbeit voraus, liegen also, wenn man will, zeit-
lich uns ndher als die von Kéifern; wie auch nicht gesagt ist,
dafs nicht ebensofriih neben diesen sich die Vorstellung leuch-
tender Augen von den Sternen konnte gebildet haben; nur im
Allgemeinen wird man den Fortschritt in der immer mehr
Platz greifenden Neigung zum Anthropomorphischen zu suchen
haben.

Schliefslich habe ich noch offentlich in dankbarer Erinne-
rung der freundlichen Theilnahme zu gedenken, die mein lieber
College am Werderschen Gymnasium zu Berlin, Herr Dr. Lang-
kavel, fast tiglich diesen meinen Studien von seinem natur-
historischen Standpunkt aus zeigte. Gerade der Verkehr mit
ihm {berzeugte mich lebhaft von der Bedeutsamkeit derartiger
Untersuchungen auch fiir die Anfinge der Naturbetrachtung als
menschlicher Wissenschaft, ganz abgesehen davon, dafs ich von
ihm im Einzelnen auch manche hiibsche Notiz erhielt. So
theilte er mir noch zuletzt fiir die so mithsam von mir ent-
wickelte Vorstellung des Sternenhimmels, als eines himmlischen
Bienenkorbs, folgende préachtige Bestdtigung der ganzen An-
schauung aus einem englischen Dichter mit¥:

x) Vergi, aufser dem in diesem Buche Beigebrachten Urspr. d. Myth,
c. III. ,,Alttestamentarische Parallelen,” deren Inhalt Wilier in seiner My-
thologie und Naturanschauung p. 126 f. in kurzer Darstellung anschaulich
zusammenfafst.

2) Shelley, in The rose, thistle and shamrok, a selection of english
poetry by Freiligrath. II. edit. Stuttg. 1857. p. 444 f.
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That orbed maiden, with white fire laden,
Whom mortals call the moon,

Glides glimmering o’er my fleece-like floor,
By the midnight breezes strewn;

And wherever the beat of her unseen feet,
Which only the angels hear,

May have broken the woof of my tent’s thin roof,
The stars peep behind her and peer;

And I laugh to see them whirl and flee
Like a swarm of golden bees,

When I widen the rent in my wind-built tent
Till the calm rivers, lakes and seas

Like strips of the sky fallen through me on high,
Are each paved with the moon and these.

N eu-Ruppin
in den Sommerferien des Jahres 1864.

W. Schwartz.
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SONNE, MOND UND STERNE.






Sonne, Mond und Sterne.

Enne der frithesten, in den Mythen noch O&fter hindurch-

brechende Vorstellung von Sonne, Mond und Sternen ist die
als glanzender, leuchtender Steine. So bringt J. Grimm,
Myth. p. 665 aus dem Altn. die Bezeichnung fiir Sonne bei:
gimsteinnhimins (gemma coeli), aus dem Ags. heofones gim,
vuldres gim. Dazu stimmt bei den Griechen, wenn Anaxagoras,
Demokritos, Metrodoros im Anschlufs an alte volksthiimliche
Vorstellungen die Sonne fiir einen glithenden Stein oder
Klumpen (XiOov, TtTQOv oder (xvdQov dicmvQOv) erklirten,
cf. Xenoph. Memor. IV. 7, 7. Plut. plac. phil. II. 20. Ausfiihrlich
schildert Orpheus Lith. 289 sqq. die zu Grunde liegende An-
schauung, wenn er umgekehrt den Opal einen Sonnenstein
nennt.

zioito d| '"HEXIOV ygvodTQI™E XaE néXoviai,

dfiipca OtOnEOIlto* xXap™o¢ dé moi EGGET' idovu.

afjKkpOTégoi¢c axTiVE¢ E[uinE<pvaoiv,

OQ&ai, Xa(ijIEmo®bai” Idsiv ys [xév oiov sOFEieai,

Etdog dé Gift Xikwrv dXXcov. mov p.év TE votjGEi¢

XOvGtaXXov YEVETjV* 0 de yQVQoXid'to défia¢ avmyv

EIXEXO¢ El¢idEE' EI d'ovx éyfv ovd’ oy’ E&ElIQag

XOVOOXIiXO¢ XEV ET;V* (XICtQ) EG&XoV TETVy&ai.

Ev yci¢ aipiv [téyct drj mi cpEQEGS 10¢ EfifiaXs nvEv™a

'HéXiog, gé™Eiv EQixvdéa¢ avmixa ipwumao,

CE [;VOTEQO v¢ ml idésiv* xai moi aé”™a¢ EGGETCCI avmiiv.

ailpa yaqg owmv Gipiv EnégcyETai Eldo¢ dyavo v,

ol XE &EOV fiéya duQOV Enicmapéyu¢ (fOQewGiv.

1
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Die Stelle ist lehrreich in jeder Beziehung. Sie bietet z. B., aufser
der angezogenen allgemeinen Parallele der geraden, leuchtenden
Strahlen der Steine mit den Sonnenstrahlen, fiir dieselben die
Vorstellung des Goldhaarigen, Méihnenartigen, eine An-
schauung, auf die wir dfter zurlickkommen werden. Aufjene Vor-
stellung aber der Sonne als eines leuchtenden Steines habe
ich schon Urspr. d. Myth. p. 27 f. den sog. Schlangenstein der
deutschen und celtischen Sage bezogen, welchen die Gewitter-
schlangen tragen oder in den Friithlingswettern fabriciren. Mit
diesem Schlangen-Sieg- oder Wunschstein, wie er auch
wegen seiner angeblichen zauberhaften Wirkung genannt wird,
hatte aber Grimm auch schon andererseits M. p. 1167 ff. den ei-
runden, milchweifsen Opal in Verbindung gebracht, der die
deutsche Kaiserkrone schmiickte, und der nach Albertus M.
einst bei Nacht geglidnzt haben soll. Das klingt an die letzten
Verse des Orpheus an und fiihrt in dieser Hinsicht auf die Grund-
anschauung, dafs der Stein, welcher den Himmel oder den himm-
lischen Konig oder Konigin — denn das ist die Sonne dann in
anthropomorphischer Fassung — schmiickte, auch die schonste
Zierde fiir seine irdischen Substitute sei; wurde doch auch, wie
wir nachher sehen werden, die Sonne geradezu selbst als eine
Krone angeschaut. — Bei den Indern wird die Sonne auch &hn-
lich wie im Altn. noch ,,der Edelstein des Tages* diuamani oder
aharmani genannt, s. Justi in Benfey’s Orient und Occident.
Gottingen 1862. p. 61, welcher auch dazu den leuchtenden
Karfunkel der deutschen Sage stellt, der in den Bergen der
Zwerge, im Rosengarten des Laurin, d. h. in den Wolken-
bergen und im Wolkengarten, Alles tageshell machtl). —
Zu der orphischen Vorstellung vom Sonnenstein stimmt auch die
romische Ansicht; solis gemma, sagt Pliu. hist. nat. XXXVII.
10, 67, candida est et ad speciem sideris in orbem fulgentes
sparsit radios. — Dieselbe Anschauung tritt nun auch beim
Monde hervor, so redet Nonnus Dionys. V. v. 163 sqq. von dem
weifsen Stein des Mondes (der candida luna), welcher je
nach Umstinden schwindet oder zunimmt, was demselben
noch ganz einen mythischen Charakter verleiht:

1) Die betreffenden Stellen bei Mannhardt, Germanische Mythenf. Berlin
1858. p. 447 ff.
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2i) ob

Efye ViOov JIICVXEVXOV, d¢ EVXEQUOIO "“Eaiy™q

Xsinofiévij¢ [itvud'0i xai as$ ETai, OJOTE Mi;i)

doTKpatic GEXag¢ vyQov ano6miX™ov6a xEQaltjc

NHEXIOV yEVE#QOC «(TEXyETai avmoyovov avo.
Ebenso erklidrte Demokritos die Sterne fiir zr*zpore, Arche-
laos fiir [7I'"0O0oD¢ — éumvQove OF. Stob. ecl. phys. I c. 25, 1.
Wissenschaftlicher ausgebildet erscheint die ganze Vorstellung der
Himmelskorper als himmlischer Steine aber dann ferner, wenn
namentlich Mond und Sterne als bim steinartig von den grie-
chischen Philosophen bezeichnet wurden, d. h. als por6s, indem
sie sich von feuchten Ausdiinstungen zu ndhren schienen, eine
Ansicht, welche wir nachher noch besonders besprechen werden.
So heifst es Plut, de plac. phil. II. 13 vom Diogenes, xi66yowutoi]
ma ttGrga, dianvoccd <I avia vojii"Ei mom zOGiiou, und nach Stob,
ecl. phys. 1. 27 von ebendems., xi66r;QOEidEc civada TIjV GE-
XrtvTiv (vopiEl).

Auch die jiidische Tradition kennt deutlich die entwickelten
Anschauungen und weifs von daran sich schliefsenden Sagen.
So soll Abraham, an den sich ja so vieles Mythische kniipft,
einen zauberhaften Edelstein an seinem Halse getragen haben,
der jeden Kranken, welcher ihn angesehen, gesund machte.
Als Abraham aber gestorben, heifst es, hat Gott den Stein in
die Kugel der Sonne gehidngt (Eisenmenger, Entdecktes Juden-
thum. Konigsberg i. Pr. 1711. p. 409). Wenn dies an die er-
wihnte Vorstellung eines Sonnen steins ankniipft, so tritt uns
in einer anderen jiidischen Sage ein Schlan gen stein ent-
gegen, der sich einmal mit jenem in seiner Wirkung nahe be-
rihrt, daun aber sich in anderer Weise wieder dem vorhin er-
wéhnten, in das Gewitter iiberspiclenden Sonnenstein der celti-
schen Sage anschliefst, welche ihre Parallelen auch im ehstnischen
und deutschen Glauben hat. Derselbe soll ndmlich zunéchst die
Kraft gehabt haben, durch seine Beriihrung wieder lebendig
zu machen; daneben tritt dann aber auch in der Sage von ihm
und in jener seiner speciellen Wirkung eine bedeutsame Analogie
einmal zu dem im Gewitter von Schlangen umgebenen Son-
nenstein, dann auch zu der von mir u. A. im Ursp. an der

Glaukos- und Asklepios-Sage entwickelten Gewitter blurne
1*
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hervor, welche sich an die aufblihende Wolke und den Blitz
als ein himmlisches Kraut, also unter anderer Anschauung
an denselben Naturkreis, anschliefst und dieselbe Kraft gehabt
haben soll. Wie némlich nach ehstnischem Glauben z. B. die
Schlangen sich im Gewitter um die blitzende Krone ihres Konigs,
d. h. ebenfalls die Sonnenkrone, ringeln, wie wir nachher es
noch bestimmter sehen werden, als ich es Urspr. p. 27 Anm.
schon angedeutet habe, und andererseits in der Glaukos-Sage
die Schlange im Gewitter ein Kraut herbeibringt, um durch
dasselbe ihre Genossin wieder lebendig zu machen, so dafs
Asklepios es von ihr lernt, kennt der Talmud folgende ebendahin
schlagende Sage. Der Rabbi Jehuda-Hindoa erzdhlte namlich
(nach Eisenmenger p. 408 f.): ,,Wir fuhren einmal in einem
Schift*, — die Scenerie ist wie in der Odysseus- und Argonauten-
Sage auf dem Wolkenmeer des Himmels zu denkenl), — ,,da
sahen wir einen Edelstein, welchen eine Schlange umrin-
gelte, und als Einer, der wohl rudern konnte, sich hinab (in das
Wasser) begab, denselbigen zu holen, da kam die Schlange
und wollte das Schiff verschlingen. Es kam aber eine Rabin
und bifs derselben den Kopf ab, und wurde das Wasser in Blut
verwandeltl). Als nun der Schlangen Gesellin kam, nahm sie
den Stein und hidngte ihn ihr (der todten Schlange) an; da
wurde sie wieder lebendig, und sie kam wieder, das Schift"
zu verschlingen. Es kam aber wieder ein Vogel und bifs ihr
den Kopf ab. Da nahm (der Rudermeister) denselben Edelstein
und warf ihn in das Schiff. Wir hatten eingesalzene Vogel bei uns,
und als man den Edelstein auf dieselben gelegt hatte (um zu
probiren, ob sie auch wieder wiirden lebendig werden), nah-
men sie denselben und flogen damit weg.“ — Wenn
dieser Mythos uns den segenbringenden, Alles wieder le-
bendig machenden, von Gewitterschlangen gehiiteten und

0 Wo auch Noah wie Deukalion bei der grofsen Fluth in seinem
Kasten fuhr, d. h. dein Wolkenschiff, welches Edelsteine und Perlen
statt der Sonne erleuchteten. (Ueber den letzteren Umstand s. Eisen-
menger p. 394.)

a) Dieser Zug des Mythos erinnert an eine dhnliche Scenerie deutscher
Sage, wo der Taucher oder das Nixméadchen in den grundlosen Gewittersee
hinabsteigt, und ein Blutstrahl hervorkommt (s. Ursp. p. 250 u. 262).
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von Wolkenvogeln, welche die Schlangen bekdmpfen, geraub-
ten Sonnenstein zeigt; so fiigt eine andere Sage ebendas,
p. 393 f. noch eine neue schone Anschauung &hnlicher Art in
Betreff der Sterne hinzu. ,,Abraham®, heifst es, ,baute den
Séhnen seines zweiten Weibes Ketura (deren Genesis c. 25 ge-
dacht wird) eine eiserne Stadt und setzte sie hinein. Die
Sonne aber ist niemals darein gekommen, weil sie sehr
hoch gewesen ist, und hat ihnen eine Schiissel voll Edel-
steinen und Perlen gegeben (welche anstatt der Sonnen
darin geleuchtet haben), deren man sich in’s Kiinftige bedienen
wird, wann Gott machen wird, dafs die Sonne und der Mond
sich schdmen werden, wie Jes. c. 24. v. 23 gesagt wird: ,,und
der Mond wird sich schdmen, und die Sonne mit Schanden be-
stehen.“ — Wenn dieser mythische Abraham, mit dem wir es
hier zu thun haben, der grofser war als alle Riesen und
meilenweite Schritte that (ebendas, p. 392), und der so dem Adam
ganz zur Seite tritt, dem Himmelsriesen, welcher von der
Erde bis in den Himmel urspriinglich geragt haben soll
(ebendas, p. 366), nun dadurch, dafs er von Osten gekommen
und den Sonnenstein selbst am Halse trug, sein Weib Sarah
aber so geglidnzt haben soll, dafs, als er mit ihr einzog in
Aegypten und die Kiste Offnete, in der sie verborgen war, das
ganze Land vor ihrem Glanze erstrahlte (ebendas, p.395),
in Bezug auf diesen seinen mythischen Charakter als eine Art
Sonnenriese wie die Kyklopen, und sein Weib, mit der er
einzieht, als die glidnzende Morgenrdthe, als eine (fdivva
'Hto¢ neben dem jjéyag "HZio¢ erscheint: so diirfte man nicht fehl-
greifen, wenn man den Mythos, dafs er seinen Kindern mit der
Ketura oberhalb von Sonne und Mond eine eiserne Stadt
gebaut haben soll, welche durch eine Schaale von Edelsteinen
und Perlen erleuchtet wurde, auf den funkelnden Sternen-
himmel (den a6TEQOtiq noZvxadxo¢ Oveaydg) bezdge, den ja auch
die Juden wie die Griechen sich von Metall und gewolbt dach-
ten, so dafs sich hierin eine den iibrigen Vorstellungen sich an-
schliefsende Ansicht von den Sternen als leuchtender Edel-
steine documentiren wiirde, wie wir sie nachher auch bei Grie-
chen, Romern und Deutschen als funkelnde, dort oben einge-
schlagene Négel wiederfinden werden. Diese Nachtkinder des
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Abraham diirften ihre Ergénzung iibrigens gewissermafsen darin
linden, dafs er den Kindern seiner anderen Frauen Zauberei ge-
lehrt haben soll, was diese auch trotz aller historischen Fixirung
urspriinglich als mythische himmlische Wesen, etwa als bose Luft-
geister, wie die Hexen, kennzeichnen mdchte (ebendas, p. 438) ¥

Weiter weckte nun die Gestalt, welche die Himmelskorper
zu haben schienen, besondere Vorstellungen. Ich stehe ab, hier
schon speciell darauf einzugehen, wenn bei den griechischen Phi-
losophen Sonne, Mond und Sterne als oxarpoeidij oder der Mond
als xvXivopouoti¢, die Sterne als xmvosioiJ gedacht wurden, da
es zunichst zweifelhaft sein konnte, ob hier volksthiimliche Vor-
stellungen zu Grunde liegen, und halte mich zuvorderst an all-
gemeinere, sichtlich auf unmittelbarer Anschauung beruhende. Da
lafst nun die runde Gestalt der Sonne diese zunéchst bald als
Scheibe, bald als Ball, Rad oder Schild erscheinen, und auch
in dieser Beziehung berithren sich die Anschauungen der alten

*) Um {iberhaupt die an Abraham hervortretenden Mythen zu einer
Art von Abschlufs zu bringen, bemerke ich noch, dafs, wenn Nimrod den
Abraham in einen feurigen Ofen geworfen haben soll, aus dem er dann
aber unversehrt hervorgegangen, dies auch auf den Sonnenriesen
gehen diirfte, welchen der grofse Jager Nimrod, d. h. der Sturmes-
jager, welcher ja auch den Thurm zu Babel, d. h. urspriinglich den
Wolkenthurm, gebaut haben soll, im Gewitterfeuer so zu behan-
deln schien, aus dem jener aber dann doch unversehrt wieder hervor
kam. — Selbst das Opfer des Isaak diirfte sich bei ndherer Betrachtung
nicht frei von natiirlicher, mythischer Grundlage erweisen. Die ethische
Tiefe des jiidischen Geistes bekundet sich eben darin am wunderbarsten,
dafs er in der Vermihlung alter Naturmythen mit historischer Familien-
oder Stainmsage jene tiefsinnigen und doch so einfachen menschlichen
Legenden schuf, welche zu Marksteinen eines sittlichen Lebens der Mensch-
heit geworden sind. Denn urspriinglich reprisentirt die Scene rie wenig-
stens des aus dem Himmel mit dem Blitzschwert vertriebenen Adam, des
im Wolkenschiff an dem hochsten Berge landenden Noah, so wie des von
Osten einziechenden Sonnenriesen Abraham nur drei an Himmelserschei-
nungen in verschiedener Weise sich ankniipfende Menschenschopfungen,
drei xaTaif«T«i, wie der Grieche sich ausdriickt, die nur durch besondere
zu Grunde liegende mythische Auffassungen und die ethisch-histo-
rische Entwicklung und Ankniipfung sich von einander unterscheiden.
(Ueber Adam, den Apfelbaum und die Schlange im Paradiese s. Ursp.
d. M. p. 283)
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Volker mit den unsrigenl). Wie wir von der Sonnenscheibe
oder dem Sonnenball reden, war stehender Ausdruck bei den
Griechen fiir die Sonne xuxXog, Aesch. Prom. v. 91. Pers.
V.496. Soph. Antig. V.412. Eurip. Hec. v.412; dann ocpalQa oder
dicxog, Plut. plac. phil. IL 24; bei den Rémern orbis, Virg.
Georg. I. V.459. Andererseits bot der Vollmond auch die Analogie
mit einer Scheibe xvxXo¢ oder orbis, z. B. V2¢ avyu mvipata
CéXijvalije xvxXov EVQvv, Plut, de facie lunae. XVI. cf. Eur.
Iph. v. 717. Luna novum decies impierat cornibus orbem, Ovid.
Fast. II. 17, 5. So galt er auch als Ball, pila; wie auch Ana-
stasius Griin im ,,Schutt”. Leipzig 1840, p. 16 sagt:
Den Ball des Mondes sah ich leuchtend prangen.
Die wechselnde Gestalt desselben konnte dann leicht im An-
schlufs an diese Vorstellung aus der wechselnden Art seiner
Beleuchtung und Drehung erkliart werden. Lucretius, de rerum
nat. V. v. 711 sqq.
Ut faciunt, lunam qui fingunt esse pilai
Consimilem
Versarique potest, globus ut si forte pilai
Dimidia ex parti candenti lumine tinctus,
Versandoque globum variantes edere formas.
Gerade so haben auch griechische Philosophen die Annahme
einer 6xa(fOHOé¢- artigen Gestalt der Himmelskdrper zur Erkli-
rung ihrer verschiedenartigen Verfinsterungen dann benutzt. So
meinten Heraklit und Hekatacos von der Sonne: yiywEO&ai dé
sxXsupiv xama mp> 10f oxatp ocioovg OioocfijV, toOmE 1O [IEV
xoiXov avoy yiyvtoOai, mo OF xvorov xamw, Stob. eel. phys. I.
26,1 ; ebenso vom Monde, Plut. plac. phil. II. 29. — Das Scheiben-
artige in der Gestalt von Sonne und Mond werden wir iibrigens
noch bei manchen mythischen Auffassungen hindurchbrechen und
sich auch mit anderen Momenten zu lebensvollerem Bilde ver-
einen sehen. Selbst bei anthropomorphischer Gestaltung beider

9 Mit diesen Vorstellungen diirfte auch unmittelbar fiir das rohere
Alterthum die Vorstellung eines himmlischen Eies zusammengehangen
haben, sobald man am Himmel in den Wolken Végel zu erblicken wihnte,
ein Glaube, den wir nachher als einen uralten und weitverzweigten wer-
den kennen lernen. Ueber das himmlische Ei s. Urspr. im Register unter
Ei und Eierschaale.
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Himmelskorper erscheint es festgehalten, wenn z. B. in Amerika
bei den Azteken und in Peru beide gewohnlich als Scheiben
abgebildet wurden, welche menschliche Angesichter darstellen.
Zwei kostbare Bilder dieser Art sandte z. B. Cortes an Karl V.
nach Flandern, wo sie noch Albrecht Diirer sah, die Sonne von
massivem G olde, der Mond von Silber, eine sonst auch her-
vortretende Charakteristik, s. J. G. Miiller, Geschichte der ame-
rikanischen Urreligionen. Basel 1855. p. 474.

An diese kreisformige Gestalt von Sonne und Vollmond
schliefst sich ferner, wenn beide, namentlich aber die erstere,
als Rad gedacht wurden, wobei urspriinglich wohl an ein volles,
scheibenartiges Rad ohne Speichen zu denken ist. So heifst die
Sonne in der Edda fagrahvel, das schone, lichte Rad. Grimm,
M. p. 664. Lucretius V. V. 433 sq. sagt ebenso:

Hic neque tum solis rota cerni lumine largo
Altivolans poterat, neque magni sidera mundi —

und dafs es auch mythische Vorstellung schon bei den Romern
gewesen, zeigt die von Kuhn, Herabkunft des Feuers u. s. w.
Berlin 1859. p. 68 aus Servius angefiihrte Stelle, nach welcher
Prometheus am Sonnenrade seine Fackel angeziindet haben
sollte. Dieselbe Vorstellung tritt uns nun auch bei den Griechen
entgegen. So redet Soph. Antig. v. 1019 sq. von um die Wette
eilenden Sonnenriddern

aXXl sv yé moi xem63e [IT; TtoXXovg emx

TQOXOVC ap.iXXi]T oa¢ ijXiov TSXiov.
Der Sonnengott selbst endlich rollt das Sonnenfeuer wie ein
Rad: Eurip. Phoen. init.

42 Ttiv sv aOrgoi¢ ovgavov TSfivwv odov

xai %QV60XoXXi;TOI61V jfifisfli)C Olf>00IC

"HXiE, Qoaiq innoibiv siXi66tov ¢Xoya.
Wie bei der Anschauung der Sonne als eines glitzernden
Steines die leuchtenden Sonnenstrahlen dann in dies Bild
mit aufgenommen sind, so erscheinen sie auch beim Rade dann
als die glanzenden Speichen. Der Glaube der Mazdayagnier
spricht diese Anschauung ausdriicklich aus, wenn es heifst:
Mithra, — dem wachsamen, dem falbe Renner am Wagen laufen,
der ein goldenes Rad hat und die Speichen ganz glin-
zend. s. Windischmann b. Kuhn p. 54.
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Ebenso wird dem Monde in der Edda der Name hver-
faudi hvel, d. h. drehendes Rad, beigelegt, Grimm M. p. 664,
und Schonwerth bringt in seinen Sagen und Sitten aus der
Oberpfalz. Augsburg 1858. II. p. 66 aus dortiger Gegend die
Redensart bei: Da Mann is full wai a Pflougradl. Wie hier
der Vollmond einem Rade, oben einem weifsen Stein verglichen
wurde, fafst ihn der Hirt von seinem Standpunkt aus als einen
weifsen Kidse. Im Glarner Sernftthale heifst der Vollmond
noch jetzt Ké&slaib. Nach eciner dénischen Sage ist er ein
Kaéase, zusammengeronnen aus der Milch der Milchstrafse,
gemifs einem littauischen Rithsel ein Fladen, s. die betref-
fenden Stellen bei Rochholz, Naturmythen. Leipzig 1862. p.252f.

An die Vorstellung eines Rades schliefst sich nun weiter
bei der Sonne die eines runden, leuchtenden Schildes, woran
sich dann leicht die Vorstellung eines unsichtbar dahinter ver-
borgenen ,, kimpfenden “ Wesens reiht, wie auch Riickert (Ged.
Frankf. a. M. 1847. p. 389) den Sonnenschild gleich mit einem
Helden in Beziehung bringt, wenn er sagt:

Die Sonn’ ist Gottes ew’ger Held,
Mit goldnerWehr im blauen Feld.
Diese Vorstellung der Sonne als eines Schildes entwickelte schon
Grimm M. p. 665, indem er aus Notker anfiihrt, wie dieser beim
clypeus coruscans des Apollo bemerke, dafs die Sonne einem
Schilde gleiche, und stellt dazu, wenn Opitz 2, 286 diec Sonne
den schénen Himmelsschild nennt. Diesen Sonnenschild
finden wir auch in der Edda bei der volleren Ausbildung der
Vorstellung von einem Sonnenwagen noch wieder, wenn es heifst,
auf demselben stehe der Schild Swalin, welcher nicht ver-
rickt werden diirfe, vergi. W. Miiller, Geschichte und System
der altdeutschen Religion. Gottingen 1844. p. 158. Dieselbe Vor-
stellung ist aber auch bei Ovid Metam. XV. v. 192 sq. ausdriick-
lich ausgesprochen, wenn es heifst:
Ipse Dei (Phoebi) clypeus, terra cum tollitur ima
Mane rubet, terraque rubet cum conditur ima:
Candidus in summo.

Vom Vollmonde habe ich eine derartige Vorstellung nicht
gefunden, hingegen kniipfen sich an seine anderen Erscheinungen
verschiedene sachliche Bilder, welche ich gleich hier anreihen
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will. Wie wir von HOornern des Mondes reden, so auch Aratus
von den xEQaia oder xsQaiai des Mondes v. 779:
2xéiTTEOQ o6e ngdrrov XEqawv EXCCTEQ™E OEINVI;V.
cf. 785 u. 790.
Selene oder Mene heifst XEOOECO«, XQVOOXEQWC, mamou-
XEQEU¢. Nonnus Dionys. 47, 283. 48, 668. Marcus Argentarius
bei Brunck, Analecten II. 268. Orpheus hymn. IX. 2. Ebenso
sagt Horatius, C. Saec. 35:
Siderum regina bicornis audi,
Luna, puellas:
und verschiedene Dianenbilder, welche sich an die Identiticirung
der Diana und der Luna anschliefsen, legen ja noch dafiir ein
ausdriickliches Zeugnifs ab. Analog der Auffassung von Hornern
ist die deutsche Anschauung, welche von der Sichel des Mondes
redet, indem sie einfach, wie umgekehrt das lat. lunatus, die
Krimmung des ab- oder zunehmenden Mondes bezeichnet, doch
ist das Bild von Hornern lebensvoller. Ebenso wird dies wieder
ein anderes Bild, welches die auch in nordlicheren Breiten zu
Zeiten flacher daliegende Mondessichel einem Kahne vergleicht,
der am néichtlichen Himmelsmeer, dem nocturnum mare des
Horatius (Od. 11, 5, 19 sq.), durch diinnen Wolkenflor dahin-
gleitet. So redet zundchst F. L. v. Stolberg im Abendliede:
Sieh, wie der edle schone Schwan
Mit hohlem Fittig prahlt,
Es schimmert, wie der Silberkahn,
Der dort am Himmel strahlt;
ebenso heifst es bei Anastasius Griin, Schutt. Leipzig 1840. p. 20:
Seh’ ziehn die Wolke mit der Brust voll Segen,
Des Mondes Kahn im Meer der Nidchte prangen.
S. Zirndorfer sagt (bei Wander, Poetische Jugendwelt. Grimma

1846. p. 108):
Lieblich ist die Nacht. —

Feierliche Stille

Deckt den Wiesenplan,

Driiber schiffet Luna

In dem goldnen Kahn.
und G. C. Dieffenbach (in Schenkels Bliithen deutscher Dichter.
Darmstadt 1846. p. 36) fiihrt dies Bild weiter aus in dem Ge-
dicht ,,das Schifflein“:
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Ein Silberschifflein gleitet
Der Mond so hell und klar
Durch Fluthen ausgebreitet
So still und wunderbar.

Viel Meeresrosen blithen
Wohl in der blauen Fluth,

Die leuchten und strahlen und gliihen,
Wie Gold und Feuersgluth.

Wenn der Sonne Glanz geschieden,
Beginnt das Scbiffiein den Lauf;
Wenn Dunkel herrscht und Frieden,
Dann bliithen die Blumen auf.

Ich sehe das Schifflein gleiten
Durch blaue Fluthen dahin;

Wer mag es wohl steuern und leiten?
Wer féhrt wohl so stille darin? u. s. w.

Dafs die Vorstellung des Dahingleitens durch den diinnen
Wolkenflor zur Ergidnzung des Bildes gehort, bestitigen Dar-
stellungen, welche von einem Schwimmen des Mondes reden.
So sagt Geibel, Gedichte. Berlin 1840. p. 129:

,uUnd wenn der Mond im Blau heraufgeschwommen.”

Mythische Ausfiihrung findet dies Letztere dann in dem Glauben
der Californier, nach welchem Sonne, Mond, Morgenstern, Abend-
stern Méanner und Weiber sind, die sich alle Abend in das
Meer eintauchen und des Morgens wieder auf der andern Seite
zum Vorschein kommen, nachdem sie wihrend der Nacht durch
das Meer geschwommen sind. J. G. Miiller, Geschichte der
amerikanischen Urreligionen. Basel 1855. p. 53. Vom Monde
ist auch noch analog der islandische Ausdruck, wenn es heifst
,.er watet durch die Wolken.” s. Maurer, Islindische Sagen.
Leipzig 1860. p. 73.

Dafs die vom Monde hier zunichst ausgefiihrte Vorstellung
eines Kahnes in der Mythologie vielfach allgemeinere Geltung
hatte, dies macht nicht blofs die Sage vom Sonnenkahn bei
den Griechen und Aegyptern, wovon nachher noch besonders die
Rede sein wird, und die auch bei den griechischen Philosophen
noch festgehaltene Vorstellung von einer kahnartigen Gestalt

beider Himmelskorper iiberhaupt wahrscheinlich,
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sondern aufser in anderen hierhergehdrenden Bildern, wie z. B.
in dem einer goldenen Wiege oder eines derartigen Lagers, treten
uns jene Anschauungen am Klarsten noch in der Mythologie der
Volker der Siidsee entgegen. Eines der characteristischsten Bei-
spiele aus den betreffenden Sagenmassen, welche Schirren in s.
Wandersagen der Neuseeldnder. Riga 1856. p. 150 zusammen-
stellt, ist folgendes. Nach Tahitischer Tradition sind Sonne und
Mond ein grofserer und ein kleinerer Kahn, die tanzend am
Himmel dahinsegeln, und hochst bezeichnend gilt der Mondkahn
als aus weifsem, der Sonnenkahn aus rothem (brennendem)
Sande geformt. So treten sie iiberall dann auch in den neusee-
landischen Sagen auf, und die Fahrten und Schicksale der be-
treffenden Wesen bilden den Ausgangspunkt fiir gar viele Mythen
bei diesen Volkern.

Um aber zur Sonne speciell zuriickzukehren, so stelle ich
der kriegerischen Bedeutung derselben als eines Schildes eine
andere gegeniiber, die ich zwar nur bei den Finnen belegen
kann, welche aber entschieden auch einmal bei Griechen und
Deutschen vorhanden gewesen sein mufs, est ist die einer himm-
lischen Spindel, bei der die Sonne als die Scheibe am un-
teren Ende der Spindel, die Sonnenstrahlen als die Faden
des Gespinnstes erschienen, gerade wie beim Rade sie auch als
die glidnzenden Speichen oder nach anderen Bildern als goldene
Haare galten. Im Kalewala 33, 20 heifst es ndmlich:

Scheine du, o Gottes Sonne,

Leuchte du, des Schopfers Spindel,

Auf den armen Hirtenknaben.
Demgemifs stellten auch die Lappen neben dem Bilde des
Baiwe oder der Sonne einen Spinnrocken auf. Klemm, All-
gemeine Culturgeschichte. Leipzig 1844. III. p. 82. Es wird
nachher bei der daran sich schliefsenden anthropomorphischen
Auffassung der Sonne als einer himmlischen Spinnerin
von den hierher schlagenden mythischen Vorstellungen noch be-
sonders die Rede sein, wie auch andererseits die Wolken als
die himmlischen Gewebe und Gewiander als ein Haupt-
moment bei der Entwicklung des ganzen Bildes zu betrachten
sind, wenn sie nicht geradezu iiberhaupt den Ausgangspunkt
der ganzen Vorstellung abgegeben haben, in der dann nur Sonnen-
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scheibe und Sonnenstrahlen entsprechend verwendet worden sind.
Daselbst werde ich auch auf die Beziehungen hinweisen, welche
das griechische und deutsche Alterthum fiir dieselbe Anschauung
eines Spinnens und Webens am Himmel und namentlich der
Sonne als einer goldenen Himmelsspindel bietet; hier reihe
ich noch einige andere sachliche Auffassungen der Sonne an.
Zuerst notire ich eine, welche sich beim Tertullian adv. Valen-
tinian. 3 findet. Dort heifst es ndmlich: nonne tale aliquid da-
bitur, te in infantia inter somni difficultates a nutricula audisse
lamiae turres et pectines solis? Die zu Grunde liegende An-
schauung ist nicht ganz klar. Sicherlich spielten aber bei der-
selben auch die Sonnenstrahlen eine Rolle. Galten sie als die
Haare, welche gekdmmt wurden, wie auch J. Grimm geneigt zu
sein schien, es zu fassen, dessen Freundlichkeit ich den Hin-
weis auf diese Stelle und die obige von der Sonne als Spindel
noch verdanke, oder erschienen sie etwa selbst als die ,, Zdhne
der pectines solis, in der Bedeutung von Kamm oder gar von
Kammmuschel, gerade wieder wie sie oben als die glinzen-
den Speichen des Sonnenrades galten?l) Wenn es nicht als eine
Reminiscenz aus einem Kindermihrchen auftrdte, konnte man
sogar, nach anderen bei der Sonne hervortretenden Beziehungen
und Deutungen, an pectines in der Bedeutung von vulva denken,
wo wieder die Strahlen als Haare hineingezogen wiren, gerade
wie in der oben beim Opal angefiihrten Stelle aus Orpheus. Die
Sache mufs noch spéteren Untersuchungen vorbehalten bleiben.

An die Vorstellung der Sonne aber als eines Himmels-
schildes diirfte sich nun ferner auch die eines glitzernden Spie-
gels in secunddrer Weise angereiht haben, wenigstens will ich,
da ein solcher in den Mythen von dem Kampf mit der Gorgo
und dem Basilisken eine Rolle spielt (s. Ursp. p. 53 Anm.), nicht
unerwdhnt lassen, dafs griechische Philosophen nicht blofs bei
der Sonne, sondern auch bei dem Monde von einem solchen
ausgingen, also auch hier moglicher Weise eine Ankniipfung an
schon vorhandene volksthiimliche Vorstellungen stattfand. Der

¥ Aus einer Parallele der Sonnenstrahlen mit den Stacheln
erklart sich auch, warum bei den Persern der Igel dem Mithra geheiligt
galt. Friedreich, Symbolik und Mythologie der Natur. Wiirzburg 1859.
p. 385.
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Pythagoreer Philolaos erklidrte ndmlich in entwickelter Vorstel-
lung die Sonne fiir einen dicxo¢ vaXosid”™g. Stob. ecl. phys.
I. 26, 3. cf. Euseb. Praep. 15, 23. Dasselbe wurde auch vom
Monde angenommen, cf. Stob. ib. 27.

Ebenso nannten Philosophen die Sonne das Herz des Welt-
alls, was auch bei Griechen und Deutschen, wie wir sehen wer-
den, seine volksthiimliche Parallele gehabt haben diirfte. "HXiog¢
ae, sagt Plut, de facie in orbe lunae c. XV, xag¢diagc éxMV
avrafiiVj 0CTUQ aifia xal nvtvpa obictn™inst xal odiatixséavwwGiv

wumoti xal cpeig.  So heifst es auch in dem Hymnus
des Proclus auf den Helios (bei Brunck, Analecten II. 441):
[recMamiyv yao eéxtov vrie¢ ai&kégog téorjy
xal xotyiov XQadiaiov éxtov EQiqityyéa xrxXov.

In Verbindung mit dieser Vorstellung deutete man den Mond
auch dann als die Leber oder ein anderes Stiick Eingeweide.
(feXijvi] OF TiXloi) fisra™v xal ytJ¢, oienee xaQOia¢ xal xoiXiag
yvaao mi paX&axév aXXo cmXayxvov, syxsifievi] u. S. w. Plut. 1. 1.
Ebenso sagt Macrobius von der Sonne Somn. Scip. I. 20: Ita
solis vis et potestas motus reliquorum luminum constituta di-
mensione moderatur, mens mundi ita appellatur, ut physici eum
cor coeli vocaverunt. In unmittelbarer Anschauung wire die
Sonne etwa parallel dem Angefiihrten das Herz des Hi mm eis-
riesen gewesen, z. B. eines Kyklopen oder eines Orion, wie
ihn die griechische Sage schildert, wenn er von der Erde bis
in den Himmel gereicht haben sollte. Ein solches Bild repro-
ducir! z. B. H. Heine auf Christus, als den himmlischen Heiland,
iibertragen in eigenthiimlicher Anschauung in dem Gedicht ,,Frie-
den“ (bei Schenckel, Bliithen deutscher Dichter. Darmstadt 1846.
p. 75):

Hoch am Himmel stand die Sonne

Von weifsen Wolken umwogt,

Das Meer war still,

Und sinnend lag ich am Steuer des Schiffes,

Traumerisch sinnend, — und halb im Wachen

Und halb im Schlummer, schaute ich Christus,

Den Heiland der Welt.

In wallend weifsem Gewande

Wandelt er riesengrofs

Ueber Land und Meer;
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Es ragte sein Haupt in den Himmel,

Die Hénde streckte er segnend

lieber Land und Meer;

Und als ein Herz in der Brust

Trug er die Sonne,

Die rothe, flammende Sonne,

Und das rothe, flammende Sonnen herz

Gofs seine Gnadenstrahlen

Und sein holdes, liebseliges Licht

Erleuchtend und wirmend

Ueber Land und Meer.
Und die Menschen schauten hinauf, heifst es weiter, nach des
Heilands Sonnenherzen, das freudig verséhnend sein rothes
Blut herunterstrahlte u. s. w. Aechnlich wie der Dichter, konnte
die gldaubige Anschauung, welche sich an dem Wunderbaren nicht
weiter stiefs, dieselbe Vorstellung fassen, mag sie auch immerhin
in anthropomorphische Beziehung gebracht roher sein, als wenn
die Menschen sich die Sonne z. B. als das Auge eines im
Uebrigen auch unsichtbaren Wesen dachten. Dafs aber
dieselbe auch wirklich mythisch so von Vélkern als ein Herz
gefafst worden ist, zeigt zundchst die Bezeichnung des Sonnen-
gottes in Guatemala als Huracan, d. h. Herz des Himmels,
s. J. G. Miiller, Geschichte der amerikan. Urreligionen, p. 475.
Ja diese Bezichung tritt noch in roherer Weise hervor, wenn
bei den dort iiblichen Menschenopfern das Herz des Schlacht-
opfers dem Sonnen gotte selbst dargereicht oder dem Gotzen-
bilde in den Rachen geworfen wurde. Miiller p. 476 f. Dasselbe
geschieht auch wohl gegeniiber dem Monde (ebendas, p. 590).

In deutscher und griechischer Mythe scheinen aber vor

Allem folgende Ziige auf die angedeutete Anschauung zu gehen,
in denen dieselbe zundchst in der Form eines mehr blofs sach-
lichen Elements verwendet auftritt, wefshalb ich es auch hier
schon und nicht erst bei den anthropomorphischen Vorstellungen
eingereiht habe. Was zunéchst die erstere anbetrifft, so habe
ich schon Urspr. p. 55 darauf aufmerksam gemacht, dafs die
prophetische Stimme, welche im Donner aus dem In-
nern der Wolke zu ténen schien, und demgeméfs auch das
Verstandnifs derselben, mit den Blitzesschlangen in den
Mythen in Verbindung gebracht wurde, von diesen jenes
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beides mittelbar in irgend einer Weise ausgehend und so die
Prophetie iiberhaupt mit Schlangen verkniipft gedacht wurde.
Ich stellte dazu als eine besondere Version, wenn Sigurd das
Herz des Gewitterdrachen Fafnir, nachdem er ihn bezwungen,
im Feuer, d. h. im Gewitterfeuer, brit, und durch den
Genufs von demselben jene Gabe erlangt. Dieser Mythos fiihrt
ebenso auf die Sonne als das Herz des himmlischen Drachen,
der im Gewitter bekdmpft wird, als wir nachher in ihr nach
anderer Auffassung die Krone desselben wiederfinden werden
und schon oben p. 2 in derselben den leuchtenden Stein der
himmlischen Schlangen erblickten. Wie der letztere in den
Frithlingswettern angeblich fabricirt wurde, konnte umgekehrt
in anderer Auffassung das himmlische Herz im Gewitterfeuer
dem Glauben nach gebraten werden, gerade wie die himmlischen
Wolkenrinder nach anderer Anschauung (s. mein Buch ,,der heutige
Volksglaube u. das alte Heidenthum u. s.w. Berlin 1862.“ p. 128).

Als eine Art Analogon, welches andererseits die Vorstellung
noch ergénzt, mochte ich auf die Prometheussage hinweisen.
Wie ndmlich der Himmels- und Sturmesriese in den Blitz-
faden gefesselt zu werden schien, habe ich schon bei der
entsprechenden Sage von der Fesselung des Zeus erwéhnt (s.
Ursp. p. 151. 100). Diese Fesselung bringt dic Sage nun beim
Prometheus mit dem Raube des himmlischen Feuers in Ver-
bindung, was gleichfalls, wie Kuhn des Ausfiihrlicheren nach-
gewiesen hat, mit dem Gewitter zusammenhingt. In eiserne
Ketten, heifst es nun, wurde Prometheus geschlagen, was noch
besonders wieder auf die leuchtende Blitzesfessel hinweist.
Damit scheint sich nun also eine andere Anschauung verbunden
zu haben, der zu Folge die Sonne als das Herz oder die
Leber dieses Himmelsriesen galt, zu dessen Ausweidung dann
der himmlische Adler, d. h. der schwarze Wolkenvogel,
im Gewitter geflogen kam, wie uns die Sirenen nach urgrie-
chischer Vorstellung auch noch ganz speciell derartige Leichen-
vOgel im Wolkentreiben und den leuchtenden Blitzen mit den
Héuten und Gebeinen der gefressenen Wesen dort oben ihr Wesen
treibend zeigenl). Es wiirde sich also dieses Herz des Himmels-

*) Ipsum autem Prometheum, sagt der Mythogr. II. 64 bei Bode, per
Mercurium in monte Scythiae Caucaso ferrea catena XXX millia annorum
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riesen Prometheus einmal zu dem des Fafnir stellen, daun wiirde
sich auch erkldren und jene Vorstellung gleichsam erginzen,
wenn es liber Nacht immer wieder gewachsen sein sollte;
immer wieder strahlt das Herz des Himmels, so oft es auch
im Gewitter geschddigt zu sein schien “, und was urspriinglich
blofs von dieser Wiedererneuerung galt, iibertrug die Vorstellung,
wie wir dies in &dhnlichen Fillen iiberall werden wiederkehren
sehen, auf die tdglich neu erscheinende Sonne. Zu dem colos-
salen Gewitterbilde, auf welches ich so diese Seite der Prome-
theussage als ihren Urquell zuriickfiithre, stimmt auch noch ganz
das grofsartige Bild, welches Apoll. Rhodius II. v. 1247 sqq. von
der betreffenden Scenerie giebt:

Kai. orj Kavxasiuv ogécov «VETEXX0V EQInvai

“Xifictioi, mooi yvia HEQI OnxftZolni nayoi6iv

IXZ0™NEvO¢ xaXEfIOlV «Xuxion™oybi HgeofiTjdEve

aiEtov m"aei (psgPe naXipJIETEO aibbovia.

mov LpV anl axQOtaTij¢ i6ov vbn"oov o67éi QOICM

vtfug vatQnTcéjjievov Vel U/fdoy aXXct xai EVVIL

Xaiifsa navmil Emiva™E nayaiov™ao -niEyvyE66iv.

ov yaqg oy’ aidEQloio (fvijv oitovoio,

i6a (U Eli*éoTOi¢ 1oxvaimEda JICXXXEV EETIOIC.

0r'o0v dov JIETEIEITOI noXv6movov aiov ctvérjv

rin«Q aveZxo”™évoio Ilo0p.ijd'ECU¢ EXTVJIIE O ald-ijg

oi"coyi], atTi¢ EJI} OTQEOC aibbovia

aimov (;pij6tijv avee™v ooov Et¢EvoijCav.
Wie die Sage sich meist in typischen Formen fortpflanzt, er-
innert speciell der Fliigelschlag des Adlers, der dem Ruder-
schlage gleicht und alle Segel erschiittert, noch an die
Windstofse, wie auch der nordische den Sirenen entsprechende
Leichenvogel Hraesvelgr, der als Adler am Nordrand der Erde
sitzt, durch das Bewegen seiner Fliigel solche hervorbringt; und
das donnerartige Stohnen des Prometheus stellt sich zu der
auch sonst sich findenden Auffassung des Donners als das
Stohnen eines himmlischen Wesens. So glauben z. B. die nord-
amerikanischen Wilden im Gewitter das Stohnen eines Gottes

vinxit Juppiter ad saxum, adhibens ei aquilam, quae cor ejus exederet.
Ueber die Sirenen als Leichenvogel im Gewitter s. meine Abhandl. in der
Berlin. Zeitschrift f. d. Gymnasialw. Berlin 1863. p. 465 ff.

2
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zu vernehmen, der eine verschluckte Schlange (natiirlich
die Blitzschlange) wieder auswiirgen wolle. (Meiners im Gotting.
histor. Magazin. Hannover 1787. 1. p. 123.)

Aber die Prometheussage steht in dieser Beziehung nicht
allein da in der griechischen Mythologie. Als Analogon stellt
sich zu ihr zuerst die vom gewaltigen Riesen Tityos, welchem
im Todtenreich, also auch urspriinglich am Himmel im Un-
wetter (s. Ursp. u. A. p. 13. 67 ff.), zwei Geier oder Schlangen
das Herz aushacken sollten. xoZaCetai dé xai (rema Oavazov”
yvaiec yeeQ aviov imi' xa odlav ev "lliooz) e6Jioveiv. Apollod.
I. 4, Ti). — Vor Allem diirfte aber hierher auch der Zagreus-
Mythos gehdren. Ich werde nachher Gelegenheit haben nach-
zuweisen, wie die sogen, orphische Sage von seiner Empfingnifs
sich ganz zu dem nordischen Mythos von der Vermischung des
Odhin und der Gunldd stellt und aus der Gewitterscenerie sich
entwickelt hat. So ist nun andererseits Zagreus selbst das himm-
lische Sonnen- und Wolkenwesen, welches von den Tita-
nen, den Gewitterddamonen, im Unwetter zerrissen wird,
eine Vorstellung, die ich schon im Heutigen Volksgl. p. 49 als ein
Analogon zu der im Gewitter z. B. geglaubten Verstimmlung
des Uranos, Kronos u. A. gestellt und speciell auf das Zer-
reifsen der Wolken in Blitz und Sturm bezogen habe, wie
es gleichsam in schwicherer Fassung noch auftritt, wenn der
rothe Blitzkerl Porphyrion der Hera Gewand zerre ifst (Ursp.
p- 82). Vom Zagreus bleibt nun aus diesem Gewitterkampf, heifst
es, nur das Herz iibrig, welches dann in irgend einerWeise das
Mittel zu seiner Wiedergeburt wird, indem es z. B. Hera oder
Athene rettet und dem Zeus bringt, der es in sich aufnimmt
und einen anderen Zagreus aus sich gebiert, dhnlich wie die
Sage es bei der Metis und Athene berichtet, was ich schon Ursp.
p. 55. Anm. vergi, p. 86.89 auf die himmlischen Vorgéinge, von
denen ich hier rede, bezogen habe. Das Herz des Zagreus wire
hiernach speciell das Sonnen herz, das aus dem Gewitterkampf
iibrig bleibt und an das sich wieder die Verjiingung des himm-
lischen neuen Sonnenwresens in irgend einer Weise zu kniipfen

*) Ueber die Schlangen, in welchen die Blitzesschlangen dem Gewitter-
wolkenvogel substituirt werden, s. die Stellen bei Jacobi, Myth. Worterb.
p- 870.
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schien. Wenn die Titanen fibrigens die Glieder des Zagreus
iiber dem Feuer gebraten haben sollen, wobei Zeus sie dann
mit dem Wetterstrahl ziichtigt, so stellt sich dies zu der ganz
analogen Scenerie der oben erwéhnten Fafnirsage, wo mit einer
Modification speciell das Sonnenherz dieses himmlischen
Drachen im Gewitterfeuer gebraten wurde und in anderer
Weise, wie wir gesehen, eine significante Rolle spieltel).

Wenn iibrigens Herz und Leber in den hierherschlagenden
Sagen ofter wechseln, ja bei den Griechen die letztere dann
meist liberwiegend genannt wird, so diirfte das nicht etwa blofs
eine Substituirung derselben sein, weil die Leber bei den Grie-
chen meist die Rolle ibernimmt, welche wir dem Herz zu-
schreiben (s. Botticher, Ideen zur Kunst-Myth. 1836. II. 464);
ebensowenig mochte ich darin etwa eine Beziehung auf den
Mond finden, den eine systematisch-philosophische Deutung der
Himmelskorper, wie wir oben gesehen, neben dem Sonnenherzen
als die Leber bezeichnete; sondern es diirfte darin auch eine
etwas modificirte urspriingliche Anschauung zu suchen sein. Wie
namlich so vielfach die Sonnenstrahlen bei der Auffassung
dieses Himmelskorpers mitgewirkt haben, so diirften sie auch
hier in specieller Beziechung zur Sonne als einer Leber, dann
als das mit derselben verbundene sogen. Sonnengeflecht
(plexus solaris) aufgefafst sein, das in dieser Bezeichnung, welche
Romer ihm schon gaben, die Anschauung, auf die ich hinziele,
deutlich reproducir!.

Aber nicht in einzelnen Heroen- und Gottermythen blofs
tritt jene Anschauung von der Sonne auf, mit ihr scheint ein
ganz allgemeiner, roher Volksglaube, ein Glaube der primitivsten
Art zusammengehangen zu haben, der sich noch in dem Aber-
glauben wiederspiegelt, nach welchem {iberhaupt griechische,
romische, serbische und deutsche Hexen anderen Wesen das Herz
aus dem Leibe essen sollten. Es sind ndmlich urspriinglich die
bosen Wolken- und Windwes en des Unwetters, welche die
Sonnenherzen fressen, und die Sache ist dann nur, wie der

*) lieber das Sachliche der Zagreussage cf. Lobeck, Aglaophamus.
p. 547 sqq., der freilich von der Sache nach seinem Standpunkt ganz
anders urtheilt.
2*
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ganze Hexenglaube, irdisch localisin'). Est ist dieselbe, nur
etwas anthropomorphischer und allgemeiner gehaltene
Anschauung, wie wenn man an Sonnen- und Mondfinsternissen
noch den Glauben hervortreten sieht, dafs urspriinglich im Ge-
witter das betreffende Himmelswesen vom Blitzesdrachen oder
dem Sturmeswolf als gefressen gedacht wurde (Ursp. p. 78 f.),
dem analog die Bewohner von Sumatra noch bis in die neueste
Zeit bei Sonnen- und Mondfinsternissen durch Larm (d. h. durch
Nachahmung des Donnerldrms) verhindern wollen, dafs nicht ein
Gestirn das andere verzehre (Meiners, Gotting, hist. Magazin. 1.
p. 113). Die verschiedenen Mythen von jenem ,,das Herz aus dem
Leibe Essen” deuten noch in einzelnen kleinen Ziigen significant
auf die behauptete Urscenerie hin. Bei Griechen und Rémern tritt
daneben ndmlich, dafs die Strigen ganz wie unsere Hexen als alte
Weiber gelten, auch noch die Vogelgestalt derselben in einer
Weise hervor, welche sie ganz zu den den Prometheus oder Tityos
ausweidenden Vogeln oder den sogen, menschenfressen-
den stymphalischen Végeln oder Sirenen stellt. In der Nacht —
d. h. urspriinglich der Gewitternacht —treiben sie ihr Wesen;
es sind garstige Fliigelgestalten mit grofsem Kopf, starrenden
Augen, dem Schnabel eines Raubvogels, aschgrauem Gefie-
der und scharfen Krallen#. Wenn die starrenden Augen
uns an den aus der Wolke hervorstechenden, blitzenden
Augenschlag des Gewittervogels erinnern, mit dem daher z. B.
auch die Eule in Verbindung gebracht worden ist), diec Krallen
an den in den Wolken reifsenden Blitz ankniipfend), so malt

*

) s. Heutiger Volksgl. p. 93 Anin. Ursp. d. M. p. 221 ff.
2) Preller, Romische Mythologie. Berlin 1858. p. 603 ff.

3) Ursp. d. M. p. 212 f.

4) Bei allen Gewitterthieren, wie dem Drachen und den Wolken-
vogeln, werden immer, wie bei dem Gewittertenfei des Mittelalters, mit
Nachdruck ihre Krallen hervorgehoben. Wie nidmlich Porphyrion der
Sturmesriese im rothen Blitz das Wolkengewand der Here zerreifst
(Ursp. p. 82), in den Werwolfssagen auch derselbe Zug des Zerreifsens
von Gewindern charactcristisch hervortritt (ebendas, p. 119), so hat diese
Anschauung einmal bei jenen oben erwihnten Thieren besonders die Kralle
hervortreten lassen, dann aber — und dies hole ich zu Ursp. p.230 f.
nach — im Verein mit den angeblichen grellen Blitzaugen dahin ge-
fithrt, auch Katzen in den Gewitterhimmel zu versetzen. Die Kralle
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uns das aschgraue Gefieder recht deutlich die grauen Wolken-
vogel, welche am Himmel dahergeflogen gekommen, als das
Unwetter sich nahtel). So fressen die Strigen dann in irdischer
Localisirung Herz und Eingeweide dem Menschen aus, na-
mentlich aber den Kindern, die man vor Allem vor bdsem
Zauber behiiten zu miissen glaubte; wenn nicht auch hierin
schon vom Himmel entlehnte Anschauung zu Grunde liegt, in-
dem diese himmlischen Plagegeister natiirlich nicht blofs unter
Umstdnden die Sonne, sondern auch Mond und Sterne so
heimzusuchen schienen, die letzteren aber vom anthropomor-
phischen Standpunkt aus, wie wir sehen werden, ganz gewdhn-
lich als die Kleinen angeschaut wurden. Die Natur von Aas-
vogeln, wie die stymphalischen Vogel oder die Sirenen, ist auch
in der Bezichung an den Strigen haften geblieben, dafs sie
sich an Todte machen und diesen statt des Herzens und
der Eingeweide dann Stroh einstopfen sollten. Wenn nach
serbischer Volksansicht die Vjeschtitza besonders zur Fastenzeit,
d. h. im Frithjahr, ausgeht und den Leuten das Herz aus dem
Leibe ifst, es brat u. dergl.,, so erinnerte das schon Grimm (M.
p. 1034) an die deutsche Berhta, welche auch als zlirnende Gott-
heit dem, welchem sie ziirnt, den Leib aufschneidet und
mit Heckerling fiillt, nur dafs Grimm nach seiner Theorie
hinzusetzt: ,,aus der Gottin wurde das schreckende Scheusal.“
Nach meiner in der ersten Auflage des Volksglaubens schon
begriindeten Ansicht halte ich die letztere Gestalt fiir die frii-
here, an die Natur sich anschliefsende und sah schon Ursp.
p-21 1f. die Gottin am Gewitterhimmel thitig, wenn sie, zumal
in ungeheuerlicher Weise mit einer Pflugschaar statt der Nadel
und einer eisernen Kette statt des Zwirnes, den mit Hecker-
ling gefiillten Leib wieder zundhen sollte. Die deutschen Hexen
fressen nun aber auch das Herz aus dem Leibe (Grimm a. a. 0.)

ist gleichsam das dem Thier angefiigte trisulcum fulmen. Mit &hn-
licher Anschauung werden auch dem anbrechenden Tage Klauen bei-
gelegt, welche er durch die Nacht oder die Wolken schligt. Grimm
M. p. 705.

*) So erscheinen die Gewitterwesen hdufig, z. B. bei den Griechen
die demselben Naturelement angehdrigen schwangestaltigen Graeen,
welche auch Hesiod von Geburt an als 0% a¢ bezeichnet, s. Ursp. p. 193.
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und fiillen die Stelle dann wie die griechischen und rémischen
Strigen mit Stroh; eine bedeutsame Uebereinstimmung! Im
Anschlufs an die Ursp. p. 212 und Heutiger Volksglaube p. 130
behandelten Anschauungen kann ich darin nur eine Bestdtigung
meiner Ansicht finden, indem der Glaube so das feindliche Ge-
witterwesen im Zickzack der Blitze Stroh statt der ausge-
fressenen Sonne in die Wolken bergen liefs, eine Anschauung,
welche sich ganz zu der von den Blitzen als Reisig oder
Strauchwerk stellt, eine Vorstellung, die wir auch nachher
gerade zu einer Dornhecke sich werden ausbilden sehen. —
Wenn {ibrigens nach griechischem und romischem Aberglauben
andererseits der Weifsdorn gegen die Strigen helfen sollte, so
haben wir auch hier wieder den Blitz, nur nicht gleichsam
mechanisch, blofs der Scenerie angehdrig verwandt, sondern in
seiner averruncirenden Bedeutung, wie ich ihn so oft im Ursp.
unter den verschiedensten Formen, und Kuhn in s. Buche iiber
die Herabk. des Blitzes ihn speciell in so vielen Beispielen
unter der Form eines Dornstabes nachgewiesen hat.

Wenn schliefslich deutscher Aberglaube nun noch von Hexen
erzihlt, die selbst weifse LLebern haben und ihre Méanner tédten
(Grimm M. p. 1034), so werden wir ebenfalls weiter unten bei
Betrachtung des ,,ehelichen” Verhiltnisses von Sonne und Mond
sehen, dafs urspriinglich auch dies auf den besprochenen Natur-
kreis gehen diirfte, nur dafs hier nicht von einem Ausweiden
des einen oder anderen Gestirns die Rede ist, sondern nur in
der Eigenthiimlichkeit der Sonnenleber der Grund gefunden
wurde, wefshalb die ihr verbundenen Monde oder mythisch ge-
redet ,,Mondménner” bestindig hinschwinden, d. h. hin-
stirben.

Wie aber in jener aus Heine citirten Stelle das Sonnen-
herz seine Gnadenstrahlen herabgiefst, heifst es in anderer
Wendung der Anschauung bei L. v. Stollberg in seinem Hymnus
an die Sonne:

Sonne, lichle der Erd’, und geufs aus strahlender Urne
Leben auf die Natur. Du hast die Fiille des Lebens.
An dieses Bild reihen sich uralte, weitverbreitete Vorstellungen
von der Sonne und dem Sonnenlicht, nach welchen die erstere
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als eine gldnzende Urne, ein Becher, iiberhaupt ein Gefifs
erscheint, aus welchem die Lichtstrahlen gleichsam als eine
Flussigkeit herabgeschiittet werden oder in welchem das
Sonnenwesen am Himmel einherfdhrt. Bedeutsam ist in
letzterer Beziehung zunéchst die griechische Sage von der gol-
denen Sonnenschaale und dem goldenen Sonnenbecher,
in welchem Helios den Okeanos, d. h. urspriinglich die Wolken-
wasser (s. Ursprung d. Myth. p. 186), durchschifft oder iiberhaupt
am Himmel einherfahren sollte. Stesichoros und Mimnermos
schildern dies déna¢ xovGovv oder evv™v und die Fahrt folgen-
dermafsen, wie Athenaeus XI. (C.) 469 sq. berichtet.

v/fZiog 6 YneQiovidag¢ dénacg eg¢xaiépaive

XQV6eov, O(f¢a di* Hixeavoio neqadag

aqixoiO-* ie¢a¢ nomi fPev&ea vvxrog 6QS[jivig

aomi p-aié¢a xovQidiav m aXoxov

naidag me qiXovg. —
sagt Stesichoros, und weiter heifst es:

Mi(iV€Q(io¢ a* ev Navvoi ev 6>VI) qr)6i XQvoji> xamebxeva-
6p,evi; HQOC rriv XQfiav Taeuny vno *Hgqaibmov, mov '‘HXiov xa<X-
ZZ oovma, negaiovodai ng¢d¢ TCX¢ avaioXag¢ aivibad(ievog mo
XOiXoV TOV nOTT]QIOV. Xéyei d’ Ot'TtoC.

'HeXiOQ (lév yetq éXaxev novov ijfiara navra.
Ovde noel cgravoéic yiyverai aidefita
innoioiv me xai avra), enrjv QododixTvXog¢ 'Hug
"iixeavov nQoXinové' ovQavov eicavafij.
Tov (lev y<xQ dice xvfia gégei noXv"Qaro¢ 6VVT]
X0IX1], ‘HqaiOrov x£Q0Ilv éXriXafiévt]
XQi)6or> Ti(ir;evToq, imonregoe dxQOV eql vdwQ
evdovxP cxQnaXétog, x™ov «ql'EoneQidaiv,
yaiav é¢ Ai&kionwv, iva oi Oodov aQfia xai innoi
eomab\ oqQl 'Hwo /;Qiyéveia fioXy.
"Ev-IXI énéfii] éiéQtov ox™wv ‘YneQiovog vide.
Die in diesen Stellen hervortretende Einschrinkung dieser Fahrt
des Helios auf die nichtliche Zeit ist natiirlich nur die Folge
des Anschlusses an die irdische Localisirung des Okeanos am
Erdrande, die sich um so leichter machte, als es iiberhaupt
die einzige Form war, unter welcher der alte Mythos von der
Sonnenfahrt sich dann den anderen entwickelteren Vorstellungen
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vom Helios einfiigen und iiberhaupt festgehalten werden konnte,
gerade wie in der oben aus der Edda citirten Stelle der Sonnen-
schild neben dem Sonnenwagen seinen Platz behauptet, aber
sich ihm angepafst hat. Allgemeiner aber fafst diesen Mythos
von der Fahrt und dem Becher des Helios auch schon indirect
Preller (Griech. Myth. 1854. 1. p. 294), wenn er zu demselben
bemerkt: ,,Auf dgyptischen Denkmiélern erscheint der Sonnen-
gott oft auf einer Barke schiffend “ und in Betreff* des Becher-
artigen hinzufiigt: ,,Die assyrischen Denkméler zeigen oft becher-
artige Fahrzeuge, die zur Schifffahrt auf dem Tigris stromab-
wirts dienten.” Das in der Sonnenschaale oder dem Sonnenbecher
am Himmel dahinfahrende Wesen ist ein einfaches Analogon zu
dem oben erwihnten Mondschiffer in seinem Gold- oder Silber-
kahn, von dem wir vorhin geredet, und dafs auch andere Volker
die Vorstellung einer Kahnfahrt ausdriicklich an beide Himmels-
korper gekniipft und mythisch ausgebildet, haben wir schon oben
gesehen. Es beriihrt sich aber die erwidhnte griechische Vor-
stellung speciell von der Sonne als eines becherartigen Fahr-
zeugs auch andererseits noch mit anderen, an dieselbe sich
ankniipfenden, und riickt uns dabei das Bild eines solchen
Gefifses noch ndher. Denn einmal schliefst sich an das xoiXr;
édcy des Sonnengottes also die oxagqo ti artige Gestalt der
Sonne, welche, wie vorher bemerkt, griechische Philosophen an-
nahmen, wahrend andererseits der Ansicht eines rad artigen
Schlundes, aus dem, wie wir gleich sehen werden, nach An-
deren der Feuerstrom der Sonne hervorquoll, die Vorstellung
eines feurigen Ringes oder Feuerbeckens auch nicht fern
lag, so dafs es ziemlich auf Eins herauskam, ob man den
Sonnenglanz aus dem Feuer des Ringes oder Beckens oder
aus dem Glanz des auf goldener Schaale ruhenden Gottes ab-
leitete, welcher am Himmel hinglitt. Die so gewonnene allgemeine
Vorstellung eines in der Sonne dahinfahrenden, schlafen-
den, glanzenden Wesens wird nicht blofs durch ihre weite
Verzweigung in griechischer, deutscher und indischer Mythe be-
sonders interessant, sondern auch durch die Glaubenssitze, die
sich durch das Hineinwachsen desselben, wie bei den anderen
Elementen, in die Gewitterscenerie ergeben. Denn nicht allein,
dafs sich der so gewohnlich unthétig und schlafend daliegende
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Sonnengott nun mit dem ,,Windgott® in der Art des Characters
beriihrt, indem auch dieser zu ruhen und zu schlafen scheint,
bis er im Kampf der Elemente erwacht: der Sonnengott konnte
selbst mit ihm auf diese gemeinsame Grundanschauung hin leicht
identifient werden, der beginnende Kampf als sein Erwachen
gelten, wie ja auch vielfach sonst in den Mythen die Sonne als
das Auge des Gewitterriesen, z. B. eines Polyphem, oder in deut-
scher Sage des Sturmesgottes Wodan galt, andere Sagen geradezu
von den Kdmpfen des Sonnenhelden redenl). So bin ich geneigt,
den schon Ursprung u. s. w. p. 145 in Bezug auf das Gewitter
besprochenen hesiodeischen Glaubenssatz von der neunjdhrigen
Verweisung eines Gottes aus dem Himmel unter Streit
und Zank, seinem neunjidhrigen matten Daliegen, seinen
Kampfen, durch die er erst wieder Eingang in den oberen
Himmel findet, in dieser Hinsicht noch specieller auf eine Deu-
tung vom Wandel und den scheinbaren Schicksalen der
Sonnenwesen in jenen Himmelserscheinungen zuriickzufiihren.
In den Frithlingswettern wird ndmlich, wie ich Ursprung a. a. 0.
und im Heutigen Volksgl. u. s. w. 1862. p. 99 ff. ausgefiihrt, aus
dem {iiber den Wolken liegenden oberen Himmel ein gottliches
Wesen herausgestofsen, ccvammixnoo und dvavéog liegt es neun
Jahre auf seinem Lager da; es ist der jedesmalige neue Sonnen-
gott, der nach den ersten Friihlingswettern auf seinem golde-
nen Lager gleichsam schlafend sichtbar wird und die neun
Sommermonate — denn das sind die mythischen neun Jahrel),
— vor der Menschen Augen am Himmel ruhig dahingleitet,
bis er in den Kampfen der Herbstgewitter wieder sich
den Eingang in den oberen Himmel erkdmpft und fiir den Winter
— verschwindet. Diese ganze Vorstellung ecines Verstofsen-
seins der Sonne aus einem oberen Himmel und einer Wieder-
aufnahme in denselben reproducirt, wie ich schon an der be-
treffenden Stelle des Volksgl. erwéhnt habe, zwar in allgemeinerer
Weise, doch in der Grundanschauung mit der entwickelten An-
schauung iibereinstimmend, Tegnér in s. Gesang an die Sonne
(s. T. ausgewidhlte Werke, iibers, von Lobedanz. Leipzig 1862.

*) Ueber diese Beziehung der Sonnen- und Gewitterwesen vergi, zu-
nichst Heutigen Volksgl. u. s. w. 1862. p. 94 ff. u. Einl. p. VIIL
2) s. Ursp. u. s. w. p. 147.
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p- 240 ff). Ich gebe die zweite Hélfte des Gedichts hier voll-
standig, da sie, aufser dem erwéhnten Bilde, noch zwei fiir die
spateren Untersuchungen bedeutsame Anschauungen bietet, ndm-
lich die der Sonne als einer goldhaarigen Maid und eines
goldbefiederten Schwans, Vorstellungen, die, wie wir
weiter unten sehen werden, die reichsten mythologischen Ge-
bilde geschaffen haben.

0 du himmlische Maid,

Woher kommst du so weit?

Sag' mir an, gabst du Rath,

Als des Ewigen Macht

In der leuchtenden Nacht

Sd'te flammende Saat?

Oder warst du, o red’,

An dem Himmelsthron hehr

(Ueber Welten steht der)

Bei der Engel Gebet?

Bis dich Trotz iiberkam,

Der gehorchen nicht wollt,

Und er zornig dich nahm

Bei dem Glanzhaar von Gold,

Und, den er veracht’t,

Warf durch’s Blau, einen Ball,

Um zu zeugen Ub’rall

Von verleugneter Macht?

Darum eilst du dahin

Mit unruhigem Sinn!

Ohne Rul’, stets allein,

Kannst du gliicklich nicht sein!

Darum zieht deine Hand

Dichter Wolken Tuch

Ueber Wangen entbrannt;

Du beklagst ja dein Loos:

Dafs des Réchers Fluch

Aus dem himmlischen Schoofs,

Von den Knien so lieb,

Dich in Wiisten vertrieb!
Wird dein Fufs denn nicht miid’

Auf dem einsamen Gang?

Wird der Weg ihm nicht lang,
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Den so hdufig er zieht?
Schon viel tausend Jahr
Kamst du wieder den Pfad,
Nicht die Ewigkeit hat

Dein goldgelbes Haar
Gebleicht! Wie ein Held

Auf dem glanzenden Feld —
Es umgiebt dich dein Heer
Zur sicheren Wehr!

Doch es kommt die Stund’,
Wo dein goldnes Rund
Zerspringt, und sein Knall
Mahnt die Welt an den Fall.
Gleich fallendem Haus

Stiirzt die Welt, sonst so Kklar,
In néchtliches Graus.
Daneben, nicht weit,

Gleich verwundetem Aar,
Stiirzt die eilende Zeit, —
Kommt ein Engel dann her,
Wo du schwammst, wie im Meer
Goldbefiederter Schwan,
Und alle dich sah'’n,

Da schaut er sich stumm

Im Raume ringsum;

Und er findet dich nicht!
Deiner Priifungen Bahn
Ist geschlossen, und nah’n
Darfst du ewigem Licht!
Vers6hnet und warm,

Wie ein Kind in den Arm,
Nahm der Ewige nun
Dich, firder zu ruh’n.
Wohlan denn, so roll’

Mit lichtvollem Blick,

Und der Hoffnung voll,

Zur Versohnung Glick!
Einst nach langer Nacht
Schau’ auch ich deinen Strahl
In noch schonerer Pracht
Und noch hellerem Saal.
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Dann begriifst dich mein Sang

Auch mit schonerem Klang.
Was in diesem Gedichte fast auf die Ewigkeit iibertragen ist
und erst im Weltuntergang sein Ende erreichen soll, schien
sich also, wie oben erw#hnt, nach mythischer Vorstellung im
Wechsel der Jahreszeiten in jedem Jahr zu wiederholen. Inter
Zank und Streit, wie Hesiod sagt, schien des Réichers
Fluch ein meineidiges himmlisches Wesen in den Friih-
lingswettern aus den oberen Regionen verstofsen zu haben, bis
seiner Priifungen Bahn wieder geschlossen, es wiederinden
Herbstwettern verschwunden war. Wie reiche Mythenmassen sich
bei den Griechen aus diesem Glauben entwickelt haben, darauf
habe ich auch schon Ursp. u. s. w. p. 147 ff. hingewiesen.

Um aber zu dem Sonnenbecher zuriickzukehren, so
konnte, wie schon oben angedeutet, die Vorstellung der Sonne
als eines derartigen Gefafses nicht blofs aus der scheinbaren
Gestalt derselben selbst hervorgehen, sondern sich auch schon
an den Lichtstrom, der aus demselben ergossen zu werden
schien, anlehnen. Denn wenn schon die Erscheinung des Regens
und der Glaube, es wiirde dort oben dann Wasser herabgegossen
oder strome herab, den himmlischen Wassergottheiten Becher
und Urnen verliehl), so mufste, wenn auch nicht die Anschauung
der Sonne selbst die eines bestimmten runden Gefifses aus-
driicklich begiinstigt hétte, schon die Wahrnehmung, dafs der
Lichtstrom immer von einem bestimmten Punkte aus sich er-
gofs, eben dieselbe Vorstellung um so wahrscheinlicher machen.
Die Vorstellung aber des Sonnenlichts als einer himmlischen
Quelle, die sich zauberhaft ergiefst, tritt bei Dichtern uns noch
sehr hdufig aufser in der oben von Stolberg angefiihrten Stelle
entgegen, wie wir ja auch ganz gewoéhnlich sagen: ,,Die Sonne
ergiefst ihre Strahlen. —

z. B. Wo sprudelt deine heil'ge Quelle,
Wo ist dein Urborn, siifses Licht?
sagt F. Krummacher (bei Grube, Buch der Naturlieder. Leipzig
1851. p. 6) und nachher:

1) s. Ursp. u.s. w. p. 7. 200.
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Das Heer der Sterne jauchzt' und lobte
Den Herrn; da quoll des Lichtes Born.

Ebenso steht bei Riickert (s. Grube, p. 4):
Durch die Himmel jlingst mit Fliigelschnelle
Stieg ich, suchend nach des Lichtes Quelle.

Achnlich redet Klopstock in der Friihlingsfeier ,,Die Strome
des Lichts rauschten,“ Riickert ,,.Lafs die Welt in deinen golri-
Hell Stromen baden, ewiges Licht!“ (Gedichte 1847. p. 400);
bei Herder (Carlsruhe 1821. XVI. 36) heifst es:

,»Noch sendet sie (die Sonne) ihr Strahlen me er,
Das weite Weltall um sich her
Mit Leben zu entziinden.”

Das Licht ist immer etwas Fliefsendes, Triefendes, ge-
rade zu fast ein himmlischer Trank noch in poetischer
Anschauung:
Aus allen H6h’n, zu allen Tiefen
Sah ich die Strahlen des Lichtes triefen.
(Riickert bei Grube, p. 3.)
Und ich schweifte durch den Glanz und sihe,
Dafs unendlich mich umflofs die Helle.
(Riickert bei Grube, p. 4.)
Ja dir entquillt jedes Leben,
0 Licht, dich preist des Himmels Chor,
Der Adler und die Lerche schweben
Zu deinem stillen Sitz empor.
Die Ldmmerheerd am bunten Hiigel
Trinkt ruhend deinen milden Strahl.
(F. Krummacher a. a. 0.)

Die Vorstellung des Lichtes als eines himmlischen Trankes
schwebt deutlich auch Hoélderlin vor, wenn er in einem Hymnus
an den Aecther sagt:
Treu und freundlich wie du, erzog der Goétter und Menschen
Keiner, o Vater Aether! mich auf, noch eche die Mutter
In die Arme mich nahm, und ihre Briiste mich trankten,
Fafstest du zirtlich mich an, und gossest himmlischen Trank mir,
Mir den heiligen Odem zuerst in den keimenden Busen.
Nicht von irdischer Kost gedeihen einzig die Wesen,
Aber du nidhrest sie all mit deinem Nectar, o Vater!
Und es dringt sich und rinnt aus deiner ewigen Fiille
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Die beseelende Luft durch alle RShren des Lebens.
Darum lieben die Wesen dich auch und ringen und streben
Unaufhérlich hinauf nach dir in freudigem Wachsthum.
Himmlischer! Sucht nicht dich mit ihren Augen die Pflanze,
Streckt nach dir die schiichternen Arme der niedrige Strauch nicht?
Dafs er dich finde, zerbricht der gefangene Same die Hiilse,
Dafs er belebt von dir in deiner Welle sich bade,
Schiittelt der Wald den Schnee, wie ein iberldstig Gewand ab.
(bei Grube, p. 14 f)
Wenn aber die ganze Schilderung, auch ohne, dafs der Dichter
es gerade so ausdriickt, das Licht als den himmlischen Trank be-
zeichnet, der dem Menschen Odem in die Brust giefst, so stellt sich
dazu zunidchst der antike Mythos, dem zufolge Prometheus, als er
den Menschen geformt, Sonnenstrahlen in ein Geféafs aufge-
fangen, ihm unter die Nase gehalten und denselben so belebt haben
soll. Den entwickelten deutschen Anschauungen aber entsprechend
nannte auch Heraclit die Sonne fontem coelestis oder actherei
luminis (Macrobius in somn. Scip. I. c¢. 20). Proclos sagt in
seinem Hymnus auf den Helios (bei Brunck, Analekten II. 441):
xXiids3 (faovg tafiia, "“maQxéog, ¢ ava
avTO¢ éxtov xXyioa xat vXaioi¢ svi x66fioi¢
VipO&SY CtOfiOVIIC QVIICC nXov6IOV fe"OXMTEVtoV.
und Lucretius V. v. 282 redet vom:

largus, liquidi fons luminis, aetherius sol, mit dem fons
und liquidum lumen sich ganz zu den entwickelten Vorstel-
lungen stellend.

Ich werde nachher auf die Mythen hinweisen, in denen der
Sonnenbecher mit seinem Zaubertranke eine Rolle spielt,
indem er in die Scenerie der Gewitterhandlung einriickt; hier
will ich nur darauf aufmerksam machen, dafs nicht blofs deutsche
und lateinische Ausdriicke, wie schon Grimm anfiihrt, an die
aufsteigende Sonne die Vorstellung eines Fliefsens kniipfenl),

*) M. p. 700. goth. sunna urrinnip; ahd. arrinnit; mhd. si was tIf er-
nennen; altn. pdrann dagr upp. Einnan bedeutet eigentlich laufen und
fliefsen, hier zeigt sich entschiedene Analogie des altromischen Sprach-
gebrauchs, der ebenso manare von der aufsteigenden Sonne verwendet:
diei principium mane, quod tum manat dies ab oriente. Varro 6, 4
(0. Miiller p. 74). manare solem antiqui dicebant, cum solis orientis radii
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sondern auch die Sonnen quelle, welche die Griechen an den
Ostrand der Erde zu dem Sonnenvolke der Aethiopen versetzten,
wohl nur eine uralte, mit den entwickelten Anschauungen zu-
sammenhéngende Vorstellung von der Morgenrdthe, als dem
Quell des Sonnenlichtes, sei, welches dort im Osten dann in
irgend einerWeise aufgefangen {iber die Erde getragen wiirdel).
Eine Parallele hitte diese Vorstellung zunidchst vollstindig in
dem Umstand, dafs, wenn die Sonne als Feuermasse galt, sic
sich taglich dann im Osten, wie wir sehen werden, wieder
zu bilden schien. Zu dem Lichtquell oder Lichtstrom
wiirde es aber als eine Ausfiihrung dieses Bildes passen, wenn
z. B. ein Paar Greife am Ocean sich aufhalten und die Strahlen
des Morgenroths mit ausgebreiteten Fliigeln auffangen und
iiber die Erde tragen solltenl).

Die eben entwickelte Vorstellung eines Sonnenquells oder
Strahlenmeeres, wie Herder sagt, wire dann auch noch
haften gebliecben in dem Sonnenteich des Homer, sowie in
dem allndhrenden, d. h. lebenspendenden, funkelnden
See im Osten, in welchem Helios sich und seine Rosse tiglich
nach Aeschylus baden solltel), dafs erneu strahlend iiber die

splendorem jacere coepissent (Festus s. v.). urreisan (surgere) sagt Ulfilas
nicht von der Sonne.

*) Die sogen. Sonnenquelle bei den Hammoniern, von der Herodot
IV. 181 erzdhlt, welche, bei Tage kalt, des Nachts sich erwdrmt, hat mit
dem ,,urspriinglichen“ Sonnenquell der Griechen, von dem Aeschylus z. B.
redet, sicherlich nichts zu thun, am allerwenigsten die Sage gar veranlafst.

2) Daraufkommt doch die Sage hinaus, welche Vdlcker, Myth. Geogr.
Leipzig 1832. 1. p. 186 aus A. Mustoxyd und D. Schinae. Anecdott. graec.
Venet. 1817. p. 13 anfiihrt, ,,dafs ndmlich ein Paar Greife sich in einer
Bucht am Ocean aufhielten, und der eine von ihnen die Strahlen der auf-
gehenden Sonne auf den ausgebreiteten Fliigeln auffange, der andere sie
bis zu ihrem Untergange begleite.“ Der hier auftretende Dualismus kniipft
sich am Einfachsten zunichst an eine Sonderung des Vogels der Morgen-
rothe von dem eigentlichen Sonnenvogel, gerade wie neben dem anthro-
pomorphisch gedachten "HxXios eine 'Hwe, ihn begleitend, auftritt, s. nachher
unter Sonne als Vogel. (Leider konnte ich die oben aus Volcker citirte
Stelle selbst nicht einsehen, da auf der hiesigen Konigl. Bibliothek das
betreffende Heft nicht vorhanden ist.)

3) Dem netvTOTgérf o¢ Xiuve in der betreffenden Stelle des Aeschylos
(s. Ursp. p. 72) entspriache dann ganz genau die ayyu des Proclos
in der oben aus Brunck angefiihrten Stelle.
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Erde ginge, was wieder auf die Vorstellung zuriickfiihrt, dafs
das Licht an einem solchen Sonnen quell oder Teich téglich
neu geschopft werde. Die Beziehung aber eines Bades der
Sonne iiberhaupt habe ich schon Ursp. p. 72 aus dem Gewitter-
bade, aus dem sie sichtbarlich in plastischem Bilde
neu strahlend hervorgeht, nachgewiesen, so dafs die Uebertragung
der daran sich kniipfenden Formen der Anschauung auf das
Strahlenmeer der Morgeurdthe, aus dem die Sonne tdglich
auch neu hervorzukommen schien, leicht war; ein Umstand, der
bei der Erkldrung der an das letztere sich kniipfenden mythi-
schen Momente von Gewicht ist. — Diese ganze Vorstellung aber
der aus einem Licht- oderGluthmeer tiglich auftauchenden
Sonne kommt auch noch bei unsern Dichtern als sich reprodu-
cirende Anschauung vor. So sagt Pyrker (bei Grube, p. 274):
Denn jetzt aus den Fluthen
Der rosigen Gluthen
Auffleugt sie (die Sonne), wie schwebend im Tanz. —
Anklingend daran heifst es bei Christine Westphalen, geb. v. Axen
(bei Wander, p. 88):
Und ja er kam! (der Morgenstrahl) Die Sonne stieg mit Prangen
Und siegreich aus der Purpurgluth hervor.
Ebenso sagt Joh. Heinr. Vofs (ebendas, p. 91):
Empor, o Wunder! tauchet
Die Sonn’ in rothem Strahl.
und wenn es weiter heifst:
Mein Geist auch strebt, gebadet
In dieser Strahlenfluth —
so steht gleichsam im Hintergriinde noch die Vorstellung selbst,
dafs die Sonne auch so gebadet dem Lichtmeer entsteigt.
Dem ganzen Bilde entspricht auch u. A. noch eine Stelle aus
Neuffers Morgen (bei Wander, p. 93):
Jetzt verklart sich die Luft am 0stlichen Rande des Himmels,
Und die riesengestaltigen Berg' und bewaldeten Anhdh’n

Tauchen das glinzende Haupt in die purpurnen Wellen des
Friihroths.

Schimmernde Wolkchen, mit Golde besdumt, durchschwimmen den
Luftraum,

Und stets heller und heller ergiefsen sich Strome des Lichtes.
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Endlich steiget sie selbst, die funkelnde Sonn’, in der reinsten
Glorie flammend, empor, mit ringsausstrahlendem Tage
Schwebt sie dahin im azurnen Weltraum, und auf die Erde
Fliefst ein wallendes Meer von Glanz und Leben herunter.
Einen Nachklang iibrigens an das rothliche Lichtmeer
im Morgen, ,,an die purpurnen Wellen des Friihroths,” wie
es in einem eben citirten Gedicht hiefs, mochte ich auch noch
in der Localisirung des Erythrdischen Meeres, des é0QvOg¢a¢
tegor V'aXabai]?, wie Aeschylos sagt, im Osten finden.
Das Gegenstiick zu demselben wére dann die immer mehr my-
thisch geblicbene Insel Erytheia im Westen, die sich als Insel
des Helios dort zur Sonneninsel seiner Tochter Kirke stellen
diirfte, indem die Sonne dort im Westen haufiger hinter rothen
Wolkeninseln ihrer Heimath zuzueilen schien; denn, wie wir
nachher noch in anderen Mythen sehen werden, Ost und West
galten beide, wenn auch in verschiedener Ausfiihrung zum
Sonnenauf- und -Untergang, als der Sonnenwesen Heimath.
Zwei mythische Vorstellungen reihen sich aber der ent-
wickelten Glaubensansicht des Lichts als einer Fliissigkeit noch
gleich an. Galt ndmlich die Sonne als die strahlende Urne,
aus welcher in den Lichtstrahlen der Lebensbronnen,
wie Riickert sagt, oder der himmlische Trank, der Nectar,
wie Holderlin sich ausdriickt, gegossen wurde, so diirften wir
damit zunichst in Wirklichkeit dem Ursprung des ind. Amrta,
des Somatrankes und des wirklichen Nectar nahe gekommen
sein, wie auch die daran sich schliefsenden Mythen bestétigen
werden. Riickert reproducir! fast noch diesen Glaubenssatz, auf
den Vollmond und sein Licht iibertragen, in dem Liede an
den Vollmond (p. 540), wenn er sagt:
Der Vollmond ist die volle Schaale,
Die von den Goéttern bei dem Mahle
Wird nectarleer getrunken;
Und ist das goldne Nafs entfeuchtet,
Das die krystallne hat durchleuchtet,
Scheint sie in Nacht versunken.
Dann fillt die Gotterschenkin Sonne
Allméhlich mit dem Lebensbronne
Die dunkle Schaale wieder;
Und wieder zecht ein durst'ger Orden
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Unsterblicher an vollen Borden
Beim Schall der Himmelslieder.
Seht, heute randvoll gldnzt die Schaale!
Die Gotter sitzen dort beim Mahle,
Wie wir beim unsern sitzenl).
Kuhn bezieht in seinem Buche iiber die Herabkunft des Feuers
und des Gottertrankes den himmlischen Gottertrank zwar auf
das himmlische Nafs des Regens, und mich hatten meine Unter-
suchungen iiber den himmlischen Mundschenk (Ursp. p. 200 ff.)
auch zunéchst dahin gefiihrt; indessen dridngt sich in den Mythen
die eben entwickelte Beziehung speciell auf das Sonnenlicht
doch so bedeutsam hervor, dafs nicht blofs ein Nebeneinander-
gehen beider Vorstellungen von Hause aus und ein Uebergang der
einen dann in die andere anzunehmen sein diirfte, sondern stellen-
weise die letztere an Bedeutsamkeit zu iiberwiegen und am
reichhaltigsten ausgebildet zu sein scheint. Einen Uebergang zeigt
mir schon zunéchst das sogenannte peruanische Regenlied, wel-
ches von der Sonnenjungfrau und der Sonnenurne, wie
ich nach dem Bisherigen behaupten mochte, ausgehend, diese
im Gewitter zerschlagen werden und den Regen dann herab-
stromen ldfst, wenn es heifst:
Schone Firstin,
Deine Urne
Schlidgt dein Bruder
Jetzt in Stiicke,
Von dem Schlage
Donnert’s, blitzt’s und
W etterleuchtet’s.
Doch du Fiirstin
Dein Gewdésser
Giefsend regnest.
Und mitunter
Hagel oder
Schnee entsendest.
(J. G. Miiller, Amerik. Urrel. p. 369.)

¥} Auch sonst redet man, namentlich beim Vollmond, gern vom Mond-
licht als einer Flissigkeit, die sich ergiefst, so Lenau (Ged. Stuttg.
1857. 1IL. p.251):

Der Sturm verstummte, die Gewitter schwiegen,
Das volle Mondlicht hatte sich ergossen.
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Der Sonnenbecher konnte eben als Mittelpunkt der himmlischen
Erscheinungen selbst leicht, wie dieses Gedicht zeigt, zu dem
Zauberbecher werden, aus dem Alles, was vom Himmel
fliefst, bald der goldige Lichtquell, bald der Regen, zu
stromen schien, so dafs sich in dieser Hinsicht das Fillhorn
ebenso wie all die goldnen Urnen und Becher griechischer Sage,
die dann in die Gewitterscenerie iibergehen, wo ich sie schon
Ursp. p. 201 ff. nachgewiesen habe, hier anreihen diirften. Dazu
kommt noch, dafs auch eine andere mit dem Gewitter oft ver-
bundene Naturerscheinung den Glauben an ein dort oben vor-
handenes Gefifs, wenn auch meist in der moditicirten Gestalt
speciell eines Hornes, ndhrte, welches ebenfalls goldig sich
zeigte und theils mit dem Regen, theils mit der durch die Wol-
ken wieder hindurchblickenden Sonne in Bezichung zu stehen
schien. Ich habe nadmlich schon im Heutigen Volksgl. p. 134
darauf hingewiesen, dafs wie ,,der durch eine Wolke unterbrochene
Regenbogen“ die Vorstellung eines Stierkopfes mit zwei nach
unten gewandten Hornern bei Griechen und Deutschen weckte, so
eine unvollstindige Halfte desselben den Glauben eines ab-
gebrochenen Horns producir! hat, das im abgebrochenen
Horn des Regenbogenstiers Acheloos als Fiillhorn fortlebt, von
dem aller Segen kommtl), und auch im deutschen Mythos in
dem an ihm haften gebliebenen Character des Abgebrochenen
bald als himmlisches Trinkhorn, bald als Schlachthorn
in der-mannigfachsten Weise auftritt (s. Ursp. p. 201 ff.))). —
Wenn Letzteres sich speciell an unvollstdndige Regenbogen an-
schlofs, blickt eine analoge Ansicht, an den ganzen Regenbogen
sich ankniipfend, auch in dem deutschen Aberglauben noch her-

0 Aus der Wolke Quillt der Regen, Stromt der Segen. Schiller.

2) Aus den entwickelten Anschauungen kommt es nun wohl auch,
wenn der himmlische Retter, Asklepios sowohl als der indische Goétter-
arzt Dhanvantari, auch eine Schaaleo der Becher fiihrt, s. Kuhn, Herab-
kunft des Feuers p. 254f. Wenn Kuhn dabei bemerkt ,,der Name Dhan-
vantari (dhanvan heifst der Bogen) scheint auf den Regenbogen zu weisen,
wie ja auch die heilkundigen Kentauren (und Chiron war ja der Pfleger
des Asklepios) mit dem Bogen ausgeriistet erscheinen,” so diirfte das die
oben nachgewiesene zwiefache Beziehung auf Sonnenschaale und Regen-
bogen noch besonders in neuer Gestaltung bestitigen. Ueber Asklepios
iibrigens als Gewitterwesen s. Ursp. an vielen Stellen.

3*
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vor, der dieses Phdnomen mit einer goldenen Schiissel in
Verbindung bringt, indem man meint, wo er aufsteht, sei eine
goldene Schiissel verborgen, oder aus ihm goldene Miinzen
herabfallen lédfst, die man Regenbogenschiisselein nennt.
Grimm M. p. 695%)

Wenn nun aber in deutscher Sage der Sonnenbecher
oder die Wolkenschaale oder das Wolkenhorn, welches Wol-
kenjungfrauen einem Helden, dem Sturmeshelden etwa, reichen,
geraubt und dabei von seinem Inhalt verschiittet wird, dann
aber das heruntertriefende Nafs, wie es heifst, feurig
herabfliefst, so deutet das andererseits wieder entschieden mehr
auf den goldigen Lichttrank, welcher aus dem Sonnenbecher
in dem Kampf, der im Gewitter um ihn stattfindet, im leuchten-
den Blitz herabtrieft, als auf den Regen (s. Ursp. a. a. 0.). Ebenso
stimmt auch zu dem Lichttrank mehr die Vorstellung der
Goldfarbe, die jenem Wundertranke ausdriicklich beigelegt wird,
womit auch die Substituirung des gelben Soma sowohl als des
Honigsaftes bei den Indogermanen zusammenhéngt, ferner die
zauberhafte Bedeutung jenes himmlischen Trankes als eines Un-
sterblichkeitstrankes, Amrta oder Ambrosia, oder eines be-
rauschenden oder Vergessenheitstrankes, eines Trankes
endlich, welcher im Gewitter andererseits neu bereitet wird,
wie diese Erscheinung auch sonst als ein Procefs zur Fabrici-
rung der Sonne aufgefafst wurde (s. Ursp. p. 27). Dies sind aber
alles Vorstellungen, die, wie Kuhn des Ausfiihrlicheren dargelegt
hat, sich gerade an jenen himmlischen Trank, um den es sich
handelt, kniipfen. Mit derselben Beziehung iibrigens von Sonne
und Licht auf einen himmlischen Born ergiebt sich dann
ebenfalls als parallele Gestaltung neben dem himmlischen Wol-
kenbade im Osten, in dem das Sonnenwesen sich tdglich er-
quickt und erneut, auch die Beziehung des sogenannten Jugend-
brunnens, welcher Alles verjiingt, zu der Sonnenquelle,
von der wir oben den Ursprung und die Bedeutung auseinander-
gesetzt haben. Ebenso ist auch die Ambrosiaquelle am Welt-
rande ein nur im Westen localisirtes Gegenbild zur Sonnen-

1) Von diesem Sonnenbecher resp. Regenbogenschaale kommt auch wohl
der mythische Kern der Sage vom heiligen Graal, welche dann eben
nur eine christliche Umbildung erfuhr.
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quelle im Osten, so wie auch das fabelhafte zinoberartige
Meer bei den Aethiopen, das ich schon Ursp. p. 72 in diesen
Kreis mythischer Elemente hineingezogen habe, die Beziehung
zu dem mythischen rothen Sonnenmeer im Morgenlande der
Aethiopen durch seine berauschende, ja Wahnsinn erzeu-
gende Kraft nur bestitigt. Denn um das Letztere beides gleich
zu erkldren, denken wir uns im Gewitter, neben dem Kampf
um den Sonnentrank, die Vorstellung cines Gotterfestes
und Mahles, wie es Riickert in dem oben citirten Gedicht z. B.
andeutet, so weckt dic Erregtheit der Natur, das Rasen
des Sturmes u. A. ganz natiirlich die Vorstellung, dafs der
Gottertrank es sei, der diese Wirkung auf die Un-
sterblichen haben miisse, wie er andererseits als Himmels-
trank Vergessenheit des Irdischen zu gewidhren schienl).
Ein anderer, zu der Vorstellung des Lichts als einer Fliissig-
keit gehoriger Anschauungskreis bricht aber noch im griechischen
und deutschen Alterthum in modificirter Weise hervor, und der
weiteren Entwickelung der Untersuchung halber reihe ich ihn
gleich hier an. Es ist das Melken des Lichtes in den Licht-
strahlen, — eine Vorstellung, welche einem Hirtenvolke be-
sonders bei den durch Wolken hindurchschimmernden, mehr
weifslich gefarbten Strahlen, in Parallele mit den Milch-
strahlen {iiberhaupt, nahe lag, sobald man nur bei jenen an
eine Flissigkeit dachte. So sagt Nonnus Dionys. V. v. 164 sqq.
von dem sein Licht von der Sonne entlehnenden Monde:
— onnome Mm'v-y
«QTUfaij¢ GéXag vygov anotfdXf3ovCa xEQaiqgg
'HeXiov ytpETljgoe apéXyET ai avmoyovov ueo.
und XL. v. 376 sqq.: o
— OTE OQOG60E66a 2EXI|VT}
(Tije Xoxiij¢ axiivog¢ a”~éXyeiai avmimvnov nvQ,
TCtVOsliV SnIXVQTOV aoXXiCovaa XSQai™V.
Umgekehrt melkt bei ihm auch die Sonne die Diinste, dafs
sie sich verdicken zu Wolken; II. v. 499 sqq.:
axXxXijv - es vdccTtoV (AEmavaomwov am”™ioa yailje
NHéXiog (fXoyEQIi(ii ffoXai? avmionov dfiéXy oiv
*) Vergi, auch meine Abhandlung iiber die Sirenen in der Berliner
Zeitschrift fiir Gymnasialwesen. Berlin 1863. p. 465 ff.
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TivcaZéto votéovtiav avélQVOt ai™écog bXxm,
I 08 TaVVO[IL;l VEtfétoV todivs xaXvHTQT)V,
Osida™évi} o6e Tid"Kiiov agaioréom Otjuia¢ aifid)
cetp avaXv(iafiévi] (wXaxov vécpog il¢ %voiy o”3gov
P00iIXi;v ngoTSOT)v [ifTfxiak&ev é'/jyvrov i’Xr)v.
Andererseits erscheint ebenso auch der Regen wegen seines
strebnigen Characters als ein Melken der Wolken. Rochholz
hat in s. Naturmythen. Leipzig 1862. p. 220 eine Stelle von
Hebel abgedruckt, welche diese Anschauung klar macht. Scherz-
haft, sagt R., fordert Hebel seinen im Briefschreiben lassigen
Freund Hitzig auf, ihm mit all den Schreibfedern zu antworten,
welche die Schneeschwine des Schwarzwaldes aus den Schwingen
fallen lassen, und mit all der Tinte, dic den schwarzen Wetter-
wolken am Belchen ausgemolken wird:
Jetzt stell Bogen und Biitten und Zuber, so viel in dem Pfarrhof
Dicht sich reihen moégen und vor den Fenstern im Garten:
Siehst du nicht das Gewitter, das schwere, vom Belchen daherziehn?
Siehst du die schwarzen Wolken mit Tintengase geschwingert?
Auf und melke die Wolken in alle Biitten und Bogen.

Vergegenwirtigen wir uns aber diese verschiedenen Vorstellungen
des Melkens von Regen, Licht und Dunst, so lag es einem die
Sache so ansehenden Volke nahe, nicht blofs in den Wolken,
sondern auch irgendwie hinter Sonne und Mond, von dem ja
auch solche Milchstrahlen ausgingen, rinderartige Ge-
schopfe zu suchen, und andere Erscheinungen, wie z. B. das
Briillen des Donners oder die Horner des Regenbogens
damit in Verbindung zu bringen, dann aber auch im Anschlufs
an die erst erwihnte Vorstellung andere Himmelswesen, wie
z. B. Windgottheiten als bemiiht anzusehen, jene zu melken.
So melkt denn z. B. der indische Indra mit dem Donnerkeil
im Regen die Wolkenkiihe, wie auch unsere Hexen, die ich schon
in der ersten Ausgabe des Heutigen Volksglauben u. s. w. p. 30
als Windgollheiten bezeichnet habe, derartiges treiben. Ebenso
gehort hierher, wenn Thessalische Zauberinnen nicht blofs in
Mondfinsternissen den Mond herabziehen, sondern ihn auch zu
ihren Zauberkiinsten melken sollten; wie u. A. Nonnus auch die

andererseits noch fooinig nennt, also auch eine hieran
sich kniipfende Anschauung jene Vorstellung noch erweitert haben
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und geradezu auf eine Mondkuh gefiihrt haben diirftel). —
Jener erwihnte griechische Glaube aber des Melkens des Mondes
durch Zauberinnen ist wieder ein einfaches Analogon zu dem schon
oft von mir nachgewiesenen Satze, dafs, was man urspriinglich
in der Natur selbst zu sehen glaubte, man, wie auch bei unsere
deutschen Hexen und ihrem Treiben, in irdische Verhiltnisse
zog und auf menschliche Wesen {ibertrug (s. Ursprung p. 224).

Wenn aber nicht blofs Licht, sondern auch Dunst, d. h.
Finsternifs, so gemolken wurde, wie auch andererseits der
Sonnenquelle eine Quelle der Nacht nach griechischem Glauben
gegeniiberstand (cf. u. A. Volcker, Myth, geogr. p. 155), so liegt
die Versuchung nahe, an das vielbesprochene und noch uner-
klarte wvvxiée ccfiioZya) zu denken und darin eine einfache Um-
schreibung fiir ,,Dunkel der Nacht* zu suchen, gerade wie
umgekehrt cpoXyoc ,,den Mondschein®“ hitte bezeichnen
konnen. Wie die Nacht die Dunkelheit einfach herauffiihrt,
wiirde sie nach dieser Vorstellung sie eben melken, dafs sie
sich aus dem Erebos ergiefst iiber die Welt, und namentlich
diirfte urspriinglich bei jenem Ausdruck an ganz licht-, d. h.
mondlose Néchte, wo die Dunkelheit gleichsam ihren Hohenpunkt
erreicht, gedacht sein, was Ovid Met. XV. v. 31 mit densissima
nox bezeichnet. Es stinde der griechische Ausdruck in seinem
Gebrauch in Parallele zu dem nord, nidamyrkr, was vollige
Dunkelheit heifst, nur eben von der Abwesenheit des Mondes
(luna silens bedeutet es eigentlich) hergenommen ist (Grimm M.
p. 673). Wenn andererseits sich das cgoXyéc bei den Achdern
zu der Bedeutung von ctxq™ erweitert hat, so hat dies auch
eine gewisse, wenn auch modificirte Parallele darin, dafs das
ahd. duruhnaht nicht allein pernox, totam noctem durans be-
deutet, sondern gewdhnlich perfectus, consummatus, voll kraftig,
mhd. durnehte, durnchtec, wobei man gar nicht mehr an Nacht
dachte, vergi. Grimm M. p. 699; und wenn dieser daselbst hinzu-
fiigt: ,,woher weifs Stieler 1322 sein durchnacht nox illunis?
jenes nid (s. p. 673), der Nacht Gipfel,” so riickt dies eher die
angezogene Parallele ndher als ferner.

1) Ueber den sich zu einer solchen Mondkuh stellenden Sonnenstier
s. weiter unten, wo ich von der Sonne als einem Auge handele.
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Kehren wir aber nach dieser Abschweifung zu dem himm-
lischen Trank iiberhaupt wieder zuriick, so kommt durch die
entwickelte Vorstellung des Melkens und der auch an weifs-
liche Wolken sich anschliefsenden von himmlischer Milch,
worauf ich Ursprung p. 44 schon hingewiesen habe, noch ein
drittes Moment bei demselben zur Sprache und stellt sich zu
dem goldigen Sonnentrank und dem himmlischen Nafs.

Die irdischen Substitute ndmlich, welche dann wieder sich auf
die himmlischen Verhéltnisse, wie immer, iibertrugen, waren ein-
mal so wegen seiner goldigen Farbe der Honig, dann Wasser
und endlich Milch, oder vom Standpunkt eines berauschenden,
aus Pflanzen geprefsten Getrdnkes, was wiederum man in
selbststindiger Anschauung in den Blitzesranken sich glaubte
entwickeln zu sehen, jenen gegeniiber neben dem Soma der
Wein. Gerade diese Parallelen und Entwickelungen aber bestéti-
gen wieder entschieden meine Ansicht von dem himmlischen Gold-
trank in seiner Besonderheit als eines Sonnentrankes. Die
Nachweise iibrigens von dem Auftreten der erwdhnten Substitute
in Mythos und Gebrauchen bei den Indogermanen tiberhaupt finden
sich so reichhaltig bei Kuhn, dafs es unndthig ist, hier weiter
darauf einzugehen. Fiir das Griechische mag in Betreff der Mythen
als Beispiel dienen, dafs Dionysos und die Bacchantinnen, in deren
Thyrsosstab Kuhn und ich den Blitz erkennen, deren wilden
Zug ich tberhaupt als eine eigenthiimliche griechische Art von
Gewitterjagd gedeutet habe (Ursp. p. 134), mit ihrem Blitz-
stab Quellen von allen drei Dingen am Himmel wecken, wie
ja den gegebenen Ausfihrungen gemifs Wasser, Hilch und der
goldene Sonnentrank, also auch sein Substitut, der Honig, im
Gewitter am Himmel zwischen den Wolken sichtbar zu werden,
oder vom Himmel zu triefen schien. Das Letztere, welches schon
in dem im goldenen Blitz verschiitteten Sonnentrank oben
hervortrat, tritt dann in die unmittelbarste Parallele zu dem in
den Blitzen herniedertriefenden Goldregen, wovon ich Ursp.
p-68 gehandelt habe; welcher Vorstellung des Blitzes als tropfen-
der Funken sich auch Kuhn p. 29 fiir das Indische in der Haupt-
sache angeschlossen hat. In Betreff des vorhin angezogenen
Beispiels mit den Bacchantinnen mag als Beleg Eurip. Bacch.
V. 705 sqq. dienen;
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Ovo6ov dé TIC Xafiovc* EnaioEV tle néxuwe,
oomv OQOtfoédtic idazo¢ Exam™a VOTAC
aXXi] di va™iyx! EI¢ ndadov xat>irjxE yijg,
xai Tq di xQijvijv t"ay”x’ oivov &EOC'
obai¢ de XEVXOV mup-amo«; no&oc naomp)
axQOiCi daxTvXoi6i dia itotiai yOdra
yaXaxio¢ strove Elyov* EX di xi66ivcov
5")Q6toV yXvxElai [TEXITOC E6ma’ov Qoai.

Was aber das Vorkommen dieses Trankes in den Gebrauchen
anbetrifft, so tritt die verschiedenartige Mischung des Himmels-
trankes, von der wir reden, characteristisch z. B. bei den Todten-
beschworungen auf, und durch unsere Deutung wird die Sache
gleich erklart. Odysseus spendet (Od. X. v. 519) den Schatten
Honig, Milch, Wasser und "Wein, das ist die Speise der
Himmlischen, und da die Todtenwelt auch urspriinglich im
Himmel spielte (s. Ursp. u. s. w. unter Unterwelt), auch das-
jenige, von dem das Leben oder eventualiter die momentane
Wiederbelebung der Geister dort oben abzuhangen schien.

Ehe ich aber die Untersuchung weiter fithre, mufs ich noch
einmal auf die irdischen Substitute des himmlischen Licht-
trankes zuriickkommen, insofern entweder einestheils der gelbe
Soma oder ein ihm entsprechender anderer Pflanz en saft, wie
der Wein, oder anderntheils der Honigsaft dabei eine Rolle
spielt. Kuhn fafst in Betreff des ersteren p. 118 Windischmanns
Untersuchungen folgendermafsen zusammen: ,,.Bei Indern und
Iraniern wird der Trank (der Soma) aus einer Pflanze geprefst
und durch Zusatz noch anderer Stoffe in Gdhrung gebracht; die
Namen, der ind. soma und der iran. haoma, sind identisch, die
Pflanzen wahrscheinlich nicht, sondern scheinen sich nur in ihrer
dufseren Gestalt zu gleichen, indem die Stengel, aus denen der
Saft geprefst wird, bei beiden knotig sind; die haomapflanze
gleicht dem Weinstocke, und ihre Blétter sind jasminartig,
der indische soma dagegen wird aus der asclepias acida gewonnen.
Wie bei den Indern der Soma aber auch als Gott erscheint, so
ist der Haoma im Zendavesta nicht allein die Pflanze, sondern
auch ein vergoétterter Genius, — — beide verleihen Kraft und
Unsterblichkeit und erscheinen als der Zeugung waltende Genien.*
Andererseits hat Kuhn nun die Erzeugung des mit dem Soma
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vielfach sich beriihrenden Amrta oder Unsterblichkeits-
trankes im Gewitter nachgewiesen. Ebenso stimmen seine
sonstigen hierherschlagenden Untersuchungen zu den von mir
Ursprung u. s. w. nachgewiesenen Auffassungen der Wolken als
Wetterbdume und Wolkenblumen, wobei dann der Blitz,
wie ich p. 181. 200. 247. 276 angedeutet, die Vorstellung des
rankenartigen eines solchen himmlischen Gewéchses hinein-
gebracht hat, so dafs ich schon p. 200 auf dieses Blitzgewéchs
mit seinen goldenen, tropfenformigen Beeren den gol-
denen Weinstock der griechischen Sage bezog, der statt des
entfiihrten Ganymed dem Laomedon vom Zeus neben den un-
sterblichen Donnerrossen als Entgelt geschenkt sein sollte.
Die jetzt von mir gewonnenen Resultate {iber den himmlischen
Trank konnen jene Deutungen nur bestdtigen, indem nach ihnen
Ganymed offenbar der himmlische Mundschenk mit der
Sonnenschaale und dem Lichttrank der Unsterblichen ist,
wie in dem vorhin citirten Riickert’schen Gedicht die Sonne ,,die
Sonnenschenkin mit dem Lebensbronne“ genannt wurde. Der
Raub des Ganymed durch Zeus Adler oder Zeus selbst ist
dann die vollstdndigste Parallele zu den von Kuhn entwickelten
Vorstellungen des Raubes des himmlischen Trankes; er
wird also vom dunklen Wolkenvogel vorgenommen, worauf dann
die Gewitterscenerie sich in der vorhin angegebenen Weise mit
dem himmlischen Weinstock und Donnerrossen in den leuch-
tenden Blitzen und hallenden Donnern zu entwickeln schien.
Aber selbst wenn wir davon absehen, so fithrt uns ein anderer
Ideengang auch auf dasselbe Resultat in Betreff einer solchen
Anschauung der Blitze. Es wird ndmlich der Blitz nicht blofs
als ein Zauberstab iiberhaupt dargestellt (Ursp. p. 125), sondern
dieser Zauberstab heifst auch andererseits wohl noch im Anschlufs
an die urspriingliche Anschauung significant Hom. Od. X. v. 293
a0(n(ujxiJc, wihrend im Samaveda II. 8, 1, 13 (nach Benfey) der
Donnerkeil der hundertknotige genannt wird, offenbar in
Bezug auf die zackenartigen Absitze des Blitzzickzacks,
wie auch Kuhn, Herabkunft u. s. w. p. 123, eine Stelle anfiihrt,
wo vom tausendzinkigen Donnerkeil die Rede ist. ,,Selbst
Vritra, des erschiitternden, Haupt spaltet er mit dem segnenden
hundertknotigen Donnerkeil,“ heifst es in der oben aus dem
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Samaveda citirten Stelle. Uebertragen wir diese Vorstellung auf
das aufblithende Gewitter, so ist also der hundertknotige
Blitzesstengel mit seinen Wolkenbléttern oder dem Drei-
blatt, welches man auch im Blitz wahrnahml), die himmlische
Soma- oder Haomapflanze, die sich iliber den ganzen Hori-
zont ausbreitet, von der dann in den fallenden Blitzen die
goldigen Tropfen kommen (s. vorher), welche im Gewitter
in den Wolkenkufen ausgeprefst zu werden schienen; gerade
wie man dann auf Erden aus Gewidchsen mit knotigen
Stengeln, die einen gelben Saft gaben, den irdischen Soma
prefstel). Nach dieser Auffassung erkldren sich denn auch die
bei der Zubereitung des Soma stets wiederkehrenden Vorstellungs-
formen, indem jene nun hiernach auch, wie Kuhn von der Bereitung
des Amrta nachgewiesen, in die Gewitterscenerie, nur mit
anderen, von uns eben entwickelten Anschauungen einriickt. Nicht
allein, dafs, wie schon angedeutet, dic Kufe, in die der Soma
tropft, mit den Wolken, den Kufen des Regens, identificirt
wird (s. Benfey a. a. 0. Anna. z. 1. 2, 1, 3), auch das TOnende

1) Diese Anschauung tritt auch im goldenen i“murilos Qclpcio¢ des
Hermes hervor, der auch der Blitz ist, s. Ursp. p. 127. Kuhn, Herabk. d.F.
p- 238.

2) Mit diesem am Himmel in den Blitzen sichtbar werdenden knoten-
oder zackenartigen Gewichs ergiebt sich nun bei den mythischen Be-
ziehungen, welche Kuhn zwischen dem Kreuzdorn und dem Blitz
anderweitig begriindet hat, die Erklirung der Dornhecke in dem be-
kannten Mérchen von Dornréschen. Die Dornhecke stellt sich ndmlich
so als eine nur modificirte Anschauung zu dem im Gewitter sichtbar werden-
den, liber den ganzen Himmel sich hinrankenden Weinstock, und Dorn-
rOschen ist nun, wie auch schon neben Grimm Schott in s. Wallachischen
Mairchen. Stuttg. u. Tibingen 1845. p. 309 und Mannhardt in den Germ.
Mythenf. p. 613 es aussprachen, die vollstindigste Parallele zu der von
der Gewitterwaberlohe umgebenen Brunhild, die auch im Gewitter er-
16st wird, wie jene. (Ueber Brunhild s. Ursp. p. 80. 207. 245. Ueber die
Erlosung im Gewitter Heutigen Volksgl. und weiter unten.) Der Schlaf-
dorn der deutschen Sage ist nun deutlich ebenso der Blitz und stellt
sich nun, nach seiner Bedeutung sowohl als nach dem Ursprung, ganz zu
dem Blitzstab des Hermes, dem — TIjf (blowm o jauam«
~thyti, ISExr, ToU¢ (I avit zal vavwovia¢ iyvsicri, dessen ur-
spriingliche Wirkung ich schon Ursp. p. 126 auf das Verzaubern und
Erwecken der himmlischen Wesen im Gewitter bezogen habe. (Ueber den
Schlafdorn s. Beispiele bei Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 613.)



44

des hunder ttropfigen Soma, das Rauschen, der Gesang,
unter dem er geboren, das Herbeieilen der Kiihe (d. h. der
Himmelskiihe) zu seinem Born, das Pressen zwischen den
Steinen, alles dies sind Vorstellungen, welche urspriinglich auf
das himmlische Terrain hinweisen und in den unter Wind und
Sturm, unter Briillen der Wolken- und Donnerkiihe, unter
dem Schall der im Donner krachenden Steine, dann vom
Himmel herniedertropfenden, goldenen Blitzesfunken
oder Lichtstromen und Flammenmeeren (s. oben und Ursp.
im Index) ihre Losung finden diirften, gerade wie die daran sich
schliefsende Beziehung zum himmlischen Nafs und der Wolken-
milch. Fast alle die Hymnen von der Bereitung des Soma
empfangen bei dieser Deutung noch einen besonderen Hintergrund;
ich setze des Beweises halber ein Paar Stellen statt vieler her:
Samaveda I. 5, 2, 5 (nach Benfey) ,,Ein Segner bist durch
Strahlen du, wir rufen dich, den leuchtenden Reiniger!
himmelstrahlenden. 1. 6, 1, 1. Wie auf Wagen schiefst er
dahin, brettergeprefst dem Durchschlag zu ; auf dem Schlacht-
feld eilet das Rofs. — Wie wuthentbrannte Stiere nahn die flam-
menden, die stiirmischen, und verjagen die schwarze
Haut. (Die Maruts [Winde], die Wolken. So Benfey; sind es aber
hier nicht dieSomatropfen selbst?) Feind entfernend stromst,
Soma! du opferkundig, erfreuender Trank; verdirb der Gotter-
feinde Schaar. Mit diesem Strome fluthe rein, mit welchem
du die Sonn’ erleucht’st, entsendend menschenliebe Fluth.
Rein strome du, der Beistand gab dem Indra, dafs er
Vritra schlug, der die grofsen Wasser verhullt.“ — L. 6,1, 2.
Der Falbe (Subst.?), tropfende erklingt, der grofs wie
Mitra wunderbar, glinzend wie die Sonne erstrahlt. —
Deine Kraft, die freudespendende, die stiirmische erflehen wir
heut, die rings herrschende, viel begehrt. Den steingeprefsten
Soma lafs, o Priester! durch den Durchschlag ziehen; dem Indra
reinige ihn zum Trank. Der Retter, derBesel'ger trauft,
des ausgeprefsten Trankes Strom. Rein strome tausendfaltiges, o
Soma! kréftereiches Gut; bring Nahrung uns herbei. — Strome,
Soma! im vollsten Glanz briillend zu den Gefifsen hin, im
Schoofse sitzend ob der Fluth.“ — Alle von mir als Gewitter-
thiere erkldrten Wesen scheinen endlich fast sich in einem Bilde
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zu vereinen, wenn es II. 5, 2, 6 heifst: Er, der Stier, zum Trank
geprefst, Soma traufelt zum Durchschlag hin, die Bosen tddtend,
der Goétter Freund. Er, der Allsehende, tragende, goldne, stromt
zum Durchschlag hin, zu dem Schoolse laut wiehernd. Er,
der Starke, der Reiniger, eilet hin durch des Himmels Licht,
Rakscha todtend, durch Widder schweif. Er, der Rein’ger, er-
leuchtete iiber des Trita Opferplatz die Sonne mit den Schwe-
stern. (?) — Wie Indra durch diesen himmlischen Trank, d. h.
wie ich also meine, durch den neu bereiteten Licht- oder
Sonnentrank, gestirkt, den Vritra schldgt, ,,der die grofsen
Wasser verhiillt,” diese also entschieden hier von ihm gesondert
werden, so erscheint andererseits dann auch der Regengott
Parjanya (die donnernde Regenwolke) als Vater des Soma, und
der Regen selbst (das himmlische Wasser), sagt Benfey a. a. 0.
in der Anm. zu II. 5, 2, 9, sind seine Schwestern. Wenn es
weiter dann bei ihm heifst, ,,die Felsen, in denen er haust,*
sind die Prefssteine, so diirften jene wohl eher auf die ihn
bergenden Wolkenberge gehen, wihrend die Prefssteine
erst im Donner krachen.

Im Gewitter wuchs also der himmlische Soma (oder Wein-
stock) und wurde bereitet der himmlische Trank, soma wie amrta,
welcher in den verschiedensten Variationen der Mittelpunkt wurde
von so vielen Mythen der Indogermanen, wie Kuhn des Einge-
henderen entwickelt hat. Indra trinkt ihn zur Stirkung im Kampf
mit den Ddmonen, wie in der deutschen Heldensage die Wolken-
jungfrau aus dem Wolkenberge tritt, in dem ja auch der
Soma ruht, und den Goldbecher mit feurigem Trunk den
Helden reicht, Ursp. p. 202 f. Zeus Adler raubt den Sonnen-
ganymed, wie in nordischer Sage dann wieder Odhin in Adlers
Gestalt Suttungs Meth entfiihrt; durch diesen Trank oder sein
Substitut, den Honig, werden die im Gewitter gefesselten
Wesen erst trunken gemacht, wie Picus und Kronos nach
romischer und griechischer Sage, deren Fesselung im Uebrigen
sich ganz zu der von mir entwickelten des Proteus oder Nereus
stellt (vergi. Kuhn H. d. F. unter Picus und Ursp. d. M. p. 100.151)?
Beim Picus erwédhnt Ovid, wie Kuhn a. a. 0. des Ausfiihrlicheren
behandelt hat, den Honig; in der Kronossage, welche in dieser
Form hochst alterthiimlich klingt, hebt ihn Porphyr, de antro
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nymph. XVI in bezeichnender Weise folgendermafsen hervor: omav
di ma) IlégGTf (i. e. Mithrae) irgocayoiGi iiéXi co¢ mpvXaxi xaomiv,
mo mpvXaxmixov EV GVfiffoXo) mixHvmai, b&sv TIvS¢ NMovv mo véxTag
xai TIjV cififfoobiav, iqv xama givoov oma™Ei 0 nowmyo EIC mo fit]
ban™vai TOI'C mEd-vmpmomaa, mo fiéXi sxds"sc™ai, Oswv Tgocpij¢
ovro¢ Tov fiéXiTOg¢ dio xai mpybi nov, véxtag sgv&gov,
mowvmov yag slvai mi XQOK! T() fléXi dXXa nsoi fiev TOV véxtagog
si XQ4 axovsiv EJI TOV fieXITOg, sv aXXoi¢ axo“bmamov é"sxd-
60fisv' naoa o6¢ mo) OQ([IT o Kgévog fieXm mio z/io¢ sved gsvs-
mav, 1Xm]60-8I? yag fiéXivog fiIE&vsi xal oxomovmai ;¢ ano
oivov xai vavov' u¢ naoa IXamoivi b Tidogo¢ TOV véxtagog iXm]-
6&si¢' ovzTto yag oivog -rjv. mpyoi yag naodl Xigtpsi y Nv% Tto
Ju viaouDd-sfievy TOV dia fieXnog¢ BoXov

EvTl av orf fiiv idijai vno ogvdlv vipixofioiGiv

egyoiGiv [iE™ovma fisXiGGciiav sgifsbfifstoV,

oigGov avmbv —
6 xaX nabx6l o Kgévo¢ xal és&sic éxTEfivsTai. Diesen
Trank finde ich auch wieder in dem Wein, mit dem Odysseus
den Kyklopen berauscht, ehe er den Himmelsriesen blendet,
wozu ich entschieden als verwandten und nur anders entwickelten
Mythos stelle, wenn der wilde Jdger Orion, nachdem er in
Trunkenheit der Tochter des Oinopion Gewalt angethan hat,
von diesem, der significant noch obenein der Weinschwelg
heilst, geblendet wird, sein Auge aber im Morgen wieder
erhilt "éXOtoV ol Eni Ta¢ avaToXd¢ xai IHXUo GVfifii™a¢ OJoxsi
wiaG"ifvai. Eratosth. Catast. XXXII).l)

Es ist aber, wie gezeigt, der himmlische Trank urspriing-
lich das himmlische Licht, namentlich das Sonnenlicht,
die Sonne selbst, und so wurde die im Gewitter geglaubte
AViederbereitung desselben, nachdem er in der Gewitternacht
verschwunden war, mit Allem, was sich daran entwickelt hatte,
gerade wie wir oben es beim Gewitterbade der Sonne gesehen
haben, tbertragen auf die tdgliche Erneuerung des Sonnenlichtes.
Kuhn hat schon an vielen Stellen auf die nahe Beziechung des
Indra und Agni, ebenso wie auf die zwischen der Bereitung des

*) Damit wire wieder ein Stiick mehr des Mythos, welcher der
Odysseussage zu Grunde liegt, erkldrt, s. meine Abhandlung iiber die
Sirenen in Berk Zeitschrift f. Gymn. 1863. p. 465 ff.
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Feuers und des Somatrankes hingewiesen; wie aber beide nun
im Gewitter urspriinglich stattzufinden schienen, so liegt gerade
in den parallel laufenden Morgenopfern an beide Gétter, in denen
eine deutliche Nachahmung der téglichen Erneuerung der Sonne,
beim Indra vom Standpunkt des Trankes, beim Agni von dem
des Feuers, auftritt, eine entschiedene Bestdtigung meiner Ansicht
von der urspriinglichen Bedeutung dieses Trankes {iberhaupt.
Vom Indra und Soma heifst es z. B. Samaveda II. 3, 1, 13:
,Der schone Somatrank, der dir gebiihrt (am Morgen némlich,
in der Ddmmerung ist der Soma zugeriistet, beim Aufgang der
Sonne beginnt die Mischung. Benfey in Anm. zu Samaveda
II. 8, 1, 6), durch den die Feinde du erschlagst, Falb-
rofs’ger! der mag dich, Indra, Schitzeherr erfreuen;* und
II. 5, 2, 5: ,Dieser erleuchtete die Sonn’ an dem Himmel,
der Reiniger, der freudevolle Trank im Netz.“ Parallel dem
heifst es vom Agni Samaveda 1. 1, 1, 3: ,,Agni entziindend
frommen Sinns vollzieht der Mensch den Opferbrauch; Agni
entziind ich mit Leuchtendem. Darauf erblicken den
leuchtenden Glanz des ewigen Samens sie, welcher
vorn am Himmel steht (d. v die Sonne. Benfey in Anm.
das.). Und ebenso wie Indra kdmpft ja Agni dann auch gegen
die Zaubergeister u. s. w. — Dieselbe Analogie zwischen beiden
Gottern tritt auch hervor, wenn die Sonne als Rad des Indra
erscheint, wenn es im Samaveda heifst: ,,Sein Rad ist einge-
setzt in die Wolken, und wahret ihm wahrhaftig diesen Honig,"
und im Sonnenrade andererseits das Gewitter und Sonnen-
feuer des Agni dann, wie Kuhn nachgewiesen hat, erzeugt wurde.
Achnlich treten diese parallel laufenden Grundanschauungen auch
noch im Griechischen hervor, nur als einfache mythische Vor-
stellung, wihrend sie bei den Indern durch entwickelten rituellen
Gebrauch getragen wurden. So steht auf der einen Seite neben
Indra, der mit seinem Falben zum Somaopfer des Mor-
gens eilt, welches ihm dann in den Strahlen der Morgen-
rothe himmlische Finger (Médchen des Trita oder auch Schwe-
stern der Sonne genannt; Benfey a. a. 0.) zu pressen schienen,
Helios, der seine Rosse in der Sonnenquelle allmorgent-
lich badet, wie auf der anderen Seite dem Agni, dem tédglich
neu entziindet werdenden Sonnenfeuer, wiederum Helios
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als nvQog¢ Tafiiti¢, dem die rosenfingrige Tochter (QododaxvvXog
'Hwo) die himmlischen Thore 6ffnet, gegeniibersteht; wie ja auch
noch griechische Philosophen, mit dhnlicher Anschauung wie beim
Agni, an eine taglich vor sich gehende Erzeugung des Sonnen-
feuers (aus feurigen Diinsten) im Osten glaubten.

Neben dem gelben Pflanzensaft aber, der uns mit seinen
Spuren selbststindig wieder auf das im Gewitter entstehende
himmlische Licht leitete, spielt nun bei allen hierher geho-
rigen Mythen der Indogermanen auch der Honig, wie Kuhn
nachgewiesen, und wie oben auch bei den Picus- und Kronos-
mythen hervorgehoben wurde, eine bedeutende Rolle, und nament-
lich tritt dies dann bei dem europdischen Zweige der Indoger-
manen hervor, vor allem bei den Griechen. Ein Beispiel der
Uebereinstimmung, das Kuhn p. 137 anfiihrt, ist zunéchst fol-
gendes: Wie nach deutschem Gebrauch den Neugebornen zuerst
Milch und Honig gereicht wurde, geschieht es in der rituellsten
Weise bei den Indern, und ebenso sollte bei den Griechen des
Zeus wie des Bacchus erste Nahrung Milch und Honig ge-
wesen sein. Vom Zeus heifst es z. B. bei Callim. h. in Jovem

V. 48 sq. ov <I é&ybao n'rova Aiyo¢ 'A(vaxxHIyf, eni oé
y/.vxv xT;Qlov spOto¢; vom Bacchus b. Apollon. Rhod. IV. 1136.
xal nfeQi /iizoe séévotv (Macris).

(cf. Spannh. ann. ad Callim. 1.)

Wenn nun schon der gelbe oder goldrothe Honig (ZQvi>Q0v
(1éZi) durch seine Farbe ein irdisches Substitut des goldigen
Lichttrankes werden konnte, wie auch Sol defshalb, neben
dem Schmelzen des Goldes, das Heilen mit Honig erfunden
haben sollte (Plin. hist. nat. VII. 56), gerade wie der himmlische
Arzt Asklepios oder der indische Dhanvantari mit der Sonnen-
schaale, wie wir oben gesehen, erscheint; dann aber auch der
Honig ausdriicklich noch im Meth einen erregenden, berauschen-
den Trank gewihrte, dies also wiederum zur Wirkung des himm-
lischen Trankes, wie die Picussage zeigte, stimmt; so scheint
mir doch noch eine selbststdndig, neben der vom Licht als gelbem
Wolkensaft, ausgebildete Vorstellung hier zu Grunde zu liegen.
Ueberall tritt es ndmlich bei der Auffassung der himmlischen
Erscheinungen in den Mythen hervor, dafs bestimmte Lebens-
verhéltnisse des Volks die Naturanschauungen in dem Sinne be-
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herrschten, dais wo moglich Alles, was irgend dazu pafste,
darauf bezogen und demnach gefafst wurde. Ganze Anschauungs-
kreise treten uns entgegen, wo Alles auf Viehzucht, Austreiben
der Rinder, Melken der Kiihe und Buttern bezogen wird; andere
wieder, in denen alle dieselben Erscheinungen, wie ich im Ur-
sprung der Mythologie nachgewiesen habe, als Momente einer
Jagd oder eines Fischfangs in den himmlischen Gefilden oder
Wassern gedacht wurden u. dergl. m., — es ist das, wovon ich
Ursprung p. 19 geredet und dabei bemerkt habe, dafs die Mytho-
logie so gleichsam das Spiegelbild des Lebens der Volker in
vorhistorischer Zeit selbst gebe. Ebenso scheinen mir nun jene
Beziehungen des himmlischen Lichts zum Honig, verbunden
mit den an die Bienen sich kniipfenden mythischen Momenten,
auf einer besonderen, nicht blofs die Sonne, sondern auch den
Mond und die Sterne, also das ganze Firmament, umfassenden
Anschauung zu beruhen, von der in den vorliegenden Mythen-
massen freilich nur einige Zweige wie Senkreben sich erstreckt
und erhalten haben. Da diirfte denn auch die Combination etwas
kithner sein, mid ich gebe sie, wie sie sich mir bei Erwigung
der dabei zur Sprache kommenden Umstdnde aufgedridngt hat,
und schliefslich durch andere sich daran schliefsende Momente
nicht wenig, wie ich denke, unterstiitzt werden wird.

Ich mufs dabei aber erst noch einmal auf den Soma oder
Haoma zuriickkommen und bei demselben noch ausfiihren, dafs
nicht blofs, wie es nach dem bisherigen Gange der Untersuchung
scheinen konnte, die Sonne und das Sonnenlicht, sondern ent-
schieden auch das Mondlicht bei diesem himmlischen Trank
urspriinglich mit hineinspielte. Es ist ndmlich erstens oft direct
die Rede von dem hunderttausendstrahligen Kaltstrahler
Soma als dem Monde (vergi. Kuhn p. 248), ferner wird beim
Haoma (ebendas, p. 119) unterschieden zwischen dem gelben und
dem weifsen, welcher letztere mit einem oder zwei Himmels;
bdumen in Verbindung gebracht wird, welche Vogel (d. h. wohl
auch hier Wolken) umgeben, und von denen oder in deren Nihe
dann der Saft in wunderbarer Weise gewonnen wird. Kuhn ver-
gleicht hiermit die Esche Yggdrasil, den nordischen Weltbaum.
Ich habe im Ursprung d. Myth, in gleicher Weise, wie Kuhn es in

Betreff dieses thut, die Vorstellung eines solchen himmlischen
4
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Baumes abgeleitet aus einer Anschauung von Wolkenbil-
dungen, die zweigartig sich iiber den Himmel verbreiten,
und dieselbe, wenn auch im beschriankten Kreise, noch fort-
lebend gefunden in dem von uns in den Norddeutschen Sagen
erwihnten Wetterbaum. Diese Anschauung spielt jetzt aller-
dings namentlich des Abends (s. Norddeutsche Sagen), aber
ebenso konnte sie sich auch bei ihrer entschieden weiteren Aus-
dehnung in alter mythischen Zeit anlehnen an Streifwolken des
Nachts, zumal da die sogenannte Milchstrafse, welche auch
umgekehrt an die Windstreifen des Wetterbaumes anklingend
Windstrek heifst, die Vorstellung einer WTurzel ihrer Seits,
wie ich glaube, hinzugebracht haben diirfte, wie der Wetterbaum
auch selbst noch andererseits den Namen WindWurzel fiihrt
(s. Heinsius, Worterbuch der deutsch. Sprache unter Wetterbaum).
Zunachst ndmlich erscheint die sogenannte Milchstrafse geradezu
selbst als Wetterbaum; s. Kuhn, Westphilische Sagen II. 86,
der dabei die Bemerkung macht: ,,WAtterbaum und Milch-
strafse werden mehrfach vollkommen gleich gesetzt,“ und auf
die WAtterprophezeihungen hiuweist, die aus der Milchstrafse,
wie aus dem Wetterbaum, gemacht werden. Dann aber geht es
doch entschieden mehr auf einen Nachtwetterbaum, wenn
es von den Nornen, d. h. den himmlischen Wolken- oder Wasser-
jungfrauen in ihrer urspriinglichen, natiirlichen, noch nicht ethi-
schen Gestalt, heifst, jeden Tag schopften sie Wasser aus ihrem
Brunnen und begdssen damit der Esche Aeste, und so
heilig sei das Wasser, dafs es allen Dingen, die in den Brunnen
kommen, eiweifse Farbe gebe, davon komme der Thau, wel-
cher in die Théler fallt.

Begossen wird die Esche, die Yggdrasil heifst,

Der geweihte Baum mit weifsem Nebel,

Davon kommt der Than, der in die Thiler fallt,

Immergriin steht er iiber Urds Brunnen.

(vergi. Grimm M. p. 756. Simrock M. p. 38. Kuhn, H. d. F. p. 129.)

Wenn die eiweifse Farbe mir noch deutlich neben dem herab-
triecfenden Thau auf weifse Thauwolken, die am Himmel
sichtbar werden, zu gehen scheint, so tinde ich endlich neben
den angedeuteten Beziehungen auf die Nacht und die Milch-
strafse einen speciellen Hinweis auf die letztere noch darin, dafs
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von den Wurzeln der Esche, deren Zweige und Blitter oder
auch Wurzeln man ab und zu also einmal in den Windstreifen
und Wolken erblickte, eine dann nach der Edda in den Himmel
zu den Asen, die andere zu den Hrimthursen zu gehen, die dritte
aber tiber Niflheim zu stehen schien, wéihrend nach einer anderen
Version die Wurzeln sich ebenfalls nach drei Seiten erstrecken,
namlich unter der einen Hel, unter der andern Hrimthursen, unter
der dritten Menschen wohnten. Simrock macht dazu die
Bemerkung, ,,dafs die Meldung, nach welcher die erste Wurzel zu
den Asen reiche, auf einem Irrthum beruhen miisse, denn da
die Zweige des Weltbaums hinaufreichen sollten tiber den Himmel,
so konne nicht auch eine seiner Wurzeln zu den Asen gehen.”
Eine derartige, verstandesgemaifs kritische Zurechtlegung der Dinge
ist aber fiir die mythenschaffende Zeit ganz unanwendbar, wo
das Wunder iiberall Alles erklirte, und aus den verschiedensten,
zu einander in der Sache passenden Wahrnehmungen sich eine
solche mythische Vorstellung zusammensetzte und entwickelte,
wie dies z. B. auch bei der verschiedenen Localisirung des
Todtenreichs bei den Griechen, die dann auch vor dem histo-
rischen Standpunkt voll Widerspruchs war, hervortritt. Ich finde
nimlich in den beiden erwidhnten Versionen von den Wurzeln
des Weltbaums nach meinem Standpunkt dieselbe Anschauung
wieder. Glaubte man nidmlich den Wolkenwetterbaum oder
seine Wurzel, wie er selbst ja noch Windwurzel daneben
heifst, in die Gewitterscenerie eingewachsen wahrzunehmen
(s. Ursp. p. 130 Anni.), so erklért sich einmal, dafs, wie die beiden
oben erwihnten Versionen iibereinstimmend melden, eine seiner
Wurzeln zu den Gewitterriesen oder Hrimthursen, eine zur
dunklen Hel oder nach Niflheim zu gehen schien, deren beider-
seitiger Ursprung ebenfalls in anderer Anschauung im Gewitter-
himmel wurzelt (s. Ursp. p. 66), wihrend fiir die dritte der Wur-
zeln, unter der entweder die Menschen wohnen oder die in
den Himmel zu den Asen fiithren sollte, passend die Milch-
strafse, welche entschieden, wie wir gesehen, mit dem Wetter-
baum zusammenhingt, sich einfiigen wiirde. Ich kann zwar die
Vorstellung derselben als einer Wurzel nicht direct belegen, aber
bei den colossalen, nur an gewisse Analogien ankniipfenden Ur-

vorstellungen scheint mir die Verzweigung derselben eine solche
4*
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nicht unwahrscheinlich zu machen, zumal die Vorstellung, nach
welcher sie u. A. als Seelenweg oder als eine Strafse galt,
die von der Erde, d. h. von den Menschen, zum Himmel
fithrt, einmal an die doppelte Beziehung jener Wurzel wieder
erinnert, dann aber, abgesehen davon, dafs sie von etwas culti-
virteren Lebensverhéltnissen ausgeht, in ihrer sonstigen Auffas-
sung ,,des Langgestreckten” sich andererseits mit jener Vorstellung
einer Wurzel doch eigentlich beriihrt. Von dieser himmlischen
Esche traufelte nun aber endlich auch noch nach der Edda der
Honigthau, der sich des Morgens auf den Bidumen erzeugt
findet, was wiederum auf einen Nachtwetterbaum hinweist.
Auf das letztere Moment werde ich nachher noch zuriick-
kommen, ich habe zundchst nur diese Eigenth timlichkeiten
der Esche Yggdrasil angefiihrt, um einmal zu zeigen, wie weit
verzweigt die ganze Vorstellung des Himmelsbaumes ist, von
welcher auch der Haoma stammt, dann aber auch, um es na-
turlicher erscheinen zu lassen, dafs auch die Nacht mit dem
Mondlicht hineingezogen wurde in diesen ganzen Kreis der
Anschauungen vom himmlischen Lichttrank und den sich daran
schliefseuden Vorstellungen. Ich stehe davon ab, darauf ndher
einzugehen, dafs sich, wenn man die Vorstellung selbst weiter
ausbildete, ziemlich von selbst der Dualismus in Betreff dieser
himmlischen Baume ergébe, wie er bei den Iraniern hervor-
tritt, dafs also nach unserer Deutung der eine gleichsam als
Tages-, der andere als Nachtwetterbaum gegolten habe,
und begniige mich hier nur damit, darauf hingewiesen zu haben,
dafs, wie an Sonnen- und Mondstrahlen sich, wie wir geschen,
gleichmifsig die Vorstellung des Melkens vom Standpunkt des
Hirten aus kniipfte, und das Sonnenlicht dann andererseits als
ein zauberhaft gewonnener Saft galt, ebenso auch an das Mond-
licht die Vorstellung eines etwa vom Nachtwetterbaum irgend-
wie herstammenden Trankes sich in gleicher Weise kniipfen
konnte. So wiirde sich also der weifse Haoma, mehr an das
silberne Mondlicht ankniipfend, neben dem gelben erkléren,
indem bei dieser Sonderung fiir den letzteren mehr eine
Anlehnung an das goldigere Tages- und Sonnenlicht anzu-
nehmen wiare, wie andererseits auch vielleicht daraus sich er-
gibe, dafs Soma die Bezeichnung fiir Mond geblieben ist.
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Dies diirfte ebenso zu erkldren sein, wie bei uns die Vorstellung
der wilden Jagd, welche urspriinglich das Gewitter in allen seinen
Theilen umfafste, zuletzt nur an dem Sturm noch haften ge-
blieben ist, welcher noch am meisten diesen Glauben festhalten
liefs, wiahrend er bei den andern Theilen des Unwetters durch
andere Vorstellungen leichter verdringt wurdel). Denn ebenso
diirfte gerade in Indien bei der gleichmifsigeren Intensivitédt des
sich ergiefsenden Mondlichts, an das auch das Riickertsche Ge-
dicht, welches ich oben citirt, besonders appellirt, am leichtesten
diese Vorstellung und auch der Name gerade hieran sich noch
langer realiter gehalten haben, als beim Sonnenlicht und der Sonne,
die im fortschreitenden Procefs mythologischer Schopfungen An-
schauung auf Anschauung anderer, namentlich feuriger Art an
sich kniipfte, oder wenigstens in solche Mythenkreise hinein-
gezogen wurde. Natiirlich wire dann etwa der Mond, bei einer
solchen Anschauung des Mondlichts als eines Trankes, selbst als
eine himmlische Schaale angesechen worden, wie ihn auch
Riickert in seinem Gedicht fafst, und er dann auch in dem
Sonnenbecher des Ganymed z. B. Analogie und Gegenbild zu-
gleich hat.

Aber wo bleiben bei solchen Anschauungen denn die Sterne?
Sind es etwa in diesem Bilde die Friichte des Nachtwetter-
baums, die jenen indischen Wunderbaum zu einem Feigenbaum
gestempelt haben, und haben sie vielleicht gar auch andererseits
den Uranstofs zu den goldenen Aepfeln am himmlischen
Wolkenbaum bei den Griechen gegeben, dessen Hineinwachsen in
die Gewitternacht ich schon Ursp. p. 130 u. 136 besprochen habe,
und der sich vom Standpunkt eines Baumes auch in diesem
Naturkreise ganz gut dem goldigen Weinstock zur Seite
stellt? Doch dies zundchst noch dahin gestellt; der von der
Esche Yggdrasil am Morgen triefende Honigthau und die
himmlischen Bienen fithren uns ndmlich zunichst in anderer
Weise auf das Sternen- und Mondlicht zuriick. Analog dem
ersteren war namlich noch zur historischen Zeit bei den Grie-
chen der Glaube, dem selbst ein Aristoteles huldigt, der Honig

’) lieber diese Entwicklung oder eigentlich Abwicklung, d. h. allméh-
liche Beschrinkung, der Vorstellung der wilden Jagd s. Heutigen Volks-
glauben u. s. w.
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stamme von den Gestirnen des Himmels, die irdischen Bienen
selbst holten von den Blumen nur das Wachs: péXt ¢ mo sinzov
ex mov aégog¢. xai paXmbma év tai¢ TOIV abmowv enITOXUIC
X«d omav xamabxm[ipmi Tj [gi¢. Aristoteles hist. anim. V. 22. Aehn-
lich Plin. hist. nat. XI. 12. §30, welcher den Honig geradezu
cacli sudor, sive quaedam siderum saliva nennt, cf
Vois zu Vergil Georg. IV. 1. Wenn der Regenbogen dabei
auch hineingezogen wird, so verdankt er wohl dies nur seiner
dem Honig analogen gelben Farbe, dic honiggebenden
Sterne aber stellen sich in Parallele zu den himmlischen
Bienen, welche dem Zeuskinde als erste Nahrung ihren Honig
gebracht haben sollen. Wir finden ndmlich auch hier jene oben
beriihrte Dreiheit des Trankes oder der himmlischen N ah-
rung wieder, nimlich die von Wasser, Milch und Honig,
und in dieser Parallele mochte ich auch die Losung der von
Kuhn, H. d. F. p. 157 aufgeworfenen Frage finden, wefshalb
Odhin von der Gunnléd die Erlaubnifs bekommt, drei Triinke
des Meths zu thun, Indra drei Kufen Soma vor dem Kampf
mit dem Vrtra trinkt, die Dreizahl dann iiberhaupt bei Indern
und Griechen bei Libationen so oft wiederkehrt. Was nun
den beriihrten Zeusmythos anbetrifft, so sollten in der zu Do-
dona localisirten Mythe die Hyaden, also die Regennymphen,
das Zeuskind genéhrt haben; in Kreta hingegen spielen neben der
Milch der Amaltheia, also neben der Wolkenmilch, der Honig
und die Bienen eine significante Rolle, von denen man sich
dann noch allerhand Wunderbares erzdhlte. JEv Ko“mm), sagt
Antoninus Lib. XIX, Xéyemai elvai tegov civmoov pi Xi660iv, iv
(b pviioXoyovom mexeTv ‘Peav mov /Ha, xai ebmiv o06iov ovééva
1a0eXONiv ovme [Xeov ovme VILITOV. ev éé ygovw ampwidiopHuo
ooamai zttiP exabmov {'roc iXevbmov exXaprov éx mov oam]Xaiov
avo. torto Oe yevébuai pvi>oXoyov6tv, oml dv ex"érj mo moi> ziiog
ex Tljc yevérteoi¢ aipa. xameypv6i de mo avmoov legal péXi66ai,
TQOtoi TOV didg. elg TOVTO nadeXOmmy eiXaggri6av cet.— Von
diesen Bienen heifst es bei Diodor V. 70: mo de ravirov aadaoo”o-
mamov xai pv&oXoyoipevov neoi muyv peXmmmuyv ovx d'Ciov naoa-
XmaeTv. mov yao [Xeév apabmv aDavamov pvijpijv Tiji¢ 1000 avTlag
oixeioTijTO¢ diatpvXa™ai [fovXopevov aXXaCai pev Tijv ygoav
avTtoV xal noiijtfai %aXx0) ygv 6oe id ei nadanXybiav™ mov mommov
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J ovro¢ vxpTjlox) xctt vntQpolijv xai mmv[i<m)V ce jttf-
yaXtov tv awiy yivofjitMV xai %iévo¢ yroAZijc Trmoiidijc,
avtnaKT "TjTODg¢ avrcte xaX c<n«'>ti¢ noi™oai, dv(tyti™t()wia-
T0V¢ TOHOVC viftofiévag. Erwidgt man Alles, namentlich, dafs also
auch noch in historischer Zeit der Honig von den Sternen zu
stammen schien, so diirften die erzgoldigen Bienen, von deren
Honig das Himmelskind — d. h. der neue Sonnengott,
was Zeus ja in so vielfacher Beziehung ist, wie sich deutlich
schon daraus ergiebt, dafs die Sonne auch als sein Auge galt,
— bei seiner Geburt gendhrt wird, gerade wie Indra sich all-
morgentlich am Soma labt, nichts Anderes sein als eben die
goldigen Sterne, von denen ja alle Morgen auch noch
spater der Honig kommen sollte. Nach dieser Auffassung wére
also der Sternenhimmel als ein goldiger Bienenschwarm
gefafst worden, von dem auch der irdische Honig zu
stammen schien, gerade wie nach nordischer Mythe der
Honigthau vom Nachtwetterbaum. Auf diese heiligen,
himmlischen, erzgoldigen Bienen deutet, meine ich, auch
noch besonders die Sage hin, wenn selbige sie hoch oben in der
Hohe, wo Zeus geboren, von diesem ausdriicklich unempfind-
lich gegen Sturm und Schnee gemacht werden liefs, eine
Eigenschaft, welche sonst eben nicht den Bienen einwohnt. —
Wie aber die mannigfachsten Naturerscheinungen sich, wie oben
hervorgehoben, einem bestimmten Anschauungskreise einfligten
und von seinem Standpunkt aus gedeutet wurden, und die My-
then meist nicht zwischen der téglich eintretenden Nacht und der
Gewitternacht unterschieden, so konnte auch, wenn, wie ich
Ursp. p. 131 Anm. ausgefiihrt habe, Zeus andererseits wieder in
der Gewitternacht geboren und unter dem Lirm der Kureten
grofs gezogen sein sollte, dabei das Gewitter auch in secun-
darer Weise mit als das Schwirmen der himmlischen
Bienen, die dem dann der Sage nach geboren geglaubten
Kinde seine Nahrung zutrugen, aufgefafst sein. Darauf scheinen
mir andere mythische, an die Bienen sich kniipfende Ziige hin-
zudeuten, wie sie sich namentlich in den Mythen des Dionysos
finden, der ja ebenso wie Zeus im Gewitter geboren, und
ebenso von den Hyaden oder, wie ich oben erwidhnt, mit der
Bienen Honig genihrt sein sollte (Ueber seine Geburt s. Ursp.
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p- 121. 122. 123. Kuhn, H. d. F. p. 244 f). ,Ein wunderbarer
Zusammenhang, eine merkwiirdige Uebereinstimmung herrscht
in allen diesen Mythen (von den Bienen),“ sagt Keferstein in
seiner Abhandlung iiber ,,die Bienen in den Mythen“ (in Okens
Isis. Jahrg. 1837. p. 873), ,,damit Kronos, der Vater des Zeus,
das Wimmern seines auf Creta gebornen Knaben nicht hére,
schlagen die Kureten nach dem Takte Speer an Schild,
Erz an Erz und bewegen sich im reifsenden Tanzschritt.
Bacchus erzeugt die Bienen durch Zusammenschlagen des
Erzes.“ Vergil verstirkt die Berechtigung dieser Gegeniiber-
stellung noch, indem er Georg. IV. 149 sqq. auch der Kureten
Larm mit den Bienen in Verbindung bringt:

Nunc age, naturas apibus quas Juppiter ipse

Addidit, expediam: pro qua mercede, canoros
Curetum sonitus crepitantiaque aera secutae,
Dictaeo coeli regem pavere sub antro.

Die Schilderung des Ovid (Fast. III. 735 sqq.) giebt aber den an-
gedeuteten Parallelen und Anschauungen noch mehr Ankniipfungs-
punkte

Liba Deo fiunt: succis quia dulcibus ille
Gaudet, et a Baccho mella reperta ferunt.
Ibat arenoso Satyris comitatus ab Hebro:
Non habet ingratos fabula nostra jocos:
Jamque erat ad Rhodopen, Pangaeaque florida ventum:
Aecriferae comitum concrepuere manus.
Ecce novae coeunt volucres tinnitibus actae:
Quaque movent sonitus aera, sequuntur apes.
Colligit errantes, et in arbore claudit inani
Liber: et inventi praemia mellis habet.
Ut Satyri levisque senex tetigere saporem:
Quaerebant flavos per nemus omne favos.
Audit in exesa stridorem examinis ulmo:
Adspicit et ceras, dissimulatque senex:
Utque piger pandi tergo residebat aselli;
Applicat hunc ulmo corticibusque cavis.
Constitit ipse super ramoso stipite nixus:
Atque avide trunco condita mella petit.
Millia crabronum coéunt et vertice nudo
Spicula defigunt, oraque summa notant.



57

Ille cadit praeceps, et calce feritur aselli:
Inclamatque suos, auxiliumque rogat.
Concurrunt Satyri, turgentiaque ora parentis
Rident. Percusso claudicat ille genu.
Ridet et ipse deus: limumque inducere monstrat.
Hic paret monitis et linit ora luto.
Meile pater fruitur: liboque infusa calenti
Jure repertori candida mella damus.

Wie hier Dionysos als eine Art Bienenvater auftritt, so galten
nach anderen Sagen des Apollo Sohne als solche, vor Allen
Aristdos ; s. Schol, z. Apoll. Rhod. II. v. 498 : omi émyoiai EJIVEVOCCY
"Thiémaiov  aiTijciapEvov, o¢ 1;v Kvorjvix Trj¢ Yiploog xai JIn6X-
Xtovog, ctdfZyog JIvmovxoi). JIXX' o [IEV EV JIi"vm], Jloicieaioi;
dl Ev irj Kéen EVQUIV 1CC [TEXtCdovQyixa nQtocog cet. Ebenso
erscheint Vischnu als Biene, die Romer kannten eine Bienen-
gottin Mellona oder Mellonia, den Litthauern hiefs sie Austheia
neben einem Bienengott Bybulus, den Letten Uhsinsch (Grimm
M. p. 6G0), alles Umstidnde, welche nicht etwa erst diese Gottheiten
als Personiticationen der Bienenzucht erscheinen lassen, sondern
wie bei den andern Thiergottheiten auf ein Naturobject hin-
deuten.

Die oben aus Ovid angefithrte Mythe und Scenerie ist aber
noch, wie gesagt, voll specieller, an das Gewitter ankniipfender
Beziige. Wenn schon des Dionysos Satyr-Schwarm auf das
Gewitter hinweist, wird dies durch das eherne Geklapper
seiner Begleiter nur noch verstiarkt; denn gerade wie z. B. mit
diesem ehernen Klappern die Bienen hier gejagt werden oder
ihm folgen, was auch als Aberglaube auf die irdischen Bienen
iibertragen sich hielt, so werden auch in den Heraklesmythen
die stymphalischen Wolkenvogel im Gewitter mit ehernen
Klappern gescheucht (s. Ursp. p. 196). Des Dionysos Zug
aber mit dem Silen in die Rhodopédischen Gebirge, wo der
eine unter Erzgeklapper seiner Begleiter die Bienen findet, der
andere an ein Nest von Hornissen gerdth, die seinen Esel
wild machen, dafs er ausschldgt, und Silenus lahm wird, er-
innern an &hnliche mythische Genrebilder, wo z. B. Wodan und
Baldr zu Holze fahren (in den Wolkenwald), und Baldrs Pferd
lahm wird, wie andererseits die verschiedenen Gewitter wesen
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oft selbst in irgend einer Weise geldhmt erscheinen (iiber diesen
Glaubenssatz s. Ursp. p. 224). Die Motivirung jenes Factum
beim Silen ergiebt sich hier aus der Scenerie und dem sonstigen,
etwas tolpischen Character des Silen leicht, der iiberhaupt im
gewissen Sinne an den ,,dummen Teufel” der christlichen Mytho-
logie erinnert, wie er ja auch vom himmlischen Trank fast immer
trunken erscheint. Das Herabgestiirztwerden von seinem
Esel, d. h. dem Wolkengrauschimmel im Gewitter (s. Ursp.
p- 163), und das Wiithendwerden desselben durch den Stich
einer Hornisse stellt sich aber auf griechischem Boden als
Parallele zu dem Herabgestirztwerden des Bellerophon
vom Donnerrofs Pegasos, das auch eine Bremse rasend
gemacht haben soll, gerade wie die Gewitterkuh, welche in
so vielen Mythen als rasend erscheint, in der Josage auch durch
eine Bremse gepeinigt wird, oder des Herakles Rinder von
einer Bremse, die Hera unter sie schickt, toll werden und sich
zerstreuen (Ursp. p. 182. 183. 186). Dies Alles sind Beziige,
welche im Verein mit den oben erwdhnten von den Bienen auf
die Vorstellung hinzudeuten scheinen, dafs nach einer An-
schauung Bienen oder Bremsen im Gewitter und namentlich
in den Blitzen ihr Wesen trieben, und wer je in der Nihe
die plotzlich eintretende Unruhe, das Summen und Brummen
eines auszichenden Bienenschwarms, dabei das Hin-
und Herschiefsen einzelner Bienen mit angesehen oder an
Vergilische Schilderungen von den Bienen denktl), wird die Vor-
stellung nicht fiir unmoglich halten, dafs man die zur selbigen
Zeit, wo die Bienen schwédrmen, ndmlich bei der grofsten

i) z. B. Georg. IV. 58 sqq. heifst es vom Auszug der Bienen:

Hinc ubi iam emissum caveis ad sidera caeli
Nare per aestatem liquidam suspexeris agmen,
Obscuramque trahi vento mirabere nubem;
Contemplator cet.

oder 67 sqq. von ihren Kémpfen:
Sin autem ad pugnam exierint: [nam saepe duobus
Regibus incessit magno discordia motu.
Continuoque animos volgi et trepidantia bello
Corda licet longe praesciscere: namque morantes
Martius ille aeris rauci canor increpat, et vox
Auditur fractos sonitus imitata tubarum.
Tum trepidae inter se coeunt, pennisque coruscant cet.
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Hitze, plotzlich entstehende Unruhe, welche beim aufblii-
henden Gewitter im himmlischen Wolkengarten sich zu
entwickeln schien, gleichfalls als ein Losbrechen eines himm-
lischen Bienenschwarms deutete, wo dann in dem Zick-
zack der Blitze die erzgoldigen Bienen (oder andere In-
secten, wie Bremsen) hin- und herschwirrten und
zischten, bis sie z. B. im Donnergerdusch mit ehernen
Klappern gejagt und eingeschlagen wurden. Wie man das
entstehende Wetter nach anderem Ausgangspunkt, ndmlich
von dem des Feurigen aus, als ein Kochen und Brauen
z. B. der Hexen fafste, konnte sich die angedeutete andere
Parallele, wenn nur das Folgende dazu pafste, ebenso bieten,
gerade wie Kuhn und ich bei Schoppenstddt eine humoristische
Geschichte horten, in der auch ein losbrechender Bienen-
schwarm ecinem Gewitter gleichsam substituir! wurde. Es
ist die in unsern Norddeutschen Sagen p. 150 abgedruckte Ge-
schichte, wie sich die Schoppenstiddter ein Gewitter verschrie-
ben, statt dessen die Botenfrau einen Bienenschwarm
heimbringtl). Natiirlich ist bei solchen Parallelen immer der

x) Der Anschauung im Einzelnen halber drucke ich die Geschichte ab.
,In einem Sommer hatte es, heifst es, gar lauge nicht in Schoppenstidt
geregnet, so dais den Biirgern bange wurde, die Ernte mochte mifsrathen,
und sie beschlossen daher, nach Braunschweig zu schicken, denn da wiifste
man doch Rath fiir Alles, um sich ein Gewitter zu verschreiben. Zu
dem Ende schickten sie eine alte Frau ab, die auch gliicklich nach Braun-
schweig kam, und dort von den Braunschweigern, die ihre Leute kannten,
eine Schachtel erhielt, in welcher, wie sie ihr sagten, das Gewitter wiére.
In dieser Schachtel aber, die ziemlich grofs war, befand sich ein ganzer
Bienenschwarm, und als sie nun mit derselben nach Schoppenstidt
zurlickging, fingen die Bienen, da es sehr heifs war, in der Schachtel
gewaltig an zu summen, und der Frau wurde ganz angst und bange, denn
sie hatte oft genug gehort, dafs das Gewitter auch zuweilen einschlage,
und sie fiirchtete jetzt, dafs es auf einmal losbrechen und sie erschlagen
konnte. Als sie daher auf die Hohe vor der Stadt kam, Offnete sie die
Schachtel ein wenig, um dem Gewitter, dem es, wie sie dachte, drinnen
zu heifs sei, etwas Luft zu machen; denn sie meinte, es wird ja wohl fiir
Schoppenstiadt genug iibrig bleiben, wir sind ja dicht davor. Aber kaum
hatte sie den Deckel etwas gehoben, da flog der ganze Schwarm heraus
und zuriick nach Braunschweig, und so viel sie auch rufen mochte: ., Ge-
witter! Gewitter! hierher nach Grofs- Schoppenstadt! “ das Gewitter flog
fort und kam nicht wieder.“
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auch von mir Ursp. p. 110 bei der Bezeichnung des Knistern
des Feuers als das Lachen des Donnergottes citirte Zu-
satz des Aristoteles zu diesem 7/yatoiop ytXdv nédmlich o;¢ zaow-
xctocu pixQov nax>o¢ sehr zu beriicksichtigen. Eine Be-
stidtigung empfangt iibrigens diese Ansicht noch dadurch, dafs
der im Gewitter dahinziehende Todtenzug nicht blofs in der
Odyssee ,,dahinschwirrenden Flederméausen“ verglichen
wird, sondern in andern Sagen ausdriicklich als Bienen-
schwarm auftritt; es ist die kochende Gewitterwolke,
die deutlich so als ein summender Schwarm — eine ob-
scura nubes, quae trahitur vento, nannte ja Vergil in der oben
citirten Stelle schon den Bienenschwarm, — angesehen wurde.
So sagt Sophocles (bei Porphyrins de antro nymph, c. XVIII)
BOMIBSL Ot ViXQtoV 6(JLijvOC- 8QXtTCH iE Crolsli/

dabei ausdriicklich an den Bienenschwarm, wie zeigt,
denkend. So sieht in Graubiinden ein Mann das ,,Wuodisch“
(Wodans Heer) voriiberzichen ,wie eine Menge dunkler Ge-
stalten, gleich einem Bienschwarm,“ und das sonderbare
Gerdusch wurde allméhlich zu einem wahren Teufelslarm.
Vonbun, Beitrdge zur deutschen Mythologie, gesammelt in Chur-
rhiatien. Chur 1862. p. 11. Im Praetigdu hort einer ein son-
derbares Gemurmel, wie Bienengesummse, es ist der
Todtenzug, der voriiberzieht, ebendas, p. 13.

Was aber die weitere Parallele der hin- und herschie-
fsenden Blitze als das Hin- und Herfliegen goldiger
Bienen oder anderer Insecten anbetrifft, so habe ich schon
in meinem Buche {iber den Ursp. u. s. w. so mannigfache &hn-
liche Anschauungen nachgewiesen, dafs auch eine derartige un-
bedenklich ist. Wenn man z. B. im Blitz einen gefliigelten
Phallus oder die gefliigelten goldigen Schuhe der hierhin
und dorthin eilenden himmlischen Wesen oder einen dahin-
schiefsenden glianzenden Fisch oder eine dahinhuschende
blitzrothe Maus oder dergl. zu erblicken meinte (Ursp. p. 275),
so stellen sich als gar nicht unpassende Gegenstiicke dazu ge-
fligelte, glanzende Insecten wie die Bienen, die pennis
coruscantes volucres des Vergil und Ovid. Grohmann hat
in seiner inzwischen erschienenen Schrift iiber ,,Apollo Smintheus
und die Bedeutung der Méuse in der Mythologie der Indogermanen*®



61

(Prag 1862) die Rolle der Miduse im Gewitter so ausfiihrlich
dargelegt, dafs damit nicht nur ein Niederschlag einer ganzen
Glaubensschicht der rohesten Form gewonnen ist (welche {ibri-
gens nicht blofs bei den Indogermanen auftritt), sondern auch
eine flir unsere Gewitterbienen vorziiglich passende Analogie
bietet Denn, was das Erstere anbetrifft, so kann ich es nun
ganz kurz nach Grohmanns Resultaten aussprechen, dafs der
so roh natiirliche, aber darum mythologisch nicht unwichtige
kamtschadalische Kutka (s. Ursp. p. 197), wenn die Mythe von
seinen steten Kampfen mit den M&usen berichtet, welche er
mit seinem Bogen verfolgt, sich ganz zu dem Rudra oder
Apollo Smintheus, wie Grohmann ihn entwickelt, in Betreff der
natiirlichen Basis und ersten Auffassung stellt, alle drei den
Regenbogengott mit den Gewitterméausen aufzeigen (vergi,
iber die Sagen von Kutka Klemm, Culturgesch. II. 318 ff.).l)
Dann aber mochte ich das bekannte Mausemachen der Hexen,
wras Grohmann p. 25, wie es scheint, aus dem Elbe- und Wichte-
glauben ableiten will, ganz natiirlich und blofs als eine andere
Form fiir das gewohnliche Gewittermachen nehmen, so dafs sich zu
diesem plotzlichen Auftreten der himmlischen, gldnzenden
Miuse in den Blitzen unsere beim Donnerlarm gejagten, hin-
und her fliegen den (goldenen) Bienen recht als einfaches
Gegenstiick jenes Gewitterbildes stellen. Wenn so aber die Blitze
den Mittelpunkt der betreffenden Vorstellung abgegeben, wie auch

*) Die Hauptmomente des Kutka oder Kutga sind aufser dem Ursp.
a. a. 0. erwihnten Teufels dreck, der ihm ebenfalls als Gewittergott an-
haftet, seine Beziechung also zu den Mdiusen als Regenbogengott,
dann seine phallische Neigung, wobei er auch gelegentlich castrirt
wird, wie Uranos und andere Gewitterwesen (s. Ursp. unter Entmannung).
Sein Weib Chachy scheint eine Art Windsbraut zu sein. ,,Es haben
auch die Itdlmenen, féhrt Klemm a. a. 0. fort, eine sehr artige und pos-
sierliche Erzdhlung von der schonen Tochter des Kutka und von sei-
nem schonen Sohne Deselkut und des Kutka Heirath mit allen Creaturen,
auch wie eine Creatur alle anderen betrogen, um die schone Braut zu er-
halten, welche endlich dem Monde zu Theil geworden.“ Die schone
Tochter, die dem Monde zu Theil wird, ist wohl die Sonne, und wenn
dies richtig, dann wéren einige der hauptséchlichsten anthropomorphischen
Glaubenssitze der Indogermanen auch bei den Kamtschadalen, nur natiir-
lich in der vollsten Unfldthigkeit jenes rohen Naturmenschentypus, nach-
gewiesen.
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beim Gewitter als einer himmlischen Eberjagd sie als die leuch-
tenden Zihne dieses Tifleres eine Hauptrolle gespielt, dann
wiirde auch die Vorstellung einer Hornisse und Bremse,
welche das Gewitterrofs oder die Gewitterkuh wild macht,
oder die von anderen Insecten, wie wir nachher sehen werden,
sich im gewissen Sinne als die frithere ergeben, die Substituirung
und Ausbildung der Vorstellung der himmlischen Bienen
sich erst daran gereiht haben, so dafs im goldigen Bienen-
schwarm der Nacht fiir diese entwickelte Vorstellung noch
speciell ein Ankniipfungspunkt zu suchen wére, gerade wie ich
auch neben den in den Blitzen hin- und herlaufenden
und sich so documentirenden Gewitterzwergen ebenso die
Sterne als die himmlischen Zwerge mit ihren Wo Ik ennebel -
kappen gegeniiber den Sonnen- und Mondriesen gefafst
habe (Ursp. p. 247). Die Parallele der himmlischen Bienen
mit den Zwergen, wrelche ich hier nur beispielsweise angefiihrt
habe, greift aber weiter wirklich in die Mythen ein, wie auch
J. Grimm von einem ganz anderen Ausgangspunkte schon darauf
gekommen ist, indem er auf die Sagen von der Schépfung bei-
der Riicksicht nimmt. Er sucht freilich mehr eine begriffliche
Vermittelung, wenn er sagt: ,,Es liegt nahe, diese geschéftigen,
gefliigelten Wesen (d. h. die Bienen) dem stillen Volk der Elbe
oder Zwerge an die Seite zu setzen, das gleich ihnen einer
Konigin gehorcht. Aus verwesendem Fleisch des Urriesen
gingen als Maden die Zwerge hervor; gerade so sollen die
Bienen aus der Faulnifs eines Stierleibes entstanden sein:
apes nascuntur ex bubulo corpore putrefacto. Varro de
re rust. 3, 16.“ Halten wir ndmlich nur die sachliche Parallele
fest, so léfst sich diese noch vermehren, indem analog dem
letzteren aus der Faulnifs eines Pferdeleibes Hornissen und
Wespen, aus der cines Esels Mistkafer entstanden sein
sollten. Die Mythen zeigen uns aber Vorstellungen, nach welchen
im Unwetter der Gewitterstier geschlachtet und ver-
zehrt, die himmlischen Grauschimmel von dem Basilisken
oder den Gewitter schlangen ebenfalls verzehrt gedacht wur-
den, der himmlische Urriese gefesselt und iiberwiltigt
wurde, ja, die Sage erwéhnt ausdriicklich das Verwesen des
qualmenden Gewitterdrachen Python, so dafs alle jene
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wunderbaren Aberglaubenssidtze von dem Entstehen der himm-
lischen Insecten und Zwerge nichts Anderes wiren, als
der Glaube, dafs die neue Schopfung eines so ausgestatteten
Nachthimmels in der Gewitternacht vor sich gegangen
sei, eine Ansicht, die, falls die iibrigen Prédmissen richtig, sich
eigentlich schon von selbst versteht, und auch im Persischen
noch ihre specielie Analogie findet, wo aus dem durch Ahri-
man getddteten Urstier iiberhaupt eine ganz neue himmlische
Schopfung hervorgeht.

Ehe ich aber noch weiter die Beziechung der Bienen nach
griechischer Sage zu den Sternen und dem himmlischen Honig
verfolge, kann ich nicht unterlassen, im Anschliffs an die ent-
wickelten Vorstellungen von den Sternenbienen einen Blick auf
den bei den Deutschen hervortretenden mythischen Character
gldanzender Kéfer zu thun, die demselben Naturkreise anzu-
gehoren scheinen, ebenso wie auch die dgyptischen Scarabeen
bei einfacher, natiirlicher Betrachtung denselben Ursprung als
mythologisches Element zeigen diirften.

Was die deutschen Kifer anbetrifft, so theilt J. Grimm M.
p. 657 als characteristisch in dieser Hinsicht folgende Sage mit,
welche ich auch auf den Nachthimmel beziechen mochte.
,,Oberdeutsche Volkssagen berichten®, sagt J. Grimm, ,,unerwach-
sene Madchen begaben sich Sonntags in einen wiisten Berg-
thurm, fanden die Stiege mit Sand bestreut und kamen
zu einer friher nie gesehenen schénen Stube, worin ein
Bett mit einem Umhang stand. Als sie diesen zuriick-
schlugen, wimmelte das Bett von Goldkéafern, und hiipfte
von selbst auf und nieder. Voll Erstaunen sahen die Madchen
eine Weile zu, plotzlich tberfiel sie Schrecken, dafs sie aus der
Stube und Stiege hinabflohen, wihrend ihnen Geheul und
Gepolter nachtonte.“ Diese Sage schliefst sich eng an die
von Mannhardt in seinen Germanischen Mythenforschungen so
reich entwickelten Vorstellungen von der himmlischen Kammer,
aus der die Sonne herausgelassen wird, die dann als eine ver-
schlossene, sogenannte verbotene Kammer in einem Schlosse
oder dergl. gilt, in welcher sich dann u. A. ein goldener
Wagen mit einem goldenen Bocke davor und eine gol-
dene Peitsche befindet, oder Sonne, Mond und Sterne
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(ebendas, p. 177. 438). Wenn das Erstere auf den Donner-
wagen und die Blitzpeitsche mit Recht von Mannhardt be-
zogen ist, so hat diese Scenerie ihr vollstindiges Analogon zu-
néchst im griechischen Glauben, wenn es von der Athene heifst,
sie wisse allein, wo der Schliissel zu Donner und Blitz liege:
xai xZijoag¢ oida Owvi(namwyv [lovrj Sttov,
tv (o xéQawog ebmiv s6(f>Qayi6™évo¢” Aesch. Eum. v. 790 sq.

sie lagen also auch nach griechischem Glauben in einer heim-
lichen Kammerl). Ebenso weifs auch die griechische Mythe
von einer goldigenKemenate, wo des Helios Strahlenkrone,
also Helios selbst, ruht (s. nachher), und wenn derartige Locale
von Mannhardt auf die Wolke bezogen sind, aus der die himm-
lischen Lichter hervorzugehen, Blitz und Donner hervor-
zubrechen scheinen, so gelten diese Rdume andererseits als ein
aoveov, was nicht ohne Gefahr betreten wird. An die ver-
botene Wolkenkammer erinnert zundchst der Wolkenberg,
der sich nur dem Gliicklichen einmal 6ffnet, und wo die Thiir doch
noch demselben beim Hinausgehen die Ferse abschligt, ebenso
wie den, welcher den himmlischen (Wolken-) See versucht,
oder, wie die Sage es ausdriickt, ihn ausmessen will, das Ver-
hangnifs ereilt (s. Ursp. p. 177. 261). Derartige aus der Natur-
anschauung entnommene Glaubenssitze, wie ich sie an den ange-
fithrten Stellen entwickelt habe, liefsen das himmlische Haus
und dann auch theilweise in irdischer Uebertragung den irdischen
Tempel, die irdische Stiftshiitte gleichsam des Gottes, als ein
aoveov erscheinen, wobei aber noch oft der natiirliche Hintergrund
hindurchbricht. Wie der, welcher unbefugt dem Allerheilig-
sten zu nahe kam, nach jlidischem Glauben vom Schlage ge-
troffenwurde, in Analogie zu den tddtenden Blitzen, welche
das himmlische Wolkenhaus Jehovahs zu schiitzen schienen
(s. Ursp. p. 280), so wurde nach griechischem Glauben derjenige
z. B., welcher das Heiligthum des Zeus Lykaios betrat, gestei-
nigt, wenn er sich nicht durch schleunige Flucht rettete. Wenn
ich dies Ursp. p. 101 auch als eine aus dem himmlischen Local

1) Aehnlich ist der Hera dcika*o¢ mit dem xbfiJ» zetniij, m™ J' oi
atig <o? «vroyrv, wovon Hom. II. XIV. 165 sqq. berichtet, und wozu der
Freyja unzugéngliches Gemach stimmt, in das Loki nur durch List ein-
drang. Grimm M. p. 284.



65

zunichst entnommene Vorstellung dargestellt und auf das Werfen
mit Steinen, welches man im Donner wahrzunehmen glaubte,
und mit welchem der Eindringling beim Gewitter wieder aus
den himmlischen Rdumen gescheucht wurde, gedeutet habe, so
haben wir also dasselbe Element in #hnlicher Form in dem
Schlufs der oben citirten Sage von der heimlichen Kammer
mit dem Bett voller Goldkafer, wo den Wesen, welche in
den Verdnderungen und der Bewegung, die in den Himmels-
erscheinungen vor sich zu gehen schien, den Himmel dem
Glauben nach betreten hatten, Sturmesgeheul und Donner-
gepolter bei ithrem Verschwinden, d. h. bei ihrem Weichen
aus jenen Rdumen, nachtonte. Die Stiege ,,mit Sand bestreut”
erinnert auch an eine é&hnliche Vorstellung von der Milch -
strafse, die im Saterlande noch de ssiinpdt (Sandpfad) heifstl),
so dafs also beim Zuriickschlagen der Vorhiange, d. h. wie
die Wolken sich 6ffnen, die wimmelnden Goldkéfer auch
hier nichts Anderes als die Sterne sein diirften, die, wie vor-
hin erwihnt, auch sonst jene Stube birgt. Es steht diese
Anschauung in einer gewissen Analogie zu jener schwébischen,
von der Birlinger und Buck (Volkstiimliches aus Schwaben.
Freiburg im Breisgau 1861. 1. p. 189) berichten, dafs viele die
Sterne fiir die Kopfe silberner Niagel halten, welche das
Himmelsgew6lbe Zusammenhalten. Denn denken wir uns diese
einfach nur belebt, so haben wir jene wimmelnden, glin-
zenden Kifer. Und diese Annahme wird, ganz abgesehen von
den analogen Bienenanschauungen der Griechen, noch verstérkt

*) Norddeutsche Sagen. G. No. 425. Kuhn meint zwar in den Anmerk,
dazu: , ssiinpdd soll Sandpfad heifsen, aber Sonnenpfad scheint néher zu
liegen.“ Ich bin nicht der Meinung. Der ,,Sandpfad® ist vielmehr eine
ganz analoge Anschauung zu den vielen Bezeichnungen der Milchstrafse,
die Grimm M. p. 331 beibringt, und die alle mit Bezug aufFarbe und Gestalt
der Milchstrafse an verzettelte Spreu ankniipfen. Wenn die bei Grimm
angefiihrten hierherschlagenden Namen iibrigens blofs dem Orient ange-
horen, heifst es bei Schott in den Wallachischen Mérchen. Stuttg. 1845.
p. 285 von ihr: ,Die Milchstrafse, welche sich am Nachthimmel wie ein
Nebelstreif mitten durch die Sternbilder hinzicht, ist nichts anderes, als
zerstreutes Stroh.” Ja noch ndher fast steht dem erwidhnten Sand-
pfad die siebenbiirgische Bezeichnung ,.Mehlweg.“ (F. Miiller, Sieben-
biirgische Sagen. Kronstadt. 1857. p. 343).

5
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durch einen andern Umstand. Es finden sich ndmlich bei den
germanischen Stimmen eine Menge volkstiimlicher Bezeich-
nungen fir gldnzende Kéafer, meist die sogenannten Marien-
oder Goldkéfer, welche sie mit Sonne und Mond in Ver-
bindung bringen. Ich fasse die Zusammensetzung mit Hiihn-
chen, Kilbchen, Liammchen u. s. w. anders als Mannhardt
in seinen Germ. Mythenf. und finde darin nur die volksthiimliche
Vorstellung von ,,Junges® iiberhaupt. Nun werden wir nachher
auf die Vorstellung kommen, dafs die Sterne als Sonnen-
kinder,junge Sonnen gelten; wir hitten also in diesen Goldké-
fern gemifs ihrer Bezeichnung die irdischen Substitute der himm-
lischen Sonnenkifer, d. h. die Sterne eben als Kinder,
Junge der Sonne (event, des Mondes), dann aber auch, warum
es sich fiir uns handelt, die dem Ganzen zu Grunde liegende An-
schauung der Sterne als glinzender Kifer. Wie es z. B.
noch in einem Wiegenliede (bei Menzel, die Gesénge der Volker.
Leipzig 1851. No. 517) heifst, ,,Die Sternlein sind die La&mmer-
lein, der Mond, der ist das Schéaferlein,” erkldren sich nun
nach diesen Grundanschauungen alle die Kédfernamen, wie Gottes-
lammchen, Herrgottsschiflein, Lievenheerslamken, Muttergottes-
lammchen, dann Siinnenkind, Sonnenkalb, Mankalf, Himmels-
thierchen, Sunnekiken oder Herrgottshithnchen, Unserer lieben
Frauen Kiichlein, Marienwiirmchen u. s. w. Die Beziehung zum
Herrgott als Himmelsherrn und zu der Jungfrau Maria, der
himmlischen Frau, welche das christliche Mittelalter ja so
vielfach mit der Sonne in Verbindung brachte, zeigen, wie sich
die angezogenen, in die Urzeit hinaufreichenden Vorstellungen
immer wieder — wie auch in dem angefiihrten Wiegenliede — re-
producir! haben. Wenn es aber fiir die entwickelten Anschauun-
gen noch weiterer Unterstiitzung bedarf, so ist vor Allem bestéti-
gend folgende Parallele. Mannhardt, der so reiches mythologisches
Material aus den Kinderliedern zu Tage gefordert hat, welche
sich den herrschenden, mythologischen Standpunkten anschlossen,
und der nur bei seinem Bestreben, die Beziehungen der Natur-
elemente zu den Seelen und Elben zu verfolgen, das natiirliche
Element nicht immer als Ausgangspunkt fiir den Glauben fixirt,
sonst sicherlich auch schon auf diesen Ursprung des Kéferglaubens
gekommen wire, weist p. 251 auf die Beziige hin, welche man
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unseren Himmelskéfern auf das Wetter zuschrieb, dann aber
erscheinen sie auch in den von ihm beigebrachten Liedern als
diejenigen, welche die Sonne am Morgen herauffithren, was
nach anderen Analogien sie unbedenklich wieder als die Sterne
charakterisirt. So heifst es z. B. in Niederbayern (Mannhardt.
p. 254):

Sunwendkifer, flieg in’n brunn,

bring uns morgfig eine schone sunn.

Wie bei den Griechen die Morgenrothe aus einer Hohle
hervorkommt, wobei auch die Vorstellung des Hervortretens
der Sonne aus der hohlen Wolke, als ihrem Hause, auf den
Morgen iibertragen wurde, bringt die deutsche Anschauung die
Sonne gern mit der Regenwolke, dem Wolkenbrunnen,
aus dem sie, wie bei den Griechen aus dem Gewitterbade (s. oben
p. 32), erfrischt hervorgeht, in Verbindung. Dies vorausgeschickt,
soll also der Sunnwendkéafer dafiir sorgen, dafs morgen die
Sonne schén aufgeht, sie heraufbringen, gerade wie nach
dhnlicher und doch anderer Vorstellung bei den Griechen (s.
weiter unten) der Morgenstern speciell das Nahen der
Morgenrothe verkiindet. Wie jenes oben citirte Lied in Nieder-
bayern zu Hause, heifst es analog in Wien:

Kiferl, kéaferl,
flieg nach Mariabrunn
und bring uns 4 schéne sunn.

Den Untergang aber der Sterne beim Erscheinen der Sonne
deutet ein &hnliches Lied bei Prefsburg noch an, das sich an
ein Kinderspiel anschliefst, statt der Kéfer aber die lieben
Engel, auch eine Auffassung der Sterne, substituirt und somit
die aufgestellte Deutung der Kifer als Sterne durch diese Pa-
rallele wieder bestétigt. Die gelegentliche Erwahnung des Regens
lafst es als Regenlied erscheinen, es scheint mir aber nach
Allem in seiner Uranschauung mehr auf den Morgen zu gehen,
und, wie so oft, erst auf das Verschwinden der Sonne und das
Wiederhervorkommen derselben nach dem Regen besonders zur
Frithlingszeit iibertragen zu sein. Die Kinder singen zuerst:

(s. Mannhardt. p. 255.)
5*
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Liabi Frau, mach’s tur’l auf,
lafs di liabi sunn herauf,
lafs in reg’n drina,

lafs in schné verbrina,

d’Engeln sitzen hintern brunn,
wart’n auf di liabi sunn.

Nachher heifst es:

Sunn, sunn kummt,
d’engarln fall’n in’n brunn.

d. h. die Sternengel warten auf die hervorkommende Sonne,
erscheint sie, so sinken sie hinab, wie es auch Schonwerth
aus der Oberpfalz II, 81 noch geradezu als besondere Anschauung
mit Hineinziehung der Sonne als Jungfrau Maria berichtet: ,,Wenn
U. L. Frau vom Schlafe aufsteht, gehen die Nachtsterne
unter, und der Morgenstern geht auf.“ Wunderbar stimmt
librigens mit dieser ganzen Anschauung griechische Vorstellung
iberein, indem Ottfried Miiller (Handbuch der Archidologie der
Kunst. Breslau 1835. p. 610) folgende Schilderung des Sonnen-
aufgangs nach einem alten griechischen Vasengemilde giebt:
,Helios auf der Quadriga, Eros vorausgehend und den Orion ver-
folgend, die Sterne in Knabengestalt versinkend u. s. w.“

Um aber zu dem Glauben an himmlische Kéfer zuriickzu-
kehren, so lduft parallel mit der Beziehung der Kifer zu den
Sternen, wie sie bei Griechen und Deutschen hervortrat, im
deutschen Volksglauben dann auch das als griechische Vorstellung
ebenfalls schon erwidhnte Hineinspielen derartiger Thiere in das
Gewitter und ihr Auftreten im Blitz. Zunidchst gehort hier-
her, wenn die Seele des himmlischen Wesens, welches in der
dem Gewitter oft vorangehenden Stille als eingeschlummert galt,—
eine Vorstellung, von der gleich ausfiihrlicher bei den Sagen vom
Alp die Rede sein wird — im rothen Blitz nicht blofs als rothe
Maus dahinzuhuschen schien (Ursp. p. 276), sondern in ganz
der Uranschauung nach #hnlichen Sagen dafiir eine Wespe oder
Hummel eintritt (Vonbun, Beitrdge zu d. Myth. p. 83). Vor
Allem mochte ich aus einer derartigen Anschauung die Erschei-
nung erkliren, dafs gewisse Kéfer ausdriicklich mit dem Donner-
gott in Beziehung gebracht werden, von ihm den Namen ent-
lehnen. Namentlich ist charakteristisch der Hirsch- oder F euer-
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schroéter, von dem J.Grimm M.p. 167 anfiihrt, dafs er donner-
gueg, donnerguge, donnerpuppe von gueg, guegi (Kifer)
heifst, vielleicht, wie er hinzusetzt, weil er sich gern auf Eichen,
dem Donner heiligen Bdumen, findet? — Die Losung bietet sich
aber nach unserer Entwickelung in Folgendem, wenn J. Grimm
weiter anfiihrt: , Er hiefs aber auch feuerschroter, filirbGter
(feueranziinder), hausbronner, was seinen Bezug auf Donner
und Blitz andeutet. Das Volk sagt, er trage auf seinen Hérnern
glithende Kohlen in die Dacher und stecke sie an; be-
stimmter ist die, Aberglaube, p. XCVI. Nr. 705 angefiihrte Mei-
nung, dafs ,,das Wetter in die H&user schlage, worin
man den Schroter getragen hat.“ Ich denke, das ist eine
bedeutsame Bestidtigung der aufgestellten Ansicht von dem im
Blitz dahinschwirrenden Gewitterkifer, der Bremse,
welche die Gewitterkuh, das Donnerrofs bei den Griechen, wild
macht u. s. w. Dies wird noch dadurch bestdtigt, dafs dieser
Feuerbringer so in die bestimmteste Parallele tritt zu dem
im Blitz falkenartig niederschiefsenden Gewittervogel,
der gleichsam als eine Art Prometheus im Blitz das Feuer
niederbringt, eine Vorstellung, die bis in die entferntesten Gebiete
deutscher Sage und deutschen Aberglaubens Kuhn nachgewiesen
hat; vergi, namentlich u. A. Herabkunft d. F. p. 106 in Betreff
der Beziechungen, welche sich zwischen dem mit den Gewittern im
Sommer kommenden rothbeinigen Storche und dem rothen
Blitz entwickelt haben, indem der himmlische, rothe Blitzvogel,
wie Ofter eines dieser Gewitterelemente, diec Abwehr der bosen
Seite der betr. Naturerscheinung dem Glauben geméfs zu iiber-
nehmen, und so auch sein irdisches Substitut vor Gewitter zu
behiiten schienl).

Wenn aber so der Blitz als ein dahinfliegendes oder
schliipfendes himmlisches Insect gefafst wurde, wie ich ihn
andererseits auch im Urspr. als eine derartige kleine Schlange
nachgewiesen habe, so ergiebt sich nun die Beriihrung zweier eddi-
scher Mythen im Naturelement des Gewitters. Wenn Odhin nédmlich

*) Aechnliche Beispiele einer derartigen Entwickelung s. im Urspr.
Gerade so bekam der Esels- oder Stierkopf oder ein Pferdehaupt eine
averruncirende Bedeutung, s. z. B. Ursp. p. 169. Anm.
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als Wurm (ormr = serpens) durch ein Bohrloch in den Berg
zur Gunnléd schliipft, um von dem himmlischen, in der Wolke
eingeschlossenen Lichttrank zu trinken, so ist das im Grunde
nun identisch mit dem, wenn Loki als Fliege durch ein
gebohrtes Loch in das heimliche Gemach der Freyja
schliipft und ihr ihren Halsschmuck, den Regenbogen,
wie ich es Urspr. p. 117 ausgefiihrt habe, stiehlt. Es sind ver-
schiedene Variationen gleichsam auf den im Gewitter vollzogen
gedachten Raub des einen oder anderen himmlischen Schatzes,
wozu sich dann in Parallele zum Halsschmuck wieder das ab-
geschnittene Haar der Sif stellt. Urspr. p. 144. Das phal-
lische Element des Gewitters, was in anderen Mythen von mir
und Kuhn vielfach dargelegt ist, bricht aber auch in diesen
Mythen durch; denn, wie Gunnléd dem Odhin erst vom Triinke
zu trinken erlaubt, nachdem er bei ihr geschlafen, hatten
4 Zwerge der Freyja umgekehrt in anderer Sage den Hals-
schmuck Brisingamen als Dank fiir den G enufs ihrer Liebe
geschmiedet. Mit dem Letzteren bestitigt sich nun zunichst die
urspriingliche Identitit des Windgottes Odhin und der 4 Zwerge
als der wvier Windgottheiten nach den vier Haupthimmels-
gegenden gefafst, wie ich es Urspr. p. 117 behauptet habe. Gleich-
zeitig erweitert sich aber mit den angezogenen Mythen noch
durch einige andere, mit denselben iibereinstimmende charakte-
ristische Momente der Naturanschauungskreis, mit dem wir es
hier zu thun haben. Ehe ich aber weiter hierauf eingehe, will
ich auf eine schlagende Uebereinstimmung der vorhin erwdhnten
Odhin- und Loki-Mythen mit griechischer Sage hinweisen,
welche sowohl fiir vergleichende Mythologie bedeutsam ist, als
auch zeigt, dafs, wie ich schon oben beim Zagreus-Herzen ange-
deutet habe, die sogenannten Orphiker hochst alterthiimliche Volks-
mythen verarbeitet haben. Nach denselben verbarg bekanntlich
Demeter die Persephone in steinerner Hohle Siciliens, dort
weilt sie wie Gunlod im Wolkenberge. Wie nun Odhin durch
ein Bohrloch zu dieser in den Wolkenberg als Schlange
schliipft, schliipft Zeus gerade in derselben Gestalt, die wache-
haltenden Drachen tduschend, hinein zur Buhlschaft mit der
Persephone. Am Ausfithrlichsten erzéhlt dies Nonnus Dio-
nys. VI. V. 155 sqq., wo es heifst:
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TKXQ&EVE IIEQtistfovua, cri <T oi ydpiov EVQEC ccXvCai,
ctXXa deaxovTEloiGiv EVVIKf>EV&ijq vpEvaioiCj

Zsvg OTE TIOV XVEXIXTO ¢ apsifio[1évo to mmoo ounov
VVIMCAOC LpIEQOEVTI OQcéxtoV X)XXO0V{IEVO( OXxO)
sig [ivyov oQcpvaioio OLECITIX6 naQIXEVswvog,
Géltov éavXoc yévEia* nagiOTapiévtoV dé &VQETOM
swaOEV iboevnuyv necpoQijpiévo¢ dfifia d"axovicav.

Wenn diese Mythen sich schon fast vollstindig decken,
wird die griechische Sage auch noch dadurch charakteristisch,
dafs Persephone wéhrend ihrer Einsamkeit sich die Zeit mit
Weben vertrieben haben soll, indem sie entweder ihrer Mutter
oder dem Zeus, ihrem Vater, ein Gewand fertigte. (Lobeck,
Aglaophamus. p. 550 sqq.) So stellt sie sich ndmlich einmal
zu den deutschen spinnenden Sonnenjungfrauen, die ver-
zaubert ihres Befreiers und Gatten warten (s. weiter unten unter
Sonne als Jungfrau); dann aber erinnert sie mit diesem Weben
eines Gewandes fiir die Eltern an die Penelope, welche die
Sage erst recht des Gatten warten liafst, und die wahrend
dessen dem greisen Laertes ein Gewand webt, das sie jede
Nacht wieder auftrennt, um die Zeit hinzuziehen.

Wenn so trotz aller poetischen Ausbildung dieser Verhilt-
nisse in der Odysseus-Sage wieder eine Hauptscene derselben,
analog den iibrigen in Naturanschauungen wurzelnd, nachgewiesen
sein diirfte, — denn {iber die endliche Erlosung und den Bogen-
kampf des Odysseus habe ich mich schon anderweitig in &hn-
lichem Sinne ausgesprochenl), — so gehen die angezogenen Pa-
rallelen noch weiter und bestitigen meine Behauptung auf das
Vollstandigste. Denn nun erklédrt es sich, warum diese in die
Gewitterscenerie einriickende Persephone im Zagreus ein XEQOEV
Pescpog (Lobeck. p. 552) geboren haben, Penelope anderseits, von
Hermes oder von Odysseus oder von allgemeiner Buhlschaft mit den
Freiern, die Mutter des gehorntenPan geworden sein solltel);

x) Vergi. Ursp. p. 105. 150. 208—210. lieber die {ibrigen Abenteuer
des Odysseus s. meine Abhandlung iiber die Sirenen in der Berlin. Zeitschr.
f. Gymnasialw. XVII. Berlin. 1863.

2) Lauer ,System d. griech. Myth, herausgegeben v. Henn. Wichmann.
Berlin 1853, giebt p. 234 die verschiedenen Genealogien des Pan nebst
den betr. Stellen.
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ein Zug, der zu ihrem heroischen Charakter wahrlich nicht pafst,
aber als Gegenbild jenes Persephone-Zagreus-Mythos uns einen
mannigfach gefafsten Naturmythos im Hintergrund zeigt, dem
zufolge von beiden himmlischen Miittern das gehdrnte Blitz-
wesen geboren zu sein schienl).

Doch kehren wir zu den vorhin erwédhnten deutschen Mythen
von Loki und Odhin zuriick, so ergeben sich, wie schon an-
gedeutet, aus denselben noch andere Gesichtspunkte. Wie ndm-
lich Loki zur schlafenden Freyja als Fliege kriecht, und
sie sticht, dafs sie den Halsschmuck ablegt, und in analoger Sce-
nerie wir uns auch Gunnléd zu denken haben, beim Brunhild-
Mythos es endlich wieder entschiedener auftritt, dafs sie schla-
fend gefunden wird, so fithrt uns dies zunéchst auf die in der
Wolke bei der Gewitterschwiile und der dem Unwetter voran-
gehenden Stille schlummernd gedachte himmlische Géttin,
unter der wir in diesen Mythen meist die Sonnengottin zu
verstehen haben diirften, welche in den Wolken verborgen ruht,
zu der der Windgott dann dringt. A priori konnte es freilich
auch umgekehrt die Gewittergottin oder die ruhende
Sturmesgottin sein, zu der der Sonnengott in die Wolke
dringt, wie unsere Redensart ,die Sonne verkriecht sich in
den Wolken“ nicht blofs an ein Fliechen des betreffenden Wesens,
sondern auch an das beriihrte Hineinschliipfen in die Wolke
erinnern konnte; gerade wie man im Aargau sagt ,,d’Sunne
schliieft in e Sack,” wenn die untergehende Sonne hinter eine
Wolkenbank tritt (Rochholtz, Naturmythen. Leipzig 1862. p. 219).
— Im Zusammenhang aber nun mit der berithrten Anschauung
des im Blitz in die Wolke hineinschliipfenden Wesens,
mag dies nun selbststindig gefafst oder wie angedeutet, mit der
Sonne in Verbindung gebracht sein, erklédrt sich nun noch ein
ganz anderer Mythenkreis, ndmlich das Maérten- oder Alp-
driicken, sowie der iiberhaupt bei den Indogermanen hervor-
tretende Glaube, der nun auch vom Himmel seinen Ursprung
empfangen haben diirfte, dafs die Geister durch das Schliissel-
loch ziehen (s. Urspr. p. 1). Ich fiilhre das Erstere wenigstens
etwas aus. Die ganze Vorstellung ndmlich, die an Beklem-

9 Ursp. p. 219. 222. 254.
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mungen im Schlaf sich erhalten hat, erscheint entlehnt aus
der den Athem benehmenden Gewitterschwiile, von der man
auch noch ganz gewohnlich sagt, ,sie driicke den Menschen/
Die ganze Sceneric aber, wie sie der Glaube gestaltete, ergiebt
sich aus den entsprechenden himmlischen Vorgidngen mit dieser
so oft eintretenden wunderbaren Mischung des Himmlischen und
des Irdischen. Wie in dem Freyja-Loki-Mythos hervortrat, und
es andererseits der Brunhild- oder Dornréschen-Mythos zeigt,
erschien also in der dem Gewitter vorangehenden Stille und
Ruhe ein Wesen in den Wolken in Schlaf versunken oder
verzaubert (z. B. durch den Schlafdorn). Da wirft sich die
dicke Gewitterwolke auf dasselbe, — wie ein Sack ist die
fast stereotype Form in der Sage, — beklemmend, athem-
raibend empfindet es die ganze Natur, bis dies Gespenst
der Gewitternacht im Blitz durch das Schliisselloch
wieder entschlipft, das Alpdriicken verseli wunden ist.
Auf diese himmlische Scenerie bezieht sich dann auch der Glaube,
dafs man den in die Wolken eingeschlichenen Geist fangen
konne, wenn man das Loch, durch das er hineingekommen,
verkeile, eine Vorstellung, die, wie wir gelegentlich sehen wer-
den. ebenso in etwas modificirter Weise auf den Blitz geht und
in vielen Mythenmassen uns deutlich in dieser Beziehung ent-
gegentreten wird. Denn was zunédchst die Identitit des Ein-
und Ausfahrens des betreffenden Wesens betrifft, so blieb es
alter Glaube vom Blitz, wie auch Seneca noch ausdriicklich
berichtet, dafs wie er hineingekommen, er wieder ausfahre:
LHltaque illud fulmen per id foramen, quod ingressum est,
redit et evadit (Seneca nat. quaest. IIl. 40). Ebenso pafst es
aber auch zu der himmlischen Scenerie, mit allen ihren Ver-
dnderungen, dafs die gefangene Mahrt wieder verseh windet,
wenn das Astloch einmal wrieder sich O0ffnet, der Keil her-
ausgenommen wird, d. h. im Blitz umgekehrt auch aus der Wolke
herausfahrt. Und wrenn der bis dahin gefangene, dann aber wieder
frei gewordene Geist mit einem Klageruf verschwindet, der ge-
wohnlich lautet ,,wie lduten die Glocken in England so schon,”
so diirfte das nach anderen Analogien (s. Urspr. unter Donner,
hallender Nachruf, Aufschrei) ebenso auf den den ausfahren-
den Blitz begleitenden Donnerklageruf gehen. — In den
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verschiedensten Formen erscheint aber das Gespenst selbst, immer
an die himmlische Scenerie erinnernd. Wenn die Mahre oder
der Alp sich z. B. als Sack auf den Schlafenden wirft, so
dirfte dies nicht blofs, in irdischer Localisirung, auf die be-
klemmende Empfindung des Menschen im Schlaf zu schieben
sein, sondern darin noch die Erinnerung an die Gewitter-
wolke nachspuken, die ja auch als Windsack erscheint; wenn
ferner er im séchsischen Erzgebirge, wie ich gehort, als ein
langer, grauer, gespenstischer Mann ohne Knochen
auftritt, so finde ich auch darin den grauen Mummelack, nur
in anderer Fassung, wieder. Auch die von Mannhardt, G. M.
p- 79, schon hervorgehobene Beziehung des littauischen Alp als
schwarzer Kuh in der Redensart ,,die schwarze Kuh hat
ihn gedriickt® auf die Wolke, reiht sich bestitigend an mit
der speciellen Bezichung auf die dunkle Gewitterwolke als
eine schwarze Kuh (s. Heutigen Volksgl. p. 128 f.). Der ganze
Glaube tritt iiberhaupt in eine gewisse Beziehung zu den vorhin
p- 20 entwickelten Ansichten von den Strigen, als den bdsen,
fast thierischen Plagegeistern im Gewitter dort oben; nur ist der
Mihrten-Glaube schon menschlicher gedacht und auch die Be-
trachtung der Natur selbst etwas entwickelter. — Neben jenen
Bezichungen erscheint aber die gefangene Mahrt, d. h. das
in der Wolke verborgene, durch das Blitzschliisselloch
zichende Wesen, wenn, als der Tag graut, d. h. das Gewitter
voruber ist, es nun als eine schone Jungfrau erscheint, wie
oben schon angedeutet, als die Sonnenjungfrau, im Anschlufs
woran dann der Zug, dafs sie sieben Jahr bei dem bleibt,
der sie gefangen, auf die winterliche Zeit gehen dirfte, in
der die Sonne verschwunden, wie nach meiner Deutung der
sieben Monate in der Wodanssage so viele Mythen von Kuhn,
Simrock, Mannhardt u. A. gedeutet sind (s. Heutigen Volksglau-
ben u. s. w. p. 66). Wenn aber das Letztere auch die Deutung
auf das Verschwinden speciell des Gewitter wesens zuliefse,
so scheint dies zunéchst fast noch bestimmter in einer bei Liebrecht
(Gervasii Otia Imper. Hannover 1856. p. 5) mitgetheilten Form
der Melusinensage hervorzutreten, wo das betr. analoge Wesen
als die schlangenartige Gewittergottin selbst erscheint.
Sie wird zwar dort nicht ausdriicklich als Mahre genannt, auch
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fehlt der Fang, die Sage seclbst ist aber ganz wie die Mahrten-
sage in jeglicher Beziehung, so dafs auch Kuhn, H. d. F. p. 92,
sie zu denselben stellt. Die Bedingung des Bleibens ist aber
hier nun, dafs sie nicht nackt gesehen werde. Es geschicht
doch, und sie wird im Bade iiberrascht und verschwindet;
erepto linteo, quo balneum operitur, miles ut uxorem nudam
videat, accedit, statimque domina in serpentem conversa,
misso sub aqua balnei capite, disparuit, nunquam visa impo-
sterum nec audita, nisi quandoque de nocte, cum ad infan-
tulos suos visitandos veniebat, nutricibus audientibus, sed
ab eius aspectu semper arctatis. Die Alterthiimlichkeit der Vor-
stellung des Nicht-nackt-gesehen-werden-diirfens hat
Kuhn a. a. O. schon aus dem Indischen nachgewiesen, und durch
mehrere Analogien aus anderen, deutschen Sagen als einen alten,
gemeinsamen, indogermanischen Glaubenssatz bestitigt. Ich be-
ziche diesen Zug des Mythos auf die verhédngnifsvolle Ueber-
raschung der Wolkengottin im Wolkenbade, wovon ja
auch griechische Mythen ausdriicklich berichten, welche Storung
dann namentlich in einem Blitz, der die Wolkenhiille wegrei-
fsend plotzlich Alles mit grellem Licht erhellte, so vor sich
zu gehen, dann auch aber in anders gestalteten Blitzen mit anderen,
jene Unterbrechung begleitenden Accidenzien sich zu bekunden
schien. Teiresias wird z.B. geblendet, weil er die Athene nackt
gesehen, gerade wie der, welcher nach deutschem Glauben die
weifseFrau im leuchtenden Blitz gewand erblickt, oder der
nach jidischer Vorstellung den Engel des Herrn geschen,
vom Schlage getroffen wird, d. h. urspriinglich den Blitztod
stirbt (s. Heutigen Volksgl. p. 107). Desgleichen wird Aktaeon,
eine Art wilder Jager, weil er die Artemis nackt im Bade ge-
sehen, in einen Hirsch verwandelt und von seinen eigenen Hunden
zerrissen, ein Vorgang, der auch seine Analogien im Gewitter
hat, indem die Mythe uns hier den himmlischen Hirsch mit dem
im Blitzzickzack leuchtenden Geweih vorfithrt, der von
den Sturmeshunden gehetzt und zerrissen wirdl). So er-

1) Ueber das Sachliche cf. Jacobi’s myth. Worterbuch unter Teiresias und
Aktaeon. Ueber den Hirsch mit dem Blitzgeweih s. Zacher, Die Historie
V. d. Genovefa. Konigsberg 1860. p. 49 und iiber das Zerrissenwerden
eines Wesens im Gewitter u. A. Heutig. Volksgl. p. 49 und oben p. 18.
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scheint also in unserer Sage diese im Gewitterbade ein-
tretende StOorung, welche dem Sturm oder dem Blitz zu-
zuschreiben ist, der das Wolkengewand zerreifst, wie der
rothe Blitzkerl Porphyrion an dem der Hera reifst (s. Urspr.
p. 82), als die Veranlassung des Verschwindens des Gewitter-
wesens iiberhaupt, wie umgekehrt bei der anderen, schon
oben erwédhnten Beziehung auf die im Gewitter gefangene Son-
nenjungfrau es auch als die Veranlassung des Gefangen-
seins derselben gelten konnte (vergi, die Beispiele zu diesen Sagen
bei Kuhn a. a. 0.). Dieselbe Bedeutung, glaube ich, hat auch
noch die Redensart ,,die Hexe blank machen,“ die Kuhn, Westph.
Sagen II, 31, als iiblich anfiihrt, wenn man z. B. iiber einen Wer-
wolf oder ein dhnliches, verzaubertes Thier Eisen oder Stahl
wirft, was nach meiner Deutung wieder auf den Blitz geht,
und das die Folge haben soll, dafs die Wolkenhiille platzt, und
das betreffende Wesen nackt dasteht, der Zauber gebrochen, es
gleichsam entdeckt und gefangen ist. — Wenn so die erwéhnten
Sagenkreise aber auch zunichst auf das Gewitter fiihrten, und somit
flas betreffende Wesen in ihm sich als selbststindig zu bekunden
schien, ist damit doch keineswegs ausgeschlossen, dafs, wo dasselbe
als schone Jungfrau daneben geschildert wird, auch hier im
Hintergriinde ein weibliches Sonnenwesen als der eigent-
liche Ausgangspunkt anzunehmen sei, welches nur eben in die
Gewitterscenerie iiberging. Es wire auch hier die Sonnenjung-
frau, die nur eben nicht im Bade tiberrascht sein will, wo ihr
Schlangenleib dann sichtbar wird, die nicht nackt gesehen sein
will und dergl. Namentlich diirfte dies auch von den angezo-
genen griechischen Mythen gelten und ebenso die schon von
mir. im Heutigen Volksgl. p. 107 angefiihrte Vermuthung von
der weifsen Frau dahin auszufiihren sein, dafs es eben die
Sonnenfrau ist, von der im Anschiufs an die entwickelten
Vorstellungen dann geglaubt wire, sie ginge speciell im Ge-
witter um und liefse sich (dort oben in den Alles erhellen-
den Blitzen) sehen. Wenn dieser letztere Ausdruck dann recht
eigentlich als eine alte, prignante Form des Mythos zu fassen,
wiirde sich so auch ihr ganzer Charakter als Ahnmutter, Kinder-
wiérterin wie Demeter, als Todverkiinderin u. s. w. aus diesem
Naturkreise ebenso leicht erkldren.
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Aber nicht diese Mihrten- Sagen allein, auch eine Menge
anderer altertiimlicher Vorstellungen erkldren sich aus der fiir
den Blitz in dem oben erwidhnten Odhin- und Loki-Mythos
gewonnenen Anschauung. Mit derselben finden ndmlich nun
auch die von Kuhn H. d. F. p. 214 ff. beigebrachten Mythen
volle Bestétigung und Abschlufs, in denen geschildert wird, wie
man von dem Gewittervogel nach deutschem Aberglauben
die Springwurzel, Wiinscheiruthe, d. h. die Blitzruthe,
gewinnen kann. ,Man mufs ihm sein Nest zuspiinden mit einem
Keil“, sagt Kuhn a. a. 0., ,,dann kommt er geflogen mit der
Springwurzel im Schnabel und hélt sie vor denselben, der
alsbald, wie vom starksten Schlage getroffen, herausfahrt.
Hat man sich nun versteckt und erhebt bei des Spechtes An-
ndherung grofsen Larm, so erschrickt er und lafst die Wurzel
fallen. Einige breiten auch ein weifses oder rothes Tuch
unter das Nest, dann wirft er sie darauf, nachdem er sic ge-
braucht.“ Nachdem Kuhn Aechnliches dann aus Plinius X, 18
berichtet, féhrt er fort: ,,dadurch gewinnt die oben ausgespro-
chene Vermuthung, dafs der Specht, — denn von dem wird
es gewohnlich erzdhlt, — auch unter die Blitztrager aufzunehmen
sei, festen Halt, denn dafs der cum crepitu arboris (bei
Plinius) herausfahrende Keil vom Donnerkeil getrieben
werde, kann kaum noch einem Bedenken unterliegen. “ — So Kuhn.
Nach unserer Deutung ist der herausfahrende Keil der Don-
nerkeil selbst, mit welchem dem Gewittervogel in der himm-
lischen Scenerie das Nest zugespiindet war, und ich bin geneigt,
dieselbe iiberhaupt im Einzelnen so zu fassen: Im Gewitter
wird dem himmlischen Vogel sein Nest im Wolkenwetter-
baum verkeilt, oder, wie wir gleich sehen werden, mit einer
Art von Wolken-Glasberge zugedeckt, woraus sich ergébe,
dafs die Sonne hier als das Nest des himmlischen Vogels
gegolten, wie auch im Glauben vom Phoenix sowohl das Ei,
in welchem er seinen Vater im Heiligthume des Helios be-
grabt, als das Nest, dem er Zeugungskraft mittheilt, und aus
dem der neue Phoenix hervorkommt, auf die Sonne gehen
diirfte, eine Vorstellung, die iibrigens von derjenigen, nach wel-
cher die Sonne als eine hoch am Himmel schwebende
Krone gefafst wurde, auch nicht weit abliegt, oder nur als
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eine Variation sich zu der eines flach am Himmel zur Mittagszeit
etwa daliegenden Sonnenrades stellt, (lieber den Phoenix
s. Urspr. p. 216, iiber sein Ei und Nest Jacobi's Mythoi. Worter-
buch unter Phoenix.) Wenn jenes also geschehen, das Nest
durch eine Wolke verdeckt ist, so erscheint der Vogel plotzlich
mit der Blitzsprengwurzel, o6ffnet den Wolkenbaum und
der Donnerkeil fahrt gerduschvoll heraus oder sprengt den
Wolkenberg. Der in der weiteren Entwickelung des Unwetters
vor sich gehend gedachte Raub der Blitzesspringwurzel
stellt sich dann ganz analog zu dem von mir im Urspr. der Myth,
dargelegten Raub der Schlangen- oder, wie ich jetzt auch
bestimmter noch sagen kann, der Sonnenkrone, des Sonnen-
ei’s, der Gewittermistelblume u. s. w., wo auch der be-
treffende Gegenstand, wie hier bei der Springwurzel, durch ein
untergehaltenes Tuch, d. h. eine Wolke, aufgefangen wird.

Die entsprechende talmudische Darstellung, auf die auch
Kuhn. p. 216 kurz hinweist, ist aber zu interessant, als dafs
ich mich nicht etwas bei derselben aufhalten sollte. Kuhn sagt:
»In der Sage vom Schamir — der hier die Stelle der Spring-
wurzel vertritt — ist noch besonders der Zug von Wichtigkeit,
dafs es heifst, der Auerhahn bediirfe desselben, wenn er Berge
spalte, den Samen von Béiumen dahin trage, um dort
neue Vegetation hervorzurufen (s. Cassel, Schamir. p. 62 ff.). Das
schliefst sich ganz an die in Felsenritzen oder auf Badumen
wachsende Eberesche und den agvattha u. s. w. an, und Cassel
hat, ohne dieselben zu kennen, wohl schon mit Recht geschlos-
sen, dafs diese Erzdhlung nicht jiidischen Ursprungs, sondern
von den Juden wahrscheinlich erst aus dem babylonischen Exil
mitgebracht sei.“ — Ich lasse das Letztere dahingestellt, ob-
gleich ich nach den alttestamentarischen Parallelen, welche ich im
letzten Capitel des Urspr. gegeben, und nach Steinthals Unter-
suchungen (in d. Z. f. Volkerpsychologie) iiber das Mythische am
Moses und Simson sowie iiber den Gewitterdrachen bei den Juden,
wo derselbe dhnliche Anschauungen, wie ich im Urspr. dargelegt
habe, auch dort wiedertindet, und endlich nach alledem, was ich
selbst wieder in diesem Buche iiber den mythischen Abraham und
Simson beibringe, nicht geneigt bin, es zu glauben, und hebe
blofs die charakteristischen Ziige der talmudischen Sage an sich
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hervor, welche nach den vorangehenden Untersuchungen nur an
Eigentiimlichkeit gewinnen. Ich stiitze mich dabei auf Eisen-
mengers Neu entdecktes Judentum, Konigsberg 1711, 1. p.351 ff.
,»Beim Tempelbau,“ heifst es, ,,beruft Salomo einige Geister, um
den Schamir zu erhalten, durch dessen Kraft man die aller-
hartesten Steine hat sprengen konnen,” damit er die
Steine zum Tempel damit spalte, ,.dieweil es, wie aus I Reg. 6,
V. 7 zu sehen ist, verboten war, Hammer oder eiserne Ge-
schirre dazu zu gebrauchenl).“ Der Schamir aber soll ein
gewisses Wiirmlein gewesen sein, so grofs als ein Gersten-
kornlein, vor ihm konnte kein hartes Ding bestehen.
Die Geister weisen Salomo aber an den Aschmedai, den Konig
der Teufel, und auf Salomo’s Frage, wo dieser zu finden, sagten
sie, dafs er sich auf dem Berge N. N. eine verschlossene Grube
gegraben, zu der er tiglich komme, um zu trinken. Da
schickte Salomo den Benaja ab mit einer Kette, auf welcher
der Name (das ist der zauberhafte Sehern hammphorasch) ein-
gegraben stand, mit einem Ringe mit ebenderselben Inschrift,
sammt einigen Flocken Wolle und etlichen Schlduchen Weins.
Benaja kommt zu Aschmedais Grube und gréibt erst unter der-
selben eine ebensolche, dann liefs er das Wasser aus Aschmedais
Grube herauslaufen und stopfte das Loch mit den Wollflocken
wieder zu. Darauf griabt er iiber derselben eine andere, fiillt
diese mit Wein, den er dann durch ein Loch in Aschmedais
Grube laufen ldfst. Dann stopft er das Loch wieder zu, dafs
Aschmedai nichts merkt. Dieser kommt zur Grube, riecht den
Wein, und will erst nicht trinken, weil er der Sache nicht
traut, dann aber betort ihn der Durst, er trinkt, wird trunken
und legt sich schlafen. In diesem Zustande wird er ge-
fesselt und fortgefiihrt. Unterwegs zeigt er sich ungebehrdig,
kann sich aber nicht 16sen, er reibt sich an einem Dattel-
baum und wirft ihn zu Boden. Darnach kam er an
ein Haus, und warf es um. Hierauf kam er zu einem
kleinen Hiittchen einer Wittfrau, sie aber ging hinaus, und

*) So wird die Stelle dort ,,und da das Haus gesetzet ward, waren
die Steine zuvor ganz zugerichtet, dafs man keinen Hammer,
noch Beil, noch irgend ein Eisenzeug im Bauen horte* dann
daselbst gedeutet.
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bat ihn flehentlich, (dais er ihrer Hiitte keinen Schaden zufiigen
mochte), und als er sich auf die andere Seite wenden wollte,
zerbrach er ein Bein und sprach, dieses ist was (Proverb. 25,
V. 15) geschrieben steht: ,,Eine gelinde Zung (oder sanftmiithige
Rede) zerbricht das Gebein u. s. w.“ Darauf wurde er vor Sa-
lomo gefiihrt, der ihn nach dem Schamir fragte, den er zum
Tempelbau bediirfe. Da antwortete jener, der Schamir sei dem
Filirsten des Meeres tibergeben, der gebe ihn Niemandem
als dem Auerhahn, der ihm getreu sei wegen des Eides, den
er ihm geschworen. Der Auerhahn aber nehme denselben mit
sich auf die Berge, da man nicht wohnen koénne (und auf
welchen keine Gewdchse und Bdume seien), und halte ihn an
die Felsen der Berge, dafs er sie spalte. Darnach nehme
er Same von den Bidumen und werfe ihn dahin, so gebe es
einen Ort daselbst zu wohnen (da Baume und Anderes wachse).
Deswegen werde er Naggar tura d. h. Bergkiinstler genannt.
Nachdem sie nun, heifst es weiter, das Nest des Auerhahns
gefunden hatten, darinnen Junge waren, haben sie es mit einem
weifsen Glase zugedecktl). Als nun der Auerhahn kam, wollte
er hineingehen zu seinen Jungen, konnte aber nicht. Deswegen
ging er hin, und brachte den Schamir und setzte ihn darauf.
Da nun der Benaja heriiber gegen denselben iiberlaut ge-
schrieen hatte, liefs er den Schamir fallen, und der Benaja
nahm ihn. Der Auerhahn aber ging hin, und erwiirgte sich
selbst wegen seines Eides, (den er dem Fiirsten des Meeres
geschworen hatte, dafs er denselben ihm nicht gehalten und
den Schamir hatte fallen lassen).” Dieser Schamir, welchen
Moses nach anderer Sage einst zu den Steinen des Leibrockes
hatte bringen lassen, der dann verloren gegangen, vom Salomo
auf die angefilhrte Weise wiedergewonnen sein sollte, mit dem
er den Tempel gebaut, war dann, wie es hiefs, bei der Ver-
wiistung desselben wieder verloren gegangen.

*) Nach der Analogie anderer Sagen habe ich oben dafiir einen Glas-
berg substituirt, denn es ist im Element und der Auffassung offenbar das-
selbe, was die nordischen Sagen mit Glasberg oder Glashaus bezeichnen,
namlich eine Wolke. Zu unserer Sage pafste natiirlich beim Erwerben des
Schamir und dem Zudecken des Nestes ,,der Berg“ ebensowenig als ,,das
Haus,” die Erzéhlung sagte dafiir einfach ,,Glas.”
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Diese jiidische Tradition ist hochst merkwiirdig. Sie triagt
erstens in allen Theilen einen ganz selbststindigen Charakter.
So ist, um nur die Hauptsache hervorzuheben, der gefesselte
Teufel, welcher Baume und H&auser umreifst, dabei aber sich
das Bein zerschlagt, also lahm wird, eine in dieser Form
hochst charakteristische Auffassung des Gewitterwesens. Wir
sehen ihn ndmlich so noch in der Verheerung thitig, die das
Gewitter anrichtet, wihrend andererseits es eine dcht morgen-
landisch-israelitische Scenerie ist, wenn er seine Cisterne im
verschlossenen Wolkenberge hat, zu der er téiglich kommt,
seinen Durst zu stillen. Das Gefesseit-und Lahmwerden sind
hingegen schon im Urspr. von mir mannigfach an diesen Gewitter-
wesen nachgewiesene Vorstellungen. Was aber das interessan-
teste hier Wiederkehrende ist, das ist die Verbindung des im Ge-
witter trunken gemachten und gefesselten Himmels-
riesen mit dem Gewittervogel, der den Blitz herbeibringt,
wie sie Kuhn aus den verschiedenen Theilen der Picus-Sage schon
zusammengesetzt hat. Der Vogel ist aber hier noch kein Feuer-
bringer, ja, der Schamir ist auch noch nicht einmal als schétze-
zeigende Wiinscheiruthe gefafst, sondern einfach der Wolken Spal-
ter, der seinen Triger, den Wolkenvogel, zu einer Art himm-
lischen Schopfer macht, dafs er die Berge sprengt, die
Wolkenbdume pflanzt und dergl.; er ist gleichsam im wohl-
thatigen Sinne das, was der kleine aufrecht gehende Schlan-
genkonig, der kleine Basilisk, den ich auch in besonderer
Auffassung im Blitze nachgewiesen, im furchtbaren Sinne ist.
(s. Urspr. p. 214. 247). Auch dieser sprengt Steine u. s. w.
(Urspr. p. 52). Wie der Schamir sich so zum Basilisken, so stellt
er sich andererseits als kleines Wiirmlein, so grofs wie ein
Gerstenkornlein, dann doch ganz zu dem als Wurm oder
Schlange (ormr) oder Fliege in den Wolkenberg schliipfen-
den Odhin oder Loki. Alle diese Anschauungen des Blitzes als
einer dahinschliipfenden oder aufrecht gehenden kleinen
Schlange, ecines Wirmleins, eines Insects, einer Fliege
tragen sich gegenseitig und brechen in allen Mythologien her-
vor. So, um noch Eins anzufiihren, erklart es sich nun auch,
wenn Ahriman als Schlange im Blitz vom Himmel herab-

springt (Urspr. p. 50) und als Fliege dann das All durchzieht,
6
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Alles in Nacht hiillt, d. h. in die Gewitternacht, und alles bose
Geschmeifs, d. h. den ganzen bdsen Spuk des Gewitters,
Schlangen, Kroten u. s. w. schafft (Klemm, Culturgesch. VIL.
p- 366). So spielen auch die Zauberfliegen bei den nordischen
Schamanen eine grofse Rolle (s. Klemm ebendas.). Und der
Beelzebub, d. h. der Baal der Fliegen, von dem das zweite
Buch der Konige berichtet, diirfte ebenso, wie der Zeus ano-
fibvio¢ (Paus. V, 14), desselben Ursprunges sein, indem, wie beim
Apollo Smintheus der Miusegott in einen Méuseabwehrer, so hier
der Fliegengott in einen Fliegenabwehrer libergegangen sein diirfte,
wenn nicht diese letztere Anschauung schon in der Naturer-
scheinung selbst zu suchen wire, in der man ja auch, wie vorher
nachgewiesen, eine Menge Bienen und Bremsen in den Blitzen
schwidrmen und zischen sah, und ebenso also auch eine bdse
Fliegenplage dort oben konnte hereinbrechen sehen, welche der
Gewittersieger, der Sturm dann etwa, verscheuchte.

Aber noch eine andere Anschauung zeigt die Mythe vom
Aschmedai, die auch in der nordischen Odhinsage ihr Analogon
hat. Das Angebohrtwerden der Wolkencisterne des Asch-
medai erinnert ndmlich in der Sache selbst als besondere An-
schauung an das Bohrloch, das in die Wolke gebohrt wird,
in der Gunnléd mit Suttungs Meth sich befindet, dafs Odhin
als ormr hindurchschliipfe. Kuhn (H. d. F. p. 38 und 153) hebt
auch schon den Bohrer dabei als eine alte und eigenthiimliche
Vorstellung hervor, indem er an den gemeinsamen Ursprung
der Anschauung vom himmlischen Feuer und Trank erinnert
und an die Entstehung speciell des ersteren. Die Parallele ist
auch, denke ich, jetzt vollstaindig. Sah man ndmlich im Gewitter
das Drehen cines Stabes in der Nabe des grofsen Wolken-
rades behufs der Quirking des Wolkenmeeres oder behufs des
Feueranziindens, wie Kuhn dargethan hat, so heifst es doch nur
der Sache eine etwas andere Wendung geben, wenn man es als ein
Bohren in den Wolken — natiirlich Alles dies colossal gedacht,
— zu irgend einem anderen Zweck fafste. Ja, sehen wir uns die
betreffende Stelle der Edda noch genauer an, so erscheint uns die
Gewitterscenerie noch in kleinen Ziigen charakteristisch ausgemalt.
Bangi bohrte also im Wolkenberge und sagte dann, heifst es, bald,
der Berg sei durchgebohrt. Aber Bolwerkr (Odhin) blies in’s
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Bohrloch, da flogen die Splitter heraus, ihm ent-
gegen. Daran erkannte er, dafs Bangi mit Trug umgehe, und
bat ihn, ganz durchzubohren. Bangi bohrte weiter, und als Bol-
werkr zum anderen Male hineinblies, flogen die Splitter ein-
wirts. Da wandelte sich Bdlwerkr in einen Wurm und
schloff in das Bohrloch (Simrock, Edda. p. 294). Wie Thor
sonst in seinen Bart blast, und so Blitz und Donner er-
zeugt, blast Odhin hier in derselben Scenerie, durch das
Wolkenbohrloch unter dem Sprithen der Blitzessplitter,
eine Anschauung, die ich in &hnlicher Weise schon im Volks-
glauben u. s. w. p. 41 nachgewiesen habe. Als aber diese
nicht mehr sprithen, da ist er hineingeschliipft in den
Wolkenberg, wie wir oben bei der Mahr des Ausfiihrlicheren
gesehen haben.

Mit dieser, im Gewitter nachgewiesenen Vorstellung hiangt
auch eine Scene der Odysseus-Sage zusammen. Ich habe in
Uebereinstimmung mit W. Grimm den Kyklopen schon Urspr.
p. 199 als den Himmelsriesen mit dem Sonnenauge ge-
deutet, und ich denke, wie ich dort schon ausgesprochen, in aus-
fihrlicherer Darlegung an anderer Stelle nachzuweisen, dafs
die Blendung desselben im Gewitter vor sich ging.
Da stellt sich nun als ganz analog zu dem eben entwickelten
B obren in den Wolken und nur in einen anderen Anschauungs-
kreis iibertragen das Bohren in dem Auge des Himmels-
riesen, des Kyklopen, welches Homer selbst mit dem eines
Drehbohrers vergleicht, wobei es auch aufzischt, wie wenn
man Eisen in Wasser taucht, um es zu hédrten, was mir deut-
lich auf den sprithenden oder aufzischenden Blitz zu gehen
scheintl), wihrend der Aufschrei des Riesen den Donner-
schrei charakterisirt.

xai mom3 fywv (sagt Odysseus, Hom. Od. IX, 380sqq.) a660ov yécov
éx m'Qo¢ (ndmlich den glithenden pox"d¢), ap,q)i cT ttaiQoi
ibeavel' avlccQ 0OcCcGo¢ evenvivGsv (xéya Oaiyitov.

*) Analog ist es, wenn man dasselbe aiCtrv der feurigen Sonne zu-
schrieb, wenn sie sich Abends in’s Meer tauche, wie auch Posidonius bei
Strabo III. C. p. 139 sagt: jutiCa) tivivtiv tov ijktov. Iv naQcnxtavinJt ptia
xpoqoi) nagcanXqaiwg, mgavti tiiCovTog ToU ntXayove xccia oftBtv atiov Nr
T0 I/aninmuv tig TOV Svfhiv.

6*



84

of [IEV, [I0%IOV EXOVIEC éXctiVOV, OICVV EJl ixQ0),
o(f>&aXp,cli EVégEv6av* Eyto dl EQVIIEOX-EV CXEQIHIC
divEOV. to¢ OTE TVG moviao3 dogv VTjiov avrig
TOVnavoi, oi dé T SVEQ&EV VIIO60EIOV61 HIUXVIV
dlpayvEVOV ExdlEQI>E, T0 OF TOEyEl S[ip,EVEC alEI*

to¢ TOV EV O (f)V'aXUM JIVOiT"XEa {TOXXOV EXOVTEG
OIVEO[TEV] TOV Ol «Ta« JIEOIDOEE "ECjIOV EOVice,

aavma dé ol fiXérpag' ¢?zyi xai dcpgvag EVGEV avm[uy
yX\VTi¢ xaiOfTEvij¢" GffagayEVvro dé oi avoX giCa.

a¢ d' 6? av’g xa™x6"¢ JIEXEXVV (léyav wg 6xénaovov
Ew vdaiv ipvxom pnamy psyaXa iaxona,

(fagfiaoGeov' mo yag avmE Gidijgov ys xgaiog EGTIV.

(3¢ moi) GvC* o0 (f) 3-aXsio¢ iXaivéto JIEdv fioxXco.
6(1EgdaXéov dé (léeyl ti/vradpy JIEov d' 1«XE némQT|'
rsve di dEICaVTE¢ (XHEG6V[IE&\ — — —

Mit der ganzen nachgewiesenen Vorstellung iibrigens des
im Blitz und Donner gebohrten Loches oder heraus-
springenden Keils stelle ich nun schliefslich noch zusammen,
wenn man andererseits die Gewitterscenerie so auffafste, als
werde dort oben etwas verkeilt. Hierher ziehe ich u. A. das
sogenannte Verkeilen der Pest, die auch dann, wenn der
Keil herausgenommen wird, als blaues Flidmmchen,
d. h. wie der Blitz, hervorbricht und in dieser Gestalt durch
das Land zieht, wobei man sich unter Pest urspriinglich das
himmlische Verderben dachte, wie es im Gewitter tiber
alle Thiere und die ganze Schopfung des Himmels los-
zubrechen schien (s. Urspr. p. 111 ff). Die blaue Flamme tritt
in deutschen und englischen Sagen charakteristisch hervor. Fiir
die Sache selbst fiihrt Grimm schon Amm. Marc. 23, 6 an: fertur
autem, quod post direptum hoc idem figmentum (Apollinis si-
mulacrum) incensa civitate (Seleucia) milites fanum scrutantes
invenere foramen angustum, quo reserato ut pretiosum
aliquid invenirent, ex adyto quodam concluso a Chaldaco-
rum arcanis labes primordialis exsiluit, quae insanabilium vi
concepta morborum eiusdem Veri Marcique Antonini temporibus
ab ipsis Persarum finibus ad usque Rhenum et Gallias cuncta
contagiis polluebat et mortibus. Diese Stelle gewinnt dadurch
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noch besondere Bedeutung, dafs gerade Apollo, wie die deutsche
Hel, die pestsendenden Gewittergotter geworden, bei denen dann,
wie schon angedeutet, noch in anderen Auffassungen die Ver-
heerung, welche die Gewittergétter unter den himmlischen
Wolkenthieren anzurichten schienen, hervortrittl).

Dann deute ich auch auf dasselbe Naturelement und die-
selbe Auffassung die bekannte Ceremonie des clavum figere
bei den Romern, die auch weiter nichts als eine Nachahmung
eines dhnlichen, im Gewitter geglaubten, himmlischen
Vorgangs mit irgend welcher religiosen Nebenbedeutung war?).
Ja, die ausgefiihrte Beziehung auf die Pest tritt auch hierbei
noch ausdriicklich bei Livius VII, 3 hervor: Itaque Cn. Genucio,
L. Aemilio Marneremo secundum consulibus, quum piaculorum
magis conquisitio animos, quam corpora morbi afficerent, repe-
titum ex seniorum memoria dicitur, pestilentiam quondam
clavo ab dictatore fixo sedatum. Ea religione adductus
senatus dictatorem clavi figendi causa dici iussit. Ebenso
Vili, 18. Alljahrlich wiederholte man dies dann zu Vulsinii
wie zu Rom als eine heilsame Ceremonie, wie man sonst
ja auch alljahrlich das Feuer nach Analogic der himmlischen
Erscheinungen und auch dann, wenn es gelegentlich noth that, er-
neuerte. Auf dieselbe Anschauung des Nageleinschlagens
im Gewitter geht es {iibrigens, wenn auf einem etruscischen
Spiegel die Atropos (Athrpa), d. h. das unabwendbare Schicksal,
iiber dem Haupt des dem Tod Verfallenen einen Nagel
einschlagt; denn es ist cine einfache Parallele zu dem, wenn,
wie ich bei Besprechung des Blitzes als eines Fadens und des
Spinnens im Gewitter nachzuweisen gedenke, die Schicksals-

x) Vergi, iber das Verkeilen der Pest Grimm. M. p. 1135. Kuhn. Westph.
Sagen. 1. p. 140. Achnlich ist auch das Verkeilen der Blitzmaus in der
sogenannten Mausesche, s. Grohmann, Apollo Smintheus u. s. w. p. 11 f.
Ueber die Pest des Apollo als himmlisches Verderben s. zunédchst Ursp.
p. 104. 113. 163 und Kuhn. Westph. S. IL. p. 9.

2) Wahrscheinlich steht sie von Haus aus in Beziehung mit der An-
schauung der Sterne als Kopfe von Néageln, die am Firmament einge-
schlagen. Als deutscher Aberglaube ist dies schon oben erwdhnt worden,
und dafs auch griechische Philosophen im Anschlufs offenbar an volks-
timliche Vorstellungen dies angenommen, wird weiter unten ausgefiihrt
werden, wo vom Schmieden des Firmaments die Rede ist.
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gottin den Lebensfaden im Blitz abschneidet oder zerreifst.
(Ueber die etruscische Vorstellung des Nageleinschlagens s. Preller,
rom. Myth. 1858. p. 232).

Nach diesen Abschweifungen, welche sich an den Blitz als
das Treiben eines himmlischen Insects und des Hinein-
schliipfens desselben in die Wolke anschlossen, komme
ich jetzt noch einmal auf die bei den Deutschen nachgewiesene
Vorstellung der Sterne als himmlischer Kiéafer zuriick. Es
ist ndmlich mit diesem gewonnenen Substrat des Kéferglaubens
bei den Deutschen auch die schon von Grimm hervorgehobene
und von Mannhardt des Weiteren ausgefiihrte Beziehung der
gefliigelten Insecten und Schmetterlinge zu den Seelen
der Verstorbenen erklirt, da Beides sich in den Sternen be-
rithrte, die, wie wir sehen werden, bei Griechen und Deutschen
als solche Geister aufgefafst wurden. Aber auch diese Vorstel-
lung geht wieder in das Unwetter und die Gewitternacht iiber,
wo der unsichtbare Schwarm der himmlischen gefliigelten
Wesen im Rauschen des Windes sich wenigstens verneh-
men lafst. So hort sich ja bei Homer (Od. XXIV, 5 sqq.), wie oben
erwahnt, das Ziehen der Seelen wie der Flederméuse Zug an:

— Tai ds TQICovcai Emovro (die Seelen dem Hermes).
to¢c A OTE VVXTEQIOEC i12>x«» «VIQOV 0-ECJHECION
TQiCovtfai nom éovx ai, EJEI XE TIC anoné6ybEV
OQfia&kov éx JIET(T]c, ava T' aXX-"Xyb6iv E’ovvai*

()¢ ai TETQiyviai ap,' rji(jav’ —
'E¢"FEia¢ axdxrjTa xat* svQtosvxa xéXEvd-a.

cf. Urspr. p. 126. 200. 272.

Dies ist um so charakteristischer, als auch die Fledermaus, wie
Grohmann nachgewiesen, in den Kreis der Gewitterthiere ge-
hort. In dasselbe Anschauungsgebiet vom Zug der Seelen als
einem Schwarm gefliigelter Thierchen iiberschweifend,
sagte auch Sophokles, wie oben p. 60 erwihnt:
BOfBsi di VEXOtoV GfAijvOC' EQ’Eiai 0’ aXXm].

wozu ich a. a. 0. ausdriicklich deutsche Sagen beigebracht habe,
die das Bild speciell eines Bienenschwarms ausfithrten. — Wie
aber oft eine einzelne Bezeichnung beim Mangel weiterer No-
tizen doch eine bedeutsame Perspective erdffnet, so moge schliefs-
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lich noch erwdhnt werden, dais bei den Nordgermanen die Be-
zeichnung Bienenschiff vorkommt. Aus dem Liede Sona-
torrek, welches der Skalde Egill Skallagrimssonr auf seinen er-
trunkenen Sohn sang, fithrt Mannhardt. Germ. Mythen, p. 371,
an: ,In des Bienenschiffs Bau stieg der Bube, der Sohn
meiner Gattin, sein Geschlecht zu besuchen“ und bemerkt dazu:
,,Hier wird der Himmel oder die Luft als Sitz der Seligen ,,die
Wohnung des Schiffes der Bienen“ genannt.“ Ich mdchte
vielmehr nach dem Obigen entweder an die ziehende Ge-
witterwolke als das Wolkenschiff denken, oder sollte es
gar mit specieller Beziechung auf den Bienennachthimmel
der Mondkahn sein?

Doch kehren wir zum Schlufs dieser ganzen Untersuchung
noch einmal speciell zu der aus den griechischen Mythen ent-
wickelten Vorstellung der Sterne als goldiger Bienen, von
denen des Morgens der Honig, die Gotternahrung, stammt,
zuriick, so scheint, wie beim Nachtwetterbaum und dem Haoma,
auch hier der Mond noch in den Kreis der Anschauung hinein-
gezogen zu sein. Denn nicht allein, dafs auch der Mond, wie
in dem Rickertschen Gedicht, neben der Sonne als eine himm-
lische Schaale gefafst werden konnte, in welcher der Licht-
trank aus Wolkenmilch, Regennafs und Sternenhonig
bereitet galt, wie ja auch im Indischen, von der Anschauung des
himmlischen Lichts als eines Trankes aus, der Name
des Konigs Soma, des kaltstrahligen, am Monde geradezu
haften geblieben ist; es konnte auch, den himmlischen Ster-
nenbienen speciell gegeniiber, der Mond noch urspriinglich eine
andere Rolle gespielt haben. Die cretische Sage, welche von
den erzgoldigen Bienen dort oben in der Hohe berichtet, weifs
nidmlich nun auch von einem Konig AJE2)» 66E v ¢, dessen
Tochter dann den jungen Zeus gendhrt haben sollen. Und wenn
man dabei schon die Conjectur machen konnte, dafs der Konig
LyENuyv, dava”™ des geschilderten himmlischen Sternen-Bie-
nenstockes im Monde zu suchen, so diirfte anderseits es
als eine Bestitigung gelten, wenn wir auch, abgesehen von diesen
Sagen, den Mond selbst in weiblicher Auffassung als Biene
bezeichnet finden, und der Priester der Artemis anderseits bei
den Ephesiern ¢66i”v, d. h. BienenkOnig, genannt wurde.
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Porphyr, de antro nymph, c. 18: xai xd¢ dn™N;T7Qoq IEQsiag,
¢ % %&oviag d'td¢ fwfitloag, fie Xi66ag¢ o- naXaioi sxaXoww'
avmyv TE TUVKOQl'jV [is Xiboo a1;. SEXLVIIV TE ovoav yEVE6Etl)g
noobecxuda yéXiobav éxaXovv. (lieber den E66yv s. Spanti, z.
Callim. h. in Jov. v. 66. Pausanias. Vili. 13, 1). Wenn aber die
Grundlage der Anschauung des Sternenhimmels gleichsam als
eines goldigen Bienenkorbes richtig, so mochte ich die
Bezichung des Mondes dazu als Konig oder KOnigin nicht
etwa blofs in einer so allgemeinen Vorstellung suchen, wie bei
Horatius in der oben citirten Stelle Luna siderum regina ge-
nannt wurde, sondern es diirfte auch hier eine, die ganze Vor-
stellung vervollstindigende Naturanschauung zu Grunde liegen.
Erwédgen wir nidmlich einerseits, dafs der Bienenkonig oder die
Kénigin sich den Augen entzieht und im Bau bleibt, und ver-
gegenwirtigen wir uns andererseits das ganze Bild, so ergiebt
sich ziemlich von selbst eine Anschauung, nach welcher die
bald goldige, bald silberne Mondscheibe — der glanzende,
pordse Stein, welcher ab- und zunimmt, oder nach anderem
Bilde der himmlische Kiése des Hirten, wie wir vorhin ge-
sehen haben, — als die himmlische Honig- oder Wachswabe
gegolten haben konnte, in welcher der Bienenkonig in seinem
Bienenrimpf safs, so dafs sie gleichsam mit ihm identificirt
werden konnte. Denn im Bienenrumpf, sagt Plato, wird der
Konig, der zjytfitov, ava”, rex oder regina, der Weiser
oder die Konigin geboren, er ist squalens auro, gleichsam
starrend von Gold. s. Vofs z. Vergil Georg. IV. 67 sqq.

Wenn so im himmlischen Nachtreich die goldenen Ster-
nenbienen den Honig sammelten, im Mondschein der
Nektar zu erglinzen, am Morgen die Lichtquelle des ambro-
sischen Sonnentrankes zu sprudeln, oder Wolkenbdume
und Wolkenvogel Trager dieses himmlischen Licht-
trankes zu sein schienen, in der Gewitternacht die himm-
lischen Bienen zu schwirmen oder unter Erzgetdon ein-
geschlagen, oder der Unsterblichkeitstrank geraubt
oder in schon entwickelter Vorstellung wieder bereitet zu
werden schien, so sind dies alles Mythen homogener Art, die,
von dem an die Spitze der Untersuchung gestellten Glauben des
Himmelslichts als eines himmlischen Tranks ausgegangen,
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oder wenigstens von ihr getragen, alles Analoge in ihren Kreis
hineinzogen, wie sich dies auch, wie oben erwéhnt, an anderen
Beispielen von der himmlischen Jagd, dem himmlischen Fisch-
fang u. s. w. wiedertindet. Mag auch das Letzte mit dem Mond
im Sternenbienenkorb noch gewagt erscheinen, damit fallt keines-
wegs das Andere, was auf selbststindiger Grundlage ruht, und
damit haben wir, denke ich, eine weithin sich verzweigende,
uralte Anschauung von Sonnen-, Mond- und Sternenlicht,
daran sich schliefsendem Gewittertreiben und Gewitter-
kampf gewonnen, die nicht allein dadurch bedeutsam ist, dafs
sie alle diese Himmelserscheinungen umfafst und Vorstellungen
von einem himmlischen Trank, Quell u. s. w. erzeugt hat, die
in den ausgebildeten Mythologien in entwickelteren Formen bei-
behalten sind, sondern vor Allem defshalb, weil bei diesen Ele-
menten die Beziehung der leuchtenden Himmelserscheinungen
zum F euer oder zu anthropomorphischen Gestaltungen noch
fast ganz in den Hintergrund tritt, ein Moment, was wir sonst
nur noch in dieser Weise bei den mythischen Niederschligen
desjenigen Glaubens wiederfinden, zu dem ich im Urspr. in dem
Capitel von den Rindergottheiten und im L Anhang zum Heutigen
Volksgl. u. s. w. den Grund gelegt habe. Beides ficle etwa auch
gemeinsam dem Hirtenleben anheim, welches zuerst {iberhaupt wohl
zu zusammenhédngenden Naturbetrachtungen und umfas-
senderen Mythenbildungen Veranlassung gegeben haben mdchte,
wihrend ein roheres Leben, was man nach einer hervorstechen-
den Weise einseitig gewdhnlich als Jégerleben zu bezeichnen
pflegt, nur mehr einzelne Momente in der Natur gliubig aufge-
fafst und so mythische Ansétze seiner Art gebildet haben diirftel).

*) Unerwdhnt will ich hierbei librigens nicht lassen, dafs nach den
entwickelten Vorstellungen wohl auch nun der interessante Fund im Grabe
des frankischen Konigs Childerich zu Doornik von einem goldenen Stier-
haupt unter vielen hundert goldenen Bienen, die dann in das
Napoleonische Wappen bekanntlich iibergegangen sind, seine Erkldrung
finden diirfte (Chiflet, Anastasis Childerici I. Antwerpen 1655). Wenn
das goldene Stierhaupt dabei auf den Sonnen- und Gewitterstier, wie wir
weiter unten sehen werden, geht, bleibt es weiteren Untersuchungen iiber-
lassen, zu erdrtern, ob die Bienen mit den Sternen oder mit den in den Blitzen
schwirrenden Gewitterbienen in Verbindung zu bringen sind; doch diirfte
wohl die Beziehung auf den Nachthimmel néher liegen.
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Von den sachlichen Auffassungen der Sonne ist noch die
einer Krone {iibrig, wovon nachher bei dem Strahlenhaupt der
Sonne die Rede sein wird.

Eine ganz neue Gruppe von Vorstellungen ergiebt sich aber,
insofern das Feurige, Gliihende der Erscheinung der Sonne,
was wir schon beim dianugce gidgoe oben in die Anschauung
hineingezogen fanden, besonders entwickelt wird. Wie unsere
Ausdriicke ,,die Sonne leuchtet, brennt,” oder Redeweisen, wie
die von der G luth der Sonne, von derselben als von einem himm-
lischen Feuer entlehnt sind : sagt zunédchst Aeschylos Pers. v. 496 sq.
OXéycitV yao avyai¢ Xatinoog »iXion xvxXog
géoov noqov diijxs, &Eqgaiv(ov (fXoyi.

oder v. 356 sq.
EIT av (fXéywv axmiOEV i"Xio¢ yiiova

Derartige Ausdriicke kehren ganz gewdhnlich wieder, so
redet z. B. Euripides Iphig. Taur. v. 1139 vom srdXiov niq,
und Nonnus Dion. XXIII. v. 291 giebt der Sonne kurzweg das
Beiwort nugOFie, wie Vergil, Culex, v. 41 vom igneus Sol redet.

Demgemifs meinte auch Anaxagoras io avrd Elvai nvg
xai Xiov (Xen. Memor. IV, 7). Namentlich aber gingen die alten
griechischen Philosophen noch lange von der Vorstellung einer feu-
rigen, meist irgendwie dann eingehegten Masse, wras auch
volksthiimliche Vorstellung in andern Mythologien blieb, aus,
nur entwickelten sie selbige in ihrer Weise. Wie die Finnen die
Sonne fiir eine, in einem goldenen Ring eingehegte Feuer-
masse hielten (Castren, Finnische Myth. Petersb. 1853. p. 56),
liegen &dhnliche Vorstellungen z. B. der Ansicht des Anaximandros
zu Grunde, wenn er, mit Festhaltung der alten volksthiimlichen
Vorstellung eines leuchtenden Rades, von der Sonne meinte, sie
sei xixXov oxmioxaiEixoOanXao'iova T-je yil¢, aggaTEiou rqé%ov
TV aipida na¢anXi™Oiov eyovea xoiXrjv, nXijgij nvgoge"

xama mi gsqoe /xipaiveiv Oia Omogiou 20 niqg, weneq dia
nqijOTiigog avXov' xai moiel eiyai mov igXioy Sonnenfinsternisse
seien dann die Verschliefsung dieser Oeffnung. Eine &hnliche
Vorstellung hatte er vom Monde, EXXEUIEIV dé xama T1CC¢ EII-
oigotpag m> vgo/ov (Plut. plac. phil. IL 20 sqq. und 25). Zu
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einer derartigen, allgemeinen Vorstellung einer Feuermasse
in Sonne und Mond iiberhaupt stimmt es, wenn das Sonnen-
und Mondfeuer sich neu zu bilden oder zu erneuern schien;
wie Xenophanes meinte, dafs die Sonne entstinde ex nvQidloiv
Ttov (fiva&QOiCofievwv [lev EX rije vwQcce ava&vpdaiisciig, <Tvva-
“Qoi™ovxtov di 1OV ijXiov (Plut. ib.), oder Antiphon die Sonne
fiir ein nvQ EmvE[i0fiEvov mov TIEQL TI;v Y4V wwQOv asqa hielt
(Stob. eel. phys. I, 26). Nicht blofs aber etwa nach Sonnenfinster-
nissen dachte man sich eine solche Neubildung, sondern tig-
lich, und beim Monde bei j edem Mondwechsel, 10v O i;Ziov
x fTxOMV  ntQidltoV  a&QOiCopévwv ysvéndai xa-Y sxafliip
mynéoav' — xai trjv figviaiav anoxQVXpiv xaTacSEGiv cet.
(cf. Brandis, Comment. Eleat. Altonae 1813. 1. 53. Anm.). Das-
selbe, was von der Erneuerung von Sonne und Mond, galt auch
von den Sternen. Xenophanes meinte, die Sterne wiirden tag-
lich ausgeldscht und wieder angeziindet, xaaazrep 70/¢
av’-Qaxag¢ TCC¢ yaq avaxoXa¢ xai tet¢ dvaEi¢- E™axpEi¢ Etvai
xai apéCEi¢. Plut. plac. phil. IL 13.

Zu den entwickelten Vorstellungen stellt sich Lucretius V.
V. 656 sqq.:

Tempore item certo roseam Matuta per oras

Aectheris auroram differt et lumina prodit.

Aut quia sol idem sub terras ille revertens

Anticipiat coelum radiis, accendere temptans;

Aut quia conveniunt ignes, et semina multa
Confluere ardoris consuerunt tempore certo,

Quae faciunt solis nova semper lumina gigni;

Quod genus Idaeis fama est e montibus altis

Dispersos ignes orienti lumine cerni,

Inde coire globum quasi in unum et conficere orbem.

Achnlich heifst es auch bei demselben Schriftsteller vom Monde
V. V. 747 sqq.:
Quo minus est mirum, si certo tempore luna
Gignitur, et certo deletur tempore rursus,
Quum fieri possint tam certo tempore multa.

In &hnlicher Weise, wie in den obigen Anschauungen, galt
iibrigens auch bei den Stoikern die Sonne als ein dvapp,a
VOEQOV EX OaXaemy”, (Plut. l. s. 1) d. h. als eine mit Vernunft
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begabte Flamme, was noch fast ganz mythisch klingt. Ebenso
erscheint sie dann auch bei den Dichtern als eine himmlische
Flamme, Fackel oder Leuchte; so sagt Aesch. Eum. v. 886:
(faiOQO0v aXiov GéXag. Eurip. Troad. v. 860: xaXXwpe/yé¢ iXiov
iiéXceg. Rhes. v. 59: (paevroi qXiov Xa”yim”™ec. Lucretius V.,
v. 609: forsitan et rosea sol alte lampade lucens. Hyperion ist
von demselben Standpunkt aus dann nur der Verwalter des himm-
lischen Feuers, mwQ0Q map/iTj¢, Nonnus Dion. XII. 36. XXIII.
240. — KXviXi ni)QO¢ voEQOv BaaiXtv, xQv64Wb Timav, KXv&i
cpaovg iayia, sagt Proclos bei Brunck, Analecten. II. 441. Der
Mond wird &hnlich z. B. bei Orpheus, hymn. IX. 3 dadovye, xo01
Evab-uQs und so oOfter angeredet. Bei den Sternen ist diese Vor-
stellung am lidngsten haften gebliecben oder producili sich viel-
mehr am leichtesten wieder. Wie in der Edda sie als Feuer-
funken erklédrt werden, welche von Muspelheim ausgeflogen,
so redet nicht blofs Vergil Aen. IV. v. 352 von den astris igneis,
sondern es ist ein ganz gewodhnliches Bild. So heifst es in
Herders Gedicht ,,die Nacht*:

»,Weite Nacht umfasset meine Seele!

Meere der Unendlichkeit umfangen

Meinen Geist, die Himmel aller Himmel!

Niéchtlich still, ein Meer voll lichter Scenen,

Wie das Weltmeer voll von Feuerfunken.

Hohe Nacht, ich knie vor deinem Altar!
Alle Funken des allweiten Acthers
Sind das Stirnband deiner heiligen Schlife;

und weiter unten erscheinen sie dem Dichter als Lampen, von
himmlischen Wichtern gehiitet, gerade so wie die av"Qaxe¢ des

Xenophanes :
------- Thren Mantel

Deckt auf dich die Nacht, und ihre Lampen
Brennen {iiber dir im heil'gen Zelte.

Gottes Wichter steigen auf und nieder

Von den Sternen, und des Himmels Pforte
Steht dir offen in verborgenen Traumen.

Mond und Sterne verbindet so gleichsam schon zu einer Art
Ansatz eines Mythos Anastasius Griin in seinem ,,Schutt”, Leipzig
1840, wenn er p. 16 sagt:



93

Es war ein Ries’ einst hochgewaltig, tiichtig,

Der sprach zum Mond: Dein Licht gefdllt mir eben,
Doch bist du mir zu wanderlustig, fliichtig,

Und solltest fein an festem Wohnsitz kleben.

Nicht iibel stiindest du mir iiberm’ Bette
Als Abendlamp’ in meinem Schlafgemache!
Er spricht’s, und schmiedet eine goldne Kette,
Und hingt den Mond dran auf am Himmelsdache.

Doch der rollt fort und fort unaufgehalten,
Und klingend rifs die Riesenkette droben,
Dafs in Millionen Triimmer rasch gespalten,
Weithin gesd't die goldnen Splitter stoben.

Und sieh, als Sterne sind sie dort geblieben; —

Die nachgewiesene Vorstellung iibrigens eines Sonnenfeuers
und der Erneuerung desselben vibrirt auch noch in dem sol
novus der Romer nach, was sowohl die neue Tages- als Friih-
lings- oder Jahressonne bezeichnet. Verg. Georg. L. v. 258 sq.:

Multa adeo gelida melius se nocte dedere,
Aut quum sole novo terras irrorat Eous.
ebenso Aen. VIIL. v. 720:
Vel quum sole novo densae terrentur aristae,

wozu Servius bemerkt: prima aestatis parte, nam proprie
sol novus est octavo calendas Januarias.

Dafs diese ganze, so mannigfach verzweigte Anschauung
der himmlischen Feuer, namentlich aber der Sonne als eines
solchen, auf mythologischem Gebiete die verschiedensten Mythen
produciren konnte und mufste, diirfte schon von vorn herein
zugegeben werden; dennoch mochte ich auf Einiges noch be-
sonders aufmerksam machen. Zunichst erklédrt es sich namlich
nun vornweg, dafs, wie auch &dufserlich die Sonne (oder der
Mond) in das Terrain des Gewitters iiberzugehen scheinen, so auch
die mannigfachsten Beziehungen namentlich zwischen dem Son-
nen- und dem G e witter feuer hervortreten; vereinten sie sich
doch beide schon in dem Begriff eines himmlischen Feuers,
das nur in ihnen in verschiedenen Formen erscheint; hat doch
das eingehegte, ruhige Sonnenfeuer selbst auch dufserlich immer
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noch etwas Blitzartiges, dafs wir ganz gewdhnlich sagen
»die Sonne blitzt,”“ Sophokles (Trach, v. 98) z. B. von dem Son-
nenfeuer redet: ,ro ZajCiTrga 6meodona ([)ayED-wv* ,,Blitz, wie
Blick, gilt auch vom Glanz der Sonne, des Mondes und der
Gestirne,” sagt J. Grimm. Worterb. II. p. 131, und fithrt mehrere
Beispiele aus Jean Paul an, wro auch vom Blitz des Mondes
die Rede ist. Wie natiirlich aber diese Beziechung namentlich
der Sonne zu den Blitzen den Menschen gegolten, erhellt
daraus, dafs selbst ein Empedokles, von der &ufseren Erschei-
nung ausgehend, sie festhielt und aus den, in den Wolken ein-
geschlossenen Sonnenstrahlen und dem Sonnenfeuer die
Blitze {iiberhaupt erkldrte. Aristoteles Meteor. II. 9, 10. xaVtoi
TIVEC Zéyovéiv, MC EV TOIC VEfEIV EyyiyVETCU JIVO' TOVIO <T
"EjtinfdoxZiic y-év q)i;6iv Elvai T0 EJIIJIEOIL aijBCvEiISyov 10V
10U t/Ziov axTivtov (cf. Brandis, Aristoteles und seine academ.
Zeitgenossen. IL 1069). — Hiernach ergiebt es sich denn fiir
die mythologischen Zeiten als etwas ganz Natiirliches, dafs z. B.
das in der Gewitternacht verloren gegangene Sonnen- (oder
Mond-) feuer in den Blitzen wiedergefunden und ge-
rettet, in der neuen Sonne oder dem neuen Monde dann
wiedergesammelt erscheint. In ersterer Beziehung sagt z. B.
Ovid, Metam. X. v. 44 sqq. noch ganz collectivisch:
— Fugit aurea coelo
Luna, tegunt nigrae latitantia sidera nubes;
Nox caret igne suo.
Und so heifst es denn auch umgekehrt in dem von mir Urspr.
d. M. p. 235 ausfiihrlich behandelten, hochst anschaulich und ur-
spriinglich den mythischen Hintergrund wiederspiegelnden, fin-
nischen Mythos, der Gott Ukko habe in solcher Nacht den
neuen Feuerfunken geborgen,
Dafs ein neuer Mond entstehe,
Eine neue Sonne wachse.

Hier liegt tUberhaupt der Kern der alten, nicht blofs bei den
Indogermanen auftretenden Feuerculte, von denen der der ro-
mischen Vesta so beriihmt geworden istl). Wie nadmlich die

9 Ueber das Hineinspielen des jungfraulichen Charakters in der
Scenerie vom Sonnenfeuer s. weiter unten bei der Morgenrdthe, Eos, und
Aurora und der weiblichen Auffassung der Sonne iiberhaupt.
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meisten Gebriduche in ihrem Ursprung Nachahmungen von Vor-
gingen sind, welche man am Himmel im dortigen Treiben wahr-
zunehmen pflegte (Ursprung d. M. p. 23 f. Heutiger Volksgl. u. s.w.
Anhang 1.), so sollte angeblich das ,,ewige” und ,,reine” Feuer
hier auf Erden denselben Schutz und Segen bringen, wie das
himmlische Feuer dort oben den Himmel und die Welt vor Nacht
und Verderben zu bewahren schien. Daher die Sorge, jenes nicht
ausgehen zu lassen oder zu verunreinigen; denn dann mufste man
es erst wiedergewinnen, wie es dort oben in der Gewitternacht
dem Glauben gemifs in dhnlichem Falle wieder gewonnen wurde.
Daher auch die 6fter in Gebrauchen wiederkehrende, regelmifsige
Erneuerung des irdischen Feuers im Friihling, wo auch in den
Frithlingswettern im Himmel das neue Sonnenfeuer (der sol
novus) wieder bereitet zu werden schien, nachdem es im Winter
immer matter geworden oder zeitweise scheinbar ganz erloschen
war. Denn alle die Arten der Feuerbereitung in einem Rade
durch Drehung, wie sie bei den Indogermanen Kuhn in seinem
Buche iiber die Herabkunft des Feuers ausfiihrlich behandelt
hat, sind nur Nachahmungen eines im Himmel geglaubten &hn-
lichen Vorgangs, welcher im Gewitter am Sonnenrade vollzogen
zu werden schien (cf. auch Urspr. p. 45. 142).

Die beiden angedeuteten Momente aber, sowohl der Cha-
rakter der Reinheit des Sonnen- (oder Mond-) feuers, als die
Beziehung zu dem Gewitterfeuer, machen sich auch gel-
tend, sobald jenes in anthropomorphischer Fassung, von der wir
bald noch des Besonderen reden werden, auftritt. Die Rein-
heit erscheint vom ethischen Standpunkt aus sofort als Keusch-
heit. So finden wir nicht blofs Anschauungen von der ,keu-
schen“ Sonne, der ,keuschen“ Luna, sondern schon ‘EGria und
Vesta, die Schaffnerinnen des himmlischen Feuers, wie
"HXio¢ schon vorhin als ein solcher rwoo¢ ra/iiije vorkam, zeigen
diesen Charakter in ihrer entschieden ausgeprigten Jungfrau-
lichkeit. In ihren Mythen sieht man sie daneben in die Ge-
witterscenerie einriicken, wie auch schon Ursp. p. 110 das La-
chen der Hestia sie als die Donnergdttin gleichsam charakte-
risirte, und zwar erscheint das wilde Treiben des Unwetters
gemifs anderen Anschauungen, welche wir nachher sich werden
entwickeln sehen, hier beim anthropomorphischen Standpunkt
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als ein Kampf oder ein Vertheidigen ihrer Jungfraulich-
keit. So wehrt'Eomia die Bewerbung des Sturmesgottes Posei-
don und die des Regenbogengottes mit dem leuchtenden
Blitzpfeil, des Apollo, ab und coyote naqi>évog 866863-ai ravm
m”ama, dia Ovawrv. Hom. h. in Ven. v. 24 sqq. Ebenso wird Vesta
durch das Gebriill des Donneresels vor der Umarmung des
Priapos, des phallischen Gewittergottes, bewahrt, in Ana-
logie zu der kriegerischen Gewittergdttin Athene, welche aus
eigener Kraft sich der Umarmung des Gewitterschmieds He-
phaestos widersetzt (cf. Ursprung d. M. p. 162. 138 f. {iber den
phallischen Gewittergott. p. 162 und Kuhn, Herabk. u. s. w.
p. 240. 243 f)).

Wenn aber auch so diese Gottheiten des himmlischen
Feuers, diese vo8Qa dvda/myama der Stoiker, ganz in die
Scenerie des Gewitters iibergehen, erscheint doch als Ausgangs-
punkt fir ihr Wesen immer mehr das Sonnen feuer, und mit
Recht findet J. G. Miiller, in seiner Geschichte der amerik. Urreli-
gionen. Basel 1855. p. 368, in amerikanischen Sonnenculten dhn-
liche Elemente wie im Vestacultus. Ein heiliges Feuer, der
Sonne abgewonnen oder durch Reiben erzeugt, gerade wie bei den
Indogermanen, schlofs sich hier an einen ausgesprochenen Sonnen-
cultus, und sogenannte Sonnenjungfrauen hiiteten dies Tages-
feuer wie die Vestalinnen in Rom, gleichsam als irdische Sub-
stitute der himmlischen Hvpo¢ lattai. In den Mythen spielt
die Sache aber auch dort wieder iiber in das Gewitter. Ein
Vergehen gegen die Keuschheit von Seiten einer Sonnen-
jungfrau ward nidmlich auch dort mit Lebendigbegraben-
werden bestraft (Miiller, p. 388). Der romische Gebrauch war
in dieser Hinsicht gleichsam noch vollstindiger, und lafst da-
durch noch mehr die Parallele zu der im Unwetter versuchten
oder geschehenen Ueberwiltigung der Sonnenjungfrau,
von der wir oben geredet, hindurchblicken. Nicht allein wurde
ndmlich die Vestalin in einem unterirdischen Gemach be-
graben, sondern der Verfiihrer auch zu Tode gegeifselt (cf.
Preller, Rom. Myth. p. 541). Beide Momente deuten aber auf
gewisse, im Gewitter stereotyp hervortretende Thétigkeiten hin,
so dafs man event, wieder nur nachahmte oder glaubte nach-
ahmen zu miissen, was man dabei im Himmel wahrzunehmen
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glaubte. Von der Anschauung des Sturmes, der da peitscht,
und vom Geifseln mit der Blitzesgeifsel, als einem Ofter
auch in der romischen Mythe hervortretenden Elemente, habe
ich verschiedentlich im Ursprung d. Myth, geredet; derVerfuhrer
ist in der am Himmel spielenden Scenerie gleichsam ein Ti-
tyos oder Python, der vom Zeus gegeifselt wird, das Be-
graben wiederum des anderen Wesens, — der schwangeren,
,.dicken“ Gewitterwolke, der gravida nubes, — stellt sich
anderseits als ebendorthin gehorig, indem es eine Analogie zu
dem im Blitz und Donnergekrach herabgestiirzten Wesen zeigt
(s. Urspr. im Index unter ,.herabgestiirzter Gott™), dessen irdisches
Substitut, ndmlich die geschwingerte Vestalin, man ebenso be-
graben zu miissen glaubte, wie man auch einen in die Erde ge-
fahrenen Blitz gleichsam zu bestatten und zu ummauern
pflegte, das bekannte fulmen condere (Preller, Romische Myth,
p. 172).

Wie aber das an den Himmelskdrpern hervortretende my-
thologische Element eines himmlischen Feuers oder seines an-
thropomorphischen Substituts, so spielen auch die an Sonne
(und Mond) nachgewiesenen anderen sachlichen Vorstellungen
in die Gewitterscenerie in den Mythen iiber. Vom Sonnenstein
und der Sonnenurne ist schon oben in dieser Hinsicht die Rede
gewesen, hier hole ich noch Einzelnes von den Sonnenradern
und Sonnenschilden nach. Es ist ndmlich dieselbe Verbin-
dung des Sonnen- und Gewitterelements, wenn z. B. Prometheus
der Sage nach am Sonnenrade eine Fackel anziindet und
diese dann im herniederfahrenden Blitz den Menschen als
ein xavaipamy,; bringt (s. Kuhn, Herabk. d. F. p. 68). Ebenso
hat Kuhn eine reich entwickelte Mythenmasse aus dem Indischen
von dem im Gewitter um das Sonnenrad stattfindenden
Kampf beigebracht und bezeichnet dabei gewifs mit Recht die
auch bei Griechen und Rdémern dann allgemein entwickelte
Vorstellung von dem strahlenden Wagen, in welchem der
Sonnengott einherfdhrt, als von dieser Anschauung eines Sonnen-
rades ausgegangen (p.54f.). Aber auch dieser ausgebildetere
Mythos spielt noch in das Gewitter iiber, zumal in demselben
eine neue, dazu passende Naturanschauung hinzukam. Vernahm

man doch im rollenden Donner immer ndher das Rollen
7
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nicht blofs eines, sondern mehrerer himmlischen
Réader, eines ganzen Wagens; glaubte man doch ander-
seits im Blitz dann das Funkensprithen der Rosseshufe
zu erblicken, so dafs also in der Naturscenerie selbst das eine
Rad sich zu einem Wagen mit Gespann gleichsam erweiterte.
Die erstere Vorstellung hat sich in der Sage vom Phaethon ab-
gelagert, dem jungen Sonnengotte, der so ungeschickt im Gewitter
fahrt, dafs er Himmel und Erde zu versengen droht, bis er im
DonneTgekrach hinab gestiirzt wird, wie Hephist bei anderer
Scenerie, widhrend nach einfacherer Auffassung dem gegeniiber
dem deutschen Gotte (oder der Gottin) an seinem Rade dann blofs
etwas bricht, dafs er es in der Blitze Sprithen hdmmert, um
es wieder ganz zu machen (s. Urspr. d. M. p. 5. Heutiger Volks-
glauben. p. 41. cf. Urspr. p. 166 f). — Einfache Réder treten
aber ausdriicklich wieder auf in dem deutschen Gebrauch der
Sunwend- oder Johannisfeuer, bei denen Rader, wie
beim Nothfeuer in Brand gesetzt und von der Hohe ins
Thal gerollt, oder brennende Scheiben hoch durch die
Luft geschleudert werden. Grimm und Kuhn haben ausfiihrlich
die Bezichung dieser Réder oder Scheiben zum Sonnenrade (oder
vielmehr zu den Sonnenrddern, den apXX“mm”; T1QOX0I des So-
phokles), und zu der Sonnenscheibe dargelegt; ich mochte aber in
dem letzteren Momente noch mehr, als Kuhn. p. 52 andeutet,
den Uebergang in das Gewitterterrain betonen, indem nidmlich
dort von den Wolkenbergen im Blitz und Donner die
leuchtenden, himmlischen Rider herabzurollen schie-
nen oder die leuchtenden Scheiben durch die Luft flogen,
(gerade wie wir nachher dem Glauben begegnen werden, dafs
im Blitz die Sonn en spindel schei be dahinfliege), so dais der
Gebrauch, von der Vorstellung von Sonnenrddern oder Sonnen-
scheiben ausgehend, einfach wieder die ganze Gewitterthétig-
keit wie so oft nachahmt. Dieselbe rohe Vorstellung, welche
sich in diesen deutschen Gebrauchen ausspricht und wieder das
doppelte Verhiltnifs zu Sonne und Gewitter abspiegelt, scheint
auch dem Mythos vom Ixion mit seinem Rade zu Grunde zu
liegen, wo ibrigens auch jegliche Beziechung zu einem Wagen
noch fehlt. Kuhn und Pott beziehen Ixions Rad auf das Sonnen-
rad, das wire das rota altivolans des Lucretius, und Kuhn will
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demgemifs Ixion mit Achsentrager oder Radtrager iiber-
setzen (Herabk. d. F. p. 69); die das fliegende Rad umwin-
denden Schlangen weisen aber anderseits wieder, wie das
ganze Hollenlocal, in das Ixion versetzt wird, mehr auf das
Gewitter hin, wie ich Urspr. p. 82 f. dargelegt habe. Ebenso
weist auf das Gewitter, wenn auch in minder furchtbarer Deu-
tung, es hin, wenn Apollo und Boreas oder Zephyros, die Wind-
g0 ller, mit dem Diskos spielen, und die dahinfliegende Scheibe
den Hyakinthos trifft. Was das oben erwihnte Scheibenwerfen
unter der Form eines bestimmten Gebrauchs nachahmt, das stellt
hier ein Mythos dar, ndmlich das Scheiben- oder Diskos-
spiel im Gewitter, und Hyakinthos Tod im Gewitter stellt
sich anderseits wieder so ganz zu dem des nordischen Baldur, wie
ich ihn gedeutet; bei beiden spielt auch, wenn gleich in ver-
schiedener Weise, die Gewitterblume ihre Rolle, hier als Blume,
in die der himmlische Jiingling verwandelt, dort als eine,
durch welche er getddtet wird (cf. Jacobi, Myth. Worterb. unter
Hyakinthos und Urspr. p. 176). Bei beiden ist aber daneben die
Beziehung zur Sonne auch wohl nicht ganz auszuschliefsen, sie
kann vielmehr implicite wieder im Mythos stecken. Wie nidm-
lich das Scheibenwerfen zur Sommersonnenwende ge-
feiert wurde, und man auch dann den Tod des Hyakinthos,
des Lieblings des Apollo, beging, so kann er sehr wohl, wie
man ihn auch anndhernd bisher gedeutet hat, der junge Sonnen-
gott sein, der, wie Phaethon, im Gewitter umgekommen (s.
Urspr. p. 76), und ebenso kann auch Baldur als Sonnengott in
die Gewitterscenerie wohl hineingewachsen, und seine Mythen
dann von dort her ihre plastische Gestalt gewonnen haben.
Derselbe Uebergang von der Sonne in die Gewittersce-
nerie zeigt sich aber auch bei der Vorstellung der Sonne als
eines Schildes. Der himmlische Schild, welcher unter den
12 Ancilien steckte, oder diese selbst, sind zunidchst ndmlich
sicherlich nichts Anderes, als die irdischen Substitute des einen
oder der 12 himmlischen Sonnen-clypei eines Jahres in
Riicksicht auf die 12 Monate, worauf auch Kuhn, Herabk. d. F.
p. 51, hindeutet. Unter gewaltigem Krachen und dreimali-
gem Donner und Blitzen sollte aber nach Ovid Fast. III.

V. 368 sqq. der eine Schild vom Himmel gefallen sein, und wenn
7*
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Ovid ter tonuit sine nube deus hinzusetzt, so ist der Zusatz,
dafs der Himmel dabei wolkenlos gewesen, gewifs nur dem Be-
streben, sei es des Dichters, sei es der Tradition, entsprungen,
die Sache so noch selbst wunderbarer erscheinen zu lassen, es hebt
die urspriingliche Beziehung zum Gewitter nicht auf. Besonders
aber wird diese dann verstiarkt dadurch, dafs, worauf auch Kuhn
a.a. 0. hinweist, das ancile ein vom Jupiter Elicius dem Blitzgott
gewidhrtes Unterpfand sein sollte, so lange es erhalten werde,
wiirde die Macht der Stadt dauern (Preller, Rom. Myth. p. 314
Anm.). Dieser Theil des Mythos zeigt die vollstindige Parallele
mit dem vom ewigen Feuer, was die gegebene Deutung nicht
wenig bestdtigen diirfte. Uebertrdgt man ihn nadmlich auf den
Himmel, wo er entstanden, so zeigt er uns die Erhaltung und
Rettung des Himmels, gekniipft an die Erhaltung entweder des
himmlischen Feuers oder des Himmelsschildes, als eines
Palladium, wie das troische der streitbaren Bl itzgottin Pallas
Athene, Alles nur modificirte Anschauungen desselben Natur-
elements, ohne welches der Himmel der Gewitternacht erliegen
wirde. Und in der irdischen Uebertragung und Localisirung
zeigt sich das gemeinsame Bestreben, die eigene Stadt oder
Burg desselben Schutzes theilhaftig werden zu lassen. Wenn
aber so schon der leuchtende Himmelsschild gleich dem indi-
schen Sonnenrade in das Gewitter einriickt, so wird durch den
iibrigen Theil der sich daran schliefsenden Mythen dies nur noch
bestitigt. Nach anderen Sagen sind ndmlich alle Ancilien
vom Himmel gefallen (s. Preller a. a. 0.), das vervollstindigt
gleichsam noch die oben angedeutete Anschauung, indem es uns
noch ganz allgemein die erste rohe Vorstellung von dem in
den Blitzen herniederrollenden, leuchtenden Schilde in
Analogie zu den herabrollenden feurigen Réadern des deut-
schen Aberglaubens darthut. Vor Allem aber zeigt die im Ge-
brauch der Salier sich anschliefsende Beziehung zu den hei-
ligen Speeren, d. h. den Blitzesspeeren, — wie auch der
rOmische Mars in Parallele zur Athene ecinen solchen fiihrt (s.
Urspr. d. M. p. 155), — so wie die Pyrrhiche, d. h. der krie-
gerisch funkelnde Umzug mit seinem Waffenlarm, uns in
der Nachahmung den im Gewitter dem Glauben nach dahin-
larmenden, himmlischen Umzug mit seinen blitzenden
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Speeren und Schilden, wie ich deren &hnliche bei den ver-
schiedenen Volkern im Ursprung d. M. (s. unter Umzug) als
im Gewitter geglaubt nachgewiesen habe, und vervollstindigt
so den ganzen Anschauungskreis. Die religiose Entwickelung
und den Schlufspunkt gleichsam der in so verschiedenen Tra-
ditionen abgelagerten, gldubigen Anschauung zeigt uns endlich
der von Preller a. a. 0. schon richtig gedeutete Theil der Cere-
monie mit dem Mamurius Veturius, dem angeblichen Schmied
der Ancilien, den man in seiner Verhiillung (in Fellen) am
Vortage des Friihlingsfestes aus der Stadt jagte, was Preller
mit dem bei den Deutschen und Slaven um diese Zeit iiblichen
Austreiben des Winters vergleicht, und den Mamurius Ve-
turius als den Mars vom alten Jahr deutet. Es wire also
hiernach in calendarischer Entwickelung der religiosen Vorstel-
lungen das alte Jahr, d. h. mythisch gefafst das im Winter
alt gewordene Sonnenwesen des vorigen Jahres oder gewisser-
mafsen der aul van terjobren, ein Ausdruck, den in Bezug
auf gewisse Windstofse noch der deutsche Aberglaube beibe-
halten hatl), der ausgetriecben wurde, indem in den Friihlings-
wettern die neuen Wesen mit den neuen 12 (Sonnen)-
Schilden am Himmel einzogen, was man dann im Gebrauch
nachahmte, und erst, als es blofs heiliger Gebrauch geblieben,
die Bedeutung des ,,Ollen“ verschwunden war, hitte man die
Person beim Festzuge als den Schmied, dem doch als sol-
chem sonst wahrlich kein Austreiben gebiihrt hitte, gedeutet.
Freilich konnte auch dieser Zug des Mythos einfach unmittelbar
an die natiirliche Erscheinung ankniipfen und dieselbe nach-
ahmen, nach welcher der Gewitter schmied, nachdem er die
neuen Sonnenschilde geschmiedet, mit dem Scheiden des Un-
wetters verjagt zu werden schien. — Die zwdlf Sonnenschilde
aber und ihre festliche Installirung gleichsam fiir das neue
Jahr in dem kriegerischen Gewitteraufzuge der himmlischen und
irdischen Salier zu Friihlingsanfang, dem alten Jahresanfang,
entsprechen in dem ganzen calendarischen Charakter und in der
Form des Mythos dem deutschen Glauben vom Einzuge der
neuen Jahresgotter zur Zeit der Wintersonnenwende

I) S. Grimm, Myth. p. 952.
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in den sogenannten Zwolften, wo auch dem Glauben nach der
Witterung eines jeden der 12 Tage ein Monat des néchsten
Jahres entsprach; nur ist der deutsche Gebrauch in seiner Aus-
fihrung einfach bauerischer geblieben und bezeichnet abstracter
statt der 12 Schilde 12 Tage als Analogon zu den 12 Monaten.
Auch ist bei dem deutschen Glauben es zweifelhaft, ob nicht
eine Beziehung zu den 12 neuen Monden zu Grunde lag, wih-
rend bei dem romischen, gemédfs der Anschauung der Sonne
gerade als clypeus, es ndher liegt, an die den 12 Monden ent-
sprechenden 12 neuen Sonnen zu denken (Ueber das Sach-
liche des deutschen Gebrauchs s. Heutigen Volksglauben u. s. w.
p. 84 ff).

Ehe wir aber diesen ganzen Anschauungskreis verlassen,
will ich noch eine daran sich kniipfende Vorstellung wenigstens
im Allgemeinen entwickeln. Combiniren wir ndmlich diese bei
Griechen, Romern und Deutschen hervortretenden Vorstellungen
von Sonne, Mond und Sternen als von himmlischem Feuer,
das entweder bei Sonne und Mond aus einer Oeffnung wie bei
einer Esse hervorgliilhe, oder bei den Sternen als Funken galt,
welche aus Muspelheim, der Feuerwelt, heriibergeflogen kédmen,
so ergiebt sich einmal das Bild einer ganzen, dahinter liegenden
Feuerweit, wie sie die nordische Mythologie eben in Muspel-
heim aufweist, andererseits durfte sich aber daran auch die
erste Vorstellung einer himmlischen Schmiede und dafs
Alles, was man am Himmel sehe, Sonne, Mond und Sterne,
namentlich dann auch das Blitzschwert und der Regen-
bogengiirtel, geschmiedet seien, gereiht haben. Die Winde
kiihlen bald die himmlische Glut, bald fachen sie selbige
an. In ersterer Bezichung heifst es in der Edda (bei Simrock.

1851. p. 17):
Arwakr und Alswidr

Sollen immerdar

Sacht die Sonne fiihren.
Unter ihren Bugen
Bargen milde Michte,
Die Asen, Eisenkiihle;

in letzterer Hinsicht in der Kalewala, als der himmlische Schmied
Ilmarinen, welcher, wie wir sehen werden, auch Sonne und
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Mond, so wie das ganze Himmelsgewdlbe geschmiedet haben
sollte, sein himmlisches Feuer schiirt:

Rasch erbrausten da die Winde,

Ostwind blies und Westwind brauste,

Kriftig war des Siidwinds Blasen,

Gar gewaltig bldst der Nordwind,

Blasen einen Tag, den zweiten,

Blasen fort am dritten Tage,

Aus dem Fenster spriiht das Feuer,

Aus der ThUre flogen Funken,

Auf zum Himmel Staubgewdlke,

Mit den Wolken mischt der Rauch sich.
Ebenso wie Muspelheim’s Feuerwelt bei der nordischen Sage
vom Weltuntergang in das Gewitter eingeriickt erscheint, haben
wir in dieser letzten Scene recht anschaulich die Entwickelung
der Vorstellung, dafs das himmlische Feuer, die himm-
lische Esse im Gewitter geschiirt werde, und dic Wolken
ergidnzten mit der ganz gewohnlich an sie sich kniipfenden
Vorstellung von Rauch und Qualm dieses Bild. Selbststindig
reproducir! dieses Bild in gewissem Sinne Lucretius VI. v. 274,
wenn er von vortex sagt: et calidis acuit fulmen forna-
cibus intus. — So schienen dann also, wie man auch von an-
derem Glaubensstandpunkt aus an eine Erneuerung der Himmels-
korper, namentlich der Sonne, im Gewitter glaubte, Sonne
und Mond, Sterne, Blitz und Regenbogen in demselben ge-
schmiedet zu werden. Wie das himmlische Feuer im
Gewitter gewiegt, am Himmel umherzuirren, der
Schmied Ilmarinen eine neue Sonne, einen neuen Mond zu
schmieden schien, berichten einfach und ausfiihrlich noch
finnische Sagenl). An dieselbe Vorstellung kniipft es an, nur
unter dem Bilde der Sonnenstrahlen als goldener Haare,
wenn die Schwarzelfen nach der Edda der Sif das goldene
Haar wiederschmieden, welches ihr Loki abgeschoren)).
Dafs romischer Glaube im Gewitter Ndgel am Himmel ein-
geschlagen werden liefs, habe ich schon oben entwickelt, und

¥) Kalewala v. Schiefner. Helsingfors. 1852. Kunn 47 —49. vergi.

Urspr. p. 235 ff.

2) Ursp. p. 144 und in diesem Buche weiter unten, wo von der Sonne
als einem goldhaarigen Weibe gehandelt wird.
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in dem ganzen Zusammenhang der Mythen diirfte es, wie da-
selbst schon angedeutet, nicht zweifelhaft sein, dafs dies mit
der Anschauung zusammenhéngt, nach der man in den Sternen
glanzende Nigel erblickte, welche am Firmament einge-
schlagen seien. Als schwibischer Volksglaube ist dies schon
oben erwéhnt worden, dazu stimmt aber noch ganz genau grie-
chische, selbst von Philosophen festgehaltene Ansicht, wenn z. B.
Anaximenes glaubte, die Sterne seien wie Négel an das Kry-
stallgewdlbe eingeschlagen (t/ftor dixtjv xamanEJ/I"yévai moi XQV-
omaXXoeion. Plut, de placit. phil. IL 14). Dafs das ganze Him-
melsgew'dlbe den Griechen als ehern, also als geschmiedet
galt, gehort eben hierher wie die eiserne Stadt, welche Abraham
oberhalb von Sonne und Mond gebaut haben, und die durch
eine Schaale leuchtender Edelsteine, d. h. die Sterne,
wie wir oben p. 5 gesehen, ihr Licht empfangen sollte. Ebenso
heifst es auch vom finnischen llmarinen ausdriicklich, dafs er
das Himmelsgewolbe geschmiedet habe (Castren, p. 306).
Vom Schmieden des Regenbogens in der finnischen Sampo-
sage oder in der nordischen vom Brisingamen habe ich
schon tirspr. p. 117 f. gehandelt; ebenso schmiedet Hephaestos
die in den Blitzen von selbst dahin eilenden Dreifiifse
(Urspr. p. 225), den zauberhaften Stuhl mit der Blitzfessel,
durch den seine himmlische Mutter Hera in Banden geschlagen
wurde, wie es dann, der Sage nach, auch beim Zeus wieder-
kehrtl). Vor Allem schien aber der Blitz als Waffe ge-
schmiedet zu werden. So heifst es also noch in der vorhin citirten
Stelle des Lucretius, in Reproduction der alten Anschauung, von
dem im Innern der Wolken thdtigen vortex: et calidis acuit
fulmen fornacibus intus, und demgeméfs galt der Blitz bald
als goldener oder kupferner Pfeil, geworfener Hammer,
funkelndes Schwert, Dreizack oder als geheimnifsvolles
Wurfgeschofs, was geschleudert wird; immer heftete sich an
ihn die Vorstellung defc Geschmiedetenl). Selbst als Blitz und
Donner bei den Griechen nur noch in einer gewissen Abstraction

1) Westermann, Mythogr. p. 372 XXX. Ueber die entsprechende
Zeus - Sage s. Urspr. p. 151 cf. 122. Derselbe mythische Zug kehrt in der
Sage vom Schmied von Jiiterbogk wieder. Markische Sagen, p. 88.

2) Beispiele bietet in reicher Fiille der Urspr. d. Myth.
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des Wetterstrahls in Zeus Hénden ruhten, haben sie immer die
Himmelsriesen, die Kyklopen, geschmiedet.

Wie aber alle Schopfungssagen sich mit den Ueber-
schwemmungen, die in ihnen auftreten, an entsprechende
Naturerscheinungen des Friihjahrs anschliefsen, so kniipfen auch
Mythen deutlich an die in den Frithlingswettern wiederer-
wachende feurige Thitigkeit im Himmel an. In den Friih-
lingswettern holt Thor seinen im Winter ihm von Thrym
geraubten Hammer wieder, die himmlischeHochzeit so wie
der in den Wolken unerkannt einziehende Gewittergott kehren
als charakteristische Momente dabei wieder. Im Friithjahr schiirt
Vulcanus seine Essen. Hor. Od. 1. sqq.:

Solvitur acris hiems grata vice veris et Favoni, —

Jam Cytherea choros ducit Venus imminente Luna,
Junctaeque Nymphis Gratiae decentes

Alterno terram quatiunt pede, dum graves Cyclopum
Volcanus ardens urit officinas. (cf. Urspr. p. 15.)

Im Frithjahr schmiedet der Schmied Mamurius, wie wir gesehen,
die neuen Sonnenschilde und dergl. mehr.

Ich glaube aber in der Entwickelung dieser Glaubenssitze
noch ein Moment der Naturbetrachtung besonders betonen zu
konnen. Wenn nédmlich liberhaupt die Vorstellung einer himm-
lischen Esse sich entwickelte, war es natiirlich, dafs speciell das
am Abend oder in der Nacht eintretende Wetterleuchten
dabei eine Hauptrolle spielte und im Anschlufs an die Sterne,
als die fliegenden Funken dieser Esse, und an nicht-
liche Gewitter, gerade die Nachtgeister besonders als
Schmiedekiinstler erscheinen liefs. Von dieser Grundlage
aus diirfte es am leichtesten nédmlich seine Erkldrung finden,
wenn die meisten Mythen theils einen hinkenden Schmied,
theils zwerghafte Schmiedegeister kennen. Wenn die letzteren
auf die Sterne, vom anthropomorphischen Standpunkt aus ge-
fafst, dann gehen, wiirde der erstere vielleicht auf den Mond
zu bezichen sein, den ich nachher in Bezichung zur Sonne als
das ihr nachhinkende Wesen nachzuweisen gedenke. Und wie
alle derartigen Bilder dann in das Gewitter iibergingen, so hétten
auch diese Wesen dann ihre weitere Gestaltung in den Erschei-
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nungen des Unwetters, das ja zumal mit ndchtlichem Dunkel
stets aufzutreten schien, gefunden, der hinkende Schmied
einerseits in dem dem Blitz nachhinkenden oder von dem-
selben geldhmten Donner, die schmiedenden Zwerge an-
derseits in den in den Blitzen nach anderer Auffassung dahin-
eilenden Gewitterzwergenl).

Gehen wir aber jetzt von den sachlichen zu den wesen-
hafteren Auffassungen der Himmelskdrper iiber, so erscheint
in griechischen, lateinischen und deutschen Anschauungen die
Sonne zunichst als gefliigelt, ja geradezu dann als ein himm-
lischer Vogel. Das Substrat der Anschauung fiir das Ge-
fligeltsein im Allgemeinen ist dabei einfach ihr Schweben in
der Luft und iberhaupt ihre Bewegung, wie oben beim
Mondkahn diese Vorstellung sich speciell an das Dahin gleiten
desselben durch das Himmelsmeer anschlofs. Namentlich tritt
jene Bezichung bei der aufsteigenden Morgen- oder Vormittags-
sonne hervor, wihrend die sich senkende Nachmittagssonne
weniger zu dieser Vorstellung pafst. Wie wir noch sagen ,die
Sonne erhebt sich,” ,sie steigt empor,” ,sie schwrebt,” Pyrker
geradezu in der oben bei der Morgenrdthe als einer Lichtquelle
citirten Stelle sagt: ,,Auffleugt sie,” und dies an die Vor-
stellung eines gefliigelten Dinges oder Wesens anklingt, so
nennt Lucretius V. V. 434 das Sonnenrad altivolans und Euri-
pides Orest. V. 1001 redet nicht blofs von einem .sme QM mov
aZiov aqg”™a, sondern Jon v. 118 sqq. heifst es geradezu:

ioti’" aévaov nayap
ixTtQOItitiai,

fivQéivai¢ IEgocy qofav,
a CalQto éantéov &iov
navafiéecio¢ adyi* aZlov
méQvyi O'oa
ZaTQiVtoV mo xaml "u«o.

In selbststindiger Gestaltung kniipft sich diese Vorstellung auch
schon an die Morgenrothe, so wie an den mit derselben zu-

I) s. u. A. Ursp. p. 14G. 177. 224. 247.
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sammenhangenden Morgenstern, dann im Allgemeinen an
Tag und Nacht, indem das sichtbar werdende gefliigelte Wesen
bald dann mit rosichtem oder weifsem, bald mit schwar-
zem Gefieder ausgestattet erscheint, was offenbar auf die er-
leuchteten oder dunklen, sich am Horizont wie Fliigel
ausbreitenden Wolken geht. Wie der Psalmist 139 v. 9
sagt: ,,Ndhme ich Fliigel der Morgenr6the und blieb am &dufser-
sten Meer,“ so kehrt dies Bild 6fter bei unseren Dichtern wieder.
So sagt Klopstock in dem Gedicht ,,Mein Vaterland“ (Oden,
Leipzig 1846. p. 213), indem noch der Morgenwind in die
Anschauung hineingezogen und als das Facheln der Fligel
des Morgenroths gedeutet wird:

Die Fliigel der Morgenrothe wehen, er eilt

Zu dem Greis und saget es nicht.

An den rosigen Wolkenschimmer kniipft Kérner an (Berlin 1855.
L p. 151):
Der Morgen kam auf rosichtem Gefieder,
Und weckte mich aus stiller Ruh.

Ebenso bringt J. H. Vofs, Myth. Briefe. Konigsberg 1794. IL
p- 9 dazu stimmende antike Anschauungen zunichst vom Mor-
genstern bei, wenn er sagt: ,,Den Morgenstern befliigelte
der Tragiker Jon in einem Dithyrambos, wovon wir dem Scho-
liasten des Aristophanes (Pax v. 832) und dem Suidas unter
oidi'QapfodidacxaZoi diesen Anfang verdanken:
"ziolov cteQocpoliav «OTtQa [isivofiev
XsXiov XévxoTtiEQvya TtqdiQOfiov.
Des Morgenlichts lustwandelnden Stern erharren wir,
Der dem Helios voran weifsfliigelich lauft.
Imgleichen Valerius Flaccus (Arg. 6, 527):
— — qualis roseis it Lucifer alis,
quem Venus illustri gaudet producere coelo.
wie Lucifer geht mit rosigen Fligeln,
Den am erhelleten Himmel die fréhliche Venus herauffiihrt.”
An derselben Stelle stellt auch Vofs schon zusammen die Eos,
als die weifsgefliigelte Tagesgottin, wie sie bei Euripides,
Troad. v. 848 XrtvxontrQog Nipéga genannt wird, und die
schwarzgefliigelte Nacht des Aristoph. aves v. 694 die (ie-
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ZavénttQov Nvxva, vergi. Euripides, Or. v. 178, wo die
Nacht gefliigelt (xaTanvEQo¢) aus dem Erebos hervorkommt.
In derselben Weise vergleichen alte und neue Dichter die Nacht
einem Vogel, der seine schwarzen Fittiche ausbreitet. Verg.
Aen. VIIL. v. 369:

Nox ruit et fuscis tellurem amplectitur alis.

cf. II. v. 360:

Nox atra cava circumvolat umbra.
Ebenso fangt ein Gedicht von Dieffenbach (bei Schenckel. p. 36)
mit den Worten an:

Die Nacht hat ihre Fliigel ausgebreitet
Rings iiber Stadt und Wald und Flur, —

und Lenau singt anderseits (Ged. Stuttg. 1857. II. p. 96) von
einer Gewitternacht:

Als wie ein schwarzer Aar, defs Fliigel Feuer fingen,
So schldgt die schwarze Nacht die feuervollen Schwingen.

Das Letztere kniipft wieder an an den schon oben entwickelten
feurigen Blitzvogel, nur lafst es ihn nicht blofs im Blitz, wie
ein Falke herniederschiefsend, sondern den ganzen Himmel mit
seinem theils schwarzen, theils leuchtenden Gefieder aus-
flillend, erscheinen, eine Anschauung, welche ich schon in vielen
Mythen im Urspr. unter den Vogelgottheiten besprochen habel).
Die citirte Anschauung selbst bestdtigt aber die von der Nacht
und ihren schwarzen Fliigeln entwickelte Ansicht als eines
gewaltigen Vogels.

Vervollstindigt wird dieses Bild beim Morgenroth noch
besonders dadurch, dafs zuerst an einigen lichten Stellen auch
die Klauen dieses heraufkommenden Thieres sichtbar zu wer-
den schienen. J. Grimm sagt M. p. 705: ,,Vor Allem merkwiirdig

t) Wenn ich a. a. 0. mehr die Vorstellungen verfolgt habe, in denen
der feurige Schein den Glauben goldig oder roth glinzender Vogel neben
den schwarzen entwickelt hat, so hat Kuhn (Herabk. d. F.) gerade fiir das
feurige Element schlagende Beispiele beigebracht. So sagt auch Genthe,
Die Windgottheiten bei den Indogerm. Volkern. Memel 1861. p. 8, indem
er kurz den betreffenden Glauben darstellt: ,,Dafs das Gefieder (des Stur-
mesvogels) durch das Feuer des Blitzes verletzt wird, ist ein bedeutsamer
Zug, der vielfach veréndert in allen einschldgigen Sagen durchscheint.”
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ist, dais man sich den Tag in Thiers Gestalt dachte, das
gegen den Morgen am Himmel vorriickt. Wolfram hebt ein
schones Wichterlied mit den Worten an: ,sine klawen durch
die wolken sint geslagen, er stiget Gf mit grozer kraft, ich
sih in grawen den tac;“ und im dritten Theil von Wh. (cass. 317 a)
heifst es: ,,daz diu wolken waren grd und der tac sine cla
hete geslagen durch die naht.“ Wenn Grimm fortfdhrt, ,,ist ein
Vogel gemeint oder ein vierfiifsiges Thier? denn Beiden giebt
unsere Sprache Klauen,“ so diirften wir schon nach dem Bis-
herigen, und die folgende Untersuchung wird, denke ich, es
auch bestitigen, uns unbedingt fiir die Vorstellung eines Vogels
entscheiden. Wie die Sonne sich nach uralter Vorstellung als
ein goldener Vogel ergeben wird, die Mythen uns von Wolken-
und Windesvdgeln erzéhlen, lag es nahe, den leuchtenden
Tag als einen lichten Vogel zu fassen, welcher am Himmel
emporsteigt und seine Klauen durch die Finsternifs schlégt.

Der Gegensatz, welcher sich in den entwickelten Bildern
an Tag und Nacht als Vogel mit hellem und dunklem Ge-
fieder ergab, reproducirt sich dann wieder, wenn man sich die
betreffenden himmlischen Wesen schon in bestimmter anthropo-
morphischer Anschauung herauffahrend oder reitend dachte,
indem ihnen das eine Mal ein weifses, das andere Mal ein
dunkles Pferd beigelegt wurde. So sagt Vofs a. a. 0.: ,,Spi-
teren ritt Lucifer am Morgen auf einem weifsen Rosse (Ovid.
II. am. 11, Met. XV. p. 189), dann um wechselnd (Stat.Theb.VI.
p- 240) am Abend auf einem dunklen (Ovid. fast. II. v. 314).“
Dieser Gegensatz reflectirt vielfach in den Mythen und gewinnt
noch lebendigere Anschauung, wenn selbige nicht von Tag
und Nacht in abstracterer Auffassung, sondern vom glianzen-
den Sonnenrofs, dem Falben des Indra z. B., und dem in der
Gewitternacht anderseits auftretenden dunklen Donnerrofs
ausging. So reitet Wodan z. B. bald ein weifses, bald ein
schwarzes Rofs, und derselbe Gegensatz hat sich dann im
slavischen Bjelbog und Czernebog, dhnlich wie in der persischen
Mythologie, am schirfsten ausgepragt, womit freilich wieder
nicht ausgeschlossen, im Gegentheil in Anschlag zu bringen
ist, dafs, wenn man im Blitz vielfach die Wirksamkeit der
Sonne, selbst noch nach griechischer Philosophie, erblickte, und
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ihn anderseits als das Funkensprithen des Hufschlags eines
himmlischen Rosses deutete: der Sonnenreiter, wie das Son-
nenrofs auch in die Gewitterscenerie einriicken und sich in
dem Gegensatz vom funkensprithenden Blitz und hal-
lenden Donnergalopp auch jener angedeutete Unterschied
von einem weifsen und einem schwarzen Himmelsrofs und
auch von einem Kampf der beiderseitigen Reiter weiter ent-
wickeln konnte.

Doch kehren wir zu den auf gefliigelte Wesen hindeutenden
Vorstellungen zuriick, welche sich an die Tages- und Nacht-
erscheinungen kniipfen. Auf die entwickelten Anschauungen von
den Fliigeln des Morgenroths habe ich schon oben den
Mythos bezogen, demzufolge ein Paar Greife allmorgentlich
die Lichtstrahlen in einer Bucht des Oceans auffangen und
iliber die Erde tragen sollten. Wenn es dabei hiefs, der
eine fange die Strahlen auf, der andere begleite sie iliber die
Erde, so habe ich a. a. 0. dabei an eine Sonderung des Vogels
der Morgenrothe vom Sonuenvogel gedacht, von dem gleich in
ausfuhrlicher Weise die Rede sein wird, wie auch Eos ja z. B.
neben Helios, ihn bis zum Untergange begleitend, erscheint; es
konnte aber dieser Dualismus doch noch urspriinglich einen
anderen Ankniipfungspunkt gehabt haben. Er tritt nimlich auch
sonst bei himmlischen Vogeln hervor, wie bei Sirenen und Har-
pyien, und wenn es auch dort ndher liegt, bei ihrer entschie-
denen Beziehung auf das Unwetter zunéchst an ein Paar oft ver-
eint auftretender Winde zu denken (s. Meine Abhandlung iiber die
Sirenen in der Beri. Zeitschr. f. d. Gymnasialw. 1863. p. 465 fl.),
so bin ich doch, je langer ich den Spuren dieses Dualismus in den
Mythen nachgehe, geneigt, den urspriinglichsten, fafslichsten Aus-
gangspunkt fiir diese so vielfach wiederkehrende Vorstellung einer
himmlischen Zweiheit immer mehr in der Zwillingserschei-
nung von Sonne und Mond zu suchen, so dafs man eben nur
denselben dann vielfach in anderen Erscheinungen wiederge-
funden und auch da dann die Zweiheit neben der Einheit, die
man sonst in denselben fand, festgehalten hétte. Dies angewandt
auf unseren Fall, wiirde der Dualismus bei diesen Lichtvogeln sich
z. B. erst an Morgenréthe und Sonne wieder reproducir! haben,
wie bei den Sirenen anderseits vielleicht an Nord- und Westwind;
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urspriinglich konnten Sonne und Mond als die beiden himm-
lischen Vogel gegolten haben, die die Lichtstrahlen iiber die
Erde hintriigen, wenigstens erscheint auch der Mond als ge-
fliigelt und somit dem Sonnenvogel von Haus aus homogen,
wenn z. B. der homerische Hymnus an die Selene anfangt:

dficeiv layvtiliruQOV éonome, Movoai.

In mythischer Weise entwickelt sich aber besonders lebens-
voll und alterthiimlich die Vorstellung speciell von der Sonne
nicht blofs im Allgemeinen als von einem gefliigelten Wesen,
sondern ausdriicklich als von einem Vogel. Zunichst sind es
deutsche, noch theilweise heut zu Tage fortlebende Gebriuche,
welche fiir die Fixirung dieser Anschauung dabei in Betracht
kommen. Ich meine die Sitte, den Sonnenvogel am Peters-
tage (22. Febr.) zu jagen oder auszutreiben, wovon Kuhn,
Westph. Sagen. II. p. 119 ff, zahlreiche Varianten bringt. Unter
allerhand Larmen und Klopfen zieht ndmlich die Jugend von
Haus zu Haus und singt ein Lied, welches anfangt:

Réut, réut, Sunnevuél,
Sente Paiter ies hei, usw.

Als Zweck gilt, das Haus von Ungeziefer zu befreien und die
Molkentdwener (Milchzauberer, — Molkentdwersche sind
Hexen) von den Milchndpfen fern zu halten. Wenn die Be-
deutung dieses Gebrauchs ihn in Parallele stellt zu dem des
sogenannten Molkentdwersche brennen, wobei man gleich-
sam das Blitzfeuer nachahmte, indem man mit Feuer-
branden im Felde umbherlief und, so wie dort oben am Him-
mel die bésen Wirkungen des Unwetters von dem himmlischen
Vieh ferngehalten zu werden schienen, so auch von dem irdi-
schen Milchvieh die Hexen fern zu halten glaubtel): so
weist die Form desselben darauf hin, dais der Sonnenvogel
am Himmel, wie natiirlich, dieselbe hiilfreiche Rolle zu iiber-
nehmen schien, und defshalb, wenn er sich noch im Friihjahr
versteckt halte, er hervorgejagt werden miisse; indem man
sein Verschwinden im Winter analog der Auffassung, nach der
die Sonne sich z. B. auch sonst hinter den Wolken zuver-

*) Heutiger Volksglaube p. 120.
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bergen schien, fafste. So stellt sich denn auch, wie Kuhn
a. a. 0. schon ausspricht, unserem Gebrauch das sogenannte
Lenzwecken in Tirol, wovon Zingerle des Ausfiirlicheren be-
richtet hat, vollstindig zur Seite. Der ganze Vorstellungskreis
eines Sichverbergens iibrigens der Sonne und was sich sonst
daran reiht, kehrt hédufig in dichterischen Darstellungen der betref-
fenden Himmelserscheinungen wieder, ja es lifst sich aus ihnen
noch fast ganz die jenen Gebrduchen vom Sonnenvogel und vom
Lenzwecken zu Grunde liegende Vorstellung zusammensetzen.
Wir reden ndmlich noch jetzt ganz gewohnlich ,,die Sonne ver-
steckt sich,” ,,verbirgt sich hinter den Wolken,“ wie auch
Hebel in s. Allemann. Ged. Aarau 1827. p. 137 im ,Haber-
mufs® sagt:
— Wulken an Wulke
Stohn am Himmel Tag und Nacht, und d’Sunne verbirgt si.
Achnlich sagt auch Ovid. Fast. II. v. 493:
+ Sol fugit, et removent subeuntia nubila coelum.

Ebenso heifst es vom Monde; und da zeigt uns ein Gedicht
des Grafen v. Wiirtemberg (bei Grube, p. 222) noch die betref-
fende Vorstellung in vollerer Entwickelung der Scenerie, wenn
es heifst:
Es spielte leicht der Abendwind
Mit Mondenschein und Buchen;

In Wolken kroch der Mond geschwind,
Dort mag derWind ihn suchen.

Nun jagt der Wind in schnellem Flug,
Ein lustiger Geselle,
In einem dunkeln, langen Zug
Die Wolken von der Stelle.

Wie blickte da so bleich und matt
Der Mond zur Wiese nieder!
Der Wind mit Buchenzweig und Blatt
Begann das Necken wieder.

Am Schlufs weicht der Dichter etwas von der Anschauung ab,
indem er in der vorletzten Zeile, dem Reim zu lieb, den Mond
aufser Spiel lifst, sonst ist das Ganze eine Anschauung, wie
wir sie in rohen Mythologien von der Sonne speciell haufiger
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wiederfinden, dais ihr ndmlich in Schlingen undjNetzen, —
was auf die Blitze, als Faden oder Fesseln gedacht, gehen
diirfte, — nachgestellt wird. So weifs z. B. der Neuseelidndische
Mythos oOfters von solchem Nach stellen und Fangen der
Sonne (vergi. Schirren, die Wandersagen der Neuseeldnder.
Riga 1856. p. 37. 69)*). Waren aber derartige Vorstellungen bei
den Volkern gang und gébe, so konnten sie sich besonders leicht
an das Verschwinden der Sonne zur Winterszeit ankniipfen,
und demgemifs zeigt nun der erwdhnte larmende Gebrauch des
Heraus) agens des Sonnenvogels in Parallele zu dem Lenz-
wecken den Glauben, der Sonnenvogel, d. h. die Sonne,
habe sich im Winter versteckt (oder sei gefangen worden)
und werde nun in dem Larmen der ersten Friihlingsge-
witter auf- oder hervorgejagt, wie ich auch vom Suchen des
Lenzes aus deutschen Dichtern Bilder anfiithren kann, wo ebenso,
wie oben beim Monde, der Wind als der Suchende erscheint.
Zunéchst giebt namlich Geibel (bei Grube, p. 109) eine Schil-
derung vom Einzug des Lenzes mit folgenden Worten:

Blast nur, ihr Stiirme, blast mit Macht,

Mir soll darob nicht bangen,

Auf leisen Schritten tiber Nacht

Kommt doch der Lenz gegangen.
Anderseits heifst es nun in einem Liede von H. Hoffmann
(von Fallersleben) in Bach’s Lesebuch. Leipzig 1843. L p. 69:

Der Friihling hat sich eingestellt,
Wohlan, wer will ihn sehen?
Der mufs mit mir in’s. freie Feld,
In’s griine Feld nun gehen.

Er hielt im Walde sich versteckt,
Dafs Niemand ihn mehr sah;
Ein Voglein hat ihn aufgeweckt,
Jetzt ist er wieder da.

Jetzt ist der Friihling wieder da,
Ihm folgt auf seinem Gang
Nur lauter Freude fern und nah
Und lauter Spiel und Klang, u. s. w.

1) Dafs der Blitz auch in dieser Mythologie wie in der deutschen
und griechischen als Faden, Strick oder Kette gefafst wird, ergiebt sich
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Gegeniiber diesem Aufwecken des Lenzes und seiner feierlichen
Begriifsung heifst es umgekehrt bei Wenzel von der Herbstzeit
(s. Schenckel, Bliithen Deutscher Dichter. Darmstadt 1846. p. 17):

Der Sturmwind kommt geflogen,

Sucht Friihling hier und dort,

Er kann ihn nicht mehr finden,

Und seufzend fliegt er fort.
Derartige poetische Anschauungen bringen uns die Vorstellung
von dem Jagen und Wecken des Sonnenvogels oder, in
abstracterer Personification, des LLenzes, den man suchte und
einholte wie nach anderer Anschauung den sogenannten Wasser-
vogel, d. h. mehr den himmlischen Wolkenvogel, welcher
in den ersten Gewittern den Frithling bringtl), nédher; vor
Allem aber zeigen sie uns den Sonnenvogel selbst in voller
mythischer Bedeutung.

Die Anschauung von demselben entwickelt sich aber noch
reicher und mannigfacher an Gestaltung. Wie Euripides von
einem 1%03 ;Ziov mifEQ2yi in der oben citirten Stelle redet,
wird der Sonne mit Hineinziechung der goldenen Sonnen-
strahlen in das Bild, eine goldene Schwinge beigelegt, sie
selbst zu einem Goldvogel. Das Erstere kehrt in deutschen
Kinderliedern noch héufig wieder, so heifst es z. B. bei Simrock,
Das deutsche Kinderbuch, Frankfurt a. M. 1848. p. 111:

Regen, Regen rusch,

De Konig fahrt to Busch,

Laet den Regen 6wergan,

Laet de SUnn wedder kdmm.
Siinn, Siinn, kum wedder

Mit din golden Fedder. u. s. w.

Achnliche Lieder hat Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 375 ff., in
Menge zusammengestellt, welche in ihrer Fiille die Urspriing-
lichkeit der stets sich erneuenden Anschauungen zeigen. Ich

u. A. daraus, dafs diese Elemente immer als Verbindungsglieder zwischen
Himmel und Erde erscheinen, die ersten Menschen sich z. B. an ihnen vom
Himmel herabgelassen haben sollen, wie der griechische Blitzgott selbst
zum xaiaifdirji wird; z. B. Schirren, p. 81. 132 Anm. cf. Urspr. unter Faden
und unter xcacufcmys.

¥ Urspr. p. 204 f.
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hebe nur eins noch aus denselben hervor, wo die Sonnenstrahlen
collectivisch als ein Gefieder gefafst werden.

Lieber Regen, geh weg;

Liebe Sonne, komm wieder

Mit deinem Gefieder,

Mit dem goldenen Strahl,

Komm wieder herdal.
Ebenso veranlafsten die Sonnenstrahlen die Griechen, der Sonne
goldene Schwingen beizulegen:

Hsi.is vpvo étitiiv aéipoutvt TETEovyE66Giv.
Orph. hym. XXXII.

Einen solchen Goldvogel, als welcher sich hiernach der
Sonnenvogel ergiebt, kennt noch unser deutsches Kindermér-
chen; vor Allem wird aber der indische Garudha mit seinen
schonen goldenen Fligeln hierherzuziehen sein, von dem auch
Mannhardt. p. 38 Anm. schon gehandelt hat. Die daselbst an-
gefiihrten verschiedenen Ansichten von Lassen und Roth ver-
mitteln sich tbrigens nach unserer Auffassung, indem der Ga-
rudha auch, wie die anderen Sonnenwesen und Sonnenelemente,
in das Gewitter einriicken und so auch Wolken, Wasser, Wind
und Blitz mit ihm in Beziehung gebracht werden konnten, wie
ja auch an die meisten dieser Himmelserscheinungen sich sogar
selbststindige Vorstellungen von einer hinter ihnen steckenden
Vogelnatur kniipften (s. Urpr. unter Vogelgottheiten).

In besonderer Weise hat sich aber der Glaube eines Sonnen-
vogels noch bei den Indogermanen in der Urzeit entwickelt,
indem die Vorstellung des Schwimmens, Dahingleitens
durch ein himmlisches Meer und die himmlischen Wol-
kenwasser, welche wir oben schon an die Himmelskorper
sich kniipfen sahen, bei demselben an einen-Wasservogel
denken liefs. In dieser Deutung diirfte vor Allem der Ursprung
der zauberhaften Génse und Enten, namentlich aber der
Schwine der verschiedenen Mythen zu suchen sein, welche
neben den iibrigen Wolken-, Wind- und Gewittervogeln iiberall
noch in Sage und Mérchen in besonders significanter Weise her-
vortreten, oft auch noch durch den ihnen beigelegten goldigen
Charakter auf den angegebenen Ursprung deutlich hinweisen.

Daneben diirfte immerhin als eine allgemeinere Vorstellung auch
8*
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die festzuhalten sein, welche ich Urspr. p. 194 nach einer von
den Finnen entlehnten Auffassung einer weifslichen Wolke
als eines Schwans fiir den mythischen Schwan und die Gans,
sowie auch anderseits fur die Taube entwickelt habe, wrozu
auch die Vorstellung von den indischen Apsarasen stimmt (s.
Weber, Indische Studien. I. p. 197). Derartige verschiedene An-
kniipfungspunkte finden sich einmal héufig fiir dic Anschauung,
dann widerspricht die erwdhnte Auffassung weifslicher Wolken
ja anderseits auch jener Deutung der Sonne nicht, sondern léfst
nur gerade jenes Thierelement noch recht vielfach am Himmel
erscheinen. Der Sonnenschwan erschien eventuell den an-
deren Wolkenschwénen gegeniiber nur als ein besonders herr-
liches Thier, oder die einzelne Wolke fiigte sich seiner Auffas-
sung geradezu an. Denn wenn, wie ich schon Urspr. a. a. 0.
nachgewiesen habe, der Regenbogen als Schwanring in
den Vorstellungskreis hineingezogen wurde, die himmlischen
Wasser als der Teich erschienen, in dem der oder die himmm-
lischen Schwine sich badeten, so konnte auch neben dem
einen Sonnenschwan die weifsliche Wolke immerhin als sein
Federgewand gefafst sein oder in der Mischung mit anthro-
pomorphischer Gestaltung als der Schleier, welchen die Schwan-
jungfrauen ablegen, che sie in’s Bad steigen, ganz abgesehen
davon, dafs die Auffassung auch hier, wie meist iiberall, ur-
spriinglich nicht von einer Einheit, sondern von einer Vielheit,
d. h. nicht von einem, sondern von mehreren Sonnenschwénen,
ausgegangen sein diirfte.

Vom Sonnenschwan bei den Indern hat schon Weber, Va-
jasaneya-Sanhitae spec. Berlin 1847. II. p. 39, geredet, als von
der anser in splendoreurinans, die Anschauung selbst wird
aber ganz vorziiglich in dem oben von mir beigebrachten Hymnus
an die Sonne von Tegnér reproducirt, wenn es von dieser in
demselben heifst:

Wo du schwammst, wie im Meer,
Goldbefiederter Schwan.
So haben auch ausdriicklich nach nordischer Mythe Tag und
Sonne eine Tochter, Schwanhild Goldfeder (Mannhardt,
Germ. Mythen, p. 376), und mit dem Nachweis dieses Sonnen-
elements ergiebt sich nun in Verbindung mit dem oben nach-
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gewiesenen eines glidnzenden Schildes der Ausgangspunkt
fir die ganze Sagenmasse der germanischen Valkyrien und
Schwanjungfrauen urspriinglich als himmlischer Sonnen-
jungfrauen. Denn so erklért es sich nun, wrenn sie einmal ge-
ristet als Skialdmeyjar oder Hialmmeyjar unter Schild
und Helm auftretenl), — denn neben dem ,,Sonnenschild,
den ,,Gottes ewiger Held im blauen Feld“ fiihrt, werden wir
auch nachher in der Personification des griechischen Helios den
goldenen Helm des Sonnengottes hervorheben sehen, — dann
aber in Schwangestalt erscheinen und in den sich daran
schliefsenden Mythen wieder auf das himmlische Terrain mit
allen seinen wandelnden Erscheinungen hinweisen, namentlich
sich aber in der Vorstellung von Wolkenjungfrauen verall-
gemeinern). In dem Charakter der Jungfraulichkeit, d. h.
der Reinheit des Sonnenelements, beriihren sie sich mit den
romischen Sonnenjungfrauen, den Vestalinnen; nur hat sich zu-
gleich an sie geschlossen der kriegerische Charakter der
salischen Schildtrdager, wie ich sie oben aus analoger Anschauung
von Sonnen- und Gewitterscenerie schon erklért habe, oder der der
kriegerischen Amazonen (s. Ursprung d. M.). So scheinen sie bald
an dem himmlischen Treiben mit seinen Kdmpfen in Sturm
und Unwetter theilzunehmen, auf Wolkenrossen einherzujagen,
von deren Mahnen dann das himmlische Nafs trieft, wie
von den Hunden der wdlden Jagd3), oder den himmlischen
Helden im Sonnenbecher den himmlischen Trank zu rei-
chen, bald sich selbst zu baden in den himmlischen Wassern,
wie Artemis, und wenn eine speciell dann von ihnen als ge-
fangen gilt, so diirfte dies x«z’' £”~0x"v die eine nach dem Un-
wetter zuriickbleibende Sonnenjungfrau sein, wie die
Sage uns einen &dhnlichen Ausgang dieser Himmelserscheinungen
schon oben p. 72 ff. bei dem Gefangenwerden der Mahr als einer
schonen Jungfrau zeigte. Der bekannte Schwanritter ist

* lieber das Sachliche vergi, vorziiglich Grimm, p. 389 sqq. J. W.
Wolff, Beitrdge z. deutschen Myth. Géttingen 1857. p. 203 sqq.

2) Die Schwanjungfrauen bezieht auch schon auf die Sonne, als den
himmlischen Schwan, Kuhn, Zeitschrift fiir vergi. Spracht. 1855. IV. 120.

3) Kuhn, Herabk. d. F. p. 132. Genthe, Die Windgottheiten der indo-
germanischen Volker. Memel 1861. p. 9. Heutiger Volksgl. p. 67.
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deutlich hiervon das entsprechende ménnliche Gegenbild, es ist
der Sonnenheld, der zur Winterszeit nach entwickelterer Vor-
stellung ebenso geheimnifsvoll entschwindet wie jene, (vergi, iiber
das Sachliche Hocker, Die Stammsagen der Hohenzollern undWel-
fen. Diisseldorf 1857). Wie eine jener Sonnenjungffauen im Ge-
witter nach einer Erzahlung dann am Fufs verwundet wird, habe
ich schon Urspr. p. 231 nachgewiesen; der fallende Blitz zeigte
bei ihr den Verlust eines Gliedes, durch welchen nach grie-
chischer und deutscher Auffassung ein himmlisches Wesen im
Gewitter als geschwiacht angesehen wurde, so dafs eine neue
Sonne auch ein neues Sonnenwesen zu sein schien. Die An-
schauung ging eben, woran ich vorhin schon erinnert habe, von
der Voraussetzung einer Vielheit von Wesen in den Erscheinungen
aus, wie sie ja dasselbe Naturelement, hier also z. B. die Sonne,
in demselben Mythenkreis bald als Schild oder Helm, bald als
Becher oder Schwan fafste, und nur in einzelnen Mythen tritt
schon eine einheitlichere Fixirung des betreffenden Wesens her-
vor. Wenn die deutsche Sage daneben gern eine Dreiheit
der Schwanjungfrauen vorausschickt, von denen dann eben eine
hernach gefangen wird, so diirfte dies zundchst an eine Ofter
auftretende Dreitheilung der Wesen des Unwetters, wie Sturm,
Blitz und Donner (Arges, Brontes und Steropes) erinnern,
wie auch die griechischen Schwanjungfrauen, die Graeen, mehr
blofs den Charakter der in dem Unwetter auftretenden himm-
lischen Wesen bewahrt haben, der Ausdruck xuxp6”~00oxu ,,schwan-
gestaltig® nur noch wie eine Reminiscenz eines anderen, &lteren
Glaubenssatzes an ihnen haftet. Anderseits konnte es aber auch
an eine andere in der Natur auftretende Dreiheit erinnern, wie
wir solche auch bei den himmlischen Spinnerinnen werden her-
vortreten sehen, — und spinnen thun ja auch die Schwanjung-
frauen, — es dirfte ndmlich an die drei himmlischen weiblichen
Wesen, die Soniien-, dic Mond- und die Windjungfrau an-
kniipfen, indem bei der noch fehlenden Scheidung der Zeit in
Tag und Nacht sie hdufig in den Mythen neben einander auf-
treten.

Wie ofters in den Sagen statt des Schwans die Gans oder
auch die Ente erscheint, stellen sich zu den entwickelteren gro-
fseren Mythenmassen, in denen sich die Anschauung der Sonne
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als eines himmlischen Wasservogels abgelagert hat, vereinzelte
rohere Ziige in Sage und Mirchen, die desselben Ursprungs
sein diirften. Namentlich denke ich an die verwiinschten gol-
denen Génse und Enten, welche die deutsche Sage hier und
da unter der Erde in Berg und Hiigel sitzen und auf gol-
denen Eiern briiten lédfst)). Es wire die goldene Sonnen-
gans, die Sonnenente, die im Gewitter verwiinscht und im
Donnergekrach in die Tiefe versunken und dorthin gebannt galt,
wie der einzelne Donnerkeil oder in massenhafter Gestalt die
ganze Gewitterburg der deutschen Sage oder Apollo’s himm-
lischer Tempel mit den goldenen Keledonen und so vieles An-
dere. Namentlich scheint mir die Vorstellung des Briitens ein
schones Moment fiir den ruhig hoch oben am Himmel
schwebenden Wasservogel zu bieten, und so mochte ich
anderseits auch daran dabei erinnern, wie andere Sagen uns
oben schon p. 77 auf die Vorstellung eines Sonnennestes
fihrten, wihrend dann auch wieder in anderen Mythen die
Sonne als Ei gefafst erscheint (s. oben p. 7 und Urspr. im
Index unter Ei).

Ich erwidhne namentlich dies Letztere, weil bei der Un-
bestimmtheit der Vorstellung eines Sonnenvogels iiberhaupt, die
sich namentlich an das Schweben und das Strahlengefieder an-
geschlossen hat, die Sonne selbst auch in einzelnen Anschauungen
als das Auge dieses himmlischen Vogels in gewissen Situa-
tionen gegolten haben konnte. Da ndmlich der Blitz nicht
blofs bei den Amerikanern als der leuchtende Blick eines
himmlischen Vogels aufgefafst wurde, sondern auch bei den
Indogermanen entschieden diese Ansicht hindurchbricht, so

*) Sommer, Sagen aus Sachsen und Thiiringen. Halle 1846. p. 63.

,»An verschiedenen Orten in Sachsen sitzen goldene Génse oder Enten
unter der Erde und briiten auf goldenen Eiern.“ s. auch Nordd. S. p. 208.
Statt eines solchen Wasservogels tritt auch ein Huhn auf; so erklart sich
folgender Reim, den Mannhardt, Germ. Mythens. p. 248, von den Insel-
schweden anfiihrt:

Goldhenne, Goldhenne,

Lafs die Sonne scheinen.

Die Regenwolke, den Wolkenfleck

Lafs den Wind vertreiben,

Klar auf im Siiden,

Die Wolken gehen nieder im Norden.
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konnte bei der oft angenommenen Beziehung, die zwischen
Sonne und Blitz in den Mythen und Vorstellungen hervortritt,
wie auch der Garudha und die Schwanjungfrauen in das Ge-
witter einriicken, so auch der Blitz nicht blofs vom Auge des
dunklen Gewittervogels, wie ich es im Urspr. erklart habe,
sondern auch von dem die Finsternifs durchbrechenden,
leuchtenden Sonnenvogel und dessen Sonnenauge aus-
gehend gedacht sein. Sich fiir das Eine oder das Andere zu ent-
scheiden, wird in jedem Falle Sache besonderer Untersuchung sein
miissen. Ich bemerke dies nur, da, wie wir gleich sehen werden,
die Sonne nicht blofs in anthropomorphischer sondern auch in
thierartiger Auffassung der sich an dieselben kniipfenden Erschei-
nungen als das Auge des betreffenden Wesens oder Thieres an-
gesehen wurde.

Zu den gewonnenen Thieranschauungen von der Sonne
stelle ich ndmlich gleich noch ein paar andere. Schon im Urspr.
und im Heutigen Volksgl. habe ich eine Menge finnischer und
deutscher Sagen zusammengestellt, welche den Fang irgend eines
himmlischen Thieres im Gewitter schildern. Bald war es von
der Wasserscenerie und dem hin- und herschiefsenden
Blitz ausgehend ein Fisch, namentlich ein Hecht, dem der
Fang galt, und in den finnischen Sagen hiefs es noch ausdriick-
lich, derselbe habe den Feuer funken verschluckt, aus dem
dann eine neue Sonne und ein neuer Mond geschaffen wurde;
bald war es, wenn man von dem himmlischen Wolkenterrain
als einer Landschaft mit Berg und Thal ausging, der
Fang eines Dachses, dieses weifszahnigen Thieres, wel-
ches, neben der Vorstellung eines in den Wolken mit seinem
weifsen, blitzartigen Zahn wiithlenden Ebers und einer
daran sich schliefsenden Eberjagd, gerade als ein im Innern
der Erde, in Hohlen hausendes Thier besonders geeignet war,
dafs man es in den Blitzen aus den Wolkenhohlen schliipfen
oder im Wolkentreiben gejagt oder gefangen zu werden
glaubte. Zur Vervollstindigung der letzteren Anschauung mochte
ich nachtriglich noch darauf aufmerksam machen, dafs um so
mehr rohe Anschauung den Glauben des Fanges eines solchen
Thieres im Unwetter auf einen Dachs beziehen konnte, als auch
gerade im Frithjahr, d. h. mit den wieder sich einstellenden
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Gewittern, der irdische Dachs, um mich so auszudriicken, aus
seiner Erdhohle hervorkommt, und wrenn nun eben das Her-
vorkommen und Hineinschliipfen in die Wolkenhohlen
eine Rolle bei dem Bilde spielte, er von allen weifszahnigen,
jagbaren Thieren besonders in Betracht kam, indem auch er
im Dunkeln gerade hervorkommt, die Parallele mit der
Gewitternacht also um so vollstindiger wird. Nun tritt cha-
rakteristisch bei diesen Fischen und Dachsen, die in den
Sagen also im Gewitter gefangen werden, die Eindugigkeit
hervor, ein Umstand, auf den ich schon Urspr. p. 268 aufmerk-
sam gemacht und an die Sonne, als das eine Auge dieses
Thieres, hingedeutet habe. Jetzt, wo ich bei diesen Untersuchungen
mehr dem nachgegangen bin, wie {iberhaupt die Sonne sich den
Gewitteranschauungen anschliefst, stehe ich nicht an, es noch
entschiedener zu behaupten, dafs in jenen Mythen die Ein-
augigkeit des betreffenden Dachses und Fisches auf die Sonne
geht, dies sein Auge war, wie anderseits z. B., wie wir gleich
sehen werden, die nach dem Gewitterkampf zuriickgebliebene
oder im Gewitter fabricirte Krone des Gewitterdrachen auch auf
die Sonne, gemifs einer anderen Anschauung, geht. Namentlich
glaube ich dies jetzt fiir den Dachs wenigstens noch nidher bewei-
sen, ja damit den ganzen Ursprung der Anschauung eines Dachses
am Himmel iiberhaupt noch klarer darlegen zu kénnen. Schon
oben sprach ich ndmlich von Vorstellungen, nach denen die Sonne
sich in den Wolken versteckt oder verkriecht, wie es auch
in dem vorhin citirten Liede vom Grafen v. Wurtemberg vom
Monde hiefs: ,,In Wolken kroch der Mond geschwind® und
nach roher Anschauung der Neuseeldnder z. B. die Sonne dann
auch geradezu in den Blitznetzen gefangen und mit einem
grofsen, zaubermaichtigen Kinnbacken wund geschlagen
wirdl), eine Vorstellung, die wir auch nachher noch bei den
verschiedensten Volkern sich an das Gewitter werden anschliefsen
sehen. Nun hat Rochholz in seinen Naturmythen. Leipzig 1862
unter vielen, hochst anschaulichen, in der Schweiz fortlebenden
Ausdriicken fiir gewisse Himmelserscheinungen p. 219 Anm.
folgende Redensart beigebracht: ,,d’Sunne schliieft in e

*) Schirren, Die Wandersagen der Neuseeldnder. Riga 1856. p. 30 f.
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Sack, sagt man in Aargau, wenn die untergehende Sonne
hinter eine Wolkenbank tritt u. s. w.“ Uebertragen wir dies auf
die stetige Wiederkehr derselben Erscheinung, wenn die Sonne
sich in einem Wolkenberge wie in einer Hohle ver-
kriecht, wie ich auch weiter unten fiir die anthropomorphische
Auffassung der Sonne ein Bild beibringe, nach dem sie gleich-
sam durch die Wolken kriecht, bald hier, bald da herausguckt:
haben wir in Alledem nicht schon den vollen Ausgangspunkt
der ganzen mythischen Anschauung von dem eindugigen Thier,
das wie ein Dachs in den Wolkenberg schliipft und dann im
Unwetter von der Windsbraut unter dem hallenden Zuruf
des Donners — wie die Sagen stets melden — gejagt wird?
Die in die dunklen Wolkenhdhlen schliipfende Sonne
wiére so der Anstofs zu dem ganzen Thierbilde gewesen, dem
nur die anderen Elemente sich passend angereiht hitten.

Wenn aber dieser Dachs, der im Gewitter gejagt wird,
urspriinglich auf die Sonne fiihrt, die dann als sein eines
Auge galt, so konnten ebenso grofsere weifszahnige
Thiere, wie der himmlische Eber, welchen man im Unwetter
nach anderen Vorstellungen gejagt widhnte, mit derselben in
irgendwelche Verbindung gebracht werden. Namentlich tritt eine
solche Beziehung klar hervor im goldborstigen Eber des
Freyr, dem Gullinbursti, von dem Finn Magnusen, Lex. Myth,
p. 131, ausdriicklich noch sagt: Sic nomen Gullinbursti Freyeri
apro proprium fuit, pro solis ipsius (ut videtur) idolo sive si-
mulacro habito. Wie ndmlich bei der Auffassung, dafs hinter
der Sonne ein Pferdehaupt stecke, die Sonnenstrahlen
als goldhelle Méhne, das Pferd selbst, wie wir sehen werden,
als ein Falber galt, und die Strahlen iiberhaupt ganz gewodhn-
lich als goldene Haare gefafst wurden, haben wir in dem
Goldborstigen des Ebers, der die Nacht erhellt, denke
ich, auch einen speciellen Hinweis auf den Gullinbursti als das
Sonnenthier, welches dann im Unwetter mit Pferdes Schnel-
ligkeit rennt u. s. w. Wenn dies zum sonstigen Wesen des
Freyr pafst (s. Grimm. M. p. 193 f), so erkldrt sich nun auch
die mythische Bedeutung der Juleber und Goldferche, wo-
von Grimm des Ausfiihrlicheren (a. a. 0.) schon gehandelt hat,
und Alles das, was ich im Urspr. und im Heutigen Volksgl. iiber
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den Gewittereber zunédchst beigebracht, erhélt nun noch einen
besonderen Hintergrund und Anlehnung an die Sonne.

Wenn diese Behauptung sich schon mit einiger Sicherheit
aufstellen lassen diirfte, so will ich die Vermuthung einer &hn-
lichen Anlehnung auch des eindugigen Fisches an die Sonne
nicht zuriickhalten, indem ich sie weiterer Priifung {iberlasse.
Der Gewitterfisch erscheint ndmlich schon nicht blofs, wie
ich oben ausgesprochen, als der im Blitz hin- und her-
schiefsende Hecht, sondern anderseits auch deutlich in ge-
waltiger Dimension, den ganzen Himmel erfiillend und
zu einem ungeheuren Wolkenfisch anwachsend. So nennt ihn,
wie ich schon Urspr. p. 240 angefiihrt habe, Kalewala den
grofsen Hecht mit ,,grausen Zdhnen“ und sagt:

Zwei der Beile lang die Zunge,

Wie der Harkenstiel die Zidhne,

Wie drei Strome breit der Rachen,

Sieben Bote breit der Riicken.
Wenn diese grausen Zihne wie Harkenstiele auf eine
andere Anschauung des Blitzes gehen diirften, der vielfach
fir ein Bladken mit gewaltigen Zdhnen aus glidnzenden
Kiefern gehalten wurde (s. weiter unten), so scheint die
indische Sage sogar den Regenbogen in das Bild hineinzu-
ziehen, indem sie von seinem Horn redet, eine Vorstellung,
die sich vielfach an einen unvollstindigen Regenbogen
kniipftel). Dort zieht ndmlich dieser Fisch, zu ungeheuren
Dimensionen angewachsen, den Manu durch die grofse
Fluth (d. h. die Gewitterfluth) und lafst dessen Schifi" an seinem
Horn seilen. Nachher giebt er sich als Brahma zu erkennen
(s. Grimm, M. p. 540). Bei solchen Vorstellungen, denke ich,
konnte auch einem vom Fischfang in seinen Anschauungen aus-
gehenden Volke leicht die am Himmel oder durch das Wolken-
meer schwimmende Sonne als das Auge eines gewaltigen
Fisches erschienen sein, zu dem die Sonnenstrahlen, als
seine goldenen Flossen, eine schone Ergdnzung abgegeben
haben diirften, wie sie ja zu anderen Bildern als goldene
Haare, Miahnen oder dergl. galten. Wir hétten dann also

*) Heutiger Volksgl. p. 134.



124

nicht blofs einen im Gewitter dahin schiefsenden Blitzhecht,
sondern auch schon in Sonne und Sonnenstrahlen einen am
himmlischen Meer dahin schwimmenden eindugigen, gold-
flossigen Sonnenfisch. Als eine Art Parallele zu dieser
Anschauung konnte gelten, wenn man gerade umgekehrt dem
Fische Zeus faber, der gold- und kupferfarbig mit einem
schwarzen wie ein Auge aussehenden Fleck auf jeder
Seite und strahlenartigen Flossen im Riicken, die sich in
langen Faden verlingern, den Namen Sonnenfisch ge-
geben hatl).

Dafs iibrigens der Fisch auch in griechischen, syrischen,
dgyptischen und indischen Sagen in #hnlichem Charakter vor-
kommt, habe ich schon Ursp. p. 270 erwdhnt, und wenn ich
daselbst mehr einzelne Beziehungen auf den Gewitterfisch urgirt
habe, so wiirde auch Anderes wieder zu dem entwickelten Son-
nenfisch passen, so dafs auch hier eine Verbindung beider Ele-
mente stattgefunden haben diirfte. Aber auch mit anderen thier-
artigen, sich aus den iibrigen Himmelserscheinungen entwickeln-
den Vorstellungen konnte die Sonne ebenso in Verbindung ge-
bracht werden. Dafs sie z. B. nach celtischem Glauben als ein
glinzender Edelstein galt, welchen die Gewitterschlangen im
Friihling fabricirten, ist schon oben p. 2 erwdhnt worden, und
ebenso habe ich schon angedeutet, dafs sie anderseits auch fiir
die Krone des Gewitterschlangenkonigs gehalten wurde, und
werde gleich nachher noch ausfiihrlicher davon handeln. In
eine #hnliche Verbindung scheint sie aber auch stellenweise zu
den himmlischen Rossen und Rindern gebracht zu sein,
welche Thiere dann im leuchtenden Hufschlag des Blitzes und
im hallenden Donnergalopp, so wie im Melken der Wolken, im
Donnerbriillen und in den Regenbogenhdrnern ihre eigentliche
Entwickelung hatten.

In ersterer Beziehung ist besonders der Falbe des Indra
zu erwihnen, der offenbar die Sonnenstrahlen, welche schon
oben p. 2 und 26 in goldig-méhnenartigen Charakter gedeutet

*) Als eine Erweiterung dieser Vorstellung wére es anzusehen, wenn,
wie Meiners, Géttinger hist. Magazin. 1. p. 106, erwéhnt, Hindus, Calmycken,
Awaner, Peguaner u. a. slidasiatische Vélker auch die Sterne als Fische
ansehen, welche am Nachthimmel einherschwimmen.
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wurden, in die Anschauung mit hineinzieht, und dadurch der
ganzen Auffassung den Schein einer gewissen Selbststdndigkeit
verleiht. Die Sonnenscheibe konnte daneben, wie auch schon
oben p. 97 f. erwdhnt, als das Rad eines dazu gehorigen Wagens,
aber ebensogut auch, wie in den vorhin durchgenommenen
Mythen, als das Auge des goldmihnigen Sonnenrosses ge-
deutet werden, wenn sie nicht etwa bei hinzukommender an-
thropomorphischer Vorstellung als der Schild des Sonnenhelden
galt. Derartige gold m&hnige Rosse kennt auch die nordische
Mythe. Gullfaxi (das goldmé&hnige) z. B. heifst das Rofs
des Riesen Hriingnir, in welchem mir eine rohe Auffassung des
Sonnenriesen zu stecken scheint, den der Gewittergott Thor
bekdmpftl); vor Allem aber steht in Parallele Skinfaxi (das
glanzmahnige), das Rofs des Tages, welchem dann mit dem
schon vorhin bei den himmlischen Végeln entwickelten Gegen-
satz Hrimfaxi (das thaumé&hnige), das Rofs der Nacht,
gegentibertritt (Grimm, M. p. 621). Auch in der griechischen
Mythologie tritt eine Beziehung zwischen der Sonne und den
Rossen noch mannigfach hervor, wobei aber wieder, wie in der
ganzen Phaethon-Sage, diese Thiere in die Gewitterscenerie
iibergehen, Blitz und Donner sich ebenfalls an sie kniipft, der
Pegasos entschieden fast nur als das Donnerrofs sich documen-
tirt)). Wie in den deutschen Sagen Wodan gewohnlich als der
Schimmelreiter erscheint, wobei ich nach Allem den Schim-
mel doch zundchst mehr auf das Sonnenrofs als auf die
Wolke beziechen mochte, so reitet er nach verwandter nordi-

*) Wenn schon Hriingnirs dreieckiges Herz von Stein, sein
steinernes Haupt und steinerner Schild an analoge Auffassungen
der Sonne gemahnt, so erinnert der Mann von Lehm, neun Rasten hoch
und dreie breit unter den Armen, welchen die Himmelsriesen (die Kyklopen)
ihrem Genossen Hriingnir zum Beistand in dem Kampf mit dem Donner-
gott machten, der Mdockurkalfi (Wolken- und Nebelwade), welcher
Wasser liefs, als er Thor sah, an das grofse Gewitterwolkenge-
bilde, welches man noch bei uns einen grofs en Mummelack nennt,
und das Wasserlassen ist auch keine fremde Vorstellung fiir den Regen-
strahl. s. heutiger Volksgl. p. 77 f. und weiter unten unter Regen. Ueber das
Sachliche vom Hriingnir- Mythos, Simrock, Deutsche Myth. p. 290 ff.

2) Preller, Griechische Myth. 1861. II. p. 80 f. Urspr. d. Myth, unter
Pegasos.
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scher Mythe den grauen, achtfiifsigen Sleipnir (s. Simrock,
D. Myth. p. 59), was wieder mehr an das Donnerrofs mit
seinen wunderbaren Blitzspuren mahnt, von denen ich
Urspr. p. 216 ff. des Ausfiihrlicheren geredet habe. Ebenso
mochte ich mehr auf das letztere, als auf das Sonnenrofs die
von Roth in seinem Aufsatz {iber die Sage des Feridun citirte
Stelle aus dem Liede des Dirghatamas beziehen (s. Zeitschr. d.
D. morgenl. Ges. II. Leipzig 1848. p. 223):

1. Als zuerst du wiehertest bei deinem Entstehen,
Aufsteigend aus dem Luftmeer (oder den Gewdissern)
— mit den Fliigeln des Falken, mit den Schenkeln des

Hirsches -
Da erhob sich dir grofser Preis, o Arwan.

2. Jama gab ihn (d. h. schuf ihn), Trita schirrte ihn,
Indra bestieg ihn zuerst,
Gandharva ergriff seinen Ziigel:
Aus der Sonne, ihr Vasu (d. h. ihr leuchtenden
Gotter), habt ihr ein Pferd gemacht.

Umgekehrt konnte auch, wie so vielfach die Sonne im Gewitter
geschaffen gedacht wurde, sich an dasselbe die Schopfung
des himmlischen Rosses, dessen goldene Mihne man
dann noch in den Sonnenstrahlen wiederfand, und somit
die Schopfung des Sonnenrosses selbst gereiht haben,
und fast scheint dies der natiirlichste Verlauf der ganzen Ent-
wickelung der hierher schlagenden Vorstellungen.

Neben diesen volleren Vorstellungen eines himmlischen
Rosses scheint auch die eines Rofshauptes getreten zu sein.
Kuhn citirt in dieser Hinsicht (Zeitschr. fiir vergi. Sprachk. IV.
p. 119) eine Stelle aus einem Hymnus des Rigveda an das
Rofs, welche folgendermafsen lautet: ,Dich selbst erkannte ich
im Geist aus der Ferne, herab vom Himmel stiirzend den ge-
fligelten; auf den schonen, staublosen Pfaden sah ich das ge-
fliigelte Haupt dahineilen.“ Er folgert aus dieser Stelle im
Zusammenhang mit einer anderen, wo die Sonne auch als ein
Haupt gedacht wird (Nir. 4, 13: apivd ¢ira adityo bhavati),
die Vorstellung der Sonne als eines Rofshauptes. Dabei
wire dann wieder die Sonne wohl speciell als das Auge des-



127

selben zu denken gewesen. Indessen fithren analoge Sagen Kuhn
a. a. 0. doch zu einer Nebenbetrachtung, auf die ich etwas
ndher eingehen und selbige noch weiter verfolgen will, da sie den
angeregten Punkt wesentlich modificiren diirfte. Er berichtet
namlich folgende indische Sage: ,,Atharvan, der erste Priester
in grauer Vorzeit, welcher das Feuer vom Himmel holt, Soma
darbringt und Gebete iibt, hat einen Sohn Dadhyanc. Indra
lehrte nun den Dadhyanc die pravargyakunde und die madhu-
kunde und sagte ihm, wenn du sie einen andern lehrst, werde
ich dir das Haupt abschlagen. Da hieben die Agvinen
einem Rosse den Kopf ab und, nachdem sie auch dem Dadhyanc
den Kopf abgeschlagen und anderswo hingebracht, gaben sie
ihm dafiir den Pferdekopf. Mit diesem nun lehrte Dadhyanc
die Agvinen die von dem pravargya handelnden re, sama und
vayus und das die madhukunde verleihende brahmana. Als Indra
dies erfuhr, schlug er ihm mit der Donneraxt das Haupt
ab, die Agvinen gaben ihm aber nun sein eigenes mensch-
liches Haupt zuriick.” Kuhn denkt bei diesen mythischen
Hauptern, zu denen er auch Orpheus und Mimirs singendes
oder redendes Haupt stellt, zum Theil schon an die blasen-
den Haupter der Winde und das wehende Johannishaupt,
so wie an des wilden Jigers eigenthiimlich auftretendes Haupt
(p- 117), und wenn er auch p. 119 dies in Bezug auf die vorhin
citirte Stelle von der Sonne als einem Rofshaupte etwas zu re-
stringiren geneigt ist, so sagt er doch p. 120: ,Vorldufig lasse
ich die beiden Andeutungen auf Wind und Sonne neben einander
stehen.“ Ich habe inzwischen im Urspr. an verschiedenen Stellen
auf eine in den Mythen hervortretende Ablagerung eines Glau-
benssatzes hingewiesen, der in einer einzelnen, dem Ge-
witter voranzichenden Wolke, die man noch heut zu Tage
einen Grummelkop nennt, ein in Wind und Donner grum-
melndes oder murmelndes Haupt erblickte. Das ist das
plastische Substrat, nach meiner Meinung, vom singenden
oder redenden Haupte des Orpheus oder Mimir, des wilden
Jagers, wie der blasenden Windgotter iiberhaupt, ebenso wie
vom Haupte des Zeus, welches im Gewitter gespalten, oder von
dem mit Blitzschlangen umflatterten Kopf der Gorgo, welcher
ihr im Gewitter abgeschlagen wird. Wie nun aus dem ab-
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geschlagenen Haupte der Gorgo das Donnerrofs Pegasos
dann entspringt, konnte j enes Wolkenhaupt anderseits selbst
als das schon beim Beginn des Gewitters sichtbar werdende
Haupt des im Gewitter dann deutlicher noch auftretenden Don-
nerrosses gelten. Das wire dann auch das Pferdehaupt
des Dadhyanc. Kuhn fiihrt namlich a. a. 0. eine Stelle aus dem
Catapatha brdhmana in V4j. spec. 1. 56—57 nach Weber an,
derzufolge Indra dem Vishnu, d. h. dem Sonnengott, das
Haupt abschldgt. Dieselbe Grundlage, nur theils roher, theils
mannigfacher nach den Erscheinungen ausgebildet, haben wir
nun in dem oben erwédhnten Mythos von Dadhyanc. Damit er
nachher sein menschliches Sonnenhaupt wieder erhalten
konne, setzen ihm die Sonnenséhne, die Agvinen, jenes Pferde-
haupt auf, welches dann wie Tafiialos die Geheimnisse
der Gotter ausplaudert; es ist der grummelnde Gewitter-
kopf, der, wie er auch sonst als prophetisch redend galt,
des Himmels Geheimnisse auszuschwatzen scheint, weshalb er
eben im Gewitter abgeschlagen wird. Dieses Pferdehaupt
sucht dann nachher wieder Indra im Kampf mit den Asuren,
wie Kuhn weiter berichtet; es war fort in den Bergen und
fand sich hernach im Caryanavat, einem See Kuruxetra’s. Es
ist im Ursprung identisch mit dem Pferdehaupt, welches
nach anderer Sage der Bhrguide Aurva schuf, indem er seine
Zornesflammen in’s Wasser liefs, und diese Flammen zu
einem grofsen Pferdehaupt wurden, welches Feuer mit
dem Maule ausspie und dic Wasser des Oceans, — d. h. natiir-
lich des himmlischen Meeres, — hinunterschliirfte (Kuhn,
Herabk. d. F. p. 168). Ueberall blickt dieselbe Scenerie durch.
Das oben aus den himmlischen Gewaissern hervorgehende,
aus der Sonne geschaffene Rofs, welches Indra besteigt, wie
Dirghatamas berichtet, das feuerspeiende, die himmlischen
Wasser einschliirfende Haupt des Aurva, das im See
Caryanavat gefundene Pferdehaupt des Dadhyanc, es sind
Alles Varianten des Glaubenssatzes vom Donnerrofs und dem
Grummelkopf, als Haupt dieses Rosses. Wenn des Dadhyanc
Doppelhaupt und das Abschlagen des redenden Pferde-
hauptes im Gewitter auf der einen Seite uns dies Naturobject
gleichsam als das unter Indra’s Hinden erliegende schildert,
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so wird es anderseits, wenn Indra es im Kampf mit den Asuren
sucht, zur Waffe des Donnergottes, wie dann auch die Gorgo
und ihr Haupt beim Perseus oder der Athene in dieser ent-
gegengesetzten Beziehung sich documentirt. Der Zug des Mythos
namlich, dafs es erst heifst, ,,Indra, der Alles tberwaltigende,
schlug mit Dadhyanc’s Gebeinen neun und neunzig Vrtra’s,”
und dafs er dann das Pferdehaupt desselben begehrt, und
als er es erhalten, ,,mit den Knochen dieses Kopfes die Asuren
erschliagt,” weist zunidchst auf die von mir schon ausfiihrlich
im Sirenenmythos entwickelte Vorstellung hin, der zufolge die
Blitze iiberhaupt als Knochen aufgefafst wurden, mit denen
unter Anderem auch der wilde Jager noch wirftl). Specieller
schliefst es sich dann an Glaubenssitze an, denen zufolge in
den Blitzen Zahne eines himmlischen Thieres gesédt wurden
oder leuchteten, die Gewitterwesen dann goldzdhnig oder
mit goldenen Kinnbacken geradezu ausgeriistet gedacht
wurden?); welches Bild, in seiner urspriinglichen colossalen Weise
ausgemalt, zum Theil noch in dem Glauben der Sinesen her-
vortritt, den Grohmann im Apollo Smintheus p. 17 aus Thar-
sanders ,,Schauplatz vieler ungereimten Meinungen“ berichtet.
,.Die Sinesen,” heifst es daselbst, ,,nennen die Donnerkeile Don-
ner zihne und halten mit den Indianern davor, dafs der Donner
ein lebendiges Thier sei, welches sich in den Wolken aufhalte
und mit seinem Briillen den Schall verursache, das Feuer aber
ausspeie. Dieses Thier habe einen grofsen Kopf und lasse
zu Zeiten einige von seinen Zdhnen ausfallen, welche hernach
gefunden wiirden u. s. w.“ Die Vorstellung entwickelte sich wohl
urspriinglich an Blitzen, die, in die Quer sich erstreckend,
das Bild eines Blakens mit den Zdhnen, d. h. eines ganzen
Gebisses machten, wie es als grinsend noch im Sardonischen
Geléchter oder der sogen. Teufelslache auftritt, dann aber auch
im Zeus TéQrtixéQavvog¢ hindurchvibrirtd), so dafs sich daran
der Donner entweder direct als helles Lachen oder als ein
Knirschen dieses colossalen Kinnbackens ergab. Wenn der

*)S. meine Abhandlung iiber die Sirenen. Miitzell's Berliner Zeitschr.
fir das Gymnasialwesen. XVIIL. p. 473 ff.
2) Urspr. d. Myth. p. 139. 202. Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 237 f.
8) Urspr. d. Myth. p. 109 f.
9
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deutsche Klapperbock uns die Nachahmung dieses himm-
lischen Thieres als eines Bockes aus anderen Griinden zeigtl),
so haben wir es in den besprochenen indischen Mythen mit dem
Kopf und den Schidelknochen des Donnerrosses zu thun.
Mit diesen also hat Indra 99 Vrtra’s geschlagen, d. h. mit den
starksten Donnerkeilen den Kampf gegen die anderen
Wesen des Unwetters, die Asuren, welche in dem entwickelten
Mythos gleichsam als die furchtbarsten Gewitterdimonen auf-
treten, ausgefochten.

Mit diesem Anschauungskreise findet nun aber auch eine
im alten Testament an den Simson sich anschliefsende Ge-
schichte eine bedeutsame Erkldrung. Es ist ndmlich ein ana-
loger Mythos, nur im historischen Gewande der Philisterkriege,
wenn der axéQ(ioxé(iT]¢ Simson, d. h. der Sonnenheld, wie
ihn Steinthal auch schon in seiner mythischen Bedeutung kenn-
zeichnet, mit des Esels, d. h. auch des Donnerthiers, Kinn-
backen (s. Urspr.) seine Feinde, d. h. historisch gewandt, 1000
Philister, schlidgtl). Er war gefesselt, wie so vielfach der
Himmelsriese in des Blitzes Banden erscheint; als er aber des
Esels Kinnbacken ergriff, da schmolzen die Stricke an seinen
Armen, wie Faden, diec das Feuer versengt hat. Wenn dies
noch ein deutlicher Hinweis auf die behauptete Scenerie ist, so
wird dies schlagend durch den Umstand bestétigt, dafs der Herr
Zebaoth einen Backzahn in des Esels Kinnbacken gespaltet
haben soll, dafs Wasser darausging, um den durstenden
Simson zu erquicken, gerade wie Zeus durch einen Wetter-
strahl (xsoiwvoc) eine Quelle, den /rotoBoe, d. h. den
Regenstrom, hervorsprudeln lifst, den durstenden Herakles
zu stdrken, eine mythische Vorstellung, die auch noch in vielen
anderen Sagen sich abgelagert hat}) (s. Urspr. p. 166). In roher

*) Nordd. S. Geb. 126 Anm. und die dort citirte Abhandlung Kuhns;
vergi. Mannhardt, G. M. p. 237 f.

2) Den Eselskinnbacken bringt auch Steinthal in seiner II. Bearbei-
tung der Simsonsage in der Zeitschrift fiir Volkerpsychologie. Berlin 1862.
p. 137 schon in Beziehung zum Blitz, indem er auf die von mir im Ursp.
gegebenen Deutungen des mythischen Esels- und Pferdekopfes, so wie
des Eberzahnes hinweist; doch fafst er im Uebrigen den Mythos zu local
und triibt dadurch den urspriinglichen mythischen Charakter der Sage.

3) Sonnen- und Gewitterheld ist Simson auch noch, wenn er ge-
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Form kehrt derselbe Mythos wunderbarer Weise aber nun auch
noch bei den Neuseelindern wieder, nur wird hier die Sonne
selbst, nachdem sie in Schlingen (d. h. in den Blitzesfaden)
gefangen, von Mauitiki mit einem grofsen, zaubermaéchti-
gen Kinnbacken wund geschlagen, dafs sie nur miithsam
fortan dahinkriechen kann, was in anderer Sage dann
wiederkehrt und mit der Jahreszeit, wo die Sonne matt er-
scheint, in Verbindung gebracht wird (s. Schirren, die Wander-
sagen der Neuseeldnder. Riga 1856. p. 31. 37).

Wenn {ibrigens, um noch einmal zur Dadhyanc-Sage zu-
rickzukehren, der Knochen vom Rofshaupt des Dadhyanc
als eine Art helfender, schiitzender Donnerkeil auftritt,
so findet seine volle Bestdtigung, was ich schon Urspr. p. 169
Anm. ausgesprochen habe. Ich stellte einmal dort zum Gorgonen-
Haupt, mit welchem also das Donnerrofs Bellerophon eng zu-
sammenhéngt, das Phigalische Bild der Demeter Erinnys, von
dem Pausanias VIII, 43. 3 redet, welches einen Pferdekopf mit
Mihne zeigte, an dem auch Bilder von Schlangen und an-
deren Thieren dargestellt waren, dann erinnerte ich an den
Aberglauben, welchen slavische und deutsche Vorstellung an
Pferdehdupter kniipfte. Wie das deutsche Kindermirchen
das redende Haupt des treuen Rosses Palada iiber der Thiir
genagelt kennt, und die Konigstochter mit ihm, als einem hilf-
reichen Wesen, Gespriache fithren léfst, war das Aufstecken von
Pferdehduptern, behufs Abwehr in zauberhafter Weise, ur-

blendct, wie der geblendete Sonnenriese Polyphem oder Phineus (s.
Urspr.), den Einsturz des Gewdlbes iiber sich im krachenden Don-
ner bewirkt, ebenso wie auch die Feuerbriande an die Schwinze
von Fiichsen gebunden, welche dann in’s Land der Feinde gejagt werden,
auf Gewittererscheinungen hinweisen. Nach dem Talmud soll er auch
Berge, d. h. die Wolkenberge, wie Steine aneinander geschlagen haben;
und wenn der heilige Geist auf ihm geruht, d. h. im Gewitter,
dann haben, heifst es, seine Haare wie eine Schelle gegeneinander
geschlagen, dafs es weithin geklungen (Eisenmenger I. p. 395).
Alles dcht mythische, aus der behaupteten Scenerie des Gewitters her-
genommene Ziige, wo die Wolkenberge wie Symplejaden aneinander-
schlagen, und die leuchtenden Sonnenhaare, als Blitzstrehnen,
dann flatternd rauschen und klingen. — Vergi, {iber Simson noch weiter

unten, wo von dem goldhaarigen Sonnengott die Rede ist.
9*
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alte deutsche Sitte. Namentlich steckte man in Scandinavien
Pferdehidupter auf Stangen und richtete den mit Holzern
aufgesperrten, gidhnenden Rachen nach der Gegend, wo-
her der angefeindete Mann, dem man schaden wollte, kommen
mufste. Das hiefs Neidstange. Damit hangen auch offenbar
noch die Pferdekopfe mit aufgesperrtem Rachen auf den
Bauerhdusern in Norddeutschland zusammen, von denen Pe-
tersen des Ausfiihrlicheren 1 gehandelt hat'), und wie Esel,
Stier und Wolf auch mannigfach als Gewitterthiere erschienen,
wurde auch solch averruncirender Zauber mit deren Kopfen in
dhnlicher Art getrieben, namentlich heifst es in der Schweiz
noch ausdriicklich, dafs ein getrockneter Stierkopf, unter
den Giebel des Hauses gehédngt, den Blitz abhalte, ein deut-
licher Hinweis auf die Gewitterscenerie, der ein roher Glaube
in den oben entwickelten Vorstellungsformen solche Ansicht ent-
nommen und durch eines der im Gewitter auftretenden Elemente
den himmlischen Haushalt beschiitzt geglaubt hatte.

In gleicherweise, wie mit den andern himmlischen Thieren,
konnte die Sonne-mit dem himmlischen Stier (oder der Kuh)
in irgend welche Bezichung treten, und wenn diese Vorstellung
auch durch andere mehr in den Hintergrund gedringt erscheint,
finden sich noch immer deutliche Spuren derselben. Einmal
verdienen hierbei die &dgyptischen Sonnenstiere im Allge-
meinen schon Erwidhnung, dann aber zeigt auch die finnische
Mythologie noch eine so bestimmte Ausbildung dieser Vorstel-
lung, dafs ich diese vorausstelle. Rochholtz in s. Naturmythen
p- 77 hat in dieser Hinsicht schon auf eine Stelle der Kalewala
aufmerksam gemacht, in welcher nicht blofs die Sonne, sondern
auch Sterne mit einer solchen himmlischen, colossalen Kuh in
Verbindung gebracht werden. Unter den Schopfungen, die im
X. Gesidnge mit der des Sampo an’s Licht treten, heifst es
namlich V. 361 ff.

Eine Kuh dringt aus dem Feuer,
Golden strahlen ihre Horner,

An der Stirn der Bar vom Himmel,
Auf dem Kopf das Rad der Sonne.

0 Petersen, Die Pferdekopfe auf den Bauerhdusern, besonders in
Norddeutschland. Kiel 1860. cf. Grimm, M. p. 624.
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Wenn dies auch zunidchst nur ein Bild ist, so stimmt es doch
anderseits zu Vorstellungen, denen zufolge z. B. unvollstindige
Regenbogen bei Deutschen und Griechen als die Horner einer
himmlischen Kuh oder himmlischer Stierhdupter galtenl), dann
aber brechen in anderen finnischen Sagen auch noch deutlich
Spuren hindurch, welche die Vorstellung, wenigstens was die
Sonne anbetrifft, deutlich als alten Glaubenssatz hinstellen. So
heifst es in einem finnischen Mérchen z. B. ,,Am anderen Morgen
noch frither als Paiwétir (d. h. die Sonnenfrau) mit dem rothen
Bande erschienen war, den Sonnenstier auf die Weide zu
geleiten u. s. w.“ Wie die rosenfingrige Eos die Sonne
herauffiihrt oder die purpurnen Thore bei Ovid. Met. II. v. 13
dem Sol 6ffnet, leitet hier die Sonn en frau den Sonnenstier am
rothen Bande auf die himmlische Weide. Ein anderes Mérchen
fangt an: ,,Lippo, ein kluger und vigilanter Jiger, ging einst
mit zwei Gefdhrten auf die Rennthierjagd. Sie flogen gleichsam
iiber die singende Schneedecke dahin auf ihren Schneeschuhen,
der kurze Tag neigte sich, zwei leuchtende Bogen standen rechts
und links von der Sonne, die blanken Hoérner des Stiers;
ihre Mitte aber war so spiegelblank, dafs sich der Sonne
Weib Paiwitiar darin beschaute. Da aber stand Hao auf, der
Abendstern, und der goldne Stier stieg in’s Meer). Wenn
in dem obigen Bilde die Sonne als ein Rad gefafst wurde, das
die himmlische Kuh auf dem Kopfe trdgt, so erscheint sie in
dem letzten Mérchen mit einer auch schon oben p. 6 in den My-
then nachgewiesenen Vorstellung als eine glanzende Scheibe,
hier als ein Spiegel zwischen den Hornern des Stiers.
Dieselbe Vorstellung hatte aber auch das deutsche Alter-
thum. Denn deutlich weist dieselbe jener berithmte Fund im
Grabe des Konigs Childerich I. nach, indem das dort gefundene
goldene Stierhaupt das Sonnenrad noch ausdriicklich an
seiner Stirn tragt (s. die Abbildung bei Chifflet, Anastasis Chil-
derici . Antwerpen 1655. p. 141). Dieses goldene Stierhaupt

1) S. Heutigen Volksgl. 1. Anhang.
2) Bertram, Jenseits der Scheeren oder der Geist Finnlands. Leipzig
1854. p. 34 und 31.



134

gewinnt aber noch dadurch an Bedeutsamkeit, dafs die Mero-
winger von einem stierartigen Wesen abstammen sollten,
das, als Clodio’s Gemahlin am Meeresgestade safs, um sich von
der Sonnenhitze zu kiihlen, aus dem Meere gestiegen sein
und sie Uberwdltigt haben sollte, ein Mythos, den schon
Kuhn, Zeitschrift u. s. w. IV. Bd. p. 99 in Verbindung mit der
Sage vom Minotaurus behandelt hat. Wenn jenes Stierhaupt
deutlich auf den Sonnenstier hinweist, so ist in der letzten
Sage es zundchst mehr der bei des Gewitters Schwiile aus
den himmlischen Wassern hervorkommende Gewitterstier,
der zu Clodio’s Gemahlin sich gesellt, wie cretische Sage von
der Buhlschaft der Pasiphae mit dem Stiere wufste, den Po-
seidon aus dem (Wolken-)Meere hatte aufsteigen lassen, und
dafs sich in dieser Vorstellung von dem Gewitterstier deutsche
Sage mit irischer, wie griechischer beriihrt, habe ich schon
Urspr. c. III des Ausfiihrlicheren dargelegt. — Wenn ich nun
endlich aber, um wieder speciell zum Sonnenstier zuriickzukehren,
im Allgemeinen an die agyptischen sogenannten Sonnenstiere
erinnert habe, verdienen die Stellen, welche Chifflet bei Be-
sprechung jenes frinkischen Stierhaupts als Parallelen aus La-
ctantius und Tertullianus iiber Abbildungen des dgyptischen Apis
anfiihrt, die grofste Beachtung. Lactantius sagt ndmlich von
den Juden (de vera sapientia c¢. 10): In luxuriam prolapsi, ad
profanos Aegyptiorum ritus animos transtulerunt: cum enim
Moses Dux eorum ascendisset in montem, atque ibidem quadra-
ginta dies moraretur, aureum caput bovis, quem vocant
Apim, quod eis signo praecederet, figurarunt. Tertullianus (lib.
adversus Judacos): Cum ex monilibus faeminarum et annulis
virorum aurum fuisset igne conflatum et processisset in bubu-
lum caput cet. Hier wird also die Verehrung des Apis, die
sonst an einen lebendigen Stier sich kniipfte, mit einem golde-
nen Stierhaupt in Verbindung gebracht, wie wir es bei den Franken
gefunden haben, und die Darstellung desselben mit der Sonnen-
scheibe, wie sie alte dgyptische Bildwerke zeigen, so wie die
Sage, dafs der lebendige Apis von einer Kuh geboren werde,
welche durch einen Lichtstrahl vom Himmel befruchtet
sei, und endlich die Zeichen, welche an demselben verlangt
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wurden, das weifse Viereck an der Stirn, die Mondsichel
an der rechten Seitel), — alle diese Einzelheiten weisen deutlich
auf den Sonnenstier oder iiberhaupt verallgemeinert den
Himmelsstier hin, der, wie die finnische Kuh das Rad der
Sonne und den grofsen Bdren an sich trdgt, so die Sonne
und den Mond an seinem Leibe trug. Diese weit verzweigten
Glaubensansichten vervollstindigen aber wieder zu grofsartigen
Anschauungskreisen die schon oben entwickelten Vorstellungen
von den Wolkenkiihen, den Sonnen- und Mondstrahlen als Milch-
strahlen, die gemolken werden, wie sie anderseits im Gewitter
in den Regenbogenhdrnern, den briilllenden Donnern und den im
Blitz sich als erzhufig bekundenden Stieren ihre weitere Aus-
fihrung gefunden haben. (Vergi, liber diese Vorstellungen Urspr.
c. IIT von den Rindergottheiten und Heutigen Volksgl. Anhang I.)

Bei diesen verschiedenen thierartigen, die Sonne in den
Kreis ihrer Anschauung hineinziehenden Vorstellungen will ich
nicht unterlassen, auf einige Redeweisen aufmerksam zu machen,
welche ihr ebenfalls noch einen thierischen Charakter beizulegen
scheinen, wenigstens einen so rohen, dafs er zwischen Thier
und Mensch mitten inne liegt; so dafs zweckmifsig hier gleich-
sam an der Grenze thier- und menschendhnlicher Auffassung
davon die Rede ist. Wir sagen zunidchst noch ganz gewdhnlich
z. B.: ,,Die Sonne hat den Schnee, den Thau verzehrt, wreg-
geleckt.“ Zwar heifst es in einem von Miillenhof mitgetheilten
Volksrathsel vom Schnee und der Sonne (s. Zeitschrift fiir die
deutsche Myth. v. Mannhardt. Goéttingen 1855. III. p. 19):

Da kam die Jungfer mundelos (d. h. die Sonne)

Und afs den Vogel federlos (d. h. den Schnee)

Von dem Baume blattlos;
in der Volkssprache aber sind die oben erwihnten stérkeren
Ausdriicke iiblicher und diirften der dlteren Zeit gerade dadurch
ndher stehen. So finde ich auch in Atkinson"s Schilderungen
centralasiatischer See- und Gebirgslandschaften in Neumann’s
Zeitschr. fir allgem. Erdkunde. Berlin 1860. Bd. Vili. p. 292

*) Die betreffenden Stellen finden sich zusammengestellt in Erseh
und Gruber’s Encyclop. unter Apis.
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folgende, hierher passende Parallele, welche zeigt, wie nahe eine
derartige Anschauung einem rohen Naturvolke liegt: ,,Wieder
dammerte,” heifst es daselbst, ,,der Morgen; Nebel erfiillte das
Thal, und ehe dieser verzogen, durften wir an unsere Weiter-
reise nicht denken. Als die Sonne aufging, ting indessen der
Nebel an sich allméhlig zu lichten oder wie meine Begleiter
sagten: ,,die Sonne frifst ihn auf.“ Eine derartige Thétig-
keit der Sonne hat sich aber nach den Vorstellungen der Urzeit
nicht blofs auf die irdischen Verhiltnisse, sondern auch auf den
Himmel mit seinen Erscheinungen erstreckt. Wie einerseits
Sonne und Mond selbst unter Umstinden gefressen zu werden
scheinen (s. Urspr. p. 80), so galt z. B. das Verschwinden oder
vielmehr Vergehen der Wolken, aus welcher Substanz man
sie sich auch bestehend dachte, anderseits vielfach als ein Ver-
zehrtwerden derselben, und wenn man auch allméhlich immer
mehr speciell dem Winde in besonderer Personification diese
Eigenschaft beilegte, so hat sie doch urspriinglich auch an
Sonne und Mond gehaftet, zumal diese in der mannigfachen
und unbestimmten Auffassung der alten Zeit immer noch mit
dem Winde und den anderen Himmelserscheinungen auf’s Engste
verwachsen galten. Wie die himmlischen Schlangen die Wolken-
milch saufen, oder die heulenden Sturmeshunde das Mehl aus den
Mehlsdcken auffressen, was auch wohl urspriinglich auf die-
selbe Scenerie geht, so weiden z. B. des Helios Rosse die
himmlischen Lotos-, d. h. die himmlischen Wolkenblumen
(s. Urspr. p. 173); ja Sonne und Mond erscheinen noch in
menschlicher Auffassung ebenso als gefrifsig, ja als men-
schenfressende Riesen wie der Wind. Ich habe in meiner
Abhandlung {iiber die Sirenen in der Beri. Zeitschr. fiir Gymn.
1863. p. 465 ff. diese Vorstellung menschenfressender Sturmes-
wesen am Himmel, insofern sie sich an die Sirenen ankniipft,
aus der Gewitterscenerie speciell entwickelt, wo man in den
Blitzen das leuchtende weifse Gebein als den Ueberrest
von dem Frafs zu erblicken meinte. Ebenso wie an jene
Wesen hat sich dies offenbar auch urspriinglich an die Sonnen-
und Mondriesen geheftet, insofern diese in das Gewitter ein-
greifen, wie noch nach dem Glauben der Bewohner von Su-
matra Sonne und Mond in Finsternissen sich nicht blofs streiten,
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sondern das eine Gestirn das andere fressen will (Meiners,
Gotting, histor. Magazin. 1. p. 113). In menschenfressendem Cha-
rakter erscheinen Sonne und Mond direct so noch im deutschen
Kindermérchenl), und anderseits bei den Griechen die Kyklopen
als Menschenfresser, wihrend Cacus zwar auch in diese Sce-
nerie gehort und denselben Charakter hat, aber nach der Schil-
derung des Vergil und des Ovid mehr blofs der im Wolkenberge
hausende Sturmes- und Gewitterriese ist, umgeben von
den bleichenden Gebeinen der Minner, die er gefressen,
gerade wie Homer es bei den Sirenen schildert. Vergilius, Aen.
VIH. V. 193 sqq.:

Hic spelunca fuit, vasto submota recessu,

Semihominis Caci; facies quam dira tegebat

Solis inaccessam radiis, semperque recenti

Caede tepebat humus, foribusque affixa superbis

Ora virim tristi pendebant pallida tabo;
wozu zu halten ist Ovid, F. 1. v. 555 sqq.:

Proque domo longis spelunca recessibus ingens

Abdita, vix ipsis invenienda feris.
Ora super postes affixaque brachia pendent,
Squalidaque humanis ossibus albet humus.

Zu dem Fressen stellt sich die Vorstellung des Saufens oder,
menschlicher gedacht, des Trinkens, sich ebenfalls auch an
die Himmelskorper anschliefsend, oder umgekehrt mit noch
roherer Anschauung die des Wasserlassens. Wie wir
noch sagen, wenn die Sonnenstrahlen zwischen den Wolken in
Streifen hindurchscheinen, ,,die Sonne zieht Wasser,®
und dies auf eine Vorstellung des Schliirfens hinweist,
so Ubertrugen Griechen und Roémer dies auf den Regenbogen,
und demgemifs liefsen die Ersteren in daran sich schlie-
fsender thierischer Auffassung die mit einem Stierkopf
ausgestattete Iris ganze Fliisse ausschliirfen (s. Heutigen
Volksgl. Anh. L). Zu dem Wasserziehen stellt sich als eine Art
entgegengesetzter Théatigkeit das Wasserlassen. Im Kreise Barnim
horte ich neben dem Ausdruck ,die Sonne zieht Wasser® auch
den ,,die Sonne lafst Wasser,“ und ein Bauer setzte naiv

9 Kuhn, Mirkische Sagen, p. 282 ff.
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hinzu, als wir davon sprachen: ,,Ja, da im Westen mufs doch das
grofse Meer sein, wo die Sonne das Wasser zieht und es wieder
von sich lafst.“ Die Vorstellung eines solchen Meeres im Westen
war in ihm nidmlich geweckt worden, weil die erwihnte Er-
scheinung am Héufigsten Nachmittags im Abend auftritt. —
An diese Vorstellung des Wasserlassens schliefst sich dann {ibri-
gens, vom mythischen Standpunkt aus, die rohe Auffassung an
des Regens als ein Pissen vom Himmel herab, von der ich
schon im Urspr. p. 7 und im Heutigen Volksgl. p. 77 f. geredet
habe, und von der weiter beim Regen auch noch die Rede sein
wird.

Die angedeuteten Vorstellungen entwickelten sich aber am
Reichhaltigsten namentlich in den vollen Gewitterscenerien. Da
verschlang z. B. Zeus (xaumm) die vom Brontes schwangere
Metis, d. h. die dicke (gravida) Gewitterwolke, und gebar dann
aus seinem Haupte die Athene (s. Urspr. p. 86), oder nahm das
Kind der Semele in sich auf (p. 123), wie Kronos seine
Kinder verschlang, da wurden die Wolkensonnenrinder ge-
schlachtet und gebraten (Urspr. p. 185. Heutiger Volksgl. I
Anhang), da Fafnir's Herz, d. h. die Sonne, wie wir oben
p. 16 gesehen. Es ist in diesen Mythen oft doppelt schwer,
Sonne und Sturm auseinanderzuhalten, kreuzen sich doch auch
oft die Bilder so, dafs z. B., wie auch schon in dem letzten
Beispiel die Sonne das leidende Object ist, so auch nach all-
gemeiner alter Vorstellung der Gewitterdrache selbst Sonne und
Mond verschlingt. Im Ganzen aber kniipfte sich, glaube ich,
urspriinglich mehr das Trinken an die Sonne, das Ge-
frafsige an den Sturm. Schien doch die glithende Sonne
immer durstig, der den Wolken nachjagende Wind immer
mehr gefrafsig, wenn man einmal von dieser Anschauung
ausging, nicht ihm etwa Liebesverlangen nach den Wolkenwei-
bern zuschrieb. So mochten auf den in das Gewitter einriicken-
den Sonnengott auch mehr die Sagen von dem Konig mit
seinem durstenden Heere zu beziehen sein, wo dann der Huf-
schlag seines Pferdes im Blitz die Regenquelle wecktl),
wihrend das Fressen von Seiten des Herakles wie des Thor mehr

*) Urspr. p. 166.
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das Gewittersturmwesen bezeichnen wiirde. Neben Thor tritt
dann Loki in dem bekannten Mythos beim Utgardloki, wo sein
Wettfressen mit Logi sich ganz zu dem des Herakles mit
dem Lepreus stellt und speciell auf die Vorstellung eines Wett-
kampfes im Gewitter, wie es so oft gefafst erscheint, zuriick-
zufithren sein diirfte (Urspr. p. 186). Wenn dabei Thor, aus
einem langen Horne trinkend, seine Kraft auch in dieser
Hinsicht bewidhrt, so diirfte das wieder an das Regenbogen-
horn ankniipfen, und so auch von dieser Seite der Glauben
an Trinken und Zechen der Himmlischen gemehrt worden sein,
wie es auch sonst ja noch andere Ankniipfungspunkte in den
himmlischen Erscheinungen gabl).

Wir kommen aber jetzt zur Behandlung der schon vorhin
beriihrten Vorstellung von Sonne und Mond als eines himm-
lischen Auges oder der allgemeineren eines gewaltigen, strah-
lenden Antlitzes oder Hauptes, insofern in ihr der Keim
zu anth ropomorphischer Gestaltung lag. Diese Anschauungen
sind vom dichterischen Standpunkt aus noch ganz gewdhnliche.

Und ob auch die Wetterwolke
Schwarz der Sonne Antlitz hiillt.
(Heinze bei Wander, p. 166.)

Da ziehen sie hin (die Wolken), die diistere, graue Hiille
Verdeckt der Sonne Angesicht.
(Caroline Rudolphi bei Wander, p. 205.)

Ebenso sagt z. B. Ovid: condere jam vultus Sole parante suos.
Fast. IL V. 786 und: Candidus Oceano nitidum caput abdiderat
Sol. Metam. XV. v. 30. Beim Monde kann natiirlich nur der
Vollmond dabei in Betracht kommen. Demselben legt u. A.
Lucretius V. v. 752 ein altum caput bei; so heifst es auch
bei Horatius Od. IL 11, 10:

— neque uno Luna rubens nitet

V oltu;
und #hnlich Serm. I. 8, 21 sq.:

— simul ac vaga Luna decorum

Protulit OS.

¥ S. oben vom himmlischen Lichttrank und von den himmlischen
Wassertrdgern Urspr. p. 200,
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Ausfiihrlich schildert dieses Angesicht Plut, de facie lunae. C. II,

indem er von der Ansicht spricht, 6P ai afivogai xan do&s-
PEl¢  (yipEi¢ oxiOEfilap  diaogcép  EP CEX"PTIC  fiogifi] EVOQUI-

v, aXXa Xrio¢ avTai¢ aPTiXdfinEi xan nsginXEtog avi™¢ o
xixXog, oi 6é 6<(v xai 6cpoodop OQCUPTEG s™axQifovtii fiaXXop xai
diaoméXXovo6ip éxmvaov/nipa TCI Eldr mom nqgo cainov, und dem-
gemifs beschreibt er dies Antlitz des Mondes nachher mit des
Agesianax Versen:

Iasa fiEP ijOE HEQI™ nvgi XcifijiEmai, EP (P aga fEGOTf

yXavxoiEQOp xvapoio ipamipEmai 1[VTE XOVQTJC

6fifia xai vyga /iémoewia mo (I EOXEP apma EQEV&EIP.
Dazu stellen sich deutsche Anschauungen, wie z. B. bei Geibel,
in seinen Gedichten. Berlin 1840. p. 160:

In Wolken birgt am Himmel
Der Mond sein Angesicht;

und an die griechische Anschauung vom feurigen Antlitz des
Mondes oder der rubens Luna anklingend sagt Lenau (Stuttgart
und Augsburg 1857. II. p. 261):

Durch Nebel taucht empor das blutigrothe
Antlitz des Mondes am bewegten Himmel.

Die Fiille des Vollmonds verleiht ihm dann aber bei modernen
Dichtern und in der Volkssprache sogar einen komischen Beige-
schmack; denn nicht blofs Biirger sagt: ,,Wie Vollmond glénzte
sein feistes Gesicht,” sondern ganz gewohnliche Redeweisen
sind ja bei uns die Ausdriicke ,,Vollmondsgesicht, Vollmonds-
antlitz.“ Was hier aber einen burlesken Anstrich erhilt, das
fafste die alte, mythische Zeit ganz ernsthaft. Der Vollmond ist,
wie wir nachher sehen werden, dem abnehmenden Monde
gegeniibber der wohlgendhrte, fette, woran sich dann in
seinem Verhéltnisse zu der ihm voraneilenden, feurigen Sonne
die Vorstellung eines behaglicheren, schlafferen Wesens
entwickelte.

Weiter lassen nun aber die Strahlen das Antlitz, — und na-
mentlich gilt dies von der Sonne, — als ein Strahlenhaupt oder
ein mit einem Strahlenkridnze geschmiicktes erscheinen, wie
auch Ovid von einem nitidum caput des Sol redete, die Romer dies
Strahlenhaupt noch besonders mit jubar bezeichneten. ,,Jubar,”
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sagt Preller, Rom. Myth. p. 290 Anm., , biefs liberhaupt Alles, was
einen strahlenden Glanz verbreitete, daher man auch jubar
solis, lunae, argenti und gemmarum sagte u. s. w.,”“ welches letz-
tere auch wieder an die schon oben erwihnte Beziehung der
Himmelskorper zu himmlischen Steinen anklingt.

Schon driangt sich wieder durch die dichte Hiille

Ein Strahl von ihrem (der Sonne) milden Glanz;

Willkommen mir mit deiner Freudenfiille,

Willkommen mir im Strahlenkranz.

(Caroline Rudolphi bei Wander, p. 205.)

Propterea noctes hiberno tempore longae

Cessant, dum veniat radiatum insigne Diei. Lucretius V. 699 sq.
Per jubar hoc, inquit (Clymene), radiis insigne coruscis,
Nate, tibi juro, quod nos auditque videtque. Ovid Met. I. 768 sq.

— Jubar aureus extulerat Sol. Ovid Met. VII. 663.

Dem entsprechen die 'HEXIov avyal bei Homer und Stellen wie
Eurip. Herc. V. 749 sqq.:
Kai Xcwmu'uaiai 3-EOV
(paE6i"poomoi avyai,
sowie Bilder, nach welchen der Gott mit einer sprithenden
Strahlenkrone gedacht wurde (Preller, Gr. Myth. p. 334).
In entwickelterer Vorstellung setzt der Sonnengott diesen Strah-
lenkranz auf und legt ihn ab. So dichtet Mimnermos von
einer goldehen Kammer im 0stlichen Sonnenlande Aea, wo des
Helios Strahlenkrone liege:
Ji*2a0 néXtv, TOXI T oixéo¢ "HEXiOIO
CCXTIVSC XQVGéio XElamai EV Ya/.ii.uvi
toxtavov na¢a XEIXEC|, Xv* 0l/EI0 \>Eioq 'Llowv. (Strabo. C.p. 47.)

Und bei Ovid, Met. IL 122 sqq. salbt Sol des Phaethon Haupt
mit heiligem, wunderkriftigem Safte, damit er das Feuer der
Strahlenkrone ertrage, und setzt sie ihm dann auf:

Tum pater ora sui sacro medicamine nati

Contigit et rapidae fecit patientia flammae,

Imposuitque comae radios, —
Im Anschlufs an die Aufassung der Sonne als eines Helden
oder einer Heldenjungfrau wird aus der Strahlenkrone ein
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strahlender Helm. Einen solchen hat z. B. im homerischen
Hymnos Helios (h. in Solern v. 9 sqq.):

------ GEOOvUv 0" OyE OEQXETOU 0660IC
%ov6é ¢ EX XOQVIL-0C, Zayingat di axiiVE¢ IL? aiioil
aiyXijEV  6liX30Vel, TUXQ0i XQOTCtiptoV TE, naQEiai
KayiTtgai aito xocC10¢ xaQI£V xamE%ov6i TtQOgtonov
TijXavyEg* —

Ebenso heifsen dieValkyrien hialmmeyjar, hvit und hialmi
(alba sub galea), neben den Sonnenschild tritt in ihrer Aus-
ristung der goldene Helm. Grimm. M. p. 390.

Hierbei mdochte ich auf zweierlei hinweisen. Erstens diirfte
in der ganzen behandelten Anschauung der Ursprung des Hei-
ligenscheins wurzeln, den J. Grimm. M. p. 300 auch schon zu
dem bei Griechen und anderen Volkern auf Abbildungen der Gotter
hervortretenden Strahlenkrinze stellt, welcher ihr Haupt schmiickt.
Natiirlich wére dieser nach meiner Theorie urspriinglich als ein
allgemeines Accidenz fast allen himmlischen Wesen zugefallen,
da fast alle himmlischen Wesen mit der Sonne dem Glauben
nach urspriinglich in Beziehung traten, wie auch des Tacitus
bekannte Stelle Germ. c. 45 auf solche Verallgemeinerung hin-
zuweisen scheint, wenn es heifst: quo (mari) cingi cludique
terrarum orbem hinc fides, quod extremus cadentis jam solis
fulgor in ortus edurat adeo clarus, ut sidera hebetet, sonum in-
super audiri, formas deorum et radios capitis™ aspici per-
suasio adjicit. Ais Parallele zu einer solchen allgemeinen, allen
Himmlischen zufallenden Ausstattung wiirde sich stellen, wenn
Sonne, Mond und auch Sterne, als Augen himmlischer Wesen
gefafst, jenen den Charakter des F eurigen vielfach ver-
lichen.

Zweitens aber bekundet sich die entwickelte Anschauung
nicht blofs, wie es nach dem Bisherigen scheinen konnte, auf
anthropomorphischem Gebiete, sondern greift auch in noch
rohere Anschauungen hinliber. Es stellt sich ndmlich zu der
besprochenen Vorstellung der Sonne als eines Strahlenkranzes,
welchen himmlische, menschendhnliche Wesen tragen, ganz all-
gemein die einer blitzenden Krone iiberhaupt, wie wir oben
die Sonne als einen himmlischen Edelstein gedacht sahen,
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oder auch beim Helios es noch nachvibrirt, wenn sein Strahlen-
kranz, gesondert von ihm, in goldener Kammer ruht. Anastasius
Griin reproducir! diese Vorstellung ganz allgemein in seinem
,»Schutt” (Leipzig 1840. p. 40), wenn er sagt:
Ich sprach, die Sonne ist des Himmels Kron’;
0 sieh’, welch’ Glanz ausstromt von ihrem Thron.

Mit dieser als selbststindig nachgewiesenen Anschauung findet
aber nun eine Reihe von Mythen, welche ich im Urspr. be-
handelt habe, nicht blofs ihre Bestitigung, sondern auch volle
Erginzung. Mit dem Gewitter nimlich in Verbindung gebracht,
wie wir es schon bei den anderen sachlichen Auffassungen der
Sonne bemerkt haben, galt die Sonnenkrone nun als Krone
des Gewitterdrachen. So ist sie es einmal, von welcher die Esth-
nische Sage erzéhlt, dafs ihr Glanz die {ibrigen (Gewitter-Schlan-
gen zur Friihlingszeit herbeilocke (Ursp. p. 27), die glitzernde
Frithlingssonne schien ndmlich die ersten Gewitter herbeizuziehen,;
oder es ist die Goldkrone, welche umgekehrt der Schlangen-
konig hat liegen lassen, oder welche ihm im Kampf des Un-
wetters abgewonnen war, Vorstellungen, in welchen sich, wie
zahlreiche Mythen zeigen, deutscher Glaube mit slavischem be-
rithrt, wihrend bei den Gelten an Stelle der Krone, als eine
einfachere Auffassung der Sonne, der glidnzende Diamant
oder, in Bezug auf die Rundung, das wunderbare Him-
melsei in &dhnlicher Beziehung zu den Gewitterschlangen er-
scheint (Urspr. p. 44. 47. 151).

Wenn aber in diesen Mythen deutlich die Verbindung der
Sonne mit dem Gewitterdrachen hervortritt, wie oben mit dem
himmlischen Vogel, dem Rosse oder Stiere, so ergiebt sich
daraus, dafs, wenn daneben die Sonne nun =zeitweise als ein
menschliches Antlitz erschien, von selbst Vorstellungen von
Mischgestalten aus Menschen und Thieren sich daran
entwickeln konnten, wie wir auch oben schon p. 74 bei den
Maihrten - Sagen Beispiele davon gehabt, der Schlangenleib
der himmlischen Sonnenjungfrau z. B. im Gewitterbade sicht-
bar ward. Alle derartigen, namentlich in der griechischen My-
thologie hervortretenden Bilder von Jungfrauen mit Vogel-,
Schlangen- oder anderen Thierleibern, wie Sirenen, Echi-
dna u. a. ergdben sich hiernach als auf urspriinglicher
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Naturanschauung beruhend, nicht etwa als spitere Compo-
sitionem
Vorziiglich entwickelte sich aber, wie es scheint, die Vor-

stellung des Anthropomorphischen namentlich auch in weiterer
ethischer Ausbildung an der Anschauung der Sonne — und
auch des Mondes und der Sterne — als himmlischer Augen.
Besonders tritt diese Anschauung bei der Sonne hervor, wie
wir auch noch reden vom ,,Sonnenblick,” sagen: ,,die Sonne
schaut freundlich hernieder und dergl.; Schiller in der Biirg-
schaft sagt: ,,Und die Sonne blickt durch der Zweige Griin,"
die Sonne endlich in gewdhnlicher Symbolik das grofseWeltauge
ist. Galt sie dann speciell als Auge des Tages, so trat da-
neben der Mond als Auge der Nacht, natiirlich wieder ur-
spriinglich blofs der Vollmond.

xeyo’a? NiiéQag¢ PBXt(p«Qov sagt Soph. Antig. v. 100
von der Sonne, und Aesch. Sept. c. Th. v. 371 sq. vom Monde:

via™uoa 0é nav-6EXivoe Ev [Joo 6axEi,

ngdcrfidrov aCTQtoV, NVXTOC otp&alfioe, TI'1«,

wie es auch bei Pindar Olymp. III. v. 31 sqq. heifst:

0] ytzQ avid) naioi fiév Biifidiv «yi —
G"eévttov oixofltijvig olor xov6(tiuaT g
EGnégag o tpifraiyov ctviétpe™e Mrjva.

Auch Nonnus Dionys. IX. v. 67 redet von dem Evyvxov dp,p.a
SEZ™i), ja, was am Eigenthiimlichsten ist, Parmenides (fr. 130)
nannte den Mond geradezu xvxiwep, indem er sagt: /EQv« TE
xiixZitino¢ JEVII] HEQIltfovia Empedokles und andere
Dichter geben der oder Seliivij auch das Beiwort yXavx-
toni¢. s. Plut, de facie lunae, c¢. XVI.

"*Eoe' aiav xaO VII'N>EV, arEoxvigheo6E da yai-reg,
20060v, 06ov 2l EVQo¢ yXavxwiniooq EJIXETO [irp'rjs.
cf. c. XXL

Neben Sonne und Mond erscheinen die Sterne auch als leuch-
tendeAugen am Himmel, wie es umgekehrt ein gewdhnliches
dichterisches Bild ist, schone Augen Sternen zu vergleichen. So
heifst es bei Riickert, Gedichte. Frankf. a. M. 1857. p. 7, in dem
Liede an die Sterne:
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Schau’'n nicht Geisteraugen
Von euch erdenwarts,

Dafs sie Frieden hauchen

In’s umwolkte Herz?

So sagt Plut, de facie in orbe lunae c¢. XVI von den Sternen,
dafs sie wo/IE0 oppama (ftoecpdea mm n0odviam TOI ravmoo
EvOEOEpévoi annnoXoi'cny. Dem entsprechend deutet Macrob.
Sat. 1, 19 den vieldugigen Argos in der Jo-Sage auf den
Sternenhimmel, sub hujuscemodi fabula Argus est coelum stel-
larum luce distinctum, quibus inesse quaedam species coele-
stium videtur oculorum. Ebenso fiihrt auch Indra das Bei-
wort sahasrakscha (mille oculis praeditus); Mannhardt, Germ.
Mythenf. p. 130. Direct als Volksglaube ldfst sich iibrigens die
erwahnte Vorstellung noch in Deutschland nachweisen. ,,Die
Sterne sind die Augen der Engel,“ daher die Lehre den Kin-
dern gegeben wird, nicht mit Fingern nach ihnen zu weisen,
man verletze den Engeln die Augen damitl).

Entsprechend den vorhin entwickelten Anschauungen von
der Sonne wird demgeméfs charakteristisch auch auf mytholo-
gischem Gebiete beim griechischen Sonnengotte Helios gerade
das Auge und dessen Kraft hervorgehoben, und ihm dem ent-
sprechende ethische Eigenschaften beigelegt:

'HEXiov, 6¢ navm' EtpoQa xai navm' EnaxovEL

Hom. Od. XI. 109.
'HéXiov o' Ixovro, &Ewv 6xonov qdé xai avOQtov.

Hom. h. in Cer. v. 62.
Kai mov nayonmmp xvxXov’HXlov xaXto. Aesch. Prom. v. 91.
Ein o xoamibeEvwuy xam' oppa. Soph. Trach, v. 102.

Anderseits, sagt J. Grimm, M. p. 665, galt die Sonne auch
als Auge des Zeus, wie es bei den Deutschen das Wodan’s,
bei den Persern das Ormuzd’s, bei den Aegyptern das rechte
Auge des Demiurgen war. Fiir die Sonne als Auge des Zeus
stiitzt sich Grimm wohl auf die Stelle des Macrobius Sat. 1, 21:
quia solem Jovis oculum appellat antiquitas, von welcher Be-
merkung Preller, Gr. Myth. L. p. 336. Anm. 4 mit Recht sagt, dafs

¥ Grimm, M. 1835. Abergl. 334. 937. 947. vergi. Wolf, Beitrdge zu
d. Myth. Géttingen 1857. II. p. 231. Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 378.
10
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sie zundchst zwar nur mit Bezug auf Aegypten gesagt sei, die
Sache selbst aber auch fir das griechische Alterthum nicht be-
zweifelt, wie er u. A. auch Hesiod. O. et D. v. 267 dafiir anfiihrt,
wo von dem diog otpOaX"6¢ die Rede ist. Ebenso bezog
auch schon Lauer, System der griech. Myth. Berlin 1853. p. 203
auf das Sonnenauge, als Auge des Zeus, die Stelle Soph. 0. C.
V. 704: 0 yaQ aitv o QMV xvxZog Zevtfiffi viv Mogiov Jioe,
wihrend die iibrigen von ihm beigebrachten Citate zweifelhafter
sind. In den Veden ist die Sonne das Auge des Varuna (Kuhn,
Herabk. d. F. p. 53).

Neben der Sonne erschien also, wie schon erwéihnt, auch
der Vollmond eben als svvvxov d’fia und wie er der-
selben das Beiwort xvx/wip verlieh, so kniipfte sich auch an
denselben die Bezeichnung powmg, weil er, als Auge gedacht,
wie ein grofses, hervortretendes Ochsenauge aussah, z. B.
Nonnus Dionys. XXXII. v. 95 poouHiéo¢ oyp-a cf.
XVIIL. v. 240. Diese Anschauung konnte sich nun, ganz abge-
sehen von dem, was ich iiberhaupt iiber die Vorstellung himm-
lischer Rinder oben beigebracht habe, fiir sich entwickelt haben,
dhnlich wie die Schiffer des mittellindischen Meeres eine kleine
Gewitterwolke in ihrer, am Himmel hervortretenden, runden
Gestalt in dhnlicher Parallele auch Ochsenauge nannten (Heros,
de ventis. Berlin 1846. p. 11). Anderseits konnte aber auch
eine Bezichung des Vollmondsauges als ecines Kuhauges sich
specieller schon an die HOrner des ab- und zunehmenden
Mondes angeschlossen haben, so dafs der Glaube dann am
Himmel bald die Horner, bald das Auge der himmlischen Kuh
zu erblicken gewdhnt hitte, dhnlich wie auch vielleicht jenes
Ochsenauge, das dem Unwetter vorangeht, sich an die briillende
Gewitter- oder Regenbogenkuh oder die anderen, schon be-
rithrten Ankniipfungspunkte fiir die Vorstellung himmlischer
Rinder konnte angelehnt haben. Die Entscheidung iiber diese
Specialititen mag spiteren Untersuchungen vorbehalten bleiben,
die sich namentlich an die Jo- und Pasiphae-Mythen anschlie-
fsen dirften (s. Urspr. c. III); es geniigt, hier zundchst im All-
gemeinen darauf hingewiesen zu haben; nur darauf will ich
noch einmal zuriickkommen, wovon ich schon Urspr. p. 189
geredet, dafs ndmlich diese, der fodms zu Grunde lie-
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gende Anschauung in den hochsten und entwickeltsten Gotter-
gestalten der griechischen Mythologie noch sich widerzuspiegeln
scheine. Ich machte ndmlich darauf aufmerksam, dafs, wie Sonne
und Mond vom anthropomorphischen Standpunkt aus vielfach in
den Uranschauungen als Geschwister oder Eheleute galten, so auch
an die eben entwickelte Vorstellung von der SsXijir; sich anzu-
schliefsen scheine, wenn einmal im Homerischen Hymnos auf
den Helios dessen Schwester und Gattin Euryphaessa
charakteristisch gerade auch /Sowzri¢ genannt wird, und hier-
nach vielleicht dann weiter zu folgern ware, dafs nach derselben
Auffassung, nach welcher die Sonne als des Zeus Auge ge-
golten, auch seine Schwester und Gattin, die  wuzax/Hoa, wie
sie auch sonst noch in’s Besondere mit dem Sternenhimmel
in Verbindung gebracht wird, so auch in einer solchen zum Monde
gestanden hétte, zumal auch ihr charakteristisch wie der

anderseits das Beiwort Zévxa) Afvo¢ beigelegt wird. Ich habe in-
zwischen zwar gefunden, dafs Quintus Smyrn. III. v. 643 auch die
Eos einmal fSownig nennt, und hiernach konnte auch die fowmg
Euryphaessa und Here auf die Morgenrdthe bezogen werden,
dennoch mochte ich, wie anderseits das Beiwort porom¢ liberwie-
gend der Selene beigelegt wird, jene behaupteten Parallelen und
Beziechungen der Euryphaessa und Here zum Monde doch aufrecht
halten. Damit soll aber freilich nicht gesagt sein, als ob nun
von dieser Grundanschauung aus Zeus blofs Sonnengott und
Here blofs Mondgéttin wiére, in der Auffassung etwa nur von
Helios und Selene, sondern noch in ganz anderen Naturkreisen
hat sich der Typus dieser Gestalten in seiner ganzen Mythen-
fiille entwickelt, nur hétten Sonne und Mond zu einer Zeit auch
einmal in dieser Weise als ihre Augen gegolten, als die Augen
namlich der beiden himmlischen Hauptwesen, und das ge-
spannte eheliche Verhiltnifs beider diirfte urspriinglich
namentlich daher, wie wir sehen werden, stammen. Freilich
werden uns die dort zu behandelnden Mythen mehr auf das um-
gekehrte Verhéltnifs in geschlechtlicher Auffassung von Sonne und
Mond fiihren, so dafs jenes das weibliche, dieses das ménnliche
wire; indessen diirfte in jenen alten Zeiten, wie nicht oft genug
wiederholt werden kann, eine bestimmte, consequente Ausschliefs-

lichkeit {iberhaupt ja nicht anzunehmen sein, so dafs dies eben-
10%*
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sowenig ein Grund gegen die Deutung der fowmg ZEVXCOZSvo¢
'HQa wire, als wenn anderseits das typische Beiwort X6/'°6-
Ogovo¢ sie in entschiedene Parallele zur xQv°orgovo¢ 'Hio¢ und
somit zur Sonne oder, genauer gesprochen, zur Morgenrothe
brachte. Ich werde nachher noch des Besonderen von der ver-
schiedenen geschlechtlichen Auffassung von Sonne und Mond,
die sich neben einander auch in den griechischen Mythen findet,
reden, hier will ich nur im Allgemeinen erwéhnen, dafs auch
schon durch den einfachsten Entwickelungsprocefs derartige
scheinbare Widerspriiche entstehen konnten. Denn einmal konn-
ten sich solche Uebergéinge, z. B. zwischen Mond und Morgen-
rothe, wie sie nach Obigem anzunehmen wéren, leicht von dem
Standpunkt aus machen, welcher in den Himmelskérpern himm-
lische Feuer zu erblicken anfing, wenn ndmlich das Mondwesen
nun nicht blofs als die Hiiterin des Feuers dort oben bei Nacht
angesehen wurde, sondern auch als diejenige, welche in der Mor-
genrothe das grofsere Tagesfeuer anfachte. Ebenso war es auch
wiederum von einem allgemeineren Standpunkt aus natiirlich,
dafs, wenn einmal an einer vom Himmel entlehnten Naturan-
schauung sich die Vorstellung ,einer himmlischen Frau“ ent-
wickelt hatte, auch andere Himmelserscheinungen, welche sich
einem solchen weiblichen Charakter anzupassen schienen, damit
verbunden wurden. Wie also z. B. in anderer Weise der Sternen-
himmel mit der xQvcé”Qovoc Hera, d. h. der Morgenrdthe, in Ver-
bindung gebracht wurde, tritt die angedeutete Entwickelung in
paralleler Weise am klarsten hervor, wenn im christlichen Mittel-
alter die Jungfrau Maria als Himmelskonigin bald mit der Sonne,
bald mit dem Monde und den Sternen in Beziehung gesetzt wurde
und so bald als Tages-, bald als Nachtgottin auftrittl).

1) s. Heutiger Volksgl. p. 113. So berichtet u. A. Schonwerth aus
der Oberpfalz. II. p. 81: ,,Wenn U. L. Frau vom Schlafe aufsteht,
gehen die Nachtsterne unter, und der Morgenstern geht auf;
legt sie sich nieder, geht auch der Abendstern hinab, die Nachtsteme aber
kommen herauf.“ ,,Der Morgenstern ist der stindige Begleiter U. L. Frauen
der Sunafrau.” Sie sitzt in derSonne. IIl. p. 362. Ebenso tritt die Jung-
irdn Maria in den Kinderliedern bei Mannhardt, Germ. Mythenf. {iberall deut-
lich in Beziehung zur Sonne und zum Sonnenschein. So auch in Beziehung
zum Sonntage. Nach dem Volksglauben Nord- und Siiddeutschlands z. B.
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Wenn aber so die Sowmc '"Ho« in dieser Hinsicht auf den
Mond zu gehen scheint, so liegt die Frage nahe, ob nicht etwa
auch die ykai)x6»m,¢ Myt oder SeMfVij, — ykavxotCQOv xvd-
voio (paeiv&rai qvis XOVQTJIC O6fifia xai vyga fiéttona — in dhn-
licher Weise zunichst auf die yZavxtmg 'A&rforf, die ykav-
xeeni¢ xovQTf, wielche geradezu auch kurzweg nur 7/.azxoonic
genannt wird, filhren konnte. Natiirlich wéire dabei, ebenso wie
bei den Hera-Mythen, sogleich ein Uebergang des betreffenden
Wesens in die Gewitterscenerie, den anerkannten Hauptkreis
der Athene-Mythen, anzunehmen, wie wir dies ja auch iiberall
schon bei den bisherigen Auffassungen von Sonne und Mond
verfolgt haben, und da wiirden sich dann die bldulich leuch-
tenden Blitze z. B. ganz einfach als die Strahlen jenes himm-
lischen Glauauges angeschlossen und so die Vorstellung er-
weitert haben (s. iiber das Letztere Urspr. p. 213). Man
brauchte dabei nicht etwa blofs an Nachtgewitter zu denken,
wie sie die Gestalt des romischen Summanus z. B. hervorge-
rufen haben, und in die also die Mondgéttin gleichsam sicht-
barlich hineingezogen wiérefl); sondern bei der Auffassung der

mufs die Sonne am Sonnabend wenigstens eine kurze Zeit scheinen, damit
die Mutter Gottes ihren Schleier, Hemd oder Windeln zum Sonntag trocken
habe. Nordd. S. Abergl. 431 a. Meier, Sagen aus Schwaben. Stuttgart 1852.
L. p. 237. Anderseits nennt altdeutsche Dichtung die Himmelskonigin Maria
,»du voller man®, mit welcher Anschauung Rochholz, Naturmythen. Leipzig
1862. p. 232, anderen Volksglauben in Verbindung bringt. Orionsgiirtel
hiefs Maridrok (Mariae colus). Grimm, M. p. 248 und dergl. mehr.

*) Eigenthiimlich ist immerhin, wenn Preller, Rém. Myth. p. 218 Recht
hat, dafs Summanus = Submanus sei und an das x$Qauvof6kiov «né roan
vwxitQivév, fulgur submanum ankniipfe, dafs gerade nach den Alten der
Mond hauptsédchlich zu derselben Zeit unter Umstdnden diejenige Farbe
zeigen soll, welche ihm den Beinamen ykavxwnis verschafft habe. Plut, de
facie in orbe lunae c. 21: cbU. oix rciiv, w (fikt @aoxaxy, nokkag yi¢> ixkti-
nouca¢ XQoa¢ (fitif3ti, xai diaiQovCiv aiiag¢ oviosg ol fiaih]fiaTixoi xam« yeo-
vov xai woav dcyogiCovlte" dv a<y' ianioa¢ Ixktinr], qaivtTai fiikaiTa cTil-
yi(‘)f tyei Tgivije deag xai rjfiiatiag’ «v A€ fiiar], movmo di] mo Iniffoiviaaov
lipww, xai nUQ xai nvownov- ané di IBdofitiq wace zal rjfiaotiag, aviamamai
mo [QUd-ijfial zal Tiko¢ ijdq n¢ée 0 kafifdvti y¢éav xvavoéidij xai yago-
amjv, «y’ ri¢ di] xai fidkiama I'ravxwniv avTljv oi noirjiai xai Efi-
Tiédoxkij¢ avaxaxovvmai. vergi, die oben p. 144 beigebrachten Stellen
iiber dasselbe als allgemeine Eigenschaft des Mondes.
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Himmelskorper als frei sich am Himmel bewegender Wesen und
dem anderseits noch mangelnden systematischen Auseinander-
halten von regelméfsig wechselndem Tag und Nacht als bestimmt
gesonderter Gebiete, sowie bei der Analogie, in welche die Ge-
witternacht dann zur gewdhnlichen Nacht trat: scheint nach
Allem der Mond in alten Zeiten iiberhaupt einfach als Nacht-
geist in noch ganz specielie Beziehung zum Gewitter gesetzt
zu sein. Ein solches Verhiltnifs spricht der Neuseeldndische
Glaube noch ziemlich klar aus, wenn er den Mond der Tag-
sonne gegeniiber einfach als die Nacht sonne bezeichnet, beide
zu Briiddern, den Nachtsonnenbruder aber zum Herrn der
Unterwelt und der starren Felsen (d. h. wohl der Wolkenberge)
macht (Schirren, Die Wandersagen der Neuseeldnder, p. 151).
So nennen auch die Mandans und Monnitarris in Nordamerika
den Mond ,,die Sonne der Nacht®, er ist eben kein besonderes
Wesen und féllt mit der Nacht iiberhaupt zusammen, steckt dem-
geméfs iiberall, wo néchtliches Dunkel auftritt, dahinter (Klemm,
Culturgesch. der Menschheit. II. p. 161). Wie nun deutscher Aber-
glaube in Sonnenfinsternissen noch Sonne und Mond sich
streiten ldfst, so scheint, wie wir sehen werden, eine dhnliche Vor-
stellung frither allgemeinere Ausdehnung gehabt und speciell sich
auch an das Gewitter angeschlossen zu haben. Gerade wie
der auf Sonnen- und Mondfinsternisse zuletzt beschrinkte Glaube,
dafs beiden Himmelskorpern durch einen Drachen nachgestellt
werde, sich urspriinglich, wie ich im Urspr. p. 77 dargelegt
habe, am Gewitter und dem Schaden, welcher in einem solchen
den Himmelskorpern zugefiigt zu werden schien, entwickelte:
scheint ebenso auch jene Vorstellung eines Streites derbeiden
grofsen Himmelskorper urspriinglich auch an den im
Himmel beim Gewitter stattfindenden Streit ange-
kniipft zu haben, und dann dort allméhlich nur durch andere Vor-
stellungen verdringt und selbststindig nur noch in dem Kreise
der Sonnenfinsternisse haften geblieben zu sein, wie von derartigen
Entwickelungsstufen des Glaubens nachher bei Besprechung des
ehelichen Verhiltnisses von Sonne und Mond noch besonders
die Rede sein wird. Anderseits erscheint analog den angege-
benen Verhéltnissen der Mond direct noch selbst als der bdse
Gewittergott z. B. bei den Botocuden, indem er Donner und
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Blitz und andere gefiirchtete Naturereignisse verursachtl) (J. G.
Miiller, Geschichte der amerik. Urreligionen. Basel 1855. p. 254),
wihrend umgekehrt nach Vorstellungen, die an andere Betrach-
tungen ankniipfen, der Mond einmal die Witterungsverhilt-
nisse zu regieren, dann aber speciell der Vollmond den
bosen Gewittermiachten gegeniiber als feindlicher, ja
michtiger gilt. Denn darauf kommt doch, vom mytholo-
gischen Standpunkt aus angesehen, der allgemein verbreitete
deutsche Aberglaube hinaus, dafs, wenn der Vollmond hoch
am Himmel stehe, so leicht kein Gewitter heraufkommen, d. h.
zum Ausbruch kommen konne. Der Vollmond wére hiernach
gleichsam eine Art Gewitterbandiger, gerade wie Athene in
ithren Mythen erscheint, ,,die himmlische Tochter des gewaltigen
Vaters.“ Alles dies sind freilich nur Fdden, welche zeigen
konnen, in welcher Weise der sonstige natiirliche Hintergrund
der Athene mit der besprochenen Beziehung auf den Mond wohl
sich vermitteln konnte; natiirlich kann aber der Umstand, dafs
von der Selene aus speciell das Beiwort yZavxroni¢ liberliefert ist,
zur endgiiltigen Entscheidung dieser Sache allein nicht mafsgebend
sein, da es, ebenso wie das zufillig auch von der Selene beige-
brachte Beiwort xvxZroip, auch fiir die Sonne pafst, und Athene
hiernach auch, wofiir noch Anderes spricht, dic Sonnentochter
sein konnte, welche in das Gewitter libergeht, wie auch z. B. bei
den Letten die Sonne des Gewittergottes Perkun Tochter istl).

!) Auch die Mingrelier sehen den Mond als die Hauptursache alles
Ungliicks an. s. Meiners in d. Gotting, histor. Magazin. I. p. 113. — Im
deutschen Aberglauben blickt auch noch manches Derartige hindurch. Wenn
man nach Curtzer, Volksiiberlieferungen aus dem Fiirstenthum Waldeck.
Arolsen 1860, bei Mondschein ohne Licht arbeitet, so bekommt man von
unsichtbarer Hand eine Ohrfeige und erblindet. Das stellt sich
zu den Schilderungen des Gewitterschlags, den der wilde Jiger aus-
theilt. s. Urspr. p. 6. — Nach schwébischem Volksglauben (s. Meier, p. 494)
kommt, wenn dann gesponnen wird, der Teufel und wirft leere Spin-
deln durch’s Fenster, was auch auf die Gewitterscenerie geht (s. Urspr.
p- 245 ff). Nach Rochholz, Schweizersagen, Aarau 1856. 1. p. 112, stellt
sich der wilde Jager mit dem neuen Mond ein.

2) S. die Zeugnisse bei Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 143 Anm. I.
vergi, die von Stober in seinem Elséssischen Volksbiichlein. Miihlhausen
1859. aus Schleicher’s Litthauischen Volksliedern angefiihrte Stelle;

,Lieb Sonnlein, Gottes Tochter,"
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Alle derartige verschiedene Beziehungen von Sonne und
Mond verlieren iibrigens das Befremdende, was sie im ersten
Augenblick zu haben scheinen, wenn man sich vollstindig den
Standpunkt der mythischen Zeit vergegenwartigt. Denn abge-
sehen von dem mannigfachen Glauben, der sich zuerst, wie wir
gesehen, an die den Menschen noch selber mannigfach in ihrer
Erscheinung vorkommenden Himmelskorper kniipfte, war von
dem Standpunkt aus, welcher in Sonne, Mond und Sternen
himmlische Augen erblickte, damit zunédchst nur der Glaube
an gewaltige, riesenhafte und kleine, zwergartige
Wesen dort oben angeregt, die sich allmihlich den sie umgeben-
den Naturerscheinungen einbildeten, wobei auch bei den Sternen
wieder der vorhin vom Monde erwidhnte Zug ganz allgemein
hervortritt, dafs sie eben als Geister, die in Nacht und Nebel
ihr Wesen treiben, in die Gewittemacht, welche der Naturmensch
von der gewdhnlichen nicht so entschieden trennte, iibergehen
(s. Urspr. p. 247). Wie der Tag, sobald sich mythologische An-
schauung daran setzte, durch verschiedene Wesen oder Dinge
gebracht zu werden schien, war Finsternifs und Nebel ander-
seits ein Nachtreich, das sich iiber den Himmel ausbreitete, wie
jenes. Von einer angenommenen Regelmifsigkeit in den Natur-
erscheinungen, einer Identitit der Himmelskdrper, wie sie dem
civilisirten Menschen namentlich heut zu Tage als eine gleichsam
natiirliche, von selbst sich verstehende Ansicht vorkommt, war
ja noch gar nicht die Rede. Ich habe davon schon im Urspr.
p. 13 ff,, ankniipfend an die Mythen von den Kyklopen, geredet,
welche, im Anschlufs an den Glauben vieler in Sonne und Mond
hervortretender himmlischer Rundaugen uns ein ganzes Volk
solcher Sonnenriesen aufweisen, und nach den verschiedenen
Anschauungen, welche ich in der bisherigen Untersuchung an
Sonne und Mond sich ankniipfend nachgewiesen habe, bediirfte
es eigentlich wohl weiter keiner besonderen Ausfithrung der
Sache mehr; da es aber einer der Punkte ist, iiber welchen
es am schwersten 'wird, sich fortzusetzen, wie ich u. A. aus
Kochly’s mythologischer Vorrede zu seiner so eben erschienenen
Ausgabe der Euripideischen Iphigenia in Taurien sehe, und
dieser Punkt anderseits einer der wichtigsten fiir die richtige
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Auffassung der Anfinge der Mythologie ist, so will ich noch
einmal etwas specieller darauf eingehen.

Die Sage von den Kyklopen zeigt uns also z. B., ankniipfend
an Sonne und Mond als himmlische Augen, ein ganzes
Volk solcher eindugigen Himmelsriesen. Kann ich gleich von
der Sonne das Beiwort xvxXwep nicht beibringen, so ergiebt es
sich nach den oben nachgewiesenen Anschauungen des 1.Xiov
xwxXog, verbunden mit der eines Auges (des zavéneyc xvxXog),
ziemlich von selbst, wihrend vom Monde anderseits es sich noch
ausdriicklich, wie wir gesehen, in der xvxXwep "eXrjvt; darbietet,
und auch Nonnus Dionys. XXVIIIL. v. 2-28 sqq. ausdriicklich noch
die ganze Anschauung reproducirt, wenn er vom Brontes sagt:

Kat fXooVQOu KixXomog viaornm™660ovmoc oncon-"v
ita/jffaXtw ovooempro (fofico xvavo/cofe Yvooi,

ovQavoOtv doxéovTte 'OXvpaiao OTTI “EXI
rqYtvéog KvxXctmog¢ évavméXXo voa n™o™wuunai
aXybkpa™i;, 6mounn, adoabni’ovoa Jlvaiov.

Wie aber diese Sonnen- und Mondriesen ganz wie die sach-
lichen Substitute der Himmelskorper in die Erscheinungen
des Gewitters Ubergingen und mythisch einwuchsen, habe ich
schon grofstentheils im Ursprung aus ihrem Charakter und den
sich daran schliefsenden Sagen des Ausfiihrlicheren dargelegt;
von ihrem ebenfalls dorther stammenden Charakter als Menschen-
fresser habe ich ebend. und oben p. 136 noch in’s Besondere
geredet. Von der Vielheit dieser Wesen nun aber ausgehend, ist
der Glaube dann allmdhlich zu bestimmteren Sonderungen vor-
geschritten, wie z. B. die Gewitterriesen Arges, Brontes und
Steropes uns eine Dreiheit derselben zeigen, wihrend der
fiéya¢ "HXio¢ dann (s. weiter unten) die letzte, einheitliche
Potenz war. Als Mittelstadium in dieser Entwickelung ist na-
mentlich einmal das in der griechischen wie in anderen Mytho-
logien hervortretende Zwolfgottersystem anzusehen,
was bei der geglaubten Verbindung zwischen Sonnen- und
Mondwesen und den bei den letzteren leichter wahrgenom-
menen Sonderungen jedem der 12 Monde eines Jahres gleich-
sam ein entsprechendes Sonnenwesen, zumal bei den mit den-
selben wechselnden Natur- und Witterungsverhéltnissen, gegen-
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liberstelltel), dann iiberhaupt diejenige Verschiedenheit und Viel-
heit, welche man in der Sonne selbstje nach verschiedenen Jahres-
zeiten wahrzunehmen glaubte, bis man eben endlich mit der Zeit zu
der einen Jahressonne und dem einigen Sonnengott vorschritt
und diesem nur verschiedene Zustinde zuschrieb. Jene Auf-
fassung vibrirt ja noch unwillkiirlich in unseren natiirlichen Aus-
drucksweisen nach. Wie wir von Morgen- und Abendsonne
reden und derselben einen verschiedenen Charakter beilegen, so
spricht man auch noch ganz natiirlich von der schonen Mai-
sonne, Junisonne und dergl., ebenso wie von der Friih-
lings-, Herbst- und-Wintersonne. Ebenso erinnert auch
noch an die urspriingliche Anschauung einer Vielheit der Sonnen-
(und Mond)-wesen, wenn Volker nach Sonnen und Monden rech-
nen. So sagt Sil. III. V. 554: bis senos soles, totidem emensi
noctes. Mit dhnlicher Anschauung spricht Ovid, Met. I. v. 435 von
den aethereis solibus; bei Seneca heifst es N. Q. III. v. 27:
Primo incommodi cadunt imbres et sine ullis solibus, triste
nubilo coelum est nebulaque continua cet. Dem sol novus,
von dem vorhin schon die Rede gewesen, stehen die soles hi-
berni bei Ovid, M. III. v. 793 gegeniiber. Es ist eben die ein-
fache Anschauung ohne das Bewufstsein oder wenigstens ohne
die Beriicksichtigung des inzwischen erkannten Zusammenhanges
oder der Identitdt der betreffenden Erscheinungen, welches der-
artige Ausdrucksweisen festhalten lidfst oder immer wieder re-
producir!, ganz ebenso, wie wir noch immer reden: ,,die Sonne
geht auf, und so die unmittelbare Anschauung festhalten,
wihrend die inzwischen wissenschaftlich begriindete, umgekehrte
Theorie einen geradezu entgegengesetzten Ausdruck verlangen
wiirde. Aehnlich ist es {ibrigens mit dieser festgehaltenen oder
wieder reproducirten Vorstellung vieler, nach einander erschei-
nender Sonnen, wenn selbst noch bei griechischen Philosophen
sich Anschauungen finden, wie Plut. plac. phil. II. 24 vom
Xenophanes berichtet, dafs er viele Sonnen und Monde an-
genommen habe, entsprechend den verschiedenen Erdstrichen
und Zonen. noXZov¢ tlvai ijdlor¢ xal Gel“va¢ xama xiiama
T1f¢ yij¢ xai jnomoka? xal "(jvag, zu welcher Notiz Heeren bei

x) Vergi, aufser der betreffenden Stelle im Urspr. auch oben p. 101 f.



155

derselben Angabe im Stobaeus, Eel. phys. I, 26 bemerkt: Ce-
terum haec Xenophanis non ita dogmata fuisse, quam meras
potius conjecturas, quas ex vulgi opinionibus arreptas plures
easque diversissimas protulit, supra jam monuimus. Wie jede
Gegend ihre Gotter, hatte auch eine jede fiir den rohen Men-
schen ihre Sonne und ihren Mond; dafs es tiberall dasselbe
Gestirn sei, beruht erst auf einer Abstraction entwickelterer Art;
redet man doch auch noch jetzt unwillkiirlich wohl davon, wenn
man z. B. sagt: ,eine wirmere Sonne“ aufsuchen, indem man
damit ein wiarmeres Land meint; spricht von tropischer Sonne, als
einer eigentiimlichen, und dergl. — Ebenso klingt auch noch an die
behauptete Vorstellung von der Vielheit der Sonnenwesen u. A.
auf mythologischem Gebiete selbst an, wenn der Deutsche Volks-
glaube die Sterne fiir junge Sonnen hilt (Grimm, M. p. 666),
und von derselben Art ist auch in Bezug auf den Mond der
bekannte Volksscherz, nach welchem der liebe Herrgott aus
den alten Monden Sterne schneidet, indem auch diese Vor-
stellung von dem Gedanken ausgeht, dafs jeder Neumond
wirklich ein neuer Mond sei.

Zu dieser meiner Ansicht stimmt im Ganzen, was Schleiden
von seinem Standpunkt aus iiber die Entwickelung der ersten ca-
lendarischen Begriffe sagt, und bei der Bedeutsamkeit der
Sache kann ich es mir nicht versagen, die betreffende Stelle
hier vollstindig anzufiithren (Studien. Leipzig 1855. p. 278 f.):
,Nichts ist wohl natiirlicher,” sagt Schleiden, ,,als dafs die frii-
heste Zeiteinteilung sich fiir den Menschen an das Wiederer-
scheinen seines freundlichen Nachtgeféhrten kniipfte; und néchst
dem anfangs noch unverstandenen Wechsel von Helle und
Dunkel ist gewifs der einfache Mondmonat die &lteste Pe-
riode, durch welche sich der Mensch den gleichmifsigen Abflufs
der Zeit in zdhlbare Grofsen abgrenzte. Die kleinere Periode
des Tages, in der man eine helle und dunkle Zeit zusammen-
fafste, wurde bald (was heifst iibrigens auf diesem Gebiete
bald?) an den Mond gekniipft. In der Abendddmmerung begann
daher das é&lteste Jahr, der einfache Mondmonat; und von
Abend zu Abend zdhlen daher die &ltesten Volker auch ihren
Tag.

Und so ward aus Abend und Morgen der erste Tag.
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Es bedarf keiner weitlduftigen Auseinandersetzung, dafs sich
der einfache Monat sehr bald (??) von selbst, vielleicht anfang-
lich nach den Zeitrdumen zwischen Neu- und Vollmond, sehr
natiirlich in zwei und spiter, nach den jetzt so genannten Vier-
teln, leicht in vier siebentigige, kleinere Perioden theilte, welche
wir jetzt Wochen nennen. Als aber die geistige Entwickelung
des Menschen wuchs, als sich sein Bewufstsein auch auf die
Erinnerung ausdehnte, und er sich bemiihte, auch eine grofsere
Vergangenheit in geordneter Zeitfolge festzuhalten, da wurden
ithm Tage, Wochen und selbst Monate (??) zu klein oder viel-
mehr die Zahlen, durch welche er sie bezeichnete, zu grofs, und
er suchte nach passenden Abschnitten. Und so finden wir in
den Ueberlieferungen der A&ltesten Volker nach einander auf-
tauchende Spuren von drei- und viermonatlichen Jahren, bis
endlich die Zusammenfassung von 12 Mondmonaten das il-
teste Jahr gab, welches mit unserem, jetzt so genannten Zeit-
abschnitt einigermafsen iibereinkommt, das Mondjahr. Aber
hierzu gehorte schon eine grofsere Orientirung am Himmel, die
Erkennung der festen Sterne als solcher und der verdnderten
Stellung des Mondes zwischen denselben. Erst sehr viel spiter
lernte man den Mondenlauf mit der Bewegung der Sonne in
Verbindung setzen und machte die zahlreichen Versuche, beide
Bewegungen mit einander auszugleichen und unter ein gemein-
schaftliches Maafs zu bringen, wovon uns die Geschichte der
Astronomie und Astrologie Kunde giebt.“

So Schleiden. Welche Phasen der Naturanschauung und
Naturbeobachtung aber derartigen calendarischen Entwickelungen
erst wieder vorangingen, lifst uns die Mythologie in den Ab-
lagerungen der gleichsam antediluvianischen, d. h. antehistori-
schen, kindlichen Glaubenstheorien ahnen, welche sich an die
mannigfachen, dufserlich bunt wechselnden Himmelserscheinungen
als mythische Gebilde ansetzten, indem ja die Vorstellung, eine
in gewissen, regelmifsigen Kreisen sich bewegende Welt vor
sich zu haben, erst Stiick fiir Stiick der Anschauung abge-
rungen werden mufste, nach welcher jeder Augenblick dort
oben neues Leben zu produciren schien. Und dabei erwédge man
noch, welche Zeit schon die Entwickelung der fiir calendarische
Bestimmungen nothwendigen localen Anschauungen von Morgen
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und Abend (Ost und West) in einer gewissen Abstraction, welche
Zeit die Entwickelung der Zahlenbegriffe und dergh, was Alles
zu jenen berechnenden Schliissen gehort, gekostet haben diirfte,
zumal, wenn man sich doch Geschlechter dabei zu denken hat,
die zundchst nur der Befriedigung ihrer materiellen Bediirfnisse
und Leidenschaften lebten, nichts thaten, als eben lebten im
frischen Genufs des Augenblicks. Ich habe auch hiervon schon
im Urspr. p. 13 f. und daselbst Anm. | geredet und namentlich
auch Beispiele davon beigebracht, in wie verschiedenen Stufen-
folgen selbst noch heut zu Tage bei Naturviélkern die Zahlen
bis zur 10 entwickelt hervortreten, hier die 4, dort die 5 eine
Grenze macht, und erst dem Nomaden das Bediirfnifs erwéchst,
sein Vieh stiickweise zu zdhlen. Es hidngt eben Alles von
den Verhiltnissen ab, in denen sich der Mensch bewegt, und
welche Betrachtungen ihm die Bediirfnisse auferlegen. Man hat
z. B. in unseren stddtischen Verhédltnissen selten eine Ahnung
davon, mit wie dirftigen Zahlenbegriffen sich die ldandliche Be-
volkerung selbst in unserem civilisirten Vaterlande oft durch-
hilft, wie wenig selbst stellenweise in Betrefflocaler Abstractionen
die Bezeichnung von rechts und links hervortrittl). Ebenso hat
auch unser Landmann noch selbst in verschiedenen, in der
Natur hervortretenden Momenten eine Art von Kalender, der
sein Handeln bestimmt, dhnlich wie die "Eg0¢ und des
Hesiod einen solchen vom Standpunkt des bootischen Bauern
darstellten. Es charakterisirt sich darin fiir die Urzeit eine
ganze Entwickelungsphase, die dasselbe in praktischer Form
fir ihre Zeit leistete, wie spéter der zur Theorie ausgebildete
Kalender, der sich auf der Grundlage der Wahrnehmung einer
regelméfsigen Bewegung in Kommen und Gehen der Sterne, so-
wie des Mondes und der Sonne entwickelt hatte. Die Gruppirung
der Sterne zu Sternbildern, die dem wieder vorangehen mufste,
ist dem Glauben gegeniiber, der in ihnen unendlich viele kleine

*) Hat gleich die Volksschule und die Ausbildung im Militdr viel in
neuerer Zeit in dieser Hinsicht gedndert, dem aufmerksamen Beobachter wird
trotzdem noch immer vielfach die Richtigkeit der aufgestellten Behauptung
sich bestitigen. Ist es doch noch nicht lange her, dafs mancher Unter-
officier dem Rekruten in drastischer Weise durch einen Strohwisch die
Begriffe von rechts und links beibringen mufste.
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himmlische Wesen erblickte, ein Fortschritt, wie der, welchen
spétere Jahrtausende machten, als die Meinung sich Bahn brach,
dafs die Sonne sich nicht um die Erde, sondern diese sich um
jene drehe. Und wenn uns im ersten Augenblick menschliches
Leben mit solchen Anschauungen, wie sie die Mythologie der
Urzeit zeigt, fast undenkbar erscheint, so erwidge man nur z. B.
das eine Factum, wie Jahrtausende reicher und mannigfacher Cul-
tur ruhig mit dem eben erwédhnten Glaubenssatze gelebt haben,
dafs die Sonne sich um die Erde drehe, wéhrend das Umgekehrte
in einem civilisirten Staate jetzt jedes Kind so friihzeitig lernt,
dafs es ihm als das Natiirliche erscheint. Den colossalen Gegen-
satz in dieser Hinsicht schildert treffend auch Schleiden p. 229,
wenn er sagt: ,,Seit etwa 150 Jahren wichst der gebildete
Mensch in Europa, Amerika und in den europidischen Colonien
der anderen Erdtheile in einer Weltanschauung — d. h. in einer
astronomischen Ansicht, auf, die ihm durch Gewdhnung von
Jugend an und durch allgemeine Einstimmigkeit so geldufig und
vertraut wird, dafs sie uns als die einfachste und natiirlichste
erscheint, und dafs wir uns in abweichende Vorstellungsweisen
nur schwer hineinzudenken vermdgen. — — — So war es
aber nicht immer. Ueber anderthalbtausend Jahre bis gegen
den Anfang des 18. Jahrhunderts wurden anfanglich alle und
spater doch der grofsere Theil der Gebildeten von einer und
derselben Weltanschauung beherrscht und geleitet, die wir nach
dem, der zuerst die mannigfachen, nach und nach gesammelten
Kenntnisse und Ansichten in eine systematische Form vereinigte,
die Aristotelische Weltansicht nennen konnen. Sie weicht von
dem, wie wir uns jetzt Welt und Natur denken, so sehr ab,
dafs sie kaum einen einzigen Zug mit unserer Anschauungs-
weise gemein hat. Aber gewifs ist es der Mithe werth, einen
Augenblick bei Vorstellungen zu verweilen, welche fast 1500
Jahre hindurch auch den Gebildeten fiir unbestreitbare Wahrheit
galten u. s. w.“ Und wenn ein derartiger Fortschritt trotz hoher
Cultur sich erst in fast zwei Jahrtausenden vollzogen, und wir
anderseits sehen, dafs Volker noch jetzt nicht einmal bis zur
Siebenzahl in ihrem Zahlensystem vorgeschritten sind, also
noch nicht zur begriffsméfsigen Auffassung des Mondwechsels
in der siebentdgigen Woche gelangt sein konnen, mufs da nicht
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dem Mythologen fiir jene &lteste Zeit, von der wir reden, jedes
Zeitmafs verschwinden, dafs es ziemlich auf eins herauskommt,
ob er da nach Jahrhunderten oder nach Jahrtausenden mifst?

Doch verfolgen wir jetzt die rein anthropomorphischen Vor-
stellungen von Sonne und Mond weiter. Zunédchst erscheinen
da beide als Kinder desselben Elements, des Himmels, und in-
sofern als Geschwister. Die Vorstellung, nach der sie spe-
cieller noch in dieser Hinsicht als Zwillinge, und zwar des-
selben Geschlechts, galten, ist ebenfalls eine uralte und weit
verzweigte, doch tritt sie, gegeniiber der anderen, nach welcher
die Volker sie als verschiedenen Geschlechts und somit, aufser
in geschwisterlichem, auch in einer Art von ehelichem, d. h.
iberhaupt geschlechtlichem Verhiltnifs stehen dachten, etwas
in den Hintergrund, so dafs wir von dieser, als der allgemeineren,
nachweisbareren, zuerst handeln werden.

Was nun aber die dem ehelichen Verhiltnifs zu Grunde
liegende Verschiedenheit des Geschlechts anbetrifft, so fafste der
Grieche und Romer in historischer Zeit die Sonne zunichst
ménnlich in "HXio¢ und Sol, den Mond aber weiblich in 5tX-rjvn
und Luna, doch hat sich dies erst allméhlich, wie die Mytho-
logie deutlich zeigt, so fixirt, wie sich auch gleich noch zu
SeZijvi) und Luna die ménnlichen Formen AMij¥ und Lunus
stellen, Eos die ganze Erscheinung der Sonne so absorbirt, dafs
Preller sie mit Recht einen weiblichen Helios nennt, viele
Mythen noch ausdriicklich, namentlich in den Goéttinnen mit
goldenen Spindeln, auch bei den Griechen Sonnengot-
tinnen fiir die Urzeit aufweisen. Ein solches Schwanken tritt
auch bei den Deutschen hervor, wenn einmal z. B. die Sonne
als Wodan’s Auge, also einem ménnlichen Wesen angehorig, ge-
fafst wurde, dann in den Schwanjungfrauen, wie ich oben dar-
gestellt, die Vorstellung weiblicher Wesen sich an dieselbe
kniipfte; ja noch im Mittelalter zeigt sich dies, wenn im Mhd.
Sunne zwischen mannlichem und weiblichem Geschlecht wechselt,
bis dann entschieden sich die Sonne als weiblich, der Mond als
minnlich fixirte (s. Grimm, M. p. 667 f.). Fiir die dltere my-
thische Zeit kann man aber die Naturobjecte gleichsam noch
unter Umstinden als generis communis ansehen, und scheinbare
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Widerspriiche, wie z. B. oben zwischen der fiowm¢ und der xov-
007™0ovo¢ "Hori hervorzutreten schienen, wiren eben nur verschie-
dene Auffassungen, moglicher Weise verschiedener Zeiten oder Ge-
genden. Bei der Fixirung aber der Geschlechter der Himmelskor-
per diirften die verschiedensten Beziehungen mafsgebend gewesen
sein, namentlich das Verhiltnifs, in welchem man Sonne und
Mond zu einander, dann zu Tag und Nacht, sowie zur Morgen-
rothe fafste. So stellen sieh bezeichnend und gleichsam einander
ergidnzend, worauf auch J. Grimm, M. p. 699 schon aufmerksam
macht, zusammen die Sonne und der Tag, der Mond und
die Nacht, auch im Griechischen steht neben dem ménnlichen
"Hhog¢ eine WH(iéQa, bei Hesiod noch personlich gefafst, und
anderseits noch allgemein in lebendiger Personlichkeit eine 7/mg,
wiéhrend freilich die und desselben Geschlechts
sind. Von den Ansdtzen mythologischer Anschauungen, welche
sich an diese, gleichsam letzten und abstractesten Personifica-
tionen der Himmelskorper und himmlischen Erscheinungen
schliefsen, hat Grimm a. a. 0. schon des Ausfiihrlicheren ge-
handelt, so dafs ich mich begniigen kann, im Allgemeinen dar-
auf zu verweisen. Fiir die &lteren mythologischen Bildungen
haben sie nur durch gelegentliche Parallelen, wie wir auch
schon stellenweise gesehen, Bedeutung, im Ganzen sind sie schon
zu abstract gedacht, und nur die Vorstellungen der Nacht haben
bei ihrer Beziehung zur Gewitternacht sich lebensvoller ent-
wickelt, wie dies auch deutlich am Schlufs der Grimmischen
Darstellung, wenn gleich nicht bestimmt ausgesprochen, her-
vortritt.

Zunéchst erscheinen also Sonne und Mond in einem ge-
schwisterlichen oder einer gewissen Art von ehelichem
Verhiltnifs, welches letztere sich aber dann in den Mythen ur-
spriinglich in ganz grobsinnlicher Weise gedacht ergiebtl). So
erschienen also bei Hesiod, Th. v. 371 ‘HXioc und als

9 Wenn (lies auch die allgemeinere urspriingliche Anschauung sein
diirfte, ist damit nicht im Einzelnen modificirte Vorstellung ausgeschlossen,
so nennt z. B. Nonnus Dionys. XLIV die Mgv>/ ein Kind des 'Hkm¢. Umge-
kehrt konnte dieser aber auch als Kind der Nacht oder der mit dieser
identisch gedachten Mondgottin gelten.
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Bruder und Schwester, nur tritt als dritte neben sie noch
in besonderer Personlichkeit Eos.

Oat; (I 'HéEXioV TE péyav Xapngijv TE SEI1VI[V

'Hto 0-\ ij LWIXVTE6GIV ElliyAov'iokn (ftasiVEI

a&kavaTOi¢ TE YXEOIGI, moi ovQavov EVQVV E”™OVGI,
vrod[jw]9Ei('Y7iE()iovo¢ Ev qnXOTT|Ti.

Ebenso heifst es im homer. Hymnos auf den Helios: v. 4 sqq.:
yrips yag EvQV([)dsOOav ayaxXEiTTjV ~Ynegltov,
avTOxaOWVTiTijV, ij ot TEXE xdXXtpa méxva,

\Hto TE godonij™w, svnXoxapov TE “fiXVIjV,
'HéXiov m ocxapavm\ ELIEIXEXOV aD-avamoi6iv.

In dem charakteristischen Mirchen von den Atlanteern bei Dio-
dor, wovon nachher die Rede sein wird, erscheinen Sonne und
Mond auch als Bruder und Schwester.

Dafs das Verhéltnifs des ‘Yntgioov selbst und seiner avmo-
xaoiywTjTTj, der fowmg Evovyavoca, ebenso zu fassen sein diirfte,
habe ich schon oben besprochen. In gleicher Weise reprodu-
cirten spitere Deutungen der Griechen und Romer, welche
Phoebus Apollo auf die Sonne bezogen, jenes geschwisterliche
Verhiéltnifs, indem ihm Diana, Phoebe, Luna als Mondgottin
und Schwester zur Seite gestellt wurde. So sagt Ovid Met. II,
v. 208 sq.: Inferiusque suis fraternos currere Luna admiratur
equos. — Ebenso stellt Avienus (Aratea Prognosi, v. 17) der
Luna den Sol ais rutilus frater gegeniiber, ja dasselbe Bild
klingt auch no«h in philosophischer Darstellung an. So sagt
Seneca Dial. VI, 18: videbis nocturnam lunae successionem, a
fraternis occursibus lene remissumque lumen mutuantem cet.

Ebenso erscheinen in der Edda nun auch Sonne und Mond
in menschlicher Personification als Geschwister; sie sind
Kinder des Mundilfori, des Achsenschwingers (Simrock, D. M.
p. 22), was an die oben erwdhnte Bedeutung des griechischen
Ixion erinnert. Der Mond hiefs Mani und die Sonne S6l, mit
derselben Auffassung des Geschlechts, wie wir es noch gebrau-
chen. ,Noch andere Volker,“ sagt J. Grimm, M. p. 666, indem
er hiervon spricht, ,stellen aufser den Litthauern und Arabern
gleich uns den Mond ménnlich, die Sonne weiblich dar. So ist

der mexicanische Metzli (Luna) ein Mann; der gronldndische
11
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Mond Anningat verfolgt Mallina, die Sonne, seine Schwester.“ Also
auch hier die geschwisterliche Beziehung, weil die Himmels-
korper gleicher Art zu sein schienen, daneben aber auch die Vor-
stellung einer Verfolgung, welche die Sonne von Seiten des
Mondes erleidet, und damit, wie wir sehen werden, eine der Grund-
lagen ehelicher oder vielmehr zunichst geschlechtlicher Be-
ziehung, welche man zwischen beiden fand. Der gronlédndische My-
thos fiihrt dies folgendermafsen aus: ,,Mallina, d. h. also die Sonne,
w'urde bei einem Kinderspiel im Finstern schidndlicher Weise
von ihrem Bruder Anningat verfolgt und bestrich ihre Hinde
mit dem Rufs der Lampen und fuhr damit ihrem Verfolger tiber
das Gesicht und die Kleider, um ihn am Tage daran zu ent-
decken. Daher kommen die Flecken im Monde. Sie wollte sich
mit der Flucht retten, ihr Bruder aber lief hinter ihr drein;
endlich fuhr sie in die Héhe und wurde zur Sonne; Anningat
fuhr ihr nach und wurde zum Mond, konnte aber nicht so hoch
kommen und lduft nun noch immer um die Sonne herum,
in der Hoffnung, sie einmal zu haschen. Wenn er miide
und hungrig ist, das geschieht beim letzten Viertel, so fahrt
er aus seinem Hause auf einem, mit vier grofsen Hunden be-
spannten Schlitten auf den Seehundsfang und bleibt etliche
Tage aus, und davon wird er so fett, wie man ihn im Voll-
mond wiedersieht” (s. Cranz, Historie von Gronland. Barby 1765.
p- 295).

Abgesehen von dem letzten, dcht gronlandischen Zuge, wel-
cher sich an das Verschwinden des Mondes zur sogenannten Neu-
mondszeit und an den Vollmond kniipft, erscheint die ganze Auf-
fassung des Verhiltnisses von Sonne und Mond und die Erklarung
des Schwindens und Zunehmens des letzteren auch in den Mythen
anderer Volker weit verzweigt und noch inhaltsreicher entwickelt.
Was das Erstere anbetrifft, so berichtet Schonwerth aus der Ober-
pfalz (11. p. 57) folgende sich zu derselben Anschauung in der
Hauptsache stellende und nur im Ausdruck theilweise moderne
Formen zeigende Sage: ,,Sonne und Mond sind Weib und Mann.
Als sie Hochzeit hielten, that der kalte Mond der feurig be-
gehrenden Braut in der Brautnacht nicht zur Geniige: er
hétte lieber geschlafen. Das verdrofs die Sonne, und sie schlug
dem Manne eine Wette vor, dafs, wer von ihnen zuerst erwachen
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wiirde, das Recht haben solle, bei Tage zu scheinen, dem
Tragen gehore die Nacht. Wiirden sie beide zugleich wach
werden, sollten sie fortan nebeneinander am Himmel glénzen.
Da lachte der Mond gar einfaltig vor sich hin: er ging die
Wette ein, weil er nicht glauben wollte, dafs er verlieren konne,
und lachend schlief er ein. Davon hat er das Lachen be-
halten. Die Sonne aber liefs der Aerger nicht lange ruhen
schon vor zwei Uhr wach, ziindete sie der Welt das Licht an
und weckte den frostigen Mond und hielt ihm ihren Sieg vor
und zugleich die Strafe, dafs sie nun nie mehr eine Nacht mit-
sammen verbringen wiirden. — Darum aber hatte sie die Wette
gesetzt und mit einem Eide bekriftigt, dafs sie gebunden sei
und nicht schwach werden konne. Seitdem leuchtet der
Mond bei Nacht, die Sonne bei Tage. — Die Sonne aber
reute bald der Schwur, den sie in der Hitze des Zornes ge-
than; sie liebt ja den Mond. Und auch dieser fiihlt sich immer
zur Braut gezogen; er hielt ja die Wette fiir Spiel, fiir Neckerei,
und Scherz war es, dafs er sich kalt gezeigt. Daher mdochten
sich beide gar gern wieder vereinen. Sie kommen sich auch
Ofter ndher und treffen manchmal zusammen; es ist dies die
Zeit der Sonnenfinsternisse. Weil sie aber mit gegensei-
tigen Vorwiirfen beginnen, keines die Schuld der Trennung tragen
will, so gerathen sie miteinander zum Streite, doch keines
wird Herr. Die Zeit, welche ihnen zur Versohnung geboten ist,
lauft ab, und es kommt die Stunde wieder, wo die Sonne ihrem
Schwur gemifs wandern mufs. Blutroth von Zorn macht sie
sich auf den Weg. Hétten sie nicht gestritten, wiren sie
vereinigt worden. Bis der Zorn sich legt, vergeht wieder ge-
raume Weile; erst eine neue Finsternifs zeigt an, dafs sie sich
wieder getroffen. Aber immer wieder wird diese Zeit nicht be-
nutzt. So ist die Sonne immer heifs vor Liebeszorn: manchmal
aber, wenn sie so allein wrandelt, sieht sie ihr Unrecht ein:
dann weint sie blutige Thrinen und geht blutroth unter. Aber
auch der Mond empfindet Trauer und Leid, dafs er zur Sonne
nicht kann; darum nimmt er ab, bis er zur kleinsten Sichel
wird; wird er nach und nach voll, so hofft er; ist er aber voll,
sicht er sich getduscht und nimmt wieder ab. Von seiner un-

gliicklichen Liebe ist er weich gestimmt: daher sein Licht so
11*
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mild und melancholisch. Daher klagen ihm auch ungliicklich
Liebende ihr Leid.”

Ich habe diese Sage in ihrer ganzen Ausdehnung wieder-
gegeben, weil sie einmal die Grundlage des Mythos, von dem
wir reden, vollstindig wiedergiebt, dann auch in den einzelnen
Ziigen, — mogen auch dieselben zum Theil in ihrer Fassung mehr
moderne Anschauung, wie ich schon vorausgeschickt habe, wie-
derspiegeln, — dennoch zeigt, wie eine derartige mythische Dar-
stellung diese oder jene Momente der Erscheinungen, je nach-
dem sie passen, benutzt, andere unberiicksichtigt lafst, immer
nur gewisse Hauptmomente in’s Auge fafst.

Eine &hnliche Anschauung finden wir nun bei den Lit-
thauern:
Vor vielen tausend Jahren, heifst es,
Im Himmel Hochzeit war;
Da wurde aus dem Monde
Und aus der Sonn’ ein Paar.

Bei diesem Hochzeitsfeste
Der erste Lenz entstand,
Da sich Zemyna (die Erde) anzog
Ihr bestes Bliithengewand.

Den Tag darauf ihr Brautbett
Die Sonne frith verliefe;
Der Mond, noch gar zu schléafrig,
Allein sie gehen hiefs.

Und als er spédter nachzog,
Gewann er den Morgenstern lieb;
Perkun (der Donnergott), darob ergrimmet,
Thn mit dem Schwert zerhieb.

Seit der Zeit, heifst es dann entweder, ist vom Monde nur die
eine Halfte vorhanden, die andere in’s Meer gefallen, oder in
beiden Mondvierteln sieht man noch die beiden Halftenl).

*) Jordan, Litthauische Volksl. Berlin 1844. p. 3 und 102. Temme
und Tettau, Ostpreufsens, Litthauens und Westpreufsens Volkssagen. Berlin
1837. p. 28. Charakteristisch ist es iibrigens, dafs auch Lucian in seinen
Wahren Geschichten Endymion und Phaethon, die Konige von Mond und
Sonne, um den Morgenstern mit einander streiten lafst.
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Zwei Punkte hebe ich aus dieser Darstellung besonders
hervor, von denen der cine das, was der deutsche Mythos nur
andeutete, speciell ausfiihrt. Die erste Verbindung oder Hochzeit
von Sonne und Mond wird ndmlich ausdriicklich in den Friih-
ling gelegt und die Neugestaltung der Erde mit diesem Lenz,
wie sonst die Schopfung der Welt selbst in anderen Mythen mit
dieser Jahreszeit, in Verbindung gebracht, wie Ovid bekanntlich
auch kurzweg sagt: vere natus orbis est. So fiangt auch
eine Version desselben Liedes, wrelche Schleicher in seinen Lit-
thauischen Volksliedern mittheilt, ausdriicklich an:

,,Es nahm der Mond die Sonne
Zur Frau am ersten Friihling.”
Das erinnert zundchst an die Vorstellung einer Verméhlung der
Hauptgotter des griechischen Volkes, des Zeus und der Hera,
ebenfalls zur Frithlingszeit, bei denen wir auch aufserdem
schon Bezichungen zu Sonne und Mond hindurchschimmern
fanden, und es macht die schon oben aufgestellte Vermuthung
wahrscheinlich, dafs wenn einmal die Griechen die Vorstellung
einer Verbindung von Sonne und Mond iiberhaupt hatten,
anderseits aber in den Friihlings wettern, wie ich im Ursp.
nicht blofs im [EQo¢ yd/Aog¢, sondern in vielen Mythen nachge-
wiesen habe, ein Verfolgen eines himmlischen weiblichen Wesens
von Seiten eines méinnlichen unter den verschiedensten Formen
und Wandlungen in Wasser, Feuer und Thiergestalten, wie sie
das Gewitter zeigt, und dann endlich die Vermischung beider
stattzufinden schien: beide Arten von Mythenkreisen, ebenso wie
sie gesondert aufgefafst erscheinen, so auch zusammen sich ent-
wickeln konnten. Ebenso weifs auch die deutsche Mythe, wie oben
erwéahnt, von ehelicher Verbindung von Sonne und Mond, und
gleichfalls, wie ich an dem Brunhild-, Menglada- und Dornrdschen-
Mythos nachgewiesen, von solchen himmlischen Werbungen und
Hochzeiten im Friihling, zu der die Gewitter die betreffenden
Scenerien boten.

Zweitens aber hat sich in dem litthauischen Mythos aus
der Grundanschauung, als verfolge der Mond die Sonne oder
gehe ihr aus Liebesverlangen nach, komme aber nicht eben ge-
rade sichtbarlich mit ihr recht zusammen, die bestimmte Vor-
stellung eines zwar chelichen, aber gespannten Verhiltnisses
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entwickelt. Natiirlich konnte nun aber eine derartige Anschauung
nur da im Anschlufs an die Natur festgehalten und in derselben
Weise weiter ausgebildet werden, wo der nachfolgende Mond
als der mannliche, die verfolgte Sonne als das weibliche
Wesen dauernd angesehen wurde. Defshalb ist es erklérlich,
dafs bei dem ausgebildeten und fixirten umgekehrten Geschlechts-
verhéltnifs von "HZiog und von Sol und Luna, — ein
Punkt, iiber welchen ich mich vorhin ausgesprochen habe, —
jene Vorstellung entweder zuriicktrat oder schon zuriickgetreten
sein mufste. Dafs aber auch bei Griechen und Romern ur-
spriinglich eine derartige Anschauung, wie wir sie bei Deutschen
und Litthauern fanden, nicht fremd gewesen, dafiir sprechen
noch ausdriicklich folgende Momente. Es reiht sich nadmlich
den dargelegten Anschauungen nicht blofs als ganz parallel an,
sondern findet auch nur in der Annahme einer gewissen, schon
calendarischen Entwickelung des angedeuteten geschlechtlichen
Verhiéltnisses von Sonne und Mond seine Erkldrung, wenn nicht
blofs, wie in der deutschen oben erwidhnten Sage, Sonne und
Mond bei Sonnenfinsternissen zusammenzukommen schienen,
sondern der Zustand des Neumonds bei den Griechen als avv-
oooi von Sonne und Mond, bei den ROmern als coitus
(conjunctio) bezeichnet wurde, welchen Ausdriicken urspriinglich
ein sinnlich - geschlechtliches Verhiltnifs anhaftet. Die
eigentlich zusammengehdrigen, aber doch getrennt erscheinenden
Wesen hatten gleichsam dann ihre Vereinigung gefeiert.
Wo der Mond gar nicht zu sehen gewesen, war er bei der
Sonne, war er doch vorher im Verfolgen oder Nachgehen
hinter derselben im letzten Viertel mit seinem Aufgang dem
Sonnenaufgang schon ziemlich nahe gekommen, dafs es na-
tirlich war, dafs er in der Zwischenzeit, wo man ihn gar nicht
sah, sie endlich erreicht zu haben schien, worauf erst dann
wieder ihr Auseinandergehen, sein allméhliches Zuriickbleiben
bei allem Nachgehen hinter derselben eintrat.

Diese alte, im sprachlichen Ausdruck noch festgehaltene
Vorstellung eines Zusammenseins von Sonne und Mond zur Neu-
mondszeit bricht auch noch bei den abstracten Auffassungen
einer spateren Zeit hindurch, nach denen der Mond in diesem
Zusammensein mit der Sonne sein Licht von derselben
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entlehnen sollte, cf. Stob. Eel. phys. I, 27: ©a'llc, 'Arex™aydoct,
ITXazwv, oi 3ewixoi TOIC Maiirtp.auxolQ 6viupuve<; iac [niv [irj-
viaiovg anoxQvxpat, SvvodivovfZav «VITjv 1XiM xai m-oiXaa-
TToyiévrjv noitiCxXai Xéyovciv. Seneca, Dial. VI, 18: Videbis noctur-
nam lunae successionem, a fraternis occursibus lene remis-
sumque lumen mutuantem cet. — Speciell anklingend an die oben
entwickelte Anschauung, wie der Mond im Neumond die Sonne
eingeholt zu haben, mit ihr zusammen gewesen, dann aber
allmihlich zuriickgeblieben zu sein schien, bis er sie nach voll-
endetem Kreislauf wieder einholt, ist auch noch des Macrobius
Darstellung vom Mondlauf gegeniiber dem der Sonne. Nachdem
er erst in somn. Scip. I. c. 6. gesagt hatte: Luna octo et viginti
prope diebus totius zodiaci ambitum conficit. Nam etsi per tri-
ginta dies ad solem, a quo profecta est, remeat, heifst es nach-
her c. 18: Luna, postquam a sole discedens novata est, se-
cundo fere die circa occasum videtur et quasi vicina soli, quem
nuper reliquit. Postquam ille demersus est, ipsa coeli marginem
tenet antecedenti superoccidens. Tertio die tardius occidit,
quam secundo; et ita quotidie longius ab occasu recedit, ut
septimo die circa solis occasum in medio coelo ipsa videatur;
post alios vero septem, cum ille mergit, haec oritur: adeo
media parte mensis dimidium coelum, id est, unum hemisphae-
rium, ab occasu in orientem recedendo metitur. Rursus post
septem alios circa occasum latentis hemisphaerii verticem tenet.
Et hujus rei indicium est, quod medio noctis exoritur: postremo
totidem diebus exemtis, solem denuo comprehendit, et vi-
cinus videtur ortus amborum, quamdiu soli succedens
rursus movetur, et rursus recedens paulatim semper in orien-
tem regrediendo relinquat occasum. — Nach Allem setzt die
bei den Griechen ausgebildete calendarische Ansicht deutlich
beide Momente voraus, das Bild des in seinem Wandel von Ost
nach West der Sonne nachgehenden Mondes und die Beob-
achtung des Verhiltnisses seines Aufgangs zu dem
Sonnenunter- und Aufgang. Wie aber diese erstere An-
schauung in entsprechender mythischer Fassung den vorher bei
Gronlédndern, Deutschen und Litthauern mehr oder weniger her-
vortretenden Glaubensséitzen entspricht, so setzt sie auch bei
den Griechen eine Zeit oder Volkskreise voraus, in welchen, wie
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dort, der Mond als méannlich, die Sonne als weiblich
galt, sie als die Vorauseilende, er als der Nach- und sie
Verfolgende gefafst wurde, wo also neben der JHcé¢ z. B. ein
mannlicher Mondgott stand.

Ich werde nachher noch einige griechische Mythen erwéhnen,
welche sich speciell in Parallele stehend zu dem bei den Deut-
schen hervortretenden Charakter eines Mondmannes gegeniiber der
Sonnenfrau ergeben diirftenl); jetzt will ich erst die mythologi-
schen Elemente iiberhaupt zusammenstellen, die noch auf eine
derartige Vorstellung einer Verbindung von Sonne und Mond,
wie sie die besprochenen calendarischen Ausdricke im All-
gemeinen auch bei den Griechen voraussetzen, hinweisen. In
den &ltesten historischen Zeugnissen wird zwar von einer Ver-
mihlung von Helios und Selene nichts berichtet, wie denn {iiber-
haupt nach den obigen Bemerkungen das ganze eheliche Ver-
héltnifs beider Himmelskorper bei den Griechen mehr in den
Hintergrund treten mufste, sobald fiir die Sonne sich die Vor-
stellung eines ménnlichen "Hhog¢, fir den Mond die einer weib-
lichen SElyjvt] fixirte, da nun das Motiv des Nachfolgens des
letzteren aus Liebesverlangen fortfiel. Doch liegt diese Grund-
anschauung in der Hauptsache dem Mythos noch zu Grunde,
nach welchem des Hyperion Schwester, die fooomg EvQtxpaEOda,
welche wir schon oben auf die Mondgdttin bezogen, zu gleicher
Zeit seine Gemahlin ist. Anderseits aber weifs Quint. Smyrn.

X. V. 336 sqq. noch direct von einer Vermdhlung xon'Hho¢ und
SEIvi; selbst:

xal O« 01 CHoTj) ClidwTToflon nldVOSC (tyEOOV EOQIOWVTO,

-Ta¢ nom3 0co} VHE lito yayoni] é Eida SEIlGVt]

yEIvam} av ovQccvov EVQVY «TEiQEa(:, ovéev opoiag
1i0Qgi OF diExQi&EV alit] an allt]¢.

Kniipfen wir aber an die Beziehung gar an, welche wir oben
zwischen Sonne und Mond einerseits und dem Auge des Zeus sowie
der pownyrH§7] anderseits fanden, so liegt nach der ganzen nachge-

*) Namentlich gehoren hierher OvQavi¢ (acrtipoiK), dann Aestracos
und Tithonos in ihrem Verhéltnifs zur Eos, der Lahmfufs Hephaest in
seiner Beziehung zur Aphrodite, Athene und Thetis, wovon weiter unten
die Rede sein wird.
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wiesenen und obenein calendarisch entwickelten Grundidee von
owodoi von Sonne und Mond auch bei den Griechen es nahe,
einen Theil des gespannten Charakters im ehelichen Verhélt-
nifs jener beiden Hauptgotter auf das analoge Verhiltnifs zu-
rickzufithren, nach welchem bei den andern Volkern Sonne und
Mond auch zeitweise in geschlechtlichem Verkehr stehend ge-
dacht wurden, der aber zu anderen Zeiten aufgehoben zu
sein schien. Dies wird um so wahrscheinlicher, als wir ein
Analogon dazu noch in einem &lteren Gétterpaare, in der Be-
zichung der alten Himmelsgotter des Okeanos und der Tethys
zu einander, wiederfinden, die ebenfalls Geschwister und
Gatten zugleich in stetem Unfrieden mit einander leben, ja
lange schon, heifst es bei Homer, mit einander nicht als Ehe-
gatten verkehren sollten, cf. II. XIV. v. 204 sqq., wo Hera vor-
giebt, siec wolle zu ihnen gehen:

T0IC oipopévri xcci (i(f axoima VEIXECC Xi>d(o.
yeeQ Oijoov XQOVOV ;XXijXtov anéxoveai
EVV xai (Jiioeymo ¢, enei xoXog¢ ENTCEQE &V[IM.

Zu dieser mythischen Grundlage wiirde iibrigens stimmen, wrenn
Okeanos und Tethys am Westrande localisirt wurden, wo sowohl
die der Sonne und dem Monde in gewissem Sinne analogen
Wesen, Tag und Nacht, in gesonderten Verhiltnissen wohnen,
indem sie sich nur bei ihrem Aus- und Eintritt nach Hesiod
dort begriifstenl), oder wo die /(irTEQilJ Nv* allabendlich mitt7

*  Twy TtQOOU" 'iCfTUTOIO nexi¢ E/ET OVQCVOV tvgvv
iffTijtug, xEgakij TE xat <xx«/4arp<r» ytQteaiv,
aaitptfiwg, ('a* NvE£ TE xal 'Hpicri ab66ov ifouaai
akkrjka¢ n¢o¢cEEinov, apEtB6(nevai [nivav ovJox
yetkxiov' i} p.Ev tao) xaTafq<$ETat 1 (Ti
E¢yETat, ovdt nom’ ajuif oTEQa¢ 56[xo¢ ivTog¢ EEgyEL
akk’ aiti ETEQT) vt Jéfitov ExXTOG&EvV Eovoa
yaiav EniGTQEy ETai, 11 ¢T au <S$oyov Ivroc EovGa
pifTVIT v avTlic toQtjv 6Jov, ECT' <w ixipa»,
11 jUéy Iniy™ovioiGi <fao¢ nékutiéQXt¢ Eyovca,
ti <f 'Ynvov /neta X8Qa', xabiyve]mov Oaviaoio,
NUC okor], vi(fikr; xixakvp(Atvr; qfpoitcTHi.
Th. 746 sqq.
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dem [Hlito axayavmi zusammenkommtl), dann aber auch des
alten Sonnen- und Gewittergottes Kronos Wolkenkonigsburg
ist oder die Insel, auf der er entweder im Winter oder ganz
allgemein als der im Gewitter liberwundene Alte gefesselt
schléft, so dafs in seiner Ndhe auch von diesem Standpunkt
aus passend die himmlischen Wassergotter Okeanos und
Tethys, denn das sind sie vor Allem in der typischen Ent-
wickelung ihres Charakters geworden, wohnen diirften.

Jene Auffassung des gespannten ehelichen Verhéltnisse der
himmlischen Geschwister Zeus und Hera wird um so wahr-
scheinlicher, als ja auch, wie wir gesehen, anderseits die Ver-
méahlung beider zur Frithlingszeit — der sogenannten /icoc
ycipo¢ — zu der entsprechenden Verméhlung von Sonne und
Mond, wie sie der litthauische und der deutsche Mythos zeigt,
pafst, dann auch die der Vermihlung im Unwetter vorangehende
Verfolgung und gewaltsame Werbung, wie sie bei der Hera
und in vielen andern Mythen der Griechen vorkommt, diese ganze
Vorstellung nur verschiedentlich ausgefiihrt zeigt (vergi. Urspr.
p. 160). Wenn in Zeus und "Hoa uns aber sonst das umgekehrte
Geschlechtsverhdltnifs der Himmelskorper entgegentritt, Zeus
mehr auf die Sonne, Hera auf den Mond zu gehen scheint, so
ist dabei, wie schon oben erwihnt, das schwankende Geschlechts-
verhéltnifs beider Himmelskorper selbst in jener Urzeit je nach
den verschiedenen Beziehungen, in denen man sie fafste, zu er-
wiégen.

Namentlich scheinen aber bei dieser dann typisch gewor-
denen Umkehrung der Geschlechter in der griechischen An-
schauung, dafs ndmlich der Mond als das weibliche, die Sonne
als das minnliche Wesen angesehen wurde, Vorstellungen
mitgewirkt zu haben, die nicht weiter der Grundlage der er-
wiéhnten calendarischen Entwickelung der cvvodoi folgten, auch
nicht speciell dem Glaubenssatz einer Werbung um die Sonnen-
braut im Gewitter von Seiten des Mondes, sondern nur von

*) tQGtve of avriSeog¢ fXoavQgv tdcuCe Midov6«v,
«GTQOWV gx* "otr¢a niXti xai ii¢p.aia yaig¢
ngyal T toxtavoio fa™"Qoov, tvf3’ «xapavmi
'HtXito ovvovmv 6uviQXtial icnteig NU-'
iv di xai axap.aioio ixiyag¢ nti¢ 'ionnolo cet.
Quint. Smyrn. X, 195 sqq.
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dem allgemeinen Standpunkt eines ehelichen Verhéltnisses
zwischen Sonne und Mond ausgingen, und diese Vorstellung all-
méhlich gemifs dem Erscheinen und Wandel derselben zu den
verschiedenen Jahreszeiten fafsten, und wenn sie dabei eine
Beziehung auf das Gewitter festhielten, dieselbe den anderen
Anschauungen anpafsten. Bei einer solchen Entwickelung der
Ansichten war es dann ndmlich natiirlicher, dafs das Sonnen-
wesen, welches nun mit den sommerlichen Gewittererschei-
nungen iiberhaupt in engere Beziehung gebracht und in seine
Kéampfe verstrickt, im Winter aber abwesend und etwa auf dhn-
liche Kampfe und Abenteuer ausgezogen schien, hiernach als
das maéannliche, das Mondwesen dem gegeniiber als das
mehr hausliche, stille und somit als die Frau galt, zu wel-
cher der Sonnenheld dann im Frihlingswetter zurick-
kehrte. Auch an die Verschiedenheit des Lichtes beider konnte
sich diese Vorstellung anlehnen, wie auch nach Plut, de facie
in orbe lunae Empedokles schon sehr gefillig den Unterschied
beider angiebt, indem er sagt: "HXiog¢ o' av
iZaciQot — 20 tnaywyov «VT¢ xai i/.aQo0V xai aJlu-
no v ovmu nQOgayoQsvdag.

So treten denn in griechischer und auch in deutscher Sage
Mythen beiderlei Art auf. Einmal ist geméfs der ersten, mit
der Anschauung der orvodoi zusammenfallenden Vorstellung die
Sonnenjungfrau die umworbene; in den Friihlings-
wettern naht sich ihr der Buhle oder nach deutscher Vor-
stellung der Erloser. Es ist zundchst der Gewitterheld,
der Siegfried und seine Substitute, welche sich der Brunhild,
Menglada, Dornréschen und Schneewittchen in ihrem verzau-
berten Zustande nahen, gerade wie der Sturmesgott Ares
mit der Aphrodite, d. h. der Sonnengdttin, wie wir sehen
werden, Buhlschaft treibt, oder Achill mit um die Helena kdmpft
und dergl. mehr, wie ich es im Urspr. gefafst habe, und es auf
Anschauungen beruht, die auch sonst ganz selbststéindig sich ent-
wickelt haben. — Wenn aber nun nach den vorangehenden Be-
trachtungen, und spétere werden es noch mehr ausfiihren,
hinter dem Gewitterhelden verborgen auch der Mond ge-
dacht werden konnte, so ist es anderseits bemerkenswerth, dafs
in mehreren jener Sagen, wie den eben erwéhnten, jener Held
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nicht als der legitime Gemahl der Sonnenbraut, sondern nur
als der Freiwerber gleichsam oder als ihr Buhle auftritt, im
Hintergriinde des Mythos selbst hingegen ein irgendwie schwé-
cheres Wesen als der eigentliche Mann erscheint, eine Cha-
rakteristik, welche an unseren Mond, wie wir ihn schon der
Sonnenbraut gegeniiber kennen gelernt, erinnert. So buhlt zwar
Ares mit der Aphrodite, ihr eigentlicher Gemahl ist aber der
Lahmfufs Hephaest, Siegfried kdmpft um die Brunhild fiir
den schwachen Giinther, Achill um die Helena fiir den
schwicheren Menelaos. Wenn folgende Untersuchungen den
Charakter des Mondes nun wirklich als den eines lahmen,
geschwiachten Wesens tiberhaupt wahrscheinlich machen wer-
den, so hétten wir hiernach in jenen Mythen vielleicht neben
einander einmal den Sturmeshelden und das Mondwesen in
besonderer Personlichkeit gedacht; dann aber diirfte, wenn Achill
mit Helena wirklich auch nach ihrem beiderseitigen Tode ver-
mahlt galt, — &hnlich wie nach der nordischen Sage ein der-
artiges Verhiltnifs zwischen Siegfried und Brunhild hindurch-
bricht, dafs er ndmlich doch eigentlich der ihr eidlich verlobte
Mann ist, welcher nur durch bdsen Zaubertrank es vergifst; —
und nun die beiden erwédhnten minnlichen Wesen anderseits
auch selbst wieder verstiimmelt, wie Hephaest, erscheinen,
in dieser letzteren Form der Sage die Beziehung auf den Sturmes-
gott und das zeitweise geldhmte Mondwesen gleichsam in ihnen
noch vereint enthalten sein. Dafs aber des Achill Fufsschaden,
an welchem er stirbt, indem ihm der eingesetzte Knochel bei
der Verfolgung durch Apollo entfdllt, im Urmythos an dieselbe
Naturerscheinung ankniipft, mit der Hephaest’s Lahmbheit in
Verbindung gebracht wurde, habe ich schon im Urspr. p. 140
dargethan, und Siegfried’s schadhafte Stelle hat nur in der Helden-
sage, wie eben jene des Achill, eine andere Modification er-
fahren, beruht aber auf derselben Grundlage. Diese ganze Vor-
stellung eines himmlischen schwacheren, nachhinkenden
Wesens wire also iiberhaupt zunichst von der angedeuteten An-
schauung des Mondes ausgegangen, hitte sich dann einmal pla-
stisch in der verschiedensten Weise in seiner geglaubten Be-
theiligung im Gewitterkampf und den dort stattfindenden Er-
scheinungen entwickelt (Ursp. p. 138 ff.), dann aber den Anstofs
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zur Production selbststindiger, dhnlicher Gestalten gegeben, bei
denen nun die Beziehung zum Monde verschwand und desto
priagnanter allméhlich die zum Gewitter und zur Sonne her-
vortrat, indem das Einwachsen des Mythos in die Jahreszeiten
gerade diese letzteren Wesen auch wéhrend des Winters passend
so deuten liefsl).

Das umgekehrte Geschlechtsverhéltnifs aber nun, wo die
Sonne also als méannlich und der Mond wohl demgemifs als
weiblich erscheint, tritt uns in den an den Gegensatz von
Sommer und Winter ankniipfenden Sagen von dem abwesen-
den Odhin, dem Schwanritter, d. h. dem zur Friihlingszeit
einzichenden Sonnen- und Sommergott, wie bei den Griechen
in den Mythen von dem bei den Aethiopen abwesenden Zeus,
der Wittwenschaft der «Hgr;, wie vom heimkehrenden
Odysseus und dergl. entgegen, so dafs also Penelope hiernach
etwa die treu ausharrende Mondfrau sein konnte, wahrend frei-
lich die oben p. 71 angezogene Parallele mit der webenden
Persephone mehr wieder auf die Sonnenfrau hinweist, so
dafs dieselbe Wechselbeziehung zwischen Mond und Morgen-
rothe, wie wir sie bei der Hera annahmen, hier stattfinden
konnte. Bei allen diesen Mythen ist iibrigens immer zu beriick-
sichtigen, dafs wir iiberall in ihnen nur Ansétze systematisch
durchgefiihrter Betrachtung haben, von denen jedes Element
ohne Riicksicht auf die anderen sich mythisch entwickeln konnte.
So ist in dem Mythos von Zeus bei den Acthiopen jede Be-
ziehung seiner Wiederkehr behufs einer Wiederverméhlung ver-
wischt, wihrend der i£Qo¢ ydpo¢ und die Wittwenschaft der "Hor;
auf jene systematischere Vorstellung sich beziehen; der mit
seinem Schwanengespann von den Hyperboreern zur Sommers-
zeit kommende Apollo, welcher sich in seinem Urspriinge zum
Schwanritter stellt, und nur den griechischen climatischen Verhalt-
nissen der Etesien sich eingebildet hat, weifs, seinem Charakter

9 Von dem geschwichten Gewitterwesen als solchem habe ich schon
in der angefiihrten Stelle des Urspr. ausfiihrlich gehandelt; dafs man es
auch auf das Sonnenwesen beziechen konnte, hidngt eben mit der Beobach-
tung der Jahreszeiten zusammen, dafs ndmlich in den letzten Herbstwet-
tern der Sonnenheld schwach geworden zu sein schien, da im Winter die
Sonne schwach sich zeigte; s. weiter unten iiber sol languidus.
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gemifs, nichts von Verméihlungl); der aus seinem Zauberschlaf
erwachende Kaiser der deutschen Sage, welcher sich dem zu-
riickkehrenden Odhin vergleicht, auch nicht und dergl. mehr?).
Ehe ich aber das entwickelte eheliche Verhidltnifs von
Sonne und Mond, das so reiche Quellen mythischer Gestaltungen
in sich schliefst, verlasse, will ich noch ein Paar ganz rohe,
daran sich kniipfende mythische Ablagerungen beriihren. Von
der im Gewitter nicht etwa blofs als Werbung und Hochzeit,
sondern ganz derb sinnlich als coitus gefafsten Verbindung
zweier Wesen habe ich schon Urspr. p. 86 ff. und 162 ff. ge-
redet, und Kuhn ist in seinem Buche iiber die Herabkunft des
Feuers zu é&hnlichen Resultaten gekommen. Wenn bei jenen
Untersuchungen sich zundchst mir mehr eine Beziehung dabei
auf den Sturm und die Winds- oder Wolkenbraut, die
oder vp(pt] (= nubes) oder auf die Blitzgottin und
den Donnergott in den Vordergrund driangte, so hebt es die
Selbststindigkeit derartiger Anschauungen nicht auf, wenn man
daneben, ausgehend von dem entwickelten Substrat eines ge-
schlechtlichen Verhiltnisses von Sonne und Mond, auch dieses
unter jenen Erscheinungen und denselben Formen sich bekun-
dend annimmt, wie ja griechische Sagen ausdriicklich noch von
einer vorangegangenen Wandlung des weiblichen Wesens
in die Gewitterelemente, in Wasser, Feuer und dergl., berichten,
damit es sich so dem versuchten Coitus zuerst entzoge. Fiigen
wir nun diese rohe Vorstellung den vorher entwickelten Glau-
benssitzen einer Verbindung von Sonne und Mond ein, so er-
giebt sich in Verbindung mit einzelnen, in den oben angefiihrten
gronlandischen, deutschen und litthauischen Sagen hervortre-
tenden Elementen folgende eigenthiimliche Charakteristik fiir
Sonne und Mond. Zwischen Sonne und Mond schien also bei
ihren Zusammenkiinften immer Streit obzuwalten, daneben aber
galt die Sonne speciell dem Mond gegeniiber als das feurig-

*) lieber den von Schwinen gezogenen Apollo, der, mit des Regen-
bogens Binde geschmiickt, zur Zeit der Etesien einzieht, s. Urspr. p. 155.
Die Parallele mit dem Schwanritter ergiebt sich geméfs der von demselben
oben p. 117 gegebenen Deutung; in beiden steckt der an die wiederkeh-
rende Sommersonne sich anschliefsende, sommerliche Himmelsgott.

’) Vergi. Heutigen Volksgl. p. 102.
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begehrende Weib, er als der schwichere, matte Mann.
Dies ergab sich einmal aus seinem Zuriickbleiben, dann
aber auch aus seinem Schwinden. Nach gronlindischem My-
thos heifst es noch geradezu aufserdem, der Mond werde beim
letzten Viertel miide und hungrig, worauf er sich dann wieder
heranifst, bis er voll wirdl). Es ist im Grunde dasselbe, nur
nach menschlichen Verhéltnissen mythisch zurechtgelegt und da-
neben ganz roh ausgedacht, als wenn nach abstracten Begriffen
griechische Philosophen, wie ich oben p. 167 erwihnt, dann den
Mond sein neues Licht von der Sonne entlehnen und so gleich-
sam wieder zu Kréiften kommen liefsen. Diesen Vorstellungen
gemifs erscheint nun iiberhaupt der abnehmende Mond in
mythischer Hinsicht als ein hinschwindendes, krankes
Wesen in wortlicher Deutung jenes Ausdrucks. Nach Muchars
Norikum (Gréatz 1825) 2, 36 heifst, wie auch Grimm, M. p. 674
anfiihrt, der zu- und abnehmende Mond geradezu der ge-
sunde und kranke Mann. 'O y 3-ivsi, luna decrescens,
senescens, der schwined mo, das sind alles Bezeichnungen,
welche an dieselbe Anschauung anklingen und, abgesehen von
der luna senescens, gegeniiber der Bezeichnung des Vollmonds
als Neumonds, d. h. als wirklich eines neuen Mondes, den
alten sogar zunidchst als gestorben mufsten gelten lassen.
Auf diese Anschauungen scheinen nun noch verschiedene my-
thische Elemente griechischer und deutscher Sage anwendbar.
Gemifs der vorhin in den cwddoie auch fiir die Griechen ent-
wickelten Vorstellung einer ménnlichen Mond- und einer weib-
lichen Sonnengottheit schliefst es sich ndmlich unmittelbar den
besprochenen Vorstellungen an, wenn die 'Hm¢, d. h. der weib-
lich gedachte Helios, die Sonnengdttin, im Tithonos einen alten,
hinschwindenden Mann hat; es wire hiernach die einfachste
und natiirlichste Deutung dieser Mythe, dafs es der Mr;v, o¢

und senescit ist, dessen Verkehr dann die Goéttin

*) Ebenso naiv ist und geht auf den Mond mit seinen wechselnden
Erscheinungen die neuseelédndische Sage von dem Kahlkopf Ruanuu,
der seiner Hafslichkeit halber nur in dunklen Nédchten hervorkommt
und dessen Kopf so grofs ist, dafs man, ohne ihn zu tddten, ganze
Stiicke abschneiden kann. Schirren, die Wandersagen der Neusee-
lander. p. 78.
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vermeidet, gemifs der Trennung, welche, wie wir gesehen,
zwischen Sonnen- und Mondwesen ganz gewohnlich stattzu-
finden schien. Natiirlich kann dabei nur von einer derartigen
Grundlage des Mythos die Rede sein, nicht etwa von der Form,
wie ihn z. B. der homerische Hymnos an die Aphrodite dann
im Einzelnen weiter menschlich ausgebildet darstellt, wenn es
V. 234 sqq. heifst:

XX O1E drj acxpenav 6TVYEQOV xama yrjcag EJIEmyEV,
ovaé mm xmvmf6am IEXEBIV ovvam', ovo' avaEmoam,
qds dé om xama &vfiov aomomi] mpaivEmo LovXi]'
EV &aXafi(p xaméD'UXE, O-v¢a¢ d' ETTE&TIXE (faETVag'
eou d' mfmom qitovii QSET abJIEmo?, ovdé mm xixvg
EGDI', OTTI TIXXQOC EGXEV EVI yvayinwoi6i [IEXEG6TV.

Erinnern will ich iibrigens dabei daran, dafs Tithonos in der
trojanischen Sage noch dem Geschlecht nach nahe verwandt
dem Ganymedes erscheint, den ich oben auf die Sonne bezogen
und als eine Art Sonnenjiingling, oder wie die finnische Sage
sagt, Sonnensohn dargestellt habe, welcher dem Zeus den Sonnen-
becher reicht. Es ist jedenfalls ein Umstand, welcher auf das
ganze Geschlecht, dem Apollo und Poseidon die Wolkenmauern
im Gewitter bauen und das fiir den geraubten Ganymed in den Be-
sitz der Wolkendonnerrosse und eines goldigen Weinstocks, d. h.
des Blitzrankengewichses, wie wir oben p. 42 gesehen haben,
gelangt, ein neues bedeutsames Licht wirft.

Als ein alter Ego des Tithonos ist auch noch der yégiiiv
Astraeos zu fassenl), mit dem Eos die guten Winde, den Ze-
phyros, Boreas und Notos, sowie den Morgenstern und die Ge-
stirne zeugt. Es ist dieselbe eheliche Verbindung, wie wir dort
annahmen, nur dafs der Nachtgott den Namen von den Sternen
entlehnt und dadurch zu einer Gestalt wird, wie der alte Ovoa-
vé¢ aOTEQOET; und der hundertiugige Argos, der tausendiugige
Indra u. s. w.

Durch die entwickelte Vorstellung aber von der begehr-
lichen Sonnenfrau und dem hinschwindenden Mondmann wird
man ganz unwillkiirlich an einen ganz rohen, deutschen, weit

*) lieber denselben siehe weiter unten beim Morgenstern.
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verbreiteten Aberglauben &hnlicher, nur allgemeinerer Art als
der Tithonos-Mythos erinnert, dafs es nimlich schlimme Weiber
gibe, welche eine weifse Leber hétten und deren Eheminner
abzehrten und hin stiirbenl). Geht dies etwa urspriinglich auch
auf das geschilderte geschlechtliche Verhiltnifs von Sonne und
Mond, natiirlich beide oder wenigstens der Mond in der rohesten
Vielheit gefafst? Man denkt entschieden bei dem Aberglauben an
ein im Coitus hervortretendes Mifsverhiltnifs der Begehrlichkeit
auf der einen und eintretender Schwiche auf der anderen Seite,
gerade wie es die oberpfilzische Sage von der briinstigen
Sonnenfrau und dem schwachen Mondmann berichtet. Die
Anschauung der Sonne als Herz (oder Leber) istja auch oben
schon, wenn auch in einem anderen Mythos, nachgewiesen wor-
den, so dafs die weifse Leber wohl ein charakteristisches Merk-
mal der Sonnenfrau, als einer Art boser Kirke dem Mondwesen
gegeniiber gefafst, konnte abgegeben haben. Die weifse Farbe
wiirde wieder dabei auf die gleich zu Anfang entwickelte, sich
an die Sonne als einen weifsen Opal anschliefsende Vorstel-
lung zuriickgreifen, und wie ihr heller Schein an den Stein das
Merkmal des Weifsen gekniipft, konnte er auch bei dem Sonnen-
herzen oder der Sonnenleber — von dem Wechsel beider Sub-
stitute habe ich schon oben geredet, — dieselbe Charakteristik
dieses mythischen Elements hervorgerufen haben. Etwas Ana-
loges zu diesem angenommenen Verhiltnifs der Sonnenfrauen
und der Mondménner scheint auch noch in dem Aberglauben an-
derer Volker hindurchzubrechen; ich erinnere z. B. an den oben
schon erwidhnten Aberglauben in Sumatra, dafs unter Umstdnden
ein Gestirn das andere fresse, oder an die gronldndische
Ansicht, dafs die Sonne sich freue, wenn Ménner stiirben,
und umgekehrt der Mond, wenn Weiber (s. Meiners im Gotting,
historischen Magazin. [. p. 111). Dem ersteren Aberglauben,

x) S. Grimm, Myth. p. 1034. Umgekehrt wird dasselbe auch dann
von den Ehemidnnern gesagt, doch diirfte dies wohl das Spétere sein, wie
ja tberhaupt das Hexenartige immer mehr dem Glauben nach sich an die
Weiber kniipft. Sonst habe ich es selbst erlebt, dafs ein Bauer im Um-
kreis von einigen Meilen keine Frau bekam, als er zum dritten Male
auf die Freite gehen mufste. ,,Er hat eine weifse Leber,” biefs es allge-

mein, ,,darum sterben ihm die Frauen.®
12
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der freilich auf die Sonnen- und Mondfinsternisse beschrinkt
auftritt, fehlt blofs die Beziehung auf das eheliche Verhiltnifs
beider Himmelskorper, wahrend der letztere die Sache gleichsam
noch in der verallgemeinertsten Form darstellt.

Wir haben das eheliche Verhéltnifs von Sonne und Mond
in den verschiedensten Beziehungen und Variationen verfolgt.
Es ist dasselbe aber, wie schon angedeutet, ein schon anthro-
pomorphisch entwickelteres, indem es auf einer Annahme ver-
schiedenen Geschlechts beruhte, die eine specieller schon aus-
gebildete Betrachtung voraussetzt. FEinfacher und gleichsam
natiirlicher ist das auch schon erwéhnte scheinbar geschwi-
sterliche Verhiltnifs beider Himmelskorper, welches ja auch
bei dem ehelichen noch meist im Hintergriinde stand, ja auch
in den gebildetsten Zeiten des griechischen Heidenthums noch
immer festgehalten wurde. Auch dieses offenbart sich in reichen,
gesonderten mythischen Ablagerungen. Um aber hier zu einem
festen Ausgangspunkt zu gelangen, miissen wir an eine Eigen-
schaft der Himmelskorper ankniipfen, welche ihnen noch den
Charakter besonderer Geschdpfe auch &dufserlich in den Mythen
verlieh, wodurch sich die betreffenden Anschauungen auch noch
mit dem daran haftenden Wunderbaren als mit zu den friihe-
sten gehorend documentiren. Es ist schon gelegentlich darauf
hingewiesen worden, und wird auch spidter davon noch die Rede
sein, dafs gleichméfsig bei Griechen, Romern und Deutschen
Sonne und Mond als goldig gefafst wurden, der letztere da-
neben auch als silbern galt, gerade wie dieselben Metalle
auch bei den Amerikanern mit dem Cultus der betreffenden
Gottheiten in der innigsten Beziehung erscheinenl). Auch bei
den idealsten, poetischen Gebilden der spdteren Zeit ist ja
immer noch das goldige Haar, der goldene Helmschmuck,
die goldene Riistung und dergl. ein charakteristisches Merk-

*) Ueber die Beziechung von Gold und Silber auf Sonne und Mond
9. Lobeck, Aglaophamus. p. 936. Fiir deutsche Anschauung bedarfes wohl
keiner besonderen Belege. Bei den Amerikanern tritt jener Unterschied
tiberall im Cultus hervor, die Bilder der Sonne waren meist von Gold, die
des Mondes von Silber. J. G. Miiller, Geschichte der amerikanischen Ur-
religionen. Basel 1855. p. 335. 364. 475.
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Zeichen der betreffenden Gottheiten geblieben. Einer Vorzeit
aber, welche die Anschauung mit gldubigem Sinn, ohne zu grii-
beln, erfafste, mufste dies wie Alles als Realitéit erscheinen,
sie schuf leicht im Anschlufs an keimende anthropomorphische
Vorstellungen goldene Sonnen- und Mondwesen, oder letztere,
in einer Art von Gegensatz zu jenen gefafst, als silberne ge-
dacht. Nehmen wir hierzu, wovon ich schon im Urspr. p. 129 f.
geredet habe, das Entstehen eines ehernen Geschlechts aus
dem Wolkenwetterbaum des Gewitters, welches mit seinen Blitz-
lanzen gegeneinander im Unwetter wiithet, so hétten wir in
dieser Anlehnung an die Natur zundchst die Dreitheilung des
goldenen, silbernen und ehernen Geschlechts, welches vor
den Menschen gewesen, wie auch Amerikanische Sagen stets
die Schopfung in dieser herabsteigenden Weise sich entwickeln
lassen. Ja ein kosmogonischer Mythos in Peru lafst, indem er
an die Anschauung der Himmelskorper als himmlischer Eier
ankniipft (vergi. Urspr. im Register unter Ei), geradezu in analoger
Weise eine dreifache Schopfung vor sich gehen, indem drei
Eier vom Himmel fallen, ein goldenes, cin silbernes, ein
kupfernes; aus dem ersteren sollten dann die Fiirsten, aus
dem zweiten die Edelleute, aus dem dritten das gemeine Volk
stammen (J. G. Miiller, Geschichte der amerik. Urrel. p. 327).
Wenn auch die Sage besonders gewandt erscheint, so tritt auch
hier die Bezichung des goldenen Ei’s auf die Sonne, des sil-
bernen auf den Mond hervor, wdhrend das kupferne sich
mit der Anschauung vergleichen diirfte, nach welcher der dahin-
rollende Blitzfunken einem Kné&uel, einer Kugel ganz ge-
wohnlich verglichen wirdl), so dafs auch hierin die Bezichung
zur Gewitterschopfung, wie bei dem griechischen Mythos, nur
in anderer Weise, sich bekunden diirfte.

Bringen wir aber diesen Glauben von goldigen Himmels-
wesen mit andern an die Himmelskorper sich anschliefsenden
Vorstellungen in Verbindung, so ergeben sich leicht neue Com-
binationen der verschiedensten Art, wie sie uns in den Mytho-
logien entgegentreten. Erwdgen wir einfach z. B., dafs statt
des verschwundenen Sonnenwesens (oder auch von dem fritheren

) S. Urspr. unter Blitztropfen.
12%*
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als dem alten) im Gewitter ein neues geboren zu werden schien,
und dafs anderseits das Gold ebenso im Gewitter eine Rolle spielte,
wie das Feuer oder, wie vorhin erwidhnt, das Erz, so haben
wir nun eine vollstindige Ankniipfung fiir die schon von mir
im Urspr. beim Asklepios namentlich und beim Achill nachgewie-
senen Gewitterkinder, welche im Blitzglanz leuchten, im
Gewitter feuer unsterblich gemacht werden oder an denen der
goldige Glanz in irgend einer Weise pridgnant hervortritt,
wenn sie nicht geradezu ganz goldig noch geschildert werden.
Wie in den Veden Agni, der himmlische Feuergott, welchen wir
oben nicht blofs als den Blitzgott, sondern auch als den feurigen
Sonnengott erkannten, oft als Kind erscheint, welches die
himmlischen Frauen, die Wolkengottinnen hegen und
pflegen (Kuhn, Westph. Sagen. 1. p. 303), wurde auch Asklepios,
der Glanzhelle als Kind vom Blitzglanz um-
flossen, gefunden (s. Urspr. p. 114). Das Glilhen des neuge-
borenen Kindes im Feuer zeigt uns die Achilles-Mythe (s. Urpr.
p. 122); bei des Apollo und der Athene Geburt erglianzt
Alles von Gold (s. Urspr. p. 68); vor Allem aber ist Apollo,
den wir nachher in seiner Anlehnung an die Sonne, freilich
anders als man es bisher gethan, verfolgen werden, geradezu
noch noXi)xpixio¢, und ebenso heifst Aphrodite, die Sonnen-
gottin, xat XOv°6ij (Preller, Griech. Myth. 1. p. 278).
Auch die deutsche Sage weifs von Kindern, an denen Gold
haftet. Im Limberg liegt ein goldenes Kind, das sich zu
Zeiten sehen lédfst (Baader, Volkssagen aus dem Lande Baden.
Karlsruhe 1851. II. p. 21); namentlich aber wird von goldenen
Wiegen, die versunken, in dieser Hinsicht erzédhlt, was
wieder an die oben p. 23 ff. entwickelte Vorstellung der Sonne
als eines goldenen Kahns, Lagers und dergl. anspielt. Wie
dieses neugeborene Sonnenwesen, das sich an diese Wiege kniipft,
dann in die Gewitterscenerie einriickt, in den Sinflutssagen als
der Held erscheint, der nach der Verwiistung und allen Kédmpfen
librig bleibt u. s. w., ist schon im Urspr. p. 296 f. erortert wor-
den. Was hier noch in einzelnen Beispielen hindurchklingt, war
urspriinglich bei der betreffenden Auffassung, wie schon das
goldene Geschlecht zeigt, volles natiirliches Element, das an
den Wesen zu haften schien, und so sehen wir es denn auch
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namentlich noch im Mairchen auftreten, das uns von solchen
ganz goldigen Kindern erzéhlt und uns auch zugleich in an-
derer Weise noch weiter fiithrt. J. W. Wolf hat in seinen Bei-
trigen z. Deutschen Myth. II. Goéttingen 1857. p. 127 schon eine
Zusammenstellung dieser goldigen Kinder des Marchens gegeben.
Sie haben goldenes Haar oder irgend ein goldenes Abzei-
chen bei der Geburt, werden mit Goldregen wunderbar iiber-
schiittet, und wenn uns dies schon an die analoge, oben beriihrte
Vorstellung der Griechen von den im Gewitter neugeborenen Son-
nenkindern erinnert, so ist besonders charakteristisch, trotz seiner
christlichen Metamorphose, das Médrchen vom Marienkind, wel-
ches stumm im Walde sitzt, von seinem goldenen Haar
bis zu den Fufszehen bedeckt, bis es der Konigssohn
findet. Es ist, wie wir nachher sehen werden, die goldene
Sonne, als Jungfrau Mundelos stumm gedacht, in ihre Son-
nenstrahlen gehiillt, die im Wolkenwalde sitzt, der Er-
16sung im Friihling harrend, wie Dornréschen, Brunhild
und Menglada.

Wenn aber in einzelnen Mérchen es nur das eine Sonnen-
kind ist, Méadchen oder Knabe, welches im Gewitter geboren
erscheint, war es ebenso natiirlich, dafs, wie man, nachdem
alles himmlische Feuer in der Gewitternacht erloschen schien,
das Sonnen- und Mondfeuer im Gewitter wieder erneut wihnte, so
auch Sonne und Mond als ein Paar himmlischer Gold-
kinder neben einander erschaffen glaubte, zumal andere Um-
stinde diese Vorstellung leicht verstirken konnten. Denn nicht
allein, dafs zwei Gewitter oder das unmittelbare Wiedererscheinen
der Sonne und hernach des Mondes nach einem Nachmittags-
Gewitter diese Vorstellung bestdrken konnten; an die Gewitter-
geburt im kreuzweis hervorspringenden Blitzfunken
scheint sich selbst die Vorstellung des Zwillinghaften gekniipft
zu haben, zu welcher die grofsen Himmelserscheinungen dann
zu stimmen, gewissermafsen die Ausfiihrung zu geben schienen.
In den verschiedensten nationalen Versionen von Norwegen bis
Griechenland tritt uns besonders ein hierherschlagendes Mirchen
entgegen, welches in seinem Urkern noch allerhand Elemente
birgt, die den behaupteten Ursprung bestitigen, und auch schon
die Veranlassung gewesen sind, weshalb Mannhardt, German.
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Mythenf. p. 216 ff., es mit analogen Sagen von den Zwillings-
briiddern Indra und Agni in Verbindung gebracht hat. Es ent-
wickelt sich in der Regel nach zwei Richtungen hin, welche
aber auch sich verbunden finden. Einmal schildert uns nédmlich
das Mirchen die Verfolgung, welche die beiden Goldkinder
oder ihre Substitute zu bestehen haben, bis sie zuletzt gerettet
werden. Eine bose Stiefmutter, eine Hexe, eine Kirke, — die
schwarze Gewitterwolke also etwa oder dic bose Windin,
die Windsbraut, — sucht die Kinder zu vernichten, aber Alles
hilft ihr nichts; wenn sie selbige auch tdédten liafst, unter an-
deren Formen werden sie immer wieder geboren, bis sie zuletzt
in ithrem Strahlenglanze, welcher die Nacht zum Tage
macht, siegreich hervorgehen. Ich gebe als significantes Beispiel
die Form des Mérchen, welche Schott aus der Wallachei mitgetheilt
hat, da es am reinsten den mythischen Charakter namentlich
auch am Schliisse hervortreten lifst. Er giebt den Inhalt selbst
folgendermafsen an (Wallachische Mérchen. Stuttg. 1845. p. 332):
,Eine Frau gebiert ihrem Manne zwei goldene Knaben (zwei
rutili fratres also); die Magd, welche selbst Frau werden mdchte,
todtet sie, giebt vor, es sei ein junger Hund geboren worden,
und bewirkt die Verstofsung der Frau. Aus dem Grab der ge-
mordeten erwachsen zwei Baume, die goldene Aepfel
tragen. Das bose Weib lifst sie umhauen, aber ein Schaaf,
das davon gefressen, wirft goldene Ladmmer; und als man
auch diese schlachtet, werden aus einem der Gedirme, das der
Flufs entfiihrt, die Knaben wieder. Diese suchen die Mutter
auf, treten mit ihr in’s Haus des Vaters und entlarven die Mor-
derin.“ Der Schlufs heifst wortlich dann p. 125: ,,Unerkannt,
in Lumpen gehiillt, — wie Windkaldr und Odysseus, — er-
scheinen sie; endlich aber, als der rechte Augenblick gekommen,
16schten sie die Lichter aus und streiften ihre Lumpen vom
Leibe, so dafs sie herrlich prangend dastanden, wie
die Morgensonne im Mai.“ Dann heifst es im menschlichen
Abspinnen des geschichtlichen Fadens der Erzdhlung weiter:
,Alle, die in der Stube waren, bliecben starr vor Staunen, der
Hausherr aber breitete seine Arme aus und rief: ,,0 kommt an
mein Herz, ihr seid meine goldenen Soéhne! wer konnte
sonst wissen, was ihr wifst!“ Sie umarmten sich, dann sprachen
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die Jinglinge: ,,Schau, hier ist unsere Mutter! wir haben sie
wiedergefunden in Jammer und Elend!“ Als der Vater sie er-
kannte, bleich und abgehdrmt, iibermannte ihn die Reue, er
sank vor sie hin, kiifste ihr die Hdnde und bat sie um Ver-
zeihung. Die Frau weinte vor Freude, zog ihn sanft in die
Hoéhe und sie umarmten sich zértlich.“ Das Maérchen enthélt
in seiner Entwickelung so viele Bezichungen zu anderen Mythen,
daneben aber auch verschiedene Elemente, welche eigener, mensch-
lich schoner Entwickelung Spielraum gaben, dafs es uns nicht
wundern kann, wenn auch sonst in Mérchen und Sage sich An-
klinge daran wiederfinden, Einzelnes auch ganz selbststindig
ausgefiihrt erscheint. Ich erinnere nur, was Deutschland be-
trifft, an die Sage von der Genovefa und den Welfen, welche
Einleitung und Schlufs ausgebildet und dabei die Mutter mehr
in den Vordergrund gedréngt hatl); uns interessiren besonders
hier die Goldkinder, welche zuletzt, nachdem sie alle Gefahren
und Wandelungen durchgemacht, dem Flusse entsteigen. Schott
denkt bei dem letzteren Umstand auch schon an die Geburt
des Sonnengottes, wobei ihm die Zweiheit nur als eine Verviel-
faltigung erscheint. Er sagt dann: ,,Von Wichtigkeit ist, dafs
die Knaben am Ende durch das Wasser wieder volles Leben
gewinnen. Das Wasser bezeichnet hier das Unbestimmte (!?),
woraus der Sonnengott hervorgeht u. s. w.“ Es ist nach allem
Vorhergehenden nicht ndthig, besonders darauf hinzuweisen, dafs,
wenn ich in dem letzteren, wie in dem goldenen Apfel-
baum, auch einen urspriinglich an das himmlische Terrain sich
anlehnenden Zug des Mythos erblicke, weil er noch in dem
anderen Maérchen, von dem gleich die Rede sein wird, signi-
ficant hervortritt, ich doch sowohl die Zweiheit der Goldkinder,
als auch die hier zu Grunde liegende Anschauung ganz anders,
als wie sie Schott deutet, fasse, wo sie der realen Grundlage génz-
lich entbehrt. Wir finden ndmlich, um die Sache weiter zu ver-
folgen, im Zusammenhang mit jenem obigen Mirchen von den
zwei Goldkindern ein anderes, welches noch nédher die Beziehung

*) Den mythischen Kern der Genovefa-Sage hat schon herausgekehrt:
Zacher, Die Historie von der Pfalzgrafin Genovefa. Konigsberg 1860. Ueber
die Weifensage vergi. Hocker, die Stammsagen der Hohenzollern und Wel-
fen. Diisseldorf 1857.
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der Wesen zu einander und zur Natur hervortreten lafst, das
ist das Mirchen, welches, wenn es allein auftritt, unter dem
Namen der beiden Briider bekannt ist Wiéhrend jener Theil
des Mythos gleichsam blofs die Wandlungen schildert, welche
die im Gewitter geborenen, goldigen Kinder durchzumachen
haben, bis sie als Sonne und Mond am Himmel hervorgehen; so
schildert uns dies Mérchen die Kampfe und Schicksale beider
am Himmel, welche sie im Laufe der Zeiten, wo sie auf Aben-
teuer auszichen, zu bestehen haben. Die schwedische Form des
Mairchens setzt hier am Charakteristischsten ein. Ein Konig
sperrt seine Tochter nebst Dienerin in einen Thurm ein.
Wenn die Einleitung des Maérchens von den Goldkindern an die
Verfolgung der Kinder der Nephele, des Phrixos und der Helle,
durch die Stiefmutter, oder daran erinnert, dafs selbst Hera ja
den von einem anderen Weibe geborenen Herakles aus demselben
Grunde zu verfolgen schien, so gemahnt diese Einschliefsung der
Konigstochter an die Danaé-Sage, in welcher dem Wolkenthurm
(dem Grommeltorns.Ursp.p.263) das eherne Gewittergemach
entspricht, in das Zeus durch den Goldregen der Blitze zu
ihr dringt. In jenem Wolkenthurm werden nun also die beiden
Jungfrauen in wunderbarer Weise durch einen Apfel oder einen
Trunk schwanger, wie Hera ja selbst durch die Beriihrung der
Wolken gewitter blurne (s. Ursp. p. 173). Die beiden Kinder,
welche geboren werden, sehen sich nun wie Zwillinge dhnlich,
sie heifsen nach der wennldnder Version des Mythos: Silfwer-
whit und Lillwacker, d. h. Silberweifs und kleiner
Waichter, nach der sidmannldnder: Wattuman und Wat-
tusin, d. h. Wassermann und Wasserjunge. Wenn Er-
steres an Sonne und Mond in besonderer Anschauung der auch
als wleifs aufgefafsten Sonne und des Mondes, als eines kleinen
Wichters, wie wir ihn noch kennen lernen werden, erinnert,
so deuten die beiden letzten Namen speciell auf ihre Geburts-
stitte, wie auch die Goldkinder strahlend aus dem Wasser her-
vorgehen; es sind die Wolkenwasser, aus denen auch z. B.
der kleine finnische Kupferzwrerg im Blitz hervorkommt und
defshalb Was serjunge genannt wird (s. Urspr. p. 242. 249).
Die beiden Briider ziehen nun getrennt auf Abenteuer aus. Silf-
werwhit oder Wattuman zieht voran. Nun kommen alle die
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bekannten sagenhaften, von mir im Gewitter nachgewiesenen
Ziige. Der Kampf mit dem Drachen oder, in speciell schwe-
discher Fassung der Sage, mit dem Troll, die Erlésung der
himmlischen, dem Drachen sonst zufallenden Braut,
und die daran sich schliefsende Verm d&hlung, die eintretende
Verzauberung durch cine bose Hexe und die endliche Er-
16sung durch den nachziehenden Bruder: das sind Alles
Vorstellungen, welche sich im Lande der Sonnen- und Mond-
wesen an die Gewittererscheinungen kniipfen, die also als Mo-
mente im Leben eines jeden Sonnen- oder Mondsohnes sich von
selbst verstehen. Charakteristisch wird fiir uns aber besonders
noch die Verzauberung des Einen oder vielmehr die Verstei-
nerung desselben durch den Blitzzauberstab der Hexe, eine
Metamorphose, welche uns an die Wirkungen des Gewitter-
kopfes der Gorgo erinnert, die ich im Urspr. p. 85 an den
krachenden Donner angelehnt habe; dann aber, dafs der an-
dere Bruder ihm nachzieht und ihn erlost. Tritt darin nicht
deutlich das natiirliche Verhiltnifs noch hervor, welches im An-
schlufs an andere mythische Vorstellungen daraufhinweist, dafs der
voranziehende Sonnenbruder in den letzten Herbst-
wettern fiir die Winterzeit verzaubert wird, gerade so wie
sonst das weibliche Sonnenwesen, und dafs der nach-
zichende Mondbruder, der dhnliche Kémpfe bestanden, es
dann ist, welcher ihn im Frithjahr erlost? Dafs der Mond
der Sonne nachgeht, haben wir ja schon bei der Besprechung
des ehelichen Verhéltnisses, in dem man beide Himmelskorper
dann auch fafste, klar ausgesprochen gefunden, so dafs es die-
selbe Anschauung ist, die uns hier nur in anderer Deutung und
Umgebung entgegentritt; und dafs, bei einer geglaubten Verzau-
berung des Sonnenwesens im Winter und Erlosung in den Friih-
lingswettern und bei Hineinziehung des Mondes in diesen An-
schauungskreis, er, als der auch den Winter gleichsam iiber-
dauernde, die angegebene Rolle zu iibernehmen schien, ist ganz
natiirlich.

Ich habe bei der obigen Darstellung der hierherschlagenden
Mairchen schon auf analoge Elemente griechischer Sage hinge-
wiesen; Diodoros, III. c. 57 berichtet aber als Sage der Atlanteer
geradezu eine Mythe, welche in der Grundlage ganz vorziiglich zu
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der Geschichte von den Goldkindern pafst, nur dafs es geméfs der
Anschauung der historischen Zeit von Sonne und Mond nicht zwei
Briider, sondern Bruder und Schwester sind, welche zuletzt dann
aber auch hdchst bezeichnend fiir meine ganze Deutung geradezu
als Sonnengott und Mondgéttin hervorgehen. Nachdem der
Vater Uranos zu den Goéttern erhoben, heifst in der dortigen Fas-
sung der Sage, habe BaolXtia, die élteste Tochter, die Herrschaft
iibernommen: 2a0&EPOP ovéav, ETI 6é xai dia Tijp imEgfoXi]P z"\¢
6uid 0obiprue OIOEPI 6vvoix™oai fovXTjO-tioav. vommdov ée ffovXo-
PEPi]P Giadoyove 7y BaOiXsiac anoXwEIP viove YnEglopl 6vv-
oix"6ai’ TV adsXtywp EPI, ifgo¢ OP oixEiomama 6téxEiTO. yevo-
pEPtoP ¢ aymi) évo léxpcop, 'HXiov xai 2EXIPT]C, xai &avpa-
CopEpwp EJII ko XCCXXEI xai  6wq 006vpi], gaoi TOVC dOEXqove
zavTij pép EJB EVIEXvia qp&oVoVVTa ¢ toP <T IL/IEdtopa qof3ij-
(XEPTa¢  pyromE  TTjP PaCiXEiav EIC avmov JIEOibnabm), noa’ip
EniTEXEOaciXai naVTEXai¢ avoGiop. 6vpupobiap yag noiybapipove
TOP pep 'ViEodiopa xatadqg <x"ai, TOP de "HXIOP opma naida
TTjP qXixiap EIC mop 'HgioavoP nomapop épffaXopmnag ano-
JIPI*ai. xatagqavove 6é yEPopévij¢ TTjc «zr/iag TI;P pép 2EXIPTiv
qiXaOEXqop ov6ap xam* imEgfoXrjp ano moi TEyove Eavvijp
giipai, TIjP 0é piyréga "ymovéav mo 6wpa nada TOP 1omapop
6vyxonop yEP6Y-ai, xai, xamEPEyO"Eiéap Etc viiropr IOEIP 6ipiP, xayl
1P E00™EP EJlibmapma TOP HXIOV napaxaXmIP avmm)P pij OQI;PEIP
roP TioP TExptoP (Xapamop* TOVC pép yag¢ TiTapag mEei’E63-ai zy¢
1000yx026y0 Tipcogiae, Eaviop 6¢ xai, TOP adEXg-rjp EI « napa-
movg q>Vv6Ei¢ pEmabxwpamio™m)oEoiXai OEI¢ TIPI ndopoia’ OPO-
pa6l)ij6E6I>ai yctQ imo miip apOownoiP ~XIOP pép mo adomEdoP
EP o020apm >0 IEQOP xaXoeipEPOP, OEX™P™P 6é TiJP pijpgp
1000ayodEvopépyp.  0iEyeoxXElbap 6é TOIC 0%XOIC TOP TE OPEIQOP
xai ea nEoi avTijp amvyypama OiEXiiovoap a’«obai TOIC pep TE-
TEXEVT/iXO6IP anoPElpai kpac l6odéove, moi, 6¢ avt’™¢ 6Geopamod
pijxéri prjoépa ihyEiP. pmma 6e mavma Eppapij yspopépijp xai
TtoP 1 xXvwyaTgo¢ naiyp itop ma 6vPapEPa ipoqop EJIITE-
XEIP aonababap nXava Esat xama TP ywoap, xalaXsXv-
péptip pep Tag¢ Tgivag, mu oe dia TIUIP evpnaprop xai
XVp f3aXtoP ipoqto ép&ksa”ov6aPj U)CTE Xam arXm”™mmE 6&ai
rovg ogtoPTag. napmwyv 6e mo aEok avmyp naO”™ EXEOVPTUIP,
xai TiPtoP dpTEftopsPtoP Tov otopatog, /niyEvéo&ai nX"Y-o¢
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opBOOV xai CVVEXEIC xEqavvcov neoo6Eic* Evmaviia dé

iii-v Ba6'iXeiav dcpavij yEVEcOai, TOVC dé '6yXove tiavpdtiaviag
TTjv IIEOimeEznav 2ov par "HXiov xai TI;v SEXivijv nqocT|yoqia
xai Tai¢ zipaic p-EeayayEiv EJI 2a xam ovqavov abtqa, ap> de
fiiiTEQa  eoveiov xXtév TE vopitfai xai pu/iovo 'idgvdaciO-ai, xai
iai¢ dia eibv evpmmavwy xai xvfifaXtov EVEqyElaic xai zoic aXXot¢
anabiv  anofji/dovaEpove ea HEQI avem]v rtvpfavlia 9'V6la¢ xai
eac aXXag mi/ac anoVEIpai. Wir haben hier denselben Grund-
gedanken, wie in dem oben erwidhnten Mirchen. Ein Eltern-
paar, von denen Hyperion entschieden auf die Sonne geht,
hat zwei Kinder, Helios und Selene, Sonne und Mond. Die
Mifsgunst von Anverwandten veranlafst den Tod beider;
aber was das Mirchen unter allerhand Naturbildern ausdriickte,
die es vom Himmel entlehnte, das spricht diese Mythe abstracter
aus: die Kinder sind nicht zu vernichten, sie wurden un-
sterblich und zu Gottheiten erhoben, und hiefsen fortan Helios
und Selene, welche die Menschen nun statt ,,des heiligen
Feuers“ am Himmel fanden und verehrten. Charakteristisch fiir
andere Mythen ist besonders hier noch der Zug, dafs die Alte
rasend wird, mit aufgeldstem Haar und mit dem klingenden
Spielzeug ihrer Kinder unter dem Schall von Pauken und
Cy mb ein umherschweift, bis in gewaltigen Regengilissen und
bestindigen Donnerschlidgen sie verschwindet. Da ist im
letzteren doch noch deutlich diejenige Beziehung zur Natur
haften geblieben, welche ich sowohl im Dionysos-Umzug als in
dem analogen der Demeter gefunden, den sie auch zu dhnlichem
Zwecke, wie Basileia, unternimmt, ndmlich, um die Tochter zu
suchen, welche der am Himmel heraufgekommene Donnergott
Hades entfiihrt hatte (s. Urspr. p. 134. 177). Denn dafs in dem
Mythos von der Basileia dieses Motiv bei dem Umzug nicht
hervortritt, ist doch nur die Folge davon, dafs sie schon im
Traum tiiber die Zukunft ihrer Kinder beruhigt sein sollte. Es
pafst eben dasselbe nun in dieser Form der Sage gleichsam nur
noch als Anhidngsel, der dann als &ufsere Veranlassung ihres
eigenen Unsichtbarwerdens eine neue Motivirung und damit
neuen Halt empfing. Urspriinglich ist jene Verbindung und der
Glaube, dafs das verschwundene Wesen in der Unruhe des himm-
lischen Wetters gesucht werde, natiirlicher, wie auch in dem
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analogen Mythos von der den zerstilickelten Osiris suchenden
Isis es hervortritt, und das im Ursprung analoge deutsche Mér-
chen vom Schwesterchen, das seinen in Sch wine verzauber-
ten Bruder sucht, es uns noch in neuen, aus demselben Naturkreis
hergenommenen Bildern zeigt. Sie durchzieht die ganze Welt,
bis sie endlich auf dem Glasberg, d. h. dem Wolkenberg,
den sie auf der Blitzleiter erklimmt, ihre Briider findet und
erlostl). Wenn hiernach Persephone auch in diesem Mythos, wie
oben im Zagreus-Mythos, die Sonnenjungfrau ist, welche von
ihrer Mutter, der Gewitteralten, gesucht wird, als welche diese
auch die Blitzesfackeln, der Drachenwagen, die Regen-
bogensichel charakterisiren (s. Urspr.); so fiihrt uns nicht blofs
die Identitdt in dieser Hinsicht mit der Basileia, der Gemahlin
des Hyperion, sondern auch die ganzen Anschauungskreise mit
dem der Sonne nachgehenden Mondwesen darauf, fiir die
Himmelsalte eine Ankniipfung in der Mondfrau zu finden,
fiir die, als einen weiblichen Tithonos gleichsam, wie ich ihn
deute, diese Eigenschaft einer Alten auch ganz gut pafst; sie
wére dann eben nur anderseits als Nachtgottin in das Ge-
witter libergegangen und hitte so jene eigentiimliche Ge-
staltung gewonnen, die sie wiederum mehr einer Hekate néhert,
welche auch im Gefolge der Demeter iibrigens gewesen sein soll.

Jener an Sonne und Mond sich kniipfende Dualismus offen-
bart sich aber auch noch in anderen griechischen Mythen und
da wieder unter Gleichheit des Geschlechts und auch
unter dem Charakter des Zwillinghaften. Man kdnnte zwar,
wie man auch bei den indischen Ag¢vinen annimmt, an die Sonne
allein denken und etwa die Zweiheit in der Morgenréthe und der
Sonne begriindet finden, wie auch bei der Auffassung unter vogel-
artigen Bildern p. 31 und 110 oben schon von zwei Vogeln die Rede
war, von denen der eine die Sonnenstrahlen auffingt, der an-
dere sie iiber die Erde tragt; indessen, wie ich schon auch dort
bemerkt, die ganze Anschauung scheint in ihrer weiten, mannig-
fachen Verzweigung doch eben urspriinglich und zunéchst die

*) Markische Sagen. M. Nr. 10. Vergi, iiber die Deutung von Glasberg
und Leiter Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 373, der nur im Ucbrigen statt der
Beziehung auf Sonne und Mond eine auf die Wanderung der Seele darin
sucht.
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allgemeine Beziehung auf Mond und Sonne gehabt und sich
dann erst spéter auch, nachdem sie Gestalt gewonnen, an jene
Naturerscheinung angelehnt zu haben, je mehr man, entgegen
der urspriinglichen Anschauung, den Mond mit von der Sonne
abhingig werden, ja zuletzt sein Licht von ihr entlehnen liefs.
Denn ebenso ist ja auch sichtbarlich jenes Zwillingspaar in das
Gewitter eingewachsen und hat dadurch mannigfache Entwicke-
lung und Gestalt gewonnen. Bald hat man sie dabei offenbar
im Gegensatz gefafst, wie wir bei dem himmlischen Tag-
und Nachtreiter sahen, so dafs das Unwetter als ein Kampf des
Licht- oder Sonnenwesens mit dem Nacht- oder Mond-
wesen erschien, worauf ja auch noch ausdriicklich andere An-
schauungen roher Voélker hindeuten, die von Kampfen von
Sonne und Mond und von dem letzteren als bosem Nacht-
und Gewittergott reden; bald aber hat man auch beide in an-
derer Fassung als verbilindete Lichtgeister angesehen, die
gemeinsam gegen die Michte der Finsternifs kdmpfen. Dies
letztere tritt noch am deutlichsten im griechischen Mythos von
den Dioskuren hervor, den himmlischen Zwillingen der griechi-
schen Sage za? welche uns auch wieder dann in an-
derer Weise zu Sonne und Mond als dem eigentlichen Ausgangs-
punkt der Vorstellung zuriickfithren. Sie sind zunéchst in jener
Hinsicht die beiden himmlischen Lichtgeister, wenn sie,—
wie auch sonst Mond und Sonne im Gewitter wieder-
geboren gelten, und andere Bilder speciell eine Anschauung
wahrscheinlich machen, der zufolge in den beiden im Blitz
hervorspringenden, sich kreuzenden Blitzfunken ein
Zwillingspaar geboren zu werden schien, — in derselben Dop-
pelgestalt dann noch den Schiffern in Sturm und Unwetter sich
auf die Masten setzenl) und so andeuten, dafs sie da sind,
die Finsternifs des Gewitters zu besiegen, &hnlich, wie
der Regenbogengott Apollo, wenn er mit seinem leuchtenden
Bogen zwischen den Wolkenbergen hindurch sichtbar wird (s.
Urspr. p. 102). In derselben Weise erscheinen sie auch, auf
die oOfters sichtbare Erscheinung eines doppelten Regen-
bogens dann gehend, als die beiden gelbgefliigelten Him-

*) Preller, Griech. Myth. II. p. 105 f.
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melsgeister, in vollstindiger Parallele zu den mit purpur-
farbenen Fliigeln ausgestatteten Zwillingen des Boreas, die
ihre analoge Natur im Gewitterkampf in der Verfolgung mit
den stymphalischen Vogeln bewidhrenl); beide Wesen sind
gleichsam in dieser Hinsicht eine Verdoppelung der gold ge-
fligelten, purpurnen Irisl), bei der die betreffende, an den
einfachen Regenbogen sich kniipfende Anschauung noch am
klarsten hervortritt. Im Gewitter entwickelt sich dann die Natur
beider als Faustkdmpfer und Rossebidndiger, indem das
Letztere uns den Herrn der Donnerrosse, den Hades xZv-
To'zrtoZog, gleichsam charakterisirt (s. Urspr. p. 171), das Er-
stere auf den Sturm gehen diirfte, der mit seinen Blitz ar men
wie Porphyrion und Python in den Wolken reifst (s. Urspr. p. 82).
Anderseits deutet die Sage, welche ihr Entstehen aus einem Ei
und von einem himmlischen Schw'an ableitete, auf dieselben
Naturkreise hin, mochte es nun Wolke oder Sonne sein, die
als Schwan gefafst wurde, das Ei war jedenfalls das Letztere,
aus dem dann beim Uebergang in das Gewitter die beiden
himmlischen Zwillinge in der Gewittergeburt hervorgingeni).
Wenn sie aber endlich abwechselnd leben sollten, ein Ge-
danke, den die Sage sich dann, menschlich gefafst, verschieden
ausgefithrt denkt, so konnte zwar auch hierin Beziehung auf
das Gewitter gefunden werden, indem das ecine der Gewitter-
wesen, der Blitz, ja hautig in die Tiefe hinabfahrend gedacht
wird, urspriinglich mochte ich aber doch gerade hierin eine
Beziehung auf die Sonne und den Mond finden, die ja ab-
wechselnd stets am Himmel erscheinen, von denen der eine
dem Tage, der andere dem Nachtreich, d. h. der Unterwelt, an-

*) Ueber das Letztere siehe Urspr. p. 196. Die gelbgefliigelten
Dioskuren schildert iibrigens der von ihnen handelnde homerische Hymn,
v. 12 sq.:

— ol cf il-amvqg tyctvijaay
i;oi)x>r;0i anovyrobi dV al&égos alCavTig,
avmixa cf agyaktiov avtuwv xaminavéay atkX«g Cet.
Ueber die purpurgefliigelten Boreaden s. Pindar, Pyth. IV. v. 301 sqq. Bo-
reas selbst hat fulvae alac. Ovid, Metam. VII, 706.

2) Ein doppelter Regenbogen erscheint auch sonst in mythischer
Auffassung besonders ausgebildet.

8) Ueber die Sonne als Ei s. Urspr. im Register unter Ei.
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zugehoren scheint. Dasjenige, was oben p. 109 dem Lucifer,
gleichsam als Tag- und Nachtreiter, den Charakter eines de-
sultor verlieh, hétte noch einfacher sich hier in eine Zwillings-
natur geschieden. So fafst auch der neuseelidndische Glaube,
wie schon oben erwidhnt, Sonne und Mond als Briider, Tag-
sonne und Nachtsonne genannt, und l4fst den letzteren dann
zum Gott der Unterwelt, den ersteren zum Gott der Hohe
werden (Schirren, Die Wandersagen der Neuseeldnder, p. 151).
Wenn dies den Gegensatz von Licht und Dunkelheit im All-
gemeinen ausfithrt, so lag der Glaube an einen Wechsel
beider Wesen, wie ich ihn im Dioskuren-Mythos finde, bei
dhnlichem Substrat doch ganz nahe, sobald man eben den
Wechsel von Tag und Nacht am Himmel erkldaren wollte.

Ebenso mochte nun aber auf Sonne und Mond die Be-
zeichnung der Dioskuren als jur/aZoi >Eoi und avaxis¢ urspriing-
lich gegangen seinl), die dann auch wieder an die Gewitter-
scenerie sich anschliefst, in dem sie besonders fiir die beiden
himmlischen Lichtgotter gebraucht wird, welche, wie oben
erwahnt, gegen die bosen Sturmes-und Unwetterwesen
als 6t0TT;Qeq ankdampfenl). In dieser Hinsicht mochte ich aber
eine Nebenbemerkung machen. Man ist namlich geneigt, die
Dioskuren im Homer nur als Heroen wiederzufinden; da aber
der natiirliche Hintergrund derselben weit vor Homer liegt, es
ja eben Zufilligkeit oder localer Eintiufs ist, wieviel davon ge-
rade im Homer sich geltend gemacht hat, diirfte eine Stelle
doch nicht zu iibersehen sein, wo es Odyssee XII. v. 286 sqq.
lautet:

EX vvxmwy d avep,oi xa”™67T0b oijX"fi-ama vmysyv,

yiyvovmou* nl; xév ec, vaEX¢vyoi ainvv 0XE™QO0V,

riv O)¢ E”amvTis EXPT ctvéfioio

NOtov  Zfifvqoio évqadog, OITE jwiXioma
VTja oiaqqalovGi, &EIIV XEXI;TI avaxmwlv.

‘) Die Beziehung auf das betreffende Sternbild ist, wie die ganze
Gruppirung und Auslegung der verschiedenen Sternbilder, entschieden
spiter.

2) lieber die 9r0i avaxTte vergi. Gerhard, Griech. Myth. I. § 165 Anm. |
und die daselbst citirten Stellen. Die sprachliche Auseinandersetzung mit
den «Forxti lasse ich zunédchst aus dem Spiel.
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Diese dvaxTEc, welche die Schiffe gegen die verheerenden
Windsbriute schiitzen, wobei von déxij7i avaxwv die
Rede ist, wenn sie dennoch untergehen, deuten doch wohl entschie-
den auf dies besprochene Verhiltnifs und die besprochenen Wesen
hin. Zwar werden auch andere Gotter bei Homer araxts¢ ge-
nannt; wenn aber so kurzweg hier von Osotv avaxmwyv in einer
Beziehung die Rede ist, die im sonstigen Volksglauben im An-
schlufs an denselben Naturkreis in eigenthiimlicher und ty-
pischer Weise hervortritt, so sind doch bei wissenschaftlicher
Behandlung der Sache nur zwei Annahmen moglich, dafs ndm-
lich entweder der Volksglaube aus dieser Stelle entstanden wire,
wofiir, abgesehen von allem Anderen, sie wieder nicht bezeich-
nend genug gerade auf die Dioskuren hindeutet, oder dafs um-
gekehrt, wie so oft, die Stelle auf den Volksglauben, als einen
allgemein bekannten, in leichter Weise hindeutet, und das ist
es, was ich behaupte.

In dem Dioskuren-Mythos tritt aber noch ein Moment
hervor, das von der grofsten Bedeutung bei Beurtheilung des
Urcharakters der himmlischen Zwillinge ist, eben der Unter-
schied in ihrer Natur, dafs der ecine schwéicher ist, als der
andere, denn so mochte ich es, in Riicksicht auf die analogen
Elemente griechischer und deutscher Sage, ausdriicken. Ich
habe von diesem, bei verschiedenen Briider- oder wenigstens
Heldenpaaren in griechischer und deutscher Sage hervortre-
tenden Verhéltnifs schon im Urspr. p. 147 geredet und er-
innere nur an Herakles und Iphikles, Telamon und Teukros,
Hektor und Paris, Agamemnon und Menelaos, sowie an Theseus
und Peirithoos, bei welchen letzteren iibereinstimmend der Zug
dann noch wiederkehrt, dafs der schwichere der eigentliche
Gatte oder Freier des Weibes ist, welcher der Kampf gilt,
der Helena oder Kore, der stiarkere aber doch um sie kimpfen
mufs, gerade wie es in der deutschen Sage bei der Werbung
des Giinther und Siegfried um die Brunhild hervortritt. Wenn
ich dabei zunidchst den Bezichungen derselben auf das Gewitter-
wesen nachging, mochte ich diesen Charakter doch, wie schon
oben p. 172 angedeutet, als einen solchen fassen, welcher sich
erst beim Hineinwachsen der betreffenden Wesen in den Ge-
witterkreis angeschlossen hat, den erwidhnten Unterschied der
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Briider oder Helden aber urspriinglich auf den Gegensatz
der beiden Sonnen- und Mondwesen beziehen. Denken wir
ndmlich an die alte Vorstellung des der Sonne nach gehenden
Mondes, so war es natiirlich, dafs, widhrend er in dem che-
lichen Verhiltnifs aus Schlaffheit und Kailte =zuriickzu-
bleiben schien, bei dem briiderlich gedachten Verhéltnifs zum
Sonnenwesen dies ihm einfach den Stempel des schwicheren
Wesens aufdriickte, zumal gewisse Constellationen ihn geradezu
dann auch sogar zu Zeiten als krank oder alternd gelten
liefsen. In allem Uebrigen gleicht er dem himmlischen Zwil-
lingsbruder, nur zieht er und steht ihm iiberhaupt nach;
wie das Erstere besonders prignant in dem oben erwihnten
deutschen Mairchen von den beiden Briidern hervortrat, welches
sich so bezeichnend dem von den beiden Goldkindern anschlofs
und uns den schwécheren Mondbruder zeigt, der dem Son-
nenbruder nachzieht und diesen aus seiner (winterlichen)
Verzauberung errettet. Eine derartige Anschauung vom Monde,
auf die ich hinziele, reproducirt Schleiden in seinen Studien.
Leipzig. 1855. p. 285, wenn er den Mond einen tragen Ténzer
nennt, vor Allem aber nennt ihn Theophrastos geradezu

ii¢ d. h. mythologisch ausgedriickt, ,,den schwai-
cheren Zwillingsbruder des Soll).

In einer derartigen Grundanschauung hétten wir dann auch
wahrscheinlich, wie ich schon oben p. 105 f. ausgesprochen, den
Ursprung von dem himmlischen Lahm fufs zu suchen, welcher
so charakteristisch in der Mythologie auftritt, und der in dem
dem Blitz nachhinkenden Donner dann eine weitere Anleh-
nung und gleichsam Ausfiihrung gefunden hitte; gerade wie der
griechische OvQavé¢ «CTEQOEIC einmal auf die Nacht, dann
auf die den Himmel in Nacht hiillende Gewitterwolke geht?).
Denn wenn zunidchst z. B. das Gewitter als ein Streit der
beiden himmlischen Wesen angesehen wurde, war es na-
tlirlich, dafs die blitzende Sonne wie auch anderweitig mit
dem dahineilenden, leuchtenden Blitz in Verbindung ge-

*) Theophr. de ventis § 17. p. 764 now Jr xal  Stk™vr) maina, olov
vag¢ aa&ketvri yGéff itiuv.
2) lieber den hinkenden Donner s. Urspr. p. 146. 177. 224, iiber Ura-
nos ebendas, p. 132 und Grohmann, Apollo Smintheus, p. 37.
13
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bracht wurde, der auch sonst ihr nachhinkende Mond hin-
gegen auch im nachhinkenden Donner seiner urspriinglichen
Natur geméfs sich zu bekunden schien. Zu derartigen An-
schauungen wiirde nun passen, dafs, wie der Mond einestheils
bei den Botocuden, wie schon p. 150 erwdhnt wurde, als der
bose Gewittergott erschien, der nidmlich der Sonne nach-
stellt, so auch die Bewohner von Peru an den Uchuclluchaqui
oder Lahmfufs als ein béses, in ndchtlichem Dunkel hau-
sendes Gespenst glauben, dem sie einen halb koboldartigen, halb
teuflischen Charakter beilegen, indem er namentlich stets, wenn
er Boses ausgefiihrt, unter teuflischem Lachen verschwin-
detl), eine Vorstellung, die ich auch schon im Urspr. p. 109 f.
am Donner, als einer héhnischen Lache, entwickelt habe. Vor
Allem aber wiirde, wie gesagt, zu den entwickelten Glaubenssétzen
stimmen, wenn andere Betrachtungen uns oben p. 105 auf den
Mond als himmlischen Schmied nach indogermanischem
Glauben fiihrten, und dieser dann immer wieder orca? als
himmlischer Lahmfufs gilt, der dann anderseits in den Er-
scheinungen des Gewitters auch in das hinkende Donner-
wesen ibergeht, und nun freilich wieder sich diesen Natur-
kreisen geméifs entwickelt. So mochte ich es auf die oben auch
fiir griechische Urzeit behauptete Vorstellung einer Verfolgung
der Sonne durch einen miannlichen Mond und (ver-
suchter) Ueberwaltigung derselben im Gewitter spe-
ciell beziehen, wenn der lahme Schmied Hephédst nicht blofs
der Sonnenfrau Aphrodite Gemahl ist, sondern auch die Athene
wie Thetis, die gleichfalls in dieser, wie auch in mancher an-
deren Hinsicht himmlische Sonnen wesen sind, im Gewitter
verfolgtl). Wenn in diesen Mythen der Blitz je nach seiner
verschiedenen Erscheinung in den verschiedensten Elementen
sich dann der betreffenden Scenerie anschlofs, ist sofort als
eine weitere Entwickelungsstufe erkldrt, wenn in demselben
speciell dann auch die Ldhmung des im Gewitter zu bekdm-
pfenden Wesens vorzugehen schien, wie ich es im Urspr. p. 138
entwickelt habe, und an diese Vorstellung konnten sich dann in

) Klemm, Kulturgeschichte der Menschheit. Leipzig 1843.1. p. 276 f.
a) S. Urspr., besonders p. 88 und 142.
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bestimmter Selbststindigkeit wiederum mit Beseitigung der Be-
ziehung auf den Mond é&hnliche mythische Bilder reihen, welche
dieselben Anschauungen an den Donner, den Sturm oder
auch die Sonne, als besondere Personlichkeiten, kniipften. Je
reicher sich die letzteren Ansichten in griechischer und deut-
scher Mythologie mit entwickelterer Naturbetrachtung, wie ich
im Ursp. der Myth, nachgewiesen, ausgebildet haben, in den
Zeus- und Apollo-Mythen uns entschieden z. B. der sommer-
liche Sonnen- und Gewittergott in den herbstlichen Unwettern
geldhmt und erst im Frihjahr wieder zu alter Kraft erwachend
erscheint, desto mehr mochte ich die erste Vorstellung iiber-
haupt eines gerade am Fufs verletzten oder geldhmten
Himmelswesens auf den der Sonne nachhinkenden oder iiber-
haupt langsamer fortkommenden Mond beziehen. Zeigt
uns doch auch anderseitig die ganze Entwickelung der den
mannigfachen Naturanschauungen zu Grunde liegenden Natur-
betrachtung iiberhaupt, dafs urspriinglich der Mond weit mehr
als Nacht- und Wettergott in dem Vordergrund gestanden, wéh-
rend er spater das Feld den die Gewittermidchte bekdmpfenden
Sonnen- und Sturmeswesen, in selbststéndiger Personification
gefafst, rdumte; wo dann die einmal entwickelten oder sich
analog den alten entwickelnden Glaubenssdtze sich auch an
diese schlossen.

Zu einer der Zwillingsnatur analogen, aber noch roheren
und alterthiimlicheren Anschauung von Sonne und Mond leitet
uns aber die Vorstellung, welche Plutarch de Iside c. 51 von
den Aegyptern berichtet. Am letzten Tage des Monats Epiphi
feiern sie, sagt er, die Geburt der Horos Augen
47007 wenn Sonne und Mond in gerader Linie er-
scheinen, denn sie halten nicht allein den Mond, sondern
auch die Sonne fiir des Horos Auge und Licht (07 <E-
Irjvrj xai ljiZiog EN fnd¢ Ev&tiag yEyovadiv, ;¢ ov [lovov TTjv
GEXIjvT;v dAAcé xai moe ijZiov 6fjfia xai (fwe /jyovfifvoi).
Dies fiihrt auf eine ganz rohe Vorstellung von Sonne und Mond
als den beiden Augen ein und desselben riesenhaft ge-
dachten himmlischen Wesens, eine Vorstellung, welche sich
bei den Aegyptern also noch in einer gewissen Einschrinkung,

an eine bestimmte Constellation der beiden Himmelskorper sich
13%
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ankniipfend, mit einem gewissen Schein der Moglichkeit erhalten
hat, von deren allgemeinerer Geltung aber auch bei anderen
Volkern sich Spuren finden, nur mit der Modification, dafs, statt
der Vorstellung zweier himmlischer Augen mit den oben ent-
wickelten parallelen Anschauungen, die zweier himmlischer
Antlitze hervortritt. Die Vorstellung iibrigens wird im ge-
wissen Sinne schon vermittelt durch die oben p. 145 entwickelte
vom Himmelsriesen Argos mit den (Sternen-) Augen am ganzen
Leibe, die ebenso colossal und grotesk wie jene ist. Es ist aber
zunédchst der romische Janus mit dem Doppel antlitz, anden
ich dabei denke, welcher sich als ein alter Himmelsgott, aus
diesem und dhnlichen Symptomen zusammengesetzt, ergiebt, wie
ich ihn in der Kiirze dann zusammenstellen werde. Zu ihm
diirfte sich dann auf griechischem Gebiete der Zwillingsapollo
Jidvjjtaio¢ und in erweiterter Vorstellung der Zeus TQiocp”aX-
fiée stellen, vor Allem aber auch, bei Annahme verschiedenen
Geschlechts beider Himmelskorper, sich an diese Vorstellung
die im Alterthum weit verzweigte eines himmlischen Mann-
weibes, d. h. der ganze androgyne Charakter himmlischer
Wesen, zunidchst angeschlossen haben. FEine Beziehung des
Janus und Apollo Jiév*aio¢ zu Sonne und Mond fand schon,
wenn auch abstracter natiirlich, Macrobius, Saturn. 1. c. 17,
wenn er von der Sonne sagt: Linollwva éiévpaiov vocant, quod
geminam speciem sui numinis praefert, ipse illuminando
formandoque lunam. Etenim ex uno fonte lucis gemino
sidere spatia diei et noctis illustrat. Unde et Romani solem
sub nomine et specie Jani, Didymaei Apollinis appellatione
venerantur. Ausfiihrlicher ist auf diese Idee Bottiger, Kunst-
myth. 1. p. 21 eingegangen; er sagt: ,,Das uralte Symbol von
der Sonne und dem Monde ist das zusammengewachsene
Doppelgesicht, das wir den Januskopf nennen. Er findet
sich in seiner wahren Gestalt, ein bartiger Kopf die Sonne, ein
unbértiger die Luna, auf alten griechischen Miinzen und etru-
rischen. Mit dem. verbesserten Kalender fithrte dies Symbol,
womit das Jahr begann, Numa in Rom ein; er war Djanus,
kiirzer Janus, der Sonnengott, und Diana (der Name ist ge-
blieben), die Mondgéttin, auch Jana (s. Schneider zu Varro de
r. r. I. 37. p. 337), und zwar Jana novella VI xai des
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Varro in einem anderen Fragment desselben (s. Vofs, de Idolatr.
II. 25. p. 426).“ Demgemifs fiihrt Bottiger dann auch p. 247 ff.
den Janus als das personificirte Jahr aus. Die Uebereinstim-
mung und die Verschiedenheit meiner Ansicht von der ange-
fihrten springt in die Augen. Nicht aus der Beziehung des
Mondes als Zwillingsgestirn der Sonne, weil er von ihr sein
Licht empfangt, nicht aus symbolischer Darstellung des Sonnen-
und Mondlaufs in einem Bilde ist stufenweise, wie Bottiger meint,
der Janus mit seinem Doppelantlitz hervorgegangen, sondern
aus der rohen Anschauung des Himmelsgottes mit dem nach
verschiedenen Seiten gerichteten Sonnen- und Mond-
antlitze ist die Gestalt erwachsen, an welche sich hernach
die calendarische Symbolik des Jahres angeschlossen hat. Ebenso
diirfte, wie vorhin schon angedeutet, das alterthiimliche Bild des
Zeus mit dreien Augen auf den Himmelsgott mit dem Sonnen-,
Mond- und Blitzauge zuriickzufithren sein, auf welche letztere
Anschauung ich schon im Urspr. p. 267 ff. und im Volksgl. p. 49
hingedeutet habe, und von der auch noch beim Blitz des Be-
sonderen die Rede sein mufs.

Wenn aber der Apollo ;/lavfiaTo¢ uns das himmlische Zwil-
lingswesen dann mit Regenbogen und Blitzpfeil ausgestattet oder
im Donner prophetisch redend erscheinen lifst; wie ich dies
im Urspr. der Myth, entwickelt habe, so zeigen uns die librigen
mythischen Elemente, welche sich an den Janus schliefsen, um
diese also kurz anzureihen, den Himmelsgott in anderer Weise
gefafst. Als Sonnen- und Mondwesen erscheint er in einer sich
ofter reproducirenden Anschauung als der himmlische Wach-
ter, welcher stets dort oben die Runde macht. So fafsten die
Griechen den "Hho¢ mit seinem allsehenden Auge als den

crxondg avOQtov me d'Giv ir, so heifst es in der Edda (bei
Simrock. 1851. p. 22):

Sonne und Mond halten tiglich
Am Himmel die Runde
Und bezeichnen die Zeiten des Jahrs;

gerade wie Riickert in dem Gedicht ,,Mutter Sonne“ diese zur
Erde sagen lafst:
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Dann stellst du in der Nacht
Den Mond auf seine Wacht,
Den du dir hast geboren,
Zum Wichter auserkoren.

So ist der himmlische Sonnen- und Mondgott Janus der himm-
lische janitor, welchen Ovid, Fast. I. v. 139 sqq. von sich
sagen lafst:
Sic ego proscipio coelestis janitor aulae
Eoas partes Hesperiasque simul. —
Ancipiti mirandus imagine, (cf. v. 95.)

Als solcher 6ffnet er, wie die Horen bei Homer, die Thore
des Himmels, wenn im Blitz sich der Himmel zu 6ffnen scheint,
im Anschlufs an die Vorstellung, dafs der eigentliche Himmel jen-
seits der Wolkenregionen lag (s. Urspr. p. 148). Wenn er dann in
seiner Person sich gleichsam mit dem oben p. 25 ff. besprochenen,
aus dem oberen Himmel ausgestofsenen Sonnenwesen beriihrt,
und beide Vorstellungen sich gegenseitig stiitzen, so wird ander-
seits, indem er in das Gewitter iibergeht, der Blitz, als janua
gefafst, sein Zeichen, und zwar zwei oben und unten durch
Querbalken verbundene Pfosten, in vollstindiger Paral-
lele zu dem &hnlichen der Zwillingsbriider der Dioskuren
bei den Griechen, bei denen nur die Bedeutung zur himmlischen
janua und Thiirhiiterschaft fehlt, es gleichsam natiirliches Em-
blem geblieben ist, hdchstens an ihre Zwillingschaft erinnert.
So fiihrt Janus denn auch den Schliissel zum Himmel, d. h.
zu demjenigen Himmelsraume, an dessen Oeffnung sich Blitz
und Donner kniipfen, gerade wie es von der Athene bei den
Griechen (Aesch. Eum. v. 791 sqq.) heifst:

xeel xZijéag oida owpxkxmcov [iovf; S'étov,
EV to XEQawO¢ E&IIV E6(pQayi6(IEVOC,

ebenso wie die Wolkenfrau der deutschen Sage mit dem Schliis-
selbund im Gewitter umgehend gedacht wird, wobei das Don-
nerrasseln auch seine Ankniipfung geboten haben diirfte, wie es
anderseits mit seinem Krachen auf die zuschlagende Wolken-
thiir deutet. Diese Anschauungen haben ja bewirkt, dafs umge-
kehrt Petrus, weil er den Schliissel im christlichen Himmel
fiihren sollte, zu einer Art von Gewittergott geworden ist, z. B.



199

im Donner seine Kegelkugeln rollen und dergl. mehrl). Es
beruhen alle diese Vorstellungen eben zunidchst auf der Ansicht,
dafs im Blitz die Wolken, der Himmel erschlossen werde, und die
ibrigen daran sich schliefsenden Erscheinungen haben sich dann
als besondere mythologische Elemente daran gereiht. Anklingend
an ein derartiges Bild sagt auch Trinius (bei Grube, p. 179):

Doch sieh! es bricht aus Stidgewdlk hervor,

Des Himmels Pfortner naht mit Sturmes Rossen,

Und krachend aufgethan das heil’ge Thor,

Stromt Segen aus, vom goldneu Blitz erschlossen.
Ebenso fiihrt Janus dann auch mit anderer Anschauung des
Blitzes einen Stab, wie Ovid, Fast. v. 99 von ihm sagt:

Ille tenens dextra baculum clavem que sinistra.

Wie bei den Dichtern die mannigfachsten Anschauungen neben
einander laufen, so auch in jener Zeit der Mythenbildung, wo
die Auffassung ebenso unbestimmt als mannigfach war.

Um aber den Janusmythos in der Hauptsache im gewissen
Sinne zu erschopfen, erinnere ich einmal daran, dafs die Sage
von seiner Fesselung aus #dhnlichem himmlischem Naturkreise
schon oben beim himmlischen Trank erledigt wurde, dann
aber, dafs auch das letzte, dann {ibrig bleibende, bedeutsame
Element so seine Erkldrung findet. Wie ndmlich die meisten
irdischen Ceremonien, wie ich im Urspr. so vielfach ausgefiihrt
habe, Nachahmungen der analogen himmlischen Vorgénge waren,
erklart es sich nun auch, dafs, wenn sein Tempel, d. h. sein
Haus, geodffnet, ,,Krieg,” wenn er geschlossen, , Friede” war, da
ja eben, wenn im Blitz der Himmel, die himmlische Thiir, sich
geoffnet, der Weltkrieg dort oben zu beginnen, wenn sie
geschlossen, Friede zu sein schien. Und dafs diese Deutung
richtig, zeigen anderseits zur Bestdtigung auch meiner ganzen
Auffassung seiner janua und seiner Hiiterschaft alle die Ge-
brauche, welche sich an die Er6ffnung eines Krieges bei den
Romern schlossen und uns in ihrer Form die Nachahmung des

*) Ueber die weifse Frau im Allgemeinen s. Kuhn’s Abh. in Wolf’s
(Mannhardt’s) Zeitschr. fiir deutsche Myth. 1855. III. Bd. vergi, im Betreff
des Einzelnen in diesem Buche oben p. 76 und Urspr. d. Myth, und Heu-
tigen Volksgl. im Register. Ebendas, liber Petrus als Gewittergott.
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sich entwickelnden himmlischen Kampfes als die rechte Heili-
gung auch des irdischen nachweisen. Denn ebenso sicher geht
die mit Eisen beschlagene oder blutige, an der Spitze aber
versengte Lanze oderFackel, mit deren Schleudern in’s
feindliche Land der Krieg erst rite begann, auf die blutig-
rofite oder feurige Blitzeslanze oder Fackel, welche beim
beginnenden Unwetter am Himmel dahinzufliegen schien, als
der ganze Ritus eines Eidschwurs, den die Fetiales mit dem
Jupiter lapis in der Hand leiteten, eine Nachahmung des durch
den Donnerkeil dort oben geschlichteten Streits sein sollte,
bei dem auch eben Eid und Meineid eine Rolle zu spielen
schien, wie die hesiodeische Stelle von der zur Abhaltung des
Eidschwurs herbeigeholten Styx zeigt, die ich schon im Urspr.
p. 145. 200. cf. 70 f. auf die Gewitterscenerie bezogen habe.
Wie man selber Blitz und Donner auf sich herab zu fluchen
wihnte, wenn man falsch schwiire, glaubte man anderseits, dafs
Blitz und Donner eben, wenn sie eintriten, dort oben auch
zur Erledigung dhnlichen Streits oder eventuell Bestrafung des
Meineids mit seinen Folgen von Lihmung im Blitz und
Ausstofsung aus dem oberen Himmel in Blitz und
Donner eintriaten, und in dieser Wechselbeziehung des Irdischen
und Himmlischen entwickelte sich die Vorstellung mit den daran
sich kniipfenden Gebriuchenl).

Nachdem wir nun das eheliche, geschwisterliche, zwillings-
artige, ja einheitliche Verbaltnifs von Sonne und Mond im All-
gemeinen verfolgt, wollen wir ndher auf gewisse charakteri-
stische Momente derselben, und wie sich der ganze anthropo-
morphische Charakter dann weiter entwickelt hat, eingehen.
Reich und mannigfach erscheint in dieser Hinsicht besonders der
der Sonne je nach den verschiedenen Tages- und Jahreszeiten
und den sich dann so mannigfach mit denselben verkniipfenden
Himmelserscheinungen, wie es ja auch natiirlich war, nachdem
man einmal die Vorstellung von den Sonnen, als bestimmter

x) Ueber die Kriegserkldrung der Fetiales und den Eid der Fetiales
s. Preller, Rom. Myth. p. 218 ff,, {iber den Eid der Goétter bei Hesiod und
die Folgen eines daran sich kniipfenden Meineids s. Urspr. p. 145 ff.
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Wesen, nach jenen Bezichungen auszubilden angefangen, wéh-
rend der Mond wegen seines scheinbar gleichméfsigeren Cha-
rakters mehr in den Hintergrund trat, zumal, je seclbststindiger
sich die Vorstellung von den Sonnen-, Sturmes- und Gewitter-
wesen entwickelte, er desto mehr gleichsam auch in der Mythen-
bildung zuriickblieb, indem die Vorstellungen der in der Ge-
witternacht auftretenden Wesen sich von ihm als Nachtgott
xat’ loslosten und eben mannigfache, selbststindige Ge-
staltungen annahmen. So ist es gekommen, dafs, je mehr er
an calendarischer Bedeutung gleichsam als Wetterregulator in
Folge von allerhand anderen Beobachtungen wuchs, er an poe-
tisch-mythologischer Gestaltungsfahigkeit abnahm. Diese Diirf-
tigkeit der an den Mond sich kniipfenden Vorstellungen tritt
auch noch in einer gewissen Einformigkeit der dichterischen An-
schauungen hervor.

Wir fangen mit den Anschauungen an, welche sich im
Deutschen an die Vorstellung der Sonne als eines weiblichen
Wesens ankniipfen. Da zeigt uns zundchst ein altes Kinder-
rithsel eine hochst eigenthiimliche Vorstellung. Es ist das schon
oben erwidhnte, iiber Deutschland verbreitete, aber auch in
Schweden bekannte Rithsel vom Schnee und der Sonne, dessen
alterthiimlichen Charakter, wie das élteste Zeugnifs auch schon
vor das IX. Jahrhundert fallt, Miullenhoff in Mannhardt’s Zeit-
schrift f. D. M. IIl. p. 19 nachgewiesen hat. Es heifst etwa:

Es flog ein Vogel federlos,

Auf einen Baum blattlos;

Da kam die Jungfer Mundelos
Und afs den Vogel federlos

Von dem Baume blattlos.

Aus Mone’s Anzeiger fithrt Miillenhoff eine aus einer Reichenauer
Hs. herstammende Version aus dem Anfinge des X. Jahrhunderts
an, welche in etwas erweiterter Form heifst:

Volavit volucer sine plumis,
Sedit in arbore sine foliis,
Venit homo absque manibus,
Conscendit illam sine pedibus,
Assavit illum sine igne,
Comedit illum sine ore.
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Die Sonne wird hier eine Jungfer Mundelos genannt, eine
hochst eigentiimliche Vorstellung, welche uns zeigen kann, was
Alles die in diesem Sinne kindliche Vorzeit fiir Anschauungen
entwickelt haben mag, welche einer spiteren Zeit ganz fern
liegen, obwohl anderseits andere Bilder, welche ich hernach aus
modernen Dichtern beibringen werde, auch schon in der glau-
bigen, mythenschaffenden Zeit ihre Analogien finden. An jene
Jungfer Mundelos wird man aber durch ein deutsches Mérchen
noch besonders erinnert, in welchem ein Midchen stumm in
einem Walde auf einem Baume (d. h. dem Wolkenbaume)
sitzen und spinnen mufs, bis ihr Erloser kommt. Wenn dies
schon an die Jungfer Mundelos erinnert, zumal das Spinnen
der Sonne ein ganz gewohnliches Bild ist, und dies Médchen
sich also, wenn auch in anderer Scenerie, doch der Sache nach
zu dem Dornroschen, der Brunhild oder der griechischen
SonnenjungfrauPersephone stellt, von der oben p. 71 geredet
worden ist, dafs sie auch in einer Grotte webend gedacht
wurde: so wird diese Deutung noch wahrscheinlicher dadurch,
dafs, wie auch schon oben p. 181 angedeutet, in einem anderen
Mairchen die Scenerie noch prignanter hervortritt. Dasselbe
hat, wie so manche Sage, eine christliche Einkleidung bekom-
men, birgt aber nichts desto weniger alt heidnische Elemente
in sich. Die Jungfrau Maria, heifst es, nahm ein Midchen mit
sich hinauf in den Himmel, es afs und trank dort, seine
Kleider waren von Gold und auch seine Finger wurden golden,
als es mit denselben ein klein wenig an den Glanz der heiligen
Dreieinigkeit rithrte. Zur Strafe dafiir und fiir sein Ldugnen mufs
es auf die Erde zuriick, und erst durch Leiden geldutert
wird es eines grofseren Gliickes wieder theilhaftig. Stumm in
einem Walde sitzend wird es von einem Konigssohn gefunden,
wie es von seinem goldenen Haar bis zu den Fufszehen
bedeckt ist, er vermahlt sich mit ihm u. s. w. (s. Wolf, Beitr.
z. D. M. 1. p. 13). Da haben wir doch deutlich in dem von
seinem Goldhaar bedeckten, stummen Goldkind die Sonne
als die goldene Jungfer Mundelos von den Sonnenstrahlen
umgeben. Sie ist wegen eines Fehlers ausgestofsen aus
dem oberen Himmel, wie jene oben p. 26 ff. erwdhnte gold-
haarige Maid des schwedischen Liedes, die auch erst eine
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Bahn der Priifungen durchmachen mufs, ehe sie wieder aufge-
nommen wird in den oberen Himmel, in vollstindiger Pa-
rallele zu dem griechischen Glauben, von dem Hesiod berichtet,
welcher dasselbe Bild entwickelt und erst nach vielen Kdmpfen
den eines Meineids halber aus dem Himmel ausgesto-
fsenen Gott in den Himmel zuriickkehren lafst (s. Urspr.
p- 145 ff). Die Form dieser Anschauung steht auch nicht allein
da, ich habe im Heutigen Volksgl. p. 99 f. darauf schon bezogen
die Sagen von der Jungfrau, die zum ewigen Leben ver-
wiinscht sei und so in einer Kirche hange und nur zu Johannis
oder am ersten Tage des Jahres mit einer Oblate gespeist
werde, wobei sich das ewig-Leben ganz in Parallele zu dem
ewig-Jagen des wilden Jagers stelltl).

Weiter entlehnt nun die Sonne, als weibliches Wesen ge-
dacht, ihren Charakter meist von der Reinheit und dem
Glanze ihres Scheines und gilt so, indem dies ethisch gefafst
wird, als die keusche Jungfrau, als geschmiickte Braut,
Letzteres namentlich in Bezug auf ihren so wie der Natur Friih-
lingsschmuck, dann aber auch den iibrigen Himmelslichtern
gegeniiber als KOnigin oder sorgliche Mutter, obwohl in
letzterer Hinsicht auch ihr Einflufs auf das All und die Natur
als ein Hauptmoment mitgewirkt haben mochte, wie denn auch
speciell die Morgensonne zu den Morgenwinden in die
Beziehung einer Mutter oder Herrin tritt.

Als keusche Jungfrau erscheint sie zunichst bei Schiller
in der Jungfrau von Orleans, IV. Aufz. IV. Auftr.,, wo er diese
sagen lafst:

Darf ich’s der keuschen Sonne nennen,

Und mich vernichtet nicht die Schaam?
Ueberwiegend jedoch kniipfen deutsche Dichter jetzt diese Vor-
stellung an den Mond als ,,Luna,” wovon weiter unten die Rede
sein wird; sie bringen die Sonne namentlich nicht mehr in un-

1) Die Oblate erscheint auch sonst als Geisterspeise. So wurde mir
aus Fiirstenberg in Mecklenburg berichtet: ,,Eine Frau in Fiirstenberg hiefs
die Kobold-Elsner, die sollte auch einen Kobold gehabt haben. Sie hat
ihn aber nicht halten kénnen. Denn ein Kobold will drei Oblaten haben;
wie sie aber zum dritten Male zum Abendmahl gegangen, da hat der Pre-
diger es gemerkt und sie fortgewiesen u. s. w.
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mittelbare Beziechung zum Unwetter, in welchem, wie so viele
griechische und deutsche Mythen von Athene z. B. und den Val-
kyrien, wie Brunhild zeigen, das Alterthum Kampfe der Sonne
um ihre Reinheit und Keuschheit, d. h. ihr Unverméhltsein, er-
blickte, und anderseits erscheint das Silberlicht Lunas gleich-
sam noch zarter und defshalb gleichsam keuscher. Aber in
anderen Bildern bieten sich noch reiche mythologische Anklidnge
und Parallelen. So tritt, wie wir oben p. 164 von der Hochzeit
von Sonne und Mond zur Frithlingszeit geredet haben, in J. P.
Hebels Sommerlied (bei Grube, p. 90) die Sonne in ihrer som-
merlichen Pracht als Braut auf:
Griine Saaten!

Aus dem zarten Blatt enthiillt sich

Halm und Aechre, schwanket schon,

Wenn die milden Liifte wehn,

Und das Kornlein wéchst und fiillt sich.

An dem Himmel
Strahlt die Sonne in ihrem Brautgeschmeide u. s. w.

So sagt auch L. v. Stolberg (bei Grube, p. 8) in seiner Hymne
an die Sonne:

Sonne, dir jauchzet bei deinem Erwachen der Erdkreis entgegen,

Segnend strahlst du herauf und brautlich krinzet die Erde

Dir die flammenden Schlife mit thauendem Purpur-
gewolke.

Alles freuet sich dein! in schimmernde Feiergewande

Kleidest du den Himmel, die Erd und die Fluthen des Meeres.

Die ganze Natur schmiickt sich gleichsam, die Himmelsbraut
zu empfangen, welche im strahlenden Gewande erscheint und
aus der Morgenrothe Zelt tritt:
Die Sonn’ im strahlenden Gewande
Trat aus der Morgenrothe Zelt.
(F. Krummacher bei Grube, p. 6.)

Der brautliche Charakter wird aufgegeben, und nur der Glanz
der Sonne von Riickert gefeiert im ,,Waldhimmel,“ wenn es

heifst:
Wieder auf der goldenen Au
Geht im Glanz die Sonnenfrau.
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Als Jungfrau aber wie als Frau konnen wir sie uns mit Hinein-
ziehung der Sonnenstrahlen in das Bild als Haare, wie wir
oben in Tegneérs Liede an die Sonne gesehen, als vor Allem
mit goldenem Haar geschmiickt denken. So wandelt sie nun:

Schon viel tausend Jahr

Kamst du wieder den Pfad,

Nicht die Ewigkeit hat

Dein goldgelbes Haar

Gebleicht.

Wenn die Sonne aufgeht und die lichten Streifen sich iiber
Himmel und Erde verbreiten, dann lacht sie, El lava se rie
(lacht) sagt der Spanier (Grimm, M. p. 708), und auf die Natur
selbst {ibertragen, heifst es bei Quintus Smyrn. VI init:

T/rog fixeavoio 000V xai ZéxtQct Amorto

TiO-toVOv ngogépi] [;éyav oveavov, dficpi dé navim[

xiovamo naycpavoaba' yéiabbe oe yaia xai ai™]Q’
Ein Gedicht bei Grube (p. 59) sagt ganz analog der spanischen
Vorstellung:

»Das Lacheln, das sie (die Morgenrdthe) hold umschwebt,
Hat Gott aus Himmelslicht gewebt.”

Anderseits 1dfst der Glanz der Sonne sie, wenn sie hoch am
Himmel steht, wie aufeinem Throne erscheinen, von dem sie
gnéddig herniederblickt, was sich wieder mit der oben p. 142
entwickelten Vorstellung der Sonne selbst als einer Krone be-
rihrt:
Die Sonne steigt vom Strahlenthron
Hinab in’s freie Meer.
(Hohlfeldt bei Wander, p. 261.)

Demgemifs erscheint sie als Konigin. So sagt G. Aug. Biirger
in einem Liede zu des Mondes Preis:

Die Sonn’ ist zwar die KOnigin der Erden. —
Das sei hiermit hochst feierlich erklért!

Ich wiére ja, von ihr beglianzt zu werden,
Verneint' ich dies, nicht eine Stunde werthl).

¥) Analog sagen die neugriechischen Lieder ¢ yLog z8wixzvi, Ifaei-
xzipf, d. h. sie hat geherrscht, herrscht nicht mehr am Himmel, ist unter-
gegangen, Grimm, M. p. 702.
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Etwas Heldinnenartiges klingt noch immer an, wenn sie aus
den Wolken hervorbricht:
Aus Néchten bricht
Uns neues Licht;
Aus Sturmgewdlk hervor die heit're Sonne.
(Trauschold bei Wander, p. 112.)

Den iibrigen Sternen und der Erde gegeniiber fafst Riickert in
dem Gedicht ,,Mutter Sonne“ die Sonne als liebende Mutter:
Die Mutter Son-ne spricht
Thr Wort, ein Strahl von Licht,
Zu ihrer Kindlein Haufen:
Wohin seid ihr entlaufen?
Wie risset ihr euch los
Mit Hast von meinem Schoofs?
Es kann in eurem Schweifen
Mein Blick euch kaum ergreifen.

Eine Vereinigung beider Anschauungen, sowohl der einer gné-
digen, hehren Frau, als der einer freundlichen Mutter,
hat Hebel in seinem Gedicht ,,Das Habermufs® (Allem. Ged.
Aarau. 1827. p. 136), wo er die Sonne nach den Saaten herab-
blicken lafst:

Sieder streb It si d’Sunnen, und wenn sie gwaschen und
gestrehlt isch;

Chunnt sie mit der Strickete fiire hinter de Berge,

Wandlet ihre Weg hoch an der himmlische Land-Strofe,

Streckt und lueget aben, as wie ne friindligi Muetter

No de Chindlene luegt. Sie ldchlet gegenem Chiimli

Und es thut em wohl, bis tief in’s WUrzeli abe.

»30 ne tolli Frau und doch so giietig und friindli!*

Aber was sie strickt? He, Gwiilch us himmlische Diifte.

WTelch' eine Fiille mythologischer Elemente enthalten nicht diese
wenigen dichterischen Stellen? Ich miifste alle fritheren Capitel, ja
einen grofsen Theil des Ursprungs der Myth, recapituliren, wollte
ich auch nur das Bedeutendste notiren. Ich begniige mich defshalb
damit, nur Einzelnes hervorzuheben, indem der des mythologischen
Stoffes kundige Leser leicht sich eine Menge Analogien von
selbst hinzufiigen wird. Dabei kann ich auch gleich auf die
griechische Mythologie iibergreifen und die analogen Anschauungen
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ohne Beziehung auf ein im bestimmten Geschlecht gedachtes Son-
nenwesen behandeln, indem wir ja in der Eos einmal, wie schon
Ofter erwihnt, einen weiblichen Helios haben, die sich mit anderen
zu ihr gehorigen mythologischen Wesen ganz zu unserer braut-
lich en Morgensonne oder Morgenrdthe und den entsprechenden
deutschen weiblichen Gottheiten stellt; und anderseits z. B. die
goldhaarige deutsche Sonnenjungfrau in iiberraschender Ueber-
einstimmung, wie wir sehen werden, mit dem gold haarigen
Helios und dem &dhnlich ausgestatteten Apollo und Simson darthut,
dafs diese Naturanschauungen iiber die Fixirung von ménnlicher
oder weiblicher Personlichkeit hinausgreifen. Wie die braut-
liche Sonne am Himmel in ihrem Purpur gewande erscheint,
ganz analog der rosigen, purpurnen Eos oder der lutea
Aurora, ist die aus dem Schaum des Meeres geborene,
goldige Aphrodite, welche Vorstellung sowohl an das Wolken-
meer des Gewitterhimmels, als an das Lichtmeer des
Morgens sich anschliefst, wovon oben des Ausfiihrlichem ge-
redet istl), in ganz natiirlicher Ausbildung des brautlichen
Charakters der Sonne die Go6ttin der Liebe geworden. Ebenso
wie das Morgengewdlk mit den Rosen verglichen wirdl), vom
Morgen oben p. 107 aus Korner eine Stelle citirt wurde, in der
es hiefs, er komme auf rosichtem Gefieder, oder Eos bei Homer
QobodaxTvAo¢, die rosen fin grige, heifst (s. Grimm, M. p. 710),
erscheint zunichst bei Griechen, Deutschen und Romern die Vor-
stellung himmlischer Wesen, bei deren Lacheln oder unter deren
Tritten Ros en spriefsen, ganz allgemein und auf die Morgen-
sonne zu beziehen. J. Grimm kommt auch schon zu solcher
Vermuthung, wenn er sich M. p. 1054 f. folgendermafsen dar-
iber auslédfst: ,Nach einem neugriechischen Liede, wenn die
reizende Jungfrau lacht, fallen Rosen in ihre Schiirze
(ozrov ysXa xal TTSytowe ma 00Oal6Tiiv nodioiv z°¢) Fauriel 2, 382.

0 S. namentlich die Beispiele deutscher Dichter p. 32, welche noch
immer die Sonne aus einem Lichtmeer des Morgens auftauchen lassen.

2) Wie man ganz gewohnlich von Rosenwolkchen bei poetischer
Schilderung des Morgens liest, sagt Joh. Heinr. Vofs dann (bei Wander,
p- 91) vom Morgen:

Dein Wolkenkranz erblithet
Von Purpurlicht durchglithet.
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In Heinrichs von Neuenstadt Apollonius von Tyrus, der um
1400 gedichtet wurde, heifst es p. 182: wi sach man rosen
lachen? und dann wird ein Marchen erzdhlt, in dem ein
rosenlachender Mann auftritt:

,,der lachet, daz ez vol rosen was,

perg und tal, laub und gras.”
ein niederl. Sprichwort (Tuinman I, 306) lautet: ,,als hy lacht,
dan sneuwt het rozen.“ Dieser Mythos mufs sehr gangbar
gewesen sein, da ich in Urkunden (z. B. Bohmers cod. Francof.
I, 185) und noch heute den Eigennamen Rosenlacher, Rosen-
lachler, Blumlacher ofter finde. Das ndmliche Gedicht von
Apollonius hat p. 2370:

er kuste sie wol dreifsig stunt
an iren rosenlachenden munt;
andere hierher gehorige Stellen sind Aw. I, 74. 75 angezogen.
Begabte Gliickskinder haben das Vermdgen Rosen zu lachen,
wie Freyja Gold weinte; vermuthlich wraren es urspriinglich
heidnische Lichtwesen, die ihren Glanz am Himmel iiber die
Erde verbreiteten, Rosen- und Sonnenkinder (Georg. 48. 49),
lachende Morgenréthe (p. 708), rosenstreuende Eos (p. 710).“
So J. Grimm; ich fiige fiir dhnliche rdmische Anschauungen eine
Stelle des Persius hinzu (II. v. 37 sqq.), welche M. Haupt mit
Recht auf romische Mérchen bezieht, und wo u. A. auch die
Vorstellung ecines Gliickskindes auftritt, unter dessen Fiifsen
Rosen spriefsen, cine Rolle, die Grofsmiitterchen ihrem Enkel
wiinscht
Hunc optent generum rex et regina! puellae
Hunc rapiant! quidquid calcaverit hic, rosa fiat.

Alle diese Vorstellungen aber rithren von dem Bilde der Mor-
genrdthe, der Sonnenjungfrau her:

,Das Lacheln, das sie hold umschwebt,

Hat Gott aus Himmelslicht gewebt;

Die Rosen, die sie sich geschmiickt,

Hat sie im Paradies gepfliickt;*
heifst es in einem Gedichte bei Grube, p. 59, das dieselben Mo-
mente, nur ohne jene zauberhafte Wechselbeziehung des alten
Glaubens zwischen dem Lécheln der Morgenréthe und den
Wolkenblumen, noch deutlich neben einander stellt.
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Aber dieser, als allgemeiner Glaubenssatz nachgewiesene
Charakter eines lachelnden, von Blumen umgebenen, himm-
lischen Wesens tritt nun bei der goldigen Aphrodite in so
pragnanter Weise hervor, dafs er entschieden auch bei ihr ur-
spriinglich auf die am Morgenhimmel auftretende lachende
und mit Wolkenblumen geschmiickte Sonne zu beziehen ist.
So ist sie vor Allem die g)iXop,fiEidij¢ Aphrodite, und wenn
sie aus dem Meere aufsteigt, d. h. aus dem Lichtmeere des
Morgenhimmels (s. oben p. 32), da spriefst es unter ihr gerade
wie bei dem Gliickskinde:

fx d’' dpi] aiooirj xaXm[ OEo¢, dp,<pi ds noiy

no0ooiv ino QadivoToiv dé"ETo" T11;v d' dVyyodirer

dgiQoyEvEa TE -t'sav xal évéiégavov KvVEEQEUXV

xmxX"cxov6i, &EOI TE xal dvEQE¢, — Hes. Th. V. 194 sqq.
Wenn die Kyprien sie iiberhaupt als die leibhaftige Friihlings-
gottin und Blumenkonigin, wie Preller sich ausdriickt,
schildern, so beziehe ich das zundchst nicht auf die irdischen
Blumen, sondern auf den frischen, glidnzenden Blumen-
wolkenschmuck, in welchem die Friihlingssonne zu
prangen scheint. ,, Die Chariten und diec Horen haben ihre
Kleidung gewirkt und mit den Farben und dem Wohlgeruch der
Frihlingsblumen durchdrungen, so dafs sie von lauter Krokos
und Hyakinthos, Veilchen und Rosen, Narcissen und Lilien
duftet,” sagt Preller, Gr. Myth. . p. 277. Das sind aber Alles
Blumen, wie ich sie beim Raube der Persephone als himmlische
Wolkenblumen im Ursp. p. 171 ff. nachgewiesen habe, die
also einmal am Himmel im Gewittergarten erbliihen, wenn Per-
sephone entfiihrt wird, namentlich aber dann als der Schmuck
der Frihlingssonnengottin Aphrodite erscheinen. Wenn in
ihrem Mythos dies Moment an ihr selbst haftet so tritt es in der
dazu als Analogon passenden Persephone-Sage noch besonders an
deren Genossinnen sich anschliefsend hervor, wenn ndmlich die
Friihlingshoren, die vervielfiltigten Aphroditen gleichsam, auch
solche Wolkenblumeng6ttinnen wie diese, bei ihrer jahr-
lichen (im Friihling stattfindenden) Emporfithrung aus der Unter-
welt ihr zur Seite stehen:

OvyaxEQE¢ OFEpnooc xal Zrjvo¢ dvaxTOg,
Evvopiq TE, JIXT; 15, xal ELIMN JloXvoXpE,
14
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EiaQivaX, XEeificoviol dfg, nolvav98[noi, ayval,

navmo XQOOi, nolLi'oofioi EV av\Xo[io Eioé 6y nvo iaig,

floai (i EiD-aXéEC, TIEQIXVxXaOEC, T;0tmQO6toHOI*

KEnXove Evi)[JiEvai dgoGEQOvgav™-étovnoXvd-QFEnTtov,

* * [TEIGEpOVyO 6V[ITTaixI0(E(, Eieé E MovQai

xai XUQITEG xvxXioi6i X0Q0*S T1100¢ (fwe avaywbiv.

Orph. h. 43.

Dafs alle Wolken bis zu den grofsen Gewitterwolken aber als
solche himmlische Blumen gefafst wurden, zeigt einmal der
Himmel und Erde mit seinem betdubenden (schwiilen) Dufte
erfilllende hundertdoldige Narcissos beim Raube der Per-
sephone, dann u. A. solch ein Zug des Mythos, dafs die Xryi'i¢
mit ihren feuerrothen Bliithen speciell in dem Gewitter-
bade der Aphrodite nach der Buhlschaft mit dem Sturmesgott
Ares entstanden sein sollte (s. Urspr. p. 173), was auf den
ro thliehen Blitz als Bliithe geht, wie er ja sonst auch die
Vorstellung eines Rankengewichses, des Weines z. B. oder
des Epheu, weckte, zu dem die Wolken sich dann als Blétter
stellten (s. oben beim Soma-Trank und Urspr. a. a. 0.).

Um aber zu den Schilderungen der Sonnenfrau zuriickzu-
kehren, so fiihrt nun, wie schon oben 6fter erwidhnt, Eos sowohl
als Hera das Beiwort xQv°0i>00ovoc, ganz wie in dem vorhin
citirten Bilde von dem Strahlenthron der Sonne die Rede ist.
Wie unsere Sonnenfrau in dem Hebelschen Liede endlich das
Gewolk mit modernem Ausdruck strickt, wofiir alterthiimlicher
»das Spinnen und Weben“ wire, heifst Artemis z. B. xgrou-
Xaxarog, d. h. die Gottin mit goldener Spindel, indem dann die
Sonne dabei als die goldige Spindelscheibe, wie oben p. 12f.
erwahnt wurde, gefafst ist. Wie jene Hebelsche Sonnenfrau sich
im himmlischen Wolkennafs wascht, weifs auch die Sage von
dem Bade also der Aphrodite oder der Artemis, von welcher
in das Gewitter {ibergehenden Scenerie ausfiihrlich oben p. 75
und Urspr. p. 173 (vergi. 194 f.) geredet ist.

Ebenso klingen jene dichterischen Bilder von der Sonne
iberall nun auch in deutscher Sage an. Wie die Sonne die aus
dem oberen Himmel verstofsene, stumme Jungfrau Mundelos
war, die, in ihr goldenes Haar bis zu den Zehen gehiillt,
spinnend ihres Erldsers wartet, was seine Analogie in der im
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Wolkenberge spinnenden Persephone hatte (s. oben p. 171),
so ist sie auch die Jungfrau, die sich sehen lidfst und ihr gol-
denes Haar kdmmt, wovon so viele deutsche Sagen melden,
aber auch dann die im Blitz und Donner mit ihren Schliis-
seln rasselnde himmlische Schaffnerin mit der beim Janus
fir das Letztere entwickelten Anschauung. So weilt sie bei dem
Kaiser der deutschen Sage, dem kriegerisch gedachten Sonnen-
oder Gewittergott, dann im Wolkenberge, wovon Prohle in
seinen deutschen Sagen. Berlin 1863. p. 268 einen hochst cha-
rakteristischen, neuen Zug beigebracht hat. Wie ndmlich der im
Winter meist schlummernde Sonnengott mal mit dem Sonnen-
auge wohl blinzelt (s. Heutigen Volksgl. p. 103), kommen auch,
als der Berg sich einmal 6ffnet, ein Paar ihrer goldenen
Haare zum Vorscheinl). Zu ihr stellt sich in Parallele die vom
Gewitter- als Unterweltsgott mit seinen Donnerrossen ent-
fihrte xdgr;, bei welcher dann der Gegensatz von Winter und
Sommer vollstindig schon fast calendarisch mit in den Mythos
aufgenommen ist (s. Urspr. p. 171 if.). Wie diese eben dadurch
zu einer hehren, furchtbaren Gottin geworden, zu der ent-
setzlichen Gewittergottin selbst, so zeigen unsere Frau Holden,
Berchthen u. s. w. neben ihrem gnadigen denselben furcht-
baren Charakter, es sind die in das Gewitter tibergehen-
den und dann hexenartig werdenden Sonnenfrauen. So be-
rithrt sich auch die Sonne als himmlische Schaffnerin dann mit
der weifsen Frau, welche umgeht und die, wenn sie sich
sehen lafst, Tod verkiindet, d. h. todbringend wird. Auf
dieses Moment, ,,dafs sie sich sehen lafst,“ ist nach dem bei den
Mahrtensagen und nach dem im Heutigen Volksglaubenl) von mir

*) Als das Madchen, heifst es, um Wein vom Kaiser Rothbart zu holen,
nach dem Kyfthduser kam, ,,da trat ihr das Friulein entgegen, trug einen
Schleier und hatte lange, lange rothe Haare, welche noch weit iliber
ihre Schultern herunterhingen.“ Und ,indem sie die Thiir wieder
verschlofs, blieben zwei von den langen, rothen Haaren des Friuleins
daran hingen, die steckte das einfiltige Médchen als ein Wunder zu sich
und ging heim. Sie hatten sich aber in der Tasche des Madchens zu kost-
baren, langen Ringen zusammengelegt und waren die herrlichsten Gold-
faden daraus geworden.”

2) Vergi, namentlich oben p. 76 und die im Heutigen Volksgl. p. 107
mitgetheiite charakteristische Sage.

14*
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Beigebrachten der Hauptnachdruck zu legen. Im leuchten-
den, den ganzen Himmel erhellenden Blitz wird sie fiir
einen Moment sichtbar, wie der Engel des Herrn nach israe-
litischem Glauben demjenigen, der ihn gesehen, den Tod
bringtl). In besonderer Entwickelung des furchtbaren Cha-
rakters ist es dann die Gewitteralte, wie liberhaupt neben
der grauen Gewitterwolke das Grollende, Zankische, das
man dem Donner beilegte, das betreffende Wesen gewdhnlich
als das alte erscheinen liefs, und die liebliche Frithlingssonne ist
dann ihre Tochter. Dieses Einriicken in das Gewitter hat {iber-
haupt den Gegensatz des Alten und des Jungen auch an die
Sonnenwesen gekniipft, fiir den dann der Gegensatz von Winter
und Sommer eine weitere Anlehnung bot. Ein solcher Gegensatz
des Bosen und des Freundlichen in den Sonnenwesen tritt auch bei
den Griechen in der Familie des Helios hervor. Er hat einmal
liebliche Tochter, welche seine Wolkenheerdeu weiden, Phae-
thusa und Lampetia, in ihrer Zweiheit an den oben bespro-
chenen Dualismus der Lichtgétter erinnerndl), dann aber auch

*) In besonders ausgebildeter Personlichkeit und von noch verderb-
licherem Charakter steht neben dieser Tod verkiindenden oder bringenden
Gewitterfrau die deutsche Hel, die, auf dreibeinigem Pferde umgehend,
Pest und Seuche bringt (s. Urspr. p. 226 f.). Wenn das dreibeinige
Pferd auf das Donnerrofs mit den Blitzspuren weist, also auf das-
selbe Naturelement nur in anderer Fassung, beriihrt die Hel sich in anderer
Weise auch wieder mit den analogen Gestalten, dem Tod und Seuche
sendenden Blitzgott Apollo, wie ich ihn Urspr. p. 107 ff. gefafst, und
dem ebenso wirkenden Engel des Herrn des jiidischen Glaubens. Wie
man bei eintretender Seuche sagt: ,.Die Hell ist bei den Hunden* (Grimm,
M. p. 804), und das Heulen der Hunde bei nichtlicher Weile dann als ein
Anzeichen der nahenden Seuche nimmt, giebt jiidischer Glaube ebendas-
selbe von dem umgehenden Wiirgengel an, auch ihn kiindet das
Heulen der Hunde an (Eisenmenger. 1. p. 872), wihrend umgekehrt der
seuchebringende Apollo zuerst neben den Mauleseln die Hunde tddtet.
Es sind, wie ich es schon im Urspr. a. a. 0. angedeutet, urspriinglich die
Sturmeshunde, die mit den Gewitterwesen auftreten oder von ihm ge-
todtet werden. Auf eine derartige Parallele der Hel und und des Apollo
deutet auch Kuhn in den Westph. Sagen. II. p. 9 hin.

a) Wenn man bei der Phaethusa sofort an einen weiblichen Phaethon,
also an eine Eos, denkt, so wird man bei der Lampetia u. A. dadurch
auch noch speciell auf den Mond gefiihrt und veranlagt, sie zur Selene
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bose Gewitterkinder, die Zauberin Kirke, welche mit ihrem
Zauberstab, d. h. dem Blitz, im Gewitter ihr Wesen treibt (s.
Urspr. p. 245. 269), und den Sonnensohn Aeetes, welcher sich als
Herr des goldenen Vliefses, d. h. als Herr des Donnerge-
wolkes, gleichsam einer zweiten Aegis, giebt, und selbst wieder
in der Zauberin Medea eine der Kirke im Wesen analoge Tochter
hat, die dann in anderer Weise mit ihrem Drachenwagen sich
zur dhnlich einherfahrenden Gewittergdttin Demeter stellt (s.
Ursp. p. 140). — Wie die Sonnenwesen iiberhaupt in das Ge-
witter iibergehen, so nehmen auch anderseits griechische und
deutsche Gottheiten dann als Sonnenjungfer und Sonnenfrau die
verschiedensten Himmelserscheinungen als Schmuck oder Waffen
an sich, bald den Regenbogen als Gilirtel, wie Aphrodite
und Freyja oder Ares und Thor, bald als Bogen, wie Artemis,
oder als Sichel, wie Demeter, bald den Blitz als Lanze,
wie Athene, gerade wie dann ihre minnlichen Parallelen, nur
dafs Manches dort anders gewrandt wird, wie z. B. beim Ares
und entschiedener dann noch am Thor der Giirtel als Stérke-
giirtel erscheintf). Ebenso treten auch diese Gottheiten in die
Wolkenkdmpfe ein., wie wir dies schon bei den Schwanjung-
frauen gesehen und noch beim ménnlichen Helios des Beson-
deren besprechen werden. Ueberall sieht schwankendes Ge-
schlecht hindurch; wie Eos sich zu Helios, stellte sich Tithonos
zur Selene, und dafs erstere blofs als Schwester, nicht auch
als Gattin des Helios gilt, diirfte die Veranlassung darin haben,
dafs die Mythe immer noch ihre Verbindung mit dem alten
Mondgott Tithonos festhielt. Von diesem Standpunkt w'iirde
sich dann leicht auch erkldren, wovon ich vorhin schon bei der
PotoTTic und yZavxtomc geredet habe, dafs, wenn der Mond z. B.
als eine dadovxog¢ x0QTJ des Sonnengottes, etwa als eine Lam-
petia, gedacht wurde, sie sowohl als seine Dienerin, die ihm
das himmlische F euer wahrt und am Morgen neu das grofse
Sonnenfeuer im himmlischen Haushalt anfacht, dann aber
auch, je nach der Auffassung, als seine Tochter oder sein

zu stellen, dafs auch im Orphischen Hymnos auf die Selene diese aus-
driicklich A¢'TT#1>7 genannt wird, wie auch anderseits, wie oben p. 160 Anm.
erwihnt, die Mene dann als Kind des “HAtog genannt wird.

1) Die betr. Belege fiir alles dies bietet der Urspr. d. M.
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Weib gegolten haben und wie mit der Morgenrdthe, so auch
mit Allem, was an der Sonne noch weiter auf ein weibliches
Wesen hinzudeuten schien, in Beziehung gebracht werden konnte.
Denn das zeigen ja auch viele Mythenkreise, was auch noch
calendarisch vielfach festgehalten wurde, dafs man in gewissen
Anschauungskreisen die Nacht nicht dem Tage folgend, sondern
sie mit ihren Erscheinungen demselben vorangehend wéhnte, wenn
gleich die weitere Beobachtung dann den Mond von der Sonne
abhingig werden, sein Licht von jener entlehnen liefs, und ge-
rade die Vorstellung von den Himmelskorpern, als himmlischer
Feuer, diirfte am meisten zu jener Grundanschauung passen.

Wihrend nun deutsche Vorstellung also die Himmelskorper
als Frau Sonne und Herr Mond dann fixirte, entwickelte es sich
bei den Griechen und den Romern umgekehrt, womit dann die
sich daran kniipfenden Vorstellungen und Bilder eine vielfach
andere Richtung nehmen. War es bei der weiblich gedachten
Sonne mehr die Reinheit, Frische und Pracht, welche ihr einen
bestimmten typischen Charakter verlieh, so ist es bei der mann-
lich gedachten mehr die Kraft, welche das Sonnenwesen am
Himmel anderen Erscheinungen gegeniiber zu bekunden schien,
die dasselbe nicht blofs als einen Konig, sondern noch in’s
Besondere als einen gewaltigen und siegreichen Helden
erscheinen liefs. EineVereinigung gleichsam beider Anschauungen
zeigt die hebrdische Poesie, welche Psalm XIX. v. 6 von der
Sonne sagt: ,,Gott hat der Sonne eine Hiitte in den Himmeln
gemacht, und dieselbige gehet heraus wie ein Brautigam aus
seiner Kammer, und freuet sich, wie ein Held zu laufen den
Weg.“ Das ist die Sonne, welche aus der Morgenrdthe Zelt,
d. h. der Wolke, geschmiickt wie ein Brautigam, tritt, um dann
ithren Weg als Held zuriickzulegen und alle Hindernisse und Ge-
fahren zu bekdmpfen, welche sich ihm in den Weg stellen. An-
klingend an dieses Bild sagt Riickert, wie wir oben p. 9 ge-
sehen, indem er die Sonne als Schild hineinzieht:

Die Sonn’ ist Gottes ew'ger Held,
Mit goldener Wehr im blauen Feld,

und dafs auch deutsche Anschauung diesen kriegerischen Cha-
rakter der Sonne selbst bei weiblicher Auffassung derselben
reichlich ausgebildet, haben wir schon bei den himmlischen
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Schild- und Schwanjungfrauen, den Valkyrien, gesehen, die
dann wieder ihre Analogien in &hnlichen griechischen Gestalten
haben, dort also auch vom Standpunkt der Sonne als Eos &hn-
liche mythologische Niederschlige nachweisen. Ueberwiegend
sind es freilich immerhin in beiden Mythologien dann Sonnen-
und Sturmeshelden, welche die Gewitterkdmpfe bestehen. Dieses
Gewaltige, Konigliche, Siegreiche der Sonne tritt nun noch tiiberall
in den dichterischen Stellen vom Helios und Sol hervor. Die
Musen, heifst es z. B. Hes. Th. v. 18, besingen:

'Hw 77HEXvov TE [iéyaV; Xapin™y TE EXyviy. —

T1XE HQOC dv<Tfiai¢ avaxTOg¢ 'HXiov (pOmvaapkxmely

sagt Aesch. Pers. v. 228.
— TITjV yovv ndvta foaxovffav tpXoya
alOElaO! avaxTOg¢ ‘HXiov. Soph Oed o, y L2

Dafs auch der Neugrieche noch sagt: o TiXio¢ sfaeiXEVE ist
schon oben erwéhnt.

Von Kémpfen des Sonnengottes am Himmel erzdhlen grie-
chische Dichter zwar eben nicht viel, hdéchstens erinnern noch
Stellen, wie bei Nonnus Dionys. 38. v. 86:

'HéXio¢ f£o(pOE6(iav anrjvxé VTICE opuyX-yv
an eine derartige Thitigkeit des Sonnengottes; Zeus, der Donner-
frohe, Apollo, der Regenbogengott und Dracheniiberwinder, Athene,
die Blitzgottin, absorbirten gleichsam unter ihren plastischen
Sonnen- und Gewittergestalten die betreffende Thatigkeit, und
des Helios Gestalt wurde fast nur zu einem schwécheren Nach-
wuchs der Anschauung zu einer Zeit, wo man Alles schon ab-
stracter ansah oder auf den Gotterkénig Zeus bezog. Nur der
Kinder Gebrauch zeigt noch ganz den alten Standpunkt, es ist
das a'Ct/ ® (fiX"HXiE, wovon Mannhardt, German. Mythenf.
p- 395 Anm. die betreffenden Stellen beibringt, u. A. Pollux,
IX. 7 O ,, sCEX ) (fiX"HXIE" ncudia XQOTOV Eysi miv iai-
doiwv Cw mhe ~“tPom”™am i TOVIW, onomav vé(foc éniOQadpiij
T0V <XEOV, OWXEV xai ZTQOTTIC év (Poivi(fiai¢: E'TY igXio¢ pilv
aEIEmai TOIC naidioic, otav Xé/oiCiv u (p ZX’HXLE. Diese
Sitte zeigt librigens noch nebenbei vollstindig, was ich z. B.
im Urspr. p. 79 behauptet habe, dafs die Vorstellungen von den
Sonnenfinsternissen in den daran sich kniipfenden An-
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schauungen und Gebrduchen auf das Verdunkeltwerden der-
selben im Gewitter als allgemeinere Grundlage zuriickweisen;
denn gerade so kam man der Sonne bei den Rémern und anderen
Volkern auch ladrmend bei Finsternissen zu Hilfe, otav VvECOC

wie Xenophon sagt, welcher Ausdruck mit der sich
daran kniipfenden Vorstellung wieder in anderer Weise auf die
angenommene Identitdt beider Arten von Erscheinungen hin-
weist.

Vor Allem zeigt aber die ganze Ausstattung des alten
Helios noch immer den Helden. Siegreich zieht er auch so
noch immer auf seinem Wagen einher, furchtbaren Blicks,
in kriegeri sch er, goldgldnzender Riistung, wie es z. B. im
hymn. Hom. v. 9 heifst: 6(1£9 0 v0v (T oyE OEQXETCU ootroig
EX xO00Vv~™0¢. Auch das Beiwort amEyor;¢, was Quintus Smyrn.
u. A. ihm ganz gewdhnlich noch geben, und das sonst nur
Helden und Ares beigelegt wurde, charakterisirt ihn noch in
diesem Sinne. Wenn der furchtbare Blick an den Sonnenblick
erinnert, das brennende Auge der Gotter, dem Niemand
widerstehen kann, namentlich, wenn es auch im Gewitter als
Blitz zwischen den Wolken hindurchfunkelt, der goldene Helm
uns an die oben entwickelte Anschauung der Sonne als einer
goldenen Krone, nur in der mehr fiir den Helden passenden
Modification, gemahnt; so bricht auch bei den Griechen, wie bei
den Deutschen, noch eine Anschauung hindurch, welche die Son-
nenstrahlen als Haare, und zwar meist als goldene oder
goldgelbe, in das Bild des Sonnenwesens hineinzieht. Zu der
Sonne, als einer goldhaarigen Maid, wovon schon wiederholent-
lich geredet, stellen sich folgende Stellen griechischer Dichter, die-
selbe Vorstellung auch dort fiir den Sonnengott erhértend, ge-
rade wie oben schon von den xQO068T(?ZX6 -t 'Hltov die Rede
gewesen, u. A. der Falbe des Indra aus einer dhnlichen, sich
an das Himmelsrofs kniipfenden Vorstellung abgeleitet wurde.
Ebenso wie im 34. Orphischen Hymnus Apollo-Helios % o roo-
xoprj¢ genannt wird, heifst es in des Dionysios Hymnus auf
denselben (s. Jacobs Anthologia Graeca. II. p. 230):

EvO)T]p,Eﬁii) nae alDwl’
ovQEa, TE/mEa (ITyamci),
yij xai novIO¢ xai nvoiai
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~OI, (f&oyyoi T OQvitXtoV*
p-eXXsi OE nooc t/iag PalvEiv
Ooiffo? ax8Q68xo{jiTi<;, ayérag.
XiovoftatfaQOD et TEg \dovg.
godosOtiav b¢ avmvya neoXiov
amavoic inn iyvEOI dttoxEig,
yomibéaioiv: ccyaXXoNEVOg xop-aig
H6QI VoTOV «nelQITOV ovgavov.
Vergi. Apollonius Rhodius Argon. IL v. 674 sqq. :
TOIGI OF yiiiTOVC 140C, (XVEgxO(REVO<; JIvxILxHv
mi)X3 Ej1 anEldova CHEIE(TO(EO)V avo-0i0n103V,
ECfcfavi}' yovoEQi 6é¢ nao Etatov EXUTEQOEV
1X0y"OI BOTQVOEVTEC EnEQQtoOVTO XIOVTt*
Und so sagt auch schon Macrobius, Saturn. I. 17, Apollo Chry-
so komes cognominatur a fulgore radiorum, quas vocant comas
aureas solis, unde et axEQCsxdfiij¢’

Der Mythos dieses goldhaarigen Sonnengottes ist aber ein
uralter und weit verzweigter. Schon gelegentlich habe ich bei
der Sonne, als einer solchen Himmelsfrau, neben, der gold-
haarigen Jungfrau der deutschen Sage auf die ebenso aus-
gestattete nordische Sif, so wie auf die Cav#iiyl) JripriTTjg hin-
gewiesen, und wenn sich die Verbindung der Sif und des Thor
nun als eine ganz analoge mit der der Aphrodite und des He-
phaest erweist, so giebt es auch von der "Ewi>T; “y”myo einen
Mythos, der auf dasselbe Naturelement, ndmlich die Verméhlung
der Sonnengottin im Gewitter, hindeutet. Mit dem Jasion
soll sich ndmlich Demeter, nach Homer, auf dreimal geacker-
tem Brachfeld vermidhlt haben, wofiir ihn Zeus mit dem
Blitzstrahl, nach Anderen Dardanos ihn tddtet, wihrend
Ovid ihn als alternden Gemahl der Demeter hinstelltl). Das
dreimal geackerte Brachfeld ist aber auch nur der von

¥ Cav&dg ist ,nach Arist. de color, die Farbe des Feuers in der
Sonne; nach Philostr. prooem. =1 <> s = _also goldgelb.“ Pape, Grie-
chisches Worterbuch unter gei/&os.

2) Metam. IX. v. 421 f. Wenn dies Volkssage gewesen, konnte ein
alternder Tithonos dahinter, als ein passender Gemahl der Sonnengdttin
Demeter, stecken, s. oben iiber das Verhiltnis des Tithonos zur Eos.
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Blitzen, wie wir auch noch sagen, durchfurchte Himmel, mit
einer Anschauung, auf die ich schon Urspr. p. 188. 211. 240.
245 bei verschiedenen Mythen, namentlich bei dem Pfliigen des
Jason mit den feuerschnaubenden, erzfiifsigen Ge-
witterstieren hingewiesen habe.

Was aber die ménnlichen goldhaarigen Sonnenwesen bei
den Griechen anbetrifft, so gehort also vor Allem hierher der
Apollo xQv6oxdftil¢, dann Dionysos, Eros und Zephyros, in denen
auch sonst Beziehungen zur Sonne hervortretenl). Von Helden
werden Achill, Odysseus und Menelaos besonders als “avOVi
gefeiert; am deutlichsten spricht aber fiir die ganze Deutung
und das Fortleben des betreffenden alten Mythos vom gold-
haarigen Sonnengotte in den Stammsagen noch die Sage von
den Aleuaden. Hochblondes Haar in der Familie ward als
zusammenhidngend mit dem goldhaarigen Ahnherrn Aleuas
angesehen. Dieser habe, heifst es weiter, wie Anchises am Ida,
so am Ossa seine Heerden geweidet. Indem nun das Vieh bei
der Quelle Hamonia weidete, habe sich ein ungeheuer
grofser Drache in den Aleuas verliebt, habe sich gewdhnlich
an ihn herangewunden, sein Haupthaar gekiifst, mit um-
herleckender Zunge sein Gesicht gereinigt und von eigener
Jagd ihm viele Geschenke mitgebracht. Aelian, der diese
Sage berichtet, meint, das goldene Haupthaar sei ohne Zweifel
nur in’s Wunderbare gezogen, Aleuas wohl nur "CavSd¢ gewesen,
und dazu stimmt auch gewissermafsen der Pythia Spruch, der
bei der Konigswahl der Thessaler nach Plutarch von derselben
angewandt sein soll:

Tov 71VQQOV moi 10v A QxEOIXI) TEXE naToal).

Mannhardt machte mich auf diese Sage, in Bezug auf die im
Gewitter gebornen, glanzenden Himmelskinder, bei denen

Die Stellen, wo diese Gotter xQixroxApis genannt werden, sind zu-
sammengestellt in Pape’s Griech. Worterb. unter xgvaoxs”, vergi. Urspr.
p. 152. In Betreff der Beziehung des Dionysos auf die Sonne erinnere ich
an das oben p. 18 vom Sonnenherzen des Dionysos - Zagreus Beigebrachte.
Ueber Eros s. Urspr. p. 215. Der goldhaarige Zephyros ist gleichsam
eine Vereinigung des Frithlingswind- und des Friihlingssonnengottes.

2) Die betreffenden Stellen s. Buttmann, Mythologue. I1. p. 246 ff.
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der Gewitterdrache in irgend einerWeise auftritt, aufmerk-
sam, wie ich sie im Urspr. der Myth, an verschiedenen Stellen
nachgewiesen hatte: nach den letzten, hierherschlagenden Ana-
logien diirfte es keinem Zweifel unterliegen, dafs wir in dem
Aleuas den die Wolkenheerden weidenden, goldhaarigen
Sonnengott haben, in den der Gewitterdrache sich, wie in
so manchem Mairchen noch hervortritt, verliebt, aber nur eben
der Genosse, ja Jagdhund gleichsam jenes wird, wie ja ein
solcher u. A. auch den Lokrischen Ajax begleitet haben sollte
(s. Urspr. p. 40). — Schliefslich fiige ich zu diesen, bei den He-
roen hervortretenden, hierherschlagenden Momenten noch hinzu,
dafs auch des "av3d¢ Sohn Pyrrhos heifst, wie
anderseits, dafs wenn nun auch Ganymed, den ich oben p. 42
als den Sonnenmundschenk nachgewiesen habe, charakte-
ristisch “avi>6¢g und genannt wird, dies auch eine Be-
ziehung auf das funkelnde Auge und das strahlende Haar
der Sonne haben diirftel).

Wie aber Ganymed durch den dunklen Wolkenvogel
entfithrt wird, wurde das Gewitter auch speciell mit dem Son-
nenhaar in Verbindung gebracht. Im Urspr. der Myth, habe
ich an verschiedenen Stellen nachgewiesen, dafs die flattern-
den Blitze in den Mythen als eiserne Locken, Schlangen-
haare, wirres-verfilztes Haar gedeutet wmrden. Bei aller
selbststidndigen Ausbildung derartiger Vorstellungen, die ich noch
immer festhalte, diirften doch, bei dem auch sonst vielfach be-
sprochenen Einriicken der Sonne mit den daran sich schlie-
fsenden Anschauungen in das Gewitter, die Sonnenstrahlen,
als Kopf- oder auch Barthaare des Sonnenwresens gefafst,
immerhin den ersten Anstofs zu derartigen Bildern gegeben
haben. Zunidchst denke ich dabei an Thors rothen Bart, in
den er beim Gewitter bldst, an den Bart des mythischen, im
Wolkenberge verzaubert schlummernden, deutschen Kaisers, dann
aber daran, dafs gerade ein besonderer Zug des Mythos sich
darin offenbart, dafs dies wunderbare Haupthaar im Ge-
witter abgeschnitten, nach der nordischen Sage aber auch
wieder wihrend desselben neu geschmiedet wird, was offenbar

*) Vergi. Urspr. p. 200, wo ich es auf den Blitz bezogen habe.
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doch auf das Sonnenhaar geht. Den hierher gehorigen Mythos
von der Sif, der Loki das Haar abscheert, worauf die
Schwarzelfen (d. h. die Gewitterelfen) ihre Haare von Gold
machten, die wie anderes Haar wachsen sollten, habe ich schon
im Urspr. p. 144, als hierher gehorig, besprochen und mit dhn-
lichen deutschen Sagen zusammengestellt. Nach dem, was ich
oben p. 30 iiber den mythischen Charakter des Simson bei-
gebracht habe, gehort auch die zauberhafte Geltung seiner Haare
hierher. Als ungeschoren stellt er sich so ganz zu dem gold-
haarigen Apollo axeo(T$xe>¢ und zum Zeus, wrenn das
Wallen des Haupthaares dieses (im Gewitter urspriinglich)
den ganzen Olymp erschiittert, wie Donar durch das Blasen
in seinen Bart den Donner erzeugtl). In dem vollen Schmuck
der Sonnenstrahlen sitzt des Gottes Kraft, wie anderseits
der Regenbogengiirtel als Thors Starkegiirtel galt (s.
Urspr. p. 118). Seiner Haare aber beraubt ist Simson dem
in den Herbstwettern vom Typhon verstimmelten Zeus ver-
gleichbar, der erst in den Friihlingswettern dann seine
volle Kraft mit den eingesetzten Flechsen wiedergewinnt,
nur dafs eben Simson als Heros, in einer anderen Wendung der
Naturanschauung und des Mythos, mit dem Einsturz des
Himmelsgewolbes sich rdcht und seinen Tod findet, gerade
wie jenem erwédhnten Zeus-Mythos Analoges auf heroischem
Gebiete in der Achill-Sage gegeniibersteht?). Auch seine Blen-
dung deutet auf den im Gewitter geblendeten Sonnengott,
den geblendeten Sonnenriesen Polyphem, Orion oder den blinden
Phineus hin, wie ich diese Wesen im Urspr. der Myth, gedeutet
habe. So kniipfen alle in der Erzdhlung vom Simson her-
vortretenden mythischen FElemente an denselben Naturkreis

1) Analog der Wirkung, welche das Wallen der Haare des Zeus
hervorbringt, — denn von der poetisch erhabenen Wendung, die Homer
der Sache giebt, mufs man absehen und nur an den volksthiimlichen Glau-
ben, der im Hintergriinde steht, denken, — ist es iibrigens, wenn die
Kamtschadalen die Stiirme aus dem Schiitteln der langen und krausen
Haare ihres Luftgottes erkldren (Meiners im gottingischen historischen
Magazin. Hannover. 1787. 1. p. 119).

2) lieber des Simson Ende s. oben p. 131 Anm. Ueber die angezo-
gene Zeus- und Achilles-Mythe vergi. Urspr. der Myth. p. 95 ff. und 140.
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anl). — Diese behauptete doppelte Beziechung der Strahlen oder
vielmehr der Haare des Sonnengottes, einmal zu dem einzelnen
Gewitter, dann auch zur winterlichen Jahreszeit iiberhaupt in
mehr calendarischer Wendung des Mythos, kann ich noch durch
zwei significante Stellen belegen. So sagt zunidchst Festus
Avienus (Aratea Prognosi, v. 300 sqq.):

Sed cum radiis marcentibus ardor
Languet et in tenui tenduntur acumine frustra
Phoebei crines, nimbos aget atra procella.

Da haben wir doch noch sichtbar fast die Grundlage zu den
oben erwidhnten mythischen Gebilden von den Wirkungen oder
Schicksalen der Haare des Sonnengottes speciell im Gewitter!
Anderseits berichtet Macrobius (Sat. c. 20) aus Aegypten, dafs
man dort den Apollo (oder Sol) Horus genannt und mit auf der
linken Seite wegrasirtem Haupthaar dargestellt habe. (lidem
Aegyptii, volentes ipsius Solis nomine dicare simulacrum, figu-
ravere raso capite, sed dextra parte crine remanente).
Von den verschiedenen Deutungen, die er davon giebt, werden
wir uns unbedenklich nach den obigen Untersuchungen der-
jenigen Ansicht anschliefsen und sie nur noch volksthiimlich-
plastischer gedacht glauben, nach welcher dadurch, wie er u. A.
sagt, bezeichnet werden sollte: tempus, quo angusta lux est,
cum velut abrasis incrementis, angustaque manente exstantia,
ad minimum diei sol pervenit spatium; quod veteres appella-
vere brumale solstitium, brumam a brevitate dierum cognomi-
nantes, id est SQ«xv wag- ex quibus latebris vel angustiis rursus
emergens, ad aestivum hemisphaerium tamquam enascens in
augmenta porrigitur.

Doch kehren wir nach dieser Abschweifung von der Aus-
stattung des Sonnengottes zu den Kadmpfen desselben zuriick,

*) Steinthal fafst den Simson auch, wie schon oben p. 130 Anm. er-
wihnt, als den Sonnengott, doch bewegt er sich im Einzelnen noch meist in
der bisher iiblichen symbolischen Deutung der Mythen, wenn er z. B. in der
Zeitschrift fir Volkerpsychologie. 1862. p. 141 von seinen Haaren sagt:
»Wenn das Haar das Symbol (?) des Wachsthums der Natur (!) im Sommer
ist, so ist eben das Abschneiden des Haares das Schwinden der Zeugungs-
kraft der Natur im Winter.“
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wie romische Dichter siec noch hervortreten lassen. So heifst es
bei Ovid. Met. XIV. 769 sqq.:
— talisque apparuit illi,
Qualis ubi oppositas nitidissima Solis imago
Evicit nubes, nullaque obstante reluxit;

ferner V. V. 569 sqq.:

Nam modo quae (Proserpina) poterat Diti quoque maesta videri,
Laeta deae frons est, ut sol, qui tectus aquosis
Nubibus ante fuit, victis e nubibus exit.

Wenn diese Stelle an das aus den himmlischen Wassern hervorkom-
mende Blitz- oder Sonnenwesen erinnert, so gemahnt sie nament-
lich lebhaft an die oben citirte hebrdische Anschauung von der
Sonne, nur ldfst die Beziehung zu den feindlich gedachten Wolken
das Sonnenwesen hier noch lebendiger als einen im Strahlenkrénze
des Sieges hervortretenden Helden erscheinen. Dieselbe Vorstel-
lung vibrirt auch noch bei uns hindurch, wenn wir trotz der
weiblich gedachten Sonne noch sagen: ,Die Sonne bricht her-
vor,” ,,zertheilt die Wolken“ (wie ein feindliches Heer, ein Wol-
kenheer), ,,zertheilt den Nebel“ und dergl. Hinter diesen Wolken,
hinter diesem Nebel schien ndmlich meist zur heidnischen Zeit
der oder die bosen Ddmonen, der Gewitterdrache und dergl.
verborgen, den oder die man sich dann nach anderen, sichtbar
werdenden Symptomen so oder so gestaltet dachte. Dieses Bild
entwickelt noch ganz vortrefflich ein altes Réthsel aus dem
Norden, wenn auch mit der Modification, dafs noch der Wind
hineingezogen wird. Mannhardt bringt es in seinen Germ. Mythenf.
p. 219 bei: ,,Wie lange noch bei unseren skandinavischen Stamm-
verwandten,” sagt er, ,,die Vorstellung lebendig blieb, dafs der
Wind die sonne- und mondverschlingende Finsternifs vertreibe,
dieselbe Vorstellung, welche dem Helferamt der Maruts in Indra’s
Kdmpfen zu Grunde lag, geht aus einem, dem Stoff nach, ur-
alten Réthsel in der Getspecki Heidrecks Konungs hervor:

Gestiblindr:
Wer ist der Dunkele,
Der iiber die Erde fahrt,
Verschlingt Wasser und Wiélder?
Vor dem Wind er sich flirchtet,
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Nicht vor den Menschen,
Und ruft die Sonne zum Kampfe.
Koénig Heidreck,
Merk auf das Réthsel.
Heidrek :
Leicht ist dein Rithsel,
Blinder Gest,
Auszudeuten.
Nebel (myrkvi, eigentlich Finsternifs) erhebt sich
Aus Gymirs Wohnung (dem Meer),
Hindert des Himmels Anschaun,
Verbirgt die Strahlen der Zwergiiberlisterin
(der Sonne),
Flieht nur vor Fornjots Sohne (Kari, dem Wind).”

Hier haben wir einmal den Kampf des Sonnenheiden mit
dem finsteren Gewitterwesen, dem thierisch oder menschlich
gedachten Mummelack, wobei alle Gewittererscheinungen dem
einen oder dem andern Gestalt geben konnten; dann erscheint
anderseits der Sturm, in besonderer Personlichkeit gedacht,
als Helfer, wie er auch dann geradezu allein als der Kdmpfer
gefafst werden konnte, wéhrend um die Sonnen- (oder Mond-)
Jungfrau der Kampf stattzufinden schien. Ich habe im Urspr.
der Myth, in dem Capitel ,,der Gewitterdrache und die himm-
lische Jungfrau“ eine Reihe griechischer und deutscher Sagen,
in denen zwischen dem Gewitterhelden und dem Gewitter-
unthier ein Kampf um ein weibliches Wesen stattzufinden
schien, klar gelegt; die Bezichung des letzteren auf die Sonne
oder den Mond, welche ich dort nach einer Stelle aus Goethe’s
Hermann und Dorothea nur andeutete, wo es heifst:

Aber lafs uns nunmehr hinab durch Weinberg und Garten

Steigen, denn sieh, es riickt das schwere Gewitter heriiber,

Wetterleuchtend und bald verschlingend den lieblichen Voll-
mond.

diese Beziehung liegt jetzt klar vor. Die himmlische Sonnen-
jungfrau ist es namentlich, um die der Kampf gefiihrt wird, der
Drache will sie fressen, wie wir oben auch dhnliche Versionen
gehabt haben von den Hexen, die das himmlische Drachen-
herz ausfressen, oder von dem Wolkenadler, der des Himmels-
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riesen Prometheus Herz ausweidet, und dergl. Wenn Herakles
dann auf ihn den Bogen spannt, so ist es in dieser Version
des Mythos der Regenbogengott, der dem Sonnenwesen zu
Hiilfe kommt, wie oben in dem Réthsel der Sturmesheld es
war, dem iibrigens ganz natiirlich bei weiterer Ausstattung auch
der Regenbogen mit dem Blitzpfeil oder die Blitzlanze als Waffe
in die Hand gegeben werden konnte, wihrend, wenn das Son-
nenwesen selbst der Kampfer war, auch dieser ebenso aus-
gestattet erscheinen konnte; gerade wie bei den weiblichen
Sonnenwesen der Regenbogen z. B. auch als ihr Schmuck, als
ihr Giirtel gefafst wurde (s. Urspr. unter Regenbogen als Girtel).
Welches von den einzelnen Wesen jedem Mythos zu substituiren,
lafst sich nur aus der speciellen Sage, wenn besondere, kenn-
zeichnende Elemente hinzukommen, bestimmen, oft ist dies aber
kaum moglich. Dies genilige zur allgemeinen Orientirung in
Betreff der Entwickelung dieser Mythen, zumal ich im Urspr.
schon des Ausfiihrlicheren alle diese Kampfe mit den verschie-
denen Gewitterthieren, je nach den an diese sich kniipfenden
Anschauungen, behandelt habe.

Aber nicht blofs mit den finstern Wolkenwesen hat Helios,
um uns mythisch auszudriicken, es zu thun, vor ihm flichen
auch die Sterne; gerade, wie sie umgekehrt, wie wir oben
p. 67 f. gesehen, nach griechischer und deutscher Vorstellung,
die Sonne heraufzufiihren schienen. So sagt Eurip. Jon v. 82 sqq.:

"viQpaxa psv tttdf Xapww meoyinnorv
"HXio¢ m"y XallJiItl xama ym)V,

"iOTQa 6¢é (psvysi nvol w>ul' aiOEQO¢
TL¢ IEQOLV.

In dasselbe Verhiltnifs zu den Sternen werden wir nachher die
Aurora treten sehen. Neben der freundlichen Beziehung konnte
sich so in der Anschauung eine feindliche entwickeln, zumal
die Sterne als die Nachtgeister dann, wie wir es auch beim
néchtlichen Mondgeist gesehen, in die Gewitternacht einzu-
riicken schienen, wodurch ihr Gegensatz zur Sonne sich dann
noch plastischer gestalten mufste.

Ueberall in der Natur ist Leben und Kampf, wie in der Men-
schenwelt. Freilich erscheint Sol oder "HXiog nicht immer als
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Sieger, wie wir auch oben schon Stellen romischer und deutscher
Dichter angefiihrt haben, welche von* einem Fliehen, Sich-
verbergen oder dergl. sowohl in Betreff der Sonne als auch
des Mondes reden, und auf die Beziechungen hingewiesen haben,
welche namentlich die Winterszeit mit dem Zuriicktreten
und dem Verschwinden der Sonne fiir allerhand mythische
Gestaltungen in dieser Hinsicht gegeben haben diirfte. Ich gehe
noch etwas ndher darauf ein. Wie wir vom Sonnenuntergénge
sagen: ,,Die Sonne verschwindet,” und dies noch person-
licher gefafst klingt, als ,,sie geht unter,” und rohe Voélker, wie die
Huronen, geradezu glaubten ,die Sonne sterbe oder falle
in’s Meer,” wenn sie untergeht (Meiners im Gotting, histor.
Magazin. 1. p. 116), so stellen sich dazu folgende, noch auf
lebendige mythische Anschauungen und zum Theil auch noch
auf die Gewitterscenerie hinweisende Ausdriicke. Ebenso wie
man vom abnehmenden Monde o cptHVEL, GEXI q>iyivag
sagte, ich oben p. 175 die mannigfachsten alten Vorstellungen von
dem kranken, sterbenden Mondwesen entwickelt habe, spricht
Aesch. Pers. V. 228 auch vom tidglichen Untergang der Sonne
im Westen, als von Hkiov < O0ivdadGsrama. Anderseits heifst es
in der Vision des Theoklymenos bei Homer Od. XX. v. 351 sqq.:
NHéXiog 6é
ovQavov E~anolwlE, xaxr; d jméédgcopEV a/Zvg'
und Ilias. XVII v. 366 sqq.:
°%i2¢ oi JIEV pclQvavto défiag ovoé XE (paiij¢
OVIS JIOT 'Hi/IOV GOOV SfJfIEVaij OTTE 2EZUVIV.
NEQI yeto xamé®ovmo fla%TiQ Ell, — — —
Fihlte Homer — oder seine Zeit — auch nicht mehr dabei,
als wir, wenn wir in dhnlichen Bildern reden, immerhin weist
es auf analoge, lebensvollere Vorstellungen der élteren mythi-
schen Zeit hin. Reproduciren sich doch auch dieselben immer
wieder. Ich fiithre zwei Stellen moderner Dichter vor allen an,
die vom tédglichen Sterben und Auferstehen der Sonne
reden. (Riickert Gedichte. Frankf. a. M. 1847. p. 389) sagt:
Wenn Abendrot den Purpur webt,
Darin die Sonne sich begrébt,
Schliefst sich befriedigt jede Bliithe

Und Sehnsucht schlummert im Gemiithe.
15
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Umgekehrt Klopstock, Oden, Leipzig. 1846. p. 292:

Schon wehen sie, sduseln sie, kiihlen,

Die melodischen Liifte der Friihe,

Schon wallt sie einher, die Morgenrdthe, verkiindiget
Die Auferstehung der todten Sonne.

Zu dem 'HéXiog¢ dé ovQavov S/™CCTTOXCOXE stellt sich hinwiede-
rum, wenn Chr. E. V. Kleist (Berlin. 1766. p. 96) vom Arist
sagt:

Auf einer langen Reis' Arist’s war stets

Die Sonn’ im Dunst versteckt. ——------
—  Er hofft umsonst,
Die Sonne wiederum am Firmament
Zu sehen, die daraus verschwunden schien.

Besonders hielt man die angedeutete Vorstellung von einem
Vergehen von Sonne und Mond im Volksglauben noch bei Sonnen-
und Mondfinsternissen fest; aber urspriinglich schien diese Ge-
fahr bei jedem Unwetter einzutreten, namentlich aber dann im
Winter die Sonne gestorben zu sein. So heifst es auch im
Habermufs von Hebel in Bezug auf diese Zeit:

'S wartet herbi Zit ufs Chiimli. Wulken an Wulke

Stohn am Himmel Tag und Nacht, und d’Sunne verbirgt si.

Uf de Berge schneite, und witer niede hurniglet’s.

Schocheli schoch, wie schnatteret iez und briegget mi Chiimli,

Und der Boden isch zu, und’s het gar chiindigi Nahrig.

,.Isch denn d’Sunne gestorbe, seit es, afs sie nit cho will?"

Wie ich im Urspr. d. Myth, in vielen griechischen und deut-
schen Mythen nachgewiesen, waren es besonders die Herbst-
gewitter, welche die plastische Gestaltung fiir den Tod
oder die Schiddigung, namentlich Blendung oder Lihmung
des Sonnenwesens hergaben; im Frithling, wo die Sonne wieder
neu strahlt, war sie entweder neu geboren oder zu neuer
Kraft erwacht, gesundet, zuriickgekehrt oder der Ver-
zauberung entronnen. Die Vorstellung des Erwachens, Ge-
sundens kniipfte sich wieder speciell an die genauere Beobachtung,
dafs die Sonne im Winter nicht ganz verschwindet, sondern nur
matter ist. Wie wir auch sagen, ,,die Sonne hat keine
Kraft mehr,“ ,ist zu schwach,” , hat wieder schon
mehr Kraft,“ so steht bei den Romern der Sommersonne der
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Sol languidus des Winters gegeniiber, von dem Lucretius V.
V. 758 berichtet. So tritt also nun bei der Sonne auch die Vor-
stellung einer Schwichung oder Lahmung ein, die wir oben
als etwas Eigentiimliches zunichst dem hinter der Sonne zu-
riickbleibenden Monde vindicirt haben. Der néchtliche Gewitter-
schmied ist immer hinkend, Achill aber, so wie Zeus erscheinen
gleichsam nur periodisch an den Fiifsen schwach. In reicher
Mannigfaltigkeit und Stufenfolge entwickeln sich aber die hier-
her gehodrigen, an die Wandlung von Sonn- und Gewitterwesen
ankniipfenden Mythen. Wie man von des Zeus und Apollo Grab
erzéhlte, ist Zeus anderseits dann vom Typhon tiberwunden
und geldhmt, der Wolkendrache herrscht gleichsam im
Winter; wenn Zeus seine Kraft wiedererhidlt, wird auch
Apollo geboren und besiegt den Drachenl). In den
Frihlingswettern wird die verzauberte Brunhild, Dorn-
roschen u. s. w. erldst, gerade wie die Mahrt dann gefangen
wird, sieben Jahre (d. h. die siecben Sommermonate) als schone
Jungfrau bei dem, welcher sie gefangen, weilt, bis sie in den
Herbstgewittern wieder das heimathliche Donnerlduten hort
und verschwindetl). Ebenso gehort hierher, wenn Zeus zu den
Aecthiopen geht, wie Odhin zeitweise abwesend ist, wihrend
welcher Zeit dann um die Himmelsgéttin, d. h. die Mondgottin
oder die Morge'nréthe, die Freier, d. h. die Stiirme, buhlen,
bis der Gott, wie die Odysseus-Sage zeigt, zuriickkehrt, seinen
Bogen, d. h. den Regenbogen, spannt und jene erlegt. Die
Vorstellung des Verzaubertseins hat sich besonders in der
deutschen Mythologie entwickelt und tritt uns daselbst in den
Mythen vom ménnlichen und weiblichen Sonnenwesen, dem ver-
zauberten Kaiser sowohl als der Brunhild und é&hnlichen Ge-
stalten entgegen. Die climatischen Verhéltnisse, der grofsere
Gegensatz des Winters und Sommers in der Natur diirften na-
mentlich zur Entwickelung dieser Vorstellung beigetragen haben.

Auch die Vorstellung des Alten diirfte sich, wie schon
erwidhnt, an die Wintersonne angelehnt haben und so Kronos

!) Die Ausfiihrungen aller dieser Vorstellungen s. im Ursp. d. M.
a) S. oben p. 73ff. Ueber die 7 Jahre, d. h. die 7 Sommermonate,
vergi. Heutigen Volksgl. p. 65.
15%
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speciell dann z. B. die winterliche Sonne geworden
und mit dem Sturm einerseits, der im Siiden vor Allem den
Winter charakterisirt, in die engste Beziehung getreten sein
gleichsam als eine Art gewordenen Gegenbildes zu dem jugend-
lichen Friihlingsgotte, dem goldhaarigen Apollo oder
dem goldhaarigen Zephyros. Als solcher wire er dann
auch anderseits in Parallele zu dem Wolken drach en getreten,
der in jedem Gewitter wieder zur Herrschaft kommen zu wollen
schien, aber wieder in die Blitzesfessel geschlagen wurde.
Ebensolche Parallele bestinde dann auch zwischen ihm und dem
verhiillenden Wolkengott Varunas (Orpa”oc), der einmal diese
Natur in seiner Gestaltung als Wasser-, d. h. Regengott be-
wihrt, dann aber bei den Griechen mehr eine Verbindung zu
dem Nachthimmel als Ovoccvo¢ aduQOaq zeigt, wihrend jener
mehr in dieser Hinsicht blofs den grauen, winterlichen Sturmes-
alten in dieser seiner Begrenzung représentirte. Die Vorstellung
des Altwerdens des Sonnengottes und seiner Verjingung
finde ich {ibrigens in ein Paar Mythen speciell ausgesprochen.
Vom Herakles wird ndmlich erzihlt, dafs, als er seinen Bogen,
d. h. den Regenbogen, nicht mehr habe spannen konnen, er
sich selbst den Tod gegeben habe (Ptol. Heph. init.). Wenn dies
zundchst einen Gegensatz bietet zu dem Moment, wo, wie vor-
hin erwéhnt, Odysseus im Friihling wieder seinen Bogen
spannt, jenes also in den Herbst zu versetzen wire, da be-
kanntlich im Siiden Frithling und Herbst die Gewitterzeiten
sind, wo also neben dem Regenbogen auch die Blitzpfeile sicht-
bar werden, dieser dann wirklich gebraucht zu werden schien (s.
Urspr. p. 97), so diirfte dazu eine andere Anschauung stimmen, in
so fern namlich der Regenbogen ohne Blitze, wie er im Winter
meist sich im Siiden zeigtl), dic besondere Vorstellung einer

9 Vergi. Vofs, Myth. Briefe. Konigsberg 1794. II. p. 181. ,,Claudian,
sagt Vofs, braucht den farbigen Himmelsbogen zur Ausschmiickung des
kommenden Winters, der in Italien bekanntlich nur Regenzeit ist:

Nec sic innumeros arcu mutante colores

Incipiens redimitur Hiems, cum tramite flexo

Semita discretis interviret himida nimbis.*
Ebenso Plinius nat. hist. U. 59. Fiunt autem (arcus) hieme maxime ab
aequinoctio autumnali die decrescente. Quo rursus crescente ab aequinoctio
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Sichel, wie sie gerade die Kronos- und Demeter-Mythen auf-
weisen, veranlafst haben diirfte. Dafs Herakles aber in den
letzten Gewittern des Jahres seinen Tod findet, darauf weist
auch in anderer Fassung der Sage, aufser seiner Apotheose iiber-
haupt, noch sein Tod im Gewitter selbst hin. Wenn jene deut-
lich auf den wieder am Ende des Sommers in den
Himmel aufgenommenen Sonnengott des Hesiod geht,
wie ich ihn oben p. 25 ff. und Urspr. p. 145. 147 gedeutet habe,
wie denn auch Herakles ja nach thebanischer Sage als Sohn
des Zeus und der Hera galt, so deutet der Tod durch ein
zauberhaftes Gewand auch auf den Gewittertod hin. Es
brennt wie Feuer, gerade wie der finnische Ukko auf die-
selbe Wolkenscenerie hindeutend ein feuriges Gewand trigt,
wir auch noch von feurigen Wolken sprechen und dergl.l).
Das zauberhafte Gewand bewirkt ebendasselbe, was, wie wir
oben p. 18 gesehen, die Titanen in anderer Weise durch Zer-
reifsen beim Zagreus hervorbringen. Wenn in diesem Herakles-
mythos so das Altwerden des Sonnengottes zur Winterszeit
und vom heroischen Standpunkt, damit verbunden, sein Tod
hervortritt, so zeigt uns in anderer Weise die Medea-Sage den
Glauben an eine mogliche Verjingung durch Aufkochen
des betreffenden Himmelswesens, was wohl auch urspriinglich
auf das Kochen im Gewitter und das verjiingt dann Hervor-
gehen des Sonnenwesens gehen mochte. Wéahrend nidmlich
nach Apollodor, Bibi. I, 9. in der Sage von der Sonnenenkelin
Medea und dem Jason einerseits das feurige Gewand des He-
rakles-Mythos wiederkehrt, nur mit dem Unterschiede, dafs
Medea dasselbe nicht dem Jason aus Eifersucht sendet, sondern
der Glauke, die er heirathen will, und diese nun durch dasselbe
ihren Tod findet, wie Heraklesl); soll Jason selbst von Medea

verno non existant, nec circa solstitium longissimis diebus, bruma vero,
hoc est brevissimis diebus, frequentes.

‘) lieber das feurige (feuersprithende) Hemd des Ukko vergi. Castron,
Finnische Myth., herausg. von Schiefner, p. 33.

2) ol Jt (Medea und Jason) 1ixov ti¢ Kogtv&ov xai Jéxa yvv dii-
mixovv tvTvyovvug, «t>the <Ji loi) 1¥¢ Kogix"ov Badtkeios KgtovTog zriv Vvyatiga
rkavxqv 'laoovi iyyua>vTo¢ nagantpipdpfvog 'ladcov Mqgduav iycépa. de oils
il wuoeiv 'lactov 9toi>S tnixaktca’™iévi) xai Tijv 'latiovog¢ ;tyagiciiav //tpnpapiivt]
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zerhackt, aufgekocht und so verjiingt sein, ,,worin sich,”
wie Otfr. Miiller, Orchomenos. 1844. p. 263 sagt, ,flir den
Tieferblickenden sogleich die mystische Legende von des Kadmilos,
Bakchos, Melikertes Kochung kund giebt: wie auch der drei-
flifsige Wasserkessel (Zépij¢ 1oirror¢”™ der diesem Zoyog It¢og
eigenthiimlich ist, in jener Sage genau wiederkehrt. Wahrend
fir die Bedeutsamkeit der Sage auch noch ihre hiufige Wieder-
holung zeigt, da sie in analoger Grundlage auch beim Aison,
Absyrtos und Pelias wiederkehrt, so weist uns der dreiftifsige
Blitzkessel auch anderseits auf das Gewitter, als die zur Aus-
fiihrung gehorige Scenerie hin, indem man bei seinem Feuer
auch in anderen Sagen den himmlischen Dreifufs im An-
schlufs an das trisulcum fulmen wahrzunehmen pflegte (s. Ursp.
p. 225). — Wenn aber in allen diesen Phasen der Betrachtung
und Mythenbildung, wie wir sie in der Kiirze hier vom Sonnen-
gotte skizzirt, wir gleichsam eine Stufenleiter in der Entwicke-
lung der Natur der betreffenden Gottheit bis zum Begriff des
Dauernden, ja Ewigen haben, dem die Vorstellung des Ab-
wesendseins wiahrend des Winters schon sehr nahe stand, so ist
nach allen vorgehenden Erdrterungen die Vorstellung einer Iden-
titit des betreffenden Wesens tiiberhaupt die erste und grofste
Stufe der Entwickelung gewesen. Je allseitiger und weiter hin-
auf wir aber die Sache verfolgen, desto mehr tritt die oben
ausfiihrlich besprochene Mannigfaltigkeit und Unbestimmtheit
der Anschauung und Betrachtung uns entgegen, welche, dem
einfachen Eindruck des himmlischen Vorganges und dem sich
daran kniipfenden Bilde ohne weitere Begriindung der Ansicht
folgend, bald dies oder jenes Ereignifs aus der andern Welt
dort oben wahrzunehmen glaubte, indem es dann, wie es ge-
rade pafste, die Sonne als ein Moment einfiigte.

Auf eine der angezogenen Mythen will ich nur schliefslich
noch etwas nédher eingehen. Ich habe schon im Urspr. p. 206 ff.
und an verschiedenen Stellen auch in diesem Buche auf den

nokkaxig, Tt) jn'ev y a/nov (nivy nénlov jre [nay ev (iivov (ja @/naxeien e u-
xpev™ ov a(UffiebaijHivii (nema moi foy&ovvTos nai¢og nvQi kaf3gio

xamaiykeyei Cet.
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Brunhild-, Menglada-, Dornréschen- und Schneewittchen-Mythos
hingewiesen, und die Waberlohe, Gewitterburg und Dornhecke
nur als aus verschiedenen Anschauungen der Gewitterscenerie
hervorgegangen erkléart. Es war die brautlich geschmiickte
Frihlingssonne, die in die Scenerie des Gewitters eingeriickt
war und daher auch ihren, zum Theil kriegerischen Charakter
erhalten hatte, welche erlost wurde. Wenn das eheliche Verhélt-
nifs von Sonne und Mond und so manche andere Beziige uns ver-
anlafsten, urspriinglich an den Mond dabei, als den ErlGser, zu
denken, so wies doch Anderes wieder dabei auf den Sturmes-
helden hin, ja in specialisirter, anderer Entwickelung schien der
Held gleichsam, wie die Sage vom Schwanritter namentlich
zeigt., zum kriftigen Sommersonnenhelden selbst zu werden,
so dafs die ihm zur Seite tretende, analoge Gottin mehr eben blofs
dieMorgenrothe war. Ich habe von diesen Wandlungen schon
oben gesprochen. Ein charakteristisches Moment dabei, welches
diese Unbestimmtheit und verschiedene Entwickelung gleichsam
erklart, ist, dafs der erwartete Erloser, der auch den Menschen
die schone Zeit bringt, unerkannt, verkleidet auftritt. Wie
Swipdagr, der erwartete Brautigam, unerkannt vor Menglada’s
Burg erscheint und sich Windkaldr nennt, seinen Vater War-
kaldr, d. h. Frithlingskalt, seinen Grofsvater Fiolkaldr, d. h.
Vielkalt (s. Urspr. p. 206), spielt Siegfried in seiner Tarn-
kappe bei der Werbung um Brunhild nach der deutschen Sage
eine Hauptrolle. Verkleidet als Freya holt Thor gleichfalls
sich im Friihling vom Riesenkdnig Thrym seinen Hammer
wieder, im Bettlergewand erscheint Odysseus unerkannt
zum himmlischen Bogenkampf um die Penelope. Wenn
die Verkleidung auf das hiillende Wolkengewand geht, so
galt anderseits auch sonst noch der Sturm gerade als der
Frithlingsbringer. Eigenthiimlich ist zunéchst, dafs man
fast noch in vollstindiger Analogie zu den Namen Windkaldr,
Warkaldr und Fidlkaldr den Friihling noch heut zu Tage erst
vollstindig mit den drei kalten Tagen des Mai, welche man
,,die gestrengen Herrn“ nennt, einziehend annimmt; dann
aber feiern Dichter noch iiberhaupt hiufig die Friihlings-
stiirme als die Friithlingsbringer. So heifst es zunéchst bei
Geibel in dem Gedicht ,,Hoffnung“ (bei Schenkel, p. 23):
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Blast nur, ihr Stiirme, blast mit Macht,
Mir soU darob nicht bangen,

Auf leisen Sohlen iiber Nacht

Kommt doch der Lenz gegangen;

wozu sich in fast noch anschaulicherer Weise fiir unseren Wind-
kaldr Uhland’s Mérznacht (in seinen Gedichten, Stuttgart. 1841.
p. 146) stellt:
Horcht, wie brauset der Sturm und der schwellende Strom in
der Nacht hin.
Schaurig siifses Gefiihl! lieblicher Friihling, du nahst!

Wir sahen oben, gemifs anderen Anschauungen, in Siiddeutsch-
land an die Friithlingszeit das Einholen des Wasservogels,
das Lenzwecken und dergl. sich anschliefsen, nach den an der
Sonne entwickelten anthropomorphischen Anschauungen werden
wir nun nicht anstehen, die mittel- und norddeutschen Gebriuche
vom Einholen des Mai- oder Pfingstkonigs, der Mai-
oder Pfingstkonigin, wie Kuhn und ich sie namentlich in
der Altmark so reichhaltig gesammelt und in den Maérkischen
und Norddeutschen Sagen mitgetheilt haben, daran zu reihen.
Es liegt iiberall ihnen zu Grunde die Nachahmung des himm-
lischen Einzugs des neuen Sommersonnenkoénigs oder
der Koénigin im Gewitterl). Namentlich schliefst sich charak-
teristisch die Verhiillung, unter welcher jene Wesen stets auf-
treten, den vorhin entwickelten Vorstellungen an. Eine Figur
fallt bei diesen Gebrduchen aber noch besonders auf, ndmlich
der in Erbsstroh gehiillte, sogenannte Bar. Wir bezogen
schon oben, und noch an anderen Beispielen lédfst es sich nach-
weisen, das himmlische Stroh auf die zackigen Blitze;
ist nun jener Bir in Erbsstroh nicht nach Allem eine rohe
Nachahmung des in Blitzstroh gehiillten, grummelnden

*) So fafste es auch im Allgemeinen schon mein leider zu frith ver-
storbener Freund Sommer, nur dafs er die Beziehung auf die Sonne und
die Gewitterscenerie in die Gebrduche noch nicht hineinbrachte und diese
mehr poetisch - dsthetisch dann deutete. S. Sommer, Sagen, Marchen und
Gebrauche aus Sachsen und Thiiringen. Halle 1846. p. 180: ,,Das Braut-
paar ist deutlich der Frithlingsgott und die Friihlingsgdttin, der Maikénig
und die Maibraut, die, wie noch schiichtern nahend, sich vor den Men-
schen verbergen; doch von ihnen aufgesucht und in die Dorfer gefiihrt
werden“ (?).
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Donnerthiers, (denn als solches diirfte sich der mythische
Béar ergebenl), welches hier den Einzug begleitet? Von derar-
tigen Einzligen der himmlischen Wesen reden ja auch sonst die
deutschen Mythen in den mannigfachsten Formen und immer
im speciellen Anschlufs an die Gewitter, wie von dem der Frau
Gode, der Berchtha u. s. w.2).

Auch das Spinnen und Weben der Himmelskorper,
von dem vorher schon bei der Sonne des Besonderen die Rede
gewesen ist, verlangt noch eine eingehendere Betrachtung und
ergiebt sich als ein weit verzweigtes mythologisches Element.
Wie nach der Edda der Himmel den Namen Windweber
fithrt, spinnen Sonne und Mond und weben die Wolken,
d. h. die himmlischen Gewénder. Die Anschauung der letz-
teren als einer Haut, eines Gewandes, ist eine uralte und
diirfte wohl den Ausgangspunkt der ganzen Vorstellung gegeben
haben3§ wobei dann die Sonnen- und Mondstrahlen, welche
die Hirten bei Uebertragung ihres Standpunkts auf die Himmels-
erscheinungen als die Milchstrahlen der himmlischen Kiihe auf-
fafsten, als die Fdden des himmlischen Gespinnstes angesehen

1) So wiirde sich auch erkldren, wenn Bjorn ein Beiname des Thor
war, und nach der welschen Sage Konig Arthur als Biar und Gott dar-
gestellt wurde. Grimm, Myth. p. 633. Der Bér schldft auch im Winter,
und somit erwacht gleichzeitig, wenn diese Deutung richtig, zur Zeit der
Frithlingswetter, der irdische und der himmlische Biér.

2) Wenn jener Bir sonst mehr neben dem Schimmelreiter, d. h. dem
Wodan, bei den Umziigen zurZeit der Wintersonnenwende, d. h. zu Weih-
nachten, auftritt, so dndert dies in der Sache nichts, denn auch diese Um-
zlige sind in ihrer mythologischen Gestaltung meist nur Nachahmungen
des im Gewitter geglaubten Einzugs der Friihlingsgottheiten und nur auf
die Zeit des neuen Jahres- Anfangs, wo die Tage wieder linger wurden,
die Sonnenwesen sich wieder der Erde zuzuwenden, wieder in’s Land ein-
zuziehen und so die Hoffoung auf die Wiederkehr der neuen, schonen Zeit
zu wecken schienen, iibertragen worden, s. Heutiger Volksglaube, p. 84 ff.
Uebrigens kommt ebenso auch der Schimmel wie der Bér bei den Friih-
lingsgebrauchen vor. s. Norddeutsche Sagen. Geb. I. 61 f. 64. vergi. Sommer,
Sagen u. s. w. p. 155.

8) Meine Abhandlung iiber die Sirenen und den nordischen Hraes-
velgr in der Berliner Zeitschrift fiir Gymnasialwesen. Jahrg. XVU. 1863.
p. 473.
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wurden, die Sonnenscheibe speciell dann aber als die himm-
lische Spindel, wie wir oben gesehen, gegolten hat Diese
Beziehung zu den Sonnen- und Mondstrahlen fand schon Castren,
Finnische Myth. p. 58, wo er von der Sonnentochter Pai-
vitar, der Mondtochter Kuutar, der Tochter des grofsen
Baren Otavatar und der Sternentochter Tahetédr berichtet,
dafs sie als junge und schone, im Weben ausnehmend geschickte
Jungfrauen geschildert wiirden. ,,Die Vorstellung von ihrer Ge-
schicklichkeit im Weben griindete sich,” sagt er, ,offenbar auf
die Aechnlichkeit, welche die Strahlen der Sonne, des Mondes
und der Sterne mit dem Aufzug des Gewebes haben. Pai-
vitar war lbrigens auch eine Meisterin im Spinnen, denn in
der Kalewala Rune 24. v. 81 f. heifst es von einem Gewebe,
dafs es so schon sei, als wére es vom Mond gewebt und von
der Sonne gesponnenl).” Ich habe dies Letztere gleich hier
angefiihrt, um darauf aufmerksam zu machen, dafs, wenn man
zwischen Spinnen und Weben unterschied, die breiter, wie
ein Webe aufzu g, sich ergiefsenden Mondstrahlen, verbunden
mit dem oft zarteren Aussehen der nichtlichen Wol-
ken, bei denen wir auch gern den Ausdruck Wolkenflor
gebrauchen, dem Mondschein verhéltnifsméfsig mehr das Weben,
der Sonne das Spinnen zu vindiciren schien, wie ja auch die
Lappen, wie wir oben p. 12 erwéhnt, die Sonne mit ihren
Strahlen ausdriicklich durch einen Spinnrocken characteri-
sirten, und die Sonnentochter Paivitar besonders spinnt, die

) Wenn Castrén p. 68 angiebt, dafs die Finnen auch der Wind-
tochter dies Amt des Webens beilegten, so beweist die von ihm dafiir aus
der Kalewala, Rune 48. v. 121 ff. beigebrachte Stelle nach meiner Meinung
zunéchst nichts, denn in dieser ist nur die Rede von dem Schilf- und Meeres-
schaum, welchen die Windestochter der Meeresgottin gleichsam als Decke
zusammengeweht; denn es heifst einfach dort:

»Wellamo, des Wassers Wirthin,
Wasseralte mit der Schilfbrust;
Komm das Hemd jetzt einzutauschen,
Deinen Rock jetzt zu verdndern, —
Hast ein Hemd aus Schilf bereitet,
Hast des Meeres Schaum als Decke,
Die gemacht die Windestochter,

Die Dir gab die Fluthentochter u. s. w.
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Sonnenscheibe auch speciell dann als himmlische Spindel-
scheibe galt.

Analog zeigt uns das deutsche Alterthum die Vorstellung
des Spinnens von Sonne und Mond; statt der Sternentochter
tritt dann aber significant die Windgottin ein, entweder in
gesonderter Personlichkeit oder so, dafs, wie so oft, jene in
diese iibergegangen, d. h. in das Gewitter eingeriickt sind. Wie
in dem Hebelschen Gedicht die Sonne das Gewolk strickte,
haben wir schon im deutschen Mérchen die Sonne als die
goldhaarige Jungfer nachgewiesen, welche stumm als
Jungfer Mundelos im Wolkenwalde spinnend sitzt, der Er-
16sung harrend. Wie die griechische Mythe Gottinnen offen-
bar in Bezug auf die goldene Sonnenscheibe den Beinamen
XOvoTiHaxaTog giebt, wovon nachher noch desWeiteren die
Rede sein wird, weifs auch unsere Sage und unser Kinderlied
noch von solchen goldspinnenden Frauen zu erzdhlenl). Wie
Frau Hille oder kurzweg die Ausgeberin im Kyfthiuser gol-
dene Flachsknotten austheilt (Nordd. S. p. 215 und 219) und
dhnliche Ziige bei den von J. Grimm M. p. 914 ff. zusammen-
gestellten Sagen von der Jungfrau, die sich sehen lafst, wieder-
kehren, léafst sich die weifse Frau bei Biesenthal geradezu mit
einem goldenen Spinnrad sehenl). Wenn diese Beziige ent-
schieden auf die Sonne gehen, so heifsen die sogen. Sommer-
faden, welche namentlich im Herbst fliegen, einmal Marien-
fiaden in Bezug auf die Jungfrau Maria, wie wir oben gesehen,
als Sonnengdtting dann aber auch werden sie mit dem Monde
stellenweise in Verbindung gebracht, in welchem der Volksglaube
auch eine Spinnerin zu erblicken wihnt}). Also auch an ihm
ist noch so die Vorstellung des Spinnens haften geblieben.
Characteristisch ist aber besonders ein Mérchen, welches wir in
den Mark. Sagen p. 282 wiedergegeben haben, vom Schwester-
chen, welches seine Briider sucht, dabei zu Mond, Sonne und

9 S. die von Mannhardt in s. Germ. Mythenf. mitgetheilten Kinder-
lieder.

2) Heutiger Volksgl. p. 108. vergi. Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 660.

3) Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 639 f. Schonwerth aus der Ober-
pfalz. TI. p. 69. Niederhoffer, Mecklenburgs Volkssagen. Leipzig. 1862. T'V.
p- 271 f. Nach Letzterem kann man sie besonders am Ostermorgen sehen.
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Wind kommt, um dort nach ihnen nachzufragen. Ueberall ist
der Sohn nicht zu Hause, der &cht alterthiimlich noch als béser
Menschenfresser erscheintl), seine Mutter aber — was in
der Sache doch dasselbe ist — sitzt vor der Thiir und spinnt.
Hier haben wir zunichst die Dreiheit von Sonne, Mond und
Wind als solcher spinnenden Wesen bestimmt ausgesprochen?),
und dafs im Unwetter speciell dann auch dies himmlische Schar-
werken sich zu entfalten schien, im Blitz man die geworfene
Spindel oder das dahinfahrende Webeschiff, so wie die
eiserne Kette, mit der gendht wird, zu erblicken glaubte,
habe ich schon Urspr. p. 245 f. an allerhand rohen Naturbildern,
wie sie sich besonders an die Frau Berchtha anschliefsen, nach-
gewiesen. Stellt sich doch andererseits auch schon als Analogie
dazu das Werfen mit dem Sonnendiskos oder den Sonnen-
scheiben im Gewitter nach griechischem Mythos s. oben p. 99.
Allerdings konnte das zunéchst nur ein Uebergehen der spinnen-
den Sonnenfrau in die Gewitterscenerie bedeuten, wie ich ja
oben auch auf den Uebergang der freundlichen, gnidigen Sonnen-
frau in die zlirnende, keifende Gewitteralte hingewiesen habe,
und jenes mirkische Mirchen konnte darnach eben nur Sonne,
Mond und Wind so getrennt haben; wenn aber anderseits das-
selbe Wesen, die Berchtha, einmal der spinnenden Sonnenjungfrau
gegeniibertritt, sie blendet, ihren Wocken verwirrt oder
im Schwefelgeruch des Blitzes besudelt (s. Urspr. eben-
das.), dann aber auch mit blutiger Hand selbst ihre Spindel
schleudert, so haben wir in Parallele zu dem Wurf des Zeus
(rubente dextera jaculatus arces) hier ganz speciell die im
Blitzwurf ihre Spindel schleudernde Blitzgottin in

1) Ueber diesen menschenfressenden Charakter der Himmelskorper
vergi, oben p. 136. 177 und meine Abhandlung iiber die Sirenen und den
nordischen Hraesvelgr in der Berliner Zeitschrift fiir das Gymnasialwesen
V. J. 1863. p. 473. 475.

2) Soeben kommen mir noch Vernaleken’s Oesterreichische Kinder-
und Hausmérchen. Wien. 1864. zu Gesicht, wo er auch noch p. 344 eine
Parallele zu dem angefiihrten Mérchen beibringt, was meine Auffassung
bestdtigt. Nach einer Version desselben aus der Gegend von Pisek in
Bohmen gelangt das Madchen ndmlich zuerst zum Mond, dann zur Sonne
und endlich zum Gewitterhduschen; da treten doch in Betreff des
angefiithrten Marchens die drei behaupteten Momente noch entschiedener
nebeneinander in besonderer Selbststindigkeit hervor.
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besonderer Personlichkeit gefafstl). Eine derartige Selbststin-
digkeit der Personification, die an und fiir sich nichts Auffalliges
hat, die wir aber nur zu unserm Zweck als eine selbststindige, ur-
spriingliche Anschauung soweit als moglich begriinden miissen, er-
giebt sich auch aus anderen Umstdnden. Mannhardt hat eine reiche
Fiille von Kinderliedern beigebracht im Anschlufs an seine Unter-
suchungen iiber die Nornen, in welchen meist von drei spinnenden
Jungfrauen die Rede ist, wie diese Dreiheit auch bei den Nornen
sowohl als bei den Mdren neben der Einheit hervortritt. Wenn
er nun die Bezichung derselben im Allgemeinen zu den Wolken-
regionen nachgewiesen, namentlich die eine der drei Jungfrauen
oder Nornen als die Gewitterfrau zu charakterisiren geneigt ist'),
so finde ich noch in dem von ihm unerklért gelassenen Zug, dafs
die eine Haberstroh spinnen soll}), einen deutlichen Hinweis auf
den Blitzzickzack, den wir schon, als Dornhecke, Reisig-
biindel, Stroh und dergl. gefafst, kennen gelernt haben. Denn
das Verwirrtsein ist eben das Charakteristische des Haber-
strohs, und in dieser Bedeutung erscheint es auch sonst auf
mythischem Gebiet. Das Verwirrte tritt aber, ganz gewdhnlich
an den Blitz sich kniipfend, auf. So Il4fst es bei der An-
schauung desselben als Haare dieselben als verwirrt, ver-
filzt gelten, worauf ich schon im Urspr. p. 226 und 252 f. die
fliegenden Haare der Hexen oder das Verfilzen der Haare
durch Frau Holle, die Elbe, den Pilwiz und den damit zusam-
menhidngenden sogenannten Weichselzopf in Verbindung gebracht
habe, wie auch die Mahrtenlocken dahin gehéren. Wenn Riickert
in dem im Urspr. p. 143 zunidchst zu anderm Zweck citirten
Gedicht den Gewittermann mit den Worten schildert:
,Hin wallt des Hauptes wirres Haar,"

so haben wir die Vorstellung, von der ich rede. Nach dieser
Analogie stellt sich also ganz einfach zu dem schon oben be-
rihrten Bilde der Zickzackblitze als Stroh, das z. B. statt des
Herzens dem Sonnenwesen im Gewitter eingendht wird, die An-
schauung vom Haberstroh, was im Gewitter gesponnen

9 Vergi. Heutiger Volksgl. p. 96.
2) Germ. Mythenf. p. 649. Vergi, auch p. 707.
8) Ebendas, p. 540 f.
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und das noch significant stellenweise in Gold iibergehend ge-
dacht wird. Ich gehe auf diese Sache noch etwas néher ein
und entnehme das Material aus Mannhardt, Germ. Mythenf.
p. 538. ,Nicht minder schwierig,” sagt er, ,,ist die Erkldrung
des Haferstrohspinnens. Indessen bieten sich mir folgende
Anhaltspunkte. Im Volksliede ,,von idei unmogeliken dingen,“
das sehr viele mythische Bestandtheile enthélt, heifst es:

Ik wét mi éne schone magd,

De minem harten wol behagt;

Ik naeme se gern to wiwe,

Konde se mi von haferstroh

Spinnen de kiene (zierliche) side.

Wie in demselben Liede u. a. die Bedingung gestellt wird: ,,s0
schast do mi de glasenborg mit énem pérd upriden,”“ welche
Forderung einer sehr vielen Mirchen gemeinsamen Legende
entnommen ist, so findet auch das Spinnen des Haferstrohs
im Mairchen seine Verwirklichung. Eine Miillerstochter soll drei
Kammern voll Stroh zu Gold spinnen und, wenn sie das kann,
den Konig heirathen. Der Zwerg Rumpelstilzchen hilft ihr, und
sie gewinnt den Konig. Dieselbe Geschichte wird von frii Fréen
mit dem groten diime, d. h. der Goéttin Frikka, erzdhlt. Diese
spinnt fiir ein Méadchen Roggenstroh zu Gold (Préhle, Unter-
harz. Sagen, p. 210. 211). Das Midchen wird dadurch die Ge-
mahlin des Konigs. Endlich kniipft sich dieselbe Erzéhlung an
drei alte Jungfrauen, die drei Schicksalsgéttinnen, wie wir
weiterhin zu erweisen versuchen werden, welche als Gegengabe
fiir ihre Leistungen sich ausbedingen, zur Hochzeit geladen zu
werden. Es scheint nach diesen Zeugnissen das Haferspinnen
in einer, noch nicht klar zu durchschauenden Bezichung zur
Hochzeit und dem Eheleben (?) zu stehen. Die drei Schicksals-
Jungfrauen, die Gottin Fria (Frikka) oder ein Zwerg spinnen
das Schicksal der Ehe, Gold aus Stroh(?!).“ So Mannhardt.
Wir sehen nach unserer Deutung in diesen Mérchen nur einmal
die in das Gewitter ibergegangene Sonnenbraut, die im
Blitzeszickzack ihr Haberstroh spinnt, dann aber eben bei
der Dreiheit der himmlischen Jungfrauen speciell in ihr die
im Gewitter selbststindig auftretende Windsbraut oder
Windin der deutschen Sage.
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Auch die Vorstellung des Webens im Gewitter zeigt uns
deutsche Mythe in mannigfachen Variationen, und ich greife ein
Bild heraus, was an die Vorstellung des Gewitters, als cines
Leichenfeldes, ankniipft, wie ich es in der Sage von den
Sirenen und dem nordischen Hraesvelgr fiir griechische und
deutsche Mythe nachgewiesen habe, und es auch noch in der
ebendaselbst besprochenen Mythe vom menschenfressenden
Kyklopen und der stets von Blut triefenden Wolkenhdhle
des Cacus, die mit Menschenko6pfen garnirt war, hindurch-
bricht. ,,Das Schicksal der kommenden Schlacht verkiinden die
Valkyrien voraus,” sagt Mannhardt, ,,indem sie ein blutrothes
Gewebe weben. Nach der Njalssaga sah am Tage der Schlacht
von Dublin im J. 1014 ein Mann auf Katanes zwolf Jungfrauen zu
einer Kammer reiten und dort verschwinden. Er guckte durch
ein Fenster in das Gemach und gewahrte da, dafs die Frauen
ein Gewebe aufgefiihrt hatten; Menschenhdupter hingen
statt der Gewichte herab, und Gedarme dienten statt des
Zettels und Einschlags, ein Schwert vertrat das Schlagbrett,
ein Pfeil den Weberkamm. Dazu sangen die Jungfrauen:

Weit ist geworfen — zum Beginn der Schlacht —
Des Webestocks Aufzugwolke, es regnet Blut;
Schon ist liber die Gere das graue Gewebe
Der Krieger gespannt, das die Freundinnen fiillen
Mit des Schlachtenwerks blutrothem Einschlag.

Wir weben, wir weben das Gewebe der Schlacht,

Das der junge Konig vor sich hat;

Fern sollen wir gehen und in die Schlachtreihen stiirzen,
Wo unsre Freunde die Waffen wechseln.

Von einem #hnlichen Gewebe traumt Ingibjorg, der Gattin Palnis,
in Vorahmung kommenden Kampfes. Das Gewebe ist grau.
Ein Gewichtstein fillt herab, Ingibjérg hebt ihn auf, und siche
da, es ist ein Menschenhaupt, das Haupt des Konigs Ha-
raldr Gormssonr.“ ,Da in den alten eddischen Volksliedern,“
fahrt Mannhardt fort, ,,die Valkyrien niemals in so grausen-
hafter Weise, wie hier, auftreten, miissen wir als Zuthat der
getribten Sage des XI. Jahrhunderts die Menschenhéupter
und Gedadrme aus diesen Schilderungen entfernen, dann bleibt
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als alte und dchte Grundlage der Sage stehen, dafs die Valkyrien
ein Gewebe verfertigen, an welches das Schicksal der Schlacht
gekniipft ist.“ Ich kann Mannhardt in diesem Letzteren nicht
beistimmen, das Ganze ist vielmehr ein &dcht urspriingliches,
rohes Bild der Auffassung der Gewitterscenerie, in welcher die
himmlischen Wolkenméadchen zu wirthschaften und zu weben
scheinen, wie die ihnen nahe verwandten, schwarzen aber
weifszahnigen Keren ja auch an den Leichen zerrenl),
die Sirenen von hinschwindenden Hé&uten und Knochen
umgeben zu sein schienen. So weben also, mit der Hinein-
ziehung eines derartigen Bildes, die Valkyrien unter dem
Sturmesgesang, der ja auch die Sirenen charakterisirt, das
graue, dann aber auch blutigrothe Wolkengewand der kom-
menden Schlacht. Wenn das Schwert, welches das Schlag-
brett, und der Pfeil, der den Weberkamm vertrat, uns an
analoge, ganz gewohnliche Anschauungen des Blitzes erinnert,
werden wir auch Donner und Blitz anderseits in den Men-
schenhduptern und Gedirmen nicht verkennen. Wie der
Donner ganz gewohnlich als rollende Kugel aufgefafst wird,
habe ich schon im Heutigen Volksgl. p. 105 die rollenden
TodtenkOpfe in so vielen, auch urspriinglich am Himmel
spielenden Spukgeschichten auf denselben bezogen, und wie sie
des Cacus Hohle garniren, galten sie hier als Gewichte, wobei
noch significant das Herunterfallen des einen hervortritt,
gerade wie Thors Wetzstein auch herabféllt auf die himm-
lischen Regenbogenmaihder, dafs sie dariiber in Streit ge-
rathen, Kadmos Steine unter die aus den Drachenzihnen

1) Grimm, Myth, p.398, sagtvon den Keren: ,,Hesiod (sc. Here. 249—254)
lafst die dunklen, weifszahnigen Keren um fallende Krieger
streiten, jede schldgt ihre Klauen um den Verwundeten, begierig sein Blut
zu trinken, gerade wie er den Moeren Klauen und Blutgier beilegt,
wodurch sich von Neuem die Identitdt der Nomen und Valkyrien besta-
tigt.* Wenn die Schwirze und Weifszahnigkeit der Keren auf die
dunklen Gewitterwolken und die blendendweifsen Blitze geht, so
stellen sich in letzterer Hinsicht die Keren aucli wieder zu den Grden, den
drei Schwestern mit dem einen fabelhaften Zahn (s. Urspr. p. 192), und
den Gorgonen mit den Eberzdhnen. Apollodor, Bibi. II. 3. 4 (vergi.
Heutigen Volksgl. p. 69).



241

im Gewitter erwachsenden Wesen wirftl). Die Eingeweide
erinnern iibrigens wieder an das Verfilztsein, wie es vorhin bei
den Haaren und dem Haberstroh als charakteristische Auffassung
der Blitze hervortrat, und stellen sich dazu als Analogon, so-
bald man eben an Theile des menschlichen Korpers bei der
Gewitterscenerie dachte, so dafs Alles sich zu dem Bilde zu-
sammenfiigt, wie wir es deuten.

Analoge Naturbilder vom Spinnen und Weben der himm-
lischen Wesen treten nun auch in der griechischen Mythologie
hervor, nur sind sie lieblicher und schoner meist in der Auf-
fassung, obgleich, wie schon oben angedeutet, auch deutscher
Glaube nicht lauter so grausige Vorstellungen, wie die eben er-
wiéhnte, producirte. An den aus dem Finnischen nachgewiesenen
Glauben von der Sonne als einer Spindel erinnert zunichst,
wenn gerade mehrere der bedeutendsten Goéttinnen den Beinamen
XQV6l] Zazavog fiihren und ihnen so eine goldene Spindel
beigelegt wird: wir werden es auf dieselbe Anschauung der
Sonne und der Sonnenstrahlen, wie ja jene auch bei den Griechen
als ein dloxog galt, zurlickfiihren. So haben also zunédchst Artemis
und Leto, des goldhaarigen Sonnengottes Schwester und
Mutter, den Beinamen xQi'OijZdxaTog, wieder ein deutlicher Be-
weis, dafs neben einander minnliche und weibliche Auffassungen
sich an die Sonne gekniipft, Apollo und Artemis sich in dieser
Beziehung zu einander verhalten wie Helios und Eos, wenn sel-
bige neben einander den Tag liber am Himmel auftreten, wéhrend
anderseits doch wieder eine andere Anschauung scheint zu Grunde
gelegen zu haben, wenn bei ihrer Zwillings gebuirt Artemis als
die erstgeborene galt. Wenn man dies nimlich zunichst auch
auf Morgenrothe und Sonne beziehen kdnnte, so greift doch auch
hier wohl, wie noch sonst, dieser hervortretende Dualismus weiter.
Denn schon in der im Gewitter eingetretenen Geburt des Gottes
und der Géttin, worin sie eben als die erstgeborene auftritt, er-
scheint sie durch die Parallele mit der regenbogen geschmiick-
ten Fileithyia, wie ich es im Urspr. p. 114f. gedeutet habe, zu-
néchst gerade auch so, als die dem Sturmesgott Apollo vor an-
eilende und das Gewitter zur Entwickelung bringende
Windsbraut, wie auch Anderes daun bei Apollo und Artemis

1) Ueber die Deutung dieser Mythen s. Ursprung p. 136 f. 277.
16
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auf die oben p. 188 ff. den himmlischen Zwillingen zu
Grunde gelegte Vorstellung von Sonne und Mond als himm-
lischen Lichtkindern hinweist; so dafs wir in der Artemis iiber-
haupt wohl urspriinglich eine dem Sonnenwesen nach Art der
Lampetia voraneilende Mondgéttin hétten, die dann als die
Lichtbringerin mit der Morgenrdthe und der Sonne in Verbindung
gekommen wiére (s. p. 212 u. 146 f. 170. 173). Dies wiirde auch
hier wieder als das Urspriingliche, das Hineinwachsen in die Ge-
witterscenerie als eine besondere Phase in der Entwickelung
beider Gestalten, wie bei den Dioskuren, anzunehmen sein.
Wie aber Artemis und Leto erscheint nun auch Amphi-
trite, die Gemahlin des himmlischen Wassergottes Po-
seidon, den Pindar Ol. VI s. f. daher né<ng JI"i-
(piTOIT-r;; nennt, mit goldener Spindel, also in Beziehung
zur Sonne. Dasselbe gilt dann in analoger, verallgemeinerter
Weise von der ganzen Schaar der ihr verwandten Nereiden,
d. h. der himmlischen Wasser- und Regengottheiten, wo-
durch in anderer Weise auch bestétigt wird, dafs ihr Terrain,
wie das des den Blitz zack schwingenden Poseidon, ur-
spriinglich der Himmel warl). So spinnen und weben dann
endlich alle Nymphen iiberhaupt, d. h. alle Wolken-, Wind-
und Wassergottinnen des Himmels in der allgemeinsten
Bedeutung (s. die Stellen in Damms Lex. Hom. Pind. unter
XQ0i)6Tjlax«Toc). Thr eigentliches Gebiet ist ndmlich, nach Prel-
ler. I. p. 565, ,jenes ddmonische Stillleben der Natur in der
verborgenen Einsamkeit der Grotten und entlegenen Théler
(d. h. nach meiner Deutung urspriinglich in den Wolken-
hohlen und zwischen den Wolkenbergen), wo sie spinnen
und weben, bezaubernde Lieder singen und baden (d. h. im
Sturm und im Regenwolkenbade), der ihnen anvertrauten
Gotterkinder (d. h. der im Gewitter geborenen Wesen)
pflegen, mit der Artemis (recht eigentlich als Windgottheiten)
jagen, mit Dionysos schwirmen, mit Apollo und Hermes der
Liebe huldigen, mit dem zudringlichen Geschlecht der Sa-
tyrn in einem bestindigen Kampfe leben.“ Wenn jenes Buhlen
besonders, wie ich im Urspr. an den betreffenden Stellen nach-
gewiesen, an Anschauungen ankniipft, welche sich an die Ge-

1) lieber Poseidon s. Urspr. u. A. p. 127. 164 f.
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wittererscheinungen angeschlossen haben, wo alle Augenblicke
der Coitus geiibt, die Wolken schwanger zu werden oder immer
vor den buhlenden Winden in Flucht zu sein schienen, so ist
das uns hier besonders von den Nymphen Interessirende und
zugleich auch das Allgemeinste, dafs sie unter Gesang spin-
nen und -weben, d. h. stets bilden sich unter des Windes
Wehen Wolken, und demgemaifs erscheint Spinnen und Weben
als die vorziiglichste Thétigkeit der himmlischen Méadchen.
Auch bei den Griechen scheint specicll das Weben, wie
auch natiirlich, sich besonders an das Gewitter angelehnt zu
haben. Die Anschauung klingt auch noch bei Nonnus (Dion.
XIV. V. 292 sqq.) hindurch, wenn es heifst:
meimv/o: abmEJoEvea nu QITQo %o v oXxov ixpaivtov
OVQavOg¢ sBOOVTIGSY, EJEI TOTE paoTVQI IWQdto
vizrj¢ Ivéogdévoio TEXOC ykxvmEv6amo 1PEL].
Im Allgemeinen erinnere ich in Betreff der hergehdrigen Mythen
an die SEQyavTj, welche der Hera das Gewand gewebt
haben sollte, das sein Analogon in dem yicwv des vspEXrjyE-
OETao zhég findet, d. h. dem Gewittergewande, welches
Athene dann auch, zum Kampf ausziehend, selbst anlegt (s.
Urspr. p. 246. 118). Dann denke ich aber besonders dabei an
die homerischen Bilder von der webendeji Kalypso und Kirke,
der hiillenden Wolkengéttin und der namentlich an das Ge-
witter sich anschliefsenden schlimmen Sonnentochter,
welche sich zur Athene verhilt, wie die freundliche Berchtha
zur bosen Hexe, unter deren Form jene auch, wie die ihr
analogen Holda und Frick, auftritt. So heifst es von der Ka-
lypso also Od. V. V. 61 sq.:
— 1 T EVOOV « oiehimt? oni- xaXm"
i6TOV EHOWwOfIEVI] XQV6EIi; XSQXId; VCpaiVEV'
von der Kirke Od. X. v. 221 sqq.:
Kloxric. 63 Evoov dxovov ccEidovtiijg orii xaXi],
i6I0V EJIOyOLEY))C péyav, QOTOV* Oia &E(XBIV
Xemree xai wyaclEVIa xai ayXaa sgya néXovmai.
106l OF pv&wv [JOXE noXiTriQ, OQX«{AOC CCVOQwY,
O¢ fIOL XT°OIOTOC ElaoMV TjV, XEOvOTaTOC TE*
12 (fiXoij EVOOV y«Q TIC EMOIXOLEVI] p,éyav I6iov
xaXov aoidtccEi, — dansdov 0} anav df;(fjip,EpvxEV. —
16*
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Hier haben wir doch deutlich, im Anschliffs an die vorhin ent-
wickelten Anschauungen und Bilder, die unter hallendem Ge-
sang, dafs die himmlische Halle drohnt, mit goldenem
Webeschiff, d. h. wie in der Valkyrien-Sage mit dem hin-
und herfahrenden Blitz, webenden Goéttinnen des sich ent-
wickelnden Unwetters, wozu namentlich dann die ganze Mythe von
des Odysseus Ankunft bei der Kirke und sein dortiges Abenteuer,
wie ich es im Urspr. p. 269 entwickelt habe, vortrefflich pafst.

Eine besonders charakteristische Gestalt sind in der grie-
chischen Mythe noch in dieser Hinsicht die Moiren, bei denen
wieder das Spinnen significant hervortritt. Wie ich schon
oben den im Gewitter das blutige Schlachtgewebe webenden
Valkyrien die Keren zur Seite stellte, gelten die Moiren bald
als die Schwestern der Keren und Kinder der Nacht, bald
werden sie mit den Erinnyen zusammengebracht, diesen Ge-
wittergeburten mit ihren Schlangenhaarenl). Aber nicht blofs
in dieser Hinsicht, auch sonst sind sie entschieden Gewitter-
wesen wie jene, und ihr Bild ist, wie das der Valkyrien,
dieser Scenerie entlehnt, besonders, wenn sie als die ungliick-
seligen, verderblichen, iibergewaltigen Geburts- und Todejs-
gottinnen erscheinen, denn beiderlei Vorstellungen kniipften
sich, wie ich im Urspr. d. Myth, nachgewiesen, ganz ge-
wohnlich an das Gewitter. So wurden sie zu Schicksals-
gottinnen iberhaupt. Wenn sie sich hierin ganz zu den
nordischen Nomen stellen, denen sie auch in ihrer ethischen

*) Ueber die Beziehung der Moiren zu Keren und Erinnyen s. Jacobi,
Mythol. Wérterbuch, p. 630 f. und Preller, Griech. Myth. 1. p. 414: ,Die
Moiren treten auch“, sagt der Letztere, ,,personlich in das Getimmel der
Schlacht, wo die Moire, nach den Schilderungen Homers, an die Kdmpfen-
den dicht herantretend, wiirgt und todtet, den Fallenden packt und zu
Boden reifst, seine Glieder bindet, seine Augen umnebelt, daher (?) sie
nach Apollodor I, 6. 2 auch in der Gigantomachie mitkdmpfen, die wilden
Riesen mit ehernen Keulen zu Boden schlagend. Also sind die Keren
und Moiren sehr nah verwandte Begriffe, wie sie auch im Bilde vereinigt
werden.” In ihrem Antheil am Gigantenkampfe finde ich natiirlich eine
urspriingliche Beziehung auf die Gewitterscenerie, und die ehernen
Keulen gehen meiner Meinung nach auf den im Blitz leuchtenden,
Alles niederschmetternden Donner schlag. Darum trégt auch Herakles
eine solche Keule.
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Entwickelung gleichen, weist aber auch anderseits, neben dem
beiden gemeinsamen Charakter des Spinnens, die beiden ge-
wohnlich beigelegte Drei zahl, bei der sonst verschiedenen Deu-
tung derselben, auf ecinen gemeinsamen natiirlichen Hinter-
grund hin, der sich dann eben nur verschieden bei beiden
Volkern entwickelt hat. Nun koénnte man bei dem zunéchst
entwickelten Hintergriinde an eine Trilogie denken, wie sie
etwa im Arges, Brontes und Steropes hervortritt; wenn aber
auch moglicher Weise sich die Dreizahl an diese drei Symptome
des Unwetters oder an Sturm, Blitz und Donner angelehnt
haben mag, halte ich doch dies nicht fiir das Urspriingliche.
Wir sahen ndmlich durchgehends doch die Vorstellung des
Spinnens von der Sonne und den Sonnenstrahlen ausgehen,
wenn auch dieselbe dann im Gewitter zu eigenen Bildern und
selbststandigen Personlichkeiten sich entwickelte. Nun tritt
neben den drei Moiren eine KXwu&w besonders hervor, wie auch
anderseits die Eileithyia, die Gebarmutter xam’ den
Moiren nahe tritt und auch im Bilde des Spinnens sich mit
ihnen beriihrt (Preller, Griech. Myth. 1. p. 402. 414). Ich habe
im Urspr. darauf hingewiesen, dafs die letztere bei der Ge-
wittergeburt die zu derselben eilende und dieselbe zei-
tigende Windsbraut zu sein scheine, welche deutscher Volks-
glaube noch daran anklingend die fahrende Mutter oderander-
seits die barende Vrouwe selbst nennt (s. Urspr. p. 115).
Anderseits deutet aber wieder mir der Beiname derselben
als die gute Spinnerin (#vZivog) nach Allem auf die Sonne
hin, und auch dieses wiirde in die Scenerie einer Gewittergeburt
passen. Wie die Sonne in das Gewitter einriickt, konnte sie
ebenso die Geburten zeitigende Eileithyia, wie die Hebamme
der deutschen Sage geworden sein, welche zur Entbindung der
gewitterschwangeren Wolke im Reich der himmlischen
Wasser- oder Zwerggeister geholt wird (Urspr. p. 251). Wenn
ndmlich die umwobene Sonnengo6ttin Metis oder Thetis in
Wasser, Feuer und Wind sich zu wandeln schien, konnte auch
die dahineilende Windsbraut als ein jener Vorstellung sich
anschliefsendes Bild gedient haben, so dafs man eben in dieser
Wandlung die zur Entbindung des Gewitters dahineilende
Gottin wahrzunehmen meinte, wie nach anderem Bilde im
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Blitz z. B. der silberfiifsigen Gottin Fufsspuren leuch-
tetenl). So meine ich also, dais die eine Klotho, die Eileithyia
aber namentlich als die gute Spinnerin, uns auch hier auf die
Sonne als Ausgangspunkt zuriickfithre, als tiberhaupt auf die
Quelle der Vorstellung vom Spinnen des Lebensfadens, der
dann im Gewitter sein Ende findet, indem, wie die Sonnen-
haare im Gewitter abgeschnitten zu werden schienen, auch im
Blitz der Lebensfaden zu reifsen schien. Und halten wir nun
dazu schliefslich das oben, freilich aus anderen Mythologien,
iber die spinnenden himmlischen Wesen Beigebrachte, so
meine ich, nach dem ganzen Gang der Untersuchung und den
ubereinstimmenden Elementen, dafs die drei himmlischen Moiren,
Pareen und Nornen urspriinglich die drei spinnenden Son-
nen-, Mond-und Gewitter- (oder Sturmes-) Jungfrauen
gewesen, wie Plut, de facie in orbe lunae XXX. auch die Atro-
pos mit der Sonne, die Klotho mit dem Monde ausdriicklich
noch in Verbindung bringt; dafs aber die eigentliche Ausfiihrung
des ganzen Bildes sich meist an das Gewitter angeschlossen,
die Mondjungfrau namentlich bald in den Hintergrund getreten
sei, wefshalb sich auch die zuweilen auftretende Zweizahl
dann erkldren wiirde. Unter Ausfithrung des Bildes verstehe ich
u. A. auch das Werfen des Looses, was einmal daran er-
innert, dafs Apollo und Zephyros im Gewitter, wie wir oben
gesehen, mit dem Sonnendiscos spielen, Ganymedes und Eros
in den himmlischen Gefilden Wiirfelspiel treibenl), Hermes

1) Ueber das Letztere s. Urspr. p. 167, iiber die Wandlungen der
Himmelsgottin ebend. p. 123, dem ich noch folgende Stelle hinzufiige. Bei
Quint. Smyrn. IT1. 619 sqq. sagt Thetis von sich:

«AA’ 071 pitV Carj¢ «VGHOC MikoV, «kkolt tF V(F0)Q,
akkoit F oiuivto Ivakiyxio¢ 1t nvgog oQpir;.

2) Apollonius Argon. III. Als Aphrodite auf Veranlassung der Hera
den Eros sucht, heifst es das. v. 114 sqq.:

wQr (Fi Tov y' anavtvxkt /liae Akaktgy iv othkwy,

ovx olov, pitia xal ravvpiildta, ibv Qa noit Ztu;

ovQavié iyxaitvaaatv i/fiauov dxkavaroiCii’,

xakkto¢ ipitQ*tis. apup acicayvakoiGi (Fi toi yt

v Ovatioig, ait xovQoi bpufottg, tipiowvio.
Der goldene Ball des Zeus, welchen sie ihm verspricht, und mit dem jener
als Kind gespielt haben sollte, kniipft deutlich an die Erscheinung des
Regenbogens an, wenn es heifst:
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dann und Wodan, die Gewittergétter, speciell als Vorsteher
oder Erfinder des Spiels geltenl), wie auch die deutschen
Gotter im alten Idafelde ,heiter mit Wiirfeln spielten,” und in
dem nach der Wiedergeburt erneuten die wundersamen,
goldenen Scheiben im Grase wiedergefunden werdenl), deut-
scher Aberglaube endlich noch Kegelspiel im Gewitter ge-
radezu annimmt}), die Substitute des in den Wolkenberg
gebannten Kaisers Karten dann spielend), Alles Vorstellungen,
die auch eine Anschauung wahrscheinlich machen, nach welcher
im Donner die geworfenen Wiirfel dahin zu rollen und
so das Loos iiber jemanden geworfen zu werden schien, was
dann fiir den Betreffenden zum Todesloos wurde.

An die drei an Sonne, Mond und Wind sich kniipfen-
den himmlischen Wesen, wie sie in den eben besprochenen My-
then als drei Spinnerinnen und namentlich als die drei
Moiren des griechischen Glaubens uns entgegentraten, schliefst
sich aber noch ein anderes Moment. Die Dichter schildern
namlich die Moiren als alte und héafsliche Frauen, als ve-
teres und ysOcciai (Jacobi, Mythol. Worterbuch, p. 633), wozu
die ihnen nahestehenden einzahnigen Graeen passen. Und wie
diese wieder, in Riicksicht auf den fabelhaften ,,einen“ Zahn,
sich zu den weifs zahnigen Keren stellten und auch in dieser
Hinsicht an die Gewittererscheinungen sich schlossen, konnte
zundchst aus diesem natiirlichen Substrat auch ihr Charakter

<ry«ig«y IvrQoxakov, Tj ou aii yt ptikiov «Aio
vtiQtov 'Hq «iamorw xamaxmvkmicoy ci¢éiov.

XQO vota piv oi xuxka TiTtiyaT«»' «pqgi d' txaoT<p
dmkéav «tpidte nfQirjyifs tikiooovTaf

XOvmai dt Q«qai vi6iv' ikii; ¢T EmdtdQopt nacaic

xvavér;. autQ si piv tctic Ivi x$00° S«kow,

aoTrj¢ w¢ gktyidovTa di 1)lQos okxov itjaiv.

1) Jacobi, Mythol. Worterb. p. 441. Grimm, Myth. p. 136. 145.

2) Simrock, Edda. 1851. p. 4. 11. vergi. Simrock, Myth. p. 173.

) Nordd. Sagen, p. 455.

4) So spielen im Muschwillensee, d. h. dem (untergegangenen) Ge-
wittersee (s. Urspr. p. 261 f.), bartige Minner. Die wilde Jagd spielt
Karten, Nordd. S. p.58; in Nobiskrug, der altméirkischen Unterwelt, spielen
die Todten Karten, der Wirth von Nobiskrug ist durch Wiirfelspiel
reich geworden, Nordd. S. p. 131. Auch der christliche Teufel tritt in Be-
ziehung dann zum Wiirfelspiel. Grimm, Myth. p. 958.
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Hals Alte” stammen, wie ich einen solchen vorher schon im
Allgemeinen als eine oft wiederkehrende Eigenthiimlichkeit der
Gewitterwesen, niamlich als finsterer, grummelnder, kei-
fender Alten, erwidhnt habe. Aber auch eine andere selbst-
stindige und allen drei Wesen in ihrer Gesondertheit gleich-
mifsig zukommende Anschauung mochte hier Platz gefunden
haben, sahen wir doch auch oben schon, wie nicht blofs auf
jener Basis sich die Vorstellung alter himmlischer Wesen ent-
wickelt zu haben schien, sondern auch anderseits z. B. das
Matterwerden der Sonne im Winter (der sol languidus)
ein derartiges Bild hervorrufen und mit den winterlichen Wesen
verkniipfen konnte. Ebenso liegt die Annahme nun ziemlich
nahe, dafs auch speciell die ewig dort oben an den Wolken
spinnenden himmlischen Wesen von Hause aus als uralte ge-
dacht wurdenl). Es wire das gleichsam ein Prototyp der ihm
spéter beigelegten Ewigkeit selbst gewesen. Erschien dann die
Sonne in besonders jugendlicher Gestalt, so im Friihjahr z. B,
hatte die Alte selbst entweder diese Gestalt angenommen oder
sich durch Zauber wirklich verjiingt, oder es war die Sonnen-
tochter und dergl. mehr.

Ich kann von dem oben gewonnenen Bilde der Eil ei thyia
aber nicht scheiden, ohne noch auf eine hochst eigenthiimliche
Uebereinstimmung in der griechischen und deutschen Uran-
schauung bei aller Wandlung der Elemente aufmerksam zu
machen. Im Volksgl. p. 43 f. habe ich nidmlich eine Sage aus
Mecklenburg mitgetheilt folgender Art: ,,Ein Bauer hat mal die
wilde Jagd gesehen. Er war iiber Land gewesen, und wie er
zurickkam, setzte er sich, miide wie er war, unterwegs auf
einen Baumstamm, um sich etwas auszuruhen. Wie er so da
safs, die Beine iliber Kreuz geschlagen, kam ein ganz kleines
Mainnchen zu laufen, das huschte ihm unter die Beine.
Wihrend er noch so dachte, was das wohl zu bedeuten habe,
kam der wilde Jager dahergejagt, ein gewaltiger Riese hoch
zu Rofs. Der hielt vor ihm und rief ihm zu: ,,Stofs es von
dir.“ Der Alte safs aber ganz ruhig, auch als er es zum zweiten
Male rief, wie er es aber zum dritten Male schrie, da wurde

*) Von den hierher schlagenden Sagen der Jungfrau, welche verwiinscht
ist, ,,ewig zu leben,“ habe ich schon im Heutigen Volksgl. p. 99 gehandelt.
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ihm ganz angst zu Muthe, und er that es. Da sah er, wie das
Mainnchen einen Berg hinauflief, so schnell wie eine Kugel
lauft, und hinter ihm her jagte die wilde Jagd, und das war
ein Geschiefse und ein Bellen der Hunde, das war furchtbar.
Und nicht lange dauerte es, da kam der wilde Jager zurtck,
der hatte zwei mit den Haaren zusammengebunden
vorn kreuzweis iiber dem Pferde zu liegen.“ Ich habe a. a. 0.
nachgewiesen, dafs, wie nach christlichem Glauben des Mittel-
alters unser Herrgott im Gewitter den Teufel verfolgt, und nach
nordischem, heidnischem Glauben Thor die Riesen, welche sich
dann im Blitz als Kn#uel dic Wolkenberge hinabrollen und
hinter dem Regenbogen, als einer Sichel in der Hand himm-
lischer Méhder, Schutz suchen, so die obige Sage uns die Verfol-
gung eines im Blitz dahinlaufenden kleinen Wesens durch
den Donner zeige, dhnlich wie in Agricola’s Sprichwortern sich
fir den Blitz die Bezeichnung findet, ,,das Blaue, was vor
dem Donner herlauft,” und verweise im Allgemeinen auf
die dort gegebene Darstellung. Nur als eine Art paralleler An-
schauung vom Spiel des Donners und des Blitzes im Gewitter,
welche freilich umgekehrt endet, will ich noch eine bei anderer
Gelegenheit schon von Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 570 an-
gezogene Stelle aus Talvj’s Volksliedern der Serben anfiihren,
wo die Vila sich einen Wolkenthurm baut, und es weiter heifst:

Sitzen will sie da und zuschauen,

Wie der Blitz spielt mit dem Donner,

Und lieb Schwester mit zwei Briidern,

Und die Braut mit ihren Fiihrern.

Blitz besiegt im Spiel den Donner u. s. w.

Die obige Scenerie mit den kreuzweis mit den Haaren zu-
sammengebundenen Zwergen, welche auch sonst in diesen Ge-
witterbildern wiederkehrt, erinnert nun, wie ich ebendas, p. 47
angefiihrt, an die sich kreuzenden Blitze, als diec Haar-
flechten himmlischer Wesen, und l4fst das iber dem Wolkenrofs
liegende Jagdstiick eines zuriickkehrenden Gewitters —
in der grandiosesten Weise, wie stets, aufgefafst, — so erscheinen.
Hierzu bietet nun zunédchst die griechische Sage ecin kleines
Analogon, wenn der griechische Gewitterheld Herakles in
der Sage mit den Kerkopen diese beiden Zwerge fingt
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und an einen Stock iliber den Riicken hédngt und so fort geht,
der Unterschied ist nur der, dafs der wilde Jidger reitet, jener
gehtl). Wenn {ibrigens daran in jener Sage sich der Zug kniipft,
dafs die Kerkopen gelacht, weil sie den Herakles als jlEXa -
Tivyo¢ erkannt, so filhrt das nur die gedachte Scenerie aus.
Denn wenn das Erstere an das koboldartige Lachen und
so an die Vorstellung einer gewissen Art von Donner als eines
Lachens ankniipft, von der ich im Urspr. p. 109 f. des Aus-
fihrlicheren geredet habe, so weist das Letztere auf die
schwarze Gewitterwolke deutlich hin. Denn wenn nach grie-
chischem Glauben an den Schwefelgeruch und andere Art
von Donner sich die Vorstellung des Hofirens anschliefst)),
so pafst es doch ganz dazu, wenn die Wolke, welche sonst als
Euter oder Brust je nach Umstinden galt}), unter sol-
chem Reflex als Hinterer gefafst wurde, und die schwarze
Farbe hebt noch charakteristisch genug die Wolkenfarbe hervor.
Als Hinterer erscheinen auch sonst die Wolken, z. B. in
dem Aberglauben, dafs, wenn Jemand das Mittel hat, die Hexen
in der Kirche zu erkennen, d. h. also am Hexensabbath bei
ithren himmlischen Wolkenversammlungen, sie dann,

9 Westermann, Mythogr. 1843. p. 375. dio wvis «cTflyoi x«r« y>jv
nadav adixlav Ivdtixvv™tvov I[Xlyovio Kigxomeg, Ix Tri; TWY tgyiov dQI™NUT]TO
v Inwvvpiav Xayovrtg. o julv yag avmuyv IXiytto llaacaXog, b di Hitgog
kXmitiwy, (ii¢ qijci diog o vnopvTjfittTtoiije. Toutous CIi  priTri", Mt vovi¢ mio
Ovo[rami, iwoaxuia xama yijv noXXa dtiva Igya™opivouq avTous, tint, ntQi-
Tvytiv ptXa/anvyer. xai 1ot Tou ‘HgaxXtovg imo dlvd¢ov xoi/neipivov xai
muwy  airroti onXwv imoxtxXijutvtov mel oumw, nX»)6idoavits ovmoi moi; onXoig¢ Ini-
yti¢™dai IBovX*Htjaav. tv&i>e dt 0 ‘HeaxX"¢ aia™6itvog, Xafiiiv avlove xai
xamax igaXa Ini CvXov dtefitinas lfBdoTactv I™"omadtv. xai TOTI
Ixtivoi 1m)¢ ToXrj¢ Tljs iavewrv figTQO¢ Ifivtj6$hicav XQt/ddfitvoi, mov ‘HeaxXiovs
lijv nvyijv ftiXaivav dtasaptvoi Ix Tli¢ v TCLAv daavlyTog. oi di nghbe
aXXijXovg aumo TOVTO diaXtyé’itvoi yIXwma noXuv ngosijipav me 'HeaxXti. xai
tv&vs xama TOCTO muwyv dtapinv IXutQidGeiTo xai aniXvctv avIoug.

) Vergi, im Urspr. der Myth. p. 6. 65. 74. 78. 196—198. 225. 246,
dazu stelle ich noch jetzt die von Sandvofs im Programm des Friedlidndi-
schen Gymnasiums v. J. 1863 p. 4 Anm. aus Grimm’s Worterb. angefiihrte
Stelle des Erasmus Alberus, der zu Gotzenhain in der Dreieich Pfarrer
gewesen, wo man von dem Gestank, der aus Siimpfen oder schwefe-
lichten Wassern aufsteigt, sagt: Der Alp feistet also (incubus pedit).

3) Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 176. 163. 188. Anm. 5.
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wie sie sonst Wolkenmilchkiibel auf dem Kopfe zu haben
scheinen, arschlings, dem Hochaltar zugekehrt, sitzen sollen.
Denn dafs dies nicht etwa blofs ein obsconer Scherz ist, zeigt
die Sage, welche Leoprechting aus dem Lechrain. Miinchen. 1855.
p.- 13 dazu mittheilt, wo es heifst, dafs die Hexen den ver-
folgen, welcher sie so iiberrascht, und wenn sie ihn auf of-
fener Strafse noch finden, ihn jaimmerlich zerkratzen, um
ihn wo mdglich blind zu machen, was sich ganz zu &hnlichen
Scenerien bei der wilden Jagd des Gewitters stellt und das
Ganze auch in dieser Hinsicht an dieselbe himmlische Scenerie
ankniipft. So steckt umgekehrt nach Litthauischer Sage der
Jager seinen Hintern in die Versammlung der (im Regen)
waschenden Hexen und ldfst einen streichen, worauf ihn
die Hexen verfolgen und seinen Rock zerreifsen, den sie
erhaschen, was sie sonst mit ihm gethan haben wiirden, gerade
wie es der Werwolf thut (s. Heutigen Volksgl. p. 120); Alles
Bilder, welche an die Wolkenversammlung unter den ver-
schiedensten Scenerien, bald eines Hexensabbaths, bald einer
Waschversammlung, ankniipfen und darin die im Ge-
witter stattfindend geglaubte Verfolgung dem Anfang ent-
sprechend ausfiihren, wo namentlich in den angefiihrten Sagen
das Reifsen in den Wolken, wie schon oben p. 20 bei den
himmlischen Katzen angefiihrt ist, bedeutsam noch neben
dem Erblindenmachen hervortritt. Wenn aber so der He-
rakles recht eigentlich den Gewittergott in roher
Weise charakterisirt, so wird man unwillkirlich daran erin-
nert, dafs, wic so mancher kleine Aberglauben in hohes Alter-
thum hinaufreicht, und die alten Traditionen sich ergidnzen, auch
nach deutschem Aberglauben noch heut zu Tage die Adligen,
deren Geschlechter ja das Alterthum so vielfach mit dem Him-
mel in Verbindung brachte, sie selbst namentlich dorther stammen
liefs, — wobei dann die Gewitterscenerie auch sonst die Bilder
abgabl), schwarzen Hintern haben sollen; gerade wie die
Merowinger noch in den Borsten am Riicken das Wahrzeichen
ihres himmlischen Ahnherrn angeblich an sich tragen, oder die
thessalischen Aleuaden, wie wir gesehen, im Anschlufs an ihren

0 Heutiger Volksgl. 23. 41. 43 f. 46.
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goldhaarigen Sonnenahn hochblonde Haare haben sollten.
Wenn diese Deutung richtig, hétten also deutsche Sagen in
diesem Falle in der Geschichte von der wilden Jagd und den
Gewitterzwergen die Naturanschauung im rohen Bilde bewahrt
und erschlossen, griechischer Mythos liehe ihm in der Verbin-
dung mit dem Herakles den heldenmifsigen Charakter, und
wieder stimmte dazu ein ganz abgelegener, deutscher Aber-
glaube noch der heutigen Zeit; ein charakteristisches Merkmal
fir das wunderbare Weben und Haften der Traditionen selbst
in den rohesten Formen.

Fast noch iiberraschender aber und nicht in einen so ab-
gelegenen Kreis wie die Kerkopen-Sage, sondern in die hochsten
Gotterkreise hinaufreichend ist noch ein zweiter charakteristi-
scher Zug der vorhin angefiihrten Mecklenburgischen Sage. Die
kreuzweis iibergeschlagenen Beine wehren dem wilden
Jager und schiitzen das Blitzkerlchen, das sich unter
ihnen birgt. Uebertragen wir ndmlich diese Momente in die
Auffassung des Gewitters als einer himmlischen Geburt, die
ich so in vielen Mythen im Urspr. d. Myth, nachgewiesen habe,
so bekommen wir umgekehrt, im Anschlufs an eben dies Bild
der sich kreuzenden Blitze, die so versuchte Verhin-
derung des Hervorkommens des im Gewitter erwar-
teten Kleinen als ein ganz natiirliches Gegenstiick. Man mufs
nicht dabei das Kreuzen gerade der Beine urgiren, es ist
nur die allgemeine Vorstellung, dafs sich dort oben am Himmel
etwas kreuze und so hinderlich werde der weiteren Entwickelung
des Gewitters. Ebenso wie die Kreuzung, vom Standpunkt des
Blitzes als eines Weges, denselben als Kreuzweg gelten liefs,
iiber den der wilde Jager, wie es in andern Sagen heifst, nicht
kann; mufste es vom Standpunkt des Blitzes als eines Armes
(als der rubens dextera des Donnerwesens) als sich kreu-
zendeArme (oder Finger) und sofort, fiir einen Sitzenden ge-
dacht, als gekreuzte Beine erscheinen. Nun, denke ich, ver-
stehen wir den Aberglauben, welchen Plinius berichtet, dafs neben
Gebidrenden mit gekreuzten Hidnden zu sitzen Hexerei istl);

’) Nat. hist. XXVIIL. 6, 17. Adsidere gravidis, vel cum reme-
dium alicui adhibeatur, digitis pectinatim inter se implexis, ve-
neficium est, idque compertum tradunt Alcmena Herculem pariente. Pejus,
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er ist von der Gewittergeburt und den dabei stattfindenden, an-
gedeuteten Erscheinungen entlehnt und wie stets dann auf irdi-
sche Verhiéltnisse libertragen. Ganz derselben Art ist das angeb-
liche Unfruchtbarmachen der deutschen Hexen, das Nestel-
kniipfen, Senkelkniipfen, Schlofsschliefsen, Binden,
wovon Grimm, Myth. p. 1127 gesprochen; das Kreuzen oder
Knotenschlingen schien ndmlich, in Analogie zu dem angeblich
wahrgenommenen Wirthschaften dort oben mit den Blitzes-
faden, wie ich es auch in anderer Weise beim Windzauber
(s. Urspr. p. 233 f)) fiir griechische und deutsche Sage nachgewiesen
habe, omnem actum impediens, wie Plinius sagt. Die weite Aus-
dehnung und Uebertragung, welche dieser Aberglaube iiberhaupt
hat, zeigt uns schon der rohe Scherz, den man oft bei Hunden
angewandt sicht, die heftig driicken. Man meint, wenn man
sich ihnen mit verschlungenen Fingern gegeniiberstelle, sie
brachten nichts zu Stande. So sagt auch Muchar, Das romische
Norikum. Gratz. 1826. II. p. 36: ,,Wer in Steyermark, Kéarnthen,
Tyrol, Salzburg, Bayern u. s. w. kennet nicht den allverbreiteten
Aberglauben an das sogenannte Nestelkuiipfen, um Liebe
oder Hafs, Gesundheit oder Krankheit zu Stande zu bringen? —
Die Ligaturam furum et latronum, dafs Diebe nicht ein-
brechen oder gezwungen sein sollten, geraubte Dinge von selbst
wieder zuriickzubringen; die Ligaturas Mercatorum, Venato-
rum, Aucupum, auf dafs dem Kaufmann, dem Jéger, dem Vogel-
steller ihr Werk einmal durchaus nicht gelinge, die Ligaturas
molendini et barbadarum, dafs der Miiller nicht mahlen und
die geladene Biichse nicht losgehen konne; die Ligaturam vel
Indurationem corporum, die Ligaturam Neonymphorum, das
Nestelkniipfen im vorziiglichen Sinne aus Eifersucht oder rach-
gierigem Neide, Beraubung alles ménnlichen Vermdgens zur ehe-
lichen Beiwohnung.“ Dasselbe Moment nun aber, was so als
ein allgemeiner Volksglaube erscheint, tritt speciell in der He-
rakles-Sage, wie auch Plinius schon anfiihrte, hervor, und so
kommen wir zur Eileithyia zuriick und werden, denke ich, auch

si circa unum ambove genua; item poplites alternis genibus
imponi. Ideo haec in conciliis ducum potestatumve fieri vetuere majores,
vehit omnem actum impedientia. Vergi, die dazu von Grimm, Myth,
p. 1128 aus Ovid beigebrachten Stellen.
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alle diese Darstellungen und Bilder, in denen sie hier auftritt,
von der himmlischen Scenerie entlehnt sehen. Am schlagend-
sten sind dafiir noch die Einzelheiten der betreffenden Sage
selbst, welche uns lebhaft an eine Variante der mecklenburgi-
schen Sage, von der wir ausgegangen, durch ein drittes, hochst
eigenthiimliches Moment erinnert. Als die Geburt der Alk-
mene bevorsteht, setzt sich also Eileithyia auf den Altar vor
der Thiir, schlagt das rechte Bein iiber das linke, ver-
schriankt die Hande in einander und murmelt Zauberspriiche,
um die Geburt zu hindern. Galinthias, die Dienerin der
Alkmene, bemerkt dies und redet sie plotzlich mit der Nach-
richt an, dafs Alkmene entbunden sei. Dariiber erschrocken,
springt die Gottin auf, 16st die Hinde und Knie, und so-
fort gebiert Alkmene. Galinthias, ihrer List lachend sich
freuend, wird von der ziirnenden Goéttin in ein Wiesel ver-
wandelt (s. Jacobi, Myth. Woérterb. p. 292 nach Ovid. Met. IX.
285 sqq.). Antoninus Liber. Transf. XXIX berichtet dieselbe
Sache, nur treten noch neben der Eileithyia die Moeren auf, und
es werden blofs die Hinde gefaltet; Beides stimmt zu dem,
was ich oben iiber die Verbindung beider Wesen und iiber das
Kreuzen, als das Hauptmoment, gesagt habe. Antoninus sagt:
ITooitov “vyexTtiQ ;V Orflai¢ EyEVEto raXivihag. avmy naq'iévoz
evpaaixmoia xai Eiai'qi’g: ™0 AXSXIQVWYOC.  EJIEI
oe "XxpriVijv o TOXO¢ NIEiyE mom 'HgqaxXéove, Moioai xai EIXEV-
&via HQOC %(XQiv ry¢ ‘Hqag xamElypv EV Tai¢ otoidi 11,V AXxpr;-
xai avrai pEv sxaiH"ovio zoaxovciai la¢ javrMr/m-
gag¢, TaXivihag OF OFElfiatia prj "MXxpT;VTjv EXIINCIMCI Sagwophfijv
oi Jovol, 6qapoi(Ta na¢a TE 1CI¢ Motqag xai TV EIXEiiX)i«v
ENVVEIIEV, omi Atoe, ffovXy yéyovs Tl AXxpep'y nai¢ xoqog, ai
6é EXTEIVoV ripai xamaXéXvvmai. TICOC OF TOVI? ;'nXitio sXafs
ra¢ Moiqga¢ xai avr;xav Evdt¢ rag /eicacg) AXxpa]vi}v dé xai
EXutov EV&ve ai CoOIVEQ, xai syEVETO ‘HgaxX¢. ai OF Moigai
néwXo¢ Enoiybavmo xai ry¢ EaXtVxXidaéo¢ aipEIXovmo T1jv xoQElav,
omi Ovijxij TOV¢ 3EOVC E’myiamy6E, xai avme]V Enoivaav 00XEQUY
vaXi™v xai diaimav EOcixav EV TOI pv%m xai apoqyov anéoEi*av
Tijv EDVIjV. ==mmmmmm- maveyv 'ExaTTj noo, t™v pETafoXijv ¢ oipEtoq
(XTETQE xai anéoEi"EV IEQoCV aimi]? 6ldxovov Cet.
Halten wir nun die verschiedenen Scenerien in diesen ver-
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schiedenen und doch im gewissen Sinne analogen Gewitter-
bildern fest, hier den Bauer, welcher mit gekreuzten Bei-
nen das Blitzkerlchen =zuriickhilt, dort die Eileithyia und
die Moren mit gekreuzten Héinden, die Geburt hem-
mend, so haben wir zu der Galinthias, wenn wir sic uns als
Wiesel dahinlaufend (dg¢erovera) denken, ein vollstindiges
Analogon in anderen Versionen der angezogenen mecklenburger
Sage. Mannhardt fithrt sie bei anderer Gelegenheit, German.
Mythenf. p. 197, an. ,,Ein Weib in Grofs-Harja, erzéhlt die Sage
der Inselschweden auf Worms und Nuckoe, trug bei einem
Gewitter etwas in einer Schiirze. Da kam eine Stimme
aus eciner Wolke: ,,Lafs deine Schiirze herunter® (das ist
das obige ,,Stofs ihn von dir* in passender Deutung des Don-
nerrufs). Sie that es und ein kleines, schwarzes Thier,
kleiner als eine Katze (ein Troll, Riese, ilaka), lief heraus, wurde
aber auf der Stelle von einem Blitzstrahl zerschmettert.”
Nach einer anderen Sage ebendas, ,,ging ein Weib in Worms in
die Badstube und kleidete sich vor der Thiir aus. Da be-
merkte sie ein Thier unter ihrer Schiirze, welches sich unter
den Kleidern versteckte. Ehe sie es vertreiben konnte, schlug
der Blitz dahinein, aber es war nichts mehr von ihm zu
sehen.” Ich habe im Ursp. p. 275 schon darauf aufmerksam
gemacht, dafs, wenn in Sagen ofters diec Seele eines Entschla-
fenen aus seinem Munde als ein Thierlein, besonders als eine
rothe Maus huscht, in den Wolkenberg geht und dergl. und
dann wieder ebenso zuriickkehrt, dies eine Anschauung des
gleichsam zwischen den Wolken dahinhuschenden Blitzes
als eines Thierleins, namentlich einer rothen Maus, noch
in specieller Beziehung auf seine Farbe, sei. Ich mochte diese
Anschauung nach dem, wras ich oben in Bezug auf den himm-
lischen Dachs, den in den Wolkenberg als Schlange schlii-
pfenden Odhin und dhnlichen Momenten beigebracht, entschieden
festhalten gegeniiber den sonst trefflichen und reichhaltigen
Untersuchungen Grohmanns iiber die himmlischen Miuse, der
mehr Nachdruck auf das Weifszahnige legt, sonst aber das Natur-
element und das betreffende Thier in seiner von mir behaupteten
Beziehung zu einander bei Indern, Griechen und Deutschen an
vielen Beispielen bestétigt. Wie nun das in den beiden zuletzt
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angefiihrten Sagen aus der Schiirze, d. h. der Wolke, heraus-
laufende Thierlein sich gleichsam zu der Kugel stellt, als
welche in dem Moment, wo die Kreuzung sich 16st, das
Blitzkerlchen herauslauft, haben wir darin, denke ich,
einen deutlichen Hinweis auf die FaXivihexi, das Wiesel, wel-
ches gelaufen kommt und worauf dann umgekehrt erst die
Kreuzung sich 16st. Es ist dies mythische Element eben nur
als ein besonderes Moment in seiner thierischen, der dahin
huschenden Maus analogen Deutung, der Scenerie entsprechend,
verwandt worden, und wenn die Galinthias als eine Jungfrau
und Freundin der Alkmene anderseits gedeutet wurde, so er-
klart das theils die Wendung der Sage iiberhaupt, wie ja auch
jen'es verfolgte Thierleiu in der schwedischen Sage eigentlich
als ein Troll, ein Riese galt, dann aber mufste diese Fassung
um so natiirlicher eintreten, als sich ja auch an sie das bei den
Kerkopen eintretende, hier noch mehr schadenfrohe Donner-
gelacliter kniipfte, was doch eben mehr auf einen menschen-
dhnlichen Charakter hinwies. Wenn iibrigens schliefslich An-
toninus das Wiesel iiberhaupt als heiliges Thier der Hekate
hinstellt, so bestitigt dies nur unsere Deutung. Es stellt sich
so das Wiesel ganz zur Hekate, wie die Blitzmaus zum
Apollo Smintheus (s. Grohmann, Apollo Smintheus. Prag. 1862),
denn Hekate verhilt sich zur Artemis ganz, wie die diistere,
finstere Frau Berchtha oder Holda zur freundlichen, gii-
tigen Gottin, von welchem Gegensatz ich schon oben p. 211
geredet habe.

Bis hierher hatte ich die obige Auseinandersetzung schon
geschrieben, als ich bei einem Ausfluge im vorigen Jahre nach
dem Havellande von einem Schéfer in Hohennauen eine Sage
horte, welche schlagend zu den vorhin angefiihrten Scenerien
pafst. ,,War einmal,”“ sagte mein Schéfer, ,,ein Junge draufsen
bei den Schaaf-Hiirden, der konnte es gar nicht mehr aus-
halten, denn alle Nacht kam der wilde Jager und hatte da
sein Wesen an den Hiirden, dafs die Schaafe immer auseinander-
gesprengt wurden. Da schickten sie einen andern hin. Der
machte sich einen Kranz und stellte sich hinein, wie die wilde
Jagd kam. Da rollte mit einem Male ein witt KIiit hinein
in den Kreis. (Ein witt Kliit ist im Havellande ein gewdhnlicher
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Spuk in den Kindergeschichten). Da konnte die wilde Jagd nun
nicht an, der wilde Jager forderte defshalb, dafs der Junge es
herausstiefse. Der aber sagte, das thédte er nicht, er hitte
es satt, dafs die wilde Jagd immer an seine Hiirden kdme,
und wolle nichts damit zu thun haben. Da versprach ihm der
wilde Jager, dafs er nicht wieder an seine Hiirden kommen
wirde, wenn er das witte Klut herausstiefse, es sei das ein
Frauensmensch, was das und das verbrochen und defshalb
verwiinscht sei, und nun so verfolgt werde. Da that es denn
doch der Junge, und sofort wirbelte das witte Kliit fort,
dafs es nur so eine Art hatte, und die wilde Jagd hinterher,
und das war ein Gekliffe und Geklaffe der Hunde, das
war entsetzlich. Bekommen haben sie es aber nicht. An die
Hiirden ist der wilde Jager aber auch nicht wieder gekommen.“
Die Geschichte ist doch wie zur Bestitigung der fiir die Ga-
linthias-Sage gegebenen Deutung geschaffen. Sie stellt sich ein-
mal zu der andern, auch im Havellande vor Jahren mir er-
zahlten Sage von dem wilden Jager, der im Unwetter einem
Weibe nachjagt, nimlich der Windsbraut (oder Sonnenjung-
frau). S. Nordd. S. p. 99. Vergi. Heutigen Volksgl. p. 23. 64 ff.
101 ff. Die Hiirden gehen in der obigen Sage, wie die Kop-
peln in der in den norddeutschen Sagen mitgetheilten, auf das
himmlische Blitzgehege, eine Deutung, wie ich sie schon
dhnlich in der Menglada-Sage (s. Urspr. p. 207) gegeben. Dem
Kreuzweg in der schon frither mitgetheilten Sage entspricht
der Kranz in der jetzt gehorten, der auch in den Katzen-
sagen in gleicher Weise wiederkehrt und dort gegen den
Hexen spuk schiitzt (s. Urspr. p. 230). Was aber uns nun
hier besonders in der iiberraschendsten Weise pafst, das ist,
dafs nebeneinander in der Scenerie Beides, ein Weib und
ein sich fortwirbelndes witt Kliit, auftritt, indem wir nicht
anstechen werden, diese Fassung im Anschlufs an das Thier-
lein, kleiner als eine Katze, wie es vorhin hiefs, in die
nichste Parallele zur Jungfrau Galinthias, die dann in ein
Wiesel verwandelt wird, zu bringen. Die Elemente beider
Sagen decken sich fast vollstdndig, und jene jlingst gehorte
markische, an sich fast nichtssagend erscheinende Sage gewinnt

durch die Umstinde eine interessante Bedeutung und zeigt,
17



258

dafs auch das scheinbar Geringfiigigste gerade in der mytholo-
gischen Wissenschaft im Zusammenhang die grofste Bedeutung
erhalten kann.

Ueberblicken wir aber noch einmal die betrachteten Mythen,
sowohl die Herakles- und Kerkopen-Sagen, als auch die Eilei-
thyia-Sage bei des Herakles Geburt, so tritt in ihnen, trotz
aller Verschiedenheit in der Ausbildung, doch wahrlich eine
solche Uebereinstimmung gerade in den minutidsesten Elementen
mit analogen Anschauungen aus den Mythenkreisen der wilden
Jagd uns entgegen, dafs solche Parallelen, wie diese und die
z. B. vom Rinderaustreiben des sogenannten Daufédjer’s
mit dem Busch am Schwanz und der bunten oder rothen
Kuh einerseits, und des Apollo Treiben der Wolkenrinder
mit den Tamariskenbiischen an den Fiifsen, und das Auf-
treten der purpurnen Iris mit dem Stierkopf des Regen-
bogens anderseits ), schon allein auf gewisse, gemeinsame Grund-
lagen in den mythischen Gebilden beider Volker fithren wiirden;
denn wenn sonst auch dhnliche Naturanschauungen bei den ver-
schiedensten Volkern und Zeiten sich der Natur der Sache nach
wiederfinden konnen, in den kleinen analogen Ziigen jener My-
then diirfte sich mehr als blofs analoge, allgemein menschliche
Anschauung wiederspiegeln.

Um aber auch in den behandelten Mythen schliefslich
noch die colossalen Dimensionen anschaulich zu machen, in
welchen sich diese Uranschauungen bewegten, ziehe ich die
Minos-Sage heran, wo wir ein Unfruchtbarmachen ausfiihrlich
an einem himmlischen Wesen geschildert finden, wie es
beim Nestelkniipfen, als auch hierher gehorig, vorhin er-
wihnt wurde. Nach Apollod. HI, 15, | hatte namlich Pasi-
phae, des Helios Tochter, also eine Art Kirke, den Minos aus
Eifersucht so geschidigt (éneidij noZZaic GWIIWCNETO yvvai-
"Civ, é(flaQf;dxev(Kv atnév), dafs, wenn er mit einem Weibe ver-
kehrte, diese statt des Samens Thiere von ihm empfing und
so starb (xat onOTE aXTli) ovvyvva‘emo, el¢ ea aQx>qa éghin &ijQla
xai oviol¢ antoZZt'vio). Antoninus Lib. XLI. stellt die Sache
etwas anders dar, insofern er nicht die Verzauberung als durch

*) Heutiger Volksgl. Anhang I.
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die Pasiphae veranlafst erwdhnt. Denn auch sie wiirde sterben,
wenn sie nicht eben unsterblich wére, sie empfangt defshalb aber
keine Kinder. Als Prokris ndmlich zum Minos kommt, heifst
es, findet sie ihn zeugungsunfahig, weil er Schlangen,
Scorpione und Wiirmer von sich gab. Sie ersinnt ein Mittel;
sie macht aus einem Ziegenschlauch eine Art Weib, mit
dem er cher verkehrt, ehe er zur Pasiphae geht "“xazcaia™ov6a
ol aviov Eyop-Evov eami* ctxExviag emubyvEimo xai ;j0ioabXE moz
moommov avra), Si yévoivro naiosg. 0 yeto Mlvw¢e OVQEOXE dep sie
xai GxoQnioi’¢ zal 6xo Zo TTEV 60 a¢, xai dns&vrj6xov ai yv-
vaixE¢, doat¢ Sfiiyvvio. Ilabkpay d’ IHZiov & vyammy) aOd-
vaxog. [ y' orv II00X0IC EJI mi] yovij Mivaiog (ii}x«vamai, TOidrés*
x-vomiv aiyog¢ svsfiaZs si¢ yvvatxog¢ (pvoiv, xai a Mivoig
TOVG OCpSIC JTQOTSQOV SMEXQIVSV EIC TTjV XV6TIV, STTEIZa O¢ TTCtod
;v Ilabupayu Ei¢iwv Efuyvvtd). Wir haben hier eine Vermaih-
lung mit der Sonnentochter, wie ich derartige, am Himmel
vorgehende Vermischungen mehrfach im Urspr. d. Myth, nach-
gewiesen habe. Der Ziegenschlauch, in den die Schlangen
und andere Thiere fliefsen, ist offenbar, wie oft, die Wolkel),
in die bei der Vermdhlung im Gewitter sich zundchst die
Blitzesschlangen und andere #hnliche Thiere zu ergiefsen
scheinen. Es ist doch nur eigentlich eine Modification desselben
Mythos, wenn aus den Samentropfen, die dem Hephaest
entfallen, als er die Athene verfolgt, der schlangenfiifsige
Erichthonios entsteht, oder aus den abgeschnittenen Sch am-
theilen des Uranos die schlangenhduptigen Erinnyen (s.
Urspr. p. 139). Und mit dem Harnen in der Minossage kommt
nur die ganz rohe Auffassung des Regens als ein derartiges
Factum in das Bild hinein, welches ich schon im Urspr. p. 7 und
Heutigen Volksgl. p. 78 im Allgemeinen als mythisches Element
erwidhnt habe, auf das ich hierbei aber noch etwas ausfiihrlicher
eingehen will. Wie ich nidmlich an letzterem Ort es in der
Sage von der Frau Harke deutete, wenn sie Wasser lafst,
und anfiihrte, dafs in der Oberpfalz bei starkem Regen die
biurische Redensart iiblich sei, ,,die Giste im himmlischen Wirtlis-
hause hétten zuviel getrunken und pifsten nun hinunter®

9 Urspr. d. Myth. p. 232 f. 257 f. Vergi, meine Abhandlung iiber die

Sirenen in der Zeitschr. f. Gymn. 1863. p. 473.
17*
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so hort man audi am Rhein nodi, wenn es am 10. Juni regnet,
»Margareth pifst in die Niisse“ (Wolf, Beitr. z. D. M. II. p. 103).
Wenn derartige Redensarten zunéchst aber nur obscone Scherze
sein konnten, wie die im Urspr. a. a. 0. aus Aristophanes an-
gefithrte Stelle, wo Strepsiades sagt, er hitte frither geglaubt,
dafs im Regen Zeus durch ein Sieb harne, so tritt es
uns bei den Kamtschadalen noch als roher Glaube direct ent-
gegen, indem diese wirklich meinen, dafs die Luftgotter zur
Zeit von Regengilissen ihr Wasser liefsen (Meiners nach
Steller im Gotting, hist. Magazin. Hannover. 1787. 1. p. 119).
Dieselbe Analogie, wie die Minos-Sage in dieser Hinsicht, zeigt
uns aber bei den Griechen auch noch eine andere, ndmlich die
Entstehung vom wilden Jager Orion. Zeus, Hermes und Po-
seidon sollen ndmlich, heifst es, um dem Hyrieus oder Oinopion
auf seine Bitte einen Sohn zu erzeugen, in dic Haut ecines
ihnen geopferten Stieres geharnt haben, die Haut sei dann
vergraben worden und daraus Orion entstanden (s. d. Stellen
bei Jacobi, Mythol. Woérterb. p. 683 Anm.). Die Deutung ist
einfach. Aus der aus der Tiefe am Horizont heraufkommenden
Regenwolke entsteht der Sturm, die Wolke aber selbst
schien durch das Wasser der Himmlischen geschwangert,
wie Minos in dem obigen Bilde seinen Harn und Schlangen-
samen in die Wolke tiiefsen liefs.

Doch zuriick noch einmal zur Sonne. Wir haben in dem
Vorhergehenden in den verschiedensten Versionen verfolgt, wie
sich an dieselbe, neben dem Kampf gegen die dunklen Méchte
des Himmels, besonders die Vorstellung vom Weben der Wolken
reihte. Wenn dies aber auch eine der gewohnlichsten Ansichten
in dieser Hinsicht wohl war, so mufsten doch neben ihr sofort
andere Platz greifen, sobald die Wolken eine andere Gestalt zu
zeigen schienen. So ist es z. B. natiirlich, dafs auch die Sonne
als himmlische Baumeisterin galt, wie sonst der Wind (s.
Urspr. p. 16), wenn man die sich aufthiirmenden Wolken
ihr und nicht diesem zuschrieb. So sagt Zeller in dem ,,Vetter
aus d'r Paiz.“ Mannheim. 1863. p. 57:
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Dann, wann die Sunn in d’r Frith de Newwel vertreibt als,
do baut se

Manchmal sich Luftschldsser draus, die sehe grad aus wie die
Wolke;

S halt se aa Mancher d'rvor, wo nit weefs, dafs efs Muschder
for Leut sinn,

Wo d'r vor Langweil nicks dhun uf d'r Welt, als wie Luft-
schldsser baue.

Die wo die Sunn awwer baut, die halte gewdnlich vil ldnger;

Awwer sie werre doch aach, wie d’'n anner Leut ihrie, zu Wasser.

Oftmals do mache se 'r Gsehbafs, sie hot de ganze Digweis ihr
Freed drin;

Geht emol raus, emol nein; ball dhut se zum Fenschder
rausgucke

Odder zum Kellerloch gar, zum Dachladen oder zum
Schorn sch de.

Manchmol verseh deckelt se sich aach ganz, wie d’r Schiitz
in die Hecke,

Wann ’r de Buwe abbafst; —

An diese Scenerie lassen sich die verschiedensten mythischen
Elemente kniipfen. Denn einmal wird man also daran erinnert,
wenn die Kyklopen, die Sonnenriesen, als himmlische Bau-
meister auftreten (s. Urspr. p. 16) oder die serbische Vila sich
ihren Wolkenthurm baut, wie es in dem vorhin citirten Liede
hiefs, um dem Spiel von Donner und Blitz von dort aus zuzu-
sehen, dann stellt sich das Bild der bald hier, bald dort
herausguckenden Sonne vom anthropomorphischen Stand-
punkt als Parallele zu dem durch die Wolken berge kriechen-
den Thier, dem Dachs, wovon oben p. 121 gehandelt ist. Wenn
es ferner heifst, ,,sie verstecke sich, wie der Schiitz in der Heeke,
wann er die Buben abpafst, so ist das wieder eine Parallele
zu dem Sonnenvogel, der im Friihling aus seinem Versteck
im Unwetter hervorgejagt zu werden schien, welchen Vorgang
der deutsche Gebrauch, wie wir oben p. 113 gesehen, nachahmt.
Und wenn endlich die wolkigen Luftschlosser zu Wasser
werden, so erinnert das an die im Wasser untergegangenen
Wolkenburgen und Wolkenstdadte, von denen ich Urspr.
p. 263 als selbststindigen Mythenmassen des Ausfiihrlicheren
gesprochen habe. Zu den dort angeflihrten Sagen will ich ibri-



262

gens noch eine characteristische hier nachholen. Wenn namlich
bei nebligem Wetter es noch von Arcona heifst ,die alte
Stadt wafelt® oder am Ostermorgen Wineta wieder aus
dem W7asser hervorkommen soll, so zeigt ebenso deutlich
auf dasselbe Naturelement und die in den Friihlingswettern
wieder heraufkommende Gewitterstadt hin, wenn Herrlein in
den Sagen des Spessart p. 139 berichtet: die Wetterburg,
welche in einem Gewitter untergegangen, erscheine alle sie-
ben Jahre wieder in der Tiefe des Mains, denn die sieben
Jahre sind offenbar, wie bei der wilden Jagd, dem Donner-
keil u. s. w., wieder die sieben winterlichen Monate, nach
denen die Stadt sich wieder sehen lidfst. Und wenn das letzte
Zimmer dieser Burg nun neben den glinzenden, strahlenden
Prunkgeméchern, die sonst in den Blitzen zu leuchten schienen,
nur Todtengebein und Verwesung enthélt (s. auch Baader
bei Mannhardt, Germ. Mythenf. p. 446), so gemahnt dies in an-
derer Weise an die Gewitterscenerie, wie ich sie am Hraesvelgr,
den Sirenen oder der Hohle des Gewitterriesen Cacus im An-
schliffs an die Zickzackblitze als Knochenhaufen nach-
gewiesen habe (s. Zeitschr. f. d. Gymnasialwesen. Berlin 1863.
p. 465 ff.). Dafs aber diese ganze Vorstellung nicht blofs eine
deutsche ist, sondern weiter verzweigt, zeigen ein Paar Bei-
spiele. So kennt z. B. die indische Mythologie auch ausdriicklich
eine in der Luft schwebende Goldstadt Paulomah, welche
schon Weber, Indische Studien. Berlin 1850. 1. p. 416 auf
,electrische Erscheinungen® bezogen hat. Die Analogie geht
aber noch weiter, und diese sagenhafte Stadt gewinnt noch einen
zauberhafteren Charakter, wenn sie nicht blofs als unterirdisch
dann bezeichnet wird, sondern es heifst, sie konne beliebig ihren
Platz wechseln (s. Weber, ebend. Anm.). Noch nédher fast aber
in der Form steht den deutschen Sagen von diesen Stiddten, die
man zu Zeiten im Wasser, d. h. urspriinglich in den Wolken-
wassern, wafeln sieht, eine altromische Sage. Ich habe schon Urspr.
an verschiedenen Stellen darauf hingewiesen, wie der Glaube im
Unwetter einen Wettstreit zweier Wesen annahm, und das eine
dann iberwunden und den Himmelserscheinungen gemaifs ge-
ziichtigt schien. So erklarte ich die Sage vom Salmoneus, des
Aeolos, d. h. des Windgotts, Sohn, der Donner und Blitz nach-
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ahmen wollte und deshalb vom Zeus erschlagen ward (s. Ursp.
p. 36 und 76 Anm.). Apollodor 1. 9, 7 schliefst seinen Bericht
davon mit den Worten: ZEP¢ OF avmov XEQ« VV tiitfag 1T}V XTIG&EI-
oav [Tl avmov noXiv xdi tovg oixyeooac t (fd VIGE naveac. Wenn
das Letztere uns schon an die im Gewitter untergegangenen
Stadte deutscher Sage erinnert, so erzdhlte man fast dasselbe
vom Romulus Silvius oder Aramulius am Albaner-See, und
da heifst es noch ausdriicklich, er sei mit seinem ganzen
Hause in denselben versunken, und die Romer, die an dem
See wohnten, glaubten noch in der Tiefe des Wassers die
Sadulen von der unter gegangenen Konigsburg zu er-
blicken, gerade wie unsere Schiffer es von Wineta erzdhlenl).
Ich habe diese letztere Sage absichtlich angefiihrt, da man nur
zu geneigt ist, gerade in den dahin schlagenden Sagen etwas
specifisch Germanisches zu suchen, dem classischen Alterthum
sie namentlich abzusprechen.

Nachdem wir so die hauptsdchlichsten an die Sonne sich
anschliefsenden maénnlichen und weiblichen Anschauungen ver-
folgt haben, will ich noch nachtriglich Einiges {iiber die an
Mond und Sterne sich kniipfenden anthropomorphischen An-
schauungen, welche in den Dichtern hervortreten und noch nicht
im Lauf der {iibrigen Untersuchungen beriihrt sind, anreihen.
Im Ganzen fallen sie in Betreff des Mondes diirftiger aus, wie
er denn auch, wie wir gesehen, in den Urmythen zwar bedeut-
sam sich bemerkbar gemacht zu haben, namentlich stellenweise
als der bose Nachtgeist iiberhaupt gefafst worden zu sein scheint,
indem man ihn einfach als das Auge der Nacht ansah, welche
Bezichung aber allmihlich schwand, und womit auch dann der
Mond vor den lebensvoller sich entfaltenden Sonnen- und Gewitter-
wesen, welche letzteren auch den Nacht- und Unterweltswesen
die plastischen, wunderbaren Gestalten verlichen, in den Hinter-
grund trat, wihrend er dann anderseits freilich zu der calendari-
schen Entwicklung der Himmelsbetrachtungen den ersten Anstofs
gab, daneben aber auch in vielem an den ab- und zunehmen-
den Mond bei genauerer Betrachtung sich schliefsenden Aber-
glauben und namentlich in der Beziehung, welche man beim

*) S. Diod. Bibi. hist. ed. Wessel. II. 546. 56. und Eusebius, Chronik;
Auchers Ausg. Th. I. p. 386.
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Neu- und Vollmond in Betreff der Regulirung des Wetters wahr-
zunehmen glaubte, seine Geltung noch behauptete, ja stellen-
weise noch fester fast begriindete.

Wenn jener minnliche Mondgott bei den Griechen auch
noch in dem ayavoc Ti&wvo¢ und in manchen anderen Gestal-
ten, wie wir gelegentlich gesehen, hindurchblickte, so galt doch
also in historischer Zeit der Mond Griechen und Roémern nur
als weiblich; zur Selene stellt sich Luna, vielfach dann mit
Artemis und Diana in spéterer Zeit gerade in Punkten identi-
fient, die schwerlich urspriinglich auf den Mond zu beziehen
sein diirften, ebenso wenig, wie Apollo mit seinem Bogen und
Pfeil urspriinglich auf die Sonne zu deuten ist (s. Ursp. p. 101 ff.),
auf welche Beziehungen jener Goéttinnen ich jedoch hier keine
Veranlassung habe einzugehen. Dafs aber, was die natiirlichen
Anschauungen betrifft, an den Mond sich die Vorstellung des Sil-
bernen kniipft, obwohl nicht ausschliefslich, indem auch von
einer aurea Luna die Rede ist, ist schon gelegentlich besprochen
worden, wie der ganze Vorstellungskreis, nach welcher er zum
Zwillingsbruder oder Gemahl der Sonne wurde oder als der
lahme Schmied erschien, dessen Esse im Wetterleuchten
und in den sprithenden Sternenfunken sich zunichst sicht-
bar macht. Ebenso ist darauf hingewiesen worden, dafs, je mehr
der Glaube an himmlisches Feuer in Sonne und Mond die
Vorstellung vom himmlischen Licht iiberhaupt in abstracto
weckte, der Mond neben der Morgenrothe mehr als Dienerin
des hochsten Sonnengottes gefafst werden konnte, bis dann die
Ansicht zur Geltung kam, dafs er sein Licht von der Sonne
entlehne, womit der letzte mythische Hintergrund fast schwand.
An Mondfinsternisse sich kniipfend, sahen wir stellenweise
noch einen Theil des alten Glaubens fortleben, ihn der Sonne
gegeniiber treten, oder, wie andere Mythen es darstellen, von
Ungeheuern angefallen werden, ebenso wie bei den Dichtern in
seiner Bezichung zu dem Treiben der Wolken sich ganz analoge
Vorstellungen an ihn, wie an die Sonne schliefsen, nur dafs sie
im Ganzen matter und monotoner auftreten. Er watet durch die
Wolken, wird vom Winde gejagt, versteckt sich, wie es in
den oben citirten Gedichten hiefs; wie wir sagen ,,derMond durch-
bricht dieWolken®, sagt Nonnus Dionys. X. 186 sq. vom Ampelos :
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xa/ aéZag Xinocficiog, ola me /.«ynm
JjiieGOotfav™g vécpog vygov avab™i™ovoa "elijvij,

wéhrend umgekehrt Herat. Od. IL 16. 2 sagt: atra nubes condi-
dit Lunam, was geméfs der aus Hermann und Dorothea citirten
Goethischen Stelle dann im Volksglauben zu dem Bilde eines den
Mond verschlingenden Ungeheuers sich erweiterte, welche
Vorstellung in dem beschrinkteren Kreise von Mondfinsternis-
sen, wie vorhin erwdhnt, noch lange fortlebte, und wozu sich
z. B. das laboranti Lunae subvenire des Juvenal (V1. 442) oder
das vince Luna stellt, wovon Grimm M. p. 668 redet. Dafs
der Neumond gegeniiber dem hingeschwundenen, alten
wirklich ein neuer war, das bricht auch noch z. B. in dem
nascente Luna des Horat. Od. IIl. 2 hervor. Was seine Er-
scheinung anbetrifft, so wird ihm ein wechselndes Antlitz
beigelegt, neque uno Luna rubens nitet Vol tu sagt Horat. Od.
IL 11, IO, namentlich haben wir als besonders charakteristisch
fiir die dann aber die Beiwdrter xvxAcoip, powncic,
yXavxwani¢ notirt; fiir die Ausfiihrung des Bildes von der
fSoamic bringe ich nachtriglich die Stelle des Nonnus Dionys.
X. 191 sq. noch bei, wo es vom Ampelos heifst:

tl de fooyXijVtov (faewv eiltpeyyit. XVXZM

6(fv>aZfjiOT¢ EZéZiCtv, 0Z1) OeZdyiCe
Manchmal erscheint ihr Antlitz furchtbar, wie auch Plut, de
facie lunae c. XXIX sagt: extpofei (I' avrovg (d. h. die Seelen)
xai mo xalovyevov ng¢dgumov, omav éyyve yévuvmai, [3Z00VQ Or
mi xai (fQixiodec oQoipevov. ebmi dé om moiovmov" wefshalb man
auch versucht hat die Vorstellung des Gorgonenhauptes daran
anzukniipfen, vergi. Preller, Griech. Myth. I. 1531); dann ist Luna
wieder freundlich und schén, die IZaei o« ISrTAN), wie auch
V. Platen (bei Grube, Buch der Naturlieder p. 30) sagt:

— Des Rauchs tiefschattige Wolke umdiistert,

Holder Mond, dein ruhiges, friedenreiches,

Silbernes Antlitz.

So begriifst moderne Anschauung namentlich gern im Monde,

*) Ueber das Gorgonenhaupt s. Urspr. d. Myth. p. 83 ff.
2) Empedokles bei Plut, de facie lunae. II.
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als dem freundlichen Lichtspender in dunkler Nacht, den
guten, lieben Gefahrten der Menschen:

,,Guter Mond,” heifst es in einem bekannten Volksliede, ,,du gehst
so stille
Durch die Abendwolken hin u. s. w.”

Das Mondlicht bezeichnen romische Dichter wie Horaz als
ein purum und tremulum lumen und reden analog dem von
einer candida, nivea Luna; moderne Anschauung entwickelte
im Anschliffs an dhnliche Vorstellungen und in Ankniipfung an
die jungfriduliche Diana, welche man als Mondgéttin fafste,
mit einer gewissen Vorliebe das Bild der keuschen Luna, wel-
ches eigentlich namentlich dem griechischen Alterthum ferner
lag, indem besonders die Sonne in den Mythen ihre Keusch-
heit in den Gewitterkdmpfen zu bewahren schien, die Nacht-
gewitter mehr andere Bilder erzeugten.

Was nun aber die besonderen Charaktereigenthiimlichkeiten
betrifft, die das Alterthum dem Monde beilegte, so war den
Alten besonders auffallend des Mondes stets wechselnder
Wandel neben seiner mannigfachen Erscheinung an den ver-
schiedenen Stellen des Himmels. So sagt Plinius nat. hist. II.
¢. 9: Multiformi haec (Luna) ambage torsit ingenia contemplan-
tium et proximum ignorare maxime sidus indignantium, crescens
semper aut senescens. Et modo curvata in cornua facie, modo
aequa portione divisa, modo sinuata in orbem, maculosa, eadem-
que subito praenitens, immensa orbe pieno, ac repente nulla,
alias pernox, alias sera, et parte diei Solis lucem adjuvans,
deficiens, et in defectu tamen conspicua, quae mensis exitu latet,
cum laborare non creditur. Jam vero humilis et excelsa, et
ne id quidem uno modo sed alias admota caelo, alias contigua
montibus, nunc in Aquilonem elata, nunc in Austros dejecta,
cet. An das Letztere schliefst sich an, wenn Luna, bei Horat.
serra. . VIII. 21, das Beiwort vaga erhaltl):

1) Darauf bezieht man gewdhnlich ohne Weiteres die Jo-Sage. Die
analogen Mythen mit den durch Bremsen rasend gemachten Kiithen weisen
aber speciell flir diesen Zug des Mythos mehr auf das Rasen der Gewitter-
wolkenkiihe, wie die vom Pegasos und dem Esel des Silen auf das Donner-
rofs und den Donneresel, hin; s. oben p. 58 und Urspr. d. Myth. p. 183.
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— Simulae vaga Luna decorum
Protulit OS.
Dafs, wie die Sonne den Griechen als ein himmlischer Spa-
her erschien, so Sonne und Mond von den Deutschen auch
als himmlische Wéchter gefafst wurden, ist schon oben erwéhnt
worden, und ich stellte dazu den himmlischen doppelkdpfigen
Janitor Janus. Wie ferner Helios mit seinem Sonnenauge Alles
sieht (o¢ zave? j(foeq zat navi* &iazovti\ ist auch die nacht-
wandelnde (yvxzid¢d/vog) Selene Alles sehend (mzrdfgx”c)
s. Orph. hymn. IX. 2, 7, und so wire auch vom griechischen
Standpunkt aus bei fritherer ménnlicher Auffassung des Mondes
eine Anschauung desselben als Spaher und Wachter der Nacht
natiirlich gewesen. Ich bemerke dies, um den Gedanken daran
zu kniipfen, ob nicht, wenn Hermes in dem hom. hymn. v. 15
vvzro¢ umnijuje, d. h. der Spdher der Nacht, genannt wird,
dies auf den Mond als Nachtgeist zu beziehen sein diirfte,
woran sich dann auch andere Verhiltnisse dieses Gottes kniipfen
wiirden, wie wenn man ihm z. B. vor m Schlafengehen als
Gott des Schlafes und der Traume spendete. Es wiirde dann
auch bei ihm der alte Satz sich wiederholen, dafs er als Nacht-
geist in die Gewitternacht {ibergegangen wire, in der ein
grofser Theil seines Wesens dann, namentlich als des mit dem
Blitzstab dahinziehenden Sturmesgottes, sich augenschein-
lich entwickelt (s. Urspr. d. M. p. 125 f.). Besonders wiirde
sich von diesem Ausgangspunkt auch vielleicht sein Verhéltnifs
zum Sonnengott Apollo, sowie die Sagen von seinen Wan-
derungen mit Zeus urspriinglich fassen lassen, indem Sonne
und Mond, die wir oben als himmlische, in der Welt herum-
ziehende Lichtbriider des deutschen Mirchens kennen ge-
lernt, auch im letzteren Falle dann die himmlischen Wan-
derer wiren, wobei freilich auch wieder der Uebergang indas
Unwetter und das Auftreten beider in Sturm und Blitz,
oder Blitz und Donner, wie bei den Dioskuren, nicht aus-
geschlossen, ja im Gegentheil als Ausfiihrung des Bildes hinzu-
zunehmen wiére. Doch dies sind nur Andeutungen, deren Ver-
folgung spiteren Untersuchungen vorbehalten bleiben mufs. Um
aber wieder auf den Mond als Wachter zuriickzukommen, be-
rithrt er sich in dieser Bezichung nicht blofs mit der Sonne im
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Allgemeinen, sondern, wie auch schon frither gelegentlich er-
wéhnt, im Speciellen dann mit der Morgenrdthe, der griechi-
schen Eos (oder Hore) oder der vigil Aurora, quae purpureas
aperit fores (Ovid Metam. IL v. 112 sq.), wie mit dem im Blitz
den Himmel 6ffnenden Thirhiiter, so dafs es schwer ist, in
den einzelnen Mythen, wenn nicht andere Umstinde hinzu-
kommen, die jedesmalige Beziehung zu fixiren.

Eine neue Anschauung entwickelt sich bei dem Monde wie
bei der Sonne, zunidchst wenigstens fiir das Deutsche, unter dem
Bilde eines himmlischen Hirten. Wie Nonnus Dionys. XL. 370
den Helios als #z <> Zbezeichnet, schon im Homer die Sonnen-
tochter die Wolkenkiihe weiden, so erscheint der Mond gemifs
seinem minnlichen Charakter den Wolken und Sternen gegen-
tiber bei deutschen Dichtern noch oft in der Gestalt eines Hir-
ten gedacht. So sagt Geibel, Ged. Berlin 1840. p. 192:

Schon fangt es an zu ddmmern,
Der Mond als Hirt erwacht,
Und singt den Wolkenlammern
Ein Lied zur guten Nacht.

In Beziehung zu den Sternen heifst es dhnlich in einem Wie-
genliede bei Menzel, Gesidnge der Volker. Leipzig 1854. Nr. 517:
Schlaf, Kindlein, schlaf,
Am Himmel ziehn die Schaf,
Die Sternlein sind die Lammerlein,
Der Mond, der ist das Schéaferlein,
Schlaf, Kindlein, schlaf.

In den alten Mythen erscheint freilich {iberwiegend der Wind
als der himmlische Hirt, der die Wolken vor sich her-
treibt, ,wie wenn der Wolf die Heerde scheucht”, und es ist
auch hier schwer zu bestimmen, inwiefern den obigen Bildern
entsprechend Sonne oder Mond in die einzelnen Mythenkreise vom
Wolkentreiben mit hineingezogen worden sind und zur lebens-
volleren Entwicklung noch beigetragen haben. Das Weiden der
Sterne als einer Heerde klingt iibrigens auch bei griechischen
und romischen Schriftstellern an, so werden z. B. vom Callim. h.
in Delum v. 176 die zahllosen Feinde verglichen:

THQECiv, ijvixa miXoioma xaV ijéca J3o > xoXéo ve at,



269

wozu Spanheim in Parallele stellt Lucretius 1. v. 232:
— unde aether sidera pascit.

Was aber den weiblichen Mond der Alten anbetrifft, so er-
scheint, dhnlich wie dem deutschen Dichter die Sonne als
Mutter der Sterne gilt, Luna als ihre Konigin:

Siderum regina bicornis audi
Luna puellas! sagt Horatius c. saec. 35 sq.,

woran ich schon oben bei der fatfiXaa als der Gemahlin des
Hyperion erinnert habe, und wie auch der Orph. Hymn. (X) an-
fangt: .
KXv2-y i>8a faaiAsiUj (yatdipoef, oia
Halten wir dazu eine Stelle wie:
Nox erat, et caclo fulgebat Luna sereno i
Inter minora sidera.
Horat. Epod. 15 init.
so haben wir in der Auffassung der Sterne als zwergartiger
Wesen, von denen noch gleich in’s Besondere die Rede sein
wird, in diesen an den Mond sich kniipfenden Anschauungen
den Ansatz z. B. zu einer ZwergkoOnigin, wie sie oft pragnant
in deutschen Mythen in den Vordergrund tritt, an die man aber
auch bei der grofsen GoOtter mutter erinnert wird, wenn
ihre Umgebung die Daktylen bilden, deren Name und Cha-
rakter offenbar auf die himmlischen Zwerge hinweist, und
deren Zahl nur spiter im Anschlufs an die Deutung auf die
Finger modificirt wurde.

Mit dem weiblichen Charakter des Mondes hidngt namlich
sowohl der des Jugendlichen, als anderseits der des Miitter-
lichen zusammen. In dieser Hinsicht war die Mondgottin so-
wohl, wie wir gesehen, im Mairchen namentlich des Helios
Schwesterchen, als auch dann seine Gattin. Ebenso liegt,
wenn seine Tochter dann Phaethusa und Lampetia genannt
werden, wie oben p. 212 bemerkt, die Vermuthung nahe, erstere
auf die Sonnentochter, letztere auf die Mondtochter zu beziehen;
es hatten eben beide als himmlische Lichtkinder gegolten,
von denen das eine des Tags, das andere des Nachts das himm-
lische Feuer wahrte oder, nach anderer Fassung der Sage, des
Vaters Wolkenheerden weidete. Wenn aber in solcher Beziehung
noch speciell wieder der jugendliche Charakter hervortréte, wiirde
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die Mondgéttin  anderseits sofort miitterlicher, ja der Mond
geradezu als eine Urmutter gefafst worden sein, sobald man
ihn als Auge der Nacht und die Goéttin selbst so als Nacht-
gottin fafste, womit auch wieder der Uebergang in die Ge-
witternacht und fiir die Géttin selbst der Typus als Gewitter-
und Unterweltsgottin da war, den ich vorhin auch sofort bei
der Deutung der grofsen Goéttermutter und der Daktylen als
selbstverstindlich annahm. Die angezogene Auffassung der Nacht
kehrt tbrigens in griechischen und deutschen Dichtern wieder.
Wie Herder sein Lied an die Nacht anfingt:

»Kommst du wieder, heil’ge, stille Mutter

Der Gestirn™ — und es weiter heifst:

,.Sternenreiche, goldgekronte Gottin,

Du, auf deren schwarzem, weitem Mantel

Tausend Welten funkeln, die du alle

Sanft gebahrest”_-------
heifst es im VII. orph. Hymnus an die Sterne:

ovoceviol, Nvxiog¢ cpiXa xéxva ¢

wie auch Euripides in der Electra v. 54 sagt:

fo p-éZaiva, XQVGSIDV abmowrv TQO L.

Nun noch Einiges in’s Besondere von den Sternen in ihrer
anthropomorphischeu Auffassung, denn von anderer ist schon
gelegentlich die Rede gewesen. Ich gehe dabei von dem Volks-
glauben der Griechen und Romer, welcher die Sterne in Be-
ziehung zu den Menschen brachte, aus, welcher Glaube also
noch iiber den in bestimmten Sternbildern gleichsam dann or-
ganisirten Sternenhimmel, die letzte mythische Schopfung, die
schon einen sehr abstracten Charakter hat, hinausgreift. Von
demselben berichtet Vofs z. Virg. Georg. 1. v. 32 folgendermafsen :
»Nach Plinius II. 8. p. 6 glaubte der gemeine Romer, jeder
Mensch habe seinen eigenen Stern, der mit ihm ge-
boren, seinem Schicksal gemifs, hell oder dunkel scheine und
bei seinem Tode vom Himmel falle. Nur die Sterne aufser-
ordentlicher Ménner, wie des Jul. Caesar (Eel. IX. 47) schienen
ihm nach ihrem Tode noch heller zu entbrennen. Hier aber
(v. 32) gilt, wie IV. 225, die griechische Vorstellung, deren
Aristophanes Pax v. 832 gedenkt, dafs dic Seele nach dem
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Tode in einen Stern verwandelt werde. Je feuriger also, je
dtherischer die Seele, desto vorstrahlender der Stern.“ Die er-
stere Vorstellung macht Lucian, in seinen veris hist. I, 29 ldcher-
lich, indem er sie zu einer Sternenstadt erweitert. TJXEV-
OavtEg dé, heifst es, Tijv EfliovOav vvxea xai qpEQav HEQI EénEoav

aipixé"ElXa E¢ 11}V /R g2 ono’/.iv xaXov(lIEve)v, 2oV xaiw
aXovv dioixoviEg* 1 de mwXio avig xeicai fiEiagv moi) Zwdiaxov.
anofctviEg dé, av&ywnov yiEv ovdéva EVQO(IEV, de noX-

Xovg JIEOL'téoveao, xai EV irl ayoQa xai ncoi cov Xifiéva diaigi-
Povtag, eovo [Jtev fuxQovg, xai iignEQ EUIEIV, JIEVyiao' oXlyovg de,
eccv LEAIXBIV xai dwaiiTtoV, navv Xa™anooi'o xai nacoxpavEio.
ox*0er (T avioi¢ xai XvXVECOVEC idia Exasem nEnowyveo, xai aczoi
ovop-aza EIXOV COCIIEO oi av&yuwinoi xai q)tovijv JIOOIEUIEVOIV T,XOVO-
de ojittog s(pofov[iE&a’ xai OVTE dEinv™tfai ovis vivuQOai 2io gp,wv
STOX[1i(JEV.  ctQXEia <T avtoT¢ Ev [iEOrj an[ JIOXEI aEnoLimai, évda
0 aox™ avTtoV di’ oXijC vvxeoo xdaO-yeai, dvoaacici xaXwyv Exa-
Geov. o¢ d’av prj vaaxovéi], xaiadixa“Exai anod-avEIv, a¢
Ximuwy m’v 1¢IMv 0 dé &dvaeog E6ei aff EO O-ijvai.  na’E-
OitoTEC dé xai ijfiEic, EwOMAEV 2a yiyvoyEva xai qxovOfiEV dfia
TGOV Xvxywv anoXoyoe'{iév(iiV xai ead aiciao XEyovewv, di’ ad
Efgadvvov. Ev&a xai cov ij[eécEQov Xvxvov éwtoQiOa xai
JINOCELICCY aviov, JIEN ewv xae’ oixov Envv3-av0[o™V, onbld EXOIEY,
o d; fioi ncevea diljyijOaco. xai o™ pav of'v vvxea EXSIVIJV aveov
sfiéivafiEv. Ich habe die ganze Schilderung ausfiihrlich wieder-
gegeben, weil sie abgesehen von threm humoristisch-sarkastischen
Charakter die Sternenwelt uns in plastischer Anschauung als
eine Welt oder Stadt gleichsam voll himmlischer Liichte-
mannchen schildert, eine Vorstellung, welche ich in allge-
meiner Fassung iiberhaupt als den Ausgangspunkt fiir den Glau-
ben an himmlische Zwerge ansehen mochte. Es entwickelte
sich eben dieser Glaube an der Vorstellung der Sterne als leuch-
tender, himmlischer Augen kleinerer Wesen neben dem
grofsen Sonnen- und Mondauge der Sonnen- und Mondriesen,
worauf ich schon im Urspr. d. M. u. oben p. 144 f. hingewiesen
habe. Bei Griechen und Deutschen trat zunichst, wie wir ge-
sehen, diese Anschauung zum Theil noch im Volksglauben her-
vor, die Kleinheit aber der betreffenden Wesen, die sich eigent-
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lich schon von selbst ergiebt, zeigten uns auch noch ausdriick-
lich die oben p. 66 erwdhnten Bezeichnungen derselben als
Sonnenkélbchen, Sonnenjunges u. dergl. Dann aber entwickelt
sich die betreffende Anschauung stets von Neuem aus ihrem
Verhiltnifs zur Sonne oder Nacht als deren Kinder. Von ihnen
als Kindern der Nacht ist schon vorhin geredet worden; dasselbe
Verhiltnifs zur Sonne bezeichnet Riickert, wenn er sagt:
,Die Mutter Sonne spricht:
Thr Wort ein Strahl von Licht:
Zu ihrer Kindlein Haufen:
Wohin seid ihr entlaufen?”
und nun liafst der Dichter sie die einzelnen Sterne anreden.
Ebenso heifst es bei Herder:
,.Junglinge des Himmels, siifse Kinder,
Der verkldrten Nacht.* —
ja in einem Liede von Tieck (bei Grube p. 53) heifst es geradezu
von ihnen:
Ihr kleinen goldenen Sterne u. s. w.
Das sind alles Vorstellungen, die sich in Analogie stellen zu
dem vorhin erwéhnten:
Nox erat, et caclo fulgebat Luna sereno
Inter minora sidera;
und zu dem orphischen Nvx10¢ piXa lixva (itXalvij¢, so wie
namentlich zu dem Euripideischen: 0 NvH psXaiva,
(XOIQtoV 1006,

Als Glaubenssatz hat sich diese Vorstellung aber auch noch,
wie oben p. 145 erwahnt, speciell in dem deutschen Aberglauben
erhalten, dafs man nicht mit Fingern nach den Sternen zeigen
diirfe, sonst steche man einem Engel die Augen aus. Diese
Beziehung vibrirt aber auch noch in dem ganzen Engelglauben
des Mittelalters nach, der sich neben den an das alte und neue
Testament sich anschliefsenden Vorstellungen von den Engeln,
als Dienern Gottes, die in Wind und Blitz sich offenbaren, an-
reihte. Gerade die Kleinheit der Engel, ihre Auffassung als
Kinder, also in kleiner, sich den Zwergen anschliefsender
Gestalt, ist in dieser Hinsicht charakteristisch. ,,Das Mittelalter,
sagt J. Grimm p. 418, dachte sich die christlichen Engel in
dieser Kleinheit der Elbe und Zwerge: ein iegelich engel
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schinet also gestalter als ein kint in jaren vieren in der
jugende. Tit. 5895 (Hahn); juncliche gemilet als ein kint daz
da wviinf jar alt ist. Berth. 184 u. s. w.“ Mit der Verbindung
der Sterne ibrigens mit den Seelen der Verstorbenen, wie
sie die oben citirte Stelle des Aristophanes auch zeigt, war zu-
gleich Grund und Boden gewonnen zur Ankniipfung der Vorstel-
lung einer seligen Geisterwelt gegeniiber dem Todtenreich der
Finsternifs im Unwetter, wie es in den Mythologien ander-
seits hervorbricht. Von den seligen Sternen zu reden ist ein ganz
gewoOhnliches Bild, und dem analog sagt Salis (bei Grube p. 56):

,Qottes Pracht am Himmelsbogen

Ist in Sternen aufgezogen!

Welch' ein heilig stiller Chor!
Dem gegeniiber steht dann die volksthiimliche Ausdrucksweise,
welche bei einem Unwetter sagt: ,Es ist, als wére die Holle
losgelassen®, und dafs Griechen, Romer und Deutsche dies
wirklich so ansahen, habe ich im Urspr. d. M. an vielen Bei-
spiclen dargethan. Derselbe Gegensatz tritt aber auch ohne die
Beziehung auf die Seelen der Verstorbenen u. A. in der nor-
dischen Mythologie bei den Licht eiben gegeniiber den dockalfar
hervor, wie denn auch iiberhaupt diese Zwergweit in griechi-
schen und deutschen Sagen, wenn sie besonders als kunst-
reiche Schmiede vor Allem geschildert werden, auf beide
Naturkreise gleichermafsen hinweist, indem, wie oben p. 102 ff.
ausgefiihrt, das Schmieden im Himmel zuerst sich besonders
an den Nachthimmel angelehnt, dann aber in dem Gewitter
iiberhaupt seine Entfaltung gefunden zu haben scheint. Dafs
aber auch bei den Griechen dann im Gewitter in den dahin-
eilenden Blitzen besonders noch zwerghafte Wesen sich
zu documentiren schienen, wie ich es schon Ursp. p. 246 f. all-
gemein ausgesprochen, zeigt auch hoch die Uebereinstimmung
in der Sage von den deutschen Gewitterzwergen und den Kei-
kopen, wovon ich oben p. 249 geredet habe. Diesen Uebergang
vermittelte schon vor Allem die auch am Nachthimmel zuerst
auftretende, Griechen, Romern und Deutschen gemeinsame Vor-
stellung der Nebelkappen, d. h. der Wolken, indem, wenn
es im Gewitter auch bei Tage nachtete, man zwar auch

Himmelsriesen hei iiberwiegend grofsen einzelnen Wolken-
18
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bildungen, dann aber vor Allem auch die Kinder der Nacht
in ihren Nebelkappen konnte heraufkommend wéhnen, die
dann in den Blitzen hinhuschten u. s. w. Daher entwickelten
sich die Mythenmassen von den Zwergen, und darum zeigen sie
auch, worauf ich schon Urspr. a. a. 0. aufmerksam gemacht,
so viele Analogien zu den Elementen der Riesensagen, wie
sie sich anderseits auch mit den himmlischen Wassergei-
stern, den Nixen, beriihren.

Die Sterne erscheinen in ihrer Menge iibrigens als ein Volk,
eine Versammlung, daher besonders nahe lagjene oben beriihrte
Vorstellung des Mondes (eventuell auch wohl der Sonne) als
einer Sternenkonigin, z. B. xcaoida VVXTSOCUV Ofii;-
yvQiv sagt Aesch. Agam. v. 4, sie werden versammelt: OvQavog
a$00i oV EHIQ ald-EQOC XTlxXto. Eurip. Jon V. 1147. Und
wenn Dichter noch von ihnen, wie wir gesehen, als einem hei-
ligen, stillen Chor reden, so erinnert das sofort an das
stille Volk, wie sie irische Sagen namentlich schildern. Ge-
sang und Tanz kniipft sich noch besonders gern dann an
dieses himmlische Wesen; wenn Ersteres auf des Windes
Wehen, so geht Letzteres wohl auf die verdnderte Stellung
der Sterne zu einander (den Tanz der Sphéren, die x°Q0!
aoTOwvy), wobei freilich auch an der Wolken und der Winde
Treiben, denen auch ein Tanzen beigelegt wird, zu denken
wire; jedenfalls diirfte das Letztere, als das Rohere, unmittel-
barer Hervortretende, das Urspriinglichere sein, namentlich da
Ofter von Storungen solcher Versammlungen in den Hexensagen
die Rede ist, die dann auf Blitz und Donner zu beziehen.

Einen Stern bezeichnet heutige volksthiimliche Vorstellung
in Deutschland noch gerade zu als Daumling; was an die ge-
meinsame Bezeichnung der Daktylen lebendig erinnert. Man
nennt ndmlich den kleinsten, kaum sichtbaren Stern auf der

*) Vergi. Eurip. Jon v. 1078 sqq.:

omi xal Jia¢ aaTtpiondog

avt/optvatv aid Q,

Jop tver di Stkeva cet.
wie auch Pape noch besonders in seinem griechischen Worterbuch unter
/opée bei der Stelle: tiikos a art punv-/o pov /opt vii hervorhebt, ,,wo die

Sterne noch im eigentlichen Sinne als Reigentinze am Himmel
auffithrend zu denken sind.”
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Deichsel des grofsen Wagens diimker Fuhrmann (Grimm, Myth,
p. 688. Nordd. S. p. 457), obgleich freilich nicht unberiicksich-
tigt dabei bleiben darf, dafs er diesen Namen speciell nur wegen
seiner relativen Kleinheit den iibrigen Nachbarsternen gegeniiber
bekommen hat.

Vor Allem tritt aber ein Stern noch mit so besonderem
Glanze hervor, dafs er sich fast iiberall eine eigentiimliche Indi-
vidualitdt gleichsam bewahrt hat, dies ist der Morgenstern, der
Sohn des Astrdos oder Eos in der griechischen Sage. Wir sahen
ihn ja auch oben p. 164 schon in dem litthauischen Naturmythos
von Sonne und Mond auftreten, wo er, weiblich gedacht, zur
Liebsten des Mondes wurde. In beiderlei Beziehung, als Mor-
gen- und als Abendstern, wird er in gleicher Weise von den
Dichtern gefeiert. So sagt schon Homer von ihm: IZcntQog, og
xa XXibmog ev oi'davm i6mamai Iliad. XXII. v. 318. Wie
an dieser Stelle seinem Glanz das Blitzen der Lanze des Achill
verglichen wird, erscheint er auch sonst als passendes Bild fiir
einen in Waffen strahlenden Helden, so Quint. Smyrn. V.
V. 130 sqq.:

Aiag, o¢ [iéva navmao vaeioexev ev JlavaoTboiyv,
dciijQ (i¢ d()idl]Zoe av™ ovoavov alyllevma
161sQ0C o¢ fieyva nabi [itil a(6ioit(6i nay-gpaivyol”
mep eixeZog mv%£60i nao iomamo Ilm"ie/voao*
sein plotzliches Hervortreten lidfst ihn aus seinem Hause gleich-
sam hervorspringen.

1161 Ofc VI660p,éVT)6l 6VVI;VISTO "Eéneooc, d6T1]Q,
-Qtodxtov ex fieydgoio' oif66vfiévrj oe xai ar>TI;
exoiayavrjc avémeXXe [oaiv eXexmeida SeX"Vij.
Nonnus., Dionys. XII. v. 3 sqq.
Ebend. heifst es XXVI. v. 145 von ihm:
"Ebnedo;, tonofitTi]o linoepeyyeod dyyeZo¢ opyi’g.

Wie er hier als Bote, der das Nahen der Nacht verkiindet,
erscheint er umgekehrt als Vorldufer und Bote der Eos:

EvT abemko vieoébye efaavtaTOg¢, ocme "exXibea
eoyemai dyyélXwv epexo¢ 'Hove ijQiyevelTjg.
Hom. Od. XIII. v. 93.
18%*
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oder wenn Eos (Eurip. Ion 1158) oder Aurora die Sterne
vertreibt:
Postera depulerat stellas Aurora micantes (Ovid, Met.VIL 100).

weicht er als der letzte vom Posten:
— Ecce vigil rutilo patefecit ab ortu

Purpureas Aurora fores, et plena rosarum

Atria. Diffugiunt stellae: quarum agmina cogit

Lucifer, et coeli statione novissimus exit.

Ovid, Met. I1. 112 sqq.

Dafs er in jener Beziechung zur Sonne als Morgenstern mit
weifsen oder rosigen Fittigen dem griechischen und romi-
schen Dichter wie die Morgenrdthe selbst ausgestattet erschien,
ist schon oben p. 107 erwdhnt werden. Anderseits lafst ihn
sein Strahlenglanz dem deutschen Dichter wie die Sonne
mit goldenen Locken ausgestattet erscheinen:

Woher so friieth, wo ane scho,”
heifst es bei Hebel, Allem. Ged. 1827. p. 47,

,,Her Morge-Stern enanderno,

In diner glitzige Himmels-Tracht,

In diner guldige Locke Pracht,

Mit dinen Auge chlor und blau

Und sufer g'wéschen im Morgen-Than?“
Geradeso fafst den Morgenstern die mythische Auffassung z. B.
in Peru, wenn sie ihn Langhaar nennt, wobei sie ihn auch
in Analogie zu den oben entwickelten Anschauungen zum Edel-
knappen der Sonne macht, der dieser bald voranleuchtet,
bald nachfolgt. Die iibrigen Sterne gelten dann bald als Diener
oder Dienerinnen der Sonne, bald des Mondes (s. J. G.
Miiller, Geschichte der amerik. Urreligionen, p. 364).

Die letzte Zeile des vorhin citirten HebePschen Gedichtes
kann uns {ibrigens daran erinnern, dafs auch die Sterne ganz
naturgeméfs in ihrer steten Frische sich im Wolkennafs, d. h.
im Jungbrunnen des Himmels, wie wir es bei den Sonnen-
jungfrauen besonders gesehen, zu baden scheinen. Dafs aber
poetische Anschauung, nebenbei bemerkt, sich nie, auch heut
zu Tage nicht, um den sachlichen Zusammenhang der Dinge
kiimmert, sondern nur einzelne Momente gleichsam herausgreift,
an denen die Phantasie weiter spinnt, das zeigt uns in kleinem
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Beispiel aufser jener Hebel’schen Stelle, wo der blau- und goldig-
leuchtende Stern dem betreffenden Wesen blaue Augen und
goldene Locken beilegen léfst, eine andere, wo derselbe Dichter
Morgen- und Abendstern sondert und als Briider bezeichnet:
Vo alle Sterne grofs und chief
Isch er der liebst (ndmlich der Mutter, der Sonne) und er ellei,
Si Briiderli, der Morgenstern,
Sie het en nit ums halb so gern; (ebendas, p. 223).

Um so mehr konnten aber sich noch in den alten Mythologien
Ansdtze zu bestimmter Personlichkeit an den Morgenstern
ansetzen, als er anderseits mit dem Morgenwind in Bezie-
hung gebracht werden konnte, wie lberhaupt mit dem Er-
scheinen der Morgenrdothe dann die Winde geboren zu
werden schienen und defshalb auch z. B. den Griechen als Kinder
der Eos und des Astracos galtenl). Von solchen alten An-
schauungen aus schildert Nonnus (Dionys. VL. v. 18 sqq.) den
himmlischen Haushalt des Astracos, in der lebendigsten WTeise
ausgestattet; der Abend- oder Morgenstern ist eine Art
Edelknappe dabei, wie in der peruanischen Mythe, die Winde
sind die SOhne des Astraeos, die aufwarten. Als Deo ndmlich
zum Hause des Astracos kommt, heifst es:

mm[V (JT6y iétov ijyyvEiXiv EtoiiqiOQ0¢* ei¢dicav de

100T0 ys;ga)V \-40tgaiog|
weiter dann:

— — — 0ieb0-v"xévuv de [;eZd"gov

'ECJIEgo ( 1)yE[JIOVEVE X0CI EIC xfrgOVOV idgvs zITb)

aamgog. soi naoa uwov* byobiodyoi dé [;Evoivij

vsxxagéoi) xegdtiaVIS¢ ano xgijt"go¢ L-I™tai

daipova Ivtimévoitiiv sdsixavétovxo xvnéXAoig

viéeg¢ 'JI620aiov*
und schliefslich:

VExxagEto Oe xiJEN/Ia nada x0""0i eecaiviov

Evgog Etovoyéei, nooyom d' eniooonrov vowo

D) Riickert erweitert die Anschauung in seinem Gedicht ,,.Die Winde
im Dienst der Sonne“, indem er die Letztere iiberhaupt zur Konigin jener
macht (Gedichte. Frankfurt a. M. 1847. p. 498).
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ffyf NoTroc, Bocgéije 08 (fSgon’ énédijxs moanE™
a’pQOGiiv, Zétpvgog di Trcor"Xiftov $000v avXov
FEiagivoi¢ 0ovaxE66i [IEXI&TO dijXyg vINTG'

xai 6OiEgavovo ENXENEV ‘Ecobgoood avvita diJbag
ogiXgivoi¢ xodoonna 06goGi*ogévoiGi xogvgfioig”

Dais Astracos iibrigens hierbei als der yégoiv gefafst ist, habe
ich oben schon als Parallele zu dem alten Tithonos erwéhnt;
wie er auch als Gemahl der Eos galt, ist er gleichsam sein
alter Ego, jener blofs mehr nach meiner Deutung der altwer-
dende Mond, er der Sternengreis.

Alle derartige Anschauungen von den Sternen liegen aber
oder setzen sich wenigstens, wenn sie jiinger sind oder sich
reproduciren, aufserhalb der Organisation, welche der beobach-
tende Geist schon frithzeitig unter den Sternen vornahm, indem
er sie nach Sternbildern gruppirte. Bemerkenswerth ist in dieser
Hinsicht vor Allem, dafs wir die Anfinge davon schon in den
dltesten historischen Zeiten der Griechen vorfinden, also damals
schon dieser Theil der Naturbetrachtung zu dieser Abstraction
von jeder Personlichkeit der Sterne und zu einem &ufseren Spiel
der Phantasie, verbunden mit der genauesten Beobachtung ihrer
Stellungen, gelangt war. Ich verweise in dieser Hinsicht auf
J. Grimm’s Mythologie und bemerke nur, dafs eine Auffassung
wie die der Sterne als himmlischer Nigel, welche dort
oben gefestigt, dic auch bei den Griechen hervortritt, eine
derartige Ansicht am ehesten vermittelt haben diirfte, dann aber
auch andere sachlichere Anschauungen, welche sich frithzeitig
an den Sternenhimmel, in Bezug auf die Nacht namentlich, ge-
schlossen, wovon ich noch einige Beispiele beibringen will.
Wie es gewohnliche Auffassung noch heut zu Tage ist, von
einem Sternenmantel der Nacht zu reden, ist auch Nonnus
dieser Anschauung nicht fremd, wie folgende Stellen zeigen:

62 gox'ii wv 'HgaxXsg, aval; nvooo, opaque x600020
Yllin6. —
— — Et néXs¢ Ai&krig
mioixiXog, 'Adi¢o’/.Uun oe ¢ami*Eeai, — ;vvvxiot I"C(Q
OVQCtVOV (16TEQUEVIE( E7lal)y Ctfo V6l X dIVEg —
Dion. XL. 369 sqq.
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Ebenso heifst es in einem Gedicht von Zirndorfer z. B. (bei
Wander, p. 109):

Wenn die Nacht den Sternenmantel

lieber Berg und Thiler breitet, —
An diesen noixiXog¢ xiTtov kniipft eine merkwiirdige Stelle
an, welche des Dionysos Tracht schildert, wo der Nacht-
himmel mit seinen Streifen und Flecken, und namentlich der
Milchstrafse, einem Fell eines Dammhirsches verglichen

wird:
Aviag wilegks vsf3Qolo TtavaioXov tvQV xakdxpai
ziagpa noXi) CTizTOV xama Ot™Nov wpov

'XtiTQtov oSaioaXétoV pipijp™ ITQOV TS TTOXOIO.
(bei Macrobius Sat. 1. c. 18).
An die Sternenpracht des Himmels kniipft auch endlich an,
wenn spiter der Hera als Himmelskonigin, angeblich auf Samos
zuerst, der Pfau geheiligt ward:

Junonis volucrem, quae cauda sidera portat.
Ovid, Met. XV, 385.

Die Sage brachte denselben dann mit dem vieldugigen Argos
in Verbindung, dem Himmelsriesen, der die Sterne als Augen
an seinem Leibe trug (s. oben p. 145); als ndmlich Hermes
diesen getodtet hatte, heifst es, verwandelte ihn Hera in einen
Pfau und nahm ihn als heiliges Thier fortan in ihren Schutz.
Juno Argum, centum oculos habentem (omnibus membris ocu-
latum), Joni custodem praefecit, quem Mercurius jussu Jovis
interemit. Juno Argum, quia ob custodiam sibi mortuus erat,
in pavonem transformavit, et receptum in suam tutelam pennis
insignibus amissa lumina exornavit. Bode, Mythogr. Lat. L. p. 6.
cf. p. 76 und 106.

Die Milchstrafse.

Von der Milchstrafse haben sich urspriinglich selbst-
stindige Anschauungen gebildet, welche dieselbe als eine fiir
sich bestehende, nicht den Sternen analoge Masse betrachteten.
Einzelne dieser Vorstellungen sahen wir schon gelegentlich in
andere Mythenmassen eingreifen, wie z. B. p. 50 f., wo ich aus
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dem Namen Windstrek, Wetterbaum mit herleitete, dafs sie ur-
spriinglich auch als die Wurzel des Wolken-Wetterbaumes
gedacht sei; die iibrigen Bezeichnungen stelle ich jetzt hier zu-
sammen; sie sind meist von der Farbe derselben hergenommen.
Die Griechen nannten sie bekanntlich yaXaClag (sc. xvxXog, was
auch oft dabei steht), ow 11;v XevxoxQoiav 0viou¢ ovojiafé[jiEVoe
sagt Plut.de placit. phil. III. 1. Sie galt ihnen gewdhnlich fiir einen
Milchstrahl, gerade wie auch in Deutschland eine derartige
Bezeichnung auftritt; so fanden wir in Ramsloh im Saterlande fiir
dieselbe die Bezeichnung molkstrale (s. Nordd. S. Geb. No0.425).
Der griechischen Sage nach ist es die verschiittete Milch der
Gotterkonigin Hera oder nach der romischen die der Ops. Zeus
Sohne hitten nadmlich, heifst es, nicht der himmlischen Ehren
theilhaftig werden konnen, wenn sie nicht an der Hera Brust
gesogen, defshalb wurde heimlich Herakles oder Hermes ihr an-
gelegt. Als sie es bemerkte, stiefs sie das Kind von sich; die
Milch ward verschiittet, und daher sollte dann die Milchstrafse
rithren, ov yecQ E, sagt Eratosth. Catast. 44, T10i¢ Ji0¢ vioig
¢ ovQawoi) Tipqe [maoXEiv, ti prj TIC avewv <O-yXabE» eov
'Ho«( [iabzov. OionEo epabi 2ov 'Egpijv vio myv yévE6iv avaxo-
pibai cov 'HgaxXéa xal TCQOCOXEIV aveov o<p TI<; Hoa¢ pabmul,
eov oe iX"Xartiv* énivoybabav ot TV 'Heav anoo6Eloab&kai aveov
xal ovroU¢ EXxVIXEVTOC moi) TTS()I66EVIMXTOC anom6Xé6™vai 2ov I a-
Xa™iav xvxXov. Vom Hermes sowie anderseits von der Ops
berichtet Hygin, poet, astron. IL p. 43, wo er von dem circulus
(orbis) lacteus spricht: Mercurio infanti puero insciam Junonem
dedisse lac: sed postquam eum rescierit Majae filium esse, re-
jecisse eum a se et ita lactis profusi splendorem inter sidera
apparere. — Alii dicunt, féhrt er fort, quo tempore Ops Sa-
turno lapidem pro partu attulit, jussisse ei lac praebere: quae
cum pressisset mammam, profuso lacte circulum deformatum cet.
Daneben klingt aber auch schon bei den Griechen die all-
gemeinere Vorstellung eines Wleges an. Die Milchstrafse ist ndm-
lich nach einigen griechischen Philosophen die alte oder die eigent-
liche Sonnenstrafse (Plut, de placit. philos. III. 1), gerade wie
deutsche Volksansicht sie auch wohl noch mit der Sonne in Be-
ziehung bringt. In der Gegend von Wolfenbiittel nennt man sie
z. B. die Himmelsstrafse und meint, die Sonne stehe am
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Mittag regelméfsig in derselben oder sie drehe sich nach der
Sonne, und erscheine da zuerst, wo jene untergegangen (Kuhn,
Westph. Sagen, p. 86 f). Wenn Plutarch ferner sagt: ,,Andere
Philosophen halten sie fiir eine spiegelartige Erscheinung, indem
die Sonnenstrahlen vom Himmelsbogen zuriickgeworfen werden,“
so stimmt mit ihnen jener Bauer aus Loccum {iberein, der Kuhn
erklarte, ,.sie rithre vom Widerschein der Sonne her.“ (Westph.
S. a. a. 0.) Neben diesen eben erwédhnten Ansichten berichtet
endlich auch Plutarch a. a. 0., dafs nach den Pythagoreern sie
vom Weltbrande, den Phaethon verursacht, herrithren solle, aun
Ilv&ayoyEivtv  oi (lev é'cpatiav  atfTico¢ sivai Oiaxavoiv, EXIIE-

oovro¢ (JLEV ano idia¢ bdgae, di' ou ¢" EJI0dap-E "topiov
xvwZoTEQto¢ avio xatayZé™avTOg, EII moi xama ®Paékovma E{I-
JIO IOV

Den Romern war die Lactea via ein GOtterpfad:
Est via sublimis, coelo manifesta sereno:
Lactea nomen habet: candore notabilis ipso.
Hac iter est Superis ad magni tecta Tonantis
Regalemque domum. Dextra laevaque Deorum
Atria nobilium valvis celebrantur apertis.

Zu dieser Anschauung bringt J. Grimm, M. p. 331 folgende Paral-
lelen: ,,Auch irokesisch hiefs sie Weg der Seelen, tiirkisch:
hadjiler juli (Weg der Waller), jeder Pilger nach Mecca und
Medina heifst hadji, hadschi.“ Bei dem Letzteren diirfte wohl
die locale Richtung der Milchstrafse von NW. nach SO. haupt-
sdchlich in Anschlag zu bringen sein, wie auch bei dem Fol-
genden. ,Im christlichen Mittelalter nannte man sie nidmlich
via sancti Jacobi, schon im Catholicon des Joh. von Genua
(13. Jahrh.): camino de Santiago, chemin de saint Jaques, Jacobs-
strafse, slov. zesta v’ Rim (Weg nach Rom) von den Pilgerfahrten
nach Gallizien oder Rom.“ J. Grimm, der dies im Anschlufs
an das Obige bringt, scheint mehr hierin zu suchen, wenn er
die letzteren Namen in eine Art von specieller analoger Bezie-
hung mit der tiirkischen Bezeichnung bringt und hinzusetzt: ,,von
den Pilgerfahrten nach Gallizien oder Rom, ,,die zum Himmel
fuhrten.“ Mir scheint in allen diesen Fillen ndmlich die Ge-
wohnheit nur einen in der Richtung der Milchstrafse liegenden
Punkt, nach dem gleichsam ein bestimmter Zug der Menschen
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stattfand, zur Bezeichnung ihrer Richtung heranzuziehen, ,,als
fiihre sie speciell dahin,“ gerade umgekehrt, wie man volks-
timlich den Wind oft nach einer Stadt nennt, die in der Rich-
tung liegt, wo er herkommt, man z. B. in Berlin oder Char-
lottenburg, statt vom Westwind, vom Spandauer Wind redet.
Ganz dhnlich sind iiberdies auch fiir die Milchstrafse die Namen
gewihlt, welche Kuhn noch in den Westph. Sagen II. p. 85 an-
fiihrt, wie: Strafse nach Aachen, Frankfurter Strafse, Kolsche
strate. Analog ist es auch, wenn die Ungarn sie hadakuttga
(via belli) nennen, weil sie bei ihrer Einwanderung ihrer Rich-
tung folgten (J. Grimm. Myth. p. 331).

In Amerika begegnen uns wieder der romischen und iro-
kesischen Ansicht analoge Vorstellungen. Die Milchstrafse ist
den Rothhiuten der Pfad der Geister; nach dem Glauben
der Patagonier und Karaiben sind die Sterne alte Indianer, die
Milchstrafse der Pfad, auf dem dieselben Straufse jagen,
nach andern der Pfad eines Jagers, der dem Straufs folgt, und
das Sternbild der drei Konige waren einst drei Wurfkugeln,
welche er nach diesem Vogel wrarf, dessen Fiifse das siidliche
Kreuz bilden (J. G. Miiller, Geschichte der amerikanischen Ur-
religionen p. 54 und 256). Vielleicht ist dem auch anzuschlie-
fsen die finnische und litthauische Bezeichnung linnunrata und
paukszcziii, d. h. Vogelweg, indem, wie J. Grimm dabei be-
merkt, Seelen und Geister in Gestalt von Vogeln ziehen.

Die iibrigen Bezeichnungen gehen meist einfach von der
Vorstellung einer Strafse am Himmel aus, die sie, dhnlich wie
der romische Name lactea via oder unser hochdeutsches Milch-
strafse, nach der Farbe bezeichnen. Die Bezeichnung ,,Sand-
pfad.” ssiinpit, welche wir gleichfalls im Saterlande neben der
molkstridte fanden, ist schon oben p. 65 erwihnt; &hnlich
heifst sie in Siebenbiirgen ,,der Mehlweg,” auch in Westphalen
Miihlenweg (s. oben p. 65 und Kuhn, Westph. Sagen p. 86 f.),
arabisch: tarik al thibn (viastraminis); syrisch: schevil tevno
(via paleae); neuhebriisch: netibat theben (semita paleae);
persisch: rak kah keshan (via stramen trahentis); coptisch:
pimoit ente pitoh (via straminis); arab, auch derb ettiibenin
(Pfad der Heckerlingtrager); tiirk, auch saman ughrisi (pa-
leam rapiens, paleae fur); armen, hartacol oder hartacogh
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(paleae fur); alle diese Namen, sagt J. Grimm, der dieselben
Myth. p. 331 zusammenstellt, laufen auf verzettelte Spreu hinaus,
ein flichtiger Dieb hat sie fallen lassen.

Eine besondere mythologische Beziehung liegt noch dem
Namen kaupat fiir Milchstrafse zu Grunde, wie sie im Groninger-
lande genannt wird (s. Nordd. S. Geb. 423 und Anm. das.). Eine
solche findet auch Kuhn in dem Namen Nierenberger pat.
(ebendas, und Westph. Sagen. II. p. 86). Als die grofse himm-
lische Heerstrafse, wie man sie kurzweg auch Hi€rstrate nennt
(s. Kuhn a. a. 0.), wurde sie mit Helden in Verbindung gebracht,
die gottlichen Charakter angenommen; wie diese an der Spitze
der wilden Jagd ziehen, ist es ihre Strafse, auf der sie herziechen.
So heifst den Dénen die Milchstrafse Waidemarsweg, wie
Waldemar auch an der Spitze der wilden Jagd zieht (s. Simrock,
D. M. p. 253). Hierher gehort auch der englische Name Vaet-
lingastraet (s. ebendas.), so wie der deutsche Iringeswec
(s. Grimm, Myth. p. 333). Der mnl. Name Vroneldenstraet
zieht noch direct eine Gottheit hinein in die Bezeichnung; es
ist ,,Frauen Hilde oder Hulde Strafse,” auf der sie umzieht (s.
Grimm, Myth. p. 263). Wie man den grofsen Béren bei den
Griechen und den Deutschen auch ,,den grofsen Wagen* nannte,
heifst die breite Milchstrafse auch endlich kurzweg ,,der wagen-
pat® (s. Nordd. S. G. 425). Naive Anschauung producirt der-
artige Vorstellungen immer wieder, dafs es ein Weg sei, der als
himmlische grofse Heerstrafse benutzt werde; so fiihrt Meier in
seinen schwibischen Sagen. I. p. 236 an: In Dornhan sagte ein
alter Mann: Die Milchstrafse oder Himmelsstrafse sei der Weg
am Himmel, auf welchem Gott mit seinem Heere hin-
ziehe und die Sterne regiere.
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Abendstern 11. 275 ff.

Abraham 3—6. 78.

Absyrtos 230.

Acheloos 35.

Achill 171 f. 218 f. 220. 227.

Agvinen 127.

Adler 16 f. 42.45.108. vergi. Wolken-
vogel.

Adlige haben schwarzen Hintern 251.
s. Wolke als Hinterer.

"Aoutov 64. 84.

Aegis 213.

Aeolos 262.

Aethiopen 37. 173.

Agni 47. 182.

Aison 230.

axigcoxopije 217 ff. 220 ff.

Aktaeon 75.

Alenas, Aleuaden 218. 251.

Alkmene 254 ff.

Allerheiligste 64.

Alp 68. 72 ff. 250.

Alswidr 102.

Amaltheia 48. 54.

Ambrosia 36. 46. 88.

Amphitrite 242.

Amrta 33. 36. 42. 45.

avaxTiC 191 f.

Ancilien 99 ff.

Anningat 162.

Apfel, Apfelbaum 6. 53. 182 f.

Aphrodite 168. 171 f. 194. 207—209.
914

Apis 134 f.

Apollo 57. 61. 82. 85. 99. 162. 172 f.
176. 189. 195f. 212. 215f. 218. 227.
241 f. 256.

‘ATiouuiog Ztve 82.

Aramulius 263.

Ares 171 f. 210. 213.

Argos 176. 196. 279.

Aristaeos 57.

Artemis 75. 87. 241 f.

Arthur 233.

Arwakr 102.

Aschmedai 79 ff. 82.

Asklepios 3. 35. 48.

Astracos 168. 176. 277 f.

Asuren 128 ff.

Athene 18. 63.100.138. 151. 168. 194.
213. 243. rxavxwonc 149.

Atlanteer, Sage der 185.

Atropos 85.

Auerhahn 78.

Aufkochen s. Verjiingung.

Augen, feurige 142. 216. vergi. Son-
nen-, Mond-, Blitz-, Sternen-Auge.

Aul, der aul van terjohren 101.

Aurora 207. 276.

Aurva, Haupt des 128.

Bacchos 48. 56. 230.

Backzahn 130. s. Bldken unter Blitz.

Bairve 12.

Baldr 57.

Biér, grofser (Stern) 132.

Bér, mythischer, Bedeutung dess. 232.

Baaiktia 186 ff.

Basilisk 13. 62. 81.

Baugi 83.

Baumeister, himmlischer, s. Sonne und
Wind.

Becher s. Sonnenbecher.

Beelzebub 82.

Bellerophon 131.

Berchtha 211. 256.

: Bjelbog 109.

Biene 48. 53 ff. 58 ff. 61 f 82. 87 ff.
89. s. Sternenhimmel.

Bienenschiff 87.

Bjorn 233.

Blitz s. weiter unten.

Blitzschlange s. Schlange.

Blumengoéttin 209.

Blut, Verwandlung in 4.
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Blutstrahl 4.

Bock, goldener 63.

Bogenkampf, himmlischer 231.

Bolwerkr 82.

Boreaden 190.

Boreas 99. 176. 190.

Born s. Sonnenquell.

Bowiug 147 f.

Brauen 59. s. Gewitter.

Bremse 58. 69. 82.

Brisingamen 70. 103.

Brontes 137.

Brunhild 73. 165. 172. 192. 227. 231.

Briiste am Himmel = Wolken 250 ff.

Calendarische Begriffe, Entwicklung
derselben 155 ff.

Chachy 61.

Chariten 209.

Childerich 89.

Chiron 35.

Xevaoxé™]e217 ff. s. Sonne, goldhaarig,

clavum figere 85 f.

Clodio 134.

Coitus von Sonne und Mond 166 f.

Czernebog 109.

Dachs 120 ff. 255. 261.
u. Blitz.

Dadhyanc 127 ff.

Daktylen 269. 274.

Dammbhirsch 279.

Daumling 274.

Demeter 70. 76. 88. 131.
217. 229.

Dhanvantari 35. 48.

Diana 10. 161. 196. 265.

z/tdiyzaiof 196 ff.

Jiinirij¢ noTtfice 130.

Dionysos 40. 55 ff. 187. 218. 242. vergi.
Bacchos und Zagreus.

Dioskuren 189—193. s. Zwillinge, Dua-
lismus.

Diskos s. Sonnenscheibe.

Donner s. weiter unten.

Dornhecke 43. 22.

— roschen 43. 73. 165. 227. 231.

Drache s. Schlange.

Drachenwagen 188.

Dreiblatt 43. s. Blitz.

Dreibeinig 212. s. Blitz.

Dreifiifsiger Blitzkessel 230.

Dreiheit, 1. Sonnen-, Mond- und Wind-
jungfrau (Blitz, Donner, Sturm) 118.
237. 245 f.; 2. im Trank (Regen-
wasser, Wolkenmilch, Lichttrank)
40 ff. 54.

Dualismus 31. 110 (cf. 181). 188. 212.
241 f. 267. 269.

133.

s. unter Sonne

187 f. 213.

Dunst, gemolken 37.

Durstendes Heer 138.

Eber 62. 120 ff. s. weifszahniges Thier
unter Blitz.

Ehernes Geschlecht 179.

Ei 7. 77. 130. 179. 190. 240.
Sonne.

Eileithyia 241. 245. 253 f.

Eindugigkeit s. Sonnen- u. Blitzauge.

Eingeweide 240f. s. Blitzzickzack cf. 19.

Elbe 237.

Elicius, Jupiter 100.

Engel 67 f. 75. 145. 212.

Ente 115. 119.

Eos 5.48.67.133.160.167f. 1751. 207.
211 ff. 217. 268. 276. pBoroms 147 f.
Mutter der guten Winde 176. 277.

Erbsstroh 233 f. s. unter Blitzzickzack.

Erinnyen 244 ff.

Eros 218.

Erytheia 33.

Erythrdisches Meer 35.

Erz, himmlisches 54 ff. 88. 179 f.

Esche 48 ff. s. Wolkenbaum.

Esel 58. 62. 130 f. 212. s. Donner.

Eselskopf 69. 130. cf. 132.

Euryphaessa 147. 162. 166.

Euter 250 ff. s. Wolke.

Ewig, woran der Begriffdesselben sich

allméhlich entwickelt hat 230.
Feuer s. Feuer.
jagen, leben 203. 248.

Fafnir 16. 138.

Falada 131.

Falbe 109. 122. 124 ff. 216.

Falke im Blitz niederschiefsend 69.

Fetiales 200.

Feuer s. Gewitter- und Sonnenfeuer,
ewiges 95. 100, reines 95.

Feuerfunken 120. s. tropfender Funke

unter Blitz.
schroter 69. s. unter Blitz.

Fliege 70 ff. 81. s. unter Blitz.

Fledermaus 60. 86.

Freyja 64. 70 ff. 213. 231.

Freyr 122.

Frikka 238. 243.

Friihling, Schopfung im 164 f.

Fuchs 131.

Fiillhorn 35. s. Regenbogenhom.

fulmen condere 97.

Galinthias 254 ff.

Gandharva 126.

Gans 115. 119. s. Sonne.

Ganymed 42. 45. 53. 176. 218. 246.

Geier 18.

Genovefa 183.

S. unter
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Gewand, feuriges 229.

Gewitter s. weiter unten.

Glasberg 188. 238.

Glauke 229.

Glaukos 3 f.

Goldeber s. Gullinbursti.

Goldferch 122. s. Sonne.

— henne 119. s. goldig unter Sonne.

— kaéfer 63 ff. s. Kéifer, Sterne.

— kinder s. Kind (Sonnen- und Ge-
witterkind).

— lammer 182.

— regen 40. 181. 184. = Blitz.

— Stadt 262. s. Wolkenburg.

— stier 134. = Sonne.

— vogel 114 ff. = Sonne.

Gorgo 13. 131. 185.

Graal 36.

Graeen 21.

Greif 31.

Grommeltom 184. s. Wolkenburg.

Grummelkopf 127 f. = Gewitterwolke.

Gullfaxi 125.

Gullinbursti 121.

Gunlod 18. 70 ff. 82.

Haare klingen 131. = Sonnenstrahlen
u. Blitze: wallendes des Luftgottes
erzeugt Wind 220.

Haberstroh 237 f. = Blitzzickzack.

Hades 190.

Hammer, geworfener, = Blitz 104.

Haoma 41. 48. 52. 87.

Harnen, Scorpione harnen 259, im
Uebrigen s. Wasserlassen.

Haupt, redendes, murmelndes, prophe-
tisches (des Orpheus, Mimir) 127 ff.
= Gewitterwolke.

— des wilden Jagers 127. cf. 240.

— des Zeus, der Gorgo 127.

Hebamme, Windsbraut od. Sonne 248.

Hecht 123.

Heiligenschein 142.

Heiliger Geist, Wirkung desselben 131.

Hel 51. 212.

Helena 171 f.

Helios 1. 5. 23f. 31. 33. 37. 46 f. 64.
67.77.90.115.145. 147. 153. 159 ff.
166 ff. 170 f. 175. 186 f. 197. 207.
213. 215. 225. 258.

Hemera 169. 180. Aéuxonripo? 107.

Hephaestos 23. 60. 96. 98. 103. 168.
172. 194.

Hera 18 f. 58. 64. 75. 103. 170. 173.
211. 229. 243. 278. Mond? 147 ff.
cf. 159. MorgenrSthe 148. cf. 159.

Herakles 58.138 f. 228 f. 249. 253. 260.
267. 277. (xtkitinvyos 250 ff.

118. 247.

Hermes 43. 86. 242.

Herren, gestrenge 231.

Herz s. Sonne.

— aus dem Leibe essen 17 ff.

TTpafiQ Q" £

Hexen 18 £ 21. 38f. 59. 61. 76. 111.
177.182.185. 211. 223. 243. s. Wol-
ken-, Windgottheiten u. Zauberinnen.

— sabbath (Versammlung) 250.

Hialmmeyjar 117. 142.

Himmel, eisern 5. 103.

— oberer 25. 200.

Himmelsalte 188. = Gewitteralte, alte
Sonnengottin.

— bdume 48 ff. s. Wolkenbaume.

— braut s. Sonne, Morgenrdthe.

— pfortner 198 f. = Blitz.

— riese 14. 16 f. 46. 125. s. Sonnen-
und Sturmesriese.

Hinterer s. lutkdjunvyos.

Hirsch 75 f. (Blitzthier).

Hirschschroter 69. s. Blitz, hin- und
herschiefsender.

Hochzeit, erste, von Sonne und Mond
164 ff.; it¢é¢ yajuog 165. 170. 173,
wie zu fassen? 174.

Hohenzollern 183.

Holde, Frau 211. 235. 237. 243. 256.

Honig 36. 40 ff. 45. 47 f. 51. 54 ff.
63. 87 ff.

Horen 198. 209. 268. '

Hornisse 57. 62. s. Blitz, hin- u. her-
schiefsender.

Horos 195. 221.

Hrimfaxi 125.

Hrimthursen 51.

Hroesvelgr 17.

Hnlngnir 125.

Hummel 68. s. Blitz, hin- u. herschie-
fsender.

Hund s. unter Regen.

Hunde, das Driicken der H., wie zu
verhindern 253.

Huracan 15.

Hyaden 54f.

Hyakinthos 99.

Hyperboreer 173. 217.

Hyperion 23. 92. 161. 186 ff.

Hyrieus 260.

Jahre, neun 25, sieben 74. 227. 262.

Jahresgotter 101 f.

Jama 126.

Janus 196 ff. 267.

— tempel = Himmel 199.

Jasion 217.

Jason 229.

Jehovah 64.
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Hmarinen 102.
Indra 38. 44 f. 47.109.126 ff. 182. 222.

Jo 146.
Johannisfeuer 98 f.
Iris 137. 190.
Isaak 6.

Juleber 122.

Jungfrau, himmlische, s. Sonne, Mond,
Wind.

— verwiinschte 248.

Jungfriulichkeit, vertheidigt 96. 117.

Jupiter 17. 100.

Jiterbogk, Schmied von 104.

Ixion 98. 161.

Kadmilos 229.

Kadmos 240.

Kafer 63. 65 ff. s. Sterne, Blitz.

Kaiser, erwachende 174.

Kalypso 243.

Kammer, heimliche, verbotene 63 ff. 70.

Karfunkel 2.

Katze 19. 255. 257. s. Blitzkralle.

Kartenspiel 247.

Kaituflemj¢ (im Blitz) 6. 113.

Keil s. Blitz- und Donnerkeil.

Kentauren 35.

Keren 240. 244. 247.

Kerkopen 249 ff.

Ketura 3.

Keule s. Donner.

Keuschheit von Sonne und Mond 95 ff.
203. 266.

Kind, goldiges 180. 202 f. zwei, s.
Dioskuren.

— von Blitzglanz umleuchtet (Gewit-
terkind) 180. cf. 242.

Kinderklapper s. Klapper (Donner).

Kinnbacken 121. 129 ff. s. Blitzzihne
und Donnerkinnbacken.

Kirke 182. 213. 243. 258.

Klapper, eherne 57. 59. cf. 186 f.

Klapperbock 130.

Klotho 245 f.

Kobold 203. 250.

Kopf 127 ff. s. Haupt, Pferde-, Stier-
und Eselskopf.

Kore 88.

Kralle (im Blitz) 19. 108.

Kreuzdorn 43.

Kreuzen s. kreuzweiser B. unter Blitz.

Kreuzweg 252.

Krone s. Sonnenkrone.

Kronos 18. 45 f. 56.138.170. 227. 229.

Kuh 58.132.146. s. Regenbogenhom,
Melken der Wolken, Donner unter
Briillen und Sonnenstier.

— schwarze 74.

Kupferzwerg 184.

Kutka 61.

Kyklopen 5. 14. 83 f. 104. 125. 131.
144. 152 f. 239. s. Himmelsriese,
Sonnenriese.

Laertes 71.

Lahmwerden s. Lahmung unter Ge-
witter.

Lamia 12.

Lamperia 212. 269.

Lebendig, wieder lebendig machen 4 f.
s. Wiederbeleben.

Lebensfaden 246.

Leber s. Sonne, Mond.

— weifse 22. 177 f.

Leichenfeld 239 f.

Leichenvogel 16 f.

Lenzwecken 112 f. 232.

Lepreus 139.

Leto 217. 241.

Licht, bereitet 43 f.

— eiben 273.

— gemolken 37 f.

— kinder s. Sonne, Mond u. Dualismus.

— meer s. Morgenrdthe, Sonnenmeer.

quelle s. " .

strom 44,

trank s. Sonnentrank, Mondlicht.

Lillwacker 184.

Logi 139.

Loki 64. 70. 72 f. 103. 220.

Lucifer 109.

Liichtemdnnchen 271.

Luftschlosser 261.

Luna 10. 95. 159. 162.166. 204. vince
Luna, laboranti Lunae subvenire
265 f. Konigin der Steme 269.

Lunus 159.

Lykaios 64.

Maikoénig 232. s. Frithlingssonne unter
Sonne.

Mallina 162.

Mamurius Veturius 101.

Mani 161.

Manu 123.

Maria, Jungfrau (U. L. F.) = Sonne 66 f.
148 f.

105.

Marienfiden 235.

kafer 65.

wiirmchen 66.

Mars 101.

Meirt (Mahrt) 72ff. 117. 211. 227. s. Alp.
Maruts 222.

Mauitiki 131.

Maus 60 f. 68. 255f.
Miuseabwehrender Gott 82.
Maiusemachen 61.
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Medea 213. 229.

Mehl 136.

Mehlweg 65.

Meineid 28. 200. 203.

(noraynvyo? 250 ff. = Wolke (dunkle).

Melikertes 230.

Melisseus 87.

Melken 37 f. 49. 124.

Mellona 57.

Men 159. 175.

Mene 37. 213. ykavxiim¢ 144.
Kind des Helios 160. 213.

Menelaos 172. 218.

Menglada 165. 231.

Mercurius 16.

Merowinger 251.

Metis 18. 138. 245.

Metzli 161.

Milch, himmlische 40 ff. 54. 87.

— strafse 9. 50 f. 65. 279 ff.

Mimir 127 ff.

Minos 258.

Minotauros 134.

Mischgestalt aus Mensch und Thier,
erklart 143.

Mistel (Gewitterblume) 78.

Mistkéfer 62.

Mitra 44. 46.

Mockurkalfi 125.

Moiren 210. 237. 244. 253 f.

Molkentowersche 111.

Mond s. weiter unten.

Morgenrdthe, xQvceoxkQovoe 148.

—, Dienerin des Sonnengottes 242.264.
s. Eos, Phacthusa.

— gefliigelt 106 ff. 110.

— kommt aus der Hohle (Wolke),
Zelt 67.

— purpurn 133. 207.

— = Quell, Meer 31 ff. 37.

Morgensonne 203. 207. s. Eos, Aurora,
Morgenréthe.

Moses 78 ff.

Mummelack 74. 125. 223. 242.

Mundelos, Jungfer, s. Sonne.

MundilfOri 161.

Mundschenk, himmlischer 42. s. Gany-
med = Sonne.

Muspelheim 92.

Nacht (Gewittemacht).

— auge derselben 144,

— geister 214.

— gott s. Argos, Astracos, Gewitter-
gott, Mondgott.

— gottin 107. 148. 188.

—, Urmutter u. Unterweltsgottin 270.

— himmel = Hirschfell 278.

149.

Nacht, Rofs derselben 109. 125. 189.

— sonne 150. 191.

Nackt, nicht nackt gesehen werden 75.
s. ,,Zerreifsen derWolken* unter Blitz.

Négel s. Sterne.

Nageleinschlagen 83 ff.

Narcissen 210 ff.

Nebel 222 f.

Nectar 29. 33. 46. s. Sonnentrank.

Neidstange 132.

Nereus 45.

Nestelkniipfen 253 f. 258.

Niflheim 51.

Nimrod 6.

Noah 6.

Nobiskrug 247.

Nornen 50. 237.

Notos 176.

~vC 160, 169. 271 f.

Nvxtog ajuokya) 39 f.

Oblate 203.

Odhin 18. 45. 69f. 72. 82. 174. 255.

Odysseus 46. 83. 182. 218. 227 f. 243.

Ofen, feuriger 6.

Oinopion 46. 260.

Okeanos 23. 169.

Olymp, erschiittert 220.

Opal | f 13.

Orion 14. 46. 67. 260.

Ormuzd 145.

Orpheus 127 ff.

Osiris 188.

Paiwiétar (die Sonnenfrau) 133.

Palladium 100.

Pan 70.

Paryanya 45.

Pag;)haye 134. 146. 258.

Paulomah 262.

Pectines solis 13.

Pegasos 58. 128.

Peitsche, goldene 63. s. Blitz.

Pelias 230.

Penelope 71. 173. 231.

Perkun 151. 164.

Persephone 70 f. 173. 188. 210 f.

Pest 84. 212.

Petrus 198.

Pfau 278.

Pferde s. Donnerrofs unter Donner.

Pferdehaupt 122. 126 ff. 130.

Pferdeleib 62.

Pfingstkonig 232.

Pflugschaar 21.

Phaethon 98 f. 141.

Phaethusa 212. 269.

Phallus 60.

Phineus 131.
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Phoebus 162.
Pilwiz 237.
Plagegeister s. Alp, Kuh (schwarze),
Strigen.
Polyphem 25. 131. s. Kyklop.
Porphyrion 18 f. 76.
Poseidon 96. 176. 242. 260.
Priapos 96.
Prometheus 16 f. 19. 30. 69. 223.
Prophetie 16 f. s. Grummelkopf.
Proteus 45.
Pyrrhiche 100.
Pyrrhos 218 f.
Python 62. 97.
Quelle == Lichtquelle s. Morgenréthe,
Sonne.
der Nacht 39.
= Wasser s. Regen.
Querbalken 198. s. Blitzzickzack.
cP«fJos i¢cinETiJko¢ 43. — Blitz.
Rabe 4. vergi. Adler, Wolkenvogel.
Regen 34 f. 38. 40. 43. 45. 54. 87.113.
128. 130. 138. 228. 242.276; durch
ein Sieb 260: trieft von den Wol-
kenrossen und -hunden 117 ; = Was-
serlassen 125, 137 f. cf. 259 f.
= himmlische Wische 251; cf. az-
ntTi)¢ noTajude.
Regenbogen.
= Horner 38 und demgemifs:
als Fiillhorn 35.
» Schlachthorn 35.
, Trinkhorn 35. 139.
,» Siierkopf 35. 134.
kuh 146. cf. Iris. — auch als Horn
eines himmlischen Fisches 123.
= Girtel, Halsschmuck (Schwan-
ring, Stdrkegiirtel) 70.102f. 116.213.
= Sichel 188. 213. 229. 240. 249.
— doppelter 189 f.
Regenbogengott 61. 96. 189. 224. 228.
cf. 231.

Rhea 54.

‘PoJotiaxTvko¢ 207 ff. s. Eos.

Romulus Silvius 263.

Rosen 207 ff.

Rosenlachen 207 ff.

Rothes Haar 211. 218 f.
strahlen.

Rothbart 211.

Ruanuu 175.

Rudra 61.

Salier 101.

Salmoneus 262 f.

Salomo 78 ff.

Sampo 103.

Sandpfad 65.

= Sonnen-

Sarah 5.

Satyrn 56 f.

Scarabeen 63.

Schaale s. Sonne.

Schaffnerin, himmlische 211. s. Petrus.

Schamir 78 ff. *

Schimmelreiter 125.233. s. Sonnenrofs.

Schlachthorn 35. s. Regenbogenhorn.

Schlaf, Gott des 267.

Schlafdorn 43.

Schlagflufs 64. 75. s. Léhmung unter
Gewitter.

Schlange (Blitzschlange, Drache) 4. 6.
15. 18. 19. 62. 69. 70. 74. 81. 121.
127. 131. 136. 138. 143. 150. 185.
218. 222 f. 255. 259. s. Basilisk.

Schlangenleib 143.

— stein 2 ff.

Schliissel 198. s. Blitz.

Schliisselloch, Geister ziehen hindurch
72 f. s. Blitz.

Schmied s. Gewitterschmied.

Schmiedegeister, weshalb zwerghaft
und riesenhaft 105.

Schneewittchen 231.

Schwan 21. 28. 115—119. 173. 188.
190. s. Sonne.

Schwangere Gewitterw'olke 97. 138.
146. 184. 260.

Schwanhild 116.

Schwanjungfrauen 116 ff. 215.

Schwanritter 117 ff. 173. 231.

Schwarzelfen 103. 220. 273.

Schwefelgeruch 236. 250. vergi. Hofi-
ren unter Blitz und Donner.

Selene 3. 37. 88. 146 f. 159 ff. 166 f.
171. 186 f. 213. 215. 264 f. s. Luna,
Mene, Mond.

Boainis 146. cf. 38.
ykavxanu¢ 144. cf. 149. 151.
xiixkunp 144. cf. 151 ff.

Semele 138.

Senkelkniipfen 253 f.

Sieb 260. s. Regen.

, Siegfried 172. 192.
| Sif 70. 103. 220.

Silenus 56 ff.

Silfwerwhit 184.

Simson 78. 130 ff. 220. 221.

Sirenen 16 f. 19. 21.

Skinfaxi 125.

Sleipnir 126. s. Blitz- und Donnerrofs.

Smintheus, Apollo 61. 82. 256.

Sol 49. 90. 141. 154. 166. 215; novus
93; rutilus frater Lunae 161; victrix
222. s. Helios, Sonne.

Sol 161.

19
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Soma, Koénig = Mond 87.

Somatrank 33. 36. 40 ff. 44 ff. 47 f. 55.

Sonne s. weiter unten.

Specht 77 ff. s. Blitzvogel.

Spindel 12. s. Sonne.

— geworfen (im Blitz) 151. s. Blitz.

— goldige 235. s. Sonne.

Spinnrocken 12. 234.

Springwurzel 77. = Blitz.

Starkegiirtel 213. 220. (Regenbogen-
giirtel).

Sterne s. weiter unten.

Stier s. Sonnenstier, goldener 133.

Stierkopf 35. 69. 89. 137. 258; gol-
dener 133 f.

— leib 62.

Stiftshiitte 64.

Sommerfaden 235.

«Ttoitige¢ 191.

Storch 69.

Strahlenmeer s. Morgenrdthe.

Stroh 21 f. 237.

Sturm s. weiter unten.

Summanus 149,

Sunwendfeuer 98 f.

Suttung 45. 82.

ZivoJoi, Bedeutungders. 166 f. 170.175.

Swalin 9.

Symplejaden 131.

Tag, anbrechender 19. 108 ff.

— Auge desselben 144.

Tagesgottin 107 f. 148.

Mscrp  knltp 231

Tag, Rofs desselben 109. 125. 189.

Taucher 4.

Teiresias 75.

it¢nixIQavvo¢ 129.

Tethys 169.

Teufel, dummer 58. s. Aschmedai.

— wirft leere Spindeln (im Blitz) 151.

Teufelsdreck 61. s. Schwefelgeruch.

Thau 50. 125. 135.

Thetis 168. 194. 245,

Thor 83. 104. 125. 1381 213. 218 f.
231. 233.

Thyrsosstab 40.

Titanen 19. 186.

Tithonos 175 f. 188. 213. 217. 264. 277.

Tityos 18f. 97.

Todtenbeschworung 41.

Todtenreich am Himmel 18 f. 41. 51.
99. 273.

Trinkhorn 5. s. Regenbogenhorn.

Trita 126.

Troll 185. 255.

Trunkenheit 45 f. 78 ff.

Typhon 220. 227.

Uhsinsch 57.

Ukko 229.

Unsterblichkeitstrank 36. 42.

Untergegangene Burg, Stadt 261 f.

Uranos 5. 61. 168. 186. 228.

Urstier 62 f.

Utgardloki 139.

Va%kyrien 117. 142. 215. 239. 244.

Varuna 146. 228.

Venus 104.

Vergessenheitstrank 36 f.

Verhiillter Wolkengott oder Gottin 104.
182. 231. 243. s. Mummelack, Hades.

Verjiingung 228 f.

Verzauberung im Winter 227.

Vesta 94. 96 ff. 117.

Vjeschtitza 21.

Vila 249. 261.

Vliefs, goldenes 213.

Volcanus 104.

Vritra 42. 44. 129.

Wagen, goldener 63.

Wahnsinn 37.

Wahrzeichen gotti. Abstammung 251.

Wanderer, himmlische 267.

Warkaldr 231.

Waschversammlung s. Regen.

Wasser, Wasserlassen s. Regen.

Wassergottheiten 241.

— vogel 119. 232.

| Wattuman 184.

Wattusin 184.

Weichselzopf 237.

Wein 40 ff. 46. 79 ff.

— stock 41 f. 43. 45. s. Blitzzickzack.
Weifsdom 22. s. Blitzdornhecke.
Weifse Frau 76. 198 f. 211 f.

. Welfen 183.

Weltauge, grofses 144.
Weltkrieg 199.
Wespe 68. s. Blitz, hinschiefsender.

. Wette, um die Wette essen 139.

Wetterbaum 3. Wolkenbaum.

— burg 262.

— leuchten 105.

Widderschweif 45.

Wiederbeleben 43. vergi. Verjlingung.

— gebiirt 18.

Wiege, goldene 12. = Sonne.

Wiesel 2541, s. Blitz=laufendes Thier.

Wilde Jagd 53. 117. 127. 151. 247 ff.
251. 256 f.

Wind s. weiter unten.

Windkaldr. 182. 231.

Windstrek 50.

Windwurzel 50.

Wineta 262.
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Winter, austreiben 101. Zephyros 99. 176. 218. 228.
Wodan 25. 57. 60. 74. 109. 145. Zeus 16. 18 f. 42. 48. 54 ff. 64. 70.
233. 104. 127. 129 f. 141. 145. 173. 195.
Wolke s. weiter unten. 215, 220. 227. 267.
Wiinscheiruthe 77. s. Blitzstab. Zwerge 62 f. 70. 105 f. 184. 238. 249.
Wunschstein 2. 260. 271 ff.
Wiirfelspiel 247. Zwergkonigin 269.
Zagreus 18 f. 70 f. 188. 218. Zwillinge, himmlische 181 ff. s. unter
Zauber 6. 21. 111. 253. cf. 227. Dualismus und Dioskuren, so wie
— becher 35. s. Sonnenbecher. 241 f. 249.
— stab 42 f s. Blitzstab. Zwillingsgeburt ebendaselbst.
— trank 30. 33. Zwolfgotter 153.
Zauberinnen 38 f. s. Hexen, Wind- u. Zwdlften 102.
Wolkengottheiten. | Yggdrasil 48 ff. 51.
Sonne. Sonne.
— Abendsonne 154. Sonnengeflecht 19.
— abwesend 226 f. Sonne geht aus den himmlischen Was-
—, alte 248. sern hervor 128. 134. 183 f.
— alte Sonnengott 170. — geschadigt, schwach 131. 226 f.
— = Auge 25. 83.120 ff. 126 ff. 132 f. s. Gewitter, Blitz.
139 ff. 144 ff. 152 f 195. 219. — geschmiedet 102 ff.
Sonnenbad 31 f. 36. — geschwisterliches ~ Verhiltnifs s.
Sonne = Ball 6 f. Mond und Sonne, Verhaltnifs u. s. w.
— = Baumeister 260. — gleitet einher 25.
— = Becher 23 ff. 28 ff. 36. 117. — goldbefiedert 27.
— begraben 225. — = Goldeber, Goldferch 122 ff.
—, bekdmpft was? 222 f. — goldhaarig 1 f. 26. 122 f. 124 ff
— = Braut 203 f. 231. 238; feurige 131. 181. 202 ff. 210f. 216—219.
Braut 162 ff. 174f. 176 f. 228. 235. 252.
— = Bréutigam 214 f. — goldig 8. 23. 25. 90. 178 f. 202 f.
— = briitender Wasservogel 119. cf. Goldferch, Goldhenne u. s. w.
— = Dachs, derindie Wolken kriecht — = Gétterschenkin 33. cf. 42. 219.
120 ff. — gottin verfolgt 194.
— = Diskos s. Scheibe. Sonnenhaar 132, abgeschnitten, wie-
— cheliches Verhiltnifs s. Mond und der erneut im Gewitter 220. s. gold-
Sonne, Verhiltnifs beider u. s. w. haarig unter Sonne.
— = Ei 7. 119. 143. Sonne heilt 48.
— = Ente 115. 119. +— heimgesucht 21.
— ermeut 47 f. 91 ff. 118. Sonnenheld 35.118.130ff. 141.171.173.
— = Fackel 12. — heim 117 f. 141f
— fahrt schlafend einher 23. 72. Sonne heraufgefiihrt 67, aus der Unter-
— = Feuer 47. 90 —106. 213. welt 209.
Sonnenfinstemifs 19. 90.138.150. 215; — herausgelassen aus der Kammer 63.
Streit von Sonne und Mond 163. — , Herbstsonne 154.
cf. 177. 189. — herrscht 205 ff.
Sonne = Fisch 123 f. — = Herz 14—22. 70. 125. 138.177.
— = Flamme 92. 218. 223.
— fliegt 32. — = Igel 13.
— = Flissigkeit s. Sonnenstrahlen. —Junge 248.
— frifst den Mond 177. — junge Sonnengott geboren 181 ff.;
—, Friihlingssonne 154. 231. zugleich mit dem Monde 189 ; goldig
— = Gans 115. 119. oder von Blitzglanz umflossen 180;
— gefangen 112. 121. 131. cf. 76. . womit gendhrt 55. 98 f.

— gefréfsig 177. Sonnenjunges 66.
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Sonne.

— = Jungfrau Maria 66 f. 148.

— = Jungfer Mundelos 135.
201 ff. 211.

— Jungfrau 26. 34. 96 ff. 116 ff. 141;
wie geschmiickt 213; wie gestaltet
143.

—, Junisonne 154.

— = Kahn s. Sonnenschiff.

Sonnenkifer 66.

Sonne = Kaiser, verzauberter 174.

Sonnenkamm? kammmuschel? 13.

Sonne = Klumpen, glithender 1.

Konigin 203 f. s. Maikonigin.

— Krone 121 (77).

— lacht 205 ff.

—, lachende Sonnenkinder 208.

Sonnenlager 23. 180.

Sonne lafst Wasser 137 f.

Leber 16. 19.

Leuchte 92.

Maikoénigin 232.

—, Maisonne 154.

= Meer 37. 207.

melkt Diinste 37.

— = Menschenfresser 236.

— u. Mond, Verhiltuifs derselben s.
Mond u. Sonne (Verhiltuifs u. s. w.).

—, Morgensonne 154.

— = Mutter 203 ff. 269.

— = Nest 77.

— Perkuns Tochter 151.

Sonnenquell 28 ff. 33. 36. 47.

Sonne = Rad 6. 8. 24.47. 78. 90. 97 f.
132. 134.

— reitet 110.

Sonnenriese 5 f. 62. s. Himmelsriese,
Kyklopen.

Sonne = Ring 24. 90.

— = Rofs 109.124 f. 126 ff. s. Falbe.

— = Rofshaupt 126 ff.

—, Riistung ders. 216. s. Sonuenhelm.

— = Schaale 23 ff. 42.

— = Scheibe (Diskos) 6 ff. 12. 98 f.
133 f. 235 f.; goldene Sch. 247; ge-
worfen im Gewitter 99. 236.

— = Schiff 7. 9. 11. 24. 180.

— = Schild 6. 24. 97 ff. 101 f. 105.
116. 142. 215.

— schlift s.unter,,Sonnefahrteinher.“

— = Schwan 26. 116 ff.

—, schwankendes Geschlecht 148.159f.
171. 173.

— schwimmt 11. 115.

— siegreich 215. 222 ff.

Sonnensohn 236.

— = Spiegel 13f 133.

181.

Sonne.
— = Spindel 12 f. 234 ff. cf. 98; gol-
dene 159. 235 ff. 241.
— spinnt 70. 202. 211. 245 ff.
— = Stein [ ff. 97. 124. 143.
— steht auf 225.
— = Stier, goldener 89. 132 ff.
— stirbt 225.
— = Strahlen = Haare 1. 12. 220 ff
vergi, oben unter
Sonne, goldhaarig.
= Faden 12. 233 ff.
= Fliissigkeit 22 ff. 28 ff.
= goldene Feder, Ge-
fieder 114 f
= Flossen 123.
= Speichen des Son-
nenrades 8.
= Stachelndes Sonnen-
thieres 13.
— = strahlendes Haupt 139 f.
— strickt 206.
— tanzt 32.
Sonnenteich 31 f.
— tochter 234, bose 259.
— trank 29. 36. 40 ff. 70. 87f. 117.199.
Sonne umworben vom Monde 61. s.
Mond u. Sonne (Verhéltuifs u. s. w.).
— unthitig, schlafend 24 f.
= Urne 22 ff. 28 ff. 33 f. 97.
verkriecht sich 72. 111 ff.
verschwindet 225. cf. 74.
verwiesen aus dem oberen Him-
mel 25 f., wieder aufgenommen 229.
— verzehrt den Thau 135.
—, Vielheit der Sonnen 153 ff.
— = Vogel 261, jagen, austreiben
111 ff.
— = vulva? 13.
— = Wichter 197.
Sonnenwagen 24. 97.
Sonne wischt sich 206.
— = Wasservogel, briitender 119. cf.
Sonnenschwan, -gans u. s. w.
— Werbung um dieselbe im Friihling
170. 227. cf. 165.
Sonnenwesen, geschadigt 226 f.
schwach, verzaubert 226 f.
— — stirbt im Winter 229.
verjlingt 229.
I Sonne, Wintersonne 154.
— wiedergeboren s. erneut, junger Son-
nengott u. Verjiingung (im Gewitter).
— = Wolkenwasservogel s. Schwan,
Gans, Ente.
— zieht Wasser 137 ff.
| —, Zwergiiberlisterin 223.
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Mond.

—, abnehmender, krank 175.

—, alter 264, alter M. was daraus ge-
macht 155, alter M. bei den Griechen.
s. Tithonos und Astraeos.

Antlitz 265.

Auge 139. 144. 152. 195.
= Biene 87.

— ]matTUC S. Selene.

—lglg‘neut wiedergeboren 175. 181 ff.

— = Feuer 91 ff. 102, erneut sich
91. 94. 264.

— glglstemlfs 19. 38. 90.

138. 150.

— = Fladen 9.

—, gefrifsig 136. 177.

—, gemolken 38.

—, geschmiedet 102 ff.

— = Gewittergott, boser 150 f. cf. 194.

— ykfevxiinic s. Selene.

— goldig 10.

— Halbmond, abgeschnitten 175, zer-
hauen 164.

— = Haupt 139 ff.

— heimgesucht von Plagen 21.

— = Herz 15.

— = Hirt 268.

— Hofstaat des Mondes 276.

= Horner 10.

= Jungfrau 118. 196. 212. 242.

= Kise 9. 87 f. s. Mondtiaden.

= Kabhlkopf 175.

kammer, in verschlossener K. 63.

— = Kahn 71 10f.

—, Kind der Sonne 160.

— = Kuh 39.

— XwktoXp S. Selene.

— = Lampe 93.

—, Liebhaber, kalter
176 f. 192.

— = Leber 14.

— licht ergiefst sich 34. cf. 52 f. I

—, Menschenfresser 236. s. oben unter
gefrafs1g

— = Nachtgeist 150. 263. cf. 194.

—, nédchtlicher Schmied 105. 264.

— = Nachtsonne 150.

— Neumond, mager 162.

— = Rad 9.
— regiert Wetter 151.

— riese 62.

= Schaale s. unten unter Vollmond.

= Schifer 66. 268

= Scheibe 7 f. 88.

= Schiff s. Mondkahn.

= Schmied s. nachtlicher Schmied.

162 ff. 174 f.

Mond.
—, schwankendes Geschlecht 147.159f.
171. 173.

schwimmt 11.

= Sichel 10. 135.

—, silbern 8. 10f. 178 f.

= Soma 48. 87.

sohn 236.

und Sonne, Verhéltnifs beider:

cheliches 22. 147. 159 ff. 166.

gewisterliches 147.150.159.161 1.
178.182.186 ff. 191.267; schwi-
chgrfer Bruder der Sonnenwesen

Dienerin der Sonne 213. 264. s.
Lampetia.
feindlich der Sonne 163 ff. 169.
177. cf. 189.
Spiegel 13 f.
Stein 2 ff. 88.
= Sternenkonigin 274, Verhéltnifs
zu den Sternen s. daselbst.
— stirbt 225. 264.
— strahlen ergiefsen sich
= Féden eines Gewebes 233 f. als
Milchstrahlen s. oben gemolken.
— theilt Ohrfeigen aus (= Schlag) 151.
tochter 234.
,umworben 227.
verfolgt die Sonne 162 ff.
versteckt sich 111. 121. 264.
, Vollmond, fett 16.
Schaale 33. 53.
— lafst kein Gewitter aufkom-
men, Gewitterbandiger 151.
= Wachswabe §8.
= Waichter 197. 267.
watet durch die Wolken 11. 264.
weiblicher Charakter desselben ver-
schiedener Art 269
— wirbt um die Sounentochter 61.

Sterne.

—, angezilindet und ausgel6scht 91.

— Aepfel (?), goldene 53.

— = Augen, himmlische 145.
8. Argos.

— Bienen, goldene, s. unter Bienen.

— bringen Sonne herauf 67 ff.

— eingeschlagen 103. cf. Négel.

— = Feuerfunken 92.102 ff. 105. 264.

— fliehen vor der Sonne 68.224. cf. 184.

— = Fische 124.

— goldig 272. cf. Bienen, Splitter.

—, heimgesucht (v. Plagegeistern) 21.

Sternenhimmel = goldigem Bienen-
korb 88. = Dammbhirsch 279.

152.
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Sterne.

Sternenhonig 87.

Sterne = junge Sonnen 155.
= Kifer 66 ff. 86.
= Kinder der Sonne 269. cf. 155,

der Nacht 270. 272. cf. 21.
= Knaben 68.

Sternenkonigin 10. 269. 274.

= Lammer 268.

Sternenmantel 278.

Sterne = Négel 5. 65. 85. 103. 277.

— = Perlen 3.

= Scarabeen 8. Kifer.

= Schmetterlinge 86.

schwimmen 11.

= Seelen 86. 273.

= Splitter, goldene 93.

Sternenstadt 271.

Sterne = Steine 3.

Stementochter 234.

Sterne, Treiben derselben 274.

—, Verhéltnifs zur Sonne 67. 148. cf.
Kinder [bringen die Sonne herauf,
flichen vor der Sonne.]

—, verschlossene Kammer, St. in der-
selben 63.

— = Zwerge 62. cf. 270 ff.

Wolke.

Wolkenbad 36. 67. 75. 116. 242.

— baum 42. 77. 88. 202. cf. 18 ff.

— berg 45. 64. 78. 120 ff. 128. 131.
181. 242. 249.

Wolke = Blatt 43.

Wolkenblume 42. 99. 136. 184. 209.
s. Blitz (rankenartig).

— brunnen 67.

— burg 261; Wolkenkdnigsburg 170;

Wolkenschlofs 261.
drache 19. s. Schlange.

Wolke = Euter 250 ff.

Wolkenfedergewand 116.

fisch 123.

flor 234.

frau 180. s. weifse Frau.

Wolke, gemolken 38. s. Wolkenmilch.

Wolkengewand u. —gewebe 12. 70.
75 f. 233 ff. 243.

Wolke = Glasberg 77 ff. 238.

Wolkengottinnen 242.

Wolke, graue 10.

Wolkengrotte 242.

— haupt s. Grummelkopf, Haupt.

Wolke = Haut 233. 240. 260.

Wolkenheerden 212.

Wolke = Hinterer 250 ff.

Wolkenhohle 121 f. 242.

Wolke.
Wolke = Horn 36.
Wolkenhiille s. Verhiillter Wolkengott.
inseln 33.
Jungfrau 45.
Wolke = Kammer 64.
Wolkenkonigsburg s. Wolkenburg.
kithe 44 s. Regenbogenkuh, Stier-
kopf, Melken.
lammer 268.
meer 128.
milch 40. 54. 87. Wolkenmilch-
kiibel 251.
nebelkappe 273.
Wolke = Ochsenauge 146.
Wolkenrosse 117.
sack 122.
schaale 36.
schiff 4. 87.
Schleier 116.
schlofs s. Wolkenburg.
schwan 116. s. Sonnenschwan.
Wolke, schwangere 97. 245.
Wolkenthéler 120 ff.
thurm 6. 184.
Wolke = Tuch 78.
Wolkenversammlungen 250.
Wolke, verzehrt 136. vergi. Gewitter-
thier geschlachtet.
Wolkenvogel 5. 16. 18 f. 42. 81. 88.
108.113.223 ; frifst Sonnenherz 16f. ;
entfithrt die Sonne 218.
wald 181.
wasser 64. 116. s. Regen.

Wind vergi. Sturm.
— ,Baumeister (thiirmtWolkcn auf) 260.

bekdmpft den Nebel 222 f.

= blasende Héupter 127.

, buhlerisch 70.

, gefrifsig 136 ff.; W. fressen das
Sonnenherz 19.

gott (gdttin) ruht 25. 72.

jagt den Wolken nach 138.
Winde melken die Wolken 38.
WiniliPir 74

= Windsbraut (Windin) 61. 122.
174. 182. 192. 238. 241. 245. 257.
— singt 242 f.
sohn 236.
Winde spielen mit d. Sonnendiskos 99.
Wind spinnt 236. 242.

stofs =Fliigelschlageines Adlers 17.

sucht den Mond in den Wolken
112, den Friihling 114.

tochter 234.

= Vogel 108. cf. 17.
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Sturm vergi. Wind.

als Faustkdmpfer 190. s. Blitz (als
Arm).
als Frithlingsbringer 231.
, Geheul im, 65.
Gottheit 25. 72. 96. 174. 267.
Held 36. 171. 223 f. 231.
Hunde 75. 136. 212.

— als Jager 6.

— = Riese 16. 19. 137. s. Himmels-
u. Sonnenriese.

— = Schwarm ziehender Thiere 86 ff.

— = Wolf 19.

Gewitter vergi. Sturm, Blitz und

Donner.
— = Bad 67. 75. 116f. 143. 210.

s. Gewittersee, Regen.
, Blendung des Sonnengottes 220.
blume s. unter Wolkenblumen.
, Brauen im, 59.
= Dachsjagd s. Gewitterjagd.
drache s. Schlange.
= Eberjagd s. Gewitterjagd.
Fesselung im, s. Blitzfessel.
feuer 16. 82.89.93.98 ff. 102 ff. 230.
, Fischfang im, 89.
frau, todbringend 212.
gebiirt 241. 245. 252. s. Dioskuren.
gott, alte 170. 227 f.
gottin, schlangenartig 74 f., alte 188.
211 £, alte und junge 212.
bauschen 236.
held 249.
, herabgestiirzt im, 58. 97.
jagd 62. 120f. 251.
kampf, um was er stattfindet 222 f.,
wer bekdmpft wird ebend., mit dem
Drachen s. Python; vergi, auch Ge-
witterjagd.
kehrt zuriick 249.
, Kochen im, 59. s. Verjlingung.
kopf185. s. Haupt-u. Grummelkopf.

226 f.
= Leichenfeld 239 ff.

Insectenschwarm 59 f. 88.
nacht 108. 273 f.
= Ofen, feuriger 6.
, Pfligen im, 217.

Gewitter) 96 f. 104. 134. 242. 259.

neneis 78.

und Sonnenriese.

losbrechender Bienen- oder anderer

phallisches Element (Hochzeit im —
Raub der Sonnenkrone, des Son-

riese 137. s. Sturmes-, Himmels- —

Gewitter vergi. Sturm, Blitz und
Donner.

, Rindertreiben im, 258.

rollen

, Scheibenwerfen im 98.

, Schlachten des Gewitterthiers 62.

schmied und Schmieden im G. 96.
101. 102 ff. 105. 219 f. 227. cf. 194.

schwiile 73.

see 4. 64.

u. Sonnengéttin (Charakter ders.)
211 1.
— , Sonnenhaar geschmiedet 219 f.
— , Spiel im, 220.
— , Spinnen im, 98. 236 ff. vergi. Sonne
als Spindel.

spuk 32.

stier 89. 219.
— , Streit von Sonne und Mond 150,
im Uebrigen s. Gewitterkampf.

, Verfolgung im, s. Jagd.
— , Verstimmelung in dems. 18. 118.
172. cf. 226.

, Verwandlungen im, 245.

vogel 77. 120.

, Weben im, 239 ff.

, Werfen mit dem Sonnendiskos 99.
236.

wesen geschwicht 61.118. s. oben

Lahmung im G. — verschwindet 76.
— , wilde Jagd im, 53.89. s. Gewitter-

jagd.

wolke s. unter Wolke.

wolkenblume s. unter Wolkenbl.

, Zerreifsen im G. 18f. 75.

zwerge 105f. 249 ff. 273. s. Dios-
kuren.

Blitz.

= Arme 90. s. Blitz = Hand.

, aufzischender 83. 98.

= Auge 19. 83. 149. cf. 119 ff.
— , averruncirende Kraft desselben 22.

, Lahmung im, 57 f. 172. 194 f. 200. 69.

= Ball, geworfener goldener 246.
s. Blitzfunke, Blitzknéuel, rollende
Scheibe und Rad unter Blitz, rol-
lende Kugel unter Donner.

besudelt den Sonnenwocken 236.

= Blasen im Bart 83. s. Blitz =
Haar.

= Bldken mit grofsen Zahnen 123.
cf. 129 ff. s. Blitz = weifszahniges
Thier u. Donnerkinnbacken.

= blendet 75.

= Blitzen von Speeren 100. cf.
Blitz als blutige oder feurige Lanze.
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Blitz.

—, blutig rothe Hand 236. 252.

—, blutige oder feurige Lanze 200.

— = Bohren in den Wolken 82 ff.

—, Brachfeld, geackertes 217. s. Blitz
als Pflug und Umzug unter Donner.

—, Dachs, zwischen u. in die Wolken
dahinhuschend, s. Blitz = weifszahn.
Thier und Blitz = laufendes Thier.

—, dahinfliegende Spindelscheibe, Dis-
kos 98 f.

, Diskos, geworfener 98 f.

, Domhecke s. Blitzzickzack.

= Drache 19.

= Dreiblatt 43.

, dreibeiniges Pferd 212.

, dreifiifsiger Blitzkessel 230.

= Dreizack 103. 242.

= cherne Keule 244. s. Donner =

Keule, niederschmetternder Schlag.
Eingeweide s. Blitzzickzack.
Eber s. Blitz=weifszahniges Thier

und Blitz = laufendes Thier.
= Erz s. daselbst.

— = Faden 16. 112.

— = Falke s. unten unter nieder-
schiefsender Falke.

—, fallendes Glied 118, fallender Wetz-
afpiYl 94-0

— = Fessel 16. 103. 112. 130. 199.
228. cf. 45. 62. 79 und Blitznetz.

— = Feuerbrand 111. 131. cf. 200.

—, Feuerschréter, fliegender s. Blitz
= hin- und herschiefseudes Insect.

— = Fliege s. Blitz = hin- und her-

schiefsendes Insect.

Funke, hervorspringender 181.
, gefliigelter Phallus 60.

= Gehege s. Blitzzickzack.

, gehornt 71.

, Geifsel 96 f.

—, goldig 262.

— = Haare — Blasen in denselben
erzeugt Wetterleuchten 83, Schiit-
teln derselben erzeugt Sturm 220.
vergi. Sonnenstrahlen als Haare,
desgl. Blitzzickzack.

— = Haberstroh s. Blitzzickzack.

—,Hand 236. 252.

, herausfahrender Keil 73.

—, hingeworfene Spindel 98f. 151.236.

120ff 1231
Biene, Wespe, Hummel, Bremse, Hor-
nisse, Feuerschroter, Fliege 58 ff. 86.

, hin- u. herlaufende Zwerge 62.274.
, hin- und herschiefsender Fisch 60.—

,hin- und herschiefseudes Insect,

Blitz.
, Hirsch 75.
, Hofiren im Blitz 250.

Schwefelgeruch in dems.
, Hufschlag 138.

, Hiirde s. Blitzzickzack.
, Keil 53. s. Donnerkeil, hundert-
knotiger.

kerlchen 252.

kette s. Blitzfessel.

= Kndiuel 249.

= Knochen s. Blitzzickzack.

, Kralle 19. 251.

= Kranz s. Blitzzickzack.

Kreuzung s. Blitzzickzack.

Kreuzweg s. Blitzzickzack.

kreuzweiser s. Blitzzickzack.

— kugel 249. vergi. Blitz = rollende
Scheibe.

,Lanze 200. 213.

—, laufendes Thier, Maus, Wiesel 60.
255 ff.

— = Lebensfaden, abgeschnitten im,
86. s. Donnerwerfen des Todes-
looses.

— = Leiter s. Blitzzickzack.

— = leuchtender Zahn eines Dachses,
Ebers u. s.w. s. Blitz = weifszah-
niges Thier.

— = Maus s. Blitz = laufendes Thier.

, niederschiefsender Falke 69.
= Netz s. unter Blitzzickzack.
= Peitsche 63.

= Pfeil 96. 103. 228.

= Pflug 21.

= Phallus 60.

Querbalken s. Blitzzickzack.

, rankenartig 42.

raubt das Wolkengewand 75.
reisig s. Blitzzickzack.

= rollende Scheibe, Rad 98 f. s.

Donner, rollende Kugeln.

,roth 19. cf. 60 und Blitz, blutig.
, Schlafdom 43.

schldnge s. Schlange.

= Schlussel, der den Himmel 6ffnet

198. s. Donner = rasselnde Schliissel.
= Schuhe, goldene, leuchtende 60.
, Schwefelgeruch in dems. 236.
schwert 102.
sessel mit Fessel 103.
= Sonnenstrahlen 94.
= Sonnenscheibe, geworfene 236.
, Spiel der Winde in dems. 98 f. 100.

vergi. Donner spielt mit dem Blitz.
= Spindel, geworfene 236.
spuren 126. 212. 246.

cf. Blitz,
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Blitz.
—, sprithender 83. 98.
— stab 40. 42f. 77. 185. 199. 267.
Strauchwerk s. Blitzzickzack.
strehnen 131. 186.
= Stroh s. Blitzzickzack.
todtet 64.
, trisulcum fulmen 21.
, tropfender Funke 40. 44.
vertilgt s. Blitzzickzack.
verwirrt s. Blitzzickzack.
— vogel, niederschiefsender 69.

— = Weinstock s. unter Blitzzick-
zack und Blitz, rankenartiger.
—, weifszahn. Thier 62.120 ff. 240.255.
—, Werfen mit dem Sonnendiskos,

Sonnenspindel s. daselbst.
—, Wetzstein s. Blitz= fallendes Glied.
= witt Kliit 256 f.
, Zahne des Donnerthiers 129 ff.
zerreifst die Wolken 251.
zerschlagen der Sonnenurne 34.
zickzack 22. 42.
als Busch s. unten Blitz als Reisig
u. oben Blitz, rankenartiger.
, Donnerkeil, hundertknotiger,
tausendzackiger.
., Dornhecke 22. 43.
, Eingeweide 241.
, Erbsstroh 233 f.
,» Gehege 256 f.
, Haberstroh 237.
, Hirschgeweih 75.
, Horn 71.
, Hiirde 256 f.
» Knochen 136. 262.
Kranz 256 f.
Kreuzung von Hénden oder
Fiifsen 252 ff.
, Kreuzweg 255 ff.
kreuzweise 181.189.248.252ff.
, Leiter 188.
, Netz 121. s. Blitzfessel.
» Querbalken 198.
,» Reisig, Strauchwerk 22. 237.
258.
» Stroh 237.
verfilztes Haar 219. 237. 249.
s. Blitzhaare, Blitzstrehnen.
,, verwirrtes Haar 237. s. Blitz-
haare, Blitzstrehnen.
, = Weinstock s. daselbst.
— = Zwerg 62. 252. 274.
— zwillingsartig 181. 189.

Donner.

axt 127.

, averruncirende
1311

= Biér 232f.

briillt 38. 44f. 124. (Donnerkuh.)
220: einstiirzendes Himmelsgewdlbe

= Esel 58. 96. 130f.

gepolter 65.

gueg, guge, puppe 69.

, Hofiren 1m, 61. 251.

keil 38, hundertknotiger, tausend-
zinkiger 42, herausfahrender s. unter

Blitz.
— Keule s. 224.
kinnbacken 121.

, Klappern im, 57. 59.

krachen 34. 44. 99. 131. 198.
kuh s. oben Donner briillt.

lacht 60. 95. 129. 194. 250. 256.
larm 61. 111. 186. (mit Kinder-
klappern 186). s. Umzug unten unter
Donner.

= ldauten 73. 227.

, nachhinkend 193.

, niederschmetternder Schlag 244.
s. Blitz als eherne Keule.

, prophetische Stimme 15.

,rasselnde Schliissel s. Blitz als
Schliissel.

,rollende (Kegel-) Kugeln 199,
Todtenkopfe 240, rollende Wiirfel
247.

rofs 42. 45. 57 98. 109 f. 124 ff.
127 ff. 190. 211. cf. 138.

schrei 83.

spielt mit dem Blitz 248 f.

stier s. Donnerkuh.

, Stéhnen im, 17 f.

, Umzug im, 100 f. 187. s. Blitz als
Brachfeld.

, Vater der Sonnentochter 151.
, Vermdhlung mit Blitz, parallel der
von Sonne und Mond 174.
wagen 63. 97.
, Werfen mit Steinen 64.
des Todeslooses 247.
, Wiirfeln im, 247.

zahne 129 ff. s. Blitz, weifszahniges
Thier.

= Zihneknirschen 129 ff.

zerhaut den Mond 164.

, zuschlagende Thiir im, 198.

Kraft desselben
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Berichtigungen und Nachtriage.

.35 Anm. Z. 9von unten lies: Schaale oder Becher statt: Schaaleo der Becher.

.46 Z. 19 von oben lies: Sonnenriesen statt: Himmelsriesen.

. 68 Z. 20 von oben lies: Eos statt Eros.

. 216 Z. 9 von unten lies:ygltOOT eiyt statt: jzpotfozpi/i.

. 267 Z. 7 von oben lies: janitor statt: Janitor.

. 159. Von dem Schwanken in der Auffassung von Sonne und Mond in Riicksicht
auf das Geschlecht fand ich noch jlingst hier in Ruppin ein Zeugnifs aus alter
Zeit. In der aus dem XIII. Jahrh. stammenden und 1841 restaurirten Kloster-
kirche findet sich auf der dufsern Westseite ein altes Steinbild, dessen unterer Theil
fast unkenntlich geworden, welches oben aber in zwei Feldern Sonne und Mond
und zwar die Erstere als ein ménnliches Flammenhaupt, den Letzteren als ein
jugendliches, weibliches Antlitz zeigt. — Auf der Ostseite nach dem See zu steht
tibrigens auch eine Linde, wo im XVII. Jahrh. die Pest hineingebannt sein soll;
vergi, das Verkeilen der Pest p. 84. — Als ich iibrigens in diesen Tagen in Lisch’s
Jahrb. bldtterte, um im XVI. Bde. J. Grimm’s Ansicht von dem rithselhaften
Bronzewagen nachzulesen, den das hiesige Gymnasium aus dem Grafi. Zieten-
schen Vermichtnifs besitzt, wurde ich p. 269 an folgende Notiz aus J. Grimm’s
Myth. p. 1167 erinnert, dafs der jarknastein in der Edda, der heilige Stein, in
welchem Grimm den eirunden, milchweifsen Opal vermuthet, von dem
kunstfertigen Schmied Volundr aus Kind erdugen gefertigt sein sollte. Bei der
vielfach hervortretenden Beziechung der Sterne zur Sonne, dafs sie selbige herauf-
bringen, junge Sonnen heifsen und daneben als Augen der in Kindergestalt
auftretenden Engel gelten, diirfte jener Mythos auf die Vorstellung gehen, dafs
der eirunde, milchweifse Sonnenstein aus den Kinderaugen der
Sterne geschmiedet sei, wie der Volksscherz noch umgekehrt die Sterne aus
den alten Monden geschnitzt werden lafst; cf. oben p. 1f u. 155.

Berlin, Druck von Gustav Schade.
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