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Studien zur fréinkischen Heldensage.

L

Auf den folgenden Seiten soll versucht werden aus den ersten
Anfingen der frinkischen'Heldensage neue Beweise fiir die mythi-
schen Bestandteile besonders der vier Hauptschemata einer voll-
stindigen chanson zu schopfen. Zu meinen Bemerkungen iiber
das 2. Schema, Kampf des Heroen gegen einen Verriter (Ztschr.
XII 365 ff), habe ich hier nur wenig hinzuzufiigen. Ich habe ge-
glaubt dafs die Buggeschen Angriffe gegen die Balderepisode durch
die Erwiderungen von Miillenhoff (Altertumskunde V) u. a. als wider-
legt betrachtet werden konnten (vgl. Golther tiber Bugge Studien III,
Litteraturblatt f. germ. u. rom. Phil. 1889 No. 4). Wenn ich darin
gefehlt habe, so ist die Korrektur leicht. Ich werde weiter unten
eine Parallelle dafiir bringen dals eine Urform des Baldermythus
sich wie in anderen Mythen so auch im germanischen vorgefunden
hat, ein wilder Sprofsling auf den christliche und antike Elemente
gesetzt sein mogen. Auch ein bdser Gott, wenn auch nicht Loki
geheifsen, ist nach zahlreichen Analogien bei Volkern aller Breiten
auch bei den Germanen gefiirchtet worden, und das geniigt als
Stiitze meiner Hypothese. Wenn aber auch den Germanen weniger
zugesprochen werden soll als sehr vielen afrikanischen und poly-
nesischen Volkerschaften, die einen mehr oder weniger ausgespro-
chenen Dualismus der Gottheiten aufweisen, und die Balderepisode
ganz und voll eingefiihrt wire, dann wiirde der mythisch-religiose
Charakter der Ganelonsage nach meinen Ausfiihrungen noch immer
bestehen bleiben, freilich nicht als germanisch. Es wire dann die
Rolandsage wie ihre Schwester die Siegfriedsage aus antiken Ele-
menten (Achilles) und christlichen Legenden zusammengesetst. Nun
ist aber Achilles wie Adonis stets mit Hackelberend -Odin ver-
glichen worden und von der christlichen Lehre dals Gott seinen
eingeborenen Sohn fiir das Heil der Menschen geopfert hat, ist
behauptet worden dafs sie ein Vor- oder Zerrbild habe eben in
jenen orientalisch-griechischen Mythen, welche ich XII 366 ff. an-
fihrte. Freilich ist ein direkter Beweis von dem Vorhandensein
des Balder-Mythus bei den Franken nicht zu fihren. Ich mochte
indessen auf eine Stelle bei Gregor von Tours II 31 hinweisen.
Bekanntlich wird den Géttern der Alten immer mit Nachdruck Un-
sterblichkeit beigelegt, sie heifsen 9col aufpotor, fdvres asl, Di
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immortales. Nun sagt das Volk in dem angefiihrten Kapitel in
direkter also wahrscheinlich der Quelle entnommener Rede: Wir
verlassen die sterblichen Gotter u. s. w. Wegen des mortales glaube
ich dals Gregor hier nicht die antiken Gotter mit den germanischen
wie sonst oft konfundiert hat. Wenn nun aber Jemand von ger-
manischen sterblichen Gottern reden hort, so denkt er wohl zu-
nichst an den drastischsten Fall dieser Art, an Balders Tod, der
Untergang der Gotter in der sogenannten Gotterddmmerung war
wohl weniger allgemein bekannt, wenigstens wenn man nach dem
Eindruck unserer Kenntnisse urteilen darf. Besonderes Gewicht
ist selbstverstindlich der Stelle nicht beizulegen.

Auch von dem 4. Schema ist hier nicht viel zu sagen. Einen
Erklarungsversuch jener bekannten Cantilene von der gewdhnlich
siebenjidhrigen Fahrt eines Helden nach dem Osten koénnte man
nach Bugge und Golther etwa in der Erzihlung von den sieben
in einer Hohle schlafenden Christen finden, die spiter wieder zum
Leben erwachen oder noch erwachen sollen. Der Kern der Sage,
die besonders aus Gregor und Paulus Diaconus bekannt ist, findet
sich schon bei Plinius und im Koran (Gieseler Kirchengeschichte 1, 2,
S. 429 ff). Sie beruht nach meiner Ansicht auf einem Sonnen- oder
Gestirnmythus der in verschiedenen Formen in den verschieden-
sten Gegenden lokalisiert sein mag. Die Ahnlichkeit mit den ger-
manischen Versionen ist insofern unverkennbar als das Verschwinden
in einem Berge ziemlich allgemein als Symbol des Todes auf-
gefalst wird, und zwar des mythischen Todes von dem ein Er-
wachen gehofft wird. Darum sind die betreffenden Sagen auch
von Schambach-Miiller (Niedersichsische Sagen, Anhang) mit den-
jenigen die hier in Betracht kommen zusammengestellt. Anderer-
seits ist ja der langjihrige Kampf eines Heroen von diesem Zauber-
schlafe, nachdem die mythische Grundlage unkenntlich geworden
war, recht verschieden. Es ist meines Wissens nur ein indirekter
Versuch gemacht den mythischen Charakter dieser Episode zu be-
streiten, worauf ich gleich zuriickkommen werde. Geschichtlich
sind diese Fahrten nicht zu erkliren. Man wiirde zunichst an die
Kreuzziige denken, aber das Alter der Childerichsage, von der
gleich noch die Rede sein wird, ganz abgesehen von der Ch. de
Roland, der Pélerinage und der Brandansage belehrt uns eines
besseren. Dagegen trifft es nicht zu wie Rajna Origini 272 Anm. 2
meint, dals man auch dem Chlodowech ein solche Fahrt angedichtet
habe. Das Hic fertur in oriente fuisse etc. bezieht sich auf das
logische Subjekt in dem ganzen Kapitel (II 3g), auf den Bischof
Licinius, das beweist X 31 No. 9. — Dals die Sage auch nicht
etwa erst zur Zeit der Volkerwanderung entstanden ist, kann man,
glaube ich, schon aus der ganz verschiedenen Form des Hilde-
brandliedes schliefsen. Den besten Beweis liefern natiirlich die
antiken Beispiele, Odysseus, Herakles besonders auch der germa-
nische Gott bei Tacitus, Dionysos. Das Gegenstick zu diesem
Mythus ist bekanntlich nach der gewohnlichen Annahme die Sage
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von einer verbannten Frau, Genovefa, Sibilla u. a., etwa der Idun-
episode in der Edda entsprechend. Im c. VIII der Origini hat
Rajna die mythische Bedeutung dieser Episode bestritten. Ich kann
seiner Ansicht nicht beipflichten. Die Erzihlung des Fredegar und
Paulus von der Verbannung der Gundiperga ist eben vom Mythus
beeinflufst, der viel dlter ist und dessen frilhere Formen in den
Erzihlungen von den Irrungen der Istar, Aphrodite (um Adonis zu
suchen), Persephone, Leto, welche nirgends einen Ort fiir ihre
Niederkunft finden kann, noch erkennbar sind, wenngleich die ger-
manischen Formen ihre Eigentiimlichkeiten haben. Ich folge der An-
sicht von G. Paris Hist. p. 432: Tous les récits de ce genre semblent avoir
un fondement essentiellement mythique: ils parilent sans doute de [I’épouse
du soleil, captive ou méconnue pendant la durée de I’hiver, mais rentrant
avec la saison nouvelle dans les droits qgu'elle waurait jamais @i perdre
(vgl. die Anm. 2). Ein wesentlicher Punkt ist die Geburt eines
Gottersohnes der den zizello tragen muls in der Einode, das trifft
eben zu bei Leto, auch bei der grofsen Stammesmutter Hagar die
von Abraham verstofsen in der Wiiste irrend den Ismael vom Herrn
neu geschenkt erhilt. Die Studien von Grundvig, dessen Ansicht
Rajna bekdmpft, habe ich leider nicht benutzen konnen; sie werden
von Kennern als iber alles Lob erhaben gerihmt. Die Zeit von
25—30 Jahren geniigte vollauf bei der Entfernung der Ortlichkeit
um die Geschichte der langobardischen Kénigin bei Fredegar my-
thisch inficiert erscheinen zu lassen, die Sache mag sich aber auch
wirklich so zugetragen haben ohne auf die éiltere Sage irgend
welchen Einflufs zu iiben.

Ich komme nunmehr zu dem ersten Schema. Gregor von
Tours 1I 29 wird erzdhlt dafs Chlodowech nach dem Tode seines
christlich getauften ersten Sohnes der Konigin Vorwiirfe macht und
ihr die Ohnmacht ihres Gottes vorhilt (Greg. T. II 29 Deorum
nostrorum jussione cuncta creantur ac prudeunt, Deus vero vester nihil
posse manefestatur, el quod magis est, nec de deorum genere esse pro-
batur). Die letzten Worte sind hochst beachtenswert, da sie nach
meiner Meinung unzweifelhaft andeuten dafs auch nach Gregor,
nicht blofs nach Fredegar, Chlodewech einen gottlichen Ursprung
seines Stammes annahm. Auf wen sollen die Worte sonst wohl
Bezug haben als auf ihn selbst? Dafs Chlodowech Heroen gott-
licher Herkunft entsprechend den Wolsungen kannte, ist wohl
sicher, doch scheint es mir fern zu liegen gerade in diesem Falle
an sie zu denken. Es scheint mir eben nur mogltch, dafs er von
sich redet. Offenbar machten ja auch die Merovinger nach der
Mitteilung Fredegars iiber die destia Neptuni Anspruch auf gottliche
Herkunft. Wie nahe der Gedanke lag, kann man abgesehen von
allen anderen einschligigen Thatsachen schon daraus schlielsen,
dals auch in christlicher Zeit, speziell bei Gregor, Vorginge in
fiirstlichen Hiusern, besonders der Tod des Herrschers, durch
Himmelserscheinungen angekiindigt werden, wie bei dem Tode des
Gottessohnes die Sonne sich verfinsterte u. s. w. Man vergleiche
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dazu die Nachrichten {iber die meteorischen Phinomene vor dem
Tode der Konigin Ranavalona I. von Madagaskar a. 1861 zusammen-
gestellt bei Gloatz, Die spekulative Theologie I 702 f.). Dals wohl
alle afrikanischen und polynesischen Volker ihre Herrscher direkt
vergottern oder bei etwas vorgeschrittener Kultur ihnen wenigstens
gottlichen Ursprung zuerkennen ist bekannt (vgl. u. a. Bastian H.
Sage 13, 51, 54, 75, 102, 121, Gloatz, so oft von einem neuen
Stamme die Rede ist). Um von den z. T. kiinstlichen Genealogien
des Altertums zu schweigen, bemerke ich nur dafs kein germani-
sches Herrschergeschlecht, wie es scheint, den Glauben an eine
ibernatiirliche Herkunft entbehrt hat; Amalern, Balthen, Mero-
vingern wird sie ausdriicklich vindiciert, bei den Karolingern und
den Hausern Bouillon und Anjou ist sie leicht zu erkennen. Wo
sich jene Verdunkelungen der Gestirne und Ahnliches bei christ-
lichen Schriftstellern finden, sind sie Reste des Heidentums, es sei
denn dafs der Autor wagen konnte den Tod des Heroen etwa mit
Christi Tode zu vergleichen, was bei Gregor ausgeschlossen ist.
Der innere Grund des heidnischen Glaubens dirfte in der An-
nahme der Seelenwanderung zu suchen sein von welcher sich
iiberall Spuren finden. Wie noch jetzt der Volksglanbe den Holz-
hauer der den Sonntag entheiligte in den Mond versetzt, so gab
man den Verstorbenen die Gestirne zum Aufenthalt. Dafs Licht-
effekte auf Schlachtreihen gedeutet wurden (besonders wohl das
Nordlicht?) ist bekannt (vgl. u. a. Annales Xantenses, Pertz
Scriptores II 225 f. Daher rithrt die Sage dafs nach der grofsen
Hunnenschlacht die Geister der Gefallenen den Kampf in den
Wolken fortsetzten. Wenn die Gestirne also vor dem Tode eines
Firsten sich verdunkeln so bezeichnet das eben die Trauer seiner
gottlichen Ahnen die vom Himmel auf ihn herabsehen.

Die Stelle der Germania iiber den Mannus spricht fir sich
auch nach der Interpretation von Rajna (Orig. 27). Aber auch
wenn Tacitus nach der Art der Romer einen deutschen Helden
Hercules nennt, mufs ihm doch neben dem Kampfe gegen den
Verriter Eurystheus, den , Fahrten“ zur Ausfihrung der zwolf
Thaten und etwa der Omphaleepisode, besonders auch die gott-
liche Abkunft des Heroen vorschweben, und Analoges mufs er in
der entsprechenden deutschen Sage gefunden haben. Ich glaube
hier schon darauf hinweisen zu diirfen, wie tief die Urformen das
frankischen Epos in die Urgeschichte der Menschheit speziell der
Germanen zuriickgehen und wie sehr Holtzmann das Richtige ge-
troffen hat, wenn er Germania I 495 sagt: ,, Aus diesen franzo-
sischen Chansons de Geste, konnen wir germanische Sitten und
germanischen Geist viel besser kennen lernen, als aus allen mittel-
hochdeutschen Rittergedichten.“

_ Ein gothischer Herakles ist Tanausis, welcher Westasien und
Agypten erobert haben soll (Jordanes 47). Hunc ergo Thanausim
regem Gothorum mortuum inter numina sui populi coluerunt figt Jor-
danes euemeristisch hinzu (vgl. Bessel in Ersch und Gruber ,Go-
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then*). Nebenbei weise ich hier auf eine Stelle des Jordanes hin
die mir grofse Ahnlichkeit mit den zahlreichen Sagen iiber ,berg-
entriickte Helden und Heroen zu haben scheint. Statt der Berge
erscheinen in der sarmatischen Tiefebene naturgemils Siimpfe,
Niederungen u.s. w. Auf dem Zuge von Scandza kam das Heer
ad Scythiae terras, quae lingua eorum Oium vocabantur: ubi delectatus
magna ubertate regionum et exercitus mediaelate lransposita pons dicitur,
unde amnem trajecerat, inreparabiliter corruisse, nec ulterius jam cuidam
licuit ire aut redire . nam is locus, ul fertur, tremults paludibus vora-
gine circumjecta concluditur, quem utraque confusione natura reddidit
inpervium . verumtamen hodieque tllic el voces armenforum audiri el in-
dicia hominum deprachends commeantium atlestationem, quamwvis a longe
audientium credere licel IV 27, vgl. Ztschr. XI 336 f. — Die beriihmte
uns hijer interessierende Stelle iiber die Abstammung der Amaler
von den Asen (Romanos devincunt — unter Domitian — . . magnaque
politi per loca victoria jam proceres suos, quorum quasi forluna vince-
bant, non puros homnes, sed semideos id est Ansis wocaverunt XIII 78)
wird von Allen im gleichen Sinne aufgefafst (Grimm, Bessel I 75,
S. 155, Miillenhoff Jordanes ed. Mommsen 146, Bugge, Studien I
Einl). Nur die Annahme Grimms dafs der Stammheros Gapt =
Gaut und damit gleich Geat, einem Beinamen Odins, sei bezweifelt
Miillenhoff (Jordanes 143). Als Gegenstiick zu den Anthropogonieen
im Rigsmil und in der Germania-Abstammung der Ingivonen, Her-
minonen und Istivonen — erscheint die Sage von der Herkunft
der Hunnen (Jordanes XXIV 121 f.): Nam hos ut refert antiquilas,
tta extilisse comperimus.  Filimer rex Gothorum . . . post egressu
Scandzae insulae jam quinlo loco lenens principatum . . . repperit in
populo suo quasdam magas mulieres, quas patrio sermone Haliurunnas
is 1pse cognominat, easque habens suspectas de medio sui proturbat longeque
ab exercitu suo fugalas in solitudinem coegit errare. Quas spiritus
immundi per herimum vagantes dum vidissent ef eorum complexibus in
cottu miscuissent, genus hoc ferocissimum ediderunt . . . minutum tetrum
algue exile . . . Aus diesen drei Adjektiven schliefst Bessel a. a. 0. 162
dafs die spiritus tmmundi wahrscheinlich als Zwerge oder Schwarz-
elfen gedacht seien. ,Dickalfar .. wiirde wortlich durch gen:i o0b-
scuri ibersetst sein, aber vom christlichen Standpunkte Cassiodors
aus ist der biblische Begriff spirifus immund: immer noch eine sehr
gute Ubersetzung.“ Jedenfalls ist die Abstammung von gottlichen
oder halbgéttlichen Wesen nach dieser Stelle auf Grund der all-
gemeinen Analogieen sicher. Auch die Zauberinnen sind, wie wir
aus den Mitteilungen iiber die Zustinde jetziger halbcivilisierter
Stimme schlielsen diirfen, zur Zeit wo noch Menschenopfer dar-
gebracht wurden (41) ohne Zweifel als halbgottliche Wesen ge-
fiirchtet, geehrt und unter Umstdnden gehafst worden.

Von der Herkunft des Balthen Alarich wissen wir nur dals
Jordanes XXIX 146 ihm eine origo mirifica beilegt, den Inhalt
dieser Worte mufs man sich jedenfalls aus der Merovingersage oder
etwa aus der Erzihlung des Paulus Diaconus iiber den Konig La-
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missio erkldren: es scheint mir nicht darin zu liegen, dals auch er
parallel mit den Amalern von den Asen oder ,Halbgottern“ her-
kommen soll.

Bei den Longobarden hat wegen der Vielheit der Dynasten-
gruppen eine Stammsage sich nicht ausschliefslich behaupten kénnen.
Ihre erste Herrscherin oder wenn man genau dem Paulus folgt die
Mutter ihrer ersten Fiirsten ist offenbar eine weissagende germani-
sche Priesterin die direkt mit den Gottern (Frea) verkehrt. Dafs
sie vom Geschlechte der Gotter ist fiigt er nicht hinzu, konnte er
auch nicht sagen, da er die ganze Sage ausdriicklich als licherlich
bezeichnet. Die Kindheit des Koénigs Lamissio erinnert auffillig
an die Erzihlung vom Schwanenritter. Paulus hat sie rationalistisch,
euhemeristisch aufgefafst und dargestellt, wodurch sie natirlich
ihren mirchenhaften Charakter eingebiilst hat. Der Redaktor des
chevalier au cygne stand 500 Jahre spiter der Sage viel freier und
unbefangener gegeniiber und hat ihr ihre Schonheit wahren konnen.
— Eine nicht unzhnliche Geschichte wird iibrigens im Leben des
h. Ludgerus (Pertz M. G. II 406) von dessen Mutter erzdhlt. Die
Urgrofsmutter der Heiligen, von Charakter der bosen Grofsmutter
im Ch. au cygne entsprechend — iz furorem conversa, dominabatur
emim tlla furibunda in lola domu, pracefata illa ferox — will ihre
Enkelin die Mutter des Bischofs, weil aus der Ehe des Sohnes
nur Tochter entspringen, in einem Eimer ertrinken lassen. Die
Kleine hielt sich aber, obwohl sie noch nichts Irdisches genossen
hatte, am Rande so fest dals unterdessen eine Nachbarin herbei-
kam und sie rettete. Hanc ergo fortitudiner: lenerrimae puellae ex
divina credimus actam praedestinatione, eo quod ex ea duo episcopr fuis=
sent ortundi, videlice! Liuigerus et et Hildigrimus. Der Vorgang hat
in jeder Bezichung Ahnlichkeit mit der iibernatiirlichen Herkunft
der Fiirsten. Desiderius trdumt nach der Legende der h. Julia
kurz vor seiner Wahl zum Konige, als er unter einem Baume
schlief und eine Schlange sich um sein Haupt wand, dals er mit
dem Diadem gekront werde. Die Sage hat Ahnlichkeit mit der
Gaydonsage (Ztschr. XI 14). Dals die Schlange unter allen Breiten
besonders allerdings in den afrikanischen und orientalischen Reli-
gionen aber auch im Norden als heiliges Tier (sacer in seinem
Doppelsinn) galt ist mehr als bekannt. Diese Sagen sind indessen
von einem allgemeineren Gesichtspunkte zu betrachten um ibre
gehorige Beleuchtung zu erhalten. In allen vorchristlichen Reli-
gionen finden sich mehr oder weniger erhebliche Spuren des
Glaubens an eine Seelenwanderung: ein in der Entwickelung des
Gottesbegriffes neben dem Ahnenkult und im Anschlufs an diesen
hochst wichtiges Moment. Nun gehen zwar die Seelen der ver-
gotterten Abgestorbenen auch in andere Tiere, z. B. vielfach in
Krokodile iiber, ganz besonders aber in Vogel und Schlangen,
offenbar weil die ersteren in nichster Beziehung zu dem Allvater
»Uranos®, die letateren in ebenso naher zur gemeinsamen Mutter
»GHa“ standen,
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Die Erklirung (Hist. poétique 220) zu dem Verse Si fu /a
premeraine de Pepin el de Pange (Doon 5) ist offenbar faule de mieux
gegeben, denn befriedigen konnte die Auffassung der Reali wohl
Niemanden. Es liegt an und fiir sich nahe und scheint auch aus
den Worten Eginhards (omissis incognitis) zu schlielsen, dals es
mehrere Sagen iiber die Geburt Karls d. Gr. gab. Die hier vor-
liegende diirfte in nichster Verwandtschaft stehen mit der Erzihlung
der Bibel iiber den Engel welcher der Sarah erschien und iiber
die Geburt des Isaak unter Anlehnung an heidnische Sagen dieser
Art von denen wir einen Typus im Rigsmil haben. — Die aus
den Reali und sonst bekannteste Version iber Karls Herkunft
(H. p. 224 f) ist mit dem Eintreten eines Engels leicht zu verein-
baren. Sonst scheint mir das Wesentlichste der ganzen Erzihlung
identisch zu sein, wie ich schon frither (Uber einige Ch. de G. des
Lohengrinkr. 1) andeutete, mit der Erzihlung von dem Zusammen-
treffen des Anchises und der Aphrodite auf dem Ida, und dem
dés Konigs Oriant mit einer Waldfee in einer Version des Ch. au
cygne. Andere leicht auszuscheidende Elemente sind die auf Volks-
etymologie beruhende Erzdhlung von dem ,Karren“ und das Ein-
greifen der Verriter. Der Kern dieses letzteren Moments ist
wieder ein adaptierter mythologischer Vorgang. Der Heros wohnt
gegen seinen Willen bezw. ohne sein Wissen einer Person bei die
von einem mythisch-mystischen Verlangen getrieben gerade von
ihm empfangen will. Am deutlichsten tritt das hervor in der be-
kannten Episode des Lancelot (vgl. P. Paris, Rom. de la t. r. V. 308).
Etwas denaturierte Beispiele sind Baud. de Sebourc I 48 Elienor,
im Bastart de Bouillon die Synamondeepisode, Belisent im Amis uud
Amiles, vgl. auch Rosamunda im Paulus Diaconus II 28. Nicht
vergessen darf werden, dals bei der ganzen Darstellung eine ge-
wisse Decenz gewahrt werden mufste. Antike Offenheit wohnte der
Sage urspriinglich inné, mufste aber verhiillt werden. — Von der
einen Darstellung der Jugend Karls hat G. Paris H. p. anerkannt,
dals sie einen Mythus reflektiert. L'hisioire de ’enfance de Char-
lemagne, telle que la raconte la chronigue de Weihenstephan (H. p. 229),
ressemble trop Q& celle de cent aulres héros, depuis Krischna jusqu'd
Roland, pour ne pas avoir un fond mythique: le jeune diew grandit
dans l’obscurité, le plus souvent méconnu, exposé méme par ses parents,
blevé au milien de bergers, de paysans, reconnwu enfin et lriomphant, cest
sans doute encore l'tmage du soleil sortani des téndbres de Dhiver. Si
cette partie du récitl de la chronique bavaroise était Iraduile du fran-
cais, comme la suile, il faudrait modifier le jugemeni porté plus haut
sur notre épopée, mats il est @ pew prés cerlain qu'il nWen est pas ainsi
436).

; )Hierzu mochte ich Folgendes bemerken. In der Chronik von
Weihenstephan finden sich iltere und jiingere Teile nebeneinander,
sie ist eben eine Kompilation. Es ist hochst unwahrscheinlich dafs
der Teil welcher die Jugendgeschichte Karls erzihlt im Wesent-
lichen nicht frinkischen Ursprungs sein sollte. Nur tiefe innerliche
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Verehrung oder allenfalls Abneigung konnten solche Ziige auf
Karl iibertragen. Von der letztefen Alternative ist abzusehen, weil
das Ganze sympathisch gehalten ist. Ich glaube daher dafls die
Episode frankischen Ursprunges ist. Dazu kommt dafls sie sich auf
das Natiirlichste an die vorhergehende Erzihlung anschliefst, nach-
dem einmal die falsche Berta in den Rahmen eingefiigt war. Vor
allem aber scheinen die enfances von Karl, Buovo d’Antona, Aiol,
Doon, schliefslich Baudouin de Sebourc und auch Perceval so viele
verwandte Ziige zu bieten, dals man sie als zusammengehorig gelten
lassen mufs. Schoner und natiirlicher scheint uns das Verbringen
der Kindheit in der Tiefe der Wéilder, in der Einsamkeit des
Landes, an der Brust der Mutter Erde von wo ewig neue Kraft
in die hoheren Schichten des Lebens dringt. Aber als Sonnen-
mythus scheint mir die Version ilter zu sein nach welcher der
Held bei einem feindlichen Fiirsten, aus dessen Gewalt er sich erst
durch List oder Gewalt befreien mufs, aufwichst. Das Durchein-
ander der Elemente ist iberall grols, man vgl. nur die verschie-
denen Phasen des Odipusmythus. Hier verbringt der Held doch
auch seine Jugendzeit an einem fremden Hofe unter offenbar nei-
dischen Genossen. Die Anderung der Reali wire schon dadurch
motiviert dafs Karl noch in den enfances sich eine Gemahlin er-
obert, die er nachdem der Mythus in Romantik iibergegangen war
nur an einem fremden, feindlichen Hofe finden konnte. Nach dem
Gesagten kann ich mich .nicht iiberzeugen dals wirklich zwei inner-
lich verschiedene Klassen der enfances anzunehmen sind. Nun aber
treffen die H. p. 436 angegebenen Kriterien auf Aiol, Doon, Per-
ceval durchaus zu und somit auch auf die allerdings etwas ab-
weichenden Fille vom Karl, Baudouin und Buovo. Ich glaube
darnach ohne Ubertreibung Geburt und Jugend Karls im Epos als
vom Mythus umhiillt bezeichnen zu diirfen.

Im 2. Buche c. 12 erzdhlt Gregor von Childerich dals er auf
sieben Jahre die Herrschaft iiber die Franken verloren habe und
unterdessen in Thiiringen unerkannt durch seine kriegerische Tiich-
tigkeit sich die Liebe der Konigin Basina erworben und nach
seiner Riickkehr mit ihr den grofsen Sohn Chlodowech gezeugt
habe. Dals dieses Kapitel nicht rein geschichtlich ist haben lingst
alle Beurteiler erkannt (zu den bei Rajna, Origini 52 f. angefiihrten
ist noch hinzuzufiigen Giesebrecht in seiner Ubersetzung II). Rajna
(Orig. 145) hat besonders die Identitit dieser Erzihlung mit der
entsprechenden Episode im Floovent nachgewiesen und sie dadurch
in eine unauflosliche Kette mit allen chansons de g. gebracht,
welche dieses Schema aufweisen. Ich stimme dem von R. An-
gefiibrten durchaus zu und fiige noch einige Anklinge an spitere
Epen hinzu. Der zuriickbleibende Vertraute des Childerich den
Fredegar Wiomad nennt sendet seinem Herrn ein halbes Gold-
stiick um ihm anzudeuten, dafs die Riickkehr moglich ist. Dieser
Zug hat Ahnlichkeit mit den Wiedererkennungen geschiedener Gatten
durch halbe Ringe von denen Schambach-Miiller, Niedersichsische
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Sagen 400, 402, 409 eine Reihe von Beispielen geben (Ztschr. XI
204). Die Trennung des Ringes' ist eben ein Symbol des Winters.
Ein Ring, wie ein Rad, besonders ein glihendes, oder wie der
runde Klotz der in England am Weihnachtsabende brannte und
von dem ein Stiick bis zum néachsten Jahre aufbewahrt wurde sind
Symbole der Sonne. Besonders deutlich zeigt sich das in der
Artussage, z. B. im Lancelot, wo durch den Ring der Géttin des
Sees jeder Zauber, schauerliche Finsternis mit unheimlichen Auge
und Ohr erschreckenden Erscheinungen, die Nacht eben, gehoben
wird. Das Goldstiick diirfte den Ring hier vertreten. Ich habe
schon frither (Ztschr, XI 4 ff.) solche gewdhnlich siebenjihrige Fahrten
der Helden als Reflexe eines Odinmythus bezeichnet, nach Grimm,
Schambach-Miiller, Prutz, Mannhardt u.a. — Dieser Wiomad giebt
nun dem Romer Aegidius, welcher wihrend der Abwesenheit des
Childerich die Franken regiert die verriicktesten Ratschlige die
jener getreu befolgt und die ihm natiirlich bald die Herzen der
Franken ginzlich entfremden. Der Redaktor hat wie es scheint
das Stulti sunt Romani, sapienti Franci illustrieren wollen (Orig.
56). In der ganzen Sache kann ich nicht umhin bei aller Ver-
schiedenheit im Einzelnen eine gewisse Verwandtschaft mit der
Hamletsage, wie sie bei Saxo erscheint, zu entdecken, noch eher
aber wohl mit der Gioneepisode in der Spagna rimata. Gione
stellt sich irrsinnig (matfo) und so wirkt er wihrend der Abwesen-
heit des Kaisers in dessen Interesse gegen einen Verriter’in Paris
der ihm Krone und Gemahlin rauben will, bis Karl auf dem Zauber-
rosse eines Damons in einer Nacht aus Spanien zuriickkehrt. Auch
hier komme ich wieder auf jenen Odinmythus (Ztschr. XI 8 f.). —
Bevor ich auf die Besprechung der wichtigsten Person, der Basina,
iibergehe mochte ich noch auf den Mythus hinweisen der sich in
der Sage von dem Ringe in dem Leichnam der Gemahlin Karls
.von dem er sich nicht trennen kann spiegelt. Der Kadaver ist die
winterliche, tote Erde. Der Ring im Munde ist das Ebenbild der
Sonne, welches sie gewissermafsen von den friiheren Umarmungen
in sich trigt, der Keim eines zukiinftigen Lebens. Karl ist an die
Stelle des Sonnengottes getreten der ja auch im Winter die Erde
nicht ganz verlifst, wenn auch seine Umarmungen fruchtlos sind.
Dals die Trennung schliefslich doch erfolgt ist ein die Sage ab-
schlief[sender Zug der dem Mythus natirlich fremd war.

Das Volk verlangte Chlodowechs Geburt besungen zu horen,
wie die des Merowech, der Amaler bei den Gothen u.s. w. Die
Trager des Gesanges hatten dazu ein Schema zur Verfiigung,
welches von der friiheren Religion geboten wurde und schon mit
kleinen Anderungen oft gedient hatte, ein Prokrustesbett dem sich
die Gestalt der Basina einfiigen mufste. Das war die oft variierte
Werbung des Odin-Zeus, in seinen Verjiingungen als Freyr, Sigurd
u. a. Das ist es was ich im Folgenden wahrscheinlich zu machen
habe. — Basina hat Aehnlichkeit mit der Guiborc in der Guil-
laumesage. Wie diese ist sie dic Gemahlin eines Fiirsten, wihrend
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sonst die Heldinnen dieses Schemas gewohnlich Jungfrauen sind.
Sie ist aber auch wie Jene eine Zauberin, indem sie dhnlich der
Guiborc in der Brautnacht allerlei Tiere erscheinen lafst. Das ist
doch schliefslich der Sinn der Erzihlung des Fredegar, denn sonst
konnte sie ja gar nicht wissen was draufsen vorgeht. Dieser Punkt
ist von grofser Wichtigkeit. Wer Zauberin sagt, sagt Gottin. Der
Zauberer stellt sich gewissermalsen noch iiber seine Gotter (vgl.
XI 342). Das Hervorzaubern ist ein Bild, ein Zerrbild des gott-
lichen Schaffens. Von dem Zauberer verlangt der Polynesier, der
Neger, der Indianer Regen, Gedeihen der Friichte, Gesundheit
u.s. w. Man vergottert ihn wie die Fiirsten, besonders nach dem
Tode in dem allgemein verbreiteten Ahnenkult. Freilich wird er
auch oft genug getotet, wenn er kein Heil schaffen kann, aber
seiner halbgottlichen Wiirde thut das keinen Eintrag. Auch den
Fetisch das Symbol der Gottheit zerbricht man wenn er das Gebet
nicht erhort hat, wie in den chansons Karl manchmal das Kreuz
zerbrechen will, wie der sarazenische Fiirst mit dem Gotte des
Blitzes Krieg fiithren will Coronement L. 515 ff., wie ja auch der
Christ Gott flucht (/e Zexécre wvotre Diew, Charles in Madame Bo-
vary). Andererseits suchte man des Zauberers oder der Zau-
berin Kraft in sich aufzunehmen durch Genufs des Fleisches (S7
quis a diabulo deceptus crediderit, secundum morem paganorum, virum
aliqguem aut feminam strigam esse et homines commedere, et propler hoc
tpsam tncenderit, wvel carnem ejus ad commedendum dederit, vel ipsam
commederit, capites sententiae punietur. Cap. Paderbr. 6, Pertz Legum I
48). Religioser Kannibalismus ist noch jetzt sehr verbreitet (Gloatz
956, 975, 988, 994, 1031 u.s. w.). Vielleicht hat er iiberhaupt
nur religiosen Ursprung. Vor allem wiinscht man natiirlich der
Kraft eines halbgottlichen Wesens oder eines Symbols der Gottheit
teilhaftig zu werden (vgl. Ztschr. XII 370). So macht denn Saxo
der die Gottheit euhemeristisch zu erkliren sucht den Odin zu
einem Konig zugleich und zu einem Zauberer, die also der Gott-
heit am nichsten stehen. Hiermit stimmen auch die Ausfiihrungen
von Grimm M.4 861 ff. Wie die Zauberer und Zauberinnen dem
Bittenden subjektiv hold oder unhold sich zeigten, wurden sie ob-
jektiv in zwei Klassen eingeteilt, edle, weissagende Frauen, die die
schonsten Sinnspriiche geben, Wala und Brunhilde in der Edda,
oder in bose, dem Riesengeschlecht angehorige, wobei die Uber-
ginge z. T. noch sichtbar sind oder wenigstens durchschimmern,
wie selbstverstidndlich.

Eie Episode Childerich-Basina hat aber nicht nur Ahnlichkeit
mit dem Cyclus Guillaume d’Orange sondern auch mit der Er-
zihlung von Odin und Rinda bei Saxo (Holder 78 ff). Es handelt
sich vor Allem darum dafs die in der Ferne in der Verbannung
erworbene Basina den grofsen Chlodowech gebiert, wie die Rinda,
Ruthenorum regis filia, den Richer des Balder. Gerade die Mo-
mente aus denen Rajna auf die Identitit des Floovent mit Childe-
rich schliefst, dafs sie beide unerkannt im fremden Lande weilen,
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sich durch ihre Kriegsthaten die Gunst des fremden Konigs bzw.
der betreffenden Frauen erwerben, treten bei Saxo markig hervor:
Othinus os pileo, ne cultu proderetur, obnubens, predictum regem sti-
pendia meriturus accedit. A quo magister, militum effectus, receplo ex-
ercitu, pulcherrimam ex hostibus victoriam retultl. Quem rex ...in
primum amicicie gradum adcivit etc. (78). Auch die Edda kennt
um das gleich zu erwdhnen den Vorgang, Wegtamskwidha 11:
Rindur im Westen(!) gewinnt den Sohn u.s. w. Rinda zihlt zu
den Asinnen, Gylfaginning 36. Zwei Einwinde gegen diese Gleich-
stellung sind leicht zu widerlegen. In der Childerichsage sind zwei
Momente vereinigt die bei Saxo getrennt sind die Verbannung und
Erzeugung des kiinftigen Heros, bezw. der Gewinn seiner Mutter.
Simrock hat die Trennung bei Saxo zu begriinden versucht, indem
er sagt erst nach dem Wiederanfange des neuen Lichtjahres folge
die strenge Kailte, die Verbannung des Odin, die Herrschaft des
Ullerus. Ich halte das fir zu kiinstlich und gewagt. In den
Chansons sind die beiden Schemata meist getrennt, zuweilen ver-
einigt, wie in der ersten Fahrt’ Karls nach Spanien. Sie werden
offenbar frei verwandt. Besonders gern tritt die Trennung be-
kanntlich ‘nach ganz kurzem ehelichen Zusammenleben ein. Nach
meiner Ansicht hat Saxo sie getrennt weil er in seiner weitliufigen
Darstellung beide Motive anbringen wollte und weil ihm viele
Fahrten des Odin wie des Thor vorschwebten. Karl macht ja
auch drei solcher ,,Ostfahrten“, zwei nach Spanien eine nach dem
Orient. Der Unterschied ist ganz harmlos. Vielleicht erscheint
der zweite Einwand erheblicher. Die frankischen Heroen gewinnen
ganz ohne Mihe die Liebe der Heldinnen, Odin aber mufs zur
List (Verkleidung) und schimpflicher Gewalt greifen. Darauf ist
zu erwidern, dals bei Saxo handgreiflich die Tendenz vorwaltet
den Odin in jeder Weise zu schmihen und dafs ihm diese Ge-
legenheit ihn herabzusetzen besonders zusagen mufste, da er die
Sache mit so behdbiger Breite vortragt. Vielleicht aber liegen
noch andere Grinde vor. Wenn er die Verkleidung Odins als
Médchen, welche nach Bugge der Neoptolemossage, entnommen
semn soll, verwerten wollte, so mulste natiirlich eine energische
Weigerung der Geliebten vorangehen. Dann zeigen aber auch die
Gottinnen der Edda zwei Seiten, einmal sind sie schwer zu ge-
winnen, wie Brunhilde, dann wird ihnen wieder grofse Leichtfertig-
keit und Neigung zu Buhlereien vorgeworfen. Es kann dies direkter
Reflex . des Mythus sein, der in Island natiirlich etwas andere
Formen annahm als bei den Franken (Dahn, Urgeschichte I 1235).
Die Identitdt der beiden Sagen kann darnach nicht wohl bestritten
werden. Sie erstreckt sich besonders auf 5 Punkte: Aufenthalt in
einem fernen wilden Lande, Incognito des Heroen, iiberraschende
Thaten im Kriege, Erwerb einer Frau, hohe Bestimmung des Nach-
kommen. Darnach ist die Maoglichkeit ausgeschlossen, dafs die
ganze Erzihlung des Saxo antiken Sagen entnommen ist. Es muls
wenigstens ein Stamm auf den das entlehnte Reis gepfropft werden
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konnte in deutschen und nordischen Sagen vorhanden gewesen
sein. Nebenbei bemerkt ist das bei den sdmtlichen von Bugge
besprochenen Mythen nach meiner Ansicht der Fall, auch bei dem
Baldermythus. Ubrigens scheint Bugge selbst zu empfinden dals
gerade hier seine Beweisfilhrung nicht ganz stichhaltig ist. Was
sich aulser diesen wesentlichen Teilen in der Erzdhlung des Saxo
findet, also besonders die Verkleidung Odins als Weib mag antike
Elemente enthalten. Wenn aber nach Bugge die Verkleidung zu
den urspriinglichsten Gliedern der Sage gehoren und doch das
Ganze entlehnt sein soll, so stinde man allerdings vor einem Ritsel.
Aber alle Verkleidungen Odins als Harbard, im Gesprich mit
Wafthrudnir, alle in den Epen vorkommenden Verkleidungen konnen
doch nicht gut der Neoptolemussage entnommen sein. Gern will
ich zugeben dafs Bugge in diesem speziellen Falle Recht hat wenn
man die Verkleidung als Madchen als spitere Zuthat gelten lafst.
Jedenfalls beruht sie aber dann auch hier nicht darauf, dafs der
Inhalt des Dares und Statius seit Jahrhunderten den Nordleuten in
Fleisch und Blut iibergegangen war, sondern einfach darauf dals
der gewandte und belesene Saxo sie direkt entlehnt hat, um den
von ihm immer geschmihten Odin wieder einmal in ungiinstigem
Lichte erscheinen zu lassen.

Eine wichtige Rolle spielt bei Saxo der Rosthiophus Phinnicus,
besonders wenn nach der ilteren frinkischen Sage die beiden
Fabrten zusammenfielen. Er prophezeit Odin dals er von der
Rinda den Richer des Balder gewinnen werde, wirkt also als Haupt-
helfer in Odins Interesse. Nach Bugges Angabe hat Propst Fritz-
ner diesen finnischen Rofsdieb mit dem zauberkundigen Basin, der
auch Rosse stahl, zusammengestellt, eine Vermutung der ich durch-
aus beistimme und die ich von anderen Gesichtspunkten beleuchten
werde (Bugge, iibers. v. Brenner 148). Der Diebe die mit Heroen
und mit Odin so vertraut verkehren kennen wir aulser diesem Rols-
dieb mehrere, Maugis, Basin-Elegast, den halbgéttlichen Galopin
(Ztschr. XI 338), die Diebe in Parise la duchesse (XI 207). Dals
sie Windgotter sind habe ich in meinem Aufsatze iiber Renaut zu
beweisen versucht. Dazu wiirde passen dafs sie gern Rosse stahlen,
denn die wilde Jagd ist ja ihre Domine, wobei Rofsschenkel aus
der Luft herabgeworfen werden. Die Winddidmonen sind dem
Gotte des Sommers, der Sonne naturgemils bald freundlich, bald
feindlich, daher die unklare Stellung der vier Haimonskinder, des
Basin-Elegast, der Kyklopen gegeniiber dem Sonnenhelden Herakles.
Die Rolle des Basin welcher Karl in der bekannten Weise rettet
als die Pairs ihn ermorden wollten fasse ich folgendermalsen auf.
Bei Eintritt der schlimmen Jahreszeit suchen ein oder mehrere feind-
liche Dimonen den Gott des Sommers zu toten, zu vertreiben
oder zu verbannen. Man vergleiche &gyptische, griechische und
germanische Sagen, auch Ztschr. XII 366 ff. Die Wendepunkte der
Jahreszeiten sind in unseren Breiten die Perioden der Aquinoctial-
winde, welche die Sommerwirme entfiihren und wiederbringen. Im

Zeitachr, f. rom. Phil. XIV, 23
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Mythus retteten darnach die Damonen der Stiirme den sommer-
lichen Gott, den Himmelsgott im Allgemeinen, vor den sein Leben
bedrohenden winterlichen Michten, die in der Sage als bose Viter,
Briider, Vassallen u. s. w. sich reflektieren. Es scheint iiberall ein
Schwanken zu walten, ob man diese diebischen Dimonen freund-
lich oder feindlich auffassen sollte; Basin galt als Karls Feind, denn
nach einer Version war er von ihm verbannt worden, wie Maugis,
und der finnische Rofsdieb war sonst als Zauberer und Jotun (nach
Bugge) wohl auch nicht gerade ein Freund des Odin. Die Her-
leitung des Rostiophus aus Proteus erscheint Bugge wohl selbst
etwas gewagt, was bleibt auch schliefslich noch von dem griechi-
schen Namen, wenn die Volksetymologie so vollstiindig gesiegt hat?
Dafs der Jotun gerade durch Prophezeihung Odins Interesse
fordert, mag entlehnt sein, wahrscheinlich kommt mir diese An-
nahme bei der bekannten Weisheit der Jotunen nicht vor.

Die Motivierung der Verbannung des Childerich bei Gregor
und Fredegar gehort wohl auch der Sage an. In gesellschaft-
licher Beziehung war man Fiirsten gegeniiber wohl nicht so pein-
lich. Macduff sagt zu seinem Fiirsten yox may convey your plea-
sures in a spacious plenty. Den Negerfiirsten ist iiberall die Poly-
gamie gestattet. Viele Ethnologen haben ja ein jus primae n. bei
halbcivilisierten Volkern zu Gunsten der Fiirsten finden wollen.
Nach Germ. 18 waren die Germanen hier auch mehr als nachsichtig.
Dals die dem Childerich zur Last gelegten Ausschweifungen als
Sage aufzufassen sind, glaube ich annehmen zu diirfen. Childe-
rich und sein Sohn Chlodowech herrschten an der Somme und
Maas und wenn es schon an sich wahrscheinlich ist dals die Franken
ihre Sagen aus ihren alten Sitzen mitgebracht haben, so liegt es
besonders hier nahe anzunehmen, dals eine diese Fiirsten betref-
fende Sage in ihrem Stammlande entstanden ist. Recht eigentiim-
lich scheint es mir nun dafs an der Somme und Maas auch die
ganz dhnlichen (Rom. XIII 603) Hugues Capet und B. de Sebotirc
betreffenden Sagen lokalisiert sind, und ich habe schon gelegentlich
angedeutet dals die Spanier ihre Don Juan-Sage, welche soviel ich
weils erst etwas nach der Reformation erscheint, aus dem siidlichen
Belgien entlehnt haben konnen. Diese Erscheinung findet eine
durchaus befriedigende Erklirung in meiner Ansicht iiber die Sage
von den Haimonskindern (vgl. die Ausfihrungen Ztschr. XI 201 f,,
Uber einige ch. des Lohengrinkreise 10—13). Ahnliche Sagen
finden sich freilich auch anderswo. Dafs aber z. B. die Lukretia-
sage von den hier besprochenen charakteristisch verschieden ist,
wird wohl unbedenklich zugegeben werden, ebenso die von Frede-
gar kurz vorher (III 7) erwahnte Beleidigung des Lucius in Trier
durch den imperator Avitus.

Ich komme zur Erorterung der Hauptfrage, ob der Gewinn einer
Frau in der bekannten eigenartigen Form als Reflex eines Sonmnen-
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mythus angesehen werden darf, und ich glaube sie bejahen zu
konnen.

Alle Religionen — die drei grofsen expansiven lasse ich aus
dem Spiel, schon weil es uns hier nur auf die europdischen an-
kommt — sind Naturmythen. Dariiber sind Philosophen, Theo-
logen, Anthropologen einig. Ein Zwiespalt fingt erst da an wo
die einen behaupten dals die Urreligionen den Zustand des Ab-
falles von einer Uroffenbarung bezeichnen, die anderen dagegen,
dafs die Annahme einer urspriinglichen Vollkommenheit nicht ge-
rechtfertigt ist. Ich fihre Pfleiderer an, welcher nach eingehender
Wiirdigung der bekannteren philosophischen Systeme tiber die Ur-
religion, iiber den Stoff an den die Einbildungskraft die religiosen
Gefiihle bei ihrem ersten Auftauchen ankniipfte, bemerkt: ,es kann
offenbar kein anderer sein als derjenige, welcher dem Menschen
auf dieser urspriinglichsten Stufe der Natiirlichkeit iiberhaupt allein
zu Gebot steht, die dufsere Welt, die sinnlich wahrnehmbaren Gegen-
stinde und Vorginge der Natur . . . Wie wire es daher anders
moglich als dafs sein Abhingigkeitsgefiihl sich auf die sein Inter-
esse in jeder Beziehung fesselnden Gegenstinde und Vorgiange der
Natur richtete, dafs also diese Gegenstinde ihm zu Gottersymbolen,
diese Vorginge zu Gottergeschichten oder Mythen wurden ?“
(die Religion II 81). Gloatz (Spekulative Theologie 1883 I 85 f) *
giebt kurz folgende Hauptentwickelungsstufen des religiosen Be-
wufstseins an: Vorwiegender Ahnenkult — aber immer in Ver-
schmelzung mit Naturmythen — bei den afrikanischen Volkern,
reichere Mythologie bei den Malayen, Sonnen- und Himmelskult
bei den Ostasiaten, Gestirndienst der Westasiaten, Himmelsmythos
der Indogermanen. Die Lektiire dieses Werkes ist allen denen zu
empfehlen, welche wie Rajna (Origini 8) glauben, dafs die Furcht
keinen grofsen Einfluls auf die Bildung der Religionen gehabt
habe. — Bastian (Heil. Sage der Polynesier; Einl. bes. S. 3) nennt
das Werden der Mythen ,die mikrokosmische Wiederschopfung des
Makrokosmos“. Die Annahme einer urspriinglichen Vollkommenheit
beriihrt die ethnologischen Thatsachen nicht. Der Hauptpunkt ist
der Ubergang voun der Religion zur Epopee. Rajna behauptet es
lige ein Abgrund zwischen Mythus und Epopee (10), nach meiner
Ansicht sind Mythus und Epopee urspriinglich Eins, bei der fort-
schreitenden Entwickelung des Gottesbegriffes gingen sie weiter und
weiter auseinander und schliefslich drang der reinere Gottesbegriff
in so weite Kreise dals eine Epopee iiberhaupt nicht mehr mog-
lich war und das Kunstepos ihre Stelle einnabm. Der Gottesbegriff
wird, wie Rajna erklirt, die Epopee ist aber von vornherein ein
abgeklirtes, litterarisches Gebilde, welches in vorlitterarischer Zeit
im Gedichtnis, spiter in der Schrift fixiert ist. Der Mensch, der
Held, ist anthropomorphisch &lter als seine Gétter, im Epos aber,
welches immer das Werk eines reflektierenden Kiinstlers ist, er-
scheint die Gottheit als die &ltere Macht, der Heros als ihr Kind
oder Schiitzling. Der Mensch versetzt intellektuell sich in den

23%
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Makrokosmos, er schafft sich eine neue Sonne indem er sie iiber-
legen und handeln lifst wie er, neue Naturmichte indem er ihnen
Selbstbewufstsein beilegt. Materiell aber versetzt er seine Vorfahren
vor allem aber die seiner Fiirsten, in die kosmischen Potenzen oder
in die Tierwelt; daher belebt sich fiir ihn Himmel und Erde, Wald,
Gebirge und Flufs mit Geistern, wohlthitigen oder bosen, die
letzteren iiberwiegen, je tiefer der allgemeine Stand der Entwicke-
lung des Stammes ist. Die Ahnen aber leben weiter wie hier, sie
gebrauchen Speise und Kleidung, Waffen, Diener und Frauen, sie
kdmpfen, lauern ihren Feinden auf, schiitzen und lieben. Wenn
also ein Dichter einen lebenden Fiirsten besingen wollte so konnte
er ihn nicht anreden denn als Sohn eines Gottes und wenn er ihn
nur etwas idealisieren wollte, so mulste er ihn doch den Sohn des
Sturmes, des Flusses, bei grofserer Devotion Sohn der Sonne
nennen, wie der Hofpoet von Dahomey seinen Herrn. Was er
also auch besang, es waren religiose Handlungen, pries er seine
Siege so waren die Feinde Gegner des guten Damons oder seines
Sohnes, schwarze Michte; besang er seine Herkunft selbst so war
seine Mutter Genius einer milden, giitigen Macht, des Mondes, des
Landsees, des ruhigen Meeres, vor allem aber die Erde selbst, Gda
die urspriinglich mit dem Uberhimmel, Uranus, vereint gedacht wurde
(Heil. Sage 100). Die polynesische Aphrodite Brilai (ib. 109) wohnt,
wie die griechische Gottern und Menschen bei, und von ihr geht
eine ,theogonische Kosmogonie und zugleich eine Heroogonie“ aus.
Fiir die afrikanisch-polynesischen Stimme fliefst also Mythus und
Epopee ineinander.

Aber auch in den indogermanischen Epen ist Mythus —
Religion und menschliches Handeln aufs innigste verkniipft. In
keinem Epos wirkt der Held mit freier Selbstbestimmung. Stets sind
die treibenden Krifte iibernatiirliche. Im Homer sind es die Pfeile
des Apollo und die Beratungen der Gotter, in den Nibelungen die
Thatsache dals Siegfried bei der Vermihlung der Brunhilde ge-
wissermalsen als Heimdall-Rigr auftritt und die Erinnerung an
Odins Bestrafung der Brunhilde; in der Ch. de Rol. hat der ganze
Zug religiose Motive — das ergidbe sich wenn es sonst nicht klar
genug gesagt wiirde schon aus den Schlufsworten wo Karl gegen
seinen Willen geheilsen wird eine dhnliche Fahrt zu unternehmen —
und im Einzelnen haben die Heroen Schwerter von Gott, wie sie
Odin verschenkte, ein Engel tritt im entscheidenden Kampfe auf,
wie eine Walkiire. Der Verrat diirfte auch mythisch sein, er lafst
sich jedenfalls geschichtlich nicht erkliren, rein menschlich auch
nicht — der Versuch den ich selbst in dieser Beziehung gemacht
habe, beruhte auf ginzlicher Verkennung des Unterschiedes der
primitiven und modemen Poesie, der Poesie die vom Allgemeinen
zum Besonderen geht und der des Cervantes und Shakespeare, die
nmgekehrt verfihrt, kurz gesagt der des Makrokosmos und des
Mikrokosmos. — Dafs diese Bemerkungen iiber die religiosen Haupt-
motive eines Epos richtig sind, wird am besten bestitigt durch die
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Auffassung welche Virgil, Tasso, Milton, Klopstock deutlich kund-
geben.

Und wenn nun endlich das Epos die reine Geschichte wire,
dann miifste erst recht die Verbindung von Religion und Herrscher-
wirde eine enge sein. Uberall finden wir den Zauberer neben
dem Héuptling, den Priester neben dem Konige. Auffallen werden
uns nur solche Perioden in der Geschichte wo dieses Band zer-
rissen wird, sie prigen sich wegen der ihnen eigenartigen Kédmpfe
dem Gedéichtnisse mehr ein, aber normal sind sie nicht. Nun will
ich gern zugeben dals fiir gewohnlich der ,Egoismus“ wie Rajna
irgendwo bemerkt in der Geschichte das bewegende Moment ist
ist und der Priester nur sekundiert. Dabei ist aber nicht zu iber-
sehen, dafs der Egoismus wenigstens als Euddmonismus von dem
abstrakten Dogma abgesehen auch in jeder Form der Religion so-
fern sie von Menschen geiibt wird eine [Hauptrolle spielt, und dafs
jedenfalls in einer litterarischen Darstellung jedes grofsen Ereig-
nisses wenn sie fiir eine grofsere Menge berechnet ist der Redaktor
immer den allgemeinen religiosen, philosophischen Gesichtspunkt
voransetzen mufs und voransetzt, der natiole, der Stammes- oder
Racenegoismus reicht nie ganz allein dazu aus die malslosen Opfer
neben dem erreichten Resultate als begriindet hinzustellen Darum
ist auch in der ganzen Geschichte, d. h. in der Darstellung des
Geschehenen die Religion das wichtigste Objekt so bald die Vor-
géinge zeitlich von uns hinreichend entfernt sind dafs unsere per-
sonlichen Interessen in keiner Weise mehr beriihrt werden, also
nicht bei den Griechen, wegen der Kunst, und nicht bei den
Rémern wegen ihres Rechts, oder auch der Kirchengewalt. Bei
allen orientalischen Volkern interessiert uns ihre dulsere Kultur ge-
wifs auch, aber in weit hoherem Grade ihre Religion. Die religio-
sen Anschauungen der Veden, die Reformation des Budha, der
Feuerkultus und Gestirndienst sind fiir unser Wissen unendlich
wichtigere Objekte als alle Kampfe der Dynastieen, und die Er-
oberungen grofser Provinzen. Dafs es iiberall berithmte Krieger
gab, d.h. auf die Menge auch #ufserlich fascinierend wirkende
Intelligenzen offensiven Naturells, ist selbstverstindlich fiir uns, und
ist von dem Augenblicke ihres Hinscheidens an als das minder
Wichtige aus dem Gedéichtnisse der Menschen langsam aber sicher
entschwunden; nur die Namen blieben haften, die die Dichtung
mit dem Gottlichen in Verbindung brachte.

Nach diesen allgemeinen Bemerkungen fithre ich nun auf
Grund der Annahme eines Uranos-Gdamythus fiir die mythische
Auffassung der besprochenen Episode folgende Griinde an. In
der antiken Mythologie tritt die Bedeutung der Verbindungen von
Gottern und Géttinnen, von Heroen mit gottlichen Wesen oder
Halbgottern u. s. w. noch ziemlich klar hervor. Bald wird die Braut
erkimpft, bald durch Gewalt und List, bald durch List allein ge-
wonnen. Ganz dhnlicher Art wenn auch weniger zahlreich und
kiirzer berichtet sind die Liebeleien Odins auf welche in der Edda
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wiederholt hingewicsen wird. Da nun die Heroen in beiden Ge-
bieten von den Gottern ihren Ursprung haben so sind ihre Kdmpfe
gegen feindliche Viter oder Briider in deren Gewalt sich die ihnen
geneigten Schonen befinden wohl ebenso zu erkliren wie bei den
Griechen. Der historische Name wurde in das feste Schema ein-
gefiigt und kleine Anderungen vorgenommen; iibermilsig haben
sich die Redaktoren nicht angestrengt. Das meiste that fiir sie die
lebendige Tradition die sich besonders in zwei Richtungen erhielt.
Die Fiirsten haben wie aus Tacitus klar hervorgeht ein ihnen gern
zugestandenes Deflorationsrecht oder wenn man will (Schmidt
Ztschr. fir Ethnologie 52 und sonst) ein ihnen aufgedringtes Onus
dieser Art. Die Beispiele aus halbwilden Stimmen sind bekannt
genug. Sie galten eben als Nachkommen jenes allgemein arischen
Himmelsgottes dem auch in dieser Beziehung alle Wesen unter-
than waren. Eine zweite Art der Tradition erhielt sich in den
Frihlings- und sonstigen Festen, wo die Verbindung eines ménn-
lichen und weiblichen Prinzips deutlich durch Menschen symboli-
siert wurde. Hier konnte man sehr gut nicht nur eine Analogie
sondern die wirkliche Quelle dieses Schemas suchen. Diese Jahres-
feste sind von Mannhardt (F. u. W. K. I) im 4. und 5. Kapitel
S. 311—496 ausfiihrlich besprochen worden (vgl. Ztschr. XII 366).
Uberall ist wesentlich ein Paar als Symbol der Sonne, des Himmels,
und der empfangenden Erde, meistens auch die Vorstellung von
einem Kampfe in milderer oder schirferer Form um den Besitz
des weiblichen Symbols. Diese Feste sind in ganz dhnlicher Weise
durch Jahrtausende begangen worden. Es ist ja gerade der Grund-
zug des Mannhardtschen Werkes dals er die heute hoch vor-
handenen Erscheinungen durch die Jahrhunderte in Verbindung
setzt mit antiken Sitten und Festen, wobei ja selbstverstindlich viele
Glieder fehlen, aber die Elemente sind so einfach dals man solche
Feste auch nach halben Andeutungen unbedenklich annehmen darf.
Die franzosische Kritik hat dies auch ausdriicklich anerkannt (z. B.
Revue celtique 1lI 502 Gaidoz) und nur bedauert dafs in Frank-
reich auf diesem Gebiete so wenig geleistet werde und dafs Mann-
hardt fiir franzosische Sitten direkt sammeln mufste. Ausdriickliche
Zeugnisse dals derartige Feste gefeiert wurden glaube ich in den
Kapitularien zu finden (vgl. auch Gieseler Kirchengeschichte I 2,
455 tiber Concilienbeschliisse die darauf hinweisen). Die folgende
Stelle (vgl. Ducange, brunaticus, maida) scheint sich auf den Anfang
des neuen Lichtjahres zu beziehen: De pravos illos homines qui
brunaticus colunl, et de hominibus suis sublus maida cerias incen-
dunt, et volos wovent ... (cap. Longobard. a 786 Pertz legum. I 51).
Ganz besonders aber glaube ich hier solche Stellen verwerten zu
diirfen wo von spurcitice gentilitalis (z. B. Pertz I 33) die Rede ist,
oder von spurcalibus in Februario (19), weil diese Ausdriicke doch
immerhin den Gedanken an geschlechtliche Dinge nahe legen;
und dals die Friihjahrsfeste zur Zeit der Menschenopfer weniger
zart gefeiert wurden als heute, darf man wohl annehmen. Diese
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Volksfeste an den Wendepunkten der Zeiten waren wohl, wenn man
nach den Gebriuchen der am tiefsten stehenden Volker schliefsen
darf, die erste instinktive Regung des religiésen Volksbewufstseins,
sie haben sich, wie aus den Uberlieferungen klar erhellt am
zihesten erhalten, als Erinnernng an die grofste Kulturthat vor-
christlicher Zeit an die Schopfung einer Religion. Ihr Einflufs auf
alle drei Gattungen der Dichtung ist nach meiner Ansicht evident,
auf die Lyrik unbestritten, auf die Dramatik, die aus ihnen erwuchs,
auf die Epik in den beiden Punkten: Kampf gegen die Verriter,
Kampf um die Fiirstin.

Was nnn die von Rajna (O. 81) wie es scheint doch zum Be-
weise fiir die von ihm aufgestellte Behauptung dafs die Heroen sich
eine Frau erobern d. h. rauben, aus der Geschichte der Longo-
barden entnommenen Beispiele angeht so sind sie alle drei wohl
kaum mit unserem Falle zu vergleichen. Um die Theudelinde fiir
Authari zu werben geht eine Gesandtschaft nach Baiern, der sich
der Brdutigam unerkannt anschliefst. Das erste war der regel-
rechte Weg bei fiirstlichen Heiraten, Gregor bietet solche Fille
ohne alles phantastische Beiwerk in Menge (u. a. IV g, 25, 26, 27,
28, 38, VI 18, 34, vgl. IX 16, 20, 25). Als germanische Fiirsten
auf romischem Boden Herrscher geworden suchten sie sich nicht
nur die Rechte sondern auch das duflsere Auftreten der Imperatoren
anzueignen, was mit beinahe greisenhafter Niichternheit durch-
gefiihrt bei den Ehen alle Romantik ausschlofs. Die sagenhaften
Zige bei dem Werben um die Theudelinde hat Paulus deutlich
genug den Berichten Gregors iiber Basina und Chlotilde ent-
nommen und durch kleine Anderungen die Sache des Geheimnis-
vollen und Wunderbaren vollstindig entkleidet. Ebensowenig geht
der Raub der Rosemunda uns hier etwas an. Sie hat nicht die
mindeste Ahnlichkeit mit den Heldinnen des 3. Schemas. Die
ganze Erzdhlung des Paulus dreht sich iiberhaupt nicht um sie die
als kinderlos hier gar nicht in Betracht kommen konnte, sondern
um den als Becher benutzten Schidel und um die Rache fiir diese
Entweihung des Todes die dem Christen allerdings etwas grauen-
volles war. Die Erzihlung spiegelt jedenfalls alte Sitte wieder, in
Afrika findet sie sich noch hiufig genug, und insofern ist sie ja
wertvoll, aber nicht fiir unseren Fall. Uberhaupt konnte sich eine
solche Sage bei den Longobarden nicht festsetzen, weil ja fort-
wihrend neue Dynastien aufkamen und durch die hiufige Kinder-
losigkeit der Konige gefihrliche Unsicherheiten in der Thronfolge
eintraten. Hitte Theudelinde einen Chlodowech geboren, so wiirde
Paulus wohl im Volksmunde eine bessere Sage iiber ihre Hochzeit
gefunden haben, die er jetzt mitteilt ist ein Produkt der Gelehr-
samkeit. — Schon in den iltesten Zeiten wurden die Werbungen der
Konigssohne oder Tochter wie die Schwertleite der edlen Jiinglinge
in den Gauversammlungen mit einer gewissen Feierlichkeit begangen
(Dahn, Urgeschichte I 89, vgl. Konige der Germ. 1 18). Aus dieser
Sitte konnte man auf eine Verherrlichung des Frauenraubes nicht
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wohl gelungen, am wenigsten auf eine so komplizierte eigentiimliche
Form der Eroberung wie sie in der Siegfriedsage vorliegt, die Rajna
doch auch von den anderen Fillen nicht trennen will (Origini 80).
Ich bleibe somit auch hier bei meiner frither (XI 4 ff.) gedufserten
Ansicht. Die Epopee hat fast iiberall einen historischen Kern, der
Helden Name, Kampf und Erfolg sind Thatsachen, aber die Volks-
sage hat sie mit dem Schimmer des Gottlichen umgeben. Ihre
Abstammung von den Gottern lifst sie auch fiir ihre Sohne eine
gottliche Mutter gewinnen, ihre Kidmpfe in der Nihe sind gegen
finstere Michte gerichtet, in der Ferne sind sie den Fahrten der
Gotter ebenbiirtig.

G. OSTERHAGE.
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