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Anklénge an die germanische Mythologie in der altfranzosi-
schen Karlssage.

1II.

Aiol, Elie, Fierabras, Guillaume d’Orange.
(S. Zeitschrift XTI 185.)

Aiol bietet wie so viele andere chansons de geste die vier
Momente die ich bei der Besprechung des Doon (XI 15 f) er-
wihnt habe, verfolgte Jugend, Kampf gegen den Verriter, Erwer-
bung einer Schonen, Trennung von ihr. Der Knabe wird in der
Verbannung, im Walde, unter Not und Entbehrungen geboren.
Der Wald und die Einsiedelei sind Reste einer urspriinglichen Vor-
stellung vom Totenlande (Grimm, M.4 668, Germania I 422). Sein
Vater hat echt mythisch nur ein Jahr geglinzt (Aiol 32 ff). Denn
fir den Leser der chansons de geste ist es unzweifelhaft dals die
dort erzidhlten Vorginge schnell auf einander folgen: Quant il of

espousée la seror Loeys, — .. Les traitors de France par armes ac-
codlli . . . Angois que li ans fust passés ne acomplis, — Of il si bien
le roi aquilé son pais — Que il n'avort nul home qui guerre Il fesist.

Loeys belohnte ihn schlecht dafiir: auf Makaires Antrieb verbannte
er ihn V. 53: La dame estoit enchainte quant ors de Franmce issi: —
Quant vint en lermitage, si delivra d’un fil. So beginnt auch das
bose Geschick des Herakles, des Sonnengottes damit ,,dals er nicht
in Argos, sondern in Theben geboren wird, im Auslande, im Exil,
wohin seine Eltern in Folge einer Verschuldung hatten fliichten
miissen ; wenigstens scheint dieses der Sinn seiner Geburt in The-
ben im Zusammenhange der iltesten Sage gewesen zu sein* (Prel-
ler, Myth. II3 158). Die Gegend der Verbannung bei Mongaiant
war ein odes, armes Land, aufserhalb aller Kultur, wie es scheint
(4206). Der Vater liegt dort wiahrend der sieben (50) oder vier-
zehn (79, 515) Jahre seiner Verbannung krank darnieder, wihrend
er spiter (8561, 8616) wieder ein Riese an Mut und Kraft ist.
V.79: Que XIIII. ans estul Elies el boscage — Courechous et dolans
et povres et malades, vgl. 1906 ff., 2091 ff, 3501, 3920: Assés orent
pain d'orghe, aigue del riu: — 1l ne vivoient d’el en cest pais —
Quant il eurent mengié, si font les lis; — Mais si grande poverte les
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ot souspris, — Li messages n'ot hieute, neis un cousin, — Fors la
mosse del bos qu'tl estendi, — Et a saist un grés ca son cief mist.
Als Aiol aus der Eindode nach Frankreich zieht gleicht sein Aus-
sehen dem der Helden die in der Sage oder im Mirchen von einer
»Fahrt nach dem Osten“ oder der ,Bergentriickung® zuriickkehren:

Li paumiers le regarde en mi le vis: — Mol le vit nu et povre,
descolori; — Si drap sont despané, s'est mal vesti, — Et sa grant
lance lorte, ses escus bis, — Les estriers renoés et mal assis, — Lt

I cevals fu maigres sor coi il sist 1566 ff.  Auch die zweite Phase
seines Lebens, der Auszug aus dem Walde, um die Verriter zu
bestrafen, hat sehr viele Beriihrungspunkte mit dem Auszuge
des Helyas und des Doon. Wie jene ihre Miitter retten wollen,
so will Aiol sie richen und in ihren friiheren Besitz zuriickfiihren
(550, 768, 1509). Die Lehren des Vaters (162 ff.) erinnern unwill-
kiirlich an die des alten Grafen in Doon, wenn auch im Einzelnen
manches verschieden ist. Wie den Doon so halte ich auch Aiol
fiir eine Verjiingung eines Gottes. Ein Fingerzeig ist hier die Ablei-
tung seines Namens vom azez/ oder azant, wozu ich Gaydon vergleiche.
Der Schlangen giebt es im Mythos und in den Anfingen der Re-
ligionen zahllose und sehr verschiedenartige. Eine Geschichte aller
dieser Schlangen schreiben hiefse eine Geschichte aller Méinner
schreiben die Alexander heifsen, sagt irgendwo Max Miiller. Ge-
wohnlich sind sie als Symbole feindlicher Naturmichte die Feinde
des Lichtgottes, des Indra, Herakles, Apollo, Siegfried, Dieudonné
de Gozon. Aber sie werden auch als Fetische verehrt; die eherne
Schlange verleitete die Juden zur Abgotterei, wie der Ring galt
auch die Schlange als Sinnbild der Unsterblichkeit. Die Schlange
konnte also wohl auch wie der Hiher (die Elster) im Gaydon oder
der Schwan im Ch. au cygne bedeuten, dafs das Kind ein gott-
liches oder wenigstens gottbegnadetes Wesen sei. Allenfalls wire auch
noch an die Schlangen zu erinnern in welche schone Prinzessinnen
oder Meeresgottinnen verzaubert wurden, die ein kihner Mann, der
Lichtgott, durch einen Kuls entzaubern konnte (Grimm, M. 809 f.).
Indessen scheinen die Verse (Zani avoit savagine en icel bois foills,
— Culevres et serpens et grans ateils furnis; — Par de jouste Pen-
Jant I. grani aiant coisiy — der Einsiedler — Une beste savage dont
vos avés of — Que toul parfout redoutent Ii grant ef I petit, — K
| por icele beste que Ii sains hon coisi — L'apela 1l Aioul: ce trovons
en escrit 62 ff, vgl. 452) auch eine andere Erklirung, die freilich
auf dasselbe hinauskommen wiirde, nicht nur zuzulassen, sondern
selbst zu begiinstigen. Das Wunderkind war eigentlich unverwund-
bar, und so konnten ihm auch die gefiirchteten Schlangen nichts
anhaben, wie es in den Psalmen heilst, ,iber Nattern und Basi-
lisken wirst du wandeln“. Im Verlauf des Gedichtes wird die Un-
verwundbarkeit gegen Lanzenstiche freilich nicht aufrecht erhalten.
Ahnliche Bedeutung wie die Verbindung mit dem azr/ haben die
Angaben des Dichters iiber die wunderbare Schonheit und grofse
Klugheit des Aiol V. 56 ongues nus plus biaus enfes de mere ne nas-
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qut. Derartige Einzelheiten finden sich auch in dem alteren zehn-
silbigen Teile des Gedichtes, der sich iiberhaupt in Bezug auf die
von mir zu beriihrenden Punkte nicht wesentlich, hochstens durch
grofsere Einfachheit von der Bearbeitung unterschieden haben wird,
so V.Qqoy7, 1200. V. 259 I/ not valet en France mieus dotriné; vgl.
348 f. Damit steht nicht im Widerspruche dals er lange Zeit als
der ,reine Tor* erscheint. Aus christlichen Gebriuchen und Le-
genden sind folgende Punkte bemerkenswert, die den Helden als
besonderen Schiitzling der Gottheit kennzeichnen. Der Eremit giebt
ihm bei seinem Auszuge ,,/ brief*: ne fu onques nus micudres ne nert
jamais, — Li non de Jhesu Crist i sont lout vrai 455 f. So lange
er ihn bei sich trigt kann ihm Feuer und Wasser nichts schaden
472 f. Bedeutsamer als dieser Schein dessen Wirkung sonst durch
Zaubezrringe erreicht wird, ist der Traum des Eremiten 362 ff. Die
Baume neigen sich vor Aiol, die wilden Tiere legen sich friedlich
vor ihm nieder und kiissen seine Fiifse u.s. w. Das wird in den
Legenden erzdhlt die von der Flucht des Kindes Jesu und seiner
Eltern nach Egypten vor Herodes berichten, und findet sich auch
auf mittelalterlichen italienischen Gemilden dargestellt. Dabei sei
erwihnt, dals diese Flucht nach einzelnen Versionen 3 Jahre, nach
anderen aber 7 Jahre dauerte, wie gewohnlich die ,,Ostfahrten® der
Helden der Karlssage. Die dann folgende Erklirung des Ein-
siedlers geht uns hier zunichst nichts an, ist {iberhaupt kiinstlich.
Aiol wird schliefslich auch populdr kanonisiert oder mit dem heil.
Aigulphus identifiziert (6042 ZTant fist Aiols en tere que il est sains
el ciel), wie die Giganten Fierabras (St. Flourens) und Renaut de
Montauban. Auch hier scheinen also wieder Motive aus der ger-
manischen Mythologie zuerst auf ein Ritterideal dann auf einen
christlichen Heiligen iibertragen zu sein.

Die erste Hauptaufgabe des ausziehenden Heros, der Kampf
gegen den Verriter, der seine Eltern gestiirzt und verfolgt hatte,
verschleppt sich nun im Gedichte bis gegen das Ende. In der
eigentlichen Sage ilterer Zeit mulste die Rache gegen Makaire
jedenfalls etwa gleichzeitig mit dem Eintreffen in Orleans erfolgen.
Das erwartet auch der Leser nach dem ganzen Zusammenhange
(vgl. besonders 550, 768, 1509). Statt dessen wird zunichst nur
Makaires Bruder Rustan getdtet (1495 fl) und er selbst lebt bis
V. 10906, sodafls der Kampf um Mirabel und die Storung des Ehe-
gliicks bezw. die Trennung der Gatten noch in den Rahmen des
2. Schemas fallen (vgl. XI 16). Auch die Erkdimpfung der Mirabel
(4561 bis etwa 8136) ist sehr weitlaufig ausgefiihrt und mit allerlei
Abenteuern iiberladen, die hier am besten zu besprechen sind. Die
Okonomie des Gedichtes ist offenbar verwirrt durch die Zusammen-
stellung der ilteren und jingeren Version. Diese Abenteuer er-
scheinen gewissermalsen als die Thaten des Herkules oder Theseus,
die der Gottgesandte zum Nutzen der Menschheit ausfiihren muls.
So zahlreich und urspriinglich wie die der hellenischen Sage sind
zwar die Thaten des Aiol nicht, jene war auch eben in ihrer
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Entwickelung und Uberlieterung nicht durch das Eindringen des
Christentums gestort worden.

Die Kdmpfe gegen die Verrdter und die Sarazenen lasse ich
unberiicksichtigt, da sie bei jedem Heroen des altfranzosischen Epos
wiederkehren. Eigentiimlich ist dem vorliegenden zuerst der Kampf
mit dem Lowen. ,,Amis, che dist li ostes, or m'entendés. — Il 7 a
un lion d’antiquité, — De la prison le roi est escapés. — Tramis li
Jfu de Rome par grant chierté: — Il a mengiet son maisire et devouré. —
Or est st en parfont el bos eniré; — A paine 1 ose hons lout seus aler
1l en a. c. ocis et afolés ... 1177 ff. Aiol geht trotz dieser Warnung
durch den Wald und sieht auch den Lowen. Chkel jor avoit ockis
un grant sengler; — St en avoil mengiet a grant plenté: Boiwre ve-
noit a Dlaigue, car bien le set. — Quant il coisi Aiol, si s’est tornes —
Vers lui geule bace come maufés — Qu'il le voloit mangier et estranler :—
Jamats plus fiere beste wos ne verés 1302 fl. Der Held steigt ab, be-
raubt ihn zuerst der Tatzen und totet ihn dann vollends. Es ist
hier ebenso wenig wie bei dem Nemeischen Lowen an einen direk-
ten Reflex des Mythos zu denken, wenn auch Verse wie 1303, wo
man den Eber als Symbol des Winters betrachten konnte, und 1348
(Qui lornoil le pais a desmesure) darauf hinzudeuten scheinen. Den
Loéwen der Heraklessage, welcher dem semitischen Mythos ent-
nommen ist, deutet man (vgl. u. a. Preller Il 19o) als die Gluthitze
des Sommers. Weder diese noch des Winters Stiirme koénnen den
Sonnenhelden beirren der ruhig seine Bahn wandelt. In unserem
Falle ist jedenfalls der Lowe fiir ein anderes Untier eingesetat.
Moglicherweise ist urspriinglich ein Drachenkampf besungen worden,
wie bei Siegfried, doch leitet ein anderer Umstand auf eine viel-
leicht nédher liegende Erklarung. V. 1334 f. erzihlen dafs Aiol die
Tatze des Lowen mitnahm — Ze poe del lion a relenue, — Si l'a
a son archon devan! pendue —, so dals die Zuschauer gewaltigen
Respekt vor ihm bekommen. So nimmt im Aspremonte (Bekker,
Fierabras, Einl.) Naymon die Klauen des Greifen mit, die er ab-
geschlagen hat und hingt sie ebenfalls mit gleicher Wirkung an
seinen Sattel. Die Greife sind ohne Zweifel Symbole der Stiirme
die in den Schluchten von Aspremonte hausten, wie die stymphali-
schen Végel Sturm und Ungewitter bedeuten (Preller 1I 197), oder
wie die Sturmadler der Edda. Hier hitten wir also eine ziemlich
sichere germanisch-mythische Grundlage gefunden. Es lag nun nahe
fir einen Dichter der etwas Abwechselung bieten wollte statt der
Greife andere weniger verbrauchte und die Phantasie mehr anregende
wilde Tiere eintreten zu lassen.

Sehr viele Kimpfe hat sodann Aiol mit Ridubern zu bestehen.
Einige derselben diirflen mythologische Elemente enthalten. Ich
wiirde nicht wagen daran zu denken wenn nicht die ibrigen Er-
scheinungen uns zwingen auch hier statt auf Beobachtung auf
Symbolisierung zu schliefsen. Dazu kommt noch ein Moment von
ausschlaggebender Bedeutung fiir mich. Es scheint mir ganz zwei-
fellos dals der Redaktor des Aiol manches aus dem Renaut de
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Montauban aufgenommen hat. So ist, glaube ich, von allen Rossen
des karolingischen Cyclus keines Baiard so verwandt wie Marche-
gai, der u. a. auch wie jener in einem Wettrennen siegt. Dic Ein-
siedler bessern Wege aus wie dort. So mochte es denn nicht
ganz unwahrscheinlich sein, dafs die Rauber hier zum Teil dieselbe
Bedeutung haben wie die raubenden Haimonskinder, namlich dafs sie
Dimonen der Stirme sind wie jene oder wenigstens Ziige von
solchen angenommen haben. Ich gebe zu dafls die Nachbildung
nicht so klar ist wie bei dem Rauber Galopin aus den Ardennen,
welcher im Elie auftritt. Zu vergleichen wire auch der gleichfalls
in den Ardennen hausende Unhold Tierry (Fierabras 3703). Dals
in allen Mythologieen die Symbole der Stiirme raubsiichtig und
diebisch sind ist ja bekannt genug, doch muls zugestanden werden
dafs in den Erzdhlungen von der Ausrottung der Raduber durch
halbgottliche Helden die Symbolisierung oft wenig durchsichtig er-
scheint. Man vergleiche was Preller (Il 28q) iiber die entsprechen-
den Kimpfe des Theseus sagt. Dieser totete auf dem Wege von
Troezen nach Athen zuerst den Periphetes, d. h. den Hochberiihm-
ten auf einem unwegsamen Grenzgebirge. Der Réauber fiihrt cine
eiserne Keule mit welcher er die Reisenden totete. Es folgte der
Kampf mit dem Fichtenbeuger Sinis und mit dem Réauber Skiron
welcher die Wanderer zwang ihm die Fiifse zu waschen und sie
dabei ins Meer stiefs, wo eine Riesenschildkrote ihre zerschellten
Glieder verzehrte. Er soll cin Bild der heftigen Stiirme sein,
welche den Wanderer von den Skironischen Felsen leicht ins Meer
schleuderten wo seine Glieder an den Klippen zerschellten. — Zu-
erst totet Aiol sechs Rauber die ein Kloster pliindern wollten und
mit Keulen bewaffnet waren (782 ff). Eine abgeschwichte Nach-
bildung scheint mir die Episode 1427—1490 zu enthalten, wo er
wieder fiir Monche eintritt. Die 1820 ff. erwihnten drei Strolche
scheinen, wenn ich richtig iibersetze, auch liistern zu sein, was ein
Hauptzug im Charakter der Windddmonen ist. ZEf lrova .I11. la-
rons . .. Qui gardoient les voies, les cemins et sentters... — Ne peut
nus hom passer, pelerins ne pamiers, — Marcheans ne borgois, ne soit
a mort jugits, — Se il a bele feme honis el vergogniés 1820 ff. Das
Hauptabenteuer mit dem Riduber Robaut und dessen Genossen wird
V. 5697—06423 erzihlt, allerdings unterbrochen durch das Aben-
teuer mit dem Drachen. Sie wohnen in einem Kastell am Wege
nach St. Jaque: Chevaliers u borgois qui la s’achemina, — Cil fai-
soient acroire qu'erent d’un ospital 5709 fi. Das sieht vielleicht sehr
realistisch aus, ebenso der Umstand dafs sie ihr Schweigen auf
Aiols Gruls damit erkliren dafs sie durch ihre Regeln zum Still-
schweigen verpflichtet seien 5744 ff. ,, Ja somes nous convers et
rendu el rieulé; — Si ne devons a home ne plaidier ne parler: — 11
nous est en capille desfendu et veé 5744 f. Andere Ziige scheinen
mir dagegen der mythischen Uberlieferung entnommen zu sein.
So das Hausen auf dem alten Kastell und die Schilderung des
Anfithrers Robaut. Cis ert maistres des aulres, ses avoit a garder, —
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Et of en son eage .111I°%, ans passés: — Molt of longe le barbe dus-
gu'al new del baudré; — Maint pelerin avort mordri el estranlé, —
Dont li pecié I furen! dedens le cors remés 5735 . Ob das ,glou-
tons faés“ (5721) Bedeutung hat mufls ich dahingestellt lassen. /77
fu vieus et kenus, regart of de fel serf; — Porquant il n'est si povres
que il w'ail 1. Kastel, Mais tout jor vit d’embler, d’autre mestier ne
sert 6276 ff. Behaarung — hier der lange Bart — Armut und
Raubsucht sind iiberall Eigenschaften der Sturmriesen. Wenn man
an die Erzihlung von dem Sturmadler Thiassi in der Edda denkt,
der den. Asen das Kochen des Ochsen verhindert und gewihrt, ge-
winnen auch folgende Verse vielleicht Bedeutung: Ve vz fu alumé . .
ne de quisine faire nul aparellement 5780 f. Der Hauptzug ist aber die
Liisternheit des achtigjihrigen Hauptmannes, bei der man an die
der Gandharven und Kentauren, sowie an Loki erinnert wird.
Lt ferons de la dame trestout a no lalent 5825. La pucele covoite,
forment le dessira 5964. Als Aiol mit dem Drachen ringt nimmt
er Mirabel auf sein Rols und entfithrt sie: ,.Or girés avoec moi par
desous - ma courtine: — St wous ftenrai X. ans uw XII. v XIII. u
quinse, —— Se je reprenc une cuire, me wos coureciés mie, — Car .c.
aulresi beles en a jou ja honies“ 6331 ff.; vgl. 6348. Der nacheilende
Aiol erblickt sie bald. Quant il les vit ensamble en .I. val caploier,
— La pucele estoit lasse, ne se pot plus aidier,— Quant il 1’0ot abatue
por avoec lui couchier: — Il of trailes ses braies por son cors aaisier.
— La puchele savanche, ne se vaul alargier, — Par entre .I1l. ses
quisses Il fait ses mains glacier; — Tant saprocha avant par ses
colles le tent; — St les trait par vertu qu'il ne se pol aidier: —
AI11. fois se pasma ains gqu'il dut redrecier 6394 ff. So drohen im
Atharvaveda die neu vermihlten Frauen die ,herantanzenden Gan-
dharven* zu behandeln, die sich ihnen liistern nihern wollen (Meyer,
Gandharven-Kentauren 7 ff,, 21). Auch diesen Riuber tdtet Aiol
6420.

Ein sehr erhebliches Moment in der Beweisfilhrung dals Aiol
der Sonnenheld ist, diirfte sein Kampf mit der Schlange 6108—
6433 sein, der Aiol dem Apollo, Herakles, Siegfried, St. Georg an
die Seite stellt. Uber den von Apollo getoteten Python sagt Prel-
ler (I 194): ,lmmer ist er ein Symbol der sich dem Lichte ent-
gegensetzenden Finsternis, sowohl im physikalischen als im ethischen
Sinne des Wortes, unter dem Bilde einer wilden Uberflutung, einer
failenden Verwesung, wie sie sich im Thale von Krisa und in
den Umgebungen von Delphi in der wiisten Zeit des Jahres dar-
stellen mochte. Die Dichter beschreiben diesen Drachen als ein
dem Typhon verwandtes, von der Erde geborenes Ungetiim, welches
vom Gebirge und dem oberen Pleistosthale in die fruchtbare Ebene
von Krisa hinabkriechend die Felder verheert, die Nymphen ver-
jagt, Menschen und Vieh wiirgt, die Biche schliirft, die Berge in
furchtbaren Windungen rings umkreist; ein schlangenartig gebildetes
Ungeheuer, wie sie die Sagen aller Volker so oft schildern. Ahnlich
erklirt er die lerndische Hydra (II 193): ,,Ohne Zweifel bedeutet
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die Wasserschlange mit den vielen Kopfen ... den feuchten Grund
von Lerna mit den vielen Quellen, ihr Gift das schidliche Miasma,
welches sich bei mangelnder Kultur aus dem stagnierenden Gewisser
von selbst entwickeln mulste..... Herakles ist in dieser Fabel
wesentlich Alexikakos und Urheber der Kultur, ein Beweis dafs
auch der argivische Glaube den Helden in der doppelten Bedeu-
tung des Sonnenhelden und des Helfers und Heilands im weiteren
Sinne des Wortes kannte. Horen wir jetzt was uns der Redaktor
des Aiol von einem derartigen grausigen Wesen erzihlt. Fern von
Frankreich sucht Aiol ein Nachtlager und sagt zu Mirabel: Chr
devant a un pui el un castelel viés — Et une vile gaste, Ii mur
sont desrochié, — Mais 1l n’y main! nus hon nés de mere sousiel
6115 ff. Liegt es schon an und fiir sich nahe einen Kausal-
nexus zu vermuten zwischen der verddeten Gegend und dem Trei-
ben des Drachen, so wird dieser Gedanke zur Gewilsheit durch
V. 6153: Les paiens de la lerre avoil tous essilliés. V. 6124 (Desous
of A praiel et .I. large wvivier) scheint anzudeuten dafls der Schau-
platz zum Teil feucht und sumpfig war, wie die Lager des Python
und der Hydra. Von dem grausigen Aussehen des Drachen
berichtet der Dichter: Mais la nuit li (Aiol) avint tant orible pechié
— Ains navint issi aspre a L. seul chevalier, — Car diables le
vaul lout enfin engingnier. — Uns serpens de pul aire est issus del
rochier — Qui bien avoit de lonc une ausne et XV. piés; — Molt
noirs ef molt idus, mirabellous et fiers, — Kt of entre 11, iex lar-
gemenl demi pié, — Onques ne trova beste ne vausist justicier 6146 ff.
Bis zum Gdirtel verschlingt sie den schlafenden Aiol, aber Gott
lafst nicht zu dafs sie ihm schadet. Dafs scheint mir ein unver-
kennbarer Reflex der Vorstellung zu sein, dafs das Licht von dem
Drachen der Finsternis zeitweilig verschlungen wird, ohne Schaden
zu erleiden. So wird Indra von Vritra verschlungen (Mannhardt,
Germ. Mythen 78), Herakles von dem Meerungeheuer (Isaak Tzet-
zes Scholien zu Lykophrons Kassandra 33, s. Koch, die Kiffhduser-
sage 3, Anm. 7). Es erinnert auch an den Glauben dafs wolf-
dhnliche Ungeheuer Sonne und Mond zu verschlingen drohen,
besonders bei einer Sonnen- oder Mondfinsternis. Mirabel sieht
das Ungeheuer: 7¢ hisde en of la dame le sens quide cangier 6169.
Nach vielen Gebeten totet Aiol den Drachen mit dem Schwerte:
L1 li serpens morut, si gete 1. brait molt grant 6368. Als Aiol und
die befreite Mirabel dann zuriickreiten um den ,aversier* zu be-
trachten scheuen die Rosse zuriick: ZLi ceval desous eus en sont es-
paventé: — Cif qui devanl alotent sont vers France forné 6432. Diese
Verse gewihren gewisscrmalsen den Ausgangspunkt fiir den Rho-
dischen Drachenkampf, bei dem das Neue hauptsichlich darin be-
steht, dafs der Ritter sein Rofs erst an den Anblick des Ungetiims
gewohnt und dafs er in Konflikt mit den Ordensregeln gerit. In
der urspriinglichen Form war die Sage ganz identisch mit den
sonstigen mittelalterlichen Drachensagen (Herquet in ,Im neuen
Reich“ II 497 ff.). Diese Gestalt hatte sie wie Herquet aus den
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Berichten Buondelmontis und Maundevilles schlielst noch in der
1. Halfte des 15. Jahrhunderts, wo sie noch auf der Insel Kos
lokalisiert war. ,,Wir wenden uns nun siidlich schreibt Buondelm.
nach Andemaki bis zum Ende der Insel, wo auf schroffer Hoéhe
Kephalo thront. Daselbst erschien vor noch nicht gar langer Zeit
(non diu est) eine grofse Schlange (serpens maximus), die das Vieh
auffrals und einen solchen Schrecken verbreitete dals alles floh
(505)“ Ein Jingling totete sie. Auch die Tochter des A Hippo-
krates trete noch als lebendes Wesen auf der Insel auf und jammere
iiber ihr ungliickliches Loos, d. h. iiber ihre zeitweilige Verwand-
lung in einen Drachen. Nach Maundeville (im Jahre 1336) ist
dieser Drache wohl 100 Klafter lang und wird Landesfrau genannt.
Er liegt in cinem alten Kastell in einer Wiiste und geht alle
Jahre zwei- oder dreimal heraus, thut Niemandem Schaden, wenn
man ibn nicht erzirnt. Die Jungfrau solle erlost werden, wenn
ein Ritter den Drachen kiisse. — Das zeigt die Identitit der Sage
mit deutschen Drachensagen von denen u. a. Quitzmann (Religion
der Baiwaren, s. Register) berichtet. Der Kuls ist der des Sonnen-
gottes der die in hifslichen ungestalteten Nebel gehiillte Erde zu
neuer Schonheit und Fruchtbarkeit erweckt. Die Verkniipfung mit
historischen Namen ist immer ein sekundires Moment.

Das dritte Hauptereignis in Aiols Leben, die Werbung um
Mirabel und Griindung einer Heroenfamilie kiindigt der Verfasser
des ilteren Teiles durch -einen Traum des Einsiedlers in folgender
Weise an: La conguist une ymaige Aiols Ii frans, — Nus hons ne
vit plus bele en son vivant, — Qu'il amena en France le cemin grani:
— Al moustier Sainte Crois s'en vint esranl. — Prestre, moigne, ca-
noine el clerc lissant — L'ymage baplisierent de maintenant: — En-
cainte me sambla veraiement — Puis vi de li issir Il colons blans
381 ff. Diese Episode hat das Eigentiimliche dals Mirabel mehr
durch List gewonnen oder geraubt als erkimpft wird, obschon die
Kimpfe auch nicht fehlen. Man konnte etwa an Thors Fahrt zu
den Thursen denken um Idun die Friihlingsgottin wiederzuholen,
oder an Orestes der die Schwester — das Bild der Gottin — vom
rauhen Gestade des Pontos holen soll. Sonst ‘verweise ich auf
XI 3 ff. Sehr bezeichnend ist auch hier dafs Mirabel, obwohl Aiol
ihren Oheim und Bruder totet, doch bald einwilligt Aiol zu folgen,
wie der Gerda in Oegisdrecka eine &hnliche Pietitslosigkeit von
Loki vorgeworfen wird (vgl. 5490, 5592 ff). Grofse Ahlichkeit hat
die ganze Darstellung mit der Erzihlung der Reali wie Karl in
Spanien seine Gemahlin gewinnt und beide Darstellungen wieder
mit der Walthariussage. Ganz besonders treten in Mirabels Cha-
rakter die Ziige hervor die sie einer Walkiire verwandt erschei-
nen lassen, wihrend die sonst oft bei den Heldinnen bemerkte
Initiative in der Liebe mehr auf Lusiane iibertragen zu sein scheint
2171 ff, 2275 ff, 3684, 5195, 8018. Mit der den germanischen
Frauen vielfach beigelegten Prophetengabe hilft Mirabel dem Aiol
im Kampfe zunichst durch Warnungen 5900 ff, 6720 ff, 6775 ff.
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In der Not aber greift sie selbst in den Kampf ein: De la Aace

danoise vail ferir le premier: — Sor le senestre espaule It a lel cop
paié — Enfressi al braier Pa pardevant irenchié, — La boele en es-

pant devant lui a ses piés 5991 fh

Die Ehe ist selbstverstandlich nicht in philistroser Weise dauernd
gliicklich, das ist in mythischen oder halbmythischen Darstellungen
ganz ausgeschlossen. Hier aber tritt sogar eine dreifache Storung
des Ehegliickes ein, die dritte wird die eigentlich mythische sein.
Zunachst wird das lang hinausgezogene Beilager, und zwar, wie es
scheint, die Brautnacht durch heranstiirmende Verriter welche Feuer
an das Zeltlager legen unterbrochen. Ob es genau die Brautnacht
ist lafst sich allerdings bei der etwas unklaren Fassung nicht mit
volliger Sicherheit sagen (vgl. 8306 ff., 8354 ff., 8369 ff, 8419 ff.).
Das Ganze erinnert unwillkiirlich an Knut Eckwalls Bild ,,Vikings
Brautnacht®, welches aus der nordischen Sage geschopft sein soll,
die genaue Quelle kann ich nicht angeben. Zweitens werden
beide Ehegatten gefangen und bringen in einem grauenhaften
Kerker fiinf Jahre zu 8533 ff, 8813, 8947 u.s. w. Im Kerker
werden die beiden S6hne geboren, die beinahe gleich nach der Geburt
von den Eltern getrennt werden. Makaire wirft sie in die Rhone,
ein Fischer rettet sie und fiihrt sie an einen fremden Hof wo sie
erzogen werden. Das scheint ein Reflex der Skedfsage zu sein.
Endlich erfolgt die Trennung der Gatten offenbar auf sieben Jahre,
die iibliche Zeit (7973, 9806, 10612, 10840).

Im Elie de Saint Gile entspricht Rosamonde der Mirabel.
Zu dem Namen diirfte etwa das von Grimm iiber Hexennamen
Gesagte (M.4 888) zu vergleichen sein. Sie ist schon, viel umworben
und trigt dem Heros ihre Liebe an. ,,Genfieus fius a baron, wvois
con sui bele et gente: VL. rois mout orgellous me quierent et demandent
1486; s. 1326 ff, 1305 ff,, 1502, 1790 ff. und ofters. Ein Zug der
sich mit grofser Zihigkeit hilt ist dals der Held den Bruder der
Schonen totet 6go ff. An die Theseussage erinnert der Umstand
dals sie einem alten grausamen Freier geopfert werden soll, indem
sie geradezu als Tribut bezeichnet wird. ,Admis, cil vostre rois me
mande grant oulrage: Chi sera o mes fieus o tel home en la place
Qui Ii contredira le treu par ses armes 1531, s. 1586. ,Fille, dist
DPamiraus mout estes couveitable.  Por vosire cors me croist mout dole-
reus damage: Lubten de Baudas a le ehenue barbe Est issus de sa
lerre, s'est entrés en mes marces, De ton cors le vaillant Ii ai Sait ol-
riage“ 1717 ff. Bei der unklaren Darstellung ist es nicht recht
ersichtlich ob sie auch hier wieder dem Bruder durch Kampf ge-
nommen werden mufs oder ob der Bruder fiir sie als Opfer ein-
treten soll. Haufungen und Assimilationen von Mythen sind ja
etwas ganz Gewohnliches. , Lubiens de Baudas a la barbe ferande:
o« Entre lui et mon frere en ont fait convenance — A bataille fermée
par le fust de lor lances. — S’il ochist et afole, tous jors serar do-
lante 1490 ff. 1] a pris .I. message, al roi ’a envoiel, — Que ¢l lf
doinst sa fille ... u son fil Ii envoif, Caifas le proisiet — u Jossé
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d’Alixandre u Malpriant le fier; — Li qués d’eus qui en isse, mout
er! mal engingiés: — Bien peul esire seurs de le lesle a ranchier
1509 ff. Spiter (2353) totet Elie diesen Caifas der sich weigert
fiir seine Schwester zu kidmpfen und sie noch obendrein beschimpft
und schligt. Bedeutsam ist auch dals sie im Besitze wunderbarer
Heilkriuter ist. Rosamonde s'en forne et son escrin deferme: — A
ses mains gqu'el ol blances en a traves I1. herbes — Que Dieus ot sou
ses pits, le glorieus chelesire — Quant en crois le leverent la pute gent
averse, — En .1, anap de madre la souda la puchele. — Onques Dieus
ne fist home, se le col en traverse, — Que ne soil aussi sains con Ii
pisson en eve 1445 ff. Ganz besonders aber unterscheidet sie von
anderen Frauen, dafs sie ein wunderbares Burgverliels beherrscht
in welchem sie thront wie Venus im Horselberge. Elye nennt es
geradesu ein Paradies: ,,Chaiens est paradis el la gloire chelestre
1455, 2450. Man vergleiche zu der Stelle die ich glaube fast
ganz citieren zu sollen Grimm, M.4 c. XXXII , Entriickung®.

Ob die bergentriickten Helden fiir Wodan eingetreten sind,
wie Grimm (M4 802) will, oder ob man der Meinung Mannhardts
(W.- u. Feldkulte II Einl. 28), wonach diese Sagen neue Schopfungen
des auch nach der Einfiihrung des Christentums noch fortdauern-
den mythenbildenden Triebes sind, beipflichtet, scheint mir fiir die
Auffassung dieser Stelle zunichst nicht erheblich zu sein, ist auch
natiirlich eine Frage die sich auf dem Boden der friankischen
Mythologie nicht entscheiden lifst. Ich folge jedenfalls der An-
sicht Grimms (801) dals diese Dinge mit der christlichen Eschato-
logie und etwa mit der um das Jahr 1000 verbreiteten Meinung
von dem Untergange der Welt nicht zusammenhingen. Von den
von Grimm angefiihrten Stellen scheint mir besonders die bei Pertz
VIII 261 lehrreich zu sein: non sumus ul pulati's faniasmala, nec mi-
litum, ut wvobis cernimur, lurba sed animae mililum interfeclorum.
Von dieser Anschauung ausgehend lese man unsere Stelle. Vasal,
en chele cambre latens vous en enlrés — ... La lroverés 111, lic de
crisial Iresjetés: Li pavemens en est lous a fin or ovrés, — Les colombes
d’ivoire, qui tienent les pilers,.. —Trespassés les abarges el gardins el
fossés, — La verés vous les huis et le palais lorner, — E) les vieutres
detraire, les ors encainer, — Kt loute riens en lere comme ['arce Noé-
Ai-ge fait en ma cambre a fin or ponturer. — S a une richece dont
vous ne wous gardés, — JIIIc. chevaliers as manfteus engoulés, — Et
sont home lon pere, ne le quier plus cheler; — Bien quide !'amiraus
que sotent mort geté — Mais je fac les Frangois en ma cambre

" garder, — EI cascun lien! S'amie par l'ermin engoulé, — Qui est fille
de conle, de duc w d’amirel, — Et si que la plus vieille n'a pas XXX.
ans passé: — Quant il vieut, st le baisse douchement el soef, .. Aval
par devers destre, quani vous 1 enlerés, — Troverés le chiterne a fin
or pointuré, Et le mien lit demaine mout bien comnisterés. — .. Tres-
passés tous les autres, devant vos teus gardes: Pay art de ningromance
sont It limon fondé, — Aussi siet avenan! con s'il fust compassé, —
S’ a 1. vermeil paille galasien ovré: — Del plus fin or d’Arabe i
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a. c. mars saudés, — S’t a M. clokeles qui pendent d’or fin cler; —
Touchiés ¢ de wvo doit 1. pelitet assés: — Amis, en lant de terme con
L. hons peut aler, — Mais g1l soit augues lons XXX. pids.me-
surés, — Vous sonera li lis menuement soef; — Ne harpe ne viele ne
role ne jougler — INe nus oiseus qui sotl, lant sache de chanter, — Plus
volontiers worors, je wous di par verté* — Elye entre en la cambre;
JII. tans 1 a trové — Que la puchele n'ait de bouce devissé (1664 ff.).
Dem Redaktor scheint hier eine Verbindung einer Sage wie die
vom Horselberge und der vom Donnersberge (Kaiser Karls Berge,
Grimm 796) vorgeschwebt zu haben.

Dals die Tanhiusersage, iiberhaupt das Leben der Venus im
Berge mythisch ist, hat bekanntlich Grimm mit aller Entschiedenheit
behauptet. Zander (die Tannhiusersage, Konigsberg 1858) kommt
zu einem etwas anderen Ergebnisse. Aus seiner Abhandlung mag
jedoch zundchst als fiir mich wesentlich hervorgehoben werden,
dals er die Identitit von Stellen wie die unserige mit der Sage
vom Horselberge anerkennt. Er erwdhnt dafs schon Mannhardt
den Berg als einen Wolkenberg betrachtet hat fir welchen auch
Burgen oft genug eintreten. Er sagt dann selbst ausdriicklich dafs
der Berg urspriinglich eine Burg gewesen sei (S. 30) und be-
griindet den Ubergang, in einer lingeren Ausfiihrung. Schon
friiher (S.10) hatte er auf eins der von Grisse (die Sage vom
Ritter Tanhiuser, Dresden 1846) abgedruckten Lieder verwiesen
wo es heilst (Grisse 38): ,Nun bin ich nit von dem Tewfel hie,
Min Vater was ain Kiing her, Babalen und Dasgandie -— Dennoch
hat er Landes mer, Helt, die wil ich dir nun geben, Belib unser
eweklich.“ Diese Stelle klingt schon ganz nach der im Elie vor-
liegenden und enthilt eine auch sonst in den chansons oft vor-
kommende Situation. Unklar ist auch das geschlechtliche Verhiltnis
der Venus zum Tannhiuser. Einmal wird sie ,Jungfrau zart“ ge-
nannt (Grisse 59), in einem anderen Liede (S. 54) bietet sie Tann-
hiuser ihre jiingste Tochter an. Die Unklarheit findet sich also
nicht blofs in den franzosischen Epen. Nach all diesen Erorter-
ungen kommt nun Zander, in dessen Raisonnement auch der angeb-
liche Minnesinger Tanhiuser und sonstige Mitglieder eines adeligen
Hauses gleichen Namens eine Rolle spielen zu dem merkwiir-
digen Schlufs dafs der Singer Tannhiduser auf seiner Kreuzfahrt
wider seinen Willen in entlegene asiatische Gegenden geraten und
dort mit einer muhamedanischen Prinzessin in ein Liebesverhiltnis
verstrickt worden sei, welches er nach einem Jahre oder lingerer
Zeit aus Uberdrufs und Reue aufgegeben habe. Eine solche Epi-
sode A la Rinaldo ist ganz unhistorisch. Die Ungliicklichen <die in
solche entlegene Gegenden verschlagen wurden fanden dort alles
eher als verliebte Burgfriulein. Burgen besalsen die Araber iiber-
haupt nicht. Vermischungen mit Sarazeninnen kamen ja natiirlich
vor, waren aber sehr prosaischer Natur. Die Abenteuer in den
Freudenhiusern der Kiistenstidte waren nicht der Ausgangspunkt
einer solchen Sage. Auch die fleifsigsten Sammler zur Geschichte der
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Kreuzziige finden kaum einige Beispiele wo sich christliche Fiirsten
mit Sarazeninnen verbunden haben. Rohricht, Beitrige I 69, be-
richtet von einer Erzdhlung dals eine christliche Grifin Mutter des
Sultans Al-K4mil gewesen sei, dafs ein Spanier die Wittwe eines
Emirs geheiratet haben soll (71) dafs Ida von Osterreich die Gattin
eines Emirs gewesen sein soll (II 303). Das sind Fille die eigent-
lich gar nicht bierher gehoren, die auch fiir die Entwickelung der
franzosischen Sage viel zu spit sind. Dasselbe gilt von der Sage
von der zweiten Gemahlin des Grafen von Gleichen (S. Ersch und
Gruber ad voc., Erfurter Mitteilungen 1886) dessen Zug in das
Jahr 1188 oder 1288 fallen soll (Beitrdge II 379) wahrscheinlich aber
erst dem 15. Jahrh. angehort. Eine Heirat zwischen dem Bruder des
Richard Lowenherz und einer sarazenischen Prinzessin ist geplant
worden und im Jahre 1310 heiratete eine Sarazenin, deren Schwe-
ster Nonne wurde, einen christlichen Ritter. Es wire absurd aus
solchen vereinzelten Erscheinungen einen so hervorragenden stets
wiederkehrenden Zug in den chansons, von dem unsere Stelle nur
eine besondere Erweiterung enthilt, ableiten zu wollen. Trotz
dieses ganz falschen Ergebnisses behalten die Bemerkungen Zan-
ders iiber die Verkettungen der Sage ihren Wert; es muls aber
der Schlufssatz einfach umgedreht werden. Diese orientalischen
Episoden sind nicht die Anfinge sondern die letzten Auslidufer des
Mythos, dessen Natur Zander im ersten Teile beinahe ganz richtig
erkannt hat. Er entwickelt dort (17) nach Grimm dafs der Tan-
hiuser ein Waldbewohner ist, der gewissermalsen einem Naturkultus
huldigt, schone Frauen liebt und dem Christentum feindlich ist.
Eine vollstindige Losung des Raitsels bietet Mannhardt (Wald- u.
Feldkulte II 72 ff) in dem Kapitel von den ,Waldgeistern und
ihrer Sippe“. Der Tanhduser ist wie diese ein ,,Dimon der Vege-
tation“ (73). Schon daraus erklart sich seine Liisternheit, die den
Waldgeistern mit den Winddidmonen, mit denen sie verwandt sind,
gemeinsam ist (s. 87, 146). Aus dem wilden Waldwesen ist dann
der Ritter und Sidnger geworden, wie ich eine entsprechende Ent-
wickelung in meinem Aufsatze iiber Renaud auseinandergesetzt
habe. Historisches wird auch hier ohne Zweifel beigemischt sein.

Eine nicht uninteressante Figur ist auch der Réauber Galopin,
der Ziige von Maugis und Basin angenommen hat. Er scheint mir
in mehreren Punkten meine Ansicht iiber die Haimonskinder zu
bestitigen. Seine Heimat sind die Ardennen 1181. Bei seiner
Geburt waren vier Feen zugegen, wie etwa bei Oberons Geburt.
Der Riuber diirfte also wie dieser halbgottlicher Natur sein. Da-
rauf deuten auch die Verse: M7 parent m'orent vil por chou gu'ere
pet's, — St me vaurent noter en le mer, el grant fil 11935. Kleine
ungestaltete Kinder galten ja vielfach als von Kobolden und Zwer-
gen erzeugt oder wohl gar vom Teufel. Wie Maugis ist er schneller
als ein Rofs 1190, vgl. 1235 ff. Als Dieb dringt er wie die beiden
Genannten in die tiefsten Verliefse 1196 ff. Besonders stiehlt er das
wunderbare Rofs des Lubien 1992 ff. . Dabei verwendet er ein
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Schlummerkraut und einen Zauberstab. Galopins of une herbe des
puis de Garnimas, — Que DBasin ot lolu, quant Garin encanta, —
Quant li fain de la loge si fort les engresa(?) — Signor, che fu la
nuit que Karles 7 ala. — Mist se main a sa bourse, lerbe jfors en
gela, — Tant le frola Ii leres que I odeurs en saut; — Par entre
AL les grailles P’a lanciet el lravail: Les gardes sendormirent, lors
Ju seus li Cevals 1979 ff. Der Stab scheint zwar zunichst nur ein
einfacher Stock zu sein mit welchem er das edelste aller Rosse
schlagt (2007, 2035), es diirfte aber derselbe sein von welchem
V. 2373 die Rede ist: Zn la balaille entra couregous et irés — FEn
sa main le baston u lant a richelés, — Que les fées ovrerent en .1,
ille de mer. Die Darstellung ist ja iiberaus nachldssig und unklar.
Ahnliches habe ich schon iiber Maugis Stab bemerkt (S. 197).

Im Fierabras wird ein alter mythisch-epischer Stoff behandelt,
welcher fiir das Fest in S. Denis neu adaptiert ist. In dieser Be-
ziehung steht das Gedicht der Pélerinage de Charlemagne nahe
(vgl. Rom. IX 50 und XIII 210 ff). Der Titel leitet genau genom-
men irre, denn es handelt sich viel weniger um den Riesen' als
um dessen Schwester, die offenbar die eigentliche Heldin des
zweiten Teiles ist. V.1493 ist der Zweikampf zu Ende und von
da an tritt Fierabras nur noch ganz selten und als Nebenperson
hervor, die leicht zu entbehren wire. Gleichwohl ist das Epos in
Bezug auf die Einheit der Handlung in gewissem Sinne tadellos,
wenn ich es richtig interpretiere. Denn auch schon im ersten
Teile ist nach meiner Ansicht Floripas der eigentliche Gegenstand
des Kampfes. Das wird allerdings nicht klar ausgesprochen, liegt
aber schon nahe, wenn man die Verse 1317 ff. (Ma sereur te don-
rat, bien seras mariés, — Floripas la courlotse, ki lant par a biautés
— Puis conquerrommes France ains que l'ans soil passés; — En lun
des .I1. roiames esleras coronés) dahin erklirt dafs Floripas der Preis
des Sieges — denn der war nach dem Vorhergehenden fiir Olivier
nicht mehr zweifelhaft — fiir den frinkischen Helden sein soll.
Nach dieser Hypothese wiirde also der Kampf um Floripas zwei
Stadien einschlielsen. Der stiirmende Freier muls sie zuerst ihrem
Bruder, dann dem Vater und zwar letzterem, wie es in den chan-
sons de geste gewohnlich ist, am Sitze seiner Macht abringen.
Sehr leicht zu”erkliren ist der Umstand dals im ersten Stadium
des Kampfes nicht der Liebhaber selbst sondern ein Vertreter,
denn als solcher muls uns Olivier erscheinen, die Braut erkimpft.
Das scheint mir in den Sitten der mittelalterlichen Lehnsherrschaft
begriindet zu sein, besonders aber in der Edda, wo nicht der
Sonnengott Freyr selbst sondern sein Diener Skirnir die Gerda
erobert, nicht Gunther sondern Siegfried mit und um Brunhilde
ringt. Weniger klar ist es warum im zweiten Kampfe Berard de
Montdidier verhiltnismilsig so wenig die Leitung tbernimmt. Es
hiingt das zwar zum Teil mit der Charakteristik der Floripas zu-
sammen welche offenbar der Mittelpunkt sein sollte; es mag auch
ferner darin seinen Grund haben, dafs der Dichter in zweiter Linie

23%
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wenigstens die bekannteren Namen der Umgebung Karls figurieren
lassen mulste und so den eigentlichen Helden erst in dritter Linie
beriicksichtigen konnte. Auch aus dem ersten Teile der Destruc-
tion de Rome glaube ich schliefsen zu sollen dals der wirkliche
Gegenstand des Kampfes Floripas ist. Die Reliquien sind nur ein-
geschoben um das Gewicht des eigentlichen Motivs, welches viel-
leicht dem Redaktor oder seinem Publikum fir den speziellen Fall
nicht mehr geniigen mochte, zu verstirken. — Nach dieser all-
gemeinen Deutung wiren noch einige Einzelheiten zu erwihnen.

Fast bis zur Evidenz lifst sich das Fortwirken des auf dem
Mythus beruhenden Aberglaubens aus folgender Stelle beweisen.
Die Heiden greifen den Turm mit griechischem Feuer an. Flori-
pas weils Loschmittel: Du /lait de la camoille lor corut aporter, —
Et avec de Plaisil S'a fail tout desirenper 3782 f. Sicher ist dals
Essig als Loschmittel angesehen wurde obschon Lalanne seine
Wirksamkeit bezweifelt. Sonst werden vor allem Sand und etwa
Urin zum Loschen verwandt. Das sind lingst bekannte schon von
Gibbon mitgeteilte Thatsachen (S. Lalanne, Recherches sur le feu
grégeots p. 6 ff, Retnaud-Favé, Du feu grégeois elc. Paris 1845 und
Fortsetzung unter demselben Titel 1850; ferner Bibl. de I’école
des chartes II. Série I 28 ff. und III 338 ff,, 427 ff). Nachzutragen
ist noch dafs auch frische Felle das Feuer unwirksam machten (s.
Rohricht, Beitrige II 248). Bei den iibereinstimmenden Angaben
so vieler technischer Schriften iiber diesen Gegenstand, ist es nun
nicht recht begreiflich wie ein ernsthafter Forscher wie Schultz
(Hofisches Leben II 304) unsere Stelle die ganz vereinzelt steht
als Beweis fiir die Loschkraft des Essigs ganz besonders aber der
Milch, die sonst nirgends erwdhnt wird und deren Anwendung ganz
zwecklos war, anfilhren kann. Dals unser Dichter die Milch nennt,
und zwar, wohl um der Sache einen gewissen Anschein von Wahr-
haftigkeit und Lokalfarbe zu geben, die Kameelmilch, erklirt sich
ganz anders. Es ist nach Mannhardt, Germ. Myth.17, ein in Europa
weit verbreiteter Aberglaube dafs Milch das Feuer loscht, besonders
das durch Blitz entziindete. Die Milch ist nidmlich nichts anderes
als der Gewitterregen, da ja die Wolken in allen Mythologien als
Rinder aufgefalst werden. Daher auch die Bedeutung des Kuh-
urins und der Kuhmist bei den Biilsungen der Indier (Pfleiderer,
Geschichte der Religion 1869 p. 202).

Der Zauberring und der Zaubergiirtel (2019 ff)), welch letzterer
gegen Hunger schiitzt (Zant que la cainture aient wert la fors afamée
3053), entspricht dem Giirtel der Aphrodite, dem Halsband der
Freya, der listerne Dieb dem Loki (vgl. Grimm, M.4 255). Fir
die Riesin (4902 ff, 5037—5066) kann ich ein direktes Gegenbild
in der Edda nicht aufweisen, man konnte etwa an die Mutter des
Wolfes Fenrir denken. Die Zweizahl ihrer Kinder scheint mir sehr
bemerkenswert zu sein, sie erinnert an Fierabras — Floripas, Re-
nouart — Orable, Roland — Balduin, Olivier — Alda, Apollo —
Diana u.s. w. Unentschieden bleibt es selbstverstindlich ob man
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an den Dualismus des guten und bosen Prinzips, Tag und Nacht,
denken darf.

Es scheint sicher zu sein dafs der Cyclus des Guillaume
d’'Orange im Ganzen historisch ist. Das geht aus den Nachweisen
hervor die Jonckbloet im 2. Bande seiner Ausgabe geliefert hat,
auch schon aus der grofsen Einfachheit der urspriinglichen Hand-
lung und aus dem Fehlen der Verrdater. Dem aus dem Nor-
den gekommenen epischen Rahmen sind also hier geschichtliche
Personen des Siidens eingefiigt worden. Darin liegt aber zugleich
ausgesprochen dals in dem Beiwerk sich mythische Elemente finden
miissen, und das bestitigt sich bei der Lektiire der einzelnen Bran-
chen. Mythische Bedeutung hat vor allem das Geschwisterpaar
Guiborc (Orable) — Renouart. Aber auch sonst sind Einzelheiten,
zum Teil ganz interessanter Art, dem Mythus entnommen.

Die Gestalt der Orable ist untrennbar von den Heldinnen der
spateren Epen; sie bildet, wenn man von manchen Aufserlichkeiten
absieht, ebensogut den Mittelpunkt des Cyclis wie Helena in der
Trojasage. Der Gewinn dieser Frau wird dem Heroen von den
Redaktoren mindestens so hoch angerechnet wie die Eroberung
der den Heiden abgenommenen Stidte. Ch. de Nymes 7: Aprés
conquist Orenge la cité, — Kl fist Guibor baptizier et lever, — Que
il foli le roi Tiebaut [’Escler. Cov. Vivien 317 fl: ,,Puis asserrons
d’Orenge les mureaus, — . . . Renduz sera Ui pales principaus — Dame
Guibor, qui lant est Cesloiax ; — St la r’aura encor Ii rois Tiebauz*;
542 fl: Puis en irons & Orenge a& séjor, ... Ttebaus r'aura dame
Orable soissors Als Grund ihrer Untreue gegen Tiebaut wird dessen
Alter angegeben. Prise d’O. 619 ff.: Dist Arragons: , Il fei moult
grant folie, — Quar il est viels, s'a la barbe florie, — Et ceste est
bele el jucnete meschine: — Il w'a tant bele en tote patennie . .. Trop
par est fox wviels homs gquaime meschine, — Tost en est cous et lornes
& folie Die letzte Bemerkung ist ein Versuch den Mythus zu
rationalisieren; ob der Zug dafs Tiebaut ein Greis ist urspriinglich
ist lilst sich nicht entscheiden. Es ist sehr moglich, dals er den
Dimon des Winters reflektiert. Merkwiirdig und mit geschicht-
licher Auffassung unvereinbar ist die Leichtigkeit mit welcher Tie-
baut, nach den Reden die der Dichter zum Teil seinen Freunden
in den Mund legt, mit seiner untreuen Gemahlin wieder verbunden
wird, —- nur als Widerschein mythischer Vorstellungen zu erkliren
in einer kultivierten mit den Verhiltnissen der Sarazenen nicht
ganz unvertrauten Zuhorerschaft des 13. Jahrhunderts. Die mythi-
sche Unverginglichkeit ihrer Schonheit ist zwar durch eine Addition
nicht zu beweisen, doch wird sie in der ganzen Darstellung un-
zweifelhaft vorausgesetzt. So wird der siebenjihrige Zeitraum wih-
rend welcher Vivien von ihr gepflegt wird nur als nebensichlich
in der Aufeinanderfolge der Ereignisse erwidhnt (Cov. Viv. 290,
600 ff. — Dals iiberhaupt eine wirkliche sarazenische Frau einen
christlichen Ritter heiratet ist ein Fall der in der ganzen Geschichte
der Kreuzziige nicht belegt ist. So eigenartig der Umstand ist dals
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Wilhelm sich mit der Frau eines noch lebenden Sarazenen vermihlt
so merkwiirdig ist auch das Verhiltnis der Guiborc zu Vivien.
Aliscans (ed. Jblt.) 838 ff. sagt Wilhelm zu Vivien: /e vos norri par

moult grant chidreté. — Et ma moillier an gent cors henoré — Biax
stre niés, tant vos avoit amé, — VII anz loz pleins géus a son costé.

Ich zweifle nicht daran dafs auch dies ein Mythus ist, bin aber
nicht in der Lage eine Erklirung zu geben. Manche Ziige scheinen
in den Fortsetzungen und Uberarbeitungen stark verindert zu sein,
so fehlt von der citierten Stelle der letzte Vers in der Ausgabe
von Guessard und Montaiglon. Spiter wurde ja auch Orable dem
Helden als Jungfrau zugedacht, wihrend es in der ilteren Version
(Aliscans) deutlich von Esmeré d’Odierne heiflst: Filz fut Guibore,
en ses flans ot porté, Si est fillastres Guillaume au cort nés 1153.

Besondere Beachtung beansprucht Orable als Zauberin in den
Enfances Guillaume (Joucbloet II 18 ff). Hier liegt einer der Haupt-
beweise dals sie eigentlich eine Gottin ist. ,,Den gesunkenen, ver-
achteten Gottern hat man die Zauberei zugeschrieben“ (Grimm, M.
861). Aufser den dort angefiihrten Stellen wo Odin praestigia zu-
geschrieben werden und er als #zcantator et magus bezeichnet wird,
erinnere ich noch an Paulus Diaconus und an die Hist. Longob.
Florentina (s. Register) wo Wodan als Magier auf einem Turme
sitzt wie ein Riese in den Chansons de geste. Nicht richtig ist
im Allgemeinen die Bemerkung Grimms dafs der Zauber teuflisch
ist, wenigstens nicht in dem Sinne wie Zauberei in der altfranzo-
sischen Dichtung vorkommt; doch auch der technische Begriff in
der Religionsgeschichte lafst dieses Attribut nicht zu. An die That-
sache dafs die Inder durch Somaopfer ihren Gotters gewissermalsen
Kraft verleihen schliefst Pfleiderer (Die Religion 1869, 1I 83) die
Bemerkung: ,diese Vorstellung, dals der Mensch auf die gottliche
Macht einen zwingenden Einfluls durch gewisse Leistungen seiner-
seits ausiiben konnen, ist aber nichts anderes als Zauberei“.
Durch die Zauberei stellt sich also der Mensch iiber seine Gétter,
wenn er sich auch dessen natiirlich nicht bewufst wird. Daher ist
sie im Wesen identisch mit dem Fetischismus, wo irgend ein sinn-
licher Gegenstand, sofern ihm eine Seele inwohnen soll, vergdttert
wird (a. a. 0. 104). Der Zauberei in den chansons liegt eigentlicher
Fetischismus nicht zu Grunde da einerseits die Zauberdinge in Ver-
bindung mit Reliquien Christi gebracht werden, andererseits ihre
Besitzer eben verblafste Gottheiten sind, denen es gefallen hat den
sinnlichen Wesen die Wirkungen ihrer Macht durch sinnliche Mittel
zukommen zu lassen. Uberhaupt mag aber zu. der germanischen
Zauberei der Priesterinnen und Wahrsagerinnen sich orientalischer
Einfluls gesellt haben. Dort war die Zauberei philosophisch be-
grindet worden (Pfleiderer 394). Sohrawardy (t+ 1191) der ,ein
arabischer Albertus Magnus“ noch heute in der Volkssage als Zau-
berer fortleben soll, lehrte die nuplatonische oder buddhistische
Theorie von- den himmlischen Riumen, wo die idealen Vorbilder
(die Ideen Platos) der irdischen Dinge wohnen. Die ,Heiligen*“—
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er lehrte auch die fortwdhrende Stellvertretung Gottes auf Erden
durch einen Philosophen — haben nun die Kraft diese Idealdinge
in die Wirklichkeit zu zaubern und so nach Wunsch Speisen, Ge-
stalten, Melodien hervorzurufen. Die Zauberei der Orable scheint
in der That an ein solches System zu erinnern. Notig ist aber die
Annahme orientalischen Einflusses keineswegs.

Dals der mit dem Fichtenstamme kidmpfende Renouart mythi-
schen Ursprungs ist wird wohl leicht zugestanden werden. Seine
Gestalt bildet eine Hauptetappe auf dem langen Wege von den
Thursen der Edda bis zum Morgante.

Hochst eigentiimliche Einzelheiten finden sich in diesem Cyclus.
Cov. Vivien 1703 ff. heilst es, mit Bezug auf die aus der Moniage
Guillaume bekannten Vorginge: Ce dit la gent del lens ancianor,
C’onques ne fu nus homs de tel vigor A saint Guillaume, ce dient It
plusor, Que il gila le jawant de sa tor, Par vive force le destruil d
dolor, El fist le pont Guillaume par tror, El li deables par nuit dé-
péca tot: 11 le gaita, Conques w'en of péor, Et le gita en la plus grant
rador. Encor i parl el ¢ parra loz jorz: lluec est I'eve en icele bru-
nor, L'abisme senble, el si lornoie enfor. Das ist ohne Frage ein
Beweis von der auch nach der Einfiihrung des Christentums noch
fortwirkenden Kraft des ,mythosbildenden Triebes“. — In der
That, wenn wir die Umformung der Naturerscheinungen in person-
lich wirkende Wesen, mag man eine wirkliche Verwandlung, ge-
wissermalsen einc Transsubstantiation, oder einen handelnden Di-
mon in, hinter oder unter den Naturerscheinungen annehmen,
Mythos nennen, so liegt hier nicht blofs eine Hypothese sondern
die notorische Thatsache eines solchen vor. Unerheblich ist es
wer in dem Strudel liegt, der Teufel, ein Riese oder sonst ein
Dimon. Dieselbe Geistesthiitigkeit verlegte iibrigens die Esse des
Hephistos unter den Aetna und liefs die Erdbeben entstehen durch
die Zuckungen des von dem Gift betrdufelten Loki.

Ein ganz analoges Beispiel bietet die Pilatussage in der
Schweiz. Dals der Name durch Verwechselung mit prleatus (mons
2.) entstanden ist kommt hier nicht in Betracht und kann gern zu-
gegeben werden. Der Mythos liegt darin, dals man ein person-
liches Wesen in dem Pilatussee vorhanden dachte, welches die in
den Schluchten dieses Berges so oft und furchtbar tobenden Stiirme
hervorruft, sei es spontan, sei es gereizt durch Steinwiirfe. Der
letztere Zug erinnert noch an das Hervorrufen der Stirme im
Walde Broceliande durch Begielsen des perron (Chev. au lyon.).
Auch dafs der Teufel sich dem Briickenbau widersetzt, also die
Ausbreitung der Kultur hindert, entspricht vollkommen eddischen
Anschauungen und den Deutungen die Uhland vom Thormythus
gegeben hat. Ein merkwiirdiger Beleg fiir die sinnliche Deutung
der Gottheit ist auch die folgende Stelle aus dem Coronement
Looys 515 ff. Respont Ii rois: N’es pas bien ensaignies, Qui devant
nos oses de Deu plaidier. C’est ome el monde qui plus m'a fait
trier.  Mon pére ocist une foldre del ciel, Toz i fu ars, ne Il pot home
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atdier. Quant Dex Dot ars, st fist que enseignies, El ciel monta, ¢
ne volt reperier, Ge nel porrote sivre ne enchaucter; Mes de ses homes
me suis-ge puis venchiez . . . Quant ge lasus ne peus Dew gerroter, Nul
de ses homes ne vueillerai lesster, Et moi ¢t Denw n'avons més que plai-
dier Moie est la lerre et suen sera le ciel. Hier befinden wir uns
nicht mehr ganz aber nahezu auf dem Standpunkte der Veden, in
denen man nicht unterscheiden kann ob Agni der Gott oder das ’
Feuer, Uschas die Gottin oder die Morgenrote gemeint ist. Wenn
der Dichter auch einen Sarazenen so sprechen lifst, so vermindert
das die Bedeutung der Stelle fiir die Beurteilung der religiosen
Anschauungen seiner Zuhorer nicht. Wenn er ihnen iiberhaupt
eine solche Schilderung bieten konnte, so zeigt das schon dafs sie
in ihren Auffassungen nicht iibermilsig weit von denen des ,Sara-
zenen“ entfernt waren. Es handelt sich eben nicht um eine wissen-
schaftliche Mitteilung sondern um naive Poesie. — Aliscans (Guessard)
5701 ff. Les tors d’Arcaise fenott en casement, Desous I'abisme oi des-
ofvre If went. Illuec dist on ke Lucifer descent; Oulre cest regne n'a
hom abitement, Fors Sajelaire et Noirons (Joncbl. lucuns) ensement.
Ongques wt ot L. seul grain de forment; D'espises vivent el d’odour de
pieument. Par dechd est li grans arbres ki fent Il fois en lan par
rajonisement. Die Abweichungen der Ausgabe von Joncbloet sind
gering. Meine Auffassung dieser Stelle ist folgende. Der abisme
ist nicht etwa eine Bergschlucht oder eine Hohle aus welcher
Winde hervorzukommen scheinen, wie auf dem beriihmten crexx du
ven! im Jura am Neuenburger See, er ist viclmehr am fernen Hori-
zont zu denken. Lucifer wird Thor sein, wo dessen Herrschaft
endet hort der Getreidebau und die Kultur auf. Der Baum ist
der Weltbaum, nach Auffassung der Edda; das Spalten deutet den
Anfang der beiden Hauptjahreszeiten, etwa durch die Solstitien be-
zeichnet, an.

G. OSTERHAGE.
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