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Ankléinge an die germanische Mythologie in der altfranzisi-
schen Karlssage.

L

Huon de Bordeaux, Doon, Gaufrey, Jourdain de Blaivies,
Gaydon.

Es ist bekannt, dafs Auberon im Huon de Bordeaux seinen
Namen dem Elberich oder Alberich der deutschen Heldensage

mithin einer mythtschem Personlichkeit verdankt (Huon de Bor-
deaux éd. Guessard-Grandmaison XX, — wo sich ciniges iiber die

Litteratur findet —, Rajna, Origini dell’ epopea 436).

Weniger deutlich oder gar nicht sprechen sich die genannten
Forscher iiber sein Wesen aus. Nur Simrock entwickelt eine bestimmte
Ansicht in seineér Mythologie 3. Aufl. 413, 551 f. mit Bezug auf
den Oberon des Sommernachtstraums. Darnach ist Oberon an die
Stelle des hochsten Gottes getreten, wihrend Puck oder Knecht
Ruprecht, der eigentliche Nachfolger Wuotans, nur noch als dienen-
der Geist erscheint, so dafs also Herr uftd Diener die Rollen ge-
tauscht haben. Es lafst sich leicht nachweisen, dals Auberon schon
im Altfranzosischen einen hohen oder vielmehr, unter Beriicksichti-
gung des Umstandes, dafs das Christentum eine andere Stellung
ndtig machte, den hochsten germanischen Gott vertritt, Seine
Gottlichkeit im Sinne des Mythos liegt auf der Hand: ef ist ziem-
lich allmichtig, allwissend, in gewissen Grenzen allgiitig. Raum
und Zeit hemmen sein Wirken nicht. Davon finden sich Beispiele
genug. Speziell erwiahne ich, dals er die Liige halst (H. d. B. 3699,

5388, 5576, cfr. 7130, 7199), vielleicht in dunkler Erinnerung an

das Unheil, welches die Liige Lokis gegen die Thursen den Asen

bringen sollte (Simrock § 25). Als hochster Gott schiitzt er auch

die Ehe durch das bekannte Verbot an Huon und Esclarmonde
i, (6695). Die geforderte Segnung durch den Papst ist christliches a = ku
5 ‘Beiwerk. Auberon hat seine ihm untergebenen dédmonischen Wesen, - - fal.
t “die er bestraft wie Qdin die Brunhilde. Malabron wird, weil er - Y. ‘h&
" gegen den Willen des hochsten Gottes dessen Liebling unterstiitzt, '

auf weitere 38 Jahre zur Verzauberung verurteilt (5381, 7033). Gegen

die feindlichen Naturgewalten, die Riesen, scheint seine Macht da-

gegen beschrinkt zu sein: ganz dem Mythos entsprechend. Der

Riese Orgilleus hat ihm wenigstens die Burg Dunostre entrissen,

Zeltschr. f. rom. Phil. XI. 1 '
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und Auberon scheint die Wiedereroberung fiir zweifelhaft zu halten
(4573, 5050). Hingt Dunostre vielleicht mit Diine zusammen und
ist es eine Nachbildung der unheildrohenden Wohnung Grendels?
Sonst besitzt Auberon wie Odin Wiinscheldinge wie Horn und
Zauberwaffen (4575), mit denen er seine Giinstlinge beschenkt.
Das goldene Becken (4735), dessen mythische Bedeutung als sturm-
erregend anerkannt ist (v. Osterwald, Iwein ein keltischer Friihlings-
gott 43) war ja auch urspriinglich im Bereiche seiner Macht.
‘| Keltischer Einflufs mag im Einzelnen vielfach vorgewaltet und
die urspriinglich germanischen Vorstellungen modifiziert haben. —
Dals Auberon kein christliches Wesen ist, braucht nach dem Ge-
sagten nicht mehr bewiesen zu werden. Zum Uberflufs deutet es
~auch der Verfasser selbst an, indem er ihn zum Sohn des Cisar
| und einer Fee macht. Auch ziehe ich als Beweisgrund noch heran,
4 dafs der Spielmann sein Christentum so sehr betont. Damit nur
ja kein Zuhorer auf den so nahe liegenden Gedanken komme, dafs
hier ein vom Christentum verfolgtes Wesen verherrlicht wird, mufs
Auberon wieder und wieder beteueren, dafs er ein Freund des roy
Jesu kein anemis und maufés ist (3343). Dieser Ubereifer aber
mufs ihn nach dieser Seite direkt in Verdacht bringen: Qui s'excuse
s'accuse. Betrachten wir das Verhiltnis des Gottes zu Huon, so
motiviert der Dichter den Schutz den Auberon dem jungen Helden
angedeihen lifst eigentlich gar nicht, denn der Gedanke, dafs der
unschuldig Verfolgte, Sittenreine von Auberon patronisiert wird, ist
als Motiv zu allgemein und wird auch durchaus nicht von dem
Verfasser mit gehoriger Klarheit ausgedriickt. Im Ganzen gewinnt
man den Eindruck entweder, dals der Dichter einfache Mosaik-
arbeit geliefert hat, indem er diese beiden zusammenstellte oder
dafls ein gewisses Verhidngnis sie niherte. Ich entscheide mich fiir
das letztere und glaube dals dém Redaktor der urspriinglichen Ver-
sion ein Verhiltnis vorschwebte wie es zwischen Odin und Sigmund,
und in der altfranzosischen Sage zwischen Malabron und Robastre
bestand, dafs also Huon eigentlich Auberons Sohn ist, -dafs er es
wenigstens sein miifste, und der Dichter vielleicht aus religios-sitt-
lichen Griinden. eine andere Verbindung gewihlt hat. Anders ist
die grofse Liebe Auberons zu Huon gar nicht zu erkliren. Man
vergegenwirtige sich den riihrenden Abschied (3741 ff) die Ver-
sicherung Auberons, dafs er Huon am meisten liebt (3839) und ihn
gegen alle Menschen schiitzen will (4490 ff.). Darnach miifste Huon
eben wie Sigmund oder Siegfried ein Didmon des Lichtes sein,
der gegen die Dimonen der Finsternis mit halbgbttlicher Kraft zu
kimpfen hat. Das bestitigt auch der ganze Inhalt des Gedichtes.
Er ist schon an Korper, sodals er die Bewunderung der Sarazenen
erweckt (5788 f.), der schonste Mann der je geboren wurde (6494).
Er kimpft unausgesetzt gegen die Machte der sittlichen Finsternis,
die an die Stelle der bosen Naturgewalten getreten sind, gegen
Verriter, Riesen und orientalische heidnische Herrscher. Dreimal
totet der Dimon des Lichtes seinen Gegner. Der erste ist Carlot
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dessen Mutter aus der Familie der Verriter stammte (482). Die
Verriter aber sind, wie Miiller Germania I 418 ff. nachgewiesen hat,
Dimonen der Finsternis. Der Mord mag historisch sein (Rom.VIII 8).
Die Mutter hatte sich in Karls Familie eingeschlichen wie die Lubias
in das Haus des Amis, wie die falsche Berta in das Ehebett Pipins.
Ubrigens sagt auch unser Dichter selbst, dals Amauris, der Haupt-
vertreter der Verriter, religids mit den Sarazenen, also auch den
Riesen, auf einer Stufe steht (1748). Auch dieses Haupt der Ver-
riter unterliegt Huon. Im Orient befreit er dann nach einem alten,
aber immer wieder erneuten Schema der Chansons de geste eine
schone Prinzessin aus den Hianden eines grausamen Despoten. Wir
haben hier eine Brunhilde oder Gerda vor uns: aus der wabern-
den Lohe, die nicht mehr verstindlich war, sind Burgmauern und
Reihen von harten Kriegern geworden, die die Schone umgaben.
Gedacht haben werden sich die Zuhorer bei diesen immer wieder-
holten Schilderungen, in einer annihernd allegorischen Form, unter
den Willen der Burg die ihren personlichen Werbungen etwa ent-
gegenstehenden Hindernisse. Fiir eine etwas spitere Zeit und fiir
etwas gebildetere Klassen ist das erwiesen durch die raffinierte
Allegorie der Liebeswerbung im Roman de la Rose. Es ist wohl
keine zu kithne Annahme, wenn man die Elemente der Geistes-
bildung die das Verstindnis jenes Romans voraussetzt auch bei
den Liebhabern der Ritterromane supponiert. Dieses Motiv kehrt
im Huon de B. mehrfach wieder. 'Aus der Gewalt des Riesen von
Dunostre befreit Huon die schone Sebile, die dort 7 Jahre gefangen
gewesen wal. Die Siebenzahl ist fiir dhnliche Zeitbestimmungen
immer mafsgebend. Sebile hilft gleich ihrem Befreier gegen den
Giganten, der von Menschen nicht gezeugt (4891) also dédmo-
nischer Natur war. Die erkimpften Schonen oder sarazenischen
Prinzessinnen jubeln immer dem Heroen entgegen, obgleich er ihre
respektiven Viter, Briider, Oheime totet, wie Gerda in der Edda
(Simrock S. 60). Am deutlichsten charakterisiert sich das Auftreten
Huons in Babylon als Wiederschein mythologischer Vorgiange. Der
Raub der Barthaare und der Zihne ist von vornherein ein Symbol
des Todes: indem Karl dem Helden einen solchen Auftrag giebt,
sendet er ihn aus um den Fiirsten der Finsternis zu toten. Esclar-
monde ist, wie schon der Name sagt, die Lichtgottin die der Erde
ihren Glanz verleiht, wie von Gerdas Armen Erde und Wasser
leuchteten (Edda, D. 37, Simrock, M. 58). Darum ist sie so viel-
begehrt und erweckt mafslose Liebe (S. u.a. 7609 ff.). Daher ihre
Pietitslosigkeit, die soweit geht, dafs sie selbst ihrem Vater den
Todesstreich geben will (6251). Sie ist eben die Reprisentantin
einer Naturkraft (vergl. Osterwald dber eine dbnliche Riicksichts-
losigkeit der Gemahlin des Iwein a.a. O. 49). Wahrend sie so
einerseits eine etwas unweibliche Initiative zeigt (5847 f.), beweist
sie auch sonst eine gewisse Rohheit, die an die Walkiirennatur er-
innert. So lifst sie Huon, den sie doch liebt, hungern um seinen
Willen zu brechen (5868 ff). Auch die Schlauheit und Entschieden-
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4 G. OSTERHAGE,

heit mit welcher sie ihre eheliche Treue schiitzt, konnte allenfalls
an die Abneigung einer Brunhilde erinnern sich dem Willen eines
Mannes zu beugen 6815 ff.

Um die Person des Doon de Maience gruppieren sich eine
Fiille von Sagen, in denen ich vier grofse mythologische Schemata
erblicke. Das erste ist die Verfolgung des Kindes oder Knaben
durch einen bosen Schwiegervater. Das zweite das wunderbare
Landen des Knaben und seine ersten Thaten im Kampfe gegen
die Verriter, der Skedfsage entsprechend, das dritte sein Kampf
um die Flandrine, der Kampf des Lichtgottes um die Erdgottin,
endlich nach kurzem Ehegliick seine siebenjihrige Gefangenschaft
im Orient, ein Odinmythus, der sogar in der Geschichte der Kreuz-
ziige noch fortwahrend wiederkehrt. Die Erlduterung des zweiten
Punktes soll zuerst versucht werden. Wir sehen ein Kind von
Wundern umgeben in einem Bote auf dem Meere herumgetrieben
landen, heranwachsen und zum Stammhelden eines michtigen Herr-
schergeschlechts werden. Das Boot wird das steuerlose Schiff den
urspriinglichen hohlen Baumstamm, ersetzt haben in welchem Skeaf
ans Land getrieben wurde, und der auf die alte Begribnisweise
der Germanen hindeutend anzeigte, dals das Kind aus dem Toten-
oder, was dasselbe ist, Gotterlande kam. Die Seelen kommen ja
von Gott her und kehren zu ihm zuriick. Das Kind ist nicht mehr
ganz klein oder gar ungeboren (Simrock, M. 286), sondern man
hat der Wahrscheinlichkeit eine Konzession gemacht und lélst es
als 7 jahrigen Knaben landen. Helyas der gottgesandte Stammheld
des Hauses Bouillon ist sogar schon 15 Jahre, als er vom Schwan
an ein fremdes Ufer gefiihrt wird. — Das Kind ist von wunder-
barer Klugheit (Ains mps de tel enfant n'oy nus hons parler u.s. w.
1331ff). Es ruht, wie es scheint, als Friihlingsgott auf zarten
thauigen Zweigen, die es geniefst (1371). Unwillkiirlich denkt man
an das neue gottbegnadete Menschengeschlecht, welches vom Mor-
genthau sich nihren wird (Simrock, M. 135). Diese Stelle im Doon
ist zwar etwas konfus, indessen glaube ich auch darin mit Be-
stimmtheit ein Analogon der Skedfsage zu erblicken. Wenn Skeaf
auf einer Garhe ruhi, so ist das zwar sinnreicher als das Ruhen
auf zarten Reisern, dafiir ist aber das letztere anmutiger und ver-
stindlicher. Der Herausgeber glaubt, dafs Doon die Spitzen der
aus dém Wasser hervorragenden Meerespflanzen gegessen habe
(p- XX1II). Unter den Zuhorern des Spielmanns waren gewils ge-
nug Leute, die das Meer kannten und sich so etwas nicht hitten
aufbinden lassen. Eher koénnte man vermuten, dals die Stelle
etwas spiiter eingeschoben werden mufs, nach der Ankunft Doons
im Walde. Aber auch das trifft nicht zu, denn dort sagt der Text
mit volliger Klarheit, dafls er nach der Landung den Wald betritt
und Apfel und Niisse ifst (1422). Es versteht sich ja auch ganz -
von selbst, dafs ihn der Dichter im Walde, wo sich Wild und
Beeren finden, nicht wird Zweige essen lassen. Eine andere An-
deutung des Friihlings sind die Stiirme, unter denen das Boot landet,
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(1359 ff) und der Hagel, der niederfillt und dessen Kérner Doon
ebenfalls verzehrt (1368). Wiederholt sagt der Dichter, dafs dieses
Kind von Gott gesandt sei um grofse Dinge zu vollbringen (1416 ff.,
2648). Indirekt erhellt das aus der ganzen Geschichte seiner
Jugend. Die Abenteuer, die Doon im Walde mit den wilden
Tieren zu bestehen hat, waren der Sage in dieser Form urspriing-
lich sicher fremd, es zeigt sich sehr deutlich der Einfluls der Artus-
romane (u. a. 1516, 1540, 1587), vielleicht auch der Bestiaires.
Die folgende Erzihlung der Erziehung des Doon und seines Aus-
zuges aus dem Walde bietet bei manchen Verschiedenheiten im
Einzelnen doch eine sehr auffillige Ahnlichkeit mit der Jugend-
geschichte des Helyas im Lohengrinkreise. Umstinde die mir an-
zudeuten scheinen, dafs Doon Umdeutung eines gottlichen, mythi-
schen Wesens ist, sind noch sein Versteck in der Eiche (wozu etwa
Simrock, M. 135 zu vergleichen ist), sein Schlaf der ihn iberfillt
als er wieder im Bereich seines Vaters ist und der an den Schlaf
des Odysseus erinnert (1763), die Erinnerung dafs er aus so hoher
Familie stammt (1825), die Blendung seines Vaters (v. Gaydon 830),
seine Kleidung aus Lindenbast (1947 ff.), die ihn wieder als Friih-
lingsgott kennzeichnet. Vereinzelt mogen diese Kleinigkeiten ge-
ringe oder gar keine Beweiskraft haben, in der Fiille des Materials
scheinen sie mir immerhin erwdhnt werden zu miissen. Es zieht
nun Doon ganz wie Helyas zum Kampfe gegen den sich ihm auf-
dringenden bosen Stiefvater und Verleumder seiner Mutter aus,
besiegt und totet ihn und griindet die Herrschaft seines Stammes
neu und fest in Maience. Um als Stammheld gefeiert werden zu
konnen fehlt ihm nur noch die Verbindung mit einer idealen
Frauengestalt, nach zeitgemifser Anschauung mit einer machtigen
Erbin, mythisch einer Umbildung der Gerda; das wird im dritten
Schema behandelt. Zuvor ist aber noch der erste Punkt zu be-
sprechen und die Nicoletteepisode. Die letatere (3620—4158)
ist nur eine Abart von Schema IIIl: Doon totet ein ganzes Riesen-
geschlecht und bemichtigt sich der schonen Tochter des einen,
mit der er ein kurzes reizend geschildertes Liebesgliick geniefst,
die vor Kummer stirbt, als es ihrem Geliebten nicht gelingt sie der
verfplgenden Sippe zu entreifsen. Der Hauptriese ist hier der Oheim
der Schonen, der Verfasser sucht eben eine gewisse Mannigfaltig-
keit in so oft behandelte Dinge zu bringen. Er sucht auch die
Riesennatur rationalistisch zu erkldren, indem er angiebt, dals der
Betreffende eigentlich ein Ritter gewesen sei, aber von aufserordent-
licher Korpergrofse und von sehr schlechten Sitten. Er lifst ihn
nimlich im Incest mit seiner Tochter leben. Man sieht, er hat
offenbar das Bediirfnis dem Volksglauben entgegen zu kommen
und das Riesengeschlecht als hassenswert hinzustellen, ganz dem
Mythos entsprechend. — Ich komme zu Schema 1. Es war
zwar verboten den Schwanenritter nach seiner Herkunft zu fragen,
die Neugierde siegte aber doch, auch beim Publikum, und daher
ist dem Lohengrin die Matabruneepisode vorangeschickt worden,
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So hitten sich auch die Zuhorer bei der Landung des Doon jeder
weiteren Frage enthalten miissen, denn er kommt wie der Schwanen-
ritter aus dem Gotterlande. Aber auch hier hat sich der Dichter
veranlalst gesehen eine lingere Exposition hinzuzufiigen, die im
Wesentlichen mit der Matabruneepisode identisch ist. Der Ver-
folger der Kinder ist hier allerdings ein Bedringer der Mutter, die
scheinbar zur Wittwe geworden war, sodafs auch eine gewisse Ahn-
lichkeit mit der sehr bekannten Genovefasage vorhanden ist. Die
Art wie der Tod der Kinder herbeigefiihrt werden soll, verrit deut-
lich die kiinstliche Verbindung des ersten und zweiten Teiles. Dafs
sie mit einem Kahne aufs Meer hinausgefahren werden um dort
ertrinkt zu werden, ist vielleicht noch als Geschichte anzusehen, man
konnte dadurch den Nachweis des Mordes in bestimmten Fillen
erschweren wollen. Dafs aber der Mordanschlag mifslingt bei
Kindern in einem so zarten Alter, dals der Erzieher nicht im
Stande ist den siebenjihrigen Doon zu bewiltigen, kann uns doch
der Dichter im Ernste nicht einreden wollen. Er brauchte eben
einen Grund den Doon auf den Kahn zu fithren, und da ein
Schiffbruch wie bei Jourdain nicht zu verwenden war, hat er sich
mit der angegebenen Verkniipfung der Sache tant bien que mal
entledigt. Ubrigens scheint Doon selbst (3147) den Vorgang etwas
anders darzustellen. Darnach scheint es, dafs er einfach ausgesetzt
wurde um den Wellen iiberlassen zu bleiben. Das wiirde der
Skedfsage noch mehr entsprechen. — Hier diirfte auch der Ort
sein die ‘Wunder bei seiner Geburt und seinen Namen zu be-
sprechen (5385). Als Karl, Doon und Garin geboren wurden
Croulla Irestout li mont el de lonc et de 16, — Le soleil tresmua et
canja sa clarté, — Et le chiel en rougi comme sanc de senglé; — Les
nues en menotent amoni si grant fierté — Que tuit chil qui le virent
en furent effréé. Dieses ist echter und wahrer Mythos. Die Er-
scheinungen am Himmel kiindigen die Geburt des Lichtgottes bei
Tagesanbruch oder Friihlingsanfang an (Simrock, M.3 27).

Im ibertragenen Sinne verherrlichen sie hier die Geburt der
drei Stammhelden der grofsen westeuropdischen christlichen Ge-
meinde. Der Dichter betrachtet die Westdeutschen (und Belgier),
die Franzosen und die Provenzalen als drei grolse zusammen-
gehorige Verbinde und giebt Jedem einen Vertreter. Das ist
wenigstens der Eindruck, den ich bei der Lektire des Ganzen ge-
wonnen. Neu ist dabei nur, dafs er die Westdeutschen, etwa mit
dem Mittelpunkt Mainz, als gleichberechtigt mit den Franzosen hin-
stellt, wihrend sonst gegen sie schon eine Abneigung herrschte,
die spiter in Italien die Fiktion der casa di Maganza veranlafste
(Dollinger, Papstfabeln 39). Die drei grofsen Blitze, die damals
niederfielen und vor den drei Palisten grofse Hohlen gruben, aus
denen je ein Baum gleich in voller Bliite hervorwuchs, deute ich
auf den Hammer des Thor mit dem er die Ehen segnete, welcher
Segen dach vor allem.auf die Kinder sich erstrecken mufste. —
Das Gesagte wird bestitigt durch die merkwirdige Stelle 6881:
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Nasquirent en 1. jour par grant demonstrement — O rei du saint
solerl quant au matin resplent. Gerade diese Stelle zeigt im Weitern,
dafs der Dichter noch unter dem Bann mythischer Anschauung steht,
aber auch historischen Sinn hat. Ebenso der Passus 8116 ff,, in den
iibrigens ein christliches Element, die Verkiindigung der Geburt
Karls durch einen Engel, eingedrungen ist. Auf das Geheimnis-
volle der Herkunft Doons spielt auch Karl v. 6067 an, wenngleich
die Worte an und fiir sich vielleicht auch einfacher erkldrt werden
konnten. — Was den Namen Doon (= lat. Dudo, Dodo; seit dem
7. Jahrh. belegt) angeht, von dem bei Gelegenheit der Geburt doch
auch die Rede sein mufs, so kann ich nur eine Reihe von Frage-
zeichen machen. Auch beim Schwanenritter kann man iibrigens
nicht mit Sicherheit sagen, welcher Gott sich in ihm reflektiert.
Darf man an Heimdall, den Hirsch Dalr, an Tag (day), Dellinger
den Tages- und Lichtgott denken (Simrock, M. 25, 275)? Ist es
Tuisco ,Zwitterwesen“ (Tacitus, Germania 2, Simrock, M. 14, 272)
unter Anlehnung an dwo? Der Sinn wiirde passen: von Doon
leiteten die guten Helden und die Verrdter ihre Herkunft ab. Oder
versteckt sich endlich Zio (Tiu) darunter? Mit der Lautverschiebung
wiirde man sich allerdings abfinden miissen, indessen bringt Sim-
rock (Myth. 269) auch Duisburg mit Zio zusammen. Beinahe als
Appellativ erscheint der Name v. 10171: Makom! fet I’ Aubigant, com
fier Doon chi a! — Wir kommen zum 3. Teile seines Lebens, in dem
er aus der Mitte grausamer und tiickischer Feinde eine Gattin sich
erkdmpft, wie Skirnir die Gerda oder Siegfried die Brunhilde, mit
dem Unterschiede, der vorhin S. 3 erwihnt ist. Hier kommt vor
Allem in Betracht, dals er als Verjiingung des Sonnengottes schon
und stark ist, wenngleich.die Schonheit nicht immer nétig war, um
einen Helden als Halbgott zu charakterisieren. Doons Schonheit wird
sehr oft betont (4355 ff. — NV’ot 1. si bel enfant jusqu'd la mer betée
4359, 4478 ff, 4794 ff, Plus d’un autre fu grant dem:i pié mesuré
4797, 4963 fi,, 5335 ff.). Dazu ist er stark wie Samson 3240. In-
direkt wird seine iibermenschliche Kraft bei jedem Kampfe be-
wiesen, den der Dichter ihn bestehen lifst. Anndhernd ist er un-
verwundbar wie Siegfried, denn Gott hatte ihn, wie der Dichter
sagt, gefeit 4o11. Seine Gegner sagen allerdings anders: Deablez
Pont nourri (4992, cfr. 5000); déables lont faé, — Ou il li sunt u
corps @ reculons entré (3388). Hier mag zum Teil eine Reminis-
cenz aus dem neuen Testamente vorwalten; jedenfalls kann hier,
wie in allen solchen Fillen, nicht von dem dogmatisch fixierten
Teufelsbegriff im christlichen Sinne die Rede sein, sondern von
der volksmiifsigen Teufelvorstellung, wie sie sich unter dem Ein-
flusse der alten Gotterlehre gebildet hatte. Der Dichter erklirt
seine Stirke iibrigens durch den Genufs des rohen Fleisches, an
den er sich im Walde bei seinem Vater, dem Einsiedler, hatte ge-
wohnen miissen (4611 u. ofter).. Kein Wunder dals die Tochter
des Aubigant sich leicht in einen solchen Helden verliebt. Da-
gegen beweist die Unkindlichkeit (8475 ff.) gegen ihren Vater dafs
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sie, wie diese Heldinnen alle, die Verkdrperung einer Naturkraft
ist und ihr Thun daher nicht mit dem Mafsstab der Moral ge-
messen werden darf. Die Zuhorer werden das Unnatiirliche in
dem Wesen der sogenannten Sarazeninnen auf deren Religion ge-
schoben haben.

Das Verhiltnis in der Familie des Aubigant, in welcher Mutter
und Tochter sich den guten Helden anschliefsen, der Vater aber
fir sich steht und als /raitre gilt ist das bekannte in den altfran-
zosischen Epen mehrfach wiederkehrende, welches auch Reimann
in seiner Abhandlung iiber Gaydon besprochen hat. Es ist ein
etwas getriibtes Ebenbild des im ersten Punkte der Doonsage be-
handelten Falles. Als Verjingung der Erdgottin, die Lust und
Gliick und hellstrahlenden Ruhm iiber ganze Generationen bringen
soll, ist Flandrine von wunderbarer Schonheit und in Folge dessen
weit bekannt und beriihmt (7385 ff). Nur der Mutter Gottes steht
sie an Schonheit nach (s. auch 7964 f). So war sie in jeder Weise
wiirdig die Stammheldin eines so grofsen Heldengeschlechtes zu
werden (Gaufrey 8o ff.). — Bei diesem Punkte ist es iibrigens nétig
einige Worte iiber den Zweikampf Karls und Doons zu sagen, der
zundchst dem Leser, wenn ich mich tiber den Eindruck nicht
tiusche, in seinen Motiven wie ein Stiick aus dem Tollhause vor-
kommt. Man kann ja allerdings sagen, dals dem altfranz. Dichter
jeder einigermafsen ausreichende Anlafs willkommen ist, um einen
grofsen Zweikampf in Scene zu setzen und so konnte man den
Gegenstand auf sich beruhen lassen. Auch mythologisch liefse er
sich wohl allenfalls erkliren, aber doch nur durch Annahme von
Mifsverstindnissen und Ha&ufungen. Ich glaube der Dichter hat
darin die Auseinandersetzung zwischen Frankreich und Deutsch-
land symbolisieren wollen. Die Kultur der ostlichen Volker fillt
Doon, dem Stammbhalter des Reiches anheim dessen Mittelpunkt
Mainz war. Es trifft das einigermalsen zusammen mit der Auf-
fassung, die Dollinger (Papstfabeln des Mittelalters 39) tiber das
ganze Epos ausgesprochen hat. Man kann dem Verfasser des
Doon, der durchaus kein beschrinkter Kopf war, diese im Grunde
naheliegende Auffassung historischer Thatsachen wohl zutrauen.

Die vierte Periode seines Lebens behandelt die Fahrt nach
dem Osten. Uber den Begriff sagen Schambach-Miiller in den
Niedersichs. Sagen 389: ,Mehrere deutsche Sagen berichten von

- einem Helden, der lange Zeit in einem fernen Lande, gewohnlich
_ im Oriente, weilt. Seine zuriickgelassene Gattin halt ihn fiir tot
- und will sich schon (genauer: wird gezwungen) mit einem Andern
. vermihlen; da kehrt der tot geglaubte Gemahl auf eine wunder-

bare Art, schnell zuriick und giebt sich ihr als lebend zu erkennen.
Im Wesentlichen immer gleich findet sich dieses Schema nicht nur
in .der Doonsage, sondern iiberhaupt in der Karlsage zahlreich vor.
Abweichungen, die der Bemiihung des Dichters die Sache des
Wunderbgren zu entkleiden ,und als Geschichte einzuschmuggeln
ihr Dasein verdanken, sind allerdings vorhanden, aber auch schon
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zwischen den von Sch.-M. mitgeteilten Beispielen und dem ur-
spriinglichen Odinmythus. Uber den letzteren redet Simrock, M.
282 ff. In kiirzester Fassung heifst er: Odin wird aus dem Himmel
verwiesen und der winterliche Uller, nur eine andere Seite Odins,
herrscht an seiner Stelle (283). Es ist hier nicht notig die Aus-
fihrungen von Sch-M. auch nur auszugsweise wiederzugeben, es
geniigt zu bemerken, dafs die gewonnenen Resultate nicht nur von
den Germanisten allgemein anerkannt werden, sondern dafls auch Prutz
in seiner Kulturgeschichte der Kreuzziige p. 447 mit denselben
rechnet. Das Beispiel Doons nihert sich dem Urbilde viel mehr
als manche andere, als unter anderen der Aufenthalt Karls in
Spanien (Spagna rimata XX, H. poétique 396), da Einkerkerung
auch sonst symbolisch fiir den Tod eintritt. Der Verfasser kiindigt
Gaufrey v. 268 ff. die siebenjihrige Gefangenschaft Doons und Ga-
rins als den Hauptinhalt des Gedichtes an und betont namentlich
den harten Schmerz der langen Trennung von ihren Frauen (siehe
auch 789 ff). Der Kerker im Sarazenenlande ist voll von Schlan-
gen und Kroten (Gaufrey 1640) vielleicht eine Erinnerung an Gunar
im Schlangenhoff (Edda, Skaldskaparmal). Die sieben Jahre
konnten bedeutungsvoll sein als Symbol der sieben Monate des
nordischen Winters, wenn nur irgend ein Zeugnis vorlige, dals
diese Zahl ihren sakramentalischen Sinn auch schon vor der Ein-
fiihrung der Woche gehabt hitte. Die Riickkehr Doons aus dem
Osten befreit seine Gemahlin Flandrine von der Belagerung der
Dinen. Hier steht der Dichter der mythologischen Anschauung
schon ferner. Es behalten sonst Heldinnen des Epos ihre Schon-
heit, wie es der Mythos erfordert, bis in ein hohes Alter, wie Aye
d’Avignon oder Rose de Bouillon im Baudouin de Sebourc. Der
Flandrine aber noch einen stiirmischen Freier zu geben der ihret-
wegen eine lange Belagerung anfingt, nachdem sie als Stamm-
heldin zwolf Sohne geboren hatte hiefs doch die Lachlust der Zu-
horer zu sehr herausfordern. Er lifst sie also nur als Nebenper-
son belagern in der Burg ihrer Schwiegertochter Passerose
(10322 ff). Es tritt aber in den wenigen Zeilen, die der zum
Schlusse eilende Verfasser der ganzen Sache iiberhaupt noch wid-
men kann, auch nicht klar hervor, was nach analogen Beispielen
angenommen werden mufs, dafs Passerose von dem frither ab-
gewiesenen Dinenfiirsten von neuem umworben wird. Maoglich ist
es dafs den Dichter geliufige Romanmotive auf diese Anderung
hinfiihrten; es wollte ja Niemand Mythologisches bringen, sondern
jeder bemiihte sich seinen Gegenstand der ,,wahren Geschichte*
ihnlich zu gestalten. Aber der Mythos wucherte noch iippig in
der epischen Uberlieferung und fand im Publikum einen so em-
pfinglichen Boden, dafs er das Geschichtliche der Karlssage bei-
nahe erstickte. Eine Erginzung zu Flandrinens Bedringnis bietet
iibrigens die Gefangenschaft der Esclarmonde in Huon de Bor-
deaux, nach der Trennung von ihrem Gemahl oder vielmehr Ge-
liebten, Ihretwegen werden die Stidte belagert, Provinzen ver-
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" wiistet, Strome von Blut vergossen, bis Huon sie endlich mit den
Waffen in der Hand wiedergewinnt.

Im Gaufrey ist Malabron eine unzweifelhaft mythische Ge-
stalt. Der Name diirfte in der Endung identisch sein mit Auberon.
Die erste Silbe erinnert an Maugis, Malagigi, welche Rajna (Origini
436) mit Madelgér zusammenstellt. Malabron ist .Z. esperit qui Dex
donna ftel don, — Quant il veut est cheval, quant il veu! est mouton, —
Otsel ou pomme ou poire, ou arbre ou poisson. — . . Et, quant il Ii pleroit
1l seroit comme .I. hom, — Que 1l w'arott si bel en Franche le roion
(Gaufrey 5341 ff). Davon giebt er Beweise auf den folgenden
_Seiten, wo er seinen Sohn der bei der Leiche eines Waffengefihrten
wacht vergebens zu erschrecken sucht (s. auch 7891). Diese Ver-
wandlungen bringen ihn in nahe Beziehung zu Puck im Sommer-
nachtstraum, den Shakespeare nach dem Volksglauben seiner Zeit
zwar nicht direkt Verwandlungen durchmachen lilst, der aber doch
andern bald als diese oder jene Person, auch als Tier und selbst
totes Wesen erscheint (Il 1, III 2). Puck ist aber nach Simrock
ohne Zweifel Wuotan. Die Verwandlungen wiirden sich auf die
wechselnden Gestaltungen der Wolken zuriickfilhren lassen, in
denen der hochste Gott dahinfihrt. Man konnte auch unbedenk-
lich annehmen, dafs die Fahigkeit sich zu verwandeln von andern
Gottern, wie Loki, auf Wodan oder dessen Ebenbilder iibertragen
sei. Die Gottlichkeit des Malabron wird aber noch durch einen
andern Umstand unwiderleglich bewiesen: er ist im Besitz einer
Tarnkappe (Gaufrey 8195 fl. Le folet of sa cape vestu et endossé; —
St west nul qui le voie, che est la verité, — Puis que il a sa cape
vestu el endossé). Er benutat sie um Robastre aus der Gewalt der
Sarazenen zu befreien, die ihn umgeben und gefesselt hatten. Er
nimmt seinen Sohn wie Odin seine Giinstlinge in seinen Mantel
und entfibrt ihn (Du pant de son mantel la tantost afublé, — Puis
ne l’ont I jatant véu ne avisé). Ich weils nicht ob Jemand glauben
konnte, dafs dies ein zufilliger #ulserer Einfluls der Nibelungen-
sage in der Gestalt des 13. Jahrhunderts sei. Diese Annahme
wiirde nach meiner Ansicht schon durch folgenden Umstand wider-
legt. Im 13. Jahrhundert hat kein Zuhorer des Nibelungenliedes
daran gezweifelt, dals Siegfried der Triager der Tarnkappe ein
echter wahrer Christ ist, der so gut die Messe besucht wie irgend
ein frommer Ritter seiner Zeit. Malabron aber benutzt die Ge-
legenheit wo sein Sohn in Not ist um ihm Vorwiirfe dariiber zu
machen dafs er friiher seinen Erzeuger gelegentlich maxfé genannt
habe und lafst ihn zur Strafe dafiir eine Zeitlang durchgepriigelt
werden. Er versichert dann ausdriicklich: Je ne sui pas déable ne
Je ne sui maufé, — Ains sui de la partie au roi de majesté 8213 f.
Eine spitere christliche Vorlage der Art wie die uns bekannte Ver-
sion des Nibelungenliedes kann also des Dichters Quelle nicht
gewesen sein, sondern er oder seine Vorginger werden direkt aus
der Sagémiiberlieferung. geschopft haben. Was das Verhaltnis Ma-
‘labrons zu seinem Sohne Robastre angeht, so haben die Heraus-
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geber des Gaufrey, Guessard und Chabaille dasselbe schon als eine
Nachahmung des Auberon bezeichnet. ,L’idée n'en appartient pas,
croyons-nous, & nolre auleur: elle lui a 66 suggérée sans doule par le
poéme de Huon de Bordeaux, qui nous parail antérieur & celui-ci, el ou
le lutin Malabron est un espril, un génte subalferne aux ordres d’Obe-
ron. Limitation & nos yeux est évidente p. X Darnach war es
wohl nicht zu kiihn zu behaupten, dals Huon fiir einen Sohn
des Auberon eingetreten ist. Vortrefflich sind die Bemerkungen
iiber die Rolle des Robastre (p.II ff). Es fehlt zum vollen Ver-
stindnis eben nur das eine erlosende Wort: Robastre ist ein Gotter-
sohn wie Sigmund in der Edda, der allerdings in der christlich-
franzosischen Umformung ein wenig travestiert erscheint. Die Axt
diirfte den Hammer des Thor ersetzt haben. Die Stiele der Axte
waren oft aus Ebereschenholz, diese ist der Baum des Thor. Aus
Robastres Leben scheinen mir noch folgende Ziige bemerkenswert.
Es wird nicht gesagt in welcher Gestalt Malabron ihn gezeugt hat,
nach v. 5764 f. konnte er der Mutter in Tiergestalt erschienen scin,
nach dem was wir aus Huon tber ihn wissen auch wohl als Wasser-
geist und damit gewdnnen wir moglicherweise eine Anlehnung an
die Stammessage der Merovinger (Simrock, M. 401, wo auch auf
Miillenhoff in Haupts Ztschr. VI 433 verwiesen wird). Seine Mutter
starb bei der Geburt (5778), eigentlich hitte er ungeboren wie
Macduff zur Welt kommen miissen um Wali oder Skedf ganz zu
entsprechen (Simrock 288). Aber iiberall sind die Mythen im Fran-
zOsischen schon verdunkelt und rationalistisch behandelt worden.
L’esprit de Voltaire war auch den Franzosen des Mittelalters schon
eigen. Auch dafs Robastre anfangs Fuhrmann (careton 5349) war,
scheint in diesem Zusammenhange beachtenswert. Die Bedeutung
des Wagens in der Mythologie ist ja bekannt genug. Ich vermute
dafls auch die Schmach des Wagenlenkens fiir einen Ritter, wie sie
ein Hauptmotiv des Roman de la charrette ist, damit zusammen-
hingt. Wie Rofsfleischesser in christlicher Zeit ein Schimpfwort
wurde, weil es gleichbedeutend mit Anhinger des alten Glaubens
war, so mag auch der Edle der den Wagen statt des Rosses liebte
als nur halbbekehrt gegolten haben. Der Schlufs des Gaufrey ist
offenbar wegen seiner gedringten Kiirze etwas unvollstindig, doch
lassen sich zwei Punkte die fiir uns von Interesse sind deutlich
herausschilen. Robastre gewinnt als halbgottlicher Held eine Frau
und Fiirstin, die Gemahlin des Gloriant, und zeugt offenbar mit ihr
ein Geschlecht von Helden, welche in Hongueric herrschen sollen;
der Dichter sagt allerdings nur dafs man Ungarn dem Robastre
gegeben habe. Die Ehe mit dieser Frau scheint ccht mythisch
nur kurze Zeit gedauert zu haben, denn er verlifst sie nach der
etwas unklaren Darstellung des Verfassers scheinbar gleich wieder
(10297), wenigstens auf cine Zeit lang. — Neben Robastres Auf-
treten ist der Hauptinbalt des Gaufrey die Geschichte der Ver-
sorgung der Sohne Doons. Sie ist natiirlich nicht auf Thatsachen
gebaut wie in der Bouillonschen Stammsage, sondern von den ein-
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zelnen Kampfesbildern abgesehen mythisch. Gaufrey erobert in
langen Kimpfen eine Reihe von Burgen fiir seine Briider und
gewinnt fiir sich das Land der Passerose und die Schone selbst.
Schon die Namen dieser Heldinnen sind charakteristisch : sie fithren
fast nie einen christlichen Taufnamen, sondern, soweit ich sie iiber-
setzen kann, solche die den ilteren Hexennamen (Grimm, Myth. II4
888) ungefihr entsprechen wiirden, wie Esclarmonde, Claresme,
Fleurdespine, Passerose. Die letztere (7238 ff.) wohnt auf der Burg
Rochebrune und wird von einem michtigen aber ihr unangenehmen
Freier dem jungen Dinenkonig bedringt. Da brun auch leuchtend
bedeutet, so ist der Name der Burg vielleicht eine dunkle Erinnering
an den von wabernder Lohe umgebenen Berg Brunhildens. Sie
wird Gaufreys Frau und damit die Mutter des grofson Ogier, aber
die Verbindung dauert hier gar nur einen Tag. Von den Briidern
Gaufreys ist Grifon der Stammbheld der Verriter, aber dadurch nach
dem bekannten Prinzip in der Karlssage jiinger als die Nachkommen.
Es kommt mir hier auch nur darauf an die Auffassung die der
Verfasser des Gaufrey von den Verritern seiner Vorgidnger hatte
zu konstatieren, und dabei erscheint es mir von der grofsten Be-
deutung, dafs er den ganzen Verrat in die Karlssage einfiihrt durch
die Unterschlagung eines Schatzes, eines Horts. Der Hort ist das
Werkzeug mit welchem die Verriter alles Unheil in der Welt in
Scene setzen. Das ist belehrend fiir die Fortdauer der mythischen
Weltanschauung, zugleich aber auch ein Beweis fiir die mythische
Herkunft der Verrdter. In der germanischen Sage ist der Hort die
Quelle alles physischen und moralischen Ungliicks. Er ist aber
im Besitz der Nibelungen, der Dimonen des Nebellandes, der
Totenwelt. Wir werden also eine gewisse Berechtigung haben an-
zunehmen dafs auch in den franzosischen Ausldufern des Mythos
der Hort im Besitze der Didmonen der Finsternis sein wird. Merk-
wiirdig ist auch die Stelle wo erzihlt wird dafs Grifon die Burg
der Verriter Hautefeuille erbaute. Ganz ohne irgend einen er-
sichtlichen Zweck wird mitgeteilt dals er bevor er des Berges an-
sichtig wurde vier Meilen durch die Dunkelheit ritt: vers /a nonne

leva une grant vscurté — Que il ont lor chemin perdu et adiré; —
J11I lieues de terre ont il bien traversé, — Puls esclarchi le lemps,
s'ont devant eus gardé, — wune haule montaigne . . .etc. 4823 fl. Ist

das ein Reflex der Vorstellung, dafs die Burg der Verriter in Niflheim
lag? Die Sache ist im Laufe der Zeit immer dunkler geworden,
in unserer Vorlage erscheint sie ganz zwecklos erwahnt und unver-
stindlich. Vorstellungen von einem dunklen Lande waren den
Zuhdrern der chansons de geste auch sonst nicht fremd. Unser
Dichter kennt Aversiere ,die Stadt der Unholde* ,,cke est une chité,
solet] n't rent lumiere* 3178. Mag die Stelle auch eine Reminis-
cenz an das Rolandslied (980) enthalten: man wird auch das Val-
Neire nicht in Afrika zu suchen haben, viel eher in den ,dunklen
Thilern* ‘durch die Balder zum Sitze der Hel ritt. Die Ansiede-
lungen der anderen Briider Gaufreys bieten wenig Originelles, so
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breit sie auch geschildert werden. Dagegen ist die Liebe des Be-
rart du Mont Didier und der Flordespine insofern beachtenswert
als sie alle Kriterien des in Huon und Doon besprochenen Ver-
hiltnisses zeigt. Sie entspricht mit einigen Variationen der Episode
Doon-Flandrine, welche als Typus fiir zahllose éhnliche dienen
kann. Das Miadchen ist schon, von einem ungeliebten Freier be-
drangt (7000 ff)), riicksichtslos gegen Vater, Religion und Heimat
(7151 f,, 8368 ff,, 8494, 9o81). Die kurze Dauer der Verbindung
kann man vielleicht aus den Versen 9275 ff. herauslesen, im Ubri-
gen nimmt das Gedicht gegen das Ende einen unférmlich schnellen
Gang an, sodafls eine gewisse Unvollstindigkeit nicht tiberraschen
wird. Flordespine wird abweichend von den anderen Heldinnen
zweimal getraut mit Maprin und Berart. Die erste Ehe wird nicht
vollzogen. Eine Erinnerung an Gerda und Biunhilde ist indessen
kaum darin zu suchen, da der erste Freier der Gegner.des Zwei-
ten ist.

Im Jourdain de Blaivies findet man ohne Miihe die vier
Momente heraus, die seine Verwandtschaft mit Doon und Helyas
beweisen. Als Kind wird er in wunderbarer Weise vor den Nach-
stellungen seines bosen Grofsonkels (Amis 472, Jourd. 35,08) be-
wahrt. Der beispiellose Opfermut des Renier und der Eremborc
retten ihm.das Leben. Dals der Grofsonkel statt der Stief- oder
Schwiegereltern eintritt ist keineswegs eine zu grofse Abweichung
von der Regel (Germ.I 418 ff). Die Landung Jourdains an der
Kiiste wo er herrschen soll wie Skedf oder Doon ist allerdings vom
Dichter nach dem Apollonius (Hofmann Bayr. Ak. d. W, 1871) dar-
gestellt worden. Er hat dem Roman das entnommen was sich dem
einmal festgesetzten Schema einfiigte. Ein einfacher Baumstamm ist
als Ersatz des Schiffes eingetreten (1220). Die Sache ist des Wun-
derbaren nicht entkleidet, namentlich bleibt der Sprung ins Meer
eine ungeschickte Verbindung. Der Sturm (1243) erinnert an die
Landung Doons. Die Worte des Fischers, der doch einfache Schiff-
briichige wohl schon eher gesehen hatte, verraten eine Anderung des
Originals die das Wunder bezw. den halbgéttlichen Charakter Jour-
dains deutlich hervortreten lalst (quel chose iez tu ci? Se iez fan-
fosmes etc. 1301). Jourdain mufs sich dann eine Frau erkidmpfen
wie Huon und Doon. Oriabels Initiative in der Liebe (1408, 1448,
1485 etc.) erinnert an Esclarmonde, Claresme u. a. Etwas zarter
ist die Darstellung hier, der Bearbeiter erzielt gerade hier eine
grofse Wirkung. lhr Geliebter ist von aufserordentlicher Schonheit
und von Gott gesandt (1501, 1505). Es folgt dann in be-
kannter Weise ein einjihriges Zusammenleben (2081) und die
Trennung (2256). Die Geburt des Kindes, welches Kaiserin von
Griechenland wird und so den Hohepunkt der Herrlichkeit des
Geschlechts erreicht, findet, weil gerade das als Motiv der Tren-
nung dienen sollte, auf dem Meere statt. Der Dichter bringt hier
zum Teil nach seiner Vorlage Variationen von seltener Schonheit
und hoéchstem Interesse. So die rithrende Hingebung der Oriabel
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(2119 f) die ihrem Gemahl selbst Nebenbuhlerinnen gestattet will
— ein Beleg fiir das pluribus nuptiis ambiuntur Tacitus Germ. 18 —,
und die Aussetzung derselben in einem ,escring“ (2222) die viel-
leicht an die altgermanische Bestattung erinnert. — In dem Bericht
von der schlechten Behandlung der Gaudisette, der Tochter Jour-
dains, findet der Verfasser das bekannte Thema von der bosen
Mutter — hier allerdings nur Pflegemutter — wieder. Die Konigin
und der Diener erinnern an Matabrune im Chev. au Cygne, wenn
sie auch weniger ideal bose erscheinen. — In zwei merkwiirdigen
Stellen vermute ich noch einen mythischen Anklang. V. 2347 sagt
der Bischof zu Oriabel: /e woz donrai . .. auire Seignor . ..a mari.
Wie kann er ihr das vorschlagen, da doch fourdains Tod durchaus
nicht sicher ist? Man konnte etwa an die Untreue der Gemahlin
des Artus denken. - V. 1811 verlangt der Unhold Sortin jeden Tag
gewissermafsen einen Tribut von sechs Minnern. Die Stelle er-
hilt durch den Zusatz ,vor dem Essen* und die Erinnerung an
Percy beinahe einen scherzhaften Anstrich, aber der Gedanke an
antike Mythen und an Grendel liegt entschieden nahe.

Auch die Gaydondichtung ist nicht frei von Reminiscenzen
aus deutscher Mythologie, bei welcher Anschauung ich mich durch-
aus nicht in Gegensatz zu W. Reimann (in Stengels Ausg. u. Abh.
a. d. Gebiete der rom. Phil. II), der sie mehr historisch .-aufzufassen
scheint, setze. Beide Anschauungen vertragen sich ganz gut mitein-
ander. Die Begriinder grofser Dynastenfamilien, die sich aus dunklen
Anfingen erhoben und wie Meteore ,weit durch den Himmel einen
Glanzweg ziehend“ auch wieder in das Dunkel zuriicksanken, ist
die Sage zu allen Zeiten geneigt gewesen, entweder von Gottern
abstammen zu lassen oder in ihrem Ursprunge mit Wundern zu
umgeben. Anders mochte sich der gewohnliche Mensch die Summe
von Einsicht, Kraft und Gliick nicht erkliren kénnen, die einen
solchen Halbgott zum Ziele fiihrte. Daher die volkstiimlichen oder
gelehrten Sagen von Romulus, Alexander und Karl dem Grofsen,
daher bei Germanen und Kelten der Glaube dafs die Fiirsten gott-
licher oder halbgottlicher Herkunft seien. Das Christentum hinderte
natiirlich die freie Entwickelung derselben in der Heldensage, da
ja sonst das Wunder der Menschwerdung Christi mifsverstanden
werden konnte. Man half sich indem man den iibermenschlichen
Ursprung teils durch allerlei Symbole andeutete, teils statt der
hochsten Géotter Elfen und Zwerge, denen das Christentum noch
eine Existenz gewihrte, eintreten liefs. Das erste ist der Fall im
Lohengrinkreise und in der Skeifsage, das letztere u. a. im Ortnit
und in der Merovingersage (Simrock, M. 491). Allgemein wird es
in der Edda ausgefiihrt, wo einem Gott die Vermittelung bei der
Schopfung der drei Stinde zugeschrieben wird. Das Symbol der
gottlichen Abkunft ist in der Gaydonsage die Ableitung des Names
von dem gay oder gear und die Erzihlung die dazu Veranlassung
gab, odet; wenn man will, zu welcher der Name Veranlassung gab.
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Reimann betrachtet ihn als den Vogel des Rittertums, wie den
Falken. Das mag vom Standpunkte der Zuhorer des 13. Jahrh.,
wenn sie aus dem Ritterstande waren, richtig sein, schliefst aber
eine frilhere Bedeutung anderer Art nicht aus. Der Hiher hat
zahlreiche Spielarten oder Verwandte (Brehms Thierleben III 360 fi.).
Er hat sowohl in sciner Farbenzusammenstellung wie in seiner
Stimme vielfach etwas Unheimliches. Er ist mit dem Raben und
der Elster verwandt. Besonders unheimlich ist die FErscheinung
des Ungliickshehers, der allerdings nur im Norden vorkommt,
aber der Kern der angevinischen Sage braucht nicht am Orte
der spiteren Lokalisierung gesucht zu werden. Der Rabe der sich
auf den Helm eines Jiinglings niederliefs wiirde denselben direkt
als Schiitzling Wodans charakterisieren. Niher liegt aber die Be-
ziehung zur Elster, dem Vogel der Hel (Simrock, M. 459). Die
Verbindung dieses Vogels oder eines ihm verwandten mit der
Gaydonsage wiirde dann besagen, dals der Held wie Helyas aus
dem Totenlande kommt, und wie dieser ein von Gott gesandter
Heros ist. Zwar scheint Gaydon nicht gerade dufserlich einem Gotte
vergleichbar, das war aber auch nicht unbedingt notig, da auch
Auberon iibermenschlicher Natur war. Ein anderes Moment, wel-
ches fiir das Bebauptete spricht, ist die Verkniipfung mit der Ro-
landssage. Die Verrdter treten an die Stelle Ganelons, Gaydon
ersetzt Roland. Ganelon der bose Stiefvater totet den Stiefsohn,
wie im Lohengrin und in zahlreichen Mirchen (Miiller in der Ger-
mania I 418 ff.) Stief- oder Schwiegcreltern ihre Kinder toten oder
zu toten suchen, ein Vorgang der unzweifelhaft mythisch zu deuten
ist. Sicher hat auch Roland Ziige von mehreren Gottern besonders
vom Thor, so die Sittenstrenge (Vgl. Grimm, M. II* Einl. XV).
Hier geniigt es auf Gaydons Kampf gegen die Verriter hinzuweisen,
den ihm Roland gewissermafsen als Erbe hinterlassen hatte. Aus-
wirtige Unternehmungen werden Gaydon nicht zugeschrieben, wie
Roland, da die Sage zu eng partikularistisch ist. Gaydons Kampf
um Claresme entspricht zwar &ufserlich nur unvollkommen dem
Bilde, welches uns sonst die Chansons de geste von dem Kampfe
um eine Geliebte zu geben pflegen. Die wesentlichste Bedingung
ist .aber doch vorhanden: er muls sie den Verritern streitig machen,
die die Stelle der gewohnlichen Despoten vertreten. Sie trigt Ziige
von Gerda und Brunhilde. Ihr Name bedeutet die Glinzende,
auch ihre Begleiterinnen tragen bezeichnende Namen, die Blonde,
die Schlanke und die Leuchtende, wie die Grazien (8136). Sie
bietet sich etwas unweiblich an (8253 ff,, 8386 ff.), wie der Volks-
glaube wohl in christlicher Zeit von einzelnen Géttinnen angenommen
haben mag, da man sie mit der Venus und der Herodias (Grimm,
M. I 234 ff.) identifizierte, und wie es auch zum Teil ihr mythischer
Charakter erforderte. Beinahe wie Brunhilde erscheint sie v. 9598 ff.
wo sie sich gegen zwei Schelme verteidigen muls. Eine grofse Be-
deutung hat auch hier wieder das kurze Eheglick (10867) da
beide, wie Iwein und seine Gemahlin, nur ein Jahr vereinigt sind.
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Freilich erreicht hier die Verwirrung die in dem letzten Teile: des
Gedichtes herrscht (Reimann 13) ihren Hohepunkt, denn der Er-
zihler vergilst ganz zu berichten, dals Gaydon der Stammvater
eines michtigen Geschlechts wird, worauf doch schliefslich alles an-
kommt. Das Gedicht scheint ein Torso geblieben zu sein. In den
Schlufsversen des Gaydon wo gesagt wird dafs die Verriter wieder zur
Herrschaft gelangten (10880 ff.) kann man den ewigen Wechsel der
Geister des Lichts und der Finsternis anzedeutet finden. Uberall im
Gaydon sind die Verriter im Stande grofse Schitze zum niedrig-
sten Zwecke, zur Bestechung des alten Kaisers, aufzubringen. Sie
miissen also wohl im Besitze eines ,Hortes“ sein, von dem man
sagen kann dafs er nur Unheil bringt. Bei der Vergiftung durch Apfel
filhrt Reimann Schneewittchen als Gegenstiick an. Dieses Mirchen
giebt auch sonst zu Vergleichungen Gelegenheit. In demselben
will die Stiefmutter ihre schone Stieftochter vergiften. Das ist My-
thos, der durch die Eitelkeit der Mutter etwas psychologisch wahr-
scheinlicher gemacht ist, und schliefst sich an das vorhin iiber
Ganelon Gesagte an. Der Verfasser hat aber die Uberlieferung
entweder schon verdndert iiberkommen oder selbst raffiniert um-
gestaltet, insofern seine Verrdter Gaydon indirekt, durch Erregung
allgemeinen Unwillens, zu vernichten suchen. Das Giftmotiv zieht
sich iibrigens durch das ganze Epos, der Kaiser wird wiederholt
nur wie durch Wunder vor dem Tode bewahrt (3643, 10354). Es
scheint beinahe als seien die Verriter an die Stelle der gift-
geschwollenen Drachen des Mythos getreten, die auch auf einem
Horte ruhen. Besonders eigentiimlich ist das Beispiel des Ver-
riters Guinemant 5258 ff. der Eltern und Briider durch Gift totet.
Sollte das nicht das Verhiltnis der Hreidmar, Regin und Fafnir wieder-
spiegeln? Mit der Seele dieses Verriters spielen die ,maufé* Fang-
ball, eine recht volkstiimliche Anschauung, wie das Hiniibergeleiten
der Seele in das Gebiet der Hel (s. v.7975). Auch Humbaut
(6920) vergiftete seine Mutter und seine Frau. — Aufgefallen ist
auch Reimann die eigentiimliche Konstellation in der Familie des
Hertaut (4165 ff.). Er vergleicht damit je ein ganz analoges Bei-
spiel aus Aubéri le Bourguignon und Aiol. Er hitte noch andere
Beispiele beibringen konnen, so die Familie des Aubigant im Doon
de M. in welcher Mutter und Tochter den Christen giinstig gesinnt
sind, und vor allem Ganelon, dessen Gemahlin, Karls Schwester,
natiirlich edel ist, ebenso wie ihr Sohn Balduin (Spagna rimata
XXXIII g, s. auch Chanson des Saisnes). Durch die Zusammen-
stellung mit Ganelon deute ich schon an wie ich diese Verhilt-
nisse auffasse. Der einfache mythische Vorgang, dals der Vater
nach einer kiirzeren gliicklichen Ehe plotzlich umschligt (Germania
I 418 ff), bése wird, die Kinder und die Mutter varfolgt, ist hier
noch ziemlich klar geblieben, der Umschlag tritt ein sobald ein
edler Ritter, ein Genius des Lichtes, mit der Familie in Beriihrung
tritt. Eiwe Verdunkelung ist indessen insofern eingetreten als der
Vater von vornherein aus einer Verriterfamilie stammt. Der Cha-
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rakter des Humbaut im Aiol, eines geizigen Alten, palst besonders
gut fir den Dimon des Winters, dessen Wesen natiirlich hier wie
iiberall auch auf das sittliche Gebiet iibertragen worden ist. Der
Gegensatz in welchem Gaydon zu den Verritern steht scheint mir
seine Bedeutung als Ebenbild zu Doon, Huon und schliefslich Sieg-
fried am Klarsten zu beweisen. — Eine besondere Betrachtung
verdienen noch mehrere Anspielungen, die sich in dem Epos finden
V. 811 f. erzihlen von einem Girbert gui guerroia le roi fhesu, —
Lt nostre Sive ... Le fist mucier dedens le crues d’un fust ... Puis
Den gieta par st grant poesté, — Par 1. effoudre, qu'il le fist aveugler.
Es ist noch eine Anspielung auf diesen Girbert vorhanden, Chev.
au cygne 3695, welche Stelle aber nichts neues bringt. Die Er-
kldrungen von G. Paris und Rajna befriedigen nicht und scheinen
auch Reimann nicht ganz befriedigt zu haben. Die von Rajna
gegebene erscheint zunichst nicht unannehmbar, indessen fehlt
doch in der Erzihlung der Reali gerade das Wesentliche, der
hohle Baum und der Blitz; dann wire auch der Charakter des
Gisberto fier visaggio wohl nicht mit desraé zu bezeichnen, sondern
eher mit orgueilleux. Der hohle Baum scheint mir unzweifelhaft
auf die altgermanische Bestattungsweise zu deuten, vielleicht auch
eine Anknipfung an die Skeidfsage zu ermoglichen. Das guerrozer
contre ! roi Jhesu wird kaum auf einen Fiirsten gehen der Kirchen
und Kloster zerstort, das war ja nicht so ungewohnlch und auf-
fillig. Eher wirkt hier die Erinnerung an die himmelstirmenden
Giganten, an einen Thursen der gegen Thor kdmpfte, fiir letzteren
wire dann Christus gesetzt. Die Strafe erfolgte durch den Blitz,
Thors Waffe, und zwar konnte er blofs blenden, brauchte nicht
gerade totlich zu treffen. Das Herausschleudern aus dem Baum,
doch wohl zu einem neuen Leben, wenn auch in Blindheit, er-
innert allenfalls auch an Lif und Lifthrasir, die sich in Hortmimirs
Holz, der Weltesche, verbargen und so Surturs Lohe entgingen
(Simrock, M.3 139). Ich mochte folgende Losung dieses Ratten-
konigs von mythischen Vorstellungen als die wahrscheinlichste be-
zeichnen. Der Dichter konfundiert Anfang und Ende der Lauf-
bahn eines Heroen. Der Held kam als Gottbegnadeter in einem
hohlen Baumstamm, ungefibhr wie Skedf, Doon und Jourdain in
ein Land wo er als Held des Lichtes, der Kultur, ein Geschlecht
griinden sollte. Der Heros entsprach aber den Erwartungen nicht,
wie Saul, oder zog sich durch irgendwelche Handlungen eines
desraé, etwa wie Sigmund, den Zorn Gottes zu und wurde zur
Strafe geblendet. Auch Huon und Robastre ziehen sich, wenn auch
nicht in so hohem Grade, die Ungnade ibrer Schiitzer zu. — Die
v. 6855 erwihnte damme Certru oder Gertru (Par cui maint mal
sont haucté et créw) wird vielleicht eine Frau gewesen sein wie Ma-
tabrune im Chev. au cygne, oder wie sonst eine der Frauen aus
dem Geschlechte der Verriter. Man konnte sie mit Lubias im
Amis vergleichen oder mit der den Verritern verwandten Kaiserin
im Huon, der Mutter des bosen Charlot (Huon de B. 482). Wenn
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der Name identisch ist mit Gertrud, .so konnte sie auch an die
Stelle der Nehalennia, einer germanisch-keltischen Schicksalsgottin,
getreten sein, deren Dienst in christlicher Zeit ayf die h. Gertrud
ibertragen wurde (Simrock, M. 358 ff.). Natiirlich’ hat der Dichter
oder Spielmann der Heiligen nicht zu nahe treten wollen, ihr Kul-
tus war ihm vielleicht nur sehr unvollkommen bekannt und ein
Milsverstindnis daher wohl denkbar. Von den Kultusstitten vieler
Heiligen wuflste auch das Volk dafs dort friither bose Geister verehrt
wurden,  und so mag ihm eine Verwechselung untergelaufen sein. —
Es ist sehr sinnreich wenn die Ritter die Schwerter friitherer He-
roen tragen, wie im Artuskreise das des Hektor. Ebenso bezeich-
nend ist es wenn Gott einem Helden ein Schwert sendet wie Ch.
de Roland 2319, wie Odin dem Sigmund. Allenfalls lief[se man es
sich auch noch gefallen wenn etwa die Schwerter mit denen die
Apostel oder andere grofse Heilige erschlagen wurden den Rittern
beigelegt wiirden, weil Jene gewissermafsen im Kampfe gegen eine
Weltmacht fielen, obschon ich nicht glaube, dafs sich ein solches
Beispiel findet. Geradezu unritterlich und - widerwirtig aber finde
ich es wenn der Spielmann dem tapferen Bertrand, dem Sohne
des Baiernherzogs, das Schwert giebt mit welchem die unschuldigen
Kinder ermordet wurden (5471 ff). Ich vermute dafs der Spiel-
mann Herodes mit Herodis oder Herodias vermischt hat und das
fiihrt auf ganz andere Spuren. ,In Perigord heiflst (die wilde Jagd)
la chasse Herode, was mit der Herodias, der Tochter des Herodes
zusammenhingt; ob Hrodso, der Beiname des Wodan, von Hrdds
Ruhm, in Betracht kommt steht dahin. In der Normandie heilst
sie chasse de Cain etc. (Simrock, M.® 195). Nebenbei bemerkt ist
Cayn der ziemlich hiufig vorkommende Name eines heidnischen
Gottes wohl desselben der auch Cahu heifst. Eine Reihe von Be-
legen fiir diese Rolle der Herodias giebt Grimm, Myth. I 235 ff.
Es ist also das Schwert des Gottes oder der Gottin, welche die
wilde Jagd anfiihrte, dem Bertrand gegeben worden.. Der Irrtum
des Verfassers mag durch die Konfusion der von Herodes ge-
mordeten Kinder mit den ungetauften Kindern die sich .im Zuge
der wilden Jagd befanden hervorgerufen sein. Ob er den ersten
Herodes mit dem Vater. der Herodias verwechselt hat, ist nicht
gerade ersichtlich, da auch die Formen Herodis und Herode in
Betracht kommen. Man braucht ihm aber jedenfalls keine grofse
Bibelfestigkeit zuzutrauen. Auf eine Gedankenlosigkeit kommt es
ihm iiberhaupt nicht an, da er den Kindermord mit einem Schwerte
vollziehen lifst. Die wilde Jagd hatte nicht mehr einen rein heid-
nischen,. sondern einen hexenhaft-didmonischen zum Teil gewils
sympathischen Charakter, da ihr aufser den ungetauften Kindern
auch mancher Wackere folgte der einen Geistlichen oder Monch
erschlagen hatte, ohne dadurch im Volke an Ansehen zu verlieren.
Ein .Schwert aus dieiem Zuge zu tragen stand dem kecken Ber-
trand. wohl an.. Wenn es auch urspriinglich das Marterschwert des
Téufers. war, eine: Annahme die durchaus nicht geboten ist, so war

-
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es doch im Besitze iibermenschlicher wenn auch unheimlicher Wesen
naturgemif(s wieder zu einem Schlachtschwerte geworden.

Einige Einzieiten aus den besprochenen Gedichten mogen
hier noch folgen. Bekannt ist die Bedeutung des Balderfestes,
welches: mit dem christlichen Feste Johannes des Taufers zusammen-
traf. Jedes Zeugnis von der aufsergewohnlichen Feier dieses kirch-
‘lich durchaus nicht hervortretenden Tages ist ein Beweis fiir das
‘Eindringen des germanischen Mythos in Frankreich. Der Name
St. Jehan findet sich in zahllosen Tiraden auf an. Besonders wichtig
scheint es mir dals die ,Heiden“ im ,,Orient“ das Fest in hervor-
‘ragender Weise begehen. Einige Verse aus dem am meisten ger-
manisierten Lohengrinkreise sprechen das besonders deutlich aus.
Chev. au cygne, éd. Hippeau I 5727, II 2169 wird es in Mekka

gefeiert, ebenso Il 4199 — Quant nos (die Sarazenen) celebrions &
Seste St. Jehan, — in den chétifs 218: A feste Si. Johan, qui moult
est honerés, — De Turs ef de paiens el servis et amés. — Die

Zauberin gela ses sors zu Johanni Bast. de Bouillon 2154 ff,, wo
die Gotter wie zur Wintersonnenwende den Menschen niher treten.
Das Johannisbad, iiber welches unter anderen selbst Petrarca aus
Koln berichtet (Grimm, M. 489, Simrock, M. 561), war auch in
Frankreich als heilkriftig bekannt. Das ergiebt sich daraus, dafs
die Dichter von Heilkriutern oder Balsam -erzihlen der ins Meer
geworfen ist und der zu Johanni an der Oberfliche schwimmt also
doch jedenfalls dem Wasser eine besondere Heilkraft verleiht.
Augenblicklich sind mir zwei solche Stellen gegenwiirtig, Fierabras
1051 und Gaufrey 3955 ff. Ich halte die Fassung des Gaufrey
oder seiner etwaigen Vorstufen im allgemeinen fiir ilter, weil dort
von einem heilsamen Kraut die Rede ist. Der Balsam scheint mir
einer spiteren Zeit anzugehoren. Noch unbestrittener als die Jo-
f hannisfeier’ gehort der oft genannte Schmied Wieland der deutschen
i; Mythologie an. Uber ihn bietet Doon klassische Stellen. Die forge
s Galan, aus der auch Durendal hervorgegangen ist, wird, wie in so
~vielen Epen, Doon 6698 genannt. V. 69og ff. ist Galan der Sohn
. einer Fee, die wohl durch Zauberkiinsté — Gebete, Segnungen und
Bcscﬁworungen — dem Schwerte Merveilleuse. eine iibernatiirliche
Kraft verleint. Die Mutter ist also eigentlich eine Gottin, denn
sonst verschenkt Odin die alles bezwingenden Waffen. Das Schwert
welches dickes Eisen durchschneidet (6922) ist der Blitz, wie Thors
Hammer. Grimm (Myth. 169) stelit ausdriicklich die wunderbaren
Schwerter dem Hammer an die Seite. Wie der Hammer bezw. der
Donnerkeil tief in die Erde fihrt (Myth. 150 f) so auch das an
seine Stelle getretene Schwert, welches dann spiter wieder auf-
gegraben oder gefunden wird. Beispiele von solchen giebt Si
rock, Myth. 272, Eine Umformung dieser Erscheinung erbl'ﬁ;
ich in dem Umstande, dafs die Schwerter der Helden haufig sehr
tief in die Erde fabren. Die Tiefe wird allerdings sebr verschieden
angegeben, auf Beobachtung wirklicher Vorginge wird das kaum
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beruhen. Das niederfahrende Schwert wird auch ausdriicklich dem
Blitze verglichen (Doon 5142). V. 5181 dringt es 11/, Fuls in die
Erde, Gaufrey 3863 eine Elle, 9863 2 Fuls, die Axt des Ro-
bastre sogar 4 Fuls (756). Bedeutender sind die Erzihlungen von
Waffen die verloren gehen oder ins Wasser fallen, um spiter zur
kritischen Zeit wiedergefunden zu werden. Gaufrey 3681 wirft
Robastre die gewaltige Waffe des Riesen Nasier in einen Sumpf.
Doon 5858 hat Jemand ein Schwert von aufsergewohnlicher Grofse :
A Coulongne la grant lachela d’un Bavier, — Qui trouvée [’avoit
ens u fons d'un vivier — Et fu & 1. gaiant dés le temps Ansehier.
Kann man es iiber sich gewinnen fiir den Riesen eine Gottheit

. hoherer Ordnung zu setzen, so haben wir mit dem Schwerte Wie-
- lands oder Tyrs oder gar Odins zu thun. Von Garins Finechamp

. W

heilst es: son pere li donna, — Quant le deluge fu, en terre souf-
Jossa (Doon 8753). Auch durch Merlins und Artus Hinde sei es
gegangen. In der echt keltischen Sage ist bekanntlich das Er-
werben berithmter Schwerter mit ganz anderen oft unheimlichen
Schwierigkeiten verbunden. Auch Durendal fliegt ,,Par selonc .1
marais, en une eve bruiant* (Doon 8795) und wird spiter (9782 ff)
von einem Fischer gefunden. Von der Waffe der Helden gehen
wir iiber zu ihren Rossen. Die einschligigen Stellen sind nicht
gerade sehr zahlreich; der Lohengrinkreis bietet auch hier mehr.
Huon d. B. 7714 heilst es Li cevax bruit comme effondres de mer.
Corfquéte de Jerusalem éd. Hippeau: a Zalaine bruiani 5217,
848};, 8757, Plus lost vait i chevaX . ..Que fodres nen escape quant
le cachent orés 8502. Der Verriter Grifon reitet ein schwarzweilses
Rofs (Gaufrey 4914 fi.), die Farbe ist die der Hel; Robastre hatte
es einem Riesen abgenommen und der Frau des Grifon als Lohn
fir drztliche Hilfe gegeben. Es trug ein Horn vor der Stirn, wie
einige Rosse in der C. de Jerusalem (7513, 7939, 8757). Die
flugartige Schnelligkeit wird in dieser chanson oft erwihnt: 7571,
7608, 8087, vgl. Gaufrey 557. Auch ein Dromedar liuft schneller
als ein Rebhuhn (Gaufrey 9437). Die fortwihrenden Vergleiche
mit der Geschwindigkeit des Windes legen es nahe an Wodans
Wolkenrofs,Sleipnir zu denken, welches von zwei Winden gezeugt
wurde (Simrock, M. 54). Dazu kommt dals die Italiener, welche
im Gegensatz zu den Redaktoren der chansons de geste das
Wunderbare, suchten haufig von Rossen erzihlen die vom Winde
gezeugt sind, bis auf Tasso (Gerus. Lib. VII 76). Gaufrey 2653 ff.
wird erzihlt dals zwei Pferde die nach verschiedenen Richtungen
getrieben wurden durch Robastre, der sie an den Schweifen falst,
geziigelt werden. Dals der Verfasser hier ein Jongleurkunststiick vor
Augen gehabt hat scheint mir wenig annehmbar. Vielleicht ist es
eine unklare Erinnerung an Wodan, der die entgegengesetzten Winde
beherrscht. — Gaufrey 3508 ff. ist davon die Rede dafs der Riese
Nasier .eine Schlangenhaut trigt und in Folge dessen beinahe un-
verwundbar ist. Die am wenigsten geschiitzte Stelle scheinen die
Fersen zu sein, die Robastre abhaut. Bekannt ist dals die Italiener
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spater Schlangenhiute hiufig als Riistungen tragen lassen. Auch
hier ist an Beobachtungen nicht zu denken, und ich wage die Ver-
mutung, dals diese Schlangenriistungen eine Umformung der
Schlangen im Mythos sind. Fafnir bedeutet die ,unterweltliche,
schatzhiitende Schlange* (Simrock 339). Nasier hat die Haut @’un
mal serpent crestain (3508), also wohl einer Schlange mit einer
Krone, die in dem Mythos und im Marchen eine besonders wich-
tige Rolle spielt (Grimm, M. II* 571, Simrock 480). — Von Riesen
ist schon mehrfach die Rede gewesen. Es unterliegt fiir mich gar
keinem Zweifel, dals sie den Thursen des Mythus ihr Dasein verdanken.
Noch nicht genannt ist der roy Guitant (der ,,Wissende*? vergl.
den weisen Riesen Walfthrudnir in der Edda), gus ongues Dieu
n'ama (Gaufrey 2167), von dem Robastre sagt ne soi qui l’engendra,
ou déable ou tirant (2431). Dessen Tochter wird die Stammutter
der Verriter, die sich alle durch Klugheit auszeichnen. Dals er
ein jaiant ist, geht aus dem ganzen Zusammenhange und wohl
auch aus v. 2433 hervor, wo Robastre sagt: Ongues més Sarrasin
ne trove si pesant. — Um auf dem Meere nicht umzukommen, ver-
fiel Jourdain, sagt der Dichter, auf einen sehr klugen Gedanken:
1l sapansa d’une voisdie grant, — Clerc ne prouvoire ne [I’alaissent
pensant, Il s'est navrez (gebissen?) el bras de maintenant, — . .. Por
ce le fist, ge’l voz di et creant, — Mers ne puet sanc souffrir ne lant
ne quant Jourd. de Blaivies 1258 ff. Das Mittel scheint der Dichter
selbst fiir unchristlich zu bhalten, da Kleriker und Priester es nicht
angewandt hitten. Wenn Jourdain ertrank, so fiel er der Meeres-
gottin Ran anheim; Wunden aber, auch solche die man sich selbst
beibrachte, fiihrten nach Walhall. Darum ritzte man sich im Nor-
den mit dem Speere, wenn es einem Helden nicht vergénnt war
im Kampfe zu fallen (Simrock 486). Eine eigenartige Konsequenz
zeigt der Dichter iibrigens in der Anwendung dieses Motivs auf
den Fall der Oriabel (2155 ff.).

Im Grunde genommen sind diese Ausfilhrungen nur noch be-
stimmt offene Thiiren einzuschlagen. Wenn, wie Rajna nachgewie-
sen hat, die franz. Heldensage ihrem Kerne nach germanisch, iden-
tisch mit der germanischen Heldensage, oder ein Ausflufs derselben
}‘ist, und wenn anderseits die deutsche bezw. germanische Heldensage,
wie von Niemandem bezweifelt wird, ein ,Niederschlag® oder eine
pSpiegelung des germanischen Mythos ist, dann mufs auch die
banz. Heldensage in einem #dhnlichen wenn auch etwas entfernteren
Verwandtschaftsverhiltnisse zur germanischen Mythologie stehen.
!Auch hier gilt mutatis mutandis der Satz: Zwei Grofsen, die einer
dritten gleich sind, sind auch unter sich gleich.

G. OSTERHAGE.
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