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Vorwort.

Zu den im ersten Bande dieses Werkes , Baumkultus der
Germanen und ihrer Nachbarstimme“ vorgefithrten Vorstellungen
und Gebrduchen weist das vorliegende Buch, den -einzelnen
Kapiteln desselben folgend, griechische, romische und vorder-
asiatische Seitenstiicke auf. Buchhiindlerische Riicksichten ‘em-
pfahlen eine Anzahl auf die antiken Ackerbaukulte (Lityerses,
Eleusinien, Thesmophorien, Chthonien, Buphonien, Octoberro8,
Lupercalien) beziiglicher Aufsitze fiir eine nichstfolgende besondere
Verdffentlichung ! zuriickzulegen; diese Fortlassung bot zugleich
den Vorteil, eine groBere Conformitéit mit dem ersten Teile her-
stellen zu konnen.? Die Darstellung ist so gehalten, daB sie
auch als selbstindiges Ganze aus sich selbst verstindlich bleibt:
einem eindringenderen Studium ist die Nachpriifung der aunfge-
stellten Behauptungen jedoch durch fortlaufende Verweisung auf
die entsprechenden Untersuchungeun und Tatsachen im ersten Teile
erleichtert.

Wer die Schwierigkeit aus Erfahrung kennt, die es macht,
fiir das Ganze solcher Einzeluntersuchungen, wie sie in meinem
Werke vereinigt sind, eine allen theoretischen und praktischen

1) Vgl. ,Mythologische Forschungen“ aus dem Nachlasse von W. M.
hg. von Hermann Patzig. StraBburg 1884

2) Auf den folgenden Blittern ist derselbe stets unter der Bezeichnung
Bk. angezogen. .

a¥
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Anspriichen geniigende Aufschrift zu finden, wird mit Nachsicht
beurteilen, daB der Titel meines Buches nicht genau mit dem
Inhalte sich deckt. Ich weiB recht wol, daB er streng genommen
nach der einen Seite hin zu weit, nach der anderen zu eng
gegriffen ist. Was das erstere betrifft, so erschopfen meine Dar-
legungen den Umfang des europédischen Baum- und Waldkultus
nicht. Wenn ich jedoch mit dem Tropus der Synekdoche den
Namen des Ganzen fiir den wichtigsten Teil in Anspruch nahm,
withrend ich nur diejenigen Vorstellungen und Gebrduche ge-
schildert hatte, welche nach meiner Ansicht auf die Grundvor-
stellung der Baumseele und die daraus abgeleiteten bezw. mit ihr
verbundenen Begriffe der Baum- und Waldgeister entweder zuriick-
gehen oder mit denselben verkniipft sind, so habe ich keinen Augen-
blick verkannt, weder, daB noch einzelne abseits liegende Arten
von Baumverehrung vorhanden waren und sind, die aus ganz
anderen Gedankenkreisen ihren Ursprang nahmen (z. B. gewisse
Fille der Heiligung von Béumen im Dienste von Gottern), noch
habe ich eine reich entwickelte mythische Botanik leugnen wollen,
welche Biumen und anderen Pflanzen teils wegen auffallender
Eigenschaften oder zur Erkldrung dieser Eigenschaften, teils
infolge ihrer mannigfaltigen Verwendung zur metaphorischen
Bezeichnung anderer Naturgegenstinde oder geistiger Begriffe
eine Stellung in Sitte und Sage anweist. Da aber diese Gebilde
in iiberwiegender Mehrzahl nicht sowol Zeugnisse fiir die Ver-
ehrung der Baume, als fiir die Verwendung von Béumen in Kultus,
Zauber und Aberglauben gewihren, glaubte ich sie mit gutem
Rechte aufier Betracht lassen zu diirfen. Zu eng aber kann der
Titel Baumkuwltus erscheinen, einmal deshalb, weil ich in meinem
Buche mich nicht allein mit den Kultgebrduchen beschiftigte,
sondern auch in ebensobreiter Ausfiihrung mythische Vorstellungen
behandelte, welche aus derselben Wurzel wie jene erwachsen
sind; sodann, weil ganze Abschnitte des Werkes (die auf die
allgemeinen Vegetationsgeister, die Sonnwendfeuer, das Braut-
lager auf dem Ackerfelde, Pflugziehen u. s. w. beziiglichen) nicht
eigentlich unter die Kategorie der Baumverehrung fallen, sondern
nur wegen des engen Zusammenhanges der in ihnen dargelegten
Anschauungen und Sitten oder wichtiger Teile derselben (vgl.
z B. den Maibaum, die Laubpuppen im Sonnwendfeuer)
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mit den in den iibrigen Kapiteln besprochenen Traditionen
herangezogen sind. Sie dienen eben zur Vervollstindigung, ohne
daB ich damit sie alle ihrem gesammten Inhalte nach aus der
Grundvorstellung der Baumseele oder einer Personification der
vegetativen Natur abgeleitet wissen mochte. Dies zur Vor-
beugung von etwaigen MiBverstdndnissen. Den richtigen Gesichts-
punkt fiir dasjenige, was ich mit meinen Auseinandersetzungen
bezweckte und erstrebte, wird der Leser durch die Darlegung
gewinnen, daB und wie die verdffentlichten Untersuchungen von
der Ausfiilhrung eines groBeren Planes, dessen Verwirklichung
teils in mehreren fertig ausgearbeiteten Manuscripten, teils im
Stoffe mehr oder minder abgeschlossen daliegt, nur einen Teil
ausmachen. Diese Darlegung glaube ich dem Publicam schuldig
zu sein, selbst auf die Gefahr hin, dadurch den mich bedriickenden
Abstand meines Wollens vom Konnen ans helle Licht zu ziehen.
Wenn ich mir erlanbe, dabei einige personliche Verhéltnisse
anzudeuten, so geschieht es, weil die in Rede stehenden Arbeiten
so enge mit meinem Leben verwachsen und in der Art ihrer
Ausfilhrung so sehr durch die Geschicke desselben beeinfluBt
sind, daB eine gerechte Beurteilung ohne einige Kenntnif der
bei ihnen mitwirkenden subjectiven Factoren kaum mdglich zu
sein scheint.

Schon frithe ist in mir ein Gefallen an mythologischen
Gegenstinden begriindet worden. Als Knabe lange Zeit an ein
Streckbett gefesselt, das dem Ubel, welches das groSe Hemmni8
meines Lebens zu werden bestimmt war, nur weitere Ausdehnung
gab, nahm ich in freien Stunden die hehre Wunderwelt der
griechischen Gotter- und Heroengestalten aus Beckers meister-
hafter Wiedererzihlung in meine Seele auf, um sie auf meinem
Lager mit lebhafter Einbildungskraft in mir weiter zun ver-
arbeiten. Zudem von Jugend auf durch ungewdhnliche Kurz-
sichtigkeit einer scharfen Erfassung der Dinge auBer mir beraubt,
wurde ich auf die innere Welt der Phantasie zuriickgeworfen und
gewdhnte mich, ihre Gestalten auseinanderzuhalten und unter
verschiedenen Verhiillungen wiederzuerkennen. Als angehender
Jiingling lernte ich wihrend der durch meinen Gesundheitszu-
stand notig gewordenen Schulfreiheit eines Sommerhalbjahrs im
griinen Wald und am rauschenden Meeresstrand zugleich Milton,
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Ossian und eine nordische Mythologie kennen. Der Wunsch, einem
befreundeten Dinen Widerpart zu halten, der mir, dem geborenen
Schleswig-Holsteiner, als auszeichnenden Vorzug seines Volkes
wieder und wieder dessen herrliche Gotterwelt vorhielt, ver-
anlaBte mich, mich um J. Grimms ,deutsche Mythologie“ zu
bemiihen. Es waren die Sommerferien; der Augustapfelbaum
inmitten unseres Gartens warf mir seine rotbackigen Friichte in
den SchoB. So habe ich, damals Secundaner, das schwererrungene
Meisterwerk von Anfang bis Ende gelesen — und die Richtung
meines Lebens war entschieden. Die Verhéltnisse, unter denen
ich aufwuchs, zeitigten in mir frilhe im Gegensatze zu meiner
starr preuflischen Umgebung eine entschieden nationale Denk-
weise und ein lebhaftes Interesse an den verschiedenen Ge-
staltungen religiosen Lebens. So betrat ich 1851 die Schwelle
der Universitit mit dem Wunsche, durch das Studium der Alter-
tiimer unseres Volkes in dessen innerstes Wesen einzudringen
und mich tiichtig zo machen, vor allem Grimms mythologische
Forschung weiterzubilden. Mein Schicksal fiihrte mich nach
Berlin; ein Collegienheft von Lobecks Griech. Mythologie und der
Mythologus von Buttmann waren meine Reisebegleiter. Lachmann
war kiirzlich gestorben; des Leiters entbehrend erfuhr ich manche
Anregung, aber in der Hauptsache blieb ich auf mich selbst
angewiesen, und das auBerordentlich geringe Ma8 meiner durch
den Korper gehinderten Leistungsfihigkeit notigte mich bei in die
Weite strebendem Interesse immer wieder zur Beschréinkung, und
filhrte mich stets zur Mythologie als dem Mittelpunkte zuriick,
auf den alle meine sprachlichen und sachlichen Studien Beziehung
gewannen.

Als Lernender blieb ich selbstverstdndlich lange Zeit vollig
unter dem Einflusse derjenigen Méanner befangen, deren Forschungen
damals der jungen Wissenschaft nene und vielverheiBende Wege
und Ziele zu eroffnen schiemen. Das waren, auBer J. Grimm
selbst, vorzugsweise A. Kuhn und W. Schwartz. Ich lebte mich
ginzlich in den Gedankenkreis ilrer Erirterungen hinein und
teilte auch die Irrtimer, welche diesen ersten YVersuchen auf
neuem Boden naturgemidf anhafteten.

Grimms grundlegendes Meisterwerk ist ebensowenig, als
alle sonstigen historischen Gebilde, unvermittelt in die Erscheinung
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getreten. Schon seit dem Reformationszeitalter hatten, teils im
Interesse einer Erlduterung des Abgtttereiverbots im Katechismus,
teils aus humanistischem oder aus nationalantiquarischem Be-
streben, Minner wie Miletius, Agricola, Porthan, Arnkiel,
Déderlein, C. Schiitz, Mone und Finn Magnussen vereinzelt
Aberglauben, Briuche und Sagen als Reste heidnischer Mytho-
logie erkannt und benutzt.

J. Grimms mit wunderbarer Combinationsgabe ausgeriisteter
Genius, der zugleich auch kindlich und naiv den Geist des Alter-
tums nachzufiihlen verstand, hat zum erstenmale in groBartigstem
Umfang derartige Quellen in ein Bette geleitet, mit den spirlich
erhaltenen unmittelbaren Zeugnissen iiber deutsches Heidentum
verbunden und in Zusammenhang mit der von ihm zu historischem
VerstindniB gebrachten Sprache, mit den Sitten und Lebens-
anschauungen unserer Vorzeit und der Mythologie des ver-
wandten Nordens gesetzt. Da erst war das Ei des Columbus
gefunden und den Nationen ein Weg vorgezeichnet, der sie iiber
ein weites Mare incognitum in das goldene Land ihrer eigenen
Kindheit zu leiten und durch Ausdehnung ihrer Selbsterinnerung
bis in eine ferne Periode riickwiirts ihrem Leben und ihrer
Personlichkeit ein ansehnliches Stiick hinzufiigen zu konnen schien.
Vor den Augen der staunenden Zeitgenossen stieg nun ein Bild
der altgermanischen Religion empor, in den Hauptsachen so
zutreffend, daB es fir immer das zu entwickelnde und zu ver-
bessernde Vorbild weiterer Untersuchungen bleiben wird, und
zugleich so fiberwiltigend reichhaltig, daB es nunmehr fast ein
halbes Jahrhundert die Wissenschaft beherrscht. Allméhlich
beginnt es sich soweit in das freie geistige Eigentum der Forscher
zu verwandeln, um der so notwendigen kritischen Betrachtung
anheimzufallen und nach Ausscheidung seiner Miéngel in ge-
lauterter und verjiingter Gestalt daraus hervorzugehen. Nur
selten hat ein Buch eine so groBartige Nachfolge geweckt, wie
dieses. Es ward zu einer nationalen Tat, Sitte, Sage, Mirchen,
Aberglauben, Lieder, kurz miindliche Uberlieferungen jeder Art
als Documente der vaterlindischen Urzeit zusammenzubringen und
zu verwerten. Wir verdanken diesem Streben eine reiche Fiille
z. T. trefflicher Sammlungen. Die anderen Stimme KEuropas
taten es uns nach; am eifrigsten diejenigen, welche so gut wie
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aller Kunde iiber die Religion ihrer Urviter entbehrten und aunf
diese Weise in Erfahrung zu bringen glaubten, wie in der Zeit
ungebrochenen nationalen Wesens vor Einfihrang des Christen-
tums der Geist ihres Volkes sich in seinen idealsten Ange-
legenheiten geduBert habe (z. B. Slaven, Magyaren). Gleichgiltiger
verhielten sich dem entsprechend andere Volker (z. B. Skandinaven,
Romanen), die im Besitze reichlicher Nachrichten iiber ihre
Vorfahren keine Lockung verspiirten, diesen Schatz, wie gro8
oder klein er sein mochte, aus den neuen, bis dahin so ver-
achteten Fundgruben zu vermehren. Dies anfdngliche Vorwiegen
dieser rein nationalen Tendenz auch in meinen Bestrebungen
verschuldete, daB meine Arbeit vorzugsweise der lebendigen Volks-
iiberlieferung, als der vermeintlichen Hauptquelle der eigentiimlich
deutschen Mythologie, zugewandt blieb, selbst als ich erkannt
hatte, wie notwendig u. a. zur Erginzung die Forderung einer
nicht bloB bruchstiickweisen, sondern zusammenhangenden kritisch-
historischen Bearbeitung der gesammten nordischen Mythologie
aufzustellen sei. Die Manen des teuren Meisters, der in echter
Bescheidenheit seine Forschung als eine Scheuer voll nach-
gelesener Ahren demjenigen vermacht wissen wollte, welcher
mit der Ausstellung und Ernte des groBen Feldes in vollen Zug
kommen werde, konnen nicht ziiinen, wenn diejenigen, welche
auf seinen Schultern stehen, heutzutage, neben dankbarster An-
erkennung des von ihm empfangenen bleibenden Besitzes, der
ErkenntniB Raum geben, da8 seine groBartige Leistung in vieler
Hinsicht noch unvollstindig und mangelhaft war, da8 der Bau,
den er auffithrte, mehrfach schon in den Fundamenten eine
schiefe Richtung hatte und zu unbrauchbarem Weiterbau Ver-
anlassung gab. Eine alles Unhaltbare ausscheidende Kritik wiirde
den Umfang seines Buches vielleicht auf nicht weniger als die
Hilfte zu verkleinern haben. Es ist hier nicht der Ort, dies
eingehender zu erdrtern;! nur “Einiges will ich andeuten.
J. Grimm machte den grofen Fortschritt, die Mythologie nicht

1) Einige treffende kritische Bemerkungen iiber J. Grimms System
sind in W. Scherers Schrift iiber J. Grimm, Berlin 1865, S. 141—150 nieder-
gelegt.
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mehr als Erzeugni8 bewuSter Speculation, sondern als eine der
Sprache analoge Schiopfung des unbewuBt dichtenden Volksgeistes
zu erfassen. Damit hat er dem Grund gelegt fiir das wissen-
schaftliche Verstindnifs nicht allein der germanischen, sondern auch
der griechischen und romischen und aller somstigen Mythologie.
In der Ausiibung aber machte er keine strenge Scheidung
zwischen den als Wirklichkeit empfundenen Gebilden des Mythus
und den ihnen vielfach zum Verwechseln &hnlichen Metaphern
und Personificationen subjectiver Dichter. Er verschlo8 sich noch
der Einsicht, zu welcher bereits Heyne, noch mehr aber David
Strau8 den Weg bahnte, da8 der Mythus auf einer bestimmten An-
schanungsweise oder Denkform beruhe, deren sich jedes Volk auf
gewissen Entwickelungsstufen mit Notwendigkeit bedienen muB.
Diese Denkform bleibt bei fortschreitender Kultur das Eigentum
riickstindiger, niederer Kreise des Volkes und hélt in ihnen teils
die geistigen Produkte der von den fortgeschritteneren Klassen
iiberwundenen Vergangenheit als ("berzeugung fest, teils zieht sie
die Ideen und Schopfungen einer reformierten oder von auBen
her eingefiihrten hoheren Religion (Christentum, Islam, Buddhismus
n. s. w.) auf ihr Niveau herab und formt sie nach ihren Kategorien
um, teils dubert sie sich noch fortwihrend in manchen neuen
mythischen Apperceptionen verschiedenartigen Stoffes. Indem
J. Grimm diese Unterschiede hintenansetzte, muBte er geneigt
sein, alles Mythische unter den Bevolkerungen der Jetztzeit
fiir Niederschlag, Verkleidung, Abschwichung oder Vergroberung
einer einstigen heidnischen Mythologie zu halten und zwar
fiir den in grader Linie fortgepflanzten Nachklang der Mythologie
grade desjenigen Volkes, bei dem die in Frage kommende
Tradition vorgefunden wurde. Denn auch dies lieB er auBer
Rechnung, da8 im Lauf der Geschichte eine ununterbrochene
Bewegung der Bevilkerungen und Stinde auch in den unteren
Volksklassen einen weitreichenden Austausch von Ideen und
Uberlieferungen selbst mit fremden Lindern begiinstigt hatte.
Endlich iiberschiitzte er bei weitem den KinfluB des Mythus
auf die Sprache. In Folge dieser Irrtiimer verwertete er als
Zeugnisse fiir die von ihm erstrebte deutsch-heidnische Mythologie
vielfach ebensowol rein poetische Personificationen mittel-
alterlicher Dichter (Frou Zuht, Frou Ere, diu Triuwe, Wunsch
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u s. w.1), als aus christlicher Symbolik oder den zeitweiligen
tendenzitsen Phantasien einzelner kirchlicher Kreise entsprossene
Sagen, aberglidubische Vorstellungen und Bréuche, sowie mannig-
fache allgemein menschliche oder fremdléndische Superstitionen
von ungewisser Entlehnungszeit. Vor allem aber schlug er die
nach dem sicheren Zeugnif der Merseburger Spriiche und anderen
Spuren nicht unbetrichtliche Ubereinstimmung der nordischen
und deutschen Sage dennoch zu hoch an, da er nach der Weise
der alten Theologie die Eddamythen fiir einen einheitlichen
Complex gleichartiger, die altererbte Volksreligion der Nord-
germanen ausprigender Anschauungen ansah, wihrend in Wahrheit
darin das letzte Ergebnif einer historischen Entwickelung zu er-
kennen sein wird, in welcher der Hauptanteil den letzten Jahr-
hunderten vor Einfithrung des Christentums, also nach der Trennung
von den Siidgermanen, und in diesem Zeitraume vorzugsweise der
die Gedanken und Bilder ihrer Vorgéinger immer weiter fort-
spinnenden bewuBten Arbeit von Kunstdichtern der hoheren Ge-
sellschaft zufdllt. Der Vorrat alter echter Volksmythen ist darin
ein nur beschriéinkter (iiber eine solche s. unten S. 151); vielfach aber
lassen sich noch die Stufen nachweisen, welche die Ausbildung
einzelner Mythen durch Dichterhand durchmachte.? In weit

1) Wer michte z. B. noch jetzt die schine Verbildlichung des Wunders
der EmpfingniB bei Frauenlob, daB Gott, der gewaltigste aller Kiinstler,
»der Schmied aus Oberlande,“ seinen Hammer in Marien SchoB warf, d. h.
geheimnifBvoll den Gottessohn darin wirkte, mit Myth.? 165 als eine Erinnerung
an Thors riesentddtenden Hammer auffassen?

2) Wie ich dies meine, davon ist Bk. 56 Anm. 1 hinsichtlich Yggdrasills
ein Beispiel gegeben. Ein anderes bietet Grimmnism. 25 dar. Die Angabe
dieses spiiten katalogisierenden Liedes, Odhinn lebe allein von Wein, der nur
Gittern und groflen Konigen erreichbaren Einfuhrwaare (Weinhold, Altnord.
Leben 8. 153), seine Einherier von Fleisch und Met, ist doch offenbar nicht
Volksmythe, sondern eine individuelle Dichtererfindung. DaBi in der Sage
von Freyd und Woud bei Schinwerth II, 312 ff. sich dieser Zug in der Form
wiederholt, ,Freyd trank Wasser, Woud eine Art Wein®, ist mir trotz
J. Grimms Verteidigung der Echtheit (Monatsber. 1859, S. 420 ff. KI. Schr.
II, 428) neben vielem anderen ein Beweis fiir den Ursprung dieser Erzihlung
aus Reminiscenzen. — Noch lifit sich beobachten, wie Eigennamen aus Appel-
lativen entstanden. ,Der goldborstige“ ist in der ilteren Poesie stehendes
Beiwort von Freys Eber (Hyndlul. 7. Skildskaparm. 35), erst der Verfasser
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hoherem Grade, als man seit J. Grimm anzunehmen pflegt, war
die in Rede stehende Mythologie ein durch die Natur und
Geschichte ihrer Heimat bedingtes eigentiimliches Erzeugnif des
skandinavischen Nordens.!

Fassen wir alle diese Gesichtspunkte zusammen, so zeigt
sich uns die Notwendigkeit, (entweder ein fiir allemal oder bis auf
weitere Beweise) nicht allein die groBe Reihe lediglich aus dem
Vorhandensein der den nordischen Gotternamen zu Grunde
liegenden Wortstimme in deutscher Rede erschlossener Gottheiten,
wie Gart, Nanda, Rahana, Brégo, Hadu, Fro (Gerdr, Nanna,
Ran, Bragi, Hodhr, Freyr), sondern auch die Personificationen
von Festtagen wie Ostara (Bk. 505. 522), Berchta (unten S. 185),
christliche oder historische Sagengestalten, wie den bergent-
riickten Kaiser ? u. s.w., aus dem deutsch-heidnischen Gotterhimmel
zu entfernen, und nur in spiterem Volksglauben bezeugte
Gestalten, wie Holda, Here, Harke u. s. w. nicht unmittel-
bar mit den in alten Quellen iiberlieferten auf einen Boden
zu stellen.

Der Autoritit des Meisters folgend und dessen Fehler oft
ins MaBlose iibertreibend versuchten die Schiiler, unter ihnen
der Verfasser dieses Buches, neben fleifiger Stoffsammlung den
Weiterbau seines Systems, indem sie, zumeist gestiitzt auf das
Zusammentreffen einzelner rein #uBerlicher Merkmale in jede

von Gylfaginning macht aus dem ,Freyr ridr gulli byrstum“ der Husdripa
Ulf Uggasons um 995 (Skdldskaparm. 7), die er benutzt, ein nomen proprium
»Gullinbursti.“

1) So wertvoll und ehrwiirdig, ja unentbehrlich uns immer die Edda als
eine der wichtigsten Quellen germanischen Altertums und insbesondere der
Mythologie bleiben wird, stellen wir neidlos unseren skandinavischen, zumal
norwegischen Briidern ihren hoheren Anspruch daran zuriick. Uber die iiber-
triebene Wertschiitzung derselben als ,deutschen* Nationaleigentums inferte
H. Ritckert viel Lesenswertes in einem Aufsatz, der mit niichstem in der von
Cauer besorgten Ausgabe seiner kleinen Schriften zum Wiederabdruck ge-
langen wird. [Irrtiimlich; doch ist die betr. AuBerung H. Riickerts in den
nBlittern f. literar. Unterhaltung“ 1873 S. 580 zu finden.]

2) Vgl. den vorziiglichen Aufsatz v. G. Voigt ,,Die deutsche Kaisersage*
in Sybels Histor. Zeitschr. B. XXVI, 1871, S. 131 —187, nebst Diimmlers Nach-
trag B. XXIX, 1873, S. 491.
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vereinzelte Sage, jedes Marchen, jede Heiligenlegende eine nordische
Gottheit hineintrugen. Gelangte diese Richtung in Simrock,
J. W. Wolf, Hocker, Woeste, Rochholz u. A. zur vollen Bliite, so
vermochten sich doch selbst die in Lachmanns Schule er-
zogenen Vertreter der deutschen Philologie ihr nicht g#nzlich
zu entziehen.

Bleibenden Gewinn versprach nur eine solche Fortfiihrung
des begonnenen Riesenwerkes, welche zundchst einmal in dem
Baumaterial selber sich orientierte und ohne Riicksicht auf ein
vorher bestimmtes Resultat die Volksiiberlieferungen einerseits
unter sich, andererseits mit den zunichstliegenden verwandten
Erscheinungen verglich. Einen kleinen, aber schdnen, von der
spiteren Forschung noch nicht ausgenutzten Anfang in letzterer
Richtung machte K. Millenhoff, indem er in der Vorrede zu
seiner musterhaften Sammlung Schleswig-Holst. Sagen 1845 auf
vielfache Berithrungen mit der Poesie und Sitte des Mittelalters
hinwies. Das andere aber versuchte zuerst A. Kuhn. Als das
bedeutendste Verdienst dieses grofen Sprachforschers neben
seinen drei groBen und wichtigen Stoffsammlungen (Mark. Sag.
1843. Nordd. Sag. 1848. Westf. Sag. 1859) erachte ich die
Anmerkungen zu den beiden letztgenannten Schriften, in denen
viele Varianten zu den einzelnen Uberlieferungen aus der Lite-
ratur der Sagensammlungen zusammengestellt und mit einander
verglichen werden.! Zahlreiche Verwandtschaften und Ab-
weichungen traten unter ihnen hervor. Doch erstreckte sich die
Vergleichung immer nur auf einzelne Ziige oder auf kleinere
Sagengruppen, und auch Kuhn kam héufig genug auf eine aus
bloB #uBerlichen Ahnlichkeiten erschlossene Identifizierung von
Sagengestalten mit nordischen Gottern und nicht selten grade
mit den fiir Deutschland noch nicht nachgewiesenen hinaus.?

1) Solche Zusammenstellungen verwandten Stoffes verleihen anch
manchen Abschnitten in J. W. Wolfs Arbeiten fortdauernden Wert, obgleich
dieselben zum Zwecke eines Beweises aunfgestellt sind, der villig hin-
fillig ist.

2) Vgl z. B.: die aus der letzten Garbe geformte Puppe, der Alte,
beziehe sich auf Donar, weil Thérr, der als Gewittergott nach Adam von
Bremen auch ,fruges gubernat,“ [von irgend einem Skalden einmal aunch]
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Weit hoheren Ruhm hat Kuhn durch die gliinzenden und iiber-
raschenden SchluBfolgerungen in einer ganzen Reihe von Aufséitzen
und Schriften erlangt, in welchen er, als einer der bedeuntendsten
Begriinder und Forderer der vergleichenden Sprachwissenschaft,
Grimms Methode auf das weitere indogermanische Gebiet iiber-
trng und, gestiitzt auf die wirkliche oder vermeintliche Uber-
einstimmung von Namen und Sachen, mit genialem Scharfsinn
in den Mythen und Gottergestalten des Veda (deren Verstindnif
sich ihm bei Belauschung der deutschen Volkssage unter ihren
lebendigen Trigern, den Bauern, entziindete) die der Grundform
noch sehr nahestehenden Niederschlige einer Urmythologie nach-
zuweisen unternahm, aus welcher auch die griechische und
romische Mythenwelt geflossen sei.! Die Arbeiten wurden
(ganz abgesehen von der Richtigkeit der durch sie zuniichst zu
Tage geforderten Ergebnisse) von entscheidender Bedeutung fiir
das Schicksal der germanischen Mythenforschung, indem sie der-
selben neue Ziele steckten und ihre Tendenz verschoben. In den
Vedas, in der Gotterwelt der indischen Epen und in derjenigen
der Puranas lagen die verschiedenen Stufen des Lebensganges
einer Mythologie von der Jugend bis zam Greisenalter vor Augen.
Die Lieder des Rigveda, obwol sie keinesweges eine rein
urspriingliche und naive, sondern eine vielfach schon subjective
und mit Allegorie durchsetzte Poesie enthalten, zeigten, wie eine
Mythologie in ihrem Werdeproze§ aussieht. Man lernte hier eine
noch ganz im Flusse befindliche gldubige Naturanschauung als
Ursprung eines groBen Teiles der spiateren wunderbaren Gotter-

Atli genannt war, was Grimm, Myth.? 154 GroB8vater, Altvater iibersetzt
[wihrend es doch unzweifelhaft Abwandlung von atall, acer, strenuus ist].
Nordd. Sag. Gebr. Anm. 102. Der Nix im Darmssen, der mit einem
Schwerte bewaffnet in den See springt, muB8 Heimdall oder Freyr sein,
weil ersterer in der Skaldensprache Schwert-Ase heifit, letzterer ein Schwert
besaBl, das er weggeschenkt hat (Westf. Sag. I, 54). Das zur Sonnenwende
in Bezug stehende Notfeuer mufl dem [hypothetischen] Sonnengott Fro geweiht
gewesen sein, weil in England dabei ein Priap aufgepflanzt wurde, in Upsala
aber Fros Bildsiéule mit einem Phallus ausgeriistet war. Herabkunft S. 101.
Wissen wir aber, ob es iiberhaupt irgend einem Gotte gewidmet war?

1) Hermes-Sarameyas. Zs. f. d. A. VI, 1848, S. 117—134. Telchin.
Zs. f. vgl. Spr. I, 1852, S. 179 ff. Saranyu-Erinnys. Ebends. S. 439 —470.



XIV Vorwort.

geschichten Indiens kennen und die Art, wie aus ihr eine person-
liche Gotterwelt hervorwuchs. Man schloB daraus, da8 ganz
dhnlich die Urtypen aller arischen Mythologien ausgesehen haben
miiBten. Seit diesen Beobachtungen war der Bann einer Auffassung
der Mythen als eines fertigen Systems vollig gebrochen, das
Prinzip der Entwickelung fiir sie gewonnen, der Nachweis ihrer
Entstehung und allmidhlichen Awusbildung in die Aufgabe der
Wissenschaft aufgenommen. Die Erforschung der germanischen
Mythologie war nun unlésbar mit dem Problem der Entzifferung
des Mythenschatzes der klassischen Volker im Altertum und der
ilbrigen arischen Stimme verkniipft. Der einseitig patriotische
Gesichtspunkt erweiterte sich zum indo-europiischen und, als die
seit 1860 von Lazarus und Steinthal begriindete Volkerpsycho-
logie diesen Bestrebungen hinzutrat, zum menschheitlichen. Wie
aus der historischen Sprachforschung sich die Sprachphilosophie
entwickelte, lernten wir immer deutlicher! die psychischen Fac-
toren des Mythus als allgemein menschheitliche, selbst auf den
hochsten Kulturstufen noch wirksame kennen; wir erkannten bei
dem engen Geschwisterbund zwischen Religion und Mythologie
zumal durch Steinthals und M. Miillers Verdienst in dem ver-
tieften Mythenstudium ein wesentliches Hilfsmittel, die allgemeinen
Gesetze religiosen Denkens klarzulegen, und dadurch an der
Vorarbeit fiir die von den Besten in grofiem Stile ersehnte Reform
des religiosen Lebens mitzuwirken.? Dieses Alles entkeimte der
von Kuhn gegebenen Anregung. Auch werden wir freudig ge-
stehen, da ihm manches Ritsel zu losen, manchen Zusammenhang
aufzuhellen gelungen ist. Gleichwol darf ich mit dem GestindniB

Gandharven und Kentauren. Ebds. S.513—548. Manus und Minos. Ebds. IV,
1855, S. 80—124. Herabkunft des Feuers und des Gottertranks. Berlin
1859. Der SchuBl des wilden Jiigers auf den Sonnenhirsch. Zs. f. d. Phil. I,
1869, 8.89—169. (ber Entwicklungsstufen der Mythenbildung. Abhandl. d.
Berl. Akad. 1873, S. 123—151.

1) Vgl. u. a. anch meinen nach dem damaligen Standpunkt der Wissen-
schaft zu beurteilenden Versuch (1859), die Gesetze der Mythenbildung zu
schildern. Gotterwelt der deutsch. u. nord. Vilker S. 15 —46.

92) Uber letzteren Gesichtspunkt vgl. die Auseinandersetzung v. H. Pfan-

nenschmidt, Das Weihwasser im heidnischen und christlichen Kultus. Han-
nover 1869.
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nicht zuriickhalten, daf nach meiner Ansicht die vergleichende
indogermanische Mythologie die Friichte noch nicht getragen hat,
welche man -allzu hoffnungsreich von ihr erwartete. Der sichere
Gewinn beschrinkt sich doch auf einige sehr wenige Gottes-
namen (wie Dyaus — Zeus — Tius; Parjanya — Perkunas;
Bhaga — Bog; Varuna — Uranos u.s. w.) und Mythenansitze
und im ibrigen auf zahlreiche Analogien, welche aber noch nicht
notwendzg historische Urverwandtschaft begriinden. Grade die beim
ersten Anblick scheinbarsten Vergleichungen, z. B. Saraméya —
Hermeias, Saranyus = Demeter Erinnys, Kentauros = Gandharva
w s. w., und ein groBer Teil der in dem beriihmten Buche
»Herabkunft des Feuers“ vorgefilhrten Parallelen halten nach
meiner Uberzeugung, die ich in kurzem mit Griinden zu be-
legen Gelegenheit haben werde, vor einer eindringenden Kritik
nicht Stand; ich fiirchte, da8 die Geschichte der Wissenschaft
sie einmal eher als geistvolle Spiele des Witzes, denn als
bewdhrte Tatsachen zu verzeichnen haben wird. Schon der
Umstand, daB sie nicht die stetig fortzeugende Kraft bewihren,
welche Grimms und Bopps sprachlichen Entdeckungen inne
wohnte, mu8 gegen ihre Wahrheit miBtrauisch machen und zur
Vorsicht mahnen, selbst bei Beurteilung so wahrscheinlicher Iden-
tititen, wie die vom Kampfe der Devas und Vritras oder Ahis mit
den Sagen von Erlegung des schatzhiitenden oder fraunenrauben-
den Drachen und vom Tode des Cacus durch Recaranus-Hercules.
Unzweifelhaft hat es neben der Sprache auch schon eine gemein-
same Grundlage der religiosen Vorstellungen in der arischen Ur-
heimat gegeben, und die Veden bewahren die iltesten uns er-
haltenenSpro8formen davon; ob aber ausgebildetere griBere Mythen-
complexe von dorther in den europiischen Mythologien iibrig
sind, bleibt vor der Hand noch eine offene Frage. Nicht das
Prinzip trigt die Schuld davon, daB wir noch nicht weiter sind,
sondern die angewandte Methode, deren Grundfehler in einem
Mangel an historischem Sinne zu suchen ist. Man lieB auBer
Rechnung, da8 die Mythologien einen bei weitem verwickelteren
und weit weniger der Regel unterworfenen Zustand vielfach
zusammengesetzter Bildungen darstellen, als die verhéltniBmiBig
einfachen Erscheinungen der Sprache; man machte sich noch
nicht klar, daB das geistige Leben der Kulturvilker niemals in
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der graden Linie einer ungestorten Entwickelung aus nationalem
Keime verlief, daB es von dem Zustromen fremdlandischer Ideen
reichliche Impulse empfing; und indem man unmittelbar die
beiden Endpunkte zweier in ziemlichem Abstande von dem
hypothetischen Ausgangspunkte auslaufender Entwickelungen mit
einander combinatorisch verkniipfte, unterlie8 man, die letzteren
durch die nachweisbaren Zwischenglieder Schritt fiir Schritt bis
auf ihre wirklich erreichbare, oft nicht weit dahinten liegende
Grundform riickwirts zu verfolgen. Ohne alte und junge Uber-
lieferungen, bloBe Nachahmungen, dichterische Erfindungen, itio-
logische Erklirungen zu scheiden und je anders nach ihrem
wahren Werte zu verwenden, spannte man die europdischen Mythen
in das Prokrustesbett einer nach den zwar alten, aber doch
schon national indischen Anschauungen entworfenen Schablone
und vernachlissigte dariiber ihre néichsten historischen Zu-
sammenhénge, ihre Bedingtheit durch den Ideenkreis der Zeit oder
der Schriftsteller, ihren ethischen Gehalt und ihre Beziehungen
zu den localen Formen der Naturverhiltnisse. Dazu stiitzte man
die Vergleichung nicht selten auf Bruchstiicke, die aus ihrem
natiirlichen Zusammenhang gerissen waren, oder man legte solche
vedische Anschauungen zu Grunde, deren Bedeutung noch unklar
und Gegenstand verschiedenartiger Auslegung ist. Die européischen
Mythen sollten nun fast durchgehend irdische Localisierungen
einer bildlichen Veranschaulichung himmlischer Naturvorgdnge
sein; die zum Beweise des Ursprungs in der urarischen Periode
vorgebrachte Ubereinstimmung in Namen und Sachen zwischen
den indischen und griechischen oder deutschen Traditionen ist
aber sehr hidufig im etymologischen oder sachlichen Teile
oder in beiden triigerisch, und damit fillt das Ganze
zusammen. !

1) Man soll es mir nicht als kleinliches Miikeln an den hohen Verdiensten
des Grilnders der comparativen Mythologie auslegen, wenn ich grade aus
seinen Schriften einige Beispiele entlehne, um meine Behauptungen nicht gang
ohne Beweis zu lassen. Ich habe sie z. T. nebensiichlichen Erirterungen
entnommen, aber manche Eckpfeiler der Induction sind ibnen gleichartig.
Man darf indessen vermuten, daB Kuhn selber manches Derartige schon
selbst stillschweigend aufgegeben hat. Mit der Farbe der goldenen Tannen
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Eine besondere Fraction in der vergleichenden Mythologie
griindete M. Miiller (1856), indem er in mehreren Stiicken von
Kuhn abwich. Wihrend nimlich dieser und seine Schule anfangs
fast ausschlieBlich in den wechselnden Naturerscheinungen der
Wolken und Winde die Ausgangspunkte der mythischen Bilder-
welt suchte, setzte jener dieselben noch mehr ausschlielich in
den iiberwiltigenden Eindruck der sich téglich wiederholenden
Phénomene, der Sonne und der Morgenrite, auf die kindliche

auf dem silbernen Schilde des Herakles wird deren Bedeutung als diejenige
goldgliinzender Sonnenstrahlen belegt (unten S.88). Poseidon soll urspriing-
lich ein Sonnengott gewesen sein dem Vergleich einer arkadischen mit
einer vedischen Sage zu Liebe, in den nur ein Sonnengott hineinpaBt. Zum
Beweis wird beigebracht 1) eine bedenkliche Etymologie, 2) der Gebraunch
eines und desselben Wortes fiir Wolkenhimmel und Ocean in der vedischen
Poesie, 3) der Umstand, daB Poseidons Palast, seine GeiBel, die Mihne seiner
Rosse im griechischen Epos golden sind (Zs. f. vgl. Spr. I, 456). Aber Gold
ist bei den Dichtern das Material aller gittlichen Besitztiimer. — Ein Ab-
schnitt aus der ,Herabkunft“ ist unten S. 335 analysiert. Eine andere Aus-
fihrung (Herabk. 238 ff.) finde hier kurz Erwidhnung. Kuhn erdrtert, der
Gbotterbote Hermes sei ein Feuergott, weil der vedische Fenergott Agni auch
Bote der Gitter heiBe [als ob nicht die Idee des Gitterboten aus verschiedenen
Anldssen, z. B. aus Personification des Windes, entspringen konnte], sodann
weil er [der Gott der Erfindungen] das Feuerzeug erfand. Wahrscheinlich
aber werde die Hypothese dadurch, daB Kallimachos (Hymn. in Dian. v. 64 -71)
Hermes gradezm den feurigen Kyklopen gleichsetze, indem er ihn
statt dieser, mit RuB bedeckt, vom Herde her herbeikommen lasse. Was sagt
nun Kallimachos? Die neugeborne Artemis geht mit ihrem Gefolge von
Okeaninen zu den Kyklopen in den Atna, um sich von ihnen Bogen und
Pfeile schmieden zu lassen. Die Okeaninen fiirchten sich vor den ungefiigen
Gesellen. Ganz natiirlich. Denn, wenn ein Tdchterchen bei den Géttern un-
gehorsam ist, ruft die Mutter nach den Kyklopen; und ans dem Innersten des
Hauses kommt Hermes, mit RuB bestrichen, und das Kindlein flieht in den
SchoB der Mutter und bedeckt seine Augen mit den Hinden. Artemis aber
fiirchtete sich nie, m.s. w. — Hier ist keine Spur von einem echten Mythus,
alles freie dichterische Erfindung zur Verherrlichung der besungenen Gottin.
Die Kyklopen [iibrigens auch keine Feuergottheiten] schmieden der jungen
Artemis Waffen in Nachahmung der #lteren Dichter, welche sie dem Zeus
solche anfertigen lassen. Hierin liegt kein Naturmythus. Das Ubrige stellt
eine liebliche menschliche Familienscene in die Gitterwelt iibertragen dar.
Die Kyklopen spielen darin die Rolle unseres Schornsteinfegers, und Hermes
verkleidet sich in ihre Gestalt lediglich als Diemer oder Hausknecht der
Gotter, nicht im entferntesten als Naturgott.
Mannhardt, Wald- und Feldkulte. 11. 3. Aufl. b



XVII1 Vorwort.

Seele der Urvéter. AuBerdem wollte M. Miiller nicht sowol aus
einer Erstarrung einfacher poetischer Metaphern, als vielmehr aus
einem rein sprachlichen Vorgange die Mehrzahl der Mythen
ableiten. Urspriinglich néimlich seien mehrere Gegenstinde (oder
Handlungen) mit einem und demselben Worte von generellem
Sinne bezeichnet worden. Als spéter der Gebrauch dieses Wortes
sich auf einen jener Gegenstéinde einschrinkte, fiir die iibrigen in
Vergessenheit geriet, hefteten sich an ersteren auch die Begriffs-
merkmale des letzteren. So seien einst die Morgenrite und die
Lorbeerpflanze dagry, d. h. die brennende, bezw. leichtbrennende
[? = einem hypothetischen skr. dahana] genannt gewesen; von
der Morgenrdte sagte man aus, die Sonne habe sie verfolgt,
d. h. schwinden machen. Die spiitere Sprache behielt nur dagr),
Lorbeer, und nun erzéhlte man, Apoll habe einer Nymphe
Daphne nachgestellt, welche die Giotter dann in den Lorbeer ver-
wandelten (vgl. unten S.20).! Ich vermag dem von M. Miiller
aufgestellten Principe, wenn iiberhaupt eine, so doch nur eine
sehr beschrinkte Geltung zuzugestehen. Kuhn hat sich ihm in
seinen neuesten Aufsdtzen wesentlich gendhert.

Alles in allem genommen, halte ich den griéBeren Teil der
bisherigen FErgebnisse auf dem Boden der indogermanischen
Mythenvergleichung noch fiir verfehlt, verfritht oder mangelhaft,
meine eigenen Versuche in ,Germ. Mythen 1858“ mit einge-
schlossen. DaB ich jedoch nicht, wie man zu sagen pflegt, das
Kind mit dem Bade verschiitte, bezeugt mein Aufsatz ,Let-
tische Sonnenmythen® in Bastian-Hartmanns Zeitschr. f. Ethnol.
Y11, 1875.2 :

1) M. Miiller, Oxford Essays 1856 8. 57. Vorles. iib. d. Wissensch. d. Spr.
2. Ser. 461 ff. 577.

2) Hier habe ich in etwa 90 Liedern der Litauer und Letten, welche
traditionell an Hochzeiten gesungen werden, und deren Grundideen ilter als
das Christentum sein miissen (S.87), als Inhalt mehrfach variierte Mythen
von der Sonne, der Sonnentochter oder Gottestochter, den Gottessbhnen, dem
Monde, von Perkun und einem Himmelsschmiede, sowie die in einer reichen
Fitlle poetischer Bilder niedergelegte Beschreibung ihrer Handlungen anfge-
wiesen. Ich stellte mir zunéichst nur das Verstiindni des Ideengehalts dieser
Lieder zur Aufgabe. Aus ihnen selbst ergiebt sich vermbge der Varianten,
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Auf den Wanderungen, welche W. Schwartz als Begleiter
und Teilnehmer seines Schwagers Kuhn zum Zwecke der Samm-
lung mérkischer und norddeutscher Sagen unternahm, fanden beide
Gelegenheit, den Zusammenhang einiger Gruppen derselben,
namentlich derjenigen vom Wode und der wilden Jagd, mit der
lebendigen Naturanschanung des Volkes zu beobachten. Wihrend
nun Kuhn dadurch auf die Beachtung analoger Erscheinungen in
den Veden geleitet wurde, schopfte Schwartz aus jener Beobach-

in denen einmal die Naturerscheinung, ein andermal die Personification mit
den némlichen Priidicaten verbunden ist, fiir die Sonnentochter die Bedeutung
der Dimmerung oder der Morgenrdte, filr den Gottessohn die Bedeutung des
Morgen-Abendsterns; jene poetischen Bilder aber tat ich als auch anderswo
geldufige Metaphern fiir Zustiinde der himmlischen Lichterscheinungen dar.
Von der Berechtigung, ja der dureh Zusammenhang gebotenen Notwendigkeit,
die Deutung in dieser Richtung zu suchen, wird sich iiberzeugen, wer auf-
merksam und vorurteilslos priift und seine Priifung mit den Abschnitten
fiber SonnenroB (93), Sonnenboot (102), Sonnenapfel (103) beginnt. Nicht jede
Deutung (z. B. die des Eichbaums) wage ich fiir bereits gelungen auszu-
geben. Nur als Analogien, als Illustrationen, welche durch den Nachweis
psychischer Moglichkeit einer Apperception des némlichen Naturvorgangs
unter den némlichen Metaphern, wie in den lettischen Sonnenliedern, meiner
Deutung zur Stiitze dienen sollen, nicht als Zeugnisse historischen Zusammen-
hangs werden deutsche und slavische Sonnenlieder, auf Sonnenwesen be-
ztigliche vedische Hymnen, griechische Mythen und Dichter, M#rchen und
sogar die Sagen fremder Weltteile verglichen (vgl. dariiber S.325—329). Ich
betone diese Absicht noch ausdriicklich hinsichtlich dessen, was ich iiber den
Sonnentisch der Athiopen (8. 230, vgl. 244), das goldene VlieB am Eichbaum
(S. 283), die Hesperidenipfel (S. 234) ausgefithrt habe. Einige der beige-
brachten Analogien sind unrichtig. Der Stein Alatir (S. 287) z. B. entstammt
christlicher Symbolik des M. A. (cf. Jagi¢ im Archiv f. slav. Phil. I, 89 —101).
Nur erst hinterher glaubte ich durch die iiber ihr Ganzes sich erstreckende,
iberaus groBe Ubereinstimmung der unbestrittenermafen auf demselben
Natanrgebiete sich bewegenden Sagenkreise von Ushas und den Agvins, von
Helena und den Dioskuren mit demjenigen von der Sonnentochter und den
Gottessohnen gendtigt zu sein, als einstweilige Vermutung (S. 329)
einen indogermanischen Ursprung fiir sie alle anzusprechen. Fiir bewiesen
werde ich diese Vermutung nicht eher erkliren, als bis erneute und ein-
dringendere Untersuchungen die von mir gegebene Construction jedes der drei
verglichenen Sagenkreise als der iltesten Uberlieferungsform entsprechend
bestiitigt, und bis die Fortschritte unserer KenntniB die indogermanische
Hypothese in mehreren Fillen, denn bis jetzt, iiberzeugend gemacht haben
werden.

b*
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tung die in einem gewissen Umfang richtige Entdeckung, das in
den unter dem Volke noch lebendigen Sagenmassen eine ,niedere
Mythologie“ enthalten sei, welche einen fritheren Zustand, eine
embryonale Entwickelungsform der spiteren Gotter- und Ddmonen-
welt festhalte, mbge die letztere auch in weit fritheren
geschichtlichen Zeugnissen iiberliefert werden. Nicht also bloS
Abschwéichungen, Niederschlige der in der Edda u.s. w. vor-
liegenden ausgebildeten Mythologie des Heidentums treten uns
hier entgegen, wie Grimm wollte, sondern die Keime und Grund-
elemente, aus denen sie sich entwickelte. Schwartz legte diese
Beobachtungen in einem Schulprogramm nieder.t Zugleich
machte er fruchtbare Wahrnehmungen iiber die Verinderungen,
denen die Sagen im Laufe ihrer Fortpflanzung von Mund zu
Mund fast mit der Regelm#Bigkeit eines Gesetzes unterliegen.
Indem er in sphteren Aufsdtzen und Schriften? auch bei anderen
Volkern den bildlichen Naturauffassungen und den Residuen
der rohesten und einfachsten Mythenelemente nachging, wurde
er neben Th. Waitz (Anthropologie der Naturvilker 1859—1865)
Bahnbrecher fiir die zuerst von A. Bastian® mit unerhorter, aber
unkritischer Gelehrsamkeit unter scharfsinniger Auffindung vieler
wertvoller allgemeiner Gesichtspunkte gegriindete, dann (zwar
auch nicht ohne Verwendung manches ganz wertlosen Bausteines)
mit niichterner Besonnenheit von E. Tylor+ fortgefithrte ethno-
graphisch-anthropologische Betrachtung der Sitte und Sage, welche

1) Der Volksglaube u. das alte Heidenthum. Berlin 1849. Zweite Aufl.
Berlin 1862. '

2) Die hauptsiichlichsten sind: Ursprung der Mythologie. Berlin 1860.
Sonne, Mond und Sterne. Berl. 1864. Der (rothe) Sonnenphallus der Urzeit.
Zeitschr. f. Ethnologie VI, 1874, S. 167 ff.

3) Der Mensch in der Geschichte. 3 Bde. Lpzg. 1860. Beitrige zur
vergl. Psychologie. Die Seele und ihre Erscheinungsweisen in der Ethno-
graphie. Berl. 1868. Ethnolog. Forschungen B. II. Jena 1873. Kap. IV. (Zur
vergl. Mythologie. Der Tod, Krankheitsstoff u.s. w.) Der Baum in vergl.
Ethnologie. Zs. f. Vilkerpsych. B. V, 1868, S. 287—317 und zablreiche andere
Aufsiitze und Schriften.

4) ,Early history of Mankind.“ (Urgeschichte der Menschheit, deutsch
von H. Miiller. Lpzg. Abel, 1866.) ,Primitive Culture.“ (Die Anfinge der
Cultur, deutsch von Sprengel u. Poske. Lpzg. 1873.)
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darauf ausgeht, an Tatsachen bei den verschiedensten Natur-
volkern den analogen Verlauf der #ltesten Sitten-, Religions- und
Mythenbildung zu veranschaulichen. Ihr verdanken wir namentlich
die Einsicht, daB fast simmtliche Entwickelungsphasen und
Lebensformen, welche der geistige Zustand der Menschheit all-
méhlich durchlaufen hat, in heuntigen Volkern der Erde noch
lebende Vertreter zéhlen, und da man in der Beobachtung dieser
ein treffliches Hilfsmittel besitze, um die im Leben der civilisierten
Nationen erhaltenen Uberlebsel fritherer Kulturstufen zu studieren,
und daB viele solcher Uberlebsel selbst bis in die primitive
Stufe des Fetischismus und der Wildheit zuriickreichen. Auf
diese Weise wird durch Analogien Verstindnif ermittelt; daneben
wird man kiinftig anch hinsichtlich solcher rudimentéirer Residuen
in jedem einzelnen Falle die Frage stellen miissen, ob sie als
Lehngut oder als eigenes ErzeugniB der Urviter ihres jeweiligen
Besitzers zu betrachten seien. Diesen Forschungen kommt die
Gunst der Zeitgenossen entgegen, seit im letzten Jahrzehnt
unter dem Einflusse des Darwinismus die Urgeschichte unseres
Geschlechtes gradezu in den Vordergrund des wissenschaftlichen
Interesses geriickt ist. W#hrend aber die vergleichende Eth-
nologie die Mythologie bisher nur als Teil des geistigen
Gesammtlebens in Betracht zog, widmet ihr Schwartz die ganze
Breite seiner Forschung; auch kniipft er seine Erbrterungen
doch vorzugsweise an deutsche und griechische . Mythen an.
Leider muB8 man beklagen, daB er in seinen spiteren Schriften
anf dem in seinem bahnbrechenden Programm betretenen Wege
nicht mit Besonnenheit fortgeschritten ist, sondern sich in eine
groBtenteils selbsterschaffene wirre Phantasiewelt verstrickt hat.
Indem er némlich die Abstractionen aus dem einen Mythenkreise,
den er zuerst im Ganzen richtig beobachtet hatte, allzuhastig
verallgemeinerte, gelangte er zu folgender Grundanschauung.
» 8 zeigte sich als Ausgang und Mittelpunkt der ganzen Mythologie
ein in den mannigfachsten Kreisen und Zeiten entstandenes Chaos
gléubiger Vorstellungen von den in den wunderbaren Erscheinungen
des Himmels ‘und namentlich des Gewitters sich bekundenden
Wesen und Dingen als einer zauberhaften Welt, die nur mit
ihren Symptomen in diese Erdenwelt hineinzureichen schien, die
aber das Volk oder vielmehr die Menschen sich nach Analogie
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der letzteren gldubig zurechtlegten, und deren Verdinderungen
ihnen also zu einer den irdischen Verhiltnissen analogen Geschichte
wurden“.! Den Beweis fiir seine Theorie lieferte ihm eine
Methode, von deren Verhéltni8 zu den Anforderungen historischer
Kritik dasselbe gilt, wie von derjenigen Kuhns. Ja es steht
damit noch bedenklicher, insofern die verglichenen antiken Mythen
zumeist aus ganz abgeleiteten Darstellungen, dem mythol. Lexicon
u. s. w. entnommen werden. Doch ist andererseits ein wesent-
licher Unterschied zwischen dem Verfahren der beiden Gelehrten
bemerkbar. Schwartz stellt nicht je zwei Sagen in ihrer
Totalitit einander gegeniiber, wobei dann der Harmonistik zu
Liebe ein Teil der einen sich hiufig gewaltsame Verrenkungen
gefallen lassen mubB, sondern er geht iiberall anf die Urelemente.
Diese gewinnt er aber nicht durch historische Analyse, sondern
indem er irgend einen einzelnen auffallenden Zug, einen losen
Faden aus dem zusammenhangenden Gewebe der Sage heraus-
zieht und nun leichten Spieles mit einem é#hnlich aussehenden
Naturbilde combiniert. Zwar hat er das Verdienst, dabei viele
volkstiimliche Naturanschauungen und ibre Ubereinstimmung
mit Metaphern der Dichter wirklich nachgewiesen zu haben;
sehr viele der von ihm zum Ausgangspunkte der Mythen gemachten
Naturauffassungen haben aber entweder nur in der duBerst frucht-
baren EKinbildungskraft des Autors oder in der Subjectivitit ver-
einzelter Poéten ein Dasein; und ebenso unberiicksichtigt bleibt,
daB nicht jede bildliche Apperception von Naturerscheinungen an
sich Mythos ist oder iiberall zum Mythus sich weiterbildet und-
deshalb ihr Vorhandensein mnoch keinesweges von vorneherein
die Vermutung begiinstigt, sie in den Sagen wiederzufinden.?

1) Berliner Zeitschr. f. Gymnasialwesen 1861, S. 833.

2) In den Veden spielt bekanntlich die pogtische Auffassung der Regen-
wolken als milchspendende Kithe eine groBe Rolle; sie findet vielfache Ver-
wendung in dem Mythenkreis des Gewittergottes Indra. Das deutsche Volk
kennt die néimliche poétische Metapher (unten S.203); in nordischen Volks-
riitseln nihert sich dieses Naturbild mythischem Character (Mannhardt, Ger-
man. Myth. 7, Gotterwelt S.89), in einem Sonnenliede (Germ. Myth. 7, vgl.
dazu S. 886 ff.) ist es vollig zu mythischer Anschauung geworden, mit
welcher vielleicht einzelne abergliubische Vorstellungen zusammenhangen
mogen. Aber auch die Araber haben dieselbe Naturanschauung produziert.
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Ich kann diese meine Bedenken gegen Schwartz und seine Nach-
folger, deren besonnenster Afanasieff sein diirfte, hier ebenfalls
nur andeuten (vgl unten S.101. 157.292); ich werde auch sie
im Gegensatze zu meiner eigenen Auffassung kiinftig an be-
lehrenden Beispielen darzulegen Gelegenheit haben.

Durch die groBartigen Entdeckungen auf dem Gebiete der
orientalischen, besonders der dgyptischen und assyrischen Alter-
tumskunde, und die Funde der prihistorischen Archéologie nicht
weniger, als durch die vergleichende Sprachwissenschaft, hat die
griechische Kulturgeschichte aufgehoért mit Homer zu beginnen;
sie ist zu einem in der Mitte liegenden Zwischengliede einer
schon Jahrtausende frither anhebenden, immer mehr aus dem
Dunkel hervortretenden Entwickelungsreihe geworden. Man
beginnt der allméhlichen Aufeinanderfolge des Einstrémens mannig-
facher Kulturerwerbungen vom frither zum Aufschwung ge-
langten nichtindogermanischen Asien her in die europdische Welt
bis in deren vorhistorische Perioden nachzuspiiren (V. Hehn);
seit J. Olshausen zuerst zahlreiche phonikische Wortstimme in
griechischen Ortsnamen nachwies, macht sich bei einem Teile der
Historiker (E. Curtius, C. Wachsmuth u. a.) das Streben geltend,
das Vorhandensein und den Einflu eines starken semitischen
Elements unter der vorhomerischen Bevolkerung Griechenlands
darzutun. Allen diesen in den Anféingen begriffenen neuen
Erkenntnissen gegeniiber muB die von einem Teile der klassischen
Philologen festgehaltene Behauptung einer rein autochthonen
hellenischen Entwickelung als einseitig zuriickgewiesen werden.
Dennoch verteidigen auch die Vertreter dieser Richtung wichtige

Sie findet sich mehrfach in deren &#ltester vorislamischer Poesie. Im 4. Jahr-
hund. d. Hedschra stellte sodann Abu Bekr Tbn Duréid Ausdriicke iber Wolke
und Regen zusammen, die er griBtenteils aus dem Munde improvisierender
Wiistenbeduinen aufgezeichnet hatte. Da finden sich ganz dieselben Natur-
bilder, wie in den Veden. Die Wolken sind Kameelheerden, die einzelne
Wolke heiBt Wall oder Berg; oder sie wird als Kameel gefaft, welches der
Wind treibt und befruchtet, als gefiilltes Euter, aus welchem die Regenmilch
niederstromt, als Schlauch, aus dessen Ritzen Wasser sickert. (Will. Wright,
Opusc. arab. collect. a. edit. from Mss. in the University of Leyden. — Got-
ting. gel. Anz. 1860, p.694.) Aber alle diese Bilder sind hier rein poétisch,
von einer Fortbildung zum Mythus ist nichts bekannt.
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Wahrheiten. Und auf dem Gebiete der seit Preller nur in
Hartungs verkehrter Religion der Griechen umfassend behandelten
antiken Mythologie haben grade K. Lehrs und seine Schule in
Einzelarbeiten sehr wertvolle Beitriige geliefert. Sie machen mit
Recht geltend, daB man die griechische und rémische Gotterwelt
zunéchst vom Boden des hellenischen und rémischen Volkstums
aus begreifen lernen soll; sie haben uns die Empfindung nach-
fithlen lassen, welche die Alten in historischer Zeit mit ihren
Gottern verbanden; ein VerstéindniB von den mannigfachen Ur-
spriingen und den Lebensgesetzen der mythischen Bilderwelt
besitzen sie nicht. Eine besondere Beachtung verdienen E. Plews
Untersuchungen, weil sie (in Bezug auf die spéteren Geschicke
des Iomythus und mehrere Kulte der in jiingerer Zeit entlehnten
fremdlédndischen Gottheiten gliicklich) mit einer historischen
Betrachtung entschiedensten Ernst machen. Gleich sehr um seiner
Methode willen hervorzuheben ist A. Rapps Aufsatz iiber die
Minade (Rhein. Mus. N. F. XXVII, 1872). Ganz neuerdings hat
E. Curtius (PreuB. Jahrb. XXXVI, 1875, 1 ff) die Frage auf-
geworfen, ob nicht simmtliche hellenische Gottinnen aus einer
Differenzierung der durch Entlehnung angeeigneten groBen
semitisch-phrygischen Naturgottin Vorderasiens hervorgegangen
seien. Die Frage als solche ist berechtigt neben der nach dem
indoeuropdischen oder ethnisch-griechischen Ursprung, da die
Vielseitigkeit der meisten Gottinnen in der Tat an Pantheismus
erinnert. Bewiesen ist aber noch nichts, und die schlieBliche
Losung des Problems diirfte schwerlich so allgemein im Sinne
des Fragestellers ausfallen.

So sehen wir denn in den letzten Jahrzehnten von den ver-
schiedensten Seiten her neue Wege erdffnet, um in das Verstind-
nif der Mythologie einzudringen; aber alle diese Arbeiten stehen
erst im Beginne, und ihrer manche haben sich, von der graden
Richtung abgelenkt, in der Wildni8 verlaufen. Wenn es jedoch
fiir seinen freien Fortschritt ein unabweisliches Bediirfnif des
menschlichen Geistes ist, die psychischen Petrefacten der Ver-
gangenheit wieder lebendig zn machen, wenn die Wissenschaft
unserer Tage sich als eines der letzten und hochsten Ziele ihres
Ringens einen Stammbaum der gesammten Ideenwelt stellt, wenn
endlich die verschiedensten Einzelwissenschaften an einem streng
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wissenschaftlichen Aufban der Mythologie ein Interesse haben,
dann darf das begonnene Werk nicht liegen bleiben. Indem der
Verfasser dieses Buches sein Augenmerk darauf richtete, von
allen angedeuteten Richtungen zu lernen, das Wahre aus ihnen
aufzunehmen, die Fehler auszusondern, bildete er sich seinen
eigenen Standpunkt. Selbstverstindlich nimmt er keine Un-
fehlbarkeit fiir sich in Anspruch, nur das Zeugnif gewissenhaften
Strebens und eines deutlichen BewuBtseins der zu verfolgenden
Ziele und anzuwendenden Mittel. Und niemals wird er ver-
lengnen, daB er von Ménnern wie Welcker, Preller, Lehrs, Botticher,
Kuhn, Schwartz, Tylor und andern lernte und sich ihnen oft zu
Danke verpflichtet weiB, selbst da, wo er zu andern Ergebnissen
gelangte, als sie.

Der Befreiungsproze8 von den herrschenden Richtungen
vollzog sich in mir naturgem#d8 sehr allméhlich, ein schérferes
Auge wird seine Symptome bereits in meinen Jugendarbeiten! er-
kennen. Meine jetzigen Ansichten und Absichten lassen sich etwa
in folgende S#tze zusammenfassen. Noch immer bleibt der wissen-
schaftliche Aufbaun einer dentschen bezw. germanischen Mythologie
der Mittelpunkt, auf welchen alle meine Bestrebungen hinzielen;
aber ich erkenne, daB es noch fiir lange nicht an der Zeit sein
wird, den Bau im Ganzen auszufiihren. Die Mythologie eines
Volkes umfaBt mir alle in seinem Geiste unter dem Einflusse
mythischer Denkform zu Stande gekommenen Verbildlichungen
héherer Ideen, mégen die letzteren von ihm selbst erzeugt oder
von auBen her aufgenommen sein, sowie die (eschichte dieser
Geistesproducte und ihrer Verinderungen durch Verschiebung
oder Umdeutung des urspriinglichen Sinnes, durch Zutaten,
durch Verschmelzung und Mischung mit anderen rein mythischen
oder geschichtlichen Traditionen, endlich durch dichterische oder
kiinstlerische Behandlung, nachdem sie aufgehért haben im
BewuBtsein ihrer Triger Wirklichkeit zu beanspruchen. Diese
" Betrachtung beriihrt Vieles, was weder Philosophie (wenn auch
noch so primitive) noch Religion ist. Sie fillt daher nicht zu-

1) Germanische Mythen. Forschimgen. Berlin 1858. Die Gotterwel
der deutschen und nordischen Volker. I. Berlin 1860. ‘
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sammen, ist aber verschwistert mit einer anderen Betrachtung,
welche den Gehalt und die Umwandlungen der mythisch ausge-
driickten Ideen unter dem Gesichtspunkt der Entstehung und fort-
schreitenden Entwickelung des philosophischen und religiosen
Gedankens zu priifen hat. Diesen Grundsitzen gemi8 stelle ich
den Begriff der deutschen Mythologie anders, als J. Grimm tat.
Nicht allein die Gestalten und Phantasiegebilde, unter welchen
unsere Voreltern wihrend der verschiedenen Epochen ihres Lebens
vor Einfithrung des Christentums die Gotter- und Geisterwelt zn
erfassen suchten, rechne ich dahin, sondern auch diejenigen
Personificationen und vermeintlichen AuBerungen dibersinnlicher
Michte, welche sie spiter vermoge der Fortdauer des mythen-
bildenden Triebes aus sich selbst oder durch Versinnlichung der
Ideen des Christentums oder aus anderen Anregungen neu
erschufen. Bei dieser Auffassung gewinnen dann auch Perchta,
der bergentriickte Kaiser, der Teufel des Volksglaubens und
Ahnliches wieder eine berechtigte Stelle in der deutschen
Mythologie; fern aber bleiben die schon fertig ibernommenen und
unverdndert fortgetragenen Verbildlichungen, mit denen die
christliche Kirchenlehre ihre hohen Wahrheiten der menschlichen
Anschauung nahe bringt. Innerhalb des beschriebenen Kreises
muB angestrebt werden, verschiedene Perioden (éltere und spitere
Mythologie des Heidentums, Volksmythologie des Mittelalters
u. 8. w.) zu trennen und je mit dem ihnen eigentiimlichen Inhalte
zu erfiillen; es muB zwischen den Anschauungen (Sage, Brauch,
Kultus) des gesammten Volkes und einzelner Teile desselben
(Stimme, Stinde, Familien u. s. w.) unterschieden werden. Quelle
ist tiberall, wo es sich nicht um die spiteren Schicksale der
Mythen in Kunst und Literatur handelt, der lebendige Volks-
glaube. Ihn in seiner echten Form zu ermitteln und in seinen
Entwickelungsphasen bis auf die urspriingliche, die Grundidee
am reinsten ausdriickende Fassung zu verfolgen, ist eine der
ersten Aufgaben, mag die Uberlieferung unmittelbar aus dem
Volksmunde oder aus dem Schrifttum entnommen sein. Hiebei
wird jedoch ein Unterschied zu beobachten sein. Uberall, wo
eine Tradition (Sage, Brauch, Glaube) uns auf literarischem
Wege iiberliefert wird, oder wo 'sie in den Strom geschichtlichen
Lebens hineingerissen von diesem eine Zeitlang weitergetragen
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war, so daB sie innerhalb eines erkennbaren historischen Zusammen-
hangs steht, hat der Forscher vorab alle diejenigen durch Jahr-
hunderte lange Erfahrung ausgebildeten kritischen Handhaben
zu ihrem VerstindniB anzuwenden, deren sich die Philologie und
Geschichtswissenschaft zur Losung ihrer Aufgaben bedienen,! nur
mit gebiihrender Beriicksichtigung der eigentiimlichen Beschaffen-
heit des zu bearbeitenden Stoffes. Jede Uberlieferung ist zuerst
aus sich selbst und aus threm ndchsten Umkreise zu erkldren;
erst wenn hier die Rechnung nicht aufgeht, darf schrittweise
weiter und tiefer riickwirts gegriffen werden.

Die Chronologie der Zeugnisse ist in erster Linie zu be-
fragen; der Mythenforscher wird jedoch nicht vergessen, dag unter
Umstinden eine junge Aufzeichnung die éltere und echtere Form
der Cberlieferung zu Tage fordert. Wo wunmittelbare Volks-
tradition vorliegt, ist nach inneren Griinden, auf dem Wege der
Analyse und mit Hilfe von Analogien, die nach Wert und Inhalt
scharf gepriift sind, ebenfalls nach Moglichkeit eine chronologische
Fixierung und die Herstellung der Urgestalt zu erstreben. Sind
jedoch solche Traditionen in geschichislosen ? Volksschichten weiter

1) Nicht um auch nur im entferntesten eine Anschanung der vielen
hiebei in Betracht kommenden Verrichtungen niederer und hiherer Art (von
der Textberichtigung und quellengeschichtlichen Untersuchung bis zu der
durch innere Kritik erreichbaren Zerlegung des Objects in seine genetischen
Elemente) zu gewithren, sondern nur um von der Anwendung des Prinzips
auf die in Rede stehenden Gegenstiinde fiberhaupt einen Begriff zu geben,
deute ich Einiges an. Man vgl. den Nachweis itber die verschiedenen Wand-
lungen der epischen Sage von Rauch-Else bis auf die Volkssage vom wilden
Weibe zuriick. (Bk. 108 ff) Dem entsprechend ist die Darlegung der ver-
schiedenen Entwickelungsstadien der Sage von Peleus und Thetis (unten
8. 77). — Einen gediegenen Versuch kritischer Untersuchung der verschiedenen
Aufzeichnungen einer Volkssage macht Schottmiiller in 8. Programmanf-
satz ,die Krilgerin von Eichmedien. Bartenstein 1875; doch der Schlufs
verldfst die eingeschlagene Bahn und gelangt daher zu unbefriedigenden Er-
gebnissen. (Vgl. unten 8. 96.) Ein Muster der methodischen Bearbeitung eines
Volksbrauches, der in einer von hherem geschichtlichen Leben bewegten
Volksschicht weiter gebildet wurde, bietet ,E. Papst, die Volksfeste des Mai-
" grafen. Berlin 1865.“ (Vgl. meine Weiterfithrung der Untersuchung Bk.
8. 376 ff.) Dazu stellt sich gleichwertig K. Miillenhoffs monographische Be-
handlung des Schwerttanzes (Gaben fiir Homeyer. Berlin 1871.)

2) Dies Wort werde cum grano salis verstanden. Unter den Kultur-
vOlkern haben freilich auch die niederem, riickstdéndigen Volksschichten am
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getragen, so sind wir meistenteils berechtigt, sie wie Natur-
objecte zu behandeln und nach vorgiingiger Prifung ihrer
Eclhitheit derjenigen Untersuchungsmethode zu unterwerfen, welche
die Naturforschung fiir ihre Gegenstinde anwendet. Wie in einem
Gebirge sich die organischen Reste verschiedener Erdbildungs-
perioden iiber einander ablagern, bewahrt das GedichtniB des
Volkes unbewuBt Ablagerungen der verschiedenen Kulturepochen,
die dasselbe jemals durchgemacht hat, mit vielen fremden Ein-
schliissen; aber die Lage der Schichten hat sich vielfach ver-
schoben und durchkreuzt, der Inhalt jedes einzelnen hat sich
durch Verwitterung, Vermischung oder rein duBerliche Verbindung
mit den Produkten anderer umgestaltet.! Damit aus den Ver-
steinerungen die Geschichte der Vorwelt wiederhergestellt
werden koénne, mubte der Titigkeit der Geologen und Palidonto-
logen die elementare Arbeit der descriptiven Mineralogie, Zoologie
und Botanik vorausgehen, welche die Fiille der individuellen
Erscheinungen nach Gattungen, Arten und Unterarten sonderte
und die gemeinsamen Merkmale jedes derselben umgrenzte.
Sodann machte der Geologe seine Lingen-, Quer- und Hohen-
durchschnitte und verzeichnete das Verhiltni8 der einzelnen Lage-

historischen Leben der Nation ihren Anteil, aber einen weit geringeren, als
die hoheren Klassen; und nicht alle Ideen und Lebensgebiete ibrer Ange-
horigen unterliegen in gleichem Mafse dem umbildenden Einflusse neuer
Kulturstromungen. Wie wir in unseren Hansastiidten vielfach alte Hiuser an-
treffen, deren Fagade modern ist oder dem Rokokostil angehdrt, wihrend in
ihrem entlegenen Hinterhause noch die verblichene Pracht der Renaissancezeit
erhalten ist, in der Seitenwand am Hintergiifschen und unter Dichern und
Treppen gar noch unberithrt die Gothik triumt, giebt es namentlich bei dem
in einfacher, gleichmifsiger Arbeit dahinlebenden Landvolk mnoch einzelne
Lebensgebiete, Winkel und Ecken der Vorstellungswelt, an denen eine mehr-
tausendjiihrige Geschichte fast ganz spurlos voritberschritt. Ein solches Gebiet
ist beispielshalber dasjenige der Erntegebriiuche. Andere in den niederen
Stiinden haftende Vorstellungskreise repriisentieren ebenfalls lingstvergangene,
aber jingere Kulturstufen, und im GroSen und Ganzen darf man urteilen,
dafs der Wellenschlag der geschichtlichen Strémungen ihren Ideenvorrat nur
langsam und selten bewegte.

1) Vgl. unten S. 205. In Bezug auf die Verbindung verschiedener
Sagenelemente (Accumulation und Assimilation) macht Schottmiiller a. a. O.
gute Beobachtungen.
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rungsschichten und ihrer Einschliisse. Es ist nicht zu bezweifeln,
daB ein entsprechendes Verfahrem auch der mit der Volksiiber-
lieferung arbeitende Mythologe einzuschlagen hat. Bei noch sehr
unvollstindig gesammeltem Material stehen wir noch vor der
Aufgabe, die der Naturwissenschaft im XVIIT. Jahrhundert oblag,
der Aufgabe der Klassifizierung! und der rationellen und voll-
stindigen Sammlung der zu jeder Abteilung gehdrigen Er-
scheinungsformen, sodann der Verkniipfung derselben mit anderen
Typen zu generelleren Klassen.? Dabei kommt es darauf
an, die reinen Typen heranszuerkennen und selbst im
Zustande der Verwitterung wiederzuerkennen,® oder mehrere

1) Wenn man eine solche rein schematistisch und ohne vorgingige
Anwendung der kritischen Operationen vornimmt, gelangt man zu den Irr-
timern, in welche der wackere J. G.v. Hahn in seinen , Mythologischen
Parallelen, Jena 1859 und ,Sagwissenschaftlichen Studien, Jena 1876“ sich
verfangen hat.

2) So habe ich z.B. Bk.160—190 die Merkmale des Maibaumtypus in
seiner dreifachen Ausgestaltung als Lebensbaum der Ortschaft, des Gemeinde-
vorstehers und des geliebten M#dchens aus der Vielheit der individuellen
Erscheinungen herausgezogen und diesen Typus auch als Grundform des
vielfach gemodelten englischen Maypole nachgewiesen; 8. 190 ff. sind der
Erntemai, S.218 der Richtmai, S.221 die Brautmaie, S. 156 der Ljeto als
besondere, verwandte Typen beschrieben, sodann aber mit dem Maibaum zu
einer gemeinsamen Klasse verkniipft. Ebenso verzeichnet Bk. 498 ff. die
Kennzeichen des Sonnwendfeuers und bespricht sodann die Unterarten dieses
Begriffs. In vorliegendem Bande sind S.155—171 die bocksgestaltigen Korn-
und Grasdimonen beschrieben, S. 171—173 werden damit verschiedene
Arten von bocksgestaltigen Haus- und Feldgeistern und S.113—155 siid- und
nordeuropiiische Waldgeister als Begriffe von nahverwandtem Inhalt zu einer
groBeren Gruppe verbunden, ob mit Recht, kann erst die systematische Durch-
forschung der Totalitéit des antiken und nordischen Volksglaubens ausweisen.

3) Wie den Goliath, Ludwig XVIL und Mohrenkonig als den gekdpften
Maiktnig (Bk. 365), das Ringstechen als Wettritt nach dem Kranze des Mai-
baums (Bk.388). W. Schwartz lehrte uns das ,Fortriicken“ der Sagen
kennen und unter den Wandlungen riumlicher und zeitlicher Scenerie die
Substanz eines urspriinglichen Mythus herausfinden. Viele Triimmer echter
Volksanschauungen sind erst aus der Auflosung der #Htiologischen Sagen
herauszulesen, welche durch sie veranlaBt sind (s. unten 229 ff., 339 ff.). Der
Trieb zur #tiologischen Sagenbildung spielt eine der bedeutendsten Rollen in
aller Mythologie. U.a. ist seine Betiitigung in den aus Kunstwerken ent-
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unvollstindige, beziehungsweise in verschiedene Zusammenhénge
eingefiigte Exemplare zur gegenseitigen Erlduterung oder Er-
ginzung zu verwenden.! Zugleich aber mit dieser Aufstellung
der Typen mu8 schon jetzt fir jeden einzelnen Fall oder fiir
jede Gruppe der Versuch einer sowol duBeren als inneren Chro-
nologie (durch historische Zeugnisse und darch Beobachtung des
Verhéltnisses der Entwickelungsformen) angestellt, und es muf
vorldufig damit begonnen werden, die Ablagerungsschichten der
verschiedenen kulturhistorischen Perioden in ihrer ganzen Aus-
dehnung zu verfolgen, ihre Einschliisse (Entlehnungen) anzamerken,
und zu beobachten, was von andern Uberlieferungen iiber, unter
oder neben ihnen liegt.

Bei allen diesen Verrichtungen kann die deutsche Mythen-
forschung des Hilfsmittels der Vergleichung mit den mythischen
Gebilden anderer europdischer und nichteuropiischer Vélker nicht
entraten, noch sich der Beobachtung analoger Fille entschlagen,
die mitten im Zusammenhange einer in der Gegenwart geiibten

.

standenen Sagen des Altertums und des Mittelalters von G. Kinckel (Mosaik
z. Kunstgeschichte. Berl. 1876. S. 161—243) soeben ansfiihrlich besprochen;
auch die Mehrzahl der Blumensagen uund viele andere Pflanzensagen sind
lediglich itiologisch. Schwartz verkennt diese Verhiltnisse durchaus, wenn
er sich iiber L. Friedlinder lustig macht (Jahrb. f. Phil. und Piédagog. IX.
1874, S.180ff.), weil dieser der [nur zu eng gegriffenen] Kategorie der
»Kiistersagen“ d. h. der im Kopfe der Periegeten entstandenen Legenden
einen grofien Anteil an dem, was uns als griechische Mythologie iiberliefert
ist, zuschreibt.

1) So wird z. B. der niederlitanische Glaube von der Rache, welche die
Baumgeister iiben, wenn man den Baum der Rinde beranbt (Bk. 12), durch
den franz. Aberglauben vom Wasserholunder (ebds.) erkliirt. Beide Traditionen
erliutern sowol viele Stiicke der Volksmedizin, als namentlich die in Rechts-
formeln lange erhaltene Strafe fiir Baumschiller (Bk. 26 ff.) und den deutschen
Glauben, da ein Moosménnchen sterbe, wenn man vom Baum die Rinde
abdrehe (Bk.75). Der irische Aberglaube, daB ein Baum verwelke, wenn
man ihm einen Traum sagt, 1aBt das Verbot der Holzfriiulein (Panzer II, 161.
Bk. 75) verstehen; die Superstition, daBl es regne, wenn man einen Frosch
kopft, erliéutert das Froschtddten im Maikdnigsspiel (Bk. 355). Hiedurch
findet anch die in dem Namen Froschschinder unvollstindig erbaltene Tradition
(Bk. 356) Vervollsténdigung und Beleuchtung. Der vereinzelte Name Heu-
geil (unten 171) darf nach Analogie des in voller Breite erhaltenen Glaubens
vom Kornbock ergi#nzt werden u.s. w.
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Volksreligion befindlich sind. Sie bedarf dieser Hilfsmittel sowol,
am die Typen festzustellen, als um unser Eigentum von fremdem
Gute unterscheiden zu lernen; nur darf niemals nach einer
Schablone verfahren werden, und bloBe Analogien oder Ahnlich-
keiten und wirkliche Congruenzen sind sorgfiltig auseinander-
zunhalten.

Vor der Verwendung irgend eines fremdlindischen Stiickes
zur Vergleichung miissen auch an diesem alle diejenigen Forde-
rungen erfiillt sein, welche wir in Bezug auf deutsche Mythen
aufstellten, und das um so entschiedener, wenn sie einer Mytho-
logie angehoren, welche ein so langes geschichtliches Leben
hinter sich hat, wie die der Griechen und Romer. Hier muf es
vor allem obliegen, den Kern, die anfingliche echte Volksvor-
stellung aus den umbhiillenden Schalen zu lsen, und mit andern
Volksvorstellungen darf nur diese Volksvorstellung, Gleichartiges
mit Gleichartigem, in Vergleichung gebracht werden.

Der Widerstand ist gro8, den die Eigenartigkeit und Liicken-
haftigkeit des Stoffes und die tausendfiiltige Verschlingung der
Erscheinungen einer U'bersetzung dieser Grundsitze in ihre tat-
sichliche Anwendung entgegenstellen. Mehr als auf anderen
Gebieten liegt es hier in der Natur der Sache, daB erst aus
vielen vergeblichen Versuchen allmiéihlich das Richtige sich her-
ausarbeitet, und da8 der Weg zur Wahrheit mit Irrtimern ge-
pflastert ist. Darum ist die groBte Vorsicht geboten, und was
bleibenden Wert erlangen soll, bedarf einer lingeren, allseitig
und sorgsam priifenden Vorbereitung.

Die methodische Grundlage fiir Forschungen der bezeichneten
Art miiBte ein Urkundenbuch, ein Quellenschatz der germanischen
Volksiiberlieferung abgeben, in welchem jede Tradition iiber das
ganze Gebiet ihres Vorkommens bis auf dessen letzte Grenzen,
und historisch riickwiérts bis auf ihre erste Erwihnung verfolgt
wird. Ein solches Unternehmen ist aber fiir jetzt noch weit
schwieriger als die Sammlung und Bearbeitung der Geschichts-
schreiber und diplomatischen Documente, weil es sich nicht um
bereits zusammenhangende und mehr oder minder leicht datier-
bare groBe Contexte und deren kritische Behandlung, sondern
um unz#hlige, im Volksmund und der Literatur zerstreute, zeitlich
schwer bestimmbare Kleinigkeiten handelt, die erst in Zusammen-
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hang gebracht werden sollen, und weil die dreihundertjihrige
Erfahrung fehlt, welche den historischen Monumentenwerken
bereits zu festen Normen verholfen hat. Zuniichst kann nur an
einen Versuch mit einer kleinen Gruppe von Uberlieferungen
gedacht werden.

Sobald ich diesen Gedanken gefaft hatte, machte ich 1860
der historischen Commission in Miinchen den Vorschlag mit ,den
mythischen und magischen Liedern“ zu beginnen. Jedoch ver-
hinderten #uBere Verhidltnisse sowol die Ausfithrung dieses
Planes, als die Fortsetzang meiner ,Gotterwelt, deren Be-
endigung sodann in Folge der Umwandlung meiner Anschauungen
unterbleiben muBte. Unter dem Druck dieser Verhiltnisse brach
meine Gesundheit zusammen, und ich sah mich gendtigt, die be-
gonnene akademische Lehrtitigkeit an der Berliner Universitéit ein-
zustellen und mich nach der Provinz in die Pflege meiner Familie
zuriickzuziehen, wo meine Krifte sehr allméhlich wieder erstarkten.
Jetzt vertauschte ich den ins Auge gefaBten Arbeitsstoff mit ,den
mythischen Gebriuchen beim Ackerbau,” weil die Tatsache, daB
in Schweden fiir den Oden, in Norddeutschland fiir den Wode
die letzte Garbe auf dem Felde stehen blieb, eine Schicht von
f]berlieferungen anzeigte, welche einen sicher -innerhalb des
deutschen Heidentums stehenden Ausgangspunkt darbot. Zur
Ausfithrung meiner Absicht habe ich nach und nach eine Anzahl
bestimmter Fragen in Hunderttausenden von Exemplaren iiber
ganz Deutschland und in die iibrigen Lénder Europas verbreitet.
Es gelang mir, durch die Beteiligung fast simmtlicher deutscher
Schullehrerseminare und der vom Lande gebiirtigen Primaner
vieler Gymnasien, durch die landwirtschaftlichen Vereine und
viele einzelne Personen, mit denen ich in Verbindung trat, ein
sehr umfangreiches Material aus Deutschland zusammenzubringen,
ein minder umfangreiches, aber wertvolles aus Holland (wo sich
die Maatschappy der Nederlandske Letterkunde der Sache mit
Eifer annahm), aus Schweden, Norwegen, Polen und verschie-
denen Teilen RuBlands. Ich ergiénzte die Sammlung durch eigene
Aufzeichnungen aus meiner Umgebung und auf Reisen nach
Schweden,! Holland, den russischen Ostseeprovinzen, sowie

o 1)~ Hier habe ich u. a. 1874 Gelegenheit gefunden, unter Asbjornsens
Beistand die norwegischen Soldaten der kgl. Leibgarde, in Begleitung
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durch die Literatur. Aunch die mir bekannt gewordenen Ver-
offentlichungen von Saat- und Erntegebriuchen wihrend des
letzten Jahrzehnts (aus Osterreich, der Schweiz, Osel, Bulgarien)
beruhen awf Sammlungen mit Hilfe meiner Frageblitter. Aufer-
dem kamen mir die siegreichen Kriege 1864—1870 zu statten,
da sie viele bei dem Landbau aufgewachsene Ménner als Kriegs-
gefangene in meine Nihe fithrten. Zuerst suchte und fand ich
die Gelegenheit, in Graudenz einige Hunderte von Dénen fiir meine
Zwecke auszuforschen; demnidchst konnte ich trotz der unter
den Gefangenen herrschenden Cholera ein Vierteljahr lang téiglich
abwechselnd in den Kasernen zu Danzig und im Lager bei Dir-
schan die dort eingelegten Angehorigen eines betrichtlichen Teils
der Volkerstimme des Kaisertums Osterreich ausbeuten, wobei
mir mehrere, ihrer jedesmaligen Regimentssprache wol kundige
und nach lingerer Beobachtung mit Vorsicht ausgewihlte Feld-
webelkadetten als Dolmetscher schitzbare Dienste leisteten.
Endlich verschaffte mir der Krieg mit Frankreich die Moglichkeit,
mit MuBe die mythischen Ackerbaugebriuche in Elsa8-Lothringen
und fast simmtlichen Departements von Frankreich zu erfragen.
Die von Laisnel de Salle neuerdings in Berry aufgezeichneten
Erntegebriuche bestitigten die Zuverlissigkeit meiner Erhebungen.
Avnf diese Weise gewann ich eine lebendige und reiche Anschauung
von der meinen Gegenstand betreffenden Tradition im nérdlichen
und mittleren Europa bis an die nordliche Grenze der drei siid-
lichen Halbinseln; die Sammlung in Griechenland ist im Beginne
begriffen. Die Bearbeitung des umfangreichen Stoffes, von der
ich in groBter Kiirze einige wenige Proben mitteilte,! bew#hrte
die Richtigkeit des Prinzipes, indem sie das Bild eines groBen
zusammenhangenden, in fast allen seinen Zwischengliedern er-
haltenen Anschauungskreises entrollten. Neben einer Fiille von
Sitten und sonstigen Aberglanben traten viele bis dahin unbe-
kannte mythische Gestalten so vollstindig und lebendig zu Tage,

eines schwedischen Gelehrten die Insassen einer schwedischen Kaserne aus-
zufragen.

1) Roggenwolf und Roggenhund. Danzig 1865. 2. Aufl. 1866. (Vgl.
unten 8. 318—827). Die Korndémonen. Berl. 1867. Vgl. Bk. 190 -218 (Ernte-
mai); unten S. 1556 —171. 179—199 (Kornbock).

Manohardt, Wald- und Feldkulte. II. 3. Aufl. c
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wie bis dahin kaum irgendwo eine andere mythische Personi-
freation. Zugleich sind diese Gestalten einander so analog, da8
die noch nicht aufgefundenen Stiicke der einen sich fast mit der
Sicherheit sprachlicher Flexionsformen oder osteologischer Ana-
logien aus den vollstindiger erhaltenen anderen erginzen lassen.!
Wider Erwarten zeigte es sich aber, da8 diese Traditionen
mit dem germanischen Sprachgebiet nicht aufhérten, sondern
weit in das Gebiet der Romanen, Kelten, Slaven und Litauer
hineinreichten, so jedoch, daf an einigen Stellen eine Grenze
gichtbar zu werden scheint, wo sie diinner werden und end-
lich ganz verschwinden. Die franzdsische und norditalienische
Form der Tradition zeichnet sich durch einige wenige fast
unmerkliche, aber bedeutsame Verschiedenheiten von den nim-
lichen Uberlieferungen in Deutschland und dessen ostlichen
und nordlichen Nachbarlindern aus, und ich entdeckte darin
zu meiner Uberraschung die Ubergangsformen und Mittel-
glieder, welche das VerstindniB der iltesten griechischen und
romischen auf den Ackerbau beziiglichen Kulte mir aufschlossen.
.In Bezug auf ihr Verhiltni8 zu den groBen Kulturepochen
betrachtet, erwies sich in den in Rede stehenden Briuchen
oben aufliegend eine starke Schicht christlicher Symbolik, wie,
wenn die letzte Garbe in Folge der Auffassung Christi als
himmlischen Weizens la gerbe de la passion heit (Bk. 231 ff.),
oder den Tieren in der Christnacht in die Krippe gelegt wird.
Man sieht, wie méchtig und tief der christliche Vorstellungskreis
in das Gemiit des Volkes eingriff Darunter liegt eine ganz
kleine Zahl von Uberlieferungen des spiteren germanischen oder
slavischen Heidentums (letzte Garbe dem Oden-Wode geweiht;
dreikdpfiger Kornalter = Swantewit. Korndimon. S.32). Aber
diese Formationen der beiden oberen Schichten sind angenschein-
lich nur Umwandlungen einer in weit #lterer Zeit erzeugten
Substanz, deren Produkte (Darstellung der anthropomorphen und
theriomorphen Korndémonen) in breitester Fiille erhalten sind.

1) Vgl. einstweilen den Alten (Korndim. 23 ff.), die Kornmutter
(Kornd. 19 ff.), das Kornkind (Korndim. 28 ff.), das Kornschwein (Roggen-
wolf. 8.11f), den Roggenhund (Roggenwolf a. a. 0.), den Kornwolf, den
Kornbock, den Kornkater (unten 8. 172 ff.), Kornhahn (Kornd#m. 8. 18 ff.).
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Sie berithren sich (was ich teils mit vollster Sicherheit, teils mit
sehr hoher Wahrscheinlichkeit nachzuweisen unternehmen darf)
mit den vorhomerischen und sonstigen alleréltesten Agrarkulten
in Griechenland und Phrygien, denjenigen der Konigszeit in Rom,
den vormosaischen in Palidstina. In der Zeit des spiateren
germanischen Heidentums mdgen sie schon auferhalb des herrschen-
den Kultus gestanden haben und nur noch als altiiberlieferte
Brauche fortgeiibt sein.! Ob sie aber bei den Vorfahren der
nordeuropdischen Volker entstanden oder im grauen Altertum
etwa im Gefolge des Ackerbaus einwanderten, l#8t sich noch
nicht erkennen. Ganz &hnlich steht in jeder Beziehung die Sache
hinsichtlich des Maibaums und der Sonnwendfeuer. Seien sie
entlehnt oder autochthon, so haben sich in ihnen die unwill-
kiirlichen Schépfungen einer von sinnlicher Frische der Auffassung
erfiillten fernen Jugendzeit der Menschheit breit und lebendig
im heutigen Volksglauben erhalten und den Sieg iiber die wol
schon mehr vergeistigten Kulthandlungen des Wodanglaubens
behauptet. Gradeso dauerten in Rom grade die é&ltesten Kulte
aus der Konigszeit (Argeer, Octoberro8, Lupercalien) bis gegen
das fiinfte Jahrhundert unter den christlichen Kaisern noch fort,
als lingst die geistigeren Gotterdienste der historischen Zeit der
Religion des Kreuzes zum Opfer gefallen waren. Sollte aber
diese Beobachtung, da8 nur eine diinne Schicht spiteren deutschen
Heidentums in der heutigen Volksiiberlieferung erhalten ist,
sich in weiterem Umfange bestitigen, so beruht unsere vorziig-
lichste Hoffnung, auBer den spérlichen Zeugnissen der #ltesten
Geschichtsschreiber, Urkunden und Sprachdenkmiler etwas Aus-
giebiges dariiber zu erfahren, auf der Auscheidung der mythischen
Elemente aus der germanischen Heldensage. Moge es K. Miillen-
hoff, der dieses Gebiet so griindlich, wie kein anderer vor ihm,
kennt und wie vielleicht niemand nach ihm es durchforschen
wird, moge es ihm vergonnt sein, dieses wichtige Stiick seiner
reichen Lebensarbeit zu vollenden und zum Gemeingute zu
machen.

1) Dem widerspricht nicht, daB sie bei den alten Preulen gleich nach
der Bekehrung zum Christentum als Gétterverehrung verboten werden
(Korndim. 26).

c*
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Da selbst bei einer objectiven Sammlung, wie die meinige,
noch mehr aber bei ihrer Einrichtung die stete Mitwirkung eines
aprioristischen Elementes nicht auszuschlieBen ist, es aber darauf
ankommt, derselben als dem Anfang eines grioSeren Quellen-
schatzes in Form, Umfang und Anordnung méglichste Vollkommen-
heit zu geben, damit nicht ein verfehlter Beginn fiir die kiinftige
Weiterfilthrung durch mich oder andere verhidngniBvoll werde,
so sah ich mich zu einer Anzahl von Vor- und Nebenarbeiten
gendtigt, die dann unwillkiirlich z. T. zu selbstéindigen griSeren
Untersuchungen heranwuchsen. So widmete ich, um iiber einige
auf den Ackerbaukultus beziigliche wichtige Zeugnisse mir Klar-
heit zu verschaffen, zwei Jahre lang der Sammlung, sowie
textkritischen und quellengeschichtlichen Erforschung aller dlteren
Anufzeichnungen iiber litauische, preuBische und lettische Mytho-
logie. Diese Arbeit ist bis auf die letzte Feile im ‘Manuscript
vollendet. Aus der gleichen Ursache, d. h. aus dem Bestreben,
iiber die Stellung der Kornddimonen und der auf sie beziiglichen
und anderer Gebréiuche zu den nahverwandten Vorstellungen von
den Baumgeistern und der Baumseele und zu den durch die oben
S. XXXIV erwiihnte Beobachtung an den franzosischen Traditionen
mir nahe geriickten Ackerbaukulten der alten Welt ins Reine zu
kommen, sind denn auch die in den beiden Teilen dieses Buches
und in den S. IIT genannten Aufséitzen niedergelegten Unter-
suchungen hervorgegangen. Ich betone, da es mir bei den darin
angestellten Vergleichungen vorzugsweise darauf ankam, eine
Einsicht in die den nordeurop#ischen gleichartigen Typen zu
gewinnen, nicht aber fiir die historischen Probleme verfritht eine
Entscheidung zu suchen. '

Daf} ich die Verdffentlichung dieser Vorarbeiten der Sammlung
der Ackergebriuche selbst vorangehen lasse, hat folgende Griinde.
Ich muBte wiinschen, zur Vervollstindigung der Sammlung
noch Zeit zu gewinnen. Noch fehlt mir trotz aufgewandter Miihe
die Tradition einiger deutscher Landstriche, es fehlt noch sehr
an der wiinschenswerten Ergéinzung durch dltere literarische und
archivarische Zeugnisse (wie unten S.319) und durch bildliche
Darstellungen der Gebriuche. Aus mehreren fremden Léndern
floB trotz stets erneuter Anstrengung die Ausbeute nicht so
reichlich, als es erwiinscht war. Und doch wollte ich selbst bei diesen
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nicht auf ein gewisses MaB von Vollstindigkeit verzichten, weil
grade aus ihnen nicht selten eine Aufklirung gewihrende Con-
gruenz zu irgend einer bestimmten Form der Uberlieferung zum
Vorschein kam, welche in Deutschland unter vielen Tausenden
von Aufzeicheungen nur einmal aufgetaucht war (vgl. z. B. den
Buirer und den Smolensker Erntebrauch Bk. 277 ff.). Die Wahr-
scheinlichkeit, zu dem erwiinschten Materiale zu gelangen, beruht
aber auf der Fortsetzung der systematischen Erforschung auf Grund-
lage ebenderselben Fragen, welche der ganzen iibrigen Sammlung
zu Grunde liegen. Zu Ausfiillung der angedeuteten Liicken muBte
ich wiinschen, neue Teilnehmer und Helfer aus verschiedenen
Berufskreisen zu wecken. Deshalb verdffentlichte ich meine
kleinen Schriften ,,Roggenwolf“ und ,, Kornddmonen“. Die wissen-
schaftliche Presse des Inlandes beobachtete aber dariiber (wie
auch bisher iiber den ersten Teil des vorliegenden Werkes) ein
fast todtliches Stillschweigen; nur die Beistimmung der Akademien
der Wissenschaften zu Wien und Berlin, mehrerer wissen-
schaftlichen Versammlungen und einiger Stimmen des Auslandes
dienten meinem Streben zur Ermunterung. Da wagte ich denn
den Versuch, Interesse fiir meine Bestrebungen durch Darlegungen
anzuregen, welche den Zusammenhang derselben' mit allgemeiner
gekannten und allseitiger geschitzten Wissensgebieten und ihren
Nutzen fiir dieselben nebenbei ins Licht zu setzen geeignet
schienen. Sollte ich mich in meiner Hoffnung getiuscht haben ?
Fiir den in der Provinz einsam Arbeitenden, der nie Gelegenheit
hat, sich iiber seine Studien mit Gleichstrebenden auszusprechen,
ist es doppelt niederschlagend, wenn seinem Rufe kein Echo wider-
hallt, keine zurechtweisende oder anerkennende Stimme ihm
Forderung gewéhrt. Wie es aber auch komme, unbeirrt werde
ich, so lange mir die #duBere Moglichkeit nicht abgeschnitten
wird, fortfahren, die erfaBte Aufgabe und das begonnene Werk,
so weit meine schwachen Krifte reichen, zur Vollendung zu
fiihren. '

Es bleibt mir noch die angenehme Pflicht, meinen verehrten
Freunden, Herrn Professor Dr. Riper, der mich bei vorliegender
Arbeit mit den Schétzen der Gymnasialbibliothek und seiner
eigenen Biichersammlung, nicht minder mit 6fterer Auskunft aus
dem Schachte seines tiefen Wissens unterstiitzte, sowie den Herren
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Gymnasialdirektor a. D. Dr. Lehmann und Gymnasiallehrer
Dr. Schémann herzlichen Dank zu sagen, von denen der erstere
bei der Correctur des Ganzen, der letztere bei der Correctur
einiger Bogen mir wertvollen Beistand gewihrte. Vor allen aber
gilt auch diesmal mein ehrerbietigster Dank E. h. Unterrichts-
ministerium, dessen hochgeneigte Unterstiitzung mir die Fort-
setzung meiner Arbeiten ermoglichte.

Mobge die Zukunft in meinem Buche wenigstens einige Wert-
stiicke entdecken, wiirdig genug, um in den bleibenden Besitzstand
der Wissenschaft iiberzugehen.

Danzig, den 1. November 1876.

Dr. W. Mannhardt.
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Der vorliegende II. Band ist in derselben Weise behandelt,
wie der I, daher als ein fast unverinderter Abdruck der
1. Auflage zu bezeichnen. In der Rechtschreibung sind wie dort
einige allzu veraltete Formen durch die neueren ersetzt, die
Zeichensetzung vereinfacht. Citate, deren Text mir Fehler zu
enthalten schien, habe ich nach Moglichkeit nachgeschlagen
und, wo ndtig, verbessert. Die von Mannhardt verzeichneten
»Berichtigungen“ sind diesmal rechtzeitig beriicksichtigt worden.
Auch hatte ich mich wie im I. Bande in zweifelhaften Fillen
des wertvollen Rates und der liebenswiirdigen Unterstiitzung
meiner verehrten Kollegen, der Herren Prof. Dr. O. Schrader und
Dr. H. Hilgenfeld hier, zu erfreuen.

Nachstehend folgt eine U'bersicht der irgendwie wesent-
lichen Abweichungen der 2. von der 1. Auflage.

8. X Textzeile 5 v. o. Entlehnungszeit st. Entlehungszeit.
XIV  Anm.2 Z.1 Auseinandersetzung st. Aneinandersetzung.

» XIX Textz. 3 v.o. norddeutscher Sagen st. norddeutscher.
» XXVIII 6 v. u. der descriptiven st. descriptiven der.

» XXVIII obere Anm. Z. 3 v. 0. in st. an.*)

» 1 Textz. 14 v. u. Reigen st. langen.*)

s 10 5 v.u. in der st. in die.

s 19 10/9 v. u. Ampelos st. den Ampelos.

. 19 9 v. u. Syke st. die Syke.

n 21 9 v. o. flieBt st. flieht.*)

» 23 Anm. 2 Z. 10/9 v. u. maturae st. naturae.

»n 26 Texta. 1/2 v. o. fatalis st. latalis.*)

n 21 1/2 v. 0. Gallien, Pommern und Schweden st. Gallien und

Pommern, Schweden.
29 Anm. 3 Z. 4 v. u. ovyypagnv 8t. cvyyapyv.
» 50 Textz. 10 v. u. uayacpay st. uaxnv.*)

*) In einem Teil der 1. Auflage steht iibrigens schon richtig ,in“;
~Reigen“; ,flieBt*;  fatalis*; ,udyaipar.
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S. 59 Textz. 3vu
w 13 5 3vau
n 101 17 v.u.
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Klabauterménnchen st. Kabauterminnchen.

Nereide st. Neraide.

Lapithen st. Lapithes.

Arsia st. Asia.

den bergbewohnenden Nymphen (Baumgeistern) st.
den (Baumgeistern) bergbewohnenden Nymphen.

. ihnen st. ihm.

. bei st. in.

. Dosten st. Dorant.

. Hausruckviertel st. Hundsriickviertel.
. desselben st. derselben.

Sonneberg st. Sonnenburg.

. recht in st. recht mit.

man noch st. noch man.
ersterem 8. ersteren.
es st. er.

. Nach st. Noch.
. Bilw:isschnitt.ers st. Bilsenschnitters.
. lingste st. lingsten.

manchem st. manchen.

. auf- und ablief st. auf und ab, auf- und ablief.

. am Weihnachtsabend st. Weihnachtsabend.

. daraus st. daran.

. des Weihnachtsbrauches st. Adventbrauches.

. Phaleron st. Phaleros.

. Phaleronhafen st. Phaleroshafen.

. oder st. und.

. im Kalender vorausgehn st. im Kalender der

Eiresione vorausgehn.

. einziehn st. hinziehn.

. ldéag st. Idlag.

. yvvaixeg 1otTe 8t. yvvaixig mote.
. avaddrlovra st. avaraiiovrar.

. buotdTyTe 8t. 0 pvioTyTd.

. Aéoride st. Addvidog.

. Herbstes und Winters st. Winters und Herbstes.
. semine st. semina.

. exta st. extra.

. drehte st. drehe.

. gehaust st. gemaust.

. vorarischen st. vorasischen.

. liltesten st. iltest.

Jena, April 1905.

Dr. W. Heuschkel.
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Kapitel 1.

Dryaden

§ 1. Blumenmiigdlein, Rebenmidchen. . Wer kennte
nicht — sei es auch nur durch Vilmars oder Uhlands anmutige
Wiedererzihlung — die Méire von den Blumenmdgdlein im
Alexanderliede des Pfaffen Lamprecht (v. 5004—5205)? Im
schattigen Walde hatten sie ihre Stitte, den kalte Briinnlein
durchrauschen und siBer Vogelgesang durchtont. Wenn der
Winter davonging und der Friihling erschien, wenn es zu griinen
begann und die Blumen hervorkamen, dann sproSten aus dem
Boden des Waldes in uniibersehbarer Menge wundergro8e Knospen
hervor. Sie offneten sich, und aus jeder tauchte eine zarte
Midchengestalt, wie zwolfjihrig anzuschauen; schoner war nie
eine andere Blume, und nie sah man an Frauen schoneres Antlitz,
noch schonere Augen. Ihres Leibes ganzes Gewand war fest an
sie gewachsen, an die Haut und an das Haar, an Farbe waren
sie gemau den Blumen auf der Aue gleich, rot und weiB, wie
Schnee getan. Alle diese Hunderttausende wonniger Wesen
schwebten, spielten und sprangen in zierlichem Reigen durch
griinen Klee und kiihlen Waldesschatten auf und ab und misch-
ten wettstreitend in das Lied der Vigel ihren mehrstimmigen
Gesang. Wer sie sah und horte, der vergaB alles Herzeleid,
das ihm je von Kindheit an geschehen, und er meinte genug zn
haben an Freude und Reichtum sein ganzes Leben. Wehe aber
den holden Migdlein, wenn sie die schattige Waldeinsamkeit ver-
lieBen; beschien ihrer welche die Sonne, von denen blieb keines
am Leben. Wenn dann die Monate des Sommers vergangen
waren, dann war alle Freude dahin, ,die Blumen verdarben, die
schonen Frauen starben, die Biume ihr Laub lieBen, die Brunnen
das FlieBen und die Vogel ihr Singen.“ Alexander und seine
Helden gelangten an diesen wunderreichen Ort, schlugen ihr
Gezelt im Walde auf und hatten ihre Freude an den seltsamen

Mannhardt, Wald- und Feldkulte. 1I. 3. Aufl. 1
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Briuten; hitten sie dort immer bleiben diirfen, sie wiren genesen
von aller &ngstlichen Not und hitten nichts als den Tod ge-
fiirchtet. Drei Monate und zwdlf Tage hatte die Lust gewihrt,
da sahen sie tagtiglich eine Blume nach der andern welken und
allmihlich alle die lieben und schénen Frauen, mit denen sie in
Wonne gelebt, dahinsterben. Traurig schied der Konig mit allen
seinen Mannen.

Ein lieblicheres Bild der Sommerlust diirfte schwerlich jemals
ersonnen werden, als dieses poetische Gemilde, dessen #sthe-
tische Zergliederung eine Fiille einzelner Schonheiten offenbaren
wiirde. Zu diesen rechne ich besonders, daB die Blumengeister
eine wundersame Melodie in den Chor der Vigel ertdnen lassen;
der Einklang aller reinen Eindriicke auf das Gemiit des Menschen,
die ans Farbe und Duft der Bliiten, wie aus den Stimmen und
Lauten des Waldes entspringen, ist damit auf das treffendste
ausgesprochen. Auch ohne die Erzihlung bis auf ihre erste Nieder-
schrift zuriickverfolgen zu kénnen, werden wir nicht fehlgehen,
wenn wir sie nicht fiir ein ErzeugniB subjectiver Reflexion,
sondern fiir den AusfluB eines irgendwo einmal lebendigen Volks-
glaubens halten, wonach der Blume eine Nymphe einwohnte,
deren Leben an dem Leben der Pflanze haftete: wie diese im
Lenz geboren, des Schattens und der Sommerwdrme gleichzeitig
bediirftiy, welkt wund stirbt sie cbenso im glithenden Somnen-
strahl, wie beim Nahen des Herbstes. Zugleich aber liste die
Vorstellung den Blumengeist von der Pflanze ab: dieselben
Wesen, welche mit der Blume zugleich entstchen und ver-
gchen, treten czeitweiltg aus derselben heraus. ,Sie gingen
und lebten“ nach den Worten des Gedichtes, ,sie hatten
Menschen- Sinn und redeten und baten, wie Mdiglein von
zwilf Jahren, sie spiclten, sprangen und sangen auf dem griinen
Klee.r  Diese doppelte Darstellung des der Blume innewoh-
nenden Numens durch Weib und Pflanze entspricht genau dem
bei nordeuropiiischen Pflanzengeistern (Baumgeistern, Korndai-
monen) beobachteten VerhéltniB.! Diirfte man die Erzihlung
von den Blumenmédchen, gleich der ganzen Kpisode des
Alexanderliedes, in welche sie eingeschoben ist, auf eine

1) Bk. 603. 604. 609. 610.
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griechische Quelle der alexandrinischen Zeit zuriickfithren, so
wire somit fiir ein Land der hellenistischen Welt ein mit jenen
nordeuropéischen Anschaunungen iibereinstimmender Volksglaube
erwiesen, den der Urheber desselben benutzte.! Als ein in-
directes ZeugniB fiir den in letzter Instanz antiken Ursprung des
in Rede stehenden Reiseabenteuers erscheint die Wundergeschichte,
welche Lucian in seiner ,wahren Geschichte*, dem Urbilde von
Gullivers Reisen und Miinchhausens Abenteuern (c. 8) auftischt.
Am jenseitigen Ufer eines Flusses, der Wein statt Wasser fiihrte,
so berichtet der Dichter, stieBen wir auf eine auBerordentliche Art
von Weinreben. Unten am Boden bestanden sie aus einem sehr
kriftigen und dicken Stamm, weiter aufwirts aber waren die
Mddchen, die bis auf die Hiiften herab in allen Teilen vollkommen

1) Die Erziéihlung von den Blumenmidchen bildet bei Lamprecht einen

Teil der Epistel Alexanders an seinen Meister Aristoteles und seine Mutter
Olympias, findet sich jedoch in den uns bekannten Handschriften des Pseudo-
kallisthenes, Julius Valerius und liber de preliis nicht, so daB allem An-
scheine nach die griechisch-igyptische Hauptquelle der mittelalterlichen
Alexanderromane sie nicht enthalten hat. Es bleibt somit ungewil, woher
Lamprechts Gewihrsmann Aubry von Besangon sie entlehnte. Auch in dem
Alexanderepos des Lambert li Tors ist sie benutzt. Cf.:

a l'entrée d'ivier, encontre le froidure

entrent toutes en tiére et muent lor faiture.

et quant estés revient et li clars tans s’apure,

4 guise des flors blanques muent & lor nature.

celes qui dedens nessent sunt de 'cors. la figure

et la flor qu'est dedens, si est lor vesteure etc.

Le Roumans d’Alixandre ed. Michelant S. 341ff. WeiBmann, Alexanderl. IL
340ff. Guil. de Turre spielt auf die Fabel an:

plus que las domnas, que aug dir

qu’'Alixandres trobet et bruoill,

qu'eran totas de tal escouoill

que non podian ses morir

outra I'ombra del brouoill anar.

(Raynouard, Choix de poesies des Troubadours II, 299.) Es 148t sich hienach
bis jetzt nur soviel mit Sicherheit ersehen, daB die Sage von den Miidchen-
blumen im 12. Jahrhundert in einer uns noch unbekannten selbstiindigen
Quelle von Alexander erzdihlt wurde und wol von dort aus in die franzosi-
schen Bearbeitungen des aus dem Pseudokallisthenes stammenden Stoffes ein-
gefiigt wurde. Vgl. WeiBmann a. a. 0. I, p. XVI. J. Zacher, Alexandri Magni
iter ad paradisum. Regiom. 1859, S. 14ff. Hartczyck in Zachers Zeitschr. f.
d. Phil. IV, 167.

1*
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ausgebildet waren, #hnlich wie man die Daphne malt in dem
Augenblicke, da sie zum Baume wird. Aus ihren Fingerspitzen
sproBten SchoBlinge, die voller Trauben hingen, und sogar um
ihre Kopfe schlangen sich statt der Haare Weinranken mit Laub
und Trauben. Freundlich griiend kamen sie auf uns zu und
hieBen uns willkommen. Die meisten sprachen griechisch, einige
auch lydisch und indisch. Sie kiiften uns auch auf den Mund,
aber wer gekiit wurde, fiihlte sich im Augenblick betrunken und
verwirrt. Da8 man Beeren von ihnen abpfliickte, litten sie nicht,
sondern schrien vor Schmerz laut auf, sowie man welche ab-
reien wollte. Als aber zwei meiner Gefihrten sich vollig ihren
reizenden Umarmungen hingaben, konnten sie sich nicht wieder
losmachen, sondern wuchsen und wurzelten dergestalt mit ihnen
zu einem Gewiéichse zusammen, da8 auch ihnen die Finger in
SchoBlinge ausliefen und Weinranken sich um ihre Képfe wanden.
Es wird nicht lange angestanden haben, so werden auch Trauben
aus ihnen gewachsen sein. Diese Erzéhlung ist augenscheinlich
eine geistreiche Parodie, wo nicht auf diese Episode der Alexander-
sage, s0 doch auf eine nah verwandte Geschichte bei einem
griechischen Schriftsteller, da Lucians Absicht bekanntlich dahin
ging, die Wundererzihlungen in der geschichtlichen und geo-
graphischen Literatur durch selbsterfundene fibertreibende Seiten-
stiicke zu verspotten. Die Parodie weist jedesfalls mittelbar
hinter sich selbst und iber ihr der Mire von den Blumenmé#dchen
entsprechendes Vorbild auf eine dem letzteren vorausliegende
Volksvorstellung zuriick.

§ 2. Die Dryaden. Unzweifelhaft betreten wir das Gebiet
des Volksglaubens mit der antiken Vorstellung und Beseelung der
Waldbéume durch Nymphen, welche, ebenso wie jene Blumen-
médchen an das Leben des Gewd#ichses gebunden, doch auch auBer-
halb desselben ein Dasein fiithren. Homer giebt von den Wald- und
Feldgeistern so wenige Ziige, da8 es einigen Forschern zweifelhaft
erschienen ist, ob zu seiner Zeit derjenige Begriff bestanden
habe, welcher in der spiteren Literatur an den Namen der
Dryaden und Hamadryaden sich kniipfte. Zeus beruft die Gotter
zum Olymp, nnd keiner von den Fliissen blieb fern, noch von
den Nymphen, welche die schonen (heiligen) Haine inne-
haben (Nvugeov, aft’ adoea xada véuovrar), und die Quellen
der Flisse und die krduterreichen Marschen (aicea xoujevea),
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Il XX, 7—9. Mit der pfeilschiittenden Artemis, die an der
Jagd auf Eber und schnelle Hirsche sich vergniigt, spielen
anf dem Taygetos und Erymanthos feldbewohnende Nymphen
(»ugac aygovduor), die Tochter des Higishaltenden Zeus. 04.V1,105.
Um den Grabhiigel des Eetion pflanzen Bergnymphen, die
Tochter des #igishaltenden Zeus (yvupar opeoriades, xodpar Aidg
alyioyoro) Ulmenbdume. 11. VI, 420. Kirke ist von Migden
umgeben, von denen die einen aus Quellen, die andern aus
Hainen, die dritten aus Fliissen entstehen (yiyvovzra: ¢
apa taly’ Ex te xppréov, dxd ©’' addémv, éx & icpdv mota-
uoy oft’ el; alads mpopéovarv. 0Od. X, 850 ff) Wir lassen einst-
weilen diese homerischen Angaben, um in § 5 anf sie zuriick-
zukommen. Der sogenannte homerische Hymnus aunf Aphrodite
gewdhrt die folgende ausfithrliche Erorterung iiber das Wesen
der Orestiaden. Die Liebesgbttin vertraut ihren Sohn, den
kleinen Aeneas, der Hut und Pflege der Dimonen des Ida an.
Tiefbusige Nymphen haben dieselben anf dem Berge ihr
Lager, das gottliche groSe Waldgebirg ist ihre Wohnung
(»ugpar dpeoxdor Badvxolmot, af Tode varerdovay Spog uéya
te {adeor ve). Weder den Menschen arten sie nach, noch
den Unsterblichen. Lange zwar leben sie, sie genieBen un-
sterbliche Speise, und mit Unsterblichen fiihren sie schine Reigen-
tinze auf; Seilene gatten sich ihnen wund auch Hermes wm
heimlichen Winkel lieblicher Grotten. Zugleich aber mit thnen,
wenn sie geboren werden, entspriefsen auf hohen Bergen
aus der wmannerndhrenden Erde schone Fichten oder FEichen.
[Hochragend stehen diese da; man nennt sie Haine der Un-
sterblichen, und nicht hauen die Menschen sie mit dem Stahle.]
Wenn. aber die Moira des Todes herantritt, so werden zuerst
auf dem Erdreich die schomen Biume diirr, die Rinde ringsum
stirbt ab, abfallen die Aeste und zugleich verlifst die Seele der
Nymphen das Licht der Somne.! Der Hymnus aunf Aphrodite

1) Hymn. i. Ven. Homer.: d
v. 265 tfou & @ § 2harar it dpveg Tyuxconvor
yewouivgay Epvaay énl yYovl Boniavelpy,
xakal, TnAeYaovoat, £v obgeaty Bymlotorr.
[éotad 4AiBator teuivy 64 & xixdyjoxovay
ddavarwy, tag & ovre Bpotol xelpovar cudrip).
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hat zum Inhalt die bereits episch verdunkelte Stammsage der
nnzweifelhaft lingst gricisierten Aeneaden in den Stidten
der kleinasiatischen Landschaft Troas, von einem jonischen
Sidnger in nachhomerischer Zeit bearbeitet. So deutlich die
Sage selbst in den Hauptsachen die Spuren phrygischer Mytho-
logie zeigt,! und so wahrscheinlich ein kleinasiatischer Ursprung
des Liedes ist, wire es zu weit gegangen. alle ausmalenden
Ziige anf nichtgriechischen Ursprung zuriickzufiihren. Mithin
gehort auch die Beschreibung der Baumnymphen nicht mit
Notwendigkeit dem Kreise der vom Dichter bewahrten Re-
miniscenzen phrygischen Volksglaubens an, obschon die Er-
wihnung der Seilene dafiir sprechen konnte. Auch der feimen
Bemerkung Welckers,2 der Dichter des Hymnus schildere die
Natur der Hamadryaden so ausfiihrlich, als ob seiner Zeit und
seinen Kreisen die merkwiirdige Anschauung und die Empfindung,
worauf sie beruhe, neu und befremdend genug erschiene, um
poetisch zu wirken, darf nur in soweit Wahrheit zugestanden
werden, als die schon meflectierende, vornehme und unzweifelhaft
groBentheils stidtische Gesellschaft, fiir welche der epische Sanger
dichtete, lingst entwohnt war, sich die Pflanze als gottliches
Wesen zu denken, und da8 ihr die Einfiihrung dieser Vorstellung
aus dem Glauben der im Verkehr mit der Natur naiv gebliebenen
Landleute in die Poesie und zwar in ein unter goittlichen und
heroischen Wesen der grauen Vorzeit spielendes Idyll rithrend
und reizvoll erscheinen mochte; sicher aber hat der Rhapsode
die Anschaunung nicht aus dem Seinen genommen, sondern ent-
weder in der von ihm bearbeiteten troisch-éolischen Ueberliefe-
rung, oder im lebendigen Glauben der Bevolkerung von Aeolis
oder Ionien vorgefunden. Die beiden offenbar eingeschobenen
YVerse 268—9 bekunden, da8 auch der Verfasser der interpolier-
ten Verse, doch sicher ein Grieche, die in Rede stehende Vor-

270 ¢id) Gte xev 5 Moipe acpestixy $eraroo,
GLeveted pEy, ap@ror £l yYovi divdpea xdic,
qiotog 8 dugiaepig $oriYe, aiarorer & &’ olot.
tav 8 & ouof vyl relaer g cog neriowo.
1) Vgl dariiber R. Thiele, Prolegomena ad hymnum i. Ven. Homer. Halis
1572, 611 )
2) Griechische Gotterlehre III, 57.
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stellung als eine zu seiner Zeit lebendige kannte, aber in anderer
Form, nicht an jeden Baum gekniipft, sondern an die mit be-
sonderer Ehrfurcht betrachteten Baumexemplare heiliger Haine,
welche niemand umzuhauen oder zu verletzen wagte, weil sie als
der Korper, die Hiille oder das Alterego der Baumnymphe galten.
Der Sache nach ganz genau, entsprechen im europdischen Volks-
glauben haftende Vorstellungen. Auf dieselbe Weise, wie das
Leben der Nymphen im homerischen Hymnus, ist das Leben
czechischer und deutscher Baum- und Waldgeister, Moosleute,
Fanggen, Elfen an dasjenige ihres Baumes gebunden (Bk. 69.
89. 91. 75. 62. 124). Der Glaube an solche Baumgenien, ur-
spriinglich auf alle Bdume beziiglich, schréinkt sich anch im
Norden allméhlich auf die heiligen Haine ein (Bk. 29. 38. 39).
Das Beiwort 3ad+xod:zoc tiefbusige, welches v. 258 den Nymphen
giebt, erinnert, da die Tiefe der Einbiegung eine entsprechende
Erhohung der hervorragenden Weichteile des weiblichen Ober-
korpers voraussetzt, an die groBen Briiste der deutschen und
skandinavischen Waldweiber (Bk. 147) und konnte immerhin ein
etwas edler gehaltener Ausdruck fiir die tippige Werdefille der
Vegetation sein, wenn nicht der Dichter ein den Trojanerinnen
bei Homer zustindiges Epitheton in die Schilderung der auf
dem Ida hausenden Gottinnen einfach als Redeschmuck heriiber-
genommen hat. Bdume, die als Doppelginger, Wohnsitz oder
Korper des Baumgeistes gelten, diirfen nicht abgehauen werden
(Bk. 34 bis 39. 40ff. 60. 62. 67. 70. 71), ja man bittet den Baum
um ErlanbniB, ehe man ihn fillt oder Holz von ihm abschneidet,
und wagt nicht einmal windbriichige Aste aus seiner Umgebung
zu entfernen (Bk. 35. 51).

Seit dieser — wie es scheint — ersten umsténdlicheren
Einfiihrung der Baumnymphen in die griechische Literatur durch
den Hymnus auf Aphrodite begegnen wir ihnen darin mehrfach
wieder, ohne daB sich in jedem Falle wird ausmachen lassen, ob
die Schilderung durch literarische Tradition auf das pseudo-
homerische Gedicht oder durch eine selbstiindige Erhebung aus
dem Borne des Volkslebens auf wirklichen und fortdauernden
Glanben zuriickgeht. Letzteres werden wir annehmen miissen,
sobald uns Spuren einer vom Hymnus abweichenden Vorstellung
aunfstoBen, welche gleichwol aus inneren Griinden als echte Volks-
anschauung sich zu erkennen giebt.
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Niichst dem homerischen Hymnus ist Pindar fiir uns der
iilteste Zeuge; aus einem seiner verlorenen Gedichte ist ein Vers
erhalten, in welchem er von Nymphen redet, die das Ziel
eines baumgleichen Lebens erloosten, und auch der Name Drya-
den oder vielmehr Hamadryaden scheint fiir diese Nymphen
von thm in Anwendung gebracht zu sein! Der Name Hama-
dryaden driickt eben die Vorstellung aus, da8 Baum und Nymphe
zusammengehdren, gleichzeitig entstehen und gemeinsam sterben,
wie eine Glosse des Mnesimachos im Schol. zu Apoll. Rhod.
Argon. II, v. 478 ganz richtig sagt: ‘Auadpvddec rdupar dia
10 apa tals dpual yevvasSar 73 imel doxotaw Gua talg dpual
pdelpeodar.

Nicht unwahrscheinlich diinkt mich eine Vermutung Meinekes,
der mit leichter Aenderung den offenbar ungehdrigen und ein-
geschobenen Versen des Kallimacheischen Hymnus in Delum
79—85 hinter v. 40 des Hymnus in Cererem von demselben
Dichter eine Stelle giebt. Dadurch entsteht folgender wol-
begriindeter Zusammenhang (Hymn. in Cer. 25—40): In Dotion
hatten Pelasger der Gottin Demeter einen schdnen, dichten, wol-
beschatteten Hain geweiht, in dem Fichten, hohe Ulmen, Birnen
und liebliche Pfirschen wuchsen. Vom Schutzgeiste seines Hauses
verlassen, faBte einst Erysichthon den verderblichen EntschluB,
mit zwanzig Sklaven den Lustwald umzuhauen. Ein Pappel-
baum stand da, schlank und hoch, der den Himmel beriihrte,
und unter welchem die Nymphen um die Mittagszeit tanzten.
Dieser ward zuerst abgehauen, und sein Achzen sang den
andern ein unheilvolles Lied. (Hymn. in Del. 79—85): Sie aber,
die hier am Orte geborene Melie (voupn uedin, adroydov) die
bisher unter dem Baume getanzt hatte (Smodwndetoa), lieB ab
vom Reigen und entfirbte ihre Wangen, um den ihr gleich-
altrigen Eichbaum Pein erduldend, als sie dessen Haupthaar

1) Plutarch, De defect. orac. 11 spricht von einigen Versen des Hesiod,
welche der Kréhe neun Menschenalter, dem Hirsche vier Krihenalter, dem
Raben drei Hirschenalter, dem Phonix neun Rabenalter, den Nymphen, Zeus’
Tochtern, zehn Phonixalter beilegen, und berechnet daraus die angebliche
Liéinge des Nymphenalters. Andere aber nihmen dafiir eine weit geringere
Jahreszahl an: aAéov &ov Ilivdugog elonxev, elnwv tdg viugpoag Gfiv laodiy-
doov téxuwp aldvog Auyovoag, 8o xal xakelv avras auadpvadag, Vgl Plat.
Erot. 15. Schol. Apoll. Rhod. II, v. 478.
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beben sah. Helikonierinnen, meine Géttinnen, o sagt mir, ob
wirklich die Eichen und Nymphen gleichzeitig entstanden?
Die Nymphen freuen sich, wann Regen die Eichen wachsen
macht, die Nymphen weinen, wann die Eichen keine Blitter
mehr haben. (Hymn. in Cerer. 41): Demeter merkte, da8 ihr
heiliges Holz verletzt war, und sprach unwillig: Wer haut
mir in meine schonen Béume?! Nachdem sie zuerst vergeblich
in der Gestalt ihrer Priesterin versucht hat den Frevler durch
giitliches Zureden von seinem Vorhaben abzubringen, verwandelt
sie sich in die furchtbare Gestalt der ziirnenden Gdéttin, und
die Sklaven lassen erschreckt die Axte in den Eichen haften.
Der Bosewicht wird mit der Krankheit ewigen Hungers bestraft.?
Der Dichter schildert mit groBen Ziigen; kunstvoll vervoll-
stindigt er (da die trockene Aufzéhlung in v. 28—29 nicht
weiter fortgesetzt werden durfte, ohne prosaisch zun werden)
unsere Anschauung von der Reichhaltigkeit des Demeterhaines
dadurch, da8 er uns nach und nach wissen 148t, auch Pappeln,
Eschen, Eichen gehtrten zu dessen Insassen; aus gleichem Grunde
gebraucht er (Hymn. in Del. 80) Melie (Eschennymphe) syno-
nym- mit Dryas in der allgemeinen Bedeutung Baumnymphe und
148t sie fiber die mit ihr geborene Eiche klagen, deren Wipfel
schon in #ngstlichem Vorgefiihl bebt, da sie die Pappel bereits
gefillt sieht, und die Dryaden aller iibrigen Biume weinen mit
ihr. — Eine ganz #hnliche Geschichte besingt Apollonios von
Rhodos in seinen Argonauten II, 471ff. Schwerlich hat ihm sein
Feind Kallimachus bei der Erzihlung zum Vorbilde gedient,
wie Spanheim will; den Stoff der Sage hat er sicherlich anders-
woher; sie zeigt anscheinend eine neue und selbstindige Auf-
fassung der Baumnymphen. Des Paraibios Vater, im Begriff im
Haine vor Thyne Biume zu hauen, wird in klagendem und
flehendem Ton von einer Hamadryade (auadpvas viugn) an-
gerufen, die ihr gleichaltrige Eiche, auf oder in (éxi) welcher
sie so lange gelebt hiitte, nicht zu fiillen3 Er achtet im Jugend-

1) Nougpar ptv gaigovary, §te dpvug dufpos aéler
Nougar 8 «p xlalovary, 8te Spvoly odxitt gvlia.
2) 8. Callimachus ed. Meineke p. 185.
8) uf tauley mpluvov dovog fiwxog, § énl movivv aléva vpifecxe
Senvexés. ,
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iibermut der Bitten nicht. Die des Baumes beraubte Nymphe
straft ihn selbst und seine Kinder mit Verlust der Habe und
bitterer Armut und wendet das Geschick erst, als der Sohn
Paraibios ihr einen Altar errichtet und versshnende Opfer bringt.
Hier also ist die Nymphe im Stamme oder zwischen den Zweigen
des Baumes wohnhaft gedacht;! mit dem Gewéchse zugleich
entstanden, iberlebt sie dasselbe doch; die Schidigung des von
ihr bewohnten Baumes hat den Verlust der Habe (d. h. wie sich
beim Landmanne wol von selbst versteht und im Sinne der
dlteren Sage den Tod der Heerden) des Frevlers und seines Ge-
schlechtes und ihre vollige Verarmung (Nahrungslosigkeit, Dahin-
schwinden) zur Folge. Das sind groBenteils Ziige, welche als
Varianten der im homerischen Hymnus vertretenen Vorstellung
auch in deutschen Sagen wiederkehren. Vgl. die im Baume
hausenden oder auf dem DBaumstumpf sitzenden Moosfriaulein
Bk. 76. 83. 77. Vgl. 60. DaB freilich die Nymphe mit der
Pflanze zwar zugleich geboren wird, aber nicht zugleich mit
ihr stirbt, sieht nach einem MiBverstindniB8 der Ueberlieferung
aus; die urspriingliche Sage wird nicht von einem vélligen Ab-
hauen des Baumes, sondern nur von einem Hiebe in seinen
Stamm erzdhlt haben, es miilte denn angenommen sein, da die
Baumseele im Stubben fortlebte (vgl. Bk. 63). In Folge dessen
sterben dem Titer die Haustiere, wie Bk. 12. 60. 53 Hithner
und Kiihe, er hat Abgang in seinem Vermdgen, er leidet Hunger
und verkiimmert und sein Geschlecht dazu (Vgl. Bk. 51. 53. 61
Anm. 3). Diese Verkiimmerung findet erst dann ein Ende, als
die Dryas mit Opfern bedacht wird, geradeso wie das bei Be-
schidigung der schwedischen Eschenfrau empfangene (bel auf-
hort, sobald der Beschiddiger ein Opfer von Milch oder Wasser
iiber die Wurzeln des Baumes ausgieft, d. h. das verletzte
Numen des Gewichses wieder erquickt und zu Kriften bringt
(Bk. 11).

Sind die Parallelen richtig, so werden wir auch in der Ery-
sichthonsage zu einer klareren Einsicht zu gelangen vermogen.
Die Darstellung des Kallimachus wiirde — wenn sie allein uns
erhalten wire — leicht zu dem irrigen Schlusse verfithren, die
Sage sei von Hause aus eine Demetermythe und die um Er-

1) Auch Schol. Il. VIII, 20 erkldrt die Hamsdryaden énl t@v dévdpwy.
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haltung ihres Baumes bangende Dryas sei nur zur dichterischen
Belebung des Stoffes nach dem Muster des homerischen Hymnus
in die von Verletzung des heiligen Haines der Getreidegottin
handelnde Schilderung eingefiithrt. Nun sind uns aber nicht allein
Spuren einer fritheren Niederschrift dieser Sage bei dem Mytho-
graphen Hellanikos (saec. V a. Ch.) und anderen,! sondern es ist
bei Ovid (Metam. VITI, 738—878) sogar eine vollstindige Be-
arbeitung erhalten, welche trotz Einmischung ganz moderner
Allegorien eine urspriinglichere Form der Sage aufweist und
ohne Zweifel auf eine griechische, wenn nicht der Abfassungs-
zeit, so wenigbtens dem Stoffe nach vorkallimacheische Dichtung
(Nikanders “ Ercpototusva?)-als ihre Quelle zuriickgeht. Im ur-
alten Haine der Ceres stand eine heilige Eiche:
Stabat in his ingens annoso robore quercus,
Una pemus: vittae mediam memoresque tabellae
Sertaque cingebant, voti argumenta potentis.
Unter diesem Baume pflegten die Dryaden festliche Reigen auf-
zufithren, oftmals wumkreisten sie mit zum Tanz in einander ge-
schlungenen Hinden den Stamm (manibus nexis ex ordine trunci
circuiere modum), der fiinf Ellen dick mit Riesenhohe die itbrigen
Waldbdume iiberragte. Erysichthon befiehlt den Baum umzu-
hauen und entreifit, als die Diener zogern, einem derselben das
Beil. ,Die Eiche soll fallen, und wire sie selbst eine Gottin.*
Als er die Axt schwingt, seufzt der Baum, und verwundet strimt
er Blut aus:
Contremuit gemitumque dedit Deoia quercus:
Et pariter frondes, pariter pallescere glandes
Coepere ac longi pallorem ducere rami.
Cujus ut in trunco fecit manus impia vulnus,
Haut aliter fluxit discussa cortice sanguis,
Quam solet, ante aras ingens ubi victima taurus
Concidit, abrupta cruor e cervice profusus.
Als der Frevler dennoch von seinem Vorhaben nicht ablast,

Editus e medio sonus est cum robore talis:

Nympha sub hoc ego sum, Cereri gratissima, ligno:

Quae tibi factorum poenas instare tuorum

Vaticinor moriens nostri solatia leti.
Auf Bitten der gesammten Dryaden entsendet (‘eres eine Oreade
zum Wohnsitz des Hungers auf dem eisigen Caucasus, um ihm




12 Kapitel I. Dryaden.

zu befehlen, daB er in Erysichthons Leibe Platz nehme. Das
geschieht, und alsbald peinigt diesen das nagendste Hungergefiihl;
er schlingt und schlingt unaufhérlich, aber die Nahrung sittigt
nicht und verschligt nichts; er iBt sich arm; als alles sein Gut
dahin ist, verzehrt er seine eigenen Glieder. — Deutlicher noch
als in der Paraibiossage, ist in dieser Fassung der Erzéhlung
vom Erysichthon der Baum die Hiille der Baumscele; dafs
der verletzte Baum redet und Blut ausstromt, ist ein echt
volksméBiger, in der mythischen Vorstellung wolbegriindeter Zug
(s. Bk. 34. 85. 36. 38. 40. 41. 42).' Keinesfalls also gehdrt der
Umstand, da8 durch das Einhauen in den Baum die Nymphe
selbst verwundet wird, dem Scharfsinne des Ovid an, wie Lehrs?
wollte. DaB der von der Nymphe bewohnte Baum mit Binden,
Votivtéifelchen, Krénzen behiingt im heiligen Haine stand, mag
- schon einer sehr frithen Gestalt der Sage angehdren. Es stimmt
dies mit der Interpolation im homerischen Hymnus; auch der
deutsche und slavische mit Krénzen, bunten Béndern und andern
Gegenstinden behangene Sommer- und Maibaum, der von den im
Mailehen Vegetationsgeister nachahmenden Paaren in festlichem
Reigen umkreist wird, wie die heilige Eiche von den Dryaden,
ist Sitz eines gottlichen Wesens (Bk. 157. 160 ff. 181 ff. 311 ff.).
In den Worten der sterbenden Nymphe sehe ich auch noch
eine Erinnerung an den natiirlichen und richtigen Zusammen-
hang des Mythus bewahrt; Erysichthon wird von dem ihn auf-
zehrenden Hunger befallen in notwendiger Folge seines an der
Nymphe veriibten Frevels, der urspriinglich wie bei Kallimachus
nur bis zu tddtlicher Verwundung, nicht bis zur volligen Ver-
nichtung gegangen sein wird. Da der Baum fortan verkiimmert,
welkt und dorrt, ergreift auch ihn Abzehrung, Mangel an Nihr-
fahigkeit, wie in dem Beispiel aus Skinnersila Bk. 62. 63. Ein
Erzihler, der das nicht mehr verstand, fasste diesen Mangel
positiv als nicht zu befriedigende Esslust auf. Dem Volksglauben
nach ist die Heifshunger genannte Krankheit (griech. So¢ituog,
BovAwula) oder die Polyphagie in der Tat mit Abzehrung iden-

1) Vgl. Plin. bistor. natur. XII, 72. Humor et cortici arborum est, qui
sanguis earum intelligi debet, non idem omnibus. — Atque in totum corpori
arborum, ut reliquornm amimalium, cutis, sanguis, caro, nervi, venae, 0ssa,
medullae, pro cute cortex.

2) Populéire Aufsitze aus dem Alterthum. 2. Aufl. Lpzg. 1875. S. 116.
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tisch.! Spiter reflectierte man, dafls unstillbarer Hunger eine
Strafe der speisegebenden Gottin Demeter sein miisse, und machte

1) Vgl. Dr. Hartliebs Buch aller verboten kunst 1455. p.76%) Grimm
Myth.! LXVII): Das wissen die natiirlichen #rzt wol und sprechen das ain
krankhait sei, die haiBt bolismus oder appetitus caninus; die selb
krankhait mag man mit kainem essen oder trinken, dan allain mit artznei
erfillen. Wann alle speis gat ungediwt durch den leibe, also verschwindt
das flaisch vnd die knochen bleiben in ir grisse. das macht das
chind so ungestalt, umb das baist man die chind wiichselkind. Die von
Hartlieb beschriebene Krankheit ist die atrophia infantilis, (Paedatrophia,
tabes mesenterica 8. scrophulosa), die Darrsucht (Ungedeihen, Behextsein,
Scrofeln), zu deren vorziiglichsten Symptomen Abzehrung, Abmagern, Diinn-
werden der Extremititen und Schwinden der Muskeln bei stark aufgetriebe-
nem Unterleib und dabei hdutig hoch gesteigerter Appetit (HeiB-
hunger)besonders nach groben Speisen gehdren; gleichzeitig schwellen
an Ricken, Brust, Schultern und Schenkeln die Talgdriisen an, ans demen
man madenartige Willste herausdriicken kann, die das Volk Mitesser,
Zehrwiirmer nennt nnd fiir krankheiterzeugende Elbe hiilt, dergleichen
im Baume zu Hause sind. Diese Krankheit konnte fiiglich fiir eine vom
Baumgeist ausgehende Strafe gelten. (vgl. Bk.68). Ganz verschieden sind
von dieser nur bei Kindern vorkommenden Krankheit der hiufig mit all-
gemeiner Entkréftung verbundene HeiBhunger, Bulimus (gr. Sov-
Apog, BovAiuia) und der auf Unempfindlichkeit der Magennerven beruhende
Mangel an Sittigungsgefihl, VielgefraBigkeit (Polyphagia, appetitus
caninus) und die Erscheinungen der Wurmkrankheiten (Spulwurm, Bandwurm),
zu deren Symptomen Abmagerung und Bliésse ohne #uBere Veran-
lassung trotz guter Nahrung und nnregelmiéBiger mit HeiBhunger ab-
wechselnder Appetit gehtren. Vgl H. E. Richter, Grundrif der inneren
Klinik. Lpzg. 1853. § 200 S. 292, § 602 S. 868, § 626 S. 909. Hartlieb
vermischt diese Krankheitsformen, wie denn tiberhaupt in #lteren Zeiten ganz
verschiedene Uebel, zu deren AeuBierungen HeiBhunger gehorte, fiir eins
gehalten sind. Vgl. tib. Bovdiog Plut. Symp. 6, 8 und Suid. 8. v. Boviyuf I,
957 G. 1022 Bernhardy. Griechische Arzte vermischten BovAiuog und moiv-
¢gayia. S. Bernard ad Theoph. Nonnum de curat. morb. c. 156. T.II, p. 16. -
Wir werden es somit fiir sehr wahrscheinlich, ja fiir gewiB halten miissen,
daB der griechische Baumer erst recht die genannten Krankheiten nicht aus-
einanderhielt, und daB in seinem Kopfe der bei der Paedatrophie und den
Wurmgufillen mit Abmagerung verbundene HeiBhunger einerseits zu einem
gewdhnlichen Zubehor der Abzebhrung wurde, andererseits mit den stérkeren
Hungeranfillen der Polyphagie und des Bulimus sich vermischte. Wenn er
dann den Glauben hegte, daB der vermeintliche Parallelismus des Menschen-
lebens und Baumlebens den die Pflanze schidigenden Baumfrevler in dem-
selben Grade dahinschwinden und auszehren mache, als der verletzte Baum
verdorre und absterbe, konnte sich leicht dieser Vorstellung das Symptom
der VielgefriiBigkeit zugesellen und in starker mythischer Ubertreibung die
Erysichthonfabel erzeugen.
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nun den geschiéndeten Hain zu ihrem Eigentume, was um so eher
geschehen konnte, als der Demeter und ihrer Tochter vielfach
heilige Haine bei ihren Heiligtiimern geweiht waren. Wir gelangen
somit fiir die Erysichthonsage auf eine echte, einfache Volksvor-
stellung als Grundlage zuriick; ob der Zusatz der Demeter durch
Dichterhand oder schon im Volksmunde gemacht wurde, wird
sich nicht ausmachen lassen.

Mit dem Vorginger Ovids iibereinstimmend stellt anch Non-
nus sich den Baum als die Behausung oder Hiille der Hamadryas,
oder, wie er auch sagt, Hadryas oder Melia vor. Die kiirzere
Form Hadryas hat wol keinen Anspruch darauf, fiir ein altes,
einst aus lebendiger Volkssprache geschopftes Wort mit Prifix
@ (¢) nach Analogie von a-za:, &-%pooc, @-loyos angesehen zu
werden, der iberkithne Wortbildner Nonnus hat offenbar nur
der Metrik zu Liebe ganz willkiirlich auadpvdc um eine
Sylbe verkleinert. Nach Nonnus also hat jeder Baum eine
solche mit thm zugleich entstandene und ihn bewohnende Nymphe,
welche ber verschiedenen Gelegenheiten sich diber die Wipfel
desselben  heraushebt,! bei Waldverwiistungen aus ihm heraus-
kommt und den Baum beklagend sich zu den Najaden ins
Gewisser fliichtet. Der ,Spitling® Nonnus zeigt nicht selten
Kenntnif volkstiimlicher Sitten und Anschauungen.? Deshalb
darf wol vergleichsweise auf jene deutschen Sagen hinge-
wiesen werden, nach denen eine Seele den Baum so sehr,
daB Blut in seinem Geédder umlduft, mit menschlichem Leben
erfiillt, hidufiz aber als schwarzer Mann hinter dem Baume
auftaucht. Bk. 42. Wie Nonnus die Dryade zu den Najaden
fliichten ldsst, ist das Seeweib des Milar Schutzgeist der
Klintatanne. Bk. 136. Auch sonst finden wir schon vor Non-
nus die Dryaden den Najaden zugerechnet.3 Das geht wol

1) Nonnus, Dionys. II, 92 ff.: .
Adprades ot
fhixes ddtgovro Mindoxie Sévdpee Nvuga,
xal g LtaropPoio diyaZouiroto xogtufor
ovyqpovos axpideuroc ‘Auadpras drdope dagvne.
Derselbe spricht XIV, 212 von cvugviec Mediar dpvog fixog. Ders. XVI, 245:
“Q¢ garo (Merin) xal dpvog Evrog Txavey Ourlixog.
2) Vgl. W. Schwartz in der Zs. f. vgl. Sprachf. XX, 207.
3) Wenn eine Zeitgenossin des Kallimachus, die Dichterin Myro, in
einem Epigramm von den Dryaden als Tichtern (oder Médchen) des Flusses
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auf eine Volksvorstellang zuriick, wonach Dryaden und Najaden,
die belebenden Naturgeister der Biume und des Wassers, als
gleichartige Wesen empfunden wurden, geradeso wie der deutsche
Volksglaube Roggenmioder und Watermoder (resp. Roggenmoem’
und Watermoem’) neben einander nennt. Zu gleicher Zeit aber
scheint die Bezeichnung der Dryaden als Najaden den Anfang
der Entwickelung zu bezeichnen, welche auf neugriechischem
Boden dahin fiihrte, alle Nymphen mit dem Gemeinnamen der
Neraiden d.i. Wasserjungfern' zu belegen. Freie epische, auf
keinem Volksglauben beruhende Erfindung ist es dagegen, daf
Nonnus Hamadryaden verfolgte Bacchantinnen schiitzend in ihren
Baum aufnehmen liBt, wie es auch nichts anderes als ein dem
Schauplatz der Begebenheit zu Liebe gewihltes, rithrendes Bild
sein kann, wenn bei ihm Pentheus, in Gefahr im Walde von
den Minaden zerfleischt zu werden, die rlpgu duadpvadec um
Beistand anruft.

(notauot x0pc:r) spricht, deren rosige FiiBe die Tiefen betreten, (Anthol.
Pal. IV, 189) so hat sie die bestimmte Scenerie eines Gewiissers im Sinne, das
die Wurzeln der an seinem Ufer gedeihenden Béume mit Lebenskraft trénkt.
Das Wasser ist gleichsum die Mutter der Vegetation, am Wasser gedeiht der
Pflanzenwuchs am iippigsten, und vorzugsweise an Quellen, Béichen nud Fliissen
stehende Baumexemplare werden ebenfalls deshalb als Dryadenbiume geehrt.
Diese Vorstellungen migen die Identifizierung der Dryaden mit den Najaden
wesentlich befordert haben. S. Pausan. VIIL, 4, 12. . Jpvadas yap &7 xal
'Eruunliadag tag tavrdy éxchovy Naides, Bei Ovid (Metam. I, 689) befindet
sich unter den Hamadryaden eine Naias, in ihrem Treiben der Diana #hnlich,
Satyrn stellen ihr nach; in Ovide Fast. IV, 251 tidtet Venus (d. i. Cybele)
die Baumnymphe, welcher Attes sein Herz geschenkt hatte: Naida vulneri-
bus succidit in arbore factis. Illa perit. Fatum Naidos arbor erat.
Auch Properz verschmilzt Dryaden und Najaden, indem er umgekehrt ersterer
an Stellen gedenkt, wo nach gewdhnlichem Sprachgebrauch die Najaden
erwihnt sein miBten. Cf. Lobeck, De Nympharum sacris III, p. 339, Schoe-
mann, Opusc. acad. II, p. 129 ff. Die griechischen Vorbilder dieser Dichter
miissen bereits mit der Verwechselung vorangegangen sein. Auch daB in den
beiden jtingeren Recensionen des Pseudokallisthenes Kale, Alexanders natiir-
liche Tochter, von ihrem Vater verstoBen, weil sie vom Wasser der Unsterb-
lichkeit trank, zur Nereide wird, zeigt im 4. Jahrh. unserer Zeitrechnung
den im jetzigen griechischen Volksglauben vollendeten Entwickelungsproze
bereits im Beginn, der die Nymphen der antiken Sage dem Namen nach
zu Neraiden d. h. Wassergeistern machte. Cf. J. Zacher, Pseudokallisthenes.
Halle 1869. I, 141.
1) Siebe B. Schmidt, Das Volksleben der Neugriechen. 8. 98ff.
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Nicht ganz so sind die Erzéihlungen zu beurteilen wie die
vermutlich auf Eumelos (760 v. Chr.) zuriickgehende von Arkas,
dem sich eine Hamadryas zu eigen gab, weil er den Baum,
in  welchem die Nymphe geboren war, vor der Gefahr,
durch einen Bergstrom fortgerissen zu werden, vermittelst eines
Dammes geschiitzt hatte (Charon von Lampsakos bei Tzetzes ad
Lycophr. 480); oder die ganz &hnliche vom Knidier Rhoikos, den
die Baumnymphe mit ihrer Liebe belohnte, da er den sinkenden
Baum gestiitzt hatte, mit dem sie selbst im Begriff war unter-
zugehen (uéilovoa ovugdeipesdar i dpvi Nvugn); ein Bienlein
war ihr Liebesbote. Rhoikos verscherzte die Gunst der Hama-
dryade, als er einst in der Leidenschaft des Wiirfelspiels ihre
Einladung unbeachtet lieB. (Charon v. Lampsak. in Schol. Apoll
Rhod. 1T, 481). Schon die homerische Dichtung kennt Liebes-
verhiltnisse der Nymphen mit Sterblichen (I. VI, 21. XTIV, 444), in
denen sich — wie in jenen Erzihlungen des Charon vom Lamp-
sakos die unwiderstehliche Anziehungskraft des Waldes — der
tiefe Eindruck reflectiert, den die Schonheit der quelldurchrieselten
Aue auf das unverdorbene Gemiit ausiibt. Noch niher aber ver-
gleichen sich nordeuropdische Sagen, nach denen die Baum-
nymphe, das Holzfréulein, mit einem sterblichen Manne in trauter,
oft ehelicher Gemeinschaft lebt. Bk. 69. 79. 102, 103. 109. 112.
113 w.s. w. .

Da8 die Annahme, die Hamadryaden lebten in dem Baume
selbst oder entspringen aus ihm, ein wirklicher, allgemeiner
verbreiteter Volksglaube war, dafiir lassen sich noch mehrere
unmittelbare Beweise aufbringen. Dahin gehdren auBer dem
im Namen Dryaden und Melien liegenden Zeugnisse selbst
mehrere Mitteilungen des Pausanias und Antoninus Liberalis.
Nach der einen (Paus. X, 32, 6) erkldrte, gegeniiber den ge-
lehrten Namensdeutungen der Schriftsteller, das Volk (ot
éniywpeor) in der Umgegend von Tithorea in Phokis, dieser
Name stamme von einer Nymphe Tithorea von der Art, wie
sie nach alter Sage bei den Dichtern sowol aus andern Biumen,
als auch ganz besonders aus Eichen entstanden (wuchsen).!

- > 13 - - ’ Y . o ’
'1) olat "t(l? a-gxalgu —10}'(]) ¢ noTdy Lprovio and te Ghdwy divdpwy
xal pnalicte ano TGy dpvdv.
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Ein ganz in der Nidhe heimisches Seitenstiick dieser Volkssage
lat sich mit unumstoBlicher Sicherheit aus einer Erzéhlung her-
ausschiilen, welche Anton. Lib. XXX, 11 und Ovid, Metam. IX, 327
den Ercpotovusva des Nikander entlehnten. Am Ota bei Am-
phissa in Lokris stand auf dem Felde neben einer Quelle ein
kleiner Hain, bestehend aus einer Pappel und mehreren Fichten
nebst einem téuevog der Dryaden; dort fand zu gewissen Zeiten
eine Feier statt, deren Hauptstiick ein Wettlauf war (cf. Bk. 392 ft.),
bei dem kein Weib zugegen sein durfte. In der Pappel und
den Fichten schaute man die Gottinnen selbst als gegenwirtig
an, glaubte jedoch, daB sie zu Spiel, Tanz und Geséingen aus
dem Baumkorper zeitweilig hervortriten. Spiterer Rationalismus
sah in diesen Binmen (dem Vorgange Bk. 39 ff. entsprechend)
die Verwandlung eines Menschenkindes, der Tochter des Landes-
konigs, die man dem Wortanklange an Dryaden zu Liebe mit
dem Namen Dryope belegte, und bald war genealogisierende
Gelehrsamkeit geschiiftig, aus den Ortsnamen der Umgegend die
Geschichte dieser Verwandlung zusammenzufiigen. Dem griechi-
schen GemeinbewuBtsein wohnte eben in historischer Zeit die
Neigung ein, die Stadt- und Inselnamen als Nymphen zn hypo-
stasieren (s. dariiber Lehrs, Pop. Aufsitze, 2. Aufl. S. 121); an
diesen Glauben kniipfte die erweiternde Combination der Schrift-
steller an. Dryops, Kénig am Oeta (d. h. der Eponymus des
Dryopis, spiter Doris genannten Lé#ndchens), der Sohn des
Flusses Spercheios, (der die nérdlich angrenzende Landschaft der
Aenianen oder Oetder durchstromte) hat eine einzige Tochter
Dryope, welche ihres Vaters Heerden weidend von den Dryaden
liebgewonnen und zur Genossin ihrer Spiele gemacht wurde. (Exel d&
avTiy fydandar vrepgrds ‘Auadpvades, éxovjdarto cvuxalxroay
tavtdr xat {dldufay Vuvelv 9sovc xai yopeverv.) Auch Apollo
— der Hauptgott jener Landschaften — liebt sie und verwandelt
sich, um sie zu gewinnen, in eine Schildkrdte [deren Schale
bekanntlich den Schallboden der Lyra bildete], dann, als sie
diese in ihren Busen steckt, in eine Schlange (vgl. Orakel-
schlange) und wohnt ihr bei. Mit Andraimon (nach einigen, z. B.
Arist. bei Harp., Griinder von Amphissa; man zeigte daselbst das
Grab dieses Heros) verheiratet, gebar sie vom Apollo den Am-
phissos (Eponymos der Stadt). Aus dem von Andraimon dem
Apollo gebauten Tempel raubten sie die Dryaden, umbhiillten sie
Maonhardt, Wald- und Feldkulte. 1I. 2. Aufl. 2
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mit dem Holze der Pappel und machten sie zu einer der Ihrigen.
(Kai &lg tovro magovcay 1o itpov Aguomny fomaday Auadpvades
viugar xar evuéveiay xal avriy piv dnéxpupav elg Ty Vi,
avtl éxeivne alysipov dvignvay &x tije yijc xal xaga Ty alyeipoy
U0mp dvédénsav. dovomn Ok uetifals xal avti Hvyric yéveto
vUugn.) Amphissos aber errichtet zum GedéchtniB seiner Mutter
den Dryaden ein Heiligtum und griindet die noch bestehende
Feier. (Zepov idpvoaro vvugdv xal mpdrog aydva éxstidece dpouov
xal ¥re vov ol dxgadgior dtaguidsdovet Todrov, yvvaixl & ovy
ooy magatvyelv.) Zwei Jungfrauen aber, welche die Meta-
morphose der Dryope mit angesehen, werden von den Dryaden
gleichfalls in Fichten verwandelt. Hier scheidet sich der wirk-
liche Volksglaube und der ins Dunkel einer unbekannten Vorzeit
sich verlierende Brauch leicht und reinlich von der nur auf-
getragenen Schminke pragmatischer Geschichtsdeutelei. . Den
localen Volkssagen von Tithorea und Amphissa stelle ich als
néichste Analogie die Sage von Phigalia in Arkadien zar Seite,
wonach diese Stadt von einer gleichnamigen Dryade den Namen
haben sollte (Pausan. VIII, 39, 2). Diese Sage bewiihrt eine beim
gemeinen Mann in verschiedenen Teilen Griechenlands verbreitete
Neigung, den Ursprung der Landesbevilkerung von einer Baum-
nymphe abzuleiten, und in diesem Sinne wird auch Melia
als Gemahlin des FluBigottes Inachos und Mutter des Urkonigs von
Argos, Phoroneus, gegolten haben (Apollod. IT, 1, 1), ehe Dichter-
hand sie, die Dryade, zur Okeanine ummodelte. Offenbart sich
in solcher Neigung eine dunkele Erinnerung an jemen uralten
Glauben, daB die iltesten Menschen aus Fels und Baum (axo
dovos xal dno méreng) hervorgingen? (Bk. 7 ff. Schomann, Op.
Ac.11,136.) Ein anderes Beispiel (Paus. VIII, 24, 4), in welchem
die Nymphe mit dem Baume fast vollstindig in eins zusammen-
féllt, ist aus dem Peloponnes. Auf einem Berge bei Psophis
in Arkadien sah Pausanias heilige Cypressen, welche miemand
umzuhaven wagle; Periegetengelehrsamkeit nannte sie die
Cypressen des Alkmaion, weil dieser in der Nihe begraben
sein sollte; das Volk aber hiefs sie Jungfrauen (map9évor).
Solche Vorstellung von Einheit der Nymphe und des Banmes
spiegelt sich auch noch in ‘den Vergleichen ganz aufgeklirter
Dichter eines spiten Zeitalters. Vgl. die Verse aus Nikanders
Thebais (150 v. Chr.):
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-xad utv tno Zovaiov Spog devec aup! w eryol
0509t Suvnoay avictnoav te yopelay
ole & nepYevixall

mit Vergils Aen. IT, 626—631:

Ac veluti summis antiquam in montibus ornum

Quum ferro accisam crebrigne bipennibus instant

Eruere agricolae certatim; illa usque minatur

Et tremefacta comam concusso vertice nutat;

Volneribus donec paullatim evicta, supremum

Congemuit traxitque jugis avolsa ruinam.
Jener Volksglaube von Tithorea, Amphissa, Phigalia und Psophis
bestitigt — was schon die mehrfach vorkommende Benennung
Melie lehren konnte, — daB die Beseelung durch Nymphen nicht
an eine einzelne Pflanzenart gebunden ist. Ein Epigramm des
Agathias spricht von Ndugat devdpitidec fiberhaupt. Der epische
Dichter Pherenikos von Heraklea erziihlte, daB die Feige von
Syke, der Tochter des Oxylos, den Namen habe. Oxylos, (d.i
O-xyl-os, Holzmann) der Sohn des Orias (Bergmann), habe
némlich aus der Umarmung seiner Schwester Hamadryas die
Karya (NuB), Balanos (Eichel), Aigeiros (Pappel), Ptelea (Ulme),
Ampelos (Weinstock) und Syke (Feige) gezeugt, und daher seien
diese Hamadryaden geheiBen, nach ihnen aber viele Biume
benannt worden.2 Das ist hatiirlich keine mythische, sondern
eine etymologische Sage, aber dieselbe setzt den Glauben voraus,
daB auch andere Pflanzen, nicht allein Eichen und Eschen,
von Dryaden erfiillt seien. Und in Wirklichkeit finden wir
Philyra (Linde), Daphne (Lorbeer), Rhota:i® (Granaten), Helike
(Weide) als Namen von Nymphen in der griechischen Mythe
genannt, ohne da8 man sich spéiter ihres Dryadencharacters

1) Nicandr. Thebais, fragm. XXXVI Lehrs et Duebner. Schol. Nicandr.
Theriac. v. 460.

2) xal tavrag‘duadovadag viupes xeleicdar xal an’ adTdy mordd TGY
dévdpwr mpogayopeveadas. Athen. III, 14 f. 78 Casaub.

3) Eustath. ad 0d. VII, 115: 8t 8t Pored dpuwvipws 1§ dévdpg xel al
ngpl avrag uvSural viupar, dndotrar xal didayof. Ders. ad 0d. XXIV, 340:
gitta Modiades, gitte Poixl, pitte Meliar &v olg wuedv utv eloly
ovouare te 9ndvee, 1o Ot @lrra niddnua tayovs Sniwrixev. Solcher Aus-
rufe bedienten sich die M#dchen bei Wettlauf und Spiel: ta¢ yae dugag
edgquofoar Hovor nagosvvovear aAdniag elg tayog. Pollux IX, 127. Erinnert
werden darf an den Wettlauf zum Dryadenheiligtam bei Amphissa o. 8. 17.

4) Die umstiindlicheren Belege bei Schtmann a. a. 0. 128, Anm. 5.

2*
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noch jedesmal bewuBt war. Zuweilen hatte sich der alte Glaube
in die schon o. S.17 hinsichtlich der Dryope erwihnte ratio-
nellere Form umgesetzt, daB die Nymphe eine in einen Baum
verwandelte Sterbliche, Najade, Okeanine u.s. w. sei. So ward
Philyra zur Linde, Daphne zum Lorbeer. Die Motivierung der
Metamorphose flieBt aus verschiedenen Anldssen, bei Daphne ein-
fach aus ihrer Heiligkeit im Kulte Apollos, weswegen der Gott
sie liebt. KEs ist kein Grund, die von Max Miiller aufgestellte,
auf sprachliche Metapher gegriindete Deutung des Mythus auf
die vom Sonnengott getddtete Morgenrdte hier, wo jeder tat-
sichliche Anhalt dafiir fehlt, gelten zu lassen. (Vgl. Bk.297.)

§ 3. Die Baumseele. Wenn wir den aufgefundenen Spuren
folgen diirfen, so waren mehrere Varianten des Dryadenglaubens
unter den europiischen und kleinasiatischen Griechen dem Volke
vertraut. Dieselben stimmen im wesentlichen mit ganz analogen
Sagen und Sitten unter nordeuropdischen Volkern iiberein und
erklaren sich wie die letzteren, sobald man als ihren Ausgangs-
punkt die Vorstellung von einer in verschiedener Weise und in
verschiedenen Abstufungen sich duBernden Beseelung des Baumes
erblickt, nicht aber mit Lehrs die Hamadryaden fiir jiingere, von
Dichterlaune eingegebene Individualisierungen des allgemeineren
Begriffs von Waldnymphen, welche in grofem und freiem Style
Reprisentanten des inneren Naturlebens darstellen, erklirt.t
Einen Beweis fiir die Richtigkeit unserer Ansicht ergiebt der
Umstand, daB auch im alten Griechenland eine Reihe solcher
Vorstellungen nachweisbar ist, welche mit dem Dryadenglanben in
untrennbarer Verbindung stehend sich als Abwandlungen der Idee
Baumseele zu erkennen geben, keinesweges aber aus der Ver-
engerung des Begriffes Waldgeist abgeleitet werden kénnen. DaB
der Baum beseelt sei, geht in den Glauben iiber, da8 die Seele
(das Blut, d.i. das Leben) eines Verstorbenen in einen Baum
sich wandele, und daB dieser bei Verletzungen blute. Diese Vor-
stellung war z. B. auf Geryon iibertragen, von dem es heift, daB
aus seinem DBlute eine Art Kirschbaum entspro8,2 oder eine

1) Popul. Aufsitze. 2. Aufl. S. 114ff. Auch schon Welcker, Griech.
Gotterlehre IIT, 61 spricht sich ,ausdriicklich“ gegen Lehrs’ Auffassung aus.

2) De cujus sanguine dicitur arbor nata, quae vergiliarnm tempore poma
in modum cerasi sine ossibus ferat. Serv. ad Verg. Aen. VII, 662.
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Doppelfichte, welche Blut austriufte.! Als Aeneas auf dem Grabe
seines ermordeten Verwandten Polydorus Laubwerk zur Be-
kriinzung der Altdire abhauen wollte, flossen aus dem ersten
Baume, den er mit den Wurzeln aus dem Boden rifs, Bluts-
tropfen hervor und befleckten die Erde, und immer weiter
stromte schwarzes Blut aus den abgebrochenen Zweigen, endlich
ertonte aus dem Grabe ein Seufzer und eine Stimme: ,Was
zerfleischest du mich Ungliickseligen, der hier begraben liegt?
nicht fremd ist dir das Blut, das aus diesem Stamme flieBt. Ich
bin Polydorus“.2 Vgl. Bk. 39—44. Wegen der Vorstellung, dag
das Leben, die Seele des Bestatteten in den sein Grab beschatten-
den Baum oder Hain iibergegangen sei, war es demnach natiir-
lich, daB8 die Athener jeden, welcher ein Biumchen in einem
Heroon abhieb, mit dem Tode bestraften? Das Alter und die
VolksmiBigkeit dieser Anschauungen bewidhrt die Erweiterung
derselben zu der auf dem Glauben an Beseelung der Pflanze
iiberhaunpt, nicht allein des Baumes beruhenden Vorstellung, dag
die Seele (das Lebensprinzip) jedes Begrabenen in eine Blume,
ein Kraut, einen Strauch iibergehe, und zu dem Brauche, Blumen
oder Biume als Abbilder davon auf die Gridber der Angehorigen
zu pflanzen.4 Derselbe Glaube und dieselbe Sitte bestand bei
den Romern.> In mehreren deutschen Sagen wird der Baumgeist
(z. B. derjenige der Kestenberger Eiche, Bk. 41, sowie der des
Wildegger Birnbaums, Bk. 42) fiir die Seele eines Menschen er-
kldrt, der sich an dem Baume erhenkt hat. Dieser Zug be-
gegnet gleichartigen Erzihlungen in griechischer Sage. Phyllis,
Konigin von Thracien, verlobt sich mit dem aus Troja zuriick-
kehrenden Demophoon, Theseus’ Sohn, der ihr verspricht, nach

* Ordnung seiner Angelegenheiten in Athen zur Verméhlung zu-

riickzukehren. Da er lange ausbleibt, meint sie verschméht
zu sein; sie erhenkt sich mat einem Stricke und wird i einen
Mandelbaum verwandelt, der keine Blitter trigt. Als Demo-

1) Philostr. Imagg. I, 4.

2) Vergil. Aen. IIT, 19—47.

8) “Ott tosotrov 7y A9nvaiog Seioibaruovias €l g npividiov e5ixoywey
€& qogov, anéxtervov avrov. Aelian, Var. hist. V,17.

4) S. Bétticher, Baumkultus der Hellenen S. 282 ff.

5) Botticher a. a. 0.292. Preller, R6m. Myth. 481 ff.
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phoon ankommt, umarmt er den Stamm, der sofort, als empfinde
Phyllis die Gegenwart des Geliebten, Bldtter treibt.! Allem
Anscheine nach sind wir berechtigt hiezu die folgende Ueber-
lieferung zu stellen. Auf Rhodos gab es ein Heiligtum der Helena
Dendritis. Man erzéhlte, Helena sei nach den Tode des Mene-
laos zur Konigin Polyxo geflichtet, sei aber auf deren Befehl
von verkleideten Dienerinnen im Bade iiberfallen und an dem
Baume aufgehingt.? Mit Recht vergleicht Botticher? der
Helena Dendritis die ,vvugn devdplric* d.i. Baumnymphe, die
als gottliches Wesen und Baum zugleich gedacht wird, bei
Agath. 46. Er leitet daraus die folgende Erklirung ab: ,Es gab
auf Rhodos ein Heiligtum der Helena Dendritis, also der Banm-
Helena, von einem Baume so genannt, welcher der Helena heilig
oder vielmehr Helena selbst war, die von ihm eben das Beiwort
Dendritis empfing. Helena lebte in dem Baume fort; der Baum
nahm das Wesen der Helena in sich auf.“ Es liegt wol auf der
Hand und geht aus der durchaus erkiinstelten Ankniipfung an das
Epos hervor, da8 der Name und die Geschichte der Helena hier
mit iibler Gelehrsamkeit einer &lteren an dem heiligen Baume
haftenden Sage aufgepfropft sind. Die Veranlassung dazu mag
die Ahnlichkeit mit einem im dorischen Mutterlande der Rhodier
- verehrten Helenabaum gegeben haben, der vermutlich einmal
als die aus dem Grabe der Heroine emporgestiegene Seele der-
selben gegolten hat. Wenn n#mlich Theokrit Id. XVIII die
Lakonischen Jungfrauen in dem Hochzeitliede zu Ehren des
Menelaos und der Helena der letzteren geloben ld8t, ihr zuerst
einen Kranz von erdwachsendem Lotos aunf die Platane zn hiingen
und Ol aus silberner Flasche unter dem Baume auszugieBen, anf
dessen Rinde der Voriibergehende lesen werde ,verehre mich,
ich bin der Helena Baum“ (6éBov p'. ‘Elérag gurov elud): so ist
das unzweifelhaft mit Riicksicht auf die zur Zeit des Dichters
oder seines Gewdhrmannes noch bestehende Sitte der Bekrinzung
einer wirklichen Helena-Platane in der Umgebung Spartas gesagt,
welche wir uns am fiiglichsten zu Therapne, dem alten Sitze der

1) Servius ad Verg. Bucol. V, 10.
2) Pausan. III, 19, 10.
3) Baumkultus der Hellenen, . 50.



Wechselbeziehung zwischen Mensch und Baum. 23

vordorischen Kbonige, in dem gemeinsamen Heroon des Menelaos
und der Helena, wo man Beider Grab zeigte,! zu denken
haben.

§ 4 Wechselbeziehung zwischen Mensch und Baum.
Die Verschiebung der Vorstellungen Baumnymphe, Baumseele,
im Banm wohnende oder eingekdrperte Seele eines gestorbenen
Menschen von einer zur andern ist méglich, weil ein lebendiger
und hiufig bis zur Annahme eines durchgreifenden Parallelismus
gedeihender Vergleich zwischen dem wachsenden und welkenden
Menschen und der Pflanze diesem ganzen Vorstellungskreise za
Grunde liegt. Nicht anders, als im nordeuropéischen Volksglauben,
tritt die nimliche Anschanung auch schon bei den Alten hervor.
Als Vergils Mutter mit ihm schwanger war, triumte sie, sie habe
einen Lorbeerzweig geboren, der auf den Boden gefallen sofort
festwurzelte und zu einem mit Bliten und Friichten erfiillten
Baume emporscho8; am folgenden Morgen wurde sie von dem
Dichter entbunden.? (Vgl. Bk.46.) Entsprechend dieser bildlichen
Auffassung des Kindes als griiner Baumzweig hatte man den
Brauch, als Doppelginger des Neugebornen an der Geburtsstitte
einen Baum zu pflanzen. (Vgl. Bk.50.) Aunch dafiir gewiihrt
das Leben Vergils einen Belag.3 Ganze Familien hatten ihre
Biume, deren Gedeihen man als vorbedeutsam fiir ihr Schicksal
ansah. Auf dem Landgut der Flavier vor der Stadt stand eine
alte dem Mars geweihte Eiche. Als Vespasia, des Kaisers Ve-
spasian Mutter, das erste Kind, ein Midchen, gebar, trieb der
Baum einen SchoBling, der klein blieb und bald vertrocknete;

1) Pausan ITI, 19, 9: MeveAdov 8¢ douv &v avrf vadg xal Mevédaor
x2al ‘EAdvyy évta®8a tagpfivar Aéyovew. Vgl. Curtius, Peloponnesos II,
236. 239.

2) Praegnans eo mater somniavit Maja, enixam se laureum ramum,
quem contacta terra confestim cerneret evaluisse et excrevisse in speciem ma-
turae arboris refertae variis pomis et floribus, ac sequenti luce cum marito
rne propinguum petens ex itinere divertit atque in subjecta fossa partu levata
est. Donati Vita Virgilii cap. I, §8. Virgilius Heynii cur. Wagner, Lips.
1830, p. LXXXTI. :

8) Et accessit aliud praesagium: siquidem virga populea more
regionis in puerperiis eodem statim loco (der Sthtte der Geburt) .
depacta ita brevi coaluit, ut multo ante satas populos adaequarit. Quae
arbor Virgilii ex eo dicta atque consecrata est; summa gravidarum et fe-
tarum religione suscipientium ibi et solventium vota. Donatus a.s. 0. § 5.
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die kleine Neugeborene erreichte nicht das erste Jahr; als Vespa-
sia darauf mit Sabinus, dem spéteren Praefectus urbis, nieder-
kam, war das wieder ein Zweig, diesmal ein starker und iippiger,
der groBes Gliick vorbedeutete; bei der Geburt des kiinftigen
Imperators entsproB ein dritter Zweig, einem Baume gleich,
und die Haruspices weissagten, das Kind werde zum Throne
gelangen.! (Cf. Bk. 49. 50.) Wihrend seiner Adilitit wurde
Vespasian vom Kaiser Caligula einer erniedrigenden Beschimpfung
unterworfen, bald darauf stiirzte auf seinem viterlichen Land-
gute eine Cypresse ohne ersichtliche Ursache zu Boden, richtete
sich aber am folgenden Tage von selbst wieder auf. Als Vespa-
sian zur Regierung kam, erinnerte er sich dieses Vorfalls und
faBte ihn als ein Vorzeichen, welches ihm die Erhebung nach so
schmihlicher Erniedrigung habe vorbedeuten sollen; und fortan,
falls nicht die Cypresse schon seit ldingerer Zeit als Schicksals-
baum der Flavischen Familie gegolten hatte, wurde sie fiir das
Gedeihen des Kaiserhauses als vorbedeutend betrachtet. Man
bemerkte, daB sie wenige Tage vor dem Tode des Domitian,
mit dem das Haus der Flavier ausstarb, abermals umsank und
sich nicht wieder erhob.2 Auf des Augustus vejentischem Land-
gut bestand ein Lorbeerwéldchen. Aus diesem brach jeder
Triumphator der Augusteischen Familie den Zweig, welchen er
beim Siegeseinzuge in der Hand hielt, pflanzte ihn dann wieder
in dem Wildchen ein und pflegte sein wol. Der so auf-
wachsende Baum starb aber, so erzihlte man, jedesmal, sobald
der Tod dessen, der ihn gepflanzt hatte, herannahte, und als mit
Nero die Augusteische Familie erlosch, verdorrte das ganze

1) Sueton. Vespas. 5. In suburbano Flaviorum quercus antiqua, quae
erat Marti sacra, per tres Vespasiae partus singulos repente ramos a frutice
dedit, haud dubia signa futuri cujusque fati: primum, exilem et cito
arefactum, ideoque puella nata non perannavit: secandum, praevalidum ac
prolixum, et qui magnam felicitatem portenderet: tertinm vero instar arboris.
Quare patrem Sabinum ferunt haruspicio insuper confirmatum renuntiasse
matri: Nepotem ei Caesarem genitum.

2) Arbor quoque cupressus in agro avito sine ulla vi tempestatis
evulsa radicitus atque prostrata, insequenti die viridior ac firmior resurrexit.
Sueton. Vespas. 5. Cf. Tac. Hist. I, 78. Cass. Dio 66, 1. Arbor, quae privato
adhuc Vespasiano eversa surrexerat, tunc rursus repente corruit. Suet.
Domit. 15.
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Wildchen.! Wie das Schicksal von Familien schien dasjenige
der Stinde oder des Volkes mit dem Leben eines correspon-
dierenden Baumes verkniipft. Im Heiligtum des Quirinus d. h.
Romulus (dem Quirinal) — sagt Plinins XV,36 — standen vor dem
Tempel (aedes) zwei heilige Myrtenbdume, die patricische und
die plebejische Myrte genannt. Die patricische hatte lange Jahre
besseres Gedeihen und frohliche Ausbreitung, so lange die Macht
des Senates in Bliite stand; die michtige plebejische stand diirr
und traurig da. Als sie erstarkte, begann zur Zeit des Marsi-
schen Krieges die Macht des Senates zu schwinden, und zugleich
welkte die Schonheit der patricischen Myrte dahin. Im Cimbern-
kriege — sagt Plinius — geschah den Quiriten das Wunder-
zeichen, daB eine Ulme im Haine der Juno zu Nuceria, welche
ohne ersichtliche Ursache von selbst umzusinken und auf den
unter ihr stehenden Altar zu stiirzen drohte, und welche deshalb
ihres Wipfels beraubt war, sich von selbst wieder aufrichtete und
frohlich griinte, worauf alsbald die durch Niederlagen gebeugte
Majestit des romischen Volkes sich von nemem zu erheben
begann.? ’

Der auf romischem Boden somit scharf ausgeprigte Glaube
einer mystischen Wechselbeziehung zwischen Baum und Mensch
laBt sich auch unter den Griechen in mannigfachen Spuren nach-
weisen. Doch mag es ausreichen statt vieler ein hervorragendes
Beispiel namhaft zn machen. Schon die #lteste uns zugingliche
Poesie der Hellenen vergleicht den Wuchs des Menschen dem
Aufwuchs des Baumes, insonderheit des Olbaums, der Palme,
20 O dvédpauey ovei loog.* 1L XVIIIL, 437. zov & énel Spiwar
deol Eovei loov. Od. XIV, 175. Cf. IL XVII, 53. Od. VI, 163.
Auf der Akropolis zu Athen im Heiligtume 3 des Landesheros
Erechtheus und der stadtschirmenden Gottin (Athene Polias)
befand sich nebst einem ,Meer“ genannten Salzwasserbrunnen
ein heiliger Olbaum, dozsj4 sc. é2aia, Stadtolive oder wopic,

1) Sueton. Galba 1. Plin. Hist. nat. 15, 89. 40.

2) Plin. Hist. nat. 16, 57.

3) Vermutlich in dem westlich an das Erechthelon stoBenden Tempelhofe.
8. W. Vischer, Erinnerungen u. Eindriicke a. Griechenland, Basel 1857, S. 142.
Bursian, Geogr. v. Griechenl. I, 318.

4) aot, haie 1j év dxpomolet, § xakovuivy miyxvpoe die xYupaiotyra.
Hesych. s. v. "Eleyov ovw Aotiy iaiav iy £§ dxgonolews, tiv xal ‘legpdv.
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Schicksalsolive (Substantivierung des Feminins von uogtog fata-
lis') geheifen; man wihnte, daB an ihn das Geschick der Stadt
und des Landes gekniipft sei. Unzweifelhaft hat das als heilig
verehrte Exemplar im Laufe der Zeit mehrmals gewechselt,
beziehungsweise in Schoglingen sich selbst aus der Wurzel erneut;
er war in der Periode, ans welcher die Glossen o. S. 25 stam-
men, krumm und klein, aber man schrieb ihm immergriinende
Kraft zu? Der wol schon in dem alten Erechtheusheiligtam

Eustath. ad Odyss. A. p. 1383. Cf. Hayxvpos 2ialag elddg Tt xataxexveog
xol tanewov v tff Axponorer. Hesych. 8. v.

1) Den Ursprung von uogi-& ans dem Adjectiv udptog erweist der Accent
(Vgl. Misteli, Z.f. vgl. Spr. XVII, 161. 165). Dieses nur sp#t und vereinzelt
in der Schriftsprache auftanchende Wort kann der #lteren Volkssprache in
Attika gleichwol geldufig gewesen sein; es steht zu udpog und udeiuog
wie aloiog zu alsa und alowwog. Auch in der Bedentung trifft die Analogie
zu. Modpog entspringt aus W. uep Anteil, Zuteilung erhalten [vgl. uelpopa:
nebst uépog Anteil, pofpe aus wdp-:x gebiihrender Anteil, Geschick, udpa
Heerabteilung, uop-tov Teilchen, uépoc Anteil], wie ondgpoc Handlung des
Ausséiens aus W. onep [oneipw] stien, bedeutet also die Erlangung des ge-
biihrenden Anteils, des vom Schicksal Zuerteilten, sei dieses Loos gut oder
bose. In der epischen Sprache ist wogog freilich vorwiegend in schlimmer
Nebenbedeutung, ja geradezu filr Todesloos gebraucht, aber das ist eine
wesentlich durch den Stoff bedingte besondere Anwendung des allgemeineren
Begriffs, der z. B. in der Redensart $mip uogov (vgl. dntg aloav) noch deutlich
vorliegt, wie denn anuch udpiuog Il. XX, 802 von der Lebensrettung, usipea@ar
mehrfach von Erlangung der Ehre gesagt wird, wihrend wir das sinn-
verwandte «loa d.h. der gleiche, gebithrende Anteil ebensowol von Ungliick
und Tod, hiufiger aber [in Folge seines Ursprungs aus Igog, Curtius Grundz. 3
3407] in glickhaftem Sinne verwandt sehen. Dem lebendigen Sprachgebrauch
Altattikas ditrfen wir die der Etymologie entsprechende neutrale Bedeutung
szur Erlangung des Lebensanteils, des Schicksalslooses gehdrig“ filr udgiog
noch zutrauen, und wie das sinnverwandte aloio¢ mit den Begriffen Donner,
Vogel, Adler u. 8. w. verbunden in die Bedeutung ,das Geschick ver-
kfindend, gliickvorbedeutend“ fibergeht, konnte dem Athener der Baum,
ans dessen Gedeihen er ein Vorzeichen und Wahrzeichen fir das gesunde
Leben der Biirgerschaft entnahm, dessen etwaiger Fall den Staat selbst mit
Tod und Untergang bedrohte, mit gutem Rechte uogiog heiBen.

2) Eurip. Ton 1433. "Eotw &v tf dxpomdéh tadry 'Epexdiog 0% ynye-
v&og Aeyoudvov elvau vndg, &v 1§ éaly w xal SdAadea Fv, . .. TavTyy G¥
‘n]v ﬁ.an]r &ya 3 o log xat(la,‘)e Lunpnadfjvet ¥no 1@y BapBapwy dev-
téoy Jb nuipy md tig K,un(n)a:og A9yvaiov ol §vey Sno Buciilog xeievo-
uevor g avéinoav & 10 lpov dpwy Blastov &x tob oteAiysos oov e ny-
quaiov dvadedpaunxota. obror uév vov tadte ippasev. Herodot. VIII, 53.
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neben dem Tempel stehende Baum gleicht dem in Gallien,
Pommern und Schweden nachgewiesenen (von einem Numen be-
wohnten) Baume neben dem Gotterhause. (Bk. 57) Es wird ur-
spriinglich ein wilder Olbaum gewesen sein; einen solchen, der
neben der den Nymphen geweihten Grotte auf Ithaka wuchs,
nennt schon der Fortsetzer in Odyss. XIII, 373 heilig (ico7¢
xapa xvduéy’ dalnc), er kannte also unzweifelhaft heilige Ol-
biume in #hnlicher Situation.! Als die Kultur der veredelten
Olive nach Attika kam, mag man den wilden Burgdlbaum mit
einem fremden Reise gepfropft haben.? Als spiiter die Perser
die Stadt anziindeten, verbrannte mit dem alten Erechtheion auch
der heilige Olbaum, aber bald darauf, angeblich schon am
nichstfolgenden Tage, hatte der Stumpf wieder einen ellenlangen
SchoBling getrieben. Von diesem heiligen Baume war ein Ab-
leger nach dem Platze der Akademie am Kephissos verpflanzt,
von dem 12 weitere Stecklinge, vielleicht als Schicksalsbume der
12 Phratrien, ansgesetzt wurden. Diese Biume, die sich spiiter
zu einem ganzen Haine vermehrten, heifen auch wgogiae. Von
ihnen pflegte man das heilige Ol zu nehmen, das beim Feste
der Panathendien in kunstvollen schonbemalten Hydrien den
Siegern als Preis zuerteilt wurde.? Von der wopiz auf der

1) In der Niéhe von Epidauros gab es noch zm Pausanias Zeit einen
heiligen Hain von wilden Olb#umen, der Hyrnethion hieB und Schau-
platz festlicher Begehungen war (vgl. E. Curtius, Peloponnesos II, 425). Da-
mals leitete man Ortsnamen und Fest &tiologisch von dem Schicksal einer
daher erschlossenen Heroine Hyrnetho ab (Pausan. II, 28, 2ff.). In Wahrheit
wird hier, so vermute ich, der Versammlungsplatz einer Phyle Hymethia
gewesen sein, welche zwar fir Epidauros nicht wie fiir Argos bewiesen
ist, aber doch mit O. Mtiller (Dorier II, S. 53. 72) angenommen werden darf.
Vgl. anch Bursian, Geogr. v. Griechenl. I, 44. 56. 73. 75. Es bestand ein
Gesetz, wonach das windbrtichige Holz der heiligen Oliven und
andern Biume des Hains von niemand fortgenommen, nach Hause
getragen und gebraucht werden durfte, sondern liegen bleiben
muBte (Pausan. a. a. 0. 28, 3). Vgl. die genauen Uebereinstimmungen Bk. 35, 3.
Knfipfte einst an diese Biume der Stamm sein Schicksal, wie in Athen die
ganze dlteste Gemeinde das ihrige an den Burgtlbaum?

2) Vgl. V. Hehn, Kulturpfl. u. Haustiere, 2. Aufl. S. 95.

8) Moplaw iaiar iepul tiig ‘A9yvis, ¢ av 10 tAatov inadiov ddidoro
toig vix@o: va HMavadyvaia. 7oy 8 mpGrar 1 Tov dpidudy, ai uetapv-
wveioar &x tig Axgomoriwg elg Axadnuiay. Suid.s. v. uopic. 0 dt Agiaro-
thns xal volg vixnous e Havedijvan €haiov 108 &x popiwy yuyvouivov di-
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Burg sowol, als von den Morien beim Gymnasium der Akade-
mie ging der Glaube, dafs derjenige, welcher es wage, in
cinen der Biume zu hauen, sich selbst verwunde. Man erzihlte,
einst habe Poseidon, erziirnt iiber den Sieg, den Athene durch
die Pflanzung der heiligen Burgolive iiber ihn davongetragen,
den Baum zu zerstéren versucht. Er sandte deshalb seinen Sohn
Halirrhotios, den D#mon des Wogengebrauses, ab, um den
Olbaum abzuhauen. Dieser schlug aber fehl, traf seinen
eigenen Fufs und starb.! Es ist augenscheinlich, daB der
ganze echte Grund dieser Sage einzig und allein die Vorstellung
war, der heilige Burgélbaum, der Schicksalsbaum, das alter ego
der Stadt, und seine SproBlinge seien beseelte Wesen, und des-
halb haue nach dem Gesetze strenger Wiedervergeltung, wer
ihren FuB schidige, sich selbst ins Bein. Vgl o. S. 24 und
Bk. 26 ff. 603. Anm. 1. 36 ff 105. 63. Als diese aus hohem
Altertum herriihrende Vorstellung in der Bliitezeit stddtischer
Kultur und staatlicher Macht den Athenern unverstéindlich und
befremdlich geworden war, aber gleichwol kraft der Gewohnheit
ihr Dasein fristete, suchte man nach einer Erkldrung fiir ihren
Ursprung. Man muBte vermuten, da8 die Erfahrung in einem
bestinmten Falle dazu den AnlaB gegeben habe. Wenn man
weiter fragte; wem daran gelegen sein konnte, die heilige Olive
zu vernichten, so blieb der Blick auf Poseidon haften, der mit
Athene um die Herrschaft von Attika streitend, als Wahrzeichen
seines Besitzrechtes, jene Salzquelle beim Erechtheion geschaffen
haben, aber der Gottin unterlegen sein sollte, als diese zum
Zeugnif ihres besseren Anrechts den heiligen Olbaum auf-
wachsen lieB. Offenbar war auch diese Sage eine dtiologische, zur

doc%ai ¢nor. Cf. Meursii Panath. c¢. 11 (Gronov. Thes. Gr. Ant. VII). Kv-
olwg popla Ayerar 7 lepe Zhala tfic 9eoB. Zmepitevio 6t &v ¢ yvuvasle
dévdpa. Schol. Aristoph. Nubb. 1005.

1) Hripdelg i A%nvéc 6 Hocedav enl tff ths fAaiag emideller, Eneu-
Ye Tov vioy «ttob Ariddoiov tavTyy TemoTYTa. O Ot dvatelvag Tov méAe-
xvv Ta¥Tig pEv fotoynee  Tov Ok moda avrob mAnag Lrehevince, xal
ofrw popia % fhaic x)ij%y, d¢ udpov magextvixy. — Al lepal At Tijg
AYnrle v tf dxgomdrer popiar dxcdotvro. Alyover yep 8t ‘AlgdoSiog, 6
naic Tooeid@vog, 19éAnoey éxxdyar adrag, dii 10 thg haiag evpedelons
20190 Tig A9nvag Ty mokw & OF avatelvag tov médexvy xal Taving
dnotvydy Endngev taviov xal anéPave. xal Sid Tovro poplar «b i
éxdq9noar. Schol. Aristoph. Nubb. 1005.
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Deutung des Ursprungs der lingst vorhandenen Burgolive und
der Salzquelle (9alacoa) gebildet nach Analogie einer allge-
meineren in verschiedenen Varianten verbreiteten Krzéhlung vom
Streite der elementaren Gewalten des Wassers und der Erde um
die griechischen Kiistenstidte (Vgl. Welcker, Griech. Gotterl. II,
676 fi.). DaB aber diese Sage hier grade an die Burgolive sich
heftete, scheint lediglich aus den Verh#ltnissen des sechsten
Jahrhunderts begreiflich zn werden. Damals gedieh die von aus-
wirts kommende Kunst der Veredelung der Obstbiume und ihr
nutzbringender Anbau im Gegensatz zu anderen griechischen
Landschaften in Attika zu so hoher Bedeutung und wurde in
Concurrenz mit dem Ertrage der Schiffahrt so sehr Quelle des
Nationalwolstandes, da8 man solchen Segen stolz und dankbar als
ein ausgezeichnetes Geschenk der Landesgdttin empfand.! Indem
unter dem Einflusse dieses BewuBtseins jene Sage vom Kampfe
des Landes und Meeres sich in localer Bestimmtheit umbildete
und modernisierte, bot sie zugleich ein treffendes Material zur
Erklirung des heiligen Baumes und der Quelle auf der Burg.
Der beleidigte Meergott, dessen Streit mit Athene spéter ja anch
dicht neben dem Erechtheion am westlichen Giebelfelde des Par-
thenon und unter den zwischen diesem Tempel und dem Erech-
theion aufgestellten Weihgeschenken verewigt wurde,? und dessen
Wogen man bei Siidwind in dem Salzbrunnen rauschen zu
horen vermeinte,3 mufte nun seinen Sohn, den Meeresbraus
Halirrhotios, abgesandt haben, den unweit stehenden Baum zu
zerstoren. Der Name Halirrhotios weist uns gleichfalls in das
sechste oder das beginnende fiinfte Jahrhundert als Entstehungs-
zeit fir die Sage, da grade in dieser Periode die Worter
@tg¢68eoc, aligdodos von den Orphikern und Aeschylos modern
gemacht wurden. Wenn dann aber die Erzdhlung in den Schluf
auslduft, er hieb mit der Axt in den Olbaum wund sich in den
Fufs, so setzt dies die feste Ueberzeugung von derartiger Be-

1) S. V. Hehn a. a. 0.

2) 8. Michaelis, Parthenon S. 179 ff. 5. 108.

8) arda 1dde goiup &5 avyypapiy magiyetar xvuatToy fyov &l vore
aveboavr, xel towaivng Lotly &v 1§ mitpe oyfua. tabra 6t AMyerar Ilooer-
oy paprvpwx & Ty GugioBntnoy i yopas gevipyer. Pausan. I, 26, 6.
Der Dreizack war natiirlich erst in Folge der Sage angebracht.
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strafung des Sacrilegs an der Burgolive als einen zur Entstehungs-
zeit der Sage lebendigen Glauben voraus. Zugleich ist deutlich,
daB letztere den urspriinglichen Burgiélbaum, nicht dle Morien
der Akademie im Auge hatte.

Die Vorstellung des Parallelismus und einer gewissen mysti-
schen Verkniipfung eines heiligen Baumes mit einem Menschen-
leben erhellt auch schon aus der Sage des Melampus, welche
bereits in die vorhomerische Zeit (Od. XV, 239 ff) zuriickreicht.
Thre aus dlteren Quellen geschopfte Aufzeichnung bei Pherekydes
ist uns nur in einem doppelten Auszuge bei Apollodor und dem
Scholiasten zu Homer Odyss. XI, 289 (Pherecyd. Fragm. XXVI
Sturz) erhalten; von ersterem weist C. Robert (de Apollodori
bibliotheca. Berol. 1873 p. 35 ff) iiberzengend nach, daf er zu
Nutz und Frommen der Schuljugend vorgenommene Auslassungen
und Abénderungen enthalte, so daB wir gendtigt sind, durch
Combination beider Excerpte die Erzihlung der Pherekydes her-
zustellen. Der Seher Melampus, welcher die Végelsprache ver-
steht, so lantete danach der Inhalt des Stiickes, auf welches es
uns hier ankommt, verspricht dem Phylakos, ausfindig zu machen,
weshalb sein Sohn Iphikles kinderlos bleibe, und ein Mittel zur
Abhilfe herbeizuschaffen. Melampus schlachtet dem Zeus einen
Stier und ruft alle Vogel zur Teilnahme am Mahle herbei. Alle
kommen mit Ausnahme des Geiers und werden von ihm nach
einem Heilmittel fiir Iphikles befragt; da keiner etwas weiS,
holen sie auch den Geier. Dieser macht sofort die Ursache der
Schwiche des Konigssohnes ausfindig. Als Phylakos einst Hammel
machte [xgiovg téuvor éaxl tdv aldolwv], sah er, wie sein
noch junger Sohn Iphikles etwas Unziichtiges beging. Voll Un-
willen drohte er dem Knaben, mit dem blutigen Messer ihm
ebenso zu tun, wie den Widdern, und da dieser erschrocken
floh, stiefs er die Schneide in einen danebenstehenden heiligen
Eichbaum; Rinde wuchs seitdem dariiber, Iphikles aber ver-
lor die Manneskraft. Werde das Messer nun herausgezogen,
der Rost abgeschabt und zehn Tage lang von Iphikles in
Wein getrunken, so werde letzterer einen Erben zeugen. So
sprach der Geier; es geschah nach seinen Worten, und die Vor-
hersage erfiillte sich. Hier spielt der Baum deutlich die Rolle
eines Doppelgingers des Iphikles, er empfingt den fiir diesen
bestimmten Messerstich, und derselbe hat dieselbe Wirkung, wie
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wenn er den Korper des Menschen selbst getroffen hitte. Vgl
Bk. 48 fi. 31. Anm. 1.

Solche Wechselbeziehung zwischen Mensch und Baum und
die Vorstellung von der Baumseele lieBe sich auf altgriechischem
und italischem Boden, sowie unter den heute diese Linder be-
wohnenden Volkern! noch viel weiter und in mannigfache Ver-
zweigungen des Grundgedankens hinein verfolgen, die beige-
brachten Zeugnisse reichen aber wol aus, um wahrscheinlich zu
machen, da8 auch der Dryadenglaube aus dieser Wurzel erwachsen
ist. Wir kehren riickblickend noch einmal zu diesem zuriick, um
sein VerhdltniB zu dem Nymphenglauben im allgemeinen uns
klar zu machen.

§ 5. Dryaden, Nymphen und Neraiden. Wie immer es
mit der Vermutung bestellt sein moge, daB die unbekannte Quelle
der Sage von den Blumenm#dchen einmal in einem Lande helle-
nischer Bevdlkerung gerauscht habe (o. S. 4), so viel steht fest,
daB dieselbe ein fast ganz genaues Seitenstiick zu dem Dryaden-
glauben bildet. Als Pflanzen werden die Mégdlein geboren, Blumen-
blitter sind ihr mitangebornes Gewand, mit den Pflanzen sterben
sie in Sonnenglut, aber losgelost tanzen, spielen und singen sie

1) Vgl. beispielsweise die von Mattia di Martino ams Noto in Sicilien
gesammelten Zauberspriiche (8. J. v. Diringsfeld, Ausland 1875, N. 8. 8. 55)
mit Bk. 66. Man st38t einen Dolch in einen Baumstamm und spricht:

La campana sona

nta lu cori di tizin ci va a tona;

E cu gesti e cu palori

'stn cutieddu ci ln apizzu 'nta lu cori.
Die Glocke hallt und hallt im Herzen N. N’s wieder und mit Geberden und
Worten steche ich ihm dieses Messer ins Herz. — Wird das Messer bei einem
Hause in den Boden gesteckt:
Spiritu di ficu e diavuli di nueci
tanti pampini siti, tanti diavuli vi faciti,
In casa di chistu vi 'ne jiti,
tanti tanti cci uni rati,
muorto 'n terra lu lassati,
no pi campari, no pi muriri,
ma pi avilln 8 me vuliri.
Feigenbaumgeist, NuBbaumteufel, so viele Blétter ihr seid, zun so
vielen Teufeln werdet, fahrt in das Haus des N. N., keilt ihn gehdrig durch,
laBt ihn fir todt auf der Erde, nicht um zu leben, nicht um zu sterben, aber
um ‘mir zu Willen zu sein!
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aach im griinen Klee. Die Dryas lebt im Baume, ist der als
mapBévog bezeichnete (o.S.18), beim Axthieb blutende (S.11)
Baum selbst, fithrt aber zugleich Reigentinze und Geséinge um
denselben auf. Beide Vorstellungen, diejenige von den Blumen-
midchen und die andere von den Baumjungfranen, sind augen-
scheinlich nach einem Modell gebildet, oder vielmehr aus einer
Wurzel entsprossen, und zwar in einer Volksschicht, deren natur-
wiichsige Anschauungen durch keine literarische Gelehrsamkeit
getriibt waren. So dienen sie einander gegenseitig zur Be-
wihrung ihrer Urspriinglichkeit. Da mithin anch Zanz und
Sang als ein wesentlicher anfinglicher Bestandteil des durch
sie vertretenen Typus erkannt werden muB, gehen wir sicher
nicht irre, wenn wir darin die durch den griechischen Volksgeist
in die Sphére des Schonen erhobene Vorstellung wiederfinden,
nach welcher in roherer Form Windesrauschen, Sturm- und
Wirbelwind an und fiir sich oder unter dem Bilde von Tanz
und Musik gefaBt als die LebenséduBerung nordeuropédischer
Baum-, Wald- und Korngeister gedacht wurde (Bk. 43. 86. 87.
101. 116. 143. 604. 611). Die letzteren gewidhren iiberhaupt ein
neues Analogon zu den Dryaden, indem auch sie zun#chst
die immanenten Psychen der einzelnen Aehren sind, sodann
aber in Menschen- oder Tiergestalt aus denselben heraus und
neben sie hintreten. Auch ihr weiteres Verhalten ist lehr-
reich. Meistenteils ndmlich erweitert sich der Getreidedimon
zum Collectivgenius des ganzen Ackerfeldes oder des Korn-
wachstums in der ganzen Landschaft, nicht selten zur Seele der
gesammten Kulturfrucht, ja der Vegetation iiberhaupt, und in
allen diesen Vorstellungsformen zeigt sich das Leben der Korn-
geister mehr oder minder deutlich erkennbar an das Leben der
Halme selbst gebunden (Bk. 609 ff). Daneben aber taucht zu-
weilen als eine dritte Entwickelungsstufe die Anschauung auf,
daBl der Damon nicht dem Halme einwohnt und sein Lebensloos
teilt, sondern der Erzeuger desselben ist, so daB er nicht in den
zuletzt fibrigbleibenden Aehren gefangen wird, sondern diese fiir
ihn auf dem Felde stehen bleiben (S. m. Kornddmonen 8. 7 fi. 31).
Genau so sehen wir im nordeuropidischen Volksglauben in den
Gestalten der Moosweibchen, Holzfriulein, wilden Weiber, Dames
vertes, Skogsnufvar, Ljeschie u.s. w. die Baumseelen unmerk-
lich in eine Schaar von Waldgeistern iibergehen, Genien des
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gesammten Waldes, mit ihrem Leben an diesen, zuweilen noch
an einzelne Bdume gebunden, bald nur noch in schwachen
Spuren den Zusammenhang mit der Pflanze verratend, endlich za
Geistern der Vegetation iberhaupt sich erweiternd. Dieses
nordische Gegenbild macht uns das Verhiltni8 der o. S.5 er-
wihnten homerischen Waldnymphen zu den Dryaden anschaulich.
Die Orestiaden des Hymn. in Vener., welche mit den Biumen zu-
gleich geboren werden und sterben, entsprechen den deutschen
Moosweibchen, deren eines jedesmal stirbt, sobald man ein
Biumchen auf dem Stamme driebt (Bk.75). Aus den kurzen An-
deutungen in Homers Geséingen ersehen wir nicht, inwieweit und in
welcher Weise die Dichter derselben einer Beziehung der »vugpat,
al d2cca xala véuovrar oder ax’ aloéwy yiyvovrar zu den
Biumen sich bewuBt waren. Da aber aldog in jenen Dichtungen
vorzugsweise von heiligen Hainen gebraucht wird, liegt es doch
nahe anzunehmen, daB geradezu die Dryaden solcher von dem
Axthieb gefreiten heiligen Baumgruppen (reuévn) gemeint waren,
wie sie die Verse 268—269 des Hymnus in Ven. (0. S.5) vor
Augen fithren. Ganz richtig sah Lehrs, daB jenes ¢xo diciow
rlyvovrae (0d. X, 350) ,elementares Entstehen aus den Wildern“
zu bezeichnen scheine.! Wenn aber nach Il VI, 420 Orestiaden
um das Grab des Eetion Biume pflanzen, d.h. wachsen lassen,
so ist das freilich eine andere Stufe der Vorstellung, die Genien
haben nicht mehr in der Pflanze ihre Wohnung; da8 aber grade
sie das Liebeswerk verrichten, verrit dem durch die o. S. 32
angefilhrten Analogien geschirften Auge sofort eine Spur des-

1) Popul. Aufs. 2. Aufl. 8. 115 Anm. Wenn derselbe aber gleichzeitig
behauptet, diese aus Wildern und die andern aus Quellen und Fliissen ihren
Ursprung nehmenden Dienerinnen der Kirke seien keine Nymphen, sondern
etwas Besonderes der Zaubersphiire entsprechend [er meint also wol Kobolde,
spiritus familiares, nach Art der aus Besen, bunten Lappen und allerlei In-
gredienzien verfertigten und belebten Zaubergehilfen, Alraune, Skratte, Til-
berar, Diharar u.s. w. nordischer Sagen], so widerspricht diesem Sophisma
aufs bestimmteste der Umstand, daB die Verrichtung dieser Wesen, die ein-
fache Hauswirtschaft, die Versorgung der Sessel und Tische mit Teppichen,
Speise und Trank, keinerlei iibernatiirlichen Zwecken dient, in keiner Weise
zauberhafte Verwendung der Kriifte des Wassers oder der Wilder erfordert
oder voraussetzt. Nein, es sind wirkliche Nymphen. Alles Auffillige erkldrt
sich auf die einfachste Weise, indem der spiite Dichter, welchem die Abenteuer
des Odysseus bei Kirke angehdren, ein Epigone jener aus der Eddapoesie so

Mannhardt, Wald- und Feldkulte. 11. 3. Aufl. 3
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selben Vorstellungskreises, der in den Orestiaden des Hymnus zu
Tage tritt. Sie handeln so nicht rein aus gemiitlichem Antrieb,
sondern weil es in ihrer Natur liegt, weil sie Schiopfer, Erzeuger
der Baumpflanze sind. Es entsprechen also die homerischen Ore-
stiaden und Hainnymphen in der Tat der Gattung nach unseren
Holzfréulein, Dames vertes u.s. w. in deren verschiedenen Ab-
stufungen. Daneben bestand ohne Zweifel der davon untrennbare
Glaube an Dryaden im engsten Sinne, d. h. an eigentliche
Baumpsychen, wenn auch nur noch local erhalten; nur mochte dem
GemeinbewuBtsein der aufgeklirteren stidtischen, industriellen
und ritterlichen Kreise, aus welchen das Epos hervorging, und
fiir welche die dem naiveren Landmanne noch nicht iiberall
aufgegangene Scheidung des botanischen Begriffs Baum und der
Anschauung der Bé#ume als begeisteter Wesen sich léngst voll-
zogen hatte, die Vorstellung von Genien zusagender und ge-
liufiger sein, welche in mehr allgemeiner Weise und in freierem
und groBerem Style, d. h. ohne sofort erkennbare elementare
Gebundenheit das Leben und Weben der Béume und des Waldes
représentieren. _

Waldnymphen, auch im Namen unseren Holzfriulein ver-
gleichbar, waren wol die dpvuidec, Nymphen des Eichenwaldes
(dovuoc), welche Herodian aus einem Dichter anfithrt.! TIhnen
entsprechen wol die romischen Virae querquetulanae ,nym-
phae praesidentes querqueto virescenti“ Fest. p. 261 Miiller. Cf.
Preller, Rom. Myth. 1. Aufl. S.88. Henzen, Acta Fratr. Arval
S. 145.

wol bekannten Art, welcher bereits die aus fritheren Vorbildern entnommenen
Motive sammelt und in mehr und minder mechanischen Aufziihlungen neben-
einanderstellt, den Einfall hatte, die Bedeutung seiner Heldin dadurch hervor-
zuheben, daB er ihr Nymphen aus allen Gebieten der Natur zu Gefihrtinnen
gab. Auch Welcker (Gotterlehre III, 58) nennt in unausgesprochener Zuriick-
weisung von Lehrs die Dienerinnen der Kirke ,drei natiirliche Arten von
Nymphen, und darunter Hamadryaden, ohne etwas Zauberhaftes.“

1) Cramer, Anecd. Gr. Oxon. I, p. 224f. ‘Ouzoov Zmiuepiouol. x. Ovouc
nepovvuor duoteieitar ano T@v ele og elg 1¢ Snhvxol O5trove dpvudg
dovulg, dg’ ob

Jovuldes viuga.
DaBl diese Drymiden in den Drymien der Neugriechen erhalten seien, wie
B. Schmidt, Volksleb. d. Neugr. I, 130. Rhein. Mus. NF. XXVII, 634 gegen
Wachsmuth, Gotting. gel. Anz. 1872. 8.253. Rhein. Mus. NF. XXVII, 342 ff.
zu erweisen sucht, ist mir im héchsten Grade unwahrscheinlich.
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Den deutschen Waldgeistern stehen Genien der niederen
Pflanzenwelt auf Berghalden und Wiesen (Bk.106) zur Seite,
gradeso wie den Baumgeistern die Korndimonen; andererseits
gehen Holzfriéiulein, Fanggen, Selige und ihre Sippe einmal in
Genien eines grdBeren Vegetationsgebiets, sodann in so leisen
und unmerklichen Abwandlungen in Berg- und Feldgeister, Ko-
bolde, Elbe aller Art (Bk.154), ja in Meerfrauen (Bk. 122 ff.)
iber, daB die Schranke zwischen diesen verschiedenen Klassen
von Wesen stets fliissig erhalten wird und niemals die Familien-
dhnlichkeit zerstort. Wiederum dieselbe Beobachtung kniipft sich
an die griechischen Waldgeister. Denn den Oreaden gesellen
sich Nymphen der Wiesen (nlsca moujevra), Asipoviades
(Sophocl. Philoct. 1454), der Waldschluchten und Téler (varator,
avioviadec), der Felder (vdugar dypovduor), der Felsen (zerpalor);
und diese sind abgesehen von ihrem Wohnsitz wieder so wenig
von den Sumpfnymphen (diuradeg, é2eovouor), Wassernymphen
(dpvdoadsg, uedvdpiadeg, motaunideg, ininorauldes, nimorapuor,
xnyalat, xpnvalae, xpqyvidec), endlich den Meernymphen (&atar,
aleadeg, Nnonideg, Rxeavidec) nach Art, Wesen und Verrichtungen
geschieden, daB — wie wir o. S. 15 sahen — Dryaden und Najaden
ineinander rinnen konnten. Wenn nun die Nereiden unzweifelhaft
die belebenden Elementargeister, die Psychen der Meereswellen,
wenn die FluBnymphen, o agyas moraudv viuovrar o. S.4, die
immanenten, aber zugleich gleich den Blumenmédchen, Baumnym-
phen, Kornddmonen (o.S. 32) aus ihrem Elemente hervortretenden,
iiber demselben in freier Bewegung waltenden Quellgeister waren,
die erst weiterhin neben dem Quell oder Flusse ihren Wohnsitz
nehmen, émerworauides werden, so wird ein ganz entsprechendes
VerhdltniB auch bei den meisten iibrigen Nymphenklassen anzu-
nehmen sein, wihrend einige (z. B. die nrergalar) durch Analogie-
bildung hinzugekommen sein mogen. Alle diese Nymphen stehen
anf einem gemeinsamen Boden, bilden eine und dieselbe groSe
Gattung, tragen eine und dieselbe Physiognomie. Und diese Gleich-
artigkeit beruht auf einem inneren Grunde. Alles spricht dem-
nach dafiir, die Psychen der Baumleiber, die Dryaden, von An-
fang an unter ihnen vorhanden und zu den Oreaden in demselben
Verhiltni8 wie die Potamiaden zu den Epipotamiaden zu denken.
Die Aufenthaltsorte seiner Landnymphen, Haine und Grotten,
liebte der Grieche mit sprudelndem Quelle belebt (o. S.15), aber

3*
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unerweislich und unrichtig ist Welkers 6fter von Andern wieder-
holte Hypothese, alle Nymphen seien urspriinglich Personificationen
von Quellen. '

Die in den vorgetragenen Tatsachen ausgesprochene
Gleichung unserer Elbe mit den Nymphen verstirkt sich durch
die Ubereinstimmung einiger sehr characteristischer Ziige. Wie
die Nymphen, spinnen und weben nicht allein andere Elbe,
sondern auch die Baum- und Waldfrdulein. (Bk. 65. 76. 104. 107.)
Wer die Nymphen erblickt, wird sinnverwirrt, vougpdéinaroc.?
Unter diesem Zustand verstand man urspriinglich wirkliche Geistes-
zerriittung; wie aber dem Orientalen noch heute der Wahnsinnige
vielfach als gottbegeisterter Prophet und Heiliger gilt, diente
jenes Wort dem Griechen spiter zur Bezeichnung exstatischer
Begeisterung und Weissagung. In seiner urspriinglichen Be-
deutung kommt das Ergriffensein von den Nymphen damit iiber-
ein, daB auch im Norden, wer den Weg der Elben Kkreuzt,
krank oder irrsinnig wird. (Bk. 62. 126. 140.)

Auch der neugriechische Volksglaube, welcher bei mancher
unzweifelhaft slavischen Beimischung doch noch vielfach die alt-
griechische Volkstradition, nicht die Mythologie der Literatur
fortsetzt, zeigt uns dasselbe Bild. In Folge des o. S. 15 er-
wihnten, in dem Mittelalter zur Reife gekommenen Entwickelungs-
prozesses begreift der Neugrieche unter dem Namen Neraiden
oder Exotika alle Arten von Nymphen. Unter ihnen treten aber
noch vielfach kennbar die Dryaden hervor, deren Name dpvadeg
nach Oikonomos noch heute auf Agina, nach F. W. Sieber in
der Néhe von Goniais an den nordostlichen Abhéngen des kre-
tischen Ida erhalten sein soll.2 Auf Zakynthos hausen Neraiden
nach der bei den Bergbewohnern herrschenden Vorstellung be-
sonders in Steineichen (nmepvapia), auch werden auf dieser Insel
die Locher und Hohlungen (xovpalacg) in den Stimmen groSer
alter Olivenbdume als Wohnungen von Geistern betrachtet. In

1) Vulgo autem memoriae proditnm est, quiqungue speciem quandam e
fonte i. e. effigiem Nymphae viderint, furendi non fecisse finem, quos Graeci
vugoinntove vocant, Latini lymphaticos appellant. Paul. p. 120.

2) Hier (in Cagnes) erfuhr ich, daB der Glaube an die Neraiden und
Dryaden noch nicht verloschen sei, indem man sie selbst noch zu nennen
wuBte, doch vermengte man beide mit einander. Man miisse sie stets, wenn
man einsam sei, loben, ihrer ja nicht spotten, besonders aber dem KEcho
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Arachoba nimmt man u. a. auch in Feigenbiumen Neraiden
an. Doch setzt das Volk auch die in Gebirgen, Wildern und
Biumen wohnhaften Neraiden gern in Beziehung zum Wasser
und 148t sie an Quellen, Mithlbéichen und Wassermithlen ihr Spiel
treiben. (Schmidt a. a. O.102). Hier vorzugsweise ruhen oder
zeigen sie sich gern um die Mittagsstunde oder um Mitter-
nacht, gradeso wie die Dryaden im kallimacheischen Hymnus
(0. S.8). Deshalb hiitet sich der um die Mittagsstunde Vor-
ilbergehende scharf nach denselben hinzusehen (Schmidt a. a. O.
121), und man warnt davor, im Sommer {ibermittags sich am
Wasser oder im Schatten von Bdiumen, namentlich unter Pla-
tanen, Pappeln, Feigen, NuBbi#iumen und Johanmisbrodbiumen
" aufzuhalten oder gar dem Schlafe hinzugeben, weil man sonst
leicht ,von den Neraiden ergriffen“ wird d. h. einen Schlag
bekommt, in Folge dessen der Mensch geistig oder kirperlich
erkrankt, Lihmung des Koirpers oder eines Gliedes, Vérkriip-
pelung oder Verlust des Verstandes sich zuzieht. (Schmidt
a. a. 0. 119—120). Hier haben wir noch die einfache volks-
timliche Grundform der Nympholepsie. Die Neraiden spinnen
und weben, und eine in zahlreichen Ranken um die Biume sich
windende Schlingpflanze heibt ra drepaidoyvéuara oder vepaido-
véuara, Neraidengarn (Schmidt a. a. 0. 106). Vgl. das Holzfréulein-
garn Bk. 76. Wie die nordeuropidischen Korndémonen (Korn-
dédm. 2. 19; Bk.611) Baum- and Waldgeister in Sturm und Wirbel-
wind ihr Leben kundtun (Bk. 149), gelten auch die Neraiden als
Urheberinnen des alles mit sich fortreiBenden Wirbelwindes
(dvepooreofiiog), welcher in Griechenland, zumal im Sommer
hiufig einzutreten pflegt. In ihm schreiten sie daher und
reiBen begegnende Menschen mit sich in die Liifte. Sie be-
riihren den Boden nur schwebend oder streifend mit der Sohle
ibrer FiiBe, deren Spur man in den Kreisen erkennen will,
welche der Wirbelwind im Sande bildet. In den an eine von
2wtixalg bewohnte Hohle in den pierischen Bergen angrenzenden
Wildern wagt niemand auch nur einen Bawm 2zu fillen, and
wenn auf den benachbarten Hohen sich Stiirme bilden, so rufen

nicht nachiiffen, weil sie sich dann besonders an M#dchen zu riichen pflegten;
man miisse mit Achtung von ihnen sprechen, da sie auch Gutes, besonders
Kindern erzeigten. F.W. Sieber, Reise nach Kreta. Lpzg. u. Soran 1823.
I, 8. 432.
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die Biuerinnen ,Honig und Milch!* (uéi¢ yaia) oder ,Honig
und Milch auf euren Weg!“, um die gefiirchteten Wesen zu
beschworen. Wer sich der Hohle nidhert, wird von Wahnsinn
befallen. Auf Korfu opfert man den Neraiden bei einem plotz-
lichen staubaufwiihlenden Wirbel in Wirklichkeit Honig und
Milch. Vgl. das Opfer von Milch an den Baumgeist Bk. 11.
Auf Zakynthos sagt man vom Wirbelwinde ,die Neraiuden tan-
zen. (Schmidt a. a. 0. 123—125). Und wie unsere Waldgeister
in Hausgeister iibergehen (Bk.80), kehren auch die Neraiden
ofter in die Wohnung einer von ihnen begnadeten Familie ein
und verrichten alle Arbeit, so daB die Hausfrau morgens beim
Aufstehen alles fein und sauber gekehrt und geputzt findet; oder
spinnen am Rocken und weben am Webstuhl, oder sie ver-
wirren das Garn (wie Frau Holle und Frau Berchte). Schmidt
a. a. 0. 118.

Die nordeuropiischen Waldgeister werden nicht allein weib-
lich gedacht. Es giebt Moosmdnnchen und Moosweiblein, wilde
Minner und wilde Frauen; ebenso stehen den schwedischen
Skogsnufvar ménnliche Waldgeister, der Skougman oder Hulte,
den miinnlichen russischen Ljeschie weibliche Lisunki zur Seite.
Der eine Teil solches Paares, der Mann oder das Weib, lidBt
dann gewdshnlich entschiedener die meteorische Seite der Wald-
geisternatur hervortreten, so daB er fast wie eine reine Personi-
fication von Sturm und Wirbelwind sich ausnimmt. (Vgl Bk. 87.
105. 127.) Gradeso sind nun auch die Neraiden der Neugriechen
als die Frauen ménnlicher Ddmonen oder Teufel gedacht (Schmidt
a.a. 0. 108), welche dem Volke vielfach mit Wind und Wirbel-
wind zusammenfallen; daher der Ausdruck &wesuoc fiir Teufel
Schmidt a. a. Q. 175. 177—78. Von ihnen meint man, daB sie
den Neraiden zum Tanz aufspielen, und oft glaubt das Volk von
Arachoba, von den Felshohen des Parnassos herab ihre bezaubern-
den Weisen zu vernehmen (Schmidt a. a. O. 110). Im alten
Griechenland liefen nicht minder neben den weiblichen Wald-
nymphen ménnliche Waldgeister her. Mit ihnen haben sich die
Untersuchungen des néchstfolgenden Kapitels zu beschéftigen.




Die Wildep Leute der 8riechige
Fémigchey Sage.

hen und

§1. Cbaracteristik der wildep Leute, Die altgriechischen
Sagengestalten der Kentayrep und Kyk

er Silvane sind méglichst &enane Gegenbilq
, . Die >

» des Hulte und dep Skogsnufyar
» der Ljeschie in RuBlang, vorziiglich folgende
énnen,  gjo sind berg- oder wald bewohnenge Wesen von oft

- . e ’
(Bk. 149 f7) 1e minnlichey, Waldgeiste, tragen ausger “3‘5‘;26_
’ ’re. Biiume als Wagen % der Hand (Bk. 86. ge-
105. 149), 4 rlwurzeltey, Biiumen  y43pq aus dem Boden

St einande,- Schlachten (Bk. :Szgs
 gelten dep, russischen Baue 139.
htigen Kimpfe qep Waldgeister (Bkl-s ein
149). Anderersejt Wird dergy Umfahrt Im Wirbelwinde a

. . cestern
Wlzug aufgets gt (Bk. 143), und fagt Insgemein sind sie Zéés
und weiberlz'el)end

iese
- Durch Feuerbrc'inde werden di
Dimonen vertrieben (B 615. 133, 520).




40  Kapitel II. Die wilden Leute der griechischen und rémischen Sage.

§ 2. Kentauren. Im Gegensatz zu der neuerdings von
einem so tiichtigen Forscher wie W. Roscher! weitldufiger aus-
gefilhrten Behauptung, da8 die Kentauren urspriinglich nichts
weiter als die Personificationen wilder, von hohen Waldgebirgen
niederstiirzender Biche seien, spricht E. Plew als Ergebni8 seiner
sorgsamen Priifung dieser Ansicht? aus: ,Bei unserer &uBerst
geringen Kenntnif von den ersten Phasen des Kentaurenmythus
miissen wir uns wol mit der Annahme begniigen, da8 die Phan-
tasie der Griechen oder eines einzelnen Stammes derselben die
Vorzeit gewisser Gebirge, namentlich — wie es scheint — des
Pelion mit wilden, tierisch rohen Gestalten bevidlkerte, die erst
nach schweren Kiémpfen durch die civilisierten Einwohner und
zwar durch deren beriihmteste Helden, aus ihren Wohnsitzen
vertrieben und unschédlich gemacht waren.“ Eine erneute, nicht
bloB auf die Negative gerichtete Untersuchung der vorhandenen
Quellen diirfte diese von Plew entworfene Zeichnung zwar im
allgemeinen UmriB bestéitigen, doch im einzelnen weit lebendiger,
deutlicher und verstindlicher machen.

Schon vor Homer waren die Kentauren aus Gestalten des
Volksglaubens Figuren epischer Dichtung geworden; einzelne von
ihnen umlaufende, rein mythische Erzihlungen in Episoden der
Heldensage verflochten und der frei weiterbildenden und nach-
ahmenden poetischen Tradition anheimgefallen. Nicht jede solcher
Erzihlungen hatte das volle Bild der mythischen Wesen, wie es
im Volksglanben der Heimat lebte, in sich aufgenommen; die
eine hatte diesen, die andere jenen (haracterzug betont oder
breiter geschildert. Da aber die Geschichten auBerhalb des
Locals ihrer Entstehung reproduziert wurden, so hafteten in ihren
jedesmaligen Wiederholungen besten Falles nur diejenigen Ziige
des urspriinglichen Portrits, welche in der ersten dichterischen
Bearbeitung zur Benutzung gekommen waren, bis durch Zu-
sammentragung und Vermischung der verschiedenen Angaben aus
verschiedenen Geschichten und Quellen eine meist Spéteres und
Jiingeres, Echtes und Unechtes unentwirrbar vereinigende Ge-
sammtvorstellung zu entstehen pflegt. In den homerischen Ge-
dichten wird vorziiglich auf zwei thessalische Volkssagen iiber

1) Jahrb. f. class. Phil. 1872. S. 421 ff.
2) Jahrb. f. class. Phil. 1873. S. 193 ff.
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die Kentanren Bezug genommen, vom Kampf derselben mit den
Lapithen und von Cheiron als Lehrer der Arzneikunst. Beide
liegen uns aber weder in Ilias noch Odyssee vollstindig, noch in
der Form des urspriinglichen Mythus vor, sondern sind nur in
Andeutungen erhalten, welche eine selbstiindige, bereits episch
entwickelte Uberlieferung in Liedern zur notwendigen Voraus-
setzung haben.

Im Hause des Peirithoos, Konigs der Lapithen, der nach
I1. X1V, 318 der Sohn des Zeus mit der Gemahlin des Ixion
war, veriibte nach der Odyssee der hochberiihmte Kentaur
Eurytion im Weinrausch arge Frevel, weshalb ihn die ver-
sammelten Helden (7pmeg), das beleidigte Gastrecht richend, vor
die Tiire warfen und ihm Nase und Ohren abschnitten. Daher
entstand der Streit zwischen den Menschen und den Kentauren!
Od. XXT, 295—303. Auf diesen Streit wird auch Il I, 262 ff.
II, 742 ff. Bezug genommen; hier werden die Kentauren das
einemal als sehr stark (xdpreoror) und als g@7pes dpeoxdior ge-
schildert; die andere Stelle nennt sie g7pag dayvnevras. Sie sind
also von den Menschen unterschiedene, im Waldgebirg (opoc)
hausende Diémonen von rauhbehaarter, tierartiger Gestalt, von
der es nicht deuntlich ist, ob der Theriomorphismus blo in
der zoftigen Haut oder auch im Zusatze tierischer Glieder
zum Menschenkorper bestand. Und zwar ist das Peliongebirge
der Wohnsitz dieser Wesen, von da werden sie durch die
Lapithen schlieBlich zu den Aithikern auf das Pindusgebirge
an der westlichen Grenze Thessaliens gegen Epirus hin ver-
trieben. Thre Stirke denkt man sich so groB, daB ihre Be-
kdmpfung selbst fiir die gewaltigsten Helden der an Kraft die
Mitwelt weit iiberragenden Vorzeit eine schwierige Aufgabe war.
Aus der volleren epischen Ueberlieferung, welcher diese An-
deutungen in der homerischen Dichtung entnommen sind, entlehnt
auch noch Hesiod (Scut. Heracl. 178—188) eine Erwéhnung des
Kampfes, aus welcher hervorzuheben ist, daf die Kentauren
als Waffen Fichten in den Hinden tragen. (yovoéag é2atvag
#v yepoly Erovreg). Die Namen und Beiworter, welche der Dichter
den auf dem Schilde abgebildeten Kentauren giebt, sind insofern
von mythologischem Wert, als sie nicht wie in #hnlichen Fiéllen

1) & ot Kevtavgoiot xal avdpdaer veixoc friy9.
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beliebig aus dem Vorrate gebrduchlicher Personennamen aus-
gewihlt sind, sondern in Wahrheit simmtlich nach verschiedenen
Seiten hin die Auffassung wiederspiegeln, welche die Singer des
ilteren Epos von diesen Wesen hatten. Auf ihre Heimat im
Gebirge und ihr Treiben in Berg und Wald gehen die Namen
Petraios (llezpatoc), Ureios (Ovperoc), Koseformen etwa zu
Ietpdfrog, IHetpoviuog, OvgoProg, Vpeoxgioe.' und Dry-alos
d. i. Baumspringer, wie Hipp-alos auf das Pferd springend.?
Dryalos wird Peukide (ITevxeldng) genannt, sein Vater hieB also
Peukeus,? d. i. Kosename wol zu Ilevxyn-gopoc, Fichtentriger.
Weist derselbe auf die Bewaffnung der Kentauren mit Baum-
stimmen, so diirfte As-bolos = Aoi-Boloc der am Werfen
Behagen  findet* von den (durch andere Quellen bezeugten)
Steinwiirfen derselben hergenommen sein. Arktos entweder
schlechthin Bér, oder Verkiirzung fiir Arktomenes, Arktosthenes®
vergleicht die Kentauren entweder von Seiten der Kraft oder des
Aussehens mit dem Waldtiere, denn Aadeatyypv, mit dicht-
behaartem, zottigem Nacken, wie im homerischen Hymn. in
Merc. 224 der Kentaur heift (iypia — Kevravpov 2aceavye-
voc) wird im Hymn. 6 in Bacch. 46 der Bir genannt (dpxtov
¢moinsev dadtavyeva). Die behaarte Gestalt des Kentauren schil-
dert ganz iibereinstimmend das Beiwort pedayyaitye (vgl. xvavo-
yairne) mit lose fliegendem, frei herabwallendem, schwarzem
Haupthaar, das Hesiod Sc. Her. 186 dem JMimas erteilt,
dessen Name (Mi-ua-vr-¢ wie yi-ya-vr-c) den begehrlich
Daherstiirmenden [vgl. uwuac begehre, uacouar suche zu be-
tasten, berithren, wéuaa verlange heftig, begehre, strebe vor-
wiirts| bezeichnet und fiiglich ein treffender Hinweis auf die
Neigung der Unholde, Frauen zu rauben, gewesen sein konnte.
Der Name Perimedes, der in hohem Grade Ratkluge, endlich
vergegenwirtigt uns diese Didmonen gleichzeitig als Inhaber
manches Wissens von den verborgenen Kriéften der Natur (vgl

1) Vgl. Fick, Griech. Personenn. Gottingen 1874. 8. XXXVII. XXXIX.
2) Vgl. Fick a. a. 0. 8. 100.

8) Vgl. Alyeidng, Aypiddeldne, Atpeidyc zu Alyeds, Ayidieve, Argevs.
Zs. f. vgl. Sprachf. IX, 177.

4) Vgl. Fick. a. a. 0. S. 16. Curtius, Grundz.?® 251.

5) Vgl Fick a. a. 0. S. XVIII ff.
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Cheiron). Eine Variante der Sage vom Lapithenkampfe finden
wir im Peloponnes an den dorischen Stammhelden Herakles
gekniipft wieder. In einer aus allerlei Lappen zusammengeflickten,
jedoch wahrscheinlich schon vor Pisander (650 v. Chr.) entstande-
nen Heraklee,! welche Apollodor (Biblioth. IT, 5, 4) auszugsweise
wiedergiebt, werden die Kentauren, zu deren Namen Agrios
(fir Agriandros?) der wilde Mann [vgl. Hesiod, Theog. 1013
4y0t0¢ = Faunus] und Elatos d. h. Elatophoros, Fichtentriger?
[falls nicht bloBe Anwendung des grundverschiedenen Namens
Elatos von é2avvos wegen des Gleichklangs mit é2arz anzunehmen
ist] gehdren, vom Geruche eines ihnen gemeinsam zustindigen
Fasses Wein herbeigelockt, das Pholos seinem Gaste Herakles zu
Ehren offnet. Sie geraten mit diesem in Streit und kdmpfen mit
Baumstimmen und Felssticken: Herakles aber jagte sie durch
Feuerbrinde, die er warf, zuriick, die iibrigen verfolgte er durch
Pfeilschiisse.* Der Kentaur Pholos (Eponymus des Gebirges Pho-
loe anf der Grenze zwischen Arkadien und Elis) heit der Sohn
der Melia (also einer im Eschenbaume wohnenden Dryas) und eines
Seilens; er verzehrt alles Fleisch roh und wohnt in einer Berghihle.
Der Dichter der Heraklee muB eine Vorlage gehabt haben, welche
um mehrere Ziige aus dem Bilde der Kentauren, und zwar um
solche von sehr altertiimlichem Geprige (das Rohessen, Stein-
werfen, Angelocktwerden durch den Geruch eines Weinfasses,

1) Vgl. J. H. Voss, Mythol. Briefe II, Br. XXXIII. 8. 267. Herakles
fihrt noch Bogen und Pfeile und nicht die Keule, die Pisander in die Poesie
einfithrte. Bernhardy, Gr. Literaturg.’ 1I, 339. Pisander selbst behandelte
auch wol diesen Gegenstand. Vgl. das aus ihm stammende Sprichwort vofy
ov aupa Keviavtpors:, Hesych. — AuBer bei Apollodor ist die oben erwihnte
Heraklee z. T. ausfiihrlicher, groBtenteils aber fliichtiger und mit Einmischung
eigener Gelehrsamkeit ansgezogen bei Diodor. Sic. Bibl. IV, 70.

2) Vgl. o. S. 42 Peuk-eus aus Peukephoros, und Fick S. 6.

3) Vgl. Elatos, Freier der Penelope Od. XXII, 267. Trojaner Il. VI, 33
mit Fick a. a. 0. 8. 169.

4) Alvotvrog 6t olvov ‘Hepaxddovg, Ipn Sedowxivar Tov x01vov TGV
Kevtavpwy avoifar niSov. Yaddelv o napaxeievoausvos Hpaxdfs, adrov
fvoiSe, xal uer’ ov moAv dia th¢ doufi¢ aloYouevor napfioav ot Kiv-
Taveor nétpuig SnAwouivor xal Lhataig énl o 106 Porov safAcior.
Tovs uiv odv mpwrovg Todufidavtas elow nupeAdely “Ayyiov xal “Ayoiov
‘Hoaxifjc €rofyatro BuArdv dalolg. tovg ok Aowmots rofevoe diwxwy &xyo
tfs Malbag.
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Wohnsitz in der Héhle, Vertreibung durch Feuerbrinde) reicher
ausgestattet war, als die hesiodeische Darstellung des Lapithen-
kampfes. Dieselben sind um so weniger fiir archaisierende eitle
Erfindungen eines Dichters zu halten, als die Fabel auch in
anderen Teilen den Character echter Volkssage aufweist, wie
denn z. B. der Tod des Pholos einer solchen nachgebildet ist.
Letzterer hatte aus dem Leichnam eines Kentauren den Todes-
pfeil gezogen; wihrend er sich nun wunderte, wie ein so kleines
Ding so groSe Minner hatte niederwerfen kionnen, entglitt das
GeschoB seiner Hand, fuhr ihm in den FuB und tédtete ihn
plotzlich. Hiezu vgl. die Sagen von Hackelberend, Oervarr Odd,
Sigurd Orkneyinga Jarl u.s. w.! Dagegen ist die Einmischung
des Cheiron augenscheinlich ein vermutlich erst vom Verfasser
der Heraklee herrithrendes rein dichterisches Einschiebsel. Mag
denn nun die Erzihlung von Pholos eine auf peloponnesischem
Boden gewachsene Localisierung des Mythus oder die bewuSBte
epische Nachbildung eines aus Thessalien stammenden Liedes
sein, in jedem Falle darf mit groBer Wahrscheinlichkeit ange-
- nommen werden, daB ihr echter Volksglaube und echte Volks-
sage zu Grunde lag. ,

Nur in unbestimmten Ausdriicken deutet Homer (Od. XXI)
auf die Gelegenheit hin, bei welcher der Streit mit den Lapithen-
entstand, und auf die Gréduel, welche ihn veranlaSten. Ver-
schollene nachhomerische Epen, deren Inhalt Pheidias auf den
Metopen des Parthenon verwertete,2 von denen uns aber Ovids

1) Grimm D. 8. I, 399, 310. Myth.? 901. W. Schwartz, Der heutige
Volksgl. 2. Aufl. S. 55 ff. Simrock, Handb. d. d. Myth. 2. Aufl. S. 222. Menzel,
Odin. 209.

2) Fiinf Metopen der Siidseite (Michaelis, Parthenon T. III, 10. 12. 22.
25) und die sehr verstimmelte (IV, 29) stellen mit mannigfacher Abwechselung
franenraubende Kentauren dar. Vgl. Michaelis a. a. O. 8. 132, 135. 136.
Auch auf dem hintern Giebelfeld des Zeustempels zu Olympia war von der
Hand des Alkamenes unter des Pheidias Aufsicht und Anleitung die Hochzeit
des Peirithoos dargestellt; man sah den Eurytion, wie er die Braut erfaft
hatte, ferner einen Kentauren, der eine Jungfrau, einen anderen, der einen
schnen Knaben fortschleppte. Pausan. V, 10. Vgl. Curtins, Peloponn. II, 57.
Aus derselben Zeit rithrte die Darstellung der Kentauromachie anf dem Friese
des Theseions zu Athen, wie des Apollotempels zu Phigalia, auch in letzterer
begegnet der Raub des Midchens u. des Knaben. (O. Miiller, Handb. d. Archiiol.
§ 118. 119.)
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und Vergils ausziigliche Nachbildungen eine Vorstellung zu geben
im Stande sind,! lassen den Streit auf der Hochzeit des
Peirithoos mit Hippodameia und zwar dariiber sich entspinnen,
dafs die Kentauren im Rausche begehrliche Hinde nach der
Braut und ihren Gefihrtinnen ausstrecken.? Diese im rohen
Character wilder Waldmenschen wolbegriindeten Ziige sind ein
Erbstiick aus der &lteren Poesie? und waren ohne Zweifel in
den von Homer benutzten ausfiihrlicheren Schilderungen aus-
driicklich genannt. Denn aus ihnen erkliren sich am ein-
fachsten und natiirlichsten die kurzen, den Sagenstoff als bekannt
voraussetzenden Andeutungen der Odyssee vom Bruche des Gast-
rechts auf einer von den namhaftesten auswirtigen Heroen und
zugleich von dem ungehobelten Nachbar Kentaur besuchten Ge-
sellschaft, ja die Erzihlung des zu den jiingsten Erweiterungen
der Ilias gehorigen Schiffskatalogs (II, 740 ff.) setzt — wenn ich
nicht irre — gradezu die angegebene Fabel als ihr #lteres Vor-
bild voraus. Der Dichter der Teichomachie (Il XII, 127 ff),
dem es darauf ankam, auch die berithmten Lapithen am Kampf
gegen Ilion teilnehmen zu lassen, hatte als deren Fiihrer einen
Sohn des Peirithoos erfinden miissen, da letzterer nach anderen
Liedern (Il I, 266) léngst gestorben war. Wenn nun der Ver-
fasser des Schiffsverzeichnisses diesen neugebackenen Polypoites
grade an dem Tage geboren werden 148t, an dem der Vater an den

1) Vermutlich eine Theseis (vgl. Bernhardy, Gr. Literaturg.® II. 334),
deren Verfasser vielleicht die o. 8. 43 erwiihnte Heraklee benutzte, war es,
worauf die Metopen des Parthenon und Ovid, Metam. XII, 210—-535 zuriick-
gehen, ein n#ichstverwandtes Gedicht ist von Vergil, Georg. II, 454 —G7.
Aen. VIIT, 203 —96 und Valerius Flaccus I, 140. 388 benutzt. Vgl. Michaelis
a.a. 0. 8. 131 zu Met. 3 und Voss zu Verg. Georg. II, 454.

2) Diodor. Sic. IV, 70: Mepi%ovs yruag ‘Inaodaueicy vy Bovror x«l
xalloavrog elg Tovg yauovs Onoia xcl tove Keviavgore, gacl uedvedéirvrag
duBariodar taic xexdnuéverc yoveu§l xel Big uloyese:. Raptaturque comis
per vim nova nupta prehensis. Eurytus Hippodamen, alii quam quisque pro-
barant, Aut poterant rapiunt. Ov. Met. XII, 223 —25.

3) Mindestens war die Liisternheit bereits in der erwihnten vorpisand-
rischen Heraklee als Characterzug der Kentauren ausgesprochen. Der Ken-
taur Nessus will der Defaneira Gewalt antun. Apolled. IT, 7, 6. Der Kentaur
Eurytion (g0 hieB der Urheber des Lapithenkampfs) findet sein Ende, als er
im Begriff steht sich an der Jungfrau Mnesimache zu vergreifen. Apollod.
10, 5. 5. MuB eine derartige Handlung nicht schon nach der fritheren Poesie
in seinem Character gelegen haben? '
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Kentauren Rache nahm und sie zu den Aithikern vertrieb, so
beabsichtigte er augenscheinlich, in leicht erkennbarem Parallelis-
mus dem Hochzeitstage der Eltern, an welchem durch Beleidigung
der Mutter der Frevel begangen war, als dem Ausgangspunkte
des Streites, den Geburtstag des Sohnes, an dem die Untat
gesiihnt sei, als Ende des Kampfes entgegenzustellen.

Noch ein urspriinglicher Zug aus den ilteren Bearbeitungen
des Lapithenkampfes scheint durch Pindar (Fragm. 147 Boeckh)
erhalten zu sein. Kaum hatten die Kentauren den Geruch des
ménnerbezwingenden Weines gespiirt, so stiefsen sie die weifse
Milch von den Tischen (dmo utv 2Asvxov yada yepol toaxelav
o%cov) und berauschten sich aus silbernen Hornern. Boeckh
vermutet, da aus demselben Liede das Pindarische Fragment
148 iibrig sei, wonach Kaineus in die Erde sinkt, von den griinen
Tannen des Kentauren getroffen (yAmpals iaraise tvxelc).

§ 3. Cheiron. Neben den Liedern vom Lapithenkampfe
liefen andere aus thessalischem Volksglauben geschipfte um, in
welchen die Keutauren als krduterkundige, krankheitheilende
Wald- und Berggeister geschildert werden. Nach II. XI, 830
bis 848 hat Achill von Cheiron, dem gerechtesten aller Ken-
tauren, blutstillende, schmerzlindernde Heilwurzeln kennen ge-
lernt. Nach Il IV, 219 besitzt Machaon, der Arzt, des Askle-
pios Sohn, einen lindernden Wundbalsam, den einst dem Vater
verliechn der gewogene Cheiron. Diese Andeutungen setzen
frithere, ausfithrlichere Erzdihlungen von Cheiron voraus, dessen
auf die geschickte Hand des Wundarztes deutender Name, Ab-
kiirzung von Cheirisophos! oder einem anderen mit yelp zu-
sammengesetzten Worte, daraus enfsprungen sein mufs, dafs
thm selbst in emner Sage emme titige Rolle als Nothelfer zuge-
schrieben wurde; auch wird diese Sage zu der berithmtesten
und bekanntesten der alten Zeit gehort haben. So nur konnte
es geschehen, daB die Zunft der Asklepiaden,? welche nach
Ausweis der Geburtslegende des Gottes in Thessalien einen ihrer
idltesten Sitze hatte, und daselbst wihrend des homerischen Zeit-
alters oder doch bald nachher vorzugsweise in Trikka bliihte,3

1) Ifick, Griech. Personenn. XXVI.
#) Uber diese vgl. Hiiser, Geschichte der Medizin I. Jena 1853. S. 26 ff.
3) 1. 11, 729.
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die chirurgische Zeit ihrer Kunst, ,den Brauch der linden Hand,“
auf das mythische Vorbild der im Besitze schmerzstillender Heil-
kriuter befindlichen Waldgeister zuriickfithrte und dieselbe dadurch
zu adeln suchte, daB sie ihren Ahnherrn Asklepios zum Schiiler
eines derselben machte.! Schon vor dem Aufkommen einer ziinf-
tigen Betreibung der Heilungen als priesterlicher Kunst mdgen
Familien, in denen die erprobte Anwendung vegetabilischer Haus-
mittel sich fortpflanzte, ihre KenntniB mit Stolz und Uber-
zeugung in die sagenhafte Vorzeit zuriickgeleitet haben. Von einer
solchen Familie in Demetrias am FuBe des Pelion hatte man
noch im vierten Jahrhundert v. Chr. Kunde, in ihr vererbten sich
von Vater anf Sohn gewisse Geheimmittel aus der Wurzel und dem
Kraut eines fiilr Nervenleiden, Unterleibskrankheiten, Augenflu
heilsamen kaum fuBhohen Strauchs von dunkler Farbe, und deren
Anwendung. Sie rithmte sich der Abkunft von Cheiron and hielt
es fiir Ehrensache, mit ihrem Wissen jedem Bediirftigen unent-
geltlich zu dienen.? Mehrere fiir heilkriftig oder zauberméchtig
angesehene Pflanzen, an denen das Peliongebirge reich war,?
zeichnete man durch die Namen Xepariov, Xelpovog glLa, xev-
Tavpuoy (xevtavpetov, xevravply, xevtavpic) als solche, welche von
Cheiron oder den Kentauren iiberhaupt angewendet und em-
pfohlen seien, aus.* Eine derselben war das Taunsendgiildenkraut
oder Fieberkraut (Centaurea (‘entaurium I..), das auf den Alpen

1) Chiron centaurus Saturni filius artem medicinam chirurgicam ex her-
bis primum instituit. Hyg. Fab. 274. p. 150. Schmidt. Cf. alii (volunt reper-
tam) herbariam et medicamentariam a Chirone. Plin. Hist. nat. VII, sect. 57.
BeYrvufita Nelpwv twape i18ivg T ’lecoy’ ¥vdov tiyer, xal Emeivev
Aoxiynmiov. TOv gpopucxwy 8idase uadaxoyeipe véouov. Pind. Nem. ITI,
92. Vgl. Pyth. IIT, 1 ff.

2) Taa}tqv Ot Ty Oveuy Ev tév molitdv olde yivos. B o1 ).&yenu
\ungog dnoyovov elva. nagadidwer 0t xal delxvvat mavip vtq) el
oftwg 1 Strapg ¢17adoenu, ¢ oVdels &idog olde t@v moitrdy oy Gotov
8 tovg n?manzyérmg T (pagua:m U690t toig xauvovat Bondei alie mpoixa.
To uiv ovw IhjAtov xal Ty dnunreidde ovuBinxe toiavtyy eivar. Dicaearch.
Fr.60. Miller, Fragm. Hist. Graec. II, p. 263, 12 sqq.

3) To ot dpog nolvrpagyaxov ¢ fotl xal moAl.ac Eyov xal mavrodunag

bvvaueig Tag e SYES a¥TGY yivdexover xel r0fi6%at Svvauivorg. chaearch
Fr. 60. Miller, Fr. Hist. Graec. II, p. 262.

4) Nicandr. Theriac. 505. Dioscor. III, 57. 71. Theophr. Hist. pl. IX, 12.

Plin. Hist. nat. XXV, sect. 13. 14.
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der Siidlinder drei Ellen hoch wiichst.! Vom Xepavior sagt
"Dicaearch, die Wurzel dieses kleinen Strauches, der gerne im
Gebiische wachse, habe die Kraft Schlangen fern zu halten, zu
vertreiben oder unschédlich zu machen und durch ihren Geruch
zu todten. Dem Menschen wegen seines thymiandhnlichen Duftes
angenehm, heile das Kraut jeden Schlangenbif.? Die Einsammler
von Heilkridutern (Rhizotomen) iibten auf dem Pelion denn anch
den frommen Brauch, die Erstlinge ihrer Ausbeute dem Cheiron
darzubringen;? sie werden einige Hiénde voll auf einen Stein
gelegt oder ins Gebiisch geworfen haben, wie der frankische
" Bauer noch heute den Holzfriulein opfert (Bk. 77—79).

Frither als die Ankniipfung der #rztlichen Zunft an Cheiron,
mag auch die Vorstellung schon dagewesen sein, daB der Wald-
geist den Landesheros selbst in der dem Helden so wichtigen
Kunst des Wundverbandes unterrichtet habe (Il XI, 830 ff.); sie
erweiterte sich bald dahin, daB8 Cheiron der ganzen Pflege und
Erziehung des jungen Fiirsten sich annahm, wie Regin des Si-
gurd. Schon Hesiod benutzte alte Lieder dieses Inhalts von Jason,
den Cheiron in seiner Hohle erzog,* er kannte sogar schon eine
jingere Uberlieferung, welche nun gar den Medeios, Jasons
Sohn, zum Zogling des Kentauren machte.> In ihr ist uns aber
das erste duBere ZeugniB fiir eine unzweifelhaft alte, aus fritheren
Dichtungen iiberkommene Vorstellung erhalten; Cheiron heit
Philyrides, Sohn der Dryade Philyra, d. h. der Linde, gradeso
wie Pholos o. S. 43 Sohn der Esche (Melia).®

1) Fraas, Synopsis plantarum florae classicae. Milnchen 1845. S. 160.
Cf. Voss zu Verg. Georg. 1V, 270.

2) Dicaearch. Fr. 60. Miller, Fragm. Histor. Graec. II, p. 261.

3) Tvpior uiv Ay:pog:dg, Mayvyteg d¢ \u()wu roig npwrois la-
ty&toat ).byoyno:c, anapyas xouifovor ¢icar yap elot xal foraver o
ov {Gvro tots xcuvovrag. Plut. Symp. III, 1, 8.

4) Alowy 8s téxe® viov ‘hjoova, nowuéve ladv,

“Ov Xelpwv F9gey’ &l Iniie Vigevu.
Hesiod. Fragm. 111. Cf. Pindar. Nem. III, 92. Schol. Pind. Nem. ITI, 92. Vgl.
Preller, Gr. Myth.? II, 322 Anm. 1.

5) Mrjdetov téxe nuide, t0v ovpeory itgeye Neipwy Pidveldng. Hesiod.
Theog. 1001.

6) Vgl. Schdmann, Opusc. acad. II, 128. Die spiitere euhemeristische
Sage lidBt Philyra in eine Linde verwandelt werden. Quidam Philyram in
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Da vielleicht schon im hesiodeischen Zeitalter ein Lehr-
gedicht vxodjxac oder mapawésers Xelpowvog éxl dedacxallg i
y122émg entstand,! muB die im iibrigen ziemlich spit bezeugte
Fabel von Achilleus Erziehung beim Kentauren weit frither vor-
handen gewesen sein; sie lief vermutlich neben der homerischen
Version, welche Phonix zum Pfleger des jungen Helden machte,
gleichzeitig her. Diese Vermutung scheint sich durch eine anf
echte Volkssagen von sehr altem Gepriige beruhende Peleis zu
bestéitigen, welche den Cheiron mehrfach mit sehr bezeichnenden
Verrichtungen in die Handlung verflocht, und von deren wesent-
lichem Inhalt schon Hesiod Gebrauch machte, Apollodor sei es
nach diesem, sei es nach Akusilaos, einen diirftigen, aus einigen
sonst erhaltenen Nachklingen derselben oder einer néchstver-
wandten Dichtung zu erginzenden Auszug erhalten hat.

Die folgende Darstellung giebt den Inhalt der Erzdhlung
nach Apollodor mit gleichzeitiger Angabe der aus jenen anderen
Quellen sich ergebenden Berichtigungen und Ergéinzungen. Peleus
wird beim Konige Akastos von Jolkos, dem Sohne des Pelias,
an dessen Hofe er als Fliichtling weilt, von dessen Gemahlin
Astydameia verliumderisch unehrenhafter Antriige beschuldigt.
Akastos scheut sich ihn zn todten, sucht sich aber seiner zu ent-
ledigen, indem er ihn zur gefahrvollen Jagd auf die schidlichen
Raubtiere des Pelion iiberredet. Erginzend tritt hier Schol. Ari-
stoph. Nubb. 1063 ein: O d¢ xvetvaw uiv, ov »adijev, 0vx nfov-
indy  xBadiee 8 avrov els vo Ihjdwov, onmg $x6 Imedv Pow-
Bely. ol ot Yeol dra TRy Swpodtvny dedodxacty adrd uayatpay
x00¢ 10 dmaléfeww va 9npla.? Vgl auch Zenohii Proverb. V,

florem conversam esse dicunt vel in arborem, unde liber philyrinus, quo co-
ronae illigantur. Philargyr. ad Verg. Georg. III, 93. Cf. Hygin. Fab. 138,
p. 16, 7 8qq. Schmidt, nach dem Autor der Gigantomachie bei Schol. Apollon,
Rhod. I, 554 (Diintzer, Fragm. ep. p. 3). Dosith. p. 71.

1) Pausan. IX, 31, 4. Cf Bernhardy, Griech. Literaturgesch.® II, .536.
Doch fehlt es im Altertum nicht an Stimmen, welche einen Zweifel gegen
ein 8o hohes Alter dieses Gedichtes aussprechen. Bergk, Griech Literaturg.
I, 1008. Auf dem im Zeitalter des- Krisus geschaffenen Thron des amy-
kldischen Apollo war abgebildet, wie Peleus dem Cheiron den Achill iiber-
giebt. Pausan. III, 18. Vgl. Pindar. P. 7, 22. Eurip. Iph. A. 209. 709.
927. 1086. Preller, Griech. Myth, II, 401.

2) Aus einer verwandten dichterischen Bearbeitung, welche aber das
Weib des Akast Hippolyte nennt, rithrt der Auszug: ‘O ‘Axcorog uaddv xal

Mannhardt, Wald- und Feldkulte. JI. 3, Aufl, 4
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20: wuéya goover uailov, 7 Iicds ixl tij payalpa. Méuvyzac
Tavty; Avaxpéov xal [ivéagog &v Evucovixals g@adl 6t adrny
vxo Hoalotov yevouivyy ddpov Ilnlel cogoodtvns {vexa mapa
ey dodrac 1) yoouevos mavra xaroedov xal v tale pdyaig
xal &v tvale $1jpacgs. Den erlegten Tieren schneidet Peleus die
Zungen aus und steckt dieselen in seine Jagdtasche. Die Hof-
leute des Akastos finden die Korper der erlegten und geben
sie fiir thre Jagdbeute aus, wihrend sie Peleus verlachen, weil
er nichts erjagt habe. Der aber zieht die Zungen aus der
Tasche und weist sich als den Erleger des Wildes aus. Da er
so dem Zahne der Raubtiere entgangen, soll er den Bergunholden,
den Kentauren, zum Opfer fallen. Akastos ersieht den Augen-
blick, da Peleus auf dem Pelion in Schlummer gesunken liegt,
um demselben sein wunderbares Dolchmesser zu entwenden,
verbirgt dasselbe unter einem Kuhfladen und schleicht sich hin-
weg. Den allein gelassenen ergreifen die Kentauren und sind
m Begriff thn umzubringen, aber Cheiron rettet ihn und ver-
hilft ihm durch Nachsuchen wieder zu seinem alles erhauenden
Dolche. Von diesem Teile der Sage sind uns auch einige Verse
der hesiodeischen Darstellung durch Schol. Pind. Nem. IV, 95
erhalten (Fr. (X. Gottling):

“Hoe d¢ of xata Yrudv apioty gaivero Joviy.

Adtov ukv oylodat, xpvywar 8 @doxnra paycipay

Kadqy, fiv ot ¥revle nepuedvios Augiyvie

Qg vy pastevwr olog xare Ijliov alnv

Ay’ 16 Kevravgpoioy dpeoxgoior dauein.
In der #lteren Uberlieferung schloB sich hier wol unmittelbar an,
daB der gerettete Peleus nach Jolkos ging und allein, ohne
Heer, den biosen Akastos sammt dessen Mannen bewiltigte, seine
Stadt aber, die bisher zmn Magnesia gehorte, den Thessalern
dienstbar machte.! Apollodor schiebt diese Begebenheit hinter
die Jugend Achills, um sie aus dem Pherekydes in jiingerer

rapov attov el dpnuiay, xal 1@y §adov yruvwoes, apixey adtov xal dve-
ywonoey, elnov, El dlxaioc €l, cwdioy og 6 Fueddev tmo Ynplwv
Srapeipeadar ol Yeol udaycipay adrd yaplcavto ‘Hoaisrotevetoy
8¢ Eouot, xal ofrwg {gvye tov xivduvvov. Schol. Aristoph. Nubb. 1063.

1) Pindar. Nem. III, 57 nach der o. S. 49 Anm. erwihnten Dichtung,
welche die Hippolyte statt Astydameia darbietet: O¢ x«! lawixor eide, uo-
vog &rev otpatific. Cf. Nem. VI, 88: Iludiov 6t mag nodl ictpeiay *lawixor
aoktuia yepl mpostpanwy lyiets napidwxey Aiuovesery.
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Form aufzunehmen, wonach Jason und die Dioskuren bei diesem
Zuge Peleus’ Helfer waren. — Cheiron rettete den Helden nicht
alletn aus Lebensgefahr, sondern half ihm auch das vom Geschick
ithm bestimmte Gliick zu erreichen, indem er thn unterrichtete,
wie er es anstellen miisse, um die Nereide Thetis, welcher der
durch Abweisung seiner Werbungen erziirnte Gottervater einen
Sterblichen zum Gatten bestimmt habe, zu fangen. Peleus paBte
den richtigen Augenblick ab, ergriff die Meerjungfrau und hielt
sie trotz alles Widerstrebens fest; sie verwandelte sich in
mehrere Gestalten: Feuer, Wasser und ein wildes Tier [nach
einer von Sophocles benutzten Quelle in Liwe, Schlange, Feuer,
‘Wasser],! doch er lieB nicht los, bis Thetis sich ergab und wieder
menschliche Gestalt annehmend ihm folgte. Schon Homer deutet
auf die Erzéhlung hin; Il XVIII, 432 klagt Thetis:

Ex pév 1’ érdaov élhicov ardpl dauacoer (Zeds)
Alaxidf Inisji, xal Etigy avigog edvijy
Hoisa ual’ otx £9éAovoa.

Auf dem Pelion (in Cheirons Hohle) wurde das Beilager ge-
halten, [alle Gotter waren zugegen], und Poseidon (als oberster
Gebieter der Meermaid) schenkte zwei unsterbliche Rosse, Cheiron
aber emnen gewaltigen Speer, eine Esche auf Pelions Gipfel ge-
hauen. Auch dieser Teil der Sage 148t sich aus Homer belegen.
Vgl Il XVI, 867. XVII, 194. 443. XVIII, 84. XIX, 390. XXIII,
277. XX1V, 62, besonders XVI, 140 ff.:

Boi9%, ufya, stupupor 1o [Fyyog] uiv ot dtvar’ &hlog Ayady
HaAdewy, dide uy olog Eniotaro aflat "Ayihdedts

Mylacde ueliny, iy nerpl @idy nope Xeipwr

IIyiiov ¢x xopvyic, wovov Fuuevar jpwesay.

Schweigend verweilte Thetis bei dem Gatten. So legt meines
Erachtens B. Schmidt, Volksleben der Neugriechen S. 116 ganz

1) Pindar. Nem. III, 60: x«! movtiav Oéty xatémapywev yxovyri.

Ct. Schol. Pind. Nem. III, 60: dtwxouévy yap v7 adrob uetéfulie tag pop-
pag, otk uiv el ave, ¢rt Ot elg Ynpla. 6 8 xwpteprioag megiyéyore.
llsp! 8t usrepoppwotws avtis xal ZogoxAfig ... v Aypilwg foustais
(Fragm. Brunck ITI, p. 404):

Tig yap ue uoydog ovx éniotarar; iéwy

Apaxwy 1€, nbg, Vowe.
Vgl. Pind. Nem. IV, 100. Preller, Gr. Myth. II, 198 Anm. 1.

4* .



52 Kapitel II. Die wilden Leute der griechischen und romischen Sage.

richtig die Verse aus dem Troilus des Sophokles (Schol. Pind.
Nem. III, 60. Fragm. Soph. Brunck. ITI,. p. 452) aus:

Eynuev ég Eynuev dp 80yyove ycuovry

T navioudege Oitidt evumiaxeis mote.

Als Thetis darauf einen Knaben geboren, wollte sie ihn un-
sterblich machen, verbarg ihn, von Peleus ungesehen, nachts im
Feuer und vertilgte so, was vom Vater her an ihm sterblich war.
Bei Tage salbte sie ihn mit Ambrosia. Peleus aber belauschte
sie einst und schrie laut auf, als er seinen Sohn im Feuer
zappeln sah. Da verschwand Thetis und ging zu den Nereiden
zuriick. Peleus brachte nunmehr den Knaben zu Cheiron. Dieser
nahm ihn wol auf und néhrte thn mit der Leber von Ebern und
Léwen und mit dem Marke von Bdren, und hief ihn Achilleus,
da er vorher einen andern Namen fiihrte.!

In dieser Erzihlung weht der frischeste Hauch des hochsten
Altertums. So glaubt noch heute der Wilde, da8 die Kraft und
Gewandtheit des erlegten und verzehrten tierischen oder mensch-
lichen Gegners in ihn itbergehen werde (Bk. 218); vor allem galt
von jeher Kssen des Herzens als des Lebenssitzes bedeutsam;
Lokis Bosheit wird vom GenuB eines halbverbrannten steinharten
Frauenherzens abgeleitet.2 Da es nicht denkbar ist, da ein
spiterer Dichter diesen echt mythischen Zug erfand, riickt die
Fabel von Achilleus Erziehung durch Cheiron hoch in die Vor-
zeit hinauf. Dieses Ergebni gewinnt volle Sicherheit durch die
Wahrnehmung, da8 auch die iibrigen Teile der durch Cheirons
wiederholtes Eingreifen in die Handlung als ein altes einmal zu-
sammengehoriges Stiick charakterisierten Peleis (oder Achilleis),
ndmlich die Abenteuer bei Akastos und die Heirat mit Thetis
sich dem Kundigen als echte Volkssagen darstellen. Die Wich-
tigkeit der Sache moge entschuldigen, daB wir den Beweis fiir
diese Behauptung als eine den Gang unserer Untersuchung iiber
die Kentauren einstweilen unterbrechende Episode-in dieselbe hier
einschalten.

§ 4. Die alte Peleis. Mit Recht ahnte Preller (Gr. Myth.2II,
396) in den Abenteuern des Peleus bei Akastos ,mirchenhafte
Ziige einer altertiimlichen t'berlieferung, welche urspriinglich
1) Apollod. Bibl. III, 18, 2—7.

2) Hyndlul. 38. Simrock, Handb. d. d. Myth. 2. Aufl. 332.
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wol noch einen andern Sinn als den der gewdhnlichen Sage
hatten.“ Sie zeigen auf den Heros Eponymos der Peliotis, den
Peleus! (Hypochoristikon von Peliarchos, Peliokrates oder Pelio-
machos) iibertragen? jenen uralten Mythus, welcher bei den Ger-
manen einen Hauptteil der Sigfritsage und den Gehalt mehrerer
Mirchen [am n#chsten kommt das Mirchen von ,den beiden
Briidern“], bei Kelten einen Teil der Tristansage bildete. Ein
junger Held, Konigssohn oder Jiger, kommt zu einer Stadt, wo
grade eine Konigstochter einem siebenkdpfigen Drachen zur Beute
ausgesetzt werden soll. Mit Hiilfe eines wunderbaren, auf dem
Drachenberge vergrabenen oder daselbst in einer Kapelle aufge-
hingten, alles erhauenden Schwertes, das er eben vor Beginn des
Kampfes auffindet, und das zu schwingen vermag, wer drei da-
neben gestellte, gefiillte Becher austrinkt,? besiegt er das Un-
geheuer, schligt ihm die sieben Kopfe herunter, schneidet die
Zungen heraus, wickelt sie in ein Tuch und verwahrt sie wol,
Matt und kampfmiide fallt er sammt der erlosten Jungfrau und
den treuen Tieren, die sein Gefolge bilden (Léwe, Bdr, Wolf),
in Schlaf; dariiber kommt der Hofmarschall zu, schligt dem
Schlummernden das Haupt ab, bringt die Jungfrau zu ihrem
Vater und giebt sich fiir den Sieger aus. Ihm wird als Sieges-
preis die Hand der Konigstochter zugesagt. Auf der Hochzeit
aber erscheint der von seinen treuen Tieren mit einer Lebens-
wurzel vom Tode wieder erweckte Held, weist sich durch die Zungen
als den echten Drachentiodter aus, und gewinnt die Braut.4¢ In

1) Das nach seinem fruchtbaren Lehmboden [nfiog, vgl. n&v &’ dotl ©o
0p0g el ax0v yewhopoy Te xul naupopov. Dicaearch bei Miller, Fragm. Hist.
Gr. IT, 261] benannte Gebirge Pelion gab Stadt und Landschaft an seinem FuBe
Namen. IInAiGrg ='lwixdg; Ipila und IIypieic die Stadt, welche spiiter
Demetrias hieB, ein einzelner Einwohner derselben ITylievs. IHnievs fir Ily-
jaevg, wie ITyheig f. Ilnhieig; und Ilyiaie, Nymphe, der ein Hain am FuBle
des Pelion bei der Miindung des Brychonflusses geweiht war (Dicaearch
I, 7. Fr. 60, 7. Miller, Fragm. Hist. Gr. II, 262), fiir IIyiwcic.

2) Erst als seine Sage beriithmt wurde, knnen ihn die Nachbarn -in de;
Phthiotis sich angeeignet und zu ihrem Konige gemacht haben; noch jinger
ist offenbar die Anknilpfung an Aigina und Aiakos.

3) Vgl. Mannhardt, Germ. Myth, 174. 216.

4) KHM. n. 60. 85. E. Meier, Volksmirchen a. Schwaben n. 58 S. 204.
Vgl n. 1.
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den schwedischen und norwegischen Varianten dieses Mérchens!
erschligt der Held dret Meertrolle sammt ihren Hunden mit Hilfe
seines einen oder seiner drei alles miederreifsenden Hunde und
seines Schwertes, welches cin ganzes Heer auf einmgl zu Boden
streckt.; er hat es von einer Alten zum Dank fiir die Wiedergabe
thres gestohlenen Auges erhalten. Er schlift nach dem Kampfe
auf dem SchoBe der befreiten Konigstochter ein; ein Ritter (oder
Schueider), der von ferne zugesehen, will sich den Siegespreis
zuwenden, wird aber durch die ausgestochenen Zungen, bezw. Aug-
dpfel, oder die in den Schiffen verborgenen Schétze der Trolle
widerlegt. Hiemit im wesentlichen stimmt das litauische Méarchen
vom hérnenen Manne.?

Eine eigentiimliche Abart dieser Sage bildet KHM. n. 91
»dat Erdmédnneken“. Dazu vgl. das oberhessische Sigfritmirchen
bei RaBmann, D. Heldens. I, 360 ff. Der Held wird im Walde
durch ein Erdmdinnchen, dem er den Bart in einen Baumspalt
klemmt, in die Tiefe unter die Erde zum Aufenthaltsorte dreier
von einem siebenkopfigen Drachen gefangen gehaltener Konigs-
tochter gefithrt. Er findet hier cin zauberisches Schwert, das ein
daneben stehender Trank thn zu heben befihigt, erschligt den
Drachen und schneidet thm die Zungen aus (RaBmann I, S.365).
Seine Briider bemichtigen sich der befreiten Jungfrauen und
lassen ihn allein in der Unterwelt zuriick. Er entkommt jedoch
von dort und bewihrt sich mit den Drachenzungen als den
rechten Sieger und Briutigam.

Auch KHM. n. 101 ,der gelernte Jiger“ sei erwihnt. Ein
Jager todtet drei Riesen, die in das Schlafgemach der im (zaube-
rischen) Schlummer daliegenden Konigstochter kriechen wollen,
mit dem daselbst vorgefundenen immer siegreichen Schwerte,
schneidet ihnen die Zungen aus und entlarvt damit nach

1) Lillekort. Asbjérnsen Norske Folke-Eventyr. n. 24. Tr. Udg. 98 ff.
Silwerhwit och Lillewacker. Hyltén-Cavallius, Schwed. Mirch. iibers. v. Ober-
leitner, V.a. Der Halbtroll. ebds. IV,

2) Schleicher, Lit. Lesebuch S.118. Ders. Lit. Mérchen u.s. w. Wei-
mar 1857. S. 4—7. Auf die Verwandtschaft dieses Midrchens mit dem Liede
vom hiirnen Sigfrit machte Schleicher aufmerksam im Sitzungsber. d. Wien.
Akad. Oct. 1852, 8. jetzt anch Edzardi in Bartsch's Germania XX, 1875.
S. 317 ff.
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Jahresfrist einen alten Hauptmann, welcher als angeblicher
Riesentddter die erloste Jungfran heimzufithren im Begriff steht.

Beim Haare (beim Barte vgl Nib. 468) gefafst und an dic
Steinwand gedriickt fihrt Zwergkinig Eugel den jungen Helden
Seyfried zum Berge, wo der Riese Kuperan ein vom Drachen
entfiihrtes Migdlein hiitet. Seyfried besteht zuerst den Riesen,
danach den Drachen, fallt dann aber vor Ermatlung wie todt
nieder, neben thm die Jungfrau, Eugel aber holt etne Heilwurzel
und macht sie alsbald gesund (Lied vom Hiirnen Seyfried).

Bekanntlich hat die nimliche Mythe auch in den bretoni-
schen Sagenkreis von Tristan Eingang gefunden; in Gotfrits Ge-
dicht wird sie (217,35—272,8) in wesentlicher Ubereinstimmung
mit Eilhart von Oberge c. 10—14 und dem englischen Gedichte
von Sir Tristram IT, 24—45! folgendermaBen erziihlt. Ein Drache
schidigt auf Irland Land und Leute derart, daB der Konig schwort
demjenigen, der ihn erlege, seine Tochter Isot zur Frau zu geben.
Tristan besiegt und todtet das Ungeheuer nach langem gefahr-
vollem Kampfe, schneidet thm die Zunge aus und steckt sie in den
Busen; dann sucht er in der Wildnifs ein verborgenes Plitzchen,
um zu ruhen und wieder zu Kréften zu kommen; er war so
ermattet, daB er kaum leben konnte. Der aus der Drachenzunge
hervorbrechende Qualm raubt ihm vollends die Besinnung, bleich
und regungslos liegt er wie ein Todter da. Der Truchsefs des
Kinigs findet den Kirper des Drachen und versetzt demselben
einige Hiebe; nachdem er vergeblich nach Tristan gesucht, um
den Ermiideten zu erschlagen, nimmt er als Drachensieger die
Hand der jungen Kinigin in Anspruch. Doch die Koniginnen,
Isot und deren Mutter, schenken seiner Prahlerei keinen Glauben,
sie besichtigen mit Gefolge den Kampfplatz und entdecken den
anscheinend entseelten Tristan, meinen anfangs, der Truchsefs
habe ihn ermordet, rufen ihn dann aber durch Entfernung der
Drachenzunge und Einflofsung eines Theriaks (aus Pflanzen und
Honig bestehenden Gegengiftes) ins Leben und BewuBtsein zuriick.
Von den Frauen heimlich ins SchloB gefiihrt, wird er dem ‘seine
Belohnung einfordernden Truchse8 als Kdmpe gegeniibergestellt,
der durch die vorgewiesene Drachenzunge des Betruges iiberfiihrt
den Zweikampf aufgiebt.

1) Vgl. R. Heinzel in der Zs. f. D. A. XIV, 486,
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Mehrfach hat der Drachenkampf ein Vorspiel oder ein Nach-
spiel von gleicher Bedeutung. Bei Meier a. a. O. n. 29. S. 101
erlost Hans mit Hilfe einer Zauberfldte eine Prinzessin im
Walde nacheinander von drei Riesen, denen er die Zungen und
Augen nimmt. Nachdem er sich durch diese als den wahren
Riesenerleger legitimiert hat, soll er die erltste Prinzessin nicht
eher heiraten, bis er in etnem verwiinschten Kloster geschlafen,
worin dreizehn Teufel hausen. Er todtet auch diese und wird
Konig. — In einer neugriechischen Erzéhlung! findet man die
Mérchen vom Erdménneken und von den beiden Briidern ver-
bunden. Der Prinz erschligt mit dem Zauberschwert in der
Unterwelt den drei goldige Jungfrauen bewachenden Drachen;
nachher von seinen Briidern daselbst im Stich gelassen, tddtet er
eine zwolfkopfige, brunnenverstopfende Schlange, welche jede
Woche ein Midchen frifst, nachdem er zuvor auf dem SchoBe
der dem Ungetiim als Opfer herausgefiihrten Konigstochter
geschlafen hat. Ein Mohr giebt sich fiir den Sieger aus, wird
aber vom Helden durch Vorweisung der Drachenzungen wider-
legt. Aus einer Verbindung der némlichen beiden Sagenstoffe
besteht auch Schott, Wal. Mérch. n. 11. S. 144. Petru Firitschell
gelangt, einem daumenlangen Zwerge folgend, den er beim Barte
erwischt hat, in eine tiefe Hohle, wo ihn seine Briider im Stiche
lassen. Hier erlegt er mehrere Drachen, spiter noch einmal
einen zwolfkopfigen Drachen, dem eine Kaisertochter zum
FraBe dargebracht wird. Nachdem er die zwilf Zungen aus-
geschnitten, wird er, auf dem SchoB der Jungfrau eingeschlafen,
von emmem Zigeuner getidtet; aber durch ein heilkriftiges Schlangen-
kraut wird er wieder ins Leben zuriickgerufen. — Nach Halt-
rich (Siebenbiirg. Mirch. n. 24. S. 127 ff)) todtet ein Knabe mit 3
wunderbaren Hunden in einer Réuberhohle, wo er ein Zauber-
schwert findet, sechs Réuber (Abschwidchung von Riesen); spiter
kommt er zu einer Stadt, wo er eine Kimigstochter vom sieben-
kopfigen Drachen erlist, aber von dem Schweife des sterbenden
erschlagen wird. Die Hunde erwecken ihn mit Lebenswasser.
Die Liigen des Kutschers werden durch die Drachenzungen als
solche dargetan. — Haltrich n. 22. S.112 verbindet KHM. n. 111
und n. 60. Der Held erlegt einen Liwen, einen Biren, einen

1) Hahn, Griech. u. alb. Mdarchen Bd. IL. n. 70. S. 49 ff.
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Wolf und schneidet thnen die Pfoten ab; hernach todtet er mit
dem Wunderschwert drei Hiinen, welche ins Schlafgemach der
Konigstochter kriechen wollen; er schlift bei der Maid und
nimmt als Wahrzeichen die Hiinenzungen mit. Durch Pfoten
und Zungen bewiihrt er sich spiterhin als Sieger.

So k#mpft auch Sigfrit im Liede vom hiirnen Sigfrit zuerst
mit dem Riesen Kuperan, dann mit dem Drachen. In KHM.
n. 60 und Varianten folgt dem Streite des Helden mit den
Drachen (Trollen) h#ufig als Nachspiel, daB eine Hexe (oder
ménnlicher Troll, des zuvor Getddteten Bruder) dem Helden
" alletn tn etnen Wald lockt, durch List der Hilfe seiner Tiere
beraubt und tddtet, worauf derselbe aber durch Lebenswasser
wieder erweckt wird.

Unverkennbar wird durch die Ubereinstimmung mehrerer,
in der gleichen Reihenfolge mit einander verbundener Ziige
(Kampf gegen Ungeheuer auf einem Berge, Erlangung eines
sieghaften Zauberschwertes im Augenblicke des Kampfes, Aus-
schneiden der Zungen, Bewidhrung als Sieger durch dieselben,
Schlaf auf dem Kampfplatz) die Identitit der erwiihnten Mérchen
und Heldensagen mit dem Abenteuer des Peleus dargetan; am
dentlichsten tritt die Verwandtschaft der Traditionen wol bei der
Tristansage hervor. Ebenso unverkennbar ist der Umstand,
daB die griechische Sage teils unvollstindig, teils in sehr ab-
geschwiichter, den urspriinglichen Zusammenhang verriickender
Form iiberliefert ist. Die wilden Tiere, zu deren Bekimpfung der
Held eines iiberall sieghaften von Hephist geschmiedeten Dolch-
messers bendtigt ist, hat man unzweifelhaft als iibernatiirliche,
dimonische Wesen zu denken, dem ganzen Lande oder dem Konigs-
hause schiidlich; wie hitten die Hoflinge sonst ein so groBes Inter-
esse daran gehabt, sich die Beute zuzueignen? In der griechischen
Sage treten mehrfach andere Tiere in der Rolle auf, welche sonst!
der Drache spielt. Amphitryo zieht gegen den Teumessischen
Fuchs aus, den Niemand ergreifen konnte; jeden Monat muBten
die Thebaner dem Tiere einen Knaben vorwerfen, das sich
durch ZerreiBen Vieler zu entschidigen suchte, wenn einmal die

1) Vgl. z. B. Kychreus wird Konig von Salamis, weil er eine unge-
heure Schlange (8¢iv Smeppvfi o uéye9oc), welche die Einwohner verschlang,
siegreich besteht. Apollod. III, 12, 7. Diod. Sic. Bibl. IV, 72.
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bestimmte Lieferung unterblieb. Der Held gewinnt fiir sein
Unternehmen den Beistand des Kephalos oder vielmehr des dem-
selben gehorigen Hundes, der alles, was er verfolgt, ergreifen
muB.! Hier ist der Fuchs ein genau zutreffendes Gegenstiick
zu dem Drachen (oder Troll), der alle Jahre eine reine Jungfran
haben muB, sonst verwiistet er das ganze Land (KHM. n. 60)
oder verzehrt tiglich einen Christenmenschen (Basile Pentame-
rone I, 7, 7. KHM. 1112, 292), der Hund des Kephalos aber
zu dem unwiderstehlichen Hunde, der dem Helden unseres
Miérchens beim Kampfe Beistand leistet.2 Es ist deutlich, da8
der Mythus in der iiberlieferten Gestalt der Amphitryonsage nicht -
zn Ende gebracht, sondern von einem rationalistischen Erz#hler,
der (miBverstindlich) die gleiche, wunderbare Eigenschaft beider
Fabeltiere nicht zu reimen wuBte, durch Annahme ihrer Ver-
steinerung mitten durchgeschnitten ist. Die Sage vom Teu-
messischen Fuchs war in unverstiimmeltem Zustande eine Variante
von KHM. n. 60. Fiir die Peleussage erwichst aus dieser Wahr-
nehmung der Gewinn, daB wir in ganz analoger Weise die Jagd
auf dem Pelion als Kampf mit einem Ungeheuer in Gestalt eines
wilden Tieres aufzufassen uns berechtigt sehen, welches wol auch
Landeskinder zum FraBe verlangte. Nach diesen Darlegungen
wird die Vermutung berechtigt sein, daB der Schlummer, in den
Peleus fiillt, in der #lteren Tradition unmittelbar auf den Kampf
folgte und durch die Ermiidung in Folge desselben motiviert wurde.
Dann wird er auch von einem neidischen Hiflinge im Schlaf getidtet
und durch Cheiron mit einer Heilwurzel wieder ins Leben zuriick-
gerufen sein, und jetzt erst durch Vorzeigung der Zungen sich als
Sieger erwiesen haben. So wird es erklirlich, wie man dazu kam,
dem Krduterkenner Cheiron in dieser Sage eine Rolle zuzuteilen;
wir treffen hier augenscheinlich auf den Ausgangspunkt und das

1) Apollod. II, 4. 6. 7. Pamsan. IX, 19. 1. Suid. Teduioe.

2) S. Miillenhoff, Schlesw.-holst. Sag. n. 20. 8. 452. Hyltén-Cavallius,
Schwed. Mérch. iibers. v. Oberleitner n. 4. S. 64 ff. Basile Pentamerone I,
7,7. KHM III% 292. In den meisten Versionen sind es drei Hunde (z. B.
Hyltén-Cavallius a. a. 0. V, 8. 78f. Haltrich, Siebenbiirg. Mirch. n. 24. S. 1271.)
mit Namen wie Haltan, Greifan, Brich Eisen und Stahl KHM. III8, 104.
Haltfest, Rei zusammen, Horch. Hyltén-Cavallius XIII, 235 ff. Vgl. Mann-
hardt, Germ. Myth. 174. 216.
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Muster fiir alle weiteren Erzihlungen von den Freundschafts-
erweisungen des Cheiron gegen Peleus; ja die grofste Wahrschein-
lichkeit spricht dafiir, dafs wir hier die einst hochberiihmte,
spiter wverschollene Sage aufgefunden haben, welche
Cheiron selbst den Namen gab (s.o. S. 46). Doch schon auf
thessalischem Boden hat die Sage ihre (vorhin S. 56 dargelegte)
Neigung zur Verstirkung durch gleichbedeutende Varianten be-
wihrt, indem sie Peleus einen zweiten Kampf und zwar mit den
Unholden des Gebirges, den Kentauren, bestehen und in Folge
dessen in der bisherigen Fabel die erforderlichen Anderungen
eintreten lieB. Als Peleus schlief, beméichtigte sich Akastos
seines Zauberschwertes und legte sich in einen Hinterhalt, um
ihn damit, sobald er aufwachend es suche, zu ermorden. Bald
aber iiberlegte er, dafl es geniigend sei, ihm das Schwert zu
verstecken und die Vernichtung des Wehrlosen dem Angriffe
der wilden Bergkentauren zu iiberlassen. Diese kommen und
sind im Begriffe ihn zu todten, aber Cheiron wehrt den Tod von
ihm ab. Diese Auffassung scheint mir als diejenige der alten
Peleis aus der Combination der beiden Dichterstellen Hesiod
Fragm. CX. (s. 0. S. 50) und Pindar, Nem. IV, 95:

TG daidahy 8¢ payeip

dvtevév of Yavaror

'Ex Aoyov IleAlao naic

ladxe 0t Nelpwr.
hervorzugehen. Hier ist der Tod des Peleus in ein Bedroht-
werden durch Akastos abgeschwiicht. (Vgl. Tristan.) Die Herein-
ziehung der Kentauren setzt den noch lebendigen Volksglauben
voraus, da8 der waldige Riicken des Pelion von den menschen-
morderischen Berggeistern bewohnt sei. Das zweite Buch der
Hlias ist schon der Widerhall einer griibelnden Zeit, welche den
Widerspruch zwischen der hellen historischen Wirklichkeit, dem
Nichtvorhandensein der Kentauren auf diesem Local, und der
Sage durch Annahme ihrer Vertreibung auf den Pindus rationa-
listisch auszugleichen suchte, gradeso wie der norddeutsche Bauer
vermeint, da der alte Fritz die Zwerge iiber das schwarze Meer,
Napoleon und seine Franzosen die Klabautermidnnchen oder
auch allen Spuk, Gott weif wohin, aus dem Lande getrieben
haben.!

1) Kuhn, Nordd. Sag. n. 189, 2. S. 163 nebst Anm.
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Vom Tode wieder auferweckt, wird Peleus der echten Sage
gemiB allein, als einzelner Held nach Jolkos gezogen sein, die
Zungen vorgewiesen und Rache geiibt haben. (Vgl. o. S. 50.)

Der Verfolg des Epos ’schlieBt nun eine andere auf das
Leben des Peleus iibertragene echte Volkssage, die Heirat des
Helden mit der Thetis, an. Noch heute wird dieselbe Sage
auf Kreta von den Neraiden erziihlt, welche die Stelle der
antiken Nymphen, unserer Elfen, einnehmen. In der Eparchie
Pediada befindet sich eine Hohle 6 Negaiddorniog genannt, der
ein klarer Quell entstromt. Hier pflegten die Neraiden zu Zeiten
nachts nach der Musik zu tanzen, welche ein Bursch aus Sgou-
rokephdli auf der Laute machte. In eine von ihnen verliebt
faBte er einst, von einem alten Weibe unterwiesen, als morgens
der Hahnkrat nahte, die Ersehnte bei den Haaren und hielt
sie fest, obwol sie sich “in einen Hund, eine Schlange, ein
Kameel und in Feuer verwandelte, bis der Hahn krihte und die
iibrigen Neraiden verschwanden. Da mahm sie thre menschliche
Gestalt wieder an und folgte ihm, gebar ihm auch einen Sohn,
sprach aber mie ein Wort,' bis der Gatte einst Miene machte
das Kind in den Backofen zu werfen. Da verschwand sie mit
dem Knaben.?

Die nachfolgende Erorterung wird erweisen, dafl wir in der
kretischen Erzihlung nicht einen Nachhall der Brautwerbung des
Peleus sondern einen Elfenmythus vor uns haben, von welchem
auch die antike Heldensage nur Localisierung war. Schon die
Alten bemerkten die Verwandtschaft unserer Thetissage mit den
Verwandlungen des Proteus, des Meergreises, der aus den
Fluten gestiegen, von Menelaos festgehalten, in einen Liwen,

1) Auch dieser Zug (s. o. 8. 52) ist echt und alt. Nach einer englischen
Sage, welche Walter Map, der Freund Kénigs Heinrich II., in seiner zwischen
1180—1193 verfafiten Schrift nugae curialium von dem berithmten angel-
séchsischen Ritter Edric dem Wilden (Lappenberg, Gesch. Englands 1I, 76)
ergéhlt, hat derselbe im Walde tanzende Waldfrauen belauscht, eine der-
selben ergriffen und nach langem Kampfe siegreich mit sich fortgeschleppt.
Drei Tage ist sie ihm villig zu Willen, spricht aber kein Wort, am
vierten Offnet sie den Mund, um ihn mit holdseliger Rede zu griien und ihm
Gliick zu verheifien, so lange er sie nicht schelte. Als er dies einst in
Ubereilung tut, ist sie verschwunden. S. G. Philipps, Walter Map. Wien
1853. S.67. Vgl. Bk. 116.

2) B. Schmidt, Volksleben der Neugriechen. Lpzg. 1871. S. 115 ff.
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Pardel, Drachen, Eber, in Wasser, Feuersglut und einen Baum
sich umgestaltet, bevor er sich ergiebt und aus dem Schatze
seines Wissens die an ihn gestellten Fragen beantwortet. (Odyss.
IV,365—570). In einer von Pherekydes ausgezogenen Heraklee
fiel dem Nereus dieselbe Rolle zu. Dem nach den goldenen
Apfeln ausziehenden Herakles offenbaren die Nymphen des Zeus
und der Themis am Eridanos, wie er den Nereus im Schlaf iiber-
raschen, und obwol derselbe in Feuer, Wasser und allerlei Ge-
stalten sich wandelt, fesseln kénne. Nereus zeigt dann den Weg zu
den Hesperiden. (Apollod. II, 5, 11, 6. Cf. Pherek. Fragm. 30
Gottling; Schol. Apollon. 4, 139, 6. Hier ist bewuBte Nachahmung
im Spiel.') Eine andere antike Variante dieser Sage kniipft sich
an Dionysos. Von ihm berichteten die Eregotovueva des Nikander
(bei Antonin. Liber. Praef. 10), die Tochter des Minyas von

1) Nur eine spitere Ubertragung aus Analogie der Sagen vom Proteus
und Thetis mdochte ich auch in derjenigen vom Achelous erkennen, nach
welcher der FluBgott, im Ringkampfe um Deianeira mit Herakles, sich in
einen Stier, eine Schlange, einen Mann mit Stierhaunpt wandelt,
wobei ihm der Gegner zuletzt ein Horn abbricht. Soph. Trachin. 18 ff. (Vgl.
Ovid, Metam. IX, 8—86 nach Nikanders Metamorphosen oder dessen Aetolica.)
Denn bei Apollodor, der vielleicht auch hier, wie vielfach aus Pherekydes
schopft, und bei Hygin ist noch die #ltere Gestalt der Sage erhalten, daB
Achelous, der gemeinen Vorstellung von den FluBgittern entsprechend, sich
in einen Stier und nur in diesen verwandelt. Apollod. II, 7, 5. Hygin,
Fab. 31). Ohnehin verriit sich die ganze Geschichte der Deianeira in jedem
Zuge als das gekfinstelte Machwerk eines nachhesiodeischen Herakleen-
dichters, der das Wesen der in den ilteren Herakleen als Gegner des Zeus-
sohnes auftretenden Kentauren miBverstand und, um seine Vorgiinger zu iiber-
‘bieten, die Geschichte vom vergifteten Hemds erfand, den Kentauren ganz
gegen dessen Natur in der Rolle eines FluBgottes, als eine Art Wate, titig
sein lieB und mit einem wahrscheinlich lediglich aus Hesiod (Theog. 341)
entlehnten FluBnamen beschenkte. In der alten Sage vom Tode des Hera-
kles war dessen Verbremnungstod noch nicht durch die Qualen des Nessus-
hemdes motiviert. Vgl. auch Jacobi, Myth. W. B. 306). Das auch die Dichtung
der Kyprien, Nemesis habe vor Zeus in verschiedene Gestalten sich gewandelt,
die Erzéihlung eines hesiodischen Fragments, Poseidon habe seinem Sohne
Periklymenos die Gabe der Metamorphose in alle Tierarten verliehen, endlich
die ganz junge Ausschmiickung der Erysichthonsage, des Hungernden Tochter
habe, mm diesem Unterhalt zu schaffen und durch ihren Liebhaber Poseidon
dazu befihigt, in den verschiedendsten Verwandlungen sich selbst verkauft,
daB alle diese Angaben aus den Sagen von Thetis und Proteus verstandes-
miiBig abgeleitet sind, bedarf wol keines Beweises.
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Orchomenos widersetzten sich der Einfilhrung des Bakchoskults,
bis Dionysos selbst in Gestalt eines Midchens vor sie trat mit
der Ermahnung, die Weihen des Gottes nicht zu vernachlissigen.
Als sie darauf nicht achteten, erschien thnen der Gott in ver-
schiedenen Gestalten als Stier, als Lowe und Panther, und von ihrem
Webstuhl floB Nektar und Milch. Erschreckt beschlossen sie den
Gott durch ein Opfer zu versohnen. Das Loos zerrissen zu werden
traf Leukippes Sohn. — Offenbar sind auf dem langen Wege
vom Ursprunge bis zu Nikander einige sehr wesentliche Ziige
abhanden gekommen. Wie Thetis und Proteus nur durch Zwang
festgehalten sich in so und so viel Gestalten wandeln, wird auch
Dionysos in seiner Verkleidung von den Minyaden festgehalten
sein, um seinem schwéirmerischen Rasen als Bakchantin Einhalt
zu tun; und auch die Reihe der Metamorphosen li8t mehrere ver-
missen, welche sonst nicht zu fehlen pflegen. Diese Ansicht wird
vollkommen bestitigt durch eine Variante bei einem é&lteren
Schriftsteller, in den Bakchen des Euripides. Pentheus will dem
nach Theben gekommenen Dionysos Fesseln anlegen; plotzlich sieht
er einen Stier vor sich; er wirft ihm Schlingen iiber Knie und
Klau'n, da leuchtet Feuerschein, und scheinbar steht das ganze
Haus in Flammen, vergeblich wird es von oben bis unten mit
Wasser begossen; nun stellt sich wieder Dionysos den Augen des
Konigs dar, der sticht nach ihm, doch fihrt das Schwert durch
leere Luft. Endlich stiirzt Bakchos zorngemut das ganze Haus
in Trimmer. Wage nimmer ein Sterblicher wider einen Gott
zu kidmpfen! Noch vollstindiger zdhlt v. 1015 die in der Sage,
welche Euripides frei benutzte, aufgenannten Verwandlungen auf.
Der Bakchenchor ruft beim Herannahen des Pentheus, der den
Minaden Einhalt tun will, dem Gotte zu
Daviidt tabpog, §j nolivxpuvoe y I8l
Jocxwr, i nvpiphiyor
‘Og&edar iwvr.
Erschein’ als Stier, erschein’ vielhauptig anzuschaun
Ein Drach’ und, in strahlender Glut
Das Antlitz, ein Lenu!
In Gedichten, die Nonnus ausschrieb (40, 41), wechselte Dionysos
als Untier, Feuer, Baum und Wasser. In allen diesen Uber-
lieferungen begegnet uns ein geisterhaftes Wesen, welches von
einem Sterblichen zu diesem oder jenem Zwecke festgehalten, sich
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demselben durch mehrere Metamorphosen in Tiere,! zumal eine
Schlange (Thetis, Neraide, Proteus, Dionysos), Feuer und Wasser
zu entziehen sucht und entweder den Bann bricht oder sich er-
geben muB und nun auf einige Zeit leibhaftige Menschengestalt
und Menschentum annimmt.

Den griechischen Traditionen treten interessante nord-
européiische zur Seite. So oft Janet, Grifin von March, an einer
gewissen Quelle, neben der sie einen weiBen Zelter stehen sieht,
Rosen pfliickt, erscheint der Ritter, dem das Ro8 gehort, und
verbietet ihr das Pfliicken [der Rosenstock ist die Hiille seiner
Seele]. Sie liebt ihn und wird von ihm Mutter. Er giebt sich
ihr als Tamlane, Graf von Murray, zu erkennen, der als acht-
jéhriges Kind von den Elfen geraubt und mit Abstreifung von
Leib und Gliedern zu einem der Ihrigen gemacht sei. Alle sieben
Jahre ziehe er mit den Elfen zur Holle, wo der Teufel ein Opfer
verlange; in der néichsten Mainacht sei er dazu ausersehen. Janet
konne ihn retten, wenn sie soviel Mut und Liebe besitze, ihn
den Elfen zu entreiBen. Sie solle um Mitternacht den Zug der
Elfen erwarten. Sie werde ihn dann an gewissen Zeichen er-
kennen, vom weifsen Rosse herabziehen, sie werde ihn i ihre
Arme schliefsen und diirfe thn nicht daraus loslassen, wenn er
sich auch nacheinander in Schlange, Molch, Feuer und glihendes
Eisen verwandele. Er tue ihr nichts zu leide. Dann mige sie
ihn in ein FaB mit AMzilch, und nachher ins Wasser werfen, aber
auch da noch festhalten, denn er werde zu einem Aal und einer
Krite, sodann zu einer Taube und zuletzt zu einem Schwan
werden; hierauf aber miisse sie ihren grinen Mantel iiber ihn
werfen, denn er werde nun wieder ein Mensch und nackend
sein, wie er zur Welt gekommen. Als Janet dieses alles buch-
stiblich erfiillte, bekam sie ihren Tamlane wieder, die Elfen-
konigin aber lieB aus dem Gébiische ihre lauten Klagen iiber den
Verlust des schonen Jiinglings ertonen. Dies der Inhalt einer
schottischen Ballade.? KEine andere Fassung der Ballade enthilt
nur die Verwandlungen in eine ZKisscholle, Feuer, Schlange,

1) Die Stiergestalt wird, so scheint es, beini Dionysos allein erw#hnt.
Das hiingt offenbar mit seinem gewthnlichen Beinamen Stier oder Stier-
gestaltiger (tafgos, Tavpouoppos) zusammen und ist von diesem in die oben
behandelte Verwandlungsfabel hineingetragen.

2) W. Scott, Minstrelsy of Scottish borders T. II, p. 193.
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Schwan.! — Nah verwandt sind die vielen deutschen Sagen von
der schatzhiitenden weiBen Frau oder Jungfrau, deren Erlésung
d. h. dauernde Riickkehr zur Menschengestalt und zu mensch-
licher Art und Lebensweise (Grimm D. Sag. I, S. 17. n. 13) davon
abhiingt, daB ein reiner Jiingling sie dreimal kiit, obwol sie sich
wihrend dessen in fremde Gestalten, Schlange (Drache), Kirite
(Frosch) resp. Jungfrau, Bir, Ochse (Kuhn, Westf. Sag. I, 242,
276) oder Frosch, Wolf, Schlange (Miillenhoff, Schleswigh. Sag.
S. 580, 597), oder F'rosch, Schlange, Feuerdrache (Baader I, S. 198)
wandelt.? In den meisten Sagen miBlingt die Erlosung.

Am auffallendsten ist es jedach, daB sogar der Eintritt jeder
menschlichen Seele in die Leiblichkeit von den ndmlichen Er-
scheinungen begleitet gedacht wurde. Ungetanfte Kinder werden
im heutigen Griechenland die Knaben Drache (dpaxog, dpaxovrag),
die Midchen Drachin (dpaxaiwva, dpaxotia, dpaxovriosoa) genannt;
man muB bei ihrem Anblick sofort ausspeien und Knoblauch
sagen,? wie man zu tun pflegt, um Behexung abzuwenden, alles
empfangene Schlimme von sich auszustoBen. Die auffillige Be-
nennung erhilt ausreichendes Licht durch die Angaben, welche
der Freiherr J. W. Valvassor zu Wagensperg in Crain in seiner
Ehre des Herzogtums Crain (1689) uns iiber den Aberglauben in
seiner Heimat hinterlassen hat. ,In einem gewissen Distrikt auf
dem Karst oder an der Poig hat sichs zuweilen zugetragen, das,
wann es mit einem schwangeren Weibe bis an die Geburt ge-
langet, anstatt eines Kindes eine Schlange von ihr gekommen.
Solche Schlange wird mit Ruten gestrichen und in ein Schaft voll
Wasser getrieben (welches zu dem Ende mitten in die Stuben
hingesetzt ist) und mit Rutenstreichen so lange angehalten, bis
ste in das Wasser geht. Alsdann soll man allerlei Handwerker
und sonst auch Leute, oder vielmehr Aemter der Leute und

1) Aytoun, Ballads of Scotland I, p. 7. Allingham, Ballad-Book.
K. Knortz, Schott. Balladen. S. 51.

2) Vgl. Myth.* 921. Wolf, Beitr. z. D. Myth. II, 247. Rochholz, Zs.
f. D. Myth. IV, 289. Ders. Naturmythen 160, 8. Sttber, Elsiiss. S8ag. S. 346, 277.
Wucke, Werrasag. II, S. 132. Prible, Harzs. 217, 2. 177. Birlinger, Aus
Schwaben I,” 263, 274. Panzer II, 154, 239. Zingerle, Sagen u. Mérchen a.
Tirol 223, 397. In Ulrichs von Zazikhoven Langelet v. 7845 ff. erldst der
Held eine Konigstochter von Tile (Thule), welche verzaubert ist, so lange
eine Schlange zu sein, bis sie der beste Ritter kiisse.

3) C. Wachsmuth, Das alte Griechenland im neuen. Bonn 1864. S.34. 62.
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mancherlei Stinde, auch sogar geistliche, nacheinander benennen,
nebst Befragen, was das Kind kiinftig werden wolle. Als zum
Exempel: Wirst du ein Schuster, Schneider, Kiirschner, Barbier,
Rechtsgelehrter, Pfarrer u.s. w. werden? Bei jedwedem Amts-
namen gibt man der Schlangen mit der Ruten einen Streich, bis
sie sich verwandelt in eitn Kind, welches hernach einmal zu
solchem Handwerk, Amt oder Wiirde und Stand gelangt, bei
dessen Nennung und Namen die Schlange zum Kniblein sich
verbildet hat. Es soll oft geschehen, dafs die Schlange verschwindet,
und alsdann findet sich auch kein Kind mehr. Man sagt auch
fir gewiB, es soll noch auf den heutigen Tag auf dem Karst
ein Geistlicher am Leben sein, welcher gleicher Gestalt geboren
worden. Es ist noch ein altes Weib am Leben, welches zweimal
bei solcher Verwandlung soll gegenwirtig gewest sein. Als ich
im Juni 1685 auf dem Karst war, schickte ich nach demselbigen
Weibe, da8 ich solches von ihr selber mochte vernehmen, sie
war aber nicht daheim.“ Valyassor gesteht nun, von dergleichen
Verwandlungen viel gehirt, aber niemals Augenzeugen gesprochen
zu haben; er wiirde die Sache verschwiegen haben, wenn ihn
nicht folgende Stelle in den vor 22 Jahren geschriebenen ,Anna-
les Norici“ des gelehrten M. Bauscher dazu veranlaBt hitte, dem
Geriichte Gewicht beizulegen. ,In einer adligen Familie in dieser
Landschaft des Karst — sagt Bauscher — gewinnen alle Kinder,
‘wenn sie aus Mutterleibe kommen, ein Schlangengesicht oder
Schlangengestalt. Sobald aber das Kind zum erstenmale ge-
waschen wird, legt es das Schlangengesicht ab und entdeckt
seine menschliche Gestalt, die zuvor mit einer Schlangenform
verlarvt war. Solches scheinet nach einem Muster des ersten
erbsiindlichen Fleckens zu riechen.“

Zur Darlegung des mutmaBlichen Gedankenzusammenhangs
der vorstehenden Superstitionen erlaube man mir einige Sitze
aus meinen ,Germanischen Mythen.“ Berlin 1858. S. 310 zu
wiederholen. ,Das neugeborne Kind galt, solange es die heid-
nische Wassertaufe, mit welcher die Namengebung verbunden
war, noch nicht empfangen oder noch keine menschliche Speise
genossen hatte, als Seele. Der menschliche sowie jeder andere
Korper wurde als ein Gewand gedacht, das die Seele anzieht,
(ih-ham, altn. lik-hamr). Das Band zwischen der Seele und
dem Leibe galt fiirerst noch als lose. —

Mannhardt, Weld- und Feldkulte. 1I. 2, Aufl. 5
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-Weil die Verbindung mit dem Korper noch nicht Halt
gewonnen hat, ist das Kind bis zur Taufe. die im Volksaber-
glauben die Stelle der heidnischen WasserbegieBung vertritt, der
Vertauschung mit Wechselbidlgen ausgesetzt, d. h. in Gefahr. von
den Geistern (Nixen. Unterirdischen, Zwergen, wilden Weibern)
ohne weiteres wieder in ihre Gemeinschaft gezogen und durch
einen nur anscheinend mit menschlicher Korperlichkeit behafteten
Geist, eine zar vollen Menschheit nicht darchgedrungene Seele
(Kretin) ersetzt zu werden.“! Dem entsprechend scheint man
angenommen zu haben, daB ebenso wie in den Sagen von Thetis,
Proteus, Tamlane und von den verwiinschten weien Frauen ein
zu zeitweiliger oder dauernder Annahme menschlicher Leiblich-
keit gezwungener Geist (Ddamon) vor seiner Verkérperung u. a.
in die Gestalt einer Schlange (Thetis. Proteus, Neraide, Tamlane,
weiBe Frau) sich wandelt. schlieBlich auch in Wausser sich um-
gestaltet (Thetis, Proteus) oder ins Wasser geworfen. wird (Tam-
lane). ebenso auch die zum Austritt aus der Geisterwelt und zum
Eintritt in den Menschenkorper bestimmte Seele jedes Sterblichen
zuvor als Schlange sich darstelle. ehe sie nach dem Durchgang
durchs Wasser zu fester und dauernder Verkdrperung gelange.
Hiermit vgl die buddhistische Erzihlung im Teluguwerke Dher-
mangada Cheritra (Mackenzie. Collection I. 324. Benfev. Pant-
schatantra 1. 254. § 92). Die Frau des Dharmangada, Konigs
von Kanakapuri in Kashmir. wird von einer Schlange entbunden.
Dieses wird verheimlicht und bekannt gemacht, sie habe einen
Sohn geboren. Der Konig von Suvashtra bietet diesem seine Tochter
zur Frau. Dharmangada nimmt sie an. um das Geheimnif nicht
zu verraten. Das Miadchen kommt nach Kashmir. und als sie
reif ist, fragt sie nach ihrem Manne. Man giebt ihr die Schlange.
Obgleich sehr bekimmert, pflegt sie sie und fiihrt sie nach den
heiligen Orten. In dem letzten, den sie besucht, erhilt sie den
Befehl. die Schlange in den Wasserbehillter zu setzen. Nachdem
sie es getan, nimmt die Schlange die Gestalt des Mannes an,
und die Frau kehrt mit diesem vergniigt nach Kashmir zuriick.
Hier sind die beiden Verwandlungen des Geistes in die Schlange bei
der Geburt und bei der Heirat mit einander combiniert. Zur Be-

1) Den Versuch eines Beweises fir obenstehende Sitze s. Germ. Myth.
311—313.
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stitigung des Gesagten gereicht es, daB die Riickverwandlung
des zum Menschen gewordenen Geistes oder Albs in Geisternatur
mit den némlichen Erscheinungen verbunden ist. Dies lehrt sehr
deutlich die ilteste Gestalt der Melusinensage, wie sie um das
* Jahr 1211 Gervasius von Tilbury in seinen Otia imperialia I, 15
(Liebrechts Gervasius S. 4 ff) aufschrieb. Raimund, Herr von
Russet bei Trets unweit Aix in der Provence, trifft am Ufer des
den Burgberg bespiilenden Flusses einmal eine herrlich gekleidete
Jungfran anf kostbar geschmiicktem Zelter, die sich ihm zur Ehe
gelobt, wenn er verspreche, sic niemals nackt zu sehen. Nach
vielen Jahren bricht der bis dahin iiberaus gliickliche Gatte sein
Wort und stiirmt in das Badegemach seiner Frau. Quid moror,
erepto linteo, quo balneum operitur, miles ut uxorem nudam
videat, accedit. sfatimque domina in serpentem conversa, misso
sab aqua balnei capite, disparuit, nunquam visa imposterum nec
audita, nisi quandoque de nocte, cum ad infantulos suos visi-
tandos veniebat, nutricibus audientibus, sed ab ejus aspectu sem-
per arctatis. Hier also verwandelt sich die Waldfrau oder
Brunnenfrau, als sie durch den Bruch des Versprechens gezwungen
wird, die Leiblichkeit wieder abzustreifen und zu den Geistern
zuriickzukehren, in eine vollstindige Schlange. In gleichzeitigen
anderen Localisierungen desselben Mythus erscheint dann freilich
die Vorstellung, da8 die mit Menschen verméhlten Elben von Zeit
zu Zeit die Sehnsucht oder Notwendigkeit fithlen, auf kurze Zeit
die Fesseln der angenommenen Menschengestalt abzustreifen [vgl.
die Skogsfru Bk. 135], aber noch immer ist es eine ganze Schlange,
in deren Aussehen der freigewordene Geist sich hiillt. So erziihlt
um 1205 Helinand, (bei Vincentius Bellovacenis, Spec. natur. II,
127; Liebrecht, Gervasius S. 66): In Lingonensi provincia quidam
nobilis 1 sylvarum abditis reperit mulierem speciosam preciosis
vestibus amictam, quam adamavit et duxit. Illa plarimum balneis
delectabatur, in quibus visa est a quadam puella in serpentis
specie se volutare. Incusata viro et deprehensa in balneo nun-
quam deinceps comparitura disparuit et adhuc durat ejus pro-
genies.! Wie das Wasserbad dazu gehorte, um in menschlichen
Korper eingehen zu kionnen, mochte es anch zur Abstreifung des-
selben von Seiten der Geister fiir erforderlich gehalten werden.

1) Vgl. die Sage von Henno bei Walter Map. (Philipps a. a. 0. 8. 69.)'
5#
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Erst in spiteren Versionen und Bearbeitungen der Melusinensage
(vgl. Dunlop, Gesch. der Prosaromane, tibers. v. F. Liebrecht 406.
544. Anm. 475. Nachtr. 5441) st die Verwandlung der Elbin
in eine Schlange durch die Mischgestalt aus Mensch und Fisch
(oder Schlange) ersetzt.

Den unmerklichen Ubergang dieser Sagenfamilie in andere
Formen und ihre Verwandtschaft mit denselben (z. B. den Sagen
und Mérchen von den Schwanjungfrauen, Tierkindern u.s. w.)
erweisen die von Benfey, Pantschatantra I, S. 254—269 zusammen-
gestellten Beispiele.

Wie vieles auch so noch immer dunkel bleibt, und wie
manches Stiick der vorstehenden Auseinandersetzung der Be-
richtigung bediirftig sein mag, wie endlich das gegenseitige Ver-
héiltniB, die Urform und Grundbedeutung der angezogenen Uber-
lieferungen sich herausstelle; in jedem Falle ergiebt sich mit
Sicherheit die Brautwerbung des Peleus um Thetis als eine echte
Volkssage und zwar als eine Elfensage, welche durch das Epos
zur Helden- und Gottersage aufgebauscht, beziehungsweise in
dieselbe verflochten ist.

Schwieriger ist die Entscheidung, ob auch der Zug in echter
Sage begriindet sei, daB Thetis von Peleus plotzlich sich trennte,
weil dieser sie durch seinen Aufschrei unterbrach, als sie den
jungen Achilleus Nachts ins Feuer hielt. Das plitzliche Ver-
schwinden? ist vollig dem echten Mythus gem#B. So verschwindet
Melusine oder die mit einem sterblichen Manne vermihlte
Selige, sobald derselbe ihren Namen oder sonst das GeheimniB
ihres Ursprungs erfihrt oder sich einfallen lifst sie zu schelten
(vgl. Bk. 103—104; ferner o. S. 60 Anm. und Alpenburg, Alpen-
sagen 312, 330). Die Bearbeitung der Peleussage, welche Sophokles
in den ,Adyddémg Zpactraic® zu Grunde legte, enthielt den-
selben Zug. ,, Sogoxiijc 6t év Ayaléws fpactals gnelv vAo
Iniéwg 2otdopndeicay v Oétw xaralinsly avrov.” (Schol.
Aristoph. Nubb. 1068; p. 443 F. Didot.) Im Aigimios, einem den
Sagenkreis des Herakles behandelnden Gedichte der hesiodeischen
. Zeit, war erziihlt, daB Thetis ihre von Peleus geborenen Kinder
in einen Kessel siedenden Wassers warf, um zu erproben, ob sie

1) Vgl. Liebrecht in der Zeitschr. f. vgl. Sprachf. XVIII, 56—66.
. 2) Vgl. Schol. Aristoph. Nubb. 1067 : x«l )y Oérir & Eyyue diek 16 cowgpo-
velv O Hpietds. 260 dnodimofoc «vtov Gyet’.
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unsterblich seien; mehrere seien dabei umgekommen, den Achil-
leus aber habe Peleus gerettet, indem er verbot, ihn in den Kessel
zu werfen.t Das scheint doch wol nur eine Abwandlung der
andern Sage, welche iibereinstimmend mit Apollodor (o. S. 52).
Schol. Aristoph. Nubb. 1068 folgendermaBen erzihlt: gaciv ot
100 ywouivovg maldag éx tov Ilpiémc 5 Oftig AauPavovia me-
oéxate 0 SvnTov adrdy odua Poviouiry avrovs adardrovg
®otely: xal moddotg Exavde. xai Tov Ayidléa oty texoioa dmé-
Onxev elg 10 avp. =xal yvovg o Ilydevs éfomoer. 7 08 Avayp-
deloa dywelodn ? Die Ubereinstimmung dieser Erzihlung von
Thetis und Achilleus mit der im sogenannten homerischen Hymnus
von Demeter und ihrem Pflegling Demophoon erziihlten konnte
leicht zu der Annahme fiihren, daB erstere eine Nachbildung der
letzteren sei, da nicht unwichtige Griinde fiir die Vermutung
sprechen, daB die eleusinische Legende durch einen Kultakt ver-
anlaBt wurde. Wir werden bei spiterer Gelegenheit das richtige
VerhiltniB kennen lernen. Einstweilen macht schon der offenbar
identische, nur filschlich auf den Vater bezogene Zug der kreti-
schen Volkssage, da8 die Neraide verschwindet, als das Kind in
den Backofen geworfen wird, noch mehr aber die folgende per-
sische Parallele augenscheinlich, da8 die fragliche Tradition echte
Volkssage war. Ein Kaiser von China rettet auf der Jagd eine
weiBe Schlange aus Lebensgefahr und trigt sie in sein Kabinet.
Am néchsten Morgen hat sie sich in eine wunderliebliche Peri
verwandelt, welche ihm als Dank Schiitze, Wissen geheimer
Arzeneikriuter, endlich ihre eigene Schwester zur Gattin an-
bietet. Dieselbe wird unter der Bedingung sein Weib, daf er
sie nie nach den Ursachen ihrer Handlungen frage. Als sie den
ersten Sohn geboren, flammt ein helles Feuer vor der Tir auf:
sie wickelt das Kind in ein Tuch und wirft es in die Glut.
Das zweite Kind wirft sie einer Bdrin in den Rachen, und bei
ausbrechendem Kriege zerschneidet sie mitten in der Wiiste die
Brodsicke und Wasserschlduche. Jetzt bricht der Gemahl in
Secheltworte und Verwiinschungen aus. Die Peri erklirt, der
Mundvorrat sei von einem Verriter vergiftet gewesen, das erste

1) Schol. Apollon. Rhod. IV, 814. Schol. Arist. Nubb. 1068 p. 443.
F. Didot.

2) Vgl. Apollon. Rhod. IV, 866ff. Schol. Il. XVI, 36. Lykophron
v. 178 et Schol.; Ptolem. Hephiist. VI, p. 331. Heyne ad Apollod. III, 18, 6.
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Kind war nicht lebensfihig, die Birin aber des zweiten Amme.
Sogleich erscheint letztere mit dem reichgeschmiickten Pflegling;
die Peri, zu zart, um mit Menschen zu leben, ist entflohen.!

Nach diesen Analogien bin ich iiberzeugt, da8 auch die
Verbrennungsgeschichte zur Schilderung der Jugend des Achill
in der alten Peleis gehiorte. Da es aber nicht wol abzusehen ist,
wie neben derselben und ihren literarischen Sprossen sich noch
selbstéindig die KenntniB einer ebenfalls noch aus echter Volks-
iiberlieferung geschopften Variante erhalten haben sollte, so wird
man anzunehmen haben, da8 der von Sophokles hervorgehobene
Umstand, Thetis sei durch die Scheltworte ihres Gatten zur
Flucht bewogen worden, auch einen Teil der Darstellung im
Peleusepos bildete und hier, wie in jener persischen Sage, die
Erzéhlung von der Feuerprobe des Kindes abschloB. Obwol in
den homerischen Gesingen mehrfach (IL I, 396. XVI, 574) dar-
auf hingedeutet ist, daf Thetis jahrelang im Hause des Gatten
wohnte, sehen wir sie doch nicht bei diesem, der nach Il XIX,
420. IX, 394. 400. XVIII, 331. 434 als hochbetagter Greis noch
lebt, sondern bei ihren Schwestern im Meere weilen und von
dort aus hilfreich hervorkommen, so oft es sich um das Wol
und Wehe ihres geliebten Sohnes Achilleus handelt. Wir haben
guten Grund, ersteres fiir eine epische Abschwichung, letzteres fiir
das Urspriinglichere und zwar fiir jene durch die epische Behandlung
nur wenig verdunkelte Form des Mythus zu halten, welche uns
auch bei Melusine, den seligen Friulein, todten Wochnerinnen
u. s. w. mehrfach entgegentritt, da8 die von dem Manne plotzlich
geschiedene Elbin, Verstorbene u.s. w. noch wiederkehrt, um ihre
Kinder zu pflegen. Bk. 103. 104. Vgl. KHM. IIT3, 21 nr. 11.
Hyltén - Cavallius, Schwed. Volksm. iibers. v. Oberleitner VII,
S. 147. Vgl. die neuerdings aufgenommene Neraidensage aus
Euboa, der Nachbarschaft Thessaliens, bei Hahn, Neugriech.
Mirch. nr. 83 (II, S.82ff). Ein Mann hat eine Neraide dadurch
in seine Gewalt bekommen, daB er ihr die Fligel wegnahm, die
sie beim Tanzen auf einer Tenne abgelegt hatte. Als ihr Sohn
fiinf Jahr alt ist, giebt er ihr einmal die Fliigel wieder, und sofort
verschwindet sie mit dem Ausruf: ,Lebe wohl, Mann, achte auf

. 1) Hammer- Purgstall, Rosendtl 162 —164. J. W. Wolf, Beitriige z. D.
Myth. II, 262 ff.
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unser Kind.“ Tiglich kommt sie, wenn ihr Mann weggegangen
ist, wieder ins Haus, backt Brod fiir ihn, speist das Kind und
besorgt alle Geschéfte. Dann fliegt sie anf den Acker und be-
griift ihren dort arbeitenden Gatten, ist aber niemals zu bewegen
wieder in seinem Hause zu wohnen. Dies gleicht ganz dem
Verhiltnif der Thetis zu Peleus.

Die Volkssage von der Heirat des Peleus ist mit dem Ver-
schwinden der Thetis eigentlich zu Ende; das zur Fortsetzung
der epischen Handlung angeschobene neue Stiick kiindigt sich
durch ein abermaliges Auftreten des Cheiron an und verrit da-
durch die Hand derselben Rhapsodenschule, welche zuerst die
Hochzeitgeschichte mit dem Tier- oder Drachenkampfe des Peleus
verband. Wenn nun ein wesentlicher Teil seines Inhalts sofort
als sehr altertiimlicher Volksaberglaube in die Augen springt
(0. S. 52), erlaubt dann die Gesellschaft, in welcher dieser Be-
richt iiber die erste Erziehung des Achilleus sich befindet, auch
nur einen Augenblick an seinem eigenen Alter zu zweifeln? Ob
der von Pindar (Nem. IIL, 75—91 Boeckh) bewahrte Zug, da8
der siebenjihrige Held von Cheiron gelernt hatte, Eber und Hirsche
schnell wie der Wind (loog dvéuorc) im Laufe einzuholen, ohne
Hund zu fassen und auf starkem Arm seinem Lehrmeister zuzu-
tragen, ebenfalls alt und bereits im Epos ausgesprochen, ja der
Ausgangspunkt des homerischen Beiworts nddag wxvg (Iliad. X,
58) gewesen sei, ist bei dem Mangel &uBerer Zeugnisse nicht mit
Gewiflheit zu sagen; es trigt aber auch diese Angabe noch so
sehr den Character derselben von Bergesluft und Waldesduft
durchwiirzten Naturpoesie, wie die Erzéihlung von der Ernihrung
mit Bérenherzen, da8 wir sie unbedenklich derselben noch von
lebendiger KenntniB des Wesens der Kentauren durchdrungenen
Zeit, wie das vorhin analysierte Peleusepos, zuzuschreiben und
aus Ubertragung einer den Kentauren beigemessenen Eigenschaft,
der Schnellfiiigkeit, auf den Zogling zu erkldren geneigt sein
werden.! DaB iibrigens die erste Erziehung des Thetissohnes in

1) Nach Bergk (Griech. Literaturg. I, 1008) entnahmen die fraglichen
Verse aus der Einleitung des dem Hesiod zugeschriebenen Lehrgedichts Xe(-
ewvog Vmo%fxa: ihren Stoff, welches ein Kritiker des Altertums, Stephanus
von Byzanz, fiir unecht d. h. nachhesiodeisch erklirte. Selbst wenn letzteres
richtig ist, darf vermutet werden, daB gerade die epische Einleitung des Lehr-
gedichts #lteren Vorbildern nacherzihlt war.
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der Tat nur eine Fortsetzung und Erginzung der Heirats-
geschichte des Peleus und ein Werk desjenigen Geistes war,
welcher die dieser zu Grunde liegende Volkssage zum Heldenepos
machte, geht auch aus dem Namen Achilleus hervor, wenn die
im Folgenden vorgetragene Vermutung iiber seine Bedeutung zu-
treffend wire. Derselbe ist ein Hypokorisma auf -eus und weist
auf einen mit dya4- anlautenden Vollnamen zuriick, ich nehme
an etwa Mycdda-yérne oder 4yedio-yovog; in dem ersten Wort-
teil aber suche ich eine Ableitung (*ayily, *dyilia) von *ay
Schlange (Grundform von &y, skr. ahis, lat. anguis, ahd. unc),
gebildet wie cpyidoc zornig von 6y, Teoyedog Strandliufer von
70yog, orgoPidog Kreisel, Wirbelwind von orgdfog, oder ein
einfaches Deminutivum wie vavtilog von vaevess. Als Schlangen-
frau oder Schlange konnte die gefangene und wieder verschwun-
dene Nereide bezeichnet werden, insofern die Verwandlung in die
Schlange die hauptsichlichste ihrer geisterhaften Gestalten war (vgl.
die deutschen weiBen Frauen o. S.64), als Schlangenkind ihr
zuriickgelassenes Sthnchen. Diese Bezeichnung! mag aus der
noch einfacheren Volkssage in das Epos heriibergenommen und
zu einem Namen geworden sein, an den sich mythische Ziige
ansetzten. Zunichst wol der, daB der von einem der gewaltigsten
Helden und einer Elfin erzeugte Sohn eine Steigerung der Krifte
enthielt, ,noch stirker und gewaltiger wurde als der Vater.“ So
lautete jedenfalls die einfache Formel im Volksmund, welche
unter der Hand der Singer dahin umgestaltet ist, es sei der
Thetis geweissagt, sie werde einen Sohn gebéren, der groBer
werde, als sein Vater, sodann, Zeus habe um solcher Weissagung
willen auf ihr Bett verzichtet und sie einem sterblichen Manne
gegeben. Wer diesen Darlegungen beistimmt, — und es mdchte
schwer halten, eine andere gleich sehr aus der Sache flieBende
psychologische Genesis des in Rede stehenden Sagenzuges aus-
findig zu machen —?2 gesteht zugleich ein, daB die Gestalt des

1) Vgl. die Bezeichnung starker Hans, Askeladden u.s. w. im Mirchen.

2) Zwar ist Pindar der erste erhaltene Zeuge, welcher von einem Streite
des Zeus und Poseidon um den Besitz der blithenden Nereustochter erziihlt;
da habe Themis den GitterbeschluB (rempwpévov) verkiindet, der Meergdt-
tin sei es bestimmt, von einem Sohn zu genesen stirker als der Er-
zeuger (piptepov yorvov ol &vaxta muteog Texely movtiav $eov) es sei des-
halb ibre Vermidhlung mit einem sterblichen Manne, dem frommen Peleus,
anzuraten, als dessen Gattin sie einen Sohn gewinnen werde, der zwar an
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Achilleus in der Sage spéteren Ursprangs war, als die des Peleus,
wihrend sonst nicht selten umgekehrt. der Vater erst um des
Sohnes willen erdichtet wurde. Der Landesretter und Unhold-
besteger Peleus mufs den Hellenen in Thessalien einmal ein hohes,
von gottlichem Lichte umflossenes Ideal des Heldentums von der
Wiirde und Bedeutung eines deutschen Sigfrit gewesen sein.
Man erkennt dies an der Helligkeit der Strahlen, mit denen noch
der Abglanz seines Ruhmes Cheirons Haupt umspielt; Homers
Darstellung 148t die GroBe des Heros kaum mehr ahnen. Unter
solchen Umsténden ist es erklérlich, daB der vom localen Epos
erfaSte und fortgetragene SchluB seiner wunderbaren Heirats-
geschichte: ,das zurickgelassene Kind der Nereide wurde noch
grofser, als der Held der Helden, sein Vater, war, zun einem
treibenden Keime sich ausbildete, welcher hernach im groSen

Kraft der Arme dem Ares, an Schnelligkeit den Blitzen gleich sein, aber im
Kampfe dahinsinken werde. Diese Uberlieferung entstammt aber derselben
von Pindar benutzten epischen Quelle iiber die Taten des Peleus, welche auch
sonst mehrere sehr alte und echte Ziige bewahrt hat (o. S. 49. 50), und
ihre Hauptstiicke liegen augenscheinlich der Rede der Thetis Il. XVIII, 431 ff.
¢f. 85 zu Grunde. Denn das VerhiiltniB beider Erzihlungen zu einander ist
o, dafl entweder die pindarische sofort oder allmihlich aus den kurzen An-
deutungen bei Homer herausgesponnen ward, oder dieser den Kern der von Pindar
wiedererzihlten Sage gekannt und in kurzen Andeutungen [Betonung einerseits
der Sterblichkeit des Mannes, dem Zeus die Thetis wider ihren Willen
mit Zwang unterwirft, andererseits der Stirke und des kurzen Lebens des
Sohns] darauf angespielt haben muB. Die Prioritét der vollstindigeren pinda-
rischen ibrem wesentlichsten Inhalte nach geht aber daraus hervor, daB sie
das richtige Motiv fiir den von Zeus gegen Thetis ausgeiibten Zwang bewahrt
hat. In der Tat war der in Rede stehende Zug nicht eine baare Erfindung
der nachhomerischen Epiker. Niemandem hitte es einfallen konnen, aus
blauer Luft zu erfinden, Zeus oder Poseidon [der hier nur wieder als Ober-
berr der Nereiden in die Fabel hineinkommt] hiitte durch Verbindung mit der
untergeordneten Halbgtttin ein hoheres und stirkeres Wesen, als er selbst,
erzeugen miissen. Wie viele Liebschaften des Zeus mit Nymphen und Gottinnen
bleiben ohne solche Folge? Und worin hitte bei der Nereide die griBere Gefahr
bestehen sollen? Ganz anders verhielt es sich mit Peleus, wenn er mit einem
Weibe hoherer Ordnung sich verband. Bei ihm allein hatte die Rede vom
@lptepog yovog Sinm, die nachmals die Epiker zur Pointe machten. War sie
aber einmal vorhanden, so konnte leicht, sobald der Stolz der Nordachier
fragte, warum ihr groBer Held denn nicht ein Kind von Zeus sei, die Ver-
mihlung des Peleus wenigstens als eine Veranstaltung des Gottervaters
betrachtet und fiir dessen Handlungsweise der bei Pindar genannte Grund
gefolgert werden.
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gemeingriechischen Epos fruchtbar aufging und herrlich empor-
wuchs. Denn als im Laufe der griechischen Vélkerwanderung,
welche der Einbruch der Dorier in den Peloponnes erdffnete, den
zuerst an Kleinasiens Nordwestkiiste angesiedelten Aeolern aums
dem Peloponnes, unter denen damals die Sage von Zerstérung
Trojas nach zehnjihriger Belagerung durch Helden verschiedener
griechischer Stimme, aber unter Anfiilhrung des peloponnesischen
Konigsgeschlechts der Atriden entstand, als diesen sildachiischen
Stimmen Nordachéer aus Thessalien nachriickten,' trugen letztere
mit sich zugleich den Namen Achills hiniiber in Verbindung mit
einer noch unausgefiihrten Anweisung anf wundersame Helden-
groBe. Freilich die Zeit war vorbei, man stand in einer zu lichten,
durch historische Tat und mancherlei im Contact mit der Fremde
gewonnene Kenntnif aufgeklirten Kulturepoche, um noch an der
Ubertragung wunderbarer, dem wirklichen Leben grell wider-
sprechender Mythen auf den Namen des Helden Gefallen zu finden.
Im Gegensatz zu Peleus blieb die ganze Geschichte Achills
mit Ausnahme jener ersten Kindheit leer von jedem alten und
cchten mythologischen Inhalt.2 Dagegen muBte der Wunsch, an
dem ruhmvollen Kampfe um Troja auch teilgenommen zu haben,
sich naturgem#B zum guten Glauben umgestalten, der Held diber
alle Helden, ¥§oyos nocsov (Il. XVIIL, 56) habe die GroBtaten, die
man zu Hause nicht aufnennen konnte, hier in der Fremde ver-
richtet; er muBte den hervorragendsten Anteil an jenem Kriege
gehabt haben. Aber Troja war zerstort; und er nicht der Zer-
storer? Nach der bereits feststehenden Sage vollbrachten die
Atriden diese Tat. Nun ja, Achilleus war vor der Endkatastrophe
gefallen. War er nicht Oberanfithrer, noch Zerstérer, worin

1) Hinsichtlich dieser Verh&ltnisse und uber die Entstehung der Sage
von Troja verweise ich auf Millenhoffs epochemachende Forschung in 8. Alter-
tumsk. I, 1870, S. 8—30.

2) Die Erzengung auf dem Pelion, die FuBschnelligkeit und der frithe
Tod Achills reichen nicht hin, um in diesem mit Miillenhoff (a. a. 0. S. 24)
die Personification eines Waldstroms zu erkennen, der nach kurzem, raschem
Laufe vom Pelion sich ins Meer stiirze (und solche hohle Allegorie hitte die
Kraft in sich getragen, die Idee des Helden x«t’ foyy» zm erwecken?),
noch weniger sein Tod in Jugendfille und seine (bekanntlich erst der jiing-
sten Sagenbildung — Preller, Gr. M. II, S. 436 Anm. 1 — angehtrige) Unver-
wundbarkeit, um mit M. Miiller (Essays, Lpzg. 1869, II, S. 95ff.) in ihm
den allabendlich in jugendlicher Kraft sterbenden Sonnenball wiederzufinden.
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bestand dann seine GroStat? Er hatte den Haupthelden und
Verteidiger Trojas, den Erhalter (Hektor) getédtet. Durch diese
natiirlichen SchluBfolgerungen bildeten sich die Hauptmomente
der Achilleussage. Wie die Vorstellung vom Zorn des Achill
(usjrec) als eine notwendige Folge aus dem Gegensatz hervorging,
in den die fiir ihren Achill begeisterten und fiir seinen Ehren-
anteil an Trojas Unterwerfung mit Entschiedenheit der Uber-
zeugung eintretenden Nordachéier von Anfang an gegen die élteren
Anspriiche der Atriden geraten muBten, dariiber wolle man Miillen-
hoffs scharfsinnige Auseinandersetzung a. a. O. S. 26 nachlesen.

Mithin war die Gestalt des Achilleus kein Gebilde des My-
thus, sondern einzig und allein des epischen Gesanges, eine reine
Schopfung der ethischen Michte, welche die Brust des Hellenen
in seiner Heldenzeit bei der Besiedelung Kleinasiens in hdchster
Erregung bewegten.

Die wichtigen SchluBfolgerungen, die wir im Begriff sind
aus den bisherigen Darlegungen zu ziehen, veranlassen uns den
Inhalt der letzteren noch einmal riickblickend zu iiberschlagen.
Der Vorgiinger, aus welchem Apollodor die drei Erzéhlungen von
des Peleus Kampf mit den Ungeheuern, vom Raube der Thetis
und von Achills friihesten Jugendtagen bei Cheiron schopfte und
seinem im Anfange des zweiten Jahrh. n. Chr. compilierten Com-
pendium der griechischen Mythologie einverleibte, war schwer-
lich sein Hauptgewdhrsmann Pherekydes, obwol dieser grade
die unmittelbar vorausgehenden und unmittelbar nachfolgenden
Notizen hergegeben hat.! Vielmehr wird an ein Excerpt aus
Hesiod (vgl. 0. S.49) oder aus einem anderen &#lteren Dichter zu
denken sein, der wiederum einem noch #lteren, seinem Stoffe
nach in das vorhomerische Epos hineinreichenden Vorbilde nach-
dichtete. Zu solchem Schlusse berechtigt der Umstand, daB jene
drei Sagen der Hauptsache nach vor Homer bekannt gewesen sein
miissen, da sie den kurzen Andeutungen desselben iiber des Peleus
Schicksale zu Grunde liegen: der Kampf mit den Ungeheuern und
die Lebensrettung durch Cheiron, weil daraus der Name und die

1) 8. Robert, De Apollodori bibliotheca. Berol. 1873. S.67. Vgl. Apol-
lod. IIT, ¢. 13 8.1 §1—S.2. §3 p. 342—343. Heyne. Pherecyd. Fragm. 3.
Gottling. p. 71—79 (Schol. Pind. Nem. 4, 81. Tzetzes ad Lycophr. 175.
Schol. Hom. Il. n. 175). Apollod. III, 18 S. 7. — Pherecyd. Frag. 3. Gottling
p- 80. Schol. Pindar. Nem. 3, 55.
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ganze Gestalt des Cheiron und dessen Auffassung als duxacdrarog
Kevradpor (Il XI, 830) und als lebenslinglicher Freund des
Peleus erst hervorging (o. S. 59). Erst nachdem diese Geschichte
sich fixiert hatte und im epischen Gesange, der in Thessalien,
der dltesten Stitte griechischer Kultur und der Mutter sowol des
olympischen Gottersystems als des ritterlichen Wesens, besonders
lebhaft war,! bereits verschiedene Wandlungen erlitten hatte
(0. S.53), konnte es einem Rhapsoden einfallen, nun auch eine
Elfensage auf Peleus-zu iibertragen und dem Cheiron als seinem
Freunde eine Rolle dabei beizumessen. Der Raub der Thetis nun,
das Beilager anf dem Pelion und das Verschwinden der Nereide
nach der Geburt des Achilleus dienen den homerischen Geséingen
ebenfalls zur Voraussetzung, da nur daraus mehrere AuBerungen
des Helden zu seiner Mutter, ihr Striuben gegen die erzwungene
menschliche Heirat, sowie die Geschenke und die Gegenwart
der Gotter bei der Heirat und das in der Ilias geschilderte
VerhiltniB der Thetis zu Gatten und Sohn sich erkldren (vgl. o.
S.70). Eine neue aus des Peleus und Cheirons Freundschafts-
bunde flieBende Zudichtung ist erst hienach in dem Stiicke von
Achills Erziehung bei Cheiron hinzugetreten. Auch sie war
Homer unzweifelhaft bekannt. Ich darf dariiber Th. Bergk
(Gr. Literaturg. I, 348) reden lassen: ,Wenn Homer den Achilles
unter allen Heroen durch das Beiwort schnellfiifig auszeichnet,
so gab dazu die homerische Dichtung selbst keinen Anlaf, man
sieht, Homer hat dieses characteristische Beiwort von friheren
Dichtern uberkommen, welche die Jugendzeit des Helden und die
Kéimpfe schilderten, die der frithreife Knabe in der Pflege des
Kentauren Cheiron mit den gewaltigen Tieren des Waldes bestand,
wo ebenso die ungewdhnliche Schnelligkeit, wie die Korperkraft
des Achilles hervortrat. — (Hesiod oder wer sonst das Spruch-
gedicht Xelpovog vmodixac verfabt hat, mag solche alte Lieder
noch gekannt haben.) — Andere Lieder mochten von der Ver-
méhlung des Peleus mit der Thetis melden. Auch die Heilkunst
(s. 0. S. 46) lernte Achill wol am ehesten vom Cheiron, wenn er
dessen Zogling war. Und endlich kommt hinzu, daB die rein
duBerlichen Mittel, durch welche Cheiron seinem Schutzbefohlenen
moralische Eigenschaften beizubringen sucht (Herzessen 0.8.52), eine

1) Th. Bergk, Griech. Literaturg. 1872. 1, 310 ff. 317 ff.
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hinter der Weltanschauung des homerischen Zeitalters weit zuriick-
liegende Auffassung der Dinge verraten. Wihrend also die
homerischen Andeutungen sich vollstindig als Nachhall der bei
Apollodor aufbewahrten, der echten Volkssage noch ganz nahe
stehenden Tradition erkldren, konnte diese nimmermehr umgekehrt
aus der homerischen Uberlieferung erwachsen. Wenn nun alle
drei als vorhomerisch nachzuweisenden Sagen in dem apollodo-
rischen Stiicke unmittelbar mit einander vereinigt nebeneinander-
stehen und zwar derart, da8 dreimal Cheiron augenscheinlich
in den Vordergrund tritt, so liegt es nahe, darin eine bewuSte
kiinstlerische Anordnung zu erblicken, und es diirfte vielleicht die
Vermutung nicht allzukiihn sein, daB ein gfinstiges Geschick uns
in diesen zusammengehorigen Sticken durch eine Anzahl unbe-
kannter Mitglieder hindurch den Inhalt einer altthessalischen
Rhapsodie, eines vorhomerischen Peleusliedes mit einiger Treue
erhalten habe. (Siehe Nachtrag S. 345.)

Wie dem nun auch sei, die festgestellten Tatsachen gewiih-
ren einige iiberraschende Einblicke in das Leben des griechischen
Heldengesangs vor der Ausbildung der groBen Nationalepik.
Einfache mythische Volkssagen, nach Art, Form und Umfang
genau solchen kurzen Erzihlungen (Mirchen oder Sagen) ent-
sprechend, welche jede mordische Sagensammlung als noch heute
mm Vollksmunde lebendig ausweist, waren die Keime, aus welchen
unter Dichterhinden die Heroengestalt des Peleus und seiner An-
gehiorigen allmdhlich emporwuchs. Zuerst speziell Magnesia und dem
Peliongebirge angehorig und der dort im lokalen Gesange gefeierte
Held, ward er von den Hellenen in Phthia aufgenommen und zum
eigenen Nationalheros und L.andeskonig gemacht, sodann mit den
genealogischen Lokalsagen auch noch anderer Iandschaften in
Verbindung gesetzt. Seine Schicksale erleben so im thessalischen
Epos mehrfache Umwandlungen, ehe seine Sage, in das grofe
homerische Nationalepos verpflanzt, ihrem Hauptstamme nach
erstirbt, aber in der Gestalt des Achilleus einen zu iippigstem
Wachstum gedeihenden Seitenzweig treibt. So lassen sich z. B.
in Entwickelung der Sage von seiner Verbindung mit Thetis noch
folgende Ringe deutlich unterscheiden: 1) Peleus umarmt die
geraubte Meermaid in einsamer Waldgrotte. 2) Regelrechte
SchlieBung einer legitimen Ehe daselbst, Cheiron und Poseidon
geben Geschenke. 3) Glinzende Vermihlungsfeier; alle Gotter
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sind zugegen, Apoll spielt die Lyra. Jeme Volkssagen, welche
den Kern der Peleussage bildeten, decken sich mit einer Elfen-
sage und einem sogenannten Sigfritsmérchen. Hier liegt ein un-
umstofslicher Beweis gegen Benfeys Behauptung vor, dafs die
Marchenstoffe durchweg buddhistischen Ursprungs und in ver-
hiltnafsméfsig spdter Zeit nach Europa gelangt seien. Ein ande-
res Beweisstiick glaube ich in meinem Aufsatze iiber ,lettische
Sonnenmythen“ (Bastian-Hartmanns Zeitschrift fiir Ethnologie VII,
1875. S. 235—243) geliefert zu haben, indem ich dartat, da8 die
ilteste Aufzeichnung einer noch heute in Siideuropa (Griechen-
land, Ruménien, SiidruBland) weit verbreiteten Mérchenfamilie
in dem altdgyptischen Roman von den beiden Briidern Batau und
Anepu erhalten ist. Von nicht geringerem Gewicht diirfte die
Beobachtung sein, daB gerade dieselben Sagenstoffe es waren,
welche beim ersten Erwachen hoherer Kultur von Griechen und
fast zweitausend Jahre spéter unter dhnlichen Verhiltnissen von
Germanen und Kelten aus der Tiefe der Volksseele heraufge-
hoben und zum Ausgang und Mittelpunkte epischen Gesanges
gemacht wurden, ein Anzeichen dafiir, daB eben vor und bei dem
ersten Zusammenstof mit der christlichen Kultur die Germanen,
eben vor dem Eintritt ihrer Volkerwanderung und des frucht-
baren Austausches mit der hoheren vorderasiatischen Civilisation
die Griechen von den nédmlichen geistigen Méchten bewegt, von
einer sehr #dhnlichen Weltanschauung erfiillt waren.

§ 5. Gestalt der Kentauren. Nach langer Abschweifung
kehren wir zur Untersuchung iiber das Wesen der Kentauren
zuriick. Wenn unsere Untersuchungen in dem Punkte die Wahr-
heit trafen, daB Achilleus kein Gebilde des Mythus, sondern ein-
zig und allein des epischen Gesanges war, so sind wir berech-
tigt, die Ursache seiner Schnellfiifsigkeit (0.S. 71) nicht aus sei-
nem Wesen, sondern wie die Kenntnif} der Heilkunst aus dem
Vorbilde seines Lehrmeisters Cheiron abzuleiten, und da kein
Grund vorhanden ist, weshalb diesem die genannte Kunst oder
Eigenschaft individuell zukommen sollte, dieselbe folgerichtig als
ein Zubehor der Kentauren dberhaupt anzusehen (vgl. a. o. S. 76).
Einen characteristischen Zug bewahrt der sogenannte homerische
Hymnus auf Hermes. Der neugeborene Gott hat dem Apollo Rin-
der gestohlen; um ihre Spur zu verwischen, trieb er sie riick-
wiirts; er selbst aber band sich jungbelaubte Zweige von Tama-
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risken und Myrten mit allem Blitterwerk unter die Fiifse. Als
nun spéter Apollo die dadurch entstandenen Eindriicke im Sande
sieht, erstaunt er iber die riesengrofsen seltsamen Fufsspuren:
»Das sind keines Mannes Schritte, noch eines Weibes, noch ge-
horen sie Lowen, Biren oder Wolfen an. Ich will doch micht
fiirchten, dafs sie einem Kentauren eignen, der mit schnellen
FiiBen so gewaltig einherschreitet (ovd¢ ¢ Kevratpov 2adiavysvog
Eaxopac elvar, Ocrig tola mélmga Pifi moot xapmallpoiow).“
Hymn. in Mere. 219 ff. Man schrieb also zur Zeit des Dichters
den Kentauren ungeheure, ungestalte Fiife zu, welche mit jenen
um eine breitere Grundfiiche herum sich ver#istelnden Baum-
zweigen wenigstens anndhernd verglichen werden konnten.
Niheres 148t sich iiber diese Anschauung nicht sagen; sie erin-
nert aber an mancherlei nordischen und sonstigen Volksglauben
hinsichtlich der Fiie von Waldgeistern und andern Démonen.
So ist es geféihrlich in die Spur des russischen Waldgeistes
Ljeschi zu treten, doch verdeckt er dieselbe mit Sand oder Laub.
Bk. 140. Beim peruanischen Waldgeist wird der Abdruck seiner
ungleichen FiiBe als unheimlich und gefahrbringend hervorgeho-
ben. Bk. 144. Die wilden Leute der deutschen Sage haben
héufig ZiegenfiiBe oder Gansfiifse, den letzteren konnten die
beschriebenen KentaurenfiiBe #hnlich erscheinen.

Einen solchen Vergleich machte augenscheinlich niemand,
der die Kentauren nach der Weise der spiiteren Kunstwerke als
Mischgestalten aus menschlichem Oberkorper und tierischem Un-
terkorper mit vier PferdefiiBen sich vorstellte. Von der Kunst aus
drang letztere Darstellungsweise seit dem sechsten Jahrhundert
auch in die Poesie und die durch sie bewirkte Fortbildung der
alten Sage ein und verdringte jede abweichende Vorstellung iiber
" das Aussehen der Kentauren. Es ging ihr aber in der #lteren
griechischen Kunst eine andere Auffassungsweise vorher, wonach
der Kentaut vom Kopf bis zum Zeh die Gestalt eines Mannes
hatte, dem riickwirts die hintere Hilfte eines Pferdes an-
gewachsen war.! Das é&lteste Kunstwerk dieser Art, von
dem wir Kunde haben, war die Darstellung des Cheiron als

1) Nachweisungen iiber solche Darstellungen auf Vasen von Clusinm
und Volei, Bronzen, Gemmen und Reliefs bei O. Miiller, Handbuch d. Archiiol.
d. Kunst, 1835. § 389, 2. S. 584. RoB, Archiiol. Aufs. S. 104.
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Trosters Achills nach dem Tode des Patroklos auf der zur Auf-
bewahrung heiliger Gewiinder bestimmten Lade im Heratempel
zu Olympia, welche angeblich das Weihgeschenk eines korinthi-
schen Fiirsten aus dem Hause des Kypselos im siebenten Jahr-
hundert v. Chr. gewesen ist.! Auch die von Herakles mit Pfei-
len verfolgten Kentauren (Pholossage) auf derselben Bildfliche
miissen die gleiche Gestalt getragen haben, da sonst Pausanias
die Abweichung angemerkt hdtte. Der Verfertiger des Kastens
war somit der erste nicht, der die Kentauren so abbildete; die
typische Verwendung der Mischgestalt setzt eine bereits vorauf-
gegangene lingere kiinstlerische Tradition voraus. Quelle der
Kiinstler war die Poesie; doch in dieser suchen wir einen deut-
lichen Anla8 der in Rede stehenden Darstellungsform vergebens;
weder Homer noch Hesiod oder irgend welche andere auf uns
gekommene Bruchstiicke der #lteren Epik schildern die Kentau-
ren als Halbrosse, noch enthalten die aus dem alten Epos abge-
bildeten Kentaurensagen irgend eine Situation, welche die D#imo-
nen als solche zu zeichnen Veranlassung geben konnte. Zwar
heiBen die Kentauren Tiere (g7jpec, Il I, 268. II, 743), und da-
bei haben sie Hiénde, mit denen sie Baumstimme schwingen
(Hesiod. sc. Herc. 187). Im iibrigen werden sie nur durch die
Beiworter uedayyaitns (Hes.), 2actavyny (Hymn. in Merc.), 2ax-
vieeg (Hom.) mit dunkelm herabwallendem Haupthaar (Mihne?),
mit zottigem Nacken, rauhhaarig characterisiert. Wollte man
diese Epitheta auf Tiergestalt deuten, so wiirde sich zwar auch
eine Zwitterform der Kentauren, und zwar eine den indischen.
Kinnaras oder Kimpurushas dhnliche (Menschen mit menschlichen
Armen und Pferdekopf), nicht aber diejenige der griechischen
Kunst (Pferde mit menschlichem Vorderleib) ergeben. Eine so
eigenartige und ungewdhnliche Vorstellung wire schwerlich —
und am wenigsten in der absichtlich ausmalenden Beschreibung
Hesiods — durch die obigen Beiworter allein und ohne weiteren
Zusatz, d. h. mit Verschweigung der Hauptsache ausgedriickt
worden. Da auBerdem die Worter yaity, avyjy hiufiger vom
Haupthaar und Nacken des Menschen, als von der Mihne und
dem Halse der Tiere gesetzt werden, liegt kein Grund vor, jene

1) Pausan. V, 17, 2. 19, 2. Vgl. J. J. Schubring, De Cypselo Corinthior.
tyranno. Gotting. 1862. p. 24—29.
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Epitheta in theriomorphischem Sinne zu verstehen!, und es wird
deshalb wol bei der zuerst von J. H. Vo8, Myth. Br. II, n. 33
ausgesprochenen Deutung sein Bewenden haben, da8 die Bezeich-
nung Tiere bei Homer nur auf Tierdhnlichkeit gemiinzt war, da8
die Sanger des alten Epos dabei nur eine etwas wildere, durch
zottigen Haarwuchs am ganzen Leibe, vorziiglich an Kopf und
Nacken entstellte Menschengestalt im Sinne hatten.

‘Woher kam dann den Bildnern die kentaurische Mischgestalt?
Wir antworten auf diese Frage mit dem ehrlichen Gest#indniB des
Nichtwissens, vermuten aber, da8 eine verschollene Sage dazu
Veranlassung gegeben hatte, welche neben den auf uns ge-
kommenen Kentaurensagen herlanfend und fiir sich Gegenstand
epischer Bearbeitung geworden, einen oder mehrere Kentauren
vielleicht in Folge einer bestimmten Situation derartig geschildert
hatte, daB in der Zeichensprache der Kunst die nachmals durch
Generalisierung fiir die Darstellung auch aller iibrigen Kentauren-
sagen maBgebend gewordene Zwiegestalt als der getreueste Aus-
druck dieses Gedankens gelten konnte.

Die Betrachtung einiger Analogien wird vielleicht fiir das
VerstéindniB unseres Falles forderlich sein. Auf dem Kypselos-
kasten waren mehrere Menschen- und Tiergestalten mit fremd-
artigen Zutaten dargestellt, Artemis und die Rosse sowol des
Pelops als diejenigen der Thetis mit Fliigeln, Boreas mit Schlangen-
fifen und vermutlich ebenfalls mit Fligeln (s. Vo8, Myth. Br.
I, Br. 35 p. 239), Ker mit Krallen an den Hénden, der personi-
fizierte Schrecken (Phobos) als Mann mit Lowenkopf. Hier iiberall
waren die fremden GliedmaBen der allegorische Ausdruck einer
dem dargestellten Wesen innewohnenden Eigenschaft. Manche
dieser Zeichen mogen zuerst von den nach einem Notbehelf
suchenden Bildnern eingefiihrt sein, vielfach aber hatte diesen
die Poesie bereits vorgearbeitet, sei es durch Vergleiche, welche
ihnen Anregung gewihrten, sei es durch Phantasiegebilde, welche
den Gedanken bereits in anschaulichen Gestalten verkorperten.

1) Durch diese Bemerkung und das Ganze unserer obigen Ausein-
andersetzungen erledigt sich J. H. Vossens irrige Ansicht, zur neueren
Fabel gehirten die Kentauren im Hymn. in Merc. v. 224 mit ihrem
haarigen Nacken und unmenschlichen FufBispuren, wodurch Halbrosse ange-
zeigt wiirden.

Mannhardt, Wald- und Feldkulte. 1I. 3. Aufl. 6
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So gingen die Fliigel, welche der gottlichen Jiigerin Artemis
den in der Wettfahrt siegenden gottlichen Rossen des Pelops,
dem iiber Land und Meer schwebenden Gespanne der Nereiden
zur Bezeichnung wunderbarer Schnelligkeit beigelegt wurden, un-
zweifelhaft in letzter Instanz auf Vergleiche im Epos, wie Hymn.
hom. in Cer. v. 43 von Demeter ,ocvaro &’ wer’ olordg® zuriick.
Die Keren haben bereits auf dem Schilde des Herakles bei
Hesiod als dahinraffende Todesgdttinnen Krallen, aus demselben
Grunde die Moiren und Achlys (tiefe Bekiimmernig). Vgl. Mann-
hardt, Germ. Myth. S.626. Boreas wird noch von Tyrtaios als
laufend geschildert; die Drachenschwinze an Stelle der Fiife auf
dem Kypseloskasten setzen eine andere poetische Auffassung ge-
wisser Erscheinungen des Naturereignisses voraus, und Lieder, in
denen das geschah, miissen damals neben anderen, welche Boreas
ganz menschlich schilderten, hergelaufen sein. Ahnlich, meine
ich, werde die Zwiegestalt der Kentauren die Versinnlichung
einer dem Wesen derselben einwohnenden Eigenschaft sein,
welche eine nur noch in fernen Nachwirkungen fortlebende
Dichtung hervorgehoben hatte. Vielleicht ist es nicht zufillig,
daB auf dem Kypseloskasten grade Cheiron als Halbro8 uns be-
gegnet, daB eine schon vom Logographen Pherekydes nacherzéhlte
genealogische Mythe zur Erklirung speziell dieser seiner Mifge-
stalt ersonnen war. War Cheiron etwa Triger jener verschollenen
Sage, aus welcher der RoBleib der Kentauren entnommen ist?
Er war ja der Lehrer des fulschnellen (rodwxzng, modapxng,
médag adxvg) Achilleus und soll diesen darin unterwiesen haben,
»schnell wie der Wind,* loog dréuocg, das Wild im Lauf ein-
zuholen. Der Vergleich schnelles Laufes mit dem Winde war
und blieb den Griechen sehr geliufig (vgl. die Worte zodavgog,
asddomovg, asddomoc, mvopmovs und Iodaveuog); Tyrtaios I, 3
bekennt, den unkriegerischen Mann nicht zu achten:
Nein, und wir' er Kyklopen an Riesenwuchs und Gestalt gleich,
Siegt’ er im Laufe sogar itber den thrakischen Nord.

In einer Gigantomachie und demnéichst bei Pherekydes, Dositheos
und Hygin! ist die Sage erzihlt, Kronos habe sich in ein Ro8

1) Pherec. Fragm. 33. Schol. Apoll. Rhod. I, 554. II, 1283. Cf.
Duentzer, Fragm. ep. p. 3. Dosith. p. 71. Hygin. f. 138, p. 16. Schmidt.
Schol. Apoll. Rhod. II, 1235.
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verwandelt und mit der Philyra den Kentauren Cheiron erzeugt.
Diese Uberlieferung setzt die HalbroBgestalt des Cheiron voraus,
zu deren Erkldrung die ganze Erzéhlung ersonnen scheint. Die
Erfindung schmeckt nach dem Zeitalter der Gottergenealogien
resp. Hesiods; Kronos, der Herrscher einer noch halb chaotischen
Urzeit, ist der Vater, damit nicht Zeus eine unmenschliche
MiBgestalt erzengen soll. Eine #hnliche, aber offenbar noch
spiitere Dichtung 148t die RoBkentauren aus der Begattung des
Ixionsohnes Kentauros mit magnesischen Stuten hervorgehen. So
las Pindar (Pyth. 2, 78 ff) in irgend einem Gedichte; aber ohne
Zweifel war dies ein zugedichteter Zug, erst in junger Zeit einer
dlteren Mythe ganz lose angefiigt, welche vom Kentauros berich-
tete, ohne seine RoBgestalt zu kennen oder zu erwihnen.

Die Mythe lautet nach Pindar und Scholien folgendermaben:
Liion (nach Aischylos des Antion, nach Pherekydes des Peision,
nach einigen des Ares und nach Asklepiades des Phlegyas Sohn)
hat Dia, die Tochter des Deioneus, geheiratet, der mit Ge-
walt das Brautgeschenk vom Schwiegersohne eintreibt. Dafiir
richt sich dieser, indem er eine Grube griibt und mit Feuer fiillt
(deopvgag Bodgor xal miAnpmcas mvedg), in welche er den treulos
zum Schmause geladenen Deioneus fallen lifst. Derselbe ver-
brennt (eleAdaw elc Tr nveav Evdov incoe xai xarexar97). Nie-
mand habe den Ixion vom Morde reinigen wollen. nur Zeus
erbarmte sich seiner, entsiindigte ihn, fiihrte ihn in den Himmel
und nahm ihn sogar zu seinem Tischgenossen. Doch der Schind-
liche vergaB die Woltat und trachtete der Hera nach. Da schob
Zeus eine der Gotterkonigin &hnliche Wolke unter. Ixion um-
armte sie stiirmisch (zov ot Yglova Yeacauevor ipoguijoar xai
napaxAtdnvar)), und aus beider Verbindung ging ein wilder
(aypotoc) und wunderlicher (zeparaidnc) Kerl hervor, den man
Kentauros hieB. Nachmals fesselte Zeus die FiiBe und Hinde
des Ixion aunf ein ewig sich drehendes Rad, indem er ausrief, es
gezieme sich Woltéitern mit Gutem zu vergelten, nicht ihnen zu
schaden. Pindar legt diese Sentenz dem ,am fugschnellen
Rad allwdrts im Kreise gerollten“! Ixion in den Mund als
eine Mahnung, die er nach der Gotter Gebot allem Volke zu-
rufen muB. Es ist deutlich, daB Pindar die Fabel als bekannt

1) ’Ev ntepoert tpoyd muvri xviwvdousvov. Pind. Pyth. 11, 40.
6*
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voraussetzt, und daB schon frithere Dichter (Simonides? Bakchy-
lides?) dieselbe als Beispiel fiir einen ethischen Satz bearbeitet
hatten. Das weist anf noch iltere Quellen zuriick. Weiter hin-
auf fithrt kein duBeres ZeugniB; der Widerspruch gegen Homers
Angabe, der Ixion zum Vater des Peirithoos macht, scheint so-
gar auf den ersten Blick die ganze Erzéhlung zu einer neueren
Erfindung zu stempeln. Eine genauere sachliche Analyse ergiebt
jedoch, wie es scheint, iiberzeugend das Alter derselben und
ihren Ursprung aus einem Naturmythus.

Die Verflechtung Ixions auf ein ewig rollendes Rad ist eine
so singuldre Strafe, daB sie als epische Entwickelung aus der
Verschuldung des Heros nicht verstanden werden kann, vielmehr
wird sie den Kern der Fabel gebildet haben,! um den sich das
(brige anspann. Und in der Tat hat dieser Zug alle Ver-
mutung des Alters und der Echtheit fiir sich, wenn man erwigt,
daB bei Homer des Ixion Sohn mit offenbarer Anspielung auf
eine KEigenschaft des Vaters Peiri-thoos der Ringsumliufer?
heiBt; wenn IL XIV, 318 Zeus sich rithmt, denselben mit des
Ixions Ehegemahl erzeugt zu haben, so setzt dies als frithere
Sagengestalt die wirkliche Vaterschaft des Ixion voraus; nur der
Wunsch, das Ansehen des Helden Peirithoos noch zn vergroBern,
hatte einen Rhapsoden veranlaBt, den Gottervater einzumengen.
Berechtigt uns diese frithe Spur des Mythas nach verschiedenen
Analogien an ein zu Grunde liegendes Naturbild zu denken, so
bietet sich von selbst eine Erklirung, auf welche schon alte
Dichter verfallen waren, deren einer dem Logographen Pherekydes
als Gewéhrsmann diente. Asclepiad. Fragm. 3: Schol. Pind. Pyth.
IL, 39: ngogterogovoe dt Evior, we xai parein o I§loy wg xai
Pepexvdng xal Ty dnl TOT TEOXOT XCAAGLY AVT(H RAQeyxENELQNXA-
6w Yo yap Jwwiis xal $véding aviov éfapxacdévra

1) Der Name Ixion ist wohl Hypokorisma einer zweistimmigen Form, etwa
‘A§i-6t1p0gq o¢ auf dem Rade, mit der Achse herumgedreht. Vgl. Ficks Aus-
einandersetzungen iiber die Bildung der griech. Eigennamen auf -/w». Per-
sonenn. 8. XXXIV. Schon Kuhn (Herabk. 69) und Bréal (le mythe d’Oedipe
10) nabmen den Anlaut von Ixion als Schwichung von a; nach ihnen liegt
eine Form ’I§iFov =skr. Akshivan, Achsentriiger, Radmann (vgl. gr. &fov
Achse, &u-afu, Wagen, skr. akshas, lat. axis, ahd. ahsa) zn Grunde. Vgl
auch Curtius, Grundz® 643 Anm.

2) Vgl. Pott in der Zs. f. vgl. Spr. VII, 93.



Gestalt der Kentanren. Ixion. 85

pdapnval pactv. Ixion war der Wirbelwind, das Rad die
Umdrehung einer Trombe (0. S.38). Ein Knabe aus Zoppot bei
Danzig beschrieb mir 1864, sein Vater habe auf der Chaussee
nach Koliebke ein feuriges Rad mit groSem Ger#usch ,schisch!
schisch!“ in horizontaler Lage fliegend sich fortbewegen gesehen.
Der deutsche Volksglaube behauptet, im Wirbelwind sitze der
Teufel, ein Hexenmeister oder eine Hexe; sobald man ein Messer,
Hut oder Miitze hineinwerfe, hore er auf [vgl. das AbschieBen
der Kanonenkugel, n. S. 86 Anm. unten]; der Hut sollte Ober-
herrschaft fiber den Diémon begriinden (vgl. RA. 148 ff. Bk. 392),
das Messer denselben verwunden.! Dann fillt nach manchen
Sagen der Zauberer oder die Hexe nackt oder mit ausgestochenem
Auge aus dem Wirbel herab. Dem Neugriechen schreitet oder
tanzt im Wirbelwinde die Neraide (0. S.37ff.) oder der Teufel, der
daher auch o @repoc heit.? Ganz #hnlich sehen wir im Typhos
auch schon eine griechische Verbildlichung des Wirbelsturms als -
ein personliches, unholdes Wesen, dem bei plotzlichem Sturm,
StoSwind, Wirbelwind (xazawylg, dptiddy, orpofidadng areuog)
— aller dieser Vorsteher war Typhos, Typhon — das Opfer eines
schwarzen Lammes gebracht wurde, damit er aufhdre (Schol.
Arist. Equ. 511. Ran. 847).3 In den homerischen und hesio-

1) Vgl. Mannhardt, Gotterwelt d. d. u. nord. Volker 99. Kuhn, Nordd.
Sag. 454, 405. 406.

2) Schmidt, Volksleben der Neugriechen 175. 177.

8) Da es fiir unsere Untersuchung von Wichtigkeit scheint, lasse ich eine
Beschreibung des Naturphinomens aus dem Munde der Alten und nach neue-
ren wissenschaftlichen Beobachtungen folgen. Plin. histor. nat. II, cap. 48:
Nunc de repentinis flatibus qui exhalante terra coorti, rursusque dejecti
interim obducta nubium cute, multiformes existunt. Vagi quippe et ruen-
tes torrentium modo tonitrua et fulgura edunt. Majore vero illati pon-
dere incursuque, si late rupere nubem, procellam gignunt, quae voca-
tur a Graecis Ecnephias (fxvepig). Sin vero depresso sinu arctius rotati
effregerint, sine igne hoc est sine fulmine vorticem faciunt, qui Ty-
phon vocatur, id est vibratus Ecnephias. Defert hic secum aliguid
abruptum e nube gelida, convolvens versansque, et ruinam suam illo pondere
aggravans, et locum ex loco mutans rapida vertigine: praecipua na-
vigantium pestis, non antennas modo, verum ipsa navigia contorta frangens,
tenui remedio aceti in advenientem effusi, cui est frigidissima natura. Idem
illisn ipse repercussus, correpta secum in caelum refert, sorbetque
in excelsum. Quod si majore depressae nubis eruperit specu, sed
minus lato, quam procella, nec sine fragore Turbinem vocant, proxima



86 Kapitel II. Die wilden Leute der griechischen und romischen Sage.

deischen Gestalten Typhoeus und Typhaon ist die Personification
dieser Naturerscheinung mit der poetischen Auffassung des Vul-
cans vermischt. Auch der Araber sieht im Wirbelwind einen
Dschin, wirft ein Stiick Eisen hinein und ruft: ,Eisen, o Un-
seliger!* (Bk. 132 Anm. 1). Wie leicht also konnte es geschehen,

quaeque prosternentem. Idem ardentior, accensusque dum furit, Prester
vocatur, amburens contacta pariter et proterens. Hiezu vergl. man die
Schilderung bei Martins, Trombes terrestres in Poggendorfs Annal. 81, 444.
Schmid, Meteor. 1860 S. 552, der wir aus Arago’s wertvoller Zusammenstel-
lung vielfacher Einzelbeobachtungen (Werke, Lpzg. 1860. B. XVI, S.254 bis
286) noch einige Ziige hinzufiigen. , Nicht selten geht der Windhose ein
Gewitter voraus oder begleitet sie.* Fast immer entwickelt sie sich aus
einer Wolke, die sich in Form eines Kegels oder Schlauches der Erde niihert.
Das Aussehen dieser Wolke gleicht dem Rauche einer Feuersbrunst oder
eines mit Steinkohlen gespeisten Ofens, und fast immer bemerkt man
darin unter Begleitung von Blitzen [daraus hervorsprithenden Flammen,
Feuerkugeln, Funken] heftig wallende und wirbelnde Bewegungen. Fast
alle Beobachter haben beim Herannahen der Windhose ein starkes Ge-
rdusch bemerkt, vergleichbar mit dem Dréhnen eines schweren Lastwa-
gens auf steinigem Damm oder eines Eisenbahnzugs [,Den raschen Lauf
der Trombe bhegleitete ein Gerdusch wie das Rollen eines galoppierenden
Wagens iiber das Steinpflaster; die Explosion der Feuer- und Dampfku-
geln horte sich an, wie das in Intervallen rasch aufeinanderfol-
gende Geknatter von Flintenschiissen, und der stiirmische Wind lieB
dazu ein entsetzliches Pfeifen vernehmen*]. Der Weg der Windhose itber
die Erdoberfliche ist mit Triimmern bezeichnet, Biume werden entwur-
zelt und gestiirzt, verdreht, zerspellt und zugleich ausgedirrt, [Steine und
Felsblicke weit hinweggeschleudert, Geb3ude zertriimmert, erschiittert, ab-
gedeckt, Sand, Erde, Pflanzen, Dachziegel, Heuschober, Kornhaufen,
zuweilen Menschen und Tiere vom Wirbel ergriffen, zerstreut und Strecken
weit durch die Luft fortgefithrt]. Das Phinomen ist von einem sehr stin-
kenden schwefelartigen Geruch begleitet. Die Wirbelsiule hat nicht
selten das Aussehen eines von einem starken Luftstrom bewegten Bandes
oder die Gestalt einer mehrere Hundert Schritte langen Schlange. Wih-
rend des Wirbelsturms herrscht nicht selten véllige Dunkelheit. [, Die Sonne
soll, wie die meisten Zuschauer versichern, um diese Zeit gar nicht geschie-
nen haben.* , Die Siule verbreitete sich an der Oberfliche der Erde und
lieB einen sehr schwarzen Rauch ausstromen, welcher die ganze Ebene be-
deckte und eine solche FinsterniB erzeugte, dal die Bewohner der umlie-
genden Anhthen glaubten, die Commune von St. Seurin sei ganz verschwun-
den und vom Meteore verschlungen worden.”] Sobald aber die Trombe sich
zerteilt, tritt plotzlich Windstille und Sonnenhelle ein, und zugleich
schweigt der Donner, der vorher von allen Seiten des Firma-
mentes vernehmbar gewesen ist. Man kann die Windhose zerreiflen,
wenn man eine Kanonenkugel oder Flintenkugeln dahinein abfeuert.



Gestalt der Kentauren. Ixion. 87

daB der Glambe. in der Trombe sitze ein bdser Diamon, in die
Vorstellung von einem unseligen Geiste umschlug, der verwiinscht
sei, im Rade oder auf einem Rade sich zu drehen. Mit dieser
Deutung stimmen alle Einzelheiten des Mythus auf das voll-
stindigste und beste zusammen. Das Phénomen berithrt und ver-
diistert den Himmel und kann, wie des Typhoeus Ansturm gegen
Zeus lehrt, als ein Angriff anf die hochste Himmelsmacht (hier
Hera) aufgefat werden, aber die Wolke schiebt sich unter, welche
jedesmal von oben sich herablassend den Beginn des Schauspiels
bildet, woher der griechische Name {xreglag (0. S. 85). Ihr
steigt vom Erdboden ein Wirbel entgegen, so daB die ganze Er-
scheinung als Verm#hlung zweier Wesen aufgefat werden konnte,
wie in RuBland, wo der Wirbelwind der Brautzug des Ljeschi
oder der Tanz des Ljeschi mit seiner Braut genannt wird
(Bk. 143). Jene von Ixion umarmte Wolke konnte aber auch
Ala, die himmlische, genannt werden, und aus dem Dampf und
den feurigen Entladungen, welche das Phiénomen des Wirbel-
sturmes jedesmal begleiten, erkldrt sich von selbst, weshalb Déi-
on-eus (doppeltes Hypokorisma eines mit d7io-¢, sengend, brennend,
verzehrend, [vgl. d7iov ate] zusammengesetzten Namens, wahr-
scheinlich dnirxvgoc)! von seinem Schwiegersohne in der mit
Kohlen gefiillten Grube verbrannt wird; ja sogar die Grube
hat in der Wirklichkeit ihr Vorbild, insofern die Siinle des
Wirbelwinds, wo sie die Erde beriihrt, jedesmal eine Vertiefung
bewirkt2 Urspriinglich bestand die Legende aus zwei Erzéihlungen,
in deren einer Nephele, in deren anderer Dia das Weib des
Ixion hieB. Zu welcher von beiden die Bestrafung des Ixion
mit dem Wirbelrade gehorte, wie und wann die Durchdringung

1) Cf. Pott in der Zs. f. vergl. Sprachf. VII, 428.

2) Vgl. das Phiinomen, Assonvalle bei Boulogne 6.Juli 1822 Mittagh:
Mehrere Wolken von verschiedenen Seiten sammelten sich za einer einzi-
gen Wolke, die den ganzen Horizont iiberdeckte. Aus dieser senkte sich
alsbald ein Kegel dichten Dampfes von der blidulichen Farbe des brennen-
den Schwefels herab, dessen Grundfiiche auf der Wolke ruhte, wihrend
die Spitze sich zur Erde senkte, bald darauf eine von der Wolke ge-
loste, sich drehende Masse bildete. Diese erhob sich mit dem Ge-
réusch einer explodierenden Bombe und lieB auf der Erde eine Ver-
tiefung in Gestalt einer kreisformigen Hohlung von 8 Meter
Umfang zuriick.
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derselben mit ethischen Motiven und ihre Vereinigung vor sich
ging, ist nicht mehr auszumachen.

Der Sohn der Wolke und des Wirbelwindes, Kévravgoc,
muB selbst eine meteorische Erscheinung sein, sei es, daB er eine
bloBe Wiederholung gewisser Wesensseiten des Vaters, wie
Paidav des ‘Hicoc, war, oder daB man schwichere Windtromben,
von geringer Ausdehnung und weniger verderblicher Wirkung,
wie sie bei heiBen Sommertagen haufiz iiber Acker und Wald
tanzen, als Kinder eines stirkeren Wirbelsturmes ansah, oder da8
der die Trombe begleitende oder ihr nachfolgende sonstige Luft-
zug als ihr Sprisling betrachtet worden ist. Hiemit diirfte sich
auch die Etymologie des Wortes xévt-avgog als Luftstachler,
Luftansporner vertragen, insofern der im Wirbel oder Luftzug
inwohnende Geist die Luft anspornt, zum Laufe antreibt (vgl.
xévoar, 1. XXI<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>