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Vorbemerkung.

Das Nachfolgende ist ein grosseres, entsprechend umgestaltetes
Fragment einer akademischen Vorlesung, die ich zu dem Zwecke
gehalten, die Horer zur eifrigen Lese des im Volke noch reichlich
erhaltenen geistigen Schatzes, mit Umgehung anderer kulturgeschicht-
lich wichtiger Momente, anch dadurch anzuregen, dass dessen Be-
deutung fiirden Mythus in einer, wie es wenigstens in der Absicht
lag, dem jetzigen Standpunkte der Mythologie entsprechenden Weise
hervorzuheben versucht ward. Dieser Appell erschien ebenso ange-
messen alsnothwendig; angemessen, da jene, zu denen diese
Worte gesprochen wurden, so recht noch den Sehliissel zum Herzen
des Volkes besitzen, dem sie entsprossen und unter dem sie noch
zeitweilig leben, sich ihnen daher der Volksmund ohn e Rickhalt und
ohne Schiichternheit offnet, ein Umstand, der sonst den Sammlern,
wie allgemein bekannt, nur sehr selten zu Gute kommt; nothwendig,
weil die alles nivellirende Zeit auch diesen ehrwiirdigen Ueberresten
dadurch mit dem Verderben droht, dass sie mehr und mehr aus dem
Gedichtnisse des Volkes schwindend der Vergessenh eit anheimfallen.
Haben diese Zeilen dazu beigetragen, einige Perlen der traditionel-
len Literatar durch schriftliche Aufzeichnung und Veroffentlichung
der Vergessenheit entrissen zu haben, so haben sie ihren Zweck
erreicht.

Die hier nicht veroffentlichten Kapitel behandelten die bisherigen
Richtungen in der Auffassung und Behandlung der Mythologie im All-
gemeinen und jene der slavischen insbesondere, sowie eine genauere
kritische Wirdigung der Letzteren, woran sich die Frage nach der Ent-
stehung, Fortbildung, Umgestaltung u. s. w. der Mythen in dem Sione
anschloss, wie sie der gegenwartige Standpunkt der Mythenforschung
auffasst, der den urspriinglichen Inhalt der Mythologie in den Natur-
erscheinungen erblickt. Dabei durfte selbstverstandlich eine Anfiih-

rang jener Werke keineswegs fehlen, die sich die Losung dieser und
1*
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anderer, iberhaupt in das Gebiet der vergleichenden Mythenkunde
einschlagiger, Fragen zur Aufgabe cestellt und wurden die beziig-
lichen Leistungen eines Afanasjev, Bréal, Buslajev, J. Grimm,
Kuhn, Mannhardt, M. Miller, Orest Miller, Pictet (in lingui-
stischer Beziehung), Pott, Sechwartz und anderer gebiihrend hervor-
gehoben. Dass auch eine genauere Literatur der bisherigen Sammlun-
gen des in die einzelnen Zweige der slavischen traditionellen Lite-
ratur fallenden Materials, insoweit mir natirlich solches, der ich so
gut wie ganz auf meine Privatbibliothek angewissen bin, zu Gebote
stand, gegeben ward, sowie dass die sprachlichen Bezeichnungen fiir
diese einzelnen Zweige einer Betrachtung unterzogen wurden, ver-
steht sich von selbst. — Leid thut es mir, die im Texte vorkommen-
den slavischen Citate nicht auch umgedeutscht bringen zu konnen,
was manchem vielleicht erwiinscht gekommen wiire; dies musste, um
mehr Ranm zu gewinnen, unterbleiben.

Schliesslich noeh eine Bemerkung. Ich bin zu wenig Optimist,
um nicht einschen zu konnen, dass das wissenschaftliche Feld, auf
das auch nachstehende Zeilen gerathen sind, neben vielen ausge-
zeichneten Anhingern nicht minder gediegene Gegner zihlt, — bin
aber andererseits auch wieder zu wenig Pessimist, um zu glauben,
dass der Apnprall, der bis jetzt von mehreren Seiten her auf diese
Wissenschaft gemacht wird, die Existenz derselben in Frage stellen
konnte. Wird sich auch in dem im Entstehen begriffenen Gebiude so
mancher Stein anders wenden Iassen und wird manch’ anderer ganz
entfernt werden miissen, so steht dennoch der bisherige Bau, das
lasst sich mit Recht behaupten, im Uebrigen auf einer festen Basis. So
kann denn auch im Nachfolgenden, obwohl ich mich auf die besten
Quellen gestiitzt zu haben glaube, so manches unterlaufen sein, das
eine Negation erfahren wird, oder ohne meine geniigende Belehrung
erfahren hat, und wenn an Stelle des Irrthimlichen Richtiges gesetat
werden sollte, kann auch mir die Belehrung nur erwiinscht kommen
und ich werde nicht ermangeln, den Irrtum einsehend, von demsel-
ben Katheder herab die solchermassen reformirte Lehre vorzutragen,
im Sinve behaltend die Worte des J. Hus, der da sagt) de trinitate op.
gl 31); a primo studii mei tempore hoc mihi statui pro regula, ut
quotiescunque saniorem sententiam in quacunque materia
perceperim, a priori sentenlia gaudenter et humiliter
declinarem, sciens, quoniam illa quae scimus, sunt minima illorum

quae ignoramus.



Niemauden, der eine, wenn auch nur flichtige Bekanntschaft mit
den Resultaten neuerer und neuester Mythenforschung gemacht, kann
es enlgangen sein, dass dieselbe bei ihren Untersuchungen als eine
hochst bedeutsame Quelle die traditionelle Literatur heranzieht,
ein wissenschaftliches Materiale, das vor nicht langer Zeit selbst von
renommirten, namentlich klassischen, Mythenforschern, wenn nicht
verachtet, so doch nicht gebiihrend beachtet ward.

Wir nennen diesen Literaturzweig den traditionellen, weil
derselbe nicht durch schriftliche Fixirung, sondern durch mindliche
Ueberlieferung von einer Generation zer andern sich fortpflanzend
als geistiges Erbe dem Gedichtnisse der Volker erhalten geblieben
ist, und scheiden ihn hiermit von den schon urspringlich schrift-
lich niedergelegten Geisteserzeugnissen eines Volkes, die allgemein
unter den Begriff Literatur subsumirt werden, oft auch mit der Be-
schrinkung, dass man darunter nur jene Denkmiler versteht, die aus
freier, mithin vorzugsweise poetischer Geistesthatigkeit hervorgegan-
gen sind, Beide Zweige zusammengenommen bestimmen erst den in
Rede stehenden Begriff als einen solehen, unter dem die Gesammtheit
der in Schrift und Wort iiberkommenen Geistesproducte einer Nation
zu verstehen ist. Haben wir tibrigens die Etymologie des Wortes im
Auge, so miissen wir uns allerdings eingestehen, dass wir dem Begriffe
Literatur auch etwas einverleibten, was demselben in diesem Sinne
nur insoferne angehtren kann, als dasselbe bereits durch sehrift-
liche Uebermittelung der Vergessenheit entrissen ward, obwol man
auch in dieser engherzigen Fassung kaum wird in Abrede stellen
konnen, dass auch jener geistige Voiksbesitz, der erst auf emsige
Sammlerhiinde wartet, um durch die Schrift veroffentlicht zu werden,
nicht minder hieher zu ziehen ist. Will man tbrigens auch hier auf
eine genauere Distinetion eingehen, die man aber fiiglich far dber-
fliissig halten kann, so ist es gerathen, die Literatur oz’ oyfy im
Slavischen pismenost oder knjiZevnost und den andern Zweig
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slovesnost zu nennen, aus Grinden, die so an der Hand liegen,
dass wir uns der Miihe iiberhoben halten, daraunf weiter einzugehen.

. Bleiben wir bei der oben gegebenen Fassung des Begriffes Lite-
ratur, so ist damit implicite bereits ausgesprochen, dass die Literatur
in diesem Sinne mit dem inneren wie dussern Leben eines Volkes auf
das Innigste verwachsen ist, dass zwischen beiden eine Reciprocitit,
eine. Wechselseitigkeit besteht, d. h. die Entwickelung und die Fort-
schritte der Literatur von der Kultur des Volkes abhangen und ande-
rerseits die Literaturerzeugnisse wieder ihren geistigen Typus dem
Volkerleben einprigen, und man thut gewiss recht, wenn man Buffon’s
Ausspruch erweiternd bemerkt: die Literatur ist die Nation,
denn wie durch den Styl die Personlichkeit des einzelnen Menschen,
so wird durch die Literatur die Personlichkeit der Nation, d. i. die
Nationalitat bestimmt. ')

Nach dem kurz Erwihnten wird kein Zweifel dariiber obwalten
konnen, welchen Zweig wir als den alterthimlicheren zu betrachten
haben, denn der traditionelle hat nicht nur Bestandtheile aufzuweisen,
die weit hinter die Zeit jeder schriftlichen Aufzeichoung zuriickrei-
chen, sondern einige selbst einer Periode angehoren, die uns die
Arier in ihrem Gesammtverbande vorfihrt als das arische Urvolk,
dem Embryo nachmaliger grosser und weltgeschichtlicher Volker-
schaften.

Anf diese kulturgeschichtlich bedentsame Erscheinung im Einzel-
nen zuerst hingewiesen zu haben, ist ein nicht hoch genug anzuschla-
gendes Verdienst der vergleichenden Sprachforschung, Sprachver-
gleichung, Glottik oder welcher Name noch dieser etwas iiber ein
halbes Jahrhundert alten Wissenschaft (begriindet im Jahre 1816
durch Fr. Bopp’s Conjugationssystem) beigelegt wird, woriiber im
Nachfolgenden noch Einiges bemerkt werden kann. AufGrund der von
dieser Wissenschaft angestellten Untersuchungen ward auch die My-
thenforschung in eine nene Bahn geleitet und ihr, die vormals stets
auf partikularistisches Studium gebaut nur einseitige, von der Will-
kiir der Ausleger abhiingige Resultate zu Tage forderte, hier ein
sicheres Regulativ zur Seite gegeben.

Nachdem wir uns in kirzester Weise iiber den Begriff Literatar
ausgesprochen, sei nun allsogleich der Bestandtheile Erwihnung
gethan, die unter den Begriff der traditionellen Literatur zu subsumi-
ren sind und beziiglich deren Eintheilung wir nach dem Vorgange

1) Paaaxons: Heropua pyceroii caonecnocri Cankrnerepbyprs. 1863. I pg. 1.
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Anderer Y) eine formale und eine reale Seite in Betracht zu ziehen
haben werden, wobei wir zur ersteren die Sprache und zur letzteren
Marchen *) und Sagen, Spriichworter, Zauberspriiche, Aberglauben,
Rathsel und Lieder rechnen miissen.

Es ward schon angedeutet, dass vor fiinf Decennien in der Erfor-
schung des Sprachbaues eine neueMethode,die komparative, neben
der sich fast gleichzeitig die historisehe heranbildete, eingeschla-
gen ward. Diese Wissenschaft steht heute wohl unanfechtbar da und
hétte sich, trotz des ihr von eiver Seite her entgegengebrachten iiber-
triebenen Skepticismus, friihzeitigere allgemeine Geltung verschafft,
hitten ihr nieht einzelne, ihre Grundsatze nicht achtende, Anhénger
dadurch nicht unerheblich geschadet, dass sie mitunter das strenge
wissenschaftliche Forsehen d urch willkiirliche Kombinationen ersetzten.

Die historisch vergleichende Sprach forschung hat nun die hohe
Wichtigkeit der Sprache auch fiir jene Momente des Volkerlebens
nachgewiesen, fiir die sich bis dahin jede andere Quelle als unzurei-
chend erwies. Sie war es, die uns iiber die Kulturverhaltnisse des
arischen Urvolkes ein ziemlich klares Bild entworfen und den Schleier
geliiftet, der jeder andern Wissenschaft (Geschichte, Geologie, Ar-
chiologie) den Einblick in die Geheimnisse des geistigen Kulturlebens
in der Periode des arischen Gesammtverbandes verhillte. Nur in der
Sprache ist das kulturhistorische Volksleben dieser Zeit, in der das
ungetheilte arische Volk noch gemeinsame Wohnsitze und Rede besass,
deutlich ausgesprochen und driickt die Sprache dies in einer Formen-
kraft und Fille aus, die desto abgeschwichter wird, je weiter wir in
der Sprachengeschichte spiteren Zeiten zueilen, wobei die Geschichte
des Volkes einen Rickschlag auf das Organ der Sprache ibt. *)

So verlockend es wiire, sich iiber diesen Gegenstand des Breitern
auszulassen und dem arischen Urvolke in seinem Leben, Denken und
Fithlen und dessen Stellung der Naturumgebung gegeniber an der
Hand dieses einzigen Wegweisers nachzuspiiren, miissen wir doch im
Hinblicke auf die uns gestellte Aufgabe darauf verzichten und sei zur

1) J. G. v. Hahn: griechische und albanesische Mérehen. Leipzig 1864.
I pg- 13. Anm. 2.

2) Fabeln und Schwinke sind fir die Mythologie wertlos.

) ,Es lisst sich sogar objectiv nachweisen,« meint A. Schleicher (deutsche
Sprache, Stuttgart 1860, pg. 35), »dass Geschichte und Sprachentwickelung im
umgekehrten Verhiltnisse stehen. Je reicher und gewaltiger die Geschichte,

desto rascher der Sprachverfall; je drmer, je langsamer und triger verlaufend
jene, desto treuer erhilt sich diese.«
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Orientirung in diesem Punkte auf A. Kuhn's grundlegende, im Jahre
1845 erschienene und imJahre 1850 mit Erweiterungen und Aenderun-
gen in Weber’s indischen Studien (I. 321—363) wieder abgedruckte
Schrift (zur altesten Geschichte der indogermanischen Volker), auf
J. Grimm’s Erorterungen iber diesen Punkt (Geschichte der dent-
schen Sprache, I. Auflage, I. 1—160; 2. Aufi. 1-—112), auf den eben
so kurzen als durchdachten VortragJusti's (in Fr. v. Raumer’s histo-
rischem Taschenbuch 1862, pg. 303—342), auf die nicht minder
bindige Ausfihrung M. Carriere’s (die Kunst im Zusammenhang der
Kulturentwickelung und die Ideale der Menschheit I. 340—367), im
Einzelnen auch auf Pauli’s Abhandlung (iiber die Benennung der
Korpertheile bei den Indogermanen, Berlin 1867), ganz besonders
aber auf Pietet's les origines Indo-curopéens ou les Aryas primitifs
(I. Paris 1859, II. ib. 1863) hingewiesen, worin dieser Gegenstand
in einer zwar etwas breit angelegten, aber durchgehends sehr anzie-
henden Weise besprochen wird und das Werk als der erste umfas-
sende Versuch einer linguistischen Palaeontologie betrachtet werden
kann, auf das sich jede Weiterforschung stiitzen muss.

Dass in dieser Periode bereits religiose Anschauungen festen Halt
gewonnen und dass schon hier der Mythus ausgepragt gewesen, wird
man wol keinen Augenblick bei einem Volke zweifeln, dem spiterhin
die weltgeschichtliche Aufgabe zufillt, der Trager des Geisteslebens
unter den Volkern zu werden, und wirklich haben auch hier die dariber
angestellten Untersuchungen bereits manches wichtige Resultat zu Tage
gefordert, dasohne Vermittelung linguistischer Forschung sicherlichnie
erreicht worden wire. Hierin wird dfe Sprachwissenschaft vorzugs-
weise von denHymnen der Vedas und darunter von jenen des Rigveda,
aus dem sich die alteste Gestalt des arischenGlaubens wiederspiegelt,
kriftigst unterstitzt. Die Sammlung dieser Hymnen ward allerdings
erst 1100 oder 1200 vor Chr. beendet, *) allein die &ltesten Hymnen
gehoren einer Zeit an, wo sich der Mythus erst zu entwickeln beginnt
und die darin erhalten gebliebenen religiosen Anschauungen stehen,
wie Kenner behaupten, jenen des arischen Urvolkes ebenso nahe, wie

1) Ausfiihrlicheres hieriiber und fiber die Veden selbst vergleiche man be-
sonders in M. Miller’s Essays, Leipzig 1869, 1. 1—48; beziiglich der Redaktion
stimmt mit Miller auch Alfred Maury iberein (vl Croyances et légendes de
U dntiquite, pag. 13).
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sich unter den arischen Sprachen die Sanskrita nach ihrem gramma-
tischen und lexikalen Baue der arisechen Ursprache am innigsten
ausschloss, kurz, unter den arischen Schwestersprachen die grosste
Altertiimlichkeit bewahrte, so dass hier. die Worter oft noch zwi-
schen der Bedeutung gottlicher Wesen und dem eigentlichen Aus-
drucke der Vorstellung vielfiltigen Schwankungen unterliegen. Damit
ist aber, um einem allfilligen Missverstindnisse vorzubeugen, nur
ausgesprochen und mit M. Miller *) zu bemerken, dass, wie die
Sanskrita als der fribeste Niederschlag arischer Rede gefasst werden
muss, auch der Veda als der friheste Niederschlag arischen Glau-
bens anzusehen ist, wobei also die Annahme ausgeschlossen bleibt,
als sei in den Veden die Quelle religioser Anschauungen aller arischen
Volker und in der Sanskrita die Mutter arischer Sprachen zu suchen.
Diese Periode wird auch fir die Sprache, die jetzt noch keine Sub-
stantiva kannte, von M. Miller die mythenbildende genannt und ist
nach ihm jedes' der gemeinschaftlichen arischen Worter, die als
Appellativa zu nehmen sind, welche charakteristische Attribute eines
Begriffes bezeichneten, gewissermassen ein Mythus. Dabei ward
immer nur jenes Attribut gewihlt, das der jeweiligen Anschauung
und Betrachtung als der charakteristischeste vorkam und da einenr
Begriffe in der Regel mehr als ein Attribut zukommt, *) sowie hei
verschiedenen Betrachtungen, je nach der Auffassung, bald das eine
bald das andere dieser Attribute zur sprachlichen Bezeichnung des
Gesammtbegriffes passender erschien, so ist es natiirlich, dass fir

1) M. Miller op. e. pg. 23.

*) Treftend spricht sich dariiber K. W. L. Heyse folgendermassen aus:
Die Waorter fmmog, equus, Pferd u. s. w. dienen allerdings zur Bezeichnunyg des-
selben Objectes und haben also, rein begriffiich betrachtet, vollig denselben
Inbalt. Sprachlich betrachtet aber drickt keines dieser Worter in Wahrheit
den Begiiff aus als die Totalitit der ihn constituirenden Bestimmungen. Das
‘Wort bezeichnet iiberhaupt nar die Vorstelluug nach irgend einem Merkmale,
welehes von dem Volksbewusstsein als charakteristisch aufgefasst wurde. Der
Begriff kann nur immer einer sein, denn er ist das geistig erfasste Object
selbst. Die Vorstellung hingegen kann verschieden sein, denn sie beruht
auf der besonderen Auffassungs- oder Anschauungsweise des individuellen Gei-
stes. Sie fasst das Objeet nur von einer Seite, naeh einem bestimmten Merk-
male auf. Die eine Sprache z. B. kann das Pferd als das laufende Thier
bezeichnen, die andere als das Zugthier oder als das wiehernde, das mit einer
Mihne versehene w. s. w. (System der Sprachwissenschaft von 1. W. L. Heyse;
herausgegeben von Dr. H. Steinthal, Berlin 1856, pag. 159.)
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denselben Begriff mehrere Namen existirten, aus denen spiter nur
eines behalten und die ibrigen als nutzlos von der Sprache weiter
picht beachtet wurden. Es sind dies die Synonymen, die alle den
gleichen Begriff, aber jedes nach einem andern Attribute ausdriickten,
woraus zu erklaren ist, dass mehrere Gotter seltenin mehreren
Sprachen dieselbe Benennung haben, obwol sie derselben
Wesenheit sind. Da nun aber weiters mehrere Begriffe gleiche
Attribute aufweisen, so erhielten sie sprachlich denselben Namen,
wodurch sich die Polyonymie in der Sprache entwickelte. So wird
in dem Veda die Erde urvi (weit), prithvi (breit), mahi (gross) ge-
nannt und mit mehreren Namen, deren Nighantu 21 erwihnt. Diese
21 Worter wiirden synonym sein, aber urvi ist nicht blos als ein
Name der Erde gegeben, sondern bedeutet auch einen Fluss, Prithvi
bezeichnet nicht blos die Erde, sondern auch den Himmel und die
Dimmerung. Mahi wird gebraucht fir Kuh und Sprache so gut als
fir Erde. Daher wiirden Erde, Fluss, Himmel, Dimmerung, Kuh und
Sprache Homonyme werden. Viele dieser Metaphern sind vergessen,
viele Wurzel untergegangen und daber die Mythen verdunkelt. *)
Die Sprache speciell anlangend, ist aus dem eben heriihrten
Grunde anf das Sanskrit zuriickzugehen oft unerldsslich und urver-
wandte Sprachen bekommen von dieser Seite eine erwiinschte Be-
leuchtung, wogegen das auf dem Gebiete der letzteren Gewonnene
nicht selten auf das Sanskrit zurtickwirkt und in denselben manche
dunkle Partie erhellen hilft. Haben wir den Sprachban im Auge, so
ist schon beziglich der lautlichen und formellen Strukturen des.
selben, damit die Durchdringung eine allseitige werde, die esoterische
Forschung mit der exoterischen zu verbinden, d.i. die Erscheinun-
gen einer Sprache wol zunichst aus sich selbst, aus der Bildung
dieser einzelnen Sprache zu erkliren, es aber auch nicht zu ver-
schméhen, die einzelnen Erscheinungen mit jenen der urverwandten
Sprachen behufs Gewinnung allgemeiner sprachlicher Normen zu ver-
gleichen, weleher Umstand nicht selten die bereits an einer Sprache
gewonnenen und als unumstosslich richtiz gehaltenen Resultate hau-
fig modificirt und auch mitunter ganz umstdsst. Dieser Art der For-
schung miissen wir es zuschreiben, dass beispielsweise Bopp schon in

) M. Miller compar. Mythol. pag. 32, 84, 44 bei Chr. Petersen, griechische
Mythologie in Ersch-Gruber's allg. Eneyklopidie der Wissenschaften und Kiinste.
I. Sect. 82, pag. 75—79.
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der ersten Auflage seiner vergleichenden Grammatik so manches von
Dobrovsky in den énstitutiones linguae slavicae dialecti veteris offen
Gelassene oder unrichtig Erklarte zu losen und zu berichtigen ver-
stand.

Hier aber, wie fir die ganze arische Vorzeit ist die vergleichende
Methode geradezu unerlisslich, denn um nachweisen zu konnen, dass
das arische Urvolk irgend einef religiosen Begriff besass, ist der
Nachweis nothig, dass die sprachliche Bezeichnung hiefiir bei allen
arischen Volkerschaften oder wenigstens bei der Mehrzahl derselben
die namliche gewesen, was nur dann der Fall sein kann, wenn das
hiefiir verwendete Wort in diesen Sprachen nicht nur dieselbe Wur-
zel, sondern auch dieselben Suffixe aufweist. Eine solche Wortana-
lyse, die auch die Bedeutung der Wurzel ebenso genau bestimmen
soll, wie Riicksicht darauf nehmen muss, welche Beziehung der-
selben, heziehungsweise dem Stamme, durch die Wortsuffize gegeben
worden, ist das einzig verlissliche Mittel, in diesen dunklen Schacht
zu dringen. *)

Aus der den meisten arischen Vilkern eigenen Bezeichnung fir
den Begriff Gott lasst sich, um nur dieses eine hier beispiels-
weise anzufiihren, mit Evidenz schliessen, dass der arische Stamm
bereits vor der Sprachtrennung gemeinsame Gotter verehrt habe. Die
auf die Wurzel div rickzufihrende Bezeichnung hiefiir ist urspr.
daivas, skr. dévds, gr. dedc, *) lat. deus, *) lit. dévas, altpr. deivs,

) Aber selbst dieser subtile Vorgang ist oft unzureichend, da, wie W. v,
Humboldt, Pott, G. Curtius bewiesen und M. Bréal niher ausfihrte (les ddces
latentes du langage, Paris 1868), neben der Wurzel und den Suffixen aueh eine
Bestimmung im Worte hinzutritt, die nur im Gedanken und nicht lautlich im
‘Worte ausgedriickt ist. Vgl. H. Steinthal’s' Beurtheilung dieser Schrift (Zeit-
schrift fiir Volkerpsychologie und Sprachwissensehaft VI. 281—284).

*) Doch vergleiche man G. Curtius; Grundzige der griechischen Etymologie
(2. Aufl. Leipzig 1866), woselbst er sich 8. 450, sich stiitzend an Sehleicher’s Ansicht
in der Zeitsehrift f. vergl. Sprachf. IV. 399 (d=dg zu 9bstv), gegen die Hieher-
beziehung des gr. dedc ausspricht und es im Anschlusse an Daderlein zur
W. dec begehren, flehen, stellt, mithin &c-0-¢ {ir ein Hec-o-¢ stiinde und dzdg
der Angeflehte, Angebetete bedeuten wirde, gegen welche Etymologie sich Pott
verwahrt. (Etymologische Forschungen anf dem Gebjete der indogermanischen
Sprachen, 2. Aufl. 2. Theiles 2. Abtheilung, Detmold 1867, pag. 996.) Zuerst
aber war es nach Pott (op. e. IL. 2 pag. 992) Fr. Windischmann, der (in
dem Werke: Fortschritt d. Sprachk. Miinehen 1844) gegen die Zusammenstel-
lung von Yedg und deus Bedenken erhob und es als ein Derivatum von skr.
W. dhd annahm und dasselbe mit Schapfer erklirte. Pott selbst zog zur Ent-
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let. devs, ir. dia, korn. duy, wal. duv, wogegen der germanische,
Zweig im skand. tivar (nur im Plur. gebr.) eine Erinnerung an dieses
Wort behielt und das Zendvolk in Folge religioser Spaltung eine Be-
griffsainderung eintreten liess und unter daévas nor mehr bose, fin-
stere Geister verstand, trotzdem uns die Etymologie des Wortes auf
etwas ganz Entgegengesetztes fihrt. Es darf uns dies nieht im min-
desten Wunder nehmen, wenn wir uns vergegenwirtigen, dass ja auch
die obersten Gottheiten unserer Vorfahren mitunter einem ahnlichen
Schicksale verfielen, sobald die Christianisirung des Volkes vollzogen
war, und es ist eine ganz analoge Erscheinung, wenn die Anhanger
Zoroasters abschworen mussten, keine Verehrer der daévas, zu denen
auch der oberste Gott Indra gezahlt ward, zu sein, als wenn der
christianisirte Slave die frilher verehrten Gottheiten verabseheuen und
sie als finstere Diamonen betrachten musste, oder der Germane etwa
den Thunar oder Wuotan abschwor, bevor er Christ ward.

Aver auch die Slaven haben sich dieses Wortes nicht ganz ent-

schuldigung des & das odb%eic herbei (Anz A. L. Z. 1848, pag. 859) refusirte
aber (op. e IL 1. pag. 995), einsehend, dass in oddeis, pydsic das & fic
© durch den aspirirenden Einfluss von ic bedingt ist, was daraus klar wird
dass weiblich nie die Aspirata, sondern stets die Media vorkommt (oDBepin).
G. Biihler sich ebenfalls gegen die Hieherbeziehung des $edc aussprechend,
versucht eine doppelte Losung der Aufgabe (Orient und Oceident, herausg. von
Th. Benfey I. pag. 568—573, IL pag. 338).. . Dafiir aber spricht sich unter
Reserve neben Kuhn, L. Meyer u. a. auch Bopp aus, der das gr. & gegeniiber
dem skr. d, das hier am meisten Anstoss erregt, durch Analogicen wie dbpx
und doyarnp fir skr. dvéar, dvaram und dubitar zu erkliren sucht und annimmt,
dass sowohl das & von Fbpa wie von dedc nur in Folge einer ungesetzlichen
Entartung an Stelle eines & trat. Das e aber gegeniiber dem skr. é anlangend,
erkennt er darin den ersten Theil des skr. aus ai zusammengezogenen Diph-
thongs (vergleichendes Accentuationssystem, Berlin 1864, pag. 288. 89.). L. Meyer
erkldrt das Verhdltniss des 9edg zu dévds so, dass im Gr. das i und v ausfielen
und Letzteres aspirirenden Einfluss auf den Anlaut ausiibte (Bemerkungen zur
iltesten Geschichte d. griech. Mythologie, Gottingen 1857, pag. 6). Sub dudice lis
est; dennoeh darf man sich fir die Ableitung auch des gr. %e=ds von der Wur-
zel div aussprechen und zwar, wie Delbrick (Zeitschr. f. Volkerpsyeh. u.
Sprachw. II1. 492 Anm.) sich ausspricht, in der Ueberzeugung, dass weder die
Physiologie der Laute noch die historisehe Sprachforschung sehon in der Lags
sind, sich positiv fir die Unmoglichkeit des Ueberganges vom arischen d in gr.
¥ auszusprechen.

3) L. Geiger (Ursprung und Entw. d. menschl. Sprache u. Vernunft, Stutt-
gart 1868, L pag. 479, Anm. 191) denkt filschlich an eine Entlehnung dieses
lateinischen Wortes aus dem Griechischen.

il
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dussert und klar ausgepriigt findet sich dasselbe im serb., bulg. und
russ. dive (im skr. bedeutet div noch den Himmel), obwol in nicht
ganz ibereinstimmender Bedeutung. Das Serbische nahert sich in der
Bedeutung des dive einigermassen der Anschauung des Zendvolkes,
indem es dem Etymon widersprechend damit einen gigas ') und
mythisch gefasst, eine den Lichtgottheiten feindliche Macht bezeich-
net, welcher Anschauung sich das Russische ziemlich enge an-
schliesst, *) wihrend das Bulgarische mit diesem Worte die Bedeu-
tung des Sturmwindes verbindet, wie man dies aus dem Satze er_
sehen kann: anes pnsa rond, AHRL pHBA ©h 3A06H rpuse, AHBH JHBY T0306a
rOTRH, AHBH Ch AHB2 10362 Bae. *) Immerhin aber ist eine Anndherung in
der Anschauung der Slaven mit dem Zendvolke (auch im arm. dev und
neupers. div schligt diese Bedeutung durch *) in diesem Punete unver-
kennbar und spricht dieser Umstand fiir Kuhn’s einst *) ausgespro-
chene, aber von S hleicher angefochtene Vermutung, dass die sla-
vischen Sprachen mit dem Zend und der persischen Sprache lin-
ger in Verbindung geblieben sind, als mit den iibrigen arischen
Sprachen.

Die oben aufgezithlten Worter stammen also von einer gemein-
schaftlichen Wurzel div ab und das skr. dévds ist daraus durch
die Gunirung (daiv = dév, wozu noch a und s als Suffixe mit
bekannten Funktionen treten) entstanden und bedeutete °) zunachst
der Glanzende, Himmlische, Leuebtende und dann Gott, 7) wobei mit
Sicherheit anzunehmen ist, dass man die Gottheit im leuchtenden
Himmel verehrte. Da weiters diese Wirter in allen angefithrten Spra-
chen auch im Plural vorkommen, diirfen wir nicht nur sehliesen, dass
die arischen Volker zur Zeit der Losung ihres Gesammtverbandes
bereits eine Bezeichnung fiir den Gottesbegriff hatten und dieselbe in
ihre neuen Wohnsitze mitnahmen, sondern auch dass mehrere Gotter es

1) Byx cpmexm pjeumur y bBeay 1852. 5. v.; *) A®aHACheBB MOETHYECKiA
poszsphuia Caapans ma upupoay I Mocksa 1868, pag. 618; *) op. e. IL pag.
617; *) J. Grimm (deutsche Mythologie, Gbttingen 1854, pag. 939) meint, auch
das neutest. griech. BwgBohog, das in der Septuaginta noch niecht vorkommt
konne aus einem morgenlindischen, dem pers. div. oder lat. divus verwandten,
Worte entstanden sein; %) vgl. Weber’s indische Studien, I. pag. 324: ®) For-
menlehre der kirchenslavischen Sprache, Bonn 1852, pag. 13; ) M. Miiller,
Vorlesungen iiber die Wissenschaft der Sprache, Il pag. 4203 Schleicher die
deutsche Sprache pag. 86; 7) Ein soleher Begriftsiibergang ist auch bei der
W. svar, glinzen, zu bemerken, da suras Gott heisst. Grassmann in: Zeitschr. f.
vgl. Sprachf. IX. 3 und G. Curtius op. e. 213.
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gewesen sind, denen sie ihre Verehrung gezollt. *) Zar selben Wur-
zel oder eigentlich zu dieser und zur W. dju, aus der erstere durch
eine Verwandlung der Vokale in Halbvokale und der Halbvokale in
_ Vokale entsteht, *) gehort auch der Name des griechischen obersten
Gottes Zede (Gen. Acéc), sowie ein Beiname des Indra, djdus, wie
nicht minder der Ju-piter der Romer, der skand. Tyr, wornach sich
im agls. Tiv, ahd. Zio bilden lasst. ®) Zedc ist fir Ajess und wie im
skr. die Deklinationen zwischen den Stimmen djav djdu und div, so
schwankt sie im gr. zwischen Zev, Ajev und A:F und zwar so, dass wir
erstern, der sich aus der W. dju durch Zulaut bildete, vor konsonan-
tischen und letzteren vor vokalischen Deklinationssuffixen treffen. Auf
den volleren Stamm diov, skr. djav stiitzen sich die italischen Formen,
wie der osk. Dat. AronFer, der altlat, Gen. Diovis und nach abgefalle-
nem d auch Jovis, dessen Nom. und Voe. sich nur in Verbindung mit
pater findet, welches nach einem weitergreifenden Lautgesetze in
piter sich verkiirzte, entsprechend dem Skr., woselbst sich auch nicht
mehr patar, sondern nur pitar findet. Ausserdem ist in den genannten
Endungen aus Jov durch die Kontraktion ein Ji geworden (vergl.
biibus aus bovbus) und wir bekommen eine Form Jupiter (skr. djdus
pita gr. Zedc matip), die, was der Erwihnung wert ist, im umbr.
doeh Jupatar lantet. Die germanischen Worter sind zwar nach der
Grundform gebildet, mithin sprachlich auf alle Fille in Vergleich zu
ziehen, allein in dem Wesen des ahd, Zio ist die urspriingliche Iden-
titat mit Zede nicht mehr zu erkennen. *) Wenn man in altrussischen
Quellen liest: ,,085 agsro mbprers a apyrsm ausun; 1phly kaagyts ansh,
nepyny, xopey® ) so konnte man verleitet werden, auf einen sl. Dij
(Div) und eine Diva zu denken. Dies wire jedoch irrtiimlich, ¢) weil
diese Formen nachgebildet und dem Griechischen entlehnt sind, wie

1) Dieser letzteren, von Kuhn (die Herabkunft des Feuers und des Gotter-
trankes, Berlin 1859, pag. 4) ausgesprochenen Ansicht wird von H. D. Miiller
(Hermes -Siarameyas und die vgl. Mythologie, Gottingen 1868, pag. 14, 13)
heftig  widersprochen, weil dieser Plural keine besondere Eigenthiimlichkeit in
seiner Bildung zeigt, die sich in allen Sprachen wiederfinde. Wir halten das
Argument schon deshalb fir nicht zutreffend, weil ja sehon durch die bisherige
mythologische Forschung die oben ausgesprochene Ansicht Kuhn’s ihre Besti-
tigung gefunden hat. ?) M. Miller op. e. IL 417; %) J. Grimm op. e 175.
#) Curtius op. e. 543; Meyer op. ¢. 5, 6; °) JAbr. pye. Jur. IV. 99 bei Afanas-
jev op. e I 128; ©) anderer Ansicht scheint Afanasjev zu sein, vgl. op. c. L
128, 225.



uns andere und darunter selbst altslovenische Quellen ersten Ranges
geniigend belehren. cero Aum, t€rome WKHHIIH BOroy BRITH YA0-
E'klc'k gk oyuennK® coTonnnh. cod. sup. 6. 21; BAH3'® AHHE raaro-
AEMKIH ATTOAOH'R. sup. 6. 5; davon das poss. Adj. Anocors und
AHIER'R Dtdc 10vis (AHOCOBO KAWHIIE; AHIERR HAOAK). ) Wol aber
ist zu div das Wort altslov. AHBo (St. AHRec) dadpo miraculum, zu
ziehen, dem ein lit. divas mit derselben Bedeutung entspricht, sowie
gur selben Wurzel auch die slav. Bezeichnung fir Tag gehort,
. altslov. awnp, skr. divam, dinas, lat. dies, lit. dends. Im Altsloveni-
schen und allen anderen slavischen Sprachen ist nach Analogie urver-
wandter Sprachen nach einem bekannten Gesetze v ausgefallen; im lat.
biduum (=biduvum) findet sich das v wieder, das in ,,dies® gleichfalls
ausfiel. *) Auf diese Weise berihrt sich der Begriff des Himmels mit
jenem des Tages, der ebenso gottlich personificirt gedacht ward. *)
Aus dem arischen Gesammtverbande losgelost, theilte sich das
arische Volk in mehrere selbstindige Volkerschaften und traten
einige friher, andere spiter ihre Wanderung nach unserem Welttheiie
an, die beiden nun sogenannten arischen Zweige in der Urheimat, in
Asien, *) zuriicklassend. Auch jetzt, wo sie daran sind, ihr Sonder-

1) Fr. Miklosich lexicon palaeoslovenico-graeco-latinum Vindobonae 1862
—1865 8. v.; ?) Miklosich op. ¢. s. v.; Curtius op. e. 213; %) Die darauf sich
stiifzenden Ausfilhrungen vgl. man bei Grimm op. e. 177; Pott op. ¢. IL, pag.
953 u. 1053. *) Eine paradox klingende Gegenansicht hat vor nicht langer Zeit
Benfey ausgesprochen und wir sind es schon dessen bedeutendem Namen schul-
dig; dies hier zu notiren. Dieser gelehrte Sprachforscher meint nédmlich (vgl.
dessen Vorwort zu Fick's Worterbuch der indog. Grundsprache, Gottingen 1868),
dass, seitdem es dureh die geologischen Untersuchungen feststeht, dass Europa
seit undenkbaren Zeiten der Wohnsitz von Menschen war, alle Grinde, welche
man bisher fiir die Einwanderung der Arier von Asien aus geltend gemacht
hat und die wesentlich auf den mit unserer frithesten Bildung uns eingeprigten
Vorurtheilen beruhen, in ihr niehts zerfallen. Ihm scheinen wenigstens iber-
wiegende Griinde dafiir zu sprechen, dass bei weitem eher Europa der
Ursitz der Arier sei, den er einst specieller mit einiger Wahrscheinlichkeit
nachweisen zu lkonnen hofft. Schon jetzt aber stiitzf er seine Ansicht mit der
Ausfithrung, dass fiir die bedeutendsten asiatischen Raubthiere, den Lowen und
Tiger, sowie fir das asiatische Transportthier Kamél, eine gemeinsame Benen-
nung abgeht, wogegen sich dieselbe fir den Béren und den Wolf, sowie fiir
die meisten Hausthiere allerdings findet. — Dieser Hypothese, die, insoweit mir
ein Hinblick diesbeziiglich mpglich ist, von der Kritik gar wenig Beachtung
gefunden, schliesstsich auch Geiger an (op. ¢. pag. XVI), dem aueh die Baumve-
getation fiir Benfey’s Ansicht zu sprechen scheint und sich weiters gestehen muss,
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leben zu beginnen, ist es wieder die Sprache, die uns genigende
Anhaltspunkte bietet in der Losung der Frage, in welcher Reihen-
folge die Trennung erfolgte, und sie ist es wieder, die uns auch die
Kulturzustande der Slaven aufdeckt, nachdem sie in Europa sich an-
gesiedelt und als slavischer Gesammtstamm ihre Wohnsitze zwischen
den Karpathen, dem schwarzen und baltischen Meere einnahmen, von
wo sie sich wieder im Verlaufe von Jahrhunderten, nachdem sie neuer-
dings ihre territoriale Solidaritat aufgegeben, weithin nach Westen
und Siiden ausdehnten und nur zwei Zweige, die Russen und Po-
len, so ziemlich in jenem urspriinglichen Stammsitze zuriickliessen.
Die Auswanderungen aus dem Mutterlande gingen nach P. J. Safa-
fik’s grindlichen Untersuchungen (vgl. dessen Kapitalwerk slovanské
staroXitnosti v Praze 1837, 1005 pag.) im 5., 6. und 7. Jahrhunderte
nach Christi vor sich ') und wurden in dieser Zeit weite Lianderstrec-
ken von ihnen eingenommen, indem sie sich bis zur Einmindung
der Elbe in die Nordsee, zur Saale und dem Bohmerwalde und von
den tirolischen Alpen bis in das illyrische Dreieck hinein ansiedelten
und abgesondert von einander ein selbstindiges, nationales und
politisches Leben zu fihren begannen.

Das ist der Moment, wo die eine slavische Sprache sich in Sei-
tensprachen zu theilen beginnt, die sich nun selbstindig entfalten
und an Uebereinstimmung des grammatischen Baues desto mehr ein-
bissen, je weiter wir spitern Jahrhunderten zueilen, was ja ganz in
der Natur der Sache gelegen ist, wenn wir bedenken, dass zwischen

dass ein einmaliges Ueberstromen einer weitausgedehnten Bevolkerung in das
innere Asien leichter zu denken ist, als eine mehrfach in Zwischenrdiumen wie-
derholte Einwanderung von Asien nach Europa. — Die Hypothese gehirt wol
zu den fberraschendsten und kihnsten, die je von der Sprachforschung aufge-
stellt wurden und sollte sich die in Aussicht gestellte Ausfihrung und Begriin-
dung als richtig erwcisen, so wird dies einen neuen Beweis des hohen Wertes
komparativer Sprachwissenschaft abgeben. Bis jedoch dies geschieht — und
ein leiser Zweifel, dass es geschehen wird, kann uns, ohne Benfey's sonstige
grosse Leistungen zu schmdlern, allerdings besehleichen — haben wir noch
allen Grund, an der bis nun {iber diesen Gegenstand herrschenden Ansicht fest-
zuhalten und wird uns ein wissenschaftlicher Konservatismus in diesem Punete
kaum fibel ausgelegt werden dirfen.

1) Weitergehend sind die Muthmassungen Sembera’s (zapadni Slované v
pravéku) und Terstenjak’s, die einer genauern Beachtung und grindlichen Prii-
fung der Gelehrtenwelt empfohlen werden missen, um auch hier, wo es noth-
wendig erseheinen sollte, an den bisher festgehaltenen Ansichten Aenderungen
vorzunehmen.
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den einzelnen slavischen Volkern ganze Jahrhunderte keine auf dem
Gefithle eines gemeinsamen Ursprunges basirende Wechselseitigkeit
besteht und jeder der slavischen Sprachen eine unbehinderte selb-
standige Fortentwickelung zu Theil ward. Trotzdem aber finden wir,
von lautlichen und formellen Erscheinungen nicht zu reden, eine
grosse Anzahl Worte, die sich, dialektische Verschiedenheiten abge-
rechnet, in allen slavischen Sprachen wieder finden und sicherlich
dem Sprachschatze des noch ungetheilten slavischen Volkes entnom-
men sind, da auf eine konventionelle Uebereinstimmung ebensowenig
gedacht werden kann, wie auf eine durch alle slavischen Sprachen
hindurch gleichmissig erfolgte eigene Bildung soleher Waorter. Diese
Worter nun sind es wieder, die uns den Kulturzustand des slavischen
Volkes, den es zur Zeit seines Gesammtverbandes besessen, ebenso
aufhellen, wie dies beziiglich des arischen Urvolkes mit Hilfe der
Sprachvergleichung zu erzielen ist. *)

Auch darauf einzugehen miissen wir, weil nicht zur Sache geho-
rig, Verzicht leisten und moge nur der Bezeichnung fiir Gott flichtig

1) Dieser mithelohnenden Aufgabe unterzog sich mit vielem Gesehicke J. K.
Woeel in der Abhandlung: o vzdélanosti slovanského ndrodu v prvotnich
sidlech jeho (Casopis muzea krdlovstvi ceského XXXVIIL rocnik, sv. 4 pg.
353—3170), sowie in dem trefillichen Werke: pravék zemé Ceské v Praze 1868,
pg. 245—260. Manches dort Beigebrachte wiirde den Gegenstand noch genauer
belenchten, wenn den Wortwurzeln und deren Bedeutung eine grissere Beach-
tung gewidmet worden wire, da im Einzelnen nicht nur konstatirt, welche Be-
zeichnungen dieser Periode zuzuschreiben sind und auf weleher Kulturstufe das
Volk gestanden, sondern auch ermittelt worden wire, welche Anschauung den
einzelnen Bezeichnungen zu Grunde gelegen. Es wiirde vielleicht durch dieses
Verfahren manches aufgestellf werden, was eine Berichtigung erfihre, aber
schon zur Weiterforschung angeregt zu haben, ist hier ein nicht unbedeuten-
des Verdienst. So liesse sich beim Worte nebo (St. nebes), das allen slavi-
schen Vilkern in der Bedeutung coelum eigen ist, und das wir mit skr. nabhas,
gr. vépoc, lat. nubes, altn. nifl, ahd. nébul, lit. debesis, let. debes zusammen-
stellen konnen, mit Weber (Indisehe Stud. L 326) an die W. nabh==ligare,
nectere denken, wonach nabhas, véwas, nebo als das Himmel und Erde ver-
bindende (vgl. nibhis = Nabelschnur) Gewdlk benannt ward. Es ist anzanehmen,
dass auch der Slave urspringlich diesen konkreten Sinn mit dem Worte ver-
band und erst nach und nach damit einen nicht sichtbaren Aufenthaltsort der
Abgeschiedenen bezeichnete, wobei man an das altnord. Niflheimr (vergl. Grimm
d. Myth. pag, 760. 63) erinnert wird, das allerdings nach spiterer christlicher
Anschauung als der Ort der Strafe angesehen ward, in vorchristlicher Zeit da-
gegen ein, freilich unterirdisehes, Schattenland bezeichnete, dag die Bestimmung
hatte, Verstorbene (nififarin==mortuus) in sich aufzunchmen.
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gedacht werden, fir die das slavische Volk in seiner europiischen
Urheimat eine der Wurzel bhag, skr. bhad’ *) entnommene und ein
bagas voraussetzende Form altsl. sort entwickelt hat, das eine
nahe Verwandtschaft mit skr. bhaga dominus (und auch Name einer
Vedengottheit und der aufgehenden Sonne), mit Altpers. baga, Zend
bagha= deus besitzt und in nichste Parallele mit skr. bhaga whodrog
divitiae *) und Wortern wie lit. bagas, na-bagas, u-bagas (zrwyss
pauper), altslovenisch oygorw *), nsl. bei Trubar bog, in Valjavecens
pripojedke bogee, alles pauper bedeutend, lit. bagotas, let. bagats
altsl. goraTn mhobdseog, dives, wovon BoraTheTRo TAodtog divitiae,
¥prrate pecuniae®) . ... . zu bringen ist. Darnach konnen wir nicht
fehlgehen, wenn wir als Erstlingsbedeutung fir bog opulentus und
darnach, und dies laut geschichtlicher Zeugnisse schon fiir die vor-
christliche Zeit, venerabilis annehmen, und es steht ein altsl. goramTms
zu BOMk in demselben Verhaltnisse, wie ein laf. dives zu deus und
bildet einen Gegensatz zu den finstern Démonen, fir die das unge-
theilte slavische Volk einen Namen altsl. s'kew hatte, das zu lit. baisus
und let. bais zu stellen ist und mit der Wurzel skr. bhi=timere zu-
sammenhingt, wovon altsl. EolTH ¢a, BOR cA gofielodor timere,
lit. bijoti, bijau, let. bitis u. a.

Beide Bezeichnungen wurden bei der Christianisirung der Sla-
ven, wobei man so gutes anging auchmitgebrachte Anschauungen mit
dem neuen Glauben zu verkniipfen bestrebt war, beibehalten und so
ward bog auf die Bezeichnung des christlichen Gottes °) nnd bés auf

1) Andere denken an die W. bhd splendere, von der Feifalilk unrichtig
auch das Wort bés leitet. 2) Man beachte: Bastian das Bestindige in den
Menschenrassen Berlin 1868 pag. 181 Anm. 1 und pag. 221 Anm. 2; ®) wie
Bernhardy (slav. Jahrbiicher fiir Literatur und Kunst I 342) haben will, der
in Gott Seiende, wodurch die bei allen Vélkern wiederkehrende tiefere Ansicht
ansgesprochen sein soll, dass die Armen, Kranken und Schwachen von hohern
Michten einer besondern Begiinstigung sich erfrenen. *) Miklosieh op. eit.s. v.;
Fick op. ¢. s. rad. bhag. %) Einen mythischen Sinn hat noeh bog im Volks-
liede, wenn es heisst: oa Bora op crapor kpnmmka (Byr epmexe wap. mjeeme
Il %40) und scheint damit zusammenzuhiingen, dass eine nicht unbedeutende
Anzahl von Krankheiten und Pflanzennamen, denen eine mythisehe Bedeutung
kaum wird abgesprochen werden kénnen, mit diesem Worte gebildet erschei-
nen. So ist die serbische Bezeichnung bogiSa fir die Schwertlilie (iris ger-
maniea-Linnd) gewiss nicht ohne Bedeutung und gewinnt am mythologischen
Werte umsomehr, wenn man denkt, dass in derselben Sprache dieselbe Blume
auch perunika heisst, welches letztere Wort auch als Frauenname im Serbi-
sehen zu finden ist. (Vergl. Vuk rjeénik s. v.) Beziiglich der Benennung von



ST s

jene des Teufels ibertragen und fir letzteren Begriff unter dem Einflusse
des Christentums neben dem mittelbar aus dem hebriischen entlehn-
ten coTona oatavdc, satanas, dem aus dem griechischen entstammten
Anagoak dlafokog, diabolus, und dem mit aWkreaw passend verbun-
denen axkass crohdg, perversus, wovnpés malus, auch der Ausdruck
Henpuasun gebildet, den wir dem gothischen minnl. unholtha und
weibl. unholtho an die Seite stellen, womit Ulfilas in der Regel nicht
BudBorog, sondern Bowpdyioy iibersetzt, und da sich das weibl. in die-
sem Falle weit hiufiger angewendet findet, auch beweist, dass bei
den Gothen die Verstellung weiblicher Déimonen iberwog. was
J. Grimm ‘) zu der sinnigen Bemerkung Veranlassung gibt, es sei im
Hinblicke auf die heidnische Gottin Hold4 nahegelegt worden, der-
selben im Gegensatze zu ihrer Milde ein bosgesinntes feindliches
Wesen als weibliche unhold4 entgegenzustellen. Dieses nenpuasun
hat im Altslov. die Bedeutung movypiz und im tropischen Sinne auch
BtdPohoc und erscheint meist in der weiblichen Form auf-s (doch
cod. supr. 183. 12 nengnia3un), wesswegen auch das den weiblichen
Substantiven eigene Possessivsuffix in Anwendung kommt: Henpu-
3HHHK o Srofiéhon. Die urspringliche i-Form findet sich noch in
einem Sticherar aus dem 12. Jahrhundert als Henpuwmsnu, wo die
Lautabschwachung, wie in den éltesten, namentlich glagolitischen
Quellen (eamn, glag. cloz. I. 281; ecann,wkeTH, 0ThAACTH in einem
Apost. des 12. Jahrh.... fir c¢aTw...) noch nicht eintrat. Das
Wort selbst erscheint in den iltesten glagolitischen und eyrillischen
Quellen fiir das griech. movrpsés und 3udBolos und wird, da es auch
in den lateinisch geschriebenen Freisinger Denkmilern vorkommt,
zugleich den pannonischen Slaven vindieirt; *) es ist alter als jedes
der fir denselben Begriff in Anwendung gekommenen Worte, mit
Ausnahme von bés.

In dieser Zeit der Ungetrenntheit gebrauchte also das slavische
Volk zur Bezeichnung des Gottesbegriffes ein Wort, das im gleichen

Pflanzennamen nach Gotiern finden wir treffiiche Analogieen im Rigveda: Indra-
pushpd, methonica superba, Indrabhésha, getrockneter Ingwer; Indragan, Hanf;
ebenso werden viele Blumen nach dem Gotte Thér benannt: Thérhat, Thérhidlm
aconitum bycoctum, Thorboll osmunda erispa u. a. (Mannhardt: germanische
Mythen, Berlin 1858, pag. 137, 139)- 3

1) Grimm. op. ¢. 942.%) Miklosich op. eit. s. v.; Safafik: Gber den Ur-
sprung und die Heimath des Glagolitismus. Prag 1858; pag. 38; indem: glago-
litische Fragmente. Prag 1857, pag. 56;
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Sinne dem Altpersischen und dem Zendvolke eigen gewesen, ein
Umstand, der uns auf eine oben erwihnte Ansicht Kuhn’s erinnert,
aber andererseits wieder zu bedenken gibt, dass das Lit. und Let.
hiebei an dem Worte festhalt, das dem arischen Gesammtstamme
eigen gewesen ist. Erwihnenswert aber, namentlich im Hinblicke
auf die religiosen Anschauungen des Zendvolkes, bleibt die Ueber-
einstimmung im Ursprunge und Verwendung des Wortes bei diesem
Volke und den Slaven, welche Erscheinung wird so erklirt werden
konnen, dass diese Volker das Wort in ihrem Sprachschatze beibe-
hielten, wihrend dasselbe andern urverwandten Volkern aus dem
Gedachtoisse entschwand, etwa so, wie sich einige urspriingliche
Mythen bei einem Volke mit besonderer Vorliebe krystallisirten,
wihrend sie bei einem urverwandten zweiten der Vergessenheit an-
heimfallen. — Im Uebrigen aber muss hier en passant erinnert wer-
den, dass uns das Verhiltniss der slavischen zu den eranischen
Sprachen noch nicht geniigend aufgeklirt erscheint.

Die Sprache also ist es einmal, die wir unbedingt zu Rathe zie-
hen miissen, wo es sich um Mythen handelt, die wir dem gesammten
slavischen Volksstamme vindiciren wollen und wobei alle slavischen
Sprachen gleichberechtigt in Betracht zu kommen haben. Obwol
die alteren Perioden derselben zunichst unser Interesse in Anspruch
nehmen, sind es gar nicht selten lokale Dialekte der einen oder der
andern unter den slavischen Sprachen, die uns eine reiche Ausheute
gewihren. So wie wir es in der Sprache antreffen, dass einzelne
Gebiete derselben einen besonderen Konservatismus in den sprach-
lichen Formen zeigen, vornehmlich solehe, die abseits vielen Verkeh-
res liegen oder Sprachgrinzen abgeben, so stosst uns auf, dass
manch’ wichtiger Beitrag zur Mythenkunde und Archiologie iiber~
haupt in provinziellen Wortvorrathen erhalten geblieben ist, ja sich
mitunter selbst in topische Benennungen geflichtet hat. *)

Zur Stunde wird allerdings die Forschung insoferne beexigt,
als wir noch ein auf der Hohe der jetzigen Lexikographie stehendes
allgemeines slavisches Worterbuch entbehren und sich selbst
die Worterbiicber einiger slavischen Sprachen nicht rihmen konnen,
die Fundgrube wenigstens der grossten Mehrzahl, da sich ja auf

') Man erinnere sich hier nur an Perunja ves, Perkunji vrh, topische Be-
zeichnungen im slovenischen Theile der Steiermark oder an russ. Jaus6oru
Aamasbors (Afanasjev op. e I 65. Aum. 2) und vergl. damit Ortsnamen,
wie Thorlsf, Thorslund (Thérs Hain), Thérsakar (Mannhardt op. e. 139).
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Vollstandigkeit nie rechnen lisst, der im Volksmunde und in der
Sechrift lebender Worte zu sein. Desswegen muss Mogliches ange-
strebt und weitern Forschungen der Weg geebnet werden, was be-
ziiglich des iltesten Kulturzustandes des slavischen Gesammtvolkes
durch die oben in Erwahnung gebrachte Abhandlung glicklich unter-
nommen ward. .

Bevor wir zum realen Theile des im Volksmunde erhalten geblie-
benen geistigen Volksschatzes schreiten, ziemt es mit zwei Worten der
Volkssitten zu erwithnen, die wir zwar just zu einer traditionellen
Literatur nieht leicht rechnen konnen, es sei denn dass damit auch
Gesprochenes oder Gesungenes oder auch beides zugleich verbunden
ist, in denen aber dennoch viel fir die Mythologie Wichtiges erhal-
ten geblieben ist. Nichts ist, was das Volk neben der Sprache und
Religion fester zu erhalten trachtet, als die Sitten, die es von den
Vitern geerbt, welche Anhiinglichkeit an das Althergebrachte wieder
der Wissenschaft zum grossen Nutzen kommt. Auch hier ist zwar
schon manches der Vergessenheit zum Opfer gefallen, allein immer-
hin treffen wir auch bei den Slaven Sitten, Gewohnheiten und Ge-
briuche an, die wir alseinen ganz erwiinschten Beitrag zuraltern Sitten-
kunde nicht minder wie der Mythologie begrissen dirfen. Viele die- A
ser Gebrauche weisen auf religiose und mythische Anschauungen
einer Zeit zuriick, die weit jenseits der Geschichte liegt und die For-
sehung hat richtig erkannt, *) dass dieselben in der Regel Handlun-
gen nachahmen, die man in der Natur zu hemerken glaubte, was fiir
Friihlings- und Hochzeitsgebrauche besonders zutreffen soll. Der
Mensch fithlte sich von den Erscheinungen und Aeusserungen der
" Natur abhingig und da er sich dieselben nicht dienstbar machen
konnte, war er doch bedacht es zu veranlassen, dass deren Wirkung
fiir ihn eine wohlthatige werde. In den Naturerscheinungen, wobei
wir die Phanomene des Himmels in erster Linie im Auge haben, sah
der Naturmensch, durch die seiner Umgebung entnommenen Verglei-
chungen veranlasst, wirkliche Wesen, die er sich mit Denken und
Empfinden, ohne noch gerade an menschliche Personlichkeit zu ver-
fallen, ausgestattet dachte, worunter einige schon ihrer ganzen We-
senheit nach ebenso wohlthitig als die andern zerstorend wirken.
Nicht minder richtig ist es anzunchmen, dass man die zerstorend

') Schwartz: der Ursprung der Mythologie, Berlin 1860, pag. 10, Anm. 1.



wirkenden, finstern Wesgen im Kampfe mit den wohlthitig wirkenden,
lichten, begriffen und auch die einen durch unmittelbares Eingreifen
der andern hervorgerufen withate, so wie die erstern ferne zu halten,
bestrebt war und die letztern wieder herbeizufihren wiinschte,
was gerade vielfaltic durch eigene Gebriuche unternommen ward,
durch die.man dasselbe zu thun der Meinung war, was in den gross-
artigen Aeusserungen der Natur nach dieser Anschauung vorging,
und von denen er gleichsam eine Kopie in seiner mittelbaren oder
unmittelbaren Umgebung gefunden. Glaubte man etwa, dass der
Regen durch das Rollen der Dounersteine oder durch das Peitschen
des Gewittermeeres mit den Blitzruthen entstand, so lag gewiss die
Vorstellung nalie, man konne Regen erzeugen, wenn in einen See
Steine geworfen, oder dessen Wasser mit Peitschen geschlagen wer-
den, ') ein Gebrauch, den wir nicht nur bel mehreren arischen
und darunter auch slavischen, sondern auch bei nichtarischen Vil-
kern antreffen. — Den Kampf anlangend, ist diese Anschauung fiir
den im Kindesalter des Geistes stebenden Menschen ein natirlicher,
den er in vermeinten Kampfescrscheinungen des Tageslichtes mit
der Dunkelheit der Nacht beobachten konnte, und ersteres in der Ge-
walt feindlicher Michte gehalten glaubte, woraus sich der Glaube
erklirt, dass bei jeder Verfinsterung Sopne und Mond von einer
Schlanze aufgefressen werden und der Litauer meint, die Finster-
niss enstehe, wenn der Sonnenwagen von einem Dimon angefallen
wird, daher man dem in Gefahr schwebenden Himmelskorper durch
allerlei larmende Handlungen zu Hilfe kommen miisse, wm das Un-
geheuer zu verscheuchen. *) Einem dhnlichen Kampfe stand er tiglich
entgegeu, denn aunch das Schwinden des Tages und Heranricken
der Nacht stellte er sich nicht anders vor und endete die Vorstellung
gewohnlich mit dem Tode der Sonne, daher sie am kommenden Mor-
gen nea geboren oder mit neuer Kraft geristet gedacht ward, welche
Anschauung nicht geiindert ward, wenn die Sonne im Frihlinge ihre
wohlthuenden Strahlen der neuerwachten Natur zu senden begann,
die ausserdem die Vorstellung zuliess, sie sei der Verzauberung

1) 1bid. 260, 261. ?) Grimm op. e. 669, 670, wo noch anderes beigebracht
wirl; Schwartz op. e. 78, 79, welcher Mythenforseher auch die Bemerkung
macht, es kinne dieser oft stundenweit horbare Lirm an die urspriingliche
Seeneric, an den Angriff im Gewitter zu mahnen scheinen, was eine Nachah-
mung des Donners wiire, der dieses Ungethiim zuletzt zu verscheuchen schien-
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glicklich entronnen. ') Dies erfuhr erst eine Aenderung, als man ein-
mal dazu kam, sich die Sonne als stets die nimliche zu denken und
da sprach man in kindlicher Naivetit nur mehr von einem Enttriumen
und Wiedererwachen der Sonne. *)

Bedeutender als mythologische Quelle werden die Gewohnhei-
ten und Sitten, wenn dieselben an gesprochenen oder gesungenen
Worten ein Accompagnement erfahren, das dieselben illustrirt. Auch
von diesem geistigen Besitze haben die Slaven manches der Verges-
senheit entrissen und es, wie die Gebriiuche im allgemeinen, mehr
oder minder gliicklich auch fiir die Wissenschaft zu verwerten ge-
sucht, den darin liegenden Sinn zu entrathseln trachtend. Hier darf
man sich fibrigens namentlich von dem Umstande nicht irreleiten
lassen, dass die Ausfiihrung dieser Gebrauche auf christliche Fest-
tage fallt, ja mitunter selbst die sprachliche Bezeichnung dem christ-
lichenKultus entweder wirklich entnommen haben oder es nur entnom-
men zu haben scheinen. So werden wir keinen Augenblick zweifeln,
dass unser krés (allg. ignis festivus und dann bes. das Johannisfeuer),
den man unglaublicherweise als eine Erinnerung an die Lauffeuer
zur Zeit der Tirkenkriege zu erkliren die seltene, nicht heneidens-
werthe Kiithnheit hatte, eine eminent vorchristliche Sitte ist, weil wir
es historisch festgestellt haben, dass das Anziinden von Feuern chri-
stianisirten Volkern als eine heidnische, zu Ehren von Gottheiten,
deren Namen wir sogar mitunter bezeichnen konnen, bestandene, Sitte
untersagt war. Ein &hnliches Bewandtniss hat es (was die Gebriauche
anlangt, denn die Bezeichnung ist eine entlehnte) mit der koleda
(altsl. Koampa), woriber wir uns hier, da es sich um die nihere
Ausfithrung eines besonderen Falles handelt, des Nahern aussprechen
wollen, um spater darauf einfach verweisen zu konnen.

Die mit den christlichen Weihnachtsceremonien zusammenfallen-
den, dem Heidentume entstammten, Gebriuche unter den Slaven
zeichnen sich vor den iibrigen durch eine besondere Fiille und Ver-
schiedenheit aus, daher wir nur Einiges davon hier erwahnen konnen.
Der Christabend heisst bei den Serben, Kroaten und theilweise bei
den Slovenen *) badnji dan, badnji vee(r), bei den Bulgaren 6xa-

') Schwartz op. e. 226. *) 0. MuAtephr: onpIvh MCTOPHIECKAro o6ospbuia
Pycexoii caonecnocrut C. lerepdyprs 1865, pag. 24—26. *) — Beziiglich dieser
vgl. Novice 1856, N. 103; Nov. 1867, Nr. 5; die Bezeichnung gyeti veder ist
christl. Ursprungs.
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unkn '), bei den Russen coueasmuxs, bei den Polen und Cechen
8odry dzien, §tédry veder (mittellat. largum sero, largus vesper), bei
den Cechen ausserdem noch babi veler, was an das angels. modra-
neht=matrum nox erinnert, bei den Lausitzer Serben svatina. Die Be-
zeichnung badnji veder wird gewihlt, weil fir diesen Abend fiir jedes
Haus zwei bis drei junge Eichen gefallt werden, die abgedstet den
Namen badnjaci (Sing. badnjak) fihren und bei eintretender Damme-
rung in’s Haus gebracht und auf’s Feuer gelegt werden. Das Fillen
geschieht in einigen Gegenden vor Sonnenaufgang, wobei die Bawme
mit Getraide unter den Worten ,,dobro jutro i testit ti badnji dan* be-
schiittet werden. In Risano und anderen Orten des Kistenlandes um-
winden die Madchen und Frauen die Eichstimme mit rother Seide,
Zwirn und Goldrat, sechmiicken sie mit Lorberblattern und versehie-
denen Blumen und werden, wiihrend die badnjaei in das Haus getra-
gen werden, auf beiden Seiten der Thiire Kerzen angeziindet. Ist nur
der Hausvater bei eingetretener Diimmerung mit dem ersten Baum-
stamme iber die Sehwelle getreten, so spricht er den oben citirten
Spruch und wird von einem Hausgenossen mit Getraide beschittet
mit den Worten: dao ti Bog sretnji i estiti. Statt des Beschiittens
mit Getraide hat man in einigen Orten das Begiessen mit dem Weine
und in Risano wacht stets Jemand beim Feuer, um den badnjak, wenn
er durchbrennen will, mit dem Weine zu begiessen, von welchem Ge-
brauche aueh Vuk den Namen badnjak = vigiliae abgeleitet. *) Den
ersten Besuch am Weihnachtstage hilt man von Wichtigkeit, wess-
wegen man hiezu Jemanden bestimmt, und um sich vor Jedermann
Unberufenen zu schiitzen, geht an diesem Tage in der Regel Niemand
als ein solcher polaznik in ein fremdes Haus, der am friihen Morgen
erscheint und gewohnlich im Handschuh Getraide bei sich hat und
selbes vor der Thirschwelle mit den Worten ausschiittet: Hristos se
rodi, worauf einer von den Hausgenossen, ihn ebenfalls mit Getreide
beschiittend, erwidert: va istina rodi. Darnach begibt sich der polaz-

1) MuaapuuoBun OGmarapesu mapoamn nhcun BL 3arpets. 1861, pag. 5:'21.
*) Darnach wire also badnjak zu alislov. 6m3BTH Tpqyopsiv vigilare und zu
ciner Wurzel skr. budb seire, zd. budh videre, gr. =vd, lit. bud (vgl. Miklosicl
op. ¢. 8. v.) zu stellen, wogegen Potebnja (o mmemdeckoms smavemm HBROTOPHIXG
ofpagoss u nosbpiit Mocksa 1865, pag. 1 aufl die skr. W. badh denkt und
badnjak mit Wortern wie altstl. Goerm wevesiv pungere, lit. badyti, badau
zusammenstellt. Es ist iibrigens gar nieht unméglich, dass aueh hier heidnisehen
Gebriuchen der Name ausgetauschf ward.
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nik unter Beglickwiinschungen zu den badnjaci, nimmt die Feuer-
schaufel und schligt damit auf den brennenden badnjuk, dass die
Funken stark umherfallen, sprechend: ovoliko goveda, oveliko konjs,
ovoliko koza, ovoliko ovaca, ovoliko krmaka, ovoliko kesnica, ovoliko
sreée i napredka, worauf er die Asche auseinanderschiirt und einige
Miinzen hinein- oder statt dessen auf den badnjak wirft, den man
iibrigens nicht ganz verbrennen lisst, sondern die letzten Enden vom
Feuer nimmt, sie verloschen lisst und sie zwischen die Aeste junger
Obsthaume legt, was ihr Wachstum fordern soll. )

Die Eiche war nach slavischer Auffassung ein dem Donnergotte
Perun geweihter Baum, den man sich gewissermassen im badnjak
vorgestellt dachte, und ihn noch jetzt im Volksgebrauche wie einen
Menschen anspricht, ihm Wein reicht und ihn wie sonst einen Men-
schen beschiittet. Da das Beschiitten und das Begiessen mythisch ge-
fasst, wie erweislich und erwiesen, dagselbe ausdriicken, erinnert uns
dieser Gebrauch an das himmlische Wasser, das den schwarzen Ge-
witterwolken entstromt, und giebt uns Veranlassung, dasselbe zu
einer Form des indischen Mythus zn stellen, wornach Indra das
himmlische Wasser trinkt, das er mit seinem himmlischen Hammer-
blitz den Wolken, die als dessen Kithe gefasst werden, entlockt,
wenn es von ihm heisst: du trankst von den Kithen, du trankst von
Soma o Held (Rigveda e. Rosen XXXII. 12) und er auch den Beina-
men dohan, der Melkende oder gavAm gdpati, der Kiihe Hirt, hat-.
Auch nach dem germanischen Mythus melkt Thunar seine himm-
lischen Kiihe, die Wolken, deren Mileh, der Regen oder Than,
ihm als Starkung dient und diese Anschauung noch erhalten geblie-
ben ist, wenn goth. daggvus, altn. doggr. ags. dedv, ahd. touwi, mhd-
tou, nhd. Thau zu skr. doha=Milch gehort, wozu es von Kuhn (Weber’s
ind. Studien I. 327) bezogen wird. *) Vom himmlischen Feuer, dessen
Spriihen gleichwol der Donnergott erzeugt und das man nach dem
Beigebrachten im Herdfeuer darstellte, war man des Reichtums und
jedweden Glickes und Segens gewartig, und wurden ihm zur Errei-
chung dessen Opfer gebracht, daher auch hier auf den badnjak oder
in die Kohlg Minzen gelegt wurden. *)

') Dieses und noeh anderes Hiebergehdrige bei Vuk op. eit. s. v. und in
dessen Montenegro und die Montenegriner (XI. Lieferung der Reisen und Lén-
derbesehreibungen der dltern und neuesten Zeit, Stuttgart und Tibingen 1837)
pag. 103 . ?) Mannhardt op. ¢. 3, 4. 3) Potebnja op. e. 2, 3.
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linem badnjak entsprechend ist der blukku-vakars, Block-
abend der Litauer und Letten, *) der skand. jul-block, der engl.
yule-clog, d. 1. ein Holzklotz, der auch am Weihnachtsabende in das
Feuer gelegt und wo moglich brennend erhalten wird, *) das franz.
caligneau. *) Letateres streift in vielen Punkten mit dem serbischen
Gebrauche ganz besonders iiberein, ein deutlicher Beweis, dass dieser
slavische Gebrauch noch vor der Zeit der Trennung der verschiedenen
slavischen Volker aus deren Gesammtverbande bestanden haben
miisse. )

Die Weihnachtsgebriuche weisen aber auch auf eine andere
méannliche Gottheit hin, die die Siidslaven mit der scheinbar ganz
christlichen Bezeichnung boZi¢ kennzeichnen, die es aber in vieler
Beziehung wol nicht ist, was unschwer aus der Ueberlieferung ent-
nommen werden kann, da vorchristliche Ziige darin unverkennbar
sind. Wird man einen solechen Zug in einem Liede nicht anerkennen
wollen, das am Weihnachtstage von den Jiinglingen von Haus zu
Haus gesungen wird und in dem man wiinscht, dass die Kiihe viel
Milch geben mochten, um den boZi& darin baden zu kénnen, °) so ist
ein derartiger Gedanke in folgenden zwei ebenfalls bei gleicher Gele-
genheit gesungenen Liedern wohl kaum abweislich. °)

1) Bei den Letten heisst dieser Abend ausserdem kukju vakar, was an die
slovenische Gewohnheit mahnt, am Abende vor dem Christabende den kue-kruh
zu backen, in das verschiedene Pflanzen gethan werden, denen im Uebrigen eine
mythische Bedeutung zugesprochen wird; bei den Litauern (vgl. Nesselmann's
lit. Worterbueh pag. 207) ist kocos ein mit abergliubischen Gebrauchen verbun-
denes Abendessen. Genaueres im Slovenski glasnik IV. 17. 18. Entfernter hieher
zu ziehen ist auch der deutseche Christbrand, woriiber verglichen werden wolle
A. Kuhn, Sagen, Gebriuche und Mérchen aus Westfalen Leipzig 1859. II. 103
bis 106. *) W. Millef; Geschichte und System der altdeutschen Religion. Git-
tingen 1844, pag. 144, Anm. 2, wo auch erwihnt wird, dass im Mecklenburgi-
sehen der julblock noch bekannt sein soll. *) Wolf, Beitrige 118, 119 bei
Potebnja, op. e. 3, & *) Potebnja op. c. 2, 3 und eine Ausfihrung iiber die
Beziehung der Kerze zum Donner und eine Aufzihlung und Erkldung anderer
slavischer Weihnachtsgebriuche am Christabende, pag. 4 f; — J. J. Hanu§
bajeslovny kalenddi slovansky v Praze 1860, pag. 20, 41. °) Byx Cres.
Kapapuh : sxuBor u ofuwaju mapoaa cpmewora pag. 6 und ders. pjeunmi
8. V. Koaepa. °) By Cr. Kap. cpucke mapopme mjecme y Bewy 1841, I, pag.,
115, 116.
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AomMalune, Koaeao; rocnogune Koaepo! | Ypanuaa xoaepo! erapa majra, Koaepo!
BACTACMO Te 32 BeYepoi, CBETOj UDKBH Ha jyTpemsy,
TAe Bevepy TH BeYepaul, cycpere je esern Ierap
Geaun rpaom BuHO mujerm, Hi jeAeHy saaropory,

H ouuma Oueep Opojum, SKAaTOPOTY M mapory:

H pykaMa TajTaH IJAeTen; »BPH' Ce HATpar, cTapa mMajko,
A0JAj HaMa Kpaj TajTana, ; €B0 Cy TH TOCTH AOUIAM,

Ha wem’ hemo Bora moamt’ ao0pu rocru Koaehanu,

8a c¢Tapora 3a Bﬂ.ll,}lvﬂﬂil, Koju 0pe, Bora »oae

ga maagora sa Bomuha sa crapora sa Bapmwaka,
Bomuh Gaje mo cseM cpery, 8a maapora sa Bommhat ete.
110 CBEM eBery, 1o oBoMe efe.

Wir haben schon der Anffassung Raum gegeben, dass, wenn nicht
alle Anzeichen triigen, unter hadnjak Perun zu verstehen sei, der nun
auch, und zwar mit dem Attribute der Alte, in den angezogenen Lie-
dern wieder vorkommt, was uns an seine sonstigeBezeichnung déd *)
(altsl. AkA's mammoc avus, gr. Seiog lit. und let. dédas=senex, avun-
culus) *) erinnert, die ein Analogon an Donar-Thorr findet, den man
auch den Altvater nannte. Was man unter boZi¢ zu denken habe,
wird durch eine andere Sitte ziemlich nahe gelegt; es pflegt nam-
lich in Bosnien und Hercegewina der Hausvater frih morgens am
Weihnachtstage vor dem Hause zu rufen: cjaj Gowme n Gomihy,
wobei er die Namen aller seiner Hausgenossen der Reihe nach
nennt *) und woraus die Anschuuung durchschimmert, dass man
sich des Menschen Wohlergehen von dem Lichte der Gottheit ab-
Lingig dachte. Ist die Setzung bog nicht ein spaterer christlicher
Zusatz, so wird man auch hier den im badnjak erkannten Perun wie-
dersehen, der uns in einer ibnlichen Beziehung zum hellen Himmel
erscheint, wie Indra, der nach dem Rigveda die Finsternisse zerstreut,
die glanzvollen Welten offnet, die Morgenrothe erweckt und die
Sonne, das leuchtende Gestirn, mit ihrem Lichte herauffithrt, oder wie

1) Man vgl unter anderem: koleda, koleda dédku, dej ofiSku k snedku,
was auf Perun weiset, da ihm die Nisse heilig gewesen sind. Hanu$ op. e. 21.
Man vgl. noch: K. J. Erben prostondrodni geskeé pisné a fikadla v Praze, 1864,
pag- 39. Daraus erklirt sich aueh, warum in Serbien (ef. Byr Cr. Kap. pjeunus
s. v. Oomuh; id. Montenegro, pag. 105) am Weihnachtsabende auf das Stroh,
das die Hausfrau in gebiickter Haltung im Zimmer oder in der Kiiche streut,
einige Niisse gelegt werden. — Jn einem serbischen Liede (b. Ilerpanosuh cpmcke
Hap. ujecne us Boewe, y Capajesy 1867, I. 2 heisst es: crapor cmara cBeTora
Hanjy (=Perun). 2) Miklosich. op: e. s. V. %) Byk muBor pag. 5. Pjeunu s. v.
fiomnh ; Qber eine dhnliche kleinrussische Gewohnheit bei Potebnja op. e. 19.
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Thunar, der die Schatten der Nacht vertreibt, S onnenschein verleiht,
und die leuchtenden Gestirne am Himmel befestigt. ) Die andere uns
entgegentretende Gottheit ist der Sonnengott selbst, der nach uralter
Anschauung am Weihnachtstage wieder geboren wird, und es trifft
auch fir diesen Mythus A. Kuhn’s Bemerkung zu, *) dass die Weih-
nachtsgebriiuche als ein Vorspiel zum Sommerempfange anzusehen
seien. *) Bemerkenswert im Liede ist auch die Stelle: boZié baje po
svem svetu,indem hierbajatinicht die derserb. altsl. und neusl. Sprache
sonst eigene Bedeutung xddew incantare, aber auch nicht jene von
wodedeadar fabulari, wovon auch gacuw psdoc fabula, in welchem Falle
das Wort zu einem skr. bha8, gr. evut, pdonw, lat. fari *) zu stellen
ist, haben kann, sondern splendere bedeutet und mit Wortern wie
skr. bhdmi, gr. paive (govy, Fackel) zu vergleichen ist, welche Wor-
ter einer Wurzel skr. bhd angehoren und beweisen, dass leuchten und
sprechen urspr. eines gewesen sei und sich erst allmilig der Unter-
schied heranbildete, weswegen es nicht Wunder nehmen kann, wenn
noch bei Sophokles das paivery von der Rede gebraucht wird, wenn
es z. B. Antigone 621 heisst: whewdv Zmog mégpavrar. °) — Dies
bestitigen auch andere Lieder, die zu dieserZeit beiUmziigen gesun-
gen werden, und es sei hier nur noch auch auf Byx cpucre u. m. L. 117
und dess. ¢. n. . s Xepnerosune yBeay 1866, pag. 340 verwiesen. In

) W. Mannhardt germ. Mythen, 140—143. *) Zeitsehr. f vgl Sprehf, V.,
490. ®) Zur Bestitigung dessen weisen wir voriibergehend auf die Anziindung
der mit Peehkrinzen umwundenen Réder und das Rollen derselben von einem
Berge in’s Thal, womit die Winterwende der als flammendes Rad gedachten,
Sonne roch vor zwanzig Jahren bei den Slovenen Kiérntens und den Polen in
Galizien gefeiert ward, in vielen Gegenden Deutschlands dagegen noch heute
gefeiert wird. Die Bulgaren nennen den December woaomers (Kapaseaoss 270
bei Afanasjevs op. e. I,212),d. i. den Monat der Entziindung des Sonnenrades,
die Zeit der Wiedergeburt des Sonnengottes, was uns auf die Veden fiihrt
woselbst auch die Sonne als Rad aufgefasst wird, wofiir die Bezeichnung un-
geschl. eakrdm oder minnl. cakrds verwendet wird, die Bopp (glossar. sanserit,
s. v.) in Uebereinstimmung mit Curtius (Grundz. d. gr. Etym. 145) und Kuhn (Herab-
kunft 53; 54) mit gr. xbwkog zusammenstellf. Auch die Edda nennt die Sonne
fagrahvel (das sehone, lichte Rad) und hat Zacher (gothisch. Alphabet 115)
weiters bewiesen, dass die angels. Formen hvéohl, hvéogul, hvéogl, ebenfalls dem
gr. wbxhog entsprechen, woraus man weiter den Namen jul, altn. hiol, jol,
schwed., ddn. hjul, jul, altsehw. hinghl. umsomehr leitet, als das alte Kalender-
zeichen fiir die Wintersonnenwende, zugleich Bezeichnung fiiv die Rune hv, die
Form  des Sonnenrades *zeigt. Kuhn, op. e. 54. Mannhardt, Gotterwelt 235;
J. Grimm, d. Myth. 664 *) Miklosich, op. cit. 5. v. 3) Curtius op. eit. 267. 8.
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slavischen Mirehen werden den Lichtgottheiten goldene Gaben darge-
braeht, sowie im Allgemeinen das Gold im mythischen Sinne mit dem
Lichte in inniger Bezichung steht, was auch aus dem Liede (Vuk, L.
117) entnommen werden kann, wenn es heisst, dass der bo¥ié die
Thire und Thirpfosten vergolde, d. i. beleuchte. *) Dass man bei
obiger Annahme nicht fehlgegangen, erhellt auch aus einem Koleda-
liede, das uns in einer hulgarisehen und ¢echischen Variante erhal-
ten geblieben ist und von dem es mit Sicherheit angenommen werden
muss, dass die christliche Anschauung umsomehr erst spiter substi-
tuirt ward, als ja die christliche Ueberlieferung das hier Erzéhlte mit
keiner Silbe erwihnt. Es wird darin *) das Baden entweder Marias
selbst im Flusse oder Christus durch dessen Mutter und das Tragen
Christi durch die Engel in den Himmel besungen. Allgemein muss bei
Weihnachtsliedern, wovon manche einen tiefen mythischen Kern in
sich bergen, statt der entnommenen Bezeichnung koleda, welches Wort
in den Liedern mitunter durch slava vertreten wird, auf Vertauschung
einer heidnischen Gottheit gedacht werden und ist anzunehmen, dass
man bei Absingung dieser, mit allerhand Gebriuchen verbundenen,
Liedern in diesem stereotypenRefrain sonst denNamen einer bestimm-
ten Gottheit ausgesprochen habe. Unser Lied anlangend, werden wir
mit Beiziehung eines urverwandten und zwar litanischen Mythus die
soeben geiusserte Ansicht bestitigt finden. Danach ist die Perkuna
tete, die Mutter des Donnerers Perkunas, die die miide und bestaubte
Sonne im Bade aufnimmt, und sie gebadet und glianzend am folgen-
den Tage wieder entlisst. *) An die Stelle der Mutter Perkunas
(= sl. Perun), der, wie wir horten, eine nahe Beziehung selbst zur
Sonne hatte, *) tritt in den slavischen Koledaliedern beim Baden des
Sonnengottes, freilich im ganz christlichen Gewande, dessen Mutter
selbst, was aus leicht begreiflichen Griinden eine iltere- Auffassung
involvirt, als die litauische und unter weleher mythischen Erschei-
nung, was genauer auszufithren zu weit reichen wiirde, die Morgen-
rothe zu verstehen ist. ©)

') Potebnja op. cit. pag. 16—21; Hanud op. cif. 21. %) Besconos: Goarap-
expt whenn I, 11; Erben op. eit. pag. 43; Susil morayské nar. pisné v Brné
1860, pag. 739. ®) K. Schwenk, Mythologie der Slayen, Frankfurt am M. 1855,
pag. 107. *) Im Rigveda heisst Indra der Erzeuger von Sonne, Himmel und
Morgenrithe. Mannhardt, germ. Mythen 140. ®) Orest Miller, op. cit. 28 f. Sla-
vische Gebriuche mit mythischem Inhalte im Allgemeinen anlangend, muss auf
die schon citirte interessante Schrift HanuSens (baj. kalendaf) hingewiesen wer-~
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Es steht uns die weitere Aufgabe hevor, den realen Theil der
traditionellen Literatur in der Weise kurz zu besprechen, wie -dies
soeben betreffs der Sprache und der Sitte geschehen ist.

1. Das Mérchen und die Sage, obwol beide namentlich im
Gegensatze zum Wirklichen, zur Geschichte manches Gemeinsame auf-
weisen, missen dennoch ihrer Wesenheit nach auseinander gehalten
werden, wie dies vor allem die Briider J. und W, Grimm, die zuerst
die hobe Bedeutung derselben fir die Mythologie erkannten, gethan
haben. Den Unterschied kennzeichnen sie im prignanten Satze: ,,Das
Marchen ist poetischer, die Sage historischer; jenes steht beinahe nur
in sich selber fest, in seiner angeborenen Bliite und Vollendung; die
Sage von einer geringeren Mannigfaltigkeit der Farbe, hat noch das
Besondere, dass sie an etwas Bekanntem und Bewusstem haftet, an
einem Orte oder einem durch die Geschichte gesicherten Namen.« *)
Gleichzeitig aber erkannten sie auch den Gewinn, der aus der Sage
und dem Marchen fir die Mythologie gezogen werden kann, wenn sie
annahmen, dass in ihnen in dieser Gestalt noch fortdauernde Mythen
anzunehmen seien. *) Ueber das Mirchen im Besonderen dussert sich
W. Grimm in folgender Weise: ,,Gemeinsam allen Mirchen sind die
Ueberreste eines in die #lteste Zeit hinaufreichenden Glaubens, der
sich in bildlicher Auffassung tbersinnlicher Dinge ausspricht. Dies
Mythische gleicht kleinen Stickchen eines gesprungenen Edelsteins,
die auf dem von Gras und Blumen iberwachsenen Boden zerstreut
liegen und nur von dem schirfer blickenden Auge entdeckt werden.
Die Bedeutung davon ist lingst verloren, aber sie wird noch empfun-
den und gibt dem Mérchen seinen Gehalt, wihrend es zugleich die
natirliche Lust an dem Wunderbaren befriedigt; niemals sind sie
blosses Farbenspiel gehaltloser Phantasie. Das Mythische dehnt sich
aus, je weiter wir zuriickgehen, ja es scheint den einzigen Inhalt der
altesten Dichtung ausgemacht zu haben.* *) Und J. Grimm &ussert sich
hieriiber so: .,Sie (die Méirchen) sind, wie sich immer unzweifelhafter
herausstellt, die wunderbaren letzten Nachklinge uralter Mythen, die

den, in der auch die Verwertung derselben far die Mythologie meist mit Gliick
durchgefithrt ist.

1) Deutsche Sagen, herausg. von den Briidern Grimm, Berlin 1819, I. Anfang
der Vorrede; bei Arthur und Albert Schott: walachische Mérehen, Stuttgart
und Tibingen 1845, pag. 308. *) Kindermérchen, 2. Ausg. 1819. I. XXVIIL bei
Schott, op. ¢. 309. %) Kinder- und Hausmérehen, ges. durch die Brider Grimm,
3. Aufl., Gottingen 1856, pag. 409-
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iber ganz Europa hin Wurzel geschlagen, und geben reichhaltigen,
um so unerwarteteren Aufschluss iber verschiittet geglaubte Gange
und Verwandtschaften der Fabel insgemein ..... Man lasse fahren
den Wahn, sie seien an irgend einer beginstigten Stelle aufgewach-
sen und von da erst auf ausserlich nachweisharem Weg oder Plad in
die Ferne getragen worden.. .. .. Wie zwischen den Sprachen aller
européischen Volker tberall grossere oder geringere Beriihrung waltet,
so schligt auch ein allgemeiner Grundlaut dieser epischen und
mythischen Elemente an, die gleichwohl jedem Volke auch in eigen-
thiimlicher Besonderheit werden diirfen, und man muss es gestindig
sein, dass ihre Einstimmung, wie ihre Vielgestaltigkeit der Forschung
gleichen Vorschub leistet.« *)

Der Unterschied, der zwischen Méarchen und Sage besteht, ist
keineswegs ein bedeutender und gewissermassen bei sich gleichblei-
bendem Stoffe nur auf die Verschiedenheit der Ueberlieferungsform
und auf einen Unterschied der Gotter- und Heldensage beschrinkt,
da dasjenige, was von der Gottersage bis jetzt in der Ueberlieferung
erhalten geblieben ist, sich im Marchen erhalten hat und dasjenige,
was eine geschichtiiche Verarbeitung gefunden, in der Heldensage
niedergelegt ist. *) Ein in der Natur des Menschen tief begriindetes
Streben ist die Versinnlichung des auf diese Weise Ueberlieferten und
die moglichste Anpassung desselben an seine J.ebensverhiltnisse,
daher die allmalige, mehrere Entwicklungsstufen aufweisende Anthro-
pomorphosirung der Naturerscheinungen, beziehungsweise Gotter,
und Loslosung derselben von den Kriften der Natur, Entkleidung
jedweder Naturbedeutung, wodurch dieselben sterblichen Menschen
gleichgestellt werden, eine Stufe der Ueberlieferung, auf der uns das
Mérchen, das noch vieles Wunderbare enthalt, entgegentritt. Der
niichste Schritt ist die Abstreifung des Wunderbaren, sowie die
Lokalisirung des Erziihlten auf bestimmten Orten als Schauplatz der
Begebenheiten, sowie die Historisirung, die Uebertragung dieser Be-
gebenheiten auf eine historische Personlichkeit, wodurch der auf
diese Weise durch fortgesetzte Versinnlichung des Marchens entstan-
denen Sage ein jiingeres Kolorit verlichen wird. Dessen ist sich nicht
zu wundern, denn je mehr die alten Zeiten dem Volksgedichtnisse

') Pentamerone; in's Deutsche ibersetzt von Felix Liebrecht, Breslau 1846,
Vorrede pag. VIII; vgl. bei J. G. v. Hahn griech. und albanesische Mirchei,
Leipzig 1864, I. 3. ) Schott, op. ¢. 315. e



entschwinden und die Erinnerungen daran abgeschwicht werden, zu
desto grosserem Bedirfnisse muss es werden, die Mythen in Jjiingere,
namentlich historisch hervorragende Zeiten zu verlegen und ihnen
auch die Scenerie derselben anzupassen. *) Die Form sowohl des
Marchens als: der Sage, besonders aber der Letzteren ist, so wie sie
uns vorliegt, spatern Zeiten angehorend, der Inhalt dagegen, so modi-
ficirt er auch im Einzelnen erscheint, gehort einer uralten Periode
an, da derselbe bei verschiedenen arischen Volkerschaften wesent-
lich derselbe ist und im Einzelnen wohl entlehnt sein kann, der gros-
sen Mehrzahl der Fille dagegen als ureigner Besitz dieser Volker
angesehen werden muss und auf eine gleiche, allen arischen Volkern
gemeinsame Naturanschauung schliessen lasst. Wir haben damit
ausgesprochen, dass wir die Marchen ebenfalls als einen Theil
jenes geistigen Besitzes der arischen Volker ansehen, den sie bei der
Ausscheidung aus dem asiatischen Gesammtverbande ebenso in ihre
neuen Wohnsitze mitnahmen, wie die Sprache. An diesem geistigen
Erbe hielten die arischen Vilker in ihrem Sonderleben ebenso un-
erschiitterlich fest, wie an der Sprache, was fir die auffallende Ver-
wandtschaft derselben, die an der Verwandtschaft der Sprachen die
beste Analogie besitzt, wol die passendste Erklirung sein' dirfte,
Wie liesse sich sonst die Marchenverwandtschaft zwar urverwandter,
aber nie weder im materiellen noch geistigen Verkehr gestandener
Volkerschaften erkliren? Man wird an eine Entlehnung schlechter-
dings nicht denken konnen, wenn man bei einem Vergleiche vieler
slavischen Marchen mit den gélischen, die J. F. Campbell im Jahre
1860 herausgegeben *) und in den westlichen Hochlanden Schott-
lands gesammelt hat, auf Uebereinstimmungen gestossen sein wird,
die sie ausserdem auch mit den Mirchen anderer Volker theilen. Dass
aber die Sagen und Marchen im Volksmunde so zihe festgehalten
wurden, kann man dem Umstande zuschreiben, dass man dieselben
einst als gittliche Wahrheiten hochhielt, sie mithin im Glauben eine
Sanktion erhielten. *) [

mﬁ. Einl. 4—7; Mannhardt, die Gotterwelt, pag. 34. *) Eine
Uebersetzung nebst ausfiihrlichem Nachweise verwandter Mirchen anderer Vol-
ker ward von Reinhold Kohler in Benfeys Orient und Occident, IL 98—126;
294—331; 486—506; 677—690, geliefert. Campbell weist an diesen Mirchen
viele Ueberreste alien Glaubens und Sitfe nach und findet in einem Mirchen
sogar einen Rest aus der keltischen Urzei, was Kohler zwar zugiebt, aber be-

merkt, es braucht deshalb das ganze Mirehen doeh in jener Zeit noeh nicht
existirt zu haben. Or. u. Oce.. Il 99. %) Hahn, op. ecit. L. 16.



—~— 33 =

Anderer Ansicht in diesem Punkte ist Th. Benfey mit einem
nicht kleinen Anhange tichtiger Gelehrten, der allerdings an eine
Entlehnung verfallen ist, die, wie erwahnt, im Einzeluen auch nicht
geleugnet werden kann. Benfey hilt dafir, dass die Mérchen, die
wir als gemeinsames geistiges Besitztum aller arischen Vilker an-
nahmen, nur dem indischen zu vindiciren seien und von Indien aus
in geschichtlicher Zeit Gber Europa und fast iber die ganze Welt
gich ausdehnten, und zwar dermassen, dass vor dem 10. Jahrhun-
derte n. Chr. wenige und auch diese durch miindliche Ueberlieferung,
mit Ausnahme der durch die Uebersetzung des Pantatantra oder Kali-
lah und Dimnah bekannt gewordenen, den Weg nach Europa gefun-
den haben. Von da ab ward die miindliche Ueberlieferung durch die
literarische ersetzt und Uebersetzungen indischer Erzihlungswerke
in das Persische und Arabische veranstaltet, und tber die islamiti-
schen Reiche in Asien, Afrika und Europa verbreitet, wobei anch der
christliche Occident davon Kunde erhielt. Grosser noch und frihzei-
tiger war die Verbreitung derFabeln, Marchen und Erzdhlungen nach
China und Tibet und von den Tibetern kamen sie zu den Mongolen,
von denen es sicher ist, dass sie die indischen Erzihlungswerke in
ihre Sprache dbertrugen. ') A. Schiefner, der einst dieser Ansicht
Benfey’s huldigte, ist, was fir die ganze Anschauung von Bedeutung
werden kann, in neuerer Zeit bereits derselben theilweise abtrinnig
geworden, indem er dem oecidentalen Drsprungu mancher mongoli-
scher Mirchen das Wort redet. *)

Mit Beriicksichtigung hieher einschligiger griindlicher Forschun-
gen, wozu wir ausser dem von den Bridern Grimm u. A. Gesagten,
ganz vorzugsweise das von Hahn in der Einleitung zu den grie hi-
schen und albanesischen Mérchen, sowie jenes in Orest Miller's obzore
Angefiihrte *) rechnen, halten wir an der oben ausgesprochenen An-
sicht um so fester, als Benfey's Belege fiir seine Ansicht wirklich
nicht unbedingt Zwingendes bieten und auch nicht in der Weise ab-
geschlossen sind, um die Hypothese als endgiltig festgestellt anse-
‘hen zu konnen. Dabei sei aber nochmals hervorgehoben, dass wir in
seltenen Fillen an eine Erborgung, die aber nicht gerade auf eine
indische Quelle zurickgefihrt werden muss, allerdings denken mis-

1) Th. Benfey, Panischatantra, fiinf Biicher indischer Fabeln, Mirchen
und Eizihlungen. Leipzig 1859, I pag. XXIII, XXIV. ?) Caukrn. Bhaomocrst
1864 Nr. 287 bei Or. Miller, op. eit. 142. ®) Afanasjev’s ofters in mythologi-
schen Schriften eitivte Abhandlung craska u muen liegt mir leider nieht vor.
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sen, sowie dass wir bei aufstossender Aehnlichkeit von Marchen bej
nicht stammverwandten Volkern ofters auf eine innere Einheit der
Natur des Menschengeistes zu denken haben, dessen Thatigkeit
auch diese Schiitze ihr Dasein verdanken, als aber auf eine Mitthei-
lung von einem andern Volke, weil es feststeht, dass das Mérchen zua
den ,cirkulirenden Geisterkapitalien® keines Volkes weder je gehort
hat, noch gehort. ) Bei Festhaltung der Ansicht nun, dass auch das
Méarchen, aaf das Zeit und Umstande geringeren Binfluss ausdehnten
als auf die Sage, ein allen arischen Valkerschaften ureigener Geistes-
schatz sei, ergibt sich nach dem Beriihrten auch dessen hohe Wich-
tigkeit fiir den Mythus, wobei librigens auch hier eine Distinktion
ebenso zuldssig als nothwendig erscheint, weil der Inhalt der Mir-
chen eine grosse Verschiedenartigkeit aufweist. Eine solehe unter-
nahm mit Zugrundelegung von Afanasjev’s grossartiger, auf Mir-
chen verwandter Volker Bezug nehmender Mirchensammlung (uapos-
wET pycckia ckaska Mockea 1860 —63, 8 Binde) der scharfsinnige
Orest Miller in der Besprechung dieser Sammlung (pas6ops c6opunka
pycckaxs ckasoks A. H. Aeanachesa Cankrnerep6yprs 1866, pag. 23 .,
Separatabdruck aus dem rpupuareuerseproe npucymaenie yupem-
aenubixn  Aemuposmvs uarpags ibid., pagi 94 ff) und ausfihr
licher im opyts, pag. 144 ., dessen Ausfihrungen hicr, als fir die
slavische, und wir hoffen auch fir die Mythenforschung im Allgemei-
nen wichtig, kurz wiedergegeben werden sollen.

An der Spitze aller stehen jene Mérchen, *) die vorzugsweise
den Charakter des Mythischen in sich bewahrt haben und deren An-
zahl bei den slavisehen, wie andern arischen Volkern eine so grosse
ist, dass auch hier eine nihere Unterscheidung vorgenommen werden
muss und jene Marchen obenan zu setzen sind, die den Kampf des
Lichtes mit der Finsterniss in physischer Fassung darstellen, d. h. die

*) H. F. Willer hat(Mythologie und Naturauschanung, Leipzig 1863, pag. 90 f.)
mit Reeht darauf hingewiesen und vorzugsweise an den in J. G. Miller's Ge-
schichte der amerikanischen Urreligionen (Basel 1853) gelieferten Daten, da
in der finnischen Kalevala doch an eine Mbglichkeit der Einwirkung anderer,
zuniichst aber arischer Volker gedacht werden konnte, den Beweis geliefert,
dass die Uebereinstimmung mythischer Grundansehaunungen weiter reicht
als die Einheit der Vélker und Sprachstimme. *) Bs versteht sich iibrigens
von selbst, dass wir in-unserer Darstellung von jenen Mirchen schon a priori
abgesehen haben, die auf Humor und Satyre berechnet sind ‘und einen entschie-
den spétern Ursprung nieht verhehlen kénnen, ja selbst noeh heute mehrere
ihresgleichen erfunden werden.



Mythen noch ganz physisch erscheinen, woran sich andere anreihen,
in denen uns eine abstraktere ') Auffassung der Gottheiten, bezie-
hungsweise Naturerscheinungen entgegentritt. Hier ist der Kampf
des Lichtes mit dem Dunkel in einigen, von einander verschiedenen,
Reihen von Begebenheiten dargestellt, welcher Unterschied ibrigens
keineswegs so gross ist, um nicht die hiehergehorigen Marchen als
blosse Varianten einer urspriinglichen Koneception ansehen zu kon-
nen, welche Varianten sich etwa so darstellen Jassen: 1. Das Tages-
licht wird von einem furchtbaren (zwolfkopfigen) Drachen (=Gewitter)
verschlungen; aber von einem Jinglinge (= dem blitzerzeugenden
Donnergott) wird dem Drachen das Haupt zerschmettert, und das
Licht ergiesst sich wieder iiber das ganze Konigreich. Bezeichnend
ist es hier, dass das Licht weder theriomorphisch, noch antropomor-
phisch, sondern als solches selbst, erscheint. Nicht anders ist es,
wenn die Mirchen von einer Zuriickhaltung des irdischen Wassers
(= die Regengiisse) durch den Teufel, einer spateren Substitution
fir den Gewitterdrachen, erzablen. 2. Das Himmelslicht ist in ver-
schiedenen Wunderdingen zu erkennen, die der Heldenjingling bald
fir den Vater oder den Konig, bald auch fiir sich zu gewiunen hat.
Derart sind die goldenen Aepfel, der goldene Vogel, der goldweihige
Hirseh, das goldmihnige Pferd, das goldbeborstete Schwein, wobei
das Gold auf ein lichtes Wesen hinweist und auch die slavischen
Gebriuche es zur Gendge darthun, dass man darunter verschieden
gestaltete Sonnenmythen zn denken habe. Dem entsprechend ist
auch das lebendige Wasser, das wieder zum Leben erweckt (d. i
der Natur neues Leben einhaucht) und das Augenlicht wieder gibt
(d. i. nach dem Regengusse leuchtet wieder das grosse Himmelsange
— die Sonne). Den Jiingling erringt sich aber auch eine ebenso
wunderbare Braut, eine spitere antropomorphische Erscheinung fiir
das Sonnenlicht, die helle Morgenrithe ..., die auch die Eigenheit
besitzt, dass ihr Liicheln den Blamen ‘das Blihen entlockt (= die
Natur verjiingt). Mit historischen Ziigen durchflochten sind spitere
Brautwerbungen, wie sie deutsche mitteialtertiche Dichtung im Ort-
nit, Hugdietrich u. A. besitzt, aber auch dem slavischen Volksepos
nicht unbekannt sind. 3. Die Lichterscheinungen werden sehon ganz
antropomorphisch dargestellt: so als Jungfran, die aus der Gewalt

%) Aber nicht etwa im Sinne vom Gegensatze zu kopkrat zu fagsen-
?) Nach M. Miller (Vorl. 0. d. Wiss. d. Sprache II. 436) die Morgenrpthe.
3%



des Drachens durch den Jiingling gerettet, oder als Jingling, der von
der Jungfrau aus der Gewalt des Meerkonigs befreit wird, welche
beide Formen auch in den epischen Liedern mehrerer arischer Vol-
ker (Slaven, Germanen, Griechen, Franzosen ....), mitunter mit
schristlichen Anschanungen durchflochten, nicht wenig vertreten sind.
Dem Jiiglinge wird mitunter eine unnatirliche Abstammung zuge-
schrieben; so vom Stier, Biren, Fuchs, Fisch — alles theriomorphi-
sche Vorstellungen der von Perun’s Donnerkeile getroffenen Gewitter-
wolke. 4. Die Wiedererlangung der Mutter, Fran, Schwester oder
Tochter vom Drachen, die nach einigen Miarchen gutwillig erfolgt,
nach anderen dagegen erst erzwungen werden muss, wovon sich eben-
falls Anklinge in mythischen epischen Liedern nachweisen lassen.
So gehort dazu die Entfihrung der Helena, *) die ihrem Gatten zu-
rickerorbert wird und sich mit ihm wieder vereinigt; nicht anders
auch einige serbische epische Lieder, wie eines bei Vuk Stefanovié
KaradZié vorkommende *) oder die russischen iber Mihajlo Potyks
Ivanovite. *) Als Wiedererringung eines Mannes mit Hilfe einer Frau,
deren wir im Méarchen nirgends begegnen, ist von nicht geringerem
Interesse ein russisches Lied mit historischen Anklingen, das iber
Stavrs Godinovits und der Vasilista Mikulitna handelt. *) 5. Die
Rettung der schlummernden, versteinerten oder verwandelten Jung-
frau, oder die Errettung des verwandelten Konigssohnes oder dessen
Helfers, also gewissermassen ein Gegensatz zum friher erwihnten
Raube der vermenschlicht gedachten lichten Naturerscheinungen.
Mitunter begegnet die Versteinerung eines ganzen Konigreiches (als
mythisches Bild fir die Erstarrung des Lebens der Natur im Win-
ter). ©) Ein anderer Zug ist hier wieder, wenn die Jungfrau, die
durch die Kinste der bosen Zauberin zum Drachen, Béren u. s, w.
geworden, erst dann die menschliche Gestalt wiedererlangt, wenn
sich der Jingling entschloss, sich mit ihr zu verheiraten oder umge-
kehrt die Jungfrau dem verzauberten Jingling freiwillig ibre Hand
anbot und ihn hierdurch der Verzauberung befreite. ~— Nicht minder
gehort hieher das reizende Marchen von zamaralka, pepeljuga, pepel-
juska, cendrillon, Aschenputtel, welches, wie dies aus den vorhan-

1) Nach M. Miller (Vorl. 4. d. Wiss. d. Sprache II. 436) die Morgen-
rothe. ?) epm map. m IL.26—38. ®) Perdunross : whenn Mocksa 1861—64. 1.206 big
209; 0. Muazepn: xpucromaria &% onrity. C. Ilerepd. 1866, pag- 146—7. %) Ryb-
nikovs op. e.I 241—251; whenu cofp. Ruphescrums Mocksa 1860—62, IV. 59—g8.
?) Vergl Aeamachenn: crasku V. 196—197; eine Variante VIIL 4£29.



denen Mirchensammlungen zu entnehmen ist, hei allen arischen
Volkern in ganz gering von einander abweichenden Varianten vor-
kommt. 6. Wider lichte Wesen erheben sich ihnen verwandte, die
ihnen zum Verderben werden. — Die bise gesinnte Schwester todtet
den Bruder oder die Schwester, aus deren Grabe aber ein Schilfrohr
oder Massholder oder ein Knochen erwichst, welcher zum Pfeifchen
geschnitten, mit menschlichen Lauten das Verbrechen offenbaret. *)
Hieher gehoren auch Marchen, die da erzihlen von der Verleumdung
neidischer Schwestern iiber ihre vom Gemahl entfernt weilende Mit-
schwester, die ihm Kinder versprochen, deren Hinde bis an den
Ellbogen golden und die Fiisse bis an die Kniee silbern u. s. w. wiir-
den, die ihm aber statt des Versprochenen Hiindchen ... geboren
habe. — Nur ein anderer Zug ist es, wenn neidische Schwestern
den Brautigam ihrer natirlichen Schwester zu verderben trachten,
der aber den Nachstellungen entgeht und sich endlich mit der Braut
verbindet. An Stelle der neidischen Schwestern treten in andern
Marchen Briider auf, deren Neide der jiingere Bruder zum Opfer zu
fallen bestimmt ist, aber ihren Nachstellungen glicklich zu entgehen
versteht. 7. Hier zeigt sich der Kampf des Lichtes mit der Finster-
1) nach einem russischen Marchen singt es:

»0H mo Maay — Maay, dyMaveHmnky, rpaif,

Ad He Bpasu Moro cepaeHbra BB Kp:’li{;

MeHe cecTpuld 8% CBUTY cryfmaa,

HHARD Y CEPACHBEO Aa-i yerpomuaa.«

Aeanacoess: ckaskm VIIL 314; oder: mo maay ... .. ; MHHM cecTpHILa-
8pajHHIA, 32 KPacHBI AroAkH, sa yopsouuu Yoborkn. id. V. Nr. 17; nach einem
deutschen wieder:

Ach du licbes Hirtelein,

Du bléist auf meinem Kndchelein.
Mein Bruder hat mich erschlagen,
unter der Briicke begraben,

um das wilde Schwein,

fiir des Konigs Tochterlein.

Briider Grimm: Kinder- und Hausmérchen, Gottingen 1843. I. 175
eine Variante vergl. man in Haltrich’s deutschen Volksméirchen auns Siebenbiir-
gen. Berlin 1856, pag. 227 (Marchen Nr. 42 »der Rohrstengel« betitelt). Nach
einem altschottischen Liede macht ein Harfner eine Harfe aus dem Brustbein
der ersduften Schwester, wozu nach einem férdischen Lied noch die weitere
Bestimmung folgt, dass aus den Haaren der Erschlagenen die Saiten gemacht
werden; Briider Grimm, op. e. IIL 55, 56, woselbst noch andere Varianten;
schwedische Volkslieder der Vorzeit dbertragen von R. Warrens; mit einem
Vorwort von Dr. Ferd. Wolf. Leipzig 1857, pag. 189 ff. und pag. 296; iiber
den mythischen Inhalt solcher Mirchen: Aeanmachens moer. Bossp. 1L 494 |
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piss in der Verleumdung der von, dem Manne zirtlich geliebten
Schwester durch die eigene Frau, was ihm nach und nach zu Hérten
gegen die erstere Veranlassung gibt. Treffliche Varianten daven sind
anch in poetischer Fassung bei den Serben, Bulgaren und Slovenen
erhalten. 8. Von Seite der biosen Stiefmutter hat die Tochter (selte-
ner erscheint hiefir der Stiefsohn) allerlei Nachstellungen und Uebel-
thaten zu erdulden, die jedoch fir letztere schiesslich doch stets
einen glicklichen Ausgang nehmen. Hiebei ist ihr auch die verstor-
bene Mutter behilflich, die mitunter in ‘Gestalt einer Kuh wieder er-
scheint und dem gequilten Tochterchen rathend zur Seite steht, *)
Seltener erwahnen noch die Mirchen der Stieftochter und des Stief-
sohnes, welen” letzterer in diesem Falle durch irgend einen Zufall zu
irgend einem Thier wird. 9. Die bose Stiefmutter trachtet ihre eigene
Tochter der mittlerweile mehr und mehr ihrer Gewalt entzogenen
Stieftochter dem Konigssohne durch List anzutranen, was ihr jedoch
misslingt. — Aus dem Angefiithrten erhellt, dass die Mythen hier be-
reits an der Stute der Anthropomérphosirung angelangt seien, *) sehr
vieles von menschlichen Zustinden in die Mirchen getragen ward,
was zu einer immer grosseren Verdunkelung des Mythus beitragen
musste. Daraus erkliirt sich auch das unstreitig spitern Zeiten ange-
horige widerliche Kolorit, Zeit und Umstinden entsprechende Umge-
staltung, Modernisirung, vieler Mirchen, sowie die Vereinigung vieler
zu einem (daher auch die vielen Varianten) und die Setzung mehrerer
Wesen fiir eines, was die Eruirung des darin eathaltenen mythi-
schen Sinnes mitunter nicht wenig erschwert. — Eine andere Abthei-
lung von Marchen bilden jene, die von drei Bridern (selten Schwe-
stern) zu erzihlen wissen, wovon die beiden altern *) verstindig und
der jingste ein Narr ist, der sich aber bei Ausfihrung von Thaten

1) Nach einer serbischen Variante (Volksmérchen der Serben, gesammelf
und herausgegeben von Vuk Stefanovié Karadiié, in’s Deutsche iibersetzt von
dessen Tochter Wilhelmine. Berlin 14854 Nr. 32) kaut sie dem Téchterchen
den Flachs und lisst sich den fertigen Faden aus dem Ohre herauszichen.
%) Dabei spricht der Umstand fir eine besondere Altertiimliclkeit, dass in
den Mérchen dasselbe bald vom Mddehen, bald vom Jinglinge erzdhlt wird
und naeh Afanasjev anf jene dlteste mythisehe Zeit zuriickweist, wo noeh die
Geschlechtshezeichnung der Gotter sich noch nicht festgesetzt. ®) Verstindig
in dem Sinne, der diesemm Worte auf dem Markte des Alltagslebens eigen ist,
wo jeder nur seine Interessen verfiecht und mit prahleriseher Ostentation seine
Vorzige in den Vordergrund zu stellen trachtet und jemer ein Narr, weil ihm
diese sociale Tugend, diese praktische Weisheit abgeht. Das Mirchen stellt
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als ganz verniinftig erweist, welche Mirchen schon oft einen psycho-
logischen Charakter anfweisen, obwol es auch an solchen durchaus
nicht gebricht, die uns veranlassen missten, sie als die letzte Stufe
den vorhinein Erwihnten anzureihen. ') Die Anzahl derselben ist im
Vergleiche zum Sujet keine geringe und iberbriicken dieselben den
Zugang von den rein mythischen zu jenen Méarchen, in denen uns die
urspriingliche Naturansehauung nicht so sehr in physischen als viel-
mehr ethischen Ziagen charakterisirt erscheint, ja manehmal gar nicht
dem Mythus, sondern lediglich dem Ethos angehort, was wieder dex
Eruirung des Zustandes der Sitte und besonders des altesten Gewohn-
heitsrechtes bei den Slaven zu gute kommt. *) Dass jedoch auch in
vielen dieser Marchen mit ethisch-mythischem Inhalte der My-
thus nicht sehwer zu erkennen ist, braucht nur einer voriibergehen-
den Erwihnung. Gehorten ja dochhieher die slavischen Rojenice (altsl.
pomAennia) und Sojenice (altsl. exmaennia) die klassischen Parcen,
die skandipavischen Nornen u A., das urspriinglich zweitelsohne
einen durchwegs physischen Charakter hatte, in den uns vorliegen-
den Formen dagegen vielfach mit ethischen Zigen und rationalisti-
schen Zusitzen durchflochten ist, das den dem durchwegs mythi-
schen Marchen eigenen Reiz abstreift und das Wunderbare und
Uebernatiirliche mit Alltiglichemn und Natirlichen (welehes Wort
hier einen iiblen Klang hat) bertincht. - Auch bei dieser Abtheilung
liessen sich schirfere Auseinanderhaltungen von Méarchen anstellen,
was jedoch hier unterlassen werden kann, da ihre Bedeutung fir die
Mythologie keine so bedeutende ist und die generelle Bezeichnung
fir unseren Zweck umsomehr geniigt, als, wie eben erwahnt, viele
hieher zu zihlende Marchen durch theilweises Aufgeben ihres Cha-
rakters cher fiir die ethische Welt- und Lebensanschaueng eines
Volkes einen Beitrag abgeben. Es ward eben an dem Sinne der Mir-
chen geriittelt und derselbe derart modificirt, dass man in denselben
irgend einen Zug des socialen oder dffentlichen Lebens brachte,
Solchen Aenderungen haben wir es aoch zu danken, dassz. B.in
einem bestimmten Mirchen bei einem Volke noch Drachen auftreten,

sich dabei immer an die Seite des moralisechen Rechtes, das schliesslich immer
im jingsten Bruder siegf. Naher ausgefilrt bei Afanasjeve: craskm I, pag.
XV1, XVIL

1) Ueber diese Mirchen handelt O. Miller ausfilbrlicher im ousirs
pag. 153—167, woraaf hier nicht genauer eingegangen werden kann. ?) Dar-
iiber wieder ausfihrlicher bei Orest Miller, op. eit., pag. 167 .
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die bei einem urverwandten durch Riuber ersetzt werden. Bei die-
sem Inhaltswechsel wird man es auch nicht auffallig finden, dass den
Mirchen der Charakter der Legende aufgedriickt ward und man jenes,
was zunéiichst mythisch zu fassen war, auf christliche Beziehungen
auszudehnen verstand, wobei das eine sehr belehrend ist, dass nam-
lich bei einem Volke ein solches bestimmtes Mirchen schon in die-
ser Fassung erscheint, wihrend es in der Variante eines urverwand-
ten Volkes noch ganz mythischen Sinnes auftritt. *) Das in einzelnen
Perioden besonders scharf hervortretende Geistesleben eines Volkes
war immer auch fir dessen ureigene Geistesschitze und so auch fiir
die Marchen von Bedeutung, und so musste auch der grossartige
Kampf christlicher mit heidnischen Ideen an denselben nicht spur-
los voriibergegangen sein. — An diese schliessen sich wieder Mar-
chen an, die eine Verinderung durch den Einfluss erfubren, der anf
dieselben mittelst literarischer Erzeugnisse ausgelibt und Elemente
daraus mit den Marchen verwoben warden. Ja es kommen Falle vor,
dass ganze Stiicke aus fremden Literaturen aufgenommen und ent-
sprechend umgestaltet wurden, ein Fall, in dem auch wir eine Ent-
lehnung ohne Umschweife zugeben miissen, die iibrigens die natiir-
lichste Erklarung fiir sich hat, was von ganzen Mirchenkreisen sehlech-
terdings nicht zu erweisen sein wird. Beispiele hiefiir anzufiihren
erscheint {iberfliissig, man wird deren in ziemlicher Zahl finden, wenn
man Pypin’s Werk ouepks anmreparypmoii mcropin crapummsixs mo-
sbereii u ckasors pycckaxs C. Merepyprs 1858 (360 pag.) einer griind-
licheren Durchsicht untrzieht. Aber auch der Einfluss heimischer
Literatur ist mitunter Ursache dieser Erscheinung und bedeutsam
genug, sich einen solchen Weg in die tratitionelle Literatur zu bah-
nen, welchermassen z. B. das Marchen von Car Namaj *) aus der
Zadon§¢ina entstanden ist, und sich mitunter Mirchen aus dem histo-
rischen Epos ohne mythischer Anklinge entwickelten. — Endlich zu
erwithnen sind noch die Thiermarchen, von denen J. Grimm behaup-
tet, *) es gebe kaum etwas in der ganzen Geschichte der Poesie und
Literatur, das ergiebiger und geeigneter wire, den Zusammenhang
urverwandter Volker darzulegen, eine Gegenanschauung Benfey’s,
der in der Einleitung zum Panlatantra mit einer erstaunlichen Bele-
senheit den indischen Ursprung derselben nachzuweisen bemiiht ist,

1) Man vergl. einen schlagenden Fall bei Galahov op. e. 20. ?) Aeanackens
exasku VI. Nr. 63. 3) Géttingische gelehrte Anzeigen 1863, pag 1361.
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Auch hier aber muss mit Grimm *) bemerkt werden, dass von Benfey
allerdings die Beriithrung vieler indischen Mirchen mit den europai-
schen nachgewiesen wird, dass aber aus dieser Uebereinstimmung
noch keine Ableitung folge, ebensowenig als man nach den Beriih-
rungen und Erlauterungen, die in vielen Punkten vom Sanskrit urver-
wandten Sprachen zu Theil werden, auf eine Entlehnung verfallen
wird. ,,Wie schwer halten wirde es,“ meint er, *) ,die Pfade und
Gange zu entdecken, auf welchen unsere Vorfahren, seitdem sie schon
auf diesem Welttheil wohnen, der asiatische Mythus zugelangt sein
sollte; so lange sie in Asien selbst, woher sie stammen, hausten, hétte
es zahllose Wege gegeben, die uns jetzt verborgen sind, wie viel ein-
geprigte Erinnerungen und Vorstellungen miissen sie undenkliche
Zeiten hindurch mit sich getragen haben ...... Aus Indien mag
tiber Persien und Kleinasien den Griechen und Slaven manches znge-
filhrt sein, aber unter ihnen allen hafteten langst schon die Haupt-
ziige der Sage.“ Man thut daher nicht Unrecht, wenn man in den
Thierméarchen (wohl zu scheiden von den Thierfabeln) auch den Nie-
derschlag urspriinglicher gesellschaftlicher Zustinde der Menschen
sieht, allein im Hinblicke auf die Thatsache, dass man die Thiere als
Sionbilder oder Abbilder der Gotter ansah und ihnen Verehrung zollte,
ist s ebenso nothwendig anzunebmen, dass darin, wie in anderen
Zweigen der traditionellen Literator die poetische Naturanschauung
sich ausspricht *) und etwa auf die Hirten- und Jagerepoche *) des
arischen Gesammtverbandes hinweist, wo der Menseh im trauten Um-
gange mit den Thieren lebte, in deren Natur er manches erkannte,
was ihm selbst eigen gewesen, und anderes, was ihm dieselben als
rithselhafte Wesen erscheinen lassen musste. Ersteres veranlasste
ihn den Thieren menschliche Gefithle, Gedanken, Handlungen und
selbst die Sprache zuzuschreiben, daher in den Mirchen oft der Pas-
sus vorkommt: ,,als die Thiere noch redeten®, Letzteres sie als hihere
Wesens zu betrachten, wesswegen sie im Mythus als Sinnbilder der
Gotter, der Naturbilder oder Apotypomena der Naturphanomene vor-

1) 1. ¢. pag. 1362. ?) ibid. pag- 1362 und 1372. 3) Die hohe Wichtigkeit
des slavischen Thiermdrchens fiir die Mythologie hat in sehr ausfihrlicher
Weise am Mythus iiber Jaga-baba Potebnja nachgewiesen. ef. op. eit., pag.
107 f. Sehr instruktiv ist aueh das bei Ovest Miller op. e. pag. 189 f. Gesagte,
sowie in Afanasjev’s moer. Bossp. das Kapitel Gacmocaopusin cxasania o sBbpaxs
I, pag. 592 f. *) Wie wieder die Naturerscheinungen der Hirte anders und der
Jiger wieder anders auflasst vergl. man Carriere, op. ¢. I 55.
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kommen, auf die alles dasjenige iibertragen ward, was man vordem
vom Naturbilde glaubte, das man jetzt seiner Naturbedeutung ent-
kleidet. Es ist dies jene Stufe des Mythus, den man mit dem Namen
Theriomorphismus, Zoomorphismus bezeichnet, und der gewissermassen
eine Mittelstufe abgibt zwischen der rein physischen Naturanschauung
und der anthropomorphischen, wobei beim Sichheranbilden der Lets-
teren die theriomorphische fast ganz weichen musste, indem jetzt die
Thiergestalt nur insoweit sich erhielt, als man auf eine zeitweilige
Verwandlung der in Menschengestalt gedachten Gotter in Thiere
dachte, oder nur einzelne Glieder der Gotter die thierische Bildung
annehmen liess.

Diese Bemerkungen, denen sich viele feinere Unterscheidungen
einschalten liessen, *) die aber hier ansgeschlossen sein miissen,
mogen hinreichen, den Werth des Mirchens und der Sage fir die
Mythologie kurz gekennzeichnet zu haben, und es soll nur noch an
einem speciellen Falle jener Wert verdeutlicht werden. Ein sloveni-
sches Marchen ) erzihlt, dass bei der Geburt eines vornehmen Mad-
chens alle Vilen zu Gaste geladen worden seien; jede Vila hatte ein
bis an den Boden reichendes goldenes Haar, ein goldenes Gewand
mit silbernen Spitzen (selbstverstindlich eine spitere Veriinderung)
und einen silbernen Girtel. Unter diesen befand sich eine Bose (zlo-
testa) und da jede irgend ein schones und gutes Geschenk brachte,
iberreichte nur diese ein zwar schones aber verderbenbringendes,
und zwar ein Schichtelchen, in dem geschrieben stand, das Midchen
werde sichvielen Glickes und grosserSchonheiterfrenen, aberschliess-
lich vom Verderben ereilt werden. Nachdem dasselhe erwachsen und
zu vollster Schonheit sich entfaltete und sich zu verheiraten im Be-
griffe stand, ereignete es sich, dass die Vila erschien und es in Stein
verwandelte, indem sie es mit einer Ruthe geschlagen. — Ein Kaiser
kam auf die Jagd, verirrte sich aber und trachtete sich bei Jemanden
nach dem Wege zur erknndigen, wobei er zum Sechlosse gelangte, in
dem das Midehen versteinert steht. Er frigt einen Diener um Aus-

!) Ueber diesen letzteren Umstand u. d. Apotypomen, Mannhardt, Gotter—
welt 23, 26, 27; Galahov, op. e. 22. *) Rieksichtlich niherer diesbeziiglicher
Ausfiilbrungen vergl. man eben die beiden oben citirten Sehriften Orest Miller's
und ausserdem auch das bei Galahov, op. ¢, ber das Mdrchen, pag. 19—25,
Gesagte, sodann Afanasjev’s Untersuchungen dariiber in dessen grosser Mirchen-
sammlung, sowie das bei den Briidern Grimm, Hahn, Schott u. A. Vorgebrachte.
?) Matija Kraémanov Valjavee: narodne pripovjedke, u Varazdinu 1858, pag. 56 —5.7.
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kunft, auf welchem Wege er wieder heim gelangen konnte, der ihm
jedoch dieselbe nicht gab, weil er auch zu Stein erstarrt war. Er er-
geht sich nun weiter im Schlosse und trifft auch das schone Madchen
an, das sich zur Heirat vorbereitete, kiisst es aus Freude, was ihr
wieder Leben verleiht. Jedem der Diener aber gibt er einen Schlag,
in Folge dessen sie auch der Reihe nach erwachen; schliesslich hei-
ratet er das Midchen. — Mit diesem Marchen stimmt das deutsche
vom Dornrisehen ) iiberein, dass wir an dieser Stelle neben der fran-
zosischen und italienischen Version zur Vergleichung heranziehen. —
Einem Konige ward ein Miadchen geboren, das so schon war, dass
er sich nicht zu fassen wusste und ein grosses Fest veranstaltete,
wozu er nicht nur Verwandte, Freunde und Bekannte, sondern auch
die weisen Frauen einlud, damit dieselben dem Kinde hold und
gewogen wiirden. Ihrer waren 13 im Reiche, da er jedoch nur 12 gol-
dene Teller hatte, lud er die eine.nicht ein. Die geladenen erschie-
nen und beschenkten das Kind mit Wunderdingen und als eben 11
darunter ihre Wiinsche gethan hatten, trat die 13. herein und rief
mit lanter Stimme: ,,die Konigstochter soll sich in ihrem fiinfzehnten
Jahre an einer Spindel stechen und todt hinfallen®, womit sie sich
riichte, dass man sie gicht auch einlud. Sonach verliess sie unter
Bestiirzung aller Anwesenden den Saal und es trat die zwolfte her-
vor, die ihren Wunsch noch nicht gesprochen und da sie den bisen
Ausspruch nicht aufheben, wol aber mildern konnte, so sprach sie:
»es soll aber kein Tod sein, sondern ein hundertjahriger tiefer Schlaf,
in den die Konigstochter fallt.“ Sonach befahl der Konig die Abschaf-
iuug aller Spindeln im ganzen Konigreiche, um sein liebes Kind vor
dem Ungliicke zu bewahren. Dasselbe wuehs heran und gingen an
ihm alle Gaben der weisen Frauen in Erfillung und Jedermann, der
es sah, musste es licb haben. An dem Tage aber, an dem die Jung-
frau gerade 15 Jahre alt geworden, ercignete es sich, dass sie allein
zu Hause war, bei welcher Gelegenheit sie bei Besehung vieler Stu-
ben und Kammern des Schlosses auch an einen alten Thurm kam, die
Treppe hinaufstieg und zu einer kleinen Thiire gelangte, Als sie die
Thiire offnete, siehe, da sass eine alte Frau *) und spann emsig
Flachs. ,Ei du altes Miitterchen,* redete sie sie an, ,was machst

1) Brider Grimm, Kinder- und Hausmérchen, Gottingen 1843, Nr. 50. *) Es
ist mit Mannhardt (Germanische Mythen 615) anzunehmen, dass diese alte spin-
nende I'rau keine andere ist, als jene, die ihr bei der Geburt Unglick vorhersagte.
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du da?“ ,Ich spinne,“ sagte die Alte und nickte mit dem Kopfe,
»Wie das Ding so lustig herumspringt,“ sprach das Miadchen, nahm
die Spindel und wollte avch spinnen. Aber kaum hatte sie die Spin-
del angeriihrt, als sie sich damit stach und der Zauberspruch in Er-
fullang ging. Augenblicklich verfiel sie in einen tiefen Schlaf, der
sich iiber das ganze Schloss verbreitete und auch iiber den Konig und
die Konigin, die eben heimgekommen waren, und iiber deren ganzen
Hofstaat. Um das Schloss aber begann eine Dornenhecke zu wachsen,
die nach und nach so gross ward, dass man nicht einmal die Fahnen
auf den Déachern mehr sah. In dem Lande aber ging die Sage vom
schonen schlafenden Dornrdschen und es kamen Kdnigssiohne, die
vergeblich durch die Hecke iu das Schloss zu dringen trachteten,
denn die Aeste hielten sich fest beisammen und die Jinglinge blieben
in den Dornen héngen, und gingen jimmerlich dabei zu Grunde. Nach
langen Jahren kam wieder ein Konigssohn und da gerade an diesem
Tage die 100 Jahre verflossen waren, gliickte ihm sein Vorhaben,
denn als er sich der Dornenhecke niaherte, waren es lauter grosse,
schone Blumen, durch die er unbeschadigt in’s Schloss gelangte, alles
im Schlaf versunken vorfand und auch Dornroschen, das so schon
war, dass er die Angen nicht abwenden konnte, sich bickte und ihm
einen Kuss gab, wobei Dornroschen sogleich die Augen aufschlug
und ihn freundlich anblickte. Zu gleicher Zeit erwachte alles im
Schlosse und ward schliesslich auch die Hichzeit des Kinigssohnes
mit dem Dornréschen in aller Pracht gefeiert, — Dem entsprechend
ist die franzésische Version bei Perrault, *) die Aehnliches unter
dem Titel: la belle au bois dormant, erzahlt. Auch hier werden zur
Taufe der Konigstochter die Feen des Landes, sieben an der Zahl,
als Gevatterinnen gebeten, nicht aber auch eine alte, die seit finfzig
Jahren ihren Thurm nicht verliess und man sie gestorben glaubte.
Man legt jeder ein goldenes Geschirr vgr; wihrend des Gastmales
erscheint auch die achte und erzirnt, dass man ihr nicht dasselbe
thun konnte, spricht sie, nachdem bereits sechs dem Kinde gute*Ga-
ben darbrachten, die Konigstochter werde sich mit einer Spindel in die
Hand stechen und daran sterben. Es tritt die eine vor, die den Spruch
noch nicht gefillt und erklart, nicht sterben werde sie, sondern in
tiefen Schlaf versinken. Der Spruch geht in Erfillung und die Konigs-
tochter iiberfallt ein Schlaf und um das Schloss wichst ein dichter

) Verg. Mannhardt, op. eit. 611.



Wald, daher die Jungfrau den Namen la belle au bois dormant erhalt.
Nachdem hundert Jahre verflossen, dringt ein Konig durch den Hag
und erldst die Prinzessin, mit der er sich vermilt und die ibn nach-
ber mit zwei Kindern, Aurore und Jour, beschenkt. — Nicht viel ab-
seits liegt das neapolitanische Marchen. *) Hier werden Weise und
Wahrsager gerufen, die bei der Geburt der Talia (so heisst das Mad-
chen) verkiinden, das Neugeborene werde sich einst an einem Flachs-
agen zu Tode stechen, Zur Verhitung des Unglicks durfte kein
Flachs im Schlosse gelassen werden. Nachdem das Méadchen schon
erwachsen war, sieht es eines Tages eine spinnende Alte voriiberge-
hen, und beim Anfassen des Rockens stosst es sich einen Agen unter
den Fingernagel und sinkt todt zu Boden. Man setzt es unter einen
Thronhimmel auf einen Sessel nieder und verschliesst die Thore des
Schlosses. Einst kam ein Konig in jene Gegend auf die Jagd, und
dabei ereignete es sich, dass ein Falke durch das Fenster in die Kam-
mer, wo sich Talia befand, flog und der Konig ihn suchend ebenfalls
dorthin gelangte, und die Liebe der Schlafenden genoss. Die Kinder,
die sie ihm gab, hiessen Luna und Sole und Feen waren es, die ihr
-dieselben an die Brust legten. Da sie (die Kinder) aber einstmals
dieselbe nicht finden konnten, erfasst eines den Finger und saugt und
zieht den Flachsagen heraus, wobei Talia wieder erwachte. *)

J. und W. Grimm wiesen daranf hin, *) dass Dornrdschen auf

') Pentamerone iibersetzt von Liebrecht V. 5, bei Mannhardt, op. eit. 612;
Aeanachend crassu VI 439 und moer. sosap. II. 426, 427. *) Etwas entfern-
ter liegend, aber dennoch unbedingt auch hieher zu ziehen, ist das walachische
Mérehen: der Teufel im Fasshahnen (Schott, wal. Mirchen Nr. 7), woselbst als
Ursache der Verzauberung die Tanzwuth angegeben wird. Eine Kaiserstochter
will nmlich nur Jenen heiraten, der sie im Tanzen ibertreffe. Niemand war im
Stande die Prinzessin zu ermiiden, bis endlich ein Fremdling erschien, der der
Teufel selbst war, sie im Tanzen besiegte, aber sie auch verschmihte und sie
und den Kaiser, den ganzen Hof, den Palast und die ganze Stadt mit allem
was darin lebte, zu Stein erstarren liess, welcher Zauber so lange iber allen
liegen sollte, bis einer kommt, der den Teufel dberwindet. Letzteres gelang
einem lustigen Gesellen durch Ueberlistung des Teufels, worauf sich Alles so-
fort belebte und der Befreier des Konigs Eidam ward. — Eigentimlich ist
hier die Ursache der Verzauberung und Entzauberung, sowie dass der Teufel
die in den Mirchen urverwandter Volker den Vilen, weisen Frauen u. s. w.
zugeschriebene Rolle spielt, was uns iibrigens auch nicht Wunder nehmen darf,
wenn wir in Betracht ziehen, dass christliche Anschauungen auch auf die spi-
tere Gestaltung des Mirchens ihren Einfluss {ibten. ® Kinder- und Hausmér-
chen, 3. Auflage. Gottingen 1856, pag. 85.



g S

die Sage von Brynhilldr erinnere und wesentlich damit ibereinstimme:
Nach der Erzihlung der ilteren Edda ward die Valkyre Sygrdrifa, d. i.
Brynhilldr von Odin zur Strafe dafiir, dass sie Agnar den Sieg verlieh,
der von Odin dem Hjalmgunnar zugedacht war, mit einem Schlafdorn
(svefnkorn) in's Haupt gestochen, und er umschloss sie nnd ihre Burg
mit dem Feuer, durch das Sigard reiten musste, ehe er zu ihr dringen
und ihr die Briinne abziehen konnte, was sie aus dem Schlafe er-
weckte. ) '

Ueberall tritt uns hier der eine Grundgedanke entgegen und zwar
der winterliche Schlaf (Traum) der Natur und ihr Wiedererwachen im
Frihlinge, wenn die Erdengdttin mit dem hellen Himmelsgotte (slav.
Perun) sich verbindet *) und dieselbe mit himmlischem Nass befeuch-
tet, oder aber zufolge Auflassung anderer Marchen derselbe eine himm-
lische Gottin (des Frihlingsgewitters?), die in den Marchen als die
Mutter von Morgenrothe und Tag, von Sonne und Mond betrachtet
wird, von dem Tode oder (Winter)schlafe erlost, in den sie von einem
Damon des Winters versenkt wird. *) Nichts war der urspriinglichen
Naturanschauung natiirlicher, als sich die Wiederkehr der schonen
Jahreszeit, in der alle rauhen Naturkrifte ihre Macht verloren, als
einen Sieg einer lichten, Gutes spendenden Gottheit wider wilde, ver-
derbenbringende Damonen vorzustellen und das Hervordringen uud
Blithen der Gewichse als Folge der Verbindung anzusehen, in die
jene Guttheit mit der Erdengottheit getreten war, die man sich mit-
unter (man denke an den Persephonemythus) in der rauhen Jahres-
zeit in der Unterwelt befindlich dachte. *) -- Die sich stets gleich

1y Simroek: die Edda, Stattgart und Tabingen 1851, pag. 168, 169; ders.:
Handbuch der deutschen Mythologie, 2. Aufl. Bonn 1864, pag. 884. Daran er-
innert auch ein mihrisches Koledalied (Sudil mor. nar. pisné, pag. 749), nach
dem sich der Bursehe die geschenkte Braut erst erringen, iiber Berg und Thal
fahren muss, bis er in einer Kammer auf weissem Batte die Braut mit ver-
bundenem Haupte liegend findet, die erst sein eigen ist, wenn er ihr den Ring
vom Finger ziehen kann. Es heisst:
..., Kam pojedem pro nevéstu? | Na tom loZi panna lezi,
ples ty hory, pes ty doly zavézanou hlavu drzi,
a% k (¢m Rimkdm do komory na prsté ma zlaty prsten.
v tej komofe bilé loze. Kdo ten prsten simat bude?
Ten zajistd jeji bude.
Vergl. Pratranek: das mabrische Volkslizd. Oesterreichische Revue,
III. 1, pag. 37. ®) Man dachte auch an den Sonnengott. Vergl. Aesanmackens
cxasgn VIIL 440; Chr. Petersen, op. eit. pag- 86. %) Aeanachen® moer. Bosap.
1I. 429; Maunhardt, germ. Mythen, 612.*) W- Miiller, system. d. altd. rel. 304—303.
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bleibende Folge der Jahreszeiten ist ein unabinderliches Gesetz, ein
9¢swatov, eine unvermeidliche Folge des gethanen Ausspruches der
Gottheit, die schon bei der Geburt der mythischen Schonen (d. i. beim
Erwachen des Frithlings) bestimmt, selbe werde in ihrer Jugend-
blite den Tode, beziehungsweise einem lange andauernden Schlafe,
verfallen, aus dem sie erst nach langer Zeit mit ihrer ganzen, eben-
falls entschlummerten, Umgebung wieder entzaubert wird, d. i. bis
ein neuer Friihling durch die Lande zieht. — Dieses Entschlummern
der Natur in der rauhen Jahreszeit wird als ein Versteinern angese-
hen, da dieselbe durch Winterstiirme und Frost derart erstarrt, dass
jegliches Leben aus ihr entscliwunden zu sein scheint, und aunch die
Gewitterwolken, durch die Kilte gefesselt, dieselbe nicht benetzen und
gleichfalls sozusagen dem Naturmenschen versteinert erscheinen, Die-
selbe Anschauung ist nicht blos auf unser Marchen beschrinkt, son-
dern ist auch sonst gar nichtseltenvertreten,und derselbenauchin die-
sen Fallen die eben gegebene Auslegung zu Grunde zu legen, wie man
aus den Mirchen: Vila v Molin-gradu; ') der gute Peter und seine
Briider; *) o Sirokem, dlouhem a Zarookim *) und der Lange, der Breite
und der Scharfiugige; *) okamenbaoenaperso, *) entnehmen dirfte. Ja
die slavische traditionelle Literatur weist Ueberreste auf, die die oben
ausgesprochene Ansicht direkt bestitigen. Bei den Serben heisst die
Zeit zu Ende Marz oder zu Anfang April, wenn der Schnee neuer-
dings fallt, 6a6unn japoum, kosankn, nosajmennmu oder auch wasbezeich-
nender ist 6aéunn yrosm, Man erzihlt sich nimlich, dass ein Weib,
das zu dieser Zeit seine Ziegen auf die Weide trieb, infolge seines
Uebermutes sammt diesen erfror und sodann sammt den Ziegen zu
Stein ward und man dieselben noch heute sehen kdnne, das Weib in
der Mitte und die Ziegen um dasselbe und alle noch versteinert. °)
Dasselbe erzihlen sich auch die Bulgaren *) und dervart mit der ser-
bisehen Ueberlieferung tibereinstimmend, dass wir der Pflicht, darauf
weiter einzugehen, iberhoben sind, und nur erwithnen, dass derOrt, wo
sich die versteinerte Alte befindet, und der in der serbischen Tradition
nicht weiter bestimmt erscheint, hier auf die Ilapruanunna versetztwird,
was vermutlich keine wirkliche topische Bezeichnung sein wird. *)

1) Valjavee ndr. prip. 17—21. ?) Haltrich, Volksmérchen aus dem Sach-
senlande in Siebenb., Nr. 25. %) Bozena Némcova slovenské pohadky a povésti
v Praze 1858, pag. 605—618. *) Wenzig, westslavischer Mirchenschatz, Leip-
7ig 1857, pag. 130—140. ®) Aeamacesb crask. V. Nr. 40, VIIL 429-—432.
%) Byk Cr. Rap. pjewnns 8. v. 7) Muaagunosnu op. ¢. 523—524. *) Aeanachsn
noer. Bosap. II. 429, 1. 586.
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Als mit der Zeit die Sage ganz in das Gebiet der Menschheit her-
abgezogen ward und man den Sinn der urspringlichen Anschauung
nichtmehr fithlte, suchte man sich denTod oderdenZauberschlaf so zu
erklaren, dass man sagte, eine ibelwollende Vila habe denselben durch
das Berithren des Midehens mit einer Zaubergerte, Zauberruthe ver-
anlasst, oder ein boses Zauberweib habe die Jungfrau mit einer Spin-
del, Dorn oder einem spitzen Nagel, Flachsagen (wornnter man sich
etwaeinen Speerodereineandere spitze Waffe dachte, womit dieSchick-
salsgottin den Menschen todtete) gestochen, worauf dasselbe in einen
Tangen Schlaf verfiel. *) Es sind also Schicksalsgottinnen, denen dies
zukommt, und auch nach slavischem Mythus sollte man die rojenice
dial. rodjenice (altsl. po:kAennLLA), sojenice dial. sodjenice, sudjenice,
sujenice, sudi¢ky, mapxunuon *) an der Stelle erwarten, weil sie die
ausschliesslichen Bestimmerinnen des Schicksals sind, wie dies aus
dem im Volksmunde zahlreich vertretenen Volksglanben dariber zur
Geniige ersichtlich ist. Wie aber im nordischen Mythus an Stelle der
Nornen mitunter die Valkyren treten, so werden auch hier die Roje-
nice in gewissen Fillen durch Vilen ersetst. Unser Mirchen spricht
auch von mehreren Vilen, wogegen die Ueberlieferung nur die Drei-
zahl derSchicksalsgtttinunen kennt, worunter nieeineallein als Schick-
salsbestimmerin erscheint und die auch darin mit den Nornen stim-
men, dass die Nachfolgende zum Theile vereitelt, was die Vorausge-
hende Gliickliches verhiess. Auch ist der Ausspruch derselben unmit-
telbar wirkend und ist die Anwendung eines Zauberstabes hiebei
nichtnothwendig.®) Dass Gbrigensdas Anfiithren der Vilen keinegleich-

1) Mannhardt, germ. Mythen, 612, 615. °) Muaagunosuu op. ecit. pag. 17.
3) Gtenaueres iber die slavischen Schicksalsgdttinnen vergleiche man rick-
sichtlich des Materials besonders in Valjavecens pripovjedke, Miklosich’s slay.
Bibliothek (II. Band), in zerstreuten Beitrdgen in der Zeitschrift Noviee (1857),
im Slovenski glasnik u. s. w. u s. w.und riicksichtlich der mythologischen Ver-
wertung dessen, einen mit Sachkenntniss geseliriebenen Aufsatz von M. Valja-
vee im Knjizevnik, ¢asopis za jezik i poviest hrvatsku srbsku i prirodne zna-
nosti u Zagrebu 1865, IL 52—65, wogegen eine Abhandlung Klun's in den
osterr. Bldttern fiir Literatur und Kunst 185% Nr. 47 w. 48, an mannigfachen
Gebrechen leidet und mit Vorsicht beniitzt werden muss. — Div Deutung der
diesen Goftheiten urspr. zu Grunde gelegenen Naturerseheinung anlangend, sei
auf Mannhardt's Gdtterwelt, pag. 323, verwiesen, indem das daselbst Gesagte
unter einiger Beschriinkung, was hier nieht nidher ausgefithrt werden kann,
auch fir den slavischen Mythus seine Richtigkeit hat. — Ausserdem sei auf
Schwartz’s: die poetischen Naturanschauungen der Griechen, Rémer und Deut-
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giltige Verwechslung etwa des Erzihlers war, ist auch aus der Be-
schreibung derselben zu ersehen, die uns in Marchen mit weissem
Gewande *) vorgefiihrt werden, sowie es auch die Eigenheit der er-
ziirnten Vilen ist, todtlich verwundende Pfeile abzuschiessen, welch’
letzterer Umstand sie den lichten Gottheiten niher bringt. — Das
Versteinern wird der Wirkung einer erte zugeschrieben, womit die
Vila das Madechen berithrt, ein Umstand, wodureh auch sonst in den
Mirchen diese Verwandlung erklart wird. Man vergleiche diesbe-
ziglich Valjavee prip. pag. 33, 36, 55; Vuk serb. Marchen Nr. 29,
pag. 176—179; Aeanackens cxaskn VII. Nr. 22, pag. 196—198;
Brader Grimm, Kinder- und Hausmirchen Nr. 60, pag. 384-—389;
Hahn, griech. u. albanes. Marchen Nr. 22, 1. pag. 171—173. Hier
sehen wir, die russische Variante ausgenommen, eine alte Zauberin
(Hexe), deren Erscheinen anch mit einer besonderen Kélte verbunden
ist, wie dies aus der slovenischen *) und deutschen *) Fassung genau
ersichtlich ist und wieder beweist, dass wir es mit einem Winter-
déimon zu thun haben, dessen Zauberschlag der Natur die winterliche
Erstarrung verursacht, aber hinterher selbst einer iihnlichen Wirkung
unterliegt, withrend dessen die wiedererwachte Natur ihren tippig-
sten Rliitenzauber entfaltet. — Diese Ruthe oder Gerte erinnert uns
(ohne it ihr identisch zu sein, denn in unserem Mérchen ist sie wol
kaum etwas anderes als blosses Symbol des Winters) an die Wiin-
schelruthe, von der uns ebenfalls dieTradition verschiedener arischer
Volker Kunde gibt und nach einigen in der Regel von der Esche
oder einer Haselstaude genommen ward, sowie mitunter mit Pflanzen
vertauscht wird, die (oder deren Frucht) wirklieh von Nator aus auf
die Menschen einen betiubenden Eindruck ausiben (hyoscyamus

sehen in ihrer Beziehung zur Mythologie, I, Sonne, Mond und Sterne, Berlin
1864, pag. 237, aufmerksam gemacht.

1) Nach germanischem Volksglauben sind nur zwei Sehwestern weiss, die
dritte dagegen ist halb weiss und halb schwarz und wird selbe als bise ge-
dacht (Simrock, Mythologie, pag. 365). Uebrigens wird dieser Unterschied im
slavischen und germanischen Mythus wieder insoferne abgeschwiecht, als auch
hier die dritte Sehwester zwar in ihrem Aeusseren von den beiden anderen
nicht unterschieden ist, wol aber in ihren Sechicksalsbestimmungen (die in der
Regel keine ‘Aenderung erfahren) stets iibelwollender ist, womit jedoeh nicht
geleugnet werden soll, dass es neben der grossen Mehrzahl der Fille, in denen
dieses Letztere geschieht, auch wieder andere gibt, wo der Schicksalsspruch
zum Glicke desjenigen gesprochen wird, dem er gllt i \alla.vec op. ecit. 125.
) Brider Grimm, op. ecit. pag. 38%, 386.
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niger ; atropa belladona; viscaria vulgaris; anemone pulsatilla), und
man von ihnen auch die Gabe im Traume Kinftiges vorherzusagen
zu erlangen hofft, wenn dieselben unter das Kopfkissen gelegt wer-
den. Ein slovenisches Marchen *) erzihlt uns von einem Grase und
ein anderes von einer Wurzel, *) deren Belecken eine der eben er-
wihnten gleiche Wirkung zur Folge hat. Noch ein anderes erwéhnt
einer Pflanze (wortlich Gras und nach einer Variante Wurzel), die
die Macht besitzt, jeden Verschluss zu offnen und auch nicht mit
Namen angefiihrt erscheint, man aber aus dem Ganzen ohne Zogern
schliessen kann, dass es die Springwurzel ist, die anch nach slavi-
schem Volksglauben gewonnen wird, wenn man das Nest eines
Sehwarzspechts zur Zeit als er Junge hat mit einem Keil (Variante:
mit eisernen Niigeln) zuspundet, damit er nicht zu ihnen gelangen
konne. Sobald der Vogel dessen gewahr wird, entfliegt er wieder
und bringt diese Pflanze, die er vor den Keil hilt und ihn zum Her-
ausspringen bringt. Will man nun die Pflanze haben, so halte man
ein rothes Tuch unter das Nest; der Vogel nimlich missgonnt Jeder-
mann diese Pflanze, wesswegen er sie stets in’s Feuer wirft, damit sie
verbrenne, und da er das rothe Tuch fir Feuer ansieht, lisst er die
Pflanze auf dasselbe fallen. *) Dieser Glaube ist schon bei den Ro-
mern anzutieffen und soll unter der Springwurzel die kreuzblatterige
Wolfsmileh (euphorbia lathyris) zu denken sein, die in Italien sferra
cavallo heisst, weil man ihr die wunderbare Wirkung zuschreibt, dass
ein Pferd allsogleich seine Hufeisen verliert, svbald es auf diese
Pflanze tritt. *) Eine wunderthatige Pflanze bei den Slaven ist auch
das Farrenkraut (sl. praprot, lit. papartis, let. papardi), sowie bei
den Slovenen der glog (Weissdorn), bei den Serben die ruza stope-
rica (hundertblitterige Rose), die perunika (Schwertlilie) u. A., wor-
auf jedoch niher einzugehen uns zu abseits fihren wirde. *) Dabei

1) Valjavec ndr. prip. 254, 255; *) id. ibid.; ®) id. 252, 253; Novice gos-
podarske, obrtniike in narodne 1858, pag. 149, 252, 3. 4 — Noch eine zweite
Art der Gewinnung dieser Pflanze gibt es, woriiber man das eit. Buch yvon
Valjayee selbst und zwar S- 253 vergleichen wolle. Die Erklirung und Deu-
tung dagegen dessen anlangend, ist nachzusehen Ad. Kuhn (Herablkunit des
Feuers und Gottertrankes bei d. Indog., pag. 214 ff) und Schwartz (Sonne,
Mond und Sterne. pag. 77, 78). *) Perger, dentsche Pfanzensagen, pag- 8, bei
Grohmann, Aberglauben und Gebriuche aus Bohmen und Méhren. Prag
1864, pag. 88. 5) Voriibergehend sei hier auch der Mistel (slov., serb, russ.
omela, dech jmeli, poln. jemiofa, lit. amalis, let. amuls, skr. amala = serenus —
Miklosich op. ¢. s. v. OMEARMHK'R, Aeanachenn moer. Bos3p. I 432) erwihnt,



ist .aber nicht zu ibersehen, dass besonders die Bliite es ist, die da-
bei von Bedeutung wird, wenn uns, um nur dies eine aus dem Vielen
anzufiihren, gesagt wird, am Abende vor dem Johannistage in der
Zeit zwischen eilf und zwolf Uhr blihe das Farrenkraut und will man
die Sprache der Thiere verstehen, miisse man sich in den Besitz
jenes Samens setzen, der sich aus dieser Blite entwickelt, *) wobei
es hachst bezeichnend ist, dass man bei den ungarischen Slovenen,
bei denen man sich solches ebenfalls mittheilt, die Blite Perunov
eviét benennt und bemerkt, diese zu erlangen bringe Reichtum, weil
man nur im Besitz derselben einen Schatz heben konne. *) — Aus

die im nordischen (cf. Simrock, die Edda, pag. 280—181), im germanischen
(cf. A. Kuhn, op. cit. 231 ff.) und slavischen (Aeamacress op. e. II. 432 ff.)
Mythus unter den mythisehen Pflanzen keineswegs eine unbedeutende Rolle
spielt. Die jiingere; Edda (vergl. Simrock, op. & loc. e.) erzihlt, dass Frigg
Eide yon Feuer und Wasser. Eisen und allen Erzen, Steiten und Erden, von
Baumen, Krankheiten und Giften, dazu von allen vierfissigen Thieren, Vigeln
und Wiirmern abnahm, dass sie Baldur, der schwere Triume triumte, die sei-
nem Leben Gefahr drohten, sehonen wollten. Als das geschah, kurzweilten sich
die Asen mit Baldurn so, dass sich dieser in einen Kreis stellte und einige
nach ihm schossen, andere nach ibhm hieben und andere mit Steinen warfen,
ohne dass ihn Jemand verletzen konnte. Dies verdross Loki und in Gestalt
eines Weibes begab er sich zu Frigg und erfubr, dass ven allen Dingen Eide
abgenommen wurden, nur von einer Staude, Misteltein genannt, nicht, da sie
zu jung sehien sie in Eid zu nehmen. Diesen Misteltein, der dstlich von Wal-
hall wuehs, riss Loki aus, kam wieder in die Versammlung und gab ihn dem
blinden Hédur, dass er damit pach ihm schiesse. Hodur nahm den Mistel-
zweig und schoss auf Baldur und durchbohrte ihn, dass er fodt zu Boden sank.
— In Baldur sieht man (vergl Simroek, Handbuch d. deutseh. Myth., 2. Aufl,
pag. 84) das Licht in seiner Herrschaft, die im Sommer ihre Hohe erreicht,
und Baldur’s Tod ist die Neige des Lichtes zur Zeit der Sommersonnenwende.
Folgerichtig muss man im blinden Hodur das Dunkel des Winters sehen, des-
sen Herrschaft sich nun vorbereitet und mit der Julzeit, wo die Sonne wieder
geboren wird, ihr Ende nimmt. Seine Unverletzlichkeit soll sich nach Uhland
(cf. op. cit. 86) aus der unkoérperlichen Natur des Lichtes erkliren und die
einzige Waffe, die an ihm haftet, ist ein Symbol des diistern Winters, die
Mistel, die im Winter wachst und reift und darum des Liehtes zu ihrem Ge-
deihen’ nicht zu bendthigen scheint. — Sowie hier Baldur durch die Mistel, wird
im persisehen Epos Isphendiar, den lkeine Waffe verletzen konnte, durch den
Zweig eines Dornenstrauches getddtet, was wieder an den Schlafdorn erinnert,
womit Odin die Brynhilldr gestochen. (Aeamaceens op. e. Il 434, woselbst auch
die motivirte Vermutung aunfgestellt wird, dass der Mythus von Baldurs Tode
ein allen arischen Volkersehaften eigener gewesen sei.)

1) Novice 1858, pag. 149. *) Mittheilung des Herrn Hbrers P.
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der urspriinglichen Bedeutungsidentitiit der Begriffe fiir leuchten und
blithen im Slavischen (altslov. ex-krurn lucere gaivery und ugnerw
avietv florere, skr. ¢vit fir kyit albere, let. kvitét flimmern, blitzen)
ist es schon halbwegs erklarlich, wenn unsere Vorfahren in yielen
wunderbaren, hellen Himmelserscheinungen herrliche Bliiten zu sehen
glaubten, und die Forschung hat es dargethan, dass man nach dem
arischen Glauben unter diesen Blumen den lichten Blitz zu verstehen
habe, sowie man nicht minder unter der Springwurzel und Wiinschel-
ruthe wieder nur die Blitzruthe verstanden haben will, *)

Das Wiedererwachen wird im slovenischen und deutschen Mér-
chen durch einen Kuss veranlasst, den, um mit dem Dichter zu spre-
chen, der Himmel gibt der Erde, dass sie jetzo eine Braut, kiinftig
eine Mutter werde, wodurch die alte metaphorische Ausdrucksweise
ganz sinnig in moderner poetischer Sprache wieder gegeben wird.
Nach der Variante dagegen erwacht das Midchen nicht eher, bis ihr
nicht der Agen, den es sich beim Anfassen des Rockens unter den
Fingernagel gestossen, von einem seiner Kinder herausgezogen wird,
d. h. bis nicht die Herrschafl des Winters, die der Natur Eisesfes-
seln anlegt, vernichtet wird, indem durch die Strablen der Sonne
der das Naturleben gefithrdende Frost ebenfalls ausgesogen wird,
wodurch die Natur dem Leben wieder gegeben erscheint und bald
im vollsten Brautschmucke prangt. Bemerkenswert erscheint es, dass
beide Arten der Wiederbelebung im Grunde im Polnischen dasGleiche
besagen wiirden, weil in dieser Sprache das Verbum smoktaé eben-
sowol in der Bedeutung kiissen als saugen in Verwendung steht®).. . . .

Uns allen ist die Polyphem-Sage in Erinnerung, wie wir sie in
der Odyssee (IX. 180—543) kennen gelernt und die gewiss auf jeden
von uns einen.bleibenden Eindruck zurickgelassen. Die Spuren der-
selben hat Wilbelm Grimm *) nicht nur- in Méirchen und Liedern der
Deutschen, Romanen, Slaven, sondern auch bei Finnen, Tataren und
Arabern, nachgewiesen und die seitherige Forschung jener musterhat-
ten Ausfihrung schon manchen wichtigen Zusatz anschliessen kon-
nen. Diese enorme Verbreitung desselben Stoffes in so vielen Varian-
ten, worunter viele mythische Ziige enthalten, die in andern Varian-
ten gar nicht vorkommen, schliessen die Maglichkeit aus, dabei aus-

1) Aeamacrest op. cit. IL 370, 375; Mannhardt, die Gotterwelt, pag. 205;
A. Kuhn, Herabk. d. F. u. G 211 f.; Sehwartz, 8. M. u. St, pag. 77, 78
%) Afanasjev, op. ¢. Il 4384, &35. *) DieSage von Polyphem, Berlin 1857.
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schliesslich auf eine Invention hellenischer Phantasie denken zu
diirfen. Die slavische Version dieser Sage hat sich bei den Serben 1)
und Russen ?) erhalten, wovon sich die erstere so genau als moglich
an die griechische anschliesst, daher wir sie hier anfiihren.

Ein Priester und sein Schiiler gehen durch ein Waldgebirg und
die Nacht ereilt sie. In der Ferne erblicken sie ein Feuer in einer
Hohle, gehen darauf zu und gewahren einen Riesen mit einem Auge
an der Stirn, den sie befragen, ob er sie hinein lassen wolle, was er
bejahte. Die Oeffnung der Hohle ist aber mit einer grossen Steinplatte
verschlossen, die hundert Menschen nicht hitten wegriicken kinnen-
Der Riese steht auf, hebt die Steinplatte weg, lisst die Beiden ein
und wilzt den Stein wieder vor den Eingang, hierauf schiirt er ihnen
ein grosses Feuer an, an dem sie sich wirmen. Der Riese fangt sie
am Nacken zu befiihlen an, um zu sehen, welcher von beiden feister
sei, damit er ihn schlachten und braten kénne; da er den Geistlichen
fleischiger fand, fillt er iiber ihn her und thut ihn ab, stecktihn an
den Spiess und lasst ihn am Feuer braten. Der Schiiler sieht das
voll Kummer an, aber es ist unmoglich zu entfliehen. Dann setzt sich
der Riese nieder, den Geistlichen zu verzehren und lidt den Schiler
ein, an dem Mahle Theil zu nehmen. Er gibt vor, keinen Hunger zu
spiiren, aber der Riese zwingt ihn zu essen mit den Worten: 188,
denn auch Dich werde ich morgen ebenso speisen.“ Nachdem der
Riese gesattigt war, legt er sich neben dem Feuer nieder, wahrend
der Knabe anfingt ein Stick Holz zuzuspitzen. ,Wozu spitzest du
das Holz,“ befragt ihn der Riese, worauf er ihm zur Antwort gibt,
»er habe sich so gewohnt zu schnitzen, wenn er bei den Schafen
missig sitze.“ Der Riese schliesst sein Auge und entschlaft; da blen-
dete ihn der Knabe, das zugespitzte Holz dem Riesen in's Auge boh-
rend. Wiithend springt der erblindete Riese auf und schreit dem
Schiiler zn: ,,Du hast mir das eine Auge genommen, da ich nicht so
klug war, dir beide zu nehmen, aber immerhin! Du sollst mir nicht
entrinnen.” Als der Morgen graute, betastet der Riese die Oeffnung
der Hohle und da er sie verschlossen findet, fingt er an in der Hohle
hin und her zu tappen, um den Knaben zu fangen, aber er konnte ihn
durchaus nicht finden, weil in der Hghle viele Schafe waren und der

1) Vuk Stef. Karadzid, Volksmirchen der Serben, iibersetzt von dessen
Tochter Wilhelmine, Berlin 1857, pag. 222--225. ?) Aeanacheh crastn 1L 14;
VIIL 256 sq. .
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Schiiler daranf verfiel, einem Widder die Haut ab und iber seinén
Leib zu ziehen und unter die Schafe sich zu mischen. Mitflerweile
wird es Tag und der Riese riickt die Platte von der Oeffnung 'weg
und fingt an die Schafe zu locken, damit er eines nach dem andern
hinaus liesse. Der Knabe in der Widderhaut nihert sich mit den Scha-
fen, deren eines nach dem andern durch das Loch sprang, und so ge-
langte er endlich auch bis zum Riesen, der ihn packte, und unter die’
tibrigen Schafe hinaus warf. Nun ruft dieser ihm zu: ,Suche michnicht
weiter, ich bin schon draussen.“ Als der Riese bemerkt, dass er ihm
entkommen war, offnet er den Eingang der Hohle und reicht ihm
einen Stab mit den Worten: ,,Wenn du mir schon entkommen bist,
go nimm den Stock, um die Heerde damit zu treiben;, denn ohne ihn
wirst du kein Schaf von der Stelle bringen.“ Der Knabe erfasst den
Stab, aber wie er ihn berthrt, bleibt ein Finger daran haften. Da er
seinen Untergang vor Augen sieht, fingt er im Kreise um den Riesen
hin und her zu ‘springen an, damit ihn dieser nicht packen konne.
Plotzlich fallt ihm sein Schnappmesser, das er bei sich hat, ein; da-
mit schnitt er sich den am Stabe haftenden . Finger ab und entkommt
glicklich dem Riesen, den er verspottet und verlacht, die Heerde vor
sich hintreibend. Der Riese lauft hinter ihm her und sie kamen an
ein grosses Wasser und als der Riese am Rande des Wassers steht,
rennt der Knabe von rickwarts auf ihn los, und stosst ihn in die Flut,
so dass der Riese ertrinkt. Sodann treibt er seine Heerde ruhig nach
Hause.

Auch hier ist uns ein Mythus erhalten geblieben und Wilhelm
Grimm bemerkt *) auch fir diesen Fall wieder mit Recht, dass trotz
der grossen Verbreitung dieser Sage, beziehungsweise Mirchens
(dieselbe reicht ja Gber den arischen Sprachstamm weit hinaus), den-
noch weder an eine Nachahmung, noch Uebertragung zu denken sei,
sondern jede auf eigenem Grund und Boden stehe, und in jeder die
Grundlage der Ueberlieferung erhalten sei, aber auch jede auf ihre
Weise begranzt oder erweitert ward und derselben unbewusst der
Stempel des eigenen Lebens jenes Volkes aufgedriickt ward, dessen
Eigentum es bildet.

Und dieses Stirnauge des Riesen, was ist es? Nach desselben
Gelehrten Untersuchung *) das Weltauge, die Sonne selbst, die auch
bei den Parsen das Auge des Ormuzd, womit er die Welt iiberschaute,

1) op. cit. pag. 23. *) op. cit. pag. 27.
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genannt ward und wodurch es sich auch erklirt, wenn in der nordi-
schen Mythologie Odin als einfiugig erscheint. — Und den in dieser
Sage (bez. Marchen) enthaltenen Mythus im Ganzen fasst er auf,
wenn er bemerkt: Y ,Wird durch diese Hinweisungen eine tiefere
Bedeutung der Polyphemsage begriindet, so konnen wir viel-
leicht der urspriinglichen Gestalt noch néher ricken. Die mythischen
Lieder der Vorzeit, was besingen sie anders als die Entstechung und
den Untergang der Welt, und so lange sie dauert, die nie ruhenden
Bewegungen gewaltiger aber feindseliger Krafte? Es sind die Kampfe
der Elemente unter einander, des Himmels und der Unterwelt, des
Sommers und des Winters, des Tages und der Nacht, die sich in
sittlichen Gegensiitzen von Segen und Verderben, Liebe und Hass,
Freude und Trauer wieder abspiegeln. Der Gegensatz zwischen den
susseren, furchtbuaren und den stillen, im Verborgenen wirkenden Na-
turkriiften, oder in sittlicher Beziehung zwischen roher Gawalt und
listiger Behendigkeit wird in den Mythen von Riesen und Zwergen
ausgedriickt. Darin finde ich den urspriinglichen Inhalt und Sinn der
Polyphemsage, der sich in der nordischen Ueberlieferung am klar-
sten ausspricht.“ Obige Ansicht ward auch von Schwartz wiederholt
gutgeheissen, ') der auch den Kyklopen als den Himmelsriesen mit
dem Sonnenauge deutet und noch bemerkt, dass die Blendung des-
selben im Gewitter vor sich ging. — Das Auge, das nach einem nor-
wegischen Marchen durch dasErschrecken dem Riesen aus der Augen-
hohle fiel, da es in demselben nicht besonders fest stack, indem es
Eigentum dreier Riesen war, die es abwechselnd trugen, war so gross,
dass es nicht in einen Kessel zu bringen war, und so besehaffen, dass
man auch in stockfinsterer Nacht alles so klar sah, als ware es der
lichteste Tag. *)

Bemerkt moge noch werden, dass im russischen Mirchen an
Stelle des Riesen ein feindliches weibliches Wesen tritt, was uns
nicht Wunder nimmt, wenn wir beachten, dass die Vorstellung der
Sonne als  weibliches Wesen gegeniiber dem minnlichen sogar die
altertimlichere Anschauung der Personifikation dieser Himmelser-
scheinung involvirt,

2. Die Sprichworter lassen sich, obwol in sehr beschrinktem
Masse, gleichfalls’ fir die Mythologie verwerten. Ihre lapidare Gestalt
hat dieselben von wesentlichen Umgestaltungen ferne gehalten und

1) op. eit. pag. 29. *) Bycaaepn, orTeu. san. 160, pag. 662, bei Afanasjev:
exasxn VIIL 261.



sie uns meist so zukommen lassen, wie selbe dureh viele Jahrhun-
derte als geistiges Erbe im Volksmunde fortgepflanzt wurden. Es gab
eine Zeit, wo das Sprichwort eine weitere und wichtigere Bedeutung
hatte, eine Epoche, wo jeder neue bezeichnende Gedanke das Bir-
gerrecht erhielt, nicht als Neuheit, sondern als Erinnerung an die im
Absterben begriffene Tradition oder als Erklarung dessen, was theil-
weise schon lingst Jedermann bekannt war. In diesen kurzen Sen-
tenzen ist oft mit einer bewunderungswerten Prignanz der Charakter
einer Nation, deren Sitten und Gewohnheiten, Anschauungen von
Gott, dem Menschen und der Natur, kurz die Welt und das Leben
mit scharfen Zigen gezeichnet. ') Doch — das kann uns hier min-
der interessiren, wo wir dasSpriichwort lediglich insoferne in Betracht
ziehen, als es noch mythische Anklinge in sich bewahrte. Sowie sich
die Mirchen in ihrem mythischen Zauber mit geringen Aenderungen
im Volke unversehrt erhielten und Religionséinderungen darauf nicht
auffallend gewirkt haben, weil auch der urspringliche Sinn, den man
in dieselben gelegt, nicht mehr gefiihlt ward, so ist es anch fir diese
Sprichworter nicht minder leicht gewesen, sich einer solehen Umge-
staltung zu entziehen, umsomehr, als man oft eine {ropische Bedeu-
tung in dieselben zu legen begann, obwol iibrigens aueh hier mitun-
ter christliche Farbungen anzutreffen sind. Einige dieser altesten
unter den slavischen Sprichwortern weisen deutlich auf eine Periode
hin, wo das Volk, dem sie angehoren, ein Hirten- und Jagerleben
fiihrte, *) und andere, denen man es wieder ablesen kann, dass sie
nur entstanden sein konnten, als das Volk schon feste Wohnsitze
sich gebildet hatte. Sie enthalten manches Rathselhafte fir uns und
nicht immer ist es leicht, ihnen den urspringlichen Sinn abzugewin-
nen. Es ist damit wie mit der Sprache; wie viele Worter sprechen
wir aus, ohne zu wissen, aber auch ohne uns zu kiimmern, welche
Bedeutung ihnen urspriinglich, in vorhistorischer Zeit, eigen gewesen,
und wie oft wenden wir ein durch  christliche Anschauungen aller-
dings etwas verindertes Sprichwort an, ohne ‘dessen urspriingliche
Bedeutung auch nur zu ahnen, Auch hier ist daher der Forsehung
ein missiges Materiale geboten, dessen genaue Sichtung und Erui-

') Byeaaens ueropuuecwie oueprn CaurrnerepGyprs 1861 1. 111; Iaraxoss
op. cit. I 25. %) Diesen Gedanken hat sorgfdltig Buslajev durchgefiihrt in der
Abhandlung pyeesiii dbirs n nocaonuupr (die ganze Abh. in dem eben cit. Werke
I pag. 80—111 und ein musterbafter Auszug bei Galahov, op. e. I 25—30),
worauf wir verweisen, da wir niher darauf nicht eingehen kdnnen.



rung des darin enthaltenen wirklich Mythischen der Wissenschaft
der Mythologie von Nutzen sein kanu.

Als Reminiscenzen an jene Periode sind Sprichworter wie: uan
nmyeraro aymaa am6o estak, an6o cosa, amfo cawn carama, welches in
Verbindung zu bringen ist mit dem Aberglauben bei den Polen, dass
der in eine Bule verwandelte Teufel in einer ausgehohlten Waide
hause (daher es heisst: zakochal sie jak diabel w suchey wierzbie)
und den Leuten den Tod verkiinde; — muan 85 abek, Moanaca maaws;
— das Auffressen der himmlischen Lichtkorper durch einen Wolf ist
ausgesprochen in dem Spriichworte: ebpmit Boaxs ma me6h sBE3AB
aosurk, ') — Dass man in dem Koledafeste wirklich die Feier der
Geburt der Sonne zu verstehen habe, beweist wieder ganz deutlich
folgendes serbische Sprichwort: nuraan kypjaka: wap je uajseha
suma? — a OH 0ATOBOPHO: Kap ce cymue paha, *) — Mythisch zu fas-
sen ist auch das Spriichwort: suan s abey, moanancs koaecy, indem
das Anbeten eines Rades sicherlich auf die Sonne zu beziehen ist,
dessen Emblem das Rad gewesen ist. *)

Der Mensch, ganz von den Erscheinungen der Natur abhéngig,
suchte sich dieselben auch nach seinem Kindesverstande zu erkliren
und da ihm die natiirlichen Gesetze derselben verschlossen blieben,
blieb ihm auch rathselhaft, wie so gewisse Ursachen stets die nim-
lichen Wirkungen zur Folge haben. Er glaubte nur zu bemerken,
dass hiebei zwischen den einzelnen Naturiusserungen und den mut-
masslichen Ursachen eine geheime Wechselwirkung bestehe und die
Resultate seiner Beobachtungen legte er wieder in diesen prignanten
Satzehen nieder, die sich so leicht dem Gedéachtnisse einpragen lassen
und nicht leicht wieder vergessen werden. Ihre Altertimlichkeit aber
zeigt sich eben in der Uebereinstimmung des durch sie Ausgespro-
chenen mit andern mythischen Ueberresten der traditionellen Litera-
tar, denen auch der grisste Skepticismus die Bedeutung als Quelle
der Mythologie nicht absprechen kann. *)

Das Namliche zu sagen ist auch von gewissen altertimlichen
Vergleichen, in deren metaphorischer Ausdrucksweise ebenso
mythische Anschanungen noch eine letzte Zufluchtsstitte gefunden,

1) Taxaxoss op. ¢ L 26 und mehreres Andere bei Bycaaees op. e. L
120 ff. *) Byk. Cree. Hap. cpucke mapopme mocaopnne y Beuy 1849 s. v. maxo.
8) Aeamachers moer. Bo3ap. 1. 213: man.vergl. auch op. e. 1. 108. *) Aea-
HACBeB: op. ¢ L. 26, 30. ‘
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wie nicht minder in Weissagungen und Segnungsformeln, die
mitunter fiir den Mythus von Bedeutung sein konnen. Doch aber muss
erinnert werden, dass die Kritik letatere, sowie auch den Aberglau-
ben, *) trotz ihres altertiimlich scheinenden Kolorits, dennoch manch-
mal als spitere Erzeugnisse des Volksgeistes anerkennen wird, und
die Slaven speciell anlangend, wird sich manches hieher zu zihlende
auns dem Einflusse der apokryphen Literatur und anderes aus der
Missdeutung christlicher Anschauungen erkliren lassen. Nichtsdesto-
weniger aber wird auch nach dieser Sonderung manches zurickblei-
ben, was die Wissenschaft wird verwerten konnen. Wenn z. B. das
slovenische Madchen in der Weihnachtsnacht in mitternichtiger
Stunde zu einem Flusse zu kommen trachtet, um in dem Wasserspie-
gel bei Beobachtung gewisser Formalitaten seinen kiinftigen Gatten
zu sehen, oder in dieser Nacht der Prophetie lanschenden russi-
schen Jungfrau das Wort uam als Zeichen der Verheiratung, eaps
als deren Gegentheil und amxe als das des Todes gilt, *) so ist es,
worauf auch W. Miller beziiglich eines &hnlichen deutsehen Aber-
glanbens hinwies, *) keineswegs ein blosser Zufall, dass dies gerade
zu dieser Zeit geschieht, sondern lisst mit Wahrscheinlichkeit schlies-
sen, dass zu der Zeit eine Gottheit, die den Ehen vorstand, beson-
ders verehrt ward. — Unter allen slavischen Volkern ist auch der
Glaube verbreitet, dass Zauberinen oder Hexen es den Kiihen anthun
konnen, dass sie die Milch versagen miissen, oder dass sie selbst
dieselben melken, In dieser Gestalt ist der Glaube eine spatere christ-
liche Aenderung, wo die heidnischen Gottheiten, mogen sie ehedem
auch als gutesspendende Wesen verehrt worden sein, als bise Didmo-
nen aufgefasst wurden. Unfer diesem Einflusse entwickelten sich
auch nach und nach die Systeme von Teufeln und Hexen, die viel-
faltig an die Stelle alter Gotter und weiser Frauen und Vilen *) ge-
treten waren, °) die wir schon oben als Wolkenfrauen auffassen
konnten, hinter denen man sich, wie weiter zu vermuten ist, ®) rin-

1) Worunter nur die Festhaltung an einzelnen heidnischen Meinungen und
nicht etwa der gesammte Mythus zu verstehen ist. ?) Aeamacwenn op. e. 1. 39,
Anm. 4 %) Gdseh. u. system d. altd. religion, Gottingen 1844, pag. 20. *) Die
Vilen sind noeh in Volksliedern dentlich in ihrer Natur als Wasserfrauen, die
in den Wolken wohnen, gekennzeichnet. Man vergl. diesbeziiglich u. A. ein
serbisehes Lied bei Vuk I. 151—152; iibers. von Talvy II. 52; auch bei Mann-
hardt, germ. Mythen 570. %) J. Grimm, Kkleinere Schriften, Berlin 1856 II. 23.
®) Sehwartz, Sonne, Mongd und Sterne, 38.



derartige Geschopfe dachte, denen die Regenstrahlen entstromten,
was man sich. dadurch erklarte, dass man sagte. die Wolkenfran
melke die himmlischen Kihe. In den Veden wird die Wolke ausdrick-
lich als ein Stall bezeichnet, in welchem ein feindlicher Dimon die
geraubten Kihe verbirgt, die Indra dadurch wieder erlangt, dass er
mit dem Blitze das Thor des Stalles offnet. Die epische Poesie der
Inder dachte sich den Wolkensegen als eine Kuh, kimaduh, die von
Indra mit dem Blitze gemolken wird. *) Hicher gehort denn auch der
Glaube in Thessalien, dass Zauberinen bei Mondesfinsternissen den
Mond zu sich ziehen und sodann denselben zu ihren Zauberkiinsten
melken, *) was nur dann einen Sinn haben kann, wenn demselben
eine myth. Deutung gegeben wird. — Endlich noch etwas aus dem
vielen, das sich noch anfiihren liesse. Wenn man in Bohmen glaubt, )
dass der Blitz nur den bosen Geist erschligt, der um den Menschen
tanzt, und wenn er zur selben Zeit in den Mensehen sich verstecken
kann, so erschligt der Blitz Beide, so ist daraus ersichtlich; dass
man das Gewitter wirklich als einen Kampf der Lichtgottheiten mit
bésen Damonen auffasste. *)

Manches von mythologischem Werte haben auch die Zauber-
spriche erhalten, die zwar gewiss nicht in ihrer urspringlichen
Durchsichtigkeit, vielmehr mit Verinderungen, an uns gekommen
sind, die aber auch in dieser Form als Quelle der Mythologie nicht
zu verschmihen sind. Nicht leicht anderswo so als hier, stossen wir
auf Rathselhaftes und auf den ersten Anblick Unerkléirliches, das
uns aber bei naherer Betrachtung als Wiederhall einer lingst ver-
klungenen Zeit und als einUeberrest der poetischen Naturanschauung
einer vorhistorischen Generation erscheint. Eine genauere Verglei-
chung wird sogar nicht selten auf Analogieen in den Vedahymnen
stossen, jedoch mit dem Unterschiede, dass in den Hymnen die Durch-
sichtigkeit und der Zusammenhang des auf diese Weise analog Be-
fundenen noch fortbesteht, withrend dies dort nicht der Fall ist und
der urspriinglich in die Spriiche gelegte Sinn, der dem Volke schon
unverstindlich geworden ist, nur durch wissenschaftliche Kombina-
tion vermittelt werden kann, vorausgesetzt, dass man es versteht,
sich in der Denkungsweise dieses frithen Volkes zurecht zu finden.
Ihrem innern Kerne nach aber sind sie sich gleich geblieben und

') Kuhn, Herabkunft d. F. u. d, G- 213. %) Schwartz, op. ¢. 38. *) Caso-
pis ¢esk. muz. 1856, pag. 66. *) Grohmann, op. c. 36.
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haben in dieser Beziehung einen Charakter bewahrt, dem eine ab-
sichtliche Profanirang nicht viel anthun konnte. Fir Unterhaltung
und Erheiterung unpassend und nur geistige Ueberreste enthaltend,
von denen viele nur in ausserordentlichenLebenslagen des Menschen,
etwa um bei Wahrsagungen den die Zukunft hiillenden Schleier zu
heben u. s. w., verwendet wurden, fliichteten sich die Zauberspriiche
allmilig aus dem Munde des Volkes, um ausschliessliches Eigentum
anfinglich der Priester (im heidnischen Sinne gemeint) und dann der
Wahrsager und Zauberer zu werden, an die sich das Volk wendete,
wenn man bei gewissen Vorkommnissen einer ibernatirlichen Hilfe
bedurfte. *) Insoferne sie aber heute noch in der Tradition fortleben,
weist man ihmen einerseits einen ganz praktischen, andererseits
dagegen einen ausserordentlichen, itbernatiirlichen Charakter zu.
Mittelst dieser Spriiche glaubte man sich diese oder jene Naturkraft
unterwirfig zu machen, aber auch sich von einem gegenwiartigen
Uebel zu befreien oder sich das kiinftige Glick zu sichern und zu er-
forschen. Mitunter sind diese Spriiche grossern Umfangs *) und haben
nicht selten die Form von Gebeten, die sie jedoch nicht erst im Laufe
der Zeit angenommen haben mussten, sondern gewiss auch, im Hin-
blicke auf ihre Verwendung, schon urspringlich hatten, duher die
Aenderungen einer christlichen Substitution und nicht willkirlichen
Einschiebungen und der damit bedingten ganzen formellen Umge-
staltung zuzuschreiben sind. Aus diesen Spriichen ist zu ersehen,
welche hohe Bedeutung man dem Worte zuschrieb, das oft auch mit
Gtebriuchen verbunden war, die, wie erwihnt, wieder nichts anderes
ausdriicken, als was man in den Naturerscheinungen einst zu bemer-
ken glaubte. Die regelmissige Wiederkehr gewisser Naturerschei-
nungen (missen wir wieder und wieder sagen), die fiir den Menschen
theils woltiritig, theils verderblich wirkend wurden, musste ihn veran-
lassen, dureh gewisse Mittel letztere von sich ferne zu halten und das
Wirken der erstern wieder zuveranlassen, was man auch durch gewisse
Spricheerreichen zukonnenglaubte, die in spéterer Zeit, als sie Bigen-
tum eines besonderen Standes oder bestimmter Pérsonen wurden, noch
durch ihr geheimnissvolles Wesen im Ansehen standen, welches ihre

1) Aeamackens op. ¢ L 43, &4 *) Sehr kurz sind die serbischen Sehwur-
oder Beschworungsspriche, deren sich eine nicht unbedeutende Anzahl in Vuk's
cpneke Hap. mocaosuue s. v. kako angefihrt ﬁndet — gechische mit deutsechen
untermiseht bei Grohmann, op. ¢. pag 149—186, deutscha bei Ad. Kuhn, Sa-
gen, Gebrduche und Marchen aus Westfalen, Leipzig 1859, II. 190—215 u.s. w.
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Existenz in der Tradition sicherte. Die Entstehung derselben geht mit-
hin ebenfalls in jene dunkleZeit zuriick, wo sich noch der Mensch ganz
abhiingig von den Aeusserungen der Natur wusste und die Macht des
freien, subjectiven menschlichen Willens noch nicht zum Durchbruche
gelangte, woraus man weiters folgern kann, dass die Anzahl solcher
Spriiche ehedem grosser gewesen sei und der Kreis derselben enger
werden musste, sobald die Abhéngigkeit minder gefiihlt zu werden
begann. Dass einige vor Jahrhunderten schon aufgeschrieben wurden,
beweist sporadisch die apokryphe Literatur und &ltere geistliche
Lieder einiger slavischen Nationen, worin solches erhalten geblieben
ist. Doch diirfen wir diesen keine zu grosse Bedeutung zuschreiben und
bei Verwertung derselben fiir die Mythologie behutsam zu Werke gehen,
da es sich zeigen wird,dass dieselben haufig erborgt und nicht des sla-
vischen Volkes Ureigentum genannt werden konnen *). — Da sind jene

1) Dass ilbrigens auch hier manche Perle bewahrt liegt, erhellt zur Geniige
aus einer Abhandlung Buslajev’s (o cpopcrtsh oaHoro pyccraro Sakagria cn
mwhmenknMs op. cit- I 251—268), in der er den russischen Spruch: .mpueramm
rocmopn k5 aobpony cemy abay, carsii llerps n Iasean, Muxanao apxanreas,
anreabl XpHCTOBBI, paby Gowin, myApers; snbacaames — cmbmaauci ABB
BBICOTBI BMECTO . .. cpocTacd Thao ¢b THAOMB, KOCTH Ch KOCTBI KHAAQ 37HH-
A0K0; BameyaTaaxh canbh XPHCTOCH BO BCAKOMD UeAoBBKB medarh; samerH Ty
pany y paba Gomia, HMApexH, B TPH AHM H Bb TpH 9ACKL iy Goan mH cBeplun
Gess KpoBH, 0esh PaHEL, BO BEKH aMUHD, mit einem germanischen vergleicht,
den J. Grimm kritiseh gewiirdigt und fiir die Mythologie verwertet hat (vergl.
dessen kleinere Schriften II. 12 ff. und d. Mythologie, pag. 1181) und welcher
Spruch so lautet:

»Phol ende Wodan vuorun zi holza,

du wart demo Balderes volon sin vuoz birenkit;

thu biguolen Sinthgunt, Sunnd era suister,

thu biguolen Frid, Volld era suister,

thu biguolen Wédan, sé he wola conda,

sése bénrenki, sose bluotrenki, sose lidirenki,

bén zi béna, bluot zi bluoda,

lid zi geliden, sése gellmidd sin.«

J. Grimm, op. ¢., wo auch der Text in's Latein transferirt vorkommt.

Der Unterschied beider Spriche besteht darin, dass die letztere Fassung eine
urspriinglich mythiseh gebliebene ist, dagegen erstere in christlicher. Umklei-
dung erscheint, aber darum nicht minder myth. Charaktersist und dann, dass die
russisehe lediglich den Spruch enthilt, wahrend die germanisehe auch noch er-
zahlt, wie so vnd bel welcher Gelegenheit er angewendet ward. Daraus dirfen
wir schliessen, einmal, dass die Entstehung solcher Spriiche der mythischen
Periode angehore und dann, dass dieselben auch einen Bestandtheil der dlte-
sten epischen Poesie abgaben, woraus sie sich spater als selbstindige Episo-
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von grosserer Wichtigkeit, die man unmittelbar aus dem Volksmunde
entnommen und Leuten abgelauscht hat, denen noch heutein einzelnen
Theilen der Slavenheimat die ibernatiirliche Gabe des Zauberns zuge-
mutet wird, und welche Spriiche vorherrschend bei Krankheitsbeschwi-
rungen in Anwendungkommen und theils religiosen, theils mythischen
Inhaltes sind. *) Der Wirkung finsterer Diimonen zugeschrieben, be-
handelte man die Krankheiten manchmal ganz personlich, wie in dem
Atharvaveda, wo einer Fieberkrankheit, dem Takman gedrobt, ge-
flucht wird und man sich sogar mit Bitten an ihn wendet, sich vor
ihm, wie vor Gottern verneigt, um ihn zu vertreiben (Atharvaveda
L. 25) oder ihn in einen bosen Menschen zu bringen. *) In diesen

den losldsten. (Buslajer, op. e.1. 251). Beweis dessen sind uns die Veden, denen
solehe Spriiche einverleibt sind und woriiber A. Kuhn ausfihrlicher gesprochen hat
in der interessanten Abhandlung: indische und germanische Segensspriiche
(Zeitsehr. f. vgl. Sprachforsehung, XIIL 4974 u. 113 —157). Hiebel erinnere
man sich an den déechischen hieher gehorigen Spruch: Maso k masu, kost k
lkosti, krev Xk krevi, voda ke vodé. (Cas. desk. muz. 1860, pag. 57 und Groh-
mann, op. ¢. 454.) — In ehristlicher Zeit sehrieb man noch heidnischen Gottern,
die jetzt zu finstern Damonen wurden. eine bose Macht und Einwirkung auf
die Menschen zu, und daher wurden auch jene Spriiche, in denen solcher ‘heid-
nischer Gottheiten Erwédhnung geschieht und eine christliche Substitution nieht
beliebt ward, als ein von der neuen Lehre geduldetes Mittel angesehen, Krank-
heiten zu heilen, die man sich als von einer bosen Gottheit beigebracht dachte
(Grimm op. c. 1. 23), Daraus mag es auch erklirt werden, dass, wie bereits
erwiihnt, eine nicht unbedeutende Anzahl von Krankheiten in slavisehen Spra-
chen ihren Namen der Gottheit, (altsloy. Oors) entnommen haben, fir deren
Bezeichnung auch hier wieder ein Beweis vorliegt, dass selbe (6or: némlich)
in vorchristlicher Zeit entstanden und schon Eigentum des noch ungetheilten
slavischen Volkes gewesen ist. Hiebei ist von Interesse zu beobachten, dass
fir dieselbe Krankheit mitunter bei verschiedenen slavischen Volkern eine ver-
schiedene, aber doch bei beiden uralte, Bezeichnung besteht. So heisst die Apo-
plexie im Russ. mocrpbas und im Cech. bo# ruka und wire noch zu bemer-
ken, dass im (lech. eine Krankheit, sowol stielee als auch boZec heisst, welche
Bezeichnungen somit als synonym anzusehen sind. Man wird auch dem eine
Bedeutung beimessen konnen und behaupten, dass jenes, was die Griechen durch
ein myth. Wesen ausdriickten,”im Slavischen in diesem Falle durch ein Wort
symbolisirt erscheint. (Weiteres noeh bei Buslajev op. e. I 254—257; Grimm,
op. ¢ 24 ff., wo namentlich ein déaniseher Spruch fir unsern Fall sehr beleh-
rend ist und Kuhn, op. e. 59 f.)

1) Mehrere dieser langern Spriiche finden sich in Or. Miller's XpHetomaria
angefiihrt, wornnter wir iibrigens einem den mythischen Sinn abspréchen missen.
*) Grohmann, op. ¢ 147, 148 und als Analogie zu vergl. ein Glaube, angefiihrt

pag. 163 dess. Bueches.



— 6§30 —

und daon auch Sprichen, die man in andern Fillen recitirt, wurden
auch lichte Naturkrafte apostrophirt, worauf die erhaltenen Ueber-
reste ausdriicklich hinweisen, in denen: sich in einen unmittelbaren
Verkehr mit diesen Kriften gesetst wird, Man geht da in Regionen
des Sonnenaufganges, umhillt sich mit der hellen Morgenrithe, um-
giirtet oder besetzt sich (wie mit Nageln gleichsam) mit Sternen, ')
wischt sich mit dem Honigthau, wischt sich ab mit der Sonne oder
giirtet sich nach andern Varianten mit derselben oder setzt sie auf
das Haupt, welches letztere auch vom hellen Himmel gesagt wird,
dem man in diesem Falle das Epitheton der kupferne gibt, was auf
die Anschauung, sich das Feuer metallen zu denken, hinweist. *) —
Neben diesen Spriichen gibt es wieder andere, in denen die Natur-
kriifte eine untergeordnete Rolle spielen und man die ganze Wirkung
der Macht des- Wortes vindicirt, womit es sich erklart, wenn in den
Spriichen das Wort mit dem Epitheton krépki belegt wird. Dasselbe
ist machtiger als das Wasser, schwerer als dasGold, hoher (reichend)
als ein Berg, stirker als der feurige Stein Alatir. Dieser Stein liégt
inmitte des Meeres (sc. des himmlischen) an einer Insel, der der
Name Bujans gegeben wird, und wir erkennen in diesem mythischen
Bilde nach allem, was dariiber tberliefert ist, die Sonne, *) die auch

1) In Schwaben glaubt die Volrstradition, die Sterne seien Kapfe der sil-
bernen Nigel, die das Himmelsgewdlbe zusammen halter. (Birlinger und Buek:
Volkstiimliches aus Schwaben, Freiburg in Breisgau 1861, I. 189 bei Schwartz
Sonne, M. u. St., pag. 65.) *) 0. Muarepa omsiTs Herop. o60sp. pye. CIA0B.
67—69, 72, 75, 84 — Die finnische Kalewala berichtet ausfibrlich, wie der
Schmied Tlmarinen eine neue Sonne und einen neuen Mond schmiedef. Es heisst
da (vergl. Schwartz Urspr. d. M. 235):

Feuer sehlug nun der Alte liess es in die Glieder rauschen
liess die Flammen munter sprithen in des Himmels oberm Raume,
aus des Schwertes Feuerschneide, aut der Sternenhiirde Eb'ne,
aus der flammenreichen Klinge; hat das Feuer angeschlagen,
schlug das Feuer in die Nigel; birgt darauf den Feuerfunken

in dem goldgeschmiickien Beutel,

in der silberreichen Lade,

giebt zum Wiegen es der Jungfrau,

giebt's der Jungfrau in den Liften,

dass ein nener Mond entstehe,

eine neue Sonne wachse.

%) Der Ansicht Alanasjev’s (ef. op. eit. I 454), man habe da.runter die

Wolke zu verstehen, wird von Orest Miller (ef. op. eit. ponoamenia, pag. 11),
und wie uns scheint mit Reeht, widersprochen.
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nach den Mythen urverwandter Volker solchergestalt erscheint. Im
Altnordischen ist eine Bezeichnung fiir die Sonne gimstein himins
(gemma coeli), im Angelsichsischen heofones gim, vuldres gim; *)
die Inder benennen sie auch dinamani oder aharmani = Edelstein
des Tages, *) und mit Anlehnung an die volkstimlichen Anschanun-
gen nennen sie Anaxagoras, Demokritos und Metrodoros einen glihen-
den Stein oder Klumpen (Aidov, mérpoy, pidpoy dudmopov. *) Nicht
befremden darf es uns, wenn auf dem Steine Alatir bald ein Vogel,
ein schones Madehen oder ein Stier sitzt, denn alles dies sind wieder
Bilder, unter denen man sich in verschiedenen Epochen dieselbe
Sonne vorstellte, die uns eben als glithender Stein erschienen ist. *)

Wir bemerken noch einiges iiber den mythischen Wert der Réath-
sel, um schliesslich etwas ausfihrlicher auf die Lieder einzugehen.
In dem Riéthsel liegt noch mancher Rest alter metaphorischer Sprache
verborgen, deren Eigenheit es ist, einen Namen von dem Gegen-
stande, dem er eigentlich zukommt, auf andere Gegenstinde zu dber-
trag®en, von denen es uns diinkt, als ob sie an den Eigentiimlichkei-
ten des ersten Theil hatten. ®) Unter den beiden Metaphern aber, der
radikalen. die besonders in isolirenden und agglutinirenden Sprachen
stark vertreten ist, und der poetischen, ) haben wir hier die Letztere
im Auge, da es auch im Wesen des Rithsels gelegen ist, einen Ge-
genstand mittelst eines andern, irgendwie mit dem erstern analogen,
vorzustellen, In gar manchem Réthsel wird uns auf den ersten Blick
was widersinnig vorkommen, weil es uns nicht im Nu begreiflich
wird, wie das Volk zwischen Gegenstiinden Analogieen finden konnte,
die unserm raisonirenden Verstande schlechterdings nicht auffallen
konnten. Diese Anschauung jedoch muss schwinden, sobald theils
durch analoge Erscheinungen in andern Zweigen der traditionellen
Literatur; theils durch ein Vertiefen in die mogliche Denkungsweise
dieses friihesten Volkes unsere Zweifel behoben werden. In dem Volke
selbst, in dessen Munde noch heute das Rathsel klingt, hat sich die
Wechselbeziehung eines Gegenstandes mit einem andern, auf den die
Merkmale des erstern ibertragen werden, noch erhalten, allein der
eigentliche Gedanke dieser Beziehung und der Grund dessen Entstan-

1) J. Grimm d. Mythol. 665. *) Justi Gber das eddische Lied von Fidlsvidr
in Benfey’s Orient und Occident 1. 64 °) Xenoph. Mem. IV. 7, 7; Plut. pl.
phili II. 20, bei Schwartz Sonne, Mond u. Sterne 4, 2. *) Orest Miller op. e.
71—80. %) M. Miller Vorlesungen {iber die Wissenschaft der Sprache II. 331,
332; ®) woriper M. Miiller op. ecit. 334 fI.
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denseins ist im Laufe so vieler Jahrhunderte im Volkszeiste verwischt
worden, dem tiberhaupt die eigentliche Bedeutung des Althergebrach-
ten nicht mehr geliaufig ist. Dass auch die Réthsel zu diesem Alther-
gebrachten zu zihlen seien, beweist deren plastische epische Kon-
ception, die ungewohnliche Kibnheit der Vergleiche und die Naive-
tat der Vorstellung, — alles Momente, die fiic deren (der Réthsel)
hohes Alter Zeugniss abgeben und sie von den spiter entstandenen
unterscheiden. Da aber das ganze Wesen derselben mit der poeti-
schen sprachlichen Metapher in” Verbindung steht, wird es auch
leicht begreiflich, dass sie eine wichtige Quelle der Mythologie bilden
und darunter nicht am wenigsten jene, die zu ihrem Verstindnisse
einer wissenschaftlichen Analyse bediirfen, da sie unmittelbar nicht
/ugﬁnghch sind. %)

In eine enge Verbindung mit dem Mythus geblacht erlangte
das Rathse] nach und nach den Charakter eines geheimen und gehei-
ligten geistigen Schatzes und ward als ein vorzigliches Eigentum
gottlicher Wesen angesehen, und nur seltenen Sterblichen zugetheilt
betrachtet, daher denn auch die Belohnung fiir die glickliche Lisung
nach dem Zeugnisse der Mirchen stets eine bedeutende ist, und zwar
in der Regel die Hand einer Prinzessin. Im griechischen Mythus gibt
die Sphynx (ein, wie man meint, aus Aegypten in die griechische
Sage iiberbrachtes Bild der Sonne) die Réathsel zum Losen auf und
im skandinavischen Norden streiten nach der Ucberlieferung der
Edda die Gotter und Riesen im Réthsel-geben und Lisen mit einan-
der, und wird das Misslingen mit dem Kopfe bezahlt. Ebenso sind
pach slavischem Glauben die Jaga-baba, die Rusalka und Vila, denen
dieses zukommt und gleich jenen todten, der das Rithsel nicht zu
losen vermag. Mehr oder minder wurden auch die Orakelspriiche und
die Spriiche, die der Druide auswendig lernen musste, in eiue solche
Sprache gehiillt und wurden, insoferne sie als gefiiigelte Worte dem
Volke bekannt wurden, als Aeusserungen einer héheren Verstandes-
thatigkeit angesehen. *)

Das war es aueh, was die Rathsel vor wesentlichen Aenderun-
gen schiitzte und ihnen ihre stereotyp gewordene Form bewabrte.
Wir bemerken nun unter ihnen, wie unter den Gebraucheliedern,
deutlich mehrere Stufen ihrer Bildung und vindiciren den einen, ge-

1y Afanasjev, op. cit. .22, 24, 25. *) Afanasjev, op. c. [. 25; Orest Miller,
op. e. 61.
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geniiber den andern ein hoheres Alter, wie ja dies bei mehreren Zwei-
gen der traditionellen Literatur zutrifft. Und so begegnen uns denn
hier Réathsel, in denen die Naturerscheinungen weder an der Stufe
der Anthropomorphose, noch der Theriomorphose erscheinen, son-
dern noch lediglich als leblose Materie aufgefasst werden, was be-
kanntlich nach den Ausfihrungen der vergleichenden Mythenforschung
als eine frithere Stufe der Mythenbildung anzusehen ist. So geartet
ist das Rithsel: eaua wama macaa (= Sonne) scemy csbry gocra, oder:
rucaTh Koreas (= Mond) gesamocro Bepeps, indem die Vorstellung der
Sonne als ein Becher oder glinzende Urne und iiberhaupt als ein
Gefiiss, aus dem die Strahlen, wie Flissigkeit gleichsam herabge-
schiittet werden, und die Vorstellung des Mondes als Kessel, eine
uralte ist. Ersteres erinnert unter anderen auch an die griechische
Sage von der Sonnenschaale und dem Sonnenbecher, in dem Helios
den Okeanos durchschifft. ') — Nicht anders ist es auch, wenn ein
kroatisches Rathsel die Sterne als Niisse in einem Siebe, in dem sich
auch eine grossere Nuss (= der Mond) befindet, ansieht, oder ein
litanisches den Vollmond einen Fladen nennt, was uns auch die dini-
sche Sage naher bringt, nach der der Mond ein Kése ist, der aus der
Milch der Milchstrasse zusammen rann. *) — Bemerkenswert ist auch
die Auffassung der Sonne als goldene Spindel (ns® oxna B okmO 30~
aoro Bepereno), was uns auf die Kalawala erinnert, in der die Sonne
als des Schopfers Spindel hezeichnet wird und woraus sich wieder
leicht die anthropomorphische Vorstellung der Sonne als der himmli-
schen Spinnerin entwickeln konnte. *) — Nicht auffallend ist auch
die Auffassung der Sonne und des Mondes als Edelsteine (moae
noaesanckoe (= das Firmament) . . . u ppa axonra. *)

Von diesen theilweise schon der Hirtenperiode angehdrigen An-
schaunungen ist zur Zoomorphose nur ein Schritt und die Vorstellung
der Sonne als Kuh (6ypaa koposa uepess mpacao raspuars; meana Goma
KpaBuna cruku-aTh CcBATH Mammannaa), des Mondes als Fullén (cupsuii
mepeGerys uepess npacao Taapnrs), der Sterne als Ziegen (umam xoss
MOCTOM®, YBHAAAN 30pI0, monaaan Bh 8oay), des Himmels (Firmamen-
tes) und der Erde als zwei Stiere (asa Guixa Goayres, smberb me coii-
ayTem) U. S. W., eine nicht auffallende. °)

') Sehwartz, Sonne, Mond u. Sterne, pag. 23. ) Schwartz, op. ¢ 9j; Orest
Miller, op. e. 62, 63. ®) Sehwartz op. e. 12; Orest Miller op. c. 63. *) Afanas-
jev, op. eit. I. 214, Anm. 4. ®) Or. Miller, op. cit. 63, 64.
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Der Uebergang von dieser Stufe zur Anthropomorphose wird ver-
mittelt durch Rithsel wie: 6parmesa koms me moiimars (= der Wind)
oder: y 6amomin smepeGenn-seemy mipy me caepimars (der Wind), in
denen die Theriomorphose dadurch ein matteres Arsehen gewinnt
und endlich sich ganz verliert, dass dieselben als der oder jener
menschlichen Personlichkeit angehirend, als dessen Attribute vor-
kommen, die spiterhin, nachdem die Anthropomorphose durchge-
fiihrt ward, die namliche Naturerscheinung vorstellten, die vordem
in Thiergestalt gedacht wurde. Die Anthropomorphose selbst aber
bildet auch im Rathsel die dritte Stufe der Entwickelung. In slavi-
scher, speciell russischer Ueberlieferung erscheint in den Rithseln
besonders die Sonne anthropomorphosirt und dies als weibliches
Wesen, was gegeniiber der in andern Quellen der traditionellen Lite-
, ratur erhalten gebliebenen Anschauung desselben Himmelskorpers
als minnlichen Personlichkeit, als ein Grad grosserer Altertimlich-
keit zu betrachten ist (vergl. mpacmaa pbsymka mo mefy xoaurs). Als
Jungfrau betrachtet der Volksglaube auch die Morgenrothe (altslov,
3apia, 30pia, W. zr., skr. ghr., ghar lucere; vergl. ghr-na, ghr-ni Hitze,
gr. yoparwos funkelnd, lit. zériu, Zer-eti glinzen, ags. glimo Glanz, *)
die auf dem Felde (Himmelsfelde) spielend ihre Schlissel (—= den
Thau) verlor; der Mond bemerkte dieselben, kimmerte sich jedoch
nicht darum (d. h. der Thau vergeht nicht beim kithlen Leuchten des
Moades), withrend die Sonne sie nahm, d. h. dureh ihre brenuenden
Strahlen den Thau verzehrt, (Kpacuas gbheuna no moawo Hrpasa, KA0YH
moTepfaaa; COAHOE A0, KAKOYH HAIIAO § M'licﬂl-ﬁ'h BllA'th'l-, Aad HE CRAKETH;
— sapa sapaEmHO@, Kpacuas pheuna, mpara sammpaaa (eine Variante
zum Obigen und das Thor gemeint, hinter dem der Tag hervorkommt,
anbricht), mo noaw ryasaa, kuoun nmorepaaa, mheams Bagbas, coanme
cxpaao). Dies mahnt an ein deutseches, auch in Schweden bekanntes
Rithsel, in welchemdie Sonne Jungfer mundelos genannt wird, die den
Schnee, den Vogel federlos verzehrt, *) und seinerseits wieder an das
tech. Rathsel,in dem es heisst; Slet8l ptadek bezperak, na na stromek
bezlistdk, piislo na néj berzubdtko, seZalo to bezperatko. *) — An-
thropomorphosirt erscheinen uns im Riithsel, und zwar als Bruder
und Schwester, auch der Tag und die Nacht (cecrpa kn 6pary B rocrn

1) Miklosich, op. e. s. v.; Fick, op- eit. s. rad. ghar. *) Schwartz S., M.
u- St. 201; Mannhavdf, Gotterwelt 94; Afanasjev, op. ¢. I 500, wo noch an-
dere, anch slavisehe, Analogicen beigebracht werden. ®) K. J. Erben: proston.
teské pisné a Tikadla v Praze 1864, pag. 13.
5 L



HAETH, a onk 0Th cectpst npaserca), als Brider das Feuer, die Erde
und das Wasser (ecrs Tpu 6para popusie: opumb bers-me makeres,
APBTOH MBATH-HE HANBETCA, TPerifi ryadeTh-He Haryaserca). ')

So muss also, wie aus diesen wenigen Anfiihrungen zu entneh-
men sein dirfte, auch das Rithsel als Quelle des Mythus in Berick-
sichtigung gezogen werden, und bewahrte dasselbe die frihesten
myth. Naturansehauungen sogar priignanter und unverfilschter als so
mancher andere Zweig, dem wir auch eine Stelle in der traditionellen
Literatur anwiesen. :

3. Die Lieder sind wol jener Zweig des geistigen Volksseha-
tzes, aus dem die Wissenschaft der Mythologie den grossten Nutzen
ziehen kann. Die slavischen Vilker anlangend, haben dieselben in
ibrem Volksliederschatze keine geringe Anzahl auech solcher Lieder
erhalten, die wir hier im Auge zu behalten haben, aber auch eine
staunenswerte Anzahl anderer, die alle zusammen die Ausspriiche
alter Schriftsteller bestitigen, die die Slaven als ein sehr gesanglie-
bendes Volk schildern, *) und anch Safatik Recht geben, der da be-
hauptet: *) ,Wo ein slavisches Weib ist, da ist auch Gesang. Haus
und Hof, Berg und Thal, Wiese und Wald, Garten und Weinberg,
Alles erfiilllen sie mit den T¢nen ihrer Lieder , .. Wir glauben ohne
Widersprach sagen zu konnen, dass natiirliche Poesie unter keiner
andern europiischen Nation in soleher Fiille, Reinheit, Herzlichkeit
und Gefihlswirme sich findet.“ Sprechen wir von Volks- oder Na-
turliedern, so meinen wir darunter diejenigen, die nicht bloss vom
Volke recitirt werden, sondern auch von demselben gedichtet wurden,
wo also gewissermassen ein ganzes Volk Dichter ist in dem Sinne,
dass das Lied, das allerdings irgend einmal nur von einem, in dem
sich aber die Denkungsweise des ganzen Volkes abspiegelt und in
dem Falle fiir das ganze Volk Dichter ist, geschaffen ward, eilends
Gemeingut des ganzen Volkes wird, weil es aus dem Volksgeiste her-
ausgesungen worden. Auf diese Weise in den Mund aller ibergegan-
gen, wird an dem Liede manches umgestaltet, wie ja auch an der
Sprache, der Sage und den Sitten geiindert wird, die man vielfach
Zeit und Umstinden anzubequemen frachtet. Ja mitunter ist selbst
dieses Letztere nicht nothwendig und geschieht die Veriinderung

') Or. Miller, op. e. 64—66, gomoanenia 10, und xpueToMaria, pag. 12, 13.
) Vergl. u. A. Procopius de bello gothieo lib. TII. e. 14 2) Geschichte d. sla-
vischen Sprache und Literatur nach allen Mundarten, Ofen 1826, pag. 52.



— 69 —

ganz absichtslos, woraus sich die zahlreichen Varianten ganz kurzer
serbischer und russischer Lieder und der specielle Fall erklaren lasst,
dass dieselbe Sangerin in Italien, so oft sie aufgefordert ein bestimm-
tes Lied sang, dasselbe stets wieder anders vortrug und sie darauf
aufmerksam gemacht, antwortete: [eh kann nicht dafiiv, mi viene
cosi. )

Es wird kaum bezweifelt werden konnen, dass die urspriingliche
Dichtung in Gebriuchen wurzele und bei der Recitation mnicht nur
des Gesanges, sondern auch der Plastik bedurfte. Zu der Zeit gab
es noch keine Sonderung der Poesie in Lyrik, Epik und Dramatik,
hatte aber, sich lediglich mit Naturkriften beschiftigend, deren
Aeusserungen, wie wiederholt angedeutet, dem Naturmenschen eben-
so wunderbar als unerklirlich vorkamen, bereits alle Keime dieser
spater eingetretenen Sonderung in sich. Eines selbstindigen Charak-
ters entbehrend, diente sie vorzugsweise praktischen Zweeken und
ist in derselben wieder ganz deutlich die Abhangigkeit des Menschen
von den Naturkriften und Naturerscheinungen, deren Eintreten er
theils winschte, theils abzuwenden trachtete, ausgedrickt, ein Um-
stand, den wir schon bei der Besprechung der Gebriauche hervorzu-
heben Gelegenheit fanden. Auf dieser Stufe ist das Lied wol noch
ilter als das Gebet, das schon aus dem Opfer entsprang, welches (das
Opfer) wieder die Priester voraussetzte, die es verstanden, wie
J. Grimm *) sich ausdrickt, den Altar zu hegen, das Opfer feierlich
zu ordnen, die Weihe dariiber zu sprechen. Unterscheidet man nun
mit demselben Gelehrten *) drei Perioden, die erste, wo man nur
opferte, die andere, wo man opferte und betete,und die dritte, wo man
nur betete, so ist das mit Gebriduchen verbundene Lied zeitlich noch
iiber allen dreien stehend, mithin dieselben an Altertiimlichkeit dber-
treffend und auf eine Epoche hinweisend, wo auch noch nicht ge-
opfert ward. Aus dem in diesem Stadium der Entwickelung stehen-
den Liede bildete sich allmalig Manches, was wir in Folge weiterer
Formation als einen selbstindigen Zweig der traditionellen Literatur
anzusehen bemiissigt waren. So entstand aus diesen mythischen Ge-
braucheliedern der Zauberspruch (zagovor), wenn sie nicht die Be-
stimmung hatten, die an einer spitern Stufe der Entwickelung des
Mythus schon anthropomorphisch gedachten Himmelserscheinungen

1) Steinthal: das Epos (Zeitschrift fir Volkerpsychologie und Sprachwis-

senschaft V., pag. 6, 7. %) Kleinere Schriften, I 460. *) Kleinere Schriften,
1. %60.
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wieder zu wecken oder deren Erscheinen hintanzuhalten, sondern
dazu dienen, dem Menschen in dessen vielfiltigen Nothen dadurch
eine unmittelbare Hilfe zu gewihren, dass man durch die wunderbare
Kraft des Wortes sich die Wirkungen gewisser Naturkrifte gleichsam
dienstbar zn machen trachtet. Dass sich ein solcher Ursprung auch
von Rithseln behaupten lasst, wird von selbst einleuchtend, wenn
man ihre Natur in’s Auge fasst und sich ihre Bestimmung vergegen-
wirtigt. 1)

Doch wiirde man irren, wollte man Allem, was uns als ein bei
Gebrauchen gesprochenes oder gesungenes Lied tberliefert ist, einen
Wert als Quelle der Mythologie zuschreiben. Mehrere dieser Lieder
wird auch ein minder scharfes Kennerauge als ein in geschichtlicher,
meist christlicher, Zeit entstandenes Produkt der Volksmuse erkennen,
und andere haben wenigstens eine derart auffallende christliche Ge-
wandung, dass es schwer, ja oft unmoglich wird, mit Sicherheit in
den mythischen Inhalt, wenn sie doch einen solchen hitten, zu blie-
ken, wesswegen es hicbei gerathener erscheint, sie als mindestens
nicht sichere Quellen bei der Forschung nicht zu beriicksichtigen. Es
ist sich an dieses Princip umsomehr zu halten, als schon manches
hieher Gehorige, mit Anwendung eines bewundernswerten Scharfsinns,
als mythologischer Beitrag erklirt ward, was sich hinterher mit Evi-
denz als ein Erzeugniss nichtmythischer Zeiten deklarirte. Es ist die-
ser sichere Weg in dem Punkte umsomehr einzuhalten, als der For-
schung eine ganz erkleckliche Anzahl wirklich mythischer Lieder zu
Gebote steht, die das Zweifelhafte unter allen Umstinden entbehren
lassen.

Die Lieder, die wir hier im Auge haben, werden also vorzugs-
weise bei verschiedenen Gebriuchen (Umzigen, Spielen u. s. w.) ge-
sungen oder gesprochen und dies theils vom Einzelnen, theils wech-
selweise, welches Letztere eben schon einen Keim des Dramas in sich
birgt. Zu diesem gehdren nun nebst vielen anderen auch die Koleda-
lieder, woriiber einiges Wenige bereits bei Besprechung der Ge-
briuche gesagt ward, und an jenes anknipfend noch hier etwas be-
merkt werden soll.

Was zunichst die Bezeichnung koleda selbst anlangt, hat man
sich damit viel zu schaffen gemacht. Rakoviecki, Karamzin u. a. dach-

1) 0. Muasepa omsitn mer. 0. pyec. caob. 23, 25, 84; id. pasGops ete.
pag, 20,
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ten sich darunter die mannliche Gottheit des Vergniigens, der Gast-
miler und des Friedens; J. Kolar und Dav. Terstenjak verglichen
koleda mit der indischen Gottin Kalanda; Safakik meinte wieder,
nach bestehenden Analogieen hitte das polabische Volk der Kolediei
von dieser Gottheit den Namen erhalten und Kostomarov (caas.
mueoaor. 99) stelite das Wort zu kolo=tpoyds, rota, weil das Rad
auch eines der Symbole der Sonne gewesen ist. Es hat auch welche
gegeben, die koleda vom lat. collecta, und andere, die es vom mittel-
lat. colenda Jeiteten, und selbst solche fanden sich, die hiebei an das
lat. collandemus (se. dominum) verfielen, was beiliufig von demsel-
ben Werte ist, als die Identificirang des Wortes koleda mit kolen-
dani oder kolem dati. *) Den richtigen Weg geht man, wenn man
koleda als aus calendae entlehnt betrachtet *) und darunter die ganze
Zeit versteht, wihrend der im Mittelalter, ahnlich wie vordem bei
den Romern die Saturnalien, die kalendae, die festa calendarum ge-
feiert wurden, nach Du-Oange: ,publicae illae ac superstitiosae
lactitiae, quas kalendis ianuarii, quibus annus aperitur, exhibuere
primum gentiles, usurpavere etiam postmodum christiani et quas
utrique indecoris choreis, mulierumque aut ferarum assumlis formis
ac vestibus foedabant.* Die Zeit, in der diese Feste gefeiert wurden,
war keineswegs auf einen Tag beschrinkt, sondern reichte vom
24, December (die romischen Saturnalien begannen gar schon am
17. d. M.) bis zum 6. Jianner, umfasste also im Ganzen zwolf Tage,
welche Zeit man in Deutschland die zwolf Nichte, Anklopferleins-

1) Hanud, die Wissenschaft des slavisehen Mythus, Lemberg 1842, pag.
192—194; ders. bajeslovny kalenddi 49, 50. *) »kolgda f. asl. kalansdi m. pl.
calendae, nsl. koleda, Weihnachtslied; koledo. habd., koledovati vh.; kolednik,
bulg. kolads, Weihnachten; cank. kolende; kolede: deca ta hodet na kolede,
milad. 523, serb. kolenda, koleda Weihoachtslied; kolendati vb. Weihnachts-
lieder singen, mik.; koledjani, russ. koljada, koleda; koljadovats vb., klruss.
kol’ada; kol'adovaty vb., wruss. koeleda, Weihnachten; pol. koleda, Neujahrs-
geschenk; lit. kalédos, kalda; alb. kolsndrs, Weilnachten; rum. kolinds,
Weihnachtslied. — lat. calendae.« Dr. Fr. R. v. Miklosich, die Fremdworter
in den slavischen Sprachen, Wien 1867, pag. 27. Bemerkenswert erscheint in
altserbischen Urkunden kolensda als Mannsname. So in einer Urkunde aus
dem Jahre 1352, Hoaemspa Upememnu nund Koaennpa Jdompnmmosnas (bei Mi-
klosich, monumenta serbica Viennae 1858, pag. 39) und in einer anderen Ur-
kunde derselbe Name ofine weitern Zunamens (op. cit. pag. 7. und ‘B. damnwuh,
pjevHuME W3 KHIMEBHHX CTpapuma cpuekux, y Bumorpapy, 1863—1864 s. v.
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nichte, Rauchnéchte . .. nannte und in einigen Gegenden noch
heute nennt. ') Daraus ist zu ersehen, dass die Bezeichnung koleda
keinen alten Stammbaum aufweisen konne, was uns im Uebrigen
nicht verleiten kann, die Gebriuche selbst und die Lieder, die zu der
Zeit des Koledafestes in Ausiibung geblieben sind, damit auf eine
gleiche Altersstufe zu stellen. Vielmehr erblicken wir in sehr vielen
von ihnen einen Grad hochster Altertimlichkeit und sind dieselben
als eine willkommene Bereicherung fiir den Mythus anzusehen, obwol
sie sich um ein Fest krystallisiri haben, fir das uns nur mehr eine
historische Bezeichnung geblieben ist, was etwa aus dem Grunde
eintreten musste, weil die urspriingliche, mit dem Mythos ent-
standene und nach der Gottheit,, zu deren Ehren das Fest gefeiert
ward, erfolgte Benennung, wenn man iiberhaupt die Existenz einer
solchen Benennung unbedingt anzunehmen berechtigt ist, dem Gedécht-
nisse des Volkes entschwunden war, und durch eine neue, wenn auch
erborgte, ersetzt werden musste. Beriicksichtigt man das weibliche
Genus des in Liedern auch als Personifikation vorkommenden koleda,
0 konnte man wol an eine weibliche Gottheit, der urspringlich die-
ses I'est galt, vmsomehr deoken, wenn man im Auvge behalt, dass
nach slavischem Mythus dieses auch mit der Sonne der Fall war,
deren Wiedererwachen oder Wiedergeburt man in dieser Zeit feierte,
vorausgesetzt, das hiebei das Genus des entlehnten Wortes nicht
irgendwie auch fir die slavische Sprache massgebend war. Die aus-
gesprochene Ansicht wird neben andern dadurch bekraftigt, dass man
die koleda nach russischem Gebrauche durch ein weissgekleidetes
Madchen darstellt, sowie durch den Glauben, dass die Sonne zur Zeit
ihrer Winterwende in Sarafan und kokosnik (eine Art Kopfputz russi-
scher Bauerinnen) gehiillt sich zeige, in einen Wagen steige und sich
in wirmere Gegenden begebe, sowie der Umstand, dass auch die
Koledalieder solches bestitigen, *) was iibrigens nur genau mit dem
Mythus anderer arischer Volker stimmt, bei denen die Sonne eben-
falls weiblich gefasst erscheint, was wir schon oben als die urspring-
lichere Anschauung anzunehmen uns veranlasst sahen. *)

Die Antropomorphose der Sonne und anderer Himmelskorper ist
iibrigens in diesen Liedern keine Seltenheit und werden dieselben
sogar redend angefiihrt und mit Familienverhaltnissen ausgestattet, *)

) Hanus baj. kalendaf 48-—50. ?) 0. Muaaepr xpueromaria pag. 2. 3) 0.
Miaaepa obszopr pag. 28. *) 0. Muarepa xpuer. pag. 2.
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wobei es wieder zu bemerken bleibt, dass heidnische Gottheiten mit-
unter durch eine christliche Substitution verdringt werden, ohne im
Uebrigen dadurch das Wesen des imLiede Ausgesprochenen auch ge-
andert und eine christliche Anschauung in dasselbe gebracht zu
haben, wie solches ausser mehreren anderen Liedern auch in einem
mihrischen *) statthat, wo Gott Vater ganz in der Thiitigkeit des Don-
nergottes Perun erscheint

In andern Liedern wird auch von Kindern der Sonne gesprochen
und werden als solche ausdriicklich die Sterne bezeichnet und in einer
russinischen (kleinrussischen) Variante ist es nur einSohn, der hier an-
thropomorphisch und sogar mit Namen, als junger Ivan, erscheint und
den Mond seinen Vater, die Sonne seine Mutter, die (Abend)rothe seine
Schwester und den grauen Falken seinen Bruder nennt. Er selbst ist
hier, aller Analogie nach zu schliessen, der Abendstern, wihrend der
Falke ein Symbol des Morgensterns ist. )

Auf dieErde herabgezogen, vorausgesetzt, dass die ganze Ueber-
lieferung aus einem Gusse ist, ist der Mythus in einem Koledaliede,
in dem die Sonne wieder als weibliches Wesen sich zeigt und sie als
die Hausfrau bezeichnet wird, wihrend der Mond der Hausvater und
die Sterne die Kinder beider genannt werden, welehes Lied auch eine
Variante aufweist, in welcher christlicher Einfluss Verainderungen ein-
treten liess und insoferne von Interesse ist, als sich daraus mit Evi-
denz schliessen lasst, dass mythische Reminiscenzen mit Fug und
Recht oft angenommen werden miissen, wo man ein spiteres, alles
mythischen Kernes bares, Frzeugniss anzunehmen sich veranlasst
sehen konnte. In jener Variante erscheint dbrigens die Sonne als
mannliches Wesen und der Mond als dessen Sohn, was nacn dem Ge-
sagten eine spitere Anschauung involyirt, die in den Liedern nicht
isolirt dasteht. *) So werden uns die Sonne, der Mond und der Regen
als Briider genannt, *) eine Anschauung. die wir beziiglich der bei-
den Ersteren, wie die vergleichende Mythologie Zeugniss abgeben
kann, auch bei anderen arischen Volkern wieder finden. ®) Die Auf-
fassung der Sonne als minnliches Wesen lisst auch ein mahrisches
Lied zu, ) dessen mythischen Kern wir mit Bratranek dahin zn deu-
ten berechtigt sind, dass sich der Sonnengott die winterliche Erdgot-

1) Sudil moravské ndrodni pisnd, pag. 747. ®) Muaaep xpucr. 3, ofsopn
29. 3) id. ibid. *) id. xpuer. 2. 5) id. ods0pn 29. °) Sudil op. cit. 749.
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tin erst erringen muss, wie wir dies schon oben anzufithren Gelegen-
heit fanden.

Wie bereits aus diesem Wenigen entnommen werden kanv, ist in
diesen Liedern die Geschlechtsbestimmung der Sonne eine schwan-
kende. Ebenso schwankend ist aber auch die Familienbeziehung der-
selben, sowie es hervorhebenswert scheint, dass sie bald als Weib,
bald als schone Jungfrau, *) in welchem Falle der Mythus nicht sel-
ten auf Maria iibertragen ward, in Koledaliedern auftritt, Umstinde,
die wieder in den Mythen urverwandter Volker ihre Analogieen fin-
den. Das weist auf eine Zeit hin, wo die Anschauung unserer Vorfah-
ren in der Geschlechtshestimmung antropomorphisch gedachter Him-
melserscheinungen {noch schwankte, und die Verwandtschaftsstufen
unter den Gottern noch nicht fest bestimmt waren, daher es denn
kommt, dass die Sonne in einem Liede slavischer Ueberlieferung die
Mutter der Morgenrothe, in einem andern eine Tochter derselben und
in einem dritten der Bruder des Mondes ist, was uns auf die Worte
erinnert, die Max Miiller in der Bemerkung aussprach, dass (in den
Vedahymen) der Vater einer Gottheit zuweilen als deren Sohn, der
Bruder als Gatte, eine weibliche Gottheit in einem Liede als Mutter,
im andern als Gattin erscheint, indem sich die Anschauungen ander -
ten und damit auch die Natur der Gotter eine andere ward. *) Diese,
dem patriarchalen Zustande der Menschheit angepassten Aunffassun-
gen waren keineswegs das Produkt einer abstrakten Reflexion, son-
dern einer lebendigen poetischen Naturanschauung, und in dem
Masse, als sich diese Anschauung #4nderte, anderte sich auch das
Geschlecht und die gegenseitige Beziehung der in menschlicher Ge-
stalt gedachten Erscheinungen in der Natur. *) — Aelter aber noch
als die Annahme der Sonne als weibliches Wesen ist deren therio-
morphische Erscheinung und darunter auch jene als eines Vogels, *)

') Nach deutschem Volksglauben ist in die Sonne eine Jungfran versetzt, die
die Gabe besass, so oft sie gewaschen hatte, ihre Wische auf die Sonnenlinie
zu hdngen und sie so zu trocknen. Da sie einst von einem zum Richtplatze ge-
fiihrten armen Siinder, den alle bedauerten, bemsrkte, derselbe werde die
Strafe wol verdient haben, fiel ihr die Wische herunter und die Jungfrau
konnte nie mehr wieder ihr Zeug an die Sonnenstrahlen aufhingen und als sie
starb, kam sie in die Sonne, wo sie bis zum Ende der Welt bleiben muss.
Mannhardt, die Gotterwelt. 105, 106. *) Mythologie comparative, 57, 58, bei
0. Muaaeps o6sops, pag. 29 Anm. *) Afanasjev, op. eit. I 89. *) Auch der
Blitz wird sinnreieh im arischen Mythus als ein Vogel vorgestollt und ist es bei
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die im arischen Mythus zahlreich vertreten, sich auch im slavischen
wieder findet und sich u. A. auch in einem hieher zu beziehenden
Liede erhalten hat, worauf voriibergehend erinnert, *) und schliesslich
auch bemerkt werde, dass, da in den Koledaliedern die Sonne stets
im Vereine mit andern, sei es physisch oder therio- und antropomor-
phisch gedachten Himmelserscheinungen auftritt, es mit Sicherheit
anzunehmen ist, dass das Koledafest nicht nur als das Fest der Wie-
derkehr, der Geburt der Sonne, sondern im Allgemeinen als das Fest
der harrenden Wiederkehr des Sommers, mithin diese Lieder und
Gebriuche auch wieder als ein Vorspiel zum Sommerempfang anzu-
sehen sind. *)

Es ist wert, bei der oben zu Tage getretenen Fluktuation der
Geschlechtsbestimmung der Sonnengottheit, in die Sprache zu bli-
cken und nachzusehen, wie es diesfalls mit der sprachlichen Bezeich-
nung fir den Begriff Sonne bestellt sei. Das Wort hiefiir ist altslov.
ca'kinie (nsl. soloee, bulg. easnme, srb.-kroat. sunce, Ceeh. slunece,
poln. stonko, russ. coansme . ... ) und ist nach Abfall des Diminutiv-
suffixes -ce zu stellen zu skr. siirjas (fiir svarjas), griech. Zefp bei
Suidas (Wurzel sep fir oFep), Zeiprog bei Archilochos (aus svarjas),
zd. hvare, lat. und altnord. sél, goth. sauil, lit sdule, welchen sdmmt-
lichen Wortern eine ursp. Wurzel sur=fulgere unterzustellen ist. *)
Riicksichtlich des dem urspringlichen r entsprechenden 1 im Altslo-
venischen und Slavischen tiberhaupt vergleiche man sluti (nominari),
skr. ¢ru, griech. xho, goth. hlu *) und bemerke, dass der urspringlich
vor r oder | stehende Vokal im Altslovenischen nach diesem gesetzt
wird (cf. altslov. mrsas fiir parnas lit. pilnas). Das slavische Wort ist

den Indern der Falke (Kuln’s Herabkunft des Feuers und Gottertrankes b. d.
Indog., pag. 29), bei den Griechen der Adler, bei den Romern der Speeht (id.
op. cit. 30), bei den Germanen der Hahn (id op. ecit. 31) und der Storch (id.
op- e 106), bei den Kelten der Zaunkonig (id. op. ¢. 107); vgl. Chr. Petersen,
op. cit. pag. 84

') Orest Miller, op. cit. pag. 32. ®) Orest Miller, op. cit. 30, 31, 32, 36;
Schwartz, Sonne, Mond und Sterne pag. 111. ®) Curtius: Grundzige der grie-
chischen Etymologie, pag. 485. Dagegen ist fhtog urspr. éko¢ und das lat.
Auselius nicht hieher zu stellen, sondern gehdrt zu einer Wurzel skr. ush, die
eine vollere Form in der W. yas besitzt, aus der sie durech Kiirzung entstan-
den ist, und welehe lingere Form dem griech. &orie und lat. Vesta zu Grunde
liegt. Curtius, op- ¢. 356; die entgegenstehenden Ansichten, pag. 357. *) Andere
Fille noch bei Schleicher: Compendium der vergleichenden Grammatik der
indog. Sprachen, 2. Aufl, Weimar 1866. §. 181.
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ungeschlechtig, also einem Genus angehorig, dem nach Bopp *) und
Ewald *) die Bestimmung zufallt, die leblose Natur zu vertreten. Nach
Abfall des Suffixes ce erscheint es notwendig mit Miklosich *) eine
Grundform casno *) anzunehmen, und zwar, wie es uns scheint, aus
dem Grunde, weil genanntes Suffix nur ungeschlechtigen Substanti-
ven angefiigt wird, wie dies eine genauere Betrachtung des Wort-
schatzes ergeben muss. Dabei scheint uns aber die Annahme nicht ans-
geschlossen, dass eine alterePeriode derSprache, gleichsam dem My-
thus entsprechend, auch dieses Wort in einem andern Genus fasste, in
welehem Falle man der Ueberlieferung gemiiss (die's im Auslaute weist),
dem Worte die Form cazer °) geben und es der I-Deklination anrei-
hen muss, die aber sowol mannliche als weibliche Substantiva unter
sich zahlt. Darauf scheint (gar nicht in Betracht gezogen, dass das
Genus neutrum den beiden andern gegeniiber eine spitere Genesis in
der Sprache ist) auch da Suffix xo hinzudeuten, das im Polnisehen *)
an die Stelle des ce trat und in so vielen Eigennamen sich findet, die
schlechterdings mit dem Neutrum nichts zu schaffen haben (vergl.
Bratko, Cvetko, Jenko, Jesenko, Mesko, Petko, Plesko . ...). Eine
solche Annahme darf wol gestattet sein, wenn man erwigt, dass in
. mehreren Sprachen, darunter auch im Altgriechischen im Genus
Sehwankungen wahrzunebmen sind, indem in einem Dialekte fiir ein
Wort ein anderes Genus festgestellt ist, als in einem andern, und man
sogar die Bedeutung nach dem Genus schied, welches Letatere schon
fiir ein Walten des blossen Zufalls in der Sprache spricht. *) Ueber-
haupt aber muss mit Schleicher ®) bemerkt werden, dass die Genus-
bezeichnung in den arischen Sprachen eine secundire Erscheinung
ist, und dass in einer altern Periode der arischen Grundsprache das
Genus noch nicht lautlich ausgedrickt ward.

Darum ist es auch nicht unmoglich, dass mythische Anschanun-
gen auch ein Faktor gewesen sind, die bei Feststellung des gramma-

) Vergl. Grammatik d. indoeurop. Sprachen §. 13. *) Zeitschrift d. deuf-
schen morgenl. Gesellschaft I 49; vergl. Geiger, op. cit. 364, 365, 430. ) Le-
xieon pal- 5. v. *) In einem serbisehen Liede nennt Gott die Sonne sein Kind
(&edo). J. Grimm, d. Myth. 666. *) Nach Buslajev’s Behauptung (apxus® uer. — 10p.
cBb. 1. 45, bei Afanasjev. op. cit. I 71) soll sich im Cech. das Wort wirklich
noch in der Form finden und aneh das russ. mocoaoms zieht man zur Erhdr-
tung bei. %) Aueh im Cech. slunko. 7) Geiger, op. ecit. pag. 482. *) Op. cit.
§. 244 und Beitrige zur vergl. Sprachforschung ete., herausgegeben von A. Kuhn
. A. Schleicher, 111 92.
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tischen Genus von Einfluss gewesen sind und es wird nach dem oben
Gesagten wol der Schluss berechtigt sein, dass man c¢A'kHK auch
weiblich fasste, sowie auch das ménnliche Genus dabei nicht ausge-
schlossen bleibt, wenn man erwigt, wie sich das Geschlecht fiir den-
selben Begriff in den germanischen Sprachen herausstellt, und wobei
der Einfluss des Mythus sogar ganz unabweislich ist. Die Sonne ist
urspriinglich in allen germanischen Sprachen weiblich, und zwar im
Einklange mit der Erzihlung der jingern Edda, welche Mundilfori
(= Scheibenschwinger) zwei schone und holde Kinder zutheilt, einen
Sohn Mdni (= Mond) und eine Tochter S6] (= Sonne), die von den
Gottern an den Himmel gesetzt wurden, und die Sonne die Bestim-
mung erhielt, die Hengste zu fihren, die den von den Gottern aus
Muspelheim’s Feuerfunken geschaffenen Sonnenwagen zogen. ') —
Aber schon die dltesten Sprachquellen schwanken in dem Geschlechte
der Sonne und Ulfilas kennt von diesem Worte drei Formen: das
ungeschlechtige sauil (mare. 1, 32; 13, 24), das minnliche sunna
(mare. 4, 6; 16, 2) und das weibliche sunno (math. 5, 45; lue. 4, 40;
eph. 4, 26; neh. 7, 3). Das Altnordische hat sél (weibl.) und sunna
(weibl.), deren Unterschied die altere Edda (Alvism4l, 19) mit den Wor-
ten gibt: Sl heiter medh monnum, en sunna medh godhum (S6l heisst
es bei den Menschen, aber sunna (Sonne) bei den Gottern). In den
andern deutschen Sprachen, in denen beide Bezeichnungen geblieben
sind, ist dies Wort weiblich mit Ausnahme des Mittelhochdeutschen,
wo es auch minnlich sein kann. (Vergl. ahd. und altsich. sunna,
schwed. *) und dén. sol, mhd. sunne, nhh. sonne.) *) Noch andere
urverwandte Sprachen anlangend, ist das skr. sfirjas, zd. hvare, gr.
fikwog (das etymologisch von hier ferne zu halten ist), lat. sol, franzos.
soléil mannlich, dagegen das lit. saule weiblich und es erscheint
beispielweise bei Homer (Hymnos auf den Helios V. 4 ff.) und Hesiod
(Theogonie V. 371)“Hhwoe als Bruderder Xeh#yvy, was die der Edda ent-

1) K. Simrock, Handbuech d. deutsehen Mythol. mif Einsehluss der nord.
2. Aufl., Bonn 1864, pag. 21, 22. 2) In Schweden wird die Sonne Frii Séle ge-
nannt; im Merseburger Zauberspruche erscheint Sunnd als eine an Maeht dem
Waodan und der Fria gleiche Gottin, und noeh im XV. Jabrhunderte musste
verboten werden, die Sonne, die man heilige Frau nannte, fir eine Gottin zu
halten. Mannhardt, Gotterwelt 313, 314. ) J. Grimm, deutsche Grammatik, Got-
tingen 1831, IIL. 349, 350; Ulfilas oder die uns erhaltenen Denkmiler der gothi-
schen Sprache; bearb. u. herausg. von I. L Stamm, 4. Aufl. besorgt von Dr.
Moriz Heyne, Paderborn 1869; Worterbuch s. v.; J. H. Oswald, das gramma-
tische Geschlecht und seine sprachliche Bedeutung, Paderborn 1866, pag. 13.



gegen stehende Anschauung reprisentirt. Indem der Mensch sich
unter dem Begriffe Sonne eine fruchtbringende Macht dachte, ver-
band er damit die Idee des Schaffens entweder in dem Sinne des
Erzeugens, in welchem Falle er sich die Sonne weiblich dachte, *)
oder es erschien ihm die Sonne als eine Gottheit, die mit ihren Strah-
len die Mutter Erde beriihrt und bewirkt, dass aus ihrem Schoosse
die so geschaffene oder neu zum Leben geweckte Natur hervorspriesse,
und nach dieser Anschauung ward natiirlich die Sonne ménnlich ge-
fasst. *) '

Wir erwihnten mit einem Worte des Wertes solcher kurzer Lie-
der fiir die Erforschung des Mythus, die bei Gebriuchen gesungen
oder seltener auch nur gesprocheh wurden. Es braucht fiir Jenen,
der die vorhandenen Sammlungen slavischer Nationallieder etwas
niher kennt, kaum erwiahnt zn werden, dass uns keine geringe An-
zahl kurzgefasster Lieder erhalten blieb, die eine isolirte Existenz
besitzen und mithin mit Gewohnheiten und Gebriuchen nichts zu
schaffen haben. Es mag eine lange Zeit verflossen sein, bis man dazu
kam, die Lieder abseits aller praktischen Bestimmung, zu jeder be-
liehigen Zeit und an jedem beliebigen Orte, vorzutragen, lediglich
die Absicht des Singens im Auge behaltend. Mit dem Gebriucheliede
konnte dies gar nicht leicht geschehen, wie uns das heutige Beispiel
am besten belehrt, wol aber mit andern mythischen Liedern und so-
dann insbesondere mit der mythischen epischen Poesie, wovon man
Stiicke vortrug, ohne recht tiberall den in dieselben gelegten Sinn zu
verstehen, welcher Umstand aber wieder darnach angethan war, fir
die moglichste Konservirung des mythischen Inhaltes der Lieder zu
sorgen. Aus der grossen Zabl der kurzen, nicht epischen Lieder

withlen wir auch hier nur ein Beispiel und dies aus einem serbischen
Liede, dessen Anfang lautet:

Aj hesojko, aymo moja!

HITO CH TaKO jejHOAMKA

M y Hacy rankoBHTa?

KaW Aa ¢ CyHmy Koce Iaeaa,

a Mjeceny aBope Meaa.

(Vukl nar. pj. L. 161). Hier erscheinen Sonne und Mond anthro-
pomorphisch gedacht und in dem ehelichen Verhiltnisse von Frau

1) Vergl. z. B. sunna von W. su==parere und sunna=—die Erzeugerin
von welcher W. anch altslov. cwus filius, der Erzeugte, lit. und goth. sunus,
agg. sunu zd. hunu. *) Afanasjev, op. eit. L. 71.
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und Mann, was ein Seitenstick zu dem geschwisterlichen. Verhilt-
nisse abgibt, dessen wir kurz gedachten und schon eine Analogie im
Rigveda und Atharvaveda findet, nach denen Savitar (dem Wesen
nach dem Perun entsprechend) seine Tochter Stirja (Sonne) dem Séma
(Mond) zum Weibe gibt. ') Damit stimmt, wenn das deutsche Volk
bis auf die spiteren Zeiten, wenn es von Sonne und Mond redete,
sich der Ausdrucksweise ,Frau Sonne“ und ,Herr Mond“ be-
diente, und wenn es von ihnen folgende, so gut wie ganz mit der
russischen *) ibereinstimmende, Anschanung hatte: Die Sonne ist
eine gottliche Frau und der Mond ihr Mann, der aber ein kihler
Liebhaber war, so dass es den Mond verdross. Sie schlug ihm eine
Wette vor, des Inhaltes, derjenige von ihnen beiden solle bei Tage
scheinen, der zuerst aufwachen wiirde, und dem andern gehore die'
Nacht. Frithe morgens zindete die Sonne der Welt das Licht an und
weckte den frostigen Gatten. Seither leuchten beide getrennt, aber
suchen sich doch einander zu nahern, was zur Zeit der Sonnenfinster-
nisse geschieht, wo sie sich gegenseitig Vorwiirfe machen, aber kei-
ner Recht behilt, daher sie sich wieder trennen. Im Schmerze nimmt
der Mond dann ab und schwindet, his ihn die Hoffnung wieder belebt
und voller rundet. ¥) — Auch nach litauischer Tradition ist die Sonne
(saule) die Gattin des Mondes (meni) und ward ob seiner Liebe zum
Morgenstern (audrine) *) vom erziirnten Perkunas mit dem Schwerte
zerhauen, wie es im Liede nach der Uebersetzung heisst:

Der Mond f{ihrt’ heim die Soune, Er ging allein spazieren,
es war im ersten Frithling. verliebt sich in den Frithstern,
Die Sonne stand schon frith auf, da ward Perkunas zornig,
der Mond von ihr sich trennte, zerhieb ihn mit dem Schwerte.

‘Warum hast Du getrennt Dich?
Bist einsam Nachts gewandelt?
Verliebst Dich in den Friihstern?
Da war sein Herz voll Trauer.
(Littauische Volkslieder, gesammelt, kritisch bearbeitet und
metrisch ibersetzt von G. I. F. Nesselmann, Berlin 1853, pag. 1.)
Die Auffassung ist hier eine so klare und Jedermann verstiindliche,

1) Potebnja op. ecit. pag. 230. #) Afanasjev, op. eit. I 77, 78. *) Grimm,
d. Myth., pag. 666; Mannhardt, die Gotterwel t, pag. 104, 105. *) Dem Namen
nach zu stellen zu skr. ushas, zd. u sha, gr. nwc, lat. aurora fiir aus-dsa, die
erstern zwei Worte von einer Wurzel us und die andern von einer durch Zu-
laut verstirkten Form aus. Curtius, op. ¢it. 3 58; ausserdem vergl. man Pictet,
les orig. Indoeur. II. 672—673.
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dass sie wahrlich eines Kommentars nicht bedarf. Nach einer andern,
und zwar slavischen, speciell, russischen Tradition ist der Tag der
Zusammenkunft beider, der Johannistag (der 24. Juni). ') — Das
den Gottern Dienen, das auch in dem oben citirten serbischen Liede
ausgesprochen ist, ist keine isolirte Erscheinung, sondern findet sich
auch in andern Liedern ausgesprochen, so z. B. eben wieder in einem
serbischen, in dem es heisst:

Caymio cam Gowmjy majgy,

Té MH jada MJaaje BOXe,

MJAaje BOKE BUTOpOIe,

" japmMoBe jaBopoie,

M TMAAHILe MHMOIHpOBe,

W saBopwe OocHALKOBE,

1 OMY KOCY AEBojaury,

BYTY TYjY PYyuUKoHOmIY.

(Vuk op. e. L. 161; eine deutsche Uebersetzung bei Talvy, Volks-
lieder d. Serben II. 185.) So sind auch nach der Edda Thidlfi und
Roskwa Dienstleute des Thér, die ihn iiberall hinbegleiten und Méni
nahm zwei Kinder Bil und Hinki von der Erxde weg, als sie von dem
Brunnen Byrgr kamen und den Eimer Sagr an der Eimerstange Simul
auf ihren Achseln trugen. Diese Kinder gehen vor dem MAni her, wie
man noch von der Erde aus sehen kann. Dass diese letztere Auffas-
sung die Flecken oder die schattigen Vertiefungen im Lichte des
Vollmondes veranlassten, hat man mit Grund vermutet. *) — In den
Liedern begegnet uns der Mond als ménnliches Wesen, entsprechend
dem Sprachgebrauche, indem auch die Bezeichnung fiir den Begrift
Mond zugleich Bezeichnung fiir Monat, den slavischen Sprachen ein
méannlicher Substantiv ist. *) Es ist ein altslov. mkeaun (-aAun ist
Suffix)zu stellen zu Wrtern wie skr. mds, mésas, zd. maonh, mionha,
griech. p7y, pivy, lat. mensis. goth. mena, lit. ménii, ménesis, und
riickzufithren auf die Wurzel mi — metiri, daher der Mond schon
von dem arischen Gesammtvolke als Zeitmesser bezeichnet und ver-
wendet war, *) J. Grimm mag daher Recht haben, wenn er meint, %)
dass man neben dem Sonnenjahre ein Mondjahr umsomehr gekannt
habe, als sich nach dem Mondwechsel die Zeit viel leichter als nach
der Sonne berechnen lasst. Damit stimmt die Ansicht von M. Miller

?) Afanasjev, op. ¢. I 76. *) Grimm deutsche Mythol., pag. 679; Simrock,
op. cit., pag. 259, 23. ?) Das ebenfalls gebriuchliche luna lassen wir aus gu-
tem Grunde unberiicksichtigt. *) Miklosich, lexicon s. v.; Cnrtius, Grundz. d.
griech. Etym., pag. 299. ®) Deutsche Mythol., pag. 671.
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tiberein, der dem Monde, diesem goldenen Weiser aul dem dunklen
Zifferblatte des Himmels, wie er ihn nennt, die nimliche Bedeutung
zuspricht, namlich als Zeitmesser zu dienen, indem man die Zeit
schon lange nach Néchten und Monden und Wintern gemessen, be-
vor man anfing, sie nach Tagen, Sonnen und Jahren zu berechnen.
Wenn nup, meint er weiter wortlich, der Mond von dem Landbauer
urspriinglich der Messer, der Ordner der Tage. Wochen unl Jahres-
zeiten, der Regler derEbbe und Flut, der Herr ihrer Feste und Herold
ihrer Volksversammlungen genannt wurde, so folgt ganz natirlich,
dass sie sich ihn als Mann dachten und nicht als eine liebeskranke
Mondgottin, welehe unsere modern sentimentale Poesie an seine
Stelle gesetzt hat. *)

Den Uebergang zu dem eigentlichen epischen Liede mythischen
Inhaltes macht eine Anzahl erzithlender Gedichte, in denen das rein
mythische Element, mitunter selbst auf der physischen Stufe stehend,
mit der Heldensage noch nicht vertauscht wird. An dieser Stufe be-
rithrt das epische Lied nicht unerheblich das in altester Fassung im
Mirehen Erzithlte, und steht damit mindestens auf einer gleichen
Stufe der Altertimlichkeit, ja ist insoweit altertimlicher, als es noch
die poetische Form behielt, die in dem Marchen schon abgestreift ist,
und der prosaischen Erzahlungsweise Platz machen musste. Sol-
cher Lieder zihlen wir keine unbetrachtliche Anzahl; an dieser Stelle
jedoch fiihren wir ein bulgarisches an, weil es wieder einen Son-
venmythus anlangt, den wir bei Besprechung des mythologischen
Wertes der Lieder nun einmal vorziglich im Auge hatten. Es ist,
dies die Heirat der Sonnemit der'schénenGrozdanka (canuuosa
aenur6a o xy6asx I'pospankx), ein Lied, das G. S. Rakovski in dem
fiir die slavische Mythologie hochwichtigen Werke: mokasarensn man
PARKOBOACTBO KAKL A2 CA H3HCKBATH U H3AHPHRTH Hafl CTADH YbDTH HamIero
GriThs, ALK, HAPOAOIIOKONBEAA, CTapar0d HA MPAaBASHHA, CAABHATO HA
npomecrsaa H npou. Opecea 1859, pag. 127—129, veroffentlichte.
Das Lied erzahlt, dass Slavka ein Tochterchen geboren, dem sie den
Namen Grozdanka gab, und welchesallmiligzu einem schmucken, statt-
lichen Madchen heranwuchs. Als es einst in des Vaters Garten trat,
erblickte es der Sonnenpring, *) welcher von Zauber gefesselt, drei

1) Vorlesungen iber d. Wiss. d. Sprache, 2. Aufl., Leipzig 1866, L 6.

) Wir wihlen absichtlich diesen Ausdruck, obwol es im Originale casmme

(= die Sonne) heisst, um jeder Zweideutigkeit, die im Deutsehen in Folge des

weiblichen grammatisechen Genus des Wortes Sonne entstehen misste, vorzu-~
6
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Tage und drei Nachte bebte und nicht unterging. *) Darnach kehrte
er erst wieder heim, wo die besorgte Mutter seiner mit dem Abendessen
harrte, einer gelten Kuh und sieben Ofen Brode. Auf ihre Anfrage,
warum er so lange ausgeblieben, erziihlte er ihr, er habe unten auf der
Erde eine schoneMaid wahrgenommen, und bekomme er dieselbe nicht,
wolle er nimmer mehr die Welt erleuchten. Desshalb moge sich die Mut-
ter sputen und zu Gott gehen, ihn zu befragen, ob er diese Maid nehmen,
sie lebend zu sich erheben dirfe, um sich mit ihr zu verloben. Die Mut-
ter thut, was er gewiinscht und derHerr erhort ihre Bitte, und man lisst
am Tage des heiligen Georg eine goldene Wiege (Schaukel) an den Hof
der Grozdanka hinab. Gross und Klein stromte herbei und wiegte sich,
endlich kam auch Grozdanka und ward von der Mutter selbst gewiegt.
Da senkten sich dunkle Nebel hernieder und zogen die Wiege auf-
wirts, zum Schmerze der Mutter, die der Entsteigenden nachruft: Groz-
danka! liebes Mutterkindchen! neun Jahre habe ich dich selbst genahrt,
darum sollst du neun Jahre *) weder mit dem Schwager und der
Schwiegermutter noch mit dem Brautigam reden. Sie befolgte den Rath
und sprach neun Jahre nicht, woriiber der Sonnenprinz vor Leid verge-
hen wollte, indem er sie stumm wéhnte. Er erkor sich nun eine andere,
da er ja die Stumme nicht freien konnte, und bittet die Grozdanka als
Brautjungfrau, die die Braut umhiillen musste, wobei sich der Schleier
der Braut entziindete, die die Grozdanka darob tadelte und sie eine
Blinde und Taube hiess. Diese antwortet darauf: Nicht habe ich dei-
nen Schleier geziindet und bin nicht stumm und nicht blind; nur be-
fahl mir die Mutter, weil sie mich neun Jahre hat genahret, anch neun
Jahre zn schweigen. Aber nun sind neun Jahre voriiber, und ich darf
wiedér sprechen. Als der Sonuenprinz und dessen Mutter dies hirten,
sandten sie die andere Braut nach Hause, und Grozdanka ward mit
dem Sonnenprinzen vermahlt. _

Damit stimmt ein slovenisches Marchen *) mit Ausnahme einiger
unerheblichen Varianten genau iberein, Diese Varianten sind das

beugen. Zugleich wolle aber in das Wort nicht etwa die Bedeutung »der Sohn
der Sonne« gelegt werden. .

1) Ein deutsches Mirchen aus Siebenbiirgen (Haltrich, deutsche Volksmir-
chen aus dem Sachsenlande in Siebenbiirgen, Berlin 1856, pag. 4) erzdhlt auch
von zwei Kindern, die so lieblich und schdn waren, dass die Sonne auf jhrem
Tagesgange stehen blieb und sieben Tage nicht unterging. *) Im Original heisst
es wol Monate (wkeemsr), aber wie der nachfolgende Text geniigend be-
weist, irvtimlich fiic Jahre. ?) Slovenski glasnik 1867, pag. 93—94.
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Nichtauftreten der Mutter des Madehens, welehes hier Nasta
heisst, sowie das nur anderthalbtiigige Ausbleiben der Sonne.
Dass der Sonnenprinz das Midchen bekomme, rith ihm die Mut-
ter (auch von Gott geschieht keine Erwihnung) ein goldenes
Schwungseil auf die Erde zu werfen, und das Madchen damit herauf
zu ziehen. Die slovenische Ueberlieferung fiihrt nun aber die ganze
Erziahlung weiter aus und erzihlt, wie Nasta, da sie sich stumm
stellte, von der Sonnenmutter zur Tante Mora um ein Sieb geschickt
wird, in der Absicht, von derselben (der Mora) zerrissen zu werden.
Ein Mauschen rettet sie aber davor, indem es ihr auch rath, Mora’s
Kamm und Haarflechte (vupletnik) zu nehmen, damit sie Mora nicht
ereile. Auf der Flucht von ihr verfolgt, wirft Nasta, von ihr beinahe
schon ereilt, den Kamm hinter sich, wodurch ein Wald entstand und
Mora an der Ereilung hinderte und spiter die Haarflechte, die ein
Wasser entstehen machte, das die Mora von dem weitern Verfolgen
ganz abhielt. Zur Sonne (Sonnenprinzen) wieder zuriickgekehrt, be-
merkt sie im Sonnenhofe ein anderes Miadchen, welches Lieder sang
und zu dem Nasta bemerkte, es hitte zu frih zu singen angefangen.
Dariber war der Sonnenprinz sehr erfreut, allein Nasta wich seinen
Liebkosungen aus, was ihn dermassen erztrnte, dass er sie mit den
Worten verwiinschte: Von nun an bist du nicht mehr Nasta, sondern
lasta, und so ward sie eine Schwalbe (lastavica).

Hier sehen wir wieder die Sonne als minnliches Wesen vor uns
auftreten, was unsere oben ausgesprochene Ansicht zu bestitigen ge-
eignet ist und gleichfalls im Mythus nicht ohne Analogieen ist. Coanne
KAAsh, ') ayna kamrama heisst es im Sprichwort. *) Die Serben stellen
sich auch die Sonne als einen herrlichen Jingling vor, der im Son-
nenreiche auf einem goldgewirkten purpurnen Throne sitzt; neben
ihm stehen zwei Jungfranen — die Morgen- und Abendrdthe, sieben
Richter, siehen Wahrsager und endlich dessen Oheim — der alte
Mond. *) — Vom Midchen sagt man, es sei schon, kano aa je cynuesa
cecrpa (als ob es der Sonne Schwester wire), wo ibrigens auch das
Possessiv-Adjectiv auf die mannliche Vorstellung der Sonne hindeu-
tet, indem das Suffix-g7, mit Ausnahme einiger Pflanzennamen, nur
von lebenden oder lebend gedachten ménnlichen Substantiven Adjec-
tiva bildet. — Die Slovaken erzihlen, dass dem Sonnenkonig als Be-

1) Bei den Polen wird der Mond mit dem Epitheton kigiye ansgezeichnet ;
vgl. Afanasjev, op. eit. I. 79. ?) Afanasjev, op. c. I. 81, ¥) id. %pﬁl eit. 1. 82.
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herrscher des Himmels und der Erde zwdlf ewig junge und schone
Madchen dienen, und die Russen denken sich denselben als Beherr-
scher vou zwolf Reichen, der in der Sonne wohnt und Kinder hat, die
sich in den Sternen aufhalten. *) In allen slavischen Sprachen ist die
Bezeichnung fiir Stern, altslov. 3wkapaa, weiblich, analog dem skr.
tard fir stdrd, lat. stella (mit skr. tara, stard identisech und = star-rd),
lit ZvaigZzde, goth. stairnd, altnord. stiarna; dagegen ist zd. gtare,
griech. dotip, ags. steorra, ahd. sterno, nhd. stern mannlich und alle
hier angefiihrten Worter mit Kuhn *) an die Wurzel star zn weisen,
wornach die Sterne ,die am Himmelszelt Ausgestreuten heissen. *)
Als Name des Sonnengottes ist uns die Bezeichnung DaZbog
iberliefert und wird derselbe ein Sohn Svarog’s genaunt. Von bei-
_den ist zu lesen in der Ipatijevskaja létopis, wo es u. A. heisst: u 6scrn
1o orouk u 1o pRSA'}‘»JleHI:I‘l ABBIKD IMOYMa DaphCTBOBATH IepBOe MECT{JOM'I:
(im griech. Orig. Mectps) orh poga xamosa, mo uems Epewia, mo nems
deocra (griech. “Hyparsrog) mme u 3sapora (eine Variante: Cosapora)

HAPEKOIIA erymrame . .. .. Thiil e DeocTa 3AKOHEL YCTABH KEHAMDH 34
eAUA® My#b NOCATATH . . ... cero paan mpossama u Gorn Ceapors
(griech. tév 8¢ adtdy “Hearoroy dedv Endhovy) ... .. H [0 ceMb 1ap-

CTBOB& CHIHL €I'0 HMEHEMh COAHIEe, eroke HapHuwioah Aamesbors ... ..
coanenap, cunh Capoross, emxe ecth Aamnbors, 6 60 MyXs cHaens. *)
— Die Uebersetzung ward im X. Jahrhunderte angefertigt, also in
einer Zeit, in der der heidnische Glanbe noceh frischer den Slaven im
Gedéchtnisse gewesen ist. °) Svarog deutet auf eine Wurzel -sur =
fulgere hin, °) aus der mittelst einer Weiterbildung durch a (suar =
svar) ebenso sich ein svar entwickelte, wie der Pronominalstamm tva

1) id. op. cit. I. 82. ) Zeitsehr. f. vgl. Sprachf. IV. 4. *) Curtius op. cit.
189; Afanasjev op. citi I 82; Fick, Worterbuch der indog. Grundsprache sub
1 star, wo eine Wurzel su=scheinen vermutet wird. *) Iloamoe cofp. pyee.
. abromneeii CamwrnerepOyprs IL pag. 5; bei Safafik, sebrane spisy v Praze -
1864, TII. pag: 112 in der Abhandlung: o Svarohovi, bohu pohanskych Slova-
niv, die zuerst im Gas. Uesk. muz. 1944 erschienen ist. Ausserdem wvgl. man
anch Miklosich, lexicon palaeoslov. graeco-lat s. v. gamas6ors. *) Afanasjev,
op. cit. I 64 ©) Dieses Wort zum skr. Varunas und griech. Obpavds zu stel-
len, wie dies nicht selten geschieht, ist unsfatthaft, da diesen beiden Worten
die Wurzel var=tegere zu Grunde liegt, daher Varunas und Obdpavdc der Be-
deckende, Umfassende heisst, wozu das Epitheton urvi, ebpbg=breit, weit, das
iinen gegeben wird, nieht iibel passt! Soviel aber ist riehtig, dass Varnna-s
allerdings der Bedeutung nach insoferne passend zu Svarog gestellt werden
kann, als auch er urspringlich den Wolkenhimmel, im Gegensatze zu Mithra, und



aus tu (altslov. T, Tese . . aber im Plural g1, gacm . . nach ab-
gefallenen Anfangs-T) oder der Pronominalstamm i zu ia, wie man
solehes in vielen Kasus des lat. Pronomens is sehen kanns*) Skr.
svar ist coelum und in der &echischen mater verborum ist zodiacus
durch zuor (svor) wieder gegeben. *) Durch das dazugesetzte Suffix
za %) entsteht ein svarga=—ecoelum Indri, aether, das ganz unserm
Svar-o-gm entspricht. Dieses ga findet sich in Wortern wie dguga
(schnell gehend, laufend) = Wind, Sonne, Pfeil; aga (nicht ge-
hend) = Berg, Baum. Svarog ist daher wie svarga der sich bewe-
gende Himmel, der Wolkenhimmel, in dem Indra sowie der Donnerer
Perun herrscht, fir den Svarog nur ein anderer Name ist. *) Dabei
wolle man sich erinnern, dass die panslavisehe Bezeichnung fiir Him-
mel nebo (St. nebes) zu stellen ist zu skr. nabhas, gr. végoc, lit.
debesis, let. debes, woraus hervorzugehen scheint, dass sich der noch
nicht christianisirte Slave darunter eben den Wolkenhimmel dachte,
mithin Svarog und nebo Bezeichnungen desselben Begriffes sind. —
Da’sbogn dagegen ist zuriickzufithren auf die urspr. Wurzel dagh,
skr. dah, dahati = brennen, dagdha = verbrannt, lit. degn, degti,
goth. dags, altn. dagr, nsl. degniti = aufleuchten, und ist dazs ein

nebstdem den Nachthimmel veprisentirt (Curtius, op. eit. pag. 313; Chr. Peter-
sen, op. cit. pag. 7%). Varunas ward erst spiter der Gott der Gewdsser, sowie
man von Poseidon annimmt, dass er eine besondere Aeusserung, eine besondere
Seite des Zeus ist. Die vergleichende Sprachforschung wies nach, dass die ur-
spriingliche Bedeutung des Meeres die von Wiiste war und ist altslov. mopie,
lit. maris, lat. mare, ir. muir, goth. marei, ahd. mari, and. mar u. s. Ww. mit.
einem skr. marn in Verbindung zu stellen, welehes Wiiste bedeutet, wogegen
Bopp mare mit vari==Wasser vergleicht, was sich als unrichfig erwies (Cur-
tius, op. cit. pag. 298; Miklosich, lex. s. v.; Bopp, Accentuationssystem pag. 231).
Bei der Riickliihrung der obgenannten zwei Worte auf die Wurzel var wird
man an die litanische Benennung fiir. Himmel==dengus erinnert, das mit Pott
(etymologische Forschungen, 2. Aufl. 2. Bandes 2. Abth., pag. 919) zu einem
Verh dengti=tegere zu stellen ist, indem sich die von Nesselmann und Bopp
gegebene E_t'lflai.rimg,_ die das Wort zu degti=brennen stellen, wegen des man-
gelnden Nasals als nicht zutreffend erweist; anch das deutsehe Wort Himmel
wird von J.Grimm (deutsehe Mythologiepg-661) von hima=tego, vestio abgeleitet.

') Wesiphal, philosophisch-historische Grammatik der deutschen Sprache,
Jena 1869, pag. 116. *) Die éltesten Denkméler der bohmischen Sprache, kri-
tisech beleuchtet von Paul Joseph Safarik und Franz Palacky, Prag 1840, pag.
226. *) vgl. Bohtlingk-Roth, Sanskrit-Worterbuch IT. 627. *) Pott, op. eit.
2. Band, 2. Abth. pag. 21.
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Adj. von dag und DaZsbogn der Gott der Sonne und des Feuers, ‘)
wie SvaroZits (= Sohn des Svarog), von dem die schriftliche Auf-
zeichnung gleichfalls spricht, so bei Dithmar von Merseburg, welcher
von den einst im nordlichen Dentschland sesshaft gewesenen Slaven
w. A. bemerkt: interius autem dii stant manufacti, singulis nomini-
bus inseulptis, galeis atque loricis terribiliter vestiti, quorum primi
Zuarasici dicitur et prae ceteris @ cunctis gentilibus honoratur et
colitur. *) Ebenso ist davon die Rede in einem Einschiebsel in ein
russisches Denkmal, das in einer im Jahre 1523 verfassten Absehrift
vorhanden ist, und woselbst es heisst: n wruesn Moaarca, sopyrs ero
ceapomumemn. ©) [s ist nicht zu zweifeln, dass uns die Sprache unter
Svarogs und SvaroZits zwei verschiedene Lebensepochen zeigt, so
zwar, dass ersteres Wort der arischen Periode angehort, und das andere
sich schon auf slavischem Boden bildete. Das Suffix ga aber anlan-
gend, wird dasselbe in den jetzigen slavisehen Sprachen und auch im
Altslovenischen durch die Wurzel skr. zd. gr. i, lit. ei, let. & (vgl.
altsl. waA R, skr. émi, griech. elpe, lat. eo, lit. eimi, let. émi) ersetzt, fin-
det sich dagegen in der Wortbildung noch erhalten in Wortern wie:
altsl. nparw, skr. piraga, apara=rvallis und via u. A. *)

Svarog ist also der Vater des Sonnenprinzen unseres Liedes oder
DaZbogs; dessen Mutter ist die Nacht, wie Leto im griechischen
Mythus die Mutter Apollos ist. — Der Sonnenprinz verzehrt sonst
eine gelte Kuh und neun Ofen Brode, ein Zeichen, dass man sich die
Sonne sehr gefrissig dachte, eine Anschauung, die durch eine Apa-
logie mit dem irdischen Feuer sich bildete. *) So singen noch heute

) Anders Miklosich, der im lex. s. v. dariber bemerkt: vox composita, cuwius
pars prior imperal. verbi da esse videtuwr, ita wt sit dispensator divitiarum. — Vgl.
auch Mikucki nabawoazenna n sambuauua o abro-caapauckont AshikB. C. lerep-
G6yprs 1867, pag. 52. *) Thietmari Chronicon VI 17 in Perfz monum. Germ.
hist. V. 812; Safafik, op. e. IIL 110. %) Bocrokoss OmHCaHie PYCCKHXD n
caoBenckux®h pywom. pyMm. Myseyma CamkrmerepOyprs 1842, pag. 228. ) Afa-
nasjev, op. eit. L 65. 130; Fick op. eit. s. v. dagh; Bycaaess o Baeanin xpuer.
Ha caaB. AssIks Mocxsa 1848, pag- 99 ff; ders. merop. owepkm I 364 °) Nach
indischem Mythus verzehrt Indra das Fleiseh von dreihundert Stieren und
trinkt drei Kufen Soma dazu, daher ist einer seiner Beinamen irnbuksa = vali-
dus vorax, womit der slav. historische Name Jarozir — der gewaltige Fresser,
slimmt (Mannhardt, Gotterwelt, pag. 65; Terstenjak in: Novice 1857, pag. 83).
Von Thors Hunger heisst es, er fresse im Hunger sieben Ochsen und hat er
nieht genug, so frisst er den Bauer mit sammt dem PHug, den Ritter und sein
Ross, den Junker und sein Schloss (Willer Mythologie und Naturanschauung,
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die slovenischen Hirten um das Feuer hiipfend: Zivi ogenj, jari Zeree,
kozoderee, vse polizavee, vse pozigavee ') und ein russisches Rathsel
besagt: ecth Tpu Gpara poamsie: opuns bers ve makerea (= das Feuer),
Apyroii nbers ne nanserca (= die Erde), tperiit ryasers me maryaserca
(= das Wasser). *) In den Mirchen begegnet es, dass die in’s Son-
nenreich gelangten Menschen in Gefahr kommen, von der Sonne ver-
zehrt zu weirden (vgl. nich rieche, rieche Menschenfleisch,“ ein Pas-
sus in slavischen und deutschen Mirchen). — Am Tage des heiligen
Georg ®) das ist bei Beginn des Frahjahrs, lasst man eine goldene
Wiege (== Wolke *) herab, in der sich Grozdanka (= die in der Zeit
schon im schonen Blithenschmucke prangende Friihlingsnatur) von
ihrer Mutter (der Erdenmutter,—= der slavischen Demeter = Gemeter,
indem %4 eine dorische Nebenform von vé, 4 ist) wiegen lasst Diese
hat dasToehterchen neunJahre gendhrt und desshalbsolle es auch neun
Jahre nicht reden. Siebep und neun Jahre °) sind mythische Jahre fiir
die Bezeichnung der Wintermonate und es ist unserem Liede analog,
wenn Minos neun Monate der Britomartis nachjagt oder neun Jahre
in der Hohle des Zeus weilt. *) Es ist darunter nicht allein die ganze
Winterszeit zu verstehen, sondern allgemein der Zeitraum vom Herbst,
wo man den Samen der Erde vertraut, bis dahin, wo derselbe keimt

Leipzig 1863, pag. 40. Anm.). Vielesser treten auch in den Mérchen auf und
auch das slavische episeche Lied weiss davon micht wenig zu erzdhlen. Einiges
in dieser Beziehung Hervorragende wolle man in Afanasjev’s oft citirtem Werke
II. 703, 706, 708 und an anderen Stellen vergleichen.

‘) Noviee 1857, Nr. 21. *) O. Miller: xpucromaria pag. 13; Afanasjev, op.
cit. II. 39. *) Am Vorabende zichen im Rosenthale in Kérnten die Kinder liu-
tend von Haus zu Haus und singen:

Sveti Sent-Juri potrka na duri,

‘ma eno hlaée zeleno, drugo rdeéo;

je 8e le prigel v dezelo,

ga je Ze vse veselo,

tiice v grmovji,

kukovea v hukovji;

rumena rotice lepo cveto,

se sveta fent-Jurna veselo.

(Slov. glasnik 1. 158).

*) Genauneres vgl. man bei Schwartz, Ursprung der Mythologie, pag- 34—36
und pag. 266. °) Erstere erscheinen u. A. in einem slovenischen Mérchen (Val-
javee pripovj. 154—157, in einem serbischen epischen Liede bei Vuk II. 51—61
und bei Bogoljub Petranovié: cpneke napoaue njecme us Boche u Xepuerosune
Y Buorpaay 1867, pag. 121 u. 8. w. ®) Schwartz, op. cit. pag. 184
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und bliht und dberhaupt die Natur in ihren Brautsehmuck sich klei-
det und durch Blumen wieder redet. *)

So weit der in beiden Recensionen im allgemeinsten Umrisse
enthaltene myth. Sinn. Er erinnert uns im Einzelnen unwillkirlich
an den nordischen Mythus von Freyr und Gerdhr, wie er uns in der
altern Edda berichtet wird. *) Darnach setzte sich Freyr einst auf
Hlidskialf und sah auf die Welten hinab. Da bemerkte er im Norden
in Jotunheim ein Madchen, das so sehon und lieblich war, dasd vom
Wiederscheine ihrer Arme Luft und Wasser und alle Welten strahl-
ten. Vor Sehnsucht konnte er weder schlafen, noch trinken; da
sehickte denn Njordhr, sein Vater, den Diener Skirnir zu ihm, zu er-
fragen, was dem Sohne fehle, worauf dieser antwortete, er habe eine
schone Maid gesehen, und wenn er dieselbe nicht bekomme, wolle
er nimmer leben, wesswegen Skirnir zu Gerdhr gehen misse, um fir
ihn zu freien. Mit dem Schwerte Freyrs geriistet, fubr nun Skirnir
dahin und warb um das Madehen fiir ihn, und erhielt nach langem
Widerstreben, indem Gerdhr erklart, sie wolle keineswegs mit thm
beisammen sein (womit die slovenische Variante stimmt), die Ver-
heissung, sie wolle nach neun Niichien an den Ort kommen, der
Barri heisst, und wolle daselbst mit Freyr Hochzeit halten. — Gerdhr
ist die im Winter unter Schnee und Eis befangene Erde, die im Frih-
linge aus der Gewalt damonischer Machte wieder erlost wird und
ihre Vermahlung im Haine Barri (d. i. dem griinenden, mithin im
Frithjahre) feiert. *)

In der slovenischen Variante wird das Madchen von der Sov-
nenmutter (im lit. Mythus heisst sie ausdriicklich die Gattin Perkunas
und hat den Numen Perkuntele) zu ihrer (scil. der Sonnenmutter) Tante
um ein Sieb (= Regen) geschickt, in der Absicht, sie zu verderben, d. i.
die Saat und Frucht der Frihlingserde zu schidigen. Vom Untergange,
der ihr bevorsteht, errettet sie die Maus, in der man richtig fir den
griechischen und germanischen Mythus, was wir auch fir den slavi-
schen zu beanspruchen berechtigt sind, das Symbol des zwischen
den Wolken dahinhuschenden Blitzes erkannte. *) Dabei befiehlt
sie ihr auch Mora’s Kamm und Haarflechte mitzunehmen, die ihr auf
der Flucht gute Dienste leistén werden, indem sich durch den Wurf

1) Dav. Terstenjal in der Zeitschrift: Slovenski glasnik XL, pag. 24.
?) Simrocky die Edda, pag. 27—32; ders. Handbuel der deutschen Mythologie
64 ff.; Mannhardt, Gotterwelt; pag: 238, 239. ) Simrock, Handb. d. deutschen
Mythol., pag. 67. *) Sehwartz, Sonne, Mond und Sterne, pag. 60 und 255.
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der erstern ein Wald und der letztern ein Wasser bilden werde. Beide
sind sonst auch Symbole des Sounenstrahls, miissen aber hier, in
Folge der weitern Bestimmung in der Ueberlieferung, anders gedontet
werden. Urverwandte Mythén sagen uns, wie dies Schwartz an ver-
schiedenen Stellen seiner beiden Werke (Ursprung der Mythologie
und Sonne, Mond und Sterne) nachwies, dass wir hier wieder an den
Blitz, unter dem Walde aber an die Regenwolke zu denken haben. *)
Es heisst also dies Letztere nichts anderes als, dass der Blitz die Re-
genwolke (einen himmlischen Wald) schaffe, aus der sich das be-
fruchtende Nass auf die Frihlingserde ergiesst, und dieselbe vor dem
ihr drohenden, den Frihlingsschmuck und die Saaten vernichtenden,
Ungemach errettet wird. Das Médchen unserer Ueberlieferung heisst
Nasta, ganz die Bezeichnung fiir die Frithlingsnatur, die aus den
Fesseln der Winterdimonea und dem Schlafe, in dem sie gehalten
worden, zum neuen Leben erwacht, und wenn es weiter heisst, dass
sie von dem Sonnenprinzen in eine Schwalbe verwandelt ward, so
ist diese Hinweisung auch leicht begreiflich, denn die Schwalbe ist )4
auch so recht das Symbol der Frihlingsnatur. *)

Wir haben absichtlich das bulgarische Lied im Auszuge mitge-
theilt, un: ein Platzehen fir das nachfolgende slovenische zu habeu,
dessen eminent mythischer Inhalt eine Anfihrung unbedingt ver-
dient. Der Abdruck geschieht ohne jedweder, wir meinen sprachli-
cher, Veranderung, denn eine andere wire schon gar unstatthaft.
Das Lied fand sich im Nachlasse des eifrigen und mit allen Eigen-
schaften eines besonnenen Sammlers des geistigen Volksschatzes aus-
sestattetenStanko Vraz und lautet (vergl. Slovenski glasnik XL 201, 2)
also:

0j svetel, svetel grad stoji, Kaj se, kaj se po svet godi?

Pred gradam so lipe tri, Povej nam zdaj sluzabnik ti!

Pred gradam so lipe ftri; Jez pridem iz perve dejele,

Pod lipatm zbor Castit sedi: V nji vesel dobri ljudje,

V sredi svetli gospodar, 7Z celim svestam v mir Zive.

V sredi svetli gospodar! | Drugi¢ piska, zarosi,

RoZid zvit prime v roke, {  Drug slufabnik tu stoji.

In piska, — tresejo se gore. * Kaj se, kaj se po svet godi?

Pervi¢ zapiska, zaroZi, Nam razlozi sluga ti!

Pery sluZabnik tu stoji. Jez pridem iz droge dezele,
e S,

1) Fiir den Wald als Symbol der Wolke im germanischen Mythus vergl
man auch Mapnhardt’s germ. Mythen, pag. 209, 354, 383. ®) Dawv: Terstenjuk

im Slov. glaseik X. 108; Afanasjev, op. eit. 11 543.
£



Ker Polkonji so doma,

Za vojske navajeni;

Kot blisk so urni in stradni;
Pesoglave uganjajo,

Ki ni¢ ¢loveskiga ne vedo.

V tretjié piska, zaroii,

Tretj sluzabnik tu stoji.

Kaj se, kaj se po svet godi?
Nam razlozi slozabnik ti!
Jez pridem iz tretje dezele,
Ker doma velik ljudje;

Gore na gore znasajo,

Prot neb’ sopihajo in Sturmajo,
Pa kolkor vi§' se vzdigjejo,
Hujs jih strele bijejo.

V éeterti¢ piska, zaroZi,
COetert sluabnik tu stoji.

Kaj se, kaj se po svet godi?
Nam xazloZi sluzabnik til
 Jez pridem iz leterts deZele,
Ker tice kraljestvo si dize,
7Z-lezne kljune, parklje ’'majo,
In s pogledam ofrovajo;

Med sabo v strasni vojsk’ Zivé,
Ko toca merlié na tla lete.
V peti¢ piska, zaroz,

Peti sluzabnik tu stoji.

Kaj se, ka se po svet godi?
RazloZi nam sluzabnik ti!
Jez pridem iz pete deZele,
Ker si zver’ kralja drzé,
Vsaka Zeli ved imet,

Pa mora Se za se v strah’ Zivet.

Vedéanje t'lenje noé¢ in dan,
Srecen, komur to ni znan'.
V Sesti¢ pizka, zaroZi,

Sest’ sluzabnik tu stoji.

Kaj se, kaj se po svet godi?
Nam razloz, sluzabnik ti!
Jez pridem iz Seste defele,
Ker gospodarjo modre glave,
Skrivnosti pretuhtujejo.
Sivobradei znajo govorit,
Kakor bi rozee sadil,

Njih bi zmiraj lahko poslusal,
De b’ ne jedel in ne pil.

V sedmi¢ piska, zaroi,
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Sedm’ sluzabnik tu stoji.
Kaj se, kaj se po svet godi?
Nam razloZ, sluZabnik ti!
Jez pridem iz sedme deZele,
Ker junacje kraljujejo.
Koder kol po svet gredo,
Junagke pojejo, godo.

. Nié jim preteiko ni

Si zasluzit kaj Casti.

Kamur doseze kol morje.
Njih bendera se permole;
Svetinje jih spremljajo,

Pred nesre¢am varjejo.

V' osmié piska, zaro#i,

Ena ptiea perleti.

Kaj se, kaj se po svet godi?
Razlozi nam ptica drobna ti!
Jez pridem iz osme deZele,
Kamur od tod nihde ne gre.
Divice kakor tud’ Zene

Same brez moz kraljujejo.

‘Njih lepoti je sve krotko,

Bodi si zver, al kar Zivo.
Njih dezela Kolovozia

Z zlatmi hrib’ ograjena;

Po zlatim pesk’ vode teko,
Rozee bozji duh dajo.

Ko b kdo 'tel deZel’ vzeti,

Bi mogel umret brez milosti.
Vi%i z neba bi b’li nam pomoé.
Poterjenje mira ti dam pisano,
S ¢isto kervjo, podpisano,

De v Qari gori ni zbrisano.
Deveti¢ piska, zaroZi,

Racica bela perleti.

Odlozila tri peres,

Dekliea je kot z nebes.

Kaj se, kaj se po svet godi?
RazloZi nam deklica zdaj ti!
Jez sim iz devete deele Jelenica,
Do nas nobeden prit’ ne zna.
Jez ti za gotov povem,

Per nas Zene kraljujejo,

- Ki veé ko drug ljudje vedos

Per nas mozake je dobit,
Ki &erno olo znajo udit,
Sebe in kraljestvo skrit.
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Potlej je odperla skatelco, Svetli gospodar tako gofori:
IZ nje potresla Stupico; Z Zenskim se ne boju'jemo,
Zginila je Jelenica, : Mirne per miru pustimo;

De se ni vedlo kod in kam, Pesoglaveoy ne potrebujemo,
Ko blisk je odletela dam. In tako per mir ostanemo.

Eine Deutung hievon ward bei Gelegenheit der Abhaltung die-
ser Vorlesung bereits versucht; ich behalte mir jedoeh vor, da wir
uns hier darauf weiter nicht einlassen konnen, indem dies viel Raum
in Anspruch nehmen wiirde, an einem andern Orte den Gegenstand
ausfiihrlicher zur Sprache zu bringen.

Das mythische Element, das in dem é&ltesten Liede vielfaltig
noch in rein physischer Gestalt erscheint, wird nach und nach mit
der Heldensage vertauscht, indem dunklere, kraftigere Bestandtheile
ausgestossen, und hiefiir Menschliches an die Stelle gesetzt wird.
Diesen Process brachte notwendig die Fort- und Umbildung des
Mythus mit sich und darunter namentlich die rdumliche und zeitliche
Lokalisation, die anfinglich als Schauplatz der Thaten der Gotter
nicht vorhandene Orte (vergl. im nordischen Mythus Asgardhr —=
Gotterstadt, Thrudhvangr = Kraftaue ....) und als Zeit die Bege-
benheiten, die weitab aller Geschichte liegende Urzeit bezeichnete,
spiter dagegen, als man das Bediirfniss fithlte, die Thaten der Gotter
soviel als moglich in geine Néhe zu ricken, dieser Schauplatz auf
die Erde verlegt ward, woher es sich erklart, dass der indische Varu-
nas, urspriinglich, wie wir horten, der Gott des Wolkenhimmels, des
himmlischen Wolkenmeeres, spiiterhin der Gott des irdischen Meeres
ward. Ebenso ist es begreiflich, dass sich mit dem allméiligen Sehwin-
den der Eiinnerung an jene alte Zeit das Bedirfuiss herausstellte,
die Mythen in andere, lichtere Perioden, dem die naherliegenden,
namentlich wenn sie auch historisch merkwiirdig und die Glanzepo-
chen einer Nation repriisentirten, am besten entsprachen, zu verlegen
und ihnen auch die Scenerie dieser Zeiten anzupassen, woraus sich
wieder das jingere Kolorit vieler myth, Lieder erklaren ldsst, Auf
diese Weise ganz auf die Erde herabgezogen, verbindet sich der
Mythus mit historischen Ereignissen, verschmilzt mit der Geschichte -
und es bildet sich die Heldensage, in der solchermassen der Nieder-
schlag vorzeitlicher Bilder und Erinnerungen, uralter mythischer An-
schauungen auf neuere Helden und Thaten enthalten ist. Die Mythen
aber gewinnen auf geschichtlichen Helden und Ereignissen desshalb
ihren Halt, weil sie auf die Erzahlung erinnern, in der urspringlich

7 *
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die Naturansechauung eine Gestalt genommen hat. ') So ist denn
auch in diesen epischen Liedern, die von den rein historischen strenge
auseinander gehalten werdenmiissen, der Kern durchgehends mythisch,
und man wird bei genauerer Betrachtung, besonders mit zu Rathe
Ziehung der bei manchen Liedern zahlreich vertretenen Varianten,
die Bemerkung machen konnen, dass der Einfluss, dem sie ausgesetzt
gewesen, zwar Umstinde und Namen anderte, aber den urspriing-
lichen Inhalt unberihrt liess. So treten also allerdings an Stelle
mythischer Herden historische Personlichkeiten und statt damonischer
Michte oft Substitutionen feindlicher Volker u. s. w., allein der ganze
Typus der Erzahlung und die Sehirzung und Losung des Knotens
derselben ist ein dem in den Mérchen vorfindbaren Tone analoger,
der jeder personlichen Willkithr fremd und jede poetische Individuali-
tat ausschliessend, jene allgemeine poetische Naturanschuunung des
Volkes reprisentirt, die die altesten Keime des Mythusin sich birgt. *)
Das Mythische ist selbst dann nicht unschwer erkennbar, wenn sich
im Liede Einfliisse fremder Literaturen oder auch jene der einheimi-
schen Geltung zu verschaffen wussten, oder wenn christliche An-
schanungen im Liede ausgepriizt und christliche Namen fir heidni-
sehe substituirt warden, wie sich denn ja auch aus den Sitten und
Gebrinchen des Volkes das Mythische herauslesen lisst, wenngleich
dieselben durch einen solchen fremden Beisatz verindert oder da-
durch ihrer urspringlichen Bedeutung zum Theile entkleidet wurden,
dass man dieselben aunf christliche Festtage verlegte . .. ... ..

Wir stehen an der Schwelle eines Theiles mythischer epischer-
Poesie der Slaven, wo das Hervorheben des Einzelnen nicht mehr be-
friedigen kann, sondern es sich um eine detailirte Auseinandersetzung
handelt, was wol bei einer missig angelegten Darlegung etwa einen
Raum beanspruchen wirde, gleich jenem, den das bis nun Gesagte
einnimmt. und der uns hier nicht zu Gebote steht. Ieh habe dbrigens
mittlerweile tiber diesen Gegenstand in einer andern Vorlesung aus-
fihrlicher, als es in jener geschah, in der der Gegenstand dieser
Abhandlung erdrtert ward, gesprochen und da ich dieselbe ebenfalls
sum Drucke vorbereite, halte ich mich der weitern Ausfihrungen um-
somehr dberhoben, als ich damit auch erreiche, dass durch dieses
Vorgehen Wiederholungen, die sonst unbedingt entstehen miissten,
vermieden werden.

1) J. Grimm, kleinere Schriften II. 76; Mannhardt, Géfterwelt 32—34; 43,
48; Carriere: in der 24. Beilage zur Augsburger allgemeinen Zeitung vom
Jahre 1868. *) Afanasjev, op. cit. L 43, 46.
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