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I. Abhandlungen.

Bild, Spiegel und Schatten im Volks-
glauben.

Von

Julius von Negelein.

Die materialistische Tendenz der primitiven Volker konnte
die Vorstellung einer vom Korper getrennten und von ihm un-
abhingig existierenden Seele nicht fassen. Wenn der Leib
stirbt, so ist auch das treibende Agens desselben einem mit
dem Leichenverfall schritthaltenden Eingeken zur vollstidndigen
Ruhe unterworfen. Umgekehrt kniipft sich das Leben an
dessen Triger, den Leib, so unbedingt an, dass Pelops einer
elfenbeinernen Schulter bedarf, um wieder zu den Lebenden
zuriickzukehren, nachdem Demeter die natiirliche verzehrt hat;
dass die jiingere Agyptische Zeit bei einem heilig gebaltenen
Ziiegenbock, von dessen Kadaver nur noch ein Teil des Vorder-
kirpers iibrig geblieben war, die natiirliche Gestalt desselben
durch kiinstliches Ausstopfen herzustellen weiss, um ihm da-
durch symbd]isch das Leben wiederzugeben; dass man in
Griechenland bereits zu Homers Zeiten® Kenotaphs errichtete,
um durch diesclben den verloren gegangenen Korper meta-

1 0d. ¢ 584.



2 Abhandlungen.

physisch an die Grabesstelle zu bannen und in Bulgarien den
Toten durch einen Stein substituierte, den man, mit einer
Kerze versehen, auf sein Bett setzte!. Im alten Indien ver-
traten 360 Palica-Blitter, zugleich die Zahl der Tage und
der menschlichen Knochen darstellend, in die Form eines
Mannes kiinstlich zusammengelegt, dessen verloren gegangene
Wesenheit 2.

Der Pelopsidee entsprechend, gab man dem Toten in
dem Bestreben, seine Gesichtsziige zu verewigen, Gesichts-
masken in das Grab mit® oder man legte hilzerne Hinde und
Fiisse, zu jeder Seite je einen, in seine letzte Ruhestitte?.
Altromische Funde liefern hiufiger den Beweis, dass die Idee
von der Totenurne als dem Repriisentanten des verstorbenen
Individuums aus der Terramarenzeit auch in spiiterer Zeit
noch fortlebte und bei der Anordnung des Grabes bisweilen
zum Ausdruck gebracht wurde. Daneben findet man mehr-
fach den klaren Ausdruck der Idee, dass das Ossuarium gleich-
sam eine Wohnung des toten Menschen sei; aus solch einer
Vorstellung muss sich ja das Auftreten der Hausurnen er-
kliren, welche bekanntlich nicht allem in Ttalien, sondern wiih-
rend der jiingeren Bronzezeit auch im ndérdlichen Deutschland
auftreten®. Aus dem Bestreben, menschliche Korperteile oder
das Eigentum des Toten zu substituieren, gingen die der hei-
ligen Jungfran dargebrachten Votivgaben hervor. (Gegen
chronische Kopfleiden lisst man im bayerischen Walde rohe
Menschenhiiupter in natiirlicher Grosse aus Thon brennen, fiillt
ihr Inneres mit Gerste und hiingt sie bei Kapellen und Wall-
fahrtsbiumen auf®. FEine genaue Analogie dazu bieten die

! Stravsz, Bulgaren 451.

? Bereits im Aitareyabrahmana, vel. Petersburger Sanskritwérterbuch
unter parnanara.

* So begriindet von Uxpsgr, Zeitschr. f. Ethnol. 22, 120.

¢ Vgl im folgenden; s. auch WEeisHoLp, Totenbestattung 126.

® Zeitschr. f. Ethnol. 22, 112f.

% Rocunorz, Glaube u. Brauch 319f.
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Nachbildungen von menschlichen Gliedmassen, wie man sie in
den Wanikapflanzungen aufgestellt hat, um letztere durch die
beim Diebe erregte Furcht vor Erkrankung seiner Korperteile
zu schiitzen!. Solche Substitutionen waren so lange mdéglich
und volkergeschichtlich notwendig, als man die speziellen Funk-
tionen des menschlichen Korpers noch lediglich an die Form
desselben, nicht an seinen organischen Aufbau, an sein Nerven-
und Gefisssystem u. s. w. gekniipft glaubte. Hier fillt ferner
der unbedingte Subjektivismus des naiven Menschen entschei-
dend ins Gewicht, in dessen Anschauung es lag, dass ein
Korper einem bestimmten Zweck thatséchlich dienen konnte,
wenn man ihn als diesem dienend glauben konnte®. So wird
das zerbrochene Stuhlbein, das man nach Art einer Schenkel-
Fraktur bebandelt, zum Heilmittel fiir einen Beinbruch?, so
erklirt sich aber namentlich auch die Substituierung von
Bildern oder Statuen fiir Verstorbene. Man darf ohne Ueber-
treibung behaupten, dass bei Errichtung des Monuments fiir
cinen Verstorbenen auf seinem Grabe der Nachbildung des
Dahingegangenen stets und iiberall bewusster- oder unbewusster-
weise diese Idee zu Grunde gelegen hat. Selbst die Sitte
der Leichenverbrennung, deren Verfahren so unbedingt den
Schein des Lebens zu zerstéren sich bemiiht, sucht in merk-
wiirdiger Inkonsequenz eine Restitution des Leibes zu er-
reichen. Im Veda wird der das Opfer verzehrende Feuergott
Agni unzibligemale angefleht, den Leib nicht zu vernichten,
sondern ihn Glied fiir Glied zur Wiederauferstehung im Jen-
seits zu zerlegen. Beim Rossopfer betet man, dass selbst

! Zeitschr. f. Ethnol. 10, 389; vgl. namentlich auch ibid. Anm. 2.

2 Hierin liegt wohl die Quintessenz der ganzen Zauberhandlungen des
Aberglaubens: iiberall sehen wir die Substitution von beliebigen Gréssen
fiir beliebige andere.

3 Die Hexen sollen nach WurTkE, Aberglaube (s. Register) ge-
brochene Beine heilen, indem sie Stuhlbeine schienen, desgleichen werden
bisweilen Stuhlbeine festgebunden, wenn einem Schaf oder Schwein ein
Schenkelbruch zugestossen ist: Zeitschr. f. Ethnol. 17, 230.

1‘



4 Abhandlungen.

dasjenige Fleisch des Pferdes, das etwa am Beile kleben ge-
blieben wire oder das eine Fliege gefressen hitte, (in ver-
jiingter Form) bei den Gottern sein moge'. Bei den west-
mongolischen Torguten wird die Asche einer verbrannten
Leiche mit Lehm zusammengeknetet und daraus die Figur des
Toten dargestellt und am Orte der Verbrennung errichtet;
einst machte man diese Bilder aus Stein?2 Man denke an die
Figuren von Minnern und Weibern, die dgyptischen Konigen
ins Grab mitgegeben wurden, um in der anderen Welt dem
Herrscher zu dienen. Man offnete den Statuen der agypti-
schen Grossen mit einem Meissel Lippen und Augen, flosste
ihnen Nahrung ein, schminkte sie, um ihnen die natiirliche
Farbe zu geben, brach ihnen die Kinnbacken auf und verlieh
ihnen die natiirliche Geschmeidigkeit®. Die Statuen, welche
die Schatten der #gyptischen Leichen ersetzten, gaben Orakel
und sprachen iiber staatliche Angelegenheiten®. Vielfach fand
man in deutschen Gribern Mitgaben von wirklichen oder ab-
gebildeten Rindern. So entdeckte man bei Alzey einen Stier-

! Rigveda 1, 162, 9.

2 Zeitschr. f. Ethnol. 23, 422.

3 Maspero, Ktud. Egypt. 1, 814,

¢ Ibid. 1, 391. Die Hntstehung des Bilderdienstes wird sehr gut
durch folgenden Passus eines von WELLHAUSEN, Reste arab. Heident. 14,
iibersetzten Textes eines arabischen Berichterstatters illustriert: ,Va del
und Suva‘ und Jaghuth und Ja‘uq und Nasr waren rechtschaffene Leute, die
in einem Monat starben; dariiber waren ihre Anverwandten verzweifelt
traurig. Da sprach ein Mann von den Banu Q’abil: ,Yhr Leute, soll ich
euch fiiuf Bilder nach ihrer Gestalt machen, nur dass ich allerdings nicht
vermag, ihnen Leben einzuhauchen? Sie sagten ja, und so schnitzte er
ihnen finf Bilder nach ihrer Gestalt und stellte sie ihpen auf, und pun
besuchte ein jeder seinen Bruder oder Vater Bruder oder Vetter und
erwies ithm Ehre und lief um ihn herum, bis diese erste Generation aus-
starb. Ks war damals die Zeit Jareds, als die Bilder gemacht wurden.
Dann kam cin folgendes Geschlecht, da stieg die Verehrung der Bilder
noch hiher; da kam das dritte, da sagte man: unsere Vorfaliren haben
diese Bilder da nur deshalb verehrt, weil sie auf ihre Fiirbitte bei Gott
Lhofften — und pun betete man sie an.“
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kopf von Erz; einen natiirlichen Rindskopf in einem Selzener
Grabe. Vollstindige rohe Stierbilder von Bronze sind in
Hallstadt und in Schleswig gefunden!. Die Ostjaken ver-
fertigen ein Bild des Verstorbenen, das an seiner Stelle in
die Hiitte gesetzt, zu jeder Mahlzeit gespeist und abends aus-
gekleidet wird, um ins Bett gelegt und morgens wieder an-
gezogen zu werden®. Was ist eine solche Figur anderes als eine
Puppe, und wer gedédchte nicht unserer Kinder, die, oft bereits
halb herangewachsen, mit Puppen spielen, sie betten und
pflegen, ja aufschreien, wenn ihnen ein Ungliick zustosst?
Wer wiisste nicht, dass die Inbrunst unserer Gliubigen im Bilde
deren Wesenheit sieht, und erinnerte sich nicht der zahllosen
Legenden von blutenden, weinenden u. s. w. Kruzifixen??
In Indien werden &dhnliche Sagen so lange existiert baben,
wie man Gotter nachbildete. Ein vedischer Text sagt: es sei
eine bose Vorbedeutung, ,wenn die Gottheiten tanzen, wackeln,
lachen, singen oder andere Gebidrden machen“‘. Von einem
frivolen Schwindel der Art berichtet uns ein persischer
Dichter; er kommt auf einer Reise nach Indien zur Stitte
eines viel verehrten Heiligenbildes. Er weint und kiisst die
Statue in erheuchelter Inbrunst und bemerkt dabei, dass von
einem Priester das dort stattfindende Wunder, das Aufheben
eines Armes des Gotterbildes, dadurch hervorgerufen wird,
dass der Betriiger den betreffenden Arm mit einem Strick
hinter den Coulissen dirigiert®. In Griechenland war Ent-

! WemsoLD, Totenbestattung 110 Anm. 4.

® BastiaN, Beitr. 84.

3 Vgl. ALPENBURG, Mythen u. Sagen Tirols. Auf diesem Gebiete der
Mystik ist namentlich das christliche Mittelalter sehr produktiv gewesen:
man denke an die bei den Passionsfesten blutenden Christusbilder und
die zahlreichen anderen Darstellungen von Heiligen, ,die weinen, die
Augen verdrehen oder Blut schwitzen. Gelegentlich steigt auch wohl die
betreffende Figur von ihrem Standorte herab.“ MEgYER, Abergl. des
Mittelalters 20.

¢ Kausikastitra 105.

5 Sa‘pi, Bostén.
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sprechendes bekannt. Here erhielt, in Samos zum Sclimause
gebettet, ein Kiichenmesser in die Hand gesteckt. Man fri-
sierte, salbte und schmiickte die Gotter . . . Die Tempel-
bilder der Griechen werden gewaschen, gebohnt, angestrichen,
gekleidet, frisiert. Oft schrieb man ihnen Gehor zu!. Der
arabische Amr b. Luhai stellte die Chalaca, einen heilig ge-
haltenen Stein, im unteren Teile von Mekka auf. Dort.
schmiickte man sie mit Halsketten, brachte ihr Gerste und
Weizen dar, goss Milch iiber sie aus, schlachtete ihr und
hingte Strausseneier an ihr auf2?. Eine merkwiirdige Ver-
tretung von heilig gehaltenen, aber der Tradition angehdrigen
Personen durch Bilder findet in dem aus einem spiteren
epischen Sanpskrittext belegbaren Ritus ein Beispiel, dem ent-
sprechend die volkstiimliche Gestalt des Rama mit der
goldenen Statue der Sita ein Beilager abgehalten haben soll3.
Erwihnenswert, wenngleich seinem Ursprung nach mir noch
unklar, ist der ,Goldmensch® des indischen Opfers, ein
Menschenbild, das nach WEBER zugleich das Symbol des
Opfernden und zweier Gotter sein soll¢. Das vedische Ritual
kennt ,Strohmiinner¢, wie solche dem toten Chinesen zu Con-
fucius Zeit ins Grab mitgegeben wurden, was der Reformator
passieren liess, wihrend er gegen die Sitte, holzerne Menschen-
gestalten mit dem Verstorbenen zu begraben, eiferte’. Die Be-
wohner des Nootkasundes nannten die mit Menschengesichtern
beschnitzten Baumpfeiler am oberen Ende der Hiitte ,Vor-
fahren“ ®.

Teilweise Substitutionen von Personen finden sich hiufig,
z. B. in Indien in dem Gebrauch, einen Teil der Asche des

! Zeitschr. f. Ethnol. 17, 234.

* WELLHAUSEN, Reste arab. Heident. 48.

® WgBER, Ramiyana 18 Anm. 8 u. 4, Ramiyana Uttarakanda 98,
26; 106, 8.

¢ Weser, Indisch. Stud. 18, 248 Anm. 4; Indisch. Streifen 1, 60f.

® Zeitschr. d. Morgenl. Gesellsch. 20, 480.

¢ BasTIaN, Beitr. 78.
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Verstorbenen in einen Haufen zusammenzuschiitten, dem man
eine Art von menschlicher Form giebt, um so den Toten dar-
zustellen!. Die Litauer begruben oder verbrannten Luchs-
und Birenklauen mit dem Toten, in dem Wahn, dass seine
Seele einen steilen Berg erklettern miisse2. In prihistorischen
Griabern findet man bisweilen zu Seiten der dem Menschen
gehorigen Arme und Beine Knochen von Extremititen einer
anderen Leiche, offenbare Ersatzteile fiir den Fall des Hin-
moderns der dem Bestatteten zugehorigen Gliedmassen. Die
Papuas verehren die Kopfe ihrer Verstorbenen als Gottheiten
und, wenn diese zerfallen sind, entsprechende Bilder3. Bei
den Battas wird ein Menschenbild mit den Ueberresten von
dem Kopf einer Leiche bestrichen. Diese Leiche ist von
einem Knaben gewonnen, den man totet, nachdem man ihm
das Versprechen abgenommen hat, im Kampfe als Vorfechter
zu dienen®. Die amerikanischen Khatloltq stellen das Bild
des Verstorbenen kiinstlich dadurch her, dass sie getrocknete
Heilbutte auf die Knochen eines Skeletts nihen und dessen
Hirnschale mit einem Skalp bekleiden®.

Wir sehen, dass Seele und Leib in diesen Anschauungen
und Gebriuchen sich begrifflich véllig decken. Das Leben,
die Seele, ist nicht etwa ein Zustand des Korpers, sondern ein
materiell gedachtes Fluidum, das sich iiber alle Teile des
Leibes gleichmiissig verbreitet und dessen Existenz wie Nicht-
existenz an den letzteren gekniipft ist. Daher kann das Bild
des Lebens, die Seele, nur ein Analogon zum Bilde des Kor-
pers sein. Die Ursache, das Agens, ist der Wirkung konform;
damit erklirt sich unter Zurhilfenahme der Substitutionsidee
die Vorstellung, deren Verbreitungskreis die folgende Abhand-

! DuBors, Moeurs des peuples de I'Inde 212.
* Grimy, Myth,! 2, 697 Anm. 2.

3 BasTIAN, ibid. 73.

4 Ibid. 78.

5 BastiaN, Elem. 9 Anm.
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lung erweisen soll: die Vorstellung vom Doppelginger. Wie
die rohesten Anfinge des Seelenglaubens in jedem Teile des
menschlichen Korpers ein Leben sahen, das man z. B. durch
Anthropophagie sich zu eigen machen konnte, so substituierte
eine darauf folgende Periode zu der empirisch gefundenen
Thatsache der Beweglichkeit des lebenden Korpers spekulativ
ein ausserhalb desselben liegendes Agens. Dasselbe musste
seiner Natur gemiiss ein genaues Urbild der Formen des
Leibes sein, es musste in die Erscheinung treten und ver-
schwinden, sobald der von ihm beherrschte Leib entstand und
starb, mit ihm zusammen leiden und, von ihm getrennt, ihn
als eine der Triebkraft beraubte Maschine zuriicklassen.

Sehr weit verbreitet und schon aus dem Altertum bekannt
ist der Versuch, Menschen durch Verletzung ihres Doppel-
giingers zu vernichten. Die Indianer machen ein Tierbild, das
sie erstechen oder erschiessen, wenn der bise Geist sich in
Tiergestalt in den Leib des Kranken eingeschlichen hat... Auf
dieselbe Weise wie mit dem kleinen Tierbilde verfihrt der Zau-
berer mit dem Bilde des Feindes, um diesen durch Krankheit
zu toten'. In der romischen Kaiserzeit war es ein gewdhn-
liches Mittel, sich eines Menschen dadurch zu entledigen, dass
von dem Betreffenden ein Bild in Wachs oder Blei angefer-
tigt wurde, das unter allerhand Zauberspriichen vernichtet
ward®. Die antike Hexe verletzt und totet durch Biider3, wie
die Ertrinkung und Schlachtung von Puppen aus Mehl4, Stroh
und Reisern®, von Bildern der an die Galgen gemalten Ver-

1 GErLAND u. Warrz, Anthropologie 3, 214,

? LazZArus u. STEINTHAL, Zeitschr. f. Volkerps. u. Sprachw. 11, 46.

3 GriMM, Myth.* 2, 914, cit. Ovid, amores 3, 7, 29, vgl. Tacitus,
annales 2, 69.

¢ Schon in Griechenland zur klassischen Zeit: LassauLx, Siihnopfer
der Griechen und Romer 259, vgl. die Tierbilder zeigenden Gebiickformen
im deutschen Altertume, die Herstellung von Gotzenbildern aus Brotteig
bei arabischen Stimmen u. 8. w.

8 Ich erinnere nur an den deutschen Pfingstbutz, vgl. MANNHARDT,
Baumkult.
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brecher T6tung oder Menschenopfer vertreten!. Im Mittel-
alter wurde mit Bildern aus Wachs und Blei mancherlei Zauber
getrieben, wobei es sich, namentlich wenn das Bild bloss die
Herzform hatte, darum handeln konnte, in demjenigen, dessen
Herz das wichserne darstellte, durch magische Mittel Liebe
zu erregen®. Hier sei auch der beriihmte und vielcitierte Fall
erwihnt, dass man im Jahre 1578 in England drei Wachs-
bilder fand, welche ein Geistlicher verfertigt haben sollte, um
mittelst derselben die Konigin Elisabeth nebst anderen hoch-
gestellten Personen umzubringen®. Die Magie des auslaufen-
den Mittelalters wie der neueren Zeit kennt die Herstellung
von Gestalten aus Lehm und Wachs, denen man die Namen
von Feinden giebt, um sie dann mit Stecknadeln zu durch-
stechen oder zu verbrennen‘. Noch im Jahre 1869 wurde ein
aus Lehm gebildeter Korper, mit menschlichen Nigeln, Vogel-
krallen und Stecknadeln behaftet, vorgefunden — ein offenbar
hierhin gehdriger Zaubergegenstand?®.

Die Aehnlichkeit des Menschen mit dem ihn darstellenden
Bilde ist fiir die Entstehung des doppelgiingerischen Verhilt-
nisses naturgemiss ganz unwesentlich, ¥s handelt sich nicht

! Krankheitsdimonen werden in effigie (aus Zeuglappen u. s. w.)
zum Walde zuriickgetragen: MaNNuARDT, Baumkult I, 63. Romische Sage
berichtet, dass Herkules oder die zuriickgebliebenen argivischen Genossen
die bisher dem Tiberstrom dargebrachten Menschenopfer durch Binsen-
puppen ersetzten: WEmHOLD, Quellenverehrung 50. Jdbrlich wurden am
15. Mai vierundzwanzig solche Binsenmiinner durch die Vestalinnen in
die Tiber geworfen: PRELLER, ROmische Mythologie 2, 137.

2 MEYER, Abergl. d. Mittelalt. 35.

8 z. B. MEvER ibid.

¢ GrmaM, Myth.* 2, 315, Zeitschr. f. Volksk. 9, 332 (daselbst reiches
Material). In meiner ostpreussischen Heimat kommt derartiges noch
heute vor.

® Zeitschr. f. Volksk. ibid. Ein steiermiirker Aberglaube schreibt
folgendes vor: man mache eine Puppe aus Wachs, bespreche sie mit ge-
heimnisvollen Worten und durchsteche sie mit einer Nadel an der Stelle
des Herzens. Der, den die Puppe darstellt, ist entweder sogleich tot
oder wird krank und siecht dahin: ibid. 7, 252.
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um Reproduktionen, die das Original, das lebendige Individuum,
mit tiuschender Naturwahrheit wiedergeben sollen, sondern um
Substitute, nach denen, zumal da die ganze Natur als belebt
galt und die speziellen Bigentiimlichkeiten der Korperwelt nicht
erkannt waren, so ziemlich jedes Ding fiir jedes treten konnte.
So ersetzen Steine den semitischen Orientalen ihre Gottheiten,
so legen die Bulgaren an Stelle des verstorbenen Angehdrigen
einen Stein, mit dem Lebenslichte des Dahingegangenen ver-
sehen, in dessen Bett. Stirbt bei den Bulgaren ein Kind, so
giebt man, um ein anderes, gleichaltriges (etwa den Zwillings-
bruder) vor demselben Lose zu schiitzen, dem Verschiedenen
den eigenen Bruder symbolisch mit, indem man einen Stein,
der genau das Gewicht des Ueberlebenden haben muss, in das
Grab legt. Im letzteren Falle wird also der Stein durch die
Bestimmung, dass er gleiche Schwere wie der Mensch haben
soll, zum Substitut fiir ihn; im ersteren dadurch, dass man ihm
symbolisch das Lebenslicht aufsteckt. An die Vorbedingung
der photographischen Treue ist niemals und nirgends zu denken.

Und doch ldsst es sich nachweisen, dass der photographi-
sche Apparat, der Pipsel des Malers, dem primitiven Menschen
gefiirchtete Dinge waren. — Nach deutschem Aberglauben darf
man sich nicht malen lassen!. Dasselbe glauben die Indianer.
Reisende fanden es meist gefdhrlich, sie zu malen, denn wenn
sie selbst kleine Bilder als Zaubermittel gebrauchten, so hegten
sie auch hierbei den Verdacht der Zauberei, da sie glaubten,
dass die Seele des Menschen ihm entlockt und zum Teil in
das Bild ibertragen werde, das der Maler anfertigt?. Fand
doch DexuAM auf seinen Reisen sogar das Abmalen eines
Menschen gefihrlich und misstrauenerregend, weil man glaubte,
dass in das angefertigte Bild ein Teil der Seele des lebendigen
Menschen durch einen Zauber mit hineingezogen werde®. Auch

! Wurtkg, Aberglaube 289.
* GERLAND u. Warrz, Anthrop. 3, 216.
% Ibid. 2, 184. .
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bei den Araukanern herrschte die Furcht, sich abmalen zu
lassen!. Die Leute auf dem malayischen Archipel fiirchteten,
als sie getypt werden sollten, entweder, dass der Betreffende,
der ihr Bild in Hénden hatte, dadurch vollstindige Macht iiber
sie gewinne oder dass sie bald sterben miissten?. P.EHREN-
REICH erzihlt von seinem Umgang mit Brasilianern, dass das
Photographieren bei ihnen keine Schwierigkeiten machte, ausser
dass die Leute dabei vor Angst heftig zitterten und so den natiir-
lichen Gesichtsausdruck verloren®. Manche, die den Frauen
keine Seele zuschrieben, sind dadurch von ihrem Irrtum bekehrt
worden, dass sie sahen, auch Frauen konnen photographiert
werden, miissen also auch eine Seele haben, die sich im Bilde
manifestiere®. Wir sehen, dass im Bilde die geistige Wesen-
heit des Menschen, die Quintessenz seiner Existenz, festgenagelt
erscheint. Man nimmt das Bild als etwas unabhiingig von der
Person neben dieser primiir Vorhandenes an und sieht in der
Manifestation auf der lichtempfindlichen Platte etwas Sekun-
dires, einem Zauberakte Entsprungenes. Unsere Doppelgiinger-
theorie bestdtigt sich also hier vollkommen. Dass man um-
gekehrt das Bild nicht anders als mit Leben begabt sich vor-
stellen konnte, lehrt ein tiirkischer Aberglaube. Wer einen
Menschen darstellt, wird stets von diesem Bilde oder dieser
Statue verfolgt und gepeinigt. Denn sie verlangt, dass er ihr,
nachdem er ihr den Korper hergestellt hat, auch eine Seele
verleihe 5.

Diejenigen Wesen, deren Existenz lediglich in der Ima-
gination liegt, diirfen natiirlich, wenn sie Démonen sind, niemals
dargestellt werden. Denn bei ihnen fallen Geist und Korper,
ihr Sein und Vorgestelltwerden, zusammen® Deshalb ist es

! Ibid. 8, 519.

? Zeitschr. f. Ethnol. 22, 494f.

% Ibid. 22, 97.

* LazarUS u. STEINTHAL, Zeitschr. f. Vélkerps. 11, 45,

> SonnTag, Totenbestattung 61.
¢ Auch unser ,etwas vorstellen* ist in dieser Richtung doppelsinnig.
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. verboten, den Teufel an die Wand zu malen, sonst kommt er®.
Die Citation von Geistern, Didmonen und Verstorbenen durch
Nennung ihres Namens, als der Summe ihrer ganzen Wesen-
heit, hiingt hiermit zusammen.

Lange bevor der erste Mensch sein Bild im Spiegel sah,
hatte er ein Abbild seines Wesens als unzertrennlichen Be-
gleiter neben sich: den Schatten. Das natiirliche Band, das
beide aneinander kniipfte, wurde bald zum magischen. Die Be-
obachtung, dass das mit Leben begabte Individuum als auf-
recht gehendes und stehendes seinen Schatten habe, wihrend
umgekehrt der Tote als der Liegende, der Tod als der Dahin-
bettende bezeichnet wird?, ist die Primisse fiir den Schluss,
dass man im Schatten die Seele, das Lieben zu sehen habe.
So erkldrt sich die Identitit in der Benennung beider, wie eine
grosse Anzahl von Sprachen sie zur Bezeichnung des lebenden
oder dahingegangenen Schattengeistes ergiebt. Wenn man die
kanadischen Wilden fragt, was die Seele sei, so antworten sie,
dass sie dem Schatten oder einem lebendigen Bilde des Kor-
pers gleiche . . . Die Patagonier halten die Seele fiir Bild oder
Schatten oder auch fiir den Widerhall®, Der Arowake unter-
scheidet -in seiner Sprache nicht zwischen unseren Begriffen:
»Schatten, Seele, Bild“4. Schattenhaft schwebt die Seele bei
den Abiponen, ... bei den Azteken, bei den Zulu, und zwar
kann dieser schon wihrend des Liebens mit dem Kéor-

! WurTkE, Abergl. 263.

* Der Leichnam heisst ,der Gefallene“ im Aegyptischen, Lateinischen,
Griechischen und Hebriischen. Mehrfach z. B. Odysee 2, 99 u. 11, 170
spricht Homer von der Moira des langdahinbettenden Todes. Das Sans-
kritwort nidhana = Tod wird wohl auf den Begriff des Sich-niederlegens
(ni 4 dha) zuriickgehen. Vgl. unser ,fallen“ fiir ,sterben“, auch von dem
Verenden des Viehes gebraucht. Im deutschen Schlemmer, einem Drama des
16. Jahrh., heisst der Tod der bleiche Streckefuss oder Streckebein, wobei
GrimM, Myth.* 2, 710, an homerisch tavokey¥js und Avotpehvc erinnert. In
Schwaben heisst ,beerdigen“ geradezu ,legen“: BIERLINGEN, Schwaben 324.

* Gottinger histor. Magaz. 1T, 4 Abh. 14.

¢ Lazarus u. STRINTHAL 13, 346.
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per verkniipfte Schatten am Altcalabar auch wiihrend des
Lebens schon verloren gehen., Geht ein Basuto unvorsichtiger-
weise zu nahe dem Flusse hin, mag ein Krokodil seinen
Schatten (seriti oder Seele) erfassen, um mit ihm den Kor-
per in das Wasser hinabzuziehen!. Hier zeigt sich
besonders klar die begriffliche Einheit von Schatten und Leben,
also auch Schatten und Leib. Man glaubt die Peter Schlemiehl-
Idee, die man fiir diese Zwecke bereits verwertet?, in Mitte
jener afrikanischen Volker wiedererstanden zu sehen. In Veles
glauben bulgarische Frauen, dass die Navis auf dem Meere
wohnen, und der Kranke, dessen Schatten sie mit sich nehmen,
stirbt nach zwei bis drei Tagen, wihrend sein Schatten herum-
schweift®, Bei den Zulu wird zwischen langem und kurzem
Schatten unterschieden. Der lange Schatten wird zum Itongo
oder Ahnengeist, der kurze Schatten bleibt bei dem Verstor-
benen und wird mit ihm zusammen begraben. Das Wort Katu
bedeutet bei den Jabim zugleich Schatten, Seele und die Geister
der Verstorbenen®. Die klare Differenzierung zwischen der
Seele,” die sich von Vater auf Sohn vererbt, d. h. dem Produkt
jener Vorstellung, die in der Ahnenseele ein sich immer wieder-
gebirendes traditionelles psychisches Element sieht, und der
Individualseele, die, mehr oder weniger materiell gedacht, mit
dem Korper zusammen verwest — ich erinnere an die alt-
agyptische Auffassung® — ist in jener Auffassungsweise der
Zulu besonders bedeutsam. Die sprachliche Identifizierung von
Schatten und Seele geht bis zu den Eingeborenen des alten
Tasmaniens®. Eine erschopfende Aufzihlung wiire zwecklos?.

! BastiaN, Vorst. v. d. Seele 91,

* Rocuuorz, Gl. u. Br. 62.

3 Strausz, Bulgaren 208.

* BasTiaN, Verbleibsorte 34.

5 8. im vorausgegangenen und Maspero a. a. O. 1, 8f, ibid. 1, 393.

8 Casparl, Urgesch. d. Menschh. 1, 113.

" Ich verweise auf Casparr ibid., TyLor, Anf. d. Kult. 1, 423f,
BasTtiaN, Vorst. 26.



14 Abhandlungen.

Der begriffliche Uebergang von dem physischen Schatten-
korper zur psychischen Schattenseele ldsst sich am besten wohl
im Altiagyptischen verfolgen. Dort ist der Ka, zuniichst wohl
der schwarze Schatten des Lebenden, schon in sehr friiher
Zeit! zum Triiger psychischer Funktionen geworden und des-
halb, als feiner Begleitkorper, im Traumschlaf wie im Tode
von dem Menschen getrennt. Namentlich die hier zu Tage
tretende vollige Gleichheit in der Auffassung von Schlaf und
Tod spricht fiir die Richtigkeit unserer von der physikalischen
Erscheinung des Schattens ausgehenden Erkldrung. Nach und
nach wurde der Schatten des dgyptischen Verstorbenen, den
man vom Leibe zu trennen und mit einem iiber das Grab hin-
ausgehenden Fortleben zu begaben begann, zum Doppelginger,
der nicht allein alle Charakteristica der betreffenden mensch-
lichen Individualitit iibernahm, sondern auch den ganzen Mangeln
der menschlichen Gebrechlichkeit unterlag, dem Hunger und
Durst, der Hitze und Kilte; der sich vor Krankheit und Schmer-
zen zu fiirchten hatte und nicht einmal die Fihigkeit besass,
diese Leiden durch geeignete (egenmittel sich ,vom Leibe“
zu halten®. In der einzigen erhaltenen Abbildung zeigt er die
Personlichkeit eines Mannes, den Umrissen desselben getreu
nachgebildet, nur ungewshnlich lang und schmal. Die Augen
befinden sich, als dem Elemente des Lichts zugehorig, inter-
essanterweise als schwarzumriinderte weisse Flichen oberhalb
des Kopfes von der Figur getrennt® Der Schatten heftet sich
seinem Ursprung gemiss nicht allein an Menschen, sondern
auch an Sachen!. Gotter und Tiere, Steine und Biume, na-
tiirliche und kiinstliche Objekte, jeder Korper, jedes Ding hat

! ,Die dlteste Form, in die man die Seele kleidete, oder wenig-

stens die ilteste, die wir kennen, war die des Schattens.* MAaSPERO
a. a. 0.1, 389,

* Maspero ibid 1, 390.

* 8. die Abbildung bei Maspero 1, 300.
* Ibid. 1, 321.
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seinen Doppelginger!. Den Menschen geleitete er durchs Le-
ben. Wo immer ein Kind geboren ward, da wurde mit ihm
sein Doppelginger geboren; ... jung, wenn er jung war, kam
er zur Reife und ging abwirts, wenn jener zur Reife kam und
abwiirts ging. Der Ka ist hier also eine Persdnlichkeit, die
mit derjenigen, die er begleitet, identisch ist. Er ist nichts
als die menschliche Figur, in den Raum projiziert, mit Leben
und Farbe versehen und aus einem Stoff gebildet, der so fein
ist, dass man ihn im Normalzustande weder sehen noch be-
riilhren kaun?. — In dieser Definition MASPERO’s zeigt sich be-
sonders klar das Somatisch-Psychische in der Wesenheit des
Ka. Dass der menschliche Schatten im deutschen Altertum
eine dbnliche doppelgingerische Bedeutung hatte, ist lingst er-
wiesen®. Bedeutsam sind u. a. die Sagenziige, in denen der
Teufel dadurch betrogen auftritt, dass man ihm als die ihm
verfallene Person den Schatten eines Menschen iiberldsst, der
nun desselben sein Leben lang beraubt isti. Solche Sagen
kniipfen sich nun gewShnlich an den Bau einer Briicke, eines
Hauses: der erste Passant, der Erste, der das neue Gebiude
betritt, verfillt dem Teufel. Nun vergleiche man deu bulga-
rischen Aberglauben: wenn beim Hausbau der Schatten eines
Menschen an die Stelle fillt, wohin man den ersten Stein legt,
so wird der Betreffende krank, denn man mauert mit dem
Schatten zugleich seine Gesundheit ein® Zieht man noch den
Gebrauch heran, in einen neuen Spiegel zuerst eine Katze
sehen zu lassen®, und denkt man andererseits an die allgemein
gewesenen Bauopfer, die es z. B. noch heute in Ostpreussen
notwendig machen, in ein neues Haus zuerst eine Katze zu
tragen?, so sieht man, dass die Substituierung eines Schattens
oder Tieres fiir einen Menschen beim Erstlingsopfer weit ver-

1 Ibid. 1, 389. ? Ibid. 1, 6f.
3 RocuroLz, Gl u. Br. z. B. 62. 4 GrimM, Myth. 4 2, 855,
5 STrAUSZ a. a. O. 282f. 8 8. im folgenden.

7 Privatinformation.
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breitet gewesen sein muss, und dass dererwihnte Teufelsmythus die
Sitte voraussetzt, statt des einstmals dem Neubau eingemauerten
Menschen spiiter dem Bésen, d. h. dem Verbhingnis, den doppel-
gingerischen Schatten zu iiberlassen, wie man spiter an die
Stelle des Menschen und seines Schattens die Katze und ihr
Spiegelbild als Erstlingsopfer dahingab.

Die Idee der mystischen Einheit von Schatten und Kérper
fiihrte zu einer Anzahl wichtiger Konsequenzen. Wenn der
erstere dem letzteren an Realitdt gleichkam, ja der Seelen-
glaube den Schatten zum Seelentriiger machte, so durfte dieser
Doppelginger auch die Rechte der menschlichen Aktivitit
beanspruchen: er begriindet Eigentum durch Beriibrung. Ich
habe es an anderer Stelle durch ein Beispiel zu erweisen ver-
sucht, dass der Begriff des Besitzes dem Gefiihl der unmittel-
baren Zusammengehorigkeit mit dem besessenen Gegen-
stande — das deutsche Verbum driickt die Idee noch klar
aus — entsprang!. Dem entsprechend sehen wir, dass der
Schatten, dem Korper gleich, durch Beriihrung den verdun-
kelten Gegenstand in seinen Bannkreis zieht. Kommt z. B.
der Geist von Verstorbenen in mondhellen Nichten vor die
Hausthiire, so hiitet sich der Inselschwede besonders, von deren
Schatten betroffen zu werden, weil man sonst in des Ge-
spenstes Gewalt geriete?. Besonders der Schatten von
Biumen spielt eine grosse Rolle. Eingeborene indische Stimme
opfern ihm® Bei den Ehsten galt es fiir ruchlos, im heiligen
Hain auch nur ein Blatt abzubrechen. Soweit sein Schatten
reicht, nehmen sie nicht einmal eine Erdbeere weg. Manche
begraben heimlich ihre Toten dahin®. Stets werden Tote an
geweihten, d. h. unantastbaren Pliitzen, begraben; hier war also
der Schatten zum Beschiitzer der Griiber ausersehen. Auch nach
deutscher Auffassung gehort der Schatten eines Baumes real

! S.im Globus Jahrg. 1900 S. 291. * Rocuuorz, Gl. u. Brauch 105.
8 Privatinformation durch einen Missionar.
¢ Rocunorz a. a. O. 78.
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zu diesem. Soweit der Schatten reicht, reicht auch der Be-
gitz des Betreffenden *. Deshalb ist z. B. nach einem noch vor
150 Jahren lebendig gewesenen Aberglauben der Schatten der
blihenden Linde imstande, die schwere Not zu kurieren?
Das bronzene Pferd, welches als Symbol der neapolitanischen
Freiheit galt und welchem Konrad IV. Ziigel angelegt haben
soll, stand in dem Rufe, kranke Pferde zu heilen, wenn man
sie in seinen Schatten brachte®. '

Nicht minder dient die Vernichtung oder Verletzung des
Schattens der Totung der Personlichkeit des Betreffenden.
Wenn der Zauberer auf Wetar in den Schatten sticht, so er-
folgt Krankheit. Wenn der Schatten des Basutonegers von
einem Krokodil erhascht wird, so muss dieser sterben® Auf
den Salomonsinseln, stlich von Neu-Guinea, wird jeder Ein-
geborene, der auf den Schatten des Konigs tritt, mit dem
Tode bestraft®. Der deutsche Aberglaube sagt: Wenn man
in seinen eigenen Schatten tritt, muss man sterben’. Zu
Kaiser Maximilians Zeiten wurde der Schatten von der Schein-
busse mit Landesverweisung geschlagen, und wie der Schatten
eines Missethiiters abgestossen wurde, so glaubte man ibm
seinen Schutzgeist zu nehmen und ibn also vogelfrei zu
machen®. Es galt im schwibischen Landrecht die Bestim-
mung, dass ein Unfreier, beleidigt von einem Freien, an
dessen Schatten Rache nebmen durfte, und dies hatte also zu
geschehen: der Beleidiger muss an einer von der Sonne be-
schienenen Wand stehen, der beleidigte Unfreie aber soll des
Beleidigers Schatten an den Hals schlagen und somit seine
Rechtfertigung gewonnen haben®.

1 RoceHOLZ a. 8. O. 78. * Lex. universale unter ,Linde®.
8 Jinns, Ross u. Reiter 371 Anm. 2.

¢ BasTiaN, Elem. 126 Anm. 5 8. im vorausgegangenen.

¢ RocerOLZ a. a. O. 114. 7 Wurtke, Aberglaube 388.

8 BasTIAN, Zeitschr. f. Ethnol. 21, 147.
 RocmHOLZ 8. 8. 0. 113; Grnos, Rechtealt. 678; ScmELrEs, Worterb.
3, 418.
Archiv fiir Religionswissenschaft, V. Band, 1. Heft. 2
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Unserem Verstéindnisse ferner liegend und schwieriger ist
die auf dem Gebiete des Seelenglaubens und Totenkults
liegende Metaphysik des Schattens. Hier werden wir Wider-
spriiche finden, deren Losung wir versuchen wollen. — In
dltester wie in jiingster Zeit tritt uns die Lehre entgegen,
dass die Verstorbenen keinen Schatten haben, dass -also um-
gekehrt, wer keinen solchen hat, sterben muss. In der Kon-
sequenz dieser Anschauung liegt der erwihnte altéigyptische
Versuch, das Scheinbild und damit das Lieben der mumi-
fizierten Leiche durch Nachahmung des Schattens in Holz
oder Stein zu erhalten’. Denn im Moment des Todes ver-
schwindet der doppelgingerische Begleiter. Der Tote als der
Daliegende besitzt eben keinen Schatten. — Bei den Griechen
wurden beim Tempel des Lykiischen Zeus Menschenopfer vor-
genommen, deshalb heisst es: wer in das Lykdon einging, warf
keinen Schatten mebr. Hier deutet das Verschwinden bereits
der nahen Tod an. Dimonen, Gespenster, Zauberer u. s. w.
werfen keinen Schatten. Die Erklirung liegt in der Thatsache,
dass die Existenz dieser Wesen eben nur eine ideelle ist, eine
Teilung ihrer leiblichen und geistigen Natur also zur Unméglich-
keit wird2. Sie sind selber Schatten, d.h. Produkte einer Spe-
kulation, die ihnen zugleich Kérper und Seele, (ideelles) Sein und
Gedachtwerden verleiht. Hier liegt also derselbe Monismus vor,
der dem Bilde dieser Gespenster Ieben geschenkt hat; der,
wie wir selien werden, die Anschauung herbeifiihrt, dass der
Spiegel die ganze Wesenheit der Dimonen durch Resorption ver-
nichtet; der es moglich macht, Geister durch Namensnennung
heraufzubeschwiren. Denn Name und Existenz fallen hier ja
zusammen.

Der Lykiische Zeus war es nicht allein, der die ihm Ge-
weihten seines Schattens beraubte: die Todesgenien thuen dies

! Maspero a. a. 0. 1, 300.
* Rocunorz a. a. O. 119; WriNnoLp, Zeitschr. f. Volksk. 1, 218.
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nach weitverbreiteter Anschauung iiberhaupt. Es muss sterben,
wer einen Schatten ohae Kopf oder gar keinen Schatten hat,
sagt der deutsche Aberglaube! Nach der Ansicht der Siid-
slaven muss, wer von den Hausleuten in der Weihnachtszeit
seinen Schatten auf der Wand nicht sieht, im selbigen Jahre
sterben?, Dasselbe geschieht, wenn zu Silvester beim Mond-
schein sich der Schatten einer Person nicht zeigt®. Der
gleiche Aberglaube findet sich bei den Juden. Die Rabbinen
Ramban, Rakanat, Bechai u. a. schreiben iiber 4 Mosis 14:
in der siebenten Nacht des Pfingstfestes gehen die Juden in
den Mondschein hinaus. Mangelt einem dann im Schatten
der Kopf, so wird es ihm dieses Jahr den Kopf gelten, er
wird sterben miissen. . . . Sieht er gar keinen Schatten, so
stirbt er ohne Zweifel, noch ehe er von seiner neuesten Reise,
die er vorhat, zuriickkehrt. Damit vergleiche man folgende
bulgarischen Gebriuche: sieht man in der Sonne am Johannis-
tage seinen Schatten ohne Kopf, so stirbt man in demselben
Jahre®., Am 6. Januar steht jeder zeitig auf, um in der auf-
gehenden Sonne sein Antlitz zu erblicken. Wer dabei in der
Sonne seinen ganzen Kérper erblickt, dem stosst das Jahr
hindurch kein Uebel zu, wer sich aber dabei ohne Kopf er-
blickt, der stirbt in Jahresfrist®, Zur Erklirung erinnere ich
an die weitverbreitete Liehre von der Lokalisierung der Seele
im Kopf: wenn dem Schatten der Kopf fehlt, so fehlt ihm
der Seelensitz; die Seele ist mithin entwichen.

Aus gleichen ‘Anschauungen heraus kann eine naive Spe-
kulation auf Grund verschiedener Reflexionen entgegengesetzte

! WurTEE 8. a. 0. 207; Zeitschr. f. Ethnol. 23, 457. Ich verweise
hier ausdriicklich auf RocmmoLz, ,Ohne Schatten“, ohne Seele, in seinem
Gl. u. Br.

® Zeitschr. f. Volksk. 1, 185.

8 Tbid. 1, 180.

*+ Qefter citiert, z. B. RocEroLZ a. a. O. 105.

5 StraUSZ 425.

¢ Ibid. 332f.
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Schliisse ziehen. Es zeigt sich das interessante Phinomen,
dass die sichtbare Vereinigung des Menschen mit seinem
Schatten, die dort die Vorbedingung des Erdenlebens war,
hier fiir das Vorzeichen des Todes gehalten wird. Die letztere
Anschauung fiihrt die Idee, dass Schatten und Korper als
Seele und Leib einander gegeniiberstehen, konsequent durck.
Denn wenn die Seele als Schatten sich dem Menschen anfiigt,
so muss es diesem unmoglich sein, sein geistiges eigenes Ich
zu sehen; es wiirde dies die Fihigkeit voraussetzen, seine
eigene psychische Personlichkeit zu objektivieren, sein Subjekt
zugleich zum Objekt zu machen, was ein Nonsens ist. Mit
dem bewussten Zusammenwirken von Schatten und Leib ist
der begriffliche Zusammenfall beider, das Eingehen des
Leibes in die ihn tragende Schattenseele, d. h. der Tod iden-
tisch. Der Doppelginger, der sich selbst sieht, stirbt
in Jahresfrist!. Ueberraschend stimmt damit die iiberall
gsich wiederfindende primitive Psychologie der Traumvorstel-
lungen iiberein. Das Immanenzprinzip, der Glaube an die
absolute begriffliche Zusammengehorigkeit von Seele und
Leib, dargestellt unter dem Bilde des Verstecktseins der
Seelenmaus, Seelenschlange u. s. w. im Leibe des Lebendigen,
ist hier wie dort massgebend. Traumschlaf und Tod werden
hier wie dort als das Heraustreten des Lebensprinzips aus der
deckenden Hiille, das Herumirren des Seelentiers ausserhalb
des Korpers dargestellt.

Auch die griechische Psyche fiigt sich dieser Erklarung.
Sie ruht, wenn ihr Triiger arbeitet, und verldsst den Kérper,
wenn er ruht? ist also der gleichen volkerpsychologischen
Grundlage erwachsen. Wer einen Schlafenden beim Namen
ruft, totet ihn dadurch®. Der Geist des Angerufenen gilt
hier magisch an den durch Namensnennung ihn Beschworenden

! BastiaN, Elem. 87; Wurtke a. a 0. 212.
* Vgl. Ruopg, ¢oym, II. Aufl. B. 1 Kap. 1.
* Wurtke a. a. O.
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gefesselt und deshalb eine Wiedervereinigung des Schlafenden
mit der citierten Seele als unméglich. Nach altdgyptischer
Auffassung ist, wie bereits angedeutet, der Ka, die Schatten-
seele, im gewdhnlichen Lebenslaufe ihrem Besitzer unsichtbar,
doch tritt sie in erwiinschtester Bestitigung unserer Er-
klirung bisweilen aus dem Korper heraus, lisst diesen regungs-
los zuriick und eilt nach Art der Geister des modernen Volks-
glaubens umher!. Die primitive Psychologie geht also auch
hier von dem nur durch Schlaf und Tod zu vernichtenden
Monismus von Seele und Leib aus. Die analogen Anschau-
ungen kennt das deutsche Altertum und hat sie bis zur
Gegenwart fortgepflanzt. Wie die Walkiire oder Fylgja als
der Doppelginger des kimpfenden Mannes, diesem sich
zeigend, ihm den Tod ankiindigt, so muss auch nach heutiger
Volksanschauung, wer seines Gefolgsgeistes zur Unzeii ansich-
tig wird, sterben?. Umgekehrt schaut ein dem Tode Naher
vorher seinen Engel®, Vorgreifend sei bemerkt, dass nach
allgemeinem Aberglauben auch derjenige stirbt, der seinen
(Leit-)Stern oder sein doppelgingerisches Seelentier erblickt.
In Deutschland verbietet es die Volkstradition, seinen Schatten
zu sehen*. Die Slovaken meinen, dass binnen einem Jahre
stirbt, wer am heiligen Abend zwei Schatten wirft®.

Wir wollen nunmehr dazu schreiten, den Nachweis zu
versuchen, dass das Spiegelbild des Menschen eine Anzahl
von aberglidubischen Anschauungen und Gebriuchen wachrief,
die den vom Schattenbilde hervorgerufenen in allen Haupt-
punkten wesensgleich sind. In dem Parallelismns beider An-
schauungskreise liegt der Erweis, dass der menschliche Doppel-
ginger, habe er nun welche Gestalt er wolle, auf den ver-

! Maspero a. a. 0. 1, 890.

? RocHHOLZ a. a. 0. 96. Es stirbt auch, wer sich selbst, d. h. seinen
Doppelgéinger, sieht: ibid. 103.

3 GrmvM, Myth.¢ 2, 730. ¢ Wourtke 431f.

5 Ethnol. Mitteil. aus Ungarn 5, 31.
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schiedensten Teilen der Erde und zu den verschiedensten
Zeiten zur Grundlage fiir eine Seelentheorie geworden ist,
die angesichts der Mannigfaltigkeit der zum Seelentriger aus-
ersehenen Objekte besonders geeignet sein musste, die Vor-
stellung von einer den menschlichen Korper iiberlebenden
und die verschiedensten Gestalten annehmenden Seele wach-
zurufen,

Dem Schatten und Spiegel ist zunichst die Eigentiimlich-
keit gemeinsam, dass beide das von dem Menschen auf sie
projizierte Bild in ibrer eigentlichen Gestalt wiedergeben,
dass sie also Realititen im héheren sowohl wie im Wortsinn
darstellen. Ein einzelnes Gebilde des Aberglaubens mag auch
hier geniigen, die Idee als solche als vorhanden zu erweisen.
Die Furcht vor dem Tode und den Toten giebt in den ver-
schiedensten Zonen den Ueberlebenden das Verbot ein, die
Leiche vor einen Spiegel zu stellen oder sie im Spiegel zu
betrachten'. Denn sonst erscheinen dort zwei Leichen und
die zweite, d. h. das Spiegelbild der Wirklichen, verkiindet
einen abermaligen Todesfall. Das Verhingen des Spiegels im
Zimmer oder dem ganzen Haus, sobald ein Todesfall eintritt,
ist weit verbreitete deutsche und franzosische Sitte, welche
auch bei Juden, Litauern, auf den Orkneys und anderwirts
sich findet?. Belegbar ist sie in Mecklenburg, Pommern und
der Mark? in Ostpreussen?, ferner bei den Siidslaven®. In
Kroatien sagt man, dies geschehe, damit sich die Smrt, die
Todesgottheit, im Spiegel nicht erschaue, weil sonst die Sterb-
lichkeit unter den Menschen noch grésser sein wiirde, als sie
sonst schon ist®. Selbst die Christen in Konstantinopel hul-

! Vgl. WourTke a. a. O. 431f.

* Laz. u. STEINTH., Zeitschr. f. Volkerps. 13, 344.

3 BartscH, Mecklenb. Volkss. 1, 237.

¢ Privatinformation, vgl. z. B. auch TéppeN, Ostpr. 106.
8 Zeitschr. f. Volksk, 1, 157 u. 185.

¢ Ibid. 1, 157.
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digen dem gleichen Brauche, teilweise mit der Begriindung,
dass der sich in einem Sterbezimmer Spiegelnde sonst die
Totenfarbe annehmen wiirde!. Die Annahme der Realitit
des Spiegelbildes wird ferner durch den interessanten Mythus
erwiesen, nach dem Persephone, ehe sie den Zagreus gebar,
sich in einem Spiegel betrachtet hatte2. Wir sehen also, dass
selbst Zeugungen durch Zusammenwirken von Personlich-
keiten mit ihren Doppelgéingern unter Umstéinden als méglich
gedacht werden. Bisweilen bricht sich die Idee Bahn, dass
der im Spiegel auftauchende Schein des Lebens nicht die
empirische, sondern die ideelle Figur des sich in ihm Be-
trachtenden wiedergiebt, wie das deutsche Altertum neben die
Menschen Geleittiere setzte, die der Sinnesart eines jeden
entsprechen. So ist es eine Wundereigenschaft des Spiegels,
auch des Wasserspiegels, dass einem Spiegel gegeniiber die
Unsichtbarkeit oder die falsche Gestalt einer Person nicht
Stand halten, ein Glaube, der sich eigentiimlicherweise sowohl
in China, wie in unserem Vaterlande findet?,

Wie der Schatten des Baumes den von ihm beschirmten
Gegenstand zum Objekt seines Besitzes macht, so nimmt der
Spiegel durch das in ihm erscheinende Bild eines Tieres dieses
in seinen Bannkreis. Deshalb macht man in Deutschland Haus-
tiere dadurch anhinglich, dass man sie dreimal in einen Spiegel
sehen ldsstt. Um die Hiihner an das Haus zu fesseln, ldsst
man sie dreimal in einen Spiegel sehen und sagt zu ihnen:
pPutte, komm wieder!¢®

Schidigung des Spiegels wie des Schattens sind fiir den
Besitzer unheilvoll. Wer zum letztenmal in einen zersprungenen
Spiegel geblickt hat, der muss sterben®. Wenn der Spiegel

1 Privatinformation, vgl. H. CarNoy, Traditions Constantinople, Paris
1892, S. 23.

? Laz. u. STEINTH. a. 8. 0. 13, 328. 2 Ibid. S. 340.

¢ WUTTKkE a. a. O. 406. * Ibid. 404.

¢ Rocruorz a. a. 0. 213, vgl. 199,



24 Abhandlungen.

herabfallt und zerbricht, so muss der Eigentiimer sieben Jahre
lang Not leiden®. Herabfallen des Spiegels oder das Zerbrechen
desselben ohne #dussere Veranlassung . .. gilt durch ganz Deutsch-
land als Ankiindigung eines Todesfalls?2. Wenn ein Anfall von
Fallsucht auftritt, so dreht man den Spiegel um® Man will
hier den Doppelginger, der sich gewissermassen ,verkehrt“ und
dadurch den epileptischen Anfall hervorgerufen hat, durch aber-
maliges Umkehren in die alten Bahnen bringen. Das Umkehren
von Kleidern, z. B. Hemden, zum Zweck der Krankheits-
heilungen spielt im Aberglauben eine grosse Rolle®.

Der volkstiimlichen Abneigung gegen Abbildungen durch Ge-
malt- und Photographiertwerden u. s, w. entspricht die Furcht vor
dem eigenen Spiegelbild, das den Doppelgéinger allen fremden Schi-
digungen preisgiebt. Deshalb hiitet man sich namentlich, Kinder
in den Spiegel sehen zu lassen. Ein Kind darf nicht in einen
Spiegel sehen, sonst bekommt es nach deutschem Aberglauben das
Stammeln, oder es wird stolz oder leichtsinnig oder krank?®.
Bei den Hienzen darf das Kind, ehe es ein Jahr alt ist, nicht
in den Spiegel sehen oder abgebildet werden®. Kinder diirfen
nicht in das Wasser sehen und Steine in einen Brunnen werfen,
denn es ist Gottes Auge darin’”. Wie in Deutschland findet
sich auch in England, selbst in hoheren Kreisen, die Abneigung,

! Wurtke a. a. O. 198.

? Laz. u. STEINTH. a.a, O. 18, 848,

3 Wurtkk a. a. 0. 334.

¢ Einen merkwiirdigen Aufzug veranstaltete vor einiger Zeit eine
lettische Frau in dem Dorfe Nidden auf der kurischen Nehrung: Eine
Kapose (litauische Kopfbedeckung) tragend, einen Besen in der Hand
und umgekehrten Pelz auf dem Korper, durchzog sie die ,Strassen“
Niddens, um das Fieber loszuwerden: der erste, der iiber sie lachte, be-
kam das Fieber. Der Besen sollte jedenfalls der Ausfegung der Krank-
heitsdiimonen dienen, der umgekehrte Pelz aber das Fieber ,wenden“
Man veriindert die Oberfliche des Kérpers, um dieselbe der Einwirkung
der ,aufhockenden“ Ddmonen zu entziehen.

* Wurtke a. a. O. 368f.

® Ethnol. Mitteil. aus Ungarn 5, 16.
" WurTkE a. a. O. 13.
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kleine Kinder in den Spiegel schauen zu lassen, mit mannig-
faltiger Motivierung der Nachteile (Krankheit, Sterben u. s, w.);
namentlich nachts darf man nicht in einen Spiegel sehen, weil
man sonst sein eigenes Spiegelbild verliere!. Dieser Aberglaube
herrscht auch bei den Christen Konstantinopels 2. Vielfach tritt
er mit der Begriindung auf, dass hinter dem sich Spiegelnden
des Nachts der Teufel auftauche. So sagt man z. B. bei uns
in Ostpreussen. Der Aberglaube fiibrt auf die Spiegelzauber-
kiinste des Mittelalters zuriick und entspricht dem Glauben,
dass Diamonen und iiberhaupt unsichtbare Wesen in dem als
Triger des Geisterreichs geltenden Spiegel ihr Wesen treiben. —
Nach bayerischer Volksauffassung sehen eitle Midchen, die
sich nachts im Spiegel erblicken, das Antlitz des Teufels statt
ihres eigenen darin® Das Midchen sieht in der St. Andreas-
nacht in den Brunnen. Da sieht sie darin den kiinftigen Mann,
zugleich aber den Teufel*. Nachts nach 11 Uhr darf man sich
nicht im Spiegel besehen, sonst sieht man darin neben seinem
Gesicht ein garstiges Gesicht oder den Teufel oder eine Hexe,
oder man verliert das Spiegelbild oder bekommt die Gelbsucht,
oder man muss sterben®. Bemerkt jemand, wenn er in den
Spiegel sieht, neben seinem Gesicht noch ein anderes, so wird
er bald sterben®. Ob im letzteren Falle an den Doppelginger
oder an den Teufel gedacht ist, mag ich nicht entscheiden.
Das Spiegelbild der eigenen Person ist nicht nur dem Kinde
und dem den Fihrlichkeiten der Nacht ausgesetzten Erwach-
senen, sondern auch kranken und schwachen Personen unheil-
bringend. — In den ersten neun Tagen darf nach siidslavischem
Brauch die Wachnerin nicht in den Spiegel sehen, weil sie den
bosen Geist darin erblicken wiirde’. Wer als dreizehnter in
einer Gesellschaft sitzt und unter dem Spiegel Platz hat, muss

! Laz. u. StemNtH. 13, 341f. ? Constant. 8.
8 Zeitschr. f. Volksk. 8, 395. ¢ Wurrke s. a. O. 230.
¢ Ibid. 295. ¢ Ibid. 213.

T Zeitschr. f. Volksk. 1, 184.
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sterben!. Der Kranke darf nicht in den Spiegel sehen, sonst
verschlimmert sich seine Krankheit?. ~Namentlich gilt dies
Verbot bei den mit einem Eresypel (,Rose“) Behaftetens. Is
erstreckt sich mit Modifikationen bis nach Indien und geht bis
zur Vedazeit zuriick, denn die sog. Atharvavedaparigisten ver-
bieten es dem Brahmanen, sich im Brunnen zu spiegeln, und
das heilige Gesetzbuch des Manu schliesst den Gebrauch des
Spiegels fiir Brahmanen aus®. Anhangsweise sei noch er-
wihnt, dass die riitselhafte Figur des Bilwitzschnitters auf der
Brust einen Spiegel triigt. Wer in demselben sein Bild er-
blickt, verliert noch in dem nimlichen Jahre sein Leben® —
Bisweilen scheint der menschliche Doppelginger in dem Spie-
gel weilend gedacht. Wenn also ein Familienangehoriger stirbt,
so ist es fiir die Ueberlebenden, die seinen Schatten im Spiegel
vorhanden glauben miissen, verhéingnisvoll, den ihrigen in den-
selben zu projizieren®. Man erwiige, dass das Spiegelbild einer
Person rach.dem Volksglauben kein optisches Phinomen, son-
dern ein realer, wenn auch itherisch-fein gedachter Korper sein
muss; demgemiiss ist der es beherbergende Spiegel schon ohne-
hin ein Zaubergegenstand, der eine Unzahl von Dingen in
ilirer verfeinerten oder wahren, d. h. Urform beherbergt. So
erklirt sich die Sitte, bei allen Zauberspiegeln zuerst einen
Hund oder eine Katze hineinsehen zu lassen, damit dem zuerst
Hineinschauenden nicht etwa etwas Verhingnisvolles widerfahre”.
Wenn man in der Neujahrsnacht um die Mitternachtsstunde
mit zwel brennenden Lichtern vor den Spiegel tritt nnd drei-
mal laut den Namen des Verstorbenen ruft, so erscheint dieser
letztere im Spiegel sichtbar® Die Citation von Geistern durch

' WurTke 197. 2 Ind. 322.

3 Tbid. 827. ¢ Manpu 4, 37f.

® Laz. u. STeINTH. a. a. O. 13, 339.

% WurTkeE a. a. O. 430.

7 Vgi. im vorausgegangenen u. Laz. u. STriNTH. 13, 339.
8 WurTkE a. a. O. 454,
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Namensnennung wird hier durch den seelenbeherbergenden
Spiegel unterstiitzt.

Die Mystik, die man im Mittelalter mit dem Zauberspiegel
trieb, ist fiir unsere Zwecke wenig lehrreich. Der Teufel, den
man damals zur Erklirung von allem heranzog, was man nicht
verstehen konnte und fiir gefahrbringend hielt, spielte auch
dabei eine grosse Rolle. Eine alte Realencyklopidie sagt!:
»Spiegel sehen oder Krystallen sehen werden diejenige aber-
gldubisch Bemiihungen genennet, da man durch einen gewissen
Spiegel oder Glas zukiinftig oder auch verborgene Dinge zu
offenbaren vorgiebt, wovon Agrippa p. 38 de vanitate scientia-
rum und Gensius, victima humana, Apulejusin Apologia. Das
Spiegelsehen ist in allen Rechten . .. bei exemplarischer Strafe
verboten und zwar 1. Durch Krystallen und Spiegel sehen oder
in andere Wege mit dem Teufel Gesprich oder Gemeinschaft
haben, ungeschehen oder zukiinftig Dinge erforschen wollen,
wird mit dem Schwerte bestraft. 2. Ausser Gesprich oder
Gemeinschaft mit dem Teufel sich des Krystallen oder Spiegel
sehens anmaassen, mit Gefingniss, Landesverweisung, Staupen-
schlag.“ — Die harten Strafen sprechen allein geniigend fiir
den Umfang des Unfugs, der mit dem Spiegel getrieben wurde,
und fiir die Gefihrlichkeit, die er in der Hand von Gaunern
haben konnte. Man erinnere sich des Gaukelspiels der Shake-
speare’schen Hexen. Macbeth wird durch den zu des Dichters
Zeiten offenbar iiblichsten und gemeingefihrlichsten Trug zu dem
ersten Morde getrieben, der alle weiteren involviert. Die Er-
scheinung der sieben Nachfolger Banquos bildet den Wende-
punkt der Tragodie. Es braucht hier kaum erwihnt zu werden,
dass die Vorstellung, der Spiegel zeige verborgene Dinge,
unmittelbar aus dem Glauben an sein Beherbergen von mensch-
lichen Doppelgiingern entspringt, soweit diese letzteren nicht
mehr als eigentliche Abbilder, sondern als die Quintessenzen

! Lexicon universale unter ,Spiegel sehen*.
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von Personlichkeiten gedacht werden, d. h. man in thnen Reali-
titen im hoheren Sinne vor sich zu haben glaubt. Es liegt
hier der Unterschied zwischen Photographie und Portrit vor.
Das photographisch getreue Abbild kann die Linien des mensch-
lichen Antlitzes lediglich in ihrem augenblicklichen, zufilligen
Zustande wiedergeben, die hohere Wahrheit der portritieren-
den Kunst 16st das Geheimnis des individuellen Charakters fiir
Vergangenheit und Zukunft.

Verbreiteter noch und volkstiimlicher als irgend eine andere
Richtung der an den Spiegel sich kniipfenden Mystik ist die
Handhabung desselben. als Liebespropheten®. Man denke an
den Spiegel der Hexenkiiche in Goethes Faust und die An-
spielung auf den Brauch, in der St. Andreasnacht den Liebsten
im Krystall erspihen zu wollen. Die Sitte ist noch heute ver-
breitet und — zum Beweis fiir ihr Alter — noch mit der Vor-
schrift der Nacktheit der zaubernden Person gepaart. Natiir-
lich kommt die Bestimmung, dass der Zauber in der Nacht
und mit einem Licht in der Hand zu vollziehen sei, meist
hinzu. In Deutschland ist dieser Brauch gang und gibe?,
findet sich aber auch in Litauen® und vielfach bei siavischen
Volkern. Bei den Siidslaven wendet ihn auch der Mann an,
um die zukiinftige Frau zu erkennen‘. Das slavonische Mad-
chen will in der Weihnacht ihren Geliebten zu mitternécht-
licher Stunde in einem Flussspiegel sehen®,

Bisweilen kommt in Deutschland die Bestimmung hinzu,
dass man den Spiegel durch Beriihrung mit der Leiche einer
Wochnerin zauberkriiftig machen soll®. Die Leichen von Hin-

! Zu WurTRE's Zeiten wurde ,auf Jahrmirkten fast iiberall eine
Art Guckkasten aufgestellt, in welchem jeder seine zukiinftige Geliebte
oder den Briutigam in einem Spiegel sehen“ konnte.

? Vgl z. B. Laz. u. Steinta. 13, 330ff.; WurTkE a, a. O. 229f,, 234«

® BezzeENBERGER, Litauische Forsch. 82.

* Zeitschr. f. Volksk. 1, 179.

* Krek, Einl. in die slavische Litt.-Gesch. 798.

¢ Wurrkr a. a. 0. 229f.



von Negelein, Bild, Spiegel und Schatten im Volksglauben. 99

gerichteten, Verungliickten, Wéchnerinnen und Kindern haben
im Aberglauben stets eine mystische Kraft. Vielleicht hat
aber gerade diese Anwendung der uralten, den Blutaberglauben
streifenden Idee die Briicke zu manchem Verbrechen geschlagen.
Der Uebergang von dem Glauben an das Hervortreten des
Doppelgiingers im Spiegel zu dem durch diesen veriibten Liebes-
zauber ist leicht zu finden. Die Frau gilt als die natiirliche
Doppelgiingerin des Mannes; Mann und Frau sind ein Leib,
also auch einander ideell erginzende Teile. Daher die selbst
in unserer gebildeten Welt unausrottbare Idee, dass, wenn der
eine der Ehegatten in der Ferne stirbt, der andere dies un-
willkiirlich empfindet; dass der tote Mann sich seiner Frau,
die Braut sich dem Briutigam im Tode ,abmeldet. Daher
die Gabe des Spiegels, dem Jiingling die Zukiinftige und um-
gekehrt zu zeigen.

Die vorausgehende Untersuchung sollte sich darauf be-
schriinken, unter Verzicht auf alle unnotigen Materialbiufungen
den Beweis zu liefern, dass den Keimen des volkergeschichtlich
konstatierbaren Seelenglaubens das Bestreben eigentiimlich war,
jenes Unbekannte, das wir Leben, Bewegung nennen, das offen-
sichtlich vorhanden ist, sobald der Mensch steht und wacht,
und offensichtlich schwindet, sobald er liegt und schlift oder
tot ist — dies fluktuierende Element unter irgend einem Bilde
entweder mehr dem Korper immanent (als Seelenmaus, -schlange
u.8. w.) oder mehr parallelistisch neben ihm stehend (als Bild,
Schatte und Spiegelreflex) darzustellen. Damit ist aber die
Basis fiir eine ganze Kategorie des Seelenglaubens gewonnen.
Denn wenngleich die natiirliche Entstehung des doppelginge-
rischen Verhiltnisses sich bei den oben demonstrierten Bei-
spielen am leichtesten erweisen ldsst, ja sich ohne weiteres von
selbst ergiebt, so darf doch nicht vergessen werden, dass ein
jedes Wesen, sei es sichlicher, pflanzlicher oder tierischer
Natur, dem Schatten oder dem Spiegelbilde gleich in eine mebr
oder weniger naturnotwendig werdende Beziehung zum Men-
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schen treten kann und dass sich dann ein dem am Schatten-
bilde gezeigten ganz analoger Prozess abspielen muss. Um-
gekehrt ist das mythische Verhalten eines in dem Verdacht
der Doppelgingerschaft stehenden Dinges fiir die Zugehorig-
keit zu derselben entscheidend. Es ist an anderer Stelle! der
Versuch gemacht worden zu zeigen, dass z. B. das Hemd
ganz dhnlich dem Schatten- oder Spiegelbilde zundchst zu einer
natiirlichen, dann zu einer mystischen Einheit mit dem Men-
schen verschmilzt; dass es z. B. in dem Brauche, Kleider zum
Zwecke der Besitzergreifung iiber ,riickende“ Schitze zu werfen,
wie jene beiden, Eigentum begriindend, fungiert; dass die Per-
sonlichkeit seines Trdgers durch scine Vernichtung gequilt
und getdtet werden kann; dass es als notwendigste Grabmit-
gabe dem in Stein nachgebildeten Schatten gleich dem Ver-
storbenen verbleibt und man in dem hervorgeholten Hemde,
Bilde oder Schatten eine Maglichkeit sieht, den Dahingegangenen
in die irdische Welt zuriickzuholen. Simtliche der Idee der
Spiegelanwendung wesentlichen Elemente finden sich also in
der abergliubischen Anwendung des Hemdes wieder. Schreiten
wir aber nun zu dem weiten Gebiete der Doppelgingerschaft
des Menschen mit dem Tiere oder der Pflanze fort. Eine
spitere Arbeit wird den Erweis dafiir bringen, dass Totung
des Seelentieres, Vernichtung der zum Lebensbaum gemachten
Pflanze, die mit dem Menschen erwuchs und hinwelkte, Untergang
der von ilim abhingigen Person zur Folge hat. Wenn man
die aus dem Munde des Schlafenden entlaufene Maus, die gol-
dene Lilie, die dem Vater Repriisentant des in der Ferne wei-
lenden Sohnes ist, vernichtet, so stirbt der Schlafende, der in
die Ferne Gereiste. Umgekelut sehen wir, dass Totung des
Individuums eine Vernichtung des Doppelgiingers, soweit dieser
als das Prius gedacht ist, nicht zur Folge hat. Das Spiegel-
bild, die Maus, die Schlange lebt, wenn ihre Doppelgiingerschaft

' Globus 1900, ,Der armenische Volksglaube*,
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mit dem BEinzelindividuum durch dessen Tod erloschen ist, fort,
fiibhrt aber das schattenhafte, d. h. wesenlose Leben der grie-
chischen Hadesbewohner, ist also, so zu sagen, eine poten-
tielle Existenz, die durch die stets mogliche Verbindung
mit einem Korper zu einer realen wird. Das Gleiche gilt von
den Pflanzen. Der im Garten des Slaven stehende Fruchtbaum
wird nach dem Tode eines Familienmitgliedes zum Triger
seiner Seele, die in Vogelgestalt ihn umflattert, d. h. die in vielen
Gebriuchen sich erweisende Doppelgingerschaft zwischen dem
Menschen und dem Fruchtbaum fiihrt beim Tode des ersteren
zu dem monistischen Zusammenfall mit dem Triger der see-
lischen Funktionen desselben, dem Baume, der seinerseits in-
takt bleibt und abermals ein potentielles Lieben einschliesst,
das sich z. B. offenbart, wenn aus dem Holz eine Wiege her-
gestellt wird, die ein menschliches Leben einschliesst, oder
wenn der Baum als Mast beim Schiffe in die Welt wandert.
Diese Andeutungen werden geniigen, die prinzipielle Wichtig-
keit der angefiihrten Beispiele fiir das ganze Gebiet des Seelen-
glaubens zu erweisen.

Nachtrag.

Es sei gestattet, der vor lingerer Zeit geschrisbenen Ar-
beit einige erginzende Notizen folgen zu lassen.

Besonders erwihnenswert erscheint mir die so vielfiltig
beobachtete Reproduktion des Verstorbenen durch Nach-
bildung desselben, sei es auf der Leinwand, sei es in plasti-
scher Form. Es handelte sich darum, den schattenhaften
Doppelgiéinger des Menschen, sein wahres, aber unsichtbares
Ich — den metaphysischen Triiger seines Seelenlebens — zu
bannen und dadurch das psychische Agens seiner Personlich-
keit zu erhalten!. Deshalb wurde bei dem koreischen Stamm

! Sehr klar spricht den richtigen Gedanken RuoDE, Psyche?, 1, 5,
aus, wenn er sagt: ,der Mensch ist nach homerischer Auffassung zweimal

da, in seiner wahrnehmbaren Gestalt und in seinem unsichtbaren Ab-
bild, welches frei wird erst im Tode.“
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der Vo-cicii jedem Verstorbenen sein aus Holz geschnitztes
Bildnis in das Grab gelegt. Wenn einem Tartaren ein un-
verheirateter Sohn stirbt und einem anderen eine jungfriuliche
Tochter, so verheiraten sie (d. h. die beiden Viter) diesclben
(die Verstorbenen) und zeichnen, nachdem der Heiratskon-
trakt geschlossen ist, einen Knaben und ein Médchen auf ein
Papier, fest iiberzeugt, dass die Verstorbenen sich im Jenseits
verheiraten wiirden?. Lediglich in der Hoffnung, den richen-
den Geist des Ermordeten an eine Stelle zu bannen, muss es
geschehen sein, dass man dem Geiste des Pausanias, nachdem
man den Lebenden in einen Tempel eingemauert hatte, zwei
Statuen aus Erz errichtete®. Beim indischen Rossopfer hoffte
man, ingstlich bemiiht, das metaphysisch existente Leben des
Opfertieres zu schonen, auf eine Rekonstruktion des Korpers
des geschlachteten Pferdes in der Himmelswelt. Der Korper,
d. h. nicht der (bereits teilweise verzehrte) empirische, sondern
der (doppelgingerische) transcendente Leib des Tieres sollte
geschont, ja im Opfer rekonstruiert werden. Deshalb wird
gebetet: Selbst das, was von dem Fleisch des Pferdes die
Fliege ass oder was am Opferbeil hingen geblieben ist, was
in den Hianden des das Opfer voliziehenden Priesters blieb,
oder an seinen Nigeln, auch alles das soll bei den Géttern
sein®. Als Beispiel dafiir, dass man umgekehrt das Bild
lebender Individuen unbedingt mit immanentem Leben aus-
stattete, diene die ergotzliche Thatsache, dass die im Berliner
Panoptikum dem Publikum vorgefiibrten Samoaner vor einigen
Jahren durchaus nickt zur Besichtigung der dortigen Sehens-
wiirdigkeiten zu bewegen waren: sie hielten die aufgestellten
Wachspuppen fiir verzauberte und unbeilstiftende Menschen ®.
Die aus diesen Auffassungen resultierende Scheu, sich malen zu

! Katanoff, Tiirkische Bestattungsgebriuche 104.

* Jbid. 108, pach Marco Polo i. J. 12563.

* Thucyd. lib. I Diodor. Sic. lib. XI Nepos in Pausan.
¢ Rgveds, 1, 162, 9. ® Privatinformation.
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lassen, d. h. seinen Doppelgiinger in die Macht eines Fremden
zu geben, fand ich iibrigens auch bei einer alten ostpreussi-
schen Frau, die allen diesbeziiglichen Bewerbungen eines
Kiinstlers gegeniiber standhaft blieb. Hierhin gehért auch der
Glaube, dass Statuen Leben erlangen kénnten und in er-
weitertem Sinne eine ganze Mythengruppe, die von dem plotz-
lichen Belebtwerden von Gatter-erschaffenen Bildern spricht:
ich erinnere an die Vigel und Dreifiisse des Hephaest in der
homerischen Sage.

Der Glaube, dass derjenige sterben muss, welcher seinen
Doppelgiinger siekt, wurde erwidhnt. Das Volk spricht von
einem ,Sich-selbst-sehen®, das ein Vorzeichen baldigen Todes
gsei, und weiss von verschiedenen namentlich genannten Per-
sonen zu berichten, welche sich selbst in irgend einer Lage
erblickten und bald darauf starbenl. Die Furcht davor, den
Doppelginger eines Dahingeschiedenen ar das Sterbehaus zu
bannen, hat den Gebrauch verursacht, im Augenblick des
Todes eines Menschen den Spiegel des Sterbezimmers umzu-
drehen oder ihn zu verhiillen. Dieser Brauch ist auch fran-
zosisch?. Die Schonung des doppelgingerisch gedachten
Schattens des Menschen war auch in Neu-Georgien mass-
gobend. Nach dortigem Glauben hatte der Schatten des
Hiuptlings seine Empfindung, und wer es versah, darauf zu
treten, wurde mit dem Tode bestraft, Ein nunmehr zu er-
wihnender Aberglaube findet seine Erklirung in der weit-
verbreiteten Vorstellung von der Wiedergeburt, d. h., der
leiblich-geistigen Wiedererneuerung des Vaters in seinem
eigenen Sohne‘. Wie in dem Zauberspiegel Bankos Macbeth

! Orro HennE M Ruvwn, Kultur der Vergangenheit, Gegenwart und
Zukunft. Konigsberg 1892, I 193.
? BuxTorF, Synagoga judaica c. 83 nach LieBrcET, Volksk. 350.
8 BasTiAN, Mensch in der Geschichte 2, 823.
¢ Die geographische Verbreitung und Tragweite dieses Gedankens
hoffe ich alshald in einem Sonderaufsatz: ,Die Wiedergeburt des Vaters
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 1. Heft. 3
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die Gesichter aller Nachfolger des Verstorbenen sieht, wie der
Schatten des Verstorbenen als Itongo oder Ahnengeist sich
von Generation zu Generation iibertrigt, wie der Name des
Vaters als Inbegriff seiner gesamten Wesenheit dem Sohne zu
gute kommt’!, wie die Hausschlange als Seele der ganzen
Familienkette sich von Person zu Person vererbt, so wird die
psychisch-somatische Existenz eines Individuums in seinem
Nachfolger reproduziert, ja auf diesen iibertragen. In diesem
Sinne sagt ein altes Traumbuch: Sehen sein Angesicht in
eynem spiegel, bedeyt jm geboren werden eyn sune?.

Das eben beriihrte Problem der Namengebung und - Ver-
erbung etwas niher zu erdrtern, ist umsomehr zur Pflicht
geworden, als vor wenigen Wochen die auch fiir unsere
Zwecke hochbedeutsame Arbeit des Professors der Theologie
an der hiesigen Universitit, FRIEDRICH GIESEBRECHT, er-
schienen ist. Eine Untersuchung des Gottesnamens im Alten
Testament fithrt den Gelehrten auf Grund eingehenden ethno-
logischen Studiums?® zu folgendem, namentlich auf S. 94—-102

im Sohne“ darzuthun. Richtig sagt auch Frosenius, Ursprung der
Kultur I. Bd. Vorrede 11: ,Wie die Germanin, mit dem Germanen ge-
paart, keinem Negerlein das Leben schenken kann, wie man die Nase
des Vaters in der Nase des Kindes, das ,thm wie aus den Augen
geschnitten“ oder ,ganz wie die Mutter“ ist, wiedererkennt, so vererben
sich dieselben Waffen, Werkzeuge, Hiitten u. s. w. und, wie wir hinzu-
setzen konnen, auch die ganze geistige Kultur.

! Sehr klar zeigt sich die Anschauung, dass der Name die Wesen-
heit seines Trégers wiedergebe, in folgendem Aberglauben: Tragen zwei
Kinder in der Familie denselben Namen, so muss eines derselben sterben.
Orro HenNE AM RHYN a. a. O. I 187. Der Name involviert eine psy-
chische Existenz; dieselbe wird von der physischen getrennt, d. h. Leib
und Secle auseinandergerissen, wenn man den Namen auf einen dritten
iibertrigt.

? Aus einem Saminelband, erschienen zu Konigsberg i. J. 1538,
Konigsberger Universititsbibliothek Signatur Cc 383 4°.

® Tch kann es mir nicht versagen, auf S. 6 der erwihnten Arbeit
iiber die alttestamentliche Schiitzung des Gottesnamens und ibre religions-
geschichtliche Grundlage von Dr. Fr. Giksesrecur (Konigsberg i Pr.
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niedergelegten Resultate: ,der Name ist ein von seinem Triiger
relativ unabhiingiges, aber fiir sein Wohl und Wehe hoch-
wichtiges Parallelwesen zum Menschen, das seinen Triger
zugleich darstellt und beeinflusst.* Uns will es scheinen, als
ob diese Definition, die sich durch die Antithese von ,relativ
unabhingig und ,fiir sein Wohl und Wehe hochwichtig® in
einen kleinen Widerspruch verwickelt, das historische Mo-
ment, das die vorausgegangene Untersuchung iibrigens durch-
aus wahrt, nicht geniigend beriicksichtigt. Wir finden, in
vollem Einverstéindnis mit GIESEBRECHT s A useinandersetzungen,
in dem Namen einen durch die empirische Verwendung von
dem urspriinglichen Begriffsinhalt zum Doppelginger ge-
wordenen Reprisentanten des zu bezeichnenden Wesens, indem
das Wort, allgemein schamanischem Wesen geméss, nicht
mehr als Mittel zum Zweck empfunden, sondern als Selbst-
zweck mit eigener Funktion und eigenem Begriffsinhalt aus-
gestattet gedacht wurde und so — nach unseren Vorstellungen
widersinnig — z. B. als Name, neben dem Menschen steht,
den es bezeichnet, und doch dessen Inhalt und Wesen bereits
darstellt, sodass der Name ,zu einem bedrohlichen Doppel-
ginger des Menschen* (GiESEBRECHT S. 94), ,zu seinem

1901) — [Das Buch wird auch hier seiner Zeit die gebiihrende Wiirdigung
finden. Anm. der Red.] — als erneuten Beweis dafiir, was man von
unserer Wissenschaft auch in den Kreisen der vorurteilsfrei betriebenen
Theologie zu erwarten hat, hinzuweisen; der Gelehrte erklirt zunichst, die
gesuchte Ljsung seines Problems auf ethnologischem Boden gefunden zu
haben, und setzt alsdann hinzu: ,die Losung ist eine ungesuchte, sie hat
sich mir von selbst dargeboten und ich gestehe mich geschdmt zu haben,
als ich nachtriiglich sah, wie weit uns die Ethnologie und Philologie in
diesem Stiicke voraus sind.“ Die fiir das Problem der Namens-Behandlungen
von GIESEBRECHT herangezogenen Schriften lauten: E. B. TvLor, History
of mankind Uebers. von H. Miiller. Leipzig, Abel, 1866, S. 136—192;
KristorFer NYhop, Navnets magt Opuscula philologica, Mindre Afhan-
dlinger, herausgeg. von det Philologisk-Historiske Samfund Kjobenhavn,
Verlag von Rudolph Klein, 1887, S. 118—209; Zeitschr. f. Ethnologie
Bd. 27 S. 109—129 iiber Wortaberglauben; KrorL, Rheinisches Museum
1898 S. 345.
3‘
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alter ego wird, das ihn gefihrdet (ib. S. 89), Deshalb
schidigt eine Verletzung des Namens die betroffene Person
iihnlich wie eine Wunde (ANDRIAN bei GIESEBRECHT 8. 79).
Uebrigens diirfen wir den Hinweis darauf nicht unterlussen,
dass bereits ANDRIAN (bei GIESEBRECHT S, 79) den Namen
volkerpsychologisch dem Schatten gleichstellt, der &fter mit
der Seele identifiziert wird. Auch das Bild erscheint bereits
nach ANDRIAN als Doppelginger des Menschen, das wieder
an den Schatten erinnert. Auch TYLOR stellt bereits (bei
GieseBrecHT S. 92) Bild und Namen neben einander.
Abschliessend sei das uns aus GIESEBRECHT's unter An-
merkung 13 citiertem Buche bekannt gewordene Resuitat
Nyrop’s iiber die Griinde der Zaubermacht des Namens hier
erwihnt, das uns den erwiinschtesten Beweis fiir die Richtig-
keit unserer Doppelgingertheorie liefert; NYRoOP erdrtert,
,dass der Mensch in seiner physischen Existenz kein absolut
selbstéindiges, isoliertes Wesen ist, sondern vielmehr in einer
andauernden, realen Verbindung mit manchen Dingen steht,
die sich um ihn in der Natur befinden; die Verbindung wird
als unaufléslich, ich mdchte beinahe sagen: korperlich gefasst“.
nHiermit verhilt es sich so, dass die Verbindung, welche
(lediglich) durch Ideenassociation oder Sympathie zwischen
verschiedenen Dingen bestehen kann, also ein ausschliesslich
subjektives, gedachtes oder gefiihltes Verhdltnis darstellt, fiir
den primitiven Menschen das Gepriige einer ausgemachten
Wirklichkeit annimmt und einen durchaus objektiven Cha-
rakter erhilt, sodass die beziiglichen Dinge gleichsam eine or-
ganische Lebenseinheit gewinnen. Der unscheinbare Faden
des Gedankens ist picht mehr ein feines und luftiges Ge-
spinst, das seine Heimat nur im Reiche des Abstrakten hat;
es wird so fest gesponnen, dass es gleichsam konkrete Exi-
stenz erhiilt und wie ein unzerbrechliches Glied Personen und
Dinge zusammenkettet. Es bringt sie in so innerliche Ver-
bindung, dass, was dem einen widerfihrt, ebenso auch in
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derselben Ausdehnung dem anderen widerfahren kann, die
ideelle Verbindung ist real geworden.“

»Daher verwelkt der Baum, wenn der Held, der ihn ge-
pflanzt hat, im fernen Lande stirbt, daher verrostet der Ring,
den er seinem Treubruder gegeben hat, wenn er in Gefahr
ist. Daher bedarf ich durchaus keiner direkten Einwirkung
auf den Menschen, den ich in meine Gewalt zu bekommen
wiinsche; wenn ich nur etwas bekomme, das in geistiger Ver-
bindung mit ihm steht oder gestanden hat, so geniigt das.“
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Kastors und Balders Tod.
Von

A. Déhring, Konigsherg in Preussen.

Mit der wohlthuenden Ruhe eines iiber den Parteien stehen-
den Gelehrten spricht es GILBERT in der Einleitung zu seiner
griechischen Gi6tterlehre aus, dass es ,jetzt als wissenschaftlich“
gelte, ,sich der vergleichenden Mythologie gegeniiber vollig
ablehnend zu verhalten“!. In der That scheint den einen das
Ziel derselben ein zu weites und weise Beschrinkung auf die
Mythologie eines der indogermanischen Vilker forderlicher zu
sein, anderen wieder ist das Ziel nicht weit genug gesteckt,
da keineswegs die indogermanischen Mythen allein, sondern auch
die der verschiedensten anderen Volksstimme Vergleichungs-
punkte darboten. Und in derselben Gegensitzlichkeit finden
die einen die herangezogenen Aehnlichkeiten zu gross, so gross,
dass sie nur durch spitere bewusste Uebertragung z. B. grie-
chisch-romischer Mythen auf germanischen Boden zu erkliren
seien, anderen wieder erscheint die Aehnlichkeit nicht gross
genug, nur hochstens dazu geniigend, die durchschnittliche Gleich-
heit aller menschlichen Vorstellungen tiberhaupt darzuthun. Das
muss nun freilich schon als ein sehr wichtiges und lohnendes
Resultat erscheinen; denn was giebt es Hoheres als den con-
sensus omnium gentium in rebus divinis, die iiberall gleich-

! Vgl. damit die vorziiglichen Bemerkungen STEINTHAL's in dieser
Zeitschrift IIT S. 250fF.
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missige und darum gesetzmissige Entstehung der Mythen
durch immer neue Beispiele zu erweisen? Aber abgesehen da-
von — dass es gewisse, den Indogermanen gemeinsame Sagen
oder mythische Vorstellungen oder wie immer man die ein-
fachsten Gebilde der Mythologie nennen mag, gegeben hat,
und dass sich deren Spuren aus der Zeit vor der Vilkertren-
nung bei den einzelnen Stimmen noch hier und da aufdecken
lassen, das ist widerlegt nicht worden. Und zu diesen alten,
proethnischen Sagen werden wir auch die vom Tode Kastors
und Balders rechnen miissen, deren gemeinsamer Betrachtung
die folgenden Zeilen gewidmet sind.

»Als Idas und Lynkeus, die Séhne des Aphareus“, so
lesen wir! in dem Scholion zu Il. 243, ,die Hochzeit mit den
Leukippostochtern Phoebe und Hilaeira feiern wollten, luden
sie die Dioskuren ein, die mit ihnen verwandt waren: Tynda-
reus nimlich war ein Bruder des Aphareus. Es heisst aber,
die Dioskuren hitten die Midchen, als sie noch Jungfrauen
waren, geraubt. Indem sie nun um den Besitz der Jungfrauen
mit Aufbietung aller Kraft stritten, ward Kastor getdtet: wor-
iiber erziirnt, Zeus den Idas mit dem Blitze trifft; den Poly-
deukes aber trostet er und ldsst ihm die Wahl, ob er unsterb-
lich sein oder mit seinem Bruder sechs Monate sterben und
ebensoviel leben wolle. Der aber zieht es vor, mit Kastor zu
sterben und zu leben .. .¢

Als Quelle fiir diesen Bericht wird in dem Homerscholion
Pindar genannt, und wirklich finden wir ja auch in der zehnten
nemeischen Ode desselben den Sieg des Idas iiber Kastor dar-
gestellt: V.60 (112) ,ihn ja traf Idas um Rinder ibm ziirnend
mit des ehernen Speeres Spitze. In der Eiche Stamm hatte
ihn Lynkeus vom Taygetos niederschauend erblickt: denn dem

! Fir das Folgende sind die betreffenden Artikel aus RoscRER's Aus-
fibrlichem Lexikon der griechischen und rémischen Mythologie zu ver-
gleichen, bes. die iiber die Dioskuren, iiber Idas, die Leukippiden und
Lynkeus.
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ward ja unter allen Erdenbewohnern das schirfste Auge zu
teil; und mit ihren schnellen Fiissen kamen sie beide sogleich
herbei und veriibten schnell die schwere That, die Schne des
Aphareus, aber erlitten auch gewaltiges Leid durch das Wir-
ken des Zeus. Denn sofort sie verfolgend, kam der (andere)
Sohn der Leda heran, und nun standen ihm jene am Grabe
ihres Vaters gegeniiber und rissen von dort das Bild des Ha-
des aus geglittetem Stein heraus und warfen es dem Poly-
deukes auf die Brust, aber ohne ihn zu zermalmen oder zum
Weichen zu bringen, sondern anstiirmend mit dem schnellen
Speer trieb er dem Lynkeus das Erz in die Seiten. Zeus aber
stiess én "[8¢ den funkelnden Blitz, den Triger des Feuers,
hernieder: und spurlos verbrannten sie: denn ein gefihrlich
Wagnis ist fiir die Menschen der Streit mit Stirkeren.“

Die Waffe, mit der Idas den Mord an Kastor veriibt,
wird im Mytograph. Vatic I 77 (ed. Ang. Mai 1831 III) als
eine Wunderlanze bezeichnet, der niemand entgehen- konne.

Den Anulass zu dem verhingnisvollen Streit aber giebt Pin.
dar nur ganz unbestimmt mit den Worten apgt Bovslv mwg
yorwdeic an, indem er unter ausdriicklicher Hinzufiigung des
Wortchens nwg die nidheren Umstinde der Entzweiung dahin-
gestellt sein ldsst. Diese Frage nach dem Anlass des Streites
hat den Forschern einige Schwierigkeit bereitet. Denn einer-
geits wird in dem Scholion zu dieser Pindarstelle genau ent-
sprechend dem Homerscholion die Werbung der Aphariden
um die Leukippiden, die Hochzeitseinladung, die Entfiikrung
der Briute (vbppat) durch die Dioskuren erzihlt und die Ab-
weichung des Dichters von dieser Ueberlieferung festgestellt.
Auch stimmen Ovid (fast. V 699) und Theokrit (22, 137ff.)
mit dem Homerscholion iiberein, die die Aphariden die pacti,
die pehhoyspw der Leukippiden und die Dioskuren deren Riiu-
ber nennen. Andererseits war in der #ltesten Quelle, in dem
Epos wa Konpa erzihlt (frag. 9), dass Kastor und Polydeukes
die (véc) Rinder des Idas und Lynkeus raubten und dabei er-



Déhring, Kastors und Balders Tod. 41

tappt wurden; in dem dieserhalb entbrennenden Streite sei
Kastor getotet worden. Pausanias (4, 3, 1) nennt ebenfalls
den Streit der verfeindeten Vettern eine pdyn aept v@v Bodv, und
bei Apollodor (III, 11) erfahren wir niheres iiber diesen Rinder-
raub: Rinder seien es gewesen, die sie gemeinschaftlich in Ar-
kadien erbeutet und die Idas unter ihnen hitte teilen sollen.
Und dabei erscheint uns dieser als ein listiger, roher, riesen-
artiger Geselle; denn indem er ein Rind (Bodv ohne Artikel)
in vier Teile zerlegt, bestimmt er, wer zuerst sein Viertel auf-
gegessen habe, solle den Hauptteil der Beute, der zweite den
Rest erhalten, und gewinnt dann durch seine Essfertigkeit nicht
bloss den einen Teil, sondern fiir seinen Bruder auch noch den
zweiten; eine Erziblung, die an das Wettessen des Herakles
mit Lepreus! erinnert. Idas’ Sieg treibt schliesslich die Dios-
kuren zu einem Kriege gegen die Aphariden, in dem Kastor
seinen Tod findet.

Eine Mittelstellung endlich unter den griechischen Quellen
nimmt Lykophron ein, nach dem Kastor und Polydeukes die
Tochter des Leukippos aus dem Hause ihres Vaters ohne
Hochzeitsgeschenke entfiihrten (siehe Al. 537ff. und die Scho-
lien dazu, sowie die Bemerkungen v. HOLZINGER's in seiner Aus-
gabe, Leipzig 1895): als dann in Sparta bei dem Gastmahle
zu Ehren des Paris die Aphariden ihnen jene , Werbung ohne
Brautgeschenk“ vorgeworfen, hitten die Dioskuren aus Rache
die Rinderherden des Idas und Lynkeus geraubt, um sie dem
Leukippos zu geben; mepi &v 6 mikepos. In alter Zeit bestan-
den aber die Brautgeschenke auch in fdes, und so sind beide
Motive ganz geschickt vereinigt. Man sieht jedenfalls, dass
die alten Schriftsteller den Grund des folgenschweren Kampfes
ganz verschieden angaben; bald ist es der Rinderraub, bald
der Streit um die Jungfrauen, der den Untergang Kastors
herbeifiihrt; und diese Verschiedenheit war ja den Gelehrten

! Athen. X p. 411 F. 412 A. B. Paus. V 5, 4.
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des Altertums keineswegs verborgen geblieben; auch der Scho-
liast zu Lykophron wenigstens hebt die Abweichung der Auto-
ren hervor und entscheidet sich seinerseits fiir den Rinderraub:
und er hat dabei die jetzigen Forscher auf seiner Seite!. Mit
einer Offenheit, die an die Gepflogenheit mancher modernen
Philologen erinnert, nennt er es einen Anpadvs Aéyos?, ein tho-
richtes Geschwiitz, wenn Lykophron u. a. den Streit auf die
Werbung um die LeukippostSchter zuriickfiihren.

Gleichwohl werden wir auf die Gefahr hin, die Manen des
Lykophronscholiasten zu erziirnen, bekennen miissen, dass, man
dem Liebesmotive zunichst den Vorzug geben mag. Wenn der
Streit um die Rinder und nur um die Rinder entbrannt sein
sollte, so wiirde damit die ganze Sage etwa auf ein Niveau
mit jenen Geschichten vom messenischen Kriege herabsinken,
der um der Rinderherden willen ausgebrochen sei. Das mag
fiir diejenigen, die allen tieferen Deutungen von Sagen abge-
neigt sind, etwas Bestechendes haben; ihnen wire dann Kastor
einfach der mutige Held eines kriegerischen Hirtenstammes,
der in der Fehde mit dem rivalisierenden Nachbarvolke einen
friihen Tod findet, aufs tiefste betrauert von seinen Landsleuten,
in deren Gediichtnis er lange, lange fortlebt, bis er durch die
vergrossernde Phantasie zum Halbgott gemacht und gottlicher
Ehren fiir wert gehalten wird. Ob aber dann der Mythus
nicht recht armselig erscheint? Ob dazu auch die Vorstellung
von dem Zeussohne passt, der so recht ein liebevoller Helfer
in aller Not ist, sei es fiir die Schiffer, sei es fiir die Kampfes-
miiden, und der durch seine Herrlichkeit immer aufs neue die
Menschheit erfreut?

Vom isthetischen Standpunkt gewinnt die Sage jedenfalls
an Reiz, wenn auch ihr das uralte und doch nie alte Motiv
der Liebe zu Grunde gelegt wird. Und dass solche Begriin-

! Sieche bes. WENTZEL, ¥edv Emixhnoetg V 18ff, v. HOLZINGER,
Kuvangrt M. L. II 1988 u. Giieert 1. 1. S. 205 Anm. 2.
? Scholia in Lycophronen ed. S. MtiLLer 1811 II p. 677 (V. 546 ff.).
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dung selbst jenen (aller-) iltesten Zeiten, in die die Mythologen
so gerne zuriickgehen, geliufig gewesen, wer wollte es leugnen?
So lange der Mensch Himmel und Erde, Sonne und Wolken,
Wald und Mond beobachtet hat, hat er auch bei ihnen Liebe
walten lassen und die Beziehungen zwischen den Naturerschei-
nungen auf Liebe und Hass zuriickgefiibrt. Dass speziell in
unseren Mythus die Liebe zu den Leukippostochtern nicht etwa
erst spiiter hineingefiigt ist, scheint mir, von allem anderen
abgesehen, schon eine genaue Untersuchung der messenischen
Idassage zu beweisen.
Homer erwihnt den Idas IX 557ff. mit den Worten:

Maprenosne xahhspipos Edvvivag

"Iz & 8¢ xdpustog Smydoviwy éver’ Gvdp@my

'@y téte, wal P dvaxntog Evavtiov sTheto tifoy

Poifov *Anéhhwvog vahhaopdpon lvera voppwe.

Es ist die Rede von einer Tochter der schénfiissigen Mar-
pessa und des Idas, der — so heisst es — der gewaltigste unter
den Erdenbewohnern der Vorzeit war: hatte er doch sogar
gegen den herrschenden Phoebus Apollon den Bogen gebraucht
um das ,schon hinwandelnde M#dchen“. Die niheren Einzel-
heiten erfahren wir aus den Scholien zu der Stelle. Danach
raubte der Aphbaride Idas, als dessen gottlicher Vater Poseidon
genannt wird, die Marpessa, die Tochter des Euenos aus Orty-
gia, mit Hiilfe von Rossen, die er von Poseidon empfangen,
Euenos setzt ihm nach, gelangt, ohne den Entfiihrer zu erreichen,
bis an den #tolischen Fluss Lykormas resp. Euenos, in dem er
verschwindet. Aei Arene aber tritt Apollo dem Idas entgegen
und will die Marpessa an sich reissen. Da spannt jener den
Bogen gegen den Gott und streitet mit ihm um den Besitz
des Midchens; Zeus aber schlichtet den Kampf, indem er der
Marpessa die Wahl zwischen den streitenden Nebenbuhlern iiber-
ldsst. Diese (aber) fiirchtet, dass Apollo sie im Alter verlassen
konnte, und wihlt daher den Idas. Den Grund, weshalb Apollo
sich dem Entfiihrer entgegenstellte, sah Apollodor folgerichtig
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in der Liebe zu dem Midchen; denn sein Bericht beginnt mit
den Worten: fy "AnéMwvos pvnorevopévon (Apoll. 1, 7,81); ja
Clemens Alexandrinus (protr. 9, 32) fiihlt sich sogar gemiissigt,
die Frage aufzuwerfen, ob Apollo die Marpessa entehrt habe,
und beantwortet dieselbe mit ja. Dagegen berichtet ein zweites
Homerscholion !, dass Idas Marpessa aus dem Tempel der Ar-
temis vom Tanze fort geraubt habe, so dass das Eingreifen des
Phoebus als eine Bestrafung eines gottlosen Tempelschinders
erscheint. In demselben zweiten Homerscholion lesen wir dann
noch, dass Euenos die Freier seiner Tochter wie Oinomaes zu
einer Wettfahrt herauszufordern, die Besiegten zu kopfen und
ihre Héupter als abschreckendes Wahrzeichen auf den Mauern
seines Palastes aufzupflanzen pflegte: dem Idas aber sei es mit
dem Gespann, das er von Poseidon erhalten, gelungen, in jenem
Wettstreite zu siegen. Wenn wir diese Ziige, die in anderen
bekannten Erzihlungen wiederkehren, sowie die offenbar aitio-
logische Sage vom Tode des Euenos fortlassen, bleibt als der
eigentliche Kern des Idasmythus iibrig die Rivalitit und der
Kampf des gottentsprossenen ,iibergewaltigen% neprdopoic Idas
mit dem Gotte Apolle, sowie wir in der einen Ueberlieferung
vom Tode Kastors die Rivalitit und den siegreichen Kampf
des Idas mit dem g&ttlichen Kastor fanden.

Man liest in den Handbiichern und Lexikas der griechischen
Mythologie fast durchgehends die Behauptung, dass die messe-
nischen Helden Idas und Liynkeus nur Varianten der lakonischen
Dioskuren seien, und der Kampf der beiden Briiderpaare sei
nur ein Abbild der nachbarlichen Streitigkeiten zwischen La-
konien und Messenien. In mechanischer Weise setzte man
Briiderpaare, die in einzelnen Gegenden Griechenlands gefeiert
wurden, ohne weiteres gleich: sowie Amphion und Zethos und
Lykos und Nykteus die thebanischen Dioskuren, so seien Po-
daleirios und Machaon die thessalischen, Romulus und Remus

! Vgl. Plut. parall. 40 p. 315 D. Paus. V 18, 2.
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die romischen, Idas und Lynkeus die messenischen Abbilder
der Castores, Dass man damit die ganze Erziblung von Idas
und Kastor in ein Nichts auflést, ward dabei iibersehen. Wenn
Idas dem Polydeukes entsprechen soll, wiirde Polydeukes den
Kastor!, und wenn dieser dem Idas entspriche, Kastor sich
selbst toten. Das wahre Verhiiltnis zwischen messenischer und
lakonischer Sage kann vielmehr nur das sein, dass dem Idas,
dem Gegoer des lakonischen Kastor, im messenischen Idas als
der Rivale Apollos gegeniibersteht, so dass sich einerseits Apoll
und Kastor, andererseits Marpessa und Hilaeira resp. Phoebe
gleichkommen. Beiden Erzéihlungen liegt ein gemeinsamer
Kern zu Grunde, und derselbe ist eben der siegreiche Kampf
des Idas mit dem go6ttlichen Nebenbuhler, nur dass im Messe-
nischen noch die Bevorzugung des irdischen Freiers durch die
umstrittene Maid hinzukommt. Gerade fiir diesen letzteren
Zug nun findet sich eine auffallende Parallele weit abseits von
der griechischen Sagenwelt in der dinischen Geschichte von
dem Heldenjiingling Hotherus, die uns Saxo Grammatikus im
dritten Buche seiner Historie Danice bietet. Und trotz der
Abneigung, welcher Sagenvergleichungen immer noch vielfach
begegnen, muss ich es mir gestatten, jene Erziblung mit in
den Kreis unserer Betrachtung zu ziehen.

Hotherus, ausgezeichnet durch Schionheit und in allen ritter-
lichen Kiinsten geiibt, gleich tiichtig als Bogenschiitze, Faust-
kimpfer und Zitherspieler, gewinnt die Liebe der Nanna, der
Tochter seines edlen Erziehers und Beraters Géwarus. Doch
auf sie hat auch Balderus, des Othinus Sohn, sein Auge ge-
worfen, der sie beim Baden belauschte? und da er in Hotherus
ein Hindernis seiner Liebe sieht, beschliesst er ihn zu toten.

! In der That konstruiert sich GmBerT S. 202 eine iltere Dar-
stellungsform des Mythus, nach der der Dunkelbruder Kastor von dem
Sonnenbruder Polydeukes den Tod erleidet; doch vermisst man eine

Grundlage fiir diese Annahme.
? Vgl. GiuBerT's Griech. Géotteriehre S. 866.
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Durch walkyrenéihnliche Waldmidchen vor dem Mordanschlag
gewarnt, bringt Hotherus sofort seine Werbung um Nanna an,
und der Vater derselben, ob er gleich den Zorn des unverwund-
baren Balderus fiirchtet, begiinstigt auch die Werbung. Br
erzihlt Hotherus von der Reichtum verleihenden Wunderspange
und Mimings Zauberschwert, dem selbst Balderus nicht ent-
gehen konne. Hotherus gewinnt beides, auf einem ,Renntier-
gespann die eisstarrenden, unwegsamen Berge bis zum Sitze
Mimings durchfahrend: und er behauptet seine Beute auch
gegeniiber einem Saxenkonig Gelderus, der liistern nach den
Zauberwatfen gegen Hotherus heranzieht. Wihrend Hotherus
dann noch fiir den Konig Helgo eine finnische Fiirstentochter
gewinnt, fillt Balderus in das Reich des Gewarus ein, der nun
seiner Tochter selber die Wahl zwischen Balder und Hother
iiberldsst. Diese aber weist den Balderus zuriick, weil, wie es
bei Saxo ausfiihrlich begriindet wird, nuptils deum mortali
sociari non posse, quod ingens naturae discrimen copulae com-
mercium tollat . .. Neque enim stabilem dissonis inesse nexum,
cum apud excelsos humilium semper fortuna sordescat .
nec inter splendidas opes obscuramque pauperiem firma socie-
tatis 1ura consistere.

Nun zieht Hotherus, von Helgo unterstiitzt, in den Kampf
gegen Balderus, fir den Othinus selber und Thor und die hei-
ligen Scharen der Gotter mitstreiten. Hominibus adversus deos
certatum crederes, divinis humanisque viribus permixtum aspi-
ceres bellum. Aber Hotherus, der mit einer tunica ferrum
spernente umkleidet ist, gelingt es, dem Thor seines Hammers
Griff abzuhauen, so dass die Gotter flichen; und der Clironist
fiigt gewissenhaft hinzu: Inimicum opinioni esset, nisi fidem
antiquitas faceret, deos ab hominibus superari. Balder selbst
rettet sich nur durch schuelle Fluclit, und Hotherus feiert die
Vermiihlung mit der geliebten Nanna.

Diese in sich leidlich abgeschlossene Erzillung wird bei
Saxo noch weiter ausgesponnen und mit anderen Sagenmotiven
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verkniipft; das Siechtum Baldrs, der fortan auf einem zwei- oder
vierridrigen Wagen daherfahre, die Erneuerung seiner Kraft
durch eine gottliche Speise, die Oeffnung einer Quelle durch
ihn u. a. werden mit grosserem oder geringerem Verstindnis
eingeflochten. Der Schluss ist kurz folgender: in zwei spiteren
Kriegen wird Hotherus besiegt, und erst in einem vierten
Kampfe totet dieser, von drei Walkyren mit einem Kraftgiirtel
beschenkt, den Balderus. Othinus selber wird gestiirzt, aber
spater wieder in seine Herrschaft eingesetat, ,strahlt er in allen
Teilen der Erde in solchem Glanze, dass ihn alle Vélker wie
das auf die Welt zuriickgekehrte Licht begriissten, und dass
es keinen Ort auf dem Erdenrund gab, der nicht seinem miich-
tigen Walten unterworfen gewesen wire“. Nun wird auch
Balder durch die Hand seines jiingeren Bruders Bous geriicht;
aber nach der Ermordung des Hotherus stirbt Bous ebenfalls
an den Folgen seiner Verwundung.

Beriihrungspunkte zwischen dieser dénischen Erzihlung und
der griechischen Idassage treten ja deutlich hervor: Der Streit
um die Jungfrau und ilre selbstindige Wahl zwischen den
Nebenbuhlern, die Bevorzugung des irdischen Freiers, die Kiihn-
heit desselben, derzufolge er sogar den Kampf mit Gottern
aufnimmt, der wunderbare Speer, die wunderbare Unterstiitzung
des Helden, sein Sieg iiber den gottlichen Nebenbuhler — alles
dies sind auch die Grundziige des messenischen Mythus, die
uns hier freilich in anderer Reihenfolge, in anderem lokalen
Kolorit, ohne historisierende Zustutzung, ohne retardierende Mo-
mente und nicht so stark vermengt mit anderen Sagenmotiven
entgegentreten. Idas entspricht dem Hotherus, Apollo dem
Balderus, Marpessa der Nanna. Um so befremdlicher ist der
vielbesprochene Versuch von SorHus BuGGE!, jene dinische
Erzihlung durch allerhand abgeleitete Quellen, besonders Dares

1 ,Studien iiber die Entstehung der nordischen Gétter- und Helden-
sagen“, Miinchen 1889 (autorisierte Uebersetzung S. 83ff.). Dazu MULLEN-
HoFF, Deutsche Altertumskunde V S. 41ff.
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Phrygius, hindurch nicht etwa auf die Sage von Idas?, sondern
auf die vom trojanischen Kriege, auf die Geschichten von Paris
und Achilles zuriickzufiihren. Die Methode, durch die BucGe
diese so frappierende Behauptung zu erweisen sucht, ist auch
frappierend genug; sie charakterisiert sich am klarsten durch
die Worte Bucee’s (S. 1562): ,Wenn auch verschiedene Aehn-
lichkeiten zwischen Saxos Erzihlung von Balderus und Hotherus
und der vom trojanischen Kriege, einzeln fiir sich betrachtet,
durchaus bedeutungslos sein konnen, so beweisen doch die auf-
gedeckten Uebereinstimmungen, wenn wir sie zusammengefasst
betrachten, unverkennbar, dass zwischen den zwei Sagengruppen
ein spezieller Zusammenhang stattfindet.“ Also viele schlechte
Griinde geben einen guten, und viele Nullen machen eine Eins.
Wie null und nichtig jene einzelnen Uebereinstimmungen sind,
lehrt allein schon ein Ueberblick iiber dieselben, wie ihn BuGGE
gelber in stattlicher Unterscheidung von zwanzig Punkten giebt.
Da lesen wir 8. 152, 1563 z. B von Hotherus’ und Paris’ Meister-
schaft im Harfenspiel und ihrer einschmeichelnden Beredsam-
keit, ihrer schon im Jiinglingsalter bewiesenen Fertigkeit in
allerlei korperlichen Uebungen, zumal im Ringen und Bogen-
schiessen; von des Achilles und Balderus ,Verwandtschaft mit
den unsterblichen Géttern* und ihrer ,nur in einer Richtung
beschriinkten Unverwundbarkeit“. Von Hotherus’ ,Zusammen-
treffen mit iibermenschlichen Jungfrauen“, womit des Paris
Begegnung mit den drei Gottinnen auf dem Idagebirge zu ver-
gleichen sei. Bei Punkt 8: ,Der langwierige Krieg zwischen
Hotherus und Balderus“, der wie der trojanische durch des
Helden ,Begegnung® mit den Frauengestalten ,eingeleitet und
eines Weibes wegen gefiihrt* werde. Bei 9: ,Die personliche
Teilnahme der Gotter am Kriege“; endlich ,Dass Balderus

! Diese fertigt Buaee S. 107 ganz kurz ab. Er sieht in derselben
die Quelle fiir Saxos Erzihlung, dass Nanna Hotherus dem Balder vor-
ziehe; doch sei dieser Sagenzug durch Verwechselung des Idas mit Paris
»auf andere Personen iibertragen® worden.
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in seiner Jugend durch Hotherus’ Hand fallt%, sowie A chill durch
Paris u. 8. w. Der Mehrzahl nach sind es eben schiefe Verglei-
chungen oder nebensdchliche oder solche ganz allgemeiner Art.
Und vollends die etymologischen Stiitzen, die BUGGE seiner Be-
weisfiilhrung giebt, sind gar kiinstlich, so dass wir uns mit er-
neuter Besprechung derselben nicht aufzuhalten brauchen.

Hingegen werden wir in unserer Vergleichung des Hotherus
und Idas durch folgende Wahrnehmung bestirkt. Auch die
islindischen Sagen von Baldr und Hédr némlich, die trotz man-
cher Abweichungen der dénischen von Balderus und Hotherus
entsprechen, zeigen Aehnlichkeiten mit den oben behandelten
griechischen FErzihlungen. Der Mythus von Baldr ist ja in
den Edden nicht frei von Dunkelbheit und durch Aufnahme
mancher fremdartigen Bestandteile um seine urspriingliche Ein-
fachheit gebracht, so sehr, dass man sogar die ddnische Fassung
der Sage fiir die urspriinglichere hilt. Und leicht mégen jene
einleitenden Scenen von dem Eidschwur aller Kreatur, von
dem Spiel der Gotter um Baldr?! u. a. von anderswoher ent-
lebnt sein; auch mag man BuGGE zugeben, dass einige Ziige
Christi auf den heidnischen Baldr iibertragen seien; aber dies
ldsst sich doch als echter Kern uralter Sage feststellen: Der
lichte Baldr erliegt einem gewaltigen Widersacher, Hodr, dem
der scharfblickende, heimtiickische Lioki zur Sejte steht; Baldrs
Bruder Hermodr reitet aus Liebe zu dem Verstorbenen in das
Totenreich, um denselben loszubitten; doch vergeblich. Aber
Wali, ebenfalls Odins Sohn, der gerade geboren ward, als der
Mord geschah, richt den Gefallenen. Erst eine Nacht alt —
heisst es im Liede — tdtet er Hodr, vor Eile ,nicht die Hand
sich waschend, nicht das Haar sich kimmend“.

Schon MULLENHOFF hat in den Nordalbingischen Studien
1 30ff und in HauPT's Zeitschrift vom Jahre 1854 (XII 346ff.)
es angedeutet (vgl. auch seine Altertumskunde V), dass dieser

! Doch vgl. Kuvex in H. Z. 5, 486 und NixpNER, Balders Tod, Z. f.

d. A. 1897 S. 834.
Archiv fir Religionswissenschaft. V. Bd., 1. Heft. 4
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sterbende Baldr und sein treuer Bruder Wali dem Kastor und
Polydeukes entsprichen. Er mahin dabei den weiten Weg iiber
die taciteischen Alces und die deutschen Hartunge, den wir
vielleicht etwas abkiirzen konnen. Von den Alces berichtet
ja Tacitus (Germ. 43) nur, dass apud Nahanarvalos antiquae
religionis lucus ostenditur: praesidet sacerdos muliebri ornatu,
sed deos interpretatione Romana Castorem Pollucemque me-
morant. ea vis nuntini, nomen Alces. nulla simulacra, nullam
peregrinae superstitionis vestigium: ut fratres tamen, utf iuvenes
venerantur.

Und damit steht das, was wir von den Hartungen wissen,
nur in losem Zusammenhange. Die ilteste Namensform fiir
diese Hartunge heisst Gr. "Aotuyyot, Lat. Hasdingi = anord.
Haddingjar und bezeichnet Stamm und Konigsgeschlecht der
Vandalen, denen eben jener Kult der Alces eigentiimlich ge-
wesen sein soll. Nun hitte MULLENHOFF vielleicht aus diesen
fritheren Formen Verwandtschaft mit den Dioskuren direkt
nachweisen konnen: denn Hasdingi enthélt ja denselben Stamm.
wie Kdstwp. Das hat aber MULLENHOFF nicht gethan; er deutet
vielmehr gavz kurz haddingjar nach dem altnordischen Sub-
stantiv haddr (aufgebundenes Haar einer Frau) als die Méanner
mit Frauenhaar, und das wiren eben jene taciteischen Priester
muliebri ornatu. In seiner gelehrten Weise schliesst er dann
einoe Reihe mehr oder weniger entlegener Sagen und Sagenfrag-
mente zu folgender Erzihlung von den Hartungen zusammen:
nDer iltere vornehmere Hartung . . . Hartnit . . . erstreitet
gegen ein riesisches, winterliches Geschlecht, die zw6lf Isunge,
ein schones, gottliches Weib, das wohl demselben Geschlechte
angehiorte, aber dem Geliebten im Kampf gegen die ihrigen
beisteht. Mit einer goldglinzenden Riistung angethan, verfillt
er spiter einem Drachen, der ihn verschlingt. Der jiingere
Hartung, im mittelhochdeutschen Epos durch Wolfdietrich
vertreten, erschligt dann den Drachen, legt die Riistung und
Waffen Hartnits an, biindigt und besteigt sein Ross und wird
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daraunf von der trauernden Witws an des Bruders Statt als
Gemahl angenommen.“ Der Nachweis, dass diese epischen
Hartunge den nordischen Gttern Baldr und Wali entspriichen,
ward von MULLENHOFF damals ,auf eine andere Zeit ver-
schoben®, ist aber meines Wissens spéter von ihm nicht erbracht
worden ! (auch nicht H. Z. 30, 217f.). Doch geniigt es fir
unseren Zweck auch, wenn wir mit Uebergehung der Hartunge
direkt die nordische Erzihlung von Baldr mit der griechischen
von Kastor vergleichen. Beiden gemeinsam ist ja die tragische
Vernichtung eines lichten Gottes, das Zusammenwirken seiner
Gegner, hier des Hodr und Loki, dort des Idas und Lynkeus,
die aufopfernde Liebe eines Bruders, dessen Hollenritt, die
Versohnlichkeit der Todesgottin und die Rache durch den
Bruder. Nur fallen im Griechischen der sich epfernde und
der richende Bruder, Hermodr und Wali, zusammen.

In den Edden ist freilich Nanna, so riihrend ibre Liebe
zu Baldr geschildert wird, an keiner Stelle als Anlass oder
(Fegenstand eines Streites zwischen ibm und Loki genannt.
Dem einen Gatten folgt sie in germanischer Treue idem pas-
sura wie Gunnilda und Swanhwita auf den Scheiterhaufen.
Aber von Skadi (Gylfaginning 23, Bragaroedhur 56) lesen wir
in der jiingeren Edda, dass sie sich einen Gatten unter den
Asen wihblen durfte, doch ist ihr nur erlaubt, die Fiisse des
Asen zu sehen; sie greift fehl und gewinnt statt Baldr Njordr.
Und spéter treffen Njordr und Skadi das Abkommen, dass er
neun Nichte mit ihr in Thrymheim, sie drei mit ibm im Meere
wohnen solle, Also hat wenigstens eine Spur davon, dass
Baldr in seiner Liebe einen Nebenbuhler hat, awch im Nor-
dischen sich erhalten. Aehnliches wie von Skadi erzihlte man
sich iibrigens (siehe Saxoc I p. 30/31 der Holder'schen Aus-
gabe) auch von Regnilda und im Griechischen von Xtévy (siehe
LASTNER, Nebelsagen S. 288). Regnildas Geliebter heisst

! Dagegen hat RypEre (Undersokningar IT 211 ff.) Baldr mit Kastor

verglichen; Hodr aber ist nach ihm Polydeukes (NikpnEm S, 817).
4‘
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Hading, was wieder auf die Hartunge und auf Kastor zuriick-
fithrt.

Machen wir hier einen Augenblick Halt! Es ergab sich
uns bisher eine Aehnlichkeit der messenischen! Idassage mit
der dinischen von Hotherus und solche zwischen der lako-
nischen! Kastor- und der islindischen Baldrsage.

Andererseits ist die urspriingliche Gleichheit der déinischen
und der islindischen Ueberlieferung allgemein anerkannt, und
fiir die messenische und lakonische Sage suchten wir dieselbe
zu erweisen.

Diese doppelte Verkettung der Mythen ldsst fiir die
Uebertragungstheorie keinen Raum und wird sich am ein-
fachsten durch die Annahme eines alt-indogermanischen Sagen-
stoffes erkliren, der bei verschiedenen Stimmen verschieden
ausgestaltet ist. Jedenfalls giebt uns die Aehnlichkeit der
vier Sagen das Recht, eine gemeinsame Deutung derselben zu
versuchen.

Um dies zu thun, miissen wir vorerst die Namen der
mythischen Personen iiberschauen, wenngleich die Namen-
erklirung allein niemals entscheidend fiir die Sagendeutung
sein darf. Baldr heisst ,Herr%, ,Fiirst, sowie auch die
Dioskuren vorzugsweise dvaxec genannt werden; Hodr-Hotherus
stammt von hadu Kampf, das wir in vielen deutschen Zu-
sammensetzungen und auch im gallischen Caturiges wieder-
finden (sieche auch Fick’s vergl. Waorterbuch!). Hermodr,
ein im Norden ,hiufig vorkommender Mannsname¥, bedeutet
»der heeresmutige“, Polydeukes der sorgliche (siehe wiederum
Fick!), Phoebe die schimmernde, Marpessa die entfiihrte.
Hilaeira geht auf avjp die Luft und TAaoc (milde) zuriick,
Bous doch wohl auf den Stamm ¢a und Wali nach SiEVERs,

! Diese Ausdriicke sind der Kiirze wegen gebraucht, wenngleich
durch sie Heimat und Gebiet der Sage zu eng begrenzt wird. Auch darf
Jja die Erzihlung Saxos streng genommen nicht eine dinische Sage ge-
nannt werden.
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Beitrige 18 S. 582 auf Wanila = strahlend schén. Also wir
haben lobende Bezeichnungen allgemeiner Art oder solche, die
auf Lichterscheinungen oder Kampf hinweisen. Nannas Deu-
tung ist unsicher?; Lynkeus fiihrt auf ein bestimmtes Tier,
den Luchs, dessen hervorstechende Eigenschaft Scharfsichtig-
keit auch im Dunkeln ist, wie denn dem Lynkeus selbst die
Fihigkeit nachgeriihmt wird, durch Erde und Steine hindurch-
zublicken. Der Stamm ist Avx-, der besonders von Gestirnen
gebraucht wird. Aber daneben findet sich bei Theokrit
22, 194 und 204, Kuripides, Theophrast, Apostolius 10, 79
u. 13, 29 u. a. (siche Jaxosms, Anthol. Palat. S. 91, 46, 280,
519) an einzelnen Stellen auch die Schreibung mit vy, sowohl
fiir A€ den Luchs wie fiir den Heros Lynkeus oder Lyngeus.
Ist dies mehr als Verschreibung, so wiirden wir auf ein
Thema Avyy- oder hoy- gefiihrt werden, auf das die griechischen
Worter Avyaiog dunkel, Aoyy, %A5ym Finsternis, Dimmerung,
sowie der Name Lokis zuriickgehen konnen, und dieser wiirde
sich danach als Fiirst der Dunkelheit darstellen. Dass Kdaorwp
und Hazding- sich nur in der Endung unterscheiden, ist be-
reits oben angedeutet worden: der Stamm ist meiner Meinung
nach derselbe wie bei lat. castus, sodass die Dioskuren als die
sreinen“ Gotter bezeichnet wurden2® Aber was heisst Idas?
Nach dem Etymologicum magnum und Suidas 6 péyag (der
gewaltige); andererseits gehort es zu “18y, das nach den alten
Lexikographen mav obpgvrov &pog (bewachsene Berge) bezeich-

! Nach SceropEr, Z. £ d. A. 1891, 241, bezeichnet Baldr ,den
leuchtenden, lichtverbreitenden“. Da dvaxsg ein F hat, kann es von dem-
selben Stamm, wie jenes Wanila =— Wili berkommen, und bliebe so eine
parallele Bezeichnung zu Baldr. — Nanna erklirte man nach anord. nenna
als die ,wagende“, und als Tochter Neps, des Bliitenknopfs, ward sie
als Blumengdttin aufgefasst. Mogek, Grundriss I S. 1063, erionert an das

schwed. nanna — DMutter; dann kOpnte man auch an das griech. vavwwyq
denken, das Mutter- oder Vaterschwester bedeutet (véwos Zwerg,
Puppe?!).

3 MaNNHARDT erinnert Z. f. Ethnol. 7 S. 309 an cascus und canus.
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nete. Danach hiitten wir in Idas einen ,Gewaltigen des
Berges“, einen ,riesigen Berg- oder Waldgeist‘ vor ums.
Dazu passt auch seine Abstammung von ’Agapetc; denn wenn
wir diesen Namen nach Herodian in die beiden Bestandteile
ag- und -apedc zerlegen, so erhalten wir einen ,Unheil weben-
den“ Gott: von dem homerischen Appellativum &pv¢ = Un-
heil (£ 102) und dem bekannten Thema Fap, dasim Deutscher
,weben“ und ,wabern“, im Griechischen tgrpacpar und wohl
auch in darew und “Heatorog steckt. (Siehe meinen Aufsatz:
Zur Etymologie einiger griechischer Gdtternamen in N. Jahrb.
f. Phil. u. Paed. 1896 I S. 109, 111ff.) Also Aphareus
= einem Geist des unheimlichen Webens in der Natur, einem
Dunkelgott, der, um es mythisch auszudriicken, mit dem
Schieier der Nacht die Erde umspinnt. Sein Bruder Tovddpen¢
aber wiire dementsprechend der das ,Unheil“ zerstiebende
lichte Gott. Scheinen doch den Griechen die Begriffe dunkel
und Unheil ebenso identisch gewesen zu sein, wie bel ihnen
die entgegengesetzten Begriffe Licht und Heil zusammenfallen.
(Siehe unten.) Nach der bekannten Methode, ihnliche Gott-
beiten als Vater und Sohn zusammenzustellen, haben wir nun
auch in dem Aphariden Idas einen Dunkelheros oder Dunkel-
riesen zu sehen, der, wie sein Name besagt, im ,Wald-
gebirg® als Kdpriorog t@v émrydovimy haust?l,

Fiir die Geliebte dieses Idas finden wir die Namen Hi-
laeira und Phoebe. Hilaeira ist ein Beiname der Selene, ®oBac
einer der Artemis, und bei lateinischen Schriftstellern werden
beide, Artemis sowohl wie Selene, Phoebe genannt. So haben
wir uns die LeukippostGchter 2 als Mondgéttinnen zu denken,

1 Auch Arene, die Stiatte des Kampfes zwischen Idas und Apoll,
kann auf jenes Appellativ &pvg zuriickgehen und ,Unheilstitte“ bedeuten.
Arene heisst auch nach Schol. Ap. Rhod. 1, 1562 die Mutter der Apha-
riden.

* Der Vater Leukippos charakterisiert sich auch als Lichtgottheit.
Hilaeira und Phoebe heissen auch zwei der TSchter Niobes, s. MILLIN,
Gall. Myth. 188, 516! Daselbst die Form ‘Ikeatpa. Die Nebenformen
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die von dem Gewaltigen des Berges, der in dem unheimlich
webenden Dunkel seinen Ursprung hat, umworben werden.
Sowie in Arkadien der ,dunkele“ Berggott Pan ,die Selene
mit seiner Liebe verfolgt, um im Wolkendunkel sie zu um-
armen und mit ibr zu buhlen“ (GILBERT S. 229. Siehe auch
PRELLER-ROBERT S. 741, 445), so ist hier der Dunkelheros
Idas der Geliebte, der pelhéyapoc der Mondgottin, mogen wir
sie nun Hilaeira oder Phoebe nennen.

Dieses Liebesverhiltnis ward in Messenien unter dem
Bilde des Brautraubs betrachtet, jener uralten Form der
Brautwerbung. Aechnlich wie die Sage von Oinomaos und
der Hippodameia eigentlich nicht sowohl eine Wettfahrt als
eine Entfihrungsscene (einen Raub) darstellt (siehe Mythol.
Lex. III, 770), so entfiihrt auch Idas seine Geliebte aus
Ortygia, und diese heisst darum folgerichtig Mdpnyssu (von
paprrey, z. B. sagt Homer: ayrag Epapmte Kpdvoo wduc fy
mapaxoty).  Ortygia aber ist wieder ein Beiname der Artemis
oder Bezeichnung ihres Geburtsorts, und so ist auch hier
die Beziehung auf die Mondgottin nicht ganz verwischt. Aus
dem gewaltigen Entfiihrer Idas aber, der auch durch die Bei-
worte omépBiog, mepdapeiis, acer, ferox charakterisiert wird, ist
in den skandinavischen Kénigssagen durch historisierende Um-
gestaltung der konigliche Kampfer, Ritter und Held Hotherus
geworden, dem sich in der Erzihlung Saxos die ganze Sym-
pathie zuwendet. Hingegen tritt der islindische Hodr ganz
gegen Baldr und Loki zuriick, erinnert aber dafiir durch seine
Blindheit?, durch das Dunkel, das sein Auge umnachtet, an
die Herkunft des Idas von dem Dunkelgott Aphareus. Und

’Edactpe und ’Ehépe (Myth. Lex. IT 1992) erkliren sich vielleicht durch
den Stamm von oéhag und seAdpm.

! An der Angabe, dass H. blind gewesen sei, nimmt NIEDNER S. 315
Austoss. Der Versuch, auch in dem Namen des Idas eine Bezeichnung
seiner geringen Sehkraft zu sehen, etwa so, dass “I3ag Koseform zu einem
’Aidng wire, scheitert an der Linge des t. Derselbe Einwand trifft die
Etymologie MaxxmarpT’s, Ethnol. Z. 7, 812.
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nun stehen diesem Hotherus-Idas als Nebenbuhler, als Mit-
bewerber um die Mondméidchen gegeniiber einmal die Dios-
kuren, die schimmernd, mit Locken um Stirn und Schlife
gleich Helios, in purpurner Chlamys, mit Aurora vereint?,
auf goldenem Wagen mit ihren leuchtenden Rossen, den ,weit-
ausgreifenden, ,feuerfarbenen“ ,Flammenhengsten® ("Apnayog,
PAéysog, Edvdoc) daherkommen, ,durch die Sturmesnacht aus
dem Wolkenschleier hervorbrechen und das Ende des Un-
wetters verkiinden“ (Denkmiiler des klass. Altertums S. 451 a),
also unzweifelhaft Lichtgotter sind. Und das andere Mal Baldr?,
der Asen weissester, leuchtend von Antlitz und Haar, schon an
Haupt und Fiissen, frei von allem Trug, er, dessen Wohnung
Breidablick nichts Unreines enthiilt und dessen Gericht niemand
widerstehen kann, und auch diese Schilderung muss auf die
Sonne, sei es nun die des einzelnen Tages oder die des ganzen
Sommers, gedeutet werden. Und drittens fanden wir als Ri-
valen des Idas den Phoebus Apollo selbst, den schimmern-
den, am Himmelsgewdlbe méloc sich drehenden zepimélhmv oder
mepumAdLevos; denn nichts anderes ja wird Amélwv mit seinen
Vokalabstufungen ’Azéhov und “Amhoov bedeuten, indem nur
statt der Priposition wepi die copulative Vorsilbe & dem
Stamme vorgesetzt ist: also ®PoiBoc ’Anélwv der mit oder an
dem Himmelsgewilbe sich drehende, schimmernde Gott, der
Sonnengott®. Und so hitten wir denn auch hier die alte
Liebesgeschichte von Sonne und Mond, die noch heute im
Liede lebt, wenn wir vom Mond und seiner Frau, der Sonne,
singen. Und vollends in alten Mythen finden wir das Ver-
héltnis der beiden Gestirne gar oft als ein Liebesverbiltnis
aufgefasst, nur dass natiirlich entsprechend dem urspriinglichen

! FrascH, Verhandlungen der 41 Vers. deutscher Phil. S. 258 ff.

? Siehe bes. E. H. MEyERr's Germanische Mythologie.

® Uskngr’s Erklirung des Namens erscheint zu abstrakt (Gotter-
namen 303ff). Fiir die Kiirze des & vgl. ausser der oben Lesprochenen
Tliasstells z. B. Odyssee Z. 162.
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grammatischen Geschlecht das Nachtgestirn als das Weib (die
Geliebte), der Sonnengott als der Werbende erscheint. »Die
beiden unausgesetzt hinter einander herwandelnden Gottheiten
sind als zwei Liebende gedacht, die in briinstigem Verlangen
der eine dem anderen folgt, um ihn zu erreichen“!, und ,das
Waunderland des Westens“ ist vorzugsweise ,zum Schauplatz
der Liebesthitigkeit beider gemacht“ worden. Daselbst wartet
die Mondgdttin ,des Geliebten, der, ibr nacheilend, in jenem
Zaubergarten der Lust ihrer Liebe sich erfreut. Oder sie
folgt ihrerseits dem Geliebten, ,seiner und seiner Liebe be-
gebrend“, bis zur Zeit des Neumondes, zur Zeit der Kon-
junktion ihre Vereinigung erfolgt. Sagt doch schon Plutarch 2:
%l yop bty iy Zelvivyy Fpwr t0b ‘Hhiov mepimohely ozt xod
ovyyiyvesdou dpeyopévry. ,Sonne und Mond sind ein himmlisches,
von Natur fiir einander bestimmtes Paar, die Sonne ,ein
glinzender, unvergleichlicher Held“, der Mond ,das schonste
Weib, welches in der Welt zu finden ist“ . ,Sie lieben sich,
aber ein unbegreifliches Schicksal, welches auf das Walten
einer bosen Macht schliessen lisst, verhindert, dass sie ihrer
Liebe froh werden. Der Mondgéttin Schonheit ist am voll-
kommensten zur Zeit des Vollmondes und naturgemiss das
Liebesverlangen des Gottes da am heftigsten. Allein sie
sind weit von einander entfernt. Sie wollen ihre Vereinigung
bewirken und nihern sich einander, aber o weh! die Geliebte
fingt alsbald an dahinzuschwinden, und nach ihrer Vereinigung
mit dem Sonnengotte, nach der Konjunktion wechselt sie aufs
neue Gestalt und — Gesinnung. Der liebeglihend der luna
fallax nachsetzende Gott findet bei ihrer Verfolgung einen
jdhen Untergang. Ist es Untreue oder Misstrauen, Selbst-
bescheidung oder Ueberhebung, Eifersucht und Tiicke anderer
oder eigene Verschuldung, was die Liebenden trennt: kurz,

! GmBZRT, Griech. Gotterlehre 1898 S. 406, 407.
? De facie in o. lunse c. 80.
8 Siecke, Liebesgeschichte des Himmels, init. Strassburg 1892.
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ihr Liebesgliick ist nicht von Dauer, ihre Vereinigung stets
nur voriibergehend, ihr Los ein tragisches. — Von solchen
Betrachtungen ausgehend, haben ROSCHER, MANNHARDT und
SiECKE! und neuerdings GILBERT aus einer Reihe griechischer,
germanischer, lettischer und indischer Sagen und Mérchen jene
alte ,Liebesgeschichte des Himmels“ rekonstruiert. Orpheus und
Eurydike, Hippolyt und Phaedra, Dionys und Ariadne, Herakles
und Omphale, Jason und Medea, Helios und Perseis, Zeus
und Selene, Apoll und Koronis und andere Liebespaare mehr
werden so als Sonne und Mond gedeutet, und zu ihnen ge-
sellt sich nun auch XKastor und Hilaeira, Polydeukes und
Phoebe (Apollodor 3, 11, 2, 2).

Ja, GILBERT erneuert sogar den interessanten Versuch,
die griechischen Hauptgottinen, eine Athene?, eine Aphrodite,
die Hera nicht minder wie die Artemis als Mondgottheiten
zu deuten, sowie Hermes und Pan, Kronos® und Prometheus,
Ares und Hades und andere mehr lokale Gottheiten von ihm
als Dunkelg6tter aufgefasst werden. Und wenn auch manche
seiner Ausfithrungen gewiss der Berichtigung bediirfen, so
hat doch GILBERT durch die scharfe Herausarbeitung der
alten Gegensitze von Himmel und Erde, Dunkel und Licht,
Sonne und Mond in die bunte, iippig wuchernde Mannig-
faltigkeit wirr sich verschlingender Sagen eine iiberraschende
Klarheit und Ordnung gebracht.

! Vgl. ausser SIECKE’s ,Liebesgeschichte des Himmels“ auch dessen
Vortrag iiber ,die Urreligion der Indogermanen“ (Berlin, Mayer & Miiller,
1897). Von RoscHER ist neben seinen friiheren Arbeiten der Artikel im
Myth. Lex. iiber die Mondgottin zu vergleichen. Von MANNHARDT ,die
lettischen Sonnenmythen“ (Ethn. Z. 7, 73ff,, 209ff,, 281f.).

¢ Dazu wiirde meine Zusammenstellung der Athene mit Wodan vor-
ziiglich passen: die ,Odinsmaid“ wire eben der ,wandelnde“ (vgl. vadere)
Mond. Doch hat sich diese Etymologie (1. 1. S. 114) ebenso wenig wie
die iibrigen aus jener Abhandlung einer Beachtung seitens der Gelehrten
erfreuen konnen.

? Fiir die Grundbedeutung dieses Gottes vgl. die von mir aufgestellte
Gleichung: Kpgévog: Kpaviev = Spévog: Jpaviov. 1. 1. S. 107.
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Wir wollen hier nur eines der erwiihnten Liebespaare in
Betracht ziehen, weil sich durch dasselbe nicht bloss Jjene
Wechselbeziehung zwischen Sonne und Mond, sondern auch
noch eine andere Aehnlichkeit mit der Idassage erschliesst.
Siehe Mythol. Lex. II 1388ff,

Apollo hat beim boibeischen See am Fusse des Pelion
Koronis, die Tochter des Lapithenkonigs Phlegyas, besucht
und mit ihr den Asklepius gezeugt: wihrend aber Koronis
noch mit dem Gétterkinde schwanger ging, gab sie sich im
Hause ibres Vaters heimlich einem Gastfreunde aus Arkadien
hin, dem Ischys, des Elatos Sohn. Deshalb tétete Apollo
sie’; und als die Leiche der Koronis schon auf dem Scheiter-
haufen lag, eilte der Gott herbei, entriss sein Kind der sich
vor ihm teilenden Flamme und brachte es zum Centauren
Chiron, bei dem Asklepius erzogen ward. Vgl. besonders
Pindar (Pyth. 3), aus dessen Scholiast wir ausserdem erfahren,
Koronis hiitte sich dem Ischys deshalb ergeben, weil sie be-
fiirchtet habe, spiter von Apollo verlassen zu werden. Uebrigens
erfahrt Apollo (nach Hesiod?) die Schuld des Midchens durch
einen heiligen Raben, der ihm gleich den Raben Odhins die
Nachricht bringt.

Bei Isyllus fiihrt Koronis den Namen A¥z, d.h. Glanz,
und péhawva o¥yhy bezeichnet bei Euripides Tr. 551 speziell
die Nacht und «f alydx bei Soph. O. R. 207 die Fackeln.
Suidas aber sagt s. v. A%y wal ) oehiv oo xadeitar.
Apollodor (III, 10, 3) und andere wieder nennen Arsinoe,
eine Schwester Hilaeiras und Phoebes, als die Mutter des
Asklepius. Doch auch abgesehen von diesen Benennungen
miissen wir Koronis, das als Adjektiv ,gekriimmt, krumm-

! Siehe SErvius Verg. Aen. 7, 761. Pindar lisst die Rache durch
seine Schwester vollziehen. Pyth. 3, 15, 56 ff. Nach dem Mythogr. II
Vatican. (22) hiess der heimliche Beischlifer Lykes, was an Lynkeus er-
innert.

? Vgl. Hyeixn f. 202.
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hornig4 bedeutet, auf die Mondsichel beziehen: und mit Recht
wird Koronis daher ,Flammenméidchen“, Tochter des Phlegyas,
genannt. Dieses ,Flammenmidchen“ nun sehen wir ganz wie
Hilaeira-Phoebe-Marpessa von zwei Rivalen umbuhlt: von dem
Sonnengotte Apollo und dem Elatossohne Ischys®. Und auch
dieser erlangt von Koronis wie Idas von Marpessa den Vor-
zug. Aber Koronis stirbt von der richenden Hand des ge-
tiuschten Apollo, sowie der Mond mit aller seiner Pracht
vor der aufgehenden Sonne erstirbt. Hingegen ist — und
damit kommen wir auf unseren Mythus zuriick — Kastors
Tod, seine Vernichtung durch den mondbegliickten Berggeist
Idas nichts anderes als der allabendlich sich vollziehende
Sonnenuntergang, das Verschwinden der Sonne hinter den
Bergen, iiber die nun der Mond seine milden Strahlen ergiesset.
Und der Abendstern, der mit dem Versinken der Sonne er-
strahlt, ist eben jener Liynkeus oder Lyggeus, der dem dunkelen,
allein nicht sehenden Idas beisteht, ihm Licht und Hiilfe bringt,
ein wahrer Phosphoros und Lucifer. Sind doch noch bei
Homer die beiden Begriffe Hiilfe und Licht in dem einen
Worte ¢@dog vereinigt (P. 615, Z. 102, ® 538). Durch dies
w40c des Abendsterns wird Kastor in der Eiche entdeckt,
wie es bei Pindar heisst; wir wiirden sagen hinter Wolken,
die in dem Mythus eben als weitverzweigter Baum aufgefasst
sind. Aehnlich diesem Lynkeus leuchtet auf dem Bilde einer
Spiegelkapsel (M. L. IT S. 3122) Phosphoros mit der Fackel
dem Pan voran, welcher die bréutliche Selene auf seinem
Riicken davontrigt. Ilav 6 oxotetvés und Phosphoros bilden ein
dhnliches Paar wie Jdas und Lynkeus, und Selene ist gleich
Hilaeira-Phoebe. Selenes Entfiihrung durch Pan vollzieht sich
in der Abenddimmerung, wenn Hesperos erstrahlt, der stets als
Fihrer des nichtlichen Brautzuges gefeiert ward. Hesperos

! Dem im Fichtendunkel geborenen ?? Kraftriesen. Oder dem Sohn
des Helden von Elatea. ’Eldteta hatte im Anlaut ein F, und das Patro-
nymikon bei Pindar (3, 65) lautet Elhatidog.
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erstrahlt auch dem Idas, dem Briutigam und Richer der Hilaeira.
Und Lynkeus ist selbst Geliebter des Mondmiidchens Phoebe,
8o wie nach einem litanischen Volksliede umgekehrt ein Liebes-
verbiltnis zwischen dem Mond und dem weiblichen Morgen-
stern bestand. Siebe wieder MANNHARDT, Die lettischen Sonnen-
mythen S. 83 der Zeitschrift fiir Ethnologie VII 1875-

Mond wandelte nun einsam,
Fasst Liebe zu dem Friihstern. . . .

Wenn nach der messenischen Gestalt der Sage Zeus des
Idas Sieg iiber Phoebus verhindert, so erscheint hier der
oberste Himmelsgott als ein wirklicher deus ex machina, als
ein kiinstlich erfundener Gott?, durch dessen Eingreifen der
urspriinglich tragische Schluss der alten Legende gemildert
wird. Mit der gesteigerten Idealisierung der Gottheiten vertrug
sich nicht die Vorstellung von ihrem Tode; und so machte der
heitere Grieche aus dem triibe hinsterbenden Kastor des alten
Mythos den uniiberwindlichen Phoebos. So endet auch bei
Theokrit der Kampf zwischen Kastor und Lynkeus (22, 197 ff.)
mit Lynkeus’ Tode, withrend Kastor am Leben bleibt?. Hin-
gegen verweilte die ernstere Phantasie desx Germanen gerade
mit Vorliebe bei dem traurigen Schluss des Mythes, und so
finden wir den Tod ihres Kastors nicht bloss mit den leb-
haftesten Farben geschildert, sondern noch weit iiber seine ur-
spriingliche Bedeutung hinaus ausgestaltet. Wer je die Sonne
am Meere versinken sah und dabei die mannigfaltigen Wolken-
firbungen und -bildungen bewundert hat, erkennt leicht in der
grandiosen Schilderung von Baldrs Leichenbrand (Gylfag. 49)
herrliche Bilder des Sonnenuntergangs wieder. Da ragt an
der See das Sonnenschiff Hringhorn auf, das ,bald wie ein

! Doch vgl. eben jenes littauische Lied. Ueberbaupt muss immer
wieder auf den hochinteressanten Aufsatz MaNNBARDT's hingewiesen werden,
So findet sich acf 8. 814 fir die Verschmihung des Sonnenfreiers durch
Nanna-Marpessa eine vortreffliche Parallele.

? Vgl. Hyem, fab. 80.
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Ring, bald wie ein Horn aussieht, vergleichbar dem giildenen
Becherkahn, auf dem Helios ,zu den Tiefen der heiligen
dunkelen Nacht¢ hinabfihrt. Und auf einem Wolfe, der mit
Schlangen geziiumt ist, kommt wirbelnd herbei eine ,feuer-
rauchende“ Riesin und stosst an das Schiff, dass Feuer aus
den Walzen hervorspritht; und iiber ihr zuckt es, wie wenn
Thor seinen Hammer Miolnir schwingt. Und als Baldrs
Leiche nach Vikinger-Sitte auf diesem Schiffe und mit ihr
Nanna verbrannt ward, da erschienen sie alle die Himmlischen:
Odin und Walkyren, Freyr mit seinem goldborstigen Eber
und Freya mit ihren Katzen und Heimdall auf dem Hengste
Goldzopf, aber auch Bergriesen und Thursen allzumal: fiir-
wahr eine phantasievolle Auffassung der mannigfaltigen Formen,
die das goldige, wolkendurchgliihende Abendrot am Horizonte
hervorzaubert!. Hinter jener Schilderung der Edda das Er-
sterben des Sommergottes zu sehen, wie die Vertreter der ger-
manischen Mythologie es lehren, ist mdoglich, aber nur als eine
spitere Uebertragung eines urspriinglichen Abendmythus auf
die Jahreszeiten, sowie derselbe Mythus nachweislich zu einem
Bilde der Weltendimmerung ausgestaltet ist.

Wenn wir hieran festhalten und Baldrs Tod gleich dem
Kastors als Sonnenuntergang deuten, so erkliren sich die
weiteren Hinzelheiten des Mythus ohne erhebliche Schwierig-
keit: Der listige Loki ist wieder der Abendstern, dessen
boses Trachten und Auflehnung gegen Gott aus der christ-
lichen Legende bekannt ist, jener ,First der Finsternis®,
dessen Name auf Xbyy Dunkelheit zuriickgeht. Und sein
Strahl ist vielleicht die wunderbare Watle, die Hotherus weit
von Mitternacht zur Zeit der kiirzesten Tage herholt und die
Sage mistilteinn nannte. Bedeutet doch mist, zum Beispiel
im Niederlindischen und Angelsichsischen, ,Nebel, Finster-
nis“ (siehe auch Scuape’s Altd. Worterbuch!), und davon

' Und wieder nur eine andere Deutung desselben Naturvorganges
ist es, wenn Saxo alle Gotter zum Kampfe fiir Baldr herbeikommen lisst.
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kann mistil, das Symbol der finsteren Zeit (ScaADE: , Winter¢-
zeit) herkommen: also mistilteinn gleichsam ,Finsterniszweig®,
Mistiltein als Schwertname hat MULLENHOFF (deutsche Alter-
tumsk. V S. 56) aus der Hervarasage nachgewiesen, und
NiepDNER L. c. erkldrt sogar, dass aus diesem Mistelschwert
erst der Mistelzweig der islindischen Sage entstanden sei und
nicht umgekehrt. Das Richtige diirfte sein: beides, sowohl
Mistelzweig wie -Schwert, sind als symbolische Bezeichnungen
fir den Strahl des Abendsternes anzusehen. Auch dieser
Mistelzweig ist gleichsam ein goldig schimmernder Zweig am
Wolkenbaum quale solet . . . brumali frigore viscum . . . vi-
rere . . . Verg. Aen. VI 205f., und bei dem Mistelschwert
denke man an die Sonnenpfeile!

(Schluss folgt.)
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I1. Miscellen.

Ersatzmitgaben an Tote. Der Satz ,in sacris simulata
pro veris accipi® ist im heiligen Rechte vieler Volker. durch-
gefiihrt; nsmentlich auch in manchen Handlungen und Ge-
briuchen, die die Pflege der Toten betreffen. Nur wird man
nicht immer gleich an bewusste T&uschung oder blosse Sym-
bolik denken, noch auch die gefiihlvolle Auffassung des OviD
(fast. 2, 535): ,Parva petunt manes, pietas pro divite grata est
Munere“ fiir urspriinglich halten diirfen. Die Toten sind von
Haus aus durchaus nicht sehr geniigsam. Aber wenn irgendwo
der herrschende Glaube gestattete, bei einer Gabe mit wenigem
auszukommen, so zog die praktische Erwigung das allerdings
vor, ohne ndtig zu haben, sich erst irgend einen Scheingrund
zu ihrer Selbstberuhigung zu schaffen.

Schon das Begribnis selbst war ja unter Umstdnden mit
allerlei ,Fiktionen“ verbunden. Wenn das romische Pontifikal-
gesetz flir die Zeit des Verbrennens bestimmte, dass dem Toten
eine Erdscholle mit ins Grab zu werfen und wenigstens ein
Finger von ihm zu beerdigen sei (PRELLER, Rom. Mythol.® II,
95), so mag man das eine absichtliche Selbsttiuschung oder
reine Symbolik nennen. Aber die Sitte der sog. Kenotaphien
z. B. beruht in ihrem Ursprung gewiss nicht auf blosser Sym-
bolik. Man will vielmehr der ruhelos umherschweifenden Seele
des gar nicht oder nicht regelrecht bestatteten Korpers ein
Unterkommen schaffen. Das ergiebt sich schon daraus, dass
man im Altertum beim Anblick eines solchen Kenotaphs den
Namen dessen, fiir den es bestimmt war, zu rufen, seine Seele
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einzuladen pflegte: WASMANSDORFF, D. religiésen Motive der
Totenbestattung bei d. verschiedenen Vilkern (Beilage z. Progr.
d. Kollnischen Gymnas. in Berlin 1884), 15ff. Uebrigens werden
noch heute solche Kenotaphe fiir verungliickte Seeleute in der
Bretagne errichtet. Da sind sie freilich blosse Tumuli de souvenir
geworden: Globus 74, 103.

Eine #hnliche Bewandtnis hat es mit einem anderen Mittel,
einem Toten, dessen Leichnam nicht zu erhalten ist, die Ehren
der Bestattung zuteil werden zu lassen. Es besteht darin, dass
man eine Puppe oder sonstigen Ersatz an seine Stelle schafft.
Die Inder bilden in diesem Falle auf einem schwarzen Ziegen-
fell eine menschliche Figur von 360 Stielen eines bestimmten
Strauches. Diese wird behandelt wie sonst der Leichnam: ge-
badet, geschmiickt, mit einem Kleide bedeckt und schliesslich
verbrannt. Doch soll man zu dieser Feier nicht so schnell, nach
einigen erst nach 24 Jahren iibergehen: CALAND, D. altindischen
Toten- und Bestattungsgebriduche 88f. (vgl. GRIMM, Kl. Schr. 2,
298; CROOKE, Popular religion and folklore of Northern India
2311.). Auf der Insel Bali wird als Substitut des verlorenen Leich-
nams sein kleines hilzernes Brettchen gebraucht, mit einer ménn-
lichen oder weiblichen Figur versehen: CALAND a.a. O.89. Vgl.
WILKEN, Het animisme bij de volken van den indischen archipel
1, 52f. Wenn bei den Letinesen jemand ertrunken ist und seine
Leiche nicht gefunden werden kann, so wird irgend ein Gegen-
stand, z. B. ein Stein, statt seiner begraben: WILKEN a. a. O.
1, 54. Im alten Griechenland scheint beim Scheinbegrébnis 6fters
ein Wachsbild die Stelle des Leichnams vertreten zu haben:
WASMANSDORFF a. a. O. 16. Auch hier soll doch wohl der
wegen mangelnder Bestattung umirrenden Seele die Moglichkeit
gegeben werden, sich wieder mit einem Korper zu vereinigen
und mit ihm zur Ruhe zu gelangen. In Mexiko soll sogar in
dlterer Zeit eine Puppe verbrannt sein und erst in spiterer Zeit
der Konig selbst: PREUSS, Die Begrébnisarten der Amerikaner
und Nordostasiaten 279f. Man wird bei der Beurteilung dieser
und anderer Ersatzgebriuche auch daran denken miissen, welche
Wichtigkeit primitive Menschen iiberhaupt dem Bilde beilegen
und wie leicht sie einen sympathetischen Zusammenhang zwischen

Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 1. Heft. 5
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ihm und dem wirklichen oder angenommenen Original her-
stellen.

Aber auch wenn der Leichnam des Toten zur Verfiigung
steht, wird unter Umstinden wenigstens das eine oder andere
Glied durch eine kiinstliche Nachbildung ersetzt. Die Aegypter
legten bei der Einbalsamierung an die Stelle des aus dem Kérper
genommenen Herzens (das als Sitz des Lebens galt) ein ,Herzens-
gefiss* oder einen Skarabdus aus Stein oder Thon, der durch
eine Aufschrift gebeten wurde, beim Gericht nicht als Zeuge
gegen den Toten aufzutreten: WIEDEMANN, D. Relig. d. alten
Aegypter 156f. Aehnlich sollen die alten Mexikaner verfahren
sein: KLEMM, Allg. Kulturgesch. 5, 50.

Auch die Augen wurden in Aegypten oft durch kiinstliche
aus Email oder Stein ersetzt: STADLER V. WOLFFERSGRUN im
35. Jahresber. des k. k. Real- und Obergymnasiums in Feldkirch
1890, 21. Auch in den Schideln peruanischer Mumien bat man
ofters kiinstliche Augen entdeckt, wenn auch nur in beschrinkten
Fallen. Sie stammen vom Riesentintenfisch: v. TSCHUDI, Reisen
durch Siidamerika 5, 174ff.%

Die peruanischen Mumien haben auch vielfach kiinstliche,
aus Holz geschnitzte Schidel, z. B. die vom Totenfelde zu Ancon:
PrEUsS a. a. 0. 55. Wenn auf Timorlant einem Erschlagenen
der Kopf abgeschnitten ist, so wird beim Begribnis an dessen
Stelle eine Kokosnuss gelegt, um den Geist zu tduschen und zu
beruhigen: ForBes, Wanderungen eines Naturforschers im ma-
laiischen Archipel 2, 48. Dasselbe geschieht auf den Siidwest-
inseln: WILKEN, Het animisme etc. 1, 54. Es soll aber auch
wohl dem Toten die Moglichkeit gegeben werden, im Jenseits
mit heilen und vollstindigen Gliedmassen zu erscheinen. In
manchen Gribern im Bezirk des Terek (Nordkaukasus) hat man
neben den Gerippen fremde Gliedmassen (Schiidel, Hiinde, Fiisse)

' Bei den Papuas auf Neu-Guinea wird der Schiidel eines Ver-
storbenen aufliewahrt. Wenn die Fleischteile vergangen sind, werden ihm
aus einer besonderen Holzart eine Nase und ein Paar Ohren geschnitten
und an dem Schidel befestigt, withrend in die Augenhdhlen zum Ersatz
der Augen gewisse kleine runde Friichte gesteckt werden. Er wird dann
zum Hausgott erhoben: WILKEN a. a. (. 2, 178.
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gefunden. Die Einwohner erzihlen, dass ein Krieger, der etwa
im Kampfe ein Glied verloren habe, dies im Grabe ersetzt be-
kommen habe, nachdem es seinem spéter erschlagenen Feinde ab-
genommen sei. So sei es bei ihnen gewesen, so auch im Flach-
lande, bei den Osseten und Kabarden. Manchmal habe auch ein
Held etwaige Trophden, wie Schiddel von Feinden, die er sich
im Kampfe erworben, mit ins Grab bekommen. Ztschr. f. Eth-
nologie 16 (1884), 149ff. Ueber fremde Schédel in deutschen
Grabern s. RocHBOLZ, Dtsch. Glaube und Brauch etc. 1, 237f.

De ligneis pedibus vel manibus pagano ritu handelt der
Indiculus superstit. 29. SIMROCK u. a. sehen darin Abgaben
fir den Totenfihrmann, SAUPE im Programm des stidt. Real-
gymnas. zu Leipzig 1891, 33 erklirt sie als Votivgaben zur Er-
langung von Heilung oder fiir erlangte Heilung. Dass unter
diesen Holzgliedern Grabmitgaben gemeint sind, ist ja im Indi-
culus allerdings nicht gesagt, doch hat man derartige Funde auf
dem Totenfelde von Oberflacht am Lupfen gemacht: ROCHHOLZ
a.a. 0. 1, 238, 328. WEINHOLD, Altnord. Leben 494. Diese
Holzfiisse sollen doch wohl die unbrauchbar gewordenen natiir-
lichen ersetzen.

Mitunter freilich mégen solche in Gribern gefundenen
Glieder, falls sie von anderen Personen herriihren, diese Per-
sonen ersetzen und dem Toten ihren Dienst und ihre Hiilfe im
Jenseits sichern sollen. Das ist vielleicht der Sinn des Jiing-
lingsschiddels, den man im Grabe Childerichs zu Doornik ge-
funden hat: ROCHHOLZ a.2. 0.1, 238; GrmMM, Kl. Schr. 2, 252.
Bei den Mongolen miissen mit einem Toten, der mit offenem
Munde gestorben ist, neun aus Teig geformte Menschenkipfe
begraben werden: Globus 57, 212f. Sie sollen von vornherein
die Menschen ersetzen, die der Tote sonst etwa nach sich ziehen
konnte. Von den Manobos (Mindanao) erzahlt der Jesuiten-
missionar P. NEBOT, dass, wenn ein Hiuptling stirbt, Morder
ausgehen, um Leute zu toten, deren abgeschlagene Hiinde der
Leiche des Hiuptlings mit ins Grab gegeben werden: Globus
GIS1'9

Wir kommen damit zu den eigentlichen Beigaben, und zwar
zuniichst zur Mitgabe von Menschen an Tote. An vielen Orten

5‘
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haben Frauen und Diener noch bis in neuere Zeiten hinein ihrem
Gebieter ins Grab folgen miissen, und noch jetzt ist dieser
blutige Gebrauch nicht iiberall ausgestorben. Dagegen sind z. B.
in Japan die urspriinglichen Menschenopfer durch kiinstlich her-
gestellte Figuren ersetzt, deren Erfindung Nomino Sukune zu-
geschrieben wird: Internat. Archiv f. Ethnographie 4 (1891), 124.
Sie waren aus Thon oder Holz und wurden mit begraben oder
um das Grab herumgestellt. Vgl. WUTTKE, Gesch. d. Heiden-
tums 2, 221. BRAUNS, Japan. Mirchen u. Sagen 248ff. Oder
auch rings um das Grab bis zum Halse eingescharrt, so dass ge-
wissermassen eine ,Thonhecke* entstand: Globus 73, 332. Einen
Ersatz der Menschenopfer in China sieht DE GROOT in den den
Toten in spiterer Zeit mitgegebenen beweglichen, holzernen oder
Strohpuppen: Internat. Archiv f. Ethnographie 4, 124. Man
versieht in China den Toten iiberhaupt mit Sinften- und Schirm-
trigern, mit Reitern, die seine Ankunft im Hades ankiindigen
sollen. Alles wird verbrannt, ist aber nur aus Papier gemacht:
TYLOR, D. Anfinge d. Kultur 1, 457. In Aegypten wurden
Figuren aus Kalkstein, Holz oder Fayence, die dienende Minner
und Frauen darstellen, dem Toten mitgegeben, um ihm im Jen-
seits die Arbeit abzunehmen: Globus 70, 280. Am Urquell
5, 4. MEYER, Gesch. d. alten Aegyptens 92. WIEDEMANN,
D. Relig. der alten Aegypter 135f. Solche Figuren hiessen
»Uschebte“, d. i. Antworter, weil sie, wenn der Name des Ver-
storbenen in dem Gefilde Aru zur Arbeit aufgerufen wiirde, fiir
ihn antworten sollten: STADLER V. WOLFFERSGRON a. a. O. 19;
vgl. Ztschr. f. Ethnol. 10 (1878), 155. Auch die in peruanischen
Gribern gefundenen Kopfurnen sollen nach MIDDENDORF und
H. ScHURTZ Diener oder Freunde vorstellen, die in dieser Form
dem Toten nahe blieben, ebenso wie die beladenen Lamas und
die Weiber mit Lasten auf dem Riicken und die kleinen Musik-
korps, die auf manchen Urnen dargestellt sind und dem Toten
ein frohliches Konzert zu bringen scheinen: Globus 71, 56. Es
war ja das Bestreben der Inkas, iiberall die Menschenopfer zu
verdringen, und so gab man auch in Peru die holzernen Ab-
bilder der Dienerschaft dem Verstorbenen mit ins Grab: MULLER,
Gesch. d. amerikan. Urrelig. 379. Auf Tahiti balsamierte man
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Fiirsten ein. Beim Beginn des Einbalsamierens grub ein Priester
dicht unter dem Totenaltar eine Grube, wohinein er durch ein
bestimmtes Gebet alle Siinden des Toten bannte. Dazu begrub
man ein Stiick Holz, ,das Holz des Leibes“, das gewiss ein
Symbol des Toten selbst war. Dann legte ihm der Priester
eine Anzahl Kokosblidttchen unter die Arme und auf die Brust
mit den Worten: ,Da ist dein Kind, da dein Weib, da dein
Vater und deine Mutter. Nun sei zufrieden und schau nicht,
wieder hierher zuriick“: WAITZ-GERLAND, Anthropol. d. Natur-
volker 6, 409. Bei den Dajaken Borneos miissen zum Toten-
feste hampatongs, grosse holzerne Figuren, geschnitzt werden,
deren Seelen in der Seelenstadt Sklaven der Verstorbenen werden
sollen. Diese hampatongs werden jedoch nur dort geschnitzt
und aufgestellt, wo der Einfluss des hollindischen Gouverneurs
das Toten von Sklaven verbietet: GRABOWSKY im Internat.
Archiv f. Ethnographie 2 (1889), 190. Am zweiten Tage des
Tiwahfestes selbst werden (doch ebenfalls nur im Bereiche der
hollindischen Regierung) statt der Menschen Biiffel durch Lanzen-
stiche totgemartert: Ebd. 199. Der Ersatz von Menschen durch
Tiere ist natiirlich iiberhaupt nicht selten. Schon in Rom trat
er frith ein: ROSCHER, Lex. d. griech. u. rom. Mythol. 2, 238.
Die Negritos der Philippinen legten friiher, wenn es ihnen nicht
moglich war, einen Tagalen zu toten, statt dessen ein Tier in
das Grab ihrer Stammesangehorigen: Ztschr. f. Ethnol. 12 (1880,
147 1.

Auf sonstigen Ersatz der Menschenopfer durch allerlei
Ceremoniell, Verstiimmelungen, Geisselungen, Scheren und Opfern
der Haare u. dgl. soll hier nicht weiter eingegangen werden.

Auch die kostspielige Mitgabe von Tieren spart sich der
Hinterbliebene gern und ldsst dafiir einen Ersatz eintreten. In
Aegypten findet man gelegentlich kleine Stein- oder Thonbilder
von Ochsen und Ginsen in den Gridbern: Am Urquell 5, 4. Vieh
und Herden, die an der Wand im Bilde dargestellt sind, sollten
im Jenseits als wirkliche Wesen dem Bediirfnis des Toten dienen:
MEYER, Gesch. d. alten Aegyptens 96. STADLER v. WOLFFERS-
GRUN a. a. O. 19. Das ,Umlegetier® der Inder konnte unter
Umstidnden durch eine von Kusagras verfertigte Kuh ersetzt
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werden: CALAND, Die altind. Toten- u. Bestattungsgebriuche 20f.
Im Atharva-Veda ist die Vorstellung ausgefiihrt, dass die bei
der Bestattung hingestreuten Getreide- und Sesamkérner im
Jenseits als bunte Milchkiihe, die beim Melken gut still halten
(das Getreide), mit ihren Kilbern (dem Sesam) dem Toten nahen
sollen: OLDENBERG, D. Relig. d. Veda 535 Anm. 2. In perua-
nischen Gribern sind zahllose Lamabilder aus Stein und Thon
gefunden; v. TSCHUDI sagt, sie hiitten zum Aufbewahren der
l'ipta (ein Zusatz, den man beim Kokakauen gebrauchte) gedient:
Ztschr. f. Ethnol. 17 (1885), 103. Aber in den Gridbern von
Ancon sind auch kleine Lamapuppen aus Wolle gefunden: ebd.
104. Und in einem Grabe auf der kleinen, nach der Tra-
dition dem Pachacamac geweihten Insel des Titicacasees fand
man eine Mumie, umgeben von vielen kleinen goldenen Figuren
von Lamas: v. TsCcHuUDI, Reisen durch Siidamerika 5, 812f.1,
Bei den Golde legen die Frauen unter den Kopf des Toten
aus Papier geschnittene Tierbilder: Globus64, 272. Steinerne und
thonerne Taubenmodelle hat man aus den helveto - rémischen
Gribern zu Ober-Winterthur erhoben: ROCHHOLZ, Dtsch. Glaube
u. Brauch u.s.w. 1, 152. In Wendengriibern fand man Urnen
mit Fischschuppen gefiillt, die vielleicht ganze Fische ersetzen
sollten (SCHWENCK, Mythol. d. Slaven 804), und die Polaben
im hannoverschen Wendland legen sogar eine Schachtel Unge-
ziefer ,statt eines wertvollen Stiickes* (Vieh?) in den Sarg:
Globus 77, 222,

Es kann wohl keinem Zweifel unterliegen, dass der figiir-
liche Ersatz von Menschen und Tieren bei den Mitgaben an Tote
in erster Linie auf moralischen und tkonomischen Griinden be-
ruht. Aber unterstiitzt ist er gewiss durch die Annahme, dass
die ,Seele® der den Ersatz bildenden Gegenstinde dieselben
Dienste thue wie das lebendige Wesen selbst.

Auch alle leblosen Gegenstinde konnen durch blossen Er-
satz dem Toten zuginglich und nutzbar gemacht werden. Man
glaubt eben, dass es geniige, wenn die ,Seele* des betreffenden

! Es braucht iibrigens wohl nur daran erinnert zu werden, dass me-
tallene Tierbilder in Griibern sehr oft nur den Schmuck vermoderter Ge-
wiinder gebildet haben.
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Gegenstandes dem Toten folge, und dass dies auf allerlei be-
queme Arten erreicht werden kénne: WILKEN, Het animisme
u.s.w. 1, 88. Am weitesten ist auch nach dieser Richtung wohl
die Sitte Aegyptens gegangen. Hier glaubte man sogar, dass
die in den Gribern bloss abgebildeten Vorginge aus Kiiche,
Handwerk und biirgerlichem Leben, von Festen und Gelagen
im Jenseits zu wirklichen Ereignissen wiirden: Am Urquell 5, 4.
WIEDEMANN, D. Relig. d. alten Aegypter 163f. Moglicher-
weise sind auch die Darstellungen von Leichenspielen und Wett-
rennen des Cirkus auf italischen Sarkophagen, Aschenkisten u. s. w.
als ein Ersatz wirklicher Ausfithrung zu betrachten: BACHOFEN,
Versuch iiber die Gridbersymbolik der Alten 52. Auch in China
machte man sich die Sache recht einfach und leicht, wenn auch
nicht immer billig, indem man alle méglichen Gegensténde, fiir
die der Tote im Jenseits nur irgend Verwendung haben konnte,
aus Papier nachbildete und verbrannte. Vgl. TYLOR, D. An-
finge d. Kultur 1, 485f. Ausland 62, 455. SONNTAG, D. Toten-
bestattung 47!. Noch einfacher und billiger verfahren andere
Volker. Bei den Dajaken stellt und legt man um den ausge-
stellten Leichnam herum und iiber ihn hin die Reichtiimer des
Verstorbenen. Aermere Leute aber leihen Sachen, um den Schein
zu wahren, dass der Verstorbene reich gewesen sei; die Sachen
werden nach Ablauf des Begridbnisses den Eigentiimern zuriick-
gegeben: GRABOWSKY im Internat. Archiv f. Ethnographie 2
(1889), 179. Die Meinung ist aber, dass die Seelen aller dieser
Gegenstinde dem Toten ins Jenseits folgen: WILKEN, Het ani-
misme u.s. w. 1, 94f. Bei den Igorroten auf Luzon wird am
ersten Tage nach dem Tode die Leiche auf ein hohes Stuhl-

! Auf diesem Gedanken, dass durch Verbrennung die ,Seele“ eines
Gegenstandes entbunden wird, beruht auch die von Marco PoLo berichtete
tatarische Sitte .der Heirat zwischen Toten. Sie wurde durch Verbrennung
eines schriftlichen Kontraktes vollzogen, durch den die beiden Beteiligten
in der anderen Welt die Thatsache erfahren sollten. Auch was als Braut-
schatz zwischen den Eltern vereinbart war, liess der, der es zu zahlen
hatte, auf ein Stiick Papier malen und verbrannte dieses in dem Glauben,
dass sich das Verzcichnis im Jenseits fiir das neue Ehepaar verwirklichen
wiirde. Schon cin chivesischer Autor des 12. Jahrh. erwihnt diesen
Brauch: Globus 71, 180.
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geriist inmitten der Hiitte aufrecht hingesetzt. Dann wird die
gesamte Habe des Verstorbenen neben der Leiche ausgebreitet,
ein Teil seines Schmuckes wird ihm angelegt, mit den Geld-
stiicken ihm vor den Ohren herumgeklimpert, die Waffen ab-
geputzt und ihm vor das Gesicht gehalten, kurzum alles gethan,
um ihm zu zeigen, dass sein Hab und Gut in bester Ordnung
mit ihm ins Grab wandern werde. Bald aber verschwindet ganz
heimlich ein Stiick nach dem anderen, bis ihm zuletzt nur das
Gewand und die wenigen Schmuckgegenstinde bleiben, die er
auf dem Korper trigt: Ztschr. f. Ethnol. 15 (1883), Verhandl.
385f. Wenn bei den Betschuanen die iibrigen Begribniscere-
monien erledigt sind, bringt eine #ltere Frau, wahrscheinlich
eine Verwandte des Verstorbenen, seine Waffen, sowie ver-
schiedenerlei Samenksrner von Garten- und Feldfriichten, Knochen
von einem alten Ochsen u.s. w. Endlich wendet man sich nach
dem Grabe und spricht: ,Hier hast du alle deine Sachen.®
Hierauf nimmt man die Sachen wieder mit fort: ANDERSSON,
Reisen in Siid-West-Afrika, deutsch von Lorzg, 2, 216f. Aehn-
lich verfahren die Winnepegs von Nordamerika: TYLOR a. a. O.
1, 485.

Eigentlich muss man schon immer von einem blossen Er-
satz reden, wenn der Tote nicht seine gesamte Habe mit ins
Grab bekommt. Wie die Mitgabe von Schitzen und Geld mehr
und mehr beschrinkt wurde, habe ich in dieser Zeitschrift 2,
205ff, besprochen. Vgl. auch noch TYLOR a. a. O. 1, 485f.

Waffen und Werkzeuge aller Art finden wir vielfach nur
in modellartiger Gestalt oder aus minderwertigem Stoff gefertigt
als Beigaben vor. So in griechischen Grabern Messer, Loffel,
Fleischgabeln u. dgl. meist von Blei: HERMANN, Lehrbuch der
griech. Privataltertimer, 3. Aufl. von H. BLUMNER, 380, Anm.
In Japan werden Schwerter aus weissem Holz den zum Tragen
eines Schwertes Berechtigten mitgegeben: LUBBOCK, D. vorgesch.
Zeit 1, 149f. Auf den Batuinseln werden am Tage nach einem
Begriibnis die Kleidungsstiicke und Geritschaften des Toten aus
dem Dorfe gebracht, wobei der Priester diese Dinge ‘dem Geist
des Toten anbietet. Sachen von Wert, wie Schwerter und
Lanzen, werden nur in kleinen Nachbildungen von Holz zum
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Opfer gebracht: WILKEN, Het animisme etc. 1, 101. In den
Grabern der Eskimos trifft man oft Modelle von Werkzeugen
und Waffen: LUBBOCK a. a. O. und 2, 212. In Liickendorf bei
Oybin (Kgr. Sachsen) werden noch heute den im Kindbett ge-
storbenen Wochnerinnen alle die Pflege des Sduglings betreffen-
den Gerite teils in natura, teils in Modellen in den Sarg mit-
gegeben. Bedingung ist, dass simtliche Gegenstinde schon ge-
braucht sein miissen; nur die Wischemangel und das Mangel-
holz, die in stark verkleinerten Modellen beigegeben werden,
werden neu gefertigt: Ztschr. f. Ethnol. 13 (1881), Verhandl. 104.

Namentlich vorgeschichtliche Griber liefern reiche Belege
fiir diesen Gebrauch der Ersatzmitgaben. Schon in Gribern der
jiingeren Steinzeit findet man oft Feuersteinsachen, die nur eine
teilweise und rein zufillige Bearbeitung erfahren haben, Splitter,
Beile, die oft durch fliichtige Bearbeitung eine neue, aber kaum
verwendbare Schneide erhalten haben: MOLLER, Nordische Alter-
tumskunde, dtsch. von JiricZEK 1, 112! Ebd. 1, 418 ff. meint
MOULLER, dass man in der jiingeren Bronzezeit wenigstens in
Skandinavien aus dem Grunde zu dem Auskunftsmittel der ver-
kleinerten Nachbildungen gegriffen habe, weil nach Einfiihrung
der Leichenverbrennung griossere Beigaben in der Urne keinen
Platz mehr hatten. Das sehr reichhaltige, der Bronzezeit an-
gehorende Graberfeld von Pilin in Ungarn lieferte ausser zahl-
reichen Urnen mit Leichenbrand eine erhebliche Menge von
Miniaturbronzen, Hohlkelten, Palstiben, Sicheln, Dolchen u.s. w.,
die offenbar eigens fiir den Gebrauch als Grabmitgaben ge-
arbeitet sind: HOERNEs, Die Urgeschichte des Menschen, 409.
Unter den sehr reichen Beigaben bei der Mumie der Kénigin
Aah-Hotep, Gattin des Kamose, eines #gyptischen Konigs der
17. Dynastie, befanden sich auch drei goldene und sechs silberne
Miniaturbeile: Ebd. 451 (HOERNES bezeichnet sie als Amulete).
In einem Grabe in Bohuslin entdeckte HOLMBERG eine 4—5 Zoll

! In den haufig (auch in Gribern) vorkommenden Miniaturixten
der Steinzeit sicht MULLER a. a. O. 1, 171 religiose Symbole, die ur-
spriinglich in der Vorstellung von der Bewaffnung des Donnergottes mit
einer Axt begriindet waren. Vgl. MeYER, German. Mythol. 57 f. Warum
sollen es nicht einfach Ersatzmitgaben sein?
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lange Eisenaxt: WEINHOLD, Altnord. Leben 487. In der Ztschr.
f, Ethnol. 9 (1877) Verhandl. 350 werden ein Miniaturschwert,
gefunden in einer Urne bei Neuendorf (Kr. Lebus), vund
ein Miniaturcelt aus Paulinzelle bei Ilmenau in Thiiringen be-
schrieben. Auf einem Urnenfelde bei Alteno (Kr. Luckau) hat
man in einer Urne kleine Knochenkeulchen gefunden, wahr-
scheinlich aus Hirschhorn: Ebd: 17 (1885), Verhandl. 83. Vgl
auch noch LiNpENscuHMiT, Handbuch d. deutschen Altertums-
kunde 1, 196. Sollte iibrigens bei der Mitgabe solcher Minia-
tursachen nicht auch die Auffassung mitgespielt haben, dass die
Seele selbst, fiir die sie doch bestimmt sind, von kleiner, oft
winziger Gestalt ist?

Natiirlich wird auch kostbarer Schmuck durch geringwertige
Nachahmungen ersetzt. In den skandinavischen Gribern der
Bronzezeit sind die Schmuckringe am hiufigsten durch Miniatur-
stiicke vertreten: MULLER, Nordische Altertumskunde 1, 418 ff.
Auch in Hallstatt trifft' man winzige Spiralfibeln, Ringe, Ge-
winde und ihnliche Erzgegenstinde: WEINHOLD, D. heidnische
Totenbestattung in Deutschland, Sitzungsber. d. philos. histor.
Klasse der Akademie der Wissenschaften in Wien, 30 (1859),
179. Ein grosser Teil des in etruskischen Gribern gefundenen
Schmuckes ist diinn und winzig: LUBBOCK, D. vorgesch. Zeit
1, 149. TYLOR a.a.O. 1, 486. Bei der Ceremonie der Leichen-
waschung wird bei den Balinesen ein goldener Rubinring auf
die Zunge der Leiche gelegt, aber unmittelbar vor der Ver-
brennung wieder weggenommen und durch eine Blume ersetzt.
WILKEN, Het animisme etc. 1, 62.

Kleider sind es hauptsiichlich, die, aus Papier angefertigt,
in China zum kiinftigen Gebrauch des Toten verbrannt werden.
Im Ausland 62, 455f. ist recht anschaulich eine solche Scene
aus Swatow geschildert. Drei Jahre lang werden am Todes-
tage dem Verstorbenen Geschenke an papierenen Kleidern da-
durch nachgeschickt, dass man sie verbrennt: Ebd. 456. Aehn-
lich in Japan (LANGEGG, Japanische Theegeschichten, 209) und
Tongking: Globus 65, 85. TUnd wenn der heutige Hindu
seinem verstorbenen Vater Totenkuchen mit Blumen und Betel
darbringt, so legt er ein wollenes Garn iiber den Kuchen und
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sagt bei Anrufung des Toten: ,Moge dieser Anzug, aus Wollen-
garn gemacht, dir willkommen sein“: TYLOR, D. Anfinge
d. Kultur 1, 486.

Nach all diesen Beispielen kann es uns nicht mehr wun-
dern, wenn sogar Speisen den Toten in ungeniessbarer Nach-
bildung mitgegeben werden. Als solche sind die Eier aus Thon,
Marmor u. dgl. zu betrachten, die man in griechischen und ita-
lischen Gribern gefunden hat: BACHOFEN, Versuch iiber die
Gribersymbolik der Alten 50 ff.; HERMANN, Lehrbuch der griech.
Privataltertiimer, 3. Aufl. von H. BLUMNER 380 Anm.; ROSCHER,
Mythol. Lex. 2, 2322. Auch die im Griberfelde von Zaborowo
in Posen gefundenen Eier- und Kisesteine hilt VircHow fiir
Ersatznahrungsmittel, die den Toten mitgegeben sind: Ztschr.
f. Ethnol. 5 (1873), Verhandl. 99f Nach altigyptischer An-
schauung sind wirkliches Fleisch und Brot fiir den Toten nicht
absolut erforderlich. Gemaltes oder in Stein gehauenes geniigt,
auch blosse Listen an der Wand, schliesslich sogar die einfache
Recitation der Worte: ,Tausend Brote, tausend Weinkriige,
tausend Rinder, tausend Gewiinder fiir den Verstorbenen N. N.“:
MEYER, Gesch. d. alten Aegyptens 96; WikDEMANN, D. Relig.
d. alten Aegypter 164. Am Urquell 5, 4; STADLER V. WOLFFERS-
GRUN a.a. 0. 19. Mit den #gyptischen Grabbildern ist viel-
leicht die Darstellung des Familienmahles auf griechischen Gri-
bern zu vergleichen: HERMANN a. a. O. 385; SITTL, Archiologie
d. Kunst 859; vgl. 858. Eine an das Kenotaph erinnernde
Sitte der siebenbiirgischen Ruminen sei hier angeschlossen.
Wenn jemand von ihnen im Auslande stirbt, so werden seine
Kleider mit allen Formlichkeiten eines regelrechten Begribnisses
auf den heimischen Friedhof getragen. Hier stellt man ihm
zum Gediichtnisse ein schmuckloses, holzernes Kreuz auf. Die
Verwandten veranstalten auch in diesem Falle zum Andenken des
Verstorbenen das iibliche Totenmahl, wobei durch das betreffende
Dorf ziehende fremde Leute besonders gastfreundlich bewirtet
werden: Globus 57 (1890), 30. Man hielt es offenbar fiir moglich,
dass sich in dem Fremden die Seele des Toten verkorpert habe.

Endlich sind noch die Nachbildungen von Fahrzeugen,
Schiff und Wagen, zu erwihnen. In den Grabern der Eskimos
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trifft man oft die Modelle von Kajaks: LUBBOCK, D. vorgesch.
Zeit 1, 149. In Indien wurde Rohr auf das Grabmal des Ver-
storbenen niedergelegt mit den Worten: ,Dies Rohr besteige
als Fahrzeug; auf dem Rohr gehe den Weg; mit dem Rohrfahr-
zeug fahre hin, fahre vorwirts, fahre hinauf“: OLDENBERG,
Relig. d. Veda 545 Anm. 2. Vgl. CALAND a. a. O. 153. Bei
den Malaien, deren Weg ins Jenseits iiber das Meer fiihrt,
werden oft Miniaturkihne neben das Grab gestellt. Doch wird
bei einigen Stimmen, z. B. den Milano Borneos, der Gebrauch
des Miniaturschiffes in das Jenseits verlegt, wo es sich zu einem
herrlichen Schoner vergrossert: RATZEL, Vilkerkunde 2, 483.
Unter den erstlich schon erwihnten Beigaben bei der Mumie
der #gyptischen Konigin Aah-Hotep fanden sich auch zwei 'Mi-
niaturbarken, eine goldene und eine silberne, mit Rédern,
Ruderern, Lootsen, Steuermann und dem Konterfei ihres Ge-
mahls Kamose: HOERNES, D. Urgesch. d. Menschen 409. Bei
Nors im Amt Thisted in Jiitland entdeckte man unter Topf-
scherben in einem der dort zahlreichen kleinen Grabhiigel ein
mit einem flachen Stein bedecktes Thongefiss, in dem sich an
hundert kleine, in einander gelegte Boote aus Goldblech be-
fanden: MULLER, Nordische Altertumskunde, dtsch. von JIRrIC-
zEK 1, 431; vgl. Gilobus 65, 222f.). Auch die sog. ,Schiffs-
hiigel“, die in mehreren Ostseelindern durch Steinsetzungen
Schiffe nachahmen (s. z. B. WEINHOLD, Altnord. Leben 485f.),
sollten doch wohl dem Toten irgendwie im Jenseits als wirk-
liches Fahrzeug von praktischem Nutzen sein.

Merkwiirdig ins einzelne gehen auch hier wieder die
Chinesen. Am 60. Tage nach einem Todesfall stellt die Fa-
milie auf einen Tisch eine Anzahl Teller mit Opfern und da-
neben eine Waschschiissel voll Wasser, worin ein halbes Entenei

! Fir die in kleinster Gestalt gedachte Seele reichen auch sonst
kleine Fahrzeuge aus. Auf Mulgrave (Marschallinseln), wo die Toten be-
graben werden, wird nach der Beerdigung ein kleines Kanoe mit einem
Segel und befrachtet mit einem Stiickchen Kokosnuss in See gelassen, um
die Seele des Toten, die zuriickkehren und schaden kann, fern zu halten:
Warrz-GerLanp, Anthropol. d. Naturvélker, V 2 152f. Vgl. das Seelen-
schiff der Japauer: LippErT, D. Seelenkult etc. 23.
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schwimmt. Eine Ente aus Papier und Bambus, auf der eine
Menschenfigur aus Papier reitet, wird auf das Wasser daneben
gesetzt. Das Bild stellt den Toten vor, die Ente sein Be-
forderungsmittel und die Eierschale ein Boot; wahrscheinlich
wird ihm die Wahl iiberlassen. Ein anderes Verfahren ist, ein
Papierbild des Toten in eine mit Radern versehene Sinfte von
gleichem Stoff zu setzen, an der ein papierener Kranich be-
festigt ist, als ob er die Sinfte zége. Vor diesem Kranich sind
zahlreiche Gegenstinde aus Papier, Kleider, Geld u.s. w. hin-
gelegt, und man glaubt, dass der Kranich den Geist des Toten
samt den Giitern auf die Reise befordert: DENNYS, The folklore
of China 24f.

Von den mehrfach in Gridbern gefundenen kleinen Bronze-
wagen (vgl. z. B. WEINHOLD, D. heidnische Totenbestattung in
Deutschland, Sitzungsber. d. philosoph.-histor. Klasse d. Akad.
d. Wiss. in Wien 29 [1859], 192f.; 30 [1859], 212ff.) meint
BASTIAN (Ztschr. f. Ethnol. 14, Verhandl. 51f.; vgl. 48 ff,
172), sie sollten symbolisch der Fortschaffung des Toten dienen.
Wenn sie mit Vogeln versehen seien, so deute das auf eine
Fahrt zum Himmel.

Ich schliesse mit einer Notiz der Revue des tradit. popul.
1900, 823, die ich dem Journal of American folklore 13, 291
entnehme, und die beweist, wie sich auch heutigen Tages noch
mancher in diesen Dingen durch praktischen Ersatz zu helfen
weiss. Danach befahl kiirzlich im Arrondissement Dinan ein
wohlhabender Landmann seinen Erben, ihm in seinem Sarge
einen grossen Regenschirm von blauer Baumwolle an die Seite
zu legen. Auf der Seefahrt ins Jenseits wollte er diesen Schirm
als Segel benutzen.

Dortmund. P. Sartori.
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Ararat und Masis. Studien zur armenischen Altertumskunde und

Litteratur von Friedrich Murad. Heidelberg, Winter, 1901,

gr. 8°. 104 8. M. 7.—

Die Schrift beabsichtigt, was der nicht ganz gliicklich ge-
wihlte Titel allerdings kaum vermuten lidsst, den Nachweis zu
liefern, dass das alte Armenien eine einheimische, an den Berg
Magis sich kniipfende Sintflutiiberlieferung besessen hat. Dieser
Aufgabe wird der Verf. in einer Weise gerecht, die ihm den
Dank nicht bloss der Armenisten, sondern insbesondere auch der
Exegeten sichern wird.

Die von solider, griindlicher Gelehrsamkeit zeugende Unter-
suchung geht aus von dem Nachweis, dass das biblische Wort
Ararat, welches in den alttestamentlichen Texten viermal vor-
kommt, ein Land, nicht einen Berg bezeichnen will, und zwar
dasselbe Land, welches in den assyrischen Keilschrifttexten vom
12. Jahrhundert abwérts unter dem Namen Urartu vorkommt.
Von der Mitte des 7. vorchristlichen Jahrhunderts ab ver-
schwindet das Reich Urartu aus der Geschichte, und seitdem
erscheinen auf dem Boden des alten Urartu die indogermanischen
Armenier. In ihrer Sprache heisst Volk und Land Haykh, der
alte Name Urartu aber hat sich erhalten in der Form Ayrarat
als Bezeichnung einer Landschaft, der Centralprovinz von Gross-
armenien, welche das Gebiet am oberen und mittleren Lauf des
Araxes umfasste. Dieser Name Ayrarat nun kam in der ab-
geschliffenen Form Ararat zu den Juden, und es kann gar kein
Zweifel sein, dass die alttestamentlichen Stellen, an welchen
dieses Wort vorkommt (Gen. 8 4; Jes. 87, 38 = II Kon. 19,
37; Jer. 51 27) damit Armenien meinten. Fiir die Datierung
der alttestamentlichen Texte wiire es daler von Interesse, das
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Alter des Namens Ayrarat zu kennen. Mit Recht konstatiert
aber der Verf.,, dass eine sichere Antwort auf diese Frage sich
nicht geben ldsst. Es ist iiberhaupt zweifelhaft, ob diese Form
des Wortes armenischen Ursprungs ist. Aber auch gesetzt dem
wire so, dann konnte doch noch nicht geschlossen werden, dass
sein Ursprung nicht iiber das 7. Jahrhundert hinaufreiche, weil
in diesem Jahrhundert die armenisch redenden Indogermanen
in ihre neue Heimat eingewandert seien. Denn sicher ist nur,
dass vom genannten Zeitpunkt ab die indogermanischen Ar-
menier als herrschende Bevolkerung im Lande Urartu auftreten.
Mbglicherweise ,sassen sie schon seit uralter Zeit im Lande“
und wurden jetzt erst, beim Zusammenbruch des Reiches Urartu,
die herrschende Rasse.

Im Zusammenhange mit dem Probleme von den Ursitzen
der indogermanischen Armenier beriihrt der Verf. auch die
Frage nach dem litterarischen Charakter der ,Geschichte von
Grossarmenien“, welche den Namen des Moses Chorenathsi
trigt. MURAD scheint den pseudonymen Charakter des Werkes
als vollig erwiesen noch nicht anzuerkennen. Hierin vermégen
wir dem Verf. nicht zuzustimmen, woh! aber in dem Urteil, das
er unmittelbar daran schliesst: ,Auf jeden Fall folgt aus der
etwaigen spiteren Abfassung des fraglichen Werkes noch keines-
wegs, dass die darin iiberlieferten Angaben iiber die Urgeschichte
des armenischen Volkes sdmtlich auf Erfindungen beruhen. Die
Anfechtbarkeit einzelner Stiicke berechtigt noch nicht, das ge-
samte Werk als geschichtlich wertlos im Bausch und Bogen zu
verwerfen“ (S. 12). Die Geschichte des Pseudo-Moses ist in
der That von der hiochsten Bedeutung fiir die Sagengeschichte
der Armenier, und nicht bloss der Armenier, sondern auch der
Perser: Pseudo-Moses hat eine Quelle ausgeniitzt, an deren Be-
niitzung weder vor ihm noch nach ihm einer der armenischen
Schriftsteller ernstlich herangetreten ist: er forschte den Sagen
und geschichtlichen Liedern nach, wie sie zu seiner Zeit noch
im Munde des Volkes lebten. Aus diesen Liedern und ihrem
Inhalte suchte Moses sich die Urgeschichte Armeniens zu kon-
struieren. Darin, dass er uns den Inhalt und fiir einen kleinen
Bruchteil auch den Wortlaut der nun lingst verschollenen Lieder
aufbewahrt hat, liegt die unschitzbare Bedeutung seines Werkes.

Nach dieser Seite nun verwertet MURAD im weiteren Ver-
laufe seiner Untersuchung die Geschichte des Moses von Choren.
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Fiir die Beantwortung der Frage: ,Liisst sich eine einheimische
Sintflutsage bei den Armeniern nachweisen?“ beruft er sich mit
vollem Rechte auf das in diesem Falle ganz einwandfreie Zeug-
nis des Moses (S. 42ff.). Parallel mit dem Zeugnis des Chore-
nathsi geht das des Nikolaus von Damaskus, erhalten bei Fla-
vius Josephus (S.47). Nikolaus nennt als den Berg, an den
die armenische Sintflutiiberlieferung sich kniipfe, ,den grossen
Berg Baris“. Hierunter kann, wird weiter ausgefiihrt, kein
anderer Berg zu verstehen sein, als der grosse Masis.

Es sei mir gestattet, hier eine Frage zu beriihren, iiber
welche MURAD sich S. 52 —54 verbreitet. Ich habe seiner Zeit
in der Abhandlung iiber ,die nationalen Gesinge der alten Ar-
menier* (Theol. Quartalschr. 1894 S. 48—76) das Wort azat,
welches in der von Moses II, 61 aufbewahrten Strophe vor-
kommt, als Name, nicht als Beiwort des Masis gefasst. MURAD
bemerkt nun: ,Letztere Auffassung liegt nicht nur naher, son-
dern ist auch die einzig richtige® (S. 53). Ich gebe gewiss zu,
dass durch die Belegstellen, welche MURAD nachher beibringt,
fiir azat die Bedeutung ,heilig, verehrungswiirdig erwiesen
wird. Diese Bedeutung konnte das Wort an sich auch im vor-
liegenden Liedfragment haben, so dass man iibersetzen diirfte,
wie MURAD S. 59 thut, ,hinauf auf den Azat Masis.“ Aber
ich kann nicht glauben, dass bei der Wortstellung yazati weri
Masis diese Uebersetzung erlaubt ist. Wenn also die Druck-
ausgaben den iiberlieferten Text richtig wiedergeben, woriiber
ich nicht urteilen kann, da mir Einsicht in das handschriftliche
Material nicht moglich ist, so muss es dabei bleiben, dass
wenigstens in jenem Liedfragment azat nicht Attribut, sondern
Beiname des Masis ist.

Der Verf. kommt zum schliesslichen Ergebnis, dass ,die
Armenier eine einheimische, mit dem Masis verkniipfte Flutsage
hatten“. Dem zweiten Teile dieser These steht jedoch eine ge-
wichtige Instanz entgegen: die Thatsache, dass in der armeni-
schen Litteratur erst etwa vom 12. Jahrhundert ab der Masis
als Archenberg erscheint. Vorher wird entweder ein bestimmter
Berg gar nicht genannt, oder es wird sogar ausdriicklich die
Landung der Arche auf das Kardugebirge, nicht auf den Masis,
verlegt. Dieser Instanz gegeniiber sucht MuraD seine These
dadurch zu retten, dass er die Identifikation der ,Berge des
Landes Ararat* mit dem Kardugebirge auf die Einfliisse syrischer
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Gelehrsamkeit zuriickfithrt und fiir Armenien einen Gegensatz
behauptet zwischen der uralten, volkstiimlichen Ueberlieferung
und der erst vom 5. Jahrhundert ab eingedrungenen Deutung
der syrischen Gelehrtenschulen. Das Bestreben, auf diesem
Wege, den wir keineswegs fiir verfehlt erkliren mochten, seine
These zu halten, veranlasst den Verf. zu einem dankenswerten
Exkurse iiber den Einfluss der syrischen Litteratur auf die Ent-
wicklung des armenischen Schriftentums (S. 84 ff.). Ich michte
mir nur erlauben, diesen Exkurs nach einer Seite hin zu erginzen.

Mit Recht betont MURAD, dass in der Geschichte der ar-
menischen Bibel zwei Stadien zu unterscheiden seien: die erste
Uebertragung, die aus dem Syrischen geflossen ist und vor
432 erfolgt sein muss, und die zweite Uebertragung, die auf
Grund eines griechischen Kodex vom Jahre 432 ab geschah.
Die erstere Uebersetzung nun hat zweifellos, wie MURAD ferner
(S. 88) hervorhebt, die zweite in ihrem Wortlaut noch beein-
flusst. Wir kionnen aber noch einen Schritt weiter gehen und
geradezu behaupten, dass aller Wahrscheinlichkeit nach ein
Bruchstiick der alten mesropischen Uebersetzung sich erhalten
hat in dem apokryphen Briefwechsel des Apostels Paulus und
der Korinther. Fiir die Einzelheiten verweise ich auf meine
Untersuchung iiber den ,apokryphen dritten Korintherbrief“
(1894). Ausserdem wire noch nachzutragen, dass GRIGOR CHALA-
THEANZ 1899 auf Grund zweier Handschriften, einer von Jeru-
salem und einer von Etschmiadsin, eine alte armenische Ueber-
setzung zu den Biichern der Chronik verdffentlicht hat, beziig-
lich deren vorerst zweierlei als feststehend gelten darf: einmal,
dass dieser Text nicht aus dem Griechischen, sondern aus dem
Syrischen iibertragen ist, und zweitens, dass die syrische Vor-
lage von der Peschittha verschieden gewesen sein muss (vgl.
Litterar. Rundschau, Freiburg, 1900, Sp. 41—44).

Tiibingen. P, Vetter.

Theodor Pliiss, Aberglaube und Religion in Sophokles’ Elektra.
Basel, 1900.

Die vorliegende Arbeit verfolgt den Zweck, das religicse
Niveau des Dramas zu schildern, d. h. die religiosen bezw. aber-
gléubischen Vorstellungen, welche instinktiv die handelnden
Personen beherrschen und — wenigstens nach der Meinung des
Verf. — oftmals, selbst in den Hauptmomenten einen wesent-
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lichen Einfluss auf die Entscheidung ausiiben. Dem Verf. ist
es leider nicht gelungen, die gefdhrlichste Klippe derartiger
Untersuchungen zu umschiffen. Fiir seine Behauptung, dass die
Elektra ,vor anderen ein religioses Drama“ sei, sucht er ein
moglichst reichhaltiges Material zusammenzubringen, und das
verfithrt ihn dazu, auch ganz klare, aus den realen Verhiltnissen
erklirbare Stellen seiner Theorie zu Liebe umzudeuten. Ganz
besonders wird man ihm in den Abschnitten I, 2 und 4 (,Der
Angang“, ,Schicksalstag und Schicksalsaugenblick und ,Das
ddamonische Menschenwort“) den Vorwurf unnatiirlicher Kiinstelei
nicht ersparen konnen. Dass der Pidagog v. 85 das Haus nicht
betritt, schreibt der Verf. dem beschreienden Weherufe Elek-
tras zu; der Grund liegt vielmehr in der frilhen Morgenstunde;
eine Abrede, dass er das Haus sofort hiitte betreten sollen, wie
Verf. behauptet, besteht nicht; v. 39 bereitet sogar deutlich
darauf vor, dass die Stunde, das Haus zu betreten, noch nicht
gekommen. Weil Tag, Augenblick und Wort im Aberglauben
auch eine Rolle spielen, hilt der Verf. jede Erwihnung dieser
Dinge bereits fiir ein Anzeichen religioser oder aberglidubischer
Vorstellungen. Auf diese Art hiitte er sein Material noch ins Un-
gemessene vermehren konnen; denn an noch viel andere Dinge
kniipft sich der Aberglauben, und harmloser kiénnen sie kaum
erwihnt werden als der =apéc an den sieben angefiihrten
Stellen. Die Abschnitte 3, 5 und 6 (,Gotter des Lichtes und
des Dunkels“, ,Totenerscheinung und Traumbild® und ,Orakel,
Ekstase, Vision®) bieten ihrem Gegenstande nach schon sichreres
hlaterial. Doch auch hier triibt die spitzfindige Sophistik den
Eindruck in empfindlichster Weise. Man vergleiche nur, was
der Verf. S. 11f. iiber den Lichtgott Zeus vorbringt, oder wie
er aus v. 1422f. eine Vision zu konstruieren unternimmt. —
Dass auch ab und zu eine wertvolle Bemerkung das Verstind-
nis wirksam fordert, wie das iiber die Gebete Elektras und
Klytaimestras an Apollon Lykeios Gesagte (S. 9 ff.), wird bei
der intensiven Beschiftigung des Verf. mit diesem Drama nicht
wundernehmen.  Aber das Wertvolle liegt versteckt unter
einem Wust von Verkehrtem, der wohl viele abschrecken wird,
bis zu ihm durchzudringen. Fiir fernere Arbeiten muss der Verf.
unbedingt ein weit grisseres Mass von Selbstkritik anwenden,
als er es in seinen Elektrabiichern fiir notig befunden.
Ziirich. L. Bloch.
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Edmond Doutté, Bulletin bibliographique de 1'islam maghribin.
Oran, 1899.

Derselbe, Mahomet Cardinal. Chalons-sur-Marne, 1899.

Derselbe, Les Djebala du Meroc. Oran, 1899.

Derselbe, Le Far-West Africain (Questions Diplomatiques et Colo-
niales. Aoiit, 1899, p. 466—470).

Es ist mir ein Vergniigen, auf die Arbeiten des gelehrten
Professors an der Medrese von Tlemcen aufmerksam machen zu
konnen.

Die Bibliographie ist ebenso erschopfend wie belehrend,
indem dieselbe kein diirres Verzeichnis von Namen und Titeln
giebt, sondern in fortlaufender Darstellung den Inhalt der Biicher
und Aufséitze trefflich reproduziert.

N. 2 macht uns mit einer interessanten Form der mittel-
alterlichen Muhammed-Legende bekannt, die sich in dem Ro-
man Renart le Contrefait (verfasst in der ersten Hilfte des
14, Jahrhunderts durch JEAN LECLERC von Troyes) erhalten
hat. Darnach war Muhammed ein Kardinal von grosser Gelehr-
samkeit und Beredsamkeit, der dazu gedringt wurde, den Sara-
cenen das Christentum zu bringen. FEr entschloss sich dazu
aber nur unter der Bedingung, dass er bei der ndchsten Vakanz
selbst Papst wiirde. Als dieses Versprechen spiter nickt ge-
halten wurde, verleitete der Kardinal das Volk, welches er be-
kehrt hatte, wieder zum Heidentum abzufallen. DOUTTE zeigt,
dass diese Legende mit der Person des Monches Bahira zu-
sammenhingt, von dem Muhammed nach der muslinischen Ueber-
lieferung seine Gotteserkenntnis bezogen haben soll.

Die Abhandlung iiber die Djebala von Marokko hat keinen
selbstindigen Wert, sondern giebt nur ein Resumé von den
Forschungen eines der besten Kenner dieses Landes, des Pro-
fessors am Kolleg von Oran, AUGUSTE MoNLIERAS (L.e Maroc
Inconnu. 2 Voll. Oran. 1895—99).

Mit Marokko beschéftigt sich auch der Aufsatz aus den
Questions Diplomatiques et Coloniales. Der Verf. will darin
Stimmung machen fiir die politische Wichtigkeit der marok-
kanischen Frage und ihrer Losung durch aufklirende Belehrung
den Weg bahnen. ,Au lieu, de nous laisser hypnotiser par les
sables sahariens, tournous les yeux vers notre Far-West!“ Der
Gang, welchen die Ereignisse inzwischen genommen haben,
macht seiner politischen Einsicht alle Ehre.

Fr. Schwally.

6.
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Fr. Giesebrecht, Die Geschichtlichkeit des Sinaibundes. Konigs-

berg, 1900.

Verf. macht eine Reihe einleuchtender Griinde geltend, um
die von vielen neueren Gelehrten bestrittene Geschichtlichkeit
des Sinaibundes zu erweisen. Ich gebe zu, dass ein gewisser
Bund am Sinai fiir die Entstehung des Volkes Israel und seiner
Religion von grundlegender Bedeutung gewesen ist. Aber der
Bund in dem von GIESEBRECHT behaupteten Sinne ist ein Phan-
tom. Der Verf. konnte zu keinen befriedigenderen Ergebnissen
gelangen, da er zu dogmatisch operiert und zu wenig im stande
ist, die Dinge mit dem durch kein Vorurteil geblendeten Auge
des Historikers zu betrachten. Fr. Schwally.

Hellmuth Zimmermann, Elohim, eine Studie zur israelitischen Re-
ligions- und Litteraturgeschichte. Berlin, 1900.

Der Verf. unterzieht den Sprachgebrauch von Elohim (Gott)
im Alten Testamente einer eindringenden Untersuchung und
kommt zu der Ansicht, dass erst eine nachexilische Elohisten-
schule den Gottesnamen Elohim in das sog. ephraimiische
Sagenbuch eingefiihrt hat. So einleuchtend manches auch ist,
im allgemeinen scheint mir die These in dem von ZIMMERMANN
behaupteten Umfang weit iiber das Ziel hinauszuschiessen. In
den religionsgeschichtlichen Grundanschauungen geht Verf.
mit MAX MOLLER, was nicht zu billigen ist. Die veraltete
Theorie, nach der elohim etymologisch auf arabisch aliha
»angstlich Zuflucht suchen® zuriickgeht, wird von ihm ohne
Not wieder neu aufgew#rmt. Fr. Schwally.

Le livre des Mille Nuits et Une Nuit, traduction littérale et com-
plete du texte arabe par le Dr. J. C. Mardrus. Tome premier.
Paris, 1899.

Der Verf. sucht dem Mangel abzuhelfen, dass in Frankreich
bis jetzt keine andere Uebersetzung der 1001 Nacht bekannt
ist als diejenige GALLAND’S (1704 M.). Und zwar will er eine
ganz wortliche und vollstindige Uebersetzung geben. So
wiinschenswert diese auch fiir die Kulturhistoriker ist, fiir
das grosse lesende Publikum ist es durchaus unnotig, alle
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Obscoenititen des Originals kennen zu lernen. Haben es ja
sogar die Orientalen, welchen gewiss keine Zimperlichkeit in
sexuellen Dingen nachgesagt werden kann, fiir nétig befunden,
die fiir das Volk bestimmten Ausgaben einer gewissen Casti-
gatio zu unterwerfen.

Die Uebersetzung scheint mir im allgemeinen zuverlissig
zu sein, wenn ich auch keine Nachpriifung vorgenommen habe.
Aber die litterarhistorische Einleitung ist dusserst oberflichlich.
Der treffliche Aufsatz des grossen Leidener Arabisten M. J.
DE GOEJE hiitte dem Verf. nicht entgehen diirfen. Von hiss-
lichen Druckfehlern ist mir aufgestossen S. IX Anm. 2 Mourouf
fir Mouroudj; Djanhar fiir Djauhar. Der Herausgeber
der Calcuttan-Edition von 1001 Nacht schreibt sich nicht Mac-
noghten, wie S. XII u. XIV zu lesen ist, sondern Macnaghten.

Fr. Schwally.

Samuele Giamil, Monte Singar. Storia di un popolo ignoto. Testo
Siro-Caldeo e traduzione Italiana. Rom, E. Loescher & Cie. 1900.
8. 72 u. 94 S.

Das vorliegende Werk bringt einen Beitrag zur Kenntnis
der Gebriuche und Glaubenslehren der vor allem auf dem Ge-
birge Sindschar in Mesopotamien lebenden Anhidnger der Sekte
der Jeziden. Dabei ist es nicht eine systematische Abhandlung
iiber dieselben, sondern giebt den durch GiaMiL in Rom be-
sorgten Abdruck der Abschrift eines Manuskriptes, das sich in
dem Kloster von Rabban Ormusda befindet, und die Aufzeich-
nungen eines Geistlichen Isaak iiber das enthilt, was er beim
Verkehr mit den Jeziden iiber deren Glauben zu erkunden ver-
mochte. Bei dem Misstrauen, welches diese Leute dem Frem-
den entgegenbringen, und bei dem Fehlen einer einheimischen
Litteratur bei denselben ist eine solche Arbeit mit Freude zu
begriissen, wenn sie auch wesentlich Rohmaterial von #hnlicher
Beschaffenheit bringt, wie die seiner Zeit im Journal asiatique
(VII Ser. 20 p. 252ff.; VIII Ser. 5 p. 70ff) zum Abdruck
gekommenen Notes sur les Yezidis von Sioufi. Der Verf. hat
das Ganze in die Form eines Dialoges mit einem Jeziden ge-
kleidet, der ihn iiber die verschiedensten Dinge belehrt. Nach-
einander werden die Werke Gottes und sein Aufenthaltsort, die
Schiopfung des letzten Adam, die Thaten des Jezid, die gerechten



36 Litteratur.

und tugendhaften Menschen, die bei den Jeziden lebten, be-
handelt. Dann folgen Festgebriuche am Jahresanfang, bei Hoch-
zeiten, Begriibnissen, in den Tempeln u. s. f.

Der Text ist in syrchaldiischer Urform und in italienischer
Uebersetzung gegeben, begleitet von einigen wenigen Anmer-
kungen, in denen gelegentlich der Autor vor dem Glauben an
die vorgetragenen Lehren warnt. Seine thatsichlichen Angaben
machen den Eindruck einer getreuen Wiedergabe des Gehirten,
ohne dass auf eine kritische Priifung der Einzelnotizen und der
Zuverlissigkeit des Jezidischen Gewidhrsmannes eingegangen
worden wire. Jedenfalls aber wird die Schrift als Material-
beitrag zur Beurteilung der viel erwidhnten, aber wenig be-
kannten sog. Teufelsanbeter sich niitzlich erweisen. Es wiire
zu wiinschen, dass hdufiger iiber die verschiedenen kleinen
Sekten des Orientes, in denen sich jiidische, christliche, muham-
medanische und zahlreiche andere Elemente in sonderbarer
Weise vermengt haben, derartige anspruchslose Berichte von
Selbstbeobachtern gemacht und an zuginglicher Stelle versffent-
licht wiirden.

Bonn. A. Wiedemann.

Dr. W, Caland, Altindisches Zauberritual®. Probe einer Uebersetzung
der wichtigsten Teile des Kausika Sutra. (Verhandelingen der
Koninglijke Akademie van Wetenschappen te Amsterdam. Afd.
Letterkunde, Nieuwe Reeks. Deel III, No. 2). Amsterdam, Johannes
Miilter, 1900. XII u. 155 S. gr. 8°.

War es ein Zufall, der mir fast zur gleichen Stunde mit
FRAZER’s Golden Bough in der nun zu drei stattlichen Bénden an-
gewachsenen zweiten Auflage CALAND’s Altindisches Zauberritual
in die Hinde spielte?

A Study in Magic and Religion nennt sich das Werk des
englischen Forschers auf der Titelseite. Schlagen wir das Vor-
wort auf, so werden wir bald inne, in welcher Richtlinie sich
FRAZER dieses Studium verlaufen denkt und welche Aussichten
er ihm erdffnet. Der Gedanke hieran ist wohl geeignet, den
Mut zu beleben, wo man im Buche selbst sich nicht vllig dem
ermiidenden Geflihle, #hnlich den in gleichmiissigem Takte ans
Ufer prallenden Wogen, zu entziehen vermag. Und viel mehr

! Leider etwas verspitet eingetroffen. (Anm. d. Red))
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noch als diese befreiende Wirkung ist es der allgemeine Ertrag
fiir die Erkenntnis, um dessentwillen wir uns beim Durchmessen
des Weges, wozu uns das Buch einlddt, stets daran zu erinnern
haben, dass die aus der Nihe und Ferne zusammengetragenen
Thatsachen, weit entfernt, die Neugierde zu befriedigen, einem
hoheren Zwecke dienen, dass das vergleichende Studium der
Sitten und Briduche und Glaubensvorstellungen nicht in irgend-
welchen Einzelkenntnissen aufgehen soll. Well handled, it may
become a powerful instrument to expedite progress if it lays
bare certain weak spots in the foundations on which modern
society is built — if it shows that much mich we are wont
to regard as solid rests on the sands of superstition rather
than on the rock of nature. Gegenwirtig stehen wir noch am
Anfange, und eine klare Vorstellung von der zukiinftigen Ge-
stalt unserer menschheitlichen Glaubens- und Lebensformern ist
nirgends aufgeblitzt. Yet this uncertainty ought not to induce
us, from any consideration of expediency or regard for antiquity,
to spare the ancient moulds, however beantiful, when these
are proved to be out-wornm.

Jene Zauberhandlungen und Spriiche, welche CALAND’s
Meisterhand im Interpretieren schwieriger Ritualtexte Altindiens
unserem Verstindnis ndher und in vielen Fillen gewiss so nahe
als moglich geriickt hat, konnen sich nicht in den Tempel der
Gottin der Schonheit fliichten, an deren Reizen sie keinen An-
teil haben. Auch das wissenschaftliche Denken hat iiber sie
langst zu Gericht gesessen. Sie gehoren fiir den gebildeten
Inder ebenso wie fiir die ausserindische denkende Welt zu den
Antiquititen und verdienen auch da, wo sie mit ihren Verwandten
in anderen Lindern und unter anderen Vilkern ihr zéhes Dasein
heimlich oder offen weiter fristen, une antiquité contemporaine
zu heissen; ein Ausdruck, den Ludwig Noire einmal auf die
der menschlichen Bildung vorhergehenden tierischen Bildungen
und Gestaltungen angewendet hat. Kaum liesse sich zur Em-
pfehlung der sich bescheiden ,Probe einer Uebersetzung®
nennenden Arbeit des den Sanskritisten und Ethnologen (in die
wir der Einfachheit halber die Religionsforscher einbegreifen)
bestens bekannten hollindischen Gelearten Sachlicheres sagen
als in den Worten die jenen, Noiré entlehnten Ausdruck er-
kliren: ,indem hier die Natur selbst unsere embryonalen Ur-
zustinde festgehalten und in zahllosen Exemplaren zu nach-
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denkendem Vergleichen und zu ernster Besinnung auf unseren
Ursprung um uns ausgebreitet hat!“.

Nur eines Vorbehaltes bedarf es. Das Kau$ika-Satra, oder
besser gesagt das Zauberritual im Kau$ika-Satra, da auf dieses
allein sich CALAND beschrinkt hat, spiegelt solche Urzustinde
nicht mehr treu und frei von jeder gewaltsamen Verrenkung wider.
Alles, was in Indien durch die Lehrer von Profession zuerst bloss
miindlich, dann auch schriftlich innerhalb von Schulen oder
Sippen aus den Gewohnheiten vergangener Tage aufbewahrt
wurde, ist mannigfach verdndert worden, bevor es die Censur
passierte. So lax diese auch im grossen Ganzen gehandhabt
ward, sie hat es doch fertig gebracht, dass die frische Natur-
farbe fast iiberall einer kalten Blisse weichen musste. Auch
schon die Form ihrer Ueberlieferung: ein Leitfaden, fiir die
Praxis bestimmt, that der Natur Gewalt an, wobei die Knapp-
heit mithalf, aber doch nur eine untergeordnete Rolle spislte
gegeniiber dem streng Vorschriftsmissigen, das die ganze grosse
Mannigfaltigkeit des wirklichen Geschehens nicht 2zu ihrem
vollen Rechte kommen liess. Doch reichlich genug hat sich
trotz alledem von den Zaubermitteln, die Altindien in den tausend-
fachen Gebrechen und N6ten des menschlichen Lebens gebrauchte,
dank der Registrierwut seiner Theologen, erhalten. Fiir den
grossen Dienst, den sie damit der neuzeitlichen Forschung er-
wiesen haben, wollen wir ihnen es schon verzeihen, dass sie
mitunter, anstatt einfach zu iibermitteln, was sie im Volke vor-
fanden, einem Spruch zuliebe eine Handlung erfanden und der-
gleichen Quid proquo’s noch mehr vornahmen. Jedenfalls sucht
das Zauberritual des KauSika-Stutra seinesgleichen nicht bloss
in Indien, sondern auf dem Erdkreise iiberhaupt. Ich glaube
nicht, dass die Babylonier oder Aegypter den Indern die Palme
abgewinnen werden.

Nirgends jedoch haben wir so sehr wie hier das Gefiihl,
dass das Altertum ob indisches oder babylonisches oder ger-
manisches, (ist ohne Bedeutung) noch immerfort unter uns ist,
It is beneath our fert — and not very far beneath them —
here in BEurope at the present day, and it crops up on the
surface in the heart of the Australian wilderness and wherever
the advent of a higher civilisation has not crushed it under

' Max MtrLier und die Sprachphilosophie (1879) S. 9.
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ground. This universal faith, this truly Catholic creed, is a
belief in the efficacy of magic'. Es erhellt hieraus die Wichtig-
keit der Vergleichung, und zwar nicht einmal so sehr um den
Nachweis zu fiihren, dass oft die nidmlichen Zsauberhandlungen
in Uebung sind an Orten auf verschiedenen Hemisphiren und
in Zeitabstinden, die viele Jahrhunderte betragen, als vielmehr
gerade zum Verstindnis der Zweckbestimmung der einzelnen
Handlung oder einzelner Teile derselben. Es soll daher CALAND
mit warmer Anerkennung konstatiert werden, dass er sich nicht
damit begniigte, den Sanskrittexten den Sinn zu entlocken, der
keineswegs iiberall offen zu Tage tritt, sondern selbst auch mit
der Fackel der Vergleichung hineinleuchtete in die verborgenen
Motive der vielfach recht sonderbaren Gebriuche. Wie viel
kostbares Gut die seine Uebersetzung begleitenden Anmerkungen
hier dem Philologen, dort dem Ethnologen und Anthropologen
zur Verfiigung stellen, zeigt sich recht deutlich bei der Be-
nutzung des Buches, mag man den Originaltext in BLOOMFIELD’s
Ausgabe heranziehen oder sich nur um den Inhalt und die
Praktiken als solche bekiimmern. Ich habe nicht nétig zu
versichern, dass bei einer Autoritit auf brahmanisch-rituellem
Gebiete, die allenthalben riickhaltloser Achtung sich erfreut,
dass bei CALAND also der Sanskritist, welcher anderer Meinung .
ist als er, leicht in die Lage kommen kann, das franzésische
Sprichwort auf sich angewendet zu sehen: Gros Jean veut
précher son curé. Der Herr Verf. moge es denn dem Interesse
zu gute halten, das ich, obzwar kein sitradhara, an seiner Ar-
beit nehme, wenn ich hier einiges verzeichne, sogar auf die
Gefahr hin, dass es an dieser Stelle, wo eigentlich nur der
Religionsforscher zu Worte kommen sollte, nicht angebracht
wire.

VIII, 1: purvahne ist uniibersetzt und $alanivesanam vielleicht
richtiger durch ,Wohnung‘ statt ,Eingang der Wohnung' wiederzugeben.
— VIII, 5: adhikaranam koénnte ,Dienstleistung’ bedeuten, in welcher

Bedeutung auch adhikdra vorkommt, also etwa: Ueberall (kommt es) beim
Opferlohn (auf die) Dienstleistung des Verrichters (an), d. h. ist er nach

der Dienstleistung zu bestimmen. — VIII, 10: scheint Darila wegen
nikpstam eher yathanantaram gelesen zu haben. — XI, 16: wiirde die
Uebersetzung von utsadya mit ,Speichel (vgl. mahasamuddo . . . kuna-

pam . . . thalam ussadeti, Cullavagga IX, 1, 3; s. hierzu Sacred Books
of the East, vol. XX, p. 301 n. 4) an sich zuldssig sein, wenn nicht

! Frazgr, The Golden Bough, vol. I S. 74.
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die daneben stehenden Zaubergegenstinde, d. i. der Wulst? der beiden
Augen u. s. f. vielleicht doch eher auch fir utsidya es niberlegte, an die
ninteren angeschwollenen Partien der Zunge zu denken, mit anderen
Worten diesen Namen auf einen festen Korperteil zu beziehen, gleichwie
die iibrigen Namen auf solche Teile bezogen werden. — XIV, 68: hat
nagnaprachannah vielleicht den Sinn: (erst) nackt (und dann sofort) be-
deckt. — XIV, 81: méchte ich Krrn's Deutung der CALAND’s vorziehen.
— XV, 9: erklart Darila rajnd durch rajnd saba, also wohl den ,Konig
miteingeschlossen’. — XX, 12: soll es heissen ,giessen sie'. — XX, 20:
scheint mir (mit Darila) ,in die mittlere Furche und ,an der nordlichen
Seite' richtiger. — XXI, 11: eind es zwolf Schniire, nicht sieben. —
XXIV, 18: ist mir nicht klar, wie das Lied VI, 60 hereinkommt. —
XX VI, 1: Kesava ist zundchst allein fiir die Deutung des hier beschriebenen
Zaubers, als gegen Wind, Galle und Schleim gerichtet, verantwortlich zu
machen. Ueber das Alter der in der indischen Medizin hochbedeutsamen
Lebre von den drei Grundsiften ist jetzt JoLLy, Medizin (Grundriss d.
indo-ar. Philol. u. Altertumsk. III, 10) nacbzusehen. Das dlteste Schrift-
deukmal, das sie erwdhnt, ist librigens nicht, wie JOLLY irrtiimlicherweise
bemerkt oder wenigstens andeutet (S.16), der buddhistische Mahaveggs
(das Citat soll heissen VI, nicht I, 6; I, 8), sondern das Girim&nandasutts
im Angnttara-Nikdya (vol. V 8. 108ff), woselbst (a. a. O. S. 110) die
Krankheiten erwihnt werden, welche aus der Galle, dem Schleim und
dem Winde entstehen (dies bier die Reihenfolge). — XXX, 8: hat CaLaRD
wohl auch die Lesart jatijvalena bei der Uebersetzung beriicksichtigt,
die den Vorzug verdient vor der von BLooMFIELD aufgenommenen jatd-
jvilena. — XXXII, 1: méchte ich darauf hinweisen, dass im Pali vijam-
bhikd in der Bedeutung ,Géhnen‘ vorkommt, z. B. S8amy. N. vol. T p. 7:
Anguttara-N. vol. I p. 8, was zur Bestiitigung der Richtigkeit von CavLanp’s
Deutung von jambha durch ,Mundsperre’ dienen diirfte.

Ich lasse anderes lieber bei Seite, um zu XLI, 1: ,Wer
Regen wiinscht, soll sich zwolf Tage allménlich austrocknen lassen“
eine interessante Parallele aus einer gleichfalls altindischen Quelle
anzufithren, welche insofern also noch zu dem bisher Angefiihrten
in Beziehung steht, obschon sie, eben als Parallele, zur anderen
Seite der CALAND’schen Arbeit hinneigt. Im Rurudhamma-Jataka
wird erziihlt, dass im Kalinga-Reiche (im indischen Osten nord-
lich von der Godavari) der Regen ausblieb, was Hungersnot
und Epidemien im Gefolge hatte. Das Volk wurde rebellisch
und begehrte energisch vom Konige, dass er Regen machen
sollte. Der Konig frug, wie es die friiheren Konige in &hnlichen
Verhiiltnissen zu halten pflegten. Die Antwort lautete: ,Die
fritheren Konige gaben, wenn es nicht regnete, Almosen, hielten

Fasten und beobachteten das Sittengesetz, zogen sich in ihr

! paristarapam; die Emendationen CALAND's zu dieser Stelle haben
viel fiir sich.
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Schlafgemach zurlick und blieben sieben Tage lang auf
einer Streu von Darbha-Gras liegen“ (Jataka, vol. II,
p. 368).

Die angezogene Parallele ist um desswillen besonders
interessant, weil sie gewissermassen eine Kontrolle bietet fiir
die Angaben des Kau$ika-Siutra. Es fehlt auch sonst nicht an
Fillen, wo die Normen der brahmanischen Sitren ein mehr
realistisches Aussehen annehmen, weil sich ihnen Beispiele aus
dem wirklichen Leben des indischen Volkes in alten Sagen zur
Seite stellen lassen. CALAND hat in dieser Richtung mehr als
einen wertvollen Beitrag geliefert. Er hat ebenso aus ausser-
indischen Lindern und Litteraturen Vergleichungsobjekte ge-
sammelt und in den Anmerkungen geschickt verwertet. Wofiir
man ihm aber in erhdhtem Masse Dank schuldet, sind die un-
gemein schiitzenswerten Analysen und Mitteilungen aus den
Sacred formulas of the Cherokees. Diese im VII. Annual
Report of the Bureau of Ethnology zu Washington im Jahre
1891 veroffentlichten Zauberformeln der nordamerikanischen
Rothauter sucht man wenigstens auf mancher deutschen Biblio-
thek vergebens. Das Verfahren des Verf.,, die Zauberformeln
der Cherokees, wo immer sie sich mit denen des KauSika-Satra
beriihren, im Wortlaut mitzuteilen, ist das beste Korrektiv
gegen die missbriuchliche Stempelung vieler Briauche als ,indo-
germanisch®.

Ich miisste noch von den Hauptrubriken reden, unter denen
die Gesamtheit der Zauberhandlungen im indischen Zauberrituale
untergebracht wird, fiirchte aber dann die Uebersicht (S. 1—9)
auszuschreiben. Man lese diese und werfe dazu einen Blick in
das Sachregister am Ende des Buches (S. 189—93). Bemer-
kungen, auch Fragezeichen, hitte ich allerdings da und dort
zu machen, in weit mehr Fillen dagegen kdnnte ich nur meine
Zustimmung zu der von CALAND gegebenen Erklirung zum Aus-
druck bringen, z. B. wenn er XXVI, 23 auf die grauen Haare
bezieht, da der Glaube, man miisse das erste graue Haar, das
sich blicken liisst, ausreissen, auch unter uns nicht unbekannt
ist. So noch manches andere. Allein auf dieses alles wiirde
ich schwerlich ohne CALAND’s vortreffliche Uebersetzung und
Bearbeitung des wichtigsten‘und schwierigsten Abschnittes aus
dem Kausika-Siitra gekommen sein !

! By wird dem Verf. nicht entgangen sein, dass an einigen Stellen
die Klammern, welche Worte aus den Scholien oder dem Kommentare
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Mogen unserer Wissenschaft Arbeiten vom Charakter der
vorliegenden noch viele, viele beschieden sein!
Wiirzburg. E. Hardy.

H. F. von Criegern, Nikolaus Rej als Polemiker. Leipzig, Fr.
Richter 1900. IV u. 96 S. M. 2.—.

Die Schrift voN CRIEGERN’s bietet einen interessanten und
verdienstlichen Beitrag zur Kenntnis eines bisher noch nicht
bearbeiteten Gegenstandes, nimlich des geistigen Charakters
der polnischen Reformation. Die vorhandenen mannigfachen
Werke iiber die® Geschichte der evangelischen Kirche Polens
orientieren zwar eingehend iiber den dusseren Verlauf derselben,
nicht ebenso aber iiber die Art, wie die reformatorischen Ge-
danken vor allem bei den Tridgern der polnischen Reformation
angeeignet worden sind. Als Typus wihlt vON CRIEGERN die
neben Kochanowski fiir die Geschichte der polnischen National-
litteratur grundlegende Personlichkeit des Nikolaus Rej von
Naglowice (geb. 1505, gest. wahrscheinlich 1568), weil dieser,
obgleich Nicht-Theologe, es vor allem gewesen ist, welcher ,die
grossen Gedanken der Reformation durch Uebertragung ins
Polnische seinen Landsleuten zuginglich gemacht hat“. Der
erste Teil der Schrift vON CRIEGERN’s giebt Mitteilungen iiber
Rejs Leben und Schriften. Wie erfahren, dass Rej, ein sym-
pathischer Repriisentant des polnischen niederen Adels, dem
Krakauer reformatorischen Kreise angehorte, der durch den
Humanismus und die Schweizer Reformation beeinflusst war,
dass er zwar nicht griindliche wissenschaftliche Bildung, wohl

kennzeichnen, im Unterschiede von den meist zum Verstindnis unzu-
reichenden Textworten, einer Korrektur zu unterziechen sind. Er wird
auch selbst die wenigen Verstosse gegen die deutsche Sprache leicht bei
nochmaliger Durchsicht wahrnehmen. Stoérend ist, soweit ich mich er-
innere, eigentlich nur XXV, 8: ,iibrigens‘ statt ,sonst’. Dass es S. 60
Anm. 1 leissen soll: ,auch die Miinchener HS. hat juhoti‘ (statt a$niti),

sieht jeder. — S. 61 Anm. 14 (und wo sonst noch diese Verweisung
vorkommt) scheint es richtiger, den Leser auf 10, 1 (statt auf 16, 8)
zu verweisen. — In Abkiirzungen kann doch auch des Guten zuviel ge-

schehen. So sind fiir mich S. K. Dr., desgleichen Nigh. Pr. auf S. 15
Anm. 11 Hieroglyphen. Sie fehlen im Verzeichnis S. 194f. Im iibrigen
kann nicht genug anerkannt werden, dass der Verf. sich des Deutschen
bediente.
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aber eine umfassende und genaue Kenntnis des praktischen
Lebens sich erworben hat, dass er ein sehr fruchtbarer Schrift-
steller gewesen ist, allerdings eine ganze Reihe seiner Schriften
durch die Jesuiten vernichtet worden sind, dass das Originelle
seiner Schriftstellerei in seiner durch politische und soziale
Griinde bedingten, ungemein heftigen Polemik gegen Rom und
in seinem Moralisieren zu finden ist — wozu er durch die ihm
eigene Gabe der scharfen Satire besonders befihigt war —,
wiahrend er sonst durchaus nur fremdes, aus nicht polnischen
Quellen geschopftes Material reproduziert, sodass natiirlich auch
von einer ,Theologie“ Rejs keine Rede sein kann. Der zweite Teil
des Buchs vON CRIEGERN’s, das Resultat miihsamer, aber wohl
gelungener Uebersetzerarbeit, giebt Proben der antirémischen
Polemik Rejs in Form von Ausziigen aus dessen Schriften, vor-
nehmlich aus der ,Apokalypsis“, einer Bearbeitung eines Werkes
des Ziiricher Reformators BULLINGER iiber die Offenbarung Jo-
hannis; zur Erginzung werden dann noch die ,Postille“. deren
Quelle bisher noch mnicht gefunden ist, und das dichterische
Hauptwerk Rejs, ,das Lebensbild eines ehrbaren Menschen,
beigezogen. Erwlinscht wire' gewesen, wenn VON CRIEGERN
am Schlusse eine kurze zusammenfassende Charakteristik der
Polemik Rejs gegeben hitte, da das in dem Abschnitte ,Methode
der Polemik“ Ausgefiihrte dafiir keinen geniigenden Ersatz
bietet. VON CRIEGERN macht darauf aufmerksam, dass Rejs
Polemik sich durch urwiichsige Frische und kriftige Natiirlich:
keit auszeichnet, und dass Rej hauptsichlich die Ueppigkeit
und Trigheit, sowie die masslose Herrschsucht und riicksichts-
lose Unduldsamkeit der Geistlichkeit, weniger die unbiblischen
Lehren des Papsttums bekdmpft. Es wire hinzuzufiigen, dass
sich scharfe Bestreitung des Colibats und der Heiligenverehrung
findet, sowie die wichtigere allgemeine Erkenntnis festzustellen,
dass die romischen Irrtiimmer abgewiesen werden, nicht weil
sie die personliche Heilserfahrung der Menschen gefihrden, son-
dern weil sie der Ehre Gottes zu nahe treten und menschliche
Satzungen an Stelle des allein zu befolgenden Willens Gottes auf-
richten. Zwar nicht die Abwesenheit des ersteren Motivs, wohl
aber das so starke und selbstindige Vorhandensein des zweiten
ist etwas dem reformierten Protestantismus Eigentiimliches, und
gerade unter diesem QGesichtspunkte erscheinen mir die Mit-
teilungen iber Rej lehrreich, weil sie die Bedeutung jenes
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vielfach nicht geniigend gewiirdigten Motivs in der reformatori-
schen Bewegung veranschaulichen. — Als eine Aeusserlichkeit
sei bemerkt, dass im zweiten Teile bei den Ausziigen aus der
Apokalypse der Beginn des dritten Abschnitts zweimal, S. 62
u. S. 69, angezeigt wird; richtig ist es fiir S. 69.

Halle (Saale). M. Scheibe.

Heinrich Schurtz, Urgeschichte der Kultur. Leipzig und Wien,
Bibliographisches Institut, 1900.

Das vorliegende Buch verarbeitet eine Anzahl der wichtig
sten Lehren der vergleichenden Vilkerkunde unter dem Ge-
sichtspunkt der hypothetischen Rekonstruktion der Entwickiung
der wichtigsten materiellen und geistigen Kulturgiiter. Diese
Entwicklung wird natiirlich nicht als eine iiberall einheitliche,
nach demselben Schema verlaufende gedacht; und in den Ver-
suchen ihrer Rekonstruktion ist der Verf. so massvoll, dass
meist die einfache Darstellung die entwicklungsgeschichtliche
Deutung iiberwiegt. Der Form nach ist das Werk fiir weitere
Kreise bestimmt: es setzt keine bestimmten Kenntnisse voraus,
ist leichtverstindlich geschrieben und iiberall den grossen, all-
gemeinen Gesichtspunkten zugewandt. Es fiillt in dieser Be-
ziehung eine wesentliche Liicke aus, sofern es unsere Litteratur
mit einem Lehr- und Lesebuch der Vilkerkunde bereichert —
troiz seines etwas abweichenden Titels kdnnen wir es so be-
zeichnen —, das den allgemeinen Interessen gerecht wird, die
sich an die Fiille des hier vereinigten Materiales kniipfen. Der
rein wissenschaftliche Ertrag der Arbeit wire freilich bei einem
mehr esoterischen Charakter griosser gewesen; ist doch der Be-
trag des Gesicherten auf diesem Gebiete relativ gering, wihrend
die Erorterung noch schwebender Fragen in einem populdren
Werk zuriicktreten muss; daher auch der Verf. seine vielen
cigenen in das Buch eingestreuten Gedanken durchweg nur hat
skizzieren, nicht ausfiihren konnen, Dass der Inhalt des
Buches mehr auf das Allgemeine als das Einzelne gerichtet ist,
haben wir schon erwihnt; hinzufiigen mdchten wir noch, dass
sich iiberall als ein wesentlicher Bestandteil durch die Darstel-
lung vergleichende Blicke auf unsere eigenen Zustinde und die-
jenigen der hioheren Kulturvilker iiberhaupt ziehen. Alles in
allem jedenfalls ein hervorragendes Werk — doppelt bedeutend
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angesichts der grossen Schwierigkeiten, welche aus dem heutigen
Zustand der Volkerkunde jedem Versuch einer Zusammenfassung
erwachsen und welche die unvermeidlichen Liicken und Miingel
eines solchen doppelt verzeihlich machen.

Den Interessen dieser Zeitschrift wird es angemessen sein,
wenn wir hier den der Religion gewidmeten Abschnitt des
Buches (S. 552 —604) etwas niher besprechen. SCHURTZ sondert
ihre Vorstellungseite oder Mythologie von den iibrigen Erschei-
nungen ab, die er wieder zwei Gruppen, dem Kultus und der
Mystik, zurechnet, je nachdem bei ihnen die Gétter oder Geister,
auf die man in diesem Fall zu wirken sucht, oder gewisse mit
iibernatiirlichen Kriften ausgestattet gedachte Menschen die
Hauptrolle spielen. Zum Kultus rechnet er Erscheinungen wie
Gebet, Opfer und Busse, zur Mystik Dinge wie Divination und
Prophetie, Magie und Zauberei, sowie die ekstatischen und ver-
wandte traumhafte Zustinde. Die nachdriickliche Unterscheidung
zwischen Kultus und Zauberei, die man auch einander gegen-
iiberstellen konnte als Versuche, das Schicksal einerseits durch
giitliche Einwirkung auf personliche Wesen, andererseits durch
Aufbietung zwangsmissig wirkender, unpersonlicher Mittel zu
beeinflussen, ist gewiss sehr zweckmissig. Freilich empfiehlt
es sich vielleicht daneben die #ltere Unterscheidung zwischen
einer praktischen und einer Gefiihlsseite der Religion beizu-
behalten und dabei unter der letzteren jene Zustiinde des un-
mittelbaren Verkehrs mit der Gottheit zu verstehen, wie sie
uns auf hoheren Stufen als eigentliche Mystik, auf tieferen in
Gestalt ekstatischer oder visiondirer Zustiinde vorziiglich der
Priester entgegentreten. Dass auf den letzteren ganz besonders
der unbedingte Glaube an die Realitit der Geisterwelt beruht
und ebenso die Hartniickigkeit, mit der auch die widersinnigsten
Bestandteile der Religion, wenn einmal ins Leben getreten, sich
behaupten, weil in dieser subjektiv bedingten Zustéinden alles
das sinnliche Lebendigkeit gewinnt, was man von vornherein
glaubt, hofft oder fiirchtet, hitte vielleicht noch mehr betont
werden konnen.

Bei den Erorterungen iiber die Mythologie bedient sich
SCHURTZ bei der Besprechung der Streitfrage: Animismus oder
Naturmythologie? einer von der gewthnlichen durchaus ab-
weichenden Ausdrucksweise. Den Glauben an die Fortdauer
der Seelen Verstorbener bezeichnet er mit FROBENIUS als Manis-
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mus, denjenigen an die selbstindige Beseelung lebloser Dinge
als Animimus oder Naturmythologie. Bei den weiteren Aus-
fibrungen dieses Absehnittes macht sich der populdre Charakter
des Buches insofern bemerklich, als manche wichtige schwebende
Frage, wie die nach dem Anteil von Furcht und Liebe im Ver-
hiltnis der Lebenden zu den Toten, oder die nach den Vorstel-
lungen iiber die Lage des Totenreiches und den Griinden fiir
ihre Ausbildung, oder endlich die nach dem Verhiltnis der
Fortsetzungs- zu den Vergeltungsvorstellungen, nur kurz be-
rithrt sind.

Fiir das Versténdnis der praktischen Seite der Religion
sucht SCHURTZ den Begriff der ,Reaktion“ zu fruktifizieren. Er
versteht darunter hier wie bei der Erorterung der Anfinge des
Rechtes Bethitigungen, die, durch &ussere Einwirkungen her-
vorgerufen, vermoge ihres impulsiven, triebartigen Charakters zu
den willkiirlichen, planmissigen und zweckbewussten Handlungen
in einen Gegensatz treten. Zauberei und Kultus entspringen
in dieser Weise vorwiegend dem Gedanken, ,man miisse iiber-
haupt etwas thun“. Insbesondere seien manche Manipulationen
(wie z. B. die Verletzung des Bildes eines Feindes) lange Zeit
blosse Kundgebungen starker Affekte —— vergleichbar den ein-
fachen Ausdrucksbewegungen — gewesen, ehe sie zum Range
magischer Mittel erhoben wurden. So sei allgemein auf ihren
tieferen Stufen die Religion vorwiegend eine Anhdufung ziem-
lich sinnloser Briauche und Vorstellungen, die erst auf héheren
Stufen eine gewisse Systematisierung erfahre. Dem psycho-
logischen Verstindnis versagt sich freilich darum auch die tiefere
Stufe nicht, sofern ihre Erscheinungen vom Standpunkte einer
kindlich naiven, primitiven, oft etwas massiven Denkweise aus
wenigstens im Prinzip meist als begreiflich erscheinen oder, wie
der Verf. sagt, eine Art primitive Logik nicht verleugnen. Diesen
Gedanken sowohl wie der Art ihrer Durchfithrung wird man durch-
aus zustimmen miissen, aber auch hier beklagen diirfen, dass
sie nicht mehr im einzelnen, was freilich meist nur hypothe-
tischerweise moglich gewesen wire, durchgefiihrt, insbesondere
die Thatsache der Suggestion und der Gesichtspunkt der Wechsel-
wirkung zwischen dem FEinzelnen und der Gesamtheit, dem
Priester oder Zauberer und seiner Umgebung, nicht mehr zur
Erkliarung verwertet sind. A. Vierkandt.
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I. Abhandlungen.

Kastors und Balders Tod.
Von

A. Dohring, Kénigsberg in Preussen.
(Schluss.)

Der Tau, der nach dem Schwinden des Tages an Striu-
chern und Steinen, an Bergen und Biumen, an allem Gewéchs
erzittert, das sind die Thriinen, die jede Kreatur um den ent-
schwundenen Tagesgott weinet, und Hermodur, der seinem Bruder
mutig ins Totenreich nachreitet, ist die Sonne des anderen
Tages, die auch zum Jenseits versinket. So schreitet der
Sonnenheld Herakles dem verwandten Theseus nach, um ihn
aus den Banden der Unterweltsgottin zu lésen, so Polydeukes
dem Kastor. Und die goldene Briicke, die zum Reiche der
Hel fiihrt, spannt sich beim Abendrot in goldglithenden Wol-
kenbogen aus!. Modgudr, die freundlich ratende Wichterin
der Briicke, gleichet den Hesperiden, den Abendnymphen
(oder jenen Nymphen, die den Perseus auf seinem schweren
Wege gen Westen ausriisten)., Und das Gitter, iiber das
Hermodur in kiihnem Sprunge hiniibersetzt, erinnert an die

1 Sie erdrohnt unter den Tritten des Unsterblichen, wie die cumba
sutilis des Charon unter den Tritten des Aeneas (Verg. A. VI, 413f).
Archiv fiir Religionswissenachaft. V. Bd. 2. Heft. %/
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djehore 7oAt aus der Odyssee (w'?)'. Ja auch jener wunder-
bare Ring Odhins Draupnir, der Baldr auf den Scheiterhaufen
mitgegeben war und von Hermodur zuriickgebracht wird, ist
gchon von WISLICENUS? 1867 als ein Symbol der Sonne und
nicht des Mondes gedeutet worden und fiigt sich so in unseren
Zusammenhang unschwer ein. Freilich jene neunte Nachi,
in der immer acht gleichschwere Ringe vom Draupnir ab-
tropfeln3, bleibt ratselhaft, wenn man sich nicht mit der Be-
obachtung beruhigt, dass in alten Sagen die Zahl neun eine
traditionelle, gleichfalls heilige Zahl ist. Dagegen sind Schleier
und Fingerring Nannas, die Hermodur ebenfalls mitbekommt,
Abzeichen der Ehe oder des Mondes, sowie Nanna selbst
(die ,Verwandte“ und Traute Baldrs) als Mondgottin auf-
gefasst werden muss. Und dass sie nach der Sage beim Tode
ihres geliebten Sonnengemahls zerspringt und auf seinem Lei-
chenschiffe mit herniederfihrt, ist nicht allein, wie ich vorher
andeutete, ein Nachklang streng-altertiimlicher Sitte, sondern
vielleicht auch ein getreuer Ausdruck der oben beriihrten Vor-
stellung, dass Sonne und Mond zur Zeit des Neumonds jen-
gseits im Westen vereint sind. So sehen wir nach GERHARD
(Lichtgotter) auch im Griechischen Helios und Selene auf
einem Kahne gemeinschaftlich dahinfahren. Im Gegensatze
zu dieser islindischen Nanna deuten die Nanna Saxos und
die griechische Marpessa, die dem Sonnengotte sich ab- und
den Erdenséhnen Idas resp. Hotherus sich zuwenden, auf die
anderen Phasen des Mondes: und iihnlich auch die Leukip-
piden*, von denen Kastor durch seines Gegners Hand getrennt
wird.

! Auch dem Aeneas starrt bei seinem descensus ad inferos eine Porta
adversa ingens solidoque adamante columnae entgegen.

? Die Symbolik von Sonne und Tag in der germ. Myth.

% Siehe Stecke's ,Liebesgeschichte“, der Baldr als Mondgott fasst.

¢ Wenn in dem Mythus vom Tode Kastors eine Mehrheit von Mond-
gottheiten erscheint, so ist dies durch die Vorstellung von den zwei
Sonnenbriidern und ihrem Vetternpaare bedingt, aber zugleich ein Beispiel
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Den bisher besprochenen Bildern des Sonnenuntergangs
stehen in unseren Sagen folgerichtig solche der aufgehenden
Sonne gegeniiber. Bald ward dieselbe als Wali oder Bous
begriisst, als die Gottheit, die, eine Nacht alt, den dunkelen
Ho%r erlegt, bald ais der jiingere Hartung, der, mit der Riistung
und den Waffen des erschlagenen Bruders angethan, auf dessen
Ross zur Blutrache herbeikommt, den Drachen der Finsternis
bezwingt und in die Rechte des Bruders eintritt. Oder die
neue Sonne erscheint als Polydeukes, der nach dem Fall des
Bruders ,anstiirmt mit dem schnellen Speer und ,an dem
Grabe des Aphareus“ dem Lynkeus, gleichsam dem Luchse der
Finsternis, die Lianze® in die Seiten treibt (so dass nun auch
dieser, wie sein Vater, der Fiirst der vergangenen Nacht, ins
Grab muss). Oder endlich man pries, indem man die zuniichst
getrennten Anschauungen weiterdichtend und verdichiend zu-
sammenfasste, das vereinte Briiderpaar, das, gerettet aus Tod
und Nacht, am Morgen aufsteigt, um am Abend wieder ver-
eint den Michten der Dunkelheit, einem Idas und Lynkeus,
zu erliegen: &h\hote piv {hovs’ éteprjuspor, &hhote & adts redvacty
(A303) oder wie es nach Pindar? heisst: in stetem Wechsel
ihre Stitte indernd, weilen sie — die Sonnenbriider — den
einen Teil des Tages am Himmel, bei ihrem geliebten Vater,
und den anderen Teil unter der Tiefe der Erde, ein gleiches
Schicksal erleidend. Und die Schwierigkeit dieser Stellen er-
ledigt sich, sobald man apépa als allgemeine Bezeichnung fiir
Tag sowohl wie Nacht nimmt, so dass die Nacht als ,ein

dafiir, ddss eine Naturerscheinung durch eine Mehrzahl von Gottheiten
wiedergegeben wird, aus deren Reihe sich je nach den Bedingungen des
Mythus eine Hauptgottheit heraushebt. So gab es Gorgonen und eine
Meduse, Eroten und einen Eros, Ilaves und ITavioxot neben Pan, Aglauriden
neben Athene und so hier Leukippiden neben Seleue.

! Vgl. wieder Hyg. fab. 80.

? Nem. X, 85: petapetBopevor & dvahhal dpépav téy piv mapa matpt
ik Al vépovtar, tav 8 dmd xebdeot yaiag &v yudhotg Bepanvag, oTpoy kuwt-
nhdvreg Hp.oioy.

7‘
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anderer Tag“ erscheint (GILBERT 8. 202): apépa = einem Zeit-
raum von 12 Stunden.

Mit jenen freudig am Morgenhimmel aufsteigenden Brii-
dern haben wir uns bereits einer anderen Gruppe von Sagen
genihert, die auch den Sonnenaufgang darstellen. Dahin ge-
hort die Einholung der Sonnentochter Stryid durch die indi-
schen Agvius, dahin die Heimfiihrung der Helena aus dem
,wabernden“ Aphidna! durch die Dioskuren und nach MULLEN-
HOFF auch die Erweckung der nordischen Mengl6d ,der Hals-
bandfrohen“. Diese Mythen erfordern eine getrennte Behand-
lung; fiir unseren Zweck geniigen die bisher aufgestellten
Gleichungen Lynkeus = Loki, Idas = Hother, Kastor-Apollo
= Baldr, Polydeukes = Hermo®¥r-Wali, Hilaeira-Phoebe-Mar-
pessa = Nanna, und gleichsam als Liésung und Deutung dieser
Gleichungen ergab sich uns: Kastors und Baldrs Tod ist der
Sonnenuntergang, der Wechsel zwischen Licht und Finsternis,
der als Nebenbuhlerschaft und Kampf um die Mondgéttin
aufgefasst ward?.

Namentlich die erste jener Vergleichungen, die Zusammen-
stellung Lokis mit Lynkeus und dessen Herleitung von Abyy
Finsternis scheint mir weitere Resultate in sich zu schliessen.
Denn nun diirfen wir Loki nicht mehr als den ,Beschliesser
und Endiger® und nicht als ,die eine Seite des alten Him-
melsgottes¥, auch nicht als blossen Feuerdimon auffassen
(siehe MoGk, Grundriss I 1083 und GOLTHER'S Germ. Mytho-
logie 1895 S. 407 Anm.), sondern vielmehr als eine Art Dunkel-

! Vgl. den oben besprochenen Stamm Fap. MoLLENROFF H. Z. 30,
217 ff. MyriantaEus, Die indischen Dioskuren.

* Sowie sich Baldr in Forseti fortsetzt, so berichtet auch die
griechische Sage von Sthnen der Castores und Leukippiden, von Anaxis
und Mnasileos (CAvafiog *Aviywv >Avayev Mvdawveg). Idas ist Vater der
Alkyone, und so heisst auch die Gattin des Keyx, der ein Sohn Lucifers
genannt wird. Da nach unserer Auffassung Lynkeus = Lucifer ist, sehen
wir in der Vereinigung von Keyx und Alkyone nur eine modifizierte
Wiederholung des ilteren Paares Idas und Lynkeus.
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gott?, als den ,Fiirsten der Finsternis gleich jenem deus requa-
livahanus der rheinischen Inschrift (siehe GOLTHER S.405/406),
und sein Gestirn ist die Venus, die wir bald als Morgen-,
bald als Abendstern ansehen. Daraus erklirt sich die doppelte
Natur des Gottes, der bald als Helfer und Berater, Bluts-
bruder und Freund der lichten Asen, bald als ihr béser Wider-
sacher, Verderber und Fmpérer erscheint. Und wenn der-
selbe mit dem christlichen Lucifer, dem Teufel und Satanas,
so manche Ziige gemein hat, so werden wir in diesen nicht,
wie BuGGE es wollte (I. 1. S. 73 ff)), christliche Anschauungen
sehen, die in die heidnische Mythologie eingedrungen seien,
sondern umgekehrt alt-indogermanische Vorstellungen, an die
spiater die christliche Legende ankniipfte. Uebrigens kann,
um auch dies noch zu sagen, auf griechischem Boden dem
Abendstern Lynkeus der Lynkeus aus der Danaidensage als
Morgenstern gegeniibergestellt werden. Er ist gleichsam einer
der zahlreichen von Aegypten herkommenden Sterne, die strah-
lend wie Freier in der Hochzeitsnacht auf die geliebten argi-
vischen Nymphen schauen; aber wiihrend die anderen alle beim
Nahen des Morgens, verraten von den ungetreuen Wasser-
nixen, hinsterben miissen und erblassen, iiberdauert er, der
eine, Lynkeus der Morgenstern, die gefahrvolle Nacht, dank
der herrlichen ,so freienswerten“ Hypermnestra. Ihr gelten
die Flammenzeichen, die Lynkeus am gelblichen Morgenhimmel
von Lyrkeii® entsendet. — Jedenfzlls sind in unseren Sagen
vom Tode Kastors und Baldrs — und auf diese sich zu be-
schrinken gebietet die Vorsicht — nicht Kastor und Poly-
deukes und Baldr und Vali als Morgenstern und Abendstern
aufzufassen, sondern ihre Gegner Lynkeus und Loki®.

! Prometheus, der mit Loki mehr als eine Aehnlichkeit hat, wird
von GmBeRT S. 185ff. auch als Dunkelgott aufgefasst.

2 Cf. lat. luridus.

3 Hierin weichen wir von MANNHARDT ab, der L. 1. S. 313 sich der
Ansicht WELCKER's anschliesst, dass Kastor und Pollux Morgen- und
Abendstern seien; und dieser wieder kniipft an Erklirungen und Dar-
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Also ausgeriistet miissen wir nun zum Schluss noch ein-
mal auf ungeren Ausgangspunkt zuriickkommen, auf jene Ueber-
lieferung, nach der der Tod des Kastor durch den Rinderraub
veranlasst worden sei. Auch diese Béec konnen ja in die Deu-
tung des Naturmythus hineinbezogen werden und sind z. B.
von GILBERT L. 1. S. 199 als jene Wolkenherde gefasst worden,
die aus dem Streite zwischen Apollo und Hermes bekannt ist.
Die Wolken, so heisst es bei ihm, die ,nach der wechselnden
Zeit ihres Erscheinens, nach ihrer verschiedenen Richtung,
Farbe und Gestalt, bald enger mit dem Dunkel, bald enger
mit der Sonne verbunden erscheinen, werden eben danach
bald als Eigentum des Dunkelgottes, bald als das des Sonnen-
gottes charakterisiert, und es findet ein Kampf der beiden
Gegner um ihren Besitz statt, Wie in dem homerischen
Hymnus Apollo mit Hermes, so wiirden also in unserem
Mythus Idas und Lynkeus, die Reprisentanten der Dunkelheit,
mit den Sonnenbriidern Kastor und Polydeukes um die Wol-
kenkiihe streiten, so wie wir sie bisher um den Mond streiten
sahen. Und es wiirde die Frage, welche dieser beiden Vor-
stellungen sich zuerst gebildet habe, in eine viel friihere Zeit
zuriickverlegt werden. Beide Vorstellungen sind uralt, und
die griechischen und modernen Mjythographen konnten wohl
behaupten, dass das Motiv des Rinderraubs in der kunst-
miissigen Litteratur der Griechen frither behandelt worden sei
als das des Midchenraubs; dass letzteres auf spiter Erfindung
beruht, ist damit nicht gesagt.

Einer meteorologischen Deutung ist endlich auch jene
merkwiirdige Erzihlung Apollodors (siehe oben) von den wett-
essenden Vettern zuginglich. Etwa so: Die Wolkenteile, die
am Berge jihlings voriiberziehen, jihlings hinter demselben
verschwinden, werden gleichsam vom dunkeln Berggott Idas

stellungen der Alten an. Dass den Alten jedoch auch unsere Beziehung
auf den Wechsel von Tag und Nacht nicht fremd gewesen, beweist z. B.
Eust. ) 303.
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verschlungen; das Gewolk, das am Tage vom Sonnenfeuer ver-
zehrt ward, fillt am Abend dem Lynkeus und Idas zu. Die
sinkenden Sonnenbriider vermdgen nicht mehr die Wolken-
massen zu bewiltigen, sie aufzusaugen, die Wolkenkuh wird
die Beute der nichtlichen Geister, die sich triumphierend iiber
dieselbe hermachen. Aehnlich lesen wir in der jiingeren Edda
(Gylfaginn. 46), wie Loki sich in Utgar8 mit Logi in ein
Wettessen einlidsst. Und Bragar. 56 wird folgende wunder-
bare Geschichte erzdhlt: ,Die drei Asen O%in, Honir! und
Loki ziehen durch Gebirg und Eingden, wo sie grosse Schwie-
rigkeit mit dem KEssen haben. Als sie aber in ein Thal
herabkommen, sehen sie einen Trupp Ochsen, nehmen einen
davon und wollen ihn kochen. Bald aber iiberzeugen sie sich,
dass das Tier nicht sieden wolle, und wihrend sie beraten,
woher das komme, horen sie in der Eiche iiber sich sprechen,
dass der, der .dort sitze, das Xochen verhindere. Sie sehen
hin, und es sitzt dort ein michtiger Adler. Derselbe erbietet
sich gegen einen geniigenden Anteil an dem Ochsen das Sieden
zu bewirken. Und kaum haben die Asen ihm den Anteil zu-
gesichert, da ldsst sich der Adler vom Baume nieder, setzt
sich zum Sude und nimmt sogleich vorweg die zwei Schenkel
(UsLaxp: Lenden) des Ochsen nebst beiden Bugen. Dariiber
entbrennt ein Kampf zwischen Loki und Thjassi (pjazi), denn
dieser Sturmriese war hinter dem Adler versteckt — und nur
durch das Versprechen, Iduna mit ihren goldenen Aepfeln dem
Thjassi auszuliefern, weiss sich der arg durch die Luft ge-
schleifte Lioki aus den Hinden seines Siegers zu befreien.©
In diesem Mythus ist der Sturmriese Thjassi, jener Adler in
der Eiche, eine Art Dunkelgott, ihnlich dem Idas; kommen
doch z. B. Aquila, der Adler, und Aquilo, der Nordsturm,

! Vom Stamme xzv, der im Griech. xdwvog, lat. cano, germ. hana
enthalten ist, so dass Hénir den Mondschwan bezeichnen konnte, wie der
griech. Heros Kiwvog (iiber dens. siche SiEcKE, Liebesgeschichte). Hoffory
erinnert an Zedg Kuxvelog (vgl. GoLTHER S. 899f.).
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nicht ohne Grund von demselben Adjektiv aquilus dunkel her.
Der Dunkelriese Thjassi und der Himmelsgott Odhin mit
seinen Trabanten Honir und Loki, sie streiten um das zu
siedende Wolkentier; und der Dunkelheros Idas und die
Himmelssohne Kastor und Polydeukes, sie streiten um die
Verzehrung des Wolkenrindes.

So gewinnen jene ritselbaften Mythen, die ohne physi-
kalische Auslegung roh und widersinnig erscheinen, immerhin
Bedeutung und Sinn. Kastor und Polydeukes, die Sonnen-
gotter, oder, um die gothischen Verse auch auf sie anzuwenden,
die ,Gotter, die mit flammender Gewalt¢ die ,schweren Wol-
ken aufzuzehren wandeln, sie erliegen dem niichtlichen Wol-
kenverschlinger Idas und seinem leuchtenden Sternbruder
Hesperos - Lynkeus, denselben Beherrschern der Finsternis,
denen sie die Mondbraut iiberlassen miissen. Ob wir iiber
diese Deutung der Bés¢ als Wolken noch hinausgehen kénnen,
wage ich heute nicht zu entscheiden. Die Mondspezialisten*
unter den Mythologen behaupten, dass die Mondgottin nicht
bloss als Schwan und Eule und Falke bezeichnet worden sei,
sondern auch als Kuh, als fob¢ mdyrahog, als odmis, xopwvie,
als Gattin des Stieres Zeus u. s. w. f. Dann wiirde sich frei-
lich der Streit, ob Rinderraub, ob Leukippidenraub, in einen
Streit um Worte auflosen, um Worte, die dieselbe Sache be-
zeichnen, und die Leukippiden miissten sich ihre Identifizierung
mit — jungen Kiihen gefallen lassen. Wahrscheinlich liegt
auch hier die Wahrheit in der Mitte, indem die Bdes nicht
die Wolken allein, auch nicht den Mond allein, sondern beides
zusammen bedeuteten; Wolkengebilde dicht hinter dem Mond-
horn kounten zu der Vorstellung von Kiihen, wallende Wolken-
schleier am strahlenden Antlitz oder Haupte des Mondes zu der
von schonen Madchen abgerundet werden. Und diese ndprieg (hin-
nuleo similes) waren der Anlass zum Tode Kastors und Balders.

! Siehe bes. Roscier, M. L. II, 8136, 3174 und Siecke, Urreligion
der Indogermanen,
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Max Miillers mythologisches Testament.
Von
E. Siecke, Berlin.

Nachdem der unerbittliche Tod der epochemachenden
wissenschaftlichen Thatigkeit Max MULLER's ein Ziel gesetzt
hat, wird eine Klirung der Ansichten dariiber zu erfolgen
haben, was an seinen Leistungen als dauernd und bleibend
anzuerkennen ist. Es soll dies hier in Bezug auf seine my-
thologischen Leistungen anzubahnen versucht werden, denn
zu einem abschliessenden Urteil diirfte bei dem heissen Streit
der gerade auf diesem Gebiete weit auseinandergehenden Lehr-
meinungen vorldufig die Zeit noch nicht gekommen sein.

Um den vielfachen gegen seine Ansichten gerichteten
Angriffen entgegen zu treten, hat Max MULLER wenige Jahre
vor seinem Tode noch einmal seine mythologischen Amnsichten
zusammengefasst in seinen ,Beitrigen! zu einer wissen-
schaftlichen Mythologie“ und uns darin gewissermassen
sein mythologisches Testament hinterlassen, so dass es bequem
und vorteilhaft scheint, eine Beurteilung seiner Wirksamkeit
an dieses Werk anzuschliessen.

Um mit einigen die Darstellungsweise betreffenden Be-
merkungen zu beginnen, so zeigt auch dies Werk vielfach die

1 (Contributions to the science of mythology) Beitriige zu einer
wissenschaftlichen Mythologie. Aus dem Englischen iibersetzt von Dr.
Hemwr. Lipers. 2 Bde. Leipzig, Engelmann, 1898;/99.
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bekannten Vorziige der MULLER’schen Schreibweise, durch die
er ebensosehr unser Herz zu erwirmen wie unsern Verstand
zu erleuchten, oft auch unsere Stimmung zu erheitern ver-
steht. So z. B. weun er! daran erinnert, ,dass die alten
Mythen, ehe sie uns, selbst im Homer, erreicht haben, so frei
und phantastisch behandelt worden sind, dass wir zufrieden
sein miissen, wenn wir auch nur etwas wie ein paar in eine
prichtige normannische Mauer eingeschlossene romische Ziegel
entdecken konnen. Wie das Vorhandensein solcher Ziegel
geniigt, um zu beweisen, dass Romer vor der normannischen
Eroberung in England waren, so berechtigen uns Namen wie
Dioskouroi, Leukippos, Erinys u. s. w. zu der Annahme eines
dlteren Stratums der mythologischen Sprache, auf dem die
griechische, die romische und die vedische Mjythologie auf-
gebaut sind“. Oder wenn er schreibt?: ,Wir diirfen niemals
vergessen, dass diese Namen und die Abenteuer der Diskouroi,
die uns erhalten sind, gewissermassen nur vereinzelte Fels-
blocke sind, die sich aus einem gewaltigen Schneefelde hervor-
heben, und dass dieser Schnee, d. i. das Folklore, das sich
seit Jahrhunderten angesammelt hat, weite Strecken des um-
liegenden Liandes unseren Blicken verbirgt und stets verbergen
wird. Wie die mythologische Landschaft des alten Griechen-
lands wirklich aussah, werden wir niemals vollig wissen, Hier
und da konnen wir uns ein ungefihres Bild von ibr nach
dem Anblicke machen, den uns der Veda gewihrt, wo der
Schnee noch nicht so tief wie in den iibrigen arischen Lin-
dern liegt. KEinige glauben mythologische Landschaften ge-
funden zu haben, die noch ganz frei von allem Schnee sind,
z. B. in Tasmanien oder auf den Andamanen. Vielleicht;
warten wir aber geduldig, bis man durch sorgfiiltige Arbeit in
der Heimat dieser sogenannten Ursghne der Natur dasselbe
Stratum entdeckt hat, das wir in der Heimat der Aryas finden.*

111, 209. 3 11, 208,
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Im allgemeinen jedoch, so will es uns scheinen, kommen
derartige poetische Vergleichungen und Darstellungen in diesem
mehr zusammenfassende Kiirze anstrebenden Buche seltener
als in manchen anderen Schriften Max MULLER’s vor, ja hier
und da macht sich eine gewisse Gereiztheit des Tones geltend,
dadurch zur Geniige erklirt, dass Max MOLLER die mytho-
logische Arbeit seines Lebens und den ihm friither viel all-
gemeiner zugesprochenen Erfolg jetzt von anderen in Krage
gestellt sieht. So wenn er gegen ErwIN RoHDE und andere
eifert, welche die Richtigkeit der Gleichsetzung von Carvara
und Kerberos anzweifeln: ,Wenn sie auch nur in einem ein-
zigen Buchstaben falsch ist, so gebe man uns die Lautregel,
goegen die sie verstosst. . . . Wenn man dieselben Einwinde
wieder und wieder macht und die Thatsache, dass sie eine
Antwort gefunden haben, mit Stillschweigen iibergeht, was
sollen wir thun? Wiederholung ist kein Argument, aber auch
Stillschweigen ist keins¥.! Oder wenn er schreibt?: ,Diese
ganze Bedeutungsentwickelung vom Physischen zum rein
Ethischen mag, ja muss, in sehr ferner Vergangenheit statt-
gefunden haben; allein es gehort wahrhaftig Mut dazu, zu
behaupten, dass sie niemals stattgefunden habe, und dass alle
Aehnlichkeiten zwischen den Naturen und den Namen der
Saranyt und der Erinys, so viel man auch anfiihren mag,
das Resultat eines blossen Zufalles seien, jener grossen
Gottheit der Unwissenheit und Gleichgiiltigkeit.“?

In der That kann man nach meiner Ansicht Max MoL-
LER eine gewisse Erregung nicht veriibeln, wenn man sehen
muss, wie jetzt manche bei Mythenerklirungen so thun, als
habe er nie gelebt oder wenigstens im grossen und ganzen
mit seiner Auffassung Schiffbruch gelitten. Es kann nach
meiner Meinung keinen beklagenswerteren Irrtum gebenj ich
bin iiberzeugt, dass der Kern von Max MULLER's Auffassung,

111, 1951, 2 11, 176f.
3 Vgl. etwa noch I, 177 u. 179; II, 138 u., 165 u.; 168, 251 u. a. m.
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wonach die Mythologie der Arier von der Betrachtung der
Naturmichte, insbesondere von der grossen Gottheit der
Sonne, ausgegangen ist, sich auf unwiderlegliche Thatsachen
stiitzt und dass seine Polemik gegen manche andere sehr zu-
versichtlich auftretende Lehrmeinungen berechtigt ist. Uebri-
gens ist niemand mehr bereit als Max MULLER, alles Gute,
woher es auch unserer Wissenschaft kommen mag, anzu-
erkennen und anzunehmen; er fordert eben nur iiberzeugende
Beweise. ,Ich bin nicht im geringsten gegen irgend einen
Versuch, den richtigen Schliissel zu dem Rétsel der Mytho-
logie zu finden, wo immer man ihn auch suchen mag“!, —
»lch bin einer Vergleichung der indischen, griechischen und
rémischen Mythologie mit dem Folklore weniger civilisierter
Rassen nicht abgeneigt und niemals gewesen. Derartige Ana-
logien sind allerdings nicht bestimmt, irgend einen genealo-
gischen Zusammenhang zwischen Rassen zu beweisen, die von
einander, wenn nicht dem Blute nach, so doch wenigstens
der Sprache nach verschieden sind; sie sind aber doch
dusserst niitzlich, da sie uns in einzelnen Fillen
helfen, etwas, was in einem Mythus rein irrational
zu sein scheint, durch etwas, was in einem anderen
verstindlicher ist, zu erkliren“? Doch riigt er es aller-
dings als unwissenschaftlich, wenn man es als feststehend be-
trachtet, ,dass was die Wilden jetzt, vielleicht nach Jahr-
tausenden der Erniedrigung, sind, alle iibrigen Vélker auch
einmal gewesen sein miissen“3, [ Aber warum sollten denn
nicht die Vertreter der drei Schulen in Harmonie mit ein-
ander wirken? Sie haben dasselbe Ziel im Auge: zu ratio-
nalisieren, was in den alten Glauben und Gebriuchen der
Welt irrationell erscheint. Mdgen die Anhinger einer jeden
ihre Arbeit gewissenhaft, ernsthaft und in wissenschaftlichem
Geiste betreiben, und alles echte Gold, das sie aus ihren ver-

11, 18 2 1976, s 1, o7
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schiedenen Schiichten zu Tage férdern, wird hochst willkommen
sein“?, — Wir diirfen im Sinne MAXx MOULLER's wohl sagen:
Wie der Mathematiker selbst aus einem kleinen Bruchteile
einer Kurve die ganze Kurve rekonstruieren kann, so hofft
der vergleichende Kulturforscher, aus der Betrachtung eines
Teiles der Entwickelungskurve Schliisse auf die ganze, in
ihrer Gesamtausdehnung nicht mebr erhaltene Kurve ziehen
zu konnen. Aus einem einzelnen Punkte dagegen lassen sich
solche Schliisse schwer ziehen. Die Kulturverhiltnisse von
Wilden, ,die keine Vergangenheit haben“?, stellen fiir unsere
Betrachtung meist nur einzelne Punkte dar. Wer will aber
so verwegen sein zu leugnen, dass wir in der Entwickelung
der Kulturverhéltnisse der Arier ein nicht unbedeutendes
Stiick der Kurve vor uns liegen sehen? Mithin ist es min-
destens wahrscheinlich, dass es auch gelingen wird, die An-
finge und die Entwickelung mythologischer und religioser
Ideen in dieser Rasse zu entdecken, dass es mithin eine
indogermanische Mythologie geben muss. Manche leug-
nen letzteres einfach und sagen, in diesem Falle haben die
Mythen der Indianer denselben Wert wie die der arischen
Stimme. Vielleicht an und fiir sich; aber auch fiir die Ge-
schichte unserer Rasse, deren Aufhellung uns doch zunichst
am- Herzen liegt? Wenn?® die Inder, Griechen, Lateiner und
Deutschen die Zéhne als die ,Esser® bezeichneten, (a)dantas,
odontes, (e)dentes, Zihne, von der Wurzel ad = edere ,essen®,
— wird diese fiir die Indogermanen interessante Thatsache
irgendwie uninteressanter, wenn sich etwa zeigen liesse, dass
auch irgend ein Indianer- oder Negerstamm in &hnlicher
Weise die Zihne nach einer Wurzel benennt, welche bei ihm
ne8sen“ bedeutet?

In nicht rein mathematischen Dingen ist ein bestimmt
negatives Urteil immer bedenklich. Viele haben damit nur

11, 178. 17, 22 * Vgl. I, 180 u. 182.
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zu oft schon schief geurteilt. So wird es auch denen wahr-
scheinlich ergehen, die das Dogma aufstellen: Es giebt keine
indogermanische Mythologie. Genug, wenn es in der Wissen-
schaft gelingt, in einzelnen Fillen positiv zu zeigen: Hiexr liegt
die Sache so oder so.

Es ist nun Max MOLLER niemals eingefallen, wie man
ihm oft vorgeworfen hat, alle Mythen auf Naturvorginge
zuriickfithren zu wollen, und er wehrt sich kriiftig gegen solche
thorichte Vorwiirfe'; es fdllt ihm nicht ein, ,ein und den-
selben Schliissel fiir alle Geheimficher der Mythologie“? ge-
brauchen zu wollen. Namentlich den selbstverstindlichen
Gedanken, dass sich die Mythen durch geschichtliche und
lokale Einfliisse oft bis zur Unkenntlichkeit verdndert haben,
spricht er wieder und wieder aus, sowie dass es Mythen giebt,
die einen anderen Ursprung als ,eine poetische Auffassung
des feierlichen Dramas der Natur® haben. Es ist merkwiirdig,
dass man Max MOLLER und anderen, die wesentlich auf
MOLLER'schem Standpunkte stehen, immer wieder solche Ein-
seitigkeit und Masslosigkeit zutraut. Aber ,die Leute schei-
nen darauf auszugehen, einander misszuverstehen“? Es kann
sich selbstverstindlich iiberall bei den Erklarungsversuchen
nur um den Ausgangspunkt, den ersten Anlass handeln; die
vergleichende Mythologie hat sich mit der Vergleichung
der mythologischen Keime* zu begniigen; griechische und
vedische Mythen sind nicht ohne weiteres gleich zu setzen,
die A¢vins sind nicht einfach aus Indien nach Griechenland
galoppiert, Sarami im Veda und Helena bei Homer sind nicht
ein und dieselbe Person; ,das wiirde gar keinen Sinn haben“®.

Als einen eigentiimlichen Vorzug der MULLER’schen Be-
trachtungsweise méchte ich die Bereitwilligkeit bezeichnen,
die er selbst zeigt und von jedem Mythologen fordert, den

! Vgl. Vorrede S. XIX. 21, 49.
3 1, 119. * 11, 239.
* 11, 237.
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Empfindungen und Stimmungen nachzugehen, welche die
Vorginge der Natur in der Menschenbrust wach zu rufen
geeignet sind. Dazu mag allerdings nicht jeder Stubengelehrte
passend sein. Es gehort dazu m. E. Freude an einsamem
Wandern in der freien Natur, ferner etwas von einer poeti-
schen Ader, sowie das Gefiihl fiir das Einfache und Grosse.
Man vergleiche den Abschnitt mit der Ueberschrift ,das
menschliche Gefithl gegeniiber dem Panorama der Natur!.
»Der Thor sagt sich vielleicht in seinem Herzen: ,Warum er-
zdhlten sich die alten Aryas von nichts anderem als der
Sonne?¥ Der Weise wird sagen: ,Wie hétten sie von etwas
anderem reden, an etwas anderes denken konnen, was anderes
gab es, woran sie sich hiitten erinnern, wovon sie ibren Kin-
dern und Kindeskindern hidtten erziblen konnen, als die
Macht der Sonne, die Arbeiten der Sonne, die milden Gaben,
das Mitleid, die Liebe jenes unbekannten Wesens hinter der
Sonne, dessen Thitigkeit sich in der Luft und am Himmel,
auf der Erde, ja in der Wirme des eigenen Menschenherzens
offenbart? Wenn dieses ganze Naturgefiihl kindisch ist, ve-
discher Rishis unwiirdig, wie kommt es denn, dass es selbst
bei unseren eigenen Dichtern nicht ganz erloschen ist¢?? Und
ebenda: ,das mag man Heliolatrie nennen, aber die, welche
es verstehen konnen, brauchen nicht zu verzweifeln, die Sonnen-
gotter und Sonnenhelden einer fernen Vergangenheit zu ver-
stehen.“

Sehen wir uns nunmehr nach den Griinden um, welche
es verschuldet zu haben scheinen, dass nach ehemals iiber-
schwiinglicher Anerkennung jetzt Max MULLER vielfach iiber
Gebiihr vernachlissigt und gering geschiitzt wird, so finde ich
sie darin, dass Max MULLER erstens vielfach nicht den
praktischsten und kiirzesten Weg zur Liosung des Problems
hat einschlagen wollen, und dass er zweitens, unter dem

11, 16311 * 1, 168.
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Banne seiner Lieblingsvorstellung von der Morgenréte stehend,
seinen Lesern zu oft offenbar unwahrscheinliche und nur unter
Annahme kiihner und weitgehender Allegorie glaubliche Deu-
tungen geboten hat. Ich behaupte aber, dass durch diese
Fehler oder Irrtimer der Kern seiner (Gesamtauffassung
nicht beriihrt wird. :

Max MOLLER schildert® vortrefflich die Unterschiede der
drei Schulen der vergleichenden Mythologie: 1. der etymolo-
gischen (linguistischen) oder genealogischen; 2. der anale-
gischen; 3. der psychologischen (v6lkerpsychologischen) oder
ethnologischen. Er ist zu tief- und weitsichtig, um irgend eine
der von tiichtigen Forschern vertretenen Methoden zu ver-
werfen, wenn er auch einerseits vor den ,Fallgruber ethnolo-
gischer Beweise“? und dem ,journalistischen Nebel* dieser
Schule warnt und andererseits hervorhebt, dass die Ergebnisse
der analogischen Schule meist beanstandet worden sind ,wegen
ungeniigenden Beweismaterials und wegen einer Neigung, charak-
teristische Verschiedenheiten unbeachtet zu lassen und anderer-
seits auf Uebereinstinzinungen, die bisweilen mehr scheinbar
als wirklich sind, zu viel Gewicht zu legen“3 ,Aber warum
sollte Feindschaft zwischen diesen Schulen herrschen? Ist
nicht die dritte Schule in Wirklichkeit bloss eine Erweiterung
der zweiten, wie die zweite eine Erweiterung der ersten war?+4
nAlles was der Ethnologe uns bringt, ist, wofern es nur
verlasslich-ist, sicherlich niitzlich“?,

Ich wiisste nicht, was sich gegen alles dies einwenden
liesse. Aber in der Beurteillung und Feststellung des ,Ver-
ldsslichen“ liegt iiberall die Schwierigkeit, und leider ist
auch auf Etymologien zu wenig Verlass. Das ist die Klippe,
an der auch Max MULLER als Hauptvertreter der linguistischen
Schule mit seinen Deutungen zu oft gescheitert ist. Er iiber-

11, 1721 11, 179.
* 176. $ 177
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schiitzt ohne Frage die Wichtigkeit der Etymologie fiir die
Deutung der Mythen. Man braucht diese Wissenschaft keines-
wegs gering zu schiitzen, aber man wird nach den gemachten
Erfahrungen bezweifeln diirfen, ob es ratsam oder praktisch
ist, sie zum Ausgangspunkt der Untersuchung zu nehmen,
statt sie nur zur Aaushiilfe und zur Unterstiitzung herbei-
zuziehen, MAx MOLLER ist sich natiirlich dariiber klar, wie
oft sie versagt?!, und dass selbst da, wo sie sichere Ergebnisse
bietet, sie fast nur ,sehr allgemeine und in gewissem Sinne
nichtssagende“?* Namen erkennen ldsst. Trotzdem ist sein
stets befolgter Grundsatz: ,dass die beste Ldsung der alten
Ritsel der Mythologie in einer etymologischen Analyse der
Namen von Gottern und Gottinnen, Helden und Heldinnen
zu suchen i15st“3. Er geht also grundsiitzlich am liebsten von
den Subjekten der mythischen Erzihlungen aus. Nun aber
ist e8 — wie Max MOLLER's eigene Versuche bezeugen —
zu schwierig, die Natur dieser Subjekte aus ihren Namen zu
bestimmen. Sollte nicht, so muss man fragen, ein sicherer
Weg der sein, zunichst lieber von den Priidikater auszugehen,
d. h. die mythische Erzihlung als solche, den stofflichen
Inhalt derselben auf ihre migliche Bedeutung hin zu priifen ?
Wenn dann eine einleuchtende Etymologie der Namen der
handelnden Subjekte ausserdem noch gegeben werden kann,
— um so besser! Doch ist der Gang der Betrachtung ein
anderer. Die Berechtigung einer solchen unter Umstinden
erkennt auch Max MULLER an, aber er erhebt sie nicht zum
leitenden Grundsatz. Er sagt z. B.4: ,Wenn wir es mit
einem mythologischen Cyklus zu thun haben wie demjenigen,
der sich um Herakles gruppiert, so diirfen wir niemals ver-
gessen, dass die Identitit der Namen in der griechischen
und vedischen Mythologie durchaus nicht unbedingt er-
forderlich ist, um uns den wirklichen Hintergrund der

' Vgl. 1, 53f. s I, 236. ® 1, 20. ¢ 10, 197.
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 2. Heft. 8 ’
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arischen Mythologie erkennen zu lassen. Wir wiirden ihn
erkennen konnen, selbst wenn die Gotter und Helden
iiberhaupt keinen Namen hitten. Der Namen ist in-
dessen eine grosse Hiilfe und gewidhrt dem Ausleger der
Mythen ein od ot®, wie es ihm nichts anderes gewéihren kann.“
Ferner': ,Die stofflichen Thatsachen der Sage wiirden
an und fir sich von Wert sein, um den Ursprung sol-
cher Doppelmythen aufzuhellen, wenn auch ohne Zweifel der
Beweis, dass nicht nur Chione, sondern auch Niobe, die bis-
weilen die Mutter der Chione genannt wird, ein alter arischer
Name fiir Schnee und Winter war, unsern Vergleich bedeu-
tend stirken und dann in die erste Klasse erheben
wiirde.* — Ich werde nachher einige Beispiele dafiir an-
fiihren, dass Max MULLER oft deshalb nicht zu naheliegenden
Deutungen gelangt ist, weil er nicht von den ,stofflichen
Thatsachen der Sage“ ausgegangen ist, ihnen zu wenig
Wert beigemessen hat. Mehrfach ist dieser Fehler mit dem
zweiten oben hervorgehobenen kompliziert oder dadurch ver-
anlasst, nimlich dass Max MULLER sein Vorurteil fiir die
Morgenrite, welches er aus dem Veda gewonnen hat, fir die
Deutung zu vieler Sagengestalten, auch anderer Mythologien,
bestimmend sein lisst. In iibertriebener Wertschitzung sieht
er die Morgenrite geradezu als die grosse Urgottin an. Dass
diese liebliche Naturerscheinung einen Reiz auf die Einbil-
dungskraft gemiitvoller Menschen auszuiiben im Stande ist
und demgemiiss auch ausgeiibt hat, ist nicht zu leugnen und
in der Litteratur, vornehmlich der Inder und Griechen, nach-
weisbar. Aber was von den meisten Gdottinnen der Arier
erzéhlt wird, will zu solchem Ausgangspunkt, zu dieser
fliichtigen Erscheinung nicht passen; diese Erzihlungen schei-
nen vielmehr hiufiger von der Betrachtung bestimmter,
korperlich sichtbarer (nicht bloss wie die Gottin der

11, 173,
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Morgenréte nur in ihrer Wirksamkeit wahrgenommerer und
daher nur erschlossener) Naturmichte ausgegangen zu
sein, also von Naturkdrpern mit deutlich umgrenzter
Gestalt und Form und kontrollierbarer Bewegung, so dass
man sie fiir Personen halten und ohne Allegorie so nennen
konnte,

Sobald Max MULLER von der Morgenrite handelt, nihert
sich seine Auffassung bedenklich der beriichtigten Auffassung
der Allegoriker. ,Die Leute sagen das eine, aber man weiss,
dass sie etwas anderes meinen“, sagte er!, wie es scheint, in
gewolltem Gegensatz zu Karr OTFRIED MULLLER's Diktum:
,Mythus und Allegorie sind ganz auseinanderliegende . .
Begriffe. Der Mythus meint es so, wie er es sagt; jene aber
aMho pdv ayopebet, Ao O vosi®.

Iin Zusammenhange hiermit steht, dass Max MOLLER oft
unbestimmten und verschwommenen Erklirungen den Vorzug
vor bestimmten und klaren giebt; wenn er z. B. sagt, die
beiden Agvins konnten wirklich jede Natur haben, die die ver-
schiedenen Gelehrten ihnen zugewiesen haben. ,Sie konnen
die handelnden Wesen hinter den der Morgenrdte vorangehen
den Lichtstrahlen (LLASSEN) gewesen sein, sie kdnnen Morgen-
und Abendstern (BENFEY), die ersten Boten des Lichts (RoTn),
das Zwielicht (MYRIANTHEUS), ja sogar das Doppelgestirn der
Dioskouroi (WEBER) gewesen sein®.“ Das konnte allerhdch-
stens fiir die bereits von der Spekulation durchsetzte und iiber-
arbeitete Auffassung der ihrerseits selbst eine Deutung suchen-
den Liederdichter des Veda gelten, ganz gewiss aber nicht fiir die
erste Konzeption. Sagt doch Max MOLLER selber gleich darauf
mit vollem Recht: ,Gewiss, alle Devas miissen aus einem klei-
nen Neste stammen3. 4 Max MOLLER scheint zuweilen das Miss-
liche seiner verschwommenen Auffassungsweise zu erkennen,
aber unter dem Banne seiner Namenerklirungen stehend,

110, 192. * 11, 170. 3 11, 171.
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kommt er dazu, sich vor sicheren Resultaten, die sich aus einer
anderen (die stoffliche Seite der Erzéhlung mehr beriicksich-
tigenden) Betrachtungsweise ergeben konnten, fast zu fiirchten.
"Viele von ibm der Morgenrite zugewiesene Priidikate z. B.
entbehren der rechten Verstindlichkeit und iiberzeugenden
Klarheit, wiirden dagegen sofort verstindlich sein, wenn man als
Subjekt die Mondgottin setzte. Obwohl nun Max MULLER zu-
weilen an dieses Subjekt denkt, lehnt er es doch ab, es zu
setzen: , Wir diirfen nicht zu positiv sein, wenn wir die Ritsel
der Mythologie zu ldsen versuchen, sagt er’, ja: ,Logik und
Mythologie sind zwei sehr verschiedene Dinge2.“ Ich frage
dagegen: Miissen wir das Positive und das durch die Logik
Geforderte auch dann von der Hand weisen, wenn es den
Schliissel zum Ritsel bietet? Das wiire doch eine sonderbare
Methode. Interessant und eine Warnung enthaltend ist es aber,
zu sehen, wie selbst Geister von der Bedeutung Max MOLLER's
durch ein einmal gefasstes Vorurteil sich unheilvoll beeinflussen
lassen. Ja, zuweilen wird er geradezu ungerecht und gegen
offenbare Thatsachen blind. So sagt er®: ,Es ist sicherlich
sehr verfiihrerisch, Kastor und Polydeukes als Repriisentanten
von Sonne und Mond zu fassen, wie DECHARME es gethan.
War aber der Mond in den Augen der Griechen jemals der
Bruder der SBonne? Und war es moglich, zu sagen, dass der
Mond jedesmal sterbe, wenn die Sonne scheint? Die Be-
ziehungen des Mondes zur Sonne sind so unsicher und
so wenig geregelt, dass sie nicht leicht mythologi-
schen Ausdruck finden.4

Ich meine, es giebt in der ganzen Natur nichts Ge-
regelteres, als die Bewegungen des Mondes, des Messers der
Zeiten, der grossen Weltenuhr, nach der sich alle richten; es
ist daher ganz und gar nicht wunderbar, dass das gegenseitige
Verhiltnis von Sonne und Mond in fast allen Mythologien

1 11, 190. 17, 143. s J1, 201.
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eine grosse und entscheidende Rolle spielt. Gewiss ist der
Mond der Bruder der Sonne, auch in Griechenland; der Mond
stirbt, allerdings nicht jedesmal, wenn sich die Sonne friih
morgens zeigt, sondern jedesmal, wenn sie sich ihm in der
Konjunktion naht, und zwar mit volliger Regelmissigkeit. Da-
gegen lisst sich doch gar nichts sagen. Was Max MULLER gegen
die Auffassung des Schreibers dieser Zeilen bemerkt, der eben-
falls in vielen Fillen die bestimmten Gestalten der Sonne
und des Mondes annimmt, weil oft ganz unzweideutige,
nur fiir diese Himmelskdrper (oder deren gottliche Re-
priasentanten) passende Handlungen erziblt werden, ist
fir die Mehrzahl der in Betracht kommenden Fille unzutreffend.
Max MGLLER sagt nimlich!: ,Die Leute, in deren Sprache der
Mond ein Femininum geworden war, wurden selbst zweifelhaft,
ob gewisse Legenden von liebeskranken Jungfrauen urspriing-
lich auf die Morgenréte oder auf den Mond gingen.“ (,Dies
wird zur Erklirung der Verschiedenheit in der Auslegung ge-
wisser Mythen zwischen mir und Pr. SIECKE in seinem
Buche, Die Liebesgeschichte des Himmels, 1892, dienen.%)
Das wire doch wieder eine sehr seltsame Annahme. Wenn
wir in gewissen Mythen von einer Lichtgestalt Aussagen finden
wie die folgenden: Sie wandert umher, sie verwandelt sich,
sie wird schwarz, nachher wieder weiss, sie folgt dem
Sonnengott erst, blickt sich dann aber um (Eurydice!), wird
dann vom Sonnengotte verfolgt, fillt der Vernichtung wieder
anheim, sie wird zerstiickelt und nachher wieder zusam-
mengesetzt, sie hat 2, 3 oder mehr Kopfe, oder der Kopf
wird ihr abgeschnitten und in ein Behiltnis gesteckt, wenn
ferner die Sieben- oder Neunzahl eine bedeutsame Rolle in
solchen Mythen spielt, — dann werden wir, vor die Wahl ge-
stellt, notwendigerweise iugeben miissen, dass alle diese Aus-
sagen wohl fir die Mondgottin, aber ganz und gar nicht fiir

'], 45 u. Anm. 1.
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die Morgenrdte passen, dass mithin die Erzébler solcher Mythen
von vornherein nur an erstere, nicht aber an letztere haben
denken konnen. Max MULLER's als sicher ausgesprochene Be-
hauptung?, ,dass der Mond bei den arischen Volkern zuerst als
minnlich aufgefasst wurde®, geht entschieden zu weit. Es hat
vielmehr offenbar von den frithesten Zeiten an ein fortwah-
rendes Schwanken in der Auffassung des Geschlechtsverhilt-
nisses von Sonne und Mond bestanden, und dieses Schwanken
hat jahrhundertelang angedauert. Diese Feststellung ist von
entscheidender Wichtigkeit fiir die Auffassung der alten Mythen.

Es sei erlaubt, die beiden oben hervorgehobenen Haupt-
einseitigkeiten in Max MULLER's Mythenbetrachtung noch an
einigen Beispielen zu zeigen, nicht aus Tadelsucht, sondern
um zugleich einen Beitrag zu einer richtigeren Deutung zu
geben.

1. Bekannt sind Max MULLER’s seit dem Erscheinen seiner
Lectures on the Science of Language (1863) wiederholt ge-
gebene Deutungen der vedischen Mythen von den Dualgott-
heiten der Agvins und ibren Verwandten, ihrer sich nach
YAiskA in eine Stute verwandelnden, von Max MULLER mit
Deo Erinys gleichgesetzten, Mutter Saranyd und ihrem Vater
Vivasvat Aditya (Sonne), dessen Kinder auch das Zwillings-
paar Yama und Yami sind, sowie Manu, der der Sohn der
an Stelle der Saranyd untergeschobenen Frau war. (An
Vivagvats Stelle tritt nach anderer Sagenform Saranyfs
eigener Vater Tvashtar als Erzeuger aller dieser Kinder.)
Max MOLLER fasst in den Beitriigen? seine Auffassung des
Mythus in folgenden Worten zusammen: , Vivasvat, der lichte
Himmel, vereinigte sich mit Saranyfi, der weichenden Nacht
oder dem zuriickkehrenden Lichte, und aus ihrer Ver-
einigung ging Yama hervor, der Zwilling, d. h. das unzer-
trennliche Paar, der Tag und die Nacht, das Nych-

11, 45. 2 11, 133.
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themeron oder, wie wir eigentlich sagen sollten, der
Nychthemeros. Allein es musste noch ein anderes Paar
untergebracht werden. Wenn man von Tag und Nacht als
den Sohnen der Stute, als den Agvinau, gesprochen hatte,
und wenn man auch sie als Nachkommen des strahlenden
Morgens, des Vivasvat, betrachtete, so war es notwendig,
eine Verwandlung der Morgenrite oder Saranyd in
eine Stute und ihres Gatten, des Vivasvat, in einen Hengst
zu erfinden. Sobald dies geschehen war, ergab sich die
ganze, von den vedischen Folkloristen so oft erzihlte Ge-
schichte, dass Saranyt, die Morgenrdte, eine Zeit lang
verschwunden gewesen sei, — wahrscheinlich eine An-
spielung auf das Verschwinden der Morgenrdte nach dem Auf-
gang der Sonne — und dass ihr Gatte ihr gefolgt sei, bis
durch ihre Vereinigung ein neues Paar ins Leben gerufen
ward, nur unter einem anderen mythologischen Namen und
Gewande, nimlich Tag und Nacht. Das geschieht oft in
der alten Mythologie. Dieselbe Sache wird mit zwei oder
drei verschiedenen Namen genannt, und diese Namen miissen
spater als Briider und Schwestern oder als Viiter und Sohne
untergebracht werden und richten so eine Verwirrung an, die
auch die bestgeordneten Familien im Himmel oder auf Erden
auflosen kann, Yama, der Zwilling, war, obwohl er spiter
eine Schwester namens Yami empfing, urspriinglich doch nur
das Abbild der Agvins, nur in sehr weitgefasstem Sinne, und
wir haben gesehen, wie schliesslich die beiden Zwillingspaare
unter demselben Dache untergebracht werden mussten.

So viel Richtiges in dieser Auseinandersetzung liegt, so
viel Irrtiimliches enthiilt sie doch auch andererseits. Sie mutet
uns zu, erstaunliche Unklarheiten mit in Kauf zu nehmen und
der mythenbildenden Zeit zuzutrauen. Der Zwilling soll ein
unzertrennliches Paar, dies der Nychthemeros sein! Nicht bloss
der Tag, sondern auch die Nacht sollen Nachkommen des
strahlenden Morgens sein! Die Morgenrdte soll als Stute



120 - Abhandiungen.

aufgefasst und deshalb erfunden worden sein, dass auch ,der
lichte Himmel* in einen Hengst verwandelt worden sei!
Der lichte Himmel vereinigt sich mit der weichenden
Nacht oder der Morgenrote und erreicht sie, nachdem sie
eine Zeit lang verschwunden gewesen war!! — Unter Berufung
auf eine angeblich poetische Auffassung oder darauf, dass die
Menschen jener alten Zeit eben ganz anders geurteilt haben,
als wir dies zu thun gewohnt sind, und dass man daher auf
jede, auch die gewdhnliche und elementare, jedem verniinftig
denkenden Wesen von selbst kommende Logik verzichten
miisse!, kann man ja allerdings das Unglaublichste fiir glaub-
lich ausgeben; das ldsst sich eben gar nicht kontrollieren.
Aber damit werden wir nie wirklich iiberzeugende Erkli-
rungen gewinnen. Wohl aber diirfen wir letzteres erhoffen,
wenn wir uns nach allgemeinverstindlichen Gedanken,
nach einfachen, von jedem Menschen zu machenden Wahr-
nehmungen und leicht za findenden Bildern umsehen. Halten
wir nur das nicht so unnatiirliche, jedenfalls als iiberall, bei
Indern, Griechen, Germanen und Litauern, vorkommend nach-
gewiesene Bild fest, dass Sonne und Mond zwei himmlische
Rosse sind, so ist alles klar. Vivasvat ist hier wie immer die
Sonne und als solche ein Hengst. Sonne und Mond sind
Zwillinge, jeder einzelne dieses Paares kann ,ein Zwilling*
genannt werden: Yama und Yami. Das zeitweilige Ver-
schwinden® des Mondes, dieser Stute, ist das unbegreifliche
Waunder, iiber welches sich die Alten immer und immer wieder
den Kopf zerbrachen. Der Sonnenhengst folgt der Mondstute,
wenn der Mond abnimmt, dann erfolgt die Konjunktion oder
die eheliche Vereinigung und darauf die Geburt des von neuem
sichtbaren Mondes. Das sind die diesen Mythus konstituieren-
den Gedanken, von ihnen ist er ausgegangen. Die Leute,
welche ihn zuerst erzihlten und glaubten, sind ganz und gar

! Vgl. II, 143; s. oben 8. 116. * Rv. 10, 17, 2.
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nicht zweifelhaft gewesen, ob er ,urspriinglich auf die Morgen-
rote oder auf den Mond gehe“!, denn nur fiir den letzteren
geben alle erwdhnten Ziige einen guten Sinn.

Max MULLER hindert seine Neigung, Allegorien anzu-
nehmen, an der richtigen Deutung. Sehen wir noch einmal
zu, was er von den Agvins ausfiihrlicher sagt. Er meint, dass
diese himmlischen Zwillinge ,die minnlichen Repriisentanten
von Licht und Dunkelheit seien, die beiden Ahans, wie sie
genannt werden, d. h. Tag und Nacht, und dass sie den
ewigen Dualismus der Natur bezeichnen, der in so vielen
mythologischen Namen und Erzihlungen Ausdruck gefunden
hat“?2.

Ich halte es fiir wenig glaublich, ja fast fiir unmaglich,
dass die Menschen der mythenbildenden Zeit wie moderne
Allegoriker Licht und Dunkel als zwei Méinner auf drei-
ridrigem Wagen aufgefasst haben sollen; ich sehe mich nach
zweli Korpern um, deren Gestalt umgrenzt ist, denen sinn-
liche Erscheinungsform zukommt, die die Leute sehen konnten,
so dass ein Zweifel an ihrer Existenz unmdéglich war, auf die
man mit dem Finger weisen, die man den Kindern zeigen
konnte. Ich glaube daher, dass diese himmlischen Reiter
urspriinglich entweder Sonne und Mond waren, oder auch
der zunehmende und der abnehmende Mond, aufgefasst
als zwei getrennte Wesen, der eine am Abendhimmel, der
andere am Morgenhimmel sichtbar (oder vielleicht geradezu
Vollmond und Neumond? 43, Wie dem auch sein mag, so viel

! Max MoLLEr I, 45. = 100, 104,

3 Vgl. Max Miroer IT, 201: ,Der eine Zwilling unsichtbar in der
niederen Welt, wiihrend der andere am Himmel herrscht, und beide
(yamau) in Wirklichkeit doch nur eine Person.* — Vgl. S, 149 iiber ihren
temporalen Charakter und ihre mannigfachen und verschiedenen Mani-
festationen (Rv. 1, 117 9: purd’ varpansi a¢vind dédhind), ferner die
Charakterisierung nach YAska auf S. 174: ,Dass der eine Tau und
Feuchtigkeit gebe [das kommt dem abnehmenden Monde am Morgen zu;
vgl. Erse, Selanas Tochter bei Alkman], der andcre Licht [als zu-
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ist sicher, dass viele, wenn nicht die meisten, der gepriesenen
Heldenthaten der Agvins die Herbeifiihrung des verloren ge-
gangenen Mondlichtes bezeichnen, jenes Naturwunder, welches
mehr als irgend etwas das Staunen der Urzeit erregte. Ohne
weiteres klar ist das von Kali, dem die Agvins, als er alt
geworden war, aufs neue frische Jugendkraft verschafften
(Rv. 10, 39 8); denn ,kali war urspriinglich der Name des
letzten Viertels des Mondes, spiiter auch des vierten und
letzten Yuga und ebenso des niedrigsten Wiirfels“!. Die-
selbe Deutung giebt Max MoULLER mit Recht der Vigpala,
der im Kampfe ein Bein, wie eines Vogels Fittich abge-
schnitten war, und der die Ag¢vins sogleich ein ehernes Bein
einsetzten, zum Kampfpreis hinzueilen (Rv. 1, 116 15). Max
MULLER versteht unter dem eisernen Bein das erste Viertel
oder pida des Neumondes?,

Genau dieselbe Erklirung hitte Max MULLER auch fiir
den Rijrigva ,den Rotrossigen“ geben sollen, dem die Ag-
vins das Augenlicht wiedergaben, nachdem ihn sein Vater
geblendet hatte (Rv. 1, 11616; 117 17). Max MULLER denkt?
an ,die Wiederkehr des Jahres oder des Tages, der jihr-
lichen' oder der tiiglichen Sonne“; aber die Bezeichnung des
»Rotrossigen“ passt wieder am besten fiir den Mond. Wenn
von Rijrigva erzihlt wird, dass er 100 oder 101 Schafe der

nehmender Mond nach Sonnenuntergang]; dass der eine das Verdréngen
der Dunkelheit durch das Licht, der andere das Verdringen des Lichts
durch die Dunkelheit repriisentiere; ,Der eine heisst Vasitya (nichtlich),
der andere, o Ushas, dein Sohn“ [vgl. MEmMNoN, Meine Mythol. Briefe
S. 53ff.]. — Von den drei Ridern ihres Wagens kennen die Brahmanen
nor zwei; eins (Neumond?) ist verborgen, dies kennen nur die tief-
forschenden ; gerade als die Agvins zur Werbung hin zur Stryad (Sonne)
fuhren, war das eine Rad verborgen. (Rv. 10, 8514—16; wenn die Kon-
junktion von Sonne und Mond erfolgt, ist es Neumond, das Mondrad
nicht sichtbar.)

! Max MiLLer II, 158.

2 11, 158; vgl. meine Mythol. Briefe S. 95 u. Anm. 1.

3 II, 159.
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o Wolfin“ (vriki) schlachtete oder schenkte, so ist dies ein
zweiter, von dem vorher angefiihrten verschiedener Mythus.
Das Schaf ist ein oft wiederkehrendes Bild des Mondes!.
Die 100 oder 101 Schafe sind die zahllosen Monde, welche
der Gott, der diesem Weltkorper vorsteht, der ,W5lfin“ d. h.
dem unter diesem Bilde sehr bekannten Didmon der Dunkel-
heit, geschlachtet oder dahingegeben hat. Blendung und
Schlachtung, Riickgabe des Augenlichtes und Wiederbelebung
sind gleichbedeutende Begriffe 2.

Daber ist auch Kanva (Rv. 1, 118 7) fiir eine #hnliche
Personlichkeit zu halten. Er war geblendet, und die Agvins
machten ihn wieder sehend, ,und ihm dem schwarzen gaben
die Ag¢vins die glinzende¥ (1, 117 8) (d. h. die Sonne).

Ein anderer Ausdruck fiir Wiederbelebung des Mond-
numens ist das , Wiederjungmachen“ beim Cyavina, den die
Agvins wieder jung machten, wie man einen alten Karren
wieder neu macht, zum Gehen (Rv. 10, 39 4); dem sie die
Haut abzogen? wie einen Rock (Rv. 5, 745; 1, 116 10)
und den sie wieder jung und zeugungskriftig machten
(1, 118 6; 7, 68 6). Dass nach (atap. Br. IV, 1, 5 Cyavina
in einen Teich steigen* muss, ist, wie mir scheint, ein
schoner, alter Zug. Der Mond wird im Meere wieder jung
und steigt wie Aphrodite anadyomene aus ihm empor; es ist
dies sicherlich eins der ,mythologischen Elemente, die auch
aus andern arischen Mythologien bekannt sind“®.

Zu vergleichen ist die Errettung des Bhujyu Taugrya
(Sohn des Tugru) aus der Meeresflut (Rv. 6, 62 6; 1, 116 3—5);
drei Tage und drei Nidchte wihrte seine Errettung
Nach Max MULLER’s irriger Deutung® soll er die ,im Meere
ertrinkende Sonne sein®, |

! Mythol. Briefe S. 168, 171.

* Vgl. meine Mythol. Briefe S. 128f.

3 Zum Hautabziehen vgl. Mythol. Briefe S. 155f.

¢ Max MiLLer II, 154. s 11, 154. CRI578
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In diesem Zusammenhang erkennen wir nun auch deut-
lich, wer Hiranyahasta ,Goldhand“ ist, den die Agvins
der Vadhrimati d. h. der ,Frau des Verschnittenen“ als Sohn
gegeben (Rv. 1, 116 13; 117 24; 10, 6512; 6, 627; 10, 39 7).

Goldhand (auch Gott Savitar ist hiranyahasta ,gold-
hindig¥, Rv. 1, 35 10, und Rudra hiranyabahu ,goldarmig“
V. S. 16, 17) ist als wieder sichtbar gewordener Mond der
Sohn des Vadhri, des alten, zuletzt ganz kraftlos gewordenen
Mondes. Auch der griechische Mythus von Kronos beweist,
dass wir zu der Unzahl z. T. sonderbarer Bilder, mit denen
man den Mond bezeichnete, auch das hinzufiigen miissen,
wonach der Mond die testiculi des Himmelsgottes sind oder
wonach der dunkle Neumond ein zeugungsunfihiger, kastrierter
Gott ist. (Deshalb reitet auch Selene auf einem Maultier?.)
Aus den kraftlosen oder abgeschnittenen testiculis des Gottes
wird Hiranyahasta gerade wie Aphrodite geboren. Nach Max
MULLER soll Hiranyahasta die ,Morgensonne“ sein, was ich
fir unmdglich halte. Vielmebr muss die ,Frau des Ver-
schnittenen“ die Sonne sein.

Nunmehr ist auch klar, wer Saptavadhri ,der Sieben-
Verschnittene“ ist, ,den die Agvins befreiten und den Baum,
d. h. den holzernen Kasten, in dem er eingeschlossen
war, fiir ihn 6ffneten und wieder schlossen“, Der ,Sieben-
Verschnittene“ ist eben der abnehmende Mond in seinen
sieben letzten Phasen? (allmihliche Kastration!), das Ein-
packen in den Baum oder Kasten ein hundertmal ge-
brauchtes Bild?3.

Ob Atri derselbe wie Saptavidhri ist (Rv. 10, 39 9) oder
ein anderer, sel dahingestellt. Jedenfalls muss er dasselbe
bedeuten, was die anderen vorher aufgefiihrten m&thischen
Personlichkeiten bedeuten. Er war in eine Feuergrube (oder

' 11, 162; vgl. Rv. 6, 78 5 u. 6; 10, 89 9,
* Vgl. meine Liebesgeschichte des Himmels S. 44 L.
* Vgl. Mythol. Briefe S. 99, 118, 150, 170, 174.
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in einen Ofen, ribi'sa!, nach anderen = Schlund, Erdspalte)
geworfen, die Agvins beschiitzten ihn vor der Hitze und der
Dunkelbheit und machten ihn wieder jung und stark (Rv.
1, 116 8; 117 3; b5, 78 4; 10, 399). Er war nimlich ritajir
(10, 143 1) ,vieilli conformément 4 1'ordre (du monde)“2 Die
Acvins liessen ihn zu seinem Ziele eilen, wie ein Ross. Das
Erdloch, in welches Sonne und Mond versinken oder durch
welches sie in die Unterwelt hinabfahren, als eine heisse
Feuergrube aufzufassen, scheint ganz natiirlich; die leuchten-
den und wirmenden Himmelskorper sorgen selbst fiir die
Heizung des Ofens. Die Grube, ,in die der alte schwache
Vandana geworfen und lebendig begraben worden war?
und aus der ihn die Agvins retteten, so dass er das Licht
noch einmal sah, ist natiirlich dasselbe. Max MULLER
macht darauf aufmerksam, dass ,dis Anschauung, dass Atri
oder seine Leiche eingegraben (nikhita) war, noch einmal,
wenn auch in etwas abweichender Form begegnet, wenn es
von den Agvins heisst, dass sie das Gold hervorholten,
das eingegraben oder verborgen war® (Rv. 1, 117 12
u. s. w.). Es bezieht sich dies ebenfalls wohl nicht auf ,den
goldenen Kérper der Sonne (hiranyagarbha)* (Max MULLER),
sondern auf den Mond, besonders auch wegen der hinzu-
gefiigten Zeitbestimmung ,am zehnten Tage® (Rv. 1, 117 12)°.

Dieselbe hochst wichtige Zeitbestimmung finden wir bei
der Sage von Rebha, den die Agvins aus der Flut zogen,
nachdem er zehn Nichte und neun Tage im Wasser ge-
legen hatte (Rv. 1, 116 24), so dass er beinahe ertrunken
wiire (10, 399). Wenn Max MULLER® mit BENFEY diese neun

1 Max Moriez II, 156 Anm. 2,

? BerealeNe I, 483.

3 Max Muirer II, 156.

¢ Svar drigé; Rv. 1, 1125, 1186, 116 11 u. 5. w.

§ Vgl. meine Liebesgeschichte des Himmels S. 45f.
¢ II, 160.
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oder zehn Tage auf die ,Zeit, die dem Wintersolstitium zuge-
schrieben wird, die sogenannten zwolf Nichte“ bezieht, so
giebt er damit, wie mir scheint, wieder eine recht gezwungene,
keineswegs nahe liegende oder einleuchtende Deutung. Ich
habe wiederholt gezeigt!, von wie grosser Bedeutung die
neun Nichte oder iiberhaupt die Zahlen neun (und sieben)
in richtigen alten Mondmythen sind. In solchen handelt es
sich aber zunichst nur um Monatsrechnung, nicht um Jahres-
rechnung.

Alle diese Ziige nun reden eine deutliche Sprache; sie
zeigen, dass die Wiedererweckung des vernichteten, geblen-
deten, in der Grube oder im Wasser befindlichen Mondes als
eine Hauptheldenthat der Acvins geferert wurde. Was soll
ich da noch weitliufig vom Vartiki-Mythus handeln, dessen
Zusammenhang mit dem von Ortygia (Delos), der Geburts-
insel der Artemis (die auch Ortygia hiess), und des Apollo
Max MULLER unzweifelhaft richtig betont? Schon in meiner
Liebesgeschichte des Himmels? habe ich diesen ,wiederkehren-
den Vogel4, den die Ac¢vins dem Wolf, d. h. dem Dimon
der Dunkelheit, aus dem Rachen ziehen, fiir den Mond er-
klirt, und ich sehe auch jetzt nichts, was dagegen spricht,
wohl aber viel, was dafiir spricht, nimlich die in gleicher
Weise zu deutenden, vorher besprochenen iibrigen Thaten der
Agvins. Ich halte fiir unwiderleglich, was Max MULLER® bei
diesem Mythus anmerkt, ,dass die ersten Keime des vielver-
schrieenen Sonnenmythus schon angefangen hatten, sich zu
entwickeln, als die Vorfahren der Griechen und Hindus noch
in euger Gemeinschaft mit einander lebten“ und, das setze
ich hinzu, dass gewisse sprachliche Bilder bis in jene friihe
Zeit zuriickgehen. Ebenso wird man, mag man auch in der
bestimmten Deutung der einzelnen Fille von Max MULLER

! Liebesgeschichte des Himmels S. 44ff.
1S, 199f. s 10, 152.
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abweichen, seiner grundlegenden, gegen seichten Euhemerismus
sich wendenden Auffassung!® vollig beistimmen miissen: ,Es
ist moglich, dass die Personen, die sie (die Agvins) befreiten,
in einzelnen Fillen wirkliche Menschen waren, von denen
wir natiirlich nichts wissen konnen. In anderen Fillen sind
indessen diese Geretteten deutlich, ebenso wie ihre Erretter,
mythologische Personlichkeiten. Die (Geschichten sehen sich
einander sehr dhnlich, und dies allein schon verrit ibre mytho-
logische Natur. Nicht nur die Leiden, die die Lieblinge der
Acvins befallen, auch die Art ihrer Errettung ist fast immer
die gleiche“, —

2. Im Zusammenhange mit den vorstehenden Betrach-
tungen ldsst sich nun auch, deucht mir, zu einem abschliessen-
den Urteil iiber Max MULLER's Behandlung der Demeter-
Sage gelangen. Er unterldsst es, von dem auszugehen, was
doch eigentlich die Hauptsache ist, niimlich was von De-
meter erzihlt wird. Den #dusserst wichtigen Zug z. B.,
dass die Gottin wandert und umherirrt, benutzt er gar
nicht zut Bestimmung ihres Wesens. Und doch wird man
dies nicht unberiicksichtigt lassen diirfen, Die Erde ist in
dem Grade unbeweglich, dass sie geradezu als typisches
Beispiel fiir die Unbeweglichkeit verwendt wird: 3bs, wod
ot®, %al tav 6y wvdse! Bruta tellus ist, wie Max MULLER?
selber sagt, ,der feste Sitz (Edoc aspakic aisi oder dhruvim
sddah)¢. Die Erde wandert doch nicht, wenigstens nicht fiir
diejenigen, die vom Kopernikanischen Weltsystem nichts
wissen! Trotzdem ist die wandernde Demeter Max MULLER
die Erde! ,In der #ltesten griechischen Mythologie
ist Demeter die Erdgéttin und weiter nichts“, sagt
er® bestimmt und fast gereizt; ,das von der Menschenhand
kultivierte Land reprisentierend“+. Bestimmend fiir seine Auf-
fassung sind nicht die Handlungen und Thaten, sondern

! 11, 150. 2 11, 104. 3 118. 4 103.
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etliche Beiwérter deren Beziehung aber vielleicht nicht richtig
erfasst ist. ,Sie wird adédadvic , Wachstum gebend¥, yhoypdpog
,griine Sprossen bringend“, auch ylodxapnog oder einfach Chloe
genannt, Andere Beiwérter, derselben Gattung sind xapmomowds
Fruchtmacherin, otayvnpdpos und pepéotayvs, Aehren tragend,
otogdpos und Zue, wopopdpos Weizen tragend, wpnpdpos, die
Jahreszeiten oder die Friichte der Jahreszeiten bringend,
avafiddpa und dvyoddpe Geschenke bringend, dhmas der Tenne
angehdrend, ipokic reichlich, toohd GGttin der Garben!.

Alle diese Beiworter beweisen doch nur, dass man die
Gottin Demeter als Spenderin des Getreides betrachtete, aber
kann das nicht auch eine andere Macht als die Erde gewesen
sein? Ist nicht z. B. klar, dass der Sonne eine solche Macht
zugeschrieben werden kann, und ist es nicht auch bewiesen,
dass in alter Zeit viele dem Monde diese Macht zuschrieben?
Daher ist durchaus unrichtig, was Max MULLER hinzufiigt:
,Die Gottin, die alle diese Namen und viele andere derselben
Art fiilhren kann, kann nur die Gottin des gepfliigten
Ackerlandes sein“2 Dass Demeter auch noch andere
Epitheta hat, wie cbnemlog, Zvmhéxapos, edbsrtépavog, 7Ndxopog,
xwavérenhos (Hom. h, 5, 374, 319, 442), haprmaddesoa,
Eavd, porvxénela (Pind. Ol 6, 159), ypvsdopos (Hom.
h. B, 4), ¢noni¢ CEroria, vgl. Epopeus als Name des Sonnen-
gottes), welche fiir eine Erdgottin weniger zu passen scheinen,
ist dabei ganz unberiicksichtigt gelassen.

Weil nun aber Max MoLLer das Vorurteil hat, dass
Demeter durchaus die Erde sein miisse und nichts anderes
sein konne, so findet er trotz allen etymologischen Scharf-
ginnes sich sogar mit der himmelschreienden Etymologie
Demeter aus I'fj witqp ab, so sehr er auch deren Schwiiche
einsieht: ,Es ist allerdings seltsam, dass ein so gewdohnliches
Wort im Griechischen wie Ge im Namen der Gottin zu De

' I, 105. 1 11, 105.
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geworden sein soll. Es ist wirklich kein Grund dafiir
vorhanden (AHRENS, Dial. Dor. 80) (!), und Leute, die sich
streng an die Lautregeln halten, werden sagen, der Ueber-
gang sei unmoglich. Indessen, da sich die Unregelmiissigkeit
in einem Eigennamen findet, so muss man sie hinnehmen, die
sachlichen Griinde sprechen allzu stark zu Gunsten der An-
nahme, dass Demeter die Erdgottin sei’.¥ Max MULLER
beruft sich hier auf sachliche Griinde, die zu priifen er ingst-
lich vermieden hat, da er hauptsiichlich von sprachlichen
Griinden ausgegangen ist.

Das feste Vorurteil (voriibergehend hat iibrigens Max
MULLER selber geschwankt und Demeter fiir die Morgenréte
erkliren wollen?) veranlasst ihn nun auch, die bestimmte
(doch auch zu den sachlichen Griinden zu rechnende) Ueber-
lieferung, dass Demeter und Deo in Phigalia unter dem
Namen Erinys und dem Bilde einer Frauengestalt mit dem
Kopfe und der Miihne eines Pferdes und von Schlangen um-
geben verehrt worden sei, insofern zu verwerfen, dass er die
Berechtigung leugnet, Demeter mit der Erinys gleichzusetzen,
obwohl doch noch der bestimmte Mythus erzdhlt wird, dass
sich Demeter ,als sie die Tochter suchte (fvixa tiy waida
&0hret, Paus. VIII, 25, 4) in eine Stute verwandelt habe, um
dem Poseidon zu entflichen, dass sie trotzdem von Poseidon,
der ebenfalls Pferdegestalt angencmmen habe, iiberwiltigt
worden sei und ein Pferd, ndmlich Areion (Apeiwv, Paus.
VIII, 25, 7) und eine Tochter, bekannt unter dem Namen
Despoina, Herrin, geboren habe. ,Wenn wir nun sicher
sind,* sagt Max MULLER?, ,dass Demeter bei den Griechen
die Erdgottin war, so bleibt uns doch kaum etwas anderes
iibrig, als anzunehmen, dass die Geschichte von dem Pferde
urspriinglich von einer anderen Géttin, der Erinys oder der
Deo, erziihlt wurde, und dass dieser Name Deo oder Dyavi,

! I, 104. 2 II, 113. s 1T, 118.
Archiv fir Religionswissenschaft. V. Bd., 2. Heft. 9
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mit einer hypokoristischen Form des Namens Demeter, Deo,
verwechselt wurde und so zu der Uebertragung der Geschichte
auf die Demeter fiihrte. Ich weiss wohl, klassischen Phile-
logen wird dies sehr unwabrscheinlich klingen; ich sehe aber
keinen anderen Ausweg aus der Schwierigkeit. — Ich meine,
es wird jedem, mag er klassischer Philologe sein oder nicht,
so unwahrscheinlich klingen, dass man geneigt sein konnte,
Max MoLLER's ganze Behandlung des Mythus zu verwerfen.
Und doch wiirde man damit nach meiner Ueberzeugung zu
weit gehen. Ich glaube an die Richtigkeit der Zusammen-
stellung von Erinys mit Saranyt, der Tochter Tvashtars,
selbst von Jasion und Jason mit Vivasvin, dem Sonnen-
gott. Saranyfi wie Demeter sind Namen der Mondgdttin.
Demeter's Kinder sind das Ross Areion und die Géttin
Despoina, d. h. das Sonnenross und die als Herrin weit-
hin verehrte Mondgéttin, eine Wiederholung ihres eigenen
Wesens, auch gleich der Kore-Persephone. So sprangen aus
dem abgeschnittenen Medusenhaupte der grosse Chrysaor
(d. h. der goldene Krummsibel, die Mondsichel) und das
Ross Pegasos = Sonne = Perseus hervor. Wenn manche
Griechen, schon Homer, die Gottin Demeter als Erde auf-
gefasst haben sollten, so lige eine verkehrte Deutung
ihrerseits vor. Sie ist als Mondgottin Spenderin der Feld-
und Gartenfriichte, eine Rolle, welche nachgewiesenermassen
dem Monde wohl ansteht. So ist sie zur Gottin des Acker-
baues geworden, obwohl sie urspriinglich durchaus nicht gleich
Gaia ist. Sie ist Jpemavneipos (Nonn, D. 41, 23), weil sie
als Mond selbst eine Sicliel ist; sie ist ’Emwnic oder
Eronia, ,die Weitschauende“, ein Name wie Eurydike, Eury-
nome, Euryphaessa, edSepxiic, movdepaiic u.a. m., wie Brihad-
divéa, ,die weithin leuchtende“ Gattin Tvashtars; Demeter
ist wie Selene, wie Rudra und die Agvins, Heilgottin, beson-
ders auch fiir Augenkranke!, wahrsclieinlich, weil dem milden
! Vgl. Rusensony, Athen. Mitteilungen XX, 362ff.
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Mondlicht solche Kraft zugeschriecben wurde. Ueber den
Mythus vom Raube der Kore durch Hades und Demeters
neuntigigem Suchen und Hinaufsteigen in den Olymp habe
ich in meiner Liebesgeschichte des Himmels! geniigend ge-
handelt. —

Die beiden ausfiihrlicher betrachteten Beispiele zeigen
m. E. deutlich, wie Max MULLER mehrfach zu irrigen Ergeb-
nissen im einzelnen gelangt ist, ohne dass wir deshalb berech-
tigt wiren, seine Grundsitze von dem michtigen Einflusse
der Naturerscheinungen auf die Entstehung von Mythen und
religidsen Anschauungen, vom Herabsteigen vieler Gotter-
mythen in die menschliche Sphére u. s. w. im ganzen zuriick-
zuweisen. Wie eine mathematische Losung in der Anlage
kiilhn und glinzend und durchaus richtig, in Folge eines
Rechenfehlers aber im Endergebnis falsch sein kann, so ist
es vielfach mit Max MOoLLER's Mythendeutungen der Fall.
Uns nachrechnenden Epigonen wiirde es iibel anstehen, nur
auf die falschen Resultate hinzuweisen und uns des Verstéind-
nisses fiir die geniale Inangriffnahme der Losung bar zu zeigen.

1 8. 106f.

9.
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IT. Miscellen.

»Narrenfest in Altindien — ein Fest zur Austreibung
der bosen Geister?

Dass die uns in den Srauta- und Grhya-Siutras erhaitene
Rituallitteratur Altindiens ungeachtet ihres unvergleichlichen
Reichtums nur eine seitens ihirer Verfasser mit bewusster Absicht
vorgenommene Auswahl, also gewissermassen auch ein survival
of the fittest sei, werden Kenner der Verhiltnisse nicht in Ab-
rede stellen. Neben den offiziellen Lehrbiichern, aus denen die
Priester ihre Kenntnis der zu vollziehenden Briuche schopften,
behalten daher die Angazben, die gelegentlich in der Litteratur
gemacht werden, ihren vollen Wert. Eine solche Angabe
mochte ich den Fachgenossen unterbreiten, und da ihre Bedeutung,
wie ich glaube, tiber das indische Gebiet hinausreicht, so be-
nutze ich diese Stelle zu ihrer Mitteilung.

In einem bis vor wenigen Jahren nur in Excerpten be-
kannten Kommentarwerk, in Buddhaghosas Kommentar zum
Dhammapada, einer altbuddhistischen Sammlung von ,Lehren®
in metrischer Fassung, findet sich eine Stelle, welche erst durch
eine von zwei ceylonesischen Theras besorgte Ausgabe (Colombo
1898) aus ihrer handschriftlichen Verborgenheit gezogen ward
und in Transkription und Uebersetzung folgendermassen lautet:

Ekasmim hi samaye Sava- Zu jener Zeit wurde in Si-
tthiyam balanakkhattam nama vatthi' das Narrenfest angesagt.

! Die Ruinen dieser Stadt sind am 28. Okt. 1897 von Vincent
A. Smith und Dr. Vost in nérdlicher Richtung von Balapur in Nepal
entdeckt worden (Journal of the R. Asiatic Society 1898, S. 527 ff.; 1900,
S. 1ff).
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ghuttham. Tasmim nakkhatte
baladummedhajana charikaya
céra gomayena ca sariram
makkhetra sattéham asabbham
bhananta vicaranti. Tasmimn
natisuhajje ra pabbajitam rva
disva lajjanto nama n’atthi.
Drvare drvare thatva asabbham
bhananti. Manussa tesam asab-
bham sotum asakkonta yatha-
balam addham va kahapanam
va pesenti. Te tesam drare
laddham laddhamm  gahetva
pakhamanti . .. Koci kassaci
na lajjati (a. a 0. S. 128f1.).

133

Bei diesem Feste geberden sich
die Menschen nirrisch und ver-
riickt. Man beschmiert mit
Asche und Kuhmist den Kérper?
und durchschweift die Stadt
nach allen Richtungen, wihrend
man allerhand unpassendes Zeug
redet. Dies davert eine Woche.
Niemand schdmt sich, wenn er
seinen Freunden undVerwandten
oder einem Monche unter die
Augen tritt. An jeder Haus-
thiire wird Halt gemacht und
eine unpassende Rede gehalten.
Wer diese nicht anhoren kann,

schickt je nach seinen Verhilt-
nissen eine Miinze, worauf die
Empfinger weiterziehen .
Alle Schranken der Scham fallen
hinweg.
fiir diesen Bericht den religions-
geschichtlichen Zusammenhang nachzuweisen, welcher uns sein
Verstindnis erleichtern diirfte, stelle ich mir zunédchst die Frage:
Sind wir denn auch versichert, dass das hier erwihnte Fest nicht
etwa eine freie Erfindung sei? — Diese Frage ist im vor-
liegenden Falle aber nicht bloss darum angezeigt, weil die ,Ge-
schichte“, die sich emphatisch ,die Geschichte vom Ansagen des
Narrenfestes* nennt, gleich vielen anderen erzdhlt wird, um die
Entstehungsbedingung fiir ein Buddhawort zu schaffen, sondern

Bevor ich es unternehme,

! Das Original ldsst eine zweifache Deutung zu: man beschmiert den
eigenen Kdrper, wo aber sonst nicht gern attano fehlt, oder man be-
schmiert sich gegenseitig. Ich gebe der ersten Deutung den Vorzug,
weil, wenn Buddhaghosa hitte sagen wollen, dass man beim Passieren
der Strasse einander beschmierte, etwa vicaranta aniiamannassa sariram
makkhenti zu erwarten wire, wilhrend der Ausfall des attano bei einer
sonst klaren Ausdrucksweise nichts ausmacht. Ich gestehe freilich, dass
ich nicht iiber jeden Zweifel hiniiberkomme.
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auch noch aus einem weiteren Grunde. Einem ,Narrenfest“
begegnen wir, soweit ich zu sehen vermag, sonst nirgendwe in
der altindischen Litteratur. Konnte also nicht ein solches Fest
nur ein Dekorationsbehelf sein fiir die ,Narren und thorichten
Leute“, welche im 26. Verse des Dhammapada herhalten miissen?

Dies lautet recht bestechend, und dennoch neige ich zur
gegenteiligen Ansicht, wiewohl ich mir nicht zutraue, sie zur
unumstosslichen Gewissheit zu erheben. Aber ich mochte doch
auch dariiber keinen Zweifel lassen, dass ich fiir die Einkleidung
der ,Geschichte* und fiir diese selbst, wenn wir dabei an eine
einmalige Begebenheit denken, die mit einem zufilligen Auf-
enthalt Buddhas im- Jetavana bei Savatthi zeitlich zusammen-
fiel, keinerlei Biirgschaft iibernehme. Demnach trete ich lediglich
dafiir ein, dass der Inhalt der Erzdhlung, insoweit sie uns mit
dem Namen und einigen Einzelheiten eines Festes bekannt
macht, nicht aus der Luft gegriffen sei, wihrend ich mich nicht
anheischig mache zu entscheiden, ob besagtes Fest einen lokalen
Charakter trug oder aber in dhnlichen Formen im nordéstlichen
Teile von Indien allerorts begangen wurde.

Unser Gewidhrsmann, der Monch Buddhaghosa, ein Inder
von Geburt, schrieb in der ersten Hilfte des 5. Jahrhunderts
n. Chr. Allein da er nach ilteren Vorlagen arbeitete und seiner
Versicherung in Bezug auf diesen Punkt kein Bedenken ent-
gegensteht, sb hindert uns nichts, die Angabe iiber die Feier
des sogen. Narrenfestes der Ueberlieferung zuzuweisen, welcher
Buddhaghosa folgte. Mit dieser Annahme kann sie natiirlich
ebensogut erdichtet sein wie ohne dieselbe, und daran wiirde
sich auch dann nichts éndern, wenn wir uns in der gliicklichen
Lage befinden, den Strom der Ueberlieferung bis zu seiner
Quelle begleiten zu konnen. Solange wir eben ausser stande sind,
jene Angabe zu kontrollieren, helfen auch trostliche Versiche-
rungen iiber hohes Alter u. dgl. nichts. Eine Kontrolle aber
in der Weise, dass uns das ,Narrenfest* in Altindien ander-
weitig bezeugt wire, steht uns, wie schon bemerkt wurde, nicht
zur Verfiigung. Es kann mithin fiir uns nur einen Weg geben,
and diesen betreten wir, indem wir uns die Griinde vergegen-
wiirtigen, welche dem Zweifel an dem Vorhandensein einer that-



Hardy, ,Narrenfest“ in Altindien. 135

sichlichen Unterlage bei der zur Untersuchung stehenden Angabe
Einhalt thun. Wenn so von selbst die Verhandlung auf eine
breitere Basis riickt, die uns zugleich eine Hypothese iiber den
Grundgedanken des altindischen ,Narrenfestes“ zu bilden ge-
stattet, so diirfte dies in der Natur des Gegenstandes liegen und
nicht zu beanstanden sein.

Aus dem oben mitgeteilten Berichte treten mehrere Einzel-
heiten hervor, die es uns, ich will nicht sagen, verwehren, aber
doch in hohem Grade erschweren, sie der dichterischen Phantasie
aufzubilirden. Dabei halte ich gerade dies fiir besonders ge-
wichtig, dass sie sdmtlich eine feste Verbindung unter einander
eingegangen sind. Auszunehmen ist davon allein vielleicht die
Zeitbestimmung (eine Woche), da die gleiche z. B. auch bei der
gelegentlichen Beschreibung eines Kattika-[Karttika-|Festes (im
Atitavatthu des Vattakajataka) vorkommt. Alle itbrigen jedoch
bilden ein einheitliches Gefiige von einer Unmittelbarkeit, der-
gleichen die reine Subjektivitdt nie hervorbringen kann, so dass,
weil dem Berichte so, wie wir ihn vor uns haben. die vorbild-
liche Wirklichkeit nun einmal nicht abzusprechen ist, die ein-
fachste Losung sein wird, ihn ganz und gar auf die objektive
Welt zu iibertragen.

Verstirkt wird diese Erwigung des weiteren durch Griinde
anderer Art, auf die wir nunmehr unser Augenmerk richten.
Die Feier eines Festes mit analogen Begleiterscheinungen steht
namlich keineswegs vereinzelt da, wenn auch nicht iiberall alle
Ziuge sich zusammenfinden. In Indien selbst ist sie nur fiir
nichtarische Stamme nachzuweisen, allein abgesehen davon, dass
das Fest, wie wir sogleich sehen werden, kein spezifisches
ethnologisches Geprige hat, hat in alter Zeit, als die arische
Kultur sich. die Gegenden nordlich und siidlich vom mittleren
Laufe des Ganges eroberte, zwischen ihr und der nichtarischen
Kultur oder Unkultur ein lebhafter Austausch stattgefunden.

Ungefihr ebenso weit siidlich vom Ganges, als wo nérdlich
von diesem Strome Sivatthi lag, auf dem Chutia-(Chota-)Nagpur-

! Ich bediene mich der in den neuen Werken gebriuchlichen Schreib-
weise. In MurraY’s Handbook to India, Burma, and Ceylon wird (S. 78)
Chota geschrieben.
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Plateau feiern die Hos nach E. T. DarToN (Descriptive Ethnology
of India, Calcutta 1872, S. 196f.) jihrlich im Januar, wenn die
Scheunen gefiillt sind, ein Fest, an das wir unwillkiirlich beim
Lesen von Buddhaghosas Beschreibung des ,Narrenfestes“ er-
innert werden. Aber dieses moderne und dech in primitiven
Anschauungen wurzelnde Fest der Hos steckt uns zugleich ein
Licht auf iiber die Bedeutung des altindischen Festes. ,At this
period“, heisst es bei DALTON, ,an evil spirit is supposed to
infest the locality, and to get rid of it, men, women and
children go in procession round and through every part of the
village with sticks in their hands, as if beating for game, singing
a wild chant and vociferating loudly till they feel assured that
the bad spirit must have fled, and they make noise enough to
frighten a legion.“

Man wird die hier klar und deutlich hervortretende Be-
ziehung des Festes und seiner Briuche (Umziige, lautes Schreien
und Lidrmen) zur Vertreibung eines biosen Geistes gewiss nicht
als unbedingt giiltig auch fiir das ,Narrenfest* ansehen, anderver-
seits sie ebensowenig als villig wertlos bei Seite schieben diirfen.
Eine Schwalbe macht keinen Sommer. Sehen wir uns darum
nach weiteren Parallelen um. Vielleicht gelingt es uns, dadurch
auch die Angleichung noch vollkommener zu gestalten. Immer-
hin erstreckt sich schon bei dem Desaulifeste der Hos, wie sein
heutiger Name lautet, die Uebereinstimmung mit dem alten
»Narrenfeste* ausserdem noch auf einen anderen Zug, den uns
DALTON also schildert: The festival . . . becomes a Saturnalia,
during which servants forget their duty to their masters, children
their reverence for their parents, men their respect for women,
and women all notions of modesty, gentleness, and delicacy;
they become raging Bacchantes.

Bei einem Feste, dessen Zeuge Captain J. Fawckner an
der Beninkiiste war, genannt ,die Zeit der Hauptteufel“, klei-
deten sich acht Minner in Bambusgewiinder, setzten eine Miitze
auf, die mit roten Papageienfedern geschmiickt war, wihrend
Gesicht und Hinde ein Netz bedeckte und um die Beine eine
Schnur mit Glockchen gewunden war. ,These strange beings
go about the town, by day and by night, for the term of one
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month!, uttering the most discordant and frightful noises; no
one durst venture out at night for fear of being killed or
seriously maltreated by these fellows, who are then especially
engaged in driving the evil spirits from the town. They go
round to all the chief’s houses, and in addition to the noise
they make, perform some extraordinary feats in tumbling and
gymnastics, for which they receive a few cowries.* Hier ist
die Vermummung von besonderem Interesse, einmal insofern sie
als eine Parallele gelten darf zur Unkenntlichmachung der Person
in dem buddhistischen Berichte, und ferner weil sich uns nun
fiir die eine und die andere Erscheinung, obschon beide zeitlich
und rdumlich weit auseinander liegen, eine und dieselbe Erklarung
aufdréngt.

In beiden Fillen kann ihr Zweck nur der gewesen sein,
jene, welchen das Geschift der Geistervertreibung oblag, fiir die
Geister unsichtbar und gegen deren Angriffe immun zu machen.
Weit mehr aber als in der Darstellung Buddhaghosas ist in
Fawckners Bericht, wie ich glaube, die wahre Bedeutung der
Zahlung einer kleinen Miinze, bezw. eines Muschelgeldes an die
beim Umzug Beteiligten verdunkelt. Dort tritt der Gedanke
des Loskaufes, freilich entstellt im Sinne des Loswerdens der
lastigen Leute, noch hervor,' hier hingegen merkt man auch
davon nichts, sondern das Geld wird als Belohnung verabreicht.
Ich komme auf diesen Punkt alsbald zuriick. Einen anderen,
der mir jedoch nur eine ganz untergeordnete Rolle zu spielen
scheint, will ich gleich abthun.

,Brhabener, Herr¢® — so liessen die Buddhafreunde in
Savatthi, einer Stelle bei Buddhaghosa zufolge, die ich oben
iiberschlagen habe, Buddha melden — ,komme wihrend dieser
Woche mit den Monchen nicht zur Stadt,“ und sie schickten

! An der Goldkiiste reichten acht Tage, wie in Savatthi, zu jener
Feier hin, welche der jihrlichen Geisterbannung vorherging und von der
es heisst: they may freely sing of all the faults, villanies, and frauds of
their superiors as well as inferiors, without punishment, or so much as
the least interruption. — Diese aus BosMaN's Guinea genommenen Worte
verdanke ich, gleich den aus FawckNer's Narrative mitgeteilten,
J. G. Frazer's The Golden Bough, London 1900, vol. III, S.76f.
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acht Tage hindurch Speise in das Kloster (ausserhalb der Stadt
im Jetavana) und gingen selbst nicht aus ihren Behausungen.
Die Neger an der Beninkiiste getrauten sich bloss nachts nicht
ihre Hiitten zu verlassen.

Nicht recht klar ist noch immer, warum die Maskierten
(richtiger Beschmierten) beim indischen ,Narrenfest® von Haus
zu Haus gingen, um, wie unser Text sich ausdriickt, ,Un-
passendes* zu reden. Etwas Licht fillt auf diesen Brauch durch
die Nachrichten iiber ein Fest, genannt ,das Kitten“, welches
die Cherokesen-Rothiiuter ehedem feierten, und zwar kurz nach
dem ersten Neumond im Herbste. Die Hauptleistung fiel dabei
sieben Minnern zu. Diese mussten die Uebel austreiben und
trugen in der Hand eine weisse Rute vom wilden Feigenbaum.
E. G. SQUIER giebt in seinen Supplementary Notes (1851) zu
WILLIAM BARTRAM’s Observations on the Creek and Cherokee
Indians (1789) die folgende Beschreibung, die ich FRAZER' ent-
nehme: ,The leader, followed by others, walked around the
national heptagon, and coming to the treasure or store-house
to the west of it, they lashed the eaves of the roofs with their
rods. The leader then went to another house, followed by the
others, singing, and repeated the same ceremony until every
house was purified.*

Nun ist das primitive Denken noch unvermégend, die Ver-
treibung der bosen Geister, die Reinigung von Siinden und die
Tilgung der Uebel (Krankheiten u. dgl.) auseinander zu halten,
aber es muss eingeriumt werden, dass die Geistervertreibung
beim ,Kitten* der Cherokesen nicht im Blickpunkte der Be-
trachtung stand. Wie gut sich aber alle diese Vorstellungen
zusammen vertragen, lehrt uns ,das Fest der Triume“ bei den
Irokesen-Indianern®. Minner und Frauen zogen bei dieser Gelegen-
heit (Jahresanfang) von Wigwam zu Wigwam in allen moglichen

' The Golden Bough, vol. III, S. 74. Da mir das seltene Werk von
Barrtram nicht zugiinglich ist, vermag ich nicht festzustellen, ob das Citat
diesem oder Squikr angehort. Tch vermute, dem ersteren.

* Dieses Fest wird, nur mit weniger Spektakel, heute noch von
einigen Stimmen gefeiert, die das Christentum nicht angenommen haben;
vgl. Frazer 1. e. 8. 73,
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Verkleidungen und geberdeten sich wie Narren. Man machte
sich die allgemeine Freiheit zu Nutzen, um missliebige Personen
nach Herzenslust durchzupriigeln, sie mit eiskaliem Wasser zu
begiessen und mit Unrat und heisser Asche zu bewerfen?,
wihrend andere dem ersten besten, dem sie begegneten, brennende
Fackeln oder Kohlen an den Kopf warfen. Es gab nur ein
Mittel, diesen Drangsalierungen zu entgehen: zu raten, was den
Betreffenden getrdumt hatte. Der Bericht, den FRAZER auf
Grund der besten Werke iiber die Bréduche der Indianer aus-
gearbeitet hat, fihrt alsdann fort: On one day of the festival
the ceremony of driving away evil spirits from the village took
place. DMen clothed in the skins of wild beasts, their faces
covered with hideous masks, and their hands with the shell of
the tortoise, went from hut to hut making frightful noises; in
every hut they took the fuel from the fire and scattered the
embers and ashes about the floor with their hands. The general
confession of sins which preceded the festival was probably a
preparation for the public expulsion of evil influences; it was
a way of stripping the people of their moral burdens, that these
might be collected and cast out.

Nichts steht somit im Wege anzunehmen, dass auch im
sNarrenfest® der alten Inder, obschon es in erster Linie ein
Fest zur Austreibung der bisen Geister gewesen sein wird, die
Siindentilgung und die Beseitigung der Uebel zum Ausdruck
kamen. Kine Erinnerung daran hat sich in einem Brauche er-
halten, den ich, ohne bestreiten zu wollen, dass er (ihnlich wie
bei den Chirokesen ' die Sitte des Traumerratens) in der Auf-
fassung, die damals herrschend war, sich anders ausnahm, als
Loskauf oder Abfindung erklire. Hierbei ist zwischen dem

' Um dieser recht auffalleiden Parallele willen will ich, eine gewisse
Nachlissigkeit in Buddhaghosas Kommentar voraussetzend, der in Anm. 2
beanstandeten Deutung nicht alle Berechtigung aberkennen. Vielleicht
kam beim altindischen Narrenfest Leides vor: Vermummung und offent-
liche (stark realistische) Insultierung. Wir hiitten also etwas weniger
feine Counfetti (die, nebenbei bemerkt, eine Pariser Erfindung sind, aber
seit ein paar Jahren auch bei uns, in Bayern-wenigstens, an den Faschings-
tagen mit Eifer geworfen werden) bereits im indischen Altertum!
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bosen Geist, der Siinde und dem Uebel, die alle grob sinnlich
verstanden wurden, keine scharfe Linie zu ziehen. Der Geist
wird abgefunden, damit er nicht weiter schade und Unheil an-
richte, und gleichzeitig kauft man sich sowohl von ihm und
dem Bosen und der Siinde los. Am einfachsten sind wohl ,die
unpassenden Reden“, iiber welche die besser gesinnten Leute
von Savatthi sich skandalisieren, mit den Reden der Haberfeld-
treiber zu vergleichen.

Zu den Parailelen, die im vorstehenden herangezogen wurden,
sich aber unschwer aus anderen geographischen Gebieten ver-
mehren liessen, will ich nur noch eine hinzufiigen, oder vielmehr
eine Stelle aus L. HENNEPIN’s Description de la Louisiane (Paris
1683, S. 71f.) in Uebersetzung: ,Sie (die Indianer) hatten einen
Tag im Jahre, der das Narrenfest heissen konnte. Denn that-
sichlich gaben sie vor, nirrisch zu sein, stiirzten von Hiitte zu
Hiitte, und wenn sie jemanden misshandelten oder etwas weg-
nahmen, so sagten sie am anderen Tag: ich war von Sinnen, ich
war nicht bei mir. Und diese Entschuldigung liess man gelten
und nahm keine Rache.®

Dass das in dem buddhistischen Palitexte beschriebene Fest
im Volksmunde den Namen ,Narrenfest® fiithrte, den unser Text
ihm beilegt, bezweifle ich. Dieser Name ist offenbar nur ge-
wihlt, um das tolle Gebahren der Festteilnehmer zu kenn-
zeichnen, denn darum allein war es dem Verfasser zu thun, so aus-
schliesslich, dass wir nicht einmal von ihm erfahreu, ob es (was
allerdings so gut wie sicher ist) ein periodisch wiederkehrendes
Fest war, und in welche Jahreszeit es fiel. In Bezug auf letztere
sind wir daher auf Mutmassungen angewiesen. Sollte es den
Beginn des neuen Jahres einleiten oder des Herbstes Segen vor
ddmonischen Gewalten behiiten oder beides zugleich und durch
eine gemeinsame Feier?

Eher als iiber diesen Punkt konnen wir uns iiber einen
anderen mit einiger Bestimmtheit Zussern: den Gebrauch der
Asche und des Kuhmistes. Ob die Asche im indischen Ritual
eine Stelle hatte, wie die Asche vom Opfer der roten Kuh in
den Reinigungsbriuchen der Hebrier (Num. 191—10), konnte
ich zwar nicht in Erfahrnng bringen, es scheint mir aber nicht
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unwahrscheinlich, dass die Asche (vom Opferfeuer?) auch in
Indien als Zaubermijttel (gegen Dimonen?) benutzt wurde. Vom
Kuhmist wissen wir dies. Ich kann allerdings auch hier eine
vollkommen entsprechende Parallele nicht finden, sondern nur
auf die beiden Stellen des Kau$ika-Satra 26 22 und 27 80 ver-
weisen, welche nicht ganz auf unsern Fall zutreffen, aber die
magische Kraft des Kuhmistes steht fiir Indien absolut ausser
Frage.

Sollte es mir gelungen sein, ohne den Angaben des Textes,
von dem ich ausging, Gewalt anzuthun, eine volkstiimliche Feier
der Geisteraustreibung fiir Altindien so wahrscheinlich gemacht
zu haben, dass man mit ihr als einer gesicherten Thatsache
nunmehr rechnen kann, so eriibrigt es mir nur noch zum Schlusse
der Ironie des Schicksals zu gedenken, dass -ein buddhistisches
Werk die Nachricht durch die Jahrhunderte zu uns trug. Wer
konnte es nicht dem monchischen Verfasser der ,Geschichte vom
Ansagen des Narrenfestes“ nachfiihlen, wenn er die Geistes-
verwandten von Savatthi zu Buddha sprechen liésst: ,Herr, die
verlebte Woche war eine gar bise?“ —

Wiirzburg. E. Hardy.

Religion und Wissenschaft. So sehr das Archiy fiir Reli-
gionswissenschaft alle politischen Fragen grundsitzlich von der
Erorterung ausschliesst, so wenig kann sich der Herausgeber einer
Anregung entziehen, den bekannten Strassburger Fall an Hand
einer Broschiire von Prof E. LEUMANN (Religion und Universitit,
Frankfurt a. M. 1902) kurz zu beleuchten. Wir widerstehen,
wie noch einmal ausdriicklich betont sein mag, der Versuchung,
die Sache vom politischen Standpunkt aus zu besprechen, uns
liegt es lediglich daran, das Verhiltnis von Religion und Wissen-
schaft, sofern es fiir beide Teile forderlich sein soll, moglichst
knapp zu entwickeln, indem wir uns dabei v&llig den Ausfiih-
rungen des Verfassers anschliessen. Es handelt sich gomit auch
weniger um ein Referat oder eine kritische Rezension, als um
eine prinzipielle Orientierung iiber die leitenden Anschanungen.
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Der Verfasser der kleinen Schrift geht von der massgeben-
den Voraussetzung aus, dass der Wissenschaft als solcher kein
spezifisch konfessioneller Charakter zukomme. ,Vielmehr richtet
sich die Religion iiberall, bei wilden Vo6lkern und bei Kultur-
volkern, einerseits, insofern sie Erkennbares in ihre Lehre auf-
nimmt, nach dem jeweiligen Stande der Erkenntnis, und ander-
seits, insofern sie Normen fiir das praktische Leben ausspricht,
nach dem jeweiligen Stande des sittlichen Bewusstseins. Sie
muss zudem diesen beiden massgebenden Faktoren der Kultur-
entwicklung, die langsam aber stetig sich bestimmter auspriigen
(der eine in der Wissenschaft und der andere im Recht), sich
fortdauernd anpassen, mag sie auch als konservative Macht noch
so sehr und noch so lange sich striuben, ehe sie sich entweder
zum Besseren wendet oder unter Zuhiilfenahme von Umdeutungen
ihre Ueberlieferung in eine ungefihrdete Stellung sucht. Es sei
hier z. B. erwihnt, dass die katholische Kirche erst im 18. Jahr-
hundert es iiber sich gebracht hat, die lingst vorher zum Ge-
meingut der Gebildeten gewordene Lehre von der Bewegung der
Erde umn die Sonne oftiziell anzuerkennen. . . Und was die sitt-
lichen Forderungen des jeweiligen Zeitgeistes und die beliebten
Umdeutungen betrifft, so lehrt die Geschichte z. B., wie schwer
es jeder ilteren Religion geworden ist, den friiher ziemlich all-
gemein iiblichen Opferkultus (der auch das Menschenopfer nicht
scheute) entweder direkt iiber Bord zu werfen oder in allego-
rische Handlungen umzuformen. Es sei iibrigens betont, dass
auf keiner Kulturstufe, weder auf einer primitiven noch auf
einer fortgeschrittenen, die Religion ihrem wahren Wesen nach
notwendig mit dem Wissen und dem Leben ihrer Zeit in Kon-
flikt zu kommen braucht. Bloss wenn das von ihr geschaffene
Phantasiebild, nachdem seine reale Basis infolge des Kulturfort-
schritts sich verschoben hat, eine entsprechende Wandlung nicht
mitimachen will oder kann, sondern gegen alle Vernunft mit dem
Anspruch unbedingter Giiltigkeit auftritt, und wenn man darauf-
hin entgegenstehende Erkenntnisse und Lebensformen zu terro-
risieren sucht, wenn man also z. B. auf Grund des mosaischen
Schiopfungsbildes die Errungenschaften der Geologie und der
Biologie fernhalten will oder einen Vertreter von berechtigten
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Lebensgrundsitzen auf Grund von dogmatischen Konstruktionen
verketzert und exkommuniziert, dann ist der Konflikt da.* (S. 7.)
Anderseits wird selbstredend der religivsen Empfindung und Ver-
tiefung nicht irgendwie von der wissenschaftlichen Untersuchung
Opposition gemacht. Das sucht der Verfasser zu veranschau-
lichen, indem er die Frage aufwirft: ,Was ist Religion, und wie
stellt sich der Forscher zu ihr?“ Moge indessen der Leser un-
seren Versuch, eine so komplexe Erscheinung wie die Religion
hier in aller Kiirze zu definieren, mit Nachsicht aufnehmen. Die
Religion — so meinen wir — ist, wenn normal fortschreitend
oder sich frei entfaltend, eine auf der Basis von individuellen
oder allgemein-zeitgendssischen Kenntnissen und Postulaten sich
erhebende unbewusst-poetische, innerliche und &usserliche Aus-
gestaltung von gefiihlsmissig erfassten Anhinglichkeits- und
Abhiingigkeitsbeziehungen zu auffallenden Teilen oder Vorkomm-
nissen der Umgebung oder zu Naturerscheinungen oder zu sitt-
lichen Michten oder zum Weltganzen, eine Gedanken- und
Kulturschopfung, die einerseits das Bewusstsein von der Un-
zuldnglichkeit alles Einzeldaseins zum Ausdruck bringt und
anderseits doch auch als Reaktion gegen die Aussenwelt das
Personlichkeitsgefiihl entwickelt, eine an reale Bedingungen ge-
bundene, aber im iibrigen subjektiv-willkiirliche und doch psycho-
logisch begriindete Reproduktion von objektiv Gegebenem, die
als solche zu einem geistigen Bindemittel sich entwickelt, das
den Zusammenschluss sowohl von natiirlich verbundenen wie von
gleich oder #hnlich gestimmten Personen fordert und verinner-
licht, eine Kulturerscheinung also, die der verschiedenartigsten
Ausprigungen (als Familien-, Stammes-, Standesreligion u. s. w.)
fihig ist (man denke z. B. an die Verehrung der Hausgbtter bei
den Romern, an den Jehovadienst bei den alten Hebridern) und
die innerhalb der entstehenden Gemeinschaften ein mehr oder
weniger ausgeglichenes geistiges Herdendasein erzeugt, das
an fort und fort von aussen und innen kommenden Impulsen
sich emporarbeitet, immer aber das Individuum stiitzt und er-
hebt, insofern einerseits seine religiose Leistung (Opfer, Tempel-
geschenk etc.) das Vertrauen zu den deutlich oder verhiillt ge-
gebenen Verspfechungen der Kirche stihlt und indem anderseits
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die Kollektivteilnahme vieler und die allen gemeinsame und da-
her mit einer gewissen objektiven Gesichertheit auftretende
poetische Wertung der Menschenschicksale den erfreulichen und
unerfreulichen Haupterlebnissen des einzelnen einen Stempel der
Weihe aufzudriicken vermag, der die Freude erhoht und den
Schmerz verklirt.“ (S. 8.) Anderseits bedarf es leider keiner
besonderen Erorterung des Umstandes, dass auch die Wissen-
schaft in iibermiitiger Verkennung der menschlicher Erkenntnis
gezogenen Grenzen sich gelegentlich zu véllig ungerechtfertigten
Eingriffen in religioses Empfinden verstanden hat, die besser
unterblieben wiiren, jedenfalls nicht im Interesse eines gedeih-
lichen gegenseitigen Einvernehmens liegen konnen. Es zeigt
sich hier dieselbe Tyrannei, nur in Form eines angeblich im
Sinne freier Forschung agitatorischen Radikalismus, die das
Kennzeichen jedes kurzsichtigen Dogmatismus bildet. Frei-
lich muss man, um nicht zu verhingnisvollen Widerspriichen zu
kommen, zugestehen, dass manche Momente fiir unsere erkenntnis-
theoretische und psychologische Zergliederung eine ganz ab-
weichende Bedeutung besitzen, als fiir unsere Gemiitsauffassung.
Dieser letzteren mag die Beziehung des Menschlichen zum Gott-
lichen vielfach, um nicht zu sagen durchweg, als ein Gegensatz
erscheinen, der vielleicht nie ausgefiillt werden kann. Anders
liegt die Sache fiir die religiose Betrachtung, wie LEUMANN aus-
einandersetzt: ,Gottliches und Menschliches bilden keinen inner-
lichen Gegensatz in dem Sinne, wie die Kirche ihn behauptet,
und die Universitdt hat sich denn auch mit beiden gleichmissig
zu befassen. ‘Wie kann sie sich also an die sog. gottlichen
Wahrheiten, z. B. an die Erzihlung vom Paradies oder an die
Lehre von der Erbsiinde und #hnliches binden, wenn sie weiss,
dass dieselben in letzter Linie immer nur Versuche darstellen,
diese oder jene reale oder kulturelle Erscheinung besonderer
Art auf Grund einer unzulténglichen Erkenntnis mit Hilfe der
Phantasie auf eine das Gemiit einstweilen befriedigende Formel
zu bringen? Wenn sie weiss, dass die Urgeschichte der Mensch-
beit ein langsames Sichemporringen aus tierischem Dasein und
nicht ein Idealzustand, nicht ein paradiesisches Leben, nicht ein
goldenes Zeitalter oder etwas derartiges war, wie das hebriische
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und nahezu das gesamte asiatisch-europiische Altertum ent-
sprechend der noch jetzt volkstiimlichen Redeweise von der
guten alten Zeit es sich getrdumt hat?¢ (S. 16.) Dazu kommt
schliesslich noch der gewichtige Umstand, dass Christus selbst,
wie LEUMANN nachdriicklich betont, den ganzen Nachdruck auf
die sittliche Wiedergeburt legt, wihrend die rein erkenntnis-
theoretischen Fragen- als solclie ilin gar nicht interessieren; auch
dadurch ist der wissenschaftlichen Forschung, soweit sie eben
selbst ilire Grenzen nicht iiberschreitet, vollic Freiheit gelassen.
Genug, fiir eine unbefangene Auffassung kann zwischen echter
Religiositdt und ernster Wissenschaftlichkeit gar kein Streit auf-
kommen, und es ist von Husserster Wichtigkeit, diese beiden
Grundfaktoren der geistigen Entwicklung in ilirer Selbstindig-
keit nicht anzutasten.
Bremen. Ths. Achelis.

Die Luft- und Wasserblase im VYolksglauben. Im
Geistesleben der Volker und in seinen Gebilden spielt der Zufall
keine Rolle. Selbst das scheinbar isolierteste Phinomen des
Mythus liegt auf tiefem, psychologisch festlegbarem Grunde, der
seinerseits wieder auf einer noch tieferen Basis allgemein-nenschi-
lichen Denkens und Empfindens ruht. Das Studium der Ethnologie
ist das Streben nach Menschenerkenntnis im grossen; denn in
der “bestindigen Wiederkehr typischer Erscheinungen unter ver-
schiedenen Bedingungen geschichtlicher und kultureller Art zeigt
sich das Denkgesetz, das dem scheinbar zufilligen Gebilde Idee
und Form gab. — Wir wollen im folgenden eine Einzelerscheinung
dieser Art zu betrachten unternehmen.

Das indische Epos kennt eine Nymphe mit Namen Bud-
buda d. h.: Wasserblase. Unwillkiirlich denkt man dabei au die
dem Meeresschaum entstiegene Venus, doch liegen andere Ana-
logien ndher. Die das Meer belebenden Wassergeister, deren
der Wanderer namentlich mittags und um Mitternacht (aber auch
bisweilen gegen Abend) ansichtig werden soll, sind eng mit den
Seelen Verstorbener verwandt und gehen in diese iiber; das im

Teich ertrunkene Kind wird in die Behausung der Nixe gezogen,
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 2. Heft. 10
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ja verwandelt sich bisweilen in irgend ein Wasserwesen, wie
Ente, Schwan, Frosch u. dgl. Wenn also der Inder in den
anfsteigenden Blasen der Teieliwasser bisweilen eine Apsaras
(Nymphe) zu sehen glaubte, so wird er der benachbarten Vor-
stelling von dem Sich-erheben des Inftartigen Geistes eines
Verstorbenen umso weniger fern gestanden haben, als, wie wir
wissen, er in dem Regen die Quelle alles Lebens, in jedem
einzelnen Regentropfen nach einer Darstellung des Taittiriya-
brilmana einen Alm sah'. Das indische Volk der Kollis beanf-
tragt bei einem Todesfall den Teufelspriester, in dem eigenen
Grundstiick des Verstorbenen ein Loel zu graben. Der Priester
thnt's, setzt ein nenes Wassergefiiss hinein und steckt daneben
drei Stiibe. Nachdem dieses beendet, ruft er den Verstorbenen
mit Namen und fragt ihn: ,Wo bist du jetzt? bist du in der
Chatu (Wassergefiiss) oder bist dn unter dem Dornstraueli?*2,
Weit treffender sind Analogien auf germanischem Boden. Wenn
in Tirol ein Gewitter im Anzng ist, sodass der See branst und
brodelnd Lmftblasen anfwirit, die an der Oberfliiche zerplatzen,
dann erkennt der Gebirgsbewohner die fnrehterregende Thiitig-
keit des Wasserweibleins®.  Kinem uralten Gebrauch zufolge
stiirzt man beim Tode eines Menschen siimtliehe Topfe im Hanse
win oder zertriimmert sie . Dies ist z. B. aus Thiiringen bezcugt?
nnd soll angeblich den Grund haben, . dass die Seele des Scheiden-
den sich nicht darin verfange®, vielleicht ist gerade das Umge-
kehrte, das Gefangennelimen der Seele, welche entflichen will,
heabsichtigt.  Jedenfalls handelt es sich hier wie dort um die

Vorstellnng eines luft{Grmigen, beschwingten Geistes, der in der

! (Catapiathabrihmana 13, 8, 1, 20 sagt: Die Almen halten sich da
auf, wo die Gewiichse sind, denn sie schleichen sich zu den Wurzeln der
Gewiichse heran.

* Norrrorr, Dic Gossner'sche Mission unter den Koths, Halle 1874,
S. 6T, Soxxtaa, Totenbestattung S. 37f. Nach den Bestimmungen des
Pavvipagraddha bei Caunaka 4, 7, 16 soll der erste der dubei gebranchten
und mit Wasser und Sesam  gefiiliten Kriige nicht von der Stelle ge-
nommen werden, weil in il verhiilt die Viter wetlen.

* Avpexsrre, Mythen und Sagen Tirols 8. 84 u. 94

U Wrurrke, Aberglanben § 7925,

5 BasTtian, Verbleibsorte Apm.
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Regel seinen Ausgangspunkt woll von der auf dem Sterbebette
des Hauses liegenden menschlichen Leiche, nur bei Ertrunkenen
vom Boden des den Korper zuriickbehaltenden Sees oder Teiches
nimmt. Wie sehr nidhern sich hier den zu Grunde liegenden
hochst primitiven Ideen die bekannten Sitten jener nach den
entfliechenden Lebensgeistern haschenden Fetischpriester'; horen
wir doch in einer Tiroler Sage von dem Teufel sprechen, der
zwei Seelen zugleich in einen Topf steckte®. Nach der Auffasung
althochdeutscher Sagen finden die Seelen der Schiff briichigen in der
Tiefe des Meeres beim Gott und seiner Gemahlin Obdach und
werden dort mit offenen Armen aufgenommen und zugedeckt
ounter umgestiilpten Topfen3.  Nach moderner Auffassung
mancher Gegenden hiilt der Wassermann die Seelen namentlich
von Ertrunkenen unter wingestiirzten Topfen fest*. Der Vergleich
mit Pandoras Kiste liegt nahe, denn Krankheitsdimonen und
Seelen Verstorbener sind nahe mit einander verwandt. Auch
die ,schweren Gedanken“ einer anderen Person, die uns im
Schlafe in Alpform ,bedriicken®, sperrt man in einen Topf
ein und kann so den Menschen, der die Gedanken zu uns ge-
schickt hat, sterben lassen® In merkwiirdigem Gegensatz dazu
steht der norwegische Brauch: man darf nie aus einem Topfe
trinken, denn dann kann man nicht sterben. Wenn jemand
aber zu lange mit dem Tode ringt, so soll man ilim einen Topf
iiber das Gesicht stiilpen. Das hilft®. Hier scheint die Seele
durch den umgestiilpten Topf gerade befreit zu werden; etwa
indem sie in denselben eingefangen wird? — Die Slaven sind
den gleichen Vorstellungen nicht fremd. Der slavische Wasser-
mann bewahrt die Seelen der Ertrunkenen in umgestiirzten Topfen.

ArpeENBURG a. a. O. S, 277,
Rocnuorz, Deutscher Glaube und Brauch S. 86.
Die Bewohner von Madagaskar versuchen die entflohene Seele in
der Miitze zu haschen; in China will man sie im Geisterhut fangen:
Bastian, Verbleibsorte S, 8.

+ Vgl Grivy, Mytht 1, 411; BasTiax, Zeitschr. f. Ethnol. 1, 314;
21, 147; Elemente S. 7, 61, 105; Verbleibsorte S. 17.

5 BasTian ibid.

¢ LigsrecHT, Volkskunde S. 331.

10*
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Wenn ihin eine Seele entfliecht, so kommt sie in Form
einer Blase aus dem Wasser hervor!. Wer gut schlafen
will, soll zwei Topfe wmgestiirzt auf dem Tisch stehen lassen?.
Wendische Sagen berichten von Tépfen, die von Hexen angebetet
werden, von bodenlosen Behiltern, die beim Wasserring stehen
bleiben 3,

Gehen wir nun zu fernen Weltteilen hiniiber, so finden
wir dort den gleichen Brauch. Ist jemand auf den Marianen
dem Verscheiden nahe, so stellen seine Verwandten einen Topf
neben seinen Kopf, damit die abscheidende Seele sich denselben
zum kiinftigen Aufenthalt wihle oder sich nur in ihm aufhalten
moge, so oft sie auf Erden zuriickkehrt?!. Die Latronischen
Insulaner stellen zu Hiupten eines jeden Sterbenden oder Ge-
storbenen einen Korb hin, damit die Seele in diesem ihre Wohnung
nehmen ... moge® Auch bei den Galela und Tobeloresen werden
die Geister der Verstorbenen manchmal in irdene Topfe einge-
sperrt®.  Schliesslich ist noch von den Samojeden berichtet, dass
sie iiber den Kopf des Verstorbenen einen leeren Kessel stiirzen,
damit die Seele darin wohne’.

Wir sehen, dass die altindische Sagenfigur der Nymphe
. Wasserblase“® nichts anderes uls eine Verkorperung uralter,
universeller Glaubensvorstellungen ist. Die bis zhm Moment des
Todes im Leibe gefangen gehaltene Seele schwingt sich, ihrer
luftigen und volativen Substanz entsprechend, aus dem Element
des Wassers nicht minder als aus der Luft des Sterbezimmers
zn den heiteren Hohen empor. Der Ueberlebende sieht sie im

! GROHMANN, Aberglaube aus Bohmen und Mihren S. 12,

2 Ihid. S. 225,

¥ ScuuLensurg, Wendisches Volkstum S. 78; 125.

¢ BastiaN, Der Mensch in der Geschichte 2, 320; SoNNTag a. a. O.
S. 90; Wurrke, Geschichte des Heidentums 1, 110; BastiaN, Elemeute
S. 34; 48; Casrari, Urgeschichte der Menschheit 1, 150.

® SmMoN, Geschichte der Religionen S. 273.

¢ Zeitschr. f. Ethnol. 17, 86.

7 BastiaN, Elemeute 8. 21, ders. Mensch in der Geschichte 2, 320,

* Shakespeare sagt im Macbeth von den Hexen (Akt 1 Scene 3):
~Dem Wasser gleich wirft auch die Erde Blasen und solche waren es
(die Hexen)®.
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Brodeln des Gebirgssees emporsteigen, glaubt sie in Japan davon-
flattern zu horen. Er kann sie durch ein neben den Kopf des
Sterbenden gestelltes Gefiss einzufangen oder aber den unheim-
lichen Gast durch Umstiirzen bezugsweise Zerschlagen des Topfes
loszuwerden sich bemiithen. Sind doch Furcht und Liebe als
zwei dem Sterbenden gegeniiber gehegte und einander sehr
widerstreitende Empfindungen in merkwiirdig sich kreuzenden
Glaubensgebilden von jeher wirksam gewesen.
Julius von Negelein.

Himmelsbriefe. Ein grosser Teil der Briefe, die je von der
Hand des Menschen geschrieben worden sind und auch noch ge-
schrieben werden, gehirt in den grossen Bereich der menschlichen
Gliickseligkeit; denn sie nehmen an dem irdischen Gliicke des
Menschensohnes Anteil: sie erfiillen das Herz mit den innigsten und
reinsten Freuden, erwecken die siissesten Hoffnungen, beruhigen
und beséinftigen das verzagte oder erregte Gemiit, stillen schmerz-
liche Trinen, bringen Gliickwiinsche die Hiille und Fiille, zum
Geburtstag, zum Namensfest, zur Hochzeit, zum Ordensstern, zur
Beforderung und zu tausenderlei anderen Gliickstripflein; ob
das aus riihrender Teilnahme oder aus kaltem und bherechnen-
dem Egoismus oder anderen minderwertigen Antrieben geschieht,
das tut nichts, in solchen Augenblicken des menschlichen Le-
bens erfreut jedes Zeichen der Teilnahme und das gute Menschen-
herz fragt bei solchen Anldssen zum Gliick nicht: Dbist du der
oder der? ist deine Freude echt oder unecht? sondern nimmt
erfreuten Herzens die Mitfreude, die ihm Schwarz auf Weiss
iibergeben wird, rasch in Empfang.

Die guten Postleute findenn besonders in Grossstiidten all-
jihrlich um die Weihnachtszeit in den Briefsammelkasten Brief-
lein, geschrieben von ungeiibter Kinderhand, die unbestellbar
sind, denn die Adresse lautet kurz .an das Christkind im Him-
mel“. Das sind Himmelsbriefe, wie sie die Einfalt und Naive-
tit des Kindes diktiert. Kindliches Begehren. kindliche Gliick-
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seligkeit fasst diese Dokumente ab. Diese Briefe kommen in
unseren Tagen hiufiger als friiher vor, weil die Schule auch
einigermassen von Einfluss dabei ist; denn wie oft hért man,
dass Lehrer und Lehrerinnen die Kinder des ersten oder zweiten
Sehuljahres befragen, ob sie dem Christkindlein schon gesehrieben
hiitten, was sie sieh denn zu Weilnachten wiinsehten!

Es giebt aber noeh eine andere Sorte von Himmels-
briefen. Diese kommen angeblieh von oben und sind ilrem
Inhalte nach auch gliickverheissend, sofern das Dbefolgt wird,
was im Briefe steht. Sogar arger Missbraueh ist sehon mit
dieser Gattung von Briefen getrieben worden, was uns hier
weiter nichts angeht, denn es ist einmai so, dass aueh das Beste
in dieser Welt leider missbraueht werden kann. Die Himmels-
briefe dieser zweiten Gattung sind in unseren aufgeklirten Zeiten
schon sehr spiirlieh in den Familien vertreten. Nur hie und da
hat das zum Glauben mehr gencigte Frauengemiit einzelne der-
artige Denkmiiler erhalten. TIeh bin in der angenehinen ILage,
drei solehe Briefe bieten zu konnen. Der erste fithrt kurzweg
den Titel Himmelsbrief, der zweite nennt sieh einen Haus-
und Sehutzbrief und der dritte ist zubenannt: Ein Brief
an Jedermann. Alle drei Denkmiler stammen aus dem nord-
lichen Bohmen aus der Gegend von Neustadl-Friedland. Ich
erhielt sie von Herrn Robert Eder, Privatier, der in dieser Ge-
gend lange Zeit in Gesehiiften stand und fiir Sitte und Brauch
viel Sinn und Interesse hat. Aueh die Biblisehe Stunden-

Uhr fiir fromme Christen, die folgende Miscelle, stannt aus dieser
Quelle.

a) Himmelsbrief,

weleller mit guldenen Buchstaben geschrieben und zu sehen ist
in der Michaeliskirehe zu St. Gemeine, wird genannt Gregoria,
allwo der Brief iiber der Taufe sehwebt. Wer iln angreifen
will, vor dem weicht er, wer ihn aber absehreiben will, zn dem
neiget er sich und thut sich selbst auf.

LAlso gebiete ieh eueh, dass ilr des Sonntags nieht arbei-
tet an euren Giitern und sonst keine Arbeit thut, sondern sollt
fleissig znr Kirche gelin und mit Andacht beten, enre Haare
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nicht krenseln und Hoffart in der Welt treiben, und von eurem
Reichtum den Armen mittheilen .und glauben, dass ich diesen
Brief von meiner Hand in Jesu Christi ausgesandt, damit ihr
nicht thut wie die unverniinftigen Thiere. Ich gebe euch sechs
Tage eure Arbeit fortzusetzen und am Sonntag friih in die Kirche
zu gehn und die heilige Predigt und Gottes Wort zu horen.
Werdet ihr das nicht thun, so will ich euch strafen mit Pesti-
lenz, Krieg und teurer Zeit. Ich gebiete euch, dass ihr des
Sonnabends nicht zn spit arbeitet, des Sonntags friith in der
Kirche mit jedermann, jung und alt, andichtig fiir eure Siinden
betet, damit sie euch vergeben werden. Schwort nicht boshaftig
bei meinem Namen, begehret nicht Silber oder Gold, sehet nicht
auf fleischliche Liiste und Begierden, denn sobald ich ench er-
schaffen hiabe, sobald kann ich euch wieder vernichten. — Einer
soll den andern nicht toten mit der Zunge und sollt nicht falsch
gegen den Niichsten hinter dem Riicken sein. Freut euch enver
Giiter nnd eures Reichtums nicht! Ehret Vater und Mutter!
Redet nicht falsch Zeugnis wider euren Niichsten, so gebe ich
ench Gesundheit und Segen! Wer aber diesen Brief nicht glau-
bet und sich darnach nicht richtet, der wird kein Gliick nnd
Segen haben. Diesen Brief soll einer dem andern geschrieben
oder gedruckt zukommen lassen, und wenn ihr soviel Siinden
gethan hiittet als Sand am Meere, Taub anf den Biiumen und
Sterne am Himmel sind, sollen sie ench vergeben werden, wenn
ihr glaubet und thut, was dieser Briet euch lehrt nnd saget;
wer das nicht glaubet, der soll sterben. Bekehret ench odev
ihr werdet ewiglich gepeinigt werden! Und ich werde euch
fragen am jiingsten Tage, dann werdet ihr eine Antwort geben
miissen wegen enrer vielen Siinden. Wer den Brief in seinem
Hanse hat oder bei sich triigt, dem wird kein Donnerwetter
schaden, und ihr sollt vor Fener nnd Wasser behiitet werden.
Welche Fran den Brief bei sich triigt und sich danach richtet,
die wird eine leibliche Frucht und fvohlichen Anblick auf die
Welt bringen. Haltet meine Gebote, die ich ench durch meinen
Engel Michael gesandt habe.-
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b) Haus- und Schutzbrief.

Im Namen des Vaters, des Sohnes und des heiligen Geistes.
Amen.

L. I. F. K. h. B. K. V. K.
Die Buchstaben der Gnade.

Im Namen des Vaters, des Sohnes und des heiligen Geistes.

So wie Christus im Oelgarten stille stand (,) so soll slles
Geschiitz stille stehn. —

Wer diesen Brief bei sich trigt, den soll nicht treffen von
des Feindes Geschiitz, und er wird vor Dieben und Mdrdern
gesichert sein. Er darf sich nicht fiirchten vor Degen, Gewehren,
Pistolen, denn sowie man auch auf ihn anschligt, so miissen
durch den Tod und Befehl Jesu Christi alle Geschiitze stille
stelin, ob sichtbar oder unsichtbar alles auf den Befehl des En-
gels Michaelis im Namen Gottes des Vaters, des Sohnes und
des heiligen Geistes.

Gott sei mit uns. —

Wer diesen Segen gegen die Feinde bei sich tragt, der wird
von den feindlichen Kugeln geschiitzt bleiben. Wer dieses nicht
glauben will, der schreibe ihn ab, hinge ihn einem Hunde um
den Hals und schiesse auf ihn, so wird er sehen, dass der Hund
nicht getroffen wird, und dass es walir ist, auch wird derjenige,
der an ihn glaubt, nicht von den Feinden gefangen genommen
werden. So wahr es ist, dass Jesus Christus auf Erden ge-
wandelt hat und gen Himmel gefahren ist, so wahr ist es, dass
jeder, der an diesen Brief glaubt, von allen Gewehren und
Waffen im Namen des lebendigen Gottes, des Vaters, des Sohnes
und des heiligen Geistes unbeschidigt bleiben soll.

Ich bitte im Namen nnseres Herrn Jesu Christi Blut, dass
mich keine Kngel treffen moge, sie sei von Gold, Silber oder
Blei, Gott im Himmel, halte mich von allem frei, im Namen
des Vaters, des Sohnes und des heiligen Geistes.

Dieser Brief ist vom Himmel gesandt und in Holstein ge-
funden worden im Jahre 1727 und schwebte iiber der Taufe
Magdalenas. Wie man ihn aber angreifen wollte, wich er zu-
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riick bis zum Jahre 1791, bis sich jemand mit dem Gedanken
néherte, ihn abzuschreiben.

Ferner gebietet er, dass derjenige, welcher am Sonntage
arbeitet, von Gott verdammt ist. Ich gebe euch 6 Tage, eure
Arbeit fortzusetzen und am Sonntag friih in die Kirche zu gehn,
die heilige Predigt und Gottes Wort zu hioren, werdet ihr das
nicht thun, so will ich euch strafen! Ich gebiete euch, dass
ihr des Sonntags friih in der Kirche mit jedermann, jung und
alt, andichtig fiir eure Siinden betet, u. s. w. Fortsetzung ge-
nau wie der ,Himmelsbrief*,

[Wer aber diesen Brief nicht glaubet und sich darnach rich-
tet, der wird kein Gliick und Segen haben.]

c) Ein Brief an Jedermann,

vornehmlich aber fiir meine Schleswig Hollsteiner und fiir die,
welche fiir sie fechten.

Ein Graf hatte einen Diener, welcher sich fiir seinen Vater
B. G. H. das Haupt abschlagen [lassen] wollte. Als nun solches
geschehen sollte, da versagte des Scharfrichters Schwert, und er
konnte ihm das Haupt nicht abschlagen; als der Graf dieses sah,
fragte er den Diener, wie das zugienge, dass das Schwert ihm
keinen Schaden zufiige, worauf der Diener ihm diesen Brief mit
den Buchstaben B.I. F. K. h. B. K. V. K. zeigte. Als der Graf dieses
sahe, befahl er, dass ein jeder diesen Brief bei sich tragen sollte. —

Wenn jemand die Nase blutet, oder sonst blutigen Schaden
hat, und das Blut nicht stillen kann, so nehme er diesen Brief
und lege ihn darauf, so wird er das Blut gleich stillen.

Wer dieses nicht glauben will, der schreibe Buchstaben auf
einen Degen oder Gewehr und stelle ihn alsdann an einen be-
stimmten Ort, so wird er sich nicht verwunden konnen, auch
kann derjenige nicht bezaubert werden, und seine Feinde kénnen
ihm keinen Schaden zufiigen.

Wer diesen Brief bei sich trigt, ist besser als Gold.!

1 J. G. SEmL hat unter seinen Almern (siche gesammelte Schriften
IV 32) einen ,Himmelsbrief“ des Inhalts:

Schean blab is da Himmel,
Wia's feinsti Papier:
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Biblische Stunden-Uhr fiir fromme Christen.

Wenn es 1 Uhr schligt.

Ein gottlich Wesen glauben wir,
Ein Schopfer herrschet fiir und fiir,
Ein Gott, ein Glaub, ein Taufe ist,
Ein Mittler, nimlich Jesus Christ,

Ih wollt’, ih kinnt’ uffischreib’n
Was ih oft g’spiir.
Die Losformeln (Auszéhlreime) der Kinder bieten auch Anklinge an
die Himmelsbriefe, wie z, B.:
1,2 3,4, 5, 6,7,
Gott hat mir drei Brief geschrieben,
Ein'n fiir mich, ein’n fiir dich
Ein'n fiir Karl Ulerich.
(Heauzische Kinderreime und Kinderspriiche aus der Iglauer
Sprachinsel. Zeitschr. fir Gsterr. Volksk. IV, Jahrg.
Supplem. S. 23 und 31.)

Ueber einen alten Himmelsbrief meldet die ,N. Fr. Presse“ vom
20. Dezember 1901 folgendes:

(Der Himmelsbrief.) In der am 6. November abgehaltenen
Sitzung der philosophisch-historischen Klasse der kaiserlichen Akademie
der Wissenschaften iiberreichte der Sekretir Hofrat Dr. KARABACEK eine
Abhandlung, betitelt: ,Der Himmelsbrief, nach vier Handschriften der
Mechitaristenbibliothek zu Wien herausgegeben und iibersetzt von Dr.
MaxiMiLiaM BITTNER, Privatdozenten fiir orientalische Philologie an der
Universitit in Wien. Dr. BITTNER machte dariiber folgende Bemerkung:
Der vorliegende armenische Text iibermittelt uns den sog. ,Himmelsbrief*,
cine kleine Schrift mystischen Inhaltes, die nach den bisherigen For-
schungen gegen das Ende des ersten Jahrtausends unserer Zeitrechnung
auf mohammedanischem Boden unter den koptischen Christen entstanden
ist. Nach der Legende ist dies eine Epistel, die Christus seinerzeit
eigenhiindig im Himmel geschrieben und unter wunderbaren Erscheinungen
an den romischen Papst gesendet haben soll, um die Gliubigen unter
anderem besonders an die Heilighaltung des Sonntages zu mahnen und
thnen mit Strafgerichten zu drohen. Der ,Himmelsbrief“ muss im Orient
zu hohem Ansehen gelangt sein. Dies beweisen die vorhandenen, ver-
schiedensprachigen Redaktionen. Die Schrift ist unter dem Titel ,Brief-
buch“ bereits in #thiopischer Sprache verdffentlicht worden, handschrift-
lich sind noch arabische, karschunische und syrische Versionen in Wien,
Rom und London erhalten, und unter den Nestorianern in Uramia soll



Branky, Biblische Stunden-Uhr fiir fromme Christen. 155

Ein Hirt, der seine Schafe liebt,

Ein Geist, der vielen Gaben gibt,

Ein allgemeines Weltgericht,

Ein Herr, der einst das Urteil spricht.

Wenn es 2 Uhr schligt.

Zwei Lichter hat Gott aufgestellt

Fiir Tag und Nacht zum Dienst der Welt,
Zwei Menschen schuf des Hochsten Hand,
Nur zwei gehor'n zum Ehestand,

Zwei steinern Tafeln Gott Moses bracht'’t,
Zwei Cherubim, von Gold gemacht,

Die standen dort beim Heiligtum,

Bei jeder Bundeslad’ zam Ruhm.

Wenn es 3 Ulr schliigt.

Jonas im Walfisch war drei Tag,
So lang Jesus im Grab auch lag,
Drei Weiber gingen zum Grab hinein,
Zu salben ihren Heiland fein.
Ein Engel sass zur Grabesthiir
Und sprach: ,Ihr Drei, was wollt ihr hier?
Den ihr hier sucht, ist Jesus Christ,
Der von dem Tod erstanden ist.“

Wenn es 4 Uhr schliigt.

Viertausend Mann der Heiland speist,
Die seiner Predigt nachgereist,
Mit wenig Brod und Fischelein,
Der Jiinger Glauben war sehr klein.
Vier Evangelisten uns kund thun
Das heilige Evangelium.

der ,Himmelsbrief“ heutzutage noch zu den Kirchenbiichern der ncu-
syrischen Christen ziihlen. Der Heransgeher und Uebersetzer des arme-
nischen Textes trigt sich mit der Idee, die Wege zu erforschen, welche
der ,Himmelsbrief* auf seiner Wandernng eingeschlagen haben mag,
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Wenn’s 4 Uhr schligt, so denk daran,
Was Jesus hat fiir uns gethan.

Wenn es 5 Uhr schligt.

Gedenkt an Israels Heldenwacht,
Fiinf Konige haben sie umgebracht,
Weil sie gefolget Gottes Rat,

Und weil er es befohlen hat.

Es waren nur fiinf Gerstenbrot,
Womit Jesus in Hungersnot
Fiinftausend Menschen insgesammt
Gespeist durch seiner Allmacht Hand.

Wenn es 6 Uhr schligt.

Gedenkt des sechsten Tages Pracht,
Das Werk der Schopfung ward vollbracht.
Gott hat ja an dem sechsten Tag
Das Vieh und auch den Mensch gemacht.
Das Wasser in sechs Kriigelein
Verwandelt der Heiland in Wein,

Zu Cana in Galildam
Bei einem Braut und Briutigam.

Wenn es 7 Uhr schligt.

Konig Pharao trdumt in der Nacht,
Wodurch er gleich vom Schlaf erwacht,
Von sieben magem Aehrelein,

Die sieben fette schlangen ein.

Von sieben magern und fetten Kiil’,

Der Jiingling Joseph deutet sie.

Sieben Jahr im Land wird sein viel Brod
Und sieben Jahr viel Hungersnot.

Wenn es 8 Uhr schliagt.

Weil Gott die Siindflut liess brechen ein,
Wurden acht Seelen gefunden rein,
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Noah, sein Weib und der Sohne drei
Und ihre Weiber mit dabei.

Gott macht mit Noah einen Bund

Und that darauf den acht Seelen kund,
Dass sie wiren befunden rein,

Nun sollten sie stets selig sein.

Wenn es 9 Uhr schligt.

Gedenket an die neunte Stund,

In welcher ging aus Jesu Mund

Am Kreuzesstamm: ,Es ist vollbracht.“
Nun ist zerstort des Tenfels Macht!
Die neunte Stunde hat Gott ersehn,
Da die Erlosung musst geschehn,

Von Siind, Tod, Teufel, Hollenreich,
Drum freut der neunten Stunde euch!

Wenn es 10 Uhr schligt.

Die 10 Gebot Gott Moses gab (,)
Damit kam er vom Berg herab,
Gab sie den Kindern Israel
Und sprach: Die Zehne sind Befehl.
Von Gott, dass ihr sie haltet fein,
Sie machen euch von Siinden rein.
Zehn Aussitzige machte Jesu Mund
Durch sein allméchtig Wort gesund.

Wenn es 11 Uhr schligt.

Dem Jiingling Joseph hat getrdumt,
Dass elf Sterne sich neigten fein
Vor ihm. Der Vater sprach: ,Mein Kind,
Die elfe deine Briider sind.“
So wie es denn auch ist geschehn,
Die elfe mussten vor ihm stehn.
Und flehten alle elf ihn an:
Wie Gott im Traum ihm kund gethan.
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Wenn es 12 Uhr schligt.

Zwolf Sohne Jakobs sind geboren,
Und zwdlf Stamme auserkoren,
Zwslf Jinger Jesu ausgesandt
Sein Wort zu predigen im ganzen Land.
Zwolf Stiihle sind im Himmelreich
Darauf sollt ihr sitzen alle gleich.
Drum redet alle zwblfe frei,
Dass Gottes Macht stets bei euch sei.

Wien, 1901. Franz Branky.
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IT1. Litteratur.

Haug, Karl, Pfarrer. Die Frommigkeit des Menschengeschlechtes
im Lichte des Christentums. Eine religionswissenschaftliche
Untersuchung. Leipzig, A. Deichert, 1899. VII u. 336 S. M. 4.50.

Ob dieses Buch eine Anzeige in einer wissenschaftlichen
Zeitschrift verdient, ist mir sehr zweifelhaft. Wird schon durch
die Worte ,im Lichte des Christentums“ ein Standpunkt ange-
deutet, der mit dem Zwecke einer ,religionswissenschaftlichen
Untersuchung* kaum vereinbar erscheint, so sagt der Verf. im
Vorwort noch ausdriicklich, dass sein Buch fiir die christliche
Gemeinde, besonders fiir denkende Christen, bestimmt sei. Es
ist also von vorne herein zu vermuten, dass er sein Thema nicht
wissenschaftlich unparteiisch, sondern eben — man kann es
nicht besser ausdriicken, wie er selbst es gethan hat — ,im
Lichte des Christentums“ betrachten wird. Das wird durch die
Lektiire bestitigt. HAue will durch seine Arbeit ,den funda-
mentalen Unterschied des Christentums von allen ausserchrist-
lichen Religionen erweisen und zeigen, in welchem Verhiltnis
die verschiedenen geschichtlichen Ausprigungen des Christentums
zu der christlichen Religion selbst stehen“. Die Lektiire zeigt
aber, dass er sich in einem Zirkel bewegt und ihm das, was er
beweisen will, von vorne herein feststeht. Er kommt, nachdem
er die christliche (genauer miisste es heissen die urchristliche)
Frommigkeit geschildert hat, als deren Wesen sich ihm (S. 22)
das kindliche Gemeinschaftsverhiltnis mit Gott dem Vater durch
Jesum Christum im heiligen Geist ergiebt, zu dem Satze (S. 24):
»Auf Grund des Gesagten leuchtet ein, dass sie (die christliche
Frommigkeit) im strengsten Sinne ein Wunder ist. Denn sie beruht
auf einem Eingreifen Gottes in die Geschichte und in die einzelnen
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Menschenherzen.“ Man sieht sofort, dass das ein dogmatischer,
aber kein wissenschaftlicher Satz ist. Vom wissenschaftlichen Stand-
punkt kann hochstens ausgesagt werden, es sei eine Behaup-
tung der christlichen Frommigkeit, dass sie auf einem u.s. w.
beruhe, was dann freilich im strengsten Sinne ein Wunder sein
wiirde. Das gilt nun aber nicht vom Christentum allein, sondern
von allen grossen Religionen. Wenn der Verf. der Ansicht ist,
dass diese Behauptung nur vom Christentum erhoben werden
diirfe, so ist das seine personliche Auffassung, die ithm niemand
nehmen wird, ein sog. Werturteil, aber keine wissenschaftliche
Aussage. Von solchem vorgefassten Standpunkt aus verschiebt
sich dem Verf. das Bild natiirlich stets zu Gunsten des Christen-
tums oder richtiger zu Ungunsten der anderen Religionen.
Das wird auch nicht dadurch geiindert, dass HAUG sich iiberall
den Anschein giebt, als wolle er das Wesen der anderen
Religionen wie das des Christentums aus sich selbst heraus
wirklich begreifen. Schon dass er sofort mit Formeln wie
»Enthusiasmus® und ,Ergismus“ bei der Hand ist, beweist fiir die
Unzulinglichkeit seiner Methode, und dass er dabei die ,heid-
nische“ Frommigkeit der christlichen als eine einheitliche Grosse
gegeniiberstellt, ist so unwissenschaftlich wie moglich.

Aehnliches gilt von der Abschitzung der verschiedenen
Erscheinungsformen der christlichen Frommigkeit unter einander.
Sie miissen es sich alle gefallen lassen, nach der gleichen Schablone
und oft in geradezu oberflichlicher Weise auf wenigen Zeilen
abgeurteilt zu werden.

Wenn wir trotzdem dem HAuG’schen Buche eine gewisse
Anerkennung nicht versagen konnen, so begriindet sich das
darin, dass hier ein zweifellos selr schwieriges Thema zum ersten-
male und in umfassender Weise angefasst worden ist, ein Thema,
dessen grosse Bedeutung fiir die Religionsgeschichte auf der
Hand liegt. Fiir den Verf. ist es, von der Standpunktsfrage
ganz abgesehen, zu schwer gewesen. Wie hiitte er sonst den
Islam auf 8 Seiten abthun und den Buddhismns giinzlich ignorieren
konnen? Oder gehort der nicht zu ,den geschichtlichen Er-
scheinungen der monotheistischen Hauptreligionen?* Nicht olne
Interesse sind die Konzessionen, die der Verf. (S. 90) der Er-
kenntnis macht, dass ,sich der Entwickelungsgedanke aus der
Geschichte der alttestamentlichen Religion nicht mehr eliminieren
lisst“.  Vielleicht geht auch ihm eines Tages die andere Er-
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kenntnis auf, dass, was der alttestamentlichen Religion recht,
der neutestamentlichen billig ist. Vorldufig wird er sie freilich
noch als eine der ,Nachwirkungen der Aufkldrungszeit* -ablehnen,
unter denen ,unsere evangelische Kirche (nebenbei gesagt ein
Begriff, der sich in dieser Zuspitzung in einer wissenschaftlichen
Untersuchung schlecht ausnimmt) noch zu leiden hat“ (S. 8).
Giessen. G. Kriiger.

Carlo Pascal, Studii di antichitd e mitologia' Milano, Ulrico
Hoepli, 1896. 231 S. 8",

Der Verf., der die Schrift CARL FIORILLI in Rom gewidmet
hat, vereinigt hier eine Anzahl von Aufsdtzen, die er frither in
verschiedenen Zeitschriften hat erscheinen lassen und die grossten-
teils Fragen der romischen Mythologie und Altertumskunde be-
handeln.

Der erste ist der Frage nach dem dltesten Apollotempel in
Rom gewidmet. Da es nach Ascon (ad. Cic. in tog. cand. p. 91 Or.)
vor Augustus nur einen Tempel des Apollo in Rom gab, ge-
weiht 429 v. Chr., und Liv. 7, 20 auch von der Weihung eines
Apollotempels im Jahre 353 v. Chr. berichtet, so handelt es sich
um die Frage, ob damit derselbe Tempel gemeint ist und es
sich nur um eine zweite Einweihung handelt, oder ob wirklich
ein zweiter Tempel des Apollo aus dem Jahre 353 anzunehmen
ist. Die Vermutung SACHSE’s, dass die erste Weihung nach dem
von Liv. 4, 29 erzéhlten Vorgang fiir ungiltig gehalten und
daher 353 eine neue Weihung vorgenommen worden sei, bedarf
keiner Widerlegung, auch KLAUSEN’s und WEISSENBORN’s An-
nahme, dass der Tempel im gallischen Brand zerstért worden
sei, lehnt PASCAL mit dem Hinweis darauf ab, dass Livius hier-
von gar keine Erwihnung thut. Es bleibt also nach PASCAL nichts
iibrig, als die Erwihnung des Apollotempels Liv. 7, 20 auf eine
Verwechslung zuriickzufiihren, indem nach Gellius das alte
Tempelbild des Vediovis in dessen Tempel ,inter duos lucos“
bei der alten Asylstdtte wegen der Pfeile in seiner Hand
meistens Apollo genannt wurde. Dieser Tempel wurde aller-

! Anm. der Redaktion. Durch widrige Umstdinde leider sehr
verspitet.
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 2. Heft. 11
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dings nach JORDAN (Comment. Momms) erst 562 der Stadt er-
baut; man miisste also annehmen, dass damals an der Stelle des
von Liv. 7, 20 erwihnten Tempels aus dem Jahre 401 (353
v. Chr.) ein neuer Tempel errichtet worden sei. So verlockend
daher PascaL’s Vermutung auf den ersten Anblick erscheint, so
ist doch die diirre Erwihnung der Weihung eines Apollotempels
bei Livius kaum geeignet, diese Vermutung zu stiitzen, zumal
da er bei Erwihnung der Asylstitte 1, 8, 5 den Vediovistempel
weder unter diesem, noch unter Apollos Namen erwihnt. Das
wahrscheinlichste bleibt daher doch, dass der erste Apollotempel
im Gallierbrande zerstort wurde und Livius (7, 20) die Einweihung
des Neubaus berichtet. Der Verf. bespricht dann weiterhin die
Ueberreste des Tempels unter der locanda della Catena und die
einst darin vereinigten Kunstwerke und giebt zum Schluss der
Hoffnung Ausdruck, dass mit der Zeit hier noch ergebnisreiche
Ausgrabungen werden veranstaltet werden.

Der zweite Artikel handelt de lectisterniis apud Romanos
und will eine Erginzung und weitere Ausfithrung der Ergebnisse
der trefflichen Hanauer Programmabhandiung von Dr. WACKER-
MANN 1888 geben. Die Zuriickfiihrung der Lectisternien auf
griechischen Ursprung will Pascarn nicht gelten lassen, sondern
nimmt diese Sitte, ohne doch gegen WACKERMANN geniigende
Beweise vorzubringen, als originalromisch in Anspruch, und
wirft so auch die von MARQUARDT und WACKERMANN streng
unterschiedenen Gebriuche des epulum Iovis und der Lectisternien
wieder zusammen, so dass wir in dieser Abhandlung einen Fort-
schritt nicht zu erkennen vermogen.

In den Beobachtungen iiber die Kommentarien der Sikular-
spiele wird ein Ausgleich der widersprechenden Angaben iiber
diese Keier in verschiedenen Jahrhunderten dadurch gesucht,
dass der Begriff des saeculum bald allgemeiner, als lingster
Zeitraum fiir ein Menschenleben, bald spezieller, als ein Zeit-
raum von 110 Jahren, genommen worden sei.

Im niichsten Aufsatz iiber den Kult des Apollo in Rom im
augusteischien Zeitalter stellt Verf. die IFrage auf, wie es ge-
kommen sei, dass dieser jugendliche griechische Gott eine solche
alle nationalen Kulte weit iiberragende Bedeutung habe gewinnen
konnen. Zuniichst werden die entgegenstehenden Ansichten
widerlegt. Dies fiilirt ibn auf die Frage nach den Beziehnngen
zwischien Apollo und der Gens Julia, nach den alten Weissagungen
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von Apollo als Schutzgott jenes Zeitalters und nach der Veran-
lassung zu der bevorzugten Stellung Apollos in jener Zeit. Der
Familienkult der Julier galt nicht, wie man meinen solite, der
Venus, sondern dem Vediovis und zwar in Bovillae. Dieser alt-
romische Gott wurde aber vielfach mit Apollo verwechselt und
beide ganz gleich gesetst. Dazu sei nun noch gekommen, dass
Augustus in dem dem Apollo heiligen Monat geboren sei. Mit
der gottlichen Verehrung Augustus’ selbst kam es dahin, dass
Apollo als der spezielle Hausgott der Gens Julia der besondere
Gott des Augustus und mit diesem identificiert wurde, der die
Attribute Apollos annahm und sich als Apollo darstellen liess.
Verf. zdhlt nun eine Menge von Nachrichten, Dichterstellen und
Bildwerken, namentlich Miinzen und Medaillen auf, durch die
seine Ausfiihrungen eine treffliche Unterstiitzung finden. Er
hitte noch den Wiener Cameo hinzufiigen kdnnen, den O. Ross-
BACH (Aus der Anomia S. 205ff.) mit Recht auf den Triumph-
zug des gottlich gedachten Augustus als Siegers von Actinm
gedeutet hat. Der letzte Teil des interessanten Aufsatzes handelt
von der schon vor dem augusteischen Zeitalter herrschenden
Auffassung des Apollo als Schutzgott des neuen Zeitalters, das
man lingst durch allerlei Vorzeichen angekiindigt sah.

Die sog. Ara di Calvino giebt dem Verf. Anlass zu einer
interessanten Abhandlung iiber den Kult der ,unbekannten Gotter*
in Rom, in denen er gleich denen der Athener Ortsgenien er-
kennt; auch der Genius Populi Romani hatte den Charakter
eines solchen unbekannten Gottes, wozu stimmt die Sage von
einem zweiten unbekannten und geheimnisvollen Namen der
Stadt Rom (Flora). Die Inschrift der genannten Ara und damit
die Ara selbst wird auf Faunus und das Luperkal bezogen, wo
sie gefunden wurde.

In einem weiteren Aufsatz werden die Leichenspiele der
Romer behandelt und dabei eine Anzahl von Monumenten auf
Darstellungen von solchen bezogen.

Ueber Acca Larentia handelt ein sehr umfangreicher Auf-
satz, der zu dem Ergebnis kommt, dass Acca eine etruskische
Gottheit der Erde war, die mit Zeus das gewohnliche Paar der
dei conjugales bildete, des minnlichen Himmelsgottes und der
weiblichen Erdgtttin. Neben der etruskischen Acca, die ihren
Kult im Vicus Tuscus hatte, gab es noch eine Caia oder Acca
Tarentina oder Taracia mit einem Kult im Velabrum, zwei

11°*
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Kulte, die sich spiter vermischten. Der Liebhaber der Acca,
Tarutius, ihre Auffassung als Buhlerin, die reiche Erbschaft, die
sie hinterliess, sind nur verschiedene Formen der urspriinglichen
Natursymbolik, deren Bedeutung sich aus der Grundbedeutung
der Acca als fruchtbarer Erdgottin ergiebt.

In engem Zusammenhang mit diesem Ergebnis steht das
der nichsten Abhandlung iiber die Gottheiten der Unterwelt
und die Luperkalien. Diese waren den Gottheiten der Unterwelt
geweiht. Sie waren ein Fest der Lustration und zugleich der
Toten. Die Erde musste als Sitz der dei inferi zu Ehren der
Toten geweiht werden. Den Namen des Festes leitet der Verf.
ab von etr. lupu, das sowohl den Toten als den TSter bedeute.
Lupercus verhalte sich zu lupu wie noverca zu nova. Der Inuus
lupercus sei also der Gott der Toten; Lupa, oder Luperca, seine
Ergiinzung zu dem Paar der dei conjugales, sei die Gottin der
Erde, dieselbe wie Acca Larentia. Da haben wir die Romische
Wilfin.  Durch die Uebertragung der Bedeutung des romischen
Wortes lupa auf die etruskische Lupa sei die Sage von der
die Eponymen Roms siugenden Wqlfin entstanden.

In diese Reihe gehort auch die Deutung, die der Verf. dem
Mythos von Lykaon giebt, und in Zusammenhang damit die Sage
von der Sintflut. Nach ithm ist Lykaon der Priester der Zeus
Lykaios und steht in einer Linie mit den italischen Luperci;
der Zeus Lykaios wire dann der italische Deus Lupercus, der
Gott der Toten. Auch im Griechischen sei dann die urspriing-
liche Bedeutung von M»x in Vergessenheit geraten und das
habe dann die Umbildung der Sage und die Verwandlungs-
geschichte zur Folge gehabt. So berechtigt mir die Ablehnung der
Verbindung des Stammes Avx mit dem Begriff des Lichtes er-
scheint, so wenig vermag ich diese doch auf ziemlich schwachen
Fiissen stehenden Ergebnisse des Verf. anzuerkennen. Zu weit-
gehende ¥olgerungen zieht er auch aus der Sage von der
Strafe, die Zeus iiber die Erde fiir die Frevel von Lykaons Ge-
schlecht verhiingt. Denn man sieht in der That nicht ein,
warum iiber die Krde, die Pascal gleichzeitig als Appellativ
und als Totengottin fasst, ein solchies Strafgericht verhiingt werden
soll, wenn Lykaon ein Priester des Totengottes ist. Freilich
ist dem Verf. auch der dodoniische und olympische Zeus, dem
Deukalion nach der Flut die ersten Tempel griindet, der stygische
oder lykiiische Zeus. Der Regen aber, der die Ueberschwemmung
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herbeifiihrt, soll urspriinglich nur die die Erde befruchtende
Kraft, die vom Himmel kommt, bedeuten. Ist dann aber dieser
Zeus, der die Erde befruchtet, auch der Totengott? Und ist dann
der befruchtende Regen eine Strafe? So gut manches zu passen
scheint, so schwere Widerspriiche ergeben sich aus diesen
Deutungsversuchen. Das Aufheben der Steine durch Deukalion und
Pyrrha aber soll gar die erste Operation der Menschen bedeuten,
um die Erde urbar, fiir den Regen zuginglich zu machen! Und
Deukalion soll der erste Griinder des Tempels der wohlthitigen
Gottheit des Regens und der erste Erbauer von Hiitten gewesen
sein, die Zuflucht vor dieser Wohlthat gewihrten. Hochst aner-
kennenswert und anziehend ist dieser Versuch, aus der vielfach
unklare Ziige enthaltenden Flutsage den urspriinglichen Kern
herauszuschilen, aber iiberzeugend ist er doch nicht.

Um so mehr scheint der niichste Artikel, De Cereris et
Tunonis castu, das Richtige in dieser umstrittenen Frage zu
treffen, wobei eine Inschrift aus dem Antiquarium zu Bologna
ihre endgiltige Erklirung findet. Dieser Aufsatz ist schon im
Hermes XXX, 4 erschienen und diirfte daher in Deutschland
schon bekannter sein als die itbrigen.

Der letzte, iiber den Pythonmythus in den alten griechi-
schen Ueberlieferungen (aus den Rendiconti della R. Accademid
dei Lincei, Juli-August 1895) kniipft wieder an die Flutsage an.
Auch hier ist der Verf. bestrebt, die urspriingliche Bedeutung
aufzufinden und sucht sie natiirlich im Zusammenhang mit seiner
Auffassung von der Bedeutung dieser Sage. Dass er dabei
die vedische Sage von Ahi, den Indra totet, als wesentlich ver-
schieden von der Beiziehung zur Erklirung ausscheidet, ist
nur zu billigen. Sein Ergebnis ist vielmehr dieses: Die Flut
hat die Erde erst empfinglich gemacht, in der Wirme der Sonne
erzeugt sie nun Tausende von Arten, darunter auch verderbliche
Ungeheuer. Schlangen aber waren nach der schon in dem
friiheren Artikel iiber den Kult der unbekannten Gotter gegebenen
Auseinandersetzung Hiiter der Orte, wo sie auftreten. Der
Name der Schlange ist also zugleich der Name des Ortes. Die
Schlange symbolisiert -also den Ort. Der Name bedeutet die
ungesunden Diinste des Sumpflandes. Die Strahlen der Sonne,
die durch die Finsternisse des Diluviums siegreich hindurch-
bricht (daher der junge Apollo), trocknet die Siimpfe und macht
die Gegend dadurch gesund. Die spitere Entwicklung der Sage
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hat manche Ziige hineingebracht, die zur Verdunkelung der ur-
spriinglichen Bedeutung fiihrten. Die Anfinge des delphischen
Apollokultus waren in die mysteriose Form des Mythus gehijllt,
dieser aber enthiillt uns zugleich die dltesten Versuche mensch-
licher Zivilisation und menschlicher Arbeit. Er ist das farben-
prichtige, glinzende Gewand, in das die Phantasie und der Glaube
die Erinnerung an die langen Kidmpfe gehiillt haben, die der
Mensch gegen die harte Natur gekampft hat.

Ich habe den Inhalt des anziehenden und geistvollen Buches
mehr referiert als kritisiert. Hitte ich das letatere gewolit,
so hiitte dies zu umfassenden Erorterungen gefiihrt, die umso
weitschweifiger geworden wiren, da das Buch keine systemati-
sche Verarbeitung bietet, sondern die betreffenden Fragen in
lauter Einzelaufsitzen behandelt. Diese stehen allerdings grossen-
teils in einem inneren Zusammenhang und das rechtfertigt auch
ihre Sammlung in einem Bande. Es ist dem Verf. gelungen,
in dunkle Gebiete der romischen und griechischen Mythologie
und Gétterverehrung Licht hineinzubringen, namentlich erscheinen
auch manche verschieden erklirte Stellen der antiken Autoren
in neuer Beleuchtung. Der Verf. hat namentlich auch aus den
Schriften der christlichen Apologeten manche Stellen herbeige-
zogen, die zum Verstindnis antiker Sagen und Gebriduche bei-
tragen konnen, aber nicht selten hat man trotz aller Gelehrsam-
keit doch den Eindruck, dass er der Phantasie mehr Spielraum
gonnt, als sich mit einer streng wissenschaftlichen Untersuchung
vereinigen lisst. Trotzdem ist das Buch reich -an Anregungen
und Ergebnissen und daher allen Forschern auf diesem Gebiet
angelegentlich zu empfehlen. Der Druck ist im ganzen korrekt,
nur in den griechischen Citaten finden sich eine Menge von
Fehlern, die zum Teil geradezu das Verstdndnis erschweren.

Calw. Paul Weizsicker.

Dr. Friedrich Schwally, a. o. Professor der semitischen Sprachen zu
Strassburg i. E.’. Semitische Kriegsaltertiimer. I. Heft. Der
heilige Krieg in Israel. Leipzig, Dieterich’sche Verlagsbuch-
handlung 1901. 111 S. 4° 3 Mark.

Die Aufgabe, die sich SCHWALLY gesetzt hat, die semitischen

Kriegsaltertiimer zu beschreiben, ist umsomehr des Dankes wert,

) Anm.: Jetzt Professer der semitischen Sprachen in Giessen.
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als eine solche Monographie bis jetzt noch nicht vorgelegen hat
und es schon eine in Laienkreisen hiufig auftauchende Meinung
wurde, als wenn die Semiten von der Kriegskunst nicht sonder-
lich viel gehalten und verstanden hitten. Dieser Irrtum
konnte aufkommen, da sich thatsichlich noch kein Gelehrter
bis jetzt an die umfassende Arbeit gemacht hatte, zu der aller-
dings allenthalben die Vorarbeiten schon geliefert waren. Das
erste Heft von SCHWALLY’s semitischen Kriegsaltertiimern be-
handelt den heiligen Krieg in Israel. Wenn dem Fachmann auch
wohl die meisten Einzelheiten vertraute Gegenstinde sind, so
wird er doch gern das Buch durchstudieren und grossen Genuss
davon haben. Denn einmal reizt eben das Neue der Zusammen-
stellung von ldngst Bekanntem, und sodann fesseln die Be-
ziehungen, die der Verf. dem einzelnen untereinander zu geben
weiss. Auch die Ankniipfung an nichtsemitische Gebriuche,
Sitten und Gewolnheiten dienen nur dazu, den Gegenstand, der
behandelt wird, fesselnder zu machen. Dabei weiss SCHWALLY
wiederum manches Bekannte in ein ganz neues Licht zu setzen,
alte, hergebrachte Erklarungen werden als falsch erwiesen, und
an manchem, woran man seither kritiklos und nichts ahnend vor-
iibergegangen ist, wird man in Zukunft ein Halt machen miissen.

Den Inhalt der SCHWALLY’schen Studie im einzelnen wieder-
zugeben, ist bei der Reichhaltigkeit des Gebotenen uwnmoglich.
Das miissen wir jedem, der sich fiir den Stoff interessiert, selbst
iiberlassen. Wir horen von Jahwe, dem Kriegsgott, seinen
Idolen, der Lade und den Standarten; von den DMitteln der
Kriegskunst, von Orakel, Vision, Zauber, Kriegsgeschrei und dem
Bann; von der Kriegsweihe, der Vorbereitung fiir den heiligen
Krieg Jahwes und vom Kriegsbund; wir lesen von dem Tabu, das
der Krieg mit sich bringt, in seinen verschiedensten Arten, von
der kriegerischen Besessenheit, der Riickkehr in den profanen
Stand und von der Bedeutung des heiligen Krieges Israels fiir
die Religionsgeschichte.

Es wire Kkleinlich, an einem so tiichtigen Buch, wie
SCHWALLY es uns bietet, Einzelkritik zu treiben, wenn man
auch einmal oder ofters anderer Meinung ist. SCHWALLY hat
nach der Einleitung (S. V) vor, spiiter einmal Nachtrige zu
bringen. Vielleicht sind ihm zu diesem Zweck allerhand Ge-
danken, die dem Kritiker bei wiederholtem Studium des Buches
aufstiessen, nicht unwillkommen,
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Zu S. 38 schreibt der Verf.: ,Der andere Zug der Sage,
dem zufolge Jithro seinem Schwiegersohn die Zippora wieder
zufiihrt, ist vielleicht so zu deuten, dass das Bundesverhiltuis
zu Midian einmal gestort wer, aber wieder hergestellt wurde.“
— Diese Auffassung wird nahegelegt durch den Namen der
Gattin Mosis. Ist Zippora der Sperling etwa das Totem eines
zu Midian (oder Kain?) gehorigen Unterstammes?

S. 6f. wird meines Erachtens nicht scharf genug unterschieden
zwischen der genuin israelitischen Erscheinungsform Jahwes im
Gewitter und der kanaanitischen in Menschenform; vgl. dazu
meine Herrlichkeit Gottes S. 60ff.

S. 8f. fiilhrt SCHWALLY aus, dass ein Kampf der Kriegsgbttter
zweier feindlicher Volker ,in keinem Teil der Erde“ nachge-
wiesen werden konne. Aber es ist doch der nachexilischen
Zeit ein ganz geliufiger Gedanke, dass Jahwe die Gétter der
Heiden besiegt und unterwirft, entsprechend dem Kampf Israels
mit den Heiden! Und im Buch Daniel kimpft Gabriel mit dem
.Gott* der Griechen!

S. 10. ,Vielleicht war die Lade leer und hat als solche das
Numen beherbergt.“ Das ist ein Widerspruch. Ein korperloses
Numen ist fiir Naturvolker undenkbar. Das Beispiel von den
Molukken beweist nichts. Als bdser Bub hat man bei den
Indianerspielen auch Biume angebohrt; der Birkensaft schmeckte
sehr gut. Soll der Kriegsgott aus dem angebohrten Stamm in
den Korb, der untergehalten wird, fahren, so muss er es eben
im Saft oder Harz thun. Ob der Mahmal, der heute jede Pilger-
karawane, auf dem Riicken des Kamels befestigt, begleitet, und
»in dem sich aber nichts befindet“, auch frither zur Zeit der
Gahilija leer gewesen ist, scheint mir doch recht fraglich. Die
einzelnen Stdmme und Geschlechter werden zum internationalen
arabischen Fest auch ihre Stammes- und Geschlechtsgotter, so-
weit dies ging, mitgebracht haben.

S. 18. Ueble Erfahrungen hatte man mit der Lade gerade in
letzter Zeit nicht gemacht; dem Obed hatte sie sogar Segen ge-
bracht. — Dass die Rekabiter nicht in den Tempel gingen, ist
nach Jerem. 35 eine ungerechtfertigte Annahme.

S. 46. ,Von der Reinigung durch Feuer sind sonst (niémlich
ausser Num. 31, 21—24) im Alten Testament nur noch Spuren

erhalten, z. B. Ezech. 24, 11ff.* — Ist Jes. 6, 7 nicht sehr
charakteristisch ?
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S. 50f. Der Grund, dass das Fasten ,einen hohen Grad
kultischer Reinheit erzeugte“, hat wohl darin seinen Grund, dass
bei der durch Nahrungszunahme beforderten und beschleunigten
Verdauung und der damit verbundenen Befriedigung der Not-
durft die Gefahr nahe lag, dass ein Didmon leicht in den Menschen
fahren konnte, wie beim Niesen. Innerhalb des heiligen Lagers
Israels diirften deshalb auch nicht ,die Fiisse bedeckt* werden,
vgl. auch SCHWALLY S. 67f.,, was besser beim Fasten erwihnt
worden wiare. Das Zuscharren der Exkremente wird sicher so
zu verstehen sein, wie SCHWALLY S. 68 ausfiihrt. Doch ist es
der urspriingliche Sinn? Der Hund, der mit den Hinterbeinen
kratzt und scharrt, thut es sicher nicht in der Absicht wie sein
wilder Vorfahre, der mit der verscharrten Losung den Feinden
seine Spur verwischen wollte. Sollte diese Klugheitsregel nicht
auch beim Menschen dlter sein als die Furcht vor Dimonen?

Fiir die Ausfiihrungen tiber den Aufschub der Hochzeits-
nacht S. 75ff. hat sich SCHWALLY leider das Buch Tobit ent-
gehen lassen. Auch Tobias wartet drei Nichte (Cap. 8, 4ff.),
bis er zum erstenmal von seinen ehelichen Rechten Gebrauch
zu machen wagt. Asmodi (3, 8) ist eben ein solcher Démon,
der in der Hochzeitsnacht assistiert, und von dessen Wirken
SCHWALLY ,im alten Israel* nichts vorfinden kann. ,Im alten
Israel“ allerdings nicht, aber im nachexilischen jiidischen Volk
sicher.

Mogen diese kurzen Bemerkungen meinerseits vom Verf.
nicht als Kritik, sondern als kleine Beitrige zu seinem trefflichen
Werk angesehen werden.

Mainz. Lic. Dr. Freiherr v. Gall.

Field Columbian Museum, Chicago U. S. Publication 42. Annual
Report of the Director to the Board of Trustees for the year
1898—99.

Field Columbian Museum, Chicago U. S. Publication 52. Annual
Report of the Director to the Board of Trustees for the year
1899—1900.

Field Columbian Museum, Chicago U. S. Publication 55: The
Oraibi Soyal Ceremony by G. A. Dorsey amd H. R. Voth. Chicago
1901,
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Field Columbian Museum, Chicago U.S. Publication 56: Archaeo-
logical Investigations on the island of La Plata, Ecuador.
Chicago 1901.

Die Jahresberichte des Direktors des Field Columbian
Museum in Chicago sind fiir die Religionswissenschaft insoferne
niclit ohne Belang, als sie trefflich ausgefiihrte Reproduktionen von
im Museum unter der Leitung eines der besten Kenner der
Hopi- (oder Moki-) Stimme in Arizona ausgefiihrten Gruppen
bringen, welche verschiedene religiose Zeremonien und die
dabei in Verwendung kommenden technischen Hilfsmittel dar-
stellen.

Ganz besonders wichtig ist jedoch Publication 55, welche
eine bis in minutioseste Detail gehende und reichlich illustrierte
Beschreibung einer der wichtigsten religivsen Feiern der Hopi-
Indianer enthilt. Diese Arbeit ist um so wertvoller, als bisher
fast alles, was iiber diesen interessanten Stamm geschrieben
wurde, sich auf die Bewohner von Walpi und Hano, der st-
lichen Dirfer der sog. Mesa von Arizona, bezieht, wihrend iiber
die entschieden den urspriinglicheren Typus reprisentierenden
Bewohner des westlichsten Hopidorfes, Oraibi, wenig bekannt
geworden ist. Die Arbeit von DORSEY und VOTH erginzt daher
wesentlich die zahlreichen in den Annual Reports des Bureau
of Ethnology in Washington, im Journal of American Ethno-
logy veriffentlichten Arbeiten von FEwkKEs und HOUGH iiber
die ostlichen Hopi.

Die von den beiden obenerwihnten Verf. geschilderte Feier-
lichkeit, welche sich gewthnlich iiber neun Tage erstreckt und
an ein hochst kompliziertes Ritual gebunden ist, hat rein solaren
Charakter und ist im Grunde ein Fest der Wintersonnenwende.
Beziehungen zum Ackerbau sind natiirlich auch vorhanden, und
spielt der Gott des Wachstums, Miiyimon, hierbei eine Rolle,
indem er auf einem merkwiirdigen Gemilde bildlich (liegt hier
nicht vielleicht christlicher Einfluss zu Grunde? Man denke an
die Jahrhunderte dauernde Missionsthitigkeit der Spanier in
Neu-Mexiko!) an der religiosen Handlung teilnimmt.

Anklidnge an religiose Briuche der Volker der alten Welt sind
mehrfach gegeben; vor allem erinnert einmal das bei allen Feiern
der Hopi vorkommende Opfer an die aufgehende Sonne in Form
des Streuens von Maismehl gen Osten beim ersten Tagesgrauen,
weiters die Darstellung des scheinbaren Umlaufes der Sonne um
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die Erde und der Umkehrung der Bahn beim Wintersolstitium
an #hnliche Sitten der alten Iranier.

Wie aus der Einleitung der Arbeit hervorgeht, ist infolge
des zersetzenden Einflusses der nunmehr auch an die Thiiren
der Hopihiitten pochenden europiischen Zivilisation der Fort-
bestand der altehrwiirdigen Briauche in Frage gestellt und mit
deren Verschwinden auch das Interesse des Ethnologen fiir das
so merkwiirdige Volkchen genommen. Man kann daher den
Verf. nur aufrichtigen Dank fiir die Miihe wissen, mit der sie
sich der Rettung des religiosen Besitzstandes der Hopi-Indianer
fiir Volkerkunde und Religionswissenschaft unterzogen haben.

Horn (N.-Oe.). Dr. Richard Lasch.

17th Annual Report of the Bureau of American Ethnology

for 1895—Y6. Part I. Washington 1898.
18th Annual Report of the Bureau of American Ethnology

for 1896—97. Part I. Washington 1899.

Der 17. Jahresbericht des ,Bureau of American Ethnology*
enthilt in seiner uns vorliegenden ersten Hilfte zwei Abhand-
lungen, eine vom W. J. Mc. GEE iiber die Seri-Indianer (im
mexikanischen Staate Sonora an der Kiiste des kalifornischen
Golfes lebend) und eine kalendarische Geschichte der Kiowa-In-
dianer von JAMES MOONEY.

Die Seri-Indianer, welche bisher fast vollkommen unbekannt
geblieben waren und in der Stufenleiter der materiellen Kultur
wohl einen der niedrigsten Plitze einnehmen, befinden sich in
religioser Hinsicht in einem Uebergangsstadium vom Tierfeti-
schismus zur Sonnen- und Mondverehrung. Der Pelikan und
die Schildkrite spielen in ihrer Mythologie neben Sonne und
Mond eine wichtige Rolle, was bei einem Ichthyophagenvolke
kein Wunder nimmt. Die Weltschopfung ist das Werk des
Stammvaters der Pelikane, der zuerst die Insel Tassne und spiter
Tiburon und das iibrige feste Land aus den Fluten des Ur-
meeres emporzog. Der Kult ist jedoch sehr unbedeutend und be-
schrankt sich auf den Gebrauch von kleinen Fetischfiguren
(auch als Grabbeigaben mitgegeben), auf eine alljihrlich wieder-
kehrende Feier der Reife der Kaktusfriichte und bestimmte
Riten zur Zeit des Neumondes. Ein Glauben an das Fortleben
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nach dem Tode scheint zu bestehen, die Seelen scheinen in die
Unterwelt zuriickzukehren, von wo sie nichtlicher Weile manch-
mal wiederkommen, um die Lebenden zu quilen. Namentlich
die Seelen der verstorbenen alten Weiber werden besonders ge-
fiirchtet. Der toten Matrone werden Wasser und Lebensmittel,
ihre Hausfetische und Gegenstinde des tiglichen Gebrauches
ins Grab mitgegeben, auch ihr armseliger Korperschmuck und
eine Schale mit Farbe zum DBemalen des Gesichtes. Die sehr
merkwiirdigen scatophagischen Gebriuche der Seri harren noch
einer Erklirung.

Die Arbeit von MOONEY iiber die Kiowa enthb.lt auf
p. 287—244 wertvolle Nachrichten iiber die Religion dieses
Indianerstammes, welche durch ihre Ausfiihrlichkeit sich der
Wiedergabe an dieser Stelle entziehen.

Auch die die ganze erste Hilfte des 18. Jahresberichtes ein-
nehmende umfangreiche Abhandlung von NELSON iiber die Eskimo
der Beringsstrasse bringt auf S. 421ff. reichliches religions-
geschichtliches Material. Als Kuriosum sei erwihnt, dass die
Eskimo siidlich von der Miindung des Yukon der bei ihrem
grossen Maskenfeste verwendeten Ausdriicke sich auch dann
bedienen, wenn sie von der griechischen Kirche und ihrem Gottes-
dienste unter einander sprechen. — Die Eskimo glauben, dass
der menschliche Korper drei Seelen besitze, von denen die erste,
welche genau wie der Leib geformt ist, nach dem Tode fortlebt,
wihrend die zweite in die Luft entflieht und die dritte beim
Leichnam verbleibend gedacht zu werden scheint. Bekanntlich
finden wir #hnliche Anschauungen auch bei anderen Volkern
(vgl. TYLOR, Anfinge der Kultur. Deutsche Ausgabe I 4271f.).
In der Eskimo-Mythologie spielt, wie in der der nordwestlichen
Amerikaner, der Rabe die Hauptrolle. Er kam vom Himmel
und schuf die Erde, als noch alles mit Wasser bedeckt war.

Ausser einer ausfiihrlichen Darstellung des Schamanentums
sei noch die Wiedergabe einer Anzahl von Sagen und Mirchen
der Eskimo besonders hervorgehoben, welche interessante Par-
allelen zu einer Reihe von in ,Boas Indianersagen von der
Nordpazif. Kiiste Amerikas (Berlin 1895)“ mitgeteilten Sagen
und Sagengruppen aufweist.

Die Arbeit von NELSON, im Vereine mit den in den friiheren
Jahresberichten des ,Bureau of Ethnology“ erschienenen Abhand-
lungen von MURDOCH iiber die Kap Barrow-Eskimo, von BoaS
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iiber die Eskimo des Baffinlandes, und dem klassischen Buche
von RINK iiber die gronlindischen Eskimos bietet ein so voll-
stidndiges Bild der religivsen Meinungen und Briuche jenes arkti-
schen Naturvolkes, wie wir es nur von wenigen primitiven
Vélkern besitzen. Moge von dem in diesen Arbeiten enthaltenen
Wissensschatze seitens der Ethnologen und Religionsforscher in
reichlichstem Masse Gebrauch gemacht werden!
Horn (N.-Oe.). Dr. Richard Lasch.

A. Borchert, Der Animismus oder Ursprung und Entwicklung
der Religion aus dem Seelen-, Ahnen- und Geisterkult.

Ein kritischer Beitrag zur vergleichenden Religionswissenschaft.

Freiburg i. Br. (In Kommission der Geschiiftsstelle des Charitas-

verbandes fiir das kathol. Deutschland.) 1900. Mk. 2.80.

Es ist bekannt, dass neuerdings der katholische Klerus eifrig an
religionswissenschaftlichen Untersuchungen sich beteiligt, an und
fiir sich gewiss ein sehr lobenswertes Beginnen. Aber es fehlt nur
leider zu oft an der wiinschenswerten kritischen Objektivitit und
Unbefangenheit, indem von vorneherein gewisse dogmatische
Voraussetzungen fiir die ganze Forschung als unumstésslich an-
gesehen werden. Das ist auch die Signatur des vorliegenden
Buches, so sehr sich der Verf. auch #usserlich bemiihen mag,
diesen Anschein der Abhingigkeit zu vermeiden. Vielfach kénnen
wir in der Kritik, wo es sich um mangelhaft begriindete Hypo-
thesen handelt, BORCHERT nur zustimmen, und in dieser Hinsicht
darf von der Zukunft wohl eine schirfere Auslese des fiir den
positiven Ausbau der Gedanken erforderlichen Materials erhofft
werden. Aber wenn ein Forscher an dem folgenden Satz
O. PFLEIDERER’s ernsten Anstoss nimmt und ihn als einen angeb-
lich voraussetzungslosen ironisieren zu konnen glaubt, der ver-
kennt eben seine dogmatische Befangenheit: Wir wissen jetzt, dass
wir nicht mehr auf die gottliche Offenbarung als Dbesondere
Ursache ausser dem Menschengeist rekurrieren diirfen, sondern,
da diese nur im Menschengeist zur Erscheinung kommt, miissen
wir uns ausschliesslich an den letzteren halten und mit Beiseite-
lassung aller iibernatiirlichen Faktoren einfach den natiirlich
geschichtlichen Hergang untersuchen, durch welchen der Mensch
zur Entwicklung seiner religivsen Anlage kam (S. 8). Deshalb
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braucht diese-organische Entfaltung durchaus nicht, wie BORCHERT
meint, rein mechanisch zu sein, freilich wohl gesetzmissig, d. h.
fiir unser menschliches Verstindnis begreiflich, das schliesslich
auch das Uebernatiirliche, wie MaAX MULLER einmal sagt, als
das Natiirliche erkennen muss. Man lasse doch endlich, um
nicht wieder die friiheren unerquicklichen Streitigkeiten heraufzube-
schworen, die leidigen Ursprungsfragen fort, da diese unver-
kennbar iiber die Grenze unserer wissenschaftlichen Erkenntnis
und Erfahrung hinausgreifen und in das Gebiet des persionlichen
Glaubens gehoren. Das gilt selbstverstindlich auch von den
vielfach unter uns verbreiteten naturwissenschaftlichen Dichtungen,
die sich mit eigensinniger Vorliebe nit dem sog. Urmenschen ete.
beschiiftigen, offenbar weil anf diesem weiten Terrain sich die
vielgeschiiftige Phantasie nach Belieben tummeln kann. Aber
anderseits kann keine wissenschaftliche Auffassung z. B. folgende
Aeusserungen des Verf., die mit den nackten Thatsachen sich
schlechiterdings nicht vertragen, gut heissen: Immer und immer
wieder werden selbst von den niedrigsten (sic!) Wilden die
Geister als Geschipfe des einen und hichsten Gottes bezeichnet
(S. 161). Oder: Bei allen Volkern finden wir wenigstens der
Hauptsache nach den Dekalog wieder, wenn die Gebote des-
selben ganz allgemein und ohne Anwendung auf konkrete Ver-
hiiltnisse ins Auge gefasst werden (S. 218). Aehnlich: Alle
Vilker kennen ein durch Religion sanktioniertes Sittengesetz; in
der Brust eines jeden Menschen, auch in der des volesten
Wilden, hat Gott sein Sinai, von dem die Stimme erschallt:
Ieh bin der Herr, dein Gott (S. 238). Wer eine urspriingliche
Offenbarung annimmt, fiir den ist selbstredend nur fiir spiiter
eine Entartung und Zersetzung mdoglich, so dass das, was
Borcuerr speziell von der israelitischen Religion sagt, als
prinzipieller Massstab angesehen werden darf. Es heisst hier:
Wie die israelitische Religion sich nicht aus Seelenkult entwickelt
hat, so dev israelitische Monotheismus nicht aus Polytheismus,
vielmelir ist letzterer gleich den verschiedenen Formen des
Seelenkults eine Entartung, ein Abfall vom wahren Glauben
(S. 105).  Im iibrigen wollen wir selbstredend nicht jiberhaupt
Riickbildungen nnd Verfallsformen in Abrede stellen, die bei
den Naturvilkern bei weitem hilufiger, als man seitens der auf
eine bestimmte aufsteigende Entwicklungslinie eingeschworenen
Darwinisten anzunelhmen geneigt ist, vorkommut; aber als kriti-
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sches Prinzip fiir die ganze religionswissenschaftliche Methodik
bestreiten wir dieser Vermutung (mehr ist sie empirisch be-
trachtet nicht) entschieden das Recht der Verallgemeinerung.
Trotzdem wir somit grundsidtzlich mit dem dogmatischen Aus-
gangspunkt BORCHERT's mnicht iibereinzustimmen vermogen, so
erkennen wir doch, wie bereits hervorgehoben, die ablehnende
Kritik des Verf. gegeniiber manchen iibereilten Hypothesen und
Schlussfolgerungen einzelner moderner Anthropologen gern an.
Bremen. Ths. Achelis.

Schick, Hermann, Ist das ,Wesen des Christentums* von
Ad.Harnack in 16 Vorlesungen wirklich das Wesen des
Christentums? Offenes Sendschreiben an denselben. II, 72.
Regensburg, W. Wunderlings Hofbuchhandlung, 1901. Mk. 1.—.
ScHICK kritisiert HARNACK’s Vorlesungen, vor allem die

ja auch bei HARNACK selbst den meisten Raum einnehmenden

Ausfiihrungen iiber das Evangelium Jesu Christi, vom Standpunkte

des reinsten Dogmatismus aus. Er meint, dass die Bedenken

gegen den historischen Wert des Johannes-Evangeliumns nur in
geschichtsphilosophischen und dogmatischen Beweggriinden ihre

Wurzel haben, er fordert ausdriicklich, dass auch bei der litterar-

kritischen Behandlung der Bibel ,das Glanbensange und die

gliubige Empfindung ein wenig mithelfen miissen®, er Dbestreitet
das Recht, die Wunder Jesu mit den ausserbiblischen in Ver-
gleich zu stellen, er setzt die Annahme von Naturwundern auf
eine Linie mit derjenigen der Freiheit des Willens, er kennt
nicht den Unterschied zwischen dem Christentum als einem
inneren Lebensprinzip, das sich in den Herzen der Mensclien
verwirklichen soll, und der Person Jesu als dem ersten und bahn-
brechenden Triger desselben, aus welcher Untersclieidung es
sich wohl erkliirt, dass HARNACK einerseits, wo es sich niamlich
um den Inhalt des Christentums handelt, das Gewicht auf die

Verkiindigung Jesu legt, anderseits doch, wo niimlich die An-

eignung und Anerkennung jenes Inhaltes in Betracht kommt,

die Bedeutung der Person Jesu hervorhebt, sondern fiir SCHICK
liegt die Herstellung der Gemeinschaft zwischen Gott und der

Menschheit gerade in den einmaligen iusseren Heilsthatsachen

beschlossen. Der Verf. hat ferner eine hichst mechanische Auf-
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fassung von der Dogmengeschichte, sofern er nicht beachtet,
dass, wenn gewisse Dogmen in allen christlichen Kirchen sich
finden, mit dieser Erkenntnis noch nicht viel gewonnen ist,
sondern es darauf ankommt, welche von ihnen im Mittelpunkte
der jedesmaligen dogmatischen Anschauung stehen; da diirfte es
sich zeigen, dass HARNACK nicht Unrecht hat, wenn er
erklirt, die griechische Kirche besitze als ihr eigentiimliche
Elemente den Schopfungsgedanken und die Lehre von der Gott-
menschheit des Erlosers. Die Autoritit der Bibel und der Be-
kenntnisse erscheint dem Verf. sicher und eindeutig, wihrend
doch verschiedene Auslegungen mbglich sind; er scheint die
Vorstellung zu hegen, dass der Ansicht HARNACK’s vom Christen-
tum ein von Anfang an in der Kirche vorhandenes und bis heute
fortlebendes, ein fiir allemal feststehendes, nur zu allen Zeiten
von Ketzereien bedrohtes Verstindnis des Christentums gegen-
iiberstehe. Ist schon durch diese Abweisuug streng histori-
scher und religionsvergleichender Betrachtungsweise ein voll-
stindiger Gegensatz zwischen den beiderseitigen wissenschaft-
lichen Methoden gegeben, so kommt dazu, dass SCHICK bei
der Beurteilung von HARNACK’s Ausfilhrungen dessen Sitze
meist aus dem Zusammenhange herausgenommen hat, und dass
er schliesslich seinem Gegner stindig vorwirft, sein Herz wurzele
nicht in der Erlésung, und seine Augen seien gehalten, und
dass er manchmal einen hochst unfeinen Ton anschligt. Unter
diesen Umstinden ist es begreiflich, dass die Priifung der
Darlegungen HARNACK’s vollig ablehnend ausfiillt, ja dass iiber-
haupt irgend eine gerechte Wiirdigung HARNACK’s und eine
fruchtbare Diskussion nicht erreicht, und dass die Sache in
keiner Weise gefordert ist. Es bedarf daher auch an dieser
Stelle keiner weiteren Auseinandersetzung.
Halle (Saale). Max Scheibe.
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L Abhandlungen.

Buddhistische Kunstmythologie.
Von
Wilh. Geiger.

Seinem Grundgedanken nach ist der Buddhismus allem
mythologischen Aufputz so fremd wie nur irgend eine andere
Religion. Er bezweckt ja nichts weiter, als dem Menschen
den Weg zur Erlosung zu zeigen aus dem Leiden der Wieder-
geburten, aus dem samséira. Die Erlosung wird aber nicht
etwa durch Einwirkung und unter Mithilfe hoherer Wesen
erreicht, sondern lediglich durch eigene Kraft, durch die Ver-
nichtung aller Begierde und durch tugendhaften Wandel. Im
Prinzip ist der Buddhismus vollkommen atheistisch. Man sollte
ihn eher eine Moralphilosophie nennen als eine Religion; denn
auf den Endzweck, auf die Erlosung, kommt ihm alles an. Dazu
ist er oder war er zum mindesten urspriinglich durchaus nihi-
listisch. Das Nirvana, worin die Erlésung besteht, war nach
der Auffassung Buddhas selber nichts anderes als das vollige
Aufhéren jeglichen Existierens, das absolute Nichts. Mir wenig-
stens besteht dariiber kein Zweifel, und die Konsequenz des
Systems scheint eine solche Auffassung zu fordern. Das, was

wir Individuum nennen, soll erléschen wie eine Flamme, der
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 8. Heft. 12
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es an Brennstoff gebricht; es soll spurlos vergehen, wie der
Flug des Vogels in der Luft keine Spur zuriicklisst.

Man sollte meinen, in einer solchen Religion sei kein Raum
fiir Mythologie. Und doch ist der Buddhismus, namentlich in
der Gestalt, die er in Tibet und in der Mongolei angenommen,
von einer so kraus-phantastischen Mythologie umsponnen, wie
kaum eine andere Religion. Nicht nur in der buddbistischen
Litteratur tritt allenthalben das rein Mythologische hervor —
man denke nur z. B. an die Rolle, welche die brahmanischen
Gotter in der Legende von Buddhas Leben spielen —, es be-
herrscht ebenso die buddhistische Kunst.

Wir sind natiirlich noch weit davon entfernt, die buddhistische
Kunstmythologie in ihrer Entwickelung mit Sicherheit verfolgen
zu konnen. Fiir die iltere indische Periode besitzen wir im
Verhiltnis zu der gewaltigen Ausdehnung des Landes zu wenig
Monumente. Das Verstindnis der spiteren, besonders der
ausserindischen Kunst hat eine weit eingehendere Erforschung
der einschligigen Litteratur zur Voraussetzung, als sie bisher
erreicht wurde. Wir niissen die zahlreichen buddhistischen
Legenden kennen, um die Bildnisse und ihre mythologischen
Beziehungen erkliren zu konnen. Wir miissen, um die einzelnen
Typen der spiteren Entwickelungsphasen festzustellen, mit den
umfangreichen Beschreibungen vertraut sein, welche die tibe-
tischen Quellen von den einzelnen Gottern geben, und welche
sich auch auf Massverhiltnisse, Kérperhaltung, Attribute u.s. w.
erstrecken. Wir miissen endlich auch Kenntnis haben von den
Zauberbiichern, welche die Vorschriften zur Beschwoérung der
einzelnen Gottheiten enthalten, weil dabei der Zaubernde stets
die gleiche Kleidung tragen und die nédmliche:. \ttribute fithren
muss wie die zu beschwiorende Gottheit.

Wenn ich auf den folgenden Seiten es versuche, eine
Skizze der buddhistischen Kunstmythologie zu entwerfen, so
geschieht dies hauptsiichlich auf Grund zweier Schriften GRUX-
WEDEL's, des besten Kenners jener spinésen Materie unter uns.
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In der einen Schrift behandelt GRUNWEDEL die buddhistische
Kunst in Indien, in der anderen die Kunstmythologie des tibe-
tanisch-mongolischen Buddhismus!. Aus einem Referate iiber
die letztere, wie ich es urspriinglich beabsichtigt hatte, ist mein
Aufsatz herausgewachsen.

Mjythologische Elemente haben dem Buddhismus schon in
seiner allerfriihesten Periode nicht gefehlt. Der Grund dafiir
liegt darin, dass Buddha selbst, der ja nichts weniger war als
ein Revolutionir, die iiberlieferte Mythologie ohne Bedenken
in sein System heriilbernahm. Alle die Gotter, Halbgotter,
Dimonen und Gespenster des indischen Volksglaubens waren
den iltesten Buddhisten eben Wesen, welche gleich den Men-
schen in dem Kreislaufe des samsara sich bewegen. In der
Buddhalegende selber treten die brahmanischen Gotter, wie
Brahma und Cakra, handelnd auf. D&monische Wesen suchen
das Werk des Meisters zu hemmen und zu stéren. In den
buddhistischen Mirchen begegnen uns iiberall die Gestaltungen
des Volksglaubens, die in aller Welt die namlichen sind: die
Baum- und Berg- und Wassergeister, die Schlangendimonen und
Leichengespenster — et hoc genus omne.

Die idltesten Denkmiler indischer Kunst, die wir kennen,
sind die Monumente, die auf Koénig Acoka (3, Jahrh. v. Chr.)
und die nachfolgende Zeit zuriickgehen. An erster Stelle stehen
die Ruinern des Stipa von Barihat® oder Bharhut. Der

! Buddhistische Kunst in Indien von ALBERT GrinwrDEL. Mit
102 Abbildungen. 2. Aufl. Berlin, W. Spemann, 1800. — Mythologie
des Buddhismus in Tibet und der Mongolei. Fiihrer durch die lamaistische
Sammlung des Fiirsten E. Uchtomskij, von ALBERT GRUNWEDEL, Dr. phil.
Mit einem einleitenden Vorwort des Fiirsten E. Uchtomskij und 188 Ab-
bildungen. Leipzig, F. A. Brockhaus, 1900.

? The Stipa of Bharhut, a Buddhist Monument ornamented with
numerous sculptures illustrative of buddhist legend and history in the
third century B. C. by ALExanDER CuUNNINGHAM. London 1879.

12*
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Stapa?, d. h. der Reliquienschrein, ist fast vollig verschwunden,
Er hatte ohne Zweifel die iibliche Form einer auf cylindrischer
Basis sich erhebenden Halbkugel; der Durchmesser betrug rund
20 m, die Hohe etwa 12—13 m. Teilweise erhalten ist der
reich ornamentierte Steinzaun, der im Norden, Siiden, Osten
und Westen von Thoreingingen unterbrochen wurde, die zur
Tope fiihrten. Von besonderer Wichtigkeit ist, dass die Dar-
stellungen der Reliefs von Bharhut mit Inschriften versehen
sind, die ihre Erklirung wesentlich erleichtern.

Bharhut liegt siidwestlich von Benares im Vindhyagebirge
im Quellgebiete der Nerbudda. Westlich von Bharhut, in Central-
indien unweit Bbilsa, liegen die Ruinen von Santschi®. Awuch
sie bestehen aus einem mit Steinzaun umgebenen Stipa. Der
Zaun ist wieder von vier nach den Himmelsrichtungen orien-
tierten Thoren durchbrochen. Die Thore sind iiberaus reich
mit Reliefschmuck iiberdeckt. Die Skulpturen von Santschi ge-
héren, wie sich mit Sicherheit annehmen ldsst, in die zweite
Hilfte des 2. Jahrhunderts v. Chr. Weit jiinger sind die Skulp-
turen des Steinzaunes der Tope von Amaravati am unteren
Kistnaflusse. Man setzt sie an den Ausgang des zweiten nach-
christlichen Jahrhunderts. Thre Fragmente befinden sich jetzt
in London.

Die auf den Monumenten sich findenden Reliefs und ihren
Kunstcharakter eingehender zu beschreiben, liegt nicht in meiner
Absicht. Ich verweise dafiir auf das an erster Stelle genannte
Buch GROUNWEDEL’s, S. 16—73. Wir haben es da mit national-
indischer Kunst zu thun, die allerdings gewisse Motive der
persischen und mittelbar der griechischen Kunst entlehnt hat,
im iibrigen aber ihre eigenen Wege gegangen ist. Die Reliefs

! Dem skr. stiipa entspricht pali thipa. Daraus ist unser ,Tope“
entnommen. Auf Ceylon heissen die Topen dagaba, digoba oder da-
giba, von da ,Reliquie* = skr. dhdatu und gaba. ,Mutterleib, Be-
hilter, Schrein“ = skr. garbha.

* CunNiNeHaM, The Bhilsa Thopes. London 1854.
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stellen, soweit sie nicht rein dekorativ sind, Genrescenen dar,
wie z. B. Prozessionen und Wallfahrten zu heiligen Plitzen,
oder auch Ereignisse aus dem Leben des Buddha. Auch die
letzteren sind durchaus genrehaft aufgefasst. Das episodische,
zur allgemeinen Charakterisierung der Oertlichkeit u. s. w.
dienende Beiwerk tritt stark hervor. Am merkwiirdigsten aber
ist, dass in allen diesen Reliefs die Hauptperson, nimlich Buddha
selber, fehlt oder nur durch Symbole, wie Rad?!, Fussstapfen
u. dgl., angedeutet ist. Man scheute sich in der friihesten Zeit
der buddbistischen Kirche, genau so wie in der altchristlichen
Zeit, die Gestalt des Meisters abzubilden.

Das Vorwiegen des Genres in den Reliefs der #ltesten
buddhistisch-indischen Kunstperiode ist natiirlich der Entwicke-
lung der Kunstmythologie an sich nicht eben giinstig. Trotz-
dem ldsst sich erweisen, dass die brahmanische Gotter- und
Dimonenwelt schon in den damaligen Buddhismus eingedrungen
war und dass man nach Ausdrucksformen fiir diese mythologi-
schen Vorstellungen suchte. Man darf nur nicht erwarten, dass
alle Typen bereits feststehen. Dies gilt nur von einem Typus,
der, wie es scheint, mit besonderer Vorliebe wiederholt wird,
von dem der Géttin Cri, Pali Siri2. Sie ist die indische
Aphrodite, die G6ttin der Schonheit, der Liebe, des Gliickes.
Wie die Bilder der Aphrodite das hellenische Frauenideal repri-
sentieren, so die der Cri das indische. Darstellungen finden
wir sowohl in Bharhut wie in Sauntschi. Die Gottin wird ab-
gebildet stehend oder sitzend auf einer Lotosblume. Brust und
Hiiften sind, wie das weibliche Schonheitsideal der Inder dies
erheischt, stark entwickelt. Ueber der Gottin stehen, rechts
und links, zwei Elefanten mit erhobenen Riisseln. Die Kleidung
besteht lediglich in dem am prachtvoll verzierten Giirtel be-
festigten Lendentuche. Reich dagegen ist der Kopfschmuck,

! Das Rad der Lehre rollen lassen“ ist ein stindiges Bild in den
buddhistischen Schriften.
* GriUNWEDEL, Buddhistische Kunst in Indien S. 40ff.
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und Reihen von Ringen sind um Arm- und Fussgelenke gelegt.
In der Hand hilt die G6ttin eine Blume. ,Noch heute wird
dieser Typus, der ilteste aller Hindugdtter, von der brahma-
nischen Kleinkunst festgehalten“ (GRUNWEDEL).

Neben Cri erscheint auf den altbuddhistischen Reliefs von
den hoheren Gottheiten des brahmanischen Pantheons nament-
lich Cakra, Pali Sakka. Es ist dies ein Name des alten Ge-
wittergottes Indra, dessen Kult in vedischer Zeit in Bliite stand.
Auch in der buddhistischen Litteratur ist Sakka wohl einer
von den meistgenannten Gottern. Er spielt die Rolle des Ver-
mittlers zwischen Gottern und Menschen, des Gotterboten. In
den Abbildungen wird er dargestellt in der Weise eines indi-
schen Konigs; denn auch im Epos gilt er nicht mehr als Ge-
wittergott, sondern als Gotterfirst. Sein Attribut ist der
Donnerkeil, den iibrigens in der Abbildung einer Gotterver-
sammlung auf einem Pfeilerthor von Santschi die simtlichen
Gotter fiihren.

Weit fruchtbarer wird nun aber das Studium der buddhi-
stischen Denkméler und ihrer Skulpturen, wenn wir in die
Sphire der niederen Mythologie hinabsteigen, zu den Halbgsttern
und Dimonen, den Yakkhas und Yakkhinis, den Nagas
und Devatas. Es ist das von Bedeutung; denn es zeigt uns
den volkstiimlichen Charakter des Buddhismus aufs deutlichste,
Alle jene Wesen sind -aus dem Volksglauben hervorgegangen
und gehéren ihm mehr an als der brahmanischen Theologie.
Sie spielen auch eine wichtige Rolie in den buddhistischen
Mirchen und Erzihlungen, die ja ebenfalls volkstiimlichen Ur-
sprunges sind.

Die Yakkhas und Yakkhinis (= skr. yaksa, yaksini)
sind minnliche und weibliche Halbgétter, als deren Konig
Kubera gilt. Thre Wolnsitze werden in die hochsten Regionen
des Himalaya verlegt. Auf den Monumenten von Bharhut
finden sich nicht weniger als sechs nahezu lebensgrosse Bilder
von Yakkhas und zwei von Yakkhinis. Ihre Namen sind
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inschriftlich beigefiigt. Das Bild des Kubera® ist auf einem
Eckpfeiler des Nordthores angebracht. Der Halbgott steht
auf dem Haupt und den Schultern eines unter ihm am Boeden
kauernden dickleibigen Dimons. Sein Kopf ist mit einer
turbanartigen Miitze bedeckt; ein shawlartiges Tuch, das an-
gavastra, ist um den Oberkdrper gelegt. Die Oberschenkel
sind bis unter das Knie mit einem eng anliegenden Gewand
bekleidet; um die Hiiften ist eine Art Schirpe geschlungen,
deren Enden vorne herabfallen. An Hals und Ober- und
Unterarm trigt Kubera Schmuck. Die beiden Hinde sind
iiber der Brust gefaltet, das linke Bein ist Standbein, das
rechte Spielbein. Die beiden Yakkhinis, Canda und Sudas-
sana genannt, sind in anmutig bewegter Haltung abgebildet.
Canda hat den linken Arm und das linke Bein um den
Stamm eines Baumes geschlungen, in dessen Zweige sie mit
der rechten Hand greift. Beide Halbgottinnen stehen auf
einem delphindhnlichen Wesen, dem sogen. Makara, der uns
auf buddhistischen Monumenten hiufig begegnet. Ihre Ge-
wandung ist die vornehmer Hindufrauen. Sie tragen reichen
Schmuck an Hals, Ober- und Unterarm, sowie iiber den
Knécheln; um die auffallend starken Hiiften schlingt sich ein
vielgliedriger Giirtel. Der Oberkorper ist nackt, die Be-
kleidung des Unterkoérpers entspricht der der Yakkhas,

Man sieht, die buddhistische Kunst stellt ihre halbgott-
lichen Wesen in durchaus menschlicher Gestalt dar, frei von
allen Bizarrerien und Phantasmen. Sie miiht sich, daran auch
festzuhalten bei Darstellung der Nagas, wiewohl schon der
Name — naga bedeutet ,Schlange — auf die halbtierische
Natur dieser Dimonen hinweist. Die Kunst deutet dies in
origineller Weise dadurch an, dass sie zwar die Nagas zumeist
durchaus menschlich bildet, den Kopf aber von dem Haupt
und aufgeblihten Halse einer Cobra iiberragt sein ldsst. Das

! Siehe CuNNmNeHAN, Bharhut, plate XXII.
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den Nagafiirsten Cakkavaka (skr. Cakravaka) darstellende
Relief zu Bharhut! unterscheidet sich im wesentlichen von
einer Yakkbafigur nur durch die fiinfkopfige Schlange iiber
der turbanartigen Kopfbedeckung. Unter den Darstellungen
von Nsgas finden wir indessen auch Mischbildungen: Wesen
mit menschlichem Oberkdrper, der in einen Schlangenleib aus-
liuft. Es unterliegt keinem Zweifel, dass sich hier der Ein-
fluss vorderasiatischer Kunst geltend macht, die ja in solchen
Mischgestalten schwelgt. Gelegentlich werden auch die Nagas
geradezu als Schlangen dargestellt. So sehen wir z. B. auf
einem Relief einen Eremiten abgebildet, der vor seiner Hiitte
sitzt, vor ihm eine fiinfkopfige Cobra: Offenbar ist das die
Belebrung eines Naga durch einen Asketen.

Endlich seien die Devatas erwiihnt, die Nymphen und
Dryaden der indischen Mythologie, die in Béiumen und Ge-
wissern wohnen. In Bharhut befindet sich das Pfeilerrelief
der Devata Culakoka, ganz in der gleichen Weise aufgefasst
wie die Darstellung der Yakkhini Canda? Die Stellung schon
deutet die innige Zusammengehorigkeit mit dem Baume an,

Ein nicht selten auf den Reliefs erscheinendes mytho-
logisches Wesen, das besonders genannt werden muss, ist
der Garuda®. Es ist das ein himmlischer Vogel, der Konig
aller Vigel und Todfeind der Naga, vielfach auch von Géttern
und Géttinnen als Reittier gebraucht. Auf einem Relief von
Santschi, das die Verehrung des Buddha durch die Tierwelt
darstellt, erscheint er, in der Hauptsache wie ein grosser
Papagei gestaltet, neben einer fiinfkopfigen Cobra, unter der
wir sicher den Nagakonig zu verstehen haben. Wir haben
hier ohne Zweifel die urspriingliche rein-indische Darstellung.
Spiitere Abbildungen erinnern an den griechischen Typus des
QGreifen. Endlich werden dem Garuda Arme und wohl auch

! Bei CunnmNeHAM, plate XXI.
* Bei CunniNGHAM, Bharhut, plate XXIII.
* GrtNwepeL, Buddhistische Kunst S. 47 ff.
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ein menschliches Gesicht gegeben, in dem nur noch die
Hakennase an den Vogelkopf erinnert.

Ich komme damit schliesslich zu den Mischwesen, die
teils Kombination zweier Tierleiber, teils solche von Tier-
und Menschenleib sind. Sie finden sich in den altbuddhisti-
schen Reliefs nicht selten, verraten aber deutlich den vorder-
asiatischen Ursprung. Die gefliigelten Lowen, die in Santschi
dekorativ verwendet werden!, die Lwen mit Raubvogelkspfen
oder mit Hundekopfen und die Stiere mit Menschengesichtern,
welche uns in dem eben erwihnten Relief begegnen, erinnern
sofort an analoge Figuren der assyrisch-persischen Kunst.
Aber wir verlassen da das eigentliche Gebiet der Mythologie
und begeben uns auf das der frei waltenden Phantasie. Be-
stimmte Namen lassen sich jenen Mischwesen nicht beilegen.
Nicht irgend welche historisch gewordenen Gestalten des
Volksglaubens oder der Priesteriehre sollen in ihnen Ausdruck
finden, sondern sie geniigen dem Bediirfnisse nach Symbolik
und Allegorie.

Die national-indische Kunst ist, wie wir gesehen haben,
nicht allzu reich an mythologischen Elementen. Sie beschrinkt
sich auf gewisse Formkategorien, die hiufig wiederholt werden
und die vorwiegend dem Volksglauben entnommen sind. Etwas
reicher und mannigfaltiger ist die Gandharakunst. Wir
verstehen darunter die Kunstiibung, welche im nordwestlichen
Indien in der Zeit um Christi Geburt und lerab bis in das
vierte Jahrhundert blilhte. Denkmiler dieser Kunst sind
namentlich in den Tempelruinen der Umgebung von Peshaur
am unteren Kabulflusse gefunden worden. Man bezeichnet die
ganze Kunstrichtung wohl auch als graeco-buddlustisch; denn
sie charakterisiert sich ‘in ihrer Formengebung als Ausliufer
der klassischen Kunst, ist aber ilirem Inhalte nach durchaus
indisch und zwar buddhistisch. Die Geschichte der Land-

1 Abbildung bei GRUNWEDEL, Buddhistische Kunst S. 18.



186 Abhandlungen.

striche, in denen die Gandharakunst bliihte, erklirt zur Ge-
niige diese Vermengung zweier verschiedener Elemente. Be-
merkt sei, dass zwischen der Gandharakunst und den oben
kurz erwihnten Monumenten von Amaravatl ein unverkenn-
barer Zusammenhang besteht.

Gegeniiber der nationalen Kunst, wie sie von den Denk-
miilern von Bharhut und Santschi reprisentiert wird, zeigen
die Gandharaskulpturen grossere Mannigfaltigkeit und mehr
Individualisierung schon in den Gotterdarstellungen!. Brahma
wird abgebildet in griechischer Gewandung, aber gekennzeichnet
durch die brahmanischie Haarlocke auf dem Kopf. Die Gestalt
des Cakra ist wohl urspriinglich unter dem Vajrapani,
d. h. dem ,Donnerkeiltriger, verstanden, der als steter Be-
gleiter des Buddha erscheint. In der That i1st ja Cakra der
Gott, welcher in der buddhistischen Legende fiir den stets
bereiten Helfer und Rater gilt. Aber der Typus, dessen Be-
deutung offenbar friihzeitig in Vergessenheit geriet, wurde von
den Kiinstlern in der Folge sehr verschiedenartig behandelt.
In vielen Fiillen ist der Gesichtsausdruck ein faunischer, bos-
artiger, ddmonischer, zuweilen mit deutlicher Anlehnung an
griechische Silenbilder: in diesem Falle diirfte wohl eher an
Maira, den Versucher des Buddha, zu denken sein. Schliess-
lich hat man die Figur des ,Donnerkeiltrigers® iiberhaupt
nicht mehr verstanden und daraus eine neue Personlichkeit,
den ,Bodhisattva® Vajrapani, erschlossen. Zur Darstellung
des Mara wird sonst der hellenische Erostypus verwendet.
Er wird abgebildet als junger Mann, bewehrt mit Pfeil und
Bogen. Er ist eben der Liebesgott, der den leidenschafts-
losen Buddha verlocken will, wie auch Kama, der indische
Eros, in den brahmanischen Legenden die grossen Biisser und
Weisen zu Fall zu bringen sich bemiiht.

! GRUNWEDEL, Buddhistische Kunst S. 84 ff.; Mythologie des Buddhismus
S. 22ff.
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Die Erdgottin Mahapathavi findet sich abgebildet auf
einem Relief, das die Flucht des Buddha aus dem vaterlichen
Palaste darstellt. Die Anlehnung an griechische Vorbilder
ist hier wieder deutlich erkemnnbar: die Gé6ttin ragt mit dem
Oberkorper aus der Erde hervor, wie dies der Fall ist bei
Darstellungen der Gaea.

Merkwiirdigerweise fehlt unter den Gandharaskulpturen
die Cri vollstiindig. Dagegen hat sich das Relieffragment einer
Gottin gefunden, welche, auf einem Lowen sitzend, die Laute
(skr. vina) spielt. Es ist dies der Typus der Sarasvati,
der Genie der Rede, der Gelehrsamkeit, der Musik, Immer-
hin ist das Auftreten der Sarasvati bemerkenswert, da diese
Gottin in den dlteren buddhistischen Texten ganz und gar
keine Rolle spielt. Die Vermutung GRUNWEDEL’s (S. 101)
diirfte wolll zutreffen, dass Sarasvati vielleicht Lokalgottheit
der Gandharagegenden war, und dass sich daraus das Vor-
kommen ihres Bildes unter den Skulpturen erklirt.

In der Darstellung halbgéttlicher Wesen unterscheidet
sich die Gandharakunst nicht von der national indischen. Die
Nagas werden dort wie hier mit menschlichem Leibe ab-
gebildet, das Haupt iiberragt von einem Schlangenkopfe. Ein
interessantes Relief! stellt eine Nagi dar, die ein Garuda
entfiihrt: der Vogel hLilt den Hals der Schlange mit dem
Schnabel gefasst, die aus dem Nacken der Frau heraustritt.
Yakkhinis mochte ich, nach der Analogie der Skulpturen
von Bharhut, in den Frauengestalten erkeumnen, die in an-
mutig bewegter Stellung mit der erhobenen Rechten in die
Zweige eines linter ilmeu stehenden Baumes greifen. Es ist
dies iibrigens die gleiche Haltung, welche Miya, die Mutter
des Buddha, einnimmt in den Reliefs, welchie die Geburtsscene
im Garten Lumbini darstellen.

! Bei GRUNWEDEL, Buddhistische Kuunst S. 103 abgebildet nach CoLE,
Preservation of National Monumeuts, India, 1885. Pl. 3.
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Das aber, was stofflich die Gandharakunst am meisten
von der idlteren scheidet, ist die Ausbildung eines Typus des
Buddha selber. Daran schliessen sich weiterhin die Bodhi-
sattvatypen, welche uns von der Gandbarakunst zur tibetanisch-
mongolischen hiniibergleiten.

Ich glaube, dass ich den Rahmen meines Themas nicht
iiberschreite, wenn ich hier, der Fiihrung GRONWEDEL’s folgend,
auf die Ausbildung des Buddhatypus in der Gandbarakunst
eingehe, Der Buddha, der hier zur Darstellung gelangt, gehort
bereits dem Mythus an. Er ist Gegenstand gottlicher Ver-
ehrung geworden. Daher sind die Buddhafiguren, wie zuweilen
auch Gottergestalten, mit dem Nimbus ausgestattet. Der
Nimbus ist ein der griechischen Kunst entlehntes Motiv
und der ilteren nationalindischen Kunst vollkommen fremd.
Dagegen befindet er sich bezeichnenderweise auch in den
Skulpturen von Amaravati.

Die korperlichen Eigenschaften des Buddha, seine Schon-
heitsmerkmale waren schon frithzeitig schematisch festgestellt.
Es wurden deren 32 grosse und 80 kleine aufgezihlt. Die
Aufgabe der Kunst war nun die, unter Anlehnung an fremde
Formen und auf Grund jener feststehenden Merkmale einen
Buddhatypus zu schaffen. Dass man dabei den hellenischen
Apollotypus verwertete, ist leicht zu erkennen. Auch die Be-
handlung des Gewandes ist durchaus griechisch. In reichem
und ungezwungenem Faltenwurfe umhiillt die Robe die ganze
Gestalt bis auf die Fiisse, aber so, dass dabei die Korper-
formen sich modellieren. Zumeist sind beide Schultern bedeckt;
vereinzelt treten auch Typen auf, bei denen die rechte Schulter
entblgsst ist. Jenes entspricht der reguliren Auffassung der
nordbuddhistischen, dies der siidbuddhistischen Schule. Merk-
wiirdigerweise bildet die gleiche Differenz noch heute in Ceylon
ein iusserliches Unterscheidungsmerkmal zwischen der Siam-



Geiger, Buddhistische Kunstmythologie. 189

und der Barmaseite. Die Priester der ersteren verhiillen nur
eine, die der letzteren beide Schultern mit ihrer Robe.

Buddha erscheint in der Gandharaskulpturen als Jiing-
ling mit fein geschnittener Nase und reich gelocktem Haar.
Weiterhin werden die Haare dann mehr roh und schematisch
behandelt, die Formen weniger individualisiert: das ergiebt den
fir die nordindische Schule giltigen Buddhatypus. Daneben
besteht auch eine mehr naturalistische Richtung, in der Buddha
mit Schnurrbart dargestellt wird. In Indien fand dieser Typus
keinen Anklang: dagegen wurde er in China nachgeahmt.

So viel im allgemeinen iiber den Buddhatypus der
Gandharaschule,. Von Wichtigkeit ist “aber auch, dass in
jener Zeit sich auch die drei verschiedenen Stellungen zu
fixieren begannen, in denen in der Folge Buddha ausnahmslos
abgebildet wird. Man stellte ihn entweder sitzend dar mit
nach indischer Weise hoch gezogenen Beinen, oder aufrecht
stehend, gelegentlich wohl auch in langsam vorschreitender
Bewegung, oder endlich liegend in solchen Reliefbildern, welche
das Nirvana zum Gegenstande haben. Ebenso typisch wird
die Haltung der Hinde. Es ist dies besonders beachtenswert;
denn in der spiteren Kunst werden gerade die Handstellungen,
die mudra, die alle ibre mystische Bedeutung haben, eines
der hauptsichlichsten Unterscheidungsmittel der einzelnen
Heiligen.

Im Zusammenhange mit der Entwickelung des nordindi-
schen Buddhismus steht das stirkere Hervortreten der Bo-
dhisattvas, d. h. der Wesen, welche zu kiinftigen Buddhas
bestimmt sind. Auch der historische Gautama Buddha fiibrt
die Bezeichnung Bodhisattva in seinen friiheren Existenzen
wie auch in seiner letzten bis zu dem Augenblicke, wo er
unter dem heiligen Feigenbaume zu Uruveld der hdchsten Er-
kenntnis und damit der Buddhawiirde teilhaftig wurde. In
der Mahayanaschule wird die Frage, wie man selbst zum
Bodhisattva werden konne, in erster Linie erortert.
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Die Zahl der Bodhisattvas ist in der Theorie unendlich
gross; es tritt aber unter ihnen zuniichst Maitreya hervor als
der Buddha, dessen Erscheinen unmittelbar bevorsteht. Nach
dem kirchlichen Dogma ist er der Nachfolger des Gautama
Buddha und der letzte Buddha, der im gegenwirtigen Welt-
alter auftreten wird.

Der Typus des Bodhisattva in der Gandharakunst ist der
eines jugendlichen Mannes mit koniglicher Tracht und in
vollem Haarschmucke. Gekennzeichnet als kiinftiger Buddha
ist er durch den Nimbus und durch die arna genannte Marke
zwischen den beiden Brauen hart iiber der Nasenwurzel.
Unter den Skulpturen finden sich mehrere derartige Gestalten,
die wir unbedenklich als Bodhisattvas auffassen diirfen. Auch
Gautama Buddha selbst wird ganz in der gleichen Weise ab-
gebildet in allen den Scenen, welche Ereignisse darstellen, die
zeitlich vor der Erleuchtungsnacht liegen. Als Attribute der
Bodhisattvas erscheinen in der Gandharakunst ein Flischchen,
eine Liotosblume oder eine Biischel von Lotosblumen, ge-
legentlich auch ein Buch. Neben dem Typus des Maitreya,
dessen Kult in der Mahayanaschule allerdings auf dem Hihe-
punkt stand, diirfte wohl auch der des Bodhisattva Padma-
pani bereits in der Gandhirazeit sich herausgebildet haben,
Jedenfalls aber bilden die Bodhisattvatypen das Bindeglied,
das uns von der nordindischen Kunst zu der tibetanischen
hiniiberleitet.

Die buddhistische Kunstmythologie Tibets ausfiihrlich zu
beschreiben, wiirde uns zu weit filhren, \Wir haben es da mit
wild wucherndem Rankenwerk zu thun, von dem das urspriing-
lich so einfache Gebiiude des Buddhisinus so umsponnen
wird, dass dessen Formen vollkommen unkennthich wurden.
Ich muss mich begniigen, an der Hand von GrRiéNwWEDEL's be-
deutendem Buche [ Mythologie des Bnddhismus in Tibet und
der Mongolei“ die wichtigsten Punkte herauszugreifen.
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Der Kreis der mythologischen Gestalten, welche in der
tibetischen Kunst Darstellung finden, erscheint, der Gesamt-
entwickelung des Buddhismus entsprechend, betrichtlich er-
weitert. In den Buddhas, wie sie schon die #ltere Zeit kennt,
gesellen sich nun noch die fiinf Dhyanibuddhas, d. h.
meditativen Buddhas. Sie sind das geistige Seitenstiick zu den
fiinf menschlichen Buddhas unseres Weltalters von Kraku-
cchanda, dem ersten unter ihnen, bis zu Maitreya. Aus ihnen
emanieren wieder als ihre spirituellen Séhne fiinf meditative
Bodhisattvas. So entspricht z. B. der Dhyanibuddha Ami-
tabha dem historischen Gautama Buddha, und aus den von
seinem Haupte ausgehenden Strahlen emaniert der Bodhisattva
Avalokitegvara, den man im Dalai Lama inkorporiert glaubt.

Ruys Davips erkennt in der Lehre von den Dhyanibuddhas
iranischen Eicfluss. Er vergleicht sie mit den Fravashi des
Avesta, den geistigen Abbildern oder Schutzgeistern der Men-
schen, die von Ewigkeit her existieren, nur fir die Zeit des
Lebens mit dem Kérper sich vereinigen und nach dem Tode
wieder in die geistige Welt zuriickkehren!. Wir haben dann
wohl anzunehmen, dass die Lehre von dem Dhyénibuddhas in
der Gandharaperiode aufkam, in der auch sonst iranische
Einfliisse sich geltend machen. Nun sind freilich unter den
Gandharaskulpturen Dhyinibuddhas bis jetzt nicht nachge-
gewiesen; aber S. voN OLDENBURG hat in einer Figur der
Bodhisattva des Amitabha den Avalokitegvara oder Padmapani,
erkanat.

Die Buddhas und besonders Gautama Buddha treten
gegeniiber den neu aufkommenden Typen mehr zuriick. Sie
erscheinen besonders gerne in Serien, namentlich Gautama
Buddha zusammen mit seinem Vorginger Ka¢yapa und seinem
Nachfolger Maitreya. Dagegen ist die Bedeutung der Bodhi-
sattvas in bestindiger Zunahme, entsprechend der schon in

! Vgl. meine Ostiranische Kultur im Altertum S. 300.
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der Mahayanaschule hervortretenden Tendenz. Aus der un-
endlich grossen Zahl der Bodhisattvas heben sich naturgemiiss
im Kultus wie auch in der Ikonographie einzelne besonders
heraus, auf die ich spiter zuriickkommen werde. Bilder von
Bodhisattvas kennt ja auch die Gandharakunst; aber der
Entwickelungsprozess steht hier doch noch in den Anfiingen,
in der tibetisch-mongolischen Kunst erreicht er seinen Hghe-
punkt,

Buddhas und Bodhisattvas sind Erzeugnisse dogmatischer
Spekulation. Neben ihnen kommt aber auch der Volksglaube
in der tibetischen Kunstmythologie zur vollen Geltung. Alle
die Hindugottheiten, wie Indra, Brahma, Kubera, der Toten-
gott Yama, sind zu Kunsttypen ausgeprigt worden. Sie sind
zumeist unter die Dharmapala, d. h. Beschiitzer der Lehre
eingereiht, weil man von ihnen annimmt, sie hitten sich ver-
schworen, den Buddhismus gegen dimonische Einfliisse zu
schiitzen. Ebenso figuriert im Pantheon des Nordbuddhismus
die grosse Masse der halbgdttlichen und ddémonischen Wesen:
die Naga mit dem Garuda und die Yaksha, die Rakshasa und
die Vetala. Wir sind da bei Typen angelangt, die bereits
in der iltesten Epoche der buddhistischen Kunst ausgebildet
wurden und durch alle Phasen ihrer Entwickelung hindurch
sich erhielten. Ein bei GRONWEDEL wiedergegebenes Bild
(Fig. 160) stellt den beriihmten Schiiler des Gautama Buddha,
den Subhuti, dar, wie er den Nigas und Garudas predigt.
Im Mittelgrunde sitzt der Weise, von einem Glorienscheine
umgeben; hinter und iiber ihm schwebt, auf einer aufge-
bliihten Lotosblume sitzend, der Buddhaschiiler Maudgalya-
yana. Rechts unten im Vordergrunde erblickt man die vier
Lokapalas, die Welthiiter, die auch in der Hindumythologie
vielfach erwéhnt werden. Durch ihre magische Kraft ist —
so lautet die tibetische Erklirung des Bildes — der Ozean,
in dem die Nagas wohnen, dem Prediger nahe geriickt. Un-
mittelbar vor Subhati knieen zwei Nagas, ganz nach alter
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Weise in Menschengestalt, aber mit Schlangenhiuptern im
Nacken, abgebildet. Zwei Garuda kauern zur linken Seite
des Lehrers. Hinter und iiber ihnen erblickt man, die rechte
Hilfte des Mittelgrundes im Bilde ausfiillend, den Ozean.
Niagas tauchen in Schlangengestalt aus ihm hervor. Garudas
schweben, offenbar demn Prediger zustrebend, von oben und
links lierbei. Sie sind nach lamaistischer Weise mit Vogelkopf,
dickem Korper und mit menschlichen Armen, hinter denen das
Fliigelpaar angebracht ist, dargestellt. Vorne rechts erhebt
sich aus dem Wasser der Oberkérper eines fast wie ein
Seeteufel gebildeten Naga, der einen Garuda beim Fang gefasst
hat. Rechts oben sieht man, durch Wolken vom Hauptbilde
getrennt, den jugendlichen Subhuti in Begleitung seiner Mutter
vor dem Gautama Buddha knieen; dahinter ist er nochmals
kleiner abgebildet, wie er als Asket vor einer Felsengrotte
sitzt. Dieses Seitenbild soll die friihere Geschichte des Su-
bhati ins Gedichtnis rufen.

So sehen wir ein einfaches Motiv, die Unterweisung von
Nigas durch einen Asketen, das uns bereits unter den Skulp-
turen von Bharhut begegnete!, in der tibetischen Kunst zu
einer umfangreichen Komposition ausgebaut.

Auch die Zahl der weiblichen Gottheiten, in der &lteren
Kunst sehr beschrinkt, nimmt nunmehr zu. Der Spekulation
verdanken iliren Ursprung die Qaktis, d. h. Energien. Sie
sind das weibliche Seitenstiick zu den Buddhas und Bodhi
sattvas. Wo diese mit ihrer Qakti dargestellt sind, halten sie
dieselben im Schosse und gegen ihre Brust gepresst. Gott-
heiten, die mit iliren Caktis abgebildet werden, gelten als ganz
besonders wirkungsvolle Yi-dam, d. h. Schutzgbtter. Zu den
populiirsten Gottinnen geliort die Tara, die als Cakti des
Bodhisattva Avalokitecvara gilt. Sie erscheint in mehrerea
Manifestationen. So giebt es eine sog. grime und die sog.

1 S. oben S. 184; CunniNGHAM, plate XLIL
Archiv fir Religionswissenschaft. V. Bd. 3. Heft, 13
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weisse Tara. Sie waren der Legende nach inkarniert in den
beiden Gattinnen des tibetanischen Konigs, der den Buddhis-
mus in seinem Lande einfiibrte. Die eine von den Frauen
stammte aus Nepal, die andere war eine chinesische Prinzessin.
In jener hatte sich die griine, in dieser die weisse Tara ver-
korpert, wobei offenbar die verschiedene Hautfarbe bestimmend
war!. Im ganzen werden mehr als zwanzig Formen der Tara
unterschieden. An sie schliesst sich die als Dakini bezeich-
nete Gruppe von Gottinnen. Man unterscheidet solche Da-
kinis, die bereits die Welt verlassen haben, und solche, welche
noch in der Welt leben. Von ersteren werden im ganzen
fiinf aufgezihlt; sie sind abgebildet als nackte tanzende Frauen.
Letztere sind sicher alle tibetische Lokalgottheiten.
Vermehrt wird das tibetische Pantheon auch noch da-
durch, dass die einzelnen Gottheiten oft in einer gauzeu Reihe
von Manifestationen erscheinen, von denen jede ihre besondere
Bedeutung hat. Endlich ist hervorzuheben, dass viele Gott-
lieiten in einer Doppelgestalt vorkommen, als ,freundliche“
(canta) oder als ,furchtbare“ (bhairava). Die Anfiinge
dieser Scheidung gehen in die Gandharaperiode zuriick, wo,
wie wir oben S. 186 sahen, der den Buddha auf den Skulp-
turen stets begleitende Vajrapani in solech doppelter Gestalt
abgebildet wird. Ebenso erscheint z. B. in der tibetisclien
Kunst der Bodhisattva Manjueri in ,furchtbarer Gestalt als
Vajrabhairava oder Yamintaka. Es ist dies eine der kompli-
zievtesten Figuren der tibetischen Mythologie. Man rechnet
ihn unter die acht Drag-gshed oder schrecklichen Gotter. Er
wird abgebildet mit mehreren Képfen, einer ganzen Menge
von Armen und Beinen, seine (akti an sich driickend; die
tierische Form des Hauptgesichtes, der aufgerissene Rachen
mit den tletschenden Ziihnen, die vorquellenden Angen mit

! Merkwiirdig ist, dass auch der Kaiser von Russland seit den Zeiten
Elisabeths und Katharinas fiir eine Inkarnation der weissen Tira gilt.
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dem dritten Auge driiber inmitten der Stirne soll das Di-
monische, Schreckenerregende zum Ausdrucke bringen. FEine
ofurchtbare Form der Tara ist die Gottin Bhrkuti, drei-
kopfig und sechsarmig abgebildet; ,sie schreitet nach rechts,
ist dreidugig, mit Schidelgehingen um den Leib; sie tritt eine
Leiche zu Boden und hélt in ihren Hinden, rechts Schwert,
Haken, Stock, links Fangschlinge, einen abgeschlagenen, vier-
gesichtigen Kopf, den Brahmas, und fiihrt mit der letzten
linken Hand eine Schidelschale zum Munde, mit dem sie
Eingeweide aus der Schale holt* (bei GRUNWEDEL S. 148).
Eine andere Bhairavaform der Tara ist die Gottin Kuru-
kulla. Manche Gétter erscheinen iiberwiegend oder ausschliess-
lich in der furchtbaren Gestalt, wie z. B. der zu den Yi-dam
gerechnete Vajrapani, ferner die acht Drag-gshed, sowie natiir-
lich die démonischen Wesen, wie Rakshasa, Vetala, Picaca.
Darchweg ist fiir solche Gatter charakteristisch ,das struppige
Haar, die vorquellenden Augen (auch das Stirnauge!), die
herausgestreckte Zunge und die gefletschten Zihne, ausser-
dem gedrungene Korperproportionen mit dicken Gliedern und
vorstehenden klauenartigen Nigeln an Fiissen und Hiénden*
(GRUNWEDEL S. 100). Auch das Ausschreiten nach rechts
oder links scheint als typisch gelten zu diirfen.

Wir sehen, wie das buddhistische Pantheon ins Uu-
gemessene anschwillt. Die alten Hindugotter bestehen in ihm
direkt oder durch Uebertragung fort. Die Géttin Cri findet
ibre unmittelbare Fortsetzung in der Tara. Die alte Bronze
aus der Sammlung des Fiirsten UcnroMsk1, welche die griine
Tara darstellt und welche auf S. 143 abgebildet ist, zeigt
vollstindig den Typus der Cri. Ebenso erscheint Sarasvati
wieder, die Genie der Musik, ganz &dhnlich, wie sie in den
Gandharaskulpturen vorkommt; sie gilt jetzt als (akti des
Bodhisattva Maiijugri. Verschiedene Hindugottheiten leben
in mehreren Gestalten des tibetischen Gotterkreises fort. Dies
gilt z. B. von Qiva. Unter den Namen Mahikila ist er un-

13*
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mittelbar den Drag-gshed zugezihlt; c¢ivaitischen Ursprunges
sind aber auch die beiden Simhanida und Amoghapica ge-
nannten Formen des Bodhisattva Avalokitegvara. Dies zeigen
schon die Attribute, wie die stets den Civa kennzeichnende
Mondsichel im Haare des Simhanada und Dreizack und Fang-
schlinge in den Hinden des Amoghapiaca. Auch der Yi-dam
Samvara, dessen abenteuerliche Grestalt auf S. 103 abgebildet
ist, geht, wie schon der Name zeigt (skr. cambara) auf Civa
zuviick. (ivas Gemallin ist als Pavvati oder (ridevi die
Schutzgottin von Lhasa geworden. Aber auch in der Dakint
Vajravarihi, die in einer Menge von Formen vorkommt, lebt
sie fort.

Zu den Hindugittern gesellen sich nun die aus spezifisch
buddhistischer Spekulation hervorgegangenen Gottheiten, die,
wie wir salen, ebenfalls durch Neuschopfungen, Spaltungen
und Abzweiguugen vermehrt wurden, sowie zahlreiche Lokal-
gotter und Gottheiten, die von den Aboriginern verehrt werden.
Unter die letztgenannten gehort z. B. die Pampacavari, die
mit einem Blitterschurz abgebildet wird. Man liebte es, alle
diese Gottheiten in Gruppen einzuteilen. Solche Gruppen
sind die Yi-dam, die ,Schutzgétter“, aus deren Mitte jeder
Lama sich einen auserwiihlt zu besonderer Verehrung; ferner
die Drag-gshed, die Dhavmapala, und unter den Goittinnen die
Cakti, die Tava, die DDakini. Ganz analog bilden Buddhas,
Dhyanibuddhas, Bodbisattvas derartige Gruppen. Aber diese
Gruppen durchkreuzen und ergiinzen sich gegenseitig. Taris
oder Dikinis konnen als Caktis figurieren, und die Gruppe
der Yi-dam setzt sich aus den verschiedensten Gottheiten, aus
Bodhisattvas, Dharmapilas u. s. w. zusammen,

Dass den Bodhisattvas im Kultus eine besondere Beden-
tung zukommt, wurde schon erwithnt. Ebenso habe ich die
Ursache dafiir kurz besprochen. Unter den unziihligen Bodhi-
sattvas treten wieder drei besonders hervor: Maitreya, Ava-
lokite¢vara uud Manjucri.
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Maitreya ist der zunichst zu erwartende Buddha, der
einzige Bodhisattva, den auch die siidbuddhistische Kirche
kennt. Avalokite¢gvara, auch Padmapani genannt, d. h.
nder mit der Lotosblume in der Hand, ist der Bodhisattva,
der dem meditativen Buddha Amitabha entspricht. Seine
Bedeutung liegt darin, dass als seine Inkarnation der Dalai
Lama in Lhasa gilt. Er ist der eigentliche Schutzgeist der
lamaistischen Kirche. Maiiju¢ri endlich, der sich grosser
Popularitiit erfreut, scheint nach den Legenden eine historische
Personlichkeit gewesen zu sein.

Nun noch ein paar Bemerkungen zur Ikonographie. Es
handelt sich bei den tibetischen Kunstdarstellungen zunichst
um Bronzen und um Gemilde. Eine Individualisierung der
vielen Gottheiten in kiinstlerischem Sinne giebt es kaum. Sie
unterscheiden sich vornehmlich durch dussere Merkmale. Solche
Merkmale sind die Kéorperhaltung, insbesondere die Hand-
stellung (mudra), ferner die Attribute, die den einzelnen Gott-
heiten beigegeben werden, und bei Gemilden die Farben.

Die Unterscheidung der einzelnen mudras zur Andeu-
tung der dem Kiinstler vorschwebenden Idee beginnt, wie wir
sahen, in der Gandhiraepoche. In der tibetischen Kunst
wird daraus ein System. Fiir den Maitreya z. B. ist die sog.
dharmacakra-mudra charakteristisch, d. h. eine Geste,
welche andeutet, dass der Bodhisattva die Lehre, dharma,
predigt. Beide Hiinde sind vor die Brust erhoben, die rechte
mit der Handfliche nach aussen und mit leicht gebogenen
Fingern, die linke unmittelbar darunter, horizontal gehalten,
doch so, dass die Spitzen von Daumen und Zeigefinger sich
einander niihern. Eine andere mudri, die varadamudra,
d. h. die segenspendende, ist fiir die Tara und andere
Gottinnen bezeichnend: der rechte Arm hiingt dabei, mit der
Handfliche nach aussen, herab. Auch eine den Simhanida,
eine Form des Avalokitegvara darstellende Brouze (auf S. 127
bei GRUNWEDEL) zeigt die gleiche mudra. Es wiire iiber-
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haupt irrig, anzunehmen, dass jede Gottheit immer die nim-
liche mudra zeigen miisse und jede mudra stets nur einer
Gottheit angehoren konne. Die mudra bildet ein Kenn-
zeichen neben anderen.

In Betracht kommt auch die sonstige Korperhaltung.
Buddhas oder Bodhisattvas, wenn in Meditation oder als leh-
rend gedacht, pflegen mit untergeschlagenen Beinen zu sitzen.
Fiir Maitreya ist in diesem Falle das Sitzen nach europiischer
Art charakteristisch. Fiir Bhairavaformen scheint das seit-
liche Ausschreiten typisch zu sein. Gewisse Gottinnen, wie
die Dakinis der ersten Gruppe, werden tanzend abgebildet.
Erwihnt sei hier gleich, dass die tibetische Kunst, wie wir
gelegentlich schon sahen, sich in Vermehrung der Gliedmassen,
der Kopfe, Arme, Beine, gefillt. Damit entfernt sie sich
betrichtlich von der Gandharakunst. Sogar die Bodhisattvas,
deren Typus doch schon in jener Zeit geschaffen wurde,
werden hiufiger vielarmig dargestellt. Nur Maitreya kommt
ausschliesslich zweihiindig vor. Die Vielkopfigkeit besteht
eigentlich in einer Vermehrung der Gesichter, indem man
ausser dem nach vorne gewendeten Hauptgesicht andere nach
der Seite und riickwirts blicken ldsst, woll auch iiber ihm
neue Gesichter anbringt. Einen Ankniipfungspunkt finden
wir hier nur in einem Gandhararelief, wo in einer Dar-
stellung der Scharen des Mara ein Dimon mit mehreren Ge-
siclitern abgebildet ist.

Von grosserer Bedeutung fiir die Bestimmung der ein-
zelnen Gottheiten sind die Attribute, d.h. Gegenstinde, welche
sie in den Hinden halten, oder die sonstwie in Verbindung
mit ilnen angebracht sind. Bei den iilteren, zweihindigen
Bodhisattvafiguren stossen wir immerhin noch auf Schwierig-
keiten. Sie werden sitzend oder stehend abgebildet, in reichem
Schmucke, mit einer Krone. In der Hand halten sie eine
Lotosblume. Einfache Formen dieser Art, die den Maitreya
darstellen sollen, lassen eine Verwechslung mit dem Bodhi-



Geiger, Buddhistische Kunstmythologie. 199

sattva Padmapani (Avalokitecvara) zu. Zuweilen sind auf
dem Fruchtboden der Lotosblume niher bestimmende Attri-
bute angebracht: Rad, Buch, Schwert u. s. w. Allein auch
diese speziellen Attribute haben mehrfach gewechselt. Cha-
rakteristisch als Attribut fiir die Bodhisattvas ist vielfach auch
ein Flischclien, das bereits in den Gandharaskulpturen vor-
kommt. So sehen wir, dass auch fiir die Attribute, wie fiir
die mudra’s, die Anfinge in jene frilhere Kunstperiode
zuriickgehen.

Sicher zu bestimmen sind die mehrarmigen komplizierten
Formen der Bodhisattvas. Ich lasse ein paar Beispiele folgen.
Der vierhiindige Avalokitecvara, der im Dalai Lama sich in-
karniert, hat zwei Hinde vor der Brust gefaltet. In der
zweiten Rechten hilt er den Rosenkranz, in der zweiten
Linken die Lotosblume. Charakteristisch fiir Avalokite¢vara
ist sonst namentlich das kleine Bild des ihm entsprechenden
Dhyinibuddha Amitabha, das iiber dem Sclieitel angebracht
ist. Die stindigen Attribute des Manjueri sind zwei Lotos-
blumen; auf der einen (rechts) befindet sich ein aufrecht
stehendes Schwert. auf der anderen (links) ein Buch. Amogha-
pica, eine Form des Avalokitecvara, wird achtarmig dargestellt.
In zwei rechiten Hinden hiit er Fangschlinge und Rosen-
kranz, in den linken Hinden Dreizack, Gefiss, Lotosblumen,
Buch. Fangschlinge und Dreizack sind deutliche Entlehnung
aus dem (ivadienste.

Aehnlich bei anderen Gottern und Gottinnen, Die Gottin
Kurukulla, eine Bhairavaform der Tira, hat als Attribut
einen Bogen und einen Haken; auf dem Haupt triigt sie eine
Schiidelkrone. Die fiinf Dakinis, ,welche die Welt sclion
verlassen liaben“, werden im wesentlichen gleich als nackte
Tiinzerinnen abgebildet. Sie sind zweibiindig, mit Schiidel-
krone und mit Schiidelgehiing um den Hals; in der rechten
Hand schwingen sie die Trommel, in der linken eine Schiidel-
schale; im linken Arme halten sie eine Art Kenle, den
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khatvanga. Als unterscheidende Merkmale dienen nur die
verscliiedenen Attribute, die auf der Spitze des khatvanga
angebracht sind. Es sind dies der Reihe nach Rad, Donner-
keil, Juwel, Lotosblume und Schwert.

Schliesslich fiige ich eine Beschreibung der Figur des
Yi-dam Samvara bei, die g¢ivaitische Merkmale trigt (nach
GROUNWEDEL S. 106; vgl. Abb. 84). Der Gott ist zwilfarmig
mit viergesichtigem Kopfe. Er schreitet, von seiner Cakti
umschlungen, nach links. Unter dem linken Fuss liegt eine
nackte weibliche Leiche, unter dem rechten eine miinnliche.
Auf dem Haupt hat er eine Schiidelkrone und einen lhiohen
Haarwirbel mit vierfachem Donnerkeil und Halbmond. Die
beiden Hiinde, die hinter dem Riicken der Cakti iiber einander
gelegt sind, fiilhren zwei Donnerkeile. In den iibrigen rechten
Hiinden hiilt er die folgenden Attribute: den Zipfel einer iiber
den Riicken herabhiingenden Elefantenhaut, eine Trommel, ein
Beil, einen Dreizack und ein Messer; in den linken den anderen
Zipfel der Elefantenhaut, einen khatvanga, eine Schidelschale,
eine Fangschlinge und den abgehauenen Kopf des Gottes
Brahma.

Die stiindigen Farben auf Gemilden ergiinzen nun nocli
die Attribute. So ist z. B. bei Bildern des eben beschriebenen
Samvara der Gott blau, die Cakti kirschrot; die vier Gesichter
des Gottes sind blau, griin, rot und weiss. Maitreya wird
weiss gemalt, mit griinem Shawltuch und dunkelrotem Lenden-
tuche. Der ,weissen* und der ,griinen“ Tara wurde bereits
gedacht. Ebenso giebt es eine weisse und eine dunkelblaue
Form des Bodhisattva Manjucri. In der letzteren gehort er
zu den Bhairavagéttern, fiir welche die dunkelblaue Farbe
charakteristisch ist. Die Gottin Kurukulli ist rot, ebenso
ihr Gewand und ihr Bogen; das struppige Haar aber gold-
gelb. Die Dakini Cridevi oder Parvati ist auf Bildern hilufig
von vier als Bhairavaformen dargestellten Gottinnen umgeben.
Es sind dies die Gottinnen des Friihlings, des Sommers, des
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Herbstes und des Winters; die erste ist blau, die zweite rot,
die dritte gelb, die vierte wieder blau.

Diese Proben mogen geniigen, um auch die Bedeutung
der Farben fiir die Bestimmung der Figuren auf den Ge-
milden zu zeigen. Tiefer in die Einzelheiten des reichen, von
(GRUNWEDEL uns gebotenen Materials einzugeben verbieten mir
schon die Zwecke dieser Zeitschrift. Meine Absicht war, vor
allem das hervorzuheben und unter bestimmte Gesichtspunkte
zu bringen, was fiir die Entwicklung der buddhistischen Kunst-
mythologie von Wichtigkeit ist. Wir danken dem Verfasser
fir sein inhaltreiches Werk. Wir sind aber auch dem Fiirsten
UcHroMsK1S zu Dank verpflichtet, dass er uns einen Einblick
gestattet hat in seine einzigartige, mit ebenso viel Liebe als
Sachkenntnis angelegte Sammlung buddhistischer Kunst-
altertiimer.
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Zur Charakteristik des jlingeren Avesta.
Von

Dr. Edv. Lehmann, Doc. der Religionsgeschichte
an der Universitdt Kopenhagen.

Der Unterschied zwischen dem élteren und jiingeren
Avesta wird deutlicher von Tag zu Tag. Niemand bezweifelt
linger, dass die sogenannten Gathds einer weit dlteren Reli-
gionsperiode angehoren als die Yasht und das Vendidad.
Sprachlich ist das verschiedentlich bewiesen worden, und die
theologische Analyse ist gut im Gange, den urspriinglichen,
personlichen und prophetischen Monotheismus mit seinem folge-
richtigen Gedankengang von dem bunten Polytheismus der
Yasht auszuscheiden. Aber diese Ausscheidung hat auch eine
kulturhistorische Seite, die es sich lohnen mdchte, niher
zu betrachten.

Die klaren Gedanken mit den lebenférdernden Geboten
des Erlosers, welche die Gathitheologie uns lehrt, haben uns
die bleibenden Prinzipien des ganzen Avesta gegeben. Sie
sind auch thatsichlich nie aus dem Mazdaismus entfernt
worden, aber diese Religion hat das Schicksal gehabt, das
auch andere und bessere Religionen mit ihr teilen: Die Welt,
die sie beherrschen wollte, hat auch iiber sie zu herrschen
gestrebt, Menschenstimmen haben sich in die heilige Rede
gemischt, Herrscherwille und Volksgebrauch haben ihre Gebote
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zur Offenbarung hinzugefiigt, Kirchenschlaffheit und Priester-
klugheit haben ihr Wachstum umsponnen und gehemmt.

Je reiner eine Religion gestaltet ist, je geistiger ihr In-
halt, desto mehr hat sie unter diesem Ballast zu leiden, den
giinstige Zeiten, weit mebr als ungiinstige, auf sie laden.

Die Geschichte des Christentums zeigt eine Reihe der tief-
greifendsten Umgestaltungen, der erstaunlichsten Abweichungen,
gerade weil das Christliche sich nicht in unzerstorbare Formen
bringen liisst. Selbst der derbe Islam hat auf seinem Wege
in entferntere Gegenden mystische Spekulation und Magie in
seine rationalistische Klarhett aufgenommen, und nur das
Judentum hat durch dngstliches Zusammmenziehen seiner Schale
die Klippe eines Kompromisses mit der Welt umschitft.

Der Mazdaismus hat sich hinausgewagt — er war ja dazu
geschaffen, in der Welt zu wirken —, aber seine Prinzipien
waren aus Stein und Stahl, sie haben sich nicht unter der
Last gebeugt, obgleich die Welt sich schwer auf sie legte.

Die Welt — das sind zuniichst Fiirsten und Adel. Ge-
wolinlich beginnt eine Religion im geweihten Kreise der
Priester. Der erste Streit, den sie mit der Welt auszukiimpfen
hat, ist der mit den hohen Herren. Es kommt ein Tag, da
diese mitsprechen wollen, ihre Meinungen bekriiftigt, ihre
Gebriiuche geheiligt wiinschen, da sie geschiitzt sein wollen
durch die Weihe des Priesters, wie sie ihn schiitzen durch
die Schirfe des Schwerts.

Selir verschieden hat sich dies Glaubensleben der Krieger-
kaste gestaltet. In Indien, wo man jahrhundertelang nicht
nur die Opfer, sondern auch asketische Krommigkert fiir ein
Prirogativ der Priester hielt, durchbrach die Hatriyakaste
die Schranken mit Protest und Gewalt uud trieb eine aske-
tische und spekulative Freidenkerei, die oft keine Spur von
der priesterlichen Weisheit iibrig liess. Dieser Durchbruch
war es, der zuletzt zum Buddhismus fiihrte. Buddha gehdrte
selbst der Kriegerkaste an und spricht oft genug von ,den
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adligen Jiinglingen¥, welche die Welt verlassen. — Aber schon
ehe diese gesamte Opposition stattfand — in der Vedazeit —,
scheint die Kriegerkaste ihre Spuren im religiésen Leben hinter-
lassen zu haben. Dunkel umbhiillt diese ferne Zeit, und was wir
von ihr erzihlen, ist immer zur Hilfte nur Vermutung, doch
streitet nichts gegen obige Annahme und manches scheint sie
zu bestitigen. Denn in dem Wettstreit zwischen Asuren und
Deve, von dem so viele Vedagesinge Zeugnis ablegen, be-
kommt man den Eindruck — nach allem, was wir von
solchen alten Theologien wissen —, dass die Asurtheologie
urspriinglich eine Priesterlehre war. Aber diese stillen Familien-
gotter -~ gleichviel ob milde oder diister und streng — ge-
niigten den Fiirsten nicht. Man verlangte offenbare, fréhliche
und kecke, kimpfende Gotter, um Hiilfe zu bringen bei Streit
und Arbeit, um teilzunehmen an der Freude des Lebens.
Ein solcher Gott war z. B. Indra, von dem es gerade im
Gegensatz zum Asura Varuna heisst: ,Der eine schligt die
Feinde im Streite, der andere schiitzt ewig die Gesetze.“
Diesem veriinderten Charakter der Lieblingsgéotter finden wir
entsprechend eine Veriinderung im Gottesverhiltnis: Das Leben
wird froher und thatkriftiger; neben der Furcht vor Varunas
Launen sehen wir ein munteres Vertrauen zu Indra erbliihen.

Auch anderswo — nur unter verschieden geformten
Lokalverhiltnissen — bemerken wir die Befreiung der Ritter-
schaft vom Zwange der Priester. Ein solch freigeborner
Diener der Gotter ist der homerische Grieche. Freigeboren
ist er, der ionische Ansiedler in Asien, und frei denkt er —
doppelt frei, weil er so weit entfernt ist von den heimatlichen
Herden und Altiren seines Mutterlandes. Sein Sinn steht
nicht nach Gebeten oder Priestern; er spottet der Drohungen
und Prophezeiungen, die alten Kultusgéotter hat er vergessen.
Seine neuen, ritterlichen Ideale machen auch die Gétter neu
und ritterlich; der halbddmonische Heros wird ihm ein heroi-
scher Halbgott. Mit dieser Umwertung der Gotterwelt weicht
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auch der urspriingliche Charakter der Gétterdichtung. Das
priesterlich Sakrale mit seiner Unformlichkeit und Abstraktion
ist nicht mehr tonangebend; wo es bleibt, besteht es ganz fiir
sich als dussere Schale, als etwas, das man wohl mitnimmt,
aber sonst nicht viel Gewicht darauf legt. Diese Schale wird
nicht mehr getrinkt von den nihrenden Siiften, sie laufen
dem neuen Wachstum zu.

Und dies hat iiberall, wo Ritterschaft oder Fiirstenpolitik
das Wort filhren, seine deutlichen Kennzeichen, Das erste
ist stets die Bildung eines Pantheons, eines Gotterhofes
oder Gotterstaates im Stile des irdischen Lebens. Politisclie
Operationen konnen zu diesen Neubildungen ihren Beitrag
liefern, indem sie die lokalen Gottesdienste, die der Staat
umspannt, zu einem iiberirdischen Staate vereinigen, welcher
den irdischen zusammenhalten soll. So ist besonders das
babylonische Reichspantheon entstanden, und kein verniinftiger
Eroberer im Altertum unterlisst, den iiberwundenen und er-
oberten Gottern moglichst viel Aufmerksamkeit zu erweisen.
Weit wichtiger jedoch ist die ritterliche Phantasie mit ihren
Anspriichen an einen Gotterstaat und ein tonendes Helden-
gedicht, das, indem es den Preis der Gétter verkiindigt,
gleichzeitig die Geschlechter verherrlicht, welche ihnen die
Ehre anthun, sich unter ihren Schutz zu stellen.

Dies giebt den Hymnen ihren plastischen und epischen
Zuschnitt. Die Gottergestalten werden immer mehr ver-
menschlicht, sie sind Helden, Streiter, grosse Herren; — wo
die religiose Kultur tief steht — sogar Rauf- und Trunken-
bolde. Mythen sprossen in dieser Periode und formen sich
zu Dichtungen. Losgelassen ist der Geist der Erzihlung, und
was giebt es da nicht alles zu erzihlen, besonders wenn es
alle die Liebesabenteuer gilt, denen die Adelsgeschlechter
ihren Ursprung verdanken! Es bildet sich ein historischer
Stoff unter all dem Erzihlen und nach und nach nimmt die
ganze Hymnendichtung die Form des epischen Heldengedichtes
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an: Iliade und Odysse erhieben sich aus kultischen Gesingen,
die lingst vergessen sind; Mahabharata und Ramayana, die
indischen Epopoen, lassen sich héren, wo man frither nur
Vedahymnen lauschte; Heldengesinge statt Gotterlieder auch
in der nordischen Skaldendichtung. Und in unserem Persien
werden die Fiden zu der Sagenschnur gelegt, die zuletzt durch
Firdusis Hand kiinstlich gewunden zu Irans vollstindiger
Reimchronik wurde.

Ein flichtiger Blick auf den jiingeren Avesta, auf die
Yasht und Vendidad, wiirde in diesen Schriften hauptsichlich
Priesterschriften vermuten. Doch muss bemerkt werden, dass
die sassanidische Redaktion von priesterlichen Hinden vor-
genommen ist und dass das kultische Interesse, das diese
beherrschte, zablreiche Spuren hinterlassen musste. Entfernt
man jedoch diese Ueberarbeitung — was oft nicht sehr schwer
ist —, wird man leicht finden, dass die urspriingliche Dichtung,
auf die man stosst, unter dem Zeichen der Ritterschaft
eutstand.

Das redende Subjekt, das wir in den (zathis bemerkten,
ist deutlich ein Priester. Wenn auch nicht Zarathustra selbst,
so wiirde doch niemals ein Laie gewagt haben, sich seinen
Namen beizulegen. Auch in den mehr sachlich abgefassten
Lehrgedichten tritt ein sprechendes Ich auf, das Priester und
Priesterlehrer sein muss. Wo dagegen in dem jiingeren Avesta
ausnahmsweise ein Ich durchbricht, nennt es sich mit klaren
Worten als ein Mann der Kriegerkaste. Im 14. Jahrhundert,
wo der Kriegsgott Verethraghna verherrlicht wird, heisst es
(V.59): ,Den glinzenden Stein trage ich, ein Fiirstensohn
(patro ahuro); Thr Séhne, getragen hat ihn mein Vater, der
der Starke unter den Siegern, der Sieger unter den Starken
war, damit ich ebensoviel Wehrkraft besitze, als alle anderen
Avier (Adelige), damit ich jenes Heer besiege, damit ich jenes
Heer iiberwiiltige, damit ich jenes Heer niederhaue, das hinter
mir drein zieht!® (Ge. 3 Yasht 89 vgl. 91).
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Der Kriegston, in den der Vers ausmiindet, fiillt mehrere
Refrains dieser Hymne. Der Gott, von dessen Stiirke, Streit-
kraft und Beriihmtheit wir fortwdlrend horen, ,schligt alle
Angriffe zuriick der Ddmonen und Menschen (V. 4); wenn die
Heere gegen einander marschieren, in Reih und Glied, da folgt
Verethraghna mit dem Sieger (V. 43—44) und kein feindliches
Heer oder Heerfiihrer mit geschwungenen Bannern wird sie
heimsuchen (V. 48). Er durchbricht die Schlachtreihen, schliesst
sie ein und verwirrt sie. Die dichten Reihen, die geschlossenen
Kompagnien blendet und betiubt er; keiner kann mehr auf
den Fiissen stehen, wo er der Widersacher ist, der siegreiche
Gott Verethraghna* (V. 62—63).

Nun, er ist ja Kriegsgott und dergleichen ist sein Ge-
schift; aber der Wahlplatz begegnet uns in vielen Liedern,
die sonst nichts mit dem Kriege zu thun haben. So in
Yasht 17, ein Lied zu Ashis Ehre, der Gottin des Reichtums.
Sie bat der hochherzige Konig Vishtaspa (V. 50f): ,Diese
Bitte gewihre mir, hohe Ashivonushi, dass ich die Schlacht
gewinne gegen den alles besiegenden Vispatauru — meine Ge-
nossen sind meine beiden Sohne mit schiitzendem Helm,
schiitzendem Panzer und schiitzender Halsberge bewaffnet —,
dass ich die Schlacht gewinne gegen den (hinterlistigen) Chio-
niten Arejataspa, dass ich die Schlacht gewinne gegen den
Teufelsanbeter Darshnika.“

Sogar Mithra, der friedliche Gott der Treue, wird sogleich
militdrpflichtig gemacht. ,Ihn rufen die Heerfiihrer an, wenn
sie in den Streit ziehen gegen die blutvergiessenden Heere,
die in Reih’ und Glied daherziehen, zwischen beiden kiimpfenden
Vélkern. Und der, welcher ihn zuerst anruft, vertrauensvoll
mit Lust zum Leben, zu dem steigt er hernieder, Mithra, der
Weitflurige, in Windeseile. Ihn rufen die berittenen Krieger
an um Kraft fiir ilir Gespann, um Stirke fiir sich selber, um
grosse Wachsamkeit, um die Niederlage der Feinde, um eilige
Zerstorung der Feinde (Yasht 10, 8—Y). Ja selbst in die
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landschaftlichen Beschreibungen dringen die Heere ein. Es
kann nicht erzihlt werden von den ,grossen Bergen, die Mithras
Sonne bescheint, den viehreichen Thilern mit den tiefen Seen’,
ehe man auch gleich erzihlen muss, dass es hier ist, wo die
Hauptleute die frischen, zahlreichen Heerscharen aufstellen*
(V. 14).

Der Priestergott Sraosha, der anfangs beschrieben wird
als psalmensingender, katechisierender, opferbereitender Prilat,
wird gleich unter dem Klange der epischen Rhythmen zu einem
»starken, schnellen, dreisten und siegreichen Helden, der als
Sieger heimkehrt aus allen Schlachten, der tapferste und
rascheste von allen Jiinglingen, der die meisten Feinde weit
in die Flucht schligt® (Yashua 57, 11—13); der jetzt ,den
Streithengsten Feurigkeit, den Korpern Kraft geben soll, um
die Feinde niederzustrecken® (V. 26), und der zuletzt den
satanischen Aeshma und sein Heer schlagen soll mit blut-
triefender Axt und Speer, ihn vor die Stirn hauen, in den
Rachen steclien und so dem Teufelspack ein Ende machen soll.

Diese Strophen aus der Yashtdichtung haben uns nicht
nur den Hintergrund von Lust und Leben der Kriegerkaste
gezeigt, auf dem selbst reine Produkte der priesterlichen
Phantasie gesehen werden miissen, sondern geben uns auch eine
Probe des Malenden und Plastischen, das einer echten Ritter-
mythologie angehirt und uns iiberall aufs neue in diesem Teil
der Avesta begegnet. Wir blicken hinein in Héiuser und
Burgen, ausgestattet mit fiirstlichem Reichtum und persischer
Pracht. Sraosha hat sein Schloss auf dem Himmelberge Hara
Berezaiti. ,Seine Siegeshalle, von tausend Siulen getragen,
ist auf der holien Zinne des Berges Hara erbaut, inwendig
von eignem Lichte erstrahlend, nach aussen leuchtend wie
Sternenglanz!¢ (Yashna 57, 10).

Hier sind wir endlich in dem Persien, wo Aladdin ge-
boren ist; und nun hire man, was den Gliicklichen alles ver-
sprochen wird, weu.n sie der strahlenden Gottin Ashi hnldigen!
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oDie Minner besitzen Herrschaften und duftende Hiuser, wo
man reichlich kocht und tiichtig verzehrt; wo Rosse wiehern
und Wagen rasseln; wo man mit Peitschen knallt und sich
gut ndhrt von dem duftenden Speisevorrat. Und reich ge-
stickte, duftende Divane haben sie, herrlich gepolstert, mit
goldenen Fiissen. Ihrer harren stets die Gattinnen, Haus-
frauen auf den Divanen, die sich putzen, mit einer Spange
zieren, sich mit Ohrringen schmiicken und einem goldgefassten
Krystall — ,wann wird unser Gemahl kommen, wird er an
dem Putz, an unserem lieben Leibe seine Freude haben?‘ —
Ihnen sitzen Tochter daheim, schon gegiirtet, mit Fussspangen
geziert, riihrigen Leibes und mit linglichem Fusse, an Gestalt
von solcher Lieblichkeit, dass es fiir den Beschauer eine Lust
ist. Thnen gehioren Rosse, rasche, laufbegierig, wiehernd: sie
fahren den raschen Wagen und ziehen ihn gedankenschnell.
Sie fahren einen tapfern Ritter mit raschen Rossen und dauer-
haftem Wagen, der mit spitzem Speer weit wirft, mit fliichtigem
Pfeil fernhin trifft, von hinten den Feind verfolgt und von vorn
den Widersacher niederhaut. Und ihnen gehoren gresshockerige
Kamele; gehorsam erheben sie sich vom PRoden, mit einander
kdmpfen sie, wenn sie briinstig sind. Thnen bringt Silber und
Gold die Karawane aus benachbarten Lindern und fertige
schimmernde Gewinder — denen, welche du besuchst, Ashi-
vanuhi! Fiirwahr, nach Wunsch geht es dem, welchen du be-
suchst; so besuche auch mich, viele Jahre lang bleibend®
(Yasht 17, 7—14; vgl. Ge. a. S. 96ff).

Das minnliche und weibliche Ideal der Perser spiegelt
sich deutlich in diesen Yashts. Nicht nur ist es der frische,
starke und tapfere Jiingling, in dessen Bilde wir Sraosha
sahen; sondern gerade die #usseren Eigenschaften, welche die
Perser schitzen: die schmalen Fiisse und die langen Arme,
wegen welcher einer der Kénige (Artaxerxes Longimanus) ge-
priesen wird. Damit wird auch Zarathustra gleich einem Jiing-

ling im Mirchen ausgestattet bei einer Begegnung mit der
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Band, 8. Heft. 14
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Gottin Ashi.  Die Hymne schildert Ashi ebensosehr als die
vornehme Adelsdame, wie sie den Propheten mit dem dusseren
Auftreten beschenkt, das e ritterlicher Cavalier haben muss.
Dieser Dialog lisst uns vermuten, dass der heilige Mann ur-
spriinghich als eine unansehnliche Person gedacht war, dessen
Schonheit sich nur in seiner schonen Stimme Husserte. Er
sagt (Yasht 17, 15—22): ,Sieh’ mich doch an, wende mir
deine Gnade zu, o hohe Ashi, Du bist gut gestellt, aus guter
Familie, schaltest nach deinem Belieben, deinem Korper ist
Adel zu eigen.“ Ashi Vanushi hielt ithren Wagen an und das
herrliche, weisse Gespann ,von gleichem Blut und gleicher
Farbe“, wie Yasht 5, 13 mit junkerartiger Pferdekenntnis be-
merkt. ,Wer bist du, der mich fragt, du, dessen liebliche
Stimme schoner ist als jede, die ich sonst gehort?“ — Ich
bin der Spitamide Zarathustra, der erste Mensch, der Ahura
Mazda anbetete; der Amesha Spentas anbetete; bei dessen
Geburt und Wachstum Wasser und Kriuter sich mehrten . . .

Da sprach sie so, die hohe Ashi: ,Tritt niither herzu,
gerechter, frommer Spitama! und lehne dich an memen Wagen!“
Und er niitherte sich ihr und lehnte sich an ihren Wagen, Da
bestrich sie ithn von oben herab; links und rechts vom Arm.
rechts und links vom Arm und sprach so: ,Nun bist du schon,
Zarathustra; wohlgestaltet bist du, Spitama, mit schonen Fiissen
und langen Armen. Dein Leib ist nun begabt mit Adel und
deine Seele mit ewiger Seligkeit, so wahr ich dir dies sage.®
So ward Zarathustra in den Adelsstand erhoben, und selbst
die beste Gesellschaft braucht sich seiner nnn nicht zu schiimen.

Aber nicht nur einen Propheten kann diese ritterliche
Frommigkeit verschonern; selbst die abstrakten Begritte be-
kommen Leben, Form und schine Gestalt. Daena, dic uns
durch die Gathis bekannt ist als himmlische Hypostase der
Seele und Frommigkeit, als menschliches G ewissen und Glanbens-
bekenntuis, begegnet in Yasht 22, 9 die Neele in Gestalt

neines wunderschonen jungen Midchens, strahlend nnd stark.
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mit weissen Armen; gross und schlank von Gestalt, mit ge-
wolbtem Busen und schonem Leibe; aus beriihmtem Geschlecht
und edlen Blutes; mit fiinfzehnjiihrigem Wuchs und so schén
wie die schonsten Geschopfe, — die erloste Seele muss selber
bekennen, dass sie die allerschonste Jungfrau ist, die sie je
gesehen. Aber auch die — friiher so luftigen und abstrakten —
Ameshas Spentas bekommen jetzt zum erstenmale feste Form
(Yasht 19, 15f): ,Herrscher, die durch blossen Blick wirken,
die erhabenen, iibermiichtigen, die starken Ahuraergebenen,
welche unverginglich und gerecht sind; welche ,alle sieben
gleiches denken, alle sieben gleiches reden, alle sieben gleiches
thun®. Welche nur einen Gedanken, eine Rede, ein Thun und
einen Vater und Gebieter haben, den Schépfer Ahura Mazda.
Der eine schaut tief in des anderen Seele hinein, wilrend sie
auf gute Gedanken acht giebt, wiihrend sie auf gute Werke
acht giebt, wihrend sie das Paradies beaufsichtigt. Welche
lichte Pfade haben, wenn sie den Opfern zufliegen.“

Merkwiirdig ist der plastische Eindruck, den diese Be-
schreibung macht, obgleich sie so wenig fiirs Auge giebt: eine
echte Engelvorstellung — selbst die Fliigel alint man nur.
Doch war die Vorstellung von den Amshaspands noch an-
schaulicher. ,Es erhob sich Vohu Mano von seinem goldnen
Stuhl“, sagt das Vendidad 19,31; es ist der himmlische Thiir-
hiiter, welcher der Seele entgegengeht — wohl ebenso kérper-
lich wie unser Sankt Peter, aber in eines persischen Kénigs-
dieners voller Pracht.

Ahura Mazda selber ist weniger beriihrt von dieser Ver-
korperlichung. Er wird geschildert (Yashna 1, 1) als glinzend
und majestiitisch, ,der Grosste, Beste, Festeste, Verstiindigste,
Schonste von Gestalt, aber ob mit diesem Ausdruck nicht
an jenes unerschaffene Licht gedacht wird, das seine korper-
liche Offenbarung ist, kann man nicht wohl entscheiden. Die
Tradition erklirt den Ausdruck als ,wohlproportionicrte
Glieder, legt ihm also eins der Ritterpridikate bei; und in

14*
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dem spiten Shayast la Shayast sieht Zarathustra ihn in mensch-
licher Gestalt und Kleidung — nur darf er seine Hand nicht
beriihren, weil er unnahbar ist.

Diese Schrift ist jedoch jiinger als die griechische Zeit,
da schon ionische Bildhauer und Miinzschneider einen fremden
Stempel auf die persischen Gedankenbilder gesetzt hatten.

Mit all diesen plastischen Ausdriicken sind wir zugleich
auf epischem Gebiete. Was wir horen, ist nicht mehr blosse
Schilderung, sondern Erzéihlung, Die Gathids konnen wohl
ab und zu eine helehrende Legende erzihlen (Yashna 32,
1—3 f. ex.); aber ihre Form ist in der Regel die unmittelbare
Seeleniusserung, Raisonnement oder Dialog. In den Yashts
ist es anders. Die Scene zwischen Ashi und Zarathustra, von
der wir oben berichteten, ist freilich auch ein Dialog; aber
gleichzeitig ist es gerade so eine Scene, die vor unseren Augen
vor sich geht, ganz so korperlich, wenn auch nicht so zért-
lich, wie Rubens’ Venus und Adonis, aber doch den Ge-
setzen der Erzihlung ebenso treu, wie sie ein Lessing nicht
immer verlangen koénnte. Alles verliuft in der Form einer
Begebenheit. So erzéhlt die Zampadyasht den Kampf zwischen
Atar und Drachen, Scene nach Scene in dramatischer Ent-
faltung. So berichtet uns die Bahramyasht von den Ver-
wandlungen Verethraghnas, so das besterzdhlte Stiick der
Avesta (Yasht 22) von der Begegnung der Seele und der
himmlischen Daena. Zarathustras Versuchung und die Sage
vom goldnen Zeitalter Yimas — um auch etwas aus dem
Vendidad zu nennen — sind ebenfalls im Stil des fortschreiten-
den Berichtes gehalten.

Dass auch jenes epische Bild von dem reichen Hause
mit den harrenden Frauen trotz seiner verweilenden Schilderung
voll bewegten Lebens ist, wird niemand verkennen, und
GELDNER vermutet, dass wir hier das Bruchstiick eines ver-
loren gegangenen Epos vor uns haben. Ganz besonders
historisch ist aber der Bau vieler kultischer Hymnen des
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jiingeren Avesta, gleichviel ob sie den Géottinnen Ardoi Sura
Anahita oder Aihi Vanuhi (Yasht 5 u. 17), oder Haoma
(Yasht 9) gelten, oder der Anbetung der ,koniglichen Herr-
lichkeit (Yasht 19).

Die Reihe der Gestalten, welche die Herrlichkeit empfangen -
oder die Gotter angebetet haben, ist in Wahrheit zugleich
die Heldengallerie des iranischen Nationalepos, die Sagen-
geschichte in gerader Linie: nach Ahura und seinen Amsha-
spands, Helden wie Haoshyanha, Takhmorupa,Yima, Thraetaona,
Keresaspa, der fremde Eroberer Afrasyab, die Kavidynastie
von Kavata bis Husravanh, und danach Zarathustra und
Vishtaspa, bis das Ganze mit dem Erloser Soshyant, dem
Herrn der letzten Tage, endigt — wozu dann besonders Yasht 5
noch viele Mittelglieder hinzufiigt, Namen, die auch sonst
aus der Sagengeschichte bekannt sind. Diese grosse Yasht-
bymnen sind mit anderen Worten epische, ja teils historische
Bruchstiicke, eingeschmuggelt unter kultischen Formen: es ist
der erste Shahnameh, die urspriingliche iranische Konigs-
chronik. Doch erreicht dieser Heldenkultus erst seinen Kul-
minationspunkt in dem langen Farvardihsnayt (Yasht 13),
dessen endlose Aufzihlungen Namen von Beriihmtheiten
bringen, deren Zahl weit grosser ist als irgend ein Volks-
gedichtnis im stande ist zu beherbergen, und darum mehr ein
Zeugnis von unersittlich prahlender historischer Phantasie.
Jedoch, wenn wir an die Heiligenschar denken, die wir
selber noch in unserem Kalender mit uns herumschleppen
und die das romische Bischofsritual unentwegt ernst nimmt,
bekommen wir ein passendes Seitenstiick dazu, nur mit dem
charakteristischen Unterschied, dass der Rémerkirche fromme
Heiligenscharen in der Parsinkirche Ziige von Kriegern und
Fiirsten sind.

Doch nicht ganz. Denn neben Sage und Chronik fliesst,
in der jiingeren Avesta der Mythen stets breiter werdende
Strom. Was die Bahramyasht erziihlt vom Kriegsgott Vereth-
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ragna ist instruktiv genug: Zarathustra bittet Ahura Mazda,
ihm zu zeigen, welcher der waffenkundigste der himmlischen
(Gotter ist, und Verethragna zeigt sich ihm, erst als Sturmwind,
dann als Stier mit goldnen Ohren und goldnen Hornern, danach
als weisses Pferd it goldner Stirn; weiter als Kamel mit
langen Zihnen, ein Schnellliufer mit festem Schritt, hitzig
i seiner Brunst und weitsichtig selbst in der dunkelsten Nacht.
Zum fiinftenmale Euft Verethraghna an ihm vorbei in Gestalt
eines Wildschweines mit scharfen Zihnen und starren Borsten,
auf den ersten Stoss totend, schrecklich, rasend, mit triefen-
den Augen, kampflustig, wiitend. Danach als ein fiinfzehn-
jihriger Jiingling, vornehm und klaridugig, mit schinalen Fiissen.
Danach als der Habicht Varghuna, sich nach unten hin ver-
teidigend, nach oben angreifend; der schnellste der Vogel, der
einzige, der dem Pfeile entgeht. Danach als Widder mit
gewundenen Hornern und als ein edler, spitzhdrniger Wildbock
und endlich als vornehmer Mann mit Schwert und goldner
Klinge und allerlei herrlichem Schmuck.

Dieser mythologische Charakter ist die zweite Eigenschaft,
welche die Yasht von der Gathidichtung unterscheidet. In
jenen alten Gebeten mit thren Ermahnungen, Bekenntnissen
und Lehrsiitzen ist das Mythische nur ein sparsam benutztes
Kolorit — in dem jiingeren Avesta trifft man es auf jedem
Blatt. Zwar nicht wie bei Griechen und Indern in unbe-
schriinkter Selbstentfaltung, denn die im Zarathustrisimus stets
herrschende Theologie zieht Grenzlinien, die keine Phantasie
iiberschreiten darf, und anderseits verwandelt des Volkes
historischer Sinn die mythologischen Gebilde in Sagenstoff und
politische Berichte. Doch sprosst es iippig hervor aus dem
Volksboden, das alte Heidentum aus der arischen und iranischen
Kinderzeit. Wir kennen es gerade am besten aus dem jlingereu
Avesta: Yima, Apom Napal, Apaosta und Tishtrya — alle
die Wesen und Unwesen aus dieser Stimme erstem Heiden-
glauben.
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Und dies ist ein Verfall: Mythen sind Unkraut, wie schion
sie auch sein mogen — Rade und Kornblume sind auch schon
— und Mpythen werden auch wirklich immer als Unkraut
behandelt, sobald das Feld der Religion bestellt wird. Kein
Prophet hat versiumt, das Jiiteisen zu benutzen, der griechische
so wenig wie der jiidische. Denn auch Hellas hatte seine
Leute, die in religioser Beziehung keinen Spass verstanden,
denen Homer und alles Homerische als ein hiochst unpassen-
der Scherz mit den Gottern vorkam. Man hat offentlich gegen
die Volksmythen geeifert oder hat sie im Geheimen umgedeutet.
Wo der Ernst der Innigkeit anfiingt, den Text zu lesen, sind
Bilder iiberfliissig: das sehen wir halb ber dem indischen
Vashista und ganz bei ihm, dem das Werk vollstindig gelang:
Zarathustra,

Es sind die Naturgottheiten, die zuriickkehren mit
Avestas Verfall. Aber offenbar haben diese eine neue, grossere
Gestalt gewonnen, jetzt, da die Kirche ihnen ihre Pforten
offnet. Ein Umstand scheint dazu beigetragen zu haben. Ein
Naturgott ist nicht derselbe, wenn er sichi in einem verhiiltuis-
missig zivilisierten Volke geltend machen soll, wie da, wo er
in seiner ersten Machtentfaltung unter wilden Menschen steht.
Damals war er ein launenhafter Unhold, der sein Spiel trieb
mit den zufilligen Begebenheiten des Lebens und der Naturg
keine Ordnung, kein Zusammenhang, keine Bestiindigkeit, noch
weniger Gesetze, fand man in der Natur — nur losgeliste
Miichte, deren streitenden Willen mur der Priester oder
Zauberer zwingen konute. Aber in des Heidentums hiherer
Kultur ist die Natur etwas anderes und besseres, wenn auch
nicht ,Natur® in des Wortes moderner, wissenschaftlicher
Bedeutung. Die diimmernde Forschung, die ersten Ahnungen,
ji das erste Wissen von einer Konstanz im Naturlauf, giebt
auf diesem Standpunkt all den sichtbaren Phiinomenen einen
Rang im Interesse der Menschen, wie sie friiher nur die unsicht-
haren bemnspruchen komnten.
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Man beobachtet, berechnet, benennt, vermehrt sein Wissen,
verldsst sich darauf, ist stolz darauf, und die Gottheiten, die
friiher mit der Natur herumtrieben, wohin sie ihre Launen
fiihrten, bekommen jetzt ihren bestimmten Platz, und ihre Macht
wird verteilt innerhalb des bekannten Naturlaufes, den der
Gedanke schon zu beherrschen meint.

Und besonders wird die Gottheit mit den himmlischen
Phinomenen verkniipft, denn der Himmel ist das erste Feld
in der Natur, auf das man sich einigermassen versteht. KEs
ist diese wissenschaftliche Renaissance der Natur-
mythologie, die von Anfang bis zu Ende der babylonischen
Mythologie ibr Geprige giebt, und der Beweis fiir die
geschichtlicheWirklichkeit der ganzen mythologischen Bewegung
liegt in der merkwiirdigen Konsequenz, womit es den priester-
lichen Sterndeutern der Weltstadt gelang, die ganze iiberlieferte
Mythologie am Sternenhimmel zu fixieren. Dies wird nun,
zum Teil durch Beriibrung mit Babylon, zur Mode iiberall in
der heidnischen Welt, wo Sternkunde zur Tagesneuigkeit
und -Losung wird. In Aegypten, in Griechenland spiirt man
den Pulsschlag dieser Bewegung, selbst die chthonischen
Gotter der Unterwelt werden planetarische Wesen, und statt
der alten Géotterbilder entstehen jetzt neue Sternbilder. Das
Naturphinomen, das Naturgesetz ist die Erklirung, die man
den halbvergessenen Phantasiegebilden aus der Vorzeit giebt;
es ist die neue Fleichwerdung der geistverlassenen Mythe.

Auch die Avesta haben diese Wellenbewegungen beriihrt,
soweit sie iiber das dogmenstarke Bollwerk der Theologie
hiniiberspiilen konnten. Das alte Ritsel: wieviel die alten
Perser den Babylonern und Elamitern schuldig sind, driickt
uns zwar auch hier. Aber dass eine Schuld da ist und ein
Zusammenhang, spiiren wir an vielen Stellen in dem jiingeren
Avesta: Das Weltbild haben sie von den Babylonern, nicht
nur die Vorstelluing vom Kosmos, sondern auch ,die sieben-
teilige Erde“; auch die Zeiteinteilung des Weltenumlaufs, mit
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der man immer rechnet, entspricht den babylonischen Be-
rechnungen. DerTishtryagesangbesonders (Yasht8,vgl. T, 1131.)
ist in all seiner Unverstindlichkeit das grosse Zeugnis fiir
den Aufschwung der Sternenmacht und der astronomischen
Mythologie. Dass Sirius unter seinen ,Verwandlungen* einzelne
Glieder des Tierkreises passiert, scheint jedenfalls sicher. Die
ganze Naturphilosophie, die sich um den Vouronkashasee
gruppiert, und die meisten der Naturgotter, welche bei der
Schilderung des iranischen Heidentums genannt sind, in
ihren Kreis zieht, ist ein Zeugnis davon, in welche Rechte man
um diese Zeit die Natur gesetzt und wie ernstlich man sie
sich gedacht hat als ein zusammenhingendes und zusammen-
arbeitendes Ganzes.

In Bezug auf die Naturgotter wirkt das in gewissem
Sinne erbebend, da man ihnen nun bestimmte Plitze und
bestinmte Funktionen innerhalb des Systemes anweist; aber
1m grossen und ganzen wirkt diese Geistesrichtung doch driickend
und materialisierend auf die Gotter der Vorzeit. Denn neben
der plastischen Verkorperlichung, die der Rittergeist hervorrief,
bemerken wir eine Naturalisierung, die nicht nur z. B. Ahura
Mazda die zweifelhafte Bereicherung zu teil werden lisst, dass
die Sonne sein Auge wird (Yasht 1), sondern mebr und mehr
Ameshas Spentas mit dem Element verkniipft, das sie be-
herrschen, bis sie in der nach-avestischen Spekulation fast ganz
in demselben aufgehen. Und Mithra, den der Zeitgeist erst
zum vollkommenen Ritter machte, verwandelt derselbe Zeitgeist
zu einem Himmelsgott; ja selbst fremde Gotter, die in anderen
Liandern gallz anderen Inbalt hatten, werden hineingezogen in
den Zauberkreis der Natur, wie die semitische Erd- und
Liebesgottin, von den Persern Anahita genanut, die von
ihnen mit den Gottern des Wassers verschmolzen wurde.

Auf diese Weise, tief wurzelnd, in dem Wandel der Zeiten.
Nahrung saugend aus neuen und alten Schichten; aus Ritter-
tum und Fiirstenpolitik, aus gestiirzten Altiiren und modernem
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Glauben, aus der Erzihlerlust der Poeten und der Natur-
wissenschaft der Priester, erwichst nun der Polytheismus in
dem Avesta und bildet eine Reichsreligion, die in ihrer merk-
wiirdigen Mischung von bunter Mannigfaltigkeit und verkniipfen-
der Einheit eine transcendentale Spiegelung des persischen
Weltreiches wurde, besonders in dessen letztem, sehr wanken-
den Stadium.



2

Babylonische Bestandteile
in modernen Sagen und Gebréuchen.

Ein Vortrag
von
Bruno Meissner.

Es hat sich in letzter Zeit immer mehr herausgestellt,
dass die Kultur Babyloniens, auch nachdem seine Haupt-
centren schon seit Jahrtausenden in Schutt und Asche ge-
sunken waren, der allgemeinen Zerstérung doch viel linger
widerstanden hat, als man frither annalm, ja dass sie sich in
einigen, nicht unbedeutenden Resten bis in die Gegenwart
fortgepflanzt hat und noch immer auf uns einwirkt. Wenn
wir unsere Uhren anselien, miissen wir daran denken, dass
die Einteilung des Tages in zwolf Abschnitte, Doppelstunden,
und weiter in sechzig Minuten und sechzig Sekunden eine alt-
balylonische Erfindung ist, ebenso wie das ganze Sexagesimal-
system, das wir trotz vieler unpraktischer Eigenschaften noch
nicht iiberwunden haben. Jedenfalls ist die Zeit noch fern,
wo aligemein Taschenuhren mit zelm- resp. zwanzigteiligem
Zifferblatt getragen werden. In gleicher Weise bedeutend
waren die Binwirknngen des babylonischen Mass- uud Ge-
wichtsystems anf die antiken Volker. Ob auch hier die
letzten Ausstrahlungen bis in unsere Zeit hineinreichen, wage
ich mangels endgiiltiger Untersuchungen nicht zu entscheiden;
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nur auf eine merkwiirdige Thatsache mochte ich hinweisen:
Die neubabylonischen Ziegel Nebukadnezars messen alle un-
gefihr 33 cm im Quadrat, sodass drei Stiick ein Meter lang
sind. So kommt es, dass sich bei Messungen von antiken
Gebiuden hiufige direkte Metermasse finden. Beruht diese
Uebereinstimmung auf einem Zufalle, oder verbergen sich da-
hinter noch ungefundene Zusammenhinge? Klarer und sicherer
sind wieder die Beziehungen zur babylonischen Astronomie.
Schon die klassischen Schriftsteller erwéhnen rithmend die
tiefen astronomischen Kenntnisse der Gelehrten des Zweistrom-
landes, und wir konnen jetzt auf Grund der keilinschrift-
lichen Angaben versichern, dass die Anschauungen der Baby-
lonier vom gestirnten Himmel, mit den Tierkreisbildern, der
Ekliptik, dem Planetensystem und vielen Sternbildern, dieselben
waren, wie die spiteren der Griechen, Araber und der von
ihnen abhingigen abendlindischen Gelehrten. Erst Koper-
nikus war es vorbehalten, hier Wandel zu schaffen und seine
Wissenschaft auf eine andere Basis zu stellen.

Denselben Beweis von der Fortdauer der babylonischen
Bildung leistet uns auch die so interessante linguistische Ar-
chiiologie. Sie fithrt uns nicht nur in Zeiten, wo jede andere
Archiiologie versagt; denn der Mensch hatte Sprache vor dem
Werkzeug und der Kunstthitigkeit, sondern sie leistet uns
ausser diesem Vordringen in das tiefste Dunkel der Vergangen-
heit noch den wichtigen Dienst, durch Nachweisung von Lehn-
wortern, welche eine Sprache der anderen entnommen hat, die
Abhéingigkeit der einen Kultur von der anderen erweisen zu
kénnen, Denn es ist so gut wie sicher, dass in den meisten
Fillen, wo ein Volk ein Kulturwort von einem anderen nimmt,
es auch die Sache selbst vorher noch nicht gekannt hat. So
liisst sich allein auf philologischem Wege die ja auch durch die
Historie bestiitigte Thatsache beweisen, dass die von der ara-
bischen Halbinsel nachriickenden, nomadisierenden Aramier
ihre Kultur von den alteingesessenen Babyloniern und Assy-
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rern entlehnten, und dass, als sie allmihlich sesshaft und ein
grosses Handelsvolk geworden waren, die Araber an ihre Stelle
traten und wieder von ihren Vorgingern lernten., Nachdem
die Araber sich auch schliesslich konsolidiert hatten und dem
damals recht barbarischen Europa als Kulturtriger galten,
haben sie auch viel Errungenschaften ihrer Intelligenz samt
den Namen dafiir an die romanischen Vélker abgegeben. So
ist es gekommen, dass sich einige uralte Worter im Laufe
der Jahrtausende erhalten haben und sich der Weg, den sie
von Babylon iiber Syrien zu den nordafrikanischen Arabern
und von dort zu den Italienern und Franzosen genommen
bhaben, noch genau verfolgen ldsst. Das eine ist das merk-
wiirdige babylonische Wort muskénu, das eigentlich den
demiitig bittenden Beter bezeichnet. Im Syrischen ist mes-
kéna der demiitig bittende Bettler, der arme Kerl, und diese
Bedeutung hat das Wort dann auch im Arabischen behalten,
ebenso wie im Italienischen und Franzosischen. Awuch wir
reden zuweilen von einem meskinen Menschen als einem, der
diirftig ist, dem es schlecht geht, der kein Geld bat und in-
folge dessen bescheiden ist. Das hohe Alter des héfischen diplo-
matischen Verkehrs zeigt unser Wort Dragoman, das sich in
ihnlichen Formen im Arabischen und in den araméischen
Dialekten findet und sich als targumanu schon im 15.
vorchristlichen Jahrhundert in der Korrespondenz vorder-
asiatischer Konige mit dem Pharao von Aegypten nachweisen
lasst. Eine gleiche Lebensdaver und Lebenskraft haben noch
einige andere alte Warter bewiesen, die grossenteils demjenigen
Zweige der menschlichen Kiinste entstammen, durch den sich
Mesopotamien besonders auszeichnete — der Landwirtschaft.
Auf diesem Gebiete ist Babylonien vorbildlich fiir viele Volker
gewesen. Eine eiserne Hacke, mit der der Bauer den Boden
um die Palmen oder die Weinstocke lockerte, nannte er marru.
Dieses Wort hat sicherlich mit dem Instrumente selbst eben-
falls seinen Siegeszug nach dem Westen angetreten. Es lautet
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aramiisch marra, arabisch marrun, griechisch p.appov, ita-
lienisch marra, franzésisch marre.

Da wir indes von den aramiischen Dialekten bisher nur
eine recht unvollkommene Kenntnis besitzen, ist es leicht zu
erkliren, dass im Arabischen eine Anzahl Lehnwirter aus dem
Babylonischen vorkommen, wo die aramiischen Mittelglieder
fehlen. Unsere mangelhafte Kenntnis der aramiischen Dia-
lekte des Iraqs ist eben schuld daran. So begreift man es,
wenn das arabische Wort fiir Schaufel sichchin aus assyrischem
musachchinu entlehnt ist, oder wenn die Araber bei den ihnen
friilher unbekannten Schiften das Ruder mit dem assyrischen
Namen sikkan benannten: Sie haben sie natiirlich auch durch
die Vermittlung der Aramier bekommen, aber uns sind die
entsprechenden Worter nicht erhalten.

Ja in letzter Zeit ist es, so sonderbar es auch klingen
mag, sogar gelungen, in den neuarabischen Dialekten des
Iraqs der Jetztzeit babylonische Lehnworter zu finden, bei
denen die betreffenden aramiischen und klassisch-arabischen
Formen fehlen. Es sind das eben auch vorziiglich Ausdriicke,
die der Landwirtschaft entnommen sind und sich trotz der
vielen Wandlungen im Lande erhalten haben. ritu bezeich-
nete bei den altbabylonischen Landwirten eine Trinkrinne, die
das Wasser von dem Flusse in das Land leitete, und bis auf
den heutigen Tag versteht man im Neuarabischen dieser Ge-
gend unter rit eine Wasserrinne vom Schéopfgefiss nach dem
Flusse. Einen Palmschdssling unten an der Palme, den man
abschneidet und gesondert einpflanzt, nennt man heute tale.
Ich habe lange gesucht, wolier dieses Wort wohl gekommen
sein konnte, bis ich in einem assyrischen Syllabare die An-
gabe fand, dass man auf Assyrisch eine junge Palme tilu’
nannte,

! Zum Unterschiede des Geschlechts vgl. Horrmany in ZDMG 32, 760
und FRANKEL, Aram. Lehnwérter 260. Der Text ist publiziert von DeLITzsCH
in der ZA 12, 410. Das wichtige von Pincmrs in den PSBA 24 1081,
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Wir stehen also vor der wichtigen Thatsache, dass die
Bewohner des Zweistromlandes mit der dem Orient iiberhaupt
eigentiimlichen Konservativitit eine Anzahl Kulturworte aus
der iiltesten babylonischen bis auf die Jetztzeit bewahrt haben;
zuweilen beweist uns das Syrische oder wenigstens das klas-
sische Arabisch, dass die betreffenden Worter wirklich auch
in friiheren Zeiten bekannt gewesen sind, zuweilen aber fehlen
die Bindeglieder, und trotzdem kann kein Zweifel an der Ent-
lehnung sein.

Nach dieser eben abstrahierten Regel wird es nicht zu
kiihn sein, auch auf anderen Gebieten bei gleichen babylonischen
und modernen Erscheinungen Beeinflussungen anzunehmen,
selbst wenn es uns nicht immer mdglich sein sollte, den Weg
anzugeben, der vom Altertum zur Neuzeit fiihrt.

Was speziell die Folkloristik anbelangt, so hat man schon
lange die Bemerkung gemacht, dass Geschichten und Mirchen
oft iiberraschend weit wandern. Der antike Kaufmann ver-
mittelte eben nicht nur den Austausch der Waren seines
Landes, sondern war auch der Zwischentriger von Ideen. Im
Ursprungslande selbst erhielten sich alte Sagen natiirlich erst
recht lang. Auch bei uns in Deutschland haben sich ja viel-
fach in Mirchen und Liedern uralte mythologische Bestand-
teile erhalten, die im Laufe der Zeit, besonders durch den
Einfluss des Christentums zwar bedeutend umgemodelt sind,
dem Kundigen aber doch ihren urspriinglichen Sinn und den
alten Inhalt verraten. Auch in Babylonien sieht natiirlich der
Islam diese alten Sagen durch eine gefirbte Brille an und ist
den ,Fabeln der Vorfahren“ im ganzen nicht griin, weil er doch
immer eine dunkle Vorstellung von ihrem Ursprunge und ihrer
dem strammen Monotheismus oft zuwiderlaufenden Tendenz
hat, aber sie ganz zu eliminieren und vergessen zu machen, ist
auch ihm nicht gelungen.

verdffentlichte Duplikat mit griechischer Transscription giebt die Form
Jal und zeigt zugleich, dass das Wort noch zur Arsacidenzeit bekannt war.
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Sehen wir uns nun einmal die keilinschriftliche Litteratur
daraufhin etwas niher an! Eins der wichtigsten mythologi-
schen Texte ist das sog. Weltschopfungsepos. KEs will zeigen,
wie es den Gottern, speziell dem Gotte des festen Landes,
Bel!, gelungen ist, das Chaos, d. h. die Personifikation des
schlammigen Urmeeres, zu besiegen und geregelte Verhiltnisse
auf der Erde einzufiihren. Spiter wird dann die Erschaffung
der Sterne, Pflanzen und Tiere in &dhnlicher Weise wie im
Alten Testamente erzdhlt. Man dachte sich sehr sinnig die
erste Entstehung der Erde dhnlich so wie sie jedes Jahr von
neuem entsteht. Durch die Winterregen und die Ueber-
schwemmungen der Fliisse wird das ganze Land in einen
Sumpf verwandelt, sodass jeder Verkehr stockt und die Men-
schen an den Rand des Verderbens gebracht werden. Dem
Frithling gelingt es dann, den bosen Winter? zu vertreiben,
das trockene Land wieder emporsteigen und alles griinen und
blihen zu lassen. Spiter, als Babylon die Metropole des
Landes geworden war, trat der Stadtgott Marduk, die Per-
sonifikation der Frithsonue, an die Stelle Bels, und in der
uns vorliegenden Rezension des Weltschpfungsepos werden
dem jungen Sonnengotte alle Heldenthaten zugeschrieben. Das
bose Prinzip ist die Tiamat, die Vertreterin des nassen Ele-
ments, die samt ihrem Bulilen und Helfershelfern das Bliihen
und Gedeihen der Erde hasst und durch Regen und Ueber-
schwemmungen die Welt wieder in das Chaos stiirzen will,
Dieses bise Wasserweib hat sich nun bis heute in der Ge-
stalt der Hite erhalten. Die Leute denken sie sich, wie der
Name sagt, als eine Art Fisch. Interessant ist, dass sie
ebenso wie in alter Zeit als weibliches Wesen erscheint. Sie
st immer noch michtig und lat die Feindschaft mit den

! Fiir diese Ansicht vgl. das Folgende und einstweilen Berl. philol.
Wochenschrift 22, 693 ff.

* Dieselbe Anschauung findet sich in dem modernen Sprichworte:
Der Sommer ist ein Herrscher, der Winter ein Sklave.
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Lichtgottern nicht aufgegeben, speziell gegen Sonne und Mond
fiihrt sie deu alten Kampf noch weiter. Wenn im Iraq eine
Sonnen- oder Mondfinsternis eintritt, glaubt man, dass die Hiite
im Begriffe steht, die geliebte Leuchte zu verschlingen. Dann
versammelt sich Alt und Jung, alles trommelt auf den kupfer-
nen Gefissen und schreit entsetzlich, um der Hfite Schrecken
einzuflgssen, damit sie von ihrem Vorhaben ablasse. Dabei
ruft man unaufhorlich: O Hite, du Verschlingerin, gieb unsern
Mond sofort wieder los!. Dieser merkwiirdige Gebrauch ist
bis auf den heutigen Tag im ganzen Liande noch im Schwange,
Lavarp? hat ihn auch schon angetroffen und beschrieben. —
Die uns bis jetzt zuginglichen keilinschriftlichen Quellen be-
ziehen Sonnen und Mondfinsternisse iibrigens nicht auf einen
Kampf der Tiamat mit dem Sonnen- resp. Mondgotte, sondern
sie meinen, dass die sieben bosen Geister, die noch in he-
briischen Zauberschalen eine Rolle spielen und von denen es
dort heisst, dass sie Himmel und Erde umkehren ®, die Gegner
der Lichtgotter seien. Hier haben eben Diener der Chaos-
konigin ihre eigene Stelle inne. Wir werden danach annehmen
kénnen, dass in irgend einer Phase oder Schule der baby-
lonischen Religionswissenschaft Tiamat dieselbe Rolle spielt
wie noch heute ihre Nachfolgerin Hilte.

Bél-Marduk hat sich durch die Besiegung seiner Gegnerin
eine leitende Stellung im Gétterrate errungen., Er hat den
Kampf nur unter der Bedingung unternommen, nach der
gliicklichen Beendigung desselben Géotterkénig zu werden.
Wie nun ein irdischer Kénig sich mit seinen Ministern berdt

! Arabisch: ja Hite elbella‘e hiddi guméarnd bissa‘a.

? 8. Niniveh und Babylon S. 422. Die Gebildeteren erkliren diesen
Gebrauch selbst als alte Sége und meinen, die Mondfinsternis entstiinde,
weil der Mond hinter einen grossen himmlischen Berg trete. Vielleicht
ist eine Anspielung auf denselben Mythus auch Hiob 3, 8 erhalten; vgl.
aber dagegen GuvkEL, Schipf. S. 59 ‘

3 Vgl. z. B. StiBE, Jiidisch-babylonische Zaubertexte S. 22, 8, wo
die Uebersetzung falsch ist.

Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 8. Heft. 15
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und die Geschicke des Landes festsetzt, so auch der Gotter-
konig; denn die Erde ist nur ein Abglanz des Himmels, und
jedes irdische Dirg hat oben im Himmel sein Analogon. Die
grosse Generalabrechnung findet immer zum Neujahrsfeste,
dem rés Satti oder Zagmukfeste am 8. und 11. Nisan statt.
Dann sitzen alle Gotter ehrfurchtsvoll in der Versammiung,
und Marduk dekretiert alles, was das neue Jahr neues bringen
soll. Alle diese zukiinftigen Ereignisse bucht Marduks Sohn,
der Schreibergott Nebo, auf seiner Tafel: jede Geburt, jeder
Todesfall, jeder Gliicks-, jeder Ungliicksfall wird hier pride-
stiniert. Daher ergehen besonders zu dieser Zeit die Bitten
des Konigs an die Gottheit, ihm nur Glick und Segen, Sieg
iiber die Feinde, langes Leben und Nachkommenschaft zu
schenken. — Dieselben Anschauungen treffen wir auch im
nachbiblischen Judentume!. Auch im Talmud fungiert der
Neujahrstag als Gerichtstag par excellence. An diesem Tage
wird alles gerichtet und das Urteil am Vers6hnungstage be-
kriiftigt (Rosch haschsch. 16a). Gott sitzt wie ein Konig auf
dem Throne zu Gerickt, wihrend vor ihm die Biicher der
Lebenden und Toten aufgeschlagen sind (ib. 32b). Die Biicher
liegen vor ihm aufgeschlagen, und zwar drei an der Zahl, eins
fiir die Gerechten, eins fiir die vollendeten Frevler und eins
fiir die Mittelmissigen (ib. 16b). Wenn man die heutigen Ge-
briuche der modernen Juden betrachtet, so findet man auch
jetzt noch Reminiscenzen der alten Lehren. Man schickt
sich gegenseitig Neujahrskarten mit der Inschrift: Maogest
du eingeschrieben werden zu einem guten Jahre, oder:
Mogest du eingeschrieben werden in das Buch des Lebens.
Es herrscht also hier noch die Ansicht, dass Gott am Neu-
jahrstage die Geschicke seiner Vilker entscheidet und auf-
schreibt; die einen bleiben am Leben, die anderen werden zum
Tode bestimmt. Man sieht, wie wenig sich trotz der Wende

! Das Zagmukfest lebte als Sakiien iiberhaupt noch lange in gauz
Vorderasien; s. ZDMG 50, 296fl. Vgl. auch Karpprg, Rev. sem. 3, 146 ff.
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von Jabrtausenden die Anschauungen geéindert haben. — In
der islamischen Welt scheint mir die in dem letzten Drittel,
meistens am 27. Ramadéan, gefeierte leilet elqadr der Ab-
glanz des babylonischen Neujahrsfestes zu sein. In ihr ent-
scheidet Gott von Jahr zu Jahr alle Dinge und schreibt sie
auf die wohlverwahrte Tafel’. Ein mir vorliegendes arabisches
Werk, welches den Titel kitib al’ahadit u’atir essalihin
fihrt und in zwanzig ,Sitzungen® populire Geschichten im
Anschluss an die arabischen Festzeiten erziihlt, giebt uns noch
nihere Auskunft®. In dieser Nacht, so heisst es, entscheidet
Gott die Geschicke aller Geister, Menschen, Tiere und Vogel
und schreibt alle Thaten, Geburten und Todesfille auf. Diese
Entscheide iibergiebt er seinen Ministern: das Buch der Be-
gnadigung und Strafe erhilt Gabriel, das Buch der Pflanzen
und Nahrungsmittel Michael, das Buch der Regen und Winde
Asrafil und das Buch der Todesfille der Todesengel Azrafl.
Ich halte es nicht fiir unmoglich, dass die Anwesenheit der
Engel beim Gericht noch eine letzte polytheistische Reminis-
cenz an die Mitthitigkeit der Gotter, speziell Nebos, beim
babylonischen Neujahrsfeste ist.

Neben den Weltschopfungslegenden erfreute sich in Baby-
lonien besonders das Gilgamosepos grosser Beliebtheit. Der
Held Gilgamos verrichtete allerlei Heldenthaten, die ihm die
Unsterblichkeit eintrugen: Er befreite mitsamt seinem Freunde
Ea-bani sein Vaterland vom fremden Joche, gewann sich
durch seine Vorziige sogar die Zuneigung der Gottin Istar,
und machte sich nach dem elenden Untergange seines Freundes
auf, um von seinem Ahn Xisuthros, dem babylonischen Noah,
das Geheimnis des ewigen Lebens zu erfragen. Obgleich eine
Menge Ziige von ihm auf spitere sagenhafte Helden, beson-

! Die Verbindung der Herabsendung der Korans vom Himmel mit
der leilet elqadr scheint demnach nicht urspriinglich zu sein.
? Fs ist von mir in Hille erworben und befindet sich jetzt in der
koniglichen Bibliothek zu Berlin (Ms. Or. Oct. 925),
16*
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ders auf Alexander den Grossen, iibertragen wurden, habe
ich bis jetzt in den modernen Legenden Iraqs seine Person
nicht nachweisen konnen. Indes haben einige Nebenpersonen
des Epos eine grissere Lebensfihigkeit bewiesen. Der auf
allen Siegelcylindern stierbeinig und gehornt abgebildete
Ea-bani, der mit den Tieren des Feldes lebt, ist jedenfalls
das Vorbild fiir jene halb tier-, halb menschartigen Faun-
gestalten, mit denen die heutigen Bewohner des Zweistrom-
landes die Wiisteneien bevolkert sein lassen!. — Viel leben-
diger aber hat sich noch die Gestalt des Xisuthros bab.
Chasis-atra erhalten, der, aus der Sintflut errettet und von den
Gottern an die Miindung der Strome versetzt, dort ewiges
Leben geniesst. Er ist niemand anders, als der auch weiteren
Kreisen aus dem Riickert’schen Gedichte bekannte ,Chidher,
der ewig junge“. Die Identitit beider Personlichkeiten wurde
zuerst von GUYARD 2 erkannt, der auch ihre Namen zusammen-
stellte. J'ajouterai seulement que le mot Khizr lui-méme
n'est rien autre qu'une contraction de la forme grecque
Xisuthros. Nach ihm hat Lipzarsgi® ausfithrlicher iiber
denselben Gegenstand gehandelt. Schon im Koran wird von
Alexander dem Grossen, der hier eben Gilgamos vertritt, er-
zahlt, dass er am Zusammenfluss der beiden Meere mit einem
Greise (namens Chidr), dem Gott Gnade und Weisheit ver-
lichen, zusammengetroffen sei. Er zeigt sich auch hier als
Hiiter der Lebensquelle; denn ein toter Fisch, den sie mit-
genommen, fillt ins Wasser und wird wieder lebendig. Die-
selbe Geschichte mit vielfachen Ausschmiickungen ist in
gleicher Weise Griechen, Juden und Arabern bekannt. Indes

! Siehe Masrero, Histoire I, 576, der RicH, Voyage aux ruines etc.
citiert. Es ist jedeofalls die Stelle RicH, Narrative etc. S. 20 gemeint.
Vgl. sonst auch noch LaNg, Arabian Soc. 25 ff. und Huenves, Dictionary
of Islam s. v. genii.

* Revue de I'histoire des religions I, 344.

3 ZA 7,104
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hat sich die Gestalt des Chidr, der spdter von Juden und
Christen mit Elias® zusammengesetzt wurde, auch noch bis in
die modernste Zeit erhalten. Frau Lypia FEINSLER aus
Jerusalem hat in einer interessanten Studie® die paldstinen-
sischen Erzithlungen iiber ihn zusammengestellt. Danach sei
er nicht gestorben, sondern lebe noch. Auch wird er als
Lebensspender und Gesundmacher verehrt; daher ruft man
ihn besonders in Krankheitsfillen an und gelobt ihm Kerzen
und Weihrauch. Er gilt auch als Beschiitzer des Viehs®.
Seine Beziehungen zum nassen Element dokumentiert er als
Schutzpatron des Meeres, der als mukallaf fi-lbahr mit der
Besorgung aller Angelegenheiten auf dem Meere betraut ist*.
In seinem Heimatlande Babylonien ist sein Andenken be-
sonders frisch. Viele Ortschaften tragen seinen Namen (Chidr-
Elias)5, und der kleine Chidher (Chodér) ist ein sehr beliebter
Eigenname. Sehr interessant ist folgender Brauch, den
v. OpPENHEIM ® aus Bagdad erzihlt und den ich selbst auch
des ofteren bestitigt gefunden habe: ,In Bagdad pflegt,“ er-
zihlt er, ,wenn ein Kind den ersten Schwimmunterricht nimmt,
die Mutter ein oder mehrere Limpchen angeziindet auf einem
Stiickchen Holz den Fluss herabschwimmen zu lassen, damit
Chidr-Elias nicht die Seele des Kindes behalte. Nach dem
Volksglauben soll Chidr selbst im Tigris wohnen.“ Auch mir
wurde erzihlt, dass er im Wasser wohne und nicht stiirbe.
Niheres konnte ich trotz hiufigen Umfragens nicht erfahren;
vielleicht sind andere gliicklicher. Soviel aber steht fest,
dass sich hier eine Anzahl alter Ziige unveriindert erhalten

! In Indien hinwiederum ist er mit Tschandapir identifiziert worden;
s. GoLpzieHER, Moh. Stud. II, 334.

2 ZDPV 17, 42ff.

3 Siehe DaLmax, Palaest. Diw. 55; 123; 367 etc.

4 Siehe GoLpzIEHER a. a. Q. II, 311.

5 7. B. etwas nérdlich von den Ruinen Babylons, bei Warka und
sonst hiufig.

& Vom Mittelmeer etc. 1I, 248.



230 Abhandlungen.

haben, speziell ist wichtig, dass er als Hiiter der Lebensquelle
die Macht hat, Menschen zu beschiitzen und sie am Leben zu
erhalten.

Sehr alt und bekannt muss auch im ganzen vorderen
Orient der Tammuzkultus gewesen sein. Sein sumerischer
Name Dumu-zi = Lebenssohn beweist schon sein hohes Alter,
ein Tammuzfest wird schon in der Zeit der ersten Dynastie
aus Ur erwiihnt (s. THUREAU-DANGIN, Compt. rend. 1902, 91),
und in der Adapalegende, die uns in einer Abschrift aus dem
15. vorchristlichen Jahrhundert erhalten ist, wird seine Ge-
schichte als bekannt vorausgesetzt. Der Name wurde dann
als Tammuz semitisiert, und die Griechen nannten ihn mit
einem anderen semitischen Namen Adonis. Leider sind die
keilinschriftlichen Angaben iiber ihn noch recht verschwommen
und unzusammenhingend. Soviel ist aber sicher, dass der
schone Jiingling die Liebe der Istar gewann und dann jeden-
falls durch ihre Schuld umkam. Darauf muss der Verungliickte
in die Unterwelt wandern und dort sein Leben vertrauern.
Die Bezeichnung ,Haus des Tammuz“ wird deshalb geradezu
fiir Unterwelt oder Grab gebraucht. Die Menschen betrauern
seinen Tod, indem sie sich Trauerkleider anziehen und laut
jammern. Aber der Lebenssohn muss spiiter die Moglichkeit
finden, wieder aufzustehen und in den Himmel Anus zu
kommen, auf welchem Wege, ist allerdings noch unbekannt.
Er hatte, wie neuere Forschungen gezeigt haben, einen Ge-
nossen, namens Ningi§zida®. Beide verschwinden von der
Erde, beide sind zeitweise in der Unterwelt, beide werden be-
trauert und beide stehen wieder oben als Wiichter vor Anus’
Himmel. Es scheint demnach, als ob dieses Freundespaar
eine #hnliche Rolle gespielt habe wie in der griechischen
Mythologie die Dioskuren, die auch von der Erde verschwunden

' Das ist jedenfalls: Herr des geraden Baumes, vielleicht sogar: Herr
des Lebensbaumes. Nur bedeutet zida, soweit man jetat weiss, nur
imnu, kénu, nicht dagegen napiftu, was zi allein ist.
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sind; ,doch, wie Homer sagt, unter der Erde von Zeus mit
Ehre begabet, leben sie jetzt um den andern Tag und jetzo
von neuem sterben sie hin; doch Ehren geniessen sie gleich
den Gottern.* Unsere sonstigen Nachrichten iiber Tammuz
aus dem vorderen Orient stimmen zu diesem Befund sehr gut.
Hinzuzufiigen ist nur, dass nach ihnen Adonis von einem Eber
getotet sein soll. Die Adonien wurden in der ganzen antiken
Welt gefeiert. Sie gliederten sich in die Trauer um seinen
Verlust und die Freude iiber seine Wiederkunft. Der kos-
mologische Sinn dieser Mythe ist natiirlich, wie man lingst
erkannt hat, die Vernichtung des Friihlings durch den gliihen-
den Sommer.

Dieses Fest scheint sich nun auch bis auf unsere Tage
hiniibergerettet zu haben. Das wird um so weniger auffallen,
als ja auch unsere christlichen Feste fast durchgingig auf
alte heidnische zuriickgehen. Nur ist die Person des heid-
nischen Tammuz natiirlich eliminiert und durch die aus der
islamischen Geschichte bekannte Hoseins, des Sohnes Alis,
ersetzt, der bei Kerbela seinen Tod fand. Am zehnten Mo-
harram, als an seinem Todestage, klagt die ganze schiitische
Welt, die ihn sowohl wie seinen Vater Ali beinahe als Gott
verehrt. Man singt Klagelieder, schligt sich die entblssten
Leiber blutig, fiihrt die Geschichte des Mirtyrers auf und
trigt in Prozession seinen Sarg herum. Auf den Zusammen-
hang beider Personen hat schon GOLDZIEHER' hingewiesen,
und EErpMANNsS ? hat in einer ausfiihrlichen Studie die nahen
Beziehungen der beiderseitigen Ceremonien des niheren unter-
sucht. Thatsiichlich giebt es eine nicht geringe Anzahl von
iibereinstimmenden Ziigen, die unzweifelhaft die Identitit
beider Legenden beweisen. Die Litteratur iiber Hoseinlegenden
ist ziemlich gross. Ein in Kairo gedrucktes Biichlein ,Nur
elein fi meShed elHosein“ von Abt Ishiq el Isfard’int

' A, a. O. I, 331 : ZA 9, 280 fT.
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giebt eine genaue Beschreibung der Hoseingeschichte. Wie
ich mich im Iraq iiberzeugt habe, sind aber sidmtliche wich-
tigen Erzéhlungen wirkliches Volksgut und werden in der-
selben Form ganz allgemein erzablt!. Bemerkenswert ist bei
dem Kampfe Hoseins mit seinen Gegnern, den Beni Moie, die
fortwiihrende Betonung des Durstes. Sein kleiner Sohn hat
seit drei Tagen kein Wasser bekommen, sein Pferd durstet,
der Held selbst, und als er den auf ihm knieenden Schimer?
bittet, ihm zu trinken zu geben, antwortet der: Verflucht will
ich sein, wenn du Wasser schmecken solltest, vielmebr wirst
du den Tod schmecken. Der gliihend heisse Sommer lisst
also den Friibling verdursten. Merkwiirdig ist auch die Be-
schreibung Schimers. Bei dem letzten Kampfe bittet Hosein
ihn, ihm sein Gesicht zu zeigen, und nachdem dieser Bitte
willfahrt ist, sieht er, dass sein Gegner eine Hundsschnauze
und Schweineborsten hat. Da ruft er aus: Bei Gott, mein
Grossvater hatte recht; denn er hat mir prophezeit, dass mich
ein Mensch mit den FEigenschaften des Hundes und des
Schweines toten wiirde. Diese sinnlose Erziihlung wird erst
verstindlich, wenn man bedenkt, dass Adonis von einem Eber

! Gerade in der Umgebung des alten Babylons werden vielfach
geographische Namen in Beziehung zur Hoseinlegende gesetzt. ‘Andne,
das Dorf gegeniiber den Ruinen von Babylon, hat seinen Namen, weil
die Begleiter Hoseins dort den Pferden die Ziigel (‘anén) abgenommen
9iitten, um sie ausruhen zu lassen vom Kampfe gegen die Beni Moie.
Gumgumsa hat seinen Namen, weil Ali einen Schidel (Jumguma) dort
bei Gelegenheit der Beerdigung seines Sohnes Amrén nach einer Furt
gefragt habe. An den ungefiéhr zwei Jahre vor dem Beginne der deut-
schen Ausgrabungen in Babylon abgeholzten Athalebaum auf dem Kasr
hat Ali sein Pferd angebunden, als er seinen Sohn beerdigte. Da er
sich hierbei verspitete, versiumte er das Abendgebet; deshalb liess dann
Gott die Sonne noch einmal zuriickgehen, damit sein Schiitzling das Ver-
séumte nachholen konnte. Bei Abdi Ruéje am Eufrat hiitten die Beni Moie
die Fahnen (riaje) gegen Hosein erhoben, und Deble, eine Ortschaft siid-
lich von Hille, soll den Namen haben, weil die Beni Moie hier hinter
Hosein hergezogen (debbelau = me§au?) wiren, um ihn zu téten.

* Dies ist die jetzt gebrduchliche Form des Namens.
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getotet wurde. Die merkwiirdige Uebereinstimmung des My-
thus mit der Legende, wonach die Morgenréte als das Blut
des Adonis resp. Hoseins aufgefasst wird, hat schon GoLD-
zIEHER bemerkt!. Der Umstand endlich, dass Hoseins Bruder
Hassan, der sich in der Geschichte nur dadurch hervorthat,
dass er seine Anmnspriiche auf den Thron fiir klingende Miinze
verkaufte, bei den Trauerfestlichkeiten auch eine Rolle spielt,
ist vielleicht auf das NingiSzidamotiv zuriickzufiihren. Es
wurde eben ein unzertrennlicher Genosse des Tammuz ge-
braucht, und da gab man faute de mieux dem unfihigen
Hassan diese Rolle. — Nur streifen mochte ich hier die Frage
nach einem eventuellen Zusammenhange des Adonis-Hosein-
mythus mit der Christuslegende. Mancherlei fordert Ver-
gleiche heraus: Nach dem Tode verteilen die Hauptatientéter
die Kleider und Waffen Hoseins unter sich, ebenso wie um
Christus’ Kleider gelost wird. Die Naturerscheinungen nach
dem Tode sind in beiden Fillen fast die gleichen: Die Sonne
samt den Sternen verfinstert sich einen halben Tag, die Erde
erbebt, die Menschen zittern und eine Stimme ruft vom
Himmel: Der Imam, der Sohn des Imams, der Vater der
Imame, ist ermordet worden. Und schliesslich geht die Ent-
riickung des Iebenssohnes Dumuzi von der Hélle in den
Himmel genau parallel mit Christi Hollen- und Himmelfahrt.
Zum mindesten wird man zugestehen miissen, dass durch das
Tammuzfest die Idee der Auferstehungim Orient vorbereitet war 2.

Doch genug hiervon. Jedenfalls werden diese Beispiele
wohl geniigen zum Beweise, dass sich altbabylonische Stoffe
lange erhalten haben. Von dieser Erkeuntnis ausgehend, wird

1 A. a. 0.8.331. S. 335 meint er, dass auch das Grab des Scheich
Ma'$tiq (d. Geliebte) bei Tyrus der letzte Rest des phonizischen
Adonis - Dido - Kultus sei. Von den beiden Ruinenstiitten ‘ASiq und Ma®
Siqa (der Geliebte und die Geliebte) am Tigris werden &#hnliche Sagen
wie von Hero und Leander erzéhlt; vgl. von OpPENHEIM a. 8. O. 8. 221; 225.

* Ich glaube, dass mit dieser Anschauung Stellen wie Dan. 12213
wohl zu vereinen sind.
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man vielleicht sogar, wenn man vorsichtig operiert, aus mo-
dernen Erzihlungen alte Legenden herausschilen konnen,
selbst wenn uns die betreffenden babylonischen Erzihlungen
nicht mehr erhalten sind. So ist mir im Iraq z. B. die be-
kannte Midasgeschichte von Alexander, dem Zweigehornten,
erzihlt worden. Alexander wollte nicht, dass man erfiihre,
er habe zwei Horner, und liess infolge dessen jeden Barbier
toten, der ihm das Haar zustutzte. Einem gelang es, Alexanders
Herz zu riihren, so dass er ihm das Leben schenkte. Er
konnte aber seine Wissenschaft nicht fiir sich behalten, son-
dern ging ausserhalb der Stadt zu einem Brunnen und rief in
ihn hinein: Alexander hat zwei Horner, Alexander hat zwei
Horner. Spiter wuchsen hier zwei Rohrstauden empor, die
die Kunde von Alexanders Abnormitdt herumwisperten, bis es
die ganze Stadt wusste. Ich glaube nun, annehmen zu konnen,
dass diese Erzéhlung nicht erst aus dem Griechischen heriiber-
genommen, sondern dass sie im Lande selbst entstanden sei.
Das Hauptmotiv ndmlich, dass das Rohr wispert und Geheim-
nisse verbreitet, ist gut altbabylonisch. Im Gilgamosepos thut
Ea, der seinen Schiitzling Xisuthros gegen den Willen der
Gotter von der Sintflut retten will, ihm den Gétterbeschluss
auch nicht direkt kund, sondern er teilt ihn einem Rohrzaune
mit, und der wispert die Kunde weiter?.

Auch die in 1001 Nacht erzihlte Geschichte vom weissen
Achiqar, der von seinem bosen Neffen Nadan vernichtet werden
soll, aber gerettet wird und spiter als Gesandter des Konigs
von Assyrien nach Aegypten geht, um dem Pharao Ritsel-
fragen vorzulegen, geht jedenfalls auf ein altes babylonisches
Original zuriick. Die bei Griechen, Syrern und Arabern be-
kannte Geschichte ldsst sich bis zum Buche Tobit zuriick-
verfolgen. Ihr Verfasser kannte sie schon. Aber die Er-
ziahlung ist noch viel ilter. Merkwiirdig ist schon die genaue

! Siehe Maspero, Histoire I, 567.
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Bekanntschaft des Verfassers mit den Gepflogenheiten des
diplomatischen Verkehrs zwischen Aegypten und Mesopotamien,
wie er uns dokumentarisch in der Amarnakorrespondenz vor-
liegt. Dann fillt auch der gut assyrische Name des Neffen
Nadan auf. Entscheidend ist aber, so glaube ich, der Name
des Haupthelden selber, des Achiqar. In den Kontrakten aus
der Zeit der ersten babylonischen Dynastie, d. h. ungeféhr
um das Jahr 2000 v. Chr.,, kommen sehr hiufig die Eigen-
namen A-bu-um-pi-qar und A-chu-um-pi-qar vor, die
sicherlich Ab(ch)wigar oder Ab(ch)jiqar ausgesprochen
wurden'. In spiterer Zeit kommen diese Namen gar nicht mehr
vor. Stimmt meine Erklirung, so hitten wir fiir unsere Ge-
schichte auch gleich die Entstehungszeit. Sie passt auch in-
sofern gut, als, soweit wir wissen, gerade in dieser Zeit ein
reges litterarisches Lieben in Babylon herrschte und die meisten
uns erhaltenen Litteraturdenkmiler die Form bekamen, in
welcher sie uns iiberliefert sind.

Gerade hier konnte man noch lange fortfahren; so hat
sich eine Sage von Habil und Babil erhalten, die grosse
Aechnlichkeiten mit dem Tantalusmythus aufweist® etc. etc.,
aber das Gegebene mag fiirs erste geniigen. Ich schliesse mit
der Bitte an alle, denen die Gelegenheit sich bietet, wenn
moglich das moderne Iraq, die Stitte der #ltesten Kultur der
Menschheit, auch folkloristisch zu erforschen. Wenn nur erst
grosse Sammlungen nach der Art, wie es die Gebriider GRiMM
fir Deutschland geleistet haben, zur Verfiigung stehen werden,
wird gewiss auch manches Problem der babylonischen sowohl
wie der allgemeinorientalischen Kulturgeschichte in neues und
ungeahntes Licht geriickt werden.

! Der Name ist jedenfalls nicht babylonisch, sondern wie die ganze
Dynastie kanaaniisch. Er bedeutet entweder: ,Der Vater (resp. Bruder)
ist geehrt“ oder ,Vater (resp. Bruder) der Ehre*.

2 Siehe Sociy, Diwan aus Centralarabien II, 16, 15.
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Die Ursache und Bedeutung der Erdbeben
im Volksglauben und Volksbrauch.

Von
Dr. Richard Lasch in Horn (N.-Oesterr.).

In einer friitheren Arbeit iiber die ,Finsternisse in der
Mythologie und im religissen Brauch der Volker“ ' haben wir
bereits darauf hingewiesen, dass Eklipsen, Erdbeben und
Kometen eine Gruppe von seltenen kosmischen Erscheinungen
darstellen, deren Auftreten von jeher den Menschen mit Angst
und Schrecken erfiillt und zum Suchen nach einer mytholo-
gischen Erklirung bewogen hat, welche wohl in erster Linie
Mittel und Wege in die Hand geben sollte, das Phéinomen
selbst zum Verschwinden zu bringen, seiner kiinftigen Wieder-
kehr vorzubeugen und endlich irgend welche nachtriiglich
auftretende nachteilige Folgen fiir die Menschheit abzu-
wenden,

TyLor, der erste, welcher sich in eingehenderer Weise
mit der Untersuchung der Erdbebenmythen beschiftigt hat?,
sucht dieselben allentbalben in Zusammenhang mit dem Mythos
vom ,Erdentriger% zu bringen und nimmt die Wirksamkeit
zweier Prozesse, der Uebersetzung der Erscheinung selbst in
die Sprache des Mythus und der rohen wissenschaftlichen

! Archiv fiir Religionswissenschaft III, 1900, S. 152.
2 Tyror, Anfinge der Kultur. Deutsche Ausgabe, I 358—359.
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Theorie, fiir die Entstehung der verschiedenen Sagen und
Meinungen von der Ursache der Erdbeben in Anspruch.

Es ist bekannt, dass der Naturmensch bei seiner Er-
klirung der Naturereignisse von dem Kausalititsbediirfnis
ebenso beherrscht wird, wie der Angehorige zivilisierter Na-
tionen, dabei hat er die Neigung, leblose Dinge zu personi-
fizieren (Vorgéinge erst, nachdem sie in Dinge umgewandelt
worden sind), und die Ursache aller Geschehnisse nie inner-
halb, sondern stets ausserhalb der betreffenden Dinge zu
suchen®, Diese Eigentiimlichkeit der primitiven Denk- und
Anschauungsweise und die aus ihr entspringende Neigung,
alle Erscheinungen am gestirnten Himmel und auf der Erde
jusseren Umstinden, der Thitigkeit belebt gedachter Wesen
zuzuschreiben, geben fiir die Entstehung der Erdbebenmythen
wohl eine ausreichende psychologische Erklirung. Dagegen
vermogen wir nicht, wissenschaftliche Theorie und Mythos im
TyYLOR'schen Sinne von einander zu sondern; uns bediinkt
vielmehr, dass im Grunde stets immer dasselbe Prinzip, der
Kausalititsdrang, wirksam ist, und dass die zu seiner Be-
friedigung eingeschlagenen Bahnen keine verschiedenen Kate-
gorien darstellen, sondern dass es sich nur um verschiedene
Entwicklungsstadien eines und desselben psychischen Vorganges
handelt. Das Nebeneinandervorkommen der mythologischen
und rohwissenschaftlichen Denkweise bei den Naturvolkern
erfordert, was die Erklirung der Erdbeben anlangt, jedenfalls
ausgiebigere Beweise, als TYLOR sie uns zu geben vermag.

Bei der Untersuchung und Erklirung der Erdbebenmythen
tritt uns als ein nicht zu iibersehendes Moment weiter die
beschriinkte geographische Verbreitung der beziiglichen Vor-
stellungen hindernd entgegen. Wo keine Erdbeben vorkommen
(wie im grossten Teil des afrikanischen und australischen
Kontinentes), fehlt eben jeder #ussere Anlass fiir die Ent-

! Vgl. VierranDT, Naturvolker und Kulturvolker S. 2562—254.
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stehung von Erdbebenmythen. Andererseits kann dort, wo
Erdbeben tagtigliches Ereignis sind, eine derartige Angewdh-
nung und Gleichgiltigkeit der gedachten Naturerscheinung
gegeniiber Platz greifen, dass positive Begriffe iiber ihr Wesen
gar nicht oder nur in wenig entwickeltem Masse vorhanden
sind.

Der nach TyLor iiberall, wo Erdbeben vorkommen, ver-
breitete Mythus vom ,Erdentriger“ findet sich in Wahrheit
nur in der siidasiatischen und nordamerikanischen Mythologie,
ohne dass dabei die Analogien zwischen beiden jenen Wert
besitzen, welchen TYLOR ihnen heigemessen hat'. Warum aber
gerade im Vorstellungskreise jener Volker das Bediirfnis sich
fiihlbar machte, fiir die Gestalt der Erde und ihre Stellung
im Kosmos eine in mythologische Form gekleidete Erkldrung
zu geben, dariiber miissen wir vorliufig die Antwort noch
schuldig bleiben. Da die betreffenden Vélkerkreise verschie-
denen Stufen kultureller Entwicklung angehoren, sind wir
kaum berechtigt, in dem Kulturstandpunkte allein das ursdch-
liche Moment zu erblicken. Vielmehr miissen Zussere Ur-
sachen besonderer Art im Spiele gewesen sein, welche zur
Entstehung des Mythus der welttragenden Schildkrite, des
Weltebers etc. Anlass gegeben haben.

I. So wie die Naturvilker Krankheit und Tod der Thitig-
keit der Geister zuzuschreiben geneigt sind, erkliren sie viel-
fach auch das Erdbeben durch die in verschiedener Weise
gedachte Einflussnahme der Dimonen. Die Erschiitterung
des Bodens kann dabei eine zufillige oder absichtliche sein.
So meinen die Dschaggas in Ostafrika, dass durch die Tritte
der zu ihrem mangi (Hiuptlinge) eilenden Geister das Erd-
beben verursacht wird?. Nach der Vorstellung der alten
Waganda rult die Erde auf einem grossen Felsen im Nyansa.

' Tyror, Urgeschichte der Menschheit. Deutsche Ausgabe, S. 433.
* WipeNMaNN, Die Kilimandscharo-Bevilkerung. Gotha 1899, S. 34.
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Im See haust angeblich ein Sohn des Mukassa (des Gottes
des Nyansa), der lange auf dem Riicken hiingende Haare und
einen Messingspeer haben soll. Wenn dieser kiénka (Gott)
schnell geht, entsteht Erdbeben (DMMississi). Nach der An-
sicht des Konigs von Dahome verursachte der Geist seines
Vaters, der sich im Meere badete und dann in die Residenz
Agbome zuriickkehrte, das Erdbeben in Accra (im Jahre 1862)2.
Der Geist eines verstorbenen grossen Hiuptlings war es auch,
der nach der Anschauung des sonst aufgeklirten Bakuena-
fiirsten Setscheli Erdbeben hervorrief®. Auch nach dem Glauben
der Kwakiutl-Indianer ensteht Erdbeben durch Geisterthitig-
keit. Der bose Geist der Juma-Indianer schlift auf dem
Berge Avikomé hoch oben am Koloradoflusse. Wird er im
Schlummer unruhig und schiittelt sich, so entsteht ein schwaches
Erdbeben, dreht er sich aber ganz um, so geriit alles in
Schwanken 5.

Bewegungen von Geistern sind auch die Ursache der
Erdbeben nach der Anschauung der Bewohner der Insel Rotti
in den ostlichen Sundainseln, und zwar sind es die ehelichen
Zusammenkiinfte von ein paar grossen Klippen nahe an der
Kiiste bei dem Orte Termano, von denen man glaubt, dass
sie dewata (Geister) und zwar Mann und Frau sind® Die

! StuHLMANN, Mit Emin Pascha ins Herz von Afrika. Berlin 1894, S. 189.

? BurToN, A mission to Gelele, King of Dahome. Memor. Ed. Lon-
don 1893, IT 17.

3 CHaPMAN, Travels in the Interior of South Africa. London 1868, L.

+ Boas im Sixth Report on the N. W. tribes of Canada. London
1890, p. 61.

5 GaTsCHET in Zeitschrift fir Ethnologie IX, 1877, S. 348; nach
Emory (U. S. and Mexican Bonndary Survey. Wash. 1857. I. p. 104) ist
es aber kein boser Geist, sondern ein gelehrter und weiser Hiuptling,
Csoie Mil-li-ket, welcher nach seinem Tode in den Bergen in einer Hohle
seinen Wohnsitz genommen hat und, durch die schlechten Handlungen
seiner Verehrer aus dem Schlummer geweckt, seine Kérperlage veriindert
und Erdbeben verursacht.

¢ QLivier, Land- und Seereisen in Niederl.-Indien. Ans dem Holl.
Weimar 1838, II 261.
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gleiche Ansicht scheint auch auf den Philippinen zu herrschen,
wenigstens berichtet MARSDEN nach Thevenot, dass das erste
Erdbeben dort durch die Verheiratung des aus dem Knoten
eines grossen Bambusrohres entstandenen ersten Menschen-
paares hervorgerufen wurde®. In Tschiteal wird ein Erdbeben
dem Voriiberziehen einer Armee von Feen zugeschrieben?,

Es ist dem Voiksbewusstsein naheliegend, den Wohnsitz
der an dem Erdbeben schuldtragenden Geister und Gétter
unter die Erdoberfliche, in Hohlen, Vulkane oder ins Erd-
innere selbst zu verlegen, Oberst DALTON beschreibt, wie
unter den Korwas, einem Aboriginerstamme Bengalens, ein
wahrscheinlich durch ein Erdbeben verursachtes Rollen in der
Héhle, in welcher der Sitz der blutdiirstigen Gottheit an-
genommen wird, furchtbaren Schrecken verbreitetes. Auf
Kisser (6stl. Molukken) wird FErdbeben dadurch verursacht,
dasg der im Boden Wohnende die Oberfliche schiittelts. Auf
Bali werden Erdbeben ebenfalls einer Gottheit zugeschrieben,
welche die Unterwelt bewohnt®. Auf Neubritannien macht
der Geist Kaiia, dem Sonne, Mond und Sterne gehéren und
der seinen Sitz unter der Erde hat, auch die Erdbeben und
vulkanischen Ausbriiche®.

Die Erdbebengotter der Polynesier sind Tangaroa, Maui
und Mafuie, deren Wohnsitz in Vulkane oder in die Unter-
welt verlegt wird.

Auf Tahiti heisst ,Tangaroa als Herr des Erdbebens
und Schépfer der Sonne O-Mauwe (= Mavi)“ 7. Nach MOEREN-

! MarspEN, Beschreibung der Insel Sumatra. Leipzig 1785, 8. 333.

? O'BrieN, Grammar and Vocabulary of the Khowiér Dialect (Chitrali).
Lohore 1895, p. 65.

* DavroN, Descriptive Ethnology of Bengal. London 1872, p. 229.

¢ Rigpgr, De suik an kroeshaarige rassen tusschen Selebes en
Papua, S. 428.

® v. o. Tuok im Journal of Roy. Asiat. Society N. S. XIII,
1881, p. 560.

¢ ParkinsoN, Im Bismarck-Archipel. Leipzig 1887, S. 151.

" ForsTER, Bemerkungen auf einer Reise um die Welt 1783, S. 467.



Lasch, Ursache u. Bedeutung der Erdbeben im Volksglauben etc. 241

HouT ist es Tangaroa (Taaroa), der oberste Gott, welcher
mit Ohina Tuararo (dem Erdinnern), wohl durch geschlacht-
lichen Beischlaf, das Centralfeuer und das Erdbeben er-
zeugt .

Auf Hawaii herrscht der Glaube, dass der Erdbebengott
Kane-Luu-hanua, der im Feuer wohnt, sich auf die Brust
niederlegt und dadurch das Feuer erstickt, wobei die Erde
zu beben beginnt?2,

Auf Tonga und Samoa ist es der Nationalheros Maui,
Tonga) oder Tiitii (Samoa) besiegt und verstiimmelt unter der
Erde liegt und durch Umdrehen Erdbeben hervorbringt. Die
auf Maui als Erdbebenerreger bezughabenden Sagen lauten
folgendermassen :

Maui atalunga zum Grossvater gesandt, um Feuer zu holen.
Er erhilt dasselbe in einer Kokosnussschale, geht damit weg,
bldst es aus, kehrt wieder, wiederholt denselben Streich; beim
ganzen Eisenholzbaum, an dem das Feuer brennt. Da erkennt
der Alte, er sei mehr als sterblich, und fordert den Enkel zum
Ringkampf heraus. Kijikiji wird niedergeworfen, springt auf,
stiirzt den Grossvater im Schwunge nieder, dass diesem die
Knochen brechen und er seitdem lahm und schlifrig, als Gott
des Erdbebens, unter der Erde liegt®. Wenn er sich wendet,
entstehen die Erdbeben; dann schligt das Volk mit Stocken

! MoerENHOUT, Voyages aux iles du Grand Océan. Paris 1837,
I 423.

? BasTiaN, Inselgruppen in Oceanien S. 276. — Ders., Allerlei zur
Volks- und Menschenkunde, I 119. Bei Ellis (Polynes. researches IV 117)
kane ruru honua. Tane oder Kane, der Erderschiitterer, wurde auch als
Donnerer, Kikili, verehrt, so dass er damit zugleich als Got{ des unter-
irdischen Feuers erscheint (Acmrris, Der Gott Tane. Internat. Arch. f
Ethnographie X, 1897, S. 6). :

3 Farmer, Tonga and the Friendly Islands. London 1855, p. 186.

Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 8. Heft. 16
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auf die Erde, damit er rubig liege!. Nach einer anderen
Quelle wird sein Wohnsitz im Herzen des Vulkans von Tofua
gesucht und wird das Erdbeben entweder durch iibermissiges
Nicken Mauis oder durch sein Umdrehen von einer Seite zur
anderen erzeugt, wenn er duich die Hitze seines feurigen Bettes
zu sehr geplagt wird? Statt des Namens Maui wird auch
das Wort Mafueke oder Lofia angegeben?,

Samoa. Hier erscheint Maui unter dem Namen Mafuie
als Erreger der Erdbeben. Er war einst viel michtiger, hat
aber, den Samoanern zufolge, von seiner Macht viel verloren.
Ein Zauberer, Talago, pflegte die Erde zu teilen, hinab-
zusteigen und unten sein Tarofeld zu bestellen. Einmal nun
begleitet ihn sein Sohn Tiitii, Eirmt unten gewaltig und erfiihrt
vom Vater, der vor Mafuie warnt, dass dieser in der Nihe
seinen Ofen heize. Tiitii gekt hinan und Mafuie fragt ihn:
Bist du Taropflanzer oder Taudreher? Taudreher, antwortet
der Kleine und dreht Mafuie den rechten Arm um. Wann
die Eingeborenen ein Erdbeben spiiren, rufen sie: Dank, dass
Mafuie nur eimen Arm hat! Hiitte er zwei, so wiirde er die
Erde in Stiicke brechen*®.

Die Version bei WiLLiams ist etwas anders: Thtii ata-
ranga triigt die Insel Savaii mit seiner linken Hand und wiirde,
wenn er die rechte hiitte dazu verwenden kiunnen, die Erde
schon lingst in Triimmer geschlagen haben; in einem Streite
mit Mafuie brach der letztere aber Tiitiis linken Arm?®, was

! Marixer, Nachrichten iiber die Tonga-Inseln. Weimar 1819, S. 427,
— Lawry, Friendly and Feejee Islands. 20 Ed. London 1830, p. 113.

2 West, Ten years in South Central Polynesia. London 1864, p. 114.

3 WiLkes, Entdeckungs-Expedition der Ver. Staaten. Aus dem
Engl. Stuttgart nud Tiibingen 1848, T 335, giebt den Namen Mofueke,
West, op. cit. das Synonym Lofia.

* Wikes, BEntdeckungs-Expedition der Ver. Staaten, I 211. Als
Triiger der Erde wird aber nicht Mafuie, sondern der Gott Salefu auf
S. 212 angegeben, der sonst nirgends erwiibut erschemt.

* Scytrrex, Wandersagen der Neusceliinder, S. 37, iibersetzt filsch-
lich ,rechten Arm*, was mit der im Oviginal vorkommenden Begriin-
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zur Folge hatte, dass er schwichlich wurde und die unter den
Menschen allgemein verbreitete Schwiche der linken Hand
erklirt. Da die Eingeborenen sich beim Erdbeben auf den
Boden warfen, in das Gras bissen, Erde herausrissen und in
aufgeregtester Weise Mafuie anriefen, er mige ablassen, sonst
wiirde die Erde in Stiicke fallen! scheint ein sich wieder-
holender Streit oder Kampf zwischen Mafuie und Tiitii als
unmittelbare Ursache des Erdbebens zu gelten. Das geschil-
derte Benehmen der Samoaner bezweckt selbstverstiindlich nur,
Mafuies Aufmerksamkeit zu erregen, sich ihm besser hérbar
zu machen, Aehnlichen Gebrduchen werden wir in Indonesien
spiter mehrfach begegnen.

Am ausfithrlichsten und verstdndlichsten ist TURNER’s
Wiedergabe der Sage. Die Samoaner verdanken die Kenntnis
der Kochkunst Tiitii, dem Sohne einer Person namens Talanga.
Talanga stand in hoher Gunst beim Erdbebengotte Mafuie,
welcher in einer unterirdischen Region lebte, wo Feuer be-
stindig brannte. Talanga hatte eine Pflanzung im Reiche
Mafuies, in der Unterwelt. FEines Tages folgte Tiitii seinem
Vater dahin, erschien vor Mafuie und bat ihn um Feuer, Er
erhielt von ihm etwas Glut und briet mit seinem Vater etwas
Taro. Bevor jedoch noch die Steine heiss waren, blies Mafuie
plétzlich das Feuer aus, worauf Tiitii ihn zur Rede stellte und
sich ein Ringkampf entspann, in welchem Mafuies rechter Arm
entzwei gebrochen wurde. Tiitii packte sodann auch seinen
linken Arm und hitte ihin das gleiche Schicksal bereitet,
wenn nicht Mafuie sich fiir besiegt erklirt und um Schonung
gebeten hiitte. ,Ich brauche diesen Arm, um Samoa gerade
und horizontal zu erhalten.“ Dafiir gab er Tiitii das Feuer.

dung der schwiicheren Beschaffenheit des linken Armes der Menschen
nicht zusammenstimmen wiirde. Oder sollte im Original nur ein Druck-
fehler vorliegen?
! WiLLians, Narrative of Missionary Enterprises in the South Sea
Islands. London 1837, p. 442.
16*
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Noch zu TUrNER’s Zeiten hegien die Abergliubischen auf
Samoa die unbestimmte Vorstellung, dass irgendwo im Boden
Mafuie hause und durch Stisse an eine von der Erdoberfliche
nach unten reichende spazierstockformige Handhabe die Erde
erschiittere. Auch TURNER bestitigt, dass man zu Zeiten
eines Erdbebens zu sagen pflegte: ,Dank Tiitii, dass Mafuie
nur einen Arm hat! Hiitte er zwei, wie stark wiren erst die
Erdstosse!“! Hierher gehorig ist auch die Erdbebenerklirung
der Vitier, wonach der hochste Gott, Ndengai, im Berge
Kauvandra in Vitilevu in einer Hohle lebt und die Form einer
Schlange besitzt, deren Umdrehen das Erdbeben hervorbringt
(in Lakemba heisst seine Frau Mavuika oder Erdbeben)?. Die
Identitiit dieser Mavuika mit dem Mafuie von Samoa und
Mafueka von Tonga ist selbstversténdlich.

SCHIRREN hat bereits in seinem viel angegriffenen Buche
iiber die Wandersagen der Neuseelinder die Identitdt der
Mafuiemythe von der Entdeckung des Feuers auf Samoa mit
der #hnlich lautenden Mauisage von Tonga nachgewiesen®.
Es sei hier noch erwiihnt, dass die Bewohner von Niue (Savage
Island) eine der samoanischen éhnliche Version iiber die Herab-
kunft (oder richtiger Hinaufkunft) des Feuers haben, nur dass
hier wieder Maui, der Vater und Sohn, die Stelle Mafuies
und Tiitiis einnehmen ‘. Da jedoch in dieser Sage der Be-
ziehung Mauis zum Erdbeben keine Erwihnung geschieht,
wollen wir uns mit derselben nicht weiter beschiftigen.

Bei den Maori werden der Gott Ru, welcher in den Vul-
kaven und vulkanischen Felsen wobhnt, der Vater der Fliisse
und Seen, aber auch Tawaki, der Gott des Donners und der
Elemente, ein naher Verwandter des Nationalheros Maui als

! TurNERr, Nineteen years in Polynesia. London 1861, p. 235—255.

* SkEMANN, Viti. London 1864, p. 390. MEINIckE, Die Inseln des
Stillen Oceans, 11 37.

3 ScHIRREN, Wandersagen der Neuseelinder. Riga 1856, S. 37.

* TurNER, op. cit. p. 253.
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Erreger der Erdbeben angesehen. Tawaki verursacht mit
seinem Diener Kataki die Erdbeben, wenn er trunken bei
Festen herumtanzt. Von anderen wird der wahrscheinlich zu
den Wairua (aus den Menschen hervorgegangenen Gottern)
gehorige Rua-moko, einer der Vorfaliren, der spiter selbst
gottliche Ehren genoss, als Erderschiitterer genannt. Die
Erde bebt, wenn er sich im Schlafe umdreht. Damit stimmt
freilich nicht eine andere Version, wonach er durch Erdbeben
Ungliicksfdlle warnend anzeigt!. Wie sehr trotz des scheinbar
so reichlich vorliegenden Materiales so vieles in der Maori-
mythologie noch dunkel und unverstindlich ist?, zeigen in
deutlichster Weise die mitgeteilten Ansichten von der Ent-
stehung der Erdbeben. Mogliclherweise sind die beiden ersten
Versionen mit einander identisch; auch der Name Rua-moko
erinnert an den Erdbebengott Ru. Jedenfalls ist die An-
schauung von einem im Boden bhausenden, der Gotter- oder
Heroenwelt angehorigen FErderschiitterer allen angefiihrten
Sagen zu Grunde liegend.

Auch die griechische Fabel leitete die Erdbeben her von
im Innern der Erde eingeschlossenen Titanen oder Cyklopen?®.
Doch wurde wohl urspriinglich Poseidon éwesiyoutes als Erd-
erschiitterer angesehen, der die Liinder erbeben macht und
mit seinem Dreizack die Felsen zerbricht*. Die nordische
Mythologie lisst die Erdbeben entstehen durch Zuckungen
des gefesselten Loki, wenn Gifttropfen auf sein Haupt nieder-
fallen ®, oder aus Fafnirs Gang zum Wasser. Die Letten sagen:
Drebkuls priigelt die Erde, dass sie zittert®. Bei den Kabar-
dinern im Kaukasus ist ein Held an den Elbrus angekettet,

! BasTiaN, Inselgruppen in Oceanien. Berlin 1883, S. 148, 135,
190 und 218. :

2 §. dariiber Mrmicke, Die Inseln des Stillen Oceans, I 322.

3 Ovip, Metamorph. XII 521.

¢ Herovor VII 129.

5 Edda Saemundr 69; Snorre Sturl. 70.

& Grmy, Deutsche Mythologie S. 777,
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wenn er seine Ketten schiittelt, bebt die Erde!. Bei den
alten Kamtschadalen war der Geist Tuil, der mit seinem Hunde
Koseia auf einem Schlitten unter der Erde hin und her fiihrt,
der Erreger des Erdbebens. Wenn sich niimlich der Hund
die Flohe oder den Schnee abschiittelt, so wird die Erde davon
bewegt?. Bei den alten Mexikanern herrschte die Anschauung,
dass die Erde nicht schiechtweg aus Erde und Wasser be-
stehe, sondern aus einer von vulkanischem Feuer durchzogenen
und dadurch verbrannten Erde und Wasser. Die Gottin des
vulkanischen Feuers, Teteoinnan, welche wohl ihren Wohnsitz
im Innern der Vulkane hat, ist auch Erdbebengtttin und gleich
den anderen FKeuergiottern Kriegsgottin. Das Zeichen olin,
fir den Tag, mit dem die 13. Wocle des mexikanischen
Kalenders, welclie der Teteoinnan geheiligt ist, beginnt und
welches wahrscheinlich aus Schmetterlingsfiguren auf Spinn-
wirteln abzuleiten ist® fungirt in den mexikanischen Bilder-
schriften als Hieroglyphe fiir Erdbeben+. ,Wenn man noch
hinzufiigt, dass in den ,Anales de Quaublitlan‘ (S. 10 in Anal.
del Museo National de Mexico I1I) das Erbeben der Erde
als besonderes Zeichen des gegenwiirtigen Zeitalters genannt
ist, und dem Cod. Teller. Remens. zufolge (Blatt 11, 33 vgl
Bl. 12) die Mexikaner glaubten, die Erde werde durch ein
Erdbeben zu Grunde gehen, so ist die Bedeutung der feurigen
vulkanischen Erde und des sie repriisentierenden Schmetterlings
geniigend hervorgehoben®®. Die Quichés hatten den Erdbeben-
gott Cabrakan, dessen Name auch als gewdhnliche Bezeich-

! BasTiaN, Geographische und ethnologische Bilder. Jena 1873,
S. 74,

* StrLLER, Beschreibung von Kamtschatka. Leipzig 1774, S. 267.

3 Preuss in Zeitschrift fiir Ethnologie 1900, S. 137.

* Duran, Historia de las Indias de la Nueva Espana. Mexiko 1867,
IT 187. — SELER, Das Tonalamatl der Aubin'schen Sammlung. Congrés
Intern. des Ameéricanistes, VII 633.

* PreEuss, Kosmische Hieroglyphen der Mexikaner. Zeitschrift fiir
Ethuoologie 1901, S. 15—16 des Sep. Abd.
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nung fiir Erdbeben gebraucht wurde!. Ein Kazike aus Nica-
ragua erzihlte OvieEpo, dass aus dem Krater des Vulkans
Masaya ein altes Weib hervorzukommen pflegte, welches Orakel
erteilte, Erdbeben und Sturmwellen bewirkte und mit Menschen-
opfern und anderen Darbringungen gesiilnt wurde® Es wird
wohl darunter die im Innern des Vulkans hausende Erdgottin
gemeint sein.

Nach dem Glauben der Pehuenchen wohnt im tiefen Innern
des Vulkanes Antuco in Chile der Gott Pillan, dem die Blitze
und Erderschiitterungen zugeschrieben werden®. Die Karaiben
gaben an, dass die Erde ihren Kindern, den Indianern, durch
ihre eigene Bewegung zu wissen thue, dass sie sich ebenfalls
Bewegung geben sollten, weshalb sie sich dem Tanze und der
Freude hingaben®. Diese etwas unverstiindliche und dem An-
scheine nach sonderbare Ansicht wird etwas deutlicher, wenn wir
die in Indonesien und Siidamerika verbreitete Meinung, wonach
bei Erdbeben der Erderschiitterer sich iiberzeugen will, ob
noch Menschen auf der Erde sind, zur Erklirung heranzielien.
Jede Lebensiiusserung der personifizierten Erde musste ihren
Kindern, den Menschen, neben Schaden auch unendlichen
Nutzen bringen, vor allem gute Ernten und reichilichen Nah-
rungsvorrat. Daher auch der von Sanagux mitgeteilte Brauch
der alten Mexikaner, bei Erdbeben ihre Kinder ins Freie zu
filren und dabei die Worte zu sprechen: Das Erdbeben wird
dich wachsen machen®. An die Anteilnalime der Erdgottin an

! BrassetrR bE BouwrBourG, Popol Vouh. Paris 1862. — BrixToOXy,
Essays of an Americanist p. 121,

* Squier, Nicaragua, deutsch von HOPFNER. Leipzig 1854, S. 148.
— Mi'LLER, Geschichte der amerikanischen Urreligionen. Basel 1855,
S. 504. A

3 Popp1g, Reise in Chile, Peru und auf dem Amazonenstrome. Leip-
zig 1835, 1 896 und 433.

* pE LA Borpg, Histoire uatur. des (‘araibes p. 454 cit, bei MiLLER,
Geschichte der amerikanischen Urreligionen S. 221,

5 SaHAGUN, Histor. general de las cosas de la Nueva Espaia. —
BancrorT, Nativ Races of the Pacitic States of America, III 121.
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den Verrichtungen der Landwirtschaft wurde in Mexiko fest
geglaubt; war doch das Erdbeben auch ein Zeichen, dass es
hiochste Zeit war, den Mais von den Feldern zu entfernen’.
Auch nach dem Glauben der Papuas von Britisch-Neuguinea
bringt das Erdbeben gute Ernten und wird daher eher ersehnt
als gefiirchtet?, Auch bei den Dajak wird die erdtragende
Schlange Golang-petak mit den Ernteaussichten in Verbindung
gebracht?.

IT. In weiterer Fortentwicklung der Vorstellung, wonach
der erdbebenerzeugende Gott oder Geist seinen Wohnsitz im
Boden oder selbst im Innern der Erde hat, musste man sehr
bald zur Anschauung gelangen, dass derselbe die zumeist voll-
kommen flach gedachte Erde in irgend einer Weise stiitze.
Wenn auch zuzugeben ist, dass die Bildung dieser Vorstel-
lung wohl in erster Linie den geistig Vorgeschritteneren und
mit grosserer Phantasie Begabten des betreffenden Volkes zu-
geschrieben werden muss, wihrend die grosse Masse sich ein-
fach mit dem Bewusstsein begniigte, dass die Erdbeben durch
den betreffenden Gott oder Geist hervorgerufen werden, so
miissen wir uns gegenwértig halten, dass es der bereits im
Eingange erwithnten eigentiimlichen Denkweise der Naturvélker
unmaglich war, die Erde und das in oder unter ihr wohnende
Wesen nicht in dauernde Beziehung zu einander zu bringen.
Die einfachste Liosung des Problems war, dass das letztere als
Triger der Erde angesehen wurde und die Erdbeben nur eine
Storung des sonst sorgfiltig erhaltenen Gleichgewichtes bedeuten.

Zu den Geschopfen, welche als Triger der Erde in der
Mythologie der Naturvilker vorkommen, gehdren ausser den
zumeist in menschlicher Gestalt gedachten Gottern und
Geistern auch verschiedene Tiere und fabelhafte Wesen, end-
lich auch unbelebte Gegenstiinde.

! TorQuEMADA, Monarquia Indiana.
* KrigeER, Neu-Guinea 1899 S. 309.
* PERELAER, Ethnogr. Beschrijving der Dajaks S. 8.
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1. Geister und Riesen als Triger der Erde. Zu den-
selben gehoren der Riese Atlas der Griechen und der gigan-
tische Omophore der manichiischen Kosmologie. Die Roiare
im Astrolabegebirge in Deutsch-Neuguinea glauben, dass Raram
auf einem Seil sitzt, welches die Erde umspannt, und das Seil
auf beiden Seiten festhilt. Wenn ihm nun vom langen Sitzen
dass Gesiiss wehthut, rikelt er sich auf dem Seile und nimmt
eine andere Lage an. Bei dieser Gelegenheit wackelt dann
die Erde. Neben Raram steht Tonniffi mit einer grossen Stein-
keule, der aufpasst, dass Raram das Ende des Seiles nicht
fahren lisst, da sonst die Erde untergehen wiirde!. Bei Be-
sprechung des Mythus von der Entfiihrung des Feuers durch
Tiitii erwihnten wir bereits des samoanischen Glaubens, dass
der Gott Salefu die Erde stiitze2. Dagegen erscheint Mafuie
nicht als Triger, sondern nur als Erschiitterer der FErde.
Nach der Meinung der Timoresen wird die Erde auf der
Schulter eines gewaltigen Riesen getragen und &dndert, wegen
der Schwere der Last, ihren Platz von einer Schulter auf die
andere. Dieser Platzwechsel giebt Anlass zu den zitternden
Bewegungen des sonst festen Bodens®. Ta Ywa, der Sonnen-
heros der Karenen, setzt Schie-oo unter die Erde, um sie zu
tragen, und wenn dieser sich bewegt, ist ein Erdbeben®. Bei
den Azteken fand sich ebenfalls der Glaube an die Erde
tragende Gotter: ,Los temblores y terremotos que en latierra
habia, los atribuian A que los dioses que tenian en peso el
mundo, se cansaban, y entonces se mudaban, y que aquella
era causa de los temblores®.“ Bei den Tschibtschas war der

! WeiskeE im Globus Bd. 82, 1902 S. 15.

* WiLkes, Entdeckungs-Expedition der Ver. Staaten I 212.

3 MULLER, Reizen en onderzoekingen in den Indischen Archipel.
Amsterdam 1857, I1 264—265.

4 Mason, Religion, mythology and astronomy of the Karens. Jour-
nal of Asiat. Soc. of Bengal 1865, IT h. 3 p.182.

& Munoz Camareo, Historia de Tlaxcala. Publ. por A. CHAVERO.
Mexico 1892, p. 131.
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Gott Tschibtscha-con oder Tschibtscha-kum der Triger der
Erde; er wurde vom obersten Gotte Bochica dafiir, dass er
die Ebenen und Thiiler von Bogota iiberschwemmte, damit be-
straft, dass er die Erde auf seine Schultern nehmen musste;
er erzeugt auch die Erdbeben, indem er, wenn er miide ist,
seine Last von einer Schulter auf die andere wechselt!. Als
Gott der Erde war er auch der Gott des Ackerbaues und
der Metallarbeiter®.

In der Kosmologie der nordwestamerikanischen Indianer
rubt die Erde auf einer grossen Sdule, welche von einei
sagenhaften weiblichen Wesen gestiitzt wird. Bei den Tlinkiten
lautet die Mythe nach den Aufzeichnungen von WENIAMINOW
folgendermassen:

Einst lebte ein Geschwisterpaar, der Bruder hiess ,Chetl,
d. 1. Schall, die Schwester ,Agischanak®, d. h. unterirdisches
Wesen. Als das Paar sich aus irgend einem Grunde trennen
musste, stieg die Schwester auf einen Berg (Vulkan?) bei
Sitka und liess sich hier plétzlich in die Erde hinab. Seit-
dem sie sich daselbst befindet, stiitzt sie die grosse Siule, auf
welcher die Erde ruht; sonst wiire dieselbe lingst umgestiirzt
und ins Wasser gefallen. Agischanak liebt die Menschen,
weil sie auf der Erde Feuer anmachen und sie selbst dadurch
erwirmen. Sie ist unsterblich, schlift nie und ist so stark,
dass sie selbst von Jélch, demmn Heros und Stammvater der
Tlinkit, nicht bezwungen werden kann. Jeélch will ndmlich
manchmal aus Zorn iiber den Ungehorsam und iiber das Blut-
vergiessen der Menschen dieselben vernichten und versucht dann,
Agischanak von der Siule zu entfernen, doch kann er sie nicht
bezwingen. Diese Kidmpfe aber sind Ursache der Erdbeben?.

! SimoN, Historia de Tierra-Firma. Parte II noticia IV c. 4, citiert
bei Lanpa, Relation des choscs de Yucatan. Paris 1864. Introduction
par Brasscur pE Boursoure p. XXXIII.

* pE Napaiurac, Die ersten Menschen und die prithistorischen Zeiten
S. 323.

* Kravse, Die Tlinkit-Indianer. Jena 1885, S. 268—260. Eire
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Vielleicht ist der letzte Teil der Sage, namentlich der
in ihm vorkommende Ungehorsam der Menschen und ihre ver-
suchte Bestrafung durch Jelch, welcher stark an den bibli-
schen Bericht von der Sintflut erinnert, auf Einfliisse der
Missiondre zuriickzufithren. Kiirzer und ungeschminkter er-
scheint die Sage bei dem Nachbarvolke der Tlinkit, den
Tschimschian, wonach die an sich flache und runde Erde auf
einer Siule rubt, welche von einer alten Frau gehalten wird.
Wenn diese sich bewegt, giebt es Erdbeben’,

2. Tiere als Erdtriger. Aus der Vorstellung der in
Hohlen unter der Erde hausenden Geister, welche ja gerne
Tiergestalt annehmen (wie auf Viti Ndengei die der Schlange),
hat sich wohl nach und nach bei einigen Vélkern der Glaube
an gewisse Tiere herausgebildet, welche die Erde stiitzen oder
tragen. Zumeist sind es Tiere, welchen von Seite der Natur-
volker von jeher eine fetischistische Verehrung dargebracht
wurde; oder es wurde gar das Totemtier des Stammes, als
Ahnherr desselben, als Welttriger gedacht,

a) Schildkrote. Am bekanntesten ist wohl die Vorstel-
lung der Indianer Nordamerikas, wonach die Erde auf einer
ungeheuren Schildkréte rubt, deren Bewegungen die Erdbeben
verursachen. Die Schildkréte wird daher stets als ein Sym-
bol der Erde betrachtet und wie eine Mutter angeredet. Das
Studium der von CuarLeEvVOIX und CaTLIN mitgeteilten Schild-
krotenmythen ergiebt, dass man es urspriinglich mit einer kos-
mogonischen Mythe zu thun hat, in welcher die Schildkréte
selbst zur Entstehung der Erde in wesentlicher Weise bei-

ziemlich gleichlautende Version steht auch bei Hounsere, Ethnographische
Skizzen iiber die Volker des russ. Amerika, Helsingfors 1853, S. 66—67,
wo die Tréigerin der Erde ,Aghischanokhu* heisst, statt des Heros Jélch
Jedoch andere, die Menschheit hassende Gottheiten um den Besitz des
Pfeilers kdmpfend erscheinen, Boas, Indianisclre Sagen von der nord-
pazifischen Kiiste Amerikas, Berlin 1895, S. 320, lidsst Y&tl (Yéleh) an
der Erdtrigerin ziehen und so Erdlicben entstehen.
! Boas, Indianische Sagen S. 278.
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trigt!. MULLER erblickt in ihr ein Symbol der welttragenden
Naturkraft2. Ein Stamm der Delawaren nannte sich Schild-
krotenstamm?.  In der alten Welt gehort die Sage von der
die Welt tragenden Schildkrite besonders Indien an. Dieselbe
heisst im Sanskrit Kurmaraja ,Konig der Schildkroten®.
WEBER hat nachgewiesen, dass die wahrscheinliche Grundiage
der Mythe der Weltschildkrote die im Catapatha-Brahmana
enthaltene Vorstellung vom Weltall ist: die Erde ist die
untere Schale der Schildkrote Kurma, die obere Schale,
welche wie eine Kuppel iiber der unteren steht, der Himmel;
der zwischen beiden Schalen liegende Leib ist die Atmo-
sphiiret. Auch hier war die Schildkréte zuerst ein aus alle-
gorischer Betrachtungsweise hervorgegangenes Symbol der
Welt, um sodann zu der mehr untergeordneten Stelle eines
Weltentrigers herabzusinken, wobei die in dem, dem spit-
brahmanischen Zeitalter angehorigen, Kurma-Purana aus-
filhrlich erzihlte Mythe von der zweiten Inkarnation Vischnus
als Kacyapa (Konig der Schildkroten) gewiss nicht ohne be-
deutenden Einfluss gewesen ist®.

Auf indischen Ursprung ist wohl auch die Schildkréten-
sage der Kalmiiken zuriickzufiihren: Auf dem Meeresboden
ist eine ungeheure Schildkriote angespiesst. Wenn nach dem
Brande der Sonne alles vertrocknet und verbrannt ist und die
Schildkréte die grosse Hitze zu spiiren beginnt, dann wird sie

! LoskigL, Geschichte der Mission der mihrischen Briider unter
den Indianern Nordamerikas. Barby 1789, 1 30. — CarriN, Die Indianer
Nordamerikas. Deutsche Ausgabe. Briissel 1851, S.133. — CHARLEVOIX,
Hist. de la nouv. France, VI 65, 146. — TyLoR, Urgeschichte der Mensch-
heit S. 432—433.

¢ MiLLER, Geschichte der amerikanischen Urreligionen S. 122.

3 HeckEWELDER, Nachrichten von der Geschichte etc. der india-
nischen Vélkerschaften. Gottingen 1821, S. 106, 519, 527.

¢ WeseR, Indische Studien 1856, I 187. — TyLor, Urgeschichte der
Menschheit S, 429—430.

5 8. pE GuBerNaTIS, Die Tiere in der indogermanischen Mythologie.
Leipzig 1874, S. 616ff.
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unruhig, dreht sich herum und bewirkt so durch Erdbeben
den Untergang der Welt®,

b) Der Fisch als Triger der Erde. In Japan ist der
Erreger der Erdbeben der ,Erdbebenfisch, welcher vom
michtigen Gott Kaschima bewacht wird, welch letzterer auf
des Fisches Riicken seinen Wohnsitz hat. Wenn die dadurch
hervorgerufene Belastung zu des Fisches Beruhigung nicht
ausreicht, so ergreift der Gott sein michtiges Schwert, das er
einst in der Landschaft Hidatschi in die Erde stiess und dessen
Griff einen michtigen Felsen bildet, den Grundpfeiler der
Insel Nipon, welcher der Kamamefelsen heisst. Dieses Schwert
vermag nur Kaschima zu heben, erfasst er es, so ergreift
Furcht den grossen Erdbebenfisch, und ohne dass I{aschima
es wirklich zu ziicken brauchte, beruhigt sich der Fisch und
das Erdbeben hort auf?. Es scheint, als ob dieser Mythus
aus zwei verschiedenen Meinungen iiber die Entstehung der
Erdbeben durch Verschmelzung hervorgegangen ist und zwar
aus dem Glauben an das sich im Erdbeben bewegende, die Welt
tragende Tier, welches bei den Japanern, einem seefahren-
den Volke, begreiflicherweise als Fisch gedacht wurde (viel-
leicht haben die in japanischén Gewissern nicht seltenen Wal-
fische als Vorbild dabei gedient), — und aus der Vorstellung
von cinem in Hohlen, Felsen u. dgl. wohnenden Erdgotte,
welcher ja, wie wir schon sahen, bei vielen Naturvolkern die
Erderschiitterungen verursacht. Da nach CHAMBERLAIN® in
Japan mehrere abergliubische Meinungen iiber das Erdbeben
im Umlaufe sind, werden wir mit der Annahme nicht fehl
gehen, dass die beiden in obiger Sage verschmolzenen An-
schauungen sich thatsichlich noch im Volksglauben selbstiin-
dig vorfinden. Bei den Aino auf Jesso finden wir ebenfalls
beide Erklirungsweisen im Umlaufe: 1. Die Welt, bezw. die

! BastiaN, Geographische und ethnologische Bilder S 357.
2 Brauns, Japanische Mirchen und Sagen S. 154.
3 CraMBERLAIN, Things Japanese. London 1898, p. 120.



9254 Abhandlungen.

verschiedenen Inseln, aus welchen sie besteht, rubht auf dem
Riicken eines grossen Fisches, welchen die Aino moshiri ik-
kewe chep, d. h. Riickgratfisch der Welt, nennen. Jedesmal,
wenn dieser Fisch sich bewegt, bringt er die Inseln, die auf
ihm ruhen, zum Erzittern!. DoOBROTWORSKI, der hauptsich-
lich die Aino auf Sachalin (welche sich wohl, weil dem japa-
nischen Einflusse mehr entriickt, auf einer tieferen Kulturstufe
befinden, als ihre Briider auf Jesso) niher studierte, erwihnt
als Gott der Erdbeben den Erdgott, der in der Unterwelt
wohnt2. — KEndlich begegnen wir noch bei den Laoten
in Siam der Vorstellung von dem grossen Fisch Pla anun, der
sich um den Felsen legt, welcher den unter Wasser befind-
lichen Teil des Berges Zinnalo (des Mittelpunktes der Erde)
bildet und durch seine Bewegungen die Erdbeben hervor-
bringt®. Diese Vorstellung ist jedoch zweifelsohne von den
Indern entlehnt, der Berg Zinnalo ist der Meru, der Fisch
erinnert an das I. oder Fisch-Avatira von Vischnu, oder ist
vielleicht gar nur eine Verballhornung des sogleich zu be-
sprechenden Naga-Mythus.

c¢) Die Weltschlange als Erregerin der Erdbeben. Wiih-
rend Schildkrote und Fisch vormoge ihrer korperlichen Be-
schaffenheit zur symbolischen Darstellung des Weltalles bezw.
zur Funktion als Weltentriiger vorzugsweise geeignet sind, hat
die Vorstellung von der Weltschlange ihren Ursprung in den
zahllosen Windnngen des Schlangenleibes. Die Schlange
wickelt sich entweder um die Erdscheibe herum (so wie der
Okeanos Homers die Erde auf allen Seiten umschliesst) oder
liegt aufgerollt im Innern der Erde, um durch ihre Be-
wegungen die letztere beben zu machen. Zu einer wirklichen

! BarcHELOR, The Aino of Japan. London 1892, p. 278.

* Prizmaier, Untersuchungen iiber Ainogegenstinde. Sitzungsberichte
aer Kaiserl. Akademie der Wissenschaften Wien, Philos. histor. Klasse,
1883.

3 Bock, Im Reiche des weissen Elephanten. Leipzig 1885, S. 155.
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Erdtrigerin war die Schlange entschieden ungeeignet. Deut-
lich ist dieser Gedanke in folgender Sage der Winnebago-
Indianer Nord-Amerikas ausgesprochen: Der grosse Geist
stellte vier gleich grosse Tiere und vier michtige Riesen-
schlangen unter die Erde, die sie festhalten mussten. Doch
da die Erde immerwéihrend wuchs, so wurde jenen Tieren
mit der Zeit die Last zu schwer und sie waren nicht mehr
im stande, sie bei heftigen Stiirmen in Ruhe zu halten. Als
dies der Schopfer merkte, schickte er ihnen noch schnell einen
riesigen Biiffel zu Hiilfe, und von nun an stand die Erde
fest 1.

‘Wir sahen bereits oben, wie auf Viti der héchste Gott
in Schlangengestalt in einer Hohle bei Na Vatu auf Viti
Levu zusammengerollt liegt und durch seine Bewegungen Erd-
beben verursacht?, Bei den Bagobos auf Mindanao ist eben-
falls eine Schlange die Ursache der Erdbeben. Die Erde
selbst wird von einem Pfahl getragen3. Auf Flores ist es
Ular-Naga, die Drachenschlange, ein Erdgeist, der in der
Tiefe wohnt, welcher die Erdbeben erzeugt®. Ebenso schreiben
die Rottinesen die Erdbeben den schwingenden Bewegungen
einer Schlange zu, welche tief in der Erde ihren Wohnsitz

! Knorrz, Mirchen und Sagen der nordamerikanischen Indianer,
Jena 1871, S. 263—264,

2 Wenn BastiaN (Indonesien I 104) aus unbekannter Quelle an-
giebt, dass ,eine grosse Schlange, Dig, is the foundation of the Feejees
and supports them“, so befindet er sich entschieden im Irrtume. Die
Schlange trigt nicht die Inseln.

3 ScHADENBERG in Zeitschrift fir Ethnologie 1885, XVII 47. Die
Vorstellung von einem die Erde tragenden Pfahle findet sich auffallender-
weise auch bei den Maori: ,Die Erde ruht auf Pfosten, von dem Schépfer
Kai-hongn aufgestellt, an einem nur in den Mpysterien benennbaren
Ort“ (BasTiN, Inselgruppeh in Oceanien S. 217). Vgl auch Hare
Hower, Contest between fire and Water, im Journal Polynes. Society IIT
No. 3 p. 156.

4 JacoBsEN, Reise in der Inselwelt des Banda-Meeres. Berlin
1896, S. 51.
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hat und von Zeit zu Zeit von dort hervorkriecht!. Auf Ga-
lela (Molukken) ist es die Naga genannte Teufelsschlange, die
einmal im Jalr durch das Thal zwischen dem Tarakan und
Gunong Api ins Meer sich begiebt, welche die Erdbeben
erzeugt®, Von den Battaks teilt v. BRENNER eine ziemlich
urspriinglich klingende kosmologische Vorstellung mit, wonach
tief unter der Erde ein grosser Raum sich befindet, in welchem
Nipe, die grosse Schlange, und Go6gd, der riesige Taschen-
krebs, wohnen. Wenn diese sich bewegen oder gar in Zorn
geraten, erzittert die Erde und speien die Vulkane Feuer?,
Nach dem Volksglauben der Niasser liegt eine grosse
Riesenschlange unter der Erde, deren Rachen den Bawa
gawawucha bildet, in den die Wasser des Oceans hinab-
stiirzen, damit derselbe nicht zu voll werde und die Erde
iiberschwemme. Schiittelt diese Schlange sich, so entstehen
die Erdbeben*,

Indischen Ursprungs ist zweifellos der Glaube an die
Weltschlange oder richtiger ein schlangenkopfiges fabelhaftes
Geschopf, das die Erde triigt oder richtiger umgiebt. Vischnu
wird bekanntlich dargestellt als der hochste Gott, der auf dem
Riicken einer 1000kopfigen Schlange, Cesha oder Ananti, ,die
Unendliche¥, schlift®. Dieser Cesha ist der Konig der Nagas,
die halb Menschen, halb Schlangen sind und unter der Erde
wolmen®. W, v. HuMBoipT hat schon darauf aufmerksam ge-
macht, dass eigentlich die Idee des welttragenden Elephanten
der ganzen Sage von der Schlange als Triigerin der Erde

' MtLLer, Reizen en onderzoekingen in den Indischen Archipel
1I 345.

* BastiaN, Indonesien I 81.

® v. BRENNER, Besuch bei den Kannibalen Sumatras. Wiirzburg
1894, S. 524.

¢ SunpeErMANN, Die Insel Nias und die Mission daselbst. Allgem.
Missionszeitschrift 1876 S. 451.

® Warp, View of the Hindoos. London 1822, I 3.

¢ WiLLiays, Indian Wisdom. 3¢ Ed. Loundon 1876, p. 430.
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zu Grunde liegen diirfte und dass der Doppelsinn des Sans-
kritwortes naga = Elephant und Schlange Verwirrung in die Ge-
schichte gebracht hat®. In der That finden wir im Ramayana
(I 41) die Erde von den ungeheuren Kopfen und Riicken
von acht minnlichen und weiblichen Elephanten getragen (die
alle Namen haben) und sind dies die Elephanten der acht
Windrichtungen. Wenn einer von diesen seinen Korper be-
wegt, erzittert die ganze Erde2. Einem Niederschlag dieser
altindischen Vorstellung begegnen wir im Glauben der Daph-
tas (eines Bergstammes im Assam-Himalaya), wonach die
in der Form viereckige Erde an den vier Ecken durch
vier Elephanten getragen wird. Wenn einer derselben, miide
werdend, seinen Riicken kratzt, schiittelt er den ganzen Erd-
boden?.

! v. HomsoLpT, Ueber die Kawi-Sprache I 240.
2 WrLiaus, Indian Wisdom p. 430—431.
8 BasTiaN, Volkerstimme am Brahmaputra. Berlin 1883, S, 16.

(Schluss folgt.)

Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 3. Heft. 17
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IT. Miscellen.

Der Fortschritt der Dogmengeschichtsschreibung. Der
Herr Herausgeber hat mich gebeten, eine Anzeige des ,Grund-
risses der Dogmengeschichte“ von A. DORNER (Berlin 1899) zum
Anlass einiger grundsitzlichen Bemerkungen zu nehmen. Ich
habe mich zu dem DORNEK’schen Buche schon einmal kurz nach
seinem Erscheinen gedussert. Was ich damals im Litterarischen
Centralblatt (1900 Nr. 5) bemerkt habe, will ich natiirlich nicht
wiederholen. Ich habe schon dort die Frage wenigstens bertihrt,
ob DORNER’s Dogmengeschichte einen Fortschritt in der Bearbei-
tung dieser Disziplin darstellt, und einiges zur Verneinung der
Frage beigebracht. Die christliche Dogmengeschichte nimmt
das Interesse aller Religionshistoriker heutzutage so stark in
Anspruch, dass es sich schon rechtfertigen diirfte, wenn ich der
soeben angedeuteten Frage in dieser Zeitschrift noch etwas
nither nachgehe.

DoORNER will, wie er im Untertitel seines Buches sagt, eine
»Entwicklungsgeschichte der christlichen Lehrbildungen* geben.
Er setzt sich mit dieser Begriffsbestimmung in bewussten Gegen-
satz zu der von der Mehrzahl der Dogmenhistoriker, insbesondere
von HARNACK, festgehaltenen engeren Definition, wonach Gegen-
stand der Dogmengeschichte nur die Dogmen sind, d. h. die
von der Kirche festgesetzten Fundamentalsiitze des christlichen
Glaubens, oder, um Cicerds in diesem Zusammenhang unendlich
oft gebrauchten Satz zu wiederholen, die decreta quae philosophi
vocant ¢gypata, quorum nullum sine scelere prodi poterit. Er
begriindet seine erweiterte Begriffshestimmung, die also von der
Beschrinkung auf die normativen Glaubenssiitze absieht und
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simtliche christlichen Lehrbildungen zur Betrachtung heranzieht,
damit, dass der Begriff des Dogmas trotz aller kirchlichen Fest-
setzungen etwas Schwankendes erhilt, ferner dass, ,wiirde man
die Geschichte der Dogmen als den einzigen Inhalt unserer
Disziplin ansehen, man keinen Begriff von der reichen Ent-
wicklung der Versuche christlichen Erkennens gewinnen und
dieselben auch falsch beurteilen wiirde, wenn man ihren Wert
nur nach dem bemessen wollte, was in das gemeinkirchliche Be-
wusstsein in dogmatischer Form iiberging“ (S. 13). Er betont
auch, dass man ,innerhalb des Protestantismus, wo man keine
Unfehlbarkeit der Kirche kennt, auf die kirchliche Fixierung
der Lehre nicht das Gewicht legen kann, wie es in der katho-
lischen Kirche mit ihrer Unfehlbarkeit allerdings geschehen muss®
(S. 12). Scheint hier ein Gesichtspunkt hereinzuspielen, den
man von streng wissenschaftlichem Standpunkt aus nicht billigen
kann, sofern was der Protestantismus denkt und thut, so wenig
zum Massstab gemacht werden kann, wie das Denken und Thun
der unfehlbaren Kirche, so ist doch das richtig, dass bei strenger
Auffassung des Begriffes Dogma der grosste Teil der Geschichte
der protestantischen Lehrbildungen aus dem Rahmen der Dogmen-
geschichte herausfallen wiirde. In der That machen die Ver-
treter der verbreiteten Auffassung entweder vor dem Protestan-
tismus iiberhaupt Halt oder sie ziehen, indem sie der Fiktion,
als habe der Protestantismus Dogmen geschaffen, einen unberech-
tigten Einfluss auf ihre Dispositionen zugestehen, wenigstens
den mit dem Konkordienbuche und den Bestimmungen der
Dordrechter Synode abschliessenden Zeitraum der protestantischen
Lehrentwicklung in ihre Darstellung hinein.

Ich habe schon friiher ausfiihrlich dargelegt, dass und warum
ich mit dieser erweiterten Begriffsbestimmung einverstanden bin®.
Genau genommen ist sie iiberhaupt die urspriingliche, denn
schon der Verf. der ersten Dogmengeschichte, SAMUEL GOTTLIEB
LANGE? hatte die Absicht, in seinem leider unvollendet ge-

! Vgl. meine Broschiire: Was heisst und zu welchem Ende studiert
man Dogmengeschichte? Freiburg i. B. und Leipzig 1895.
2 Ausfiihrliche Geschichte der Dogmen oder der Glaubenslehren der
christlichen Kirche. FErster Teil. Leipzig 1796.
17*
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bliebenen Werk ,den ganzen Gang, welchen die Entwicklung
der kirchlichen Theologie genommen hat, dem Leser so deutlich
als moglich vorzuzeichnen“. Nicht zustimmen kann ich DORNER
aber, wenn er meint, eine Dogmengeschichte im engeren Sinne
wiirde zu sehr nur praktische Bedeutung fiir die Kirche haben,
um einen wissenschaftlichen Charakter fiir sich in Anspruch
nehmen zu konnen. Angesichts von HARNACK’s berithmtem Buche
ist das eine ungeheuerliche Behauptung. HARNACK hat sich mit
Bewusstsein auf das altkirchliche Dogma, wie es in den grossen
Bekenntnissen niedergelegt ist, beschrinkt. Seine Dogmen-
geschichte ist, wie LOOFs es gut ausgedriickt hat, eine mit
Genialitit in einen grosseren Zusammenhang gestellte Mono-
graphie iiber die Entstehung und Entwicklung des Dogmas des
4. Jahrhunderts. Thatséichlich hat aber diese Beschrinkung den
grossen Fortschritt unserer Disziplin mit sich gefiihrt, der uns
Jiingeren allen den Antrieb zu weiterer Forschung gegeben und
eben damit auch die Aufstellung und Durcharbeitung neuer
Probleme ermdglicht hat.

DORNER, der zu diesen Jiingeren nicht gehdrt, will davon
freilich wenig wissen. Bei aller Anerkennung von HARNACK’s
Werk als einer ,litterargeschichtlichen Leistung ersten Ranges*
blickt doch durch die Prolegomena des Buches iiberall, und nicht
selten iibelwollend, die Auffassung durch, dass HARNACK die
Disziplin nicht so geférdert habe, wie der Erfolg seines Buches
es zu belegen scheint. Man kann nach DORNER nicht sagen,
dass HARNACK’s Grundauffassung des Prozesses und sein schliess-
liches Resultat (ndmlich der Gedanke und seine Ausfiihrung,
dass das Dogma — dieses bestimmte Dogma — eine Konzeption
des griechischen Geistes auf dem Boden des Evangeliums sei)
einen Fortschritt bedeute. ,Die Grundauffassung“, schreibt
DORNER, ,ist von einem im Grund dualistischen Gedanken ge-
leitet, von der an KANT ankniipfenden Unterscheidung zwischen
theoretischem KErkennen und praktischen Werturteilen. Nur
Werturteile und was in deren Bereich liegt, soll im Gebiet der
Religion fiir berechtigt gelten, nur die iiberweltliche Religion,
nicht die Religion der Immanenz. Demgemiss wird auf Christus
zuriickgegangen, seine Erscheinung und Verkiindigung in RITSCHL-
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scher Weise im Anschluss an das Judentum als Offenbarung und
Reichsgottesstiftung verstanden. Von da aus beginnt unter
hellenischem Einfluss ein Verderben des Christentums. Man hat
dasselbe mit Kosmologie vermischt, das theoretische und mysterigse
Anschauungselement in den Vordergrund geschoben, das Christen-
tum naturhaft verdorben. Diese Entwicklung, die bis zur Re-
formationszeit heranreichte, wird in der Reformation sistiert,
wenn auch keineswegs konsequent die hellenisierte Dogmatik
beseitigt wird“ (S. 9). Jeder, der HARNACK’s Buch kennt, wird
zugeben, dass wir hier ein moglichst ungliicklich geratenes
Referat vor uns haben. Ich habe mir vergebliche Miihe gegeben,
den ersten Satz durch irgend welche HarNACK’sche Worte be-
stitigt zu finden, davon gar nicht zu reden, dass der Wortlaut
auch nur anndhernd so sich nirgends findet. DORNER weiss
natiirlich, dass HARNACK’s personliche religigse und theologische
Stellung von RITSCHL beeinflusst ist, und schliesst nun sofort,
dass er demzufolge darauf aus sein miisse, fiir diese seine person-
liche Stellung zu den Problemen an der Geschichte eine Eides-
helferin zu suchen. Er kann sich offenbar nicht vorstellen, dass
man der Geschichte um ihrer selbst willen nachgeht und nicht
danach fragt, ob sie zu den eigenen Wiinschen passt oder nicht.
Das ,demgemiss“, das seinen zweiten Satz einleitet, ist dafiir
charakteristisch. In Wahrheit hat HARNACK nichts ferner ge-
legen, als die Geschichte in solcher Weise meistern zu wollen.
Er hat:einfach untersucht und ist dabei zu Ergebnissen ge-
kommen, die sich in dem DORNER’schen Referat allerdings zum
fiirchten ausnehmen. Wie anders klingt es, wenn man HARNACK
selber reden hort, der in seiner Rektoratsrede iiber ,Sokrates
und die alte Kirche* (Berlin 1900 S. 3) sagt: ,Wie sich die
christliche Religion und die griechische Philosophie, oder dass ich
besser sage: die griechische Kultur, gefunden und mit welchen
Augen sie sich betrachtet haben in dem Momente, als eine der
andern zuerst aufleuchtete, wie sie dann ilire Schitze verglichen
haben und einiges nun in doppeltem Lichte strahlte, anderes aber
erlosch — das ist ein Schauspiel, das zuriickzurufen der Betrach-
tende nie miide werden kann.“ DMag sein, dass HARNACK vor
16 Jahren dieses Schauspiel nicht ganz so freudig genossen hat
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wie jetzt, aber im wesentlichen und in den grossen Momenten
iiberwiegt doch auch in seiner Dogmengeschichte dieses edle
Anempfinden gewisse pessimistische Anwandlungen.

Lassen wir also das ,demgemiss“ und fragen wir einfach
nach dem Sachverhalt. Es ,wird auf Christus zuriickgegangen®.
Darin kann kein Vorwurf liegen, denn da das Christentum als
geschichtliche Religion von diesem Christus seinen Ursprung
genommen hat, so muss der Betrachter der geschichtlichen Ent-
wickelung des Christentums bei seiner Personlichkeit einsetzen.
Diese Persinlichkeit ist auf jiidischem Boden erwachsen und
bewegte sich lebenslang in jiidischem ,Milieu®, wie denn auch
die ersten Anhinger Juden waren und ihre Predigt sich durchaus
auf jiidischen Voraussetzungen erbaute. Ich weiss also nicht,
wie der Historiker Christus anders als ,im Anschluss an das
Judentum“ verstehen und wiirdigen soll. Auch dariiber, dass
seine Erscheinung und Verkiindigung als Offenbarung (Gottes)
und Reichsgottesstiftung verstanden werden muss, sind sich alle
urteilsfdhigen Historiker einig, und DORNER hat sich wohl ge-
hiitet, auch nur eine Stelle beizubringen, die diese Ansicht wider-
legen wiirde. ,Von da aus beginnt unter hellenischem Einfluss
ein Verderben des Christentums.* Das ,von da aus“ ist un-
verstindlich, der Satz selbst schief. Niemand kann herauslesen,
dass HARNACK sagen will und dafiir den geschichtlichen Nach-
weis erbracht hat, dass das Christentum, nachdem es den jii-
dischen Mutterboden verlassen hatte, auf hellenischem Boden ein
anderes geworden ist, weil es sich ganz anderen Konstellationen
gegeniiber sah, ganz andere Einfliisse auf seine Entwickelung
wirksam wurden. Auch das ist mit Hinden zu greifen. Jeder
Sachkenner weiss, dass uns aus den Urkunden des nachaposto-
lischen Gemeindechristentums, von Gnostikern und Apologeten
gar nicht zu reden, eine véllig andere Luft entgegenweht wie
aus denen der Urzeit, und dass diese Verinderung nur aus der
Umwiilzung aller Lebensbedingungen erklirt werden kann. Aller-
dings wird er, wenn er dieser so beachtenswerthen Erscheinung
rachgehen will, von DORNER im Stiche gelassen: denn dessen
beide erste Abschnitte: ,Die Zeit der apostolischen Viter im
Anschluss an die apostolische Zeit (unmittelbare Darstellung des
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christlichen Inhalts ohne wissenschaftliche Prizision)“ und: ,Das
Zeitalter der Apologeten (das Christentum als das hochste
Wissen, vollkommene Philosophie)* verraten, auch abgesehen
davon, dass in ihnen nicht Zusammengehoriges in fast souveriner
Weise durcheinander gewiirfelt ist, hierfiir nicht das geringste
Verstidndnis. Es ist ferner eine einfache Thatsache, die aus der
Geschichte der Lehre, des Kultus, der Verfassung auf Schritt
und Tritt belegt werden kann, dass bei der Anpassung des
Christentums an die neuen Verhiltnisse in der Gestalt der alten
katholischen Kirche sein inneres Leben vielfach gelitten hat.
Freilich hat es die es umgebenden Naturreligionen vielfach zu
sich heraufgezogen, und bei dem Siege iiber sie hat es eben
sein geistiges Uebergewicht glinzend bewidhrt. Aber welcher
Sieg auch auf geistigem Gebiete wird ohne Verluste erkauft,
und wo treten uns solche Verluste deutlicher entgegen als in
der Geschichte der katholischen Kirche und wiederum nicht zu-
letzt der katholischen Lehre? Es giebt thatsichlich Perioden
in dieser Geschichte, bei deren Betrachtung man die Empfindung
nicht los wird, dass es sich um einen Pyrrhussieg gehandelt
habe. Dass in dieser Beziehung die Reformation nach langer
Zeit eine segensreiche Einwirkung iibte, wird der echte Histo-
riker, sein Bekenntnis mag lauten wie es will, nicht leugnen
konnen. Im Uebrigen werden bei der Beurteilung des Prozesses
die Meinungen stets auseinandergehen.

Das griesgrimige Resumé der HARNACK’schen Geschichts-
betrachtung ist bei DORNER im letzten Grunde durch tiefer-
liegende Erwigungen bestimmt. Wie einst BAUR der rationa-
listischen Geschichtsschreibung vorwarf, dass sie in der Dogmen-
geschichte ,nur Einzelnes, Zufilliges, Willkiirliches, Subjektives,
stets Verdnderliches und bunt durcheinander Laufendes® zu sehen
vermdge, ohne die ,Einheit eines bewegenden Prinzips“ an-
zuerkennen®', so urteilt auch DORNER, man konne nicht — wie

! Vgl. J. C. Baur, Vorlesungen iiber die christliche Dogmengeschichte.
1. Band. Leipzig 1865, S. 136. Ich rate den Historikern, einmal die
mit philosophischen Schlagwértern formlich gespickten Schlussseiten der
Einleitung (184—187) mit den freilich niichternen, aber treffenden Er-
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seiner Meinung nach die moderne, durch HARNACK in Fluss
gebrachte Ansicht thut — dabei stehen bleiben, bloss die Ver-
inderungen in der Entwickelung festzustellen und aus dusseren
Ursachen zu verstehen. Er meint demgegeniiber: ,Es muss (?)
ein innerer Fortschritt in der Geschichte stattfinden, wenn sie
wirklich Entwickelung sein soll. Das ist aber nur mdglich,
wenn durch die ganze Entwickelung ein einheitliches Prinzip
sich hindurchzieht, das in fortschreitendem Masse der Erkenntnis
sich aufschliesst® (S. 18). Leider kommt er aber, wenn es nun
gilt, dieses einheitliche Prinzip aufzuzeigen, so wenig wie BAUR
iiber abstrakte philosophische Erorterungen hinaus. Mit ,miissen*
und ,Entwickelung“ und ,einheitlichem Prinzip“ ist uns herz-
lich wenig geholfen, so lange wir nicht wissen, was wir uns
dabei zu denken haben. Das aber erfahren wir bei DORNER so
wenig wie bei BAUR. Ich frage mich bis zur Stunde vergeblich,
was denn das ,christliche Prinzip“ anders sein soll als die in
der Person Christi der Welt aufgeschlossene gottliche Offen-
barung. Es kann sich ja jeder Betrachter zu dieser Offenbarung
fiir seine Person stellen wie er will, er kann sie fiir etwas
objektiv Begriindetes, fiir supranatural, fiir eine Illusion, fiir
eine Tduschung halten, um die Thatsache, dass bis zum heutigen
Tage die ganze Christenheit diese Offenbarung fiir etwas nicht
Ueberbotenes hiilt, kommt er doch nicht herum!. Es ist aber
eine unendlich reizvolle und lohnende Aufgabe, zu verfolgen,
wie die Christenheit sich jeweils zu diesem ihrem ,Prinzip“
gestellt, in welchen Formen sie es zu erschopfen versucht hat.
Darum habe ich schon an anderer Stelle gesagt®: ,Es handelt
sich in der Dogmengeschichte um die Geschichte der Formen,
in denen eine religivse Idee sich entwickelt hat. Diese Ent-
wickelung ist in der christlichen Religion von der Vorstellung
beherrscht, dass die religiose Idee ihre Wirklichkeit und Wirk-

wagungen im Vorwort und in den einleitenden Partieen des oben zitierten
Laner'schen Buches zu vergleichen.

! Ich vermute, dass DoRNER auch einen Satz, wie den oben aus-
gesprochenen, nur unter dem dogmatischen Gesichtspunkt zu fassen weiss,
wilhrend er doch eine geschichtliche Thatsache festlegen soll.

A a O. S 23f
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samkeit in der Person Jesu Christi und nur in dieser habe,
deren Leben, Lehren und Leiden sich durch Jahrtausende hin-
durch fiir eine Gemeinde ungezihlter Seelen als heilbringend
erwiesen hat und fortdauernd erweist. Nach wie vor ringt
menschliche Kraft mit dem Versuche, den Wert dieses Geistes-
lebens in bestimmten Formen zu erfassen, und alle christliche
Theologie erscheint so als das Ringen des kleinen menschlichen
Geistes, die gewaltige Macht der in der Person Jesu ver-
korperten religiosen Idee dem zeitgeschichtlich bedingten Ver-
stindnis in moglichst angemessenen Formeln nahe zu bringen.®
Von diesem Standpunkte ans kann ich (und kionnte vermutlich
auch HARNACK) die Worte gern unterschreiben, in denen DORNER
der von ihm verurteilten HARNACK’schen Betrachtungsweise, die
nach ihm die Entwickelung des Christentumms strenggenommen
leugnet, seine Auffassung entgegenstellt: ,Man kann vielmehr
die Entwickeling des christlichen Prinzips auch so denken,
dass es die Welt zu durchdringen sucht, und in der Geschichte
der Lehre eine wesentliche Seite des Durchdringnngsprozesses
des christlichen Prinzipes mit der jedesmal gegebenen empiri-
schen Wirklichkeit der Volker und ihrer Bildung in Form des
Bewusstseins finden wollen® (8. 19). Wiisste man nur, was
denn nun nach DORNER das christliche Prinzip ist! Ich fiirchte,
seine Uwmschreibung dieses christlichen Prinzipes ist nichts als
ein Riickfall in jene philosophische Geschichtsbetrachtnng, die
uns Steine, d. h. philosophische Formeln, statt Brot, d. h. ge-
schichtliche Anschauung bot. Ich habe schon in meiner ein-
gangs erwithnten Anzeige dariiber Klage gefiihvt, welchen
Mangel an geschichtlichem Blick nnd Verstiindnis, wenigstens
in den Partieen, die ich ans den Quellen zu benrteilen vermag,
der Verf. bekmndet. Man mige die Verstiosse, die ich geltend
machte, dort nachlesen; sie wiiren unschwer zu vermehren!.
Und ein Mann, in dessen Darstellung der heissbliitige Augustin
wie ein trockener Gelehrter erscheint, wagt es, von HARNACK

1 7Z. B. durch den Hinweis darauf, dass DorRNER in dem Abschnitt:
»Das Christentum als das hichste Wissen, vollkommene Ihilosophie®
auch den Ireniius, den ausgesprochenen Gegner der Philosophie vnd
ginzlich unphilosophischen Kopf, behandelt!
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zu schreiben, dass er sich ,mit einer gewissen (!) Kongenialitit
in das Werden und geistige Schaffen grosser Kirchenlehrer
hineinversetzt habe“. Risum teneatis, amici! Dabei soll nicht
unerwihnt bleiben, dass DORNER bei seiner Darstellung der Ent-
wickelung des trinitarisch-christologischen Dogmas (er schreibt,
ganz unhistorisch, christologisch-trinitarischen) von HARNACK’s
Fragestellung soweit abhingig ist, dass er den Abschnitt be-
titelt: Das Christentum in griechischer Modifikation!

Mit alledem sind wir freilich der Antwort auf die Frage
nicht iiberhoben, wo denn nun nach unserer Meinung der Fort-
schritt der Dogmengeschichtsschreibung zu suchen sei. Wir
konnen doch nicht bei HARNACK stehen bleiben. In gewisser
Beziehung wird es bis auf Weiteres doch der Fall sein.
Wenigstens bekenne ich mich zu der Ueberzeugung, dass soweit
es sich um die engere Frage der Entstehung und Entwickelung
des altkirchlichen Dogmas handelt, HARNACK die Tone an-
geschlagen hat, die noch auf lange hinaus bei allen ernst zu
nehmenden Forschern Widerhall finden werden®. Man kann
ohne Uebertreibung behaupten, dass HARNACK diese Provinz
fiir die wahrhaft geschichtliche Betrachtung zuerst und end-
giiltig erobert hat. Im einzelnen mag vieles zu korrigieren, und
bei der Beurteilung des Prozesses kann man, wie schon bemerkt
wurde, abweichender Meinung sein. Insbesondere gilt das von
dem d#lteren Stadium, dem Zeitalter der Entstehung einer for-
mulierten Glaubensregel.

Aber nur eine Provinz ist erobert! Sind unsere Be-
merkungen dariiber richtig, dass HARNACK’s Dogmengeschichte
nur einen Ausschnitt aus der Geschichte der christlichen Lehre
behandelt, der sich im wesentlichen mit der Entwickelung auf
dem katholischen Boden deckt, so ist die Frage berechtigt, ob
denn nun die geschichtliche Betrachtung auch dariiber hinaus
schon Erfolge zu verzeichnen hat, die ihr gestatten wiirden,
einen Augenblick auf ihren Lorbeeren auszuruhen. Es handelt

! Es ist wiinschenswert, dass von katholischer Seite eine kritische
Darstellung dieses Themas, die des Namens wert wire, erscheinen méchte.
Enruarp hat sie versprochen, und er ist auch der Mann dazu, sie zu
schreiben. Freilich, ob ohne in Konflikte zu geraten?
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sich um zwei grosse Perioden, um die urchristliche und um die
reformatorische bezw. nachreformatorische Zeit. Ueber den
Stand der kritischen Erforschung der reformatorischen und
nachreformatorischen Lehrentwickelung kann ich aus eigener
Arbeit kein sicheres Urteil abgeben, sondern kann nur von
einem Eindruck reden. Mein Eindruck aber ist, dass wir auf
diesem Gebiete geschichtlicher Betrachtung noch sehr weit
zuriick sind. Auch die Lektiire der DORNER’schen Darstellung,
die allerdings durch die Anwendung abstrakter Kategorien viel-
fach schwer verstindlich und noch schwerer geniessbar ist, hat
mich darin wieder bestirkt. Moglicherweise, ja wahrscheinlich,
liegt uns die Zeit noch zu nahe, stehen wir ihren Frage-
stellungen noch nicht frei genug gegeniiber, um sie unparteiisch
und objektiv betrachten zu konnen. Vielleicht ist auch die
kritische Kraft der letzten Jahrzehnte zu sehr durch die Er-
forschung der ilteren Perioden in Anspruch genommen worden
und ist die Zeit nicht mehr fern, da sie sich auch in der leizten
grossen Periode bethitigen wird. Anders steht es mit der ge-
schichtlichen Betrachtung der urchristlichen Religionsgeschichte
und Lehrentwickelung. Seit fiir die jiingere Generation der
Forscher die Vorurteile gefallen sind, die fiir das dltere Ge-
schlecht mit dem ,Dogma vom Neuen Testamente“ verbunden
waren’, und man erkannt hat, dass die iiberlieferte Behandlung
der Disziplin des Neuen Testamentes den Reichtum der ur-
christlichen Religions- und Lehrgeschichte nicht annihernd zu

! Ich muss dabei bleiben, dass mein Giessener Programm von 1896
iiber ,Das Dogma vom Neuen Testamente“ dieser natiirlich schon ver-
breiteten Erkenntnis zum erstenmal &ffentlich grundsiitzlichen Ausdruck
gegeben hat. Wenn besonders die Vertreter der sog. liberalen Theologie
der Meinung waren, dass dieses Programm eigentlich ,nichts neues ent-
hielt“, so tduschen sie sich. Die liberale Theologie ist es gewesen, welche
das ,Recht einer rein historischen Betrachtung der neutestamentlichen
Schriften“ selber (vgl. FrRaNz OVERBECK's Baseler Programm von 1871)
durchgesetzt hat. Dieses Problem ist freilich erledigt und hat den um-
fassenderen Fragen, die die Jiingeren beschiftigen, Platz gemacht. Wie
hoch ich Baur’s und noch mehr ScuwrGLER's Bedeutung als Pioniere der
geschichtlichen Betrachtungsweise einschiitze, habe ich a. a. O. S. 241
deutlich gesagt.
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erschopfen vermochte, ja die bessere Erkenntnis geradezu ver-
baut hat, sind auch auf diesem Gebiete gewaltige Fortschritte
gemacht worden. Die Arbeiten der jiingeren Generation unserer
Theologen von BALDENSPERGER bis auf WERNLE' sind Mark-
steine auf diesem Wege. Sie und die rege, freilich von den
theologischen Forschern zum Schaden der Sache nicht genug
beachtete und ausgenutzte Beteiligung der nichttheologischen
Religionshistoriker sind erfreuliche Anzeichen dafiir, dass eine
durch die Tradition weder negativ noch positiv gebundene,
eben darum aber auch der Tradition Verstidndnis entgegen-
bringende Forschung? auf dem besten Wege ist, sich auch
dieser wichtigen, weil grundlegenden Periode des Christentums
ruhig, unparteiisch, objektiv gegeniiberzustellen und den Ver-
such zu machen, sie nach ihren eigenen Voraussetzungen kennen
zu lernen3. Dass auch diese neue Betrachtungsweise noch Vor-
urteile abzustreifen hat, ist leicht verstindlich und lange nicht
so bedauerlich wie die Thatsache, dass die wenigsten Leser,
zumal unter den Theologen, bei der Lektiire dieser Biicher von

! In WERNLE's geistvollem Buche: ,Die Anfidnge unserer Religion“
(Tiibingen u. Leipzig 1901) hat man den ersten gelungenen Versuch, die
ganze urchristliche Entwickelung vom geschichtlichen Standpunkt in
grossem Wurfe zu zeichnen.

2 Das vielberufene und ebenso oft missverstandene Wort von Har-
Nack: ,Wir sind in der Kritik der Quellen des #ltesten Christentums
ohne Frage in einer riicklidufigen Bewegung zur Tradition“ (Die Chrono-
logie der altchristlichen Litteratur, Leipzig 1897, S. X) giebt dieser Kr-
kenntnis den besten Ausdruck.

3 Eine solche Betrachtungsweise braucht nicht folkloristisch zu sein,
wie LUDEMANN in seiner Besprechung von WEINEL's Geist und Geist-
wirkungen im Theol. Jahresbericht 19, 1899, S. 196 zu befirchten scheint:
denn sie beabsichtigt durchaus nicht, das eigentiimlich Wertvolle der
héheren Religionen, also auch des Urchristentums, aus den Phénomenen
der niederen Religionen abzuleiten. Freilich aber ist, wie noch jiingst
der leider so plotzlich verstorbene L. MARILLIER ausgefithrt hat (vgl.
seinen in der Rev. de I'Histoire des Religions 43, 1901, S. 166—183
abgedruckten Vortrag), die Folklore (Volkskunde) das unentbehrliche
Mittelglied, das uns ermoglicht, die grossen Religioussysteme mit ihren
fernen und sozusagen unterirdischen Beziehungen in Verbindung zu setzen
und so die richtige Wiirdigung vorzubereiten.



Kriiger, Der Fortschritt der Dogmengeschichtsschreibung. 9269

ihrer liberalen oder orthodoxen oder vermittlungstheologischen
u.s. w. u. 8. w., d. h. von ihrer personlichen Stellung zu den
Glaubensfragen, abzusehen den guten Willen und die notige
Kraft besitzen. In DORNER’s Buch sind ohne Zweifel die ersten,
sich mit der vorkatholischen Zeit beschéftigenden Abschnitte
am schwiichsten ausgefallen. Nicht deshalb allein, weil DORNER
sich in einer bei seiner Begriffsbestimmung fibrigens unverstind-
lichen Weise darauf beschrinkt, ,hier nur die Resultate der
neutestamentlichen Theologie zu rekapitulieren“ (S. 34), sondern
weil er fiir die durch den Gang der geschichtlichen Betrachtung
aufgeworfenen Probleme auf dem Gebiete der urchristlichen
Lehrentwickelung schlechterdings kein Verstindnis zeigt. Die
geradezu erstaunliche Diirftigkeit, mit der auf kaum drei Seiten
die nachapostolische Lehrentwickelung — einschliesslich des
Ignatius! — abgemacht wird, kann ja ihren Grund nicht darin
haben, dass auch hier die Ergebnisse einer anderen Disziplin
zusammengefasst werden, denn diese Entwickelung wird in der
landldufigen neutestamentlichen Theologie gar nicht Dberiihrt,
sondern nur darin, dass DORNER sie fiir unerheblich hdlt. Und
doch liegen gerade hier die wichtigsten Fragen verborgen.
Wenn man sich iiber Gottesbegriff, Christologie, Heilsgiiter
dieser Zeit nicht klare Vorstellungen gemacht hat, kann von einem
Verstindnis der Entwickelung, die von der apostolischen zur alt-
katholischen Zeit fiikrt, keine Rede sein. Dass man sich dabei auf
die ,apostolischen Viter“ (eine rein gelehrte Kategorie, mit der der
Historiker nicht arbeiten sollte) nicht beschrénken darf, sondern
die sogenannte apokryphe Litteratur in reichem Masse heran-
ziehen muss, ist freilich selbstverstindlich. Bei DORNER finde
ich dennoch keine Spuren davon, dass er sich darum bemiiht.
Der kiimmerlichen Behandlung der nachapostolischen Zeit ist es
wohl auch zuzuschreiben, dass wir iiber die Entstehung der
ersten Glaubensregel, eines der Hauptprobleme, wenn nicht das
Hauptproblem des geschichtlichen Prozesses im 2, Jahrhundert,
gar nichts erfahren. Die Fragen, nicht nur die litterarischen,
sondern mehr noch die dogmengeschichtlichen, die sich um das
rémische Symbol konzentrieren, scheinen fiir DORNER nicht vor-
handen zu sein, gewiss einer der schwersten Mingel seiner
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Darstellung, die eben darum véllig in der Luft schwebt. Eine
~Geschichte des christlichen Bewusstseins, wie es sich in der
Lehre vorstellt (S. IV), ist ohne eine Erdrterung gerade dieser
Fragen ein Unding, da auch die rein lehrhaften Aeusserungen
der spateren kirchlichen Theologen sonst ganz unverstindlich
bleiben. Ein sorgfiltiges Studium von KATTENBUSCH’s freilich
nicht leicht zu lesendem, aber um so griindlicherem Werke
iiber ,das apostolische Symbol“ ist dafiir unerlisslich, Ich
finde keine Stelle in DOrNER’s Buche, die zeigt, dass er sich
damit beschiftigt hitte. Wenn er am Schlusse seines Vor-
wortes versichert, dass seine philosophischen Studien ilin nicht
gehindert hitten, in dem historischen Gebiet der christlichen
Lelrbildung mancherlei Studien zu machen, so liegt mir natiir-
lich ganz fern, in diese Aussage Zweifel zu setzen. Nur kann
ich nicht finden, dass sein Buch, sofern es beansprucht,
einen Fortschritt in der Dogmengeschichtsschreibung
darzustellen, in den Partieen, die ich zu beurteilen mir er-
lauben darf, davon viel verriit. Es klingt ja ganz schon, wenn
DorxeRr schreibt: ,Mir scheint es nicht vom Uebel, wenn auch
Systematiker sich um dieses Gebiet kiimmern, wire es auch
nur, damit der Vereinzelung des gewaltigen historischen Mate-
rials ein Gegengewicht zur Seite tritt und das Mirchen zer-
streut wird, dass es zu irgend einer Zeit moglich sei, eine
christliche Weltanschauung zu gestalten, wenn man der philo-
sophischen Bildung den Riicken kehrt* (S. V). Geschichtlich
angesehen ist dieses letzte Urteil falsch: denn der Versuch ist
oft genug und nicht erfolglos gemacht worden. Ob es wiinschens-
wert ist, christliche Weltanschauung und philosophische Bildung
von einander getrennt zu halten, ist eine andere Frage. Nicht
wiinschenswert ist jedenfalls, dass die geschichtliche Entwicke-
lung durch die Brille philosophischer Kategorieen geschaut
werde, und um diesen Preis mochten die Historiker die Mit-
arbeiterschaft der Systematiker nicht erkaufen.
Giessen. G. Kriiger.
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Die abergliubische Bedeutung der Zwillingsgeburt.
Zu den interessanten Einzelheiten, die Linder und Zeiten iiber-
briicken, weil sie auf scheinbar zwingenden logischen Schliissen
beruhen, gehort der Glaube, dass Zwillingsgeburten Ungliick
bedeuten. Ehe wir zum Verstindnis dieser eigentiimlichen
Volksmeinung durchzudringen versuchen wollen, sei es gestattet,
einiges bisher unbenutzte Material zur Diskussion des in Frage
stehenden Problems beizubringen.

In der altindischen Litteratur findet sich die Auffassung
von dem durch Zwillingsgeburten hervorgerufenen Verhéngnis
nicht selten vertreten. Ein Vedatext! erkldart es als ein Un-
gliick, wenn Zwillinge geboren werden. Diese Meinung findet
sich indes schon, und zwar in ausgedehntem Masse, in einem
noch #lteren Text? vor, welcher erklirt: ,Wenn die Frau
jemandes, der bei einer Opferhandlung beschiftigt ist, oder
wenn die Kuh eines solchen Zwillinge gebirt, was ist dafiir
die Siithne?“ Also verunreinigen solche Geburten. Das Kaus.
Sutr. 109 schreibt eine Siihne fiir die Geburt von Zwillingen
aller Tiergattungen, die sonst solche nicht zu bringen pflegen,
vor, speziell ist sie bei den zwei wichtigsten Haustieren, Esel
und Pferd, notig (ibid. 110), desgleichen namentlich auch beim
Menschen (111). Oder aber man soll das Zwillingspaar, das
eine Kuh gebirt, wegschenken. Also auch hier wird ein boses
Omen darin angenommen. In der Profanlitteratur findet sich
dieselbe Idee mehrfach ausgesprochen. Die indische Mythologie
scheint dergleichen Vorstellungen noch nicht zu kennen, was
wohl daraus zu erkliren ist, dass die in spiterer Zeit fiir diesen
Glauben aufkommende physiologische Erwidhnung in der iltesten
Aera noch nicht existierte. Wenigstens haben wir keinen An-
halt dafiir,” dass der Saranyt, der Gemahlin Vivasvants, die
Geburt von Zwillingen zum Vorwurf gemacht worden sei?.

Genau dieselbe Auffassung, die wir hier massgebend sehen,
findet sich im alten Assyrien und Babylonien. So erklaren z. B.

! Atharvavedaparicista § 3 V. 14,
? Aitareyabradhmana 7, 9.
3 Cf. Rgveda 10, 17, 1f. Nirukta 12, 10, 11.
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die Priester, die fiir das Heil des Konigs zu sorgen haben, es
fir ein ungiinstiges Omen, wenn ein Weib Zwillinge gebirt,
von denen das eine ein minnliches, das andere ein weibliches
Wesen ist!. Dann wird zwar das Land nicht darunter leiden,
aber das Haus, in dem das Kind geboren ist, wird Ungliick
haben. Wenn die beiden Zwillinge gesund geboren sind, die
rechte Hand des einen aber unter Verstiimmelung leidet, so
wird der Konig mit Gewalt getotet, das Land wird verringert
werden. Wenn keines der beiden lebenden Zwillinge eine
rechte Hand hat, so werden die Produkte des Landes von dem
Feinde verzehrt werden. Wenn dem einen der lebenden
Zwillinge der rechte Fuss fehlt, so wird ein Feind fiir ein Jahr
die feste Ordnung des Landes zerstbren. Wenn eine Stute
verschieden-geschlechtige Zwillinge gebért, von denen jedes nur
ein Auge hat, so wird der Feind triumphieren und Babylonien
verwiisten2. Wir sehen, dass die Kasuistik, die dem Aber-
glauben so charakteristisch eignet, hier unter der Herrschaft
eines eng in sich geschlossenen Priesterstandes bis ins Extrem
getrieben ist. Fille, die niemals praktisch moglich waren,
werden als aus der Erfahrung geschopft angegeben. Die schale
Tendenzarbeit einer friiheren Zeit zeigt sich hier in krassester
Weise. Noch behaupten die alten semitischen Texte, dass die
Geburt von Zwillingen, die wir ausnahmslos als iibles Omen
auftreten gesehen haben, dann ein giinstiges sei, wenn das
Piirchen im koniglichen Hause geboren wiirde?.

Um gleich ein drittes, uraltes Kulturvolk heranzuziehen,
so bemerke ich, dass auch den alten Aegyptern #hnliche Vor-
stellungen nicht fremd waren *.

Kurz sei noch an die bekannte Thatsache der gleichen
Ideenverbindung bei primitiveren Volkern erinnert. Bei manchen
Negerstimmen werden Zwillinge und alle Kinder, die auf das
vierte folgen, getotet®; auch viele Indianer bringen eines von

! Yastrow, Rel. of Assyria and Babylonia 385f.

* Ibid. 396. 8 Ibid. 391.

* Cf. Mélanges Egyptologiques 3te série tome 9; WIEDEMANN, Rel.
d. a. Aeg. 263,

5 GERLAND und Warrz 2, 124.
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den Zwillingen um, weil sie diese Geburten wegen ihrer Tier-
dhnlichkeit scheuen und sie sie iiberdies als ein Zeichen
der Untreue der Frau ansehen. Aus letzterem Grunde
handeln z. B. die Salivas, Indianer von Guiana, ebenso. Bei
den Chibchas wird von den zwei Kindern eines getstet, weil
die Geburt von zweien als ein Beweis grober Ausschweifungen
gilt!, das gleiche geschieht bei den Hottentotten2. Nach An-
sicht der Mexikaner liess eine Zwillingsgeburt den Tod von
Vater und DBMutter voraussehen, weshalb man auch hier ein
Kind ermordete®. In Abessynien gilt es fiir Siinde, Zwillinge
zu gebiren®.

Zum Verstindnis dieses eigentiimlichen Glaubensgebildes
verhilft uns ein indischer Text. Nach ihm?® soll der Gott der
Zeugung dem Maultier das Sperma genommen und es in ver-
schiedene Tiere hineingelegt haben, so z. B. in die Stute.
Daher heisst diese zweisamig: sie gebdrt das Ross und den
Maulesel. Nun wurde der Same des Maulesels auch in den
Menschen hineingelegt.  Deshalb gebirt dieser Zwillinge. —
Die sehr durchsichtige Fabel zeigt, dass Doppelgeburt auf
Doppelbefruchtung zuriickgefiihrt wurde. In der Aera der
Monogamie muss mithin die Zwillingsgeburt als Folge eines
Ehebruchs hingestellt und mithin fiir verhidngnisvoll erachtet
worden sein. Ehe man zu der Erkenntnis vorschritt, dass der
einzelne Samenerguss Milliarden von Spermatozoén als Lebens-
keime enthalten konne, war die Auffassung, als sei er der sich
substanziell nicht wingestaltende, sondern vielmehr durch Wachs-
tum und Gestaltverinderung allm#hlich heranreifende Keim der
empirischen Erscheinung des Menschen die einzig mogliche und

notwendige.
Konigsberg i. Pr. Julius von Negelein.
! Thid. 4, 367, * Ibid. 2, 340. 3 Ibid. 4, 164.

¢ Ibid, 2, 504.
5 Taittiriyasamhita 7, 1, 1, 3.

Archiv fir Religionswissenschaft, V. Bd., 3. Heft. 18
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Germanische Mythologie von Eugen Mogk. Zweite verbesserte Auf-
lage. Stuttgart, Karl J. Triibner. 1898. VI u. 177 8. M. 4.50

Den Lesern dieser Zeitschrift ist MOGKs Grundriss lingst
kein Fremder mehr; seit seinem Erscheinen in der ersten Auf-
lage von PAuLs Grundriss der germanistischen Philologie (1890)
hat er sich verdienter Anerkennung als ebenso niitzliche wie tiich-
tige Leistung erfreut; es ist daher dankbar zu begriissen, dass
der Verleger nun beim Erscheinen der zweiten Auflage dieses
grossen Werkes die einzelnen Abschnitte auch separat in Buch-
form herausgiebt und dadurch weiteren wissenschaftlichen Kreisen,
die nur an Einzelteilen des germanischen Gebietes Interesse
haben, bequem zuginglich gemacht hat. Dem Leserkreise des
Archivs wird dies gerade in Bezug auf MoGK’s Mythologie und
SiMoNs’ Heldensage willkommen sein, beides Werke, die kein
Mythen- und Sagenforscher in seiner Bibliothek wird vermissen
wollen.

Die zweite Auflage bringt keine grundlegenden Aenderungen,
doch sowohl in Litteraturangaben als im Texte zahlreiche Zu-
sitze, welche den Umfang um zwanzig Seiten vermehrt haben,
natiirlich auch abweichende Auffassungen, die in den meisten
Fillen zugleich Verbesserungen genannt werden diirfen. Hierbei
macht sich manchmal ein bezeichnendes Abriicken von An-
sichten geltend, die in der ersten Auflage unter dem Einflusse
der Hochflut der extremen Entlehnungstheorien BuGGE’s, E. H.
MEYER's u. A. Aufnahme gefunden hatten, obwohl MOGK kein
Anhiinger dieser Schule war und ist. Die nordische Darstellung
der Weltschopfung ,ist (nach der ersten Auflage) offenbar unter
dem Einfluss antiker Berichte entstanden“. Die wunderliche
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Idee, die stoische Lehre vom Mikrokosmus habe durch Plutarch
Verbreitung gefunden und die germanische Mythenschopfung
angeregt, wird jetzt zuriickgewiesen und fremder Einfluss nur
bei der Auschmiickung einzelner Berichte als Moglichkeit gelten
gelassen. Wihrend nach der ersten Auflage ,es keinem Zweifel
unterliegt, dass die ganze Ausschmiickung des Weltenbaumes
unter christlich-abendléndischem Einflusse entstanden ist“, wird
sie jetzt nur als jung, speziell islindisch, und in manchen
Stiicken vielleicht unter diesem FEinflusse stehend bezeichnet.
Auch sonst sind verschiedene exklusive Behauptungen vorsich-
tiger gefasst. Wihrend die erste Auflage sagt, ,ausserhalb des
Nordens ldsst sich ein Gott Baldr nicht nachweisen® und dem-
entsprechend die Zeugnisse dafiir im Buche fehlen, sind sie jetzt
angefiihrt und es heisst nur, ,ob [sie] . . . Bekanntschaft von
Mythen bei anderen germanischen Stimmen voraussetzen, lisst
sich nicht beweisen“. Richtiger noch wire es wohl, diesen Satz
auf ,Bekanntschaft mit den Mythen der skandinavischen Ueber-
lieferung“ einzuschrinken; denn blosse Gotternamen ohne In-
halt sind nicht denkbar. Der zweite Merseburger Zauberspruch,
der in dem Baldrabschnitt der ersten Auflage iiberhaupt nicht
erwiahnt war, ist hier an der ihm gebiihrenden Stelle be-
sprochen, und wie es scheint, neigt MOGK eher der Ansicht zu,
dass Balder hier wirklich der Eigenname ist und nicht bloss
.Herr* bedeutet, obwohl er diese Frage offen lisst. ,Nicht
entgiltig entscheidbar“ ist sie iibrigens doch wohl nur in dem
Sinne, dass sich die Unmoglichkeit letzterer Auffassung nicht
mathematisch darthun lidsst; im iibrigen hat sie nichts fiir sich
(vgl. die bei MOGK zitierten Widerlegungen durch SCHRODER,
MARTIN, GERING, KOGEL). Hiesse Balderes volon einfach
dem Ross des Herrn, so miisste sich, da vorher zwei Gotter-
namen erwihnt sind, die Frage erheben: welches Herrn?, die
der Dichter dann iiberhaupt nicht beantworten wiirde. Heisst
aber einer der Gétter xat’ efoyrv der Herr, so dass jeder Horer
gleich wusste, welcher gemeint ist, so lduft das in der Sache
auf dasselbe hinaus, wie wenn das Wort als Eigenname ge-
fasst ist. Wodans Ross kann nicht gemeint sein, da dann un-
begreiflich wiire, dass der Gott erst alle anderen Gottheiten
sich um die Heilung seines Rosses bemiihen liesse, ehe er selbst
seinen allein wirksamen Heilzauber ausiibt; ist aber Phol allein
der Balder, so ist Balder eben wieder der Name eines

18*
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bestimmten Gottes, und nicht das blosse allgemeine Appellativum.
Neben solchen Besserungen, die sich zerstreut im ganzen Buche
finden und Zeugnis ablegen von dem unbefangenen Sinne, in
dem die Revision ausgefiihrt wurde, stehen auch einige Aen-
derungen, die mir minder zutreffend scheinen. Bei den spit
iiberlieferten niederdeutschen Gestalten der Fri Harke, Freke.
u. . m. war die mythologische Verwertung in der ersten Auf-
lage zu weit gegangen: ein Umspringen in das entgegengesetzte
Extrem aber ist es doch wohl, wenn sie jetzt ,Gestalten des
Volkswitzes“ (S. 52), ,durch Missverstindnis in die Mythologie
gekommen* (S. 141), genannt werden. Dass Fri Harke vom
Harkenberge ihren Namen haben soll, ist eine Ansicht KNoOP’s,
die den natiirlichen Sachverhalt so ziemlich auf den Kopf stellt
(WEINHOLD hat einmal gelegentlich mit Recht daran die Frage
gekniipft, ob denn also beispielsweise Jupiter vom Mons Jovis
seinen Namen bezogen habe?), und seine weiteren Erkléirungen
sind zum grossen Teile nicht weniger unglaublich. Die richtige
Auffassung giebt, im Widerspruch zu diesen Aeusserungen,
iibrigens MOGK selbst:  diese Gestalten lehren, wie auch noch
in spiiter Zeit unter dem Kinflusse mythischer Denkform Wesen
entstehen konnten, die ebensogut im Heidentum ihre Wurzel
haben konnten* (vgl. das weitere S. 52); das ist jedenfalls mehr,
als man von ,Volkswitz* und ,Missverstindnis® erwarten
mochte.

Es liegt in der Natur der Sache, dass die Abschnitte iiber
Seelen- und Dimonenglauben sich im wesentlichen sicherer fun-
damentieren lassen, als die Kapitel iiber den Gotterglauben.
Wihrend dort die analogen Erscheinungen bei allen Volkern
der Erde und die Reichhaltigkeit der Ueberlieferungen eine
breite Basis der Erkenntnis bilden, versagt hier die Vergleichung
fast ganz, und die Liickenhaftigkeit des Materials bildet ein
vielfach uniiberwindliches Hemmnis fiir den Versuch eines ent-
wicklungsgeschichtlichen Aufbaues. Schon in der Vorfrage, wie
weit die nordische Ueberlieferung zu Riickschliissen auf die
deutsche oder gemeingermanische verwendet werden darf, kommen
wir hiinfig nicht iiber ein blosses Raten hinaus. Man darf MOGK
das Zeugnis ausstellen, dass er mit Vorsicht seinen Kurs zwi-
schen der Scylla skrupelloser Verallgemeinerung der skandinavi-
schen Mythologie und der Charybdis des Grundsatzes quod non
est in libris non est in mundo genommen hat. In der Be-
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schrinkung des Geltungsbereiches mythologischer Gebilde auf
ein Teilgebiet, sei es des germanischen, sei es des skandinavi-
schen Volksstammes, wire gleichwohl ofter noch grissere Zuriick-
haltung empfehlenswert gewesen. Heimdall ,ist ein Gebilde
der norwegisch-islindischen Skalden“. Aber wenn er nun als
das am Horizonte aus dem Meere aufsteigende Tageslicht be-
stimmt wird, so konnen unmiglich norwegische Skalden —
schwerlich iibrigens auch islindische, da die Ansiedelungen meist
auf der Westseite der Insel lagen — ohne eine iltere, in anderen
Teilen Skandinaviens entstandene Tradition zu dieser Natur-
anschauung gekommen sein; denn fiir die allermeisten Teile
Norwegens steigt die Sonne hinter Hochgebirgen, nicht aber
aus dem DMeere auf. Auch Vidarr soll nur der Dichtung nor-
wegisch-islindischer Skalden entsprungen sein; der Naturhinter-
grund, den ihm die Dichtung giebt, die weite mit Buschwerk
und Gras bewachsene Ebene, fehlt ja wohl in Norwegen nicht
ginzlich, ist aber doch eigentlich unnorwegisch. Loki soll
,seiner Etymologie nach eine dichterisch ausgebildete Abstrak-
tion“ sein, und ,die einzig mogliche Etymologie“ sei ,der Be-
schliesser“ : da der Beschliesser alles endet, Angenehmes wie Un-
angenehmes, erklidre sich daraus seine Doppelnatur. Die Ab-
straktion ist so allgemein, dass eine konkrete Personenschopfung
von diesem Ausgangspunkte her ein Wunder zu nennen wire.
Die richtige, schon lingst vermutete Etymoiogie, nach der Loki
mit logi zusammenhingt, has A. Kock in den Indogermanischen
Forschungen Bd. 10 S. 90 nunmehr grammatisch sichergestellt.
Der Mythus von der Gewinnung des Dichtermetes durch Odin
wird als ,zweifellos jung und rein nordisch“ bezeichnet; doch
ist er wahrscheinlich weder das eine noch das andere; die
nahen Parallelen im indischen und griechischen Mythos deuten
auf ein recht hohes Alter. Der Erfindung von Mythen und
mythologischen Figuren durch die Skalden wird iiberhaupt ein
grosserer Spielraum eingerdumt, als mir wahrscheinlich vor-
kommt. Gewiss geben die Stgur, die Funde und Inschriften
ein zum Teile anderes Bild von dem Gottesglauben als die
Eddalieder: aber jene letztere Gruppe von Zeugnissen ist an
and fiir sich so diirftig, dass ihre negativen Aussagen keine
Beweiskraft haben — wiiren wir auf sie angewiesen, so bildete
die nordische Mythologie wenig mehr als eine leere Fliche
— und die Sogur, alle erst in christlicher Zeit geschrieben
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und einer anderen Kulturperiode angehorig, von Islindern ver-
fasst und historische oder Familientraditionen in realistischem
Stile berichtend, konnen fiir die Periode der Eddalieder nicht
unbedingt massgebend sein; dass sie, nur zufillig Mythisches
streifend, nichit den Reichtum direkt mythologischer und heroi-
scher Poesie durch ihr Zeugnis bestitigen, ist nur natiirlich.
Ein gutes Stiick dieses Reichtums fand seinen Ausdruck und
sein wirkliches Leben zweifellos nur in der Dichtung, ohne des-
halb blosse Erfindung von Skalden zu sein. Nebenbei mag be-
merkt werden, dass die Angabe, Odins Speer oder seine Raben
liessen sich — im Gegensatze zu Darstellungen von Thors Ham-
mer — auf Fundstiicken nirgends nachweisen, unrichtig ist: ein
schwedisches Helmstiick vom Schlusse der nachromischen Zeit
(also etwa aus dem 8. Jh.) zeigt einen behelmten Krieger mit
Schild und Speer zu Ross, begleitet von zwei ober ihm fliegen-
den Viogeln — nicht etwa in verschwommener nur zu erraten-
der Zeichnung, sondern ganz klar und unzweideutig —, eine
Darstellung, deren Bestimmung als Bild Odins selbst ein so
vorsichtig zurilickhaltender Forscher wie SopHUS MULLER bei-
stimmt (s. seine Nord. Altertumskunde Bd. II S. 198); eine
bequem zugingliche Abbildung bietet MONTELIUS, Die Kultur
Schwedens (deutsche Ansgabe S. 135). Die Folgerungen, die
MoGK aus dem archiologischen Verhiltnis zieht, werden da-
durch nicht unbedingt aufgehoben, da dem einzelnen Falle eine
Mehrzahl gegeniibersteht; aber bei der ausserordentlichen Diirf-
tigkeit des bildlichen Materials ist auch ein einziges Zeugnis
beachtenswert. An der Meinung, die oberdeutschen Stimme
hitten Wodan nicht als Gott verehrt, hilt MOGK auch in dieser
Auflage fest. Sie ist aber doch nur haltbar, wenn man dem
vieldeutigen Argumente ex silentio eine einseitige Auslegung
giebt und positive Zeugnisse wegdeutet (vgl. die treffende
Widerlegung durch R. MucH, Der germanische Himmelsgott
1898 S. 63ff.). Von den negativen Beweisen gilt MOGK als
der entscheidendste der Name des vierten Wochentages; iiberall
heisst er sonst auch Wodan, in Oberdeutschland aber Mittwoch:
folglich konnen die oberdeutschen Stimme keine Gottheit ver-
ehrt haben, die sie fiir den romischen Mercurius einsetzen
konnten. Diese Auslegung ist gewiss moglich; aber ebenso
moglich ist gerade das umgekebrte, Beseitigung eines Gotter-
namens nach der Bekehrung eben wegen seiner besonderen Kult-
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bedeutung; MucH verweist auf die sprechende Parallele, dass
gerade im Gebiete der Ziuverehrer, um Augsburg, die alte Cies-
bure, der sonst nach diesem Gotte benannte dritte Wochentag
Aftermintig heisst. Das kann Zufall sein, doch das Gleiche gilt
vom Mittwoch, der erst — in Anbetracht der Frist, die zwi-
schen der Uebernahme der romischen Wochentagsnamen und
Notker liegt, setzeich mit Absicht ,erst* fiir MOGK’s ,schon“
ein — bel Notker belegt ist. Hitten wir keine weiteren An-
haltspunkte zur Entscheidung dieser Frage, so stiinde hier Mog-
lichkeit gegen Moglichkeit. Nun erzdhlt aber Jonas von Bobbio
(c. 620) im Leben des hi. Columban von Opfern, welche die
Alemannen ihrem Gotte Wodan gebracht haben, und Paulus
Diaconus sagt klar und biindig, dass (vor der Bekehrung) Wo-
dan ab universis Germaniae gentibus ut deus adoratur, eine
Angabe, die unbegreiflich wire, wenn gerade die nichsten
Grenznachbarn der Langobarden, Alemannen und Bayern, eine
so auffiilive Ausnahme gebildet hiitten. Dem Beweise ex silentio
zuliebe werden diese Stellen kiinstlich ausgelegt: einzelne Teile
der Alemannen konnten ja von den Franken den Kult Wodans
iibernommen haben, und Paulus Diaconus gebe eine Auffassung
wieder, die sich in der alten niederdeutschen Heimat der Lango-
barden gebildet habe, wo sie, selbst Wodansverehrer, unter
lauter Wodansverehrern ansissig waren!

Auch Dbei Donar soll der bayrische Stamm, wenn ich recht
verstehe, eine unbegreifliche Sonderstellung unter allen Ger-
manen einnehmen, da sich fiir die Verehrung Donars bei ihm
»S0 gut wie keine Zeugnisse erbringen lassen“. Ich sehe ganz
ab von den Donnersbergen, obwohl die Genitivkomposition, an
sich ja nicht unbedingt beweisend, doch bedeutsam zu sein
scheint, da sie nur in dem unzweifelhaft vom Gotternamen ge-
bildeten ,Donnerstag* ihre Parallele hat, wihrend sonst, so weit
ich sehe, alle den blossen Naturvorgang bezeichnenden Compo-
sita nicht genitivisch gebildet sind (vgl. mhd. doner-axt, doner-
blic, doner-slac, doner-strile): Was sollte selbst ein ginzliches
Fehlen von Zeugnissen fiir ein so kleines Teilgebiet bei einer
mythologischen Erscheinung beweisen, die im ganzen germani-
schen Gebiet und dariiber hinaus so tief eingewurzelt ist und
zu dem #ltesten Bestande mythischer Vorstellungen gehort!

Wie an diesen beispielsweise beriihrten Punkten, so ist
auch bei verschiedenen anderen Einzelheiten ein weiteres ver-
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besserndes Eingreifen gelegentlich einer neuen Auflage wiinschens-
wert; weiter auf dieselben einzugehen, scheint mir bei einer
durch meine Schuld so stark verspiteten Anzeige nicht am
Platze, zumal unvermeidlicherweise auch mancherlei Subjektives
dabei mit unterlaufen miisste. Im wesentlichen aber hat sich
das Buch nunmehr durch zwolf Jahre bewdhrt und darf als
beste und unbefangenste Einfiihrung in das Studium der ger-
manischen Mythologie, die wir besitzen, empfohlen werden.

0. L. Jiriczek.

Georg Wobbermin, Theologie und Metaphysik. Das Verhiltnis
der Theologie zur modernen Erkenntnistheorie und Psychologie.
Berlin, A. Duncker, 1901. 8° M. 4,80.

Wenn die Dogmatik des vergangenen Jahrhunderts ein ge-
sichertes Ergebnis gemeinsamer Arbeit aufzeigen kann, so ist
es dies, dass sich Kant’s Kritik der spekulativen Theologie
allen Erschiitterungsversuchen zum Trotz immer aufs neue be-
stitigt hat. KEs ist unmoglich die Gottesidee als denknotwendig
oder auch nur als eine fiir die Naturerklirung unentbehrliche
Hypothese zu erweisen. Nicht wenige pflegen den ihnen durch
diese Erkenntnis abgendtigten Verzicht auf verstandesmissige
Einsicht in den Fragen der Religion als einen Gewinn dar-
zustellen. Denn welcher Wert eigne noch dem Glauben, der
sich aus einer personlichen Willensthat in zweifelsfreies Wissen
umgewandelt habe? Und, fragt man weiter, wenn wir wirklich
in der Philosophie eine Stiitze verloren hitten, sind wir nicht zu-
gleich auch von deren Fesseln befreit, sodass wir nunmehr die
Glaubensaussagen entwickeln konnen, ohne fortwihrend Ein-
wendungen von anderer Seite her befiirchten zu miissen?

Allein so oft und so gern diese Folgerung gezogen wird,
so wiirde sie doch nur dann logisch zuldssig sein, wenn die ge-
glaubte Welt des Uebersinnlichen selbst zur Arbeitswelt der
Wissenschaft in gar keiner Beziehung stiinde — womit augen-
scheinlich aller Frommigkeit der Boden entzogen wire. Besteht
aber eine solche Beziehung, so schliesst die Unméglichkeit posi-
tiver theoretischer Aussagen iiber das Jenseitige nicht auch
ohne weiteres das negative Urteil aus, dass der Anerkennung
gewisser religioser Vorstellungen der Thatbestand der sonstigen
Erfahrung oder allgemein anerkannte Grundsitze der Forschung
im Wege stiinden.
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Will man sich also nicht einfach dadurch aus der Verlegen-
heit ziehen, dass man den subjektiven Wert der Glaubens-
vorstellungen fiir unabhéingig von ihrer objektiven Wahrheit
erklirt, so kann man eine Auseinandersetzung mit den Einzel-
wissenschaften und der begrifflich-philosophischen Verarbeitung
ihrer Ergebnisse nicht von der Hand weisen.

Im Gegensatze zu ALBRECHT RITSCHL und besonders zu
dessen Schiiler W. HERRMANN hat seinerzeit namentlich R. A. Lip-
sius auf diese Notwendigkeit hingewiesen, ohne bei seinen
Gegnern Gehor zu finden. Das vorliegende Werk des Berliner
Privatdozenten WOBBERMIN ist nun vor allem darum eine be-
achtenswerte Erscheinung, weil es aus der RITSCHL’schen Schule
selbst hervorgegangen ist — der Verf. bekennt sich als Jiinger
KAFTAN’s und rechnet sich ausdriicklich zu dem Kreise der von
RiTsCcHL beeinflussten Theologen — und dennoch mit grosser
Entschiedenheit diese Forderung vertritt. Allerdings sei es be-
rechtigt gewesen, so filhrt WOBBERMIN aus, zeitweilig die apolo-
getische Aufgabe zuriickzustellen, da sich die systematische Theo-
logie eine neue Grundposition erarbeiten und deshalb den Blick
voriibergehend ganz nach Innen habe lenken miissen. Aber als
ein in sich unmogliches Unternehmen bezeichnet er den Versuch
Luthers, dauernd auf jede Vermittelung des Glaubens mit dem
Wissen verzichten, ja mit der Vernunft grundsitzlich brechen zu
wollen. So habe denn auch die altprotestantische Dogmatik
den Zusammenhang mit der Philosophie wieder hergestellt und
zwar dadurch, dass sie sich den Unterbau der articuli mixti
schuf, die eine natiirliche Gotteserkenntnis behaupten. Diese
Art der Vermittelung sei freilich von RITSCHL mit Recht ab-
gelehnt worden, und es miisse ihm als besonderes Verdienst
angerechnet werden, dass er die intellektualistisch-spekulative
Metaphysik aus der Theologie verbannt habe. Aber nach An-
sicht unseres Verf. ist damit noch nicht das letzte Wort iiber
das Verhiltnis zur Philosophie gesprochen. Die Erkenntnis-
theorie hat RITSCHL ja selbst zu seinem Zwecke verwertet. und
was die Metaphysik anlangt, so ist es ein Fehler, in jener von
ihm bekimpften #lteren Gestalt die einzig mogliche zu sehen.

Vielmehr muss alles Nachdenken iiber das Transcendente
mit diesem Namen bezeichnet werden, und so scheint fiir
WOBBERMIN der vielen geradezu als ,Ketzerei“ geltende Satz
unabweisbar: ,Theologie ohne Metaphysik ist unmoglich“ (S. 27).
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»Religios® und ,metaphysisch“ bedeuten ihm keine Gegensitze;
Gott selbst ist unzweifelhaft eine metaphysische Grosse, und
deshalb sind auch alle Aussagen des christlichen Glaubens (formal-)
metaphysischer Art. Namentlich die jiingeren Historiker der
RiTscHL’schen Richtung iibersehen dies in der Regel ganz: aber
ofiir die bloss geschichtliche Beurteilung giebt es iiberhaupt
keine dogmatischen Probleme und dogmatischen Entscheidungen
— auch die nicht, welche RiTSCHL kennt und trifft* (S. 40).

Dies alles ist nun ganz richtig, wenngleich gerade keine
neue Entdeckung, sondern eine Binsenwahrheit, um die sich der
eigentliche Streit nicht drehen kann, wenn man nicht um blosse
Worte *zanken will. Es handelt sich vielmehr darum, ob die
metaphysisch-religiosen Aussagen der Dogmatik von der wissen-
schaftlichen Kritik erreichbar sind oder nicht, und auch WoB-
BEKMIN kommt es im Grunde hierauf allein an. Ist aber diese
Frage mit ,Ja* beantwortet, so droht sofort ein vernichtender
Angriff: Moglicherweise konnte nimlich die freigegebene Kritik
sofort in der radikalsten Form auftreten und nicht bloss diese
oder jene Vorstellung von der Ueberwelt zerstoren, sondern
iiberhaupt bestreiten, dass wir auf irgend eine Weise, sei es un-
mittelbar, sei es mittelbar, von einem Reiche des Transcendenten
Kenntnis erlangen konnten. Alle darauf beziiglichen Ideen wiirden
in diesem Falle zu vollig grund- und sinnlosen Triumereien.

In der That giebt es nun eine Philosophie, die der christ-
lichen Dogmatik in dieser Weise die Lebensfrage stellt. Es ist
dies der von R. AVENARIUs begriindete und heute eine grosse
Schar von Anhingern zihlende Empiriokriticismus. Mit ihm
meint sich unser Verf. in besonders eingehender Weise auseinander
setzen zu miissen. Einmal weil hier die stiirksten und gefihr-
lichsten Gegner der Theologie, nimlich Materialismus und Skepti-
cismus, eine ungewohnte Bundesgenossenschaft eingegangen seien,
zum andern, weil sich die empiriokritische Denkweise als die
notwendige Konsequenz aus der Stellung der metaphysikfeind-
lichen Theologen ergiibe. Auch die engverwandten Theorien
von MacH und ZieneN werden beriicksichtigt. Wenn der Verf.
dabei bemerkt, dass man sich theologischerseits mit diesem
ganzen Anschauungskreise noch niemals auseinandergesetzt habe,
so ist ihm woll des Ref. Polemik gegen ZigHEN und die ,im-
manente Philosophie“ unbekannt geblieben (vgl. ,Die Vorfragen
der systematischen Theologie* 1899).
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Dem Empiriokriticismus ist der ganze zweite Teil des
WOBBERMIN'schen Buches gewidmet. Der dritte behandelt nach
einer psychologischen Vorerorterung zwei fiir die Theologie
Husserst wichtige Einzelprobleme der Metaphysik. Wenigstens
werden sie vom Verf. als metaphysische aufgefasst und sie
liegen jedenfalls an der Grenze dieses Gebietes. Es ist das
einmal die Frage, ob sich in der Vielheit und dem Wechsel
der einzelnen empirischen Seelenvorgiinge ein iibergreifender
Faktor, ein dauerndes Ich, kundgiebt, oder ob die Psyche nichts
ist als ein ,Komplex relativ konstanter DMerkmale“. Miissten
wir uns mit der modernen Psychologie fiir das letztere ent-
scheiden, so, meint WOBBERMIN, wire es nicht mehr moglich,
von einer einheitlichen Personlichkeit zu reden, weder in Hin-
sicht auf den Menschengeist, dessen individuelle Unsterblichkeit
dann gleichzeitig dahinfiele, noch mit Bezug auf Gott. Denn
wenn jener Begriff iiberhaupt ein vor- oder unterwissenschaft-
licher sei, wie konne die Theologie allein noch das Recht zn
seiner Verwendung beanspruchen? (S. 161). WOBBERMIN hiilt
indessen ihre Lage nicht fiir so hoffnungslos. Er lelnt zwar
selbst eine starre Seelensubstanz ebenso ab wie die Auffassung
der sog. ,Biindelpsychologie*, schliesst aber doch aus dem
JSelbigkeitsbewusstsein® ant ein beharrendes Reales, das freilich
nicht als totes Ding hinter den Erscheinungen stecken, sondern
das lebendige Zentrum darstellen soll, von dem sie alle be-
herrscht werden.

Hier ist der Punkt, wo ein zweites allgemeines Problem
mit hineinspielt, das WoOBBERMIN nicht unerledigt lassen kann,
wenn nicht seine ganze Theorie in der Luft schweben soll. Er
will ein nicht nur selbstindig seiendes, sondern auch von sich
aus wirkendes Ich erreichen. Der Weg dorthin wird il aber
anscheinend durch den modernen wissenschaftlichen Kansalbegrift
verlegt, denn dieser enthiilt nichts mehr von einem Hiniiber-
und Einwirken im metaphysischen Sinne, sondern stellt ledig-
lich die Uebertragung des rein logischen Zusammenhanges von
Grund nnd Folge auf die Veriinderungen der Erfahrungswelt
dar. Ja die radikal durchgefiibrte antimetaphysische Denkrich-
tung begniigt sich nicht eimmal mit dieser ,Entnervung~ der
Kausalitiit, sondern michte den Begriti’ der Ursache iiberhanpt
ausschalten, da er etwas . Fetischistisches* sei (Macn). Die em-
piviokritische Doktrin weist unser Vert. selbstverstiindlich auch
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in diesem Falle ab. Mit der sonst der neueren Forschung ge-
liufigen Kausalbetrachtung vergleicht er sich in der Weise, dass
er ihr auf dem Gebiete des dusseren Naturerkennens unbeschrinkte
Geltung zusprechen will; dagegen soll fiir die innere Erfahrung
eine vollere Auffassung platzgreifen (S. 216, 284). Es ist be-
kanntlich ein Hauptgedanke WUNDT’s, dass sich erst im Innern
der Psyche das eigentliche Wesen der Kausalitit enthiille.
WOBBERMIN unterlidsst es aber, diesen Philosophen zu seinen
Gunsten anzufiihren, und vielleicht mit Recht, denn die Differenz
zwischen beiden ist gleichwohl sehr erheblich. Das aktive
Prinzip der WUNDT’schen Psychologie ist gerade keine meta-
physische Grosse, wie WOBBERMIN’s ,Ich“, sondern liegt vor
in den empirischen Willenshandlungen. Zudem ist WUNDT
Determinist, wihrend WOBBERMIN die Thatsache eines real
wirkenden Faktors im Seelenleben sofort zu Gunsten der indeter-
ministischen Freiheitslehre ausbeuten mochte. Freilich sucht
er hier abermals in einem mittleren Fahrwasser zu steuern.
Das liberum arbitrium indifferentiae der Scholastik will er nicht
aufrecht erhalten. Ja er sagt ausdriicklich, ein Wollen, das
durch keinerlei Motive bestimmt, also jedem Kausalzusammen-
hang entnommen sei, widerspreche der psychologischen Er-
fahrung, und weist auch die kantische Lehre zuriick, wonach die
grundlose Freiheitsthat des Subjektes einer intelligibelen Welt
angehore. So bleibt ihm anscheinend nur der eine Ausweg,
die Freiheit anstatt in der Willkiir da zu suchen, wo der
menschliche Geist seine Schipferkraft bekundet und der Aussen-
welt die eigenen Inhalte aufpréigt. In der That glaubt er im
sittlichen Handeln wie im hoheren begrifflichen Denken die Ge-
biete gefunden zu haben, auf denen wir uns als freie Wesen
bethiitigen (S. 247). Und wenn er dabei insbesondere die sitt-
liche Freiheit nicht als etwas von vornherein Fertiges be-
trachtet, sondern der Meinung ist, dass sie erworben werden
und je nach Umstinden wieder verloren gehen kiénne (vgl.
S. 264), so steht er einer Losung des Problemes sehr nahe,
bei der die ursiichliche Verkniipfung im seelischen Entwicklungs-
gange vollkommen gewahrt bliebe. Allein der Theologe in ihm
ist offenbar damit nicht zufrieden, und so behauptet er mit dem
Satze, ,dass der Mensch frei und spontan von sich aus in das
Getriebe der Motive und Vorstellungsassociationen eingreifen“
konne (S. 278), dasselbe, was er vorher (auf S. 239) als eine
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psychologische Unmoglichkeit bezeichnet hatte. Dass der Mensch
die Fdhigkeit der Wahl besitzt, wird niemand bestreiten; mehr
aber beweist auch das Beispiel nicht, das WOBBERMIN aus seiner
eigenen Erfahrung zu Gunsten des Indeterminismus meint an-
fiihren zu konnen. Und ebenso ist es vergebene Miihe, wenn
er sich, wie vorher gezeigt wurde, mit dem thatséichlichen und
unmittelbar zu erlebenden Zusammenhang der seelischen Vor-
ginge nicht begniigen will, sondern auf die Suche geht nach
einem unfassbaren metaphysischen Wesen, das die Einheit des
Bewusstseins erst begriinden soll. Den Ref. haben diese zu
dogmatischen Zwecken ersonnenen Konstruktionen um so weniger
iiberzeugt. als er sich selbst vor nicht allzulanger Zeit noch mit
teilweise ganz #dhnlichen apologetischen Kiinsten abgequilt hat.
Ueber anderes liesse sich verhandeln. Der erkenntnistheoretische
Standpunkt ist nicht ganz der des Ref., der die Realitit der Aussen-
welt nicht bloss fiir Glaubenssache halt. Doch kann ér dem
Verf. die Anerkennung nicht versagen, dass er sich griindlich
mit diesen abstrakten und vielfach als unfruchtbar geltenden
Problemen beschiftigt hat. Fiir die Darstellung des Empirio-
kriticismus, den er selbst als eine ,&usserst schwierige Materie“
bezeichnet, durfte er allerdings in WUNDT’s Aufsitzen ,Ueber
naiven und kritischen Realismus“ die trefflickste Vorarbeit be-
nutzen. F. R. Lipsius.

0. Crusius, Erwin Rohde. Ein biographischer Versuch. Ergénzungsheft
zu Rohdes Kleinen Schriften. Tiibingen und Leipzig 1908,
J.C. B. Mohr (Paul Siebeck). VI u. 296 S. M. 6.60, geb. M. 9.

Dem Rahmen dieser Zeitschrift entsprechend kann nur mit
wenigen Worten auf dieses Buch hingewiesen werden. Aber
dies miissen Worte wirmster Empfehlung sein und aufrichtigen
Dankes an den Verf., der uns das Bild des grossen Forschers
und genialen Darstellers in solch wiirdig schlichter, vornehmer
Weise vorgefiihrt hat, so dass ROHDE’s Geist uns aus jeder Seite
des Buches anspricht.

ROHDE’s Leben entbehrte der lebhaften, bunten Bewegt-
heit. Auftreten und Reden, wiewohl er es im rechten Momente
vortrefflich verstand, ging wider seine Natur. In gewissem
Sinne auch das Schreiben, bei welchem er als echter Kultur-
mensch es stets mit der Qualitdt hielt. In heiligem Schweigen
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reiften die Aehren dieses grossen Hierophanten heran, die er
dann wie eine Ueberraschung der staunenden Menge vorwies.
Ja, der Menge! Denn ROHDE’s Stimme drang weit iiber den
kleinen Kreis der Fachgenossen hinaus.

Die Biographie zeigt uns mehr den Menschen als den Ge-
lehrten. Das ist besonders wertvoll, denn den Menschen konnten
ROHDE's Leser und die meisten seiner Schiiler nur leise ahnen,
wihrend der Gelehrte einer Biographie kaum bedurfte. Gewohn-
lich giebt Crusius ROHDE selbst das Wort, indem er Stellen
aus Briefen citiert. Es ist ein kleiner Kreis, den ROHDE seiner
Freundschaft und seiner Korrespondenz wiirdigte. In erster
Reihe steht natiirlich N1ETZSCHE, dann sein I.ehrer RIBBECK
und RUHL. Die anderen treten schon erheblich zuriick, wenig-
stens in diesem Buche. Der scheinbar so kalte, ja oft miirrische
Mann zeigt hier, dass er als Freund, als Schiiler, als Lehrer
ganz derselbe feinfiithlige ERWIN ROHDE ist, wie wir ihn aus
der Psyche kennen.

Einzelheiten aus dem Buche zu berichten ist hier nicht der
Ort. Wenn ich fiir eine event. Neuauflage einen Wunsch &ussern
darf, so wiire es der, dass der Fall FLACH aus dem Buche ver-
schwindet. FLacH ist tot und seine Lyrik auch, trotz CHAMBER-
LAIN; an ROHDE’s Denkmal sollte er keinen Platz finden. Indem
ich das Buch nochmals als eine Quelle edler Anregung aufs
wirmste empfehle, gebe ich noch die wunderbar treffenden
Worte wieder, mit welchen ein Schiiler ROHDE’s, AUGUST MARX,
den Lehrer charakterisiert: ,Ein hochsinniger, vornehmer Mann,
von scharf eindringendem und fein empfindendem Geiste, mit
unbestechlichem Sinn fiir alles Echte in jeder Zeit und in jedem
Volke«.

Ziirich. L. Bloch.

The Journal of American Folk-Lore, ed. Alexander Francis
Chamberlain, Vol. XIV (No. 52—»55). Boston and New-York,
1901.

Mehrere Aufsiitze dieses Jahrganges beschiiftigen sich mit
rituellen Feierlichkeiten, denen mythologische Gedanken zu
Grunde gelegt sind. So schildert WASHINGTON MATTHEWS
eingehend einen zu Heilzwecken veranstalteten nichtlichen Tanz
und Gesang der Navalios und behandelt in einer zweiten Ab-
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handlung eine Mythe desselben Volkes iiber die Heilung er-
krankter Kriegsgotter, die ebenfalls einen bestimmten Ritus
erklaren soll. Varianten der Erzdhlung vom ,guten Jiger“,
auf die sich ein Heilgebrauch der Irokesen griindet, liefert
W. M. BeaucHAMP. Eine Deutung der Katcinas genannten
Maskentinze der Pueblo-Indianer versucht J. WALTER FEWKES.
Das Wort bedeutet bei den Hopis urspriinglich die Maskierten
selbst. FEWKES sieht in ihnen eine Darstellung der verstorbenen
Ahnen des Stammes, die im Verein mit den Gottheiten der
Sonne und der Erde als Urahnen zu Hilfe und Beistand, nament-
lich zur Beschaffung von Regen und Erntesegen, veranlasst
werden sollen. — Einiges aus der Mythologie der Diegueiios
in Kalifornien (Schopfungsgeschichte, Tod des Schopfers Tu-
chai-pai u.s.w.) erzihlt CONSTANCE GODDARD Du Bois; Frag-
mente aus dem Mythus von Wisa'’kd'ha, dem Schipfer und
Kulturheros der Sauks und Foxes, bietet WILLIAM JONES.
Interessante Bemerkungen iiber die Schamanen der Kootenays
im norddstlichen britischen Columbia und im nérdlichen Idaho
macht der Herausgeber CHAMBERLAIN, der auch an Beispielen
aus einem Odschibwi-Lexikon des katholischen Missionars Baraga
zeigt, wie christlich-religiose Begriffe dem Verstindnis eines
Naturvolkes nahe gebracht werden. Naturmythologische Er-
zdhlungen der Sioux hat Louis L. MEEKER beigesteuert, zwolf
Erzidhlungen der Uintah-Utes im norddstlichen Utah (grossten-
teils Tiergeschichten) A. L. KROEBER, und eine Anzahl Er-
zdhlungen der Flachkopf-Indianer von Idaho, die sich samtlich
mit den Abenteuern des Coyote beschiftigen, Louisa Mc. DER-
MOTT. Vielfach mit europiischem Aberglauben beriihren sich
die Sammlungen aus Kentucky von SADIE F. PRrICE, die Hexen-
geschichten aus dem westlichen Maryland von ELisaABETH CLOUD
SErp und die Mitteilungen von ROLAND STEINER aus dem
Zauber- und Hexenglauben der Neger in Georgia. Nicht ver-
gessen sei die den Band einleitende Abhandlung ,The mind of
primitive man® von FrRaNz Boas, die gelegentlich auch auf
die Entstehung und Entwickelung religioser Ideen Riicksicht
nimmt.
Dortmund. P. Sartori.
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Mélusine, recueil de mythologie, littérature populaire, traditions et
usages, publié par H. Gaidoz. Tome X. Paris, E. Rolland,
1900—1901.

Der TucHMANN’schea Abhandlung iiber die Zauberei, die

fast den ganzen Lebenslauf dieser Zeitschrift begleitet hat, igt
durch den Tod des Verf. ein Ziel gesetzt worden. Der Ab-
schnitt iiber die mannigfachen Arten des Abwehrzaubers wird
zu Ende gefiihrt und ein neuer begonnen, der sich mit der
juristischen Behandlung des Zauberwesens, Hexenprozessen u.dgl.
befassen sollte, E. LEFEBURE behandelt unter dem Titel
»Mirages visuels et auditifs® allerlei Erscheinungen der Fata
Morgana, Gesichts- und Gehorstiuschungen, die oft verbunden
erscheinen und Veranlassung zu allerhand Sagen gegeben haben,
und fiihrt sie auf verschiedene physikalische Griinde zuriick.
Im Anschlusse an die in friiheren Binden der Mélusine ge-
sammelten Anschauungen iiber den Regenbogen bespricht der-
selbe die Verwendung des Regenbogens in der Dichtung ver-
schiedener Zeiten und Vélker und zeigt, wie sich die Auffassung
der Kunstdichter durchaus an die des Mythen bildenden Volkes
anschliesst. Dankenswerte Erginzungen zu der in unserm Archiv
erschienenen Abhandlung iiber die Totenmiinze bieten KARLOWICZ
(aus Polen), GAIDOZ und BLANCHET (aus Frankreich und andern
Liandern). Ueber die bisen Feen im ruménischen Volksglauben
handelt LAZARE SAINEAN. Sie werden erliutert als Gottheiten
der Luft und des Windes, haben ihren Ursprung im klassischen
Altertum, sind aber mit mancherlei christlichen Ziigen versehen.
Auch auf die von CAMELAT beigesteuerten Tiergeschichten aus
den Pyrenden sei aufmerksam gemacht.

Leider hat die Mélusine aus Riicksichten auf die Gesund-
heit des Herausgebers ihr Erscheinen einstweilen eingestellt.

Dortmund. P. Sartori.
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I. Abhandlungen.

Die alttestamentliche Wissenschaft und die
keilinschriftliche Forschung.

Von
Oberlehrer Lic. Dr. Aug. Frhr. v. Gall in Mairz.

Die alttestamentliche Wissenschaft, die so wenig wie ihre
Mutter, die Theologie, eine exceptionelle Stellung zu den
anderen Wissenschaften einnimmt, ist dankbar fiir jede An-
regung, die ihr von anderer Seite geboten wird. Sie verdankt
viel der semitischen Sprachforschung, viel der vergleichenden
Religions- und Vélkerkunde, besonders der aus dem Heimat-
land Israels, aus der arabischen Halbinsel und dem ibr be-
nachbarten grisseren Weideland, das Beduinen je und je
durchstreift haben und noch bis heute durchstreifen. Viel
verdankt die alttestamentliche Wissenschaft auch den Aegyp-
tologen und Assyriologen. Was der alttestamentlichen Wissen-
schaft geboten wurde, hat sie willig angenommen, gepriift und,
soweit sie es fiir brauchbar und richtig hielt, ihren eigenen
Forschungen zu gut kommen lassen. Die Priifung selbst, die
Kritik, inwieweit Forschungen und Ergebnisse fremder Dis-
ziplinen ihre eigemen Resultate korrigieren mussten, bat sie

gich aber niemals aus der Hand nehmen lassen. Denn ibr
Archiv fiir Religionswissenschaft. V. Bd., 4. Heft. 19
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gehort ja das Alte Testament in erster Linie und nicht den
Arabisten, Aegyptologen, Assyriologen und anderen Gelehrten
und Forschern.

Das ist anscheinend nach einer Seite hin heutzutage
anders geworden. Es hat sich unter den Assyriologen eine
Schule gebildet, die man kurz die Berliner nennen kann, und
die von der sehr selbstbewussten Anschauung ausgeht, dass
nur sie das Alte Testament richtig versteht. Als Haupt-
vertreter dieser Richtung ist H, WINKLER, Privatdozent an
der Kgl. Friedrich Wilhelm-Universitit zu Berlin, anzusehen,
der nicht miide wird, in einer bald uniibersehbaren Zahl von
Werken seine Anschauung urbi et orbi zu verkiinden. Es
wire ja schliesslich das Verniinftigste, sich dem anzuschliessen,
was E. MEvEr im Vorwort zum III. Band seiner Geschichte
des Altertums ausfiihrt, niimlich ,die neuesten Berliner Offen-
barungen“ villig unberiicksichtigt zu lassen. ,Wo die Auf-
fassungen der Grundfragen, der DMethode und der wissen-
schaftlichen Arbeit iiberhaupt so fundamental verschieden sind,
ist jede Moglichkeit nicht nur einer Verstindigung, sondern
selbst einer Diskussion ausgeschlossen. Das wiire nun ja
ganz gut und schén, wenn nicht zu befiirchten wire, dass
»die neuesten Berliner Offenbarungen® in den Kopfen von
Laien und selbst Alttestamentlern Verwirrung anrichten konnten.
Ist doch schon 1895 H. GUNKEL von dem Assyriologen ZIMMERN
in Fesseln geschlagen worden, wie seine ,Schiépfung und Chaos“
klirlich jedermann zeigt. Und die Hefte, die die Vorder-
asiaten herausgeben und ,gemeinverstindliche Darstellungen*
genannt werden, sind bei ihrer populiren Bestimmung nur
erst recht geeignet, allerhand Phantasien wachzurufen. Auch
der sonst harmlose Vortrag von FriepricH DEriTZscH iiber
Bibel und Babel — ein Bilderbuch, hiibsch anzusehen —,
der dem Fachmann an sicheren Ergebnissen schliesslich nichts
mehr bietet, als was schon in Rieam's 2, Auflage seines Hand-
worterbuchs zu finden ist, bringt es durch seine kithnen Behaup-
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tungen von der schlechthinigen Abhingigkeit Israels von Babel
nur zu gut fertig, bei Hoch und Niedrig, Gebildeten und Un-
gebildeten falsche Vorstellungen zu erwecken, wovon sich jeder
iiberzeugen konnte, der heuer die Presse las. Und greift einer
unserer gebildeten Laien zu einer modernen Weltgeschichte,
die ihn auch iiber die Euphratlinder belehren soll, so stosst
er vielleicht auf HELMOLT's Weltgeschichte, in dessen III. Band
H. WINKLER auch iiber Babel und Israel populir zu reden
sucht. Auch hier werden dem lesebediirftigen und nach Neuig-
keiten haschenden Publikum die kiihnsten Vermutungen als die
unumstosslichste Wahrheit vorgetragen.

Aber es wird nicht nur vom Laien eine gliubige Hin-
nahme der neuesten Offenbarungen verlangt, auch die alt-
testamentliche Wissenschaft muss gehorsam annehmen, was
man ihr bietet, wie dies die neuste (3.) Auflage von E. SCHRA-
DER, ,Die Keilinschriften und das Alte Testament“, beweist,
deren erster, von H. WINKLER besorgter Teil mir fertig vor-
liegt. Wer diese neueste Auflage mit der noch von SCHRADER
besorgten, fritheren vergleicht, wird erstaunt sein, ein Buch zu
finden, das nichts gemein mit dem alten Werk hat als den
Titel und den Namen des friiheren Herausgebers. Wenn
H. ZmmerN und H, WiNngLER auf dem Titelblatt schreiben,
dass das ScHRADER'sche Werk von ihnen ,neu bearbeitet*
sei, so ist das sehr irrefilhrend. Die beiden Herren hitten
sagen sollen, sie hitten den Titel entlehnt. Bot SCHRADER
frilher eine Sammlung von assyrischen Quellenbelegen mit
kurzem Kommentar, so bietet nun WINKLER — der zweite
Teil liegt mir noch nicht vor — eine Geschichte der Euphrat-
linder bis auf die Zeit des Hellenismus, Skizzen iiber Tyrus,
Damaskus und Arabien, iiber Staat und Verwaltung, Geo-
graphie, Tel Amarna (besser hiesse es, wie auch H. WINKLER
selbst gesteht, Tel el Amarna), um schliesslich die Geschichte
Israels und Judas bis auf Hadrian zu betrachten, so wie sie
sich unter der Brille H. WINKLER's ausnimmt. Eine Be-

19*
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sprechung von Chronologie und Zeitrechnung, von Mass und
Gewicht macht cann den Beschluss.

Das ist der Inbhalt des ersten Heftes iiber die Keil-
inschriften und das Alte Testament. Hier hat es WINKLER
versucht, seine neuen Anschauungen in ibhrer nach seiner An-
sicht grundlegenden Bedeutung fiir die alttestamentliche Wissen-
schaft aufs genaueste und sorgfiltigste durchzuarbeiten und
zum beherrschenden System des Ganzen zu machen., Es soll
gar nicht verkannt werden, dass in diesem Buch eine Fiille
von Gelebrsamkeit und Wissen steckt, iiber das nur wenige
Gelebrte verfiigen, und das mit einem fast beispiellosen Fleiss
zusammengetragen ist. Aber alles, was uns vorgefithrt wird, ist
von WINKLER unter die einseitige Beleuchtung seiner Grund-
anschauung von der Bedeutung Babels gestellt worden. Eben
deshalb ist dies Buch auch von allen Schriften, die der Ber-
liner Schule entstammen, das bedeutendste und am meisten
geeignet, bel einem Aufsatz iiber die alttestamentliche Wissen-
schaft und die keilinschriftliche Forschung beriicksichtigt zu
werden,

Als um das Jahr 3000 arabische Horden sich in Baby-
lonien ansiedelten, fanden sie im Siiden eine bereits hoch-
entwickelte Kultur vor, die man nach einem Volk unbekannter
Rasse und Herkunft als die sumerische zu bezeichnen pflegt,
und dessen Sprache noch bis in die Partherzeit als Kult-
sprache diente. Dagegen sind in der Sprache der semiti-
schen Einwanderer die babylonisch-assyrischen Inschriften ab-
gefasst, allerdings unter Benutzung der alten, vorgefundenen
Zeichen, die man weiter zum keilinschriftlichen System aus-
arbeitete. Diese ,babylonischen Semiten“ griindeten ver-
schiedene Stadtkonigreiche, die aber schliesslich alle unter den
»,Konig von Ur%, der sich gleichzeitig noch ,Ko6nig von Sumer
und Akkad¥ nannte, kamen (2600—2400). Vorher hatte schon
Sargon von Agade im Norden die Stadt Babel gebaut und
sich zu einem miichtigen Stadtkonig aufgeschwungen, wie wohl
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auch andere neben ihm gethan haben. Doch muss erst noch
die siidbabylonische Dynastie von Ur durch die Dynastien von
Nippur und Larsa abgeltst werden, ehe auf den Norden der
erste klare Strahl der Geschichte leuchtet. Mit den letzten
Zeiten dieser zwei Dynastien kommt im Norden in Babel eine
neue Dynastie ans Ruder, die deutlich nach ihren Namen aus
eingewanderten Kanaanitern bestanden hat, also aus einer
neuen Einwanderungsschicht. Erst ihr sechster Kénig, der in
neuester Zeit viel erwihnte Hammurabi, beseitigt den letzten
Konig der Dynastie von Larsa und macht Babylon zum Sitz
des Reiches. Damit ist der Schwerpunkt nach dem Norden
verlegt. Nachdem noch bis ins 17. Jahrhundert eine zweite
kanaanitische Dynastie geherrscht hat, findet eine neue Ein-
wanderung statt, diesmal aus dem Innern Asiens, die der
Kassiten. Die Glanzzeit fiir Babylon ist voriiber.

Weniger politischen Einfluss gewann die aramiische In-
vasion, die fir Babylon an die Suti und die Kaldier ge-
kniipft ist. ILetztere kommen von Ostarabien und iiber-
schwemmen im 11. Jahrhundert das ganze flache Land mit
Ausnahme der Stddte. Unter ihnen beginnt der Streit um
die Herrschaft mit Assyrien, das schliesslich das Erbe in
Empfang nimmt.

Es war ein gewaltiges Erbe, das dem rasch aufgebliihten
Nachbarstaat als reife Frucht einer jahrtausendelangen Ent-
wicklung in den Schoss fiel. Es waren nicht nur Giiter einer
politischen Vorherrschaft im westlichen Asien, sondern auch
nach Anschauung der Berliner Schule die Schitze einer
geistigen Herrschaft iiber die ganze damals bekannte Welt.
Die Superioritdt des babylonischen Geistes soll sich damals
bewusst oder unbewusst von Sonnenuntergang bis in die
Mauern des ewigen Rom und nach Sonnenaufgang bis in das
Reich der Mitte erstreckt haben.

Dies beweise vor allem die weitreichende babylonische
Weltanschauung. Nur zwei Weltanschauungen hat es, so
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wird behauptet, bis auf heute gegeben: die babylonische, die
bis zum ausgehenden Mittelalter herrschte, und die natur-
wissenschaftliche, die sich an den Namen des Kopernikus
kniipft. Selbst die Schriften fremder Vélker, soweit sie nicht
Selbstbeobachtetes schildern, stehen unter dem Bann baby-
lonischer Weltanschauung. Auch die in Israel entstandenen
Litteraturwerke machen keine Ausnahme. Das Mirchen, das
keiner zu deuten vermag, wird nur von Babylon aus beleuchtet.
sDie volkstiimlichen Anekdoten, die von einem David erzihlt
werden, die Stiddtegriindung eines Romulus, die Gesetzgebung
eines Lykurg, die Wunderthaten eines Moses und die Einzel-
heiten eines Liebens Muhammeds* sind nur zu verstehen, wenn
man hineinsieht in die Tiefen babylonischer Wissenschaft. Sie
ist der Schliissel zum Verstindnis der Anschauung vom Para-
dies und vom neuen Zeitalter, vom Kommen des Messias im
Judentum und eines Imdm im Islam. Astrologie und Kab-
bala gehen in ihren Wurzeln bis in die Miindung des Zwei-
stromelandes.

Durchaus einheitlich ist diese Weltanschauung, nur die
Namen der Gétter sind verschieden bei den einzelnen Vélkern.
Die Vorstellung, die zu Grunde liegt, ist iiberall die gleiche, im
Judentum sowohl wie im Christentum als im Islam. Babylon
ist ibre Heimat. HEs ist die Anschauung von den nach ewigen
Gesetzen kreisenden Gestirnen und den ihnen entsprechenden
irdischen Erscheinungen. Alle irdischen und natiirlichen Er-
scheinungen erklaren sich nur aus den Gestirnen. Auf die
Lehre von den Gestirnen geht nicht nur zuriick die Lehre
von den Gottern, sondern auch das Verstindnis dessen, was
auf dieser Erde geschieht. Wie Sonne, Mond und Planeten
die Vertreter der Hauptgottheiten sind, so zeigt sich ihre
Wirksamkeit in den von ihnen abhéngigen Erscheinungen des
Himmels und der Erde. Dieselben Miichte und Kriifte, die
in dem ewigen Wechsel, in den Bewegungen der Sterne sich
offenbaren, wirken auch auf der Erde. Diese ist ja nichts
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weiter als wie der Himmel im kleinen, nach ihrer ganzen
Orientierung, nach ihrer ganzen Einteilung. Den zwglf Teilen
des Himmels entspricht die Einteilung Israels in die gleiche
Zahl von Stimmen, auch die Gaueinteilung im Nilland ist
davon bedingt (sic!!). Wie die Gottheiten im Himmel ihr
Gebiet haben, so auch ihr dementsprechendes auf Erden.
Die Erde ist das Spiegelbild des Himmels. Was oben ge-
schieht, muss auch unten sein notwendiges Aequivalent haben,

Die diesem System zu Grunde liegende siderische Kon-
stellation ist die, ,wo der Jahresanfang, d. h. das Zusammen-
treffen von Sonne und Mond im gleichen Tierzeichen zur
Tag- und Nachtgleiche nicht im Widder, sondern in den
Zwillingen stattfand. Das ist aber die Zeit vom 6. bis zum
4. Jahrtausend v. Chr.“. Also sind auch die alte Chronologie,
die ihr entnommenen Zeit- und Raummasse nichts weiter als
ein Ausfluss der weltbeherrschenden babylonischen Philosophie.
Und weltbeherrschend war sie, denn die Hierarchien der
einzelnen Volker stehen nicht im Gegensatz zu einander, son-
dern sie haben gemeinschaftliche Interessen. Was man einst
in Babylon als ewige Wahrheit vom Urgrund alles Seins
herausgefunden hat, ist Gemeingut aller geworden, selbst in
China. Die Vertreter babylonischer Weisheit finden sich eben-
sogut am Tiber wie am Hohangho. Denn die babylonische
Weltanschauung ist die einzige, die das Altertum iiberhaupt
hervorgebracht hat; sie ist nicht das Erbe aus der semitischen
Heimat, von der es Indogermanen oder Mongolen empfangen
haben, sie ist das Vermichtnis der Weltmetropole Babel, die
sie einst, schon zum Teil vor der uns im Licht der Geschichte
liegenden Zeit, auf uns noch unbekannten Wegen anderen
Vélkern mitgeteilt hat.

Dieser Weltanschauung konnte sich auch nicht das Volk
Israel entziehen. Wo wir uns hier umthun, iiberall finden
wir die Abhingigkeit von der alten Kultur und Philosophie
des Ostens. Deutlich soll sich in den Sagen, in den Systemen,
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die der Geschichte zu Grunde liegen, die babylonische Welt-
anschauung widerspiegeln, die alles nach den Gestirnen orien-
tiert. Man nehme nur einmal den II, Teil der Geschichte
Israels von WINKLER vor und versuche ihn durchzulesen: Da
ist Abraham der Mondgott, sein Bruder (sic!) Lot ist die
Sonne, die nicht mit ihm zusammenwohnen darf. Stammt
doch ersterer aus Ur, der Stadt des siidbabylonischen Mond-
kultus. Was von Abraham und Lot, gilt auch von Isaak
und Esau. Auch Jakob ist ein Mondgott, wie seine Familien-
verhiltnisse zeigen. Laban fiihrt einen Mondnamen, die blode
Lea ist der Neumond, die schone Rahel der Vollmond. Jede
der beiden Frauen erhiilt noch eine Magd, so dass von den
vier Mondphasen die zwolf Monate geboren werden konnen.
Dabei macht’s aber nichts aus, wenn nebenbei die sechs S¢hne
der Lea mit ihrer Tochter Dien zugleich die sieben Wochentage
darstellen. Joseph ist aber auch der Sonnengott; dass er in
die Grube geworfen, dass er nach Aegypten verkauft wird,
dort nochmals ins Gefingnis wandern muss, um dann als
Spender der Fruchtbarkeit aufzutreten, beweist nur seine
Identitit mit Tammuz-Adonis, der voriitbergehend in die Unter-
welt steigt. Auch die Reisen der S¢hne Jakobs zu Joseph
sind nur von hier aus verstindlich. Die zwolf Monate oder
Tierkreisbilder kommen zum Sonnengott, der jedesmal eines
bei sich behilt, bis er den jiingsten, den letzten bei sich hat.
Josephs Sohne sind die zwei Hilften des Jahres. Auch
Moses und Josua sind Sonnenheroen; letzterer der Sohn Nuns,
des Fisches, ,weil die Sonne beim Beginn ihres Wiederauf-
stiegs das Zeichen der Fische verldsst‘. Auch die Zwolfzahl
der Richter ist eine Wiedergabe der Tierbilder und Mond-
gotter. Selbst was wir iiber Saul und seine Nachfolger wissen,
die allerdings als geschichtlich aufgefasst werden, ist vom
sideralen Schema iiberwuchert worden. Nicht einmal die
Namen sind mehr historisch. Saul, ,der Gefragte“, ist der
Mondgott Sin, der den Beinamen ,Orakelgott“ fiihrt. David
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und Salomo, beides Gottesnamen, sind die zwei Jahreshilften,
beides Sonnenheroen, jener die aufsteigende, dieser die ab-
steigende Sonne. Der weise Salomo ist er eben als Vertreter
Nebos, des Gottes der geistigen Thitigkeit. Sogar Davids
Ehebruch mit Batseba muss fiir das mythologische Schema
herhalten: Zwischen dem Lowen David und dem Zeichen
Nebos, der Wage, steht die Jungfrau.

Auch in der Folgezeit, die jetzt auch nach WINKLER
ganz der Geschichte angehort, macht sich je und je das mytho-
logische Schema geltend. Selbst Judas, der Sohn des Matta-
thias, verdankt seinen Namen Makkabi ,der Hammer¢ dem
Abzeichen des Marduk®.

Kann es bei dieser babylonischen Beeinflussung, der Israel
ausgesetzt war, uns wundern, wenn auch der jidische Mono-
theismus vom Euphrat gekommen ist? Dieser ist gar nicht,
wie uns die Bibel glauben machen will, israelitisches Gut ge-
wesen. Die Jahweidee, d. h. der Monotheismus, kann nicht
in Paldstina entstanden sein., Seine Heimat muss da gewesen
sein, wo ein hochentwickelter Polytheismus herrschte, — in
Babylon. Israel hat den Monotheismus von einem fremden
Volk aufgenommen und weitergebildet. Den Beweis fiir den
babylonischen Ursprung Jahwes glaubte Fr. DELITZSCH nach
seinem oben erwihnten Vortrag in einem aus der Zeit Hammu-
rabis stammenden Téfelchen gefunden zu haben, das die Eigen-
namen ,Jahwe ist Gott“ enthalten soll. Wie die Jahweidee,
der Monotheismus, nach Israel kam, ist zur Zeit noch nicht
bestimmt zu sagen. Vielleicht sollte die Vitersage die Fiden
zeigen, die von Babylon nach Juda fithrten.

Aber nicht nur die Weltanschauung, die auf dem sich
nach ewigen Gesetzen vollziehenden Kreislauf der Gestirne

! Den Stoff zu einer kleineren oder grosseren Abhandlung mdochte ich
H. WiNkLER vorschlagen, indem ich an Karl Martell erinnere. Vielleicht
hat er iiberhaupt nicht existiert und ist nur ein aufgewdrmter Judas
Makkabius, vulgo Marduk.
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beruht, nicht nur die Jahweidee, der monotheistische Glaube
an den einen ewigen Gott, stammt von Babel. Auch Sagen
der verschiedensten Art haben von dem alten Kulturzentrum
am Euphrat ihren Eingang in Israel gefunden. Der Bericht von
der Weltschopfung in Gen. 1 wird seit GUNKEL’s Schopfung
und Chaos nicht mehr als die niichterne Reflexion eines
Priesters angesehen, sondern ist die Verarbeitung des alt-
babylonischen Weltschopfungsepos im Geist des jiidischen Mono-
theismus. Doch schimmert die fremde Grundlage noch klar
durch. Der Chaos, das Tehom, auf dem es Tohuwabohu war,
ist nichts anderes wie das Urwasser, die Tiamat, die mit
ihren Drachen, die sie geboren, sich zum Kampf wider die
Gotter riistet, Und wenn Gott spricht, es werde Licht, so
erinnert das an den Lichtgott Marduk, der erscheint, um dem
alten Drachen den Garaus zu machen, Gott scheidet zwischen
Himmel und Erde: Marduk schnitt Tiamat entzwei und schuf
aus den beiden Hilften Himme! und Erde, gab der Erde
Pflanzen und Tiere und dem Himmel Sonne, Mond und
Sterne. Und auch nach der babylonischen Sage ist der Mensch
aus Thon geschaffen, vermischt mit gottlichem Blut. Noch hat
jiingst ZIMMERN in einem der Hefte des Alten Orients dies
populdr klarzustellen versucht, was vor Jahren sein Schiiler
und Freund GUNKEL der Wissenschaft zum erstenmale zu be-
weisen trachtete, wie dieser alte Schopfungsbericht nicht nur
Gen. 1 vorliege, sondern in mannigfachen Stellen des Buches
Hiob, des Psalters und anderer Schriften wiederklinge. Auch
DeritzscH hat sich wieder darauf berufen.

Und dass die biblische Erzihlung von der Sintflut, einem
riesigen vorgeschichtlichen Cyklon, seine Genesis in Babel
habe, ist schon lange in wissenschaftlichen Biichern ausgefiihrt
worden. Die Aehnlichkeit der beiden Erzihlungen, der bib-
lischen und der babylonischen, geht oft bis in die Einzelheiten,
bis zur Taube, die keinen Ruheplatz findet — es ist sattsam
bekannt und darf hier nur angedeutet werden. Der Fall der
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ersten Menschen im Paradies durch die Schlange wird auch,
wie eine Abbildung zeigt, aus Babel stammen. Der Turm,
den die Menschen bauten, als der Herr ihre Sprache ver-
wirrte, ist heute noch in Babel zu sehen. Der ahronitische
Segen ist ,in seiner ganzen Tiefe“ ,doch erst jetzt zu verstehen,
seitdem uns der babylonische Sprachgebrauch gelehrt hat, dass
,sein Antlitz, seine Augen auf oder zu jemanden erheben‘ eine
Redensart ist fiir: ,jemanden seine Liebe zuwenden‘, wie ein
Brédutigam die Braut oder der Vater den Sohn liebt und
teilnahmsvoll anblickt“. Auch ein Teil der zehn Gebote
stammt aus Babel. Auch iiber den Ursprung des Sabbats
kann kein Zweifel mehr sein: der 7., 14., 21. und 28. Tag
jedes Monats gilt den Babyloniern als Versohnungstag fiir die
Gotter, an dem keinerlei Arbeit gethan werden darf. Auch
das israelitische Opferwesen und Priestertum ist tiefgehend
von Babel beeinflusst, nicht minder Kalender und Gewicht.

Es liesse sich das alles noch viel ausfiihrlicher darstellen,
als ich gethan habe. Aber es wird geniigen, um zu zeigen,
welche Abhingigkeit Israels und seiner Religion von Babel
nach der Berliner Schule besteht. Fiir uns wird es die Haupt-
aufgabe sein, die Resultate, die wir eben kennen gelernt haben,
zu prifen. Sind sie bewiesene oder leidlich gesicherte Kr-
gebnisse oder sind sie auf falschen Voraussetzungen entstanden
und entbehren einer festen Begriindung?

Uns kann hier der oben in Anlehnung an H. WINKLER
und Genossen kurz skizzierte Werdegang der babylonischen
Geschichte als nicht zu unserem Thema gehorig nicht weiter
interessieren. Nur michte ich bemerken, dass er in Einzel-
heiten von anderen Assyriologen nicht geteilt wird, zum Teil
in wichtigen Fragen wie die nach der Bedeutung der Sumerer
u. a. m.

Meines Erachtens liegt der Grundfehler der Berliner Schule
in der falschen Methode der wissenschaftlichen Arbeit.
Auf die Methode kommt ja alles an, denn auf ihr baut sich
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das ganze Gebdude auf. Wir gehen bei unseren wissen-
schaftlichen Untersuchungen — jeder ohne Ausnahme — von
ganz bestimmten Voraussetzungen aus. Je nachdem diese ver-
schieden sind, erhdlt der Bau, den wir auffilhren, ein ver-
schiedenes Geprige. Sind die Voraussetzungen falsch, so kann
der Bau auf die Dauer nicht bestehen, er muss zusammen-
fallen, frither oder spiter, mag er auch noch so schéne und
richtige Partien im einzelnen aufweisen. So wird es auch
einmal mit dem Gebidude gehen, das die Berliner Schule sich
aufgerichtet hat. KEs trigt, so glinzend und bestechend es
wirken mag, den Keim des Verfalls in sich. Denn der Grund,
auf dem es steht, ist triigerisch und schwankend. Die Methode
ist eben falsch. Um zu beweisen, dass fiir das gesamte
Altertum, also auch fiir Israel, Babylon die geistige Mutter
gewesen sei, geht man von der falschen Voraussetzung aus,
dass die litterarischen Quellen der fremden Vélker nur von
der babylonischen Kultur aus zu verstehen seien, und dass
ihnen insofern kein grosser historischer Wert beizumessen sei.
Aber das soll ja doch erst bewiesen werden! Und das will
man zur Voraussetzung machen? Das ist eben der Grund-
fehler, dass man die litterarischen Produkte der anderen
Vilker als babylonisch durchseucht ansieht und an ihrer Hand
deshalb keine Geschichte treiben will.

Es ist eine Grundforderung jeder geschichtlichen Unter-
suchung, bei den Quellen anzufangen, die uns das betreffende
Volk selbst bietet, und von ihnen aus zuerst zu versuchen,
Geschichte zu treiben. Selbstredend ist es notig, die ein-
zelnen Quellen auf ihren Wert zu untersuchen; ohne Litterar-
kritik ist keine geschichtliche Untersuchung méglich. Aber
wir haben doch seit den Tagen der Reformation hoffentlich
gelernt, die Schriften in erster Linie aus sich selbst heraus zu
verstehen und durch sich zu erkliren. Erst in zweiter Line
ziehen wir die fremde Litteratur heran und sehen, was sie
uns noch zum Verstindnis bieten konnen, und wieweit unsere
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gewonnenen Anschauungen noch zu liutern und zu verbessern
sind. Wenn wir z. B. die deutsche Geschichte im 16. Jahr-
hundert studieren wollen, wenn wir uns klar werden wollen
iiber die Entstehung des Protestantismus und sein Werden, so
wird es keinem von uns einfallen, die rémischen Nuntiatur-
berichte zum Ausgangspunkt unserer Untersuchung zu machen.
Oder um die Lyrik eines Walters ven der Vogelweide in ihrer
ganzen Grossartigkeit zu erfassen, muss man dann erst die
provencalische Poesie oder gar die arabische kennen? Die
Zusammenhinge dieser Dichtungen bestehen und bediirften
von kundiger Hand einmal des Nachweises, aber das Bild
Walters wiirde, selbst wenn die Forderung erfiillt wiirde, nicht
verschoben. Also halten wir daran fest, dass die besten
Quellen fiir die Welt- und Religionsgeschichte eines Volkes
die von ihm selbst uns gebotenen sind und wir kein Recht
haben, sie von einem anderen Standpunkt aus zu betrachten
und als unopportun beiseite zu schieben. Das mochten sich
H. WiINKLER und seine Freunde doch ja merken. Viel-
leicht kommen sie dann einmal wieder dazu, die Geschichte
der alttestamentlichen Schriften sine ira et studio zu treiben.

Nach dem eben entwickelten methodischen Fehler Wing-
LER'S und Genossen kommt niimlich das Alte Testament
keineswegs zu seinem Recht. Man redet iiber die Geschichte
und Religion Israels, ohne viel nach den eigenen Produkten
dieses Volkes zu fragen; oder, wo man es thut, geschieht es
auf falsche Weise. WINKLER versucht keineswegs, das Alte
Testament aus sich selbst heraus zu verstehen und zu er-
kliren, sondern er sieht es durch seine babylonische Brille an
und meint nun, alles babylonisch zu sehen, etwa wie wenn wir
ein gelbes Glas vor die Augen hielten und wollten deshalb
glauben, die ganze Welt sei gelb. Wie wir gesehen haben,
wird nun fast in jeder israelitischen Ueberlieferung eine Be-
einflussung durch babylonischen Geist gewittert. Und so kommt
es, dass die alttestamentliche Einleitungswissenschaft den
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niichternen Boden ruhiger, wissenschaftlicher Erwigung ver-
lisst und zum Tummelplatz von allerhand Einfillen wird, die
herrlich wie Seifenblasen schillern, aber auch wie Seifenblasen
vergehen. So sind die Biicher Samuelis und Konige nach
WiNKLER in ibhrem Hauptbestandteil einem alten Propheten-
kodex entnommen, der eine &ltere und jiingere Bearbeitung
erfahren hat. Ein Auszug aus beiden bildet den Grundstock
von Sam. und Reg. Inihn sind wieder Reste der ilteren Be-
arbeitung hineingewebt worden. Den Beweis fiir diese wunder-
bare Entstehung bleibt man uns freilich schuldig. Es sieht
fast aus, als wenn man — natiirlich unbewusst — bei der Fiktion
dieses Prophetenkodex und seiner Geschichte von der Annahme
ausgegangen wire, in den geschichtlichen Angaben nichts
mehr als Episoden der grossen Ereignisse finden zu diirfen.
Ebenso kiihn ist WINKLER in seiner Erklirung vom Entstehen
des sog. Elohisten, Er ist zur Zeit des Ahas entstanden und
golite fir die Pline dieses Konigs im Nordreich Stimmung
machen und seine Politik bei Tiglat-Pileser rechtfertigen.
Diese Quelle ,bezweckt, den historischen Nachweis zu fiihren,
dass ganz Israel, von da, wo es nach Hamat geht bis zum
Nahal-Musri, ein zusammengehdriges Land sei, zu dem auch
Manasse gehort, dass die Vorsehung selbst es zu einem ein-
heitlichen Ganzen, als einem Mikrokosmus geschaffen hat (die
zwolf Stimme e. c.), und dass das historische Recht es
dem Davidhause zuspricht. ,Im Sinne seiner Politik ist
sie ausgearbeitet worden, wie die des Jahwisten in bewusster
Polemik dagegen im Siune der Politik Hiskias.“ Auch hier
fehlt jede Spur eines Beweises. Man lese doch nur einmal,
meinetwegen an Hand der Bibeliibersetzung, die unter KauTzsca’s
Ausspizien herausgegeben ist, die Stiicke des Elohisten und
Jahwisten durch, und wem wird sich ein anderer Eindruck
dabei aufdringen als der, dass diese herrlichen alten Quellen
keine andere Aufgabe kennen, als die (Geschichte der Erzviiter
und des Volkes zu schildern, so wie man es wusste und sich
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dachte? Aber auch nicht die Spur einer Tendenz ist zu
finden. Von keinem anderen Buch steht bei den alttestament-
lichen Gelebrten die planvoll durchgefiihrte Einheit und Echt-
heit so fest als wie vom Buch des Propheten Ezechiel, so
dass CORNILL in seiner Einleitung von den Versuchen Zunz's
und SEINECKE's schreiben kann: ,Doch hat man diese Be-
streitungen mit vollem Recht nicht ernst genommen, sondern
lediglich als Curiosa betrachtet. Aber das hindert WINKLER
nicht, die Ezechielprophetien in die Zeit des Kambyses und
zum Teil in die Alexanders des Grossen zu setzen.

Doch genug davon. Wir sehen, wie die Methode WINK-
LER zu einer Auffassung von der Entstehung der altiestament-
lichen Schriften veranlasst hat, die teilweise unseren schirfsten
Widerspruch herausfordert, da sie ein Produkt von Phanta-
sien und Hypothesen ist. Versuchen wir aber noch zu er-
kléren, wie denn WINKLER zu seiner falschen Methode ge-
kommen ist, was ihn im Grunde dazu geirieber hat, das
Alte Testament als unter babylonischem Einfluss entstanden
und geschrieben anzusehen. KEs zeigt sich hier ein neuer
grosser Irrtum. Nach WINRLER beginnt die Geschichte eines
Volkes erst mit seinen schriftlichen Aufzeichnungen. Ueber
die Vorvergangenheit weiss sie nichts, Die Moglichkeit einer
Aufzeichnung héngt aber mit der Sesshaftigkeit eines Volkes
zusammen. Die Griinde, die die Menschen zur Aufzeichnung
veranlassen, sind 1. personliche Bediirfnisse, 2. Bediirfnisse
der Verwaltung und 3. geschichtliche Aufzeichnungen. Aber
eine ununterbrochene Ueberlieferung von geschichtlichem Cha-
rakter ist erst fiir die Zeit denkbar, wo das Volk unter einer
steten Herrschaft gestanden hat. Das gilt alles auch fiir Israel.
Eine geschichtliche Ueberlieferung kann also erst seit der
Konigszeit moglich sein.

In diesen Grundsitzen ist Wahres und Falsches durch-
einander gemengt. Richtig sind die Griinde, die den Men-
schen zur Aufzeichnung veranlassen. Man gestatte mir, als
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Beispiele fiir den Grund der personlichen Bediirfnisse die
vielen nabatiischen Inschriften in Arabien und auf der Sinai-
halbinsel anzufiihren. Sie stammen von nabatiischen Kauf-
leuten, die vom Indus iiber Babel, den Siiden von Arabier
nach Aegypten und dem Abendland zogen. Wie kann man
da aber noch behaupten, dass erst mit der Sesshaftigkeit
eines Volkes die Moglichkeit von Aufzeichnungen gegeben
sei? Jener unruhige Stamm der Nabatier hat doch das
Schreiben gekannt! Ks ist a priori falsch zu sagen, dass erst,
nachdem Israel sesshaft geworden sei, die Moglichkeit schrift-
licher Aufzeichnung gegeben worden sei. Eine andere Frage
ist freilich, ob thatsichlich Israel nicht doch des Schreibens
vor seiner endgiiltigen Ansiedlung in Kanaan unkundig ge-
wesen ist. Aber das hingt mit ganz anderem zusammen, mit
der Kulturstufe, auf der Israel in seinem ,Wiistenzug® ge-
standen hat.

Und ist es ferner gestattet zu sagen, die Geschichte
eines Volkes beginne erst mit seinen schriftlichen Aufzeich-
nungen? Auch ich bin der Meinung, dass geschichtliche Auf-
zeichnungen in Israel erst in der Konigszeit stattgefunden
haben, dass erst unter einem David und Salomo das Volk
einen Kulturstand erreichte, der das Bediirfnis nach geschicht-
lichen Aufzeichnungen, und sei es nur in der kiirzesten Form
der Annalennotizen, aufkommen liess, mitbegiinstigt vielleicht
dadurch, dass erst einige Jabrhunderte frither das Kunstwerk
der phonizischen Schrift und damit der unsrigen erfunden
wurde. Ja, ich bin iiberzeugt, dass man erst ein bis zweil
Jahrhunderte spiter daran gedacht hat, grossere, einem wei-
teren Leserkreis zugidngliche Werke geschichtlichen Inhalts zu
verfassen. Aber mit alledem ist doch noch lange nicht ge-
sagt, dass jetzt erst die Geschichte des Volkes Israel beginnt.
Jahrhunderte vor Beginn der ersten schriftlichen Fixierung
der Geschichte beginnt diese. Denn sie wird dem Volk weiter
iiberliefert in Erzihlungen und Gesiingen. Gerade letztere
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die Lieder, welche die grossen Ereignisse, Sieges- und Trauer-
tage preisen, welche den Ruhm der Helden den Zeitgenossen
und Nachkommen kiinden und von Vater auf Sohn, von Ge-
schlecht auf Geschlecht vererbt werden, sind es, die dem
Volk die erste Geschichte, das erste Bewusstsein einer solchen
verlethen. Auch in Israel hat es an solchen Geséingen nicht
gefehlt, wenn auch die Zahl derer, die uns erhalten sind, nur
eine verschwindend geringe ist. Das Lied der Debora, triimmer-
haft auf uns gekommen, ragt hinein in die #lteste Zeit der
Eroberung; das Klagelied Davids um Saul und Jonathan dem
grossen Konig abzusprechen, liegt, wie CornILL treffend be-
merkt, ,auch nicht der Schatten eines Grundes vor“, und
Jakobs Segen stammt in seiner Hauptsache sicher aus der
ersten Zeit des getrennten Reiches. Ja, es werden uns sogar
zwei Liedersammlungen erwihnt, die sicher uralte Gesinge in
sich geborgen haben: ,Das Buch der Kriege Jahwes“, das
Num, 21, 14 erwdhnt und uns in V. 14b—15. 17b. 18.
27b—30 dieses Kapitels einige Torsi von Liedern darbietet,
und ,das Buch des Helden“, dem das Klagelied Davids ent-
stammt, und auch wahrscheinlich der Tempelweihspruch Salomos,
Warum sollen nicht noch mehr solcher Sammlungen vorhanden
gewesen sein, die die Heldengesiinge von Jahrhunderten ent-
hielten, die einer Zeit entstamnmten, da man noch nicht die
Feder, sondern nur das Schwert und die Leier zu fiibren ver-
stand? So gut man noch in spiterer Zeit im ,Deboralied
eine gewaltige Waffenthat der Vorfahren iiber kanaanitische
Fiirsten preisen konnte, so sicher hat es einst auch noch in
spaterer Zeit Lieder gegeben, die der Zeit des , Wiistenzuges*
entstammten, die sich mit Moses beschiftigten, der sein Volk
aus der Knechtschaft gefiihrt hat, und die, wie das freilich junge
Lied in Exod. 15, riihmten, wie Jahwe Ross und Reiter ins
Meer gestiirzt hat. Die Heldengesinge eines sanges- und
thatenfrohen Volkes machten alliiberall die erste geschichtliche

Ueberlieferung, in Hellas so gut wie in Israel, nur schade, dass
Archiv fir Religionswissenschaft. V. Bd., 4. Heft, 20
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sie hier bis auf wenige Ueberreste geschwunden sind. Sie
schwanden zu einer Zeit der Erinnerung des Volkes, als man
anfing, die iiberhieferten prosaischen — wortlich zu verstehen —
Erzihlungen sagenhaften und geschichtlichen Inhalts schriftlich
zu fixieren.

Hand in Hand geht in jeder Volksiiberlieferung mit
den Gesiingen und Liedern die einfache Prosaerzihlung der
Begebenheiten, die auch von Geschlecht zu Geschlecht weiter-
gegeben wird, Ist schon bei den Liedern nicht ausgeschlossen,
dass sie im Lauf der Zeiten Zusiitze erfahren, dass sie ent-
stellt werden, wenn dies auch wegen der gebundenen Form,
in der sie weiter gegeben werden, nicht zuviel der Fall ist, so
gilt dies in viel grosserem Umfang von der miindlich iiber-
lieferten Prosaerziihlung. Unwillkiirlich sclhmniicken sie die ein-
zelnen Erziihler aus, neue Ziige kommen hinzu, es finden Ver-
mischungen it iihnlichem statt, wie wir dies noch sehr gut
aus der dem Deboralied in Richter 4 parallel laufenden Er-
zihlung sehen konnen. Aber auch absichtliche Zuthaten.
Aenderungen und Entstellungen finden statt, weil die Vor-
stellungen, die Gedankenweise der Viter den Enkeln fremd
und unverstiindlich geworden sind. Der alten Erzithlung ist
es ergangen wie dem alten Ritterschloss aut dem Rebenhiigel
des Rheins, in das die Sonne hineinscheint und der Regen
hineinschliigt.  Denn die Burg ist leergebrannt, kein Dach,
kein Balkenwerk ist mehr zu selien, nur die Mauern stehen
mit den oden FensterhGhlen, den Balkonansiitzen und den Ka-
minen, alles nmrankt vom wilden Epheu, und drinnen, wo einst
die Ritter ihre Rosse tummelten und die Frauen spannen,
wachsen Stritucher und Biiume. Und doch, wer unter uuns
vermichte nicht aus diesem schonen Triimmerhanfen in seinem
Geist die alten Zeiten sich hervorznzaubern. da die Burg noch
stand und ein reiches Leben in ilir pulsierte! Und der kundige
Faclmann kamn sich sogar die Anlage des alten Baues wieder
teilweise, ja oft vollstiindig klar machen. So ist es auch mit
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den Erzihlungen, die uns das Alte Testament bietet. Oft
sind sie nur Bruchstiicke von dem, was sie einst waren, die
Sage hat sich an ihnen heraufgerankt; wie der Epheu die Ruine
hat sie dieselben oft iiberwuchert. Aber dem, der mit offenen
Augen an sie herangeht, der sich nicht den Blick durch Vor-
eingenommenheit hat triiben lassen, versteht doch in ihnen die
Geschichte zu lesen. Wohl keine Zeit ist so sagenhaft auf
uns gekommen wie die des Aufenthalts des Volkes in Aegypten
und die des Auszugs. Aber die Thatsache als solche lésst
sich nicht wegdenken und wegleugnen, da sie mit der Religions-
stiftung zusammenhingt, wie wir noch sehen werden!. Auch
den Aufenthalt in Aegypten (Mizraim) zu einem Aufenthalt
in einem siidpaldstinischen Musri zu machen, wie WINKLER
u. a. thun, geht nicht an, da eine solche Verwechslung von
Namen einfach undenkbar ist und nur mit grosster Vergewal-
tigung der Texte durchzufiihren ist® Auch di+ Figur des
Moses, die fast zu einer Gestalt der Sage geworden zu sein
scheint, ist doch eine durch und durch historische, wie schon der
igyptische Name sagt. Denn Mosché ~t'2 ist das fgyptische
Verbmesj ,er hat geboren“, das zu den III infirmae gehorte
und etwa mesoj gelesen wurde und durch Metathesis zu Mose
wurde. Aber als Name findet es sich nie allein, sondern nur
in den bekannten Zusammensetzungen Ramses, Thutmosis,
Ptahmosis u. 4. Einen solchen mit irgend einem igyptischen
Gottesnamen zusammengesetzten Eigennamen miissen wir ur-
spriinglich tiir Moses annehmen. Dass er, der Fiihrer der Jahwe-
religion, die heidnische Reminiszenz tilgte und sich kurzweg
Mose naunte, ist meines Erachtens ein zwingender Beweis fiir
die Historizitit des Mannes. Denn mesu ,Kind“ ist kein
Name fiir sich, und kommt er vor, so ist er hochstens eine
Abkiirzung. Uebrigens zeigt der #gyptische Name des doch

! Vgl. unten S. 314f.
2 Griindlich gegen WiNkLER hat E. Koyie in ,Fiinf veue arabiscle
Landschaftsnamen® S. 19ff; diese Frage abgethan.

20*
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sicher unigyptischen Mannes, dass auch der Sage von der Er-
ziehung durch die Prinzessin Geschichte zu Grunde liegen
muss.

Auch die Erzihlungen des Wiistenzugs, des Aufenthalts
in Kades, der Religionsstiftung am Sinai, der allmihlichen Er-
oberung des Landes werden durchaus nicht so sagenhaft
iiberliefert, wie WINKLER thut. Auch unter den sog. Richtern
sind durchaus historische Gestalten, wie Gideon und Abime-
lech. Es liegt doch z. B. nicht der geringste Schatten eines
Verdachts gegen die Echtheit der letzteren vor. Die Ge-
schichten von ihnen werden uns zum Teil ohne jegliche Ten-
denz erziihlt, ebenso gut wie die von Saul, wenn man von den
Samuelisgeschichten absieht. Eine babylonische Beeinflussung
hier zu wittern, ist wirklich ein Kunststiick. Namen wie
Saul, David und Salomo als Aequivalente babylonischer Gotter-
namen zu erkiren, ist nur dem mdglich, der nie sich mit der
Geschichte der hebriischen Bigennamen beschiiftigt hat. Gerade
die einfachsten Namen, die der Zusammensetzung mit Jahwe
entbehren, sind die iltesten, je mehr sie oft einer Deutung
spotten. Also diirfte Jedid-jah als der urspriingliche Name
Salomos doch schon sehr unwahrscheinlich sein. Auch wiirde
ich WINKLER einmal empfehlen, die Ausfiihrungen WELLHAUSEN'S
im Text der Biicher Samuelis S. 157 und die MARQUART’s in
seinen Fundamenten S. 25f. iiber den Jedid-jah einer auf-
merksamen Lektiire zu unterziechen. Wenn nach WINKLER
Salomos und Davids Namen ,den zwei Jahres- und Natur-
hiilften, dem Tammuz in seinen beiden Erscheinungsformen in
Ober- und Unterwelt“, entsprechen und im Namen Sauls eine
Anspielung auf den Mondkult gesucht werden muss, so sind
das einfach unglaubliche Phantasien, und der Boden der
exakten Forschung ist verlassen. Vielleicht das Kiihnste im
Erfinden von Mythologumnen der Davidsgeschichte diirfte die
friiher erwiihnte allegorische Erklirung der Batsebageschichte
sein. Ich bitte, einmal die ja nicht sehr erquickliche Historie
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durchzulesen, und ich bin iiberzeugt, dass keiner daran denken
wird, auch nur die Spur einer Sage in ihr zu wittern.

Es wiirde zu weit fiilhren, wenn wir der WINKLER’schen
Auffassung von der Geschichte Israels ganz nachgehen und
ihre Verkehrtheit bis in die Einzelbeiten hinein zeigen wollten.
Die alten Quellen der historischen Biicher des Alten Testa-
ments sind relativ sehr gut und konnen unbedenklich zu einer
Rekonstruktion der Geschichte Israels, allerdings unter kriti-
scher Benutzung, verwendet werden. Und ein babylonischer
Binfluss, der auf die Niederschrift der Erzihlungen so um-
gestaltend gewirkt haben soll, wie WINKLER thut, ist ginzlich
ausgeschlossen.

Also die Quellen fiir die Geschichte Israels sind frei von
babylonischer Beeinflussung. Wie steht es nun mit der Be-
einflussung des Volkes selbst? Vielleicht hat eine solche doch
in dem Masse stattgefunden, wie WINKLER meint, obgleich es
schon ziemlich nach unserem Befund von der Entstehung der
Quellen ausgeschlossen erscheinen diirfte.

Als die Fiihrer des babylonischen Einflusses in Israel und
Juda sieht WINKLER die Propheten an. Es sind die Agenten
der assyrischen, babylonischen Konige gewesen, die das Inter-
esse ihres Herrn zu vertreten hatten. Ihr gesprochenes und
geschriebenes Wort spielte einst dieselbe Rolle wie bei uns
eine offizisse Presse. Sie waren die geborenen Politiker. Ja,
was sie reden und schreiben, ist sogar formell vom Zweistrome-
land ihnen diktiert worden. Die Losung wird von Assyrien
ausgegeben, und die Sprecher, die Proplieten, haben sie weiter-
zugeben. Jes. 30, 6 sei dafiir ganz charakteristisch. Jesaja
und Amos unterstiitzten so die assyrische Politik des Ahas,
und Jeremias war ein babylonischer Agent. Auch die Pro-
pheten, die unter den Omriden auftraten, sind Wortfiihrer
fremder Michte gewesen.

Bitter richt sich hier wieder die Verachtung der israeliti-
schen Quellen. Denn was uns WINKLER iiber die Propleten
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vortrigt, widerspricht allem, was uns das Alte Testament iiber
sie erzihlt. Wie ich hm Jahrgang 1901 des Archivs S. 365ft.
ausgefiilirt habe, sind die grossen Schriftpropheten des 8. Jahr-
hunderts nicht losgelost von ihren Vorgiingern, den Nebiim,
die unter Saul auftraten, zu betrachten. Trotz aller Ver-
schiedenheit eignet jenen wie diesen das riickhaltlose Eintreten
fiir Jahwe, den Gott Israels. Beide wissen sich im direkten
Gegensatz gegen die umwohnenden Volker und ihre Gotter.
Sie forderten ja einst gerade auf zum heiligen Krieg gegen
die Philister. Und da sollten spéter die Propheten im Auf-
trng Assurs und Babels reden? Sie reden nur im Namen
Jahwes, des Gottes Israel. Sie wollen auch nicht das Voik
zum Anschluss an den Grosskonig bewegen. Ihre Aufgabe ist
allein, im Auftrag Jahwes dem Volk seine Siinden vorzuhalten
und den Untergang zu verkiinden. Die Propheten sind Buss-
prediger, die sich ergriffen wissen von Jaliwes Geist, wie einst
Saul, da er unter die Propheten geriet, die reden miissen,
weil Jahwe redet, ob sie wollen oder nicht, denen das Wort
Gottes im Mund brennt, die viel lieber bei thren Herden oder
threm Beruf blieben, wenn anders sie Jahwe widerstehen
konnten, die aber niemals sich zu Agenten und bezahlten
Spionen fremder Michte und damit fremder Gotter hergegeben
hitten. Oder glaubt man diesen unvornehmen Beruf, der die
Propheten zu Schwindlern und Liignern herabstempeln wiirde,
etwa darans zu folgern, dass ein Jesaja vor a. 701 das Volk
und seinen Konig auffordert, still unter dem Regiment Assurs
auszuhalten und nicht zu revoltieren? Ist es nicht vielmehr
sein Glaube an Jahwes Allmacht, die solches gefiigt hat, und
ohne dessen Willen es doch nicht anders werden kann? Hatte
doch gerade der Prophet, als Syrien und Israel a. 734 gegen
Jerusalem herangezogen, den Konig ermahnt, auf Jahwe sich zu
verlassen, und ihm dessen baldige Hilfe durch ein Zeichen in
Aussicht gestellt, und war nicht gerade 701, als das assyrische
Heer dic Hauptstadt einschloss, Jesaja einer der Zuversicht-
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lichsten und an Jahwes Hilfe Gliubigsten gewesen? Auch
aus Jeremii Gebahren, der dem Volk und Herrscher riet, das
Joch nicht zu zerbrechen, und der nach der Eroberung der
Stadt dafiir Gnade in den Augen des Siegers fand, kann man
unmoglich schliessen, dass er babylonischer Spitzel gewesen
sel. Das babylonische Joch ist fiir ihn die Strafe, die das
verderbte und siindige Volk treffen musste. Nun heisst es,
geduldig tragen, was man verschuldet hat. Jeder Versuch auf-
zumucken fithrt zu einem schlimmen Ende. Es ist das streng
sittliche Bewusstsein, dass man die von Jahwe verhingte
Strafe geduldig zu ertragen hat und dem neuen von Gott ver-
ordneten Herrn Gehorsam schuldig sein muss, was schon da-
mals die Chauvinisten Jerusalems wie heute wieder WINKLER
m Jeremias nur den babylonischen Agenten erblicken liess.
Ich glaube aber stark, dass wenn der Prophet heute WINKLER's
Auslassungen iiber seine Person und sein Wirken zu lesen
bekiime, er i1hm gerade so entriistet wie einst dem Wach-
habenden Jirjah b. Schelemja entgegenschleudern wiirde
Sawsnthy Sesoury v (Jer. 37, 14). Oder um eines anderen
Propheten zu gedenken, erinnert sich denn WINKLER nicht an
die kriiftigen Reden Hoseas, der sem Volk einen storrigen Wild-
esel nennt, das nichts nach Jahwe fragt, sondern wm die Gunst
~ Assurs und Aegyptens buhlt, das sich Komge einsetzt, so wie
man es bei den Grossmichten fiir richtig hilt? Es ist em-
fach unmdiglich, die Propheten zn Wortfiihrern Assurs und
Babels zu machen. Sie waren Jahwes Sprecher, und ihre
Lebensaufgabe bestand darin, das Volk Jahwe zu erhalten.
Ebenso falsch wie WiNkLER's Auffassung vom Wesen der
Propheten ist die von der Verbreitung der babylonischen
Weltanschanung, die sich nach den Gestirnen richtet. Es
liegt mir lier micht ob, zu kontrollieren, inwiefern WINKLER
Recht hat, wenn er fiir Babylon eine solche Weltanschauung
anuimmt. Das ‘entzieht sich als Nichtassyriologen meiner Be-
urteilimg, und ich habe die wissenschaftliche Pflicht, die Re-
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sultate seiner Forschungen anzunehmen, solange es mir nicht
anders bewiesen wird. Aber als Alttestamentler habe ich auch
ebenso entschieden die wissenschaftliche Pflicht, zu protestieren
gegen die ganz unbewiesene Behauptung WINKLER's, dass die
babylonische Weltanschauung, wie wir sie oben geschildert
haben, auch die Weltanschauung Israels gewesen sei. Wir
haben schon bei der Wiirdigung der geschichtlichen Quellen
des Alten Testaments gesehen, wie hineingetragen und er-
kiinstelt die Beziehungen sind, die WINKLER in Israel mit dem
babylonischen Himmel herstellen will. Nicht anders ist der
Eindruck, der sich uns aufdriingt, wenn wir, wie oben, lesen
von Abraham, dem Mond und seinem Bruder Lot, der Sonne,
von Jakob und seinen zwblf Séhnen, den Monaten, von Joseph
und seinen Briidern u. a. m. Das ist doch alles die reinste
Phantasie und verdient eigentlich schon nicht mehr den Namen
einer wissenschaftlichen Untersuchung. Es zeigt sich hier eben
wieder einmal, wie WINKLER die methodische Schulung ver-
achtet.

Wir miissten doch irgendwo im Alten Testament einmal
davon lesen, wie alles irdische Sein und Werden nur ein
Spiegelbild dessen ist, das oben im Himmel sich entwickelt.
Damit, dass man die Sagen und Geschichten auf die Gestirne
und ihre Gesetze zurechtdeutet, ist doch jenes noch lange
nicht bewiesen. Erst wenn klar und deutlich nachgewiesen
wird, dass auch das Judentum oder das alte Israel alle irdi-
schen und natiirlichen Erscheinungen aus den Gestirnen er-
klirte, erst dann ist es erlaubt, die Sagen und Geschichten
des Alten Testaments so zu erkliren, wie WINKLER thut.
Aber den Nachweis wird er uns wohl schuldig bleiben, denn
er miisste vor allem uns die Moglichkeit nehmen, im Alten
Testament zu lesen, dass Jahwe derjenige ist, der alles auf
Erden wirkt und schafft, der eine lebendige Macht ist. Jahwe
ist es, der Abraham aus dem Land seiner Viter fiihrt, der
seinen Samen machen will und kann wie die Sterne am Him-
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mel und den Sand am Meer. Er ist es, der Sodom wund
Gomorrha vernichtet und dem Land Fruchtbarkeit verleiht.
Jahwe liess den treuen Knecht die Braut fiir seines Herrn
Sohn finden und segnete Jakob, als er in der Fremde diente.
Dass der Erzvater, der einst nur einen Stab sein eigen nannte,
nun aber ein Herr von zwei Heeren geworden war, verdankte
er der Giite und Treue Jahwes. Jahwe war es, der Joseph
in den Augen Potiphars und des Gefingnisbeschliessers Gnade
gab, der es gut mit ibm meinte, da seine Briider es bdse mit
ibm zu machen gedachten. Jahwe schickte die Plagen in
Acegyptenland, fiilhrte mit gewaltiger Hand sein Volk aus der
Knechtschaft und liess Ross und Reiter Pharaos ertrinken.
Ja, es wurde selbst die Erkenntnis in Israel zu einem All-
gemeingut, dass Jahwe Himmel und Erde und, was darinnen
ist, geschaffen hat, und das geschah vielleicht zu einer Zeit,
da der FEinfluss babylonischer Kultur und Philosophie am
grossten war, im Exil. Aus dem Jahwe, dem Gott Israels,
ist gerade durch die babylonische Gefangenschaft der Gott der
Welt geworden. Und das war im Prinzip nichts Neues, es
war vorbereitet worden durch den Glauben, den Israel von
jeher an Gottes lebendiges Walten gehabt hat, und den dann
die Propheten zur hochsten Entfaltung gebracht hatten. Und
da sollte sich alles nach dem Lauf der Gestirne entwickeln,
wie WINKLER meint?

Es ist dann freilich auch nicht von ihm die Erkenntnis
zu verlangen, dass der Monotheismus auf Israels eigenstem
Boden gewachsen ist und nicht das Erzeugnis babylonischen
Geistes ist. Glaubt WINKLER wirklich allen Ernstes, dass der
Monotheismus nur da entstehen kann, wo ein hochentwickelter
Polytheismus herrscht? Von den monotheistischen Religionen
des Christentums und Islam konnen wir hier nicht reden, sie
sind aus dem Judentum herausgewachsen. Aber es ist doch
wunderbar, dass aus den ungezihiten heidnischen Religionen
mit ihrem reichen Pantheon, das sie zum Teil haben, sonst
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noch nie ein Monotheismus geboren worden ist. Und das
selbst nicht einmal in Griechenland, wo es schon im 7. Jahr-
hundert ganz geldufig wird, ,von den G&ttern“ oder einfach
von ,Gott als dem Lenker des Schicksals und Schirmer des
Sittengesetzes zu reden!“! Und haben dann nicht die grossen
Philosophen des 5. und 4. Jahrhunderts ihr Bestes dazu ge-
than, um das Volk zu einem reinen Gottesglauben zu erziehen?
Aber die Tempel des Apollo und der Aphrodite, der Athene
und des Zeus blieben wie ihre Gétter fiir das Volk noch
ebenso bestehen, wie die Tempel Marduks, Istars und Sinns mit
ihren Gottern fiir Babels Bewohner eine machtvolle Wirklich-
keit hatten, wenn man auch hier anfing, von der Gottheit
schlechthin zu reden. Was einzelne Minner, die Besten des
Volkes, jeweils iiber das Wesen der Gotter und der Gottheit
geahnt haben, ist niemals ein (Gemeingut aller geworden, es
blieb eine Sache des Verstandes, der Erkenntnis, es konnte
gelehrt werden, Aber der Monotheismus, der Glaube an den
einen Gott Himmels und der Erde, kann weder gelehrt, noch
gelernt, sondern nur erlebt werden wie alle Religion. Und
das ist in Israel der Fall gewesen.

Der Monotheismus ist etwas spezifisch dem Judentum
Eigenes gewesen, denn er hiingt zusammen mit der Geschichte
dieses Volkes. Die Geburtsstunde Israels ist auch die seiner
Religion, ist die einzige Ursache, die aus Jahwe, dem Stammes-
gott, der noch jahrhundertelang ein Gott neben Géttern war,
schliesslich den Gott der Welt werden liess. Der Auszug
aus Aegypten, der unter den Auspizien des Jahwes vom Sinai,
eines sehr wahrscheinlich damals noch nicht von allen israeli-
tischen“ Stimmen verehrten, vielleicht sogar fremden Gottes,
stattfand, war die Geburtsstunde Israels und seiner erst heno-
theistischen, dann aber monotheistischen Religion. ,Das war¥,
wie WELLHAUSEN so schon im Abriss der Geschichte Israels

! E. MEYER, Geschichte des Altertums IT 598.
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und Judas 1884 S. 6 gesagt hat, ,in dunkler Nacht der Auf-
gang eines Lichtes, dessen Abglanz unverwischbar noch die
spite Zukunft verklirte. Ein Wunder war es durch und durch,
ein Zufall, wenn man will, aber in seiner Wirkung auf die
Menschen, auf ihr Schicksal und auf ihre Empfindung ein Er-
lebnis von unermesslicher Tragweite.“ Israel und Jahwe ge-
horten hinfort zusammen, Israel Jahwes Volk, Jahwe Israels
Gott. Es ist nur zu erkldrlich, dass der alte heidnische
Sauerteig nicht auf einmal ausgefegt wurde. Familien- und
Stammesgotter, die Gitter Ammons, Moabs und Babels be-
haupteten auch noch jahrhundertelang ihre Realitit neben
Jahwe, allerdings nicht in dessen Land, oder doch nur ver-
steckt oder gegen das bewusste allisraelitische Denken. Jahwe
war fiir Israel, fiir das Volk doch immer der einzige Gott,
der Verehrung beanspruchen durfte. Ein Hosea tritt im Nord-
reich nicht wie ein Missionar unter Heiden auf, um die Leute
von den Baalim zu Jahwe, dem Gott des Siidreichs, zu be-
kehren, sondern er ist der strenge Bussprediger, der dem Volk
zeigt, wie ungereimt es ist, dass sie neben Jahwe, den auch
sie doch als ihren Volksgott erkennen, die Ortsheiligen ver-
ehren. Alle jene Stimme, die einst unter der Aegide Mosis
und unter dem Schutz Jahwes aus Aegypten gezogen waren
und sich in der Wiiste geeint hatten, um dann getrennt oder
vereinzelt in das Land Kanaan einzudringen, hielten doch stets
fest am Glauben an Jahwe, den Gott Israels. Gerade der
Umstand, dass in den Jahrhunderten der Ansiedlung jeder
Stamm auf eigene Faust handelte, dass es lange, sehr lange
gedauert hat bis zur zweiten Einigung des Volkes unter
Konigen, und dass bei alledem doch nicht den Stémmen der
Glaube an Jahwe, ihren gemeinsamen Gott, abhanden ge-
kommen war!, beweist aufs schirfste, wie der Monotheismus

! Vgl. zu diesen Ausfiihrungen die mustergiiltige Darlegung von
Stape, Entstehung des Vclkes Israel, in ausg. akademischen Reden und
Abhandlungen S. 107 f.
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kein aufgepfropftes Reis in Israel gewesen ist, sondern als
etwas selbst Erlebtes und selbst Gewonnenes anzusehen ist,
Und zum Monotheismus musste sich der Henotheismus not-
wendig entwickeln. Die Thitigkeit der Propheten, die das
Volk auf die hochste Stufe der Sittlichkeit zu heben ver-
suchten, die sich abmiihten, den alten Sauerteig auszufegen,
und schliesslich die Zertriimmerung des Staates, die Weg-
fihrung in die Gefangenschaft, die den bergeversetzenden
Glauben an die bessere Zukunft schuf, all diese Faktoren zu-
sammen liessen, ohne dass wir noch die Ueberginge scharf
anzugeben vermdgten, aus Jahwe, dem Stammesgott Israels,
den Gott der Welt werden.

Also nicht aus Babel stammt die Jahweidee, der Mono-
theismus, sondern aus der Wiiste, aus Aegypten, aus der Zeit,
da das Volk geboren wurde®.

Dagegen beweisen auch nichts die drei Tontéfelchen, lie
Fr. DeLiTzscH in kostlicher Naivitit uns in seinem Vortrag
vorfiihrt, um uns klar zu machen, dass ,Jahwe der Seiende,
der Bestiindige* (,denn das diirfte, wie wir Grund haben zu
sagen, der Name bedeuten“) ist, dass ,dieser Jahwe ein ur-
altes Erbteil jener kanaaniischen Stimme, aus welchem dann
nach Jahrhunderten die zwolf Stimme Israels hervorgehen
sollten%, gewesen sei. Also die Jahweverehrung findet sich
auch in Babel. Und das wird erhirtet aus drei Eigennamen!
Die Richtigkeit ihrer Lesung vorausgesetzt, die, wie das ja
ofters in der Assyriologie vorkommt, vielleicht schon morgen
bezweifelt wird, mochte ich trotzdem fragen, was drei mit
Jahwe zusammengesetzten Eigennamen beweisen. Im besten

! Wie WINKLER damit seine friihere Amnsicht, die er im I. Band
seiner Geschichte Israels ausgesprochen hat, dass David der Schopfer der
Jahweidee war, und dass seine Hofhistoriographen sich zur Aufgabe ge-
setzt hatten, Jahwe zum Gott des gesamten Israel zu machen, mit seinen
neuesten Anschauungen in Einklang bringt, entzieht sich meiner Beur-
teilung.
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Fall, dass drei Jahweverehrer, Kaufleute aus der Gegend, wo
man zur Zeit Hammurabis Jahwe verehrte, also etwa der Nord-
westkiiste Arabiens?, sich in Babylon angesiedelt hatten. Oder
wollen wir etwa aus einer aus dem Anfang des 4. Jahrhunderts
stammenden kyprischen Inschrift schliessen, dass ihr Dedikator
Badhpap. 6 ’ABiSuthinwy noch den Baal hat hochleben lassen?
Gliicklicherweise wissen wir, dass Baalram, Sohn des Abdma-
lik, seine Bildsdule dem Apollon Amyklos gewidmet hat2
Ebenso verkehrt wire heute, jeden Jakob oder Joseph, jede
Hanna oder Maria, auch wenn sie Miiller oder Schultze hiessen,
aus Israel stammen zu lassen. Aus drei Eigennamen ein
solches Kapital zu schlagen, wie DELITZSCH es thut, heisst
die Wissenschaft zur Dienerin seiner Einfille machen. Und
nun noch gar die hochtrabende Erklirung des Namens Jahwe!
Trotz Exod. 3, 13 hitte DELITZSCH wissen miissen, dass Volks-
etymologien meist auf sehr schwachen Fiissen stehen, und dass
eine solch philosophische Erklirung des Namens Jahwe, wie
sie die Bibel uns bietet, ebensowenig einem Beduinenkopf zu-
.geschrieben werden darf wie die LAGARDE’sche Erkldrung von
El ,Gott* als dem Ziel, dem die Menschen zustreben. Es
scheint doch heute der Wissenschaft immer mehr als das Wahr-
scheinlichste, dass Jahwes Namen aus seiner genuinen Natur
des Gewittergottes® als der Filler oder Fallende zu er-
kldren ist.

Doch gehen wir weiter in der Behandlung der Frage
Bibel und Babel oder die alttestamentliche Wissenschaft und
die keilinschriftliche Forschung.

Wir erwiihnten oben, dass sich in dem Alten Testament
eine Anzahl von Sagen finden, die eine grosse Aehnlichkeit
mit babylonischen Sagen haben. Sie finden sich Gen. 1—11.
Hier diirfte allerdings nicht zu leugnen sein, dass Erzihlungen

1 Vgl. meine Kultstitten S. 10 ff.
2 MEISTER, Griechische Dialekte IT 150.
3 Vgl. meine Herrlichkeit Gottes S. 61 ff.
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wie die Schopfung, das Paradies, die Sintflut, Nimrod und der
Turmbau zu Babel babylonischen Ursprungs sind. Sie kiim-
mern sich weder um Israel, noch um Palistina. Das Para-
dies liegt im Osten, die Arche lisst sich auf dem Ararat
nieder, und Nimrod und der Turm weisen gleichfalls auf das
Euphratgebiet. Es ist auch ganz undenkbar, dass diese Sagen
fiir ein Nomadenvolk, wie es Israel in der Wiiste gewesen
ist, oder fiir ein Bauernvolk, wie das Volk es jahrhunderte-
lang in Paléstina war, irgendwelches Interesse gehabt hitten,
oder dass sie in ihm entstanden wiren.

Aber man vergesse dabei nicht zweierlei. Wenn auch oft
die urspriingliche babylonische Herkunft scharf und pointiert
hindurchschimmert, die Erzihlungen sind ginzlich in den Geist
der Jahwereligion hineingegossen. Ist auch das , Wir# der
Gottheit, die Menschen machen will nach ihrem (Plur.) Bilde
und die spricht: lasset uns herabfahren, um ihre Sprache zu
verwirren, ein Rest der alten Gottergespriche!, so ist doch
in allem Jahwe der Handelnde, und zwar ein nach sittlichen
Motiven handelnder. Schon dem ersten Menschenpaar wird
eingeprigt, dass Gottes Gebote der eigenen Lust und dem
eigenen Wohlbehagen vorzuziehen sind. Wer sie iibertritt,
muss das Paradies verlassen und damit die Gemeinschaft mit
Gott. Wie furchtbar ernst wird uns der Fluch der Siinde
geschildert, die fortzeugend Boses muss gebiren. Gott lasst
sich nicht ungestraft spotten, und wenn er ein ganzes Menschen-
geschlecht vernichten muss. Wo bietet uns die babylonische
Sage eine solch hohe Auffassung von Gott und dem Menschen?
Nichts zeigen sie uns als ein launenhaftes Géttergeschlecht,
das dazu in seiner Angst aufkreischt wie beim Kampf Marduks
mit der Tiamat. Wir diirfen eben nie vergessen, dass die
Sagen, die sicher Israel von Babel iibernommen hat, ganz vom
Geist der Jahwereligion durchdrungen und von ihm um-

! Stabe, ZAW, XV 160ff.
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gestaltet worden sind. Dies gilt ganz besonders von Gen. 1,
dessen Vorlage man in dem erwéhnten Kampf Marduks wieder-
finden will. Aber die Erzéhlung in Gen. 1 ist so andersartig,
so philosophisch reflektierend, dass ich fiir meine Person —
und ich werde wohl nicht der einzige Alttestamentler sein —
mich nicht mit der seit GUNKEL's Schopfung und Chaos viel-
beliebten Deutung befreunden kann. Mogen einzelne Worte
wie Tehom, das Tohuwabohu und der briitende Gottesgeist
auch dem babylonischen Mythus entnommen sein, die ganze
Erzihlung von der Schipfung trigt ein so monotheistisches
Gepriige, dass ich in ihr immer noch die religisse Reflexion
eines im Exil lebenden, hochgebildeten Juden sehe. Es wire
iiberhaupt den Assyriologen anzuraten und denen, die sich
ihnen bedingungslos anschliessen, etwas vorsichtiger zu folgern
und z. B. nicht aus einem bis jetzt unerklirten Bilde die
Paradiesesgeschichte von der Verfithrung durch die Schlange
herauszulesen, obwohl ich selbst personlich diese wie den
Hauptkern der Erzéihlungen in Gen. 1-—11 fiir babylonischen
Ursprungs halte.

Das fithrt mich auf das zweite, das ich nicht zu vergessen
bitte: babylonische Sagen und Erzihlungen hat das Alte Testa-
ment fast nur in Gen. 1—11 aufgenommen bezw. iiberarbeitet.
Den Grund dazu erblicke ich darin, dass man gern ausser den
Biichern iiber die Geschichte Israels, die mit dem Auszug aus
Aegypten anhub, und ausser den Erziihlungen, die von den
kanaanitischen Heroen und einstigen Baalim handelten, die
nun mit der Eroberung des Landes auch ihre Erzviter ge-
worden waren, noch etwas wissen wollte iiber die Zeiten, die
jenen vorangingen bis zu dem Tag, da Himmel und Erde noch
nicht waren. Und da griff man zu den babylonischen Sagen,
wann, sehen wir spidter. Aber sie wurden umgegossen und
bilden nur einen kleinen Bruchteil der Genesis. Was wir von
Gen. 12 an lesen, sind durchwegs Sagen der kanaanitischen
Bevolkerung, mit der sich Israel aufs engste verband. Die
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Gestalten der Erzviter fand Israel vor. Aber auch mit ihnen
geschah dasselbe, was mit den babylonischen Sagen geschah.
Sie wurden umgemodelt und umgestaltet, so wie es die Jahwe-
religion verlangte. Aus urspriinglich neben Jahwe selbstiindigen
Gottern wurden fromme Jahwediener, Menschen von Fleisch
und Blut, wenn auch der Masse die Baalim noch lange als
Ortsheilige dienten, die man neben Jahwe verehrte, wie in der
katholischen Kirche Maria neben dem lieben Gott ihren Platz
hat. Aber von babylonischem Einfluss, wie WINRLER in
einemfort thut, ist nichts zu merken., Dass Abraham aus Ur
in Chalddia kommt, hat wohl darin seinen Grund, dass man
die Briicke zu den babylonischen Sagen schlagen musste, wie
dann auch spiater Josephs Verkauf und die Reisen seiner
Briider und Jakobs nach Aegypten die Verbindung mit der
werdenden Geschichte, dem Auszug aus Aegypten und der
Religionsstiftung herstellen sollten.

Aber nicht nur in den Sagen, wenn auch in bescheidenem
Umfang, zeigt sich der Einfluss Babels, sondern auch in kul-
tischen Einrichtungen und Gebriuchen, im Kalenderwesen, in
Mass und Gewichten. In jiidischen Kreisen hat DELITZSCH
letzthin grosses Aergernis erregt, weil er den Sabbat zu einem
babylonischen Institut machte. In der That ldsst sich die
Sache nicht so einfach behaupten, wie DELITZSCH thut. Sicher
ist der Sabbat ein Mondfest, man hat den Monat mit jedem
Neumond, entsprechend den vier Phasen des Mondes, in vier
»Abschnitte¥, die Sabbate, noch im Arabischen in dieser Be-
deutung, zerlegt. Schliesslich gingen die Sabbate, unbekiimmert
um die Coincidenz mit dem Neumond, dessen Fest schliesslich
sogar verschwand, weiter. Urspriinglich waren die Sabbate
Freudentage und Opferfeste, an denen man das besorgen
konnte, wozu man die Woche keine Zeit gehabt hatte (II Reg.
4, 23). Erst spit, kurz vor der exilischen Zeit und dann
hauptsichlich von ihr an, erhilt der Sabbat jenes Gepriige,
das er in streng jiidischen Kreisen bis auf heute hat. War
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er vorher um des Menschen willen da, ein Erholungstag im
besten Sinn des Wortes, so wird nun, wie Jesus sagt, der
Mensch fiir ihn bestimmt. Die Sabbatruhe ist schlechterdings
nicht mehr ,mit dem fréhlichen Aufatmen von der Last des
Lebens bei den Festen gleichartig, sondern eine Sache fiir
sich, die den Sabbat nicht bloss von den Wochentagen, son-
dern auch von den Festen unterscheidet und einer asketischen
Leistung weit ndher kommt als einer ldssigen Erholung®?.
Erst jetzt hat der Sabbat babylonisches Kolorit angenommen.
Denn in Babel ist der Sabattu ein fim niih libbi, ,ein Tag der
Bervhigung des Herzens®, ein Buss- und Bettag, zur Versth-
nung der Gotter bestimmt, an dem gar kein Werk gethan
werden darf, selbst die Staatsmaschine rubt. Es ist daher
keineswegs ausgeschlossen, dass der Sabbat, der erst in der
chalddischen Epoche der Geschichte Israels sein spezifisch
jitldisches Geprige erhalten hat und mit der Beschneidung
zum ,Zeichen* des Judentums geworden ist, dieses sein
Jetziges Aussehen von Babel erhalten hat. Ja, wir miissen
gogar noch weiter gehen und fragen, ob Israel die Feier der
vier Mondphasen mit aus der Wiiste gebracht oder sie in
Kanaan vorgefunden hat. Das letztere scheint mir das Wahr-
scheinlichere. Denn im allgemeinen pflegen Beduinen, und das
waren doch die Israeliten des Wiistenzuges, nicht alle acht
Tage ein Fest zu.feiern, sondern sie lassen sich an einigen
wenigen geniigen. So werden also die Israeliten das Sabbat-
fest in Kanaan vorgefunden haben, wo es zu einer ackerbau-
treibenden Bevilkerung passte, die alle acht Tage der Feier
und der Erholung bedurfte. Und dass die kanaanitische Be-
volkerung einst den Sabbat von Babel iibernommen hat, diirfte
kaum zu bezweifeln sein, nur muss der Sabbat in Babel einst
auch ein heitereres Angesicht als spiter gezeigt haben.

Auch in das Opferritual diirften mit dem Exil allerhand
babylonische Sitten Einzug gehalten haben. Seit Ezechiel ver-

! WELLHAUSEN, Prol.? S. 116.
Archiv fir Religionswissenschaft. V. Bd., 4. Heft. 21
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schwindet in den unblutigen Opfern die Beniitzung des Grob-
mehls (M2R), an seine Stelle tritt das Feinmehl ("%8). Auch
die Verwendung des Weihrauchs wird mit dem Exil eine viel
umfangreichere, als sie frilher gewesen ist. Jenes raffiniert
zubereitete Rilucherpulver, das von Privatleuten nicht nach-
gemacht werden durfte, war auch der vorexilischen Zeit un-
bekannt. Wir werden wohl nicht fehlgehen, wenn wir es dem
babylonischen Einfluss zuschreiben. Auf ihn haben wir auch
wohl die Verwandlung der heiligen Strafen, des Ascham und
der Chattath in Opfer zuriickzufilhren. Gerade in Babel scheint
man auf Siihnopfer und das Siihnritual einen ausserordent-
lichen Wert gelegt zu haben, so dass die Annahme nicht
obne weiteres von der Hand zu weisen ist, dass auch der Ver-
s6hnungstag, den erst die nachexilische Zeit kennt, in An-
lehnung an babylonische Vorbilder entstanden ist. Es ist doch
sonderbar, dass man von ihm vorher nie etwas gehort hat,
plotzlich kommt der in Babel lebende Ezechiel mit dem Vor-
schlag von zwei grossen Versohnungstagen zu Anfang der zwei
Jahreshiilften. Auch die allgemeinen Fasttage, die in vor-
exilischer Zeit nur angesagt wurden, wenn ein Bediirfnis vor-
lag, werden jetzt, wohl auch in Anlehnung an babylonische
Muster, offizielle. Sie treten den grossen Festen zur Seite
und spielen an ihnen eine nicht geringe Rolle.
Hochinteressant in dieser Hinsicht ist auch das Buch
Esther, das kaum vor dem 2. Jahrhundert geschrieben ist und
sich zur Aufgabe gesetzt hat, das Purim, das persische Neujahrs-
und Allerseelenfest, dem Judentum mundgerecht zu machen.
Aber die Sagen, die diesem Fest zu Grunde liegen, sind baby-
lonischen Ursprungs, wie denn dasselbe vielleicht urspriinglich
das zu Neujahr gefeierte babylonische Schicksalsfest war. Wen
erinnerten nicht Namen wie Mordochai und Esther an Marduk
und Istar?' Uebrigens ist das Buch Esther das einzige

! Vgl. WiLDEBoER's Ausfithrungen im KHCAT S. 172f.
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biblische Buch, das Gottes Namen nicht enthilt. Zeigt sich
hier das bose Gewissen des Verfassers? Aber man muss
gerade in den letzten vorchristlichen Jahrhunderten nicht
allzu skrupulos gewesen sein in der Benutzung babylonischer
Stoffe. Ich verweise nur auf die Apokryphen Judit, Tobias,
Stiicke zu Daniel u. i.

Aber auch im biirgerlichen Leben zeigte sich mit dem
Exil der Einfluss Babels. Der Jahreswechsel fand in der
koniglichen Zeit im Herbst statt. Der Neujahrstag wird auch
spiter immer in dieser Jahreszeit gefeiert, aber er fillt auf
den ersten des siebenten Monats. Welch ein Widerspruch,
der Neujahrstag im siebenten Monat! Aber die Sache ist
ganz einfach. Das Kirchenjahr hat sich vom biirgerlichen Jahr
getrennt. Ersteres beginnt, wie friiher auch letzteres gethan
hat, noch weiter im Herbst, aber das biirgerliche Jahr be-
ginnt jetzt im Friihling. Deutlich ist hier babylonischer Ein-
fluss zu konstatieren, denn in Babel begann das Jabr mit der
Friihlingsnachtgleiche.

Auch die altsemitischen MMonatsbezeichnungen, deren im
Alten Testament nur noch einige erhalien sind, schwinden
und machen den babylonischen Platz, die wir noch heute auf
jedem jiidischen Kalender lesen konnen. Auch die Aus-
arbeitung eines chronologischen Schemas, einer Zeitrechnung,
die feste Daten sich schafft, wie das Exil, den Tempelbau
Salomonis, den Auszug und die Weltschdpfung, wobei die
Zahl 480 die Hauptrolle spielt, diirfte babylonischem Einfluss
zu verdanken sein. Gerade in Babel muss man, wie WINKLER
hiufig nachgewiesen hat, das grosste Interesse fir die Mathe-
matik gehabt haben. Die Juden des Exils haben da sicher
die besten Lehrmeister gehabt und es verstanden, diese Kunst
auch fiir ihre Zwecke aufs trefflichste anzuwenden. Auch das
beliebte Schema der zwolf Staimme, die es thatsdchlich nie zu
einer Zeit gegeben hat, der kiinstlich auf die Zwdolfzahl ge-
schraubten Richter, diirfte damit zusammenhiingen. Und Mass

21i*
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und Gewichte, die nicht erst aus junger Zeit stammen, son-
dern die Israel im Land vorfand, sind zweifelsohne baby-
lonischen Ursprungs.

So konnte man bei aufmerksamem Suchen noch viel mehr
babylonische Anklinge im Alten Testament finden, als wir hier
nur angedeutet haben. Der Einfluss, den die alte Kultur am
Euphrat ausgeiibt hat, wird auch oft individueller Art gewesen
sein, sie wird nicht immer das Volk als Ganzes beriihrt haben.
Sicherlich ist so die grandiose Schilderung des Thronwagens
bei Ezechiel mit seinen Tiergestalten auf personliche Eindriicke
des Propheten in Babel zuriickzufiihren. Allerdings hat der
Greif, der Kerub, auch schon vorher in Jerusalem eine Rolle
gespielt, er war zum Wichter der Lade bestimmt gewesen.
Aber diese babylonische Vorstellung des Keruben® hat Israel
auf indirektem Weg von Babel, aus Phonizien, bezogen, dessen
Baumeister ja dem jiidischen Konig seine Bauten schufen.

Ganz ausgeschlossen scheinen mir aber die Beziehungen
zu Babel bei der Erklirung DEevLITZSCH’s iiber einen Teil
der zehn Gebote oder den ahronitischen Segen. Das sind
Phantasien, iiber die man ohne weiteres zur Tagesordnung
gehen kann.

So wiren wir am Ende unserer Betrachtung iiber den
Erfolg der Beziehungen zwischen Israel und Babel. Wir
haben festzustellen versucht, inwieweit solche Beziehungen
stattgefunden haben, und welcher Art sie gewesen sind. Es
eriibrigt uns nur noch die ausserordentlich wichtige Frage, zu
welchen Zeiten Babylon seinen Einfluss auf Israel, bezw.
das Judentum ausgeiibt hat. Es zeigt sich hier noch einmal
der scharfe Gegensatz zur Berliner Schule.

Eine Zeit haben wir schon hiiufiger zu erwdhnen Ge-
legenheit gehabt. Es war die Zeit, die mit dem babylonischen

' Die israelitische und wohl genuin semitische Vorstellung erblickte
in dem Keruben die Gewitterwolke. Vgl. meine Herrlichkeit Gottes
S. 271,
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Exil von 597 (586) bis 538 anhebt. Es war vielleicht die Zeit
des grossten Einflusses babylonischen Geistes, die Israel je er-
lebt hat. Wir lernten auch im einzelnen die verschiedenen
Einflisse jener Tage, die aus dem Volk Israel eine jiidische
Gemeinde geschaffen haben, kennen. Gleichwohl erfuhren wir
von babylonischen Einflissen auf anderen Gebieten, wie in der
Sage, in der Sabbatfeier, in Mass und Gewicht, die nicht erst
aus der Zeit der Gefangenschaft oder noch spiiter stammen
konnten. Denn die Sagen von Gen. 1—11 gehioren der alten,
aus dem 9. bezw. 8. Jahrhundert stammenden sog. Jahwi-
stischen Quelle, vielleicht zum Teil auch der ein saeculum
jiingeren sog. elohistischen Quelle an. Und der Sabbat wurde
auch schon in der Konigszeit gefeiert, und schon in ihr
rechnete .man nach Mine und Sekel. Wann hat nun ausser
der Zeit des Exils ein solch weitgehender Einfluss Babels
aunf Israel stattgefunden?

Die Berliner Schule weiss von mehreren solcher Perioden.
Die erste war die, da die spiteren israelitischen Stimme noch
in ihrer Heimat, in Arabien sassen. Hier ist es vor allem
der Siiden gewesen, wo unter babylonischem KEinfluss schon
iiber ein Jahrtausend vor Christus sich die blilhenden Reiche
Ma‘in und spiter Saba erhoben. Gewaltige Ruinenstidte, zum
Teil im Wiistensand begraben, ungezihlte Inschriften geben
noch heute Zeugnis von der Macht und der Kultur der
Minsier und Sabier. Nur schade, dass die Schitze nicht
gehoben sind und, soweit sie gehoben, zum Teil der Wissen-
schaft unbegreiflicherweise entzogen, in Kisten und Kasten
ruhen. Die siidarabischen Inschriften sollen den engen Zu-
gsammenhang mit der babylonischen Kultur und Religion in
hohem Grade beweisen. Da kann es uns nicht wunder-
nehmen, wenn bei dem ausgedehnten Handel und Verkebr
auch in Nordarabien die vorderasiatische Kultur ihren Einzug
hielt oder wenigstens ihren Einfluss ausiibte. Fillt nun, wie
WINKLER meint, die Bliitezeit der #lteren Reiche von Jemen
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in die Zeit des Entstehens Israels, so wire es sonderbar, wenn
nicht auch die israelitischen Stimme, als sie noch an der Nord-
westkiiste Arabiens sassen, von der siidarabischen Kultur und
damit der babylonischen beeinflusst worden wiren. Und die
Hoffnung WINKLER's, dass mit der vélligen Erschliessung der
stidarabischen Inschriften und Kultur ein helles Licht auf die
Entstehungszeiten des Volkes Israel fallen konnte, ist nur zu
begreiflich.

Aber ich befiirchte, dass diesmal die Hoffnung doch zu
Schanden werden lasst. Gewiss will ich gar nicht verkennen,
dass in den siidarabischen Inschriften uns ein starker
babylonischer Einfluss, ‘was Namen und Kulte betrifft, ent-
gegentritt. KEs wire auch unnatiirlich, wenn es nicht der Fall
wire, denn die eine alte Verkehrsstrasse von Indien zum
Abendland fiihrte iiber Babel an der Siidkiiste Arabiens ent-
lang. ~Aber das beweist noch nichts fiir unseren Fall, fiir
eine Beeinflussung Israels durch den babylonischen Geist in der
arabischen Heimat, Eine solche wire nur denkbar, wenn die
Reiche von Ma‘in und Saba wirklich so alt wéren, als man
sie sein ldsst. Aber dies letztere ist bis jetzt nur eine vage
Vermutung, die nicht einmal den Schein eines Rechtes fiir
sich hat, die man aber sogar als falsch erweisen kann. Von
dem fabelhaften Alter der siidarabischen Kultur ist ja schon
lange die Rede. HOMMEL ging sogar soweit, mindische Sprache
und Schrift vor der Besitznahme durch Israel in Palistina
als heimisch anzunehmen. Nur schade, dass die offizielle
Sprache damals babylonisch war, wie der Tell el Amarnafund
beweist, und dass man bis jetzt noch keine miniische Inschrift
in Palistina gefunden hat. Neuerdings hat O. WEBER in
einem der vorderasiatischen Hefte! iiber ,Arabien vor dem
Islam“ geredet und dabei auch von einem minsiischen Kul-
turreich gesprochen, das wenigstens ins 15, vorchristliche

! Jahrgang IIT No. 1.



von Gall, Die alttestamentliche Wissenschaft etc. 397

Jahrhundert hineinragt. Aber WEBER selbst muss gestehen,
dass die Diskussion iiber die zeitgeschichtliche Ansetzung
noch nicht abgeschlossen ist. So wollen wir sie auch hier
ausser acht lassen, da bei dem Mangel an grésseren da-
tierten Inschriften pro et contra gesprochen werden kann und
eine Kinigung doch nicht zu erreichen ist. Vielmehr liegt die
Achillesverse der Ansicht vom hohen Alter der mindischen
Kultur an einer ganz anderen Stelle. Die siidarabischen In-
schriften sind in einer ganz eigentiimlichen Schrift abgefasst,
die auf den ersten Blick nichts mit den anderen semitischen
Schriftcharakteren gemein zu haben scheint. WEBER gesteht
nun viele Beriihrungen mit der phénizischen und althebriischen
Schrift zu, will aber dabei so viel charakteristische Bigenheiten
feststellen, ,dass von einer Abstammung der einen von der
anderen nicht gesprochen werden kann“. Ein Meister unter
den deutschen Forschern semitischer Epigraphik, Mark Lipz-
BARSKI, bat nun im zweiten Heft seiner Ephemeris einen aus-
gezeichneten Aufsatz iiber den ,Ursprung der nord- und siid-
semitischen Schrift* geschrieben, dessen Studium nicht genug
allen zu empfehlen ist. Hier fiihrt der Kenner semitischer
Schreibweise aus, wie die siidsemitischen Schriftzeichen das
Produkt einer langen Entwicklung von den nordsemitischen
Schriftzeichen aus sind, wie die einfachen, kriiftigen Buchstaben
in Siidarabien nach #sthetischen Gesichtspunkten langsam um-
gemodelt worden sind. Die miniischen kunstvollen Buchstaben
sind keine anderen als die altsemitischen Buchstaben, nur oft
bis zur Unkenntlichkeit fiir den Blick eines Laien entstellt.
Kennen wir nun aber die nordsemitische Schrift erst aus dem
10. Jahrhundert, so wird sie kaum sehr viel frither entstanden
gein — etwa uvm 1200 —, und friihstens in dieser Zeit werden
sie siidarabische Héndler in Gaza oder einer paléstinisch phoni-
zischen Stadt kennen gelernt haben. ,Wenn man nun etwa
fiinf Jahrhunderte hinzuzéhlt, wihrend welcher die Verinde-
rungen bis zur Schrift der Denkmiler vorgegangen sein mogen,
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gelangt man ungeféihr in die Zeit, in welche die #ltesten siid-
arabischen Inschriften von allen, ausser GLASER und HOMMEL,
verlegt werden.“ So schmerzlich es fiir die Vorderasiaten sein
mag, also die siidarabischen Inschriften werden nach ihrem
ganzen Schriftduktus auf Grund einer Autoritit, wie Lipz-
BARSKI es ist, friihstens in das 7. Jahrhundert zu verlegen sein.
Da wir's also nichts mit dem babylonischen Einfluss, dem
Israel noch in seiner arabischen Heimat ausgesetzt war,

Aber das thut ja schliesslich nichts. Israel war noch
ofters babylonischem Einfluss bis 597 (586) ausgesetzt. Priifen
wir auch die diesbeziiglichen Erwiigungen der Berliner Schule.

Schon in den iltesten Zeiten der Geschichte Babylons
machten seine Konige von Zeit zu Zeit gewaltige Handels-
und Beuteziige bis an das Mittellindische Meer. Das wurde
zur Lebensfrage fiir Babel, nur so blieb die Kontrolle iiber
die Karawanen in seiner Hand und damit auch der Gewinn,
den die Durchfuhr der Waren vom Osten nach dem Westen mit
sich brachte. Israel selbst lag auf der Handels- und Kriegs-
strasse vom Huphrat zum Nii, an dem Verkehrsweg zum
Mittellindischen Meer. So musste Paldstina von jeher in
ganz besonderem Masse dem babylonischen Einfluss ausgesetzt
gewesen sein.

Mannigfach werden solche Ziige babylonischer und assy-
rischer Fiirsten nach dem Westen erwihnt. So heisst es von
»Sargon, der nach dem Westland zog, das Westland nieder-
warf, die vier Weltgegenden eroberte“?. Es ist der Sargon
von Agade, dessen wir oben schon gedachten?, der ,das
Meer des Westens iiberschritt, drei Jahre im Westen [das
Land] eroberte, einigte, seine Bildsdulen im Westen [auf-
stellte], ihre Gefangenen iiber Lland und See transportierte“*.

! Dazu kommen jetzt noch einige andere Forscher.

* Keilinschriftliche Bibliothek III 1 S. 103 Z. 4—6; vgl. auch
8. 105 Z. 12—16.

3 8. 292 ¢ KB ebendas. 8. 105 Z. 24—26.
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Und Gudea, der Vasallenkonig von Lagas, schreibt, ,als
er das Haus des Ningirsu erbaute, bhat Ningirsu, sein ge-
liebter Konig, vom oberen Meer bis zum unteren Meer
seinen Weg geoffnet. Im Amanus, dem Gebirg der Cedern,
der Cedern, deren Linge 70 Ellen, Cedern, deren Linge
50 Ellen . . .“! oder ,aus dem Subsala (?), dem Gebirg des
Westlandes, hat er grosse Bausteine herabgebracht®? und zwei
Zeilen spiter wird noch ein Gebirge erwihnt. Der beriihmte
Konig Hammurabi nennt sich ,K6nig von Amuru, desgleichen
nennt sich Ami Saduga ,Koénig des ausgedehnten Landes
Amuru“. Dieses Land ist uns aus dem Alten Testament von
den Amoritern her bekannt, jener Bevilkerung, die nach der
elohistischen Quelle Israel im Lande vorfand. In Wirk-
lichkeit waren aber die Amoriter ein Volk, das im Norden
von Palidstina im Libanongebiet hauste. Und wir haben kein
Recht anzunehmen, dass es einst anders gewesen ist, selbst
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