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Runen und Zauberwesen im germani-
schen Altertum.

Von den asuf deutschem Boden gemachten Runenfunden ist
die Spange von Freilaubersheim einer der besterhaltenen und
ihre Inschrift am sichersten deutbar. Die Gewandnadel wurde im
Jahre 1873 in einem Reihengrab frinkischer Herkunft neben
einem weiblichen Skelett gefunden. Die Ausstattung des Grabes
der im Leben offenbar angesehenen Frau ist die iibliche fur die
auf die Voélkerwanderung folgende germanische Zeit. Kinen An-
haltspunkt zur Datierung des Friedhofs, der im ganzen 21 Reihen-
griber umfasste, bietet eine darin gefundene, vom Ostgotenkdnig
Totila (B41—552) geprigte Miinze. Der Friedbof ist nach Aus-
weis der Funde seit der ersten Hilfte des sechsten bis weit ins
siebente Jahrhundert benutzt worden!. Aus dieser Zeit muss also
auch die Runeninschrift auf der Rickseite der Fiinfknopffibel
herrihren. Sie ist in zwel Zeilen angebracht. Die oberste Reihe
der Inschrift lautet: BRIR : PRRMT RN{R

Boso : wraet runa

Uber die Lesung dieser Zeile kann kein Zweifel bestehen; wohl
aber ist ihre Deutung bis jetzt nicht klar herausgearbeitet. Rudolf
Henning tibersetzt 2 wie folgt: »Boso ritzte die Rune (die Runen)s.
Der Runenschreiber hitte demnach der Besitzerin der Spange
mitgeteilt, wer die Inschrift verfasst habe. Welchen Zweck kann
er damit verfolgt haben? Die Antwort darauf finden die &lteren
Deutungen in der zweiten Zeile, die nach Rudolf Hennings Lesung
folgendermassen lautete: |

1 Vgl. E. Brenner, Die archiiologische Stellung der deutschen Runen-
fibeln. Xorrespondenzblatt des Gesamtvereins deutacher Geschichfs- und
Altertumsvereine 1918, 8, 64.

? Die deuntschen Runendenkmiiler, 8. 87.
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bik  Dapena go(l)d{a).

»Dich Dathepna griiaste ers.
Auffallig erschien Henning dabei das Priteritum; man erwartet
natiirlich eher ein Prisens »sgriisgt>. Doch gei das Prateritum
golda durch das vorangegangene wrael »schrieb» »gefordert»
worden. ‘

Aber die Lesung golda ist nur Vermutung; anderg, wie der
bekannteste unter den #lteren Runenforschern, L. F. A. Wimmer?,
getzen dafiir godde sschenkte» vermutungsweigse ein. Die beiden
Aunnghmen halten aber einer schiirferen Prifung des Endes der
zweiten Runenzeile nicht stand. Nach den beiden gut erhaltenen
Zeichen go findet sich n#mlich nur noch ein einzelner Vertikal-
strich mit einem Seifenstrich; Th. von Grienberger fasst mit
Henning das Zeichen als I auf. Wir erhalten also den Komplex
gol. Was nachher folgt, ist nicht mehr sicher zu entziffern, wenn
es tiberhaupt noch Runen waren. Ebenso bedarf der Anfang der
zweiten Runenzeile einer Berichfigung. Henning, Wimmer und
Grienberger 2 lesen die beiden Zeichen p 2. Henning bemerkt
aber, dass die beiden St#be des & liinger als iiblich sind und auch
nicht zusammenh#ingen. 8. Bugge ®* denkt daher an ein urspriing-
liches o0, das zum gréssten Teil durch den Gebrauch verwischt
sel, liest also po. Diese Lesung bote ferner den Vorteil, dass das
auffdllige Fehlen des 2 in pik bei einer sonst vollstindigen In-
schrift wegfiele. Bedenken erregt nur die abweichende Form des
bypothetischen o in po (R) gegeniber den beiden ¢ in Boso in
der ersten Zeile (R). Doch ist die Schreibweise der Runenritzer
auch in andern Denkmélern nicht ganz gleichmé#ssig; ferner war
~ beim Einritzen der beiden oberen o die Nadelése im Wege. Der
aus der verschiedenen Schreibung des o gezogene Einwand wiegt
also nicht schwer. Auch ist der Name der Frau nicht Dathena zu
lesen, wie es Henning nach #lterem Vorgang tut, sondern eher als

1 De tyske Runemindesmerker, S. 66.
* Zs. fiir deutsche Philologie, Bd, 43, S. 298,
¥ Norges Indskrifter med de sldre Runer, Bd. 1, S. 187.
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- Daléna zu éntziffern, wie Wimmer vorschléigt. Wir erhalten dem-

nach flir die zweite Runenzeile folgende wahracheinliche Lesung:
PR * WRRMR : XRF
bo Daléna  gol _

Ich iibersetze folgendermassen: »Dann sprach Dalina den Zauber-
spruchs, gol ist Prateritum zu galam, einem iiber alle germanische
Mundarten verbreiteten Zeitwort, das »singen» bedeutet (vgl. Nach-
¢igal » Alendsiingerin»), aber auch fiir das Rezitieren des Zauber-
spruchs angewandt wird®. Der »Zauberer» heisst im Althoch-
deutschen calari, der Zaubergesang daselbst galstar, im Alteng-
lischen guldor, gealdor, im Altnordischen galdr; »Zauberei» im
Mittelhochdeutschen galsterie. Das traunsitive Kompositum bigalan
sden Zaubergesang tdber jmd. singen» findet sich im zweiten Merse-
burger Spruch, auf den wir noch spiter zurfickkommen werden,
in drei Zeilen in der Verbindung: fii biguslen »dann besprach
ihn» (nfdmlich Sinthgunt, Sunna, Friia, Volla, endlich Wodsn).

Die in der zweiten Zeile der Runeninschrift genannte Dalina
ist algo nicht, wie zumeist angenommen wird, die Empfingerin
der von Boso ihr geschenkien Spange, sondern ein Zauberweib,
eine galsterara (vgl. Ammerkung 1 auf 8. 255 w. u.), deren Titig-
keit hiufig in Zusammenhang mit der Verwendung der Runen
gebracht wird, Man denke z. B. an die Ausdriicke ahd. holeruna
(== holgfrouwe, holemuoja, wildas wip), dag als Glosse zu lat. lamia
dient oder altengl. helruno, ahd. helliruna, das mit pythonissa
glossiert wird, ferner an die damit identischen haljarunae?® bei
Jordanes, die als »magae mulieres» erklirt werden. Die Zauberin
hat also die Spange dgrch ihren Spruch (oder durch Zeremonien

1 Vel gr. Emwdh »Beschworungsspruch», ingdewv >den Beschwirungs-
spruch aufsagens, lat. fneantare, incantamentum, ineantator (= inydéc).

* So ist statt des sinnlosen alio rumnue an der betr. Stelle (De origine
actibusque Getarum, Kap. 24: [Filimer, rex Gothornm} repperit in populo suo
quasdam magas mulieres, quas patrioc sermone aliorumnas [al. alyrumnons,
aliorunas, aliuruncas) is ipse cognominat) zu lesen. — Frauennameén mif -runa
als zweitem Kompositionsglied sind hilufig; Zusammenstellung bei E, Forste-
mann, Altdeutsches Namenhuch I?, 1884,
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irgend welcher Art) zu einem Talisman gemacht, der die Tragerin
gegen allerlei, durch feindliche D#monen oder Menschen beab-
sichtige Unbill sehiitzen soll.

So wire Sinn und Zweck der zweiten Imschriftzeile anspre-
chend gedeutet; noch aber harrt die erste Reihe der entsprechenden
Erklarung. »Boso ritzte die Runen». Weshalb nennt der Runen-
schreiber seinen Namen? Um diesen auffallenden Umstand zu
erhellen, wollen wir unsern Blick auf andere Runeninschriften
richten, die eine shnliche Fassung aufweisen.

Auf dem beriihmtesten Runenfunde des Nordens, dem Gold-
horn von Gallehus, dessen Original leider nicht mehr vorhanden
ist, findet sich am Rande der Offnung die Inschrift: ek Alewa-
gasiir holfmyag (oder holtijar? ') horna fawido »Ich Hlegestr aus
Holt (oder »der Holting»?) machte das Horn». Aus welchem
Grunde teilt uus der Verfertiger des Kuustwerks diese Tatsache
s0- breitspurig mit? Von unserm modernen Standpunkt aus wiir-
den wir eher eine Widmung an der auffallenden Stelle, wo die
Inschrift stehi, erwarten und den Namen des Kunstlers ganz be-
scheiden in einem Winkel angebracht suchen.

Der Stein von Reistad in Norwegen enthilt neben dem Na-
men des Verstorbenen: Iupingur den Zusatz: ik wakrar unnam
wraite »Ich Wacker unternahm die Rifzungs.

Ja, es wird nicht einmal der Name des Verstorbenen ge-
nannt, wenn es auf dem Stein von Einang in Norwegen, der noch
jetzt auf dem Grabhiigel steht, wo er vor anderthalb Jahrtausen-
den errichtet wurde, heisst: dagar par runo faihido »(ich) Dagr
schrieb {eig. malte) diese Runen». Wie erkliren wir diese eigen-
artigen Grabinschriften?

Eine TInschrift auf der Felswand von Valsfjord lautet: ek
hagustaldir pewar godagas »Ich, Hagustald, Godags Mann» wobel
offenbar zu ergénzen ist: ritzte die Runen 2 |

t Uber die Bedeutung des Runenzeichens <&, das zumeist als » =ng
gelesen wird, zuweilen aber wie & als j aufzufassen ist, vgl. Th. v. Grien-
berger, Arkiv, Bd. 29, S. 367 . sowie O. v. Friesen, Art. >»Runenschrift> im
Reallexikon der germ. Altertumskunde, Bd, 4, 8. 17.

' ? Sophus Bugge, Norges Indskrifter med de seldre Runer, Bd, I, S, 340 ff.
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v Magnus Olsen hat darauf hingewiesen !, dass bei den meisten
urnordischen Grabinschriften der Runenmeister ganz in den Vor-
dergrund fritt, wibrend der Name des Verstorbenen, auf dessen Grab
der Runenstein errichtet ist, nicht einmal genannt zu werden braucht.

Weshalb erwdhnt der Runenritzer nur seinen Namen und
verschweigt ganz den des Verstorbenen, dessen Andenken die
Inschrift doch gilt? Die Antwort, die Olsen auf diese Frage
gibt, lautet: diese Runenschriften aus urnordischer Zeit sind nicht
eingehauen worden, um nur gelesen zu werden. Dagegen spricht
die ziemlich grosse Gruppe von Runensteinen, die nicht auf, son-
dern in den Grabhiigel hineingestellt worden sind wie der Stein
von Elgesem in Norwegen, der die spéter noch zu behandelnde
Zauberformel alw trigt (s. weiter unten S. 267). Solche Inschriften
konnten doch von keinem lebenden Menschen gelesen werden.
Sie sind Beschwtrungsingchriffen, die nur fiir dbernatiirliche We-
sen, mit denen der Verstorbene verkehrf, bestimmt sind. Sie
dienen vielleicht auch dazu, das Grabmal gegen Grabschiinder
zu schirmen, gleichwie die auf ihm stehenden Runendenkmiler.
Sie haben wobl noch weitere magische Zwecke; der Verstorbene
sollte gegen bise Geister auf dem Wege zur Unterwelt geschiitzt
werden®. Denkbar wire auch, dass der Verstorbene durch den
Zauber in das Grab gebannt werden sollte, damit er die Uber-
lebenden als Wiedergiinger nicht schadige. Seinen Zweck erreicht
der Runenschreiber durch die ihm innewohnende Zauberkraft.
Er selbst freilich ist gegen Zauber gefeit, wie es in der Inschrift
von Hugle heisst: ek Gudija ungandiz ih.... »Ich, der Priester,
der gegen gandr (Zauber) Geschiitztes (Schluss fehlt, ist aber wohl
zu erginzen alg »ritzte die Runen ein»)? Gudije — — — so

! Festschrift zu Vilhelm Thomsens 70. Geburtstag (26. I, 1912), 8, 15
ff.; Bergens Museams Aarbok 1911, Nr. 11 (erschienen 1912); Norges Indskrifter
med de midere Runer, Bd. II, Heft 2. 8. 615 ff.

* Noch in spiiter christlicher Zeit werden Verstorbenen Bleirollen mit
Runeninschriften christlichen Inhalts als soleher Schutz in den Sarg gelegt;
vgl, 0. Frédin, Fornviinnen 1918, 149 ff;; dazu O. v. Friesen, ebenda, 8. 199 ff.
und E. Brate, ehenda, 8. 202 fi. '

8 Uber die verschiedenen Deutungaméglichkeiten vgl. Magnus Olsen,
Norges Indskrifter med de wldre Runer, Bd. 2., Heft 2, 8, 632 fi.
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ist wohl eher zu lesen als Gudinga* — — -— ist wahrscheinlich
nicht als Eigenname aufzufassen, sondern identisch mit got. gudja
sPriesters? In der Inschrift von Hugle ist also der Runenmeister
als eine geheiligte Persgnlichkeit gekennzeichnet. Er ist aber
ausserdem noch »gegen Zauber gefeit», wie ungandir mit grosser
Wahrscheinlichkeit zu tibersetzen ist; an einen Eigennamen zu
denken, liegt ferner 3 weil sich #hnliche Attribute der Runen-
meister auch in andern Inschriften finden. So betont der Runen-
meister seine Zauberfestigkeit in den Inschriften der Steine von
Stentofta und Bjorketorp (Landschaft Blekinge in Siidschweden)
durch den Zusatz: »haeramalausr »ohne Schaden flir sich» (scil.
hat er Runen eingehauen). Auf dem Brakteaten aus Seeland
(Stephens N:o b7) steht: hariuha haitika farauwisa »Hariuha heisse
ich, geschickt Schaden zu stiftens, oder auf dem Knochenstiick aus
dem Moor bei Lindholm in Schonen: ek #rilar sa wz’lag?m hateka.
sIch, Eril, der listenreiche (tiickische) bin ich genannts.

Der Runenritzer ist also durch die den Runen innewohnende
Zauberkraft im Stande, Zauber auszuiiben, gegen den er selbst
gefeit ist. Die Zauberkraft der Runen wird in den beiden In-
schriften aus Blekinge durch charakteristische Beiwidrter gekenn-
zeichnet: gina-, gingr-runar »Grossrunen» und haidz-, haider-runo
sBhrenrunen» der sZauberei». Auf dem Stein von Noleby in
Schweden, der im QGrab selbst lag, wie der schon erwihnte Stein’
von Elgesem (s. oben 8. 247), heisst es: runo fakhi raginaku(ndo
sich schreibe von den (gottlichen) Michten stammende Runens
(vgl. Hévamal 80: ranar reginkunnar). Dartber wird noch spéter
zu reden zein. 7 ' S

Im Vorangehenden. haben wir eine urnordische sakrale
Formel des Runenzaubers kennen gelernt, die sich h#ufig auf

! Vgl. die Ausftihrungen von Th. v. Grienberger, Arkiv, Bd. 29, 8. 367 ff,

? Die Schreibung gudija findet ihre Emntsprechung in Aawrija = harja
auf dem Kamm aus dem Vier Moor und dem Stein von Skiing oder raunija
der Lanzenspitze von Ovre Stabu (Norwegen) gegeniiber ranje auf der Minche-
berger Speerapitze.

3 Man vgl. allerdings den Namen des dénischen Konige Ongendus in
Aleuins Vita 8. Willibrordi. Kap. 9. Niheres bei Magnus Olsen a. a. O.
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Runendenkmélern findet: »ich, Name, schrieb die Runen». Damit
will der Runenschreiber bekunden, dass er dem bstreffenden
Objekt magische Kraft verlishen hat.

Nunmehr haben wir den Schliissel zur richtigen Deutung
der ersten Zeile der Freilaubersheimer Spange erhalten Boso
wiraet runa »Boso schrieb die Runens.

Wir diirfen in dem Anfang der Inschrift der Spange nicht
(wie noch Henning und Wimmer in leise nachklingender Erinne-
rung an die romantische Auffassung des germanischen Alterfums
durch die Begriinder der Germanistik annehmen wollten) einen
Gruss, in der Spange selbst vielleicht ein Liebesgeschenk des
Boso an die in der zweiten Zeile genannte Dalina erblicken.
Nein, der Zweck der Inschrift ist ein ganz realer: Boso, der
zauberkundige, aber auch zaubergefeite Runenmeister schreibt
die Runen, um aus der Gewandnadel einen schiitzenden Talis-
man fur die Besitzerin zu machen, und Dalina, ein Zauberweib,
spricht dazu noch eine Zauberformel tiber das Stlck aus, das
damit doppelt geweiht ist.

Die Ubereinstimmung _zwischen der nordischen und der
Formel auf der Freilaubersheimer Spange beweist uns ferner,
dass sie gemeingermanisch war. Ob sie nun aus urgermanischer
Zeit stammt oder von einem Stamm zum andern wanderte, bleibt
dabei allerdings eine offene Frage.

Jedenfalls sind die Runen in der altesten uns erreichbaren
germanischen Zeit bereits zu Zauberzwecken verwandt worden.
Es erhebt sich die Frage, ob das von Anfang an so gewesen ist,
oder ob diegse Anwendung als die sekundidre, wenn auch langle-
bigere anzusehen ist. Der Name »Rune», der im 17. und 18.
Jahrhundert auf gelehrtem Wege aus dem Nordischen wieder ins
Hochdeutsche eingefiihrt wurde, ist ein urgermanisches Wort,
dessen Bedeutung »Geheimnis, geheime Beratungs» (got. runa
»Geheimnis», altisl. rin »Geheimnis, Runes, altengl. rim »Bera-
tung, Geheimnis, Geheimschrift, Runenschrifts, altsfichs. althochd.
rung »geheime Beratung», mittelhochd. »ine »helmliche Rede,
daza neuhochd. raunen) gleichwie in altir. rin »geheimnis» war
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und das in hom. 2péw (aus *ZpeFw), aeol. ipedw »frage», att.
&pevvaw »splire nach» entfernte Verwandte hat, Die sRunen» waren
demnach fiir den Germanen mit dem Schleier des Geheimnis-
vollen umwoben und noch heute haftet diese Vorstellung in den
Kreisen, die sich nicht eingehender mit dieser Schriftart beschif-
tigt haben. Verwischt wird dieser Eindruck aber, sobald man
tiber den durchaug nicht geheimnisvollen Ursprung der iiberlie-
ferten Runenzeichen Klarheit gewinnt. Zwar gibt es noch Phan-
tasten wie Ludwig Wilser' oder R. von Lichtenberg 2, welche
die Runenschrift in die urarische oder (was fir sie das Gleiche
bedeutet) urgermanische Zeit zuriickverlegen wollen. Gegen diese
beweislose Annahme spricht aber ausser vielen andern Griinden
doch vor allem der Umstand, dass in den zahllosen Grabfunden
aus germanischer Urzeit niemals die geringste Spur von schrift-
ahnlichen Zeichen zu Tage getreten ist. KErst in spiiter Rémer-
zeit und nach dem Beginn der Wanderungen der germanischen
Stdmme sind lateinische Buchstaben und Runen aaf Schmuck-
stiicken anzutreffen. Die germanische Runenschrift stammt viel-
mehr, worin ausnahmslos alle ernst zu nehmenden Gelehrten
fibereinstimimen, aus einem oder mehreren der slideurop#ischen
Alphabete, dem lateinischen und griechischen, und ist vermutlich
bei den Goten am Schwarzen Meer geschaffen worden, wie Sophus
Bugge zuerst in einem Vortrag bei der 5. Versammlung nordi-
scher Philologen in Xristiania (1898) behauptete und Otto von
Friesen in einer eingehenderen Untersuchung nachgewiesen zu
haben glaubt. ® Die #ltere, von L. F. A, Wimmer und E. Sievers
vertretene Ansicht lisst die Runen nur aus dem lateinischen
Alphabet herstammen und am Rhein entstanden sein. Doch

1 Die Herkunft der Riinen 1905. — Die Germanen. Beitriige zur
Volkerkunde, Bd, 2, 8, 191 ff,
. * Das Alter der arischen Buchstabenschrift u, s, w. Mannus, Zg, f.
Vorgeschichte, 4, 205 ff.
¢ Otto von Friesen, Om Runskriftens Hérkomst. Sprakvelenskapliga
Stllskapets i Uppsala Forhandlingar 1904—1906.
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gewinnt die zuerst erwihnte, jingere Anuahme jetzt immer mehr
Anhiinger (Magnus Olsen). Freilich bleibt der Ursprung einer
Anzahl Runen hierbei unerklirt, und wir missen vielleicht doch
mit R. M. Meyer (Beitr. 21, 162 f£.) annehmen, dass diese aus einem
dlteren Besitz der Germanen an Schriftzeichen herstammen. Dass
die Germanen solche besessen haben, geht aus der oft zifierten
Stelle bei Tacitus, Germania Cap. 10 hervor: Auspicia sorfesque
ut qui maxime observant: sortium consuetudo simplex. Virgam
Srugiferae arbori decisam in swrculos amputant eosque notis qui-
busdam discretos super candidam wvestem temere ac fortuito
spargunt. mox, st pudblice consulletur, sacerdos civitatis, stn privatin,
ipse paler familias, precatus deos caelumque suspiciens ter s¥ngulos
tollit, sublafos secundum impressam ante notam interpretatuy.
» Vorzelchen wund Lose beachten sie ausserordentlich. Das her-
kommliche Verfahren bei der Losung ist einfach. Sie schneiden
den Zweig eines (wilden) fruchtiragenden Baumes ab, zerlegen ihn
in Stiabchen, die sie mit einigen unterscheidenden Zeichen
versehen und aufs Geratewohl auf ein weisses Laken streuen.
Dann hebt der Gemeindepriester, wenn offentlich beraten wird,
oder das Familienoberhaupt, wenn es privatim geschieht, mit dem
Blick gen Himmel dreimal je ein Stibchen auf und deutet sie
nach dem vorher eingeritzien Zeichen.»

Wir wissen nicht; welcher Art die von Tacitus genannten
Zeichen waren. Die Annahme, dass sie mit den spiteren Schrift-
runen identisch seien, ist unbeweisbar und auch nicht wahr-
scheinlich, da wir diese nicht so weit zurlickverfolgen kdnnen.
Die #ltesten mit Runen bescbriebenen Fundsachen stammen nach
Ansicht der Prihistoriker aus der Mitte des 3. Jahrhunderts n.
Chr., es sind die Funde aus dem Moor von Vi auf der Insel
Finen. Etwas spiter werden die Funde von Thorsbjerg sowie
das goldene Horn von Gallehus angesetzt (300 n. Chr.). Das
gotische Alphabet der sog. wulfilanischen Bibeliibersetzung enthalt
mindestens 2 Zeichen, die sicher dem Runenalphabet entlehnt
sind, und andere scheinen wenigstens durch die entsprechenden
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Runenstibe in ihrer Form beeinflusst zu sein.? Die auf deutschem
Boden gefundenen Runensachen sind weit jiinger; die bis jetzt
wohl #ltesten sind die aus den Weimarer Gribern zu Tage ge-
tretenen altthiiringischen Runenfunde., Die #ltesten Griber des
Priedhofs will A. Gotze ® noch ins 5. Jhdt. v. Chr. setzen.

Es fiihrt also keine Briicke von den spiteren Runenzeichen
zn den von Tacitus erwihnten snotaes. Aber selbstverstindlich
lasst sich ebensowenig beweisen, dass sie nicht mit jenen iden-
tisch waren. Ignoramus, Wohl aber werden die den spiteren
Schriftrunen gegebenen Namen dem vorhandenen Nameninventar
fir die dlteren Zauberzeichen entlehnt. worden sein und auch die
Anordnung der Schriftrunen in drei »Geschlechter» (efter; &tf
eig. = "ahti »Achtzahl») von je acht Runen stammt nicht aus
klassischem Vorbild ® ebensowenig wie ihre Reihenfolge, der sog.
Fupark., In der Anordnung der aus den klassischen Sprachen
entlelinten Schriftrunen mag also der Einfluss der alteren »notae»
zu erkennen sein; vielleicht auch in der Form einiger aus klassi-
schen Mustern nicht ableitbarer Runen. Die naheliegendste An-
nahme ist, dass die snotae» Zeichen mit bestimmmter Bedeutung
waren, eine Art Ideogramme, wie dic dgyptischen Hieroglyphen
oder die sumerischen, spiéiter babylonischen Keilschriftzeichen.
Jo nach Bediirfnis konnten bei der Deutung der beim Losorakel
ausgesuchten Zeichen Synonyma mit einander abwechseln, zumal
in spéterer Zeit, alg die urspringlichen engen Bedeuntungen sich
erweiterten und verflachten, ein ganz gewdhulicher sprachlicher
Vorgang., IMfir Armring z. B., den Schmuck des altgermanischen
Kriegers, hatte man im Urgermanischen zwel synonyme Ausdriicke:

1 Vgi. O. v. Friesen, Gotiache Schrift im Reallexikon der germsanischen
Altertumskunde, Bd, 2, 300 ff, ‘

? Die altthiiringischen Funde von Weimar (8, —7. Jahrhundert n. Chr.}.
Berlin 1912,

8 Falls wir micht mit Magnus QOlgen, Om Troldruner, Edda 5 (1916),
S. 282 annehmen wollen, dass diese FEinteilung aus dem zu magischen
Zwecken gebrauchten griechischen Alphabet herstammt (vgl. ttber die pseudo-
Tertullianische Schrift: Schanz, Geschichte der rémischen Literatur, Bd. 8,
2 aufl. 8, 344 und 8. 487). ‘
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ahd. hring und bouyg, die nach dem Bediirfnis des alliterierenden
Verses mit einander abwechseln konnten. Noch grosser als bei
konkreten Begriffen ist naturgemiss die Auswahl bei abstrakten,
erst von jenen abgezogenen Begriffen gewesen; so konnte z. B.
wulf »Wolfs das Tier selbst, aber auch dessen Kigenschaften,
zumal in Adjektiven bedeuten: »wolfisch» "konnte den Sinn von
»kithns, aber auch von shinterlistig> haben. Derartige Asso-
ziationen konnten sich in grosser Zahl einstellen und damit ge-
wann die Deutungsmoglichkeit einer »notae» die Beweglichkeit,
die zu ihrer praktiischen Anwendung beim Losorskel unenthehr-
lich war.

Uber die Form der Weissagung teilt uns Tacltus nichts
mit; wir diirfen aber nach spitterem nordischen Muster annehmen,
dass sie in poetischer Form, mit stabreimenden Versen erfolgte,
fir die vermutlich feste Formeln vorlagen. Der Vorgang der
Weissagung in der einfachen Form, wie sie uns Tacitus mitteilt,
mag also folgendermassen gewesen sein: die aufgenommenen
(daher abd. lesanm »lesen») Zeichen wurden festgestellt und mit
den entsprechenden Begriffen (daher altengl. r@dan, engl. read
»lesens, eig. »raten») mittels einer stabreimenden Formel ver-
bunden; die Beziehung auf den gerade vorliegenden Fall (Tacitus
spricht von einem »interpretari») wurde dann durch eine zweite
Formel mit abweichenden Stiben hergestellt. Die stabende Form
gab dem Ausspruch etwas unmittelbar Uberzeugendes, wie sie
dem Sprichworte noch heute seine 1e1mende Form eéer rheto-
rische Einkleidung verleiht 1.

Das Losorakel ist tibrigens fiir die Germanen schon frither
als durch Tacitus bezeugt; Caesar erwiihnt es im Bellum gallicum
an zwei Stellen. I, Cap. 53 sagt er, dass sein zu Ariovist als
Botschafter abgesandter Gastfreund Valerins Procillus nur da-
durch vom Tode gerettet wurde, dass dreimal das Losorakel zu
seinen . Gunsten entschied. I, Cap. 50 heisst es vom Losen und

! R. Petsch, Uber Zeichenrunen und Verwandtes. Zf. d. deutschen
Unterricht, 31, 438 ff. A. Heusler, Arf. Stabreim im Reallexikon der germ.
Altertumsk. 4, 236 f., wo weitere Lit, angegeben ist.
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Weissagen der Germanen: apud Germanos ea consuetudo est, ut
matres familiae eorum soriibus et wvaticinationibus declarent, utrum
proelivm commitfi ex wusu esset necne »bei den (Germanen herrscht
die Sitte, dass die Familienmitter durch Losen und Weissagung
kund geben, ob eine Schlacht zu liefern sei oder nichts?!. Aber
ausser den beiden Notizen bei Caesar und der etwas aunsfiihr-
licheren Darstellung bei Tacitus sind uns nur wenige Nachrichten
aus der heidnischen germanischen Zeit tiber das Verfahren bei
Los- und Zauberhandlungen erhalten, obschon uns dieser Schrift-
steller (Germ. Cap. 10) ihre ausserordentliche Haufigkeit bei un-
sern Vorfahren betont: auspicia sortesque wt qui mazxime observant.

Aus den Caesarstellen erfahren wir, dass die Frauen (neben
dem sacerdos oder pater familiae) bei dem Erfragen des Willens
der Qotter eine Rolle spielten? Diese Tatsache wird uns von
Strabo VII, 2 C. 294 bestitigt in einer Mitteilung, die, aus der
Darstellung der Cimbernkriege durch Posidonius entlehnt, wohl
die ulteste Uberlieferung aus dem Gebiete germanischen Orakel-
wesens enthilt. Es heisst hier: "Edog 6¢ 1 tay KiuBpwy durprobyror
totobtoy Gt talc yoveufly adt@y ovstparenoboois mopmroledYwy wpo-
pdvrels (épetot mohtdTpryes, Asuyeloves Reprocivac dpantidac éxtnopny)-
pévat, L@spax yohwody Eyonoat, yopvomedeg . . . . . &n B& ToD mpoyso-
aévon alppatoc [t6v atypoibtmy] sic Thy wpatfpe poyreloyv tivé drotodyvro,
Ihar 8t Baoyicocar Eemhdyyvevey, dvapderyopeval vinny tolg olxelo.
»Als kimbrische Sitte berichtet man (d. h. offenbar aus eigner
Kenntnig eines der mit den Kimbern in Berihrung gekommenen
Roémer), dass die mit in den Kampf ziehenden Frauen weis-
sagende Priesterinnen begleiteten, grauhaarig, weissgekleidet, ihre
linnenen Obergewinder mit Spangen geheftet, mit Giirteln aus Erz
{(d. h. wohl Bronze), barflissig .... Aus dem Blute der Gefange-
nen, dag in einem DBecken aufgefangen wurde, verkiindeten sie

! Genaueres tiber die Art der Weissagung teilt Plutarch, Vita Caesaris
Kap. 19 mit. Ob seine Angaben geniigend fundier!{ sind, entzieht sich der
Nachpriifung.

? Das hohe Alter dieser Sitie bei den Germanen bhestitigt uns auch
Tacitus, Hist. 4, 61: Vetere apud Germanos more quo plerasque feminarum
fatidicas et augente supersiitione arbritantur deas.
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ihre Weissagung, andere zerlegten (die Gefangenen) und pro-
phezeiten aus den FEingeweiden den Ihrigen den Sieg.» Eine
dahnliche Nachricht tiber weissagende Frauen aus den Kimbern-
scharen im Sklavenkrieg bringt Plutarch in der Vita Crassi,
Kap. 11. .

Frauen spielten bekanntlich anch bei den andern indoger-
manischen Vélkern eine Rolle als Priesterinnen, aber nicht in
dem Umfang wie bei den Germanen?®. Das ist aber kaum als
eine Folge der hohen Wertschiatzung der Frauen bei den Ger-
manen anzusehen (vgl. Tacitus, Germania, Cap. VIII: inesse quin
etiam sanctum et providum putant, nec aut consilia earum asper-
naniur aut responsa meglegunt. »Sie glauben, dass ihnen etwas
Heiliges und Seherisches innewohne, sie weisen ihre Ratschlige
nicht zuriick und achten ihren Bescheids:), die man zumeist nach
dem romantischen Standpunkt des mittelalterlichen Ritterideals
zu beurteilen pflegt. Wir miissen m. E. eine weit realere Grund-
lage fiir den weitgehenden Einfluss der Frauen bei den Germanen
annehmen. Iech lalte ihn flr einen Uberrest der mutterrecht-
Hehen Kulturstufe, die bei den Germanen vor ihrer Indogermani-
sierung wie bei allen Urvodlkern Europas herrschte und bei der
die Frau die Rolle, die spiter dem Mann zufiel, spielte. Auf
rechtlichem Gebiet ging der Frau allerdings ihre dominierende
Rolle schon in vorhistorischer Zeit verloren, doch blieb sie ihr

* Man denke an die von Tacitus, Germania Cap. VIII genannte, zur
Zeit Vespasians lebende Seherin Veledn aus dem Stamme der Brukterer, die
als Kriegsgefangene nach dem Bataver-Aufstande nach Rom gebracht wurde
(Hist. 4, 61, 65, b, 22, 24, 25) oder an die an derselben Stelle erwiihnte, sonst
unbekannte Auarinia {Albrinia), die mnoch friiher (solim»} iebte, und andere
nicht mit Namen genannte. Vgl. anch die schon erwihnte Stelle Hist. 4, 61:
vetere apud Germanos more, quo plerasque feminarum futidicas et augente
superstitione arbritantur deas. Auch andere Schriftsteller wie Qassiua Dio,

. Suetonius, Panlus Diaconus, Gregor von Tours uennen germ. Wahrsagerinnen.

Zum Jahre 847 die Annales Fuldenses eine alemannische Seherin Thiota
(ed. Kurze, S. 86 f£.), Hierzu gehtirt offenbar auch die in der Freilaubers-
heimer Spange genannte Dalina und andere in Runeninschriften erwihnten
Frauven (s. w. u.). Vgl den Uberblick bei K, Helm, Altgermanische Religions-
goschichte, I, S, 28b 1,
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auf sakralem Gebiet bis tief ins Mittelalter erhalten®. Doch auf
diese Frage kann hier nicht n#her eingegangen werden.

Wie beim Losorakel und der Weissagung so spielten auch
bei den Zauberhandlungen die Frauen eine grosse Rolle. Meist
war mit der Gabe der Weissagung auch die Kunst des Zauberns
verbunden. Uber die bei den Germanen bei Zauberhandlungen.
beachteten Zeremonien ist aus deutschen Quellen, die noch im
Heidentum wurzeln, wenig zu erfahren. Mehr bieten nordische
(islindische) Berichte; doch lernen wir auch aus ihnen die Form-
lichkeiten und Gesidnge (vgl. Ammianus Marcellinns XXXI, 2,
§ 24) nicht genauer kennen, sondern nur in Umrissen. Was be-
zweckten aber die Zauberer oder Zauberinnen mit den ihre Zere-
monien begleitenden Gessingen? Darauf hat B. Mogk eine iiber-
zeugende Antwort gegeben, die jedenfalls fiir den Norden als
stichhaltiz anzusehen ist: die Zauberlieder haben den Zweck, die
Geister herbeizurufen und zur Kundgebung der Wahrheit will-
fihrig zu machen. Aus eigner Vollkommenheit wagt der Mensch
nicht zu weissagen; deutet er dennoch gewisse Vorzeichen, so
nimmt er an, dass etwas Hoheres, Nichalltigliches in ihm zum
Vorschein komme. Er glaubt an eine géttliche Hingebung, ob-
wohl er sich nur selbst durch irgendwelche Mittel in einen Kr-
regungszustand versetzt hat, Gegentber der einfachen Mantik,
wie sie uns Tacitus in der oben (8. 251) besprochenen Stelle
schildert, die von jedermann angewandt werden konnte, wird die
hthere Wahrsagekunst nur von besonders begabten und mit
scheuer Ehrfurcht betrachteten Individuen ausgeiibt. Wie erwihnt,
sind es beil den Germanen besonders Frauen, denen die Gabe der
Zauberkraft zugeschrieben wird. Im Norden heissen sie » Vélvens,
nach dem Stab (vplr), der zu ibrer Ausrlistung gehort, so be-
nannt. Wie sie die Herbeirufung der Geister, die ihnen die Zu-
kunft enthdllten, bewirkten, erfahren wir aus dem Kap. 4 der

* 8o nennt z. B. Erzbischof Theodor von Canterbury (668—690) im
Poenitentiale (Haddan and Stubbs, Councils III, 180) Frauen als Zauber-
innen: St mulier incantationes vel divinationes diabolicas fecerit.
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islindischen Eirfkssaga rauda, der Sage vom roten Hirik. Dort
htren wir von folgender Totenbeschwidrung:

»Auf einem Gehdfte in Grénland, das von Islindern erbaut
und bewohnt war, befand sich ein Weib Namens Thorbjorg. Sie
war eine -Weissagerin und hiess die kleine Violva (Litilvolva).

- Diese pflegie zur Winterszeit von einem Julschmause zum andern

zu ziehen und aller Orten die M#nner zu entbieten, die ihr Schick-
sal und den Verlauf des neuen Jahres zu erfahren wiinschien.
Nun war aber in jener Zeit in Grdnland infolge schlechten Wet-
ters Hlend und Kraukheit eingetreten; deshalb entbhot der Bonde
Thorkell die Vélve zu sich, um zu erfahren, wie lange die fraurige
Zeit noch anhalten werde. Die Frau wurde, wie es Sitte war,
mit allen Ehren empfangen. Ein Hochsitz war fiir sie bereitet
und mit Kissen belegt. Gegen Abend erschien sie in Begleitung
des Boten, der nach ihr gesandt war. Sie war gehiullt in einen
dunkelblasuen Mantel, der von oben bis zum Schoss mit Steinen
besetzt war. Ilhren Xals schmiickie eine Ketfte aus Glasperlen,
und auf dem Kopfe trug sie eine Miitze aus schwarzem Lamm-
fell, die inwendig mit weissem Katzenbalg gefiittert war. In der
Hand hatte sie einen Stab, an dem sich ein mit Steinen gezierter
Messingknopf befand (naech diesermn Stabe hiessen die Wahrsage-
rinnen svolvuars d.i. Stabtrigerinnen). An ibhrem Giirfel befand
sich eine grosse Ledertasche, und darin war das Handwerkszeug

(»taufr»), das sie zum Zauber bedurfte. Thre Fiisse hiillten kalb-

lederne Schuhe, ihre Hiande Handschuhe aus Katzenfell. Als sie
in das Gehoft eintrat, empfingen sie alle Anwesenden mit ehrer-
bietigem Grusse. Jedem spendet sie Gegengruss. Thorkell nimmt
das liederkundige Weib an die Hand und fiihrt sie zum Hoch-
sitze. Dann fordert er sie auf, seine Familie, Herde, Wohnung
in Augenschein zu nehmen. Bei allem sprlcht gle wemg Darauf
wird ihr der Tisch bereitet, und sie erhiilt ein Mahl, wie es Vbl-
ven zu empfangen pflegen: Griltze mit Ziegenmileh bereitet und
dazu die Herzen aller geschlachteten Tiere. Sie gebrauchfe dabei
einen Loffel aus Messing und ein Messer aus Erz, dessen Spifze
abgebrochen war. Nach Tische fragt sie der Wirt, ob sie viel-
leicht noch tber dies oder jenes Auskunft winsche und ob man
nun die gewdiinsehte Offenbarung bekommen konne, Thorbjorg
antwortet, sie mtisse zuvor schlafen, am n#chsten Morgen wolle
sie ihr Gliick versuchen. Gegen Abend des folgenden Tages
werden dann die Vorbereitungen zum Zauber getroffen. Da ver-
langt sie denn nach Frauen, die das Lied kdnnten, welches sie
zum Zauber bedurfte und das die svardlokur» {»Einkreisung der
Geister»} hiess'. Solche Frauen fanden sich jedoch nicht End-

1 Auech walgaldr sTotenzauberspruch> genannt, In der Vegtamskviba

ARKIV FOR NORDISK FILOLOGT XXXV, NY FALJD XXXI. 17
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lich sagte Gudrid: Weder bin ich des Zaubers noch der Prophetie
kundig; doch lehrte mich meine Pflegemutter Halldis aus Island
das Lied, das sie » Vardlokur (Vardlokkur)» nannte. Allein, wirft
sie ein, sie konne damit nicht dienen, da sie Christin sei. Nach
mancherlei Zureden ldsst sich Gudrid endlich bewegen, das Lied
zu singen. Dann ziehen die Frauen einén Kreis uin den Zauber-
kessel, auf dem Thorbjoérg sitzt, und Gudrid sang alsbald so
schon, dass niemand dort einen so {trefflichen Vortrag gehort
-hatte, Die Weissagerin bedankt sich und sagt, dass infolgedessen
viele Geister (»nétturur») erschienen seien, die durchaus keinen
Beigtand hitten leisten wollen. »Nun sind mir auch viele Dinge
klar, die ich bisher nicht gewusst habe.» Darauf prophezeit sie
jedem die Zukunft.»

Zweifelsohne geht der Zauber, wie ihn die Volven betreiben,
in die Alteste germanische Vorzeit zurilick, was wir auch aus ana-
logen FErscheinungen bei andern Volkern von primitiver Kultur-
stufe erschliessen dirfen. Taschen mit Zaubergerit, wie sie in
der eben genannten Stelle erwihnt werden, sind als Zeugen fir
das hohe Alter des Zaubers aus Gribern der Bronzezeit zu Tage
getreten. In einem Grab bei Frederiksund auf Seeland?® fanden
sich in einem DBronzegefiiss einige abgenutzte und beschidigte
Pferdezéihne, Wieselknochen, das Klauenglied eines Luchses, Wir-
belknochen einer Natter, ein Stiick der Luftrohre eines Vogels,
Stiickehen Schwefelkies, Kohle und Bronze und dergleichen mehr.
In einem Grab bei Lyngby auf Seeland ® fand sich eine Kollek-
tion noch mit den Resten des Ledersacks, der sie urspriinglich
umschlogs, zusammen.

Neben den vomehmlich apotropiischen Amuletten findet
sich ebenfalls schon in prihistorischer Zeit ein anderes Zauber-
mittel, das sich aus urspriinglichen Symbolen eines htheren Kults
ergibt. Das heilige Beil, besonders die Doppelaxt, die Scheibe
als Symbol des Sonnengotts, werden, wie tiberall in Europa, so

Balders Tridume, Strophe 4) singt ihn Odin vor der Wohnung der Todesgstiin
Hel. Vgl. zur Bedentung vou Vardlokur Magnus Olsen, Vardlokur. Maal -
og Minne, 1916, 1 ff.

! ¥. Boje, Maglehgj-fundet. Aarbeger f. nord. Oldkyndighed, 1889,
8. 317 f.

* 8. Mtller, Nordische Altertumskunde I, 8. 854.
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auch auf germanischem Boden h#ufig angetroffen. Daneben tre-
ten zwei Zeichen seit der jiingeren Bronzezeit iiberaus oft auch
bei den Germanen als Schutzmittel auf: das Hakenkreuz (die
Svastika) und die Triskele. Beide Figuren finden sich hei allen
indogermanischen und bei vielen nichtindogermanischen Vlkern
auf Erden. Wenn auch ihr Ursprung nicht sicher erkldrt ist, so
kann doch iwber ihre Verwendung zu magischen Zwecken kein
Zweilel bestehen. Bemerkenswert ist, dass sie auf einem der
bertihmtesten Runenfunde zusammen mit andern Symbolen in
Verbindung mit einer Runenschrift auftreten, nimlich auf der
Lanzenspitze von Mincheberg in der Mark®. Dieser Fund, der
als gotisch angesprochen wird, trigt eine Runeninschriff in der
altertimlichen linksldufigen Schreibweise, die nur aus dem Namen
Ranja besteht. Nach der hier vertretenen Auifassung ist es nicht,
wie man frither annahm, der Name des Besitzers, sondern der
des zauberkundigen Runenmeisters. Dansben sind nun verschie-
dene heilige Symbole eingelegt: Das Hakenkreuz, die Triskele,
zwel Sicheln, die wohl Symbole der Mondscheibe darstellen, eine
Schiffzeichnung, von der nur Reste vorliegen, und ein schwer
deutbares Zeichen, das vielleicht eine barbarische Nachahmung
des klassischen Fulmen ist. Es kann aber kein Zweifel tiber
den Zweck herrschen, dem die Runeninschrift sowie die Ubrigen
Zeichen dienen gollten: ihr Sion war, der Speerspitze magische
Kraft zu verleihen. Ganz #hulich ausgestattet ist die zweite
Speerspitze mit dem gotischen Figennamen Tilarids, die bei
Kowel aufgefunden wurde?.

Die Tatsache, dass der mit Runenzeichen beschriebene Ge-
genstand geweiht ist, kommt bei der Inschrift des Goldrings von

~ Pistroassa (oder Petrossa), Distrikt Buzeu in Ruminien, noch be-

sonders zum Ausdruck durch das Adjektiv hailag. Die Inschrift,

! Vom V£ neuerdings eingehend behandelt in den Mitteilungen des
Vereins fiir Heimatkunde des Kreises Lebus in Miincheberg, Bd. 2,(1919), 8.1 £,

* Ea ist anffallend, dass man trotz des deutlichen Hinweises auf diesen
Sachverhalt in Strophe 6 der Sigrdrifumql (s. w. v, 8. 280 £.) den richtigen Sinn
der Runeninschrift so lange nicht erkannte,
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die R. Loewe® ansprechend gedeutet hat, lautet: Guianiow: hailag
und ist aufzuldsen als: Gutan(®) lowi hailag »Dem Jupiter (d. h.
Donar) der Goten geweiht»,

Da das Adjektiv hailag in den Resten der gotischen Bibel-
itbersetzung nicht vorkommt, so kénnen wir seive Bedeutung im
Gotischen nicht genau angeben, sondern sie nur aus den andern
germ. Mundarten erschliessen. Dazu bieten sich altisl. hetlagr
»geheiligts, altengl. halig, altsichs. helag, althochd. heilag »sanctuss.
Die Ubersetzung der Runenworte ins ILateinische ergibt also:
Gotorum Jovi sanctum. Der Ring war also ein Weihegeschenk
an Donar. Die Inschrift soll ihn als solches” besonders charak-
terisieren und gegen Tempelschinder sichern. Das scheint in
alter Zeit tatsiichlich erreicht worden zu sein, Nach seiner Auf-
findung freilich im Jahre 1837 vermochte die Inschrift das alf-
ehrwirdige Stiick vor wiederholter Entwendung und Zerstdrung
nicht zu schitzen, so dass heute nur noch zwei getrennte Reste
davon mit der zum Teil zerstdrten Runeninschrift im Museum
zu Bukarest liegen.

‘Bei sehr vielen Runendenkmilern besteht die Inschrift nur
aus einem oder mehreren Namen. Die frithere Annahme, dass
die Inschrift eine Eigentumsmarke oder den Namen des Schenkers
bezw. der Schenkerin darstellen soll, missen wir nach dem im
Vorangehenden Ausgefiihrten fallen lassen. Bie wiirde auch nicht
erkléiren, weshalb sich auf manchen Schmucksticken mehrere
Namen, auch Mannesnamen, eingeritzt finden. Auf der Fried-
berger Spange steht nur der Name pruphild »sDrudhilds; auf den
Weimarer Spangen die Namen: Haribrig, Hiba oder Hira, Ida,
Bigina; daneben aber Mannesnamen: Hahwar, Bubo, Awimund,
Leob. Tm Norden lesen wir z. B, auf dem Brakteaten von Neesbjerg
den Namen: Niuwila neben drei magischen Runen ohne Sinn;
aut der Spange aus der Vier Moor zwei Namen: Laausawija und
Aadagasu; suf dem Kamm aus demselben Moor: Harja; auf der
Spange von Himlingtje: Hariso, u. 8. v.

* Indog. Forach, 26, 203 ff. Die ilteren Deutungen, auch die bei R, Hen-
ning, Die deutschen Runendenkmiler, 8. 30 ff., sind damit hinfallig geworden.
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Verdeutlicht ist der Sinn der Namensaufschrift, wenn aunf
der einen Spange von Bezenye steht: Godahid (offenbar verschrie-
ben fir Godalild) wiju »Ich Godahild weihe (diese Spange)s?,
worin wify als ahd. wihiu mit verklungenem % aufzufassen ist,
Die andre Spange hat neben dem Namen Arsiboda die Aufschrift
segun = ahd. segon (Otfried) »Segen» aus lat, signum »heiliges
Zeichen» (== Kreuzeszeichen). Die Spangen sollten also als »ge-
weiht» bezeichnet werden; dies Ziel wird eben dadurch erreicht,
dass der zauberkundige Runenritzer oder die Runenritzerin ihre
Namen auf sie schreiben. Dass dabei ein dem christlichen Ge-
dankenkreis entnommener Ausdruck gebraucht wird, darf nicht
Wunder nehmen, da die Inschrift der Spange aus einer Zeit
stammt 2, wo das Christentum (in der arianischen Form) Einfluss
auf die deutachen Stimme gewonnen hatte 2

Ganz in der heidnischen Vorstellungswelt wurzejt noch die
Inschrift der griosseren Spange von Nordendorf. Auf dieser sind
zwel Teile der Runenschrift, wie auf der Freilaubersheimer Spange
zwel Zeilen, zu unterscheiden. Das kommt #usserlich dadurch
zum Ausdruck, dass die beiden Teile augenscheinlich von zwel

1 Buchstiiblich damit tdbereinstimmend wiju s»iech weihes aunf dem
Lanzenschaft von Kragehul in Diénemark (etwas nach 400 n. Chr). A. No-
reen, Altisl, und altnord. Grammatik? 8, 839, — Als Dusaliorm desselben
Zeitworts mdchte ich nunmehr such wiup der Inschrift der Bernsteinperle
aus einem Weimarer Grab auffassen, in der zwei Namen Ida und Hahwar
vorkommen: ida : hahwar : wind »(die beiden) Hahwar und Ida weihten (diése
Perle als Talisman)», Vgl. Verf, Zs, f. deutsche 'Philologie 45,125 f. Zur
wertgerm. Dualform des Praesens wiu)p vgl. man die got. Dualendung des
Praeteritums -ufs (mit erhaltenem Endungs -3, das im Wesigermanischen
abfallen musste),

* E. Brenner, a. 8. 0. 8. b8 wie auch Th., v. Grienberger, Zeitschrift
fiir deuntsche Philologie, 41, 288 setzen die Benutzung des Friedhofs von Be-
zenye in die Zeit um 600 n. Chr., aleo ganz wie bei dem Frisdhof von Frei-
laubersheim,

8 Das EBindringen lat, Lehnworter kirchlichen Inhalts in den alideut-
schen Wortschatz, bevor die rémischen Missionare kamen, zeigt Fr. Kluge
in dem Anfsatz »Gotische ILehnworte imn Althochdeutschen» in den Beitrigen,
Bd. 8b, 8. 124 ff.: 2Das deutsche Christentum ist von der unteren Donsau
aufwirts gezogens,
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verschiedenen Runenritzern geschrieben sind und fermer durch
den Umstand, dass der zweite Teil der Inschrift in entgegenge-
setzter Richtung zum ersten steht !,

Der eine Teil lautet: Adwa leub winie®. ¥r scheint erst
eingeritzt worden zu sein, als der andere Teil schon vorhanden
war, da die letzten drei Runen eng zusammengedringt sind, um
nicht mit dem Schlusys des anderen Teils zusammenzutreffen.
Dieser ist auf drel Reihen verteilt, die auf der viereckigen Platte
der Spange links vom Nadelansatz stehen. Sie lauten:

logapore

wodan

wigi bonar.
Der Sinn der beiden letzten Reihen ist klar: Hs sind darin die
Namen Wodarn und Donar, letzterer in sehr altertiimlicher Sprach-
form enthalten. Vor ponrar steht wigi (mit lbergeschriebenem b),
was offenbar mit wiju der Spange von Bezenye zusammenzu-
bringen ist als Optativform: »es weihe Donars, eine Zauberformel,
die als pur wiki (d. h. por wigi) in mehreren Varianten auch in
nordischen Runeninschriften anfiritt. Wodan tritt im 2. Merse-
burger Spruch bekanntlich als Zaubersprecher auf; wir diirfen
also nach unsern obigen Ausfithrungen {iber die Freilaubershei-
mer Spange annehmen, dass ihm auch auf der Nordendorfer
Spange diese Rolle zufillt. Aber was bedeutet die erste Zeile
logapore? Ich kann an dieser Stelle nicht auf alle die gezwunge-
nen Deutungen eingehen 3, die diese riétselhaften Worte erfahren
haben. Noch jingst hat Fr. von der Leyen eine neue Deutung
versucht * (= altisl. Lédurr »Flammenbringer», ein Beiname fiir

t Vielleicht ist mit dieser Stellung der beiden Imschriftteile eine ma-
gische Absicht verbunden, Vgl. A. Audollent, Defixionum tabellae, 1904,
No No 82, 103. A. Dieterich, Kieinere Schriften, 8. 222,

? Anders, aber schwerlich richtig Th. v. Grienberger, Zs. f. deutsch.
Phil. 45, 183 ff. — Eingehend werde ich diese Inschrift in einem der nichsten
Hefte derselben Zs. behandeln und statt winde die Lesung wigie (Dual) wahr-
scheinlich machen. -

3 S0 besonders von Th. v. Gienberger a. a. O.

* Die grosse Runenspange von Nordendorf. Zs. des Vereins fiir Volks-
kunde 25, 136 ftf.
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Wodan), die von Wolf von Unwerth * sprachlich besser fundiert
und anders verwertet worden ist (Lédurr ein selbstindiges Glied
der kultischen Dreiheit: Wodan, ponar, Logapore). Wenn nun
W. von Unwerth auch sachlich unzweifelhaft mit der Annahme,
dass dieser Teil der Nordendorfer Inschrift eine Weihung enthilt,
das Richtige trifft, so ist doch die Schwierigkeit der sprachlichen
Deutung von lgapore als indogerm. Nomen agentis auf -for
nicht behoben. Diese sind im Germanischen Gberhaupt nicht mit
Sicherheit nachgewiesen ?; wenn wir aber dennoch in logapore
eine derartige Bildung erblicken wollten, so stehen einer solchen
Deutung grosse Bedenken entgegen, die auch von Unwerth nicht
behoben hat 3,

Ich habe deshalb einen andern Ausweg vorgeschlagen. Ich
mochte logapore mit riickliufiger Schreibung aufldsen als: ero pa
gol. Rickidufige Schreibung ist in Zauberinschriften nicht selten
anzutreffen £. Auf diese Art erhalten wir in der Inschrift der
Nordendorfer Spange eine schon bei der Freilaubersheimer Spange
nachgewiesene und auch ans dem zweiten Merseburger Spruche
bekannte Formel:

ero pa gol, wodan, die zu Ubersetzen ist:

(Mutter) »Erde und Wodan sprachen die Zauberformel».

Die sprachliche Form ist hochst altertiimlich; die Aprufung
der Gottermutter ® neben Wodan und Donar zeigt, dass die

! Zuy Deutung der lingeren Nordendorfer Runeninschrift, ebenda 26,
81 ff.

? K. Brugmann, Vgl, Gramm. der idg. Sprachen, 2. Aufl. I, 1, 8.838.

$ Von einsilbigen, auf Konsonanten endigenden Wurzeln werden No-
ming agentis ohne Bindevokal gebildet; vgl. altind. véttar-, griech. Torwp,
altbulg. wéstelft »Wissender» (Brugmann, a. a. O. 8. 337); man mitisste also
germ. *lohiar erwarten. Ferner ist das ¢ am Ende von logapore bei einem
tor-Stamm schlechterdings nicht zu erkldren.

¢ Zid. Phil. 47, 8.5, A. Audollent, Defixionum tabellae, 1904, S XLVI,
wo anf die Beispiele im Text verwiesen wird (vgl. speziell D. T. No 82). A,
Wuttke, Der deutsche Volksaberglaube 8. Aufl. S, 183 £.; A. Dieterich, Kleine
Schriften, 8. 213, 228. Anm.; F. Friedensburg, Die Symbolik der mittel-
alterlichen Miinzen, 1913, 8. 983. Der riickldufigen Schreibung wird eine be-

sandere apotropiiische Kraft zugeschrisben.
5 yMutter Erde» wird zweimal im altenglischen Flursegen angerufen
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Weiheformel der grossen Nordendorfer Spange noch ganz im
altgermanischen Glauben wurzelt.

Die Inschrift der Nordendorfer Spange zerfallt also ganz
entsprechend derjenigen der Freilaubersheimer Gewandnadel in
zwel Teile:

Nordendori _ Freilaubersheim
1. ero pa gol Wodan 1. po dalina gol
wigi ponar |
2. awa leubwinie , 2. Boso wraet runa

Der erste Teil enthidlt die Weiheformel dureh den Zauber-
spruch, der zweite Teil den Namen des Runenritzers oder des
Bunenrifzerpaares. Der Vorgang der Herstellung eines Amuletts
mit Runeninschrift stellt sich uns nunmehr nach den beiden ganz
tbereinstimmenden Zeugnissen von Nordendorf und Freilaubers-
heim so dar': Ein Zauberpriester (Gudija auf der Inschrift von
Hugle) oder eine Zauberpriesterin spricht eine Weiheformel oder
es werden (in spiterer Zeit) Gotter als Zeugen angerufen, dass
der Weiheakt richtig vor sich gegangen ist. Wie die Beschwd-
rungsformel gelautet hat, wissen wir nicht; keinerlei Zeugnisse
oder auch nur Andeutungen sind bis jetzt aufgefunden worden.
Darauf schrieb der zauberkundige Runenmeister, der mit dem
Zsuberpriester identisch sein kann, seinen Namen auf das Amulett,
um die Weihung gewissermassen zu dokumentieren %

{neben OChristus und Maria); E'rce, Erce, Erce, eorfan modor und Hal wes
bu, folde, fira modor (Grein, Bibl, der ags,. Poesie, 2. Ausgabe von A, Wiilcker,
Bd. I, 8, 812 if.),

, 1 Bei der N ordendexfer &pange ist die Reihenfolge der Ratzungen noch
nachweisbar, wie oben (8. 2682) gezeigt wurde.

? Die enge Verbindung von Zauberspruch und Runenritzen zeigt die
altisl. Formel rénar ok galdrar. Man vgl. ferner A, Wuitke, Der deutsche
Volksaberglaube § 243, 8. 177 f.: »8oll die Zauberwirkung eine bleibend

tatige sein, mo geniigt die bloss gesprochene Formel gewShnlich nicht, sie
- muss festgehalten, aufgeschrieben werden. Die aufgescbriebene Formel ist

ein Zauberschutzmittel gegen alle dem irdischen Wohle des Menschen feind-
lichen Michte.»
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BSo dirfen wir uns den Vorgang der Weibung in vorge-

- schichtlicher Zeit vorstellen. Nur der zanberkundige Priester wird

in den iltesten Runeninschriften genannt: Gudija = Priester in
der Inschrift von Hugle, wie wir gesehen haben, Sie stammt
wohl noch aus dem 4. Jhdt. n. Chr. Andere Beispiele aus dem
Jahre 800 ungefithr sind: der Stein von Snoldelev auf Seeland,
in dessen Aufschrift der pulr d. h. Priester Gunvald, Sohn des
Roald, genanunt wird; die Inschrift des Steins von Helnses (Halb-
insel von Fiinen) erwihnt einen Nore-kupi d. h. gudja »Priester»,
der auch auf dem Stein von Flemlése (Bez. Odense auf Fiinen)
auftrite (Nora ist vermutlich ein Stammesname) Der schon
jingere Runenstein (etwa 900) von Glavendrup (Bez. Odense,

Finen) wird zum Andenken an einen »Saalve-Gode, des Heilig-

tums hochehrwiirdigen Wiachter» gesetzt. Aber zugleich mit dem
Namen des Priesters tritt hier die uns schon bekannte Weihe-
formel mit dem Gottesnamen Thor anf: pur wiki past runax.
Auf dem etwa ein Vierteljahrhundert spiter geritzten Stein von
Laborg (Bez. Ribe in Sidjitland) findet sich als Weihezeichen
Thors Hammer eingehauen. Die Nennung des Gottesnamens ist
also eine jingere Erscheinung; erst in spitheidnischer Zeit weiht
Thor das Grab, was in Hltester Zeit vom zauberkundigen Priester
oder Runenmeister ausgefithrt wird. Vielleicht diirfen wir in dieser
Entwicklung schon christlichen Einfluss sehen; wie Christus und
gein heiliges Kreuz die Weihe verleihen, so tun es auch Thor und
seine geheiligten Symbole: Hammer und Hakenkreuz. Auf dem
Festland, wo das Christentum weit frither seine Einwirkung gel-
tend machte, ist diese Entwicklung schon frither vollzogen, wie
wir an einem DBeispiel gesehen haben (Nordendorfer Spange).
Daneben aber blieb hier die #ltere Form der Priesterweibung in
Kratt.

Ein weiteres Beispiel fiir diesen religitsen Akt bietet uns die
allerdings unvollstindige Inschrift der Osthofener Spange. Nach
L. F. A. Wimmers Lesung * lautet sie: go ... furad .. de . ofile(g?)

1 De tyske Runemindesmaerker, 8. 66 ff.
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Nach Wimmers Ansicht haben wir nor den Rest einer Inschrift
vor uns, die auf dem abgebrochenen Teil der Platte begann. Er
hilt daher eine Deutung fur unmdéglich, im Gegensatz zu R.
Henning*, der das Wort furad als »Furt, Fahrt> deuntet, den
Zwischenraum mit lodaro »der Nichtigkeiten» ausfiillen will und
fileg (faleg) zu ahd. felhan »tbergebens stellt, Er gibt den Sinn
der Inschrift zweifelnd als » Gute Fahrt barg ich fir . . . .» wieder,
ist sich aber der Unzuverldssigkeit seiner Deutung bewusst. Doch
ist eine Erklirung der Inschrift nicht so aussichtslos. Nehmen
wir mit Wimmer an, dass ihr erster Teil durch die Zerstérung
der unteren Hilfte der Spangenplatte weggefallen ist, so konnte
dort der Name des Runenritzers gestanden sein und das erhaltene
go . . wire, als gol erginzt, der Schluss der uns jetzf wohlbekann-
ten Beschworungsformel. Was nunmehr folgt, kann allerdings
nicht als zusammenhingendes Wortganze aufgefasst werden, son-
dern gehodrt in die Kategorie des wohlbekannten Buchstabenzau-
bers, iiber den A. Dieterich gehandelt hat 2. Buchstaben in al-
phabetischer Reihenfolge und in Umstellung, ja selbst das ganze
Alphabet werden mit mannigfachen Xiinsteleien (auf den Kopt
stellen uw. s. w.) auf Geftissen, Tafeln, Platten, Scherben u. s. w.
in griechischer, etruskischer und lateinischer Schrift angetroffen.
¥s kann kein Zweifel dartiber bestehen, dass damit magische
Wirkungen erzielt werden sollten. Unter diesem Gesichtspunkt
glaube ich auch die Runen der Osthofener Spange erkliren zu
diirfen. Der Anfang des Futharks, des Runenalphabets, ist mit
Umstellung darin enthalten, n#mlich die Runen: f » » a; auch
der Schluss des Futharks o d ist anzutreffen. Einen Sinn kénnen
wir aus diesen Buchgftaben unicht herausbringen, weil eben von
vornherein keiner darin enthalten war. Der Schluss der Inschrift
der Osthofener Spange ist also in eine Reihe mit den auch sonst
auf Runendenkmiilern anzutreffenden Buchstabenserien zu stellen,

1 Die dentschen Runendenkmiler, S, 70 ff.

* Die Aufsitze sind wiederabgedruckt in »Kleine Schriftens (1911):
A.B.C-Denkmiiler, S. 202 f£. und Ein neues A.B.C-Denkmal, S, 228 £, Vgl
such Magnus Olsen, Om Troldruner. Edda, B, 5 (1216} S. 225 ff.
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bei deren Anbringung sich der Runenritzer etwas gedacht haben
kann oder auch nicht. Fir uns sind sie ebenso sinnlog, wie die
hiufig anzutreffende Zauberformel alu, deren Deutung bis jetzt
nicht gelungen ist!. Anscheinend sinnlose Buchstabenfolgen
treffen wir auch auf der Spange von Charnay (up fapai iddan
k? (liano eza) an? die daneben das (freilich unvollstindige)
Runenalphabet enthalt, das vollstandig auf einem bei Vadstena
in Schweden gefundenen Brakteat und auf dem der Themse bel
London enthobenen Schwert steht. Awuf dem Brakteat stehen vor
dem Runenalphabet acht Runen: luwe tuwae. Schon B. Salin *
hat die Sinnlosigkeit dieses Runenkomplexes hervorgehoben. Das
hat allerdings die Runenforscher von Erklarungsversuchen nicht
abgehalten. Der jipgste ist von H. Pipping . Dieser erblickt
in der undeutbaren Runenfolge des Vadstensbrakteaten ebenso
wie in der auf der Spange von Charnay eine Buchstabenverset-

t Aufzihlung der Inschriften mit alu bei S. Bugge, Norges Indskrifter
I, 161 ff. Hier sind auch die Deutungsversuche verzeichnet. Der Komplex
findet sich vornehmlich anf Brakteaten (etwa 400), die sls Schuizamulette
aufzufassen sind, Vgl auech weiter unten.

? Deutungsversuch von R. Henning a. a. O. 8, 47 f£,, I.. F. A, Wimmer

a. a. O. 8. 77 1, Th. v. Grienberger, Zs. . Deutsche Phil. 45, 150,

¥ De nordiska guldbrakteaterna, 8. 55. — Solche sinnlosen Buchstaben-
folgen sind h#iufig anzutreffen. Ein charakteristisches Beispiel ist die aus 33
Stiben bestshende Inschrift der Spange von Fonnaas in Norwsagen (S. Bugge,
Norges Indskrifter, Bd. I, 8. 50 #.). Der Grabstein von Kylfver auf Gotland
enthialt den Komplex sueus, den 8, Bugge (Norges Indskrifter, Inledning,
8. 84 £) vergebens zu deuten versucht hat, Auf dem Knochenstiick aus
dem Moor von Lindhelm in Schonen stehen die Zeichen amaacoaas EBER
non * bmattt, insgesamt 23 Ruonen und darnach die Zauberformel alu. Be-
sonders treten die Runen a und { in sinnloser Weise in Inschriften auf;
vielleicht weil ¢ den Gott Tyr, und a »>Gott> dberhaupt bedentete. Weitere
Beispiele bei M. Olsen, Om Troldruner. Edda B, 925 ff. Uber unzusammen-
hingende Buchstaben anf Minzen vgl. F. Friedensburg a. a. O. S, 99 ff,

Auf einem aus Ungarn stammenden, im Berliner Miinzkabinett anf-
bewshrten, bis auf sin Détail vbllig {ibereinstimmenden Brakteatenpaar
steht eine offenbar sinnlose Legende in Runenzeichen: tlakewt?, darunter
die Swastika, die auf dem einen Brakteat dazn noch unter dem Tierbild
angebracht ist (vgl. H. Schetelig, Praehist. Zs. 7, 79 £, der sie um 500 n.
Chr. entstanden sein ldsst).

1 Studier i nordisk filologi 6,3.
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zung um b bezw. 7 Runen, sodass die beiden Komplexe umge-
schrieben als sipdjlpd bezw. sip:dalpt zu lesen sind., Diese Kurz-
schrift koénne freilich erst entziffert werden, wenn vollstindigere
Inschriften die Lisung des Rétsels bringen. Mit E. Brate ! (nach
L. F. A. Wimmers Vorgang) bin ich der Ansicht, dass luwa fuwa
magische Bedeutung hat. Darauf weist auch der Reim hin, der
sich hiufig schon in antiken magischen Komplexen findet {(albula
glandula; nec doleas nec noceas; Marcellinus de medicamentis XV,
101) 2 Einen Sinn hat diese Buchstabenfolge ebensowenig gehabt
wie in dem bel Plinius, Hist. nat. XXVIII, 21 dberlieferten car-
men auxiliare des Cato gegen Luxation die Worte: daries dar-
duries asia darides oder huat hauat huat ista piste sista u. 8. w.
oder lateinisches Wortgeklingel wie sieycuma, cucuma, wcuma ete.
(Marcellinus X, 84) oder das aus der orientalischen Magie (iiber
griech. 'Afpafac?) stammende lat. abracadabra, griech. axponavefa 3,
neuhochd., Reime wie heile, heile, segen, morgen gibt es Regen
u. s w.t | » |
Endlich ist noch der Fall zu erwihnen, wo statt einer Buch-
stabenfolge das ganze Alphabet zn magischen Zwecken auf einen
- Gegenstand geschrieben wurde. Auch hierfir liegen aus dem
Altertum bereits Belege vor, die A. Dieterich ® behandelt hat.
Ausser den schon erwiahniten drei Runendenkmilern (Brakteat
von Vadstena, Spange von Charnay, Themseschwert) gibt es noch .
zwel Inschriften, die das Runenalphabet enthalten: der im Jahre
1903 auf Gotland gefundene Grabstein von Kylfver und ein im

t Ostergstlands Raninskrifter, 8. 167 ff. Hier wird anch eine Kritik
der alteren Deuntungen gegeben.

? R. Heim, Incantamenta magica. Suppl. 18 zu den Phil, Jahrb. 1892,
8. b44 ff

® R. Heim, a. 2, O. 8. 491.

4 Sinnloge Inschriften zu magischen Zwecken sus neuerer Zeit: Zs.
dea Vereins fiir Volkskunde 8, S. 898; 18, 151 (aus Island die bekannten:
max, piex, riax; satorarepoc).

Sa a8 0, 8 202 f£ und 229 . A, Wuttke, Der deutsche Volksaber-
glaube, 8 Aufl. 8, 179 f A. Aundollent, Defixionum tabellas, 1004, S, LXVII.
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Jahre 1911 bei Grumpan, Sifvare socken gefundener Brakteat®.
Uber den Zweck, dem das Alphabet auf allen diesen Denkmilern
dienen sollte, kann nach A. Dieterichs Ausfiihrungen kein Zweifel
bestehen: es sollte magische Wirkungen aunstiben. Wenn schon
einzelhen Buchstaben die magische Kraft innewohnt, um wieviel
mehr ist das bei ihrer Gesamtheit, dem Alphabet, der Fall!l Die
ganze Runenreibhe hat gewissermassen die konzentrierte Kraft der
einzelnen Runen 2. Damit diese aber wirksam sei, muss bei den
Runen eine bestimmte, unabiinderliche Reihenfolge, eben der
Futhark mit seinen drei Achterreihen (>Geschlechtern») einge-
halten werden.

Nachrichten iiber die Verwendung der Runen zu Zaunber-
zwecken sind uns vereinzelt bei lateinisch schreibenden Autoren
und vor allem in verschiedenen Texten der Edda oder in jinge-
ren islindischen Quellen erhalten. Hrabanus Maurus erzihlt uns
bei der Erwihnung der Runen 3: cum quibus carming sus incanta-
tionesque ac divinationes éigm?ﬁcare procurant qui adhuc paganis
ritibus tnvolvuntur »Mit diesen (d. b. den Runen) sind sie in der
Lage ihre Gesiinge, Zauberlieder und Weissagungen aufzuzeichnen,
die noch jetzt mit heidnischen Gebriuchen geiibt werden». Auch
der dinische Geschichtsschreiber Saxo Grammaticus spricht an
zwei Stellen * von Zauberspriichen, die mit Runen auf Holzstiben
eingeschnitten waren. In der nordischen Mythologie gilt Odin,
der ja in westgermanischer Namensform als Wodan auch auf
der Nordendorfer Spange und im zweiten Merseburger Spruch als
zauberkundiger Gott auftritt, als Erfinder und Lehrmeister des
Runenzaubers wie jeglichen Zaubers (»Vater des Zaubers» in der
Vegtamskvipa, 3). In den Sprichen Hars (d. h. des Erhabenen
== Odins) heisst es (Strophe 142): ‘

! L, Wilser, Mannus 6,103 ff. und Th. v. Grienberger, Janhresbericht f,
germ, Phil. 36, 135 £ ' '

2 Auch aunf mittelalterlichen Mtinzen findet sich die Alphabetreihe,
wenn auch nicht volistindig; vgl. F. Friedensburg, z. a. O, ABC-Miinzen,
8. 105 f.

 Opera 838.

4 p. 38 und p. 128.
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Rinar mont pi finna es fadi fimbolpulr
ok rddna stafi, ok goriu ginnregin
miphk stora stafi, ols reist hroptr ragna.
mipk stinna stafi, Odinn med Jsum ... .

[Das hier genannte Firben der Runen wird dfter, auch in
Runeninschriften erwéhnt. Hs geschah mit roter Farbe, bei zau-
berischer Verwendung auch mit Blut] Gleich darauf werden
in den Spriichen Hars verschiedene Arten von Zauberspriichen
aufgezihlt: Ein Zauberspruch gegen Kummer und Kriankung sowie
jegliche Not; ein &drztlicher Zauberspruch; ein Zaubergpruch, um
das Schwert des Feindes stumpf zu machen; ein solcher, der
Fesseln 16st ?, wie der erste Merseburger Spruch, in dem von
weisen Frauen (idisi) die Rede ist, die bei dem Zauber mitwirken;
ein Zauberspruch, mit dessen und der Runen Hilfe ein Gehingter
vom Baum herabsteigt und Rede steht; ein Spruch, der die
»weissarmige Jungfrans gefligig macht und ein solcher, der sie
an den zauberkundigen Mann fesselt. Insgesamt werden 18 Zauber-
gpriiche genannt, die den verschiedensten Zwecken dienen. Leider
wird uns keiner von ithunen im Wortlaut auch nur angedeutet.

Indessen kennen wir durch einen glicklichen Zufall wenigstens
rweil derartige Zauberspriiche aus der vorchristliichen Zeit: die
beiden sogenannten Merseburger Zauberspriiche, Sie sind von
einer Hand des 10. Jahrhunderts auf ein leeres Blatt einer latei-
nischen Handschrift, die jetzt dem 1 \{Ierseburger Domkapitel ge-
hort, eingetragen.

Der erste lautet im Urtext:

Baris sasun idisi, sazun hera duoder. suma hapt heptidun,
suma heri lezidun, suma clubodun umbi cuoniouuids. Insprinc hapt-
bandum, inuar uigandum!

Der vielfach ungedeutete Text erzdhlt uns von 3 Gruppen

1 Grettissaga C. 8l. Gudrtnarkviba 11, 28: Im Innern des Horns waren
allerlei Stibe rot eingeritat.

? Auch die Runen besassen die Kraft, Fesseln zu 18sen. Beda, Historia
ecclesiastica gentis Angloram IV, 22 berichtet: comes interrogare coepit, quare
ligart non posset, an forte litteras solutorias de gualibus fabulae ferunt
apud se haberet.



Feigt: Runen u. Zauberwesen, 271

1disi, die wir wohl als die Seelen verstorbener Frauen aufzufassen
haben?, in Zaubertatigkeit: einige verfertigen Fesseln, andere
hemmen die Krieger, wieder andere 19sen Fesseln. Daran schliesst
gich der Wunsch an: Enteile den Fesseln, entweiche den Feinden |
Was die Form des Spruches betrifft, so ist die epische Ein-
leitung charakteristisch fr den Analogiezauber; wie dazumal ge-
schehen ist: im vorliegenden Falle, dass Fesseln gelost wurden,
so moge es auch jetzt geschehen. Die Fagsung izt nicht etwa
der Art des germanischen Zauberspruchs eigentlimlich, sondern
bei allen Vélkern verbreitet; sie findet sich hereits im klassischen
Altertom * und lebt in Beschworungsformeln bis aut die heutige
Zeit fort. ’
Auch der zweite Merseburger Zauberspruch beginnt mit einer
epischen Einleitung:
Phol ende Wodan uuorun zi holza.
du wuart demo Balderers uolon sin wuoz birenkit,
thu biguolen Sinthgunt, Sunna era swister,
thu biguolen Frija, Udlla era suister,
thu biguolen Wodan, so he uuola conda:
sose benrenki, sose bluotrenki, sose lidirenki:
ben zi bena, bluot 2 bluoda,
lid 2i geliden, sose gelimida sin.
Die epische Einleitung, die »historiolas, berichtet uns von einer
Fahrt zweier Personen; Phol und Wodan, in den Wald, bei der
sich Balders Pferd den Fuss verrenkte. Ob unter Phol ein Gott,
vielleicht Balder oder (schon unter christlichem Einfluss) Paulus
zu verstehen ist, wissen wir nichi, ebensowenig, wer mit Balder
gemeint ist. Fir einen Balderkult gibt es in Deutschland kein
weiteres Zeugnis. Dann werden vier Zauberinnen genannt: Sinth-
gunt, Sunna, Frija, Volla, daneben Wodan, die das kranke Tier
besprachen.
Die Heilung gelingt offenbar den vier Frauen nicht, sondern

1 Erik Brate, Zs. f. deutsche Wortforschung, Bd. 13, 143 ff,

? R. Heim, Incantamenta magica, S. 495 ff. Herodotos, I, 132 von den
Persern: pdyog avip wmupested tmaeibet Seoqovivy, olny 3h ixelvor Myovst slyee
ohy Enooidny.
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erast Wodan. Auch in diesem Spruch liegt ein Analogiezauber
vor: wie es dazumal mit Balders Fohlen geschah, dessen Bein-
verrenkung durch Besprechung seitens (der vier Zauberinnen und)
des Gottes Wodan geheilt wurde, indem Knochen an Knochen,
Ader an Ader, Glied an Glied gefigt wurde, so moge auch in
vorliegendem Ialle die Verstauchung geheilt werden.

Dieser Spruch gegen Verrenkung ‘beim Pferde muss in allen
germanischen Lindern einst sehr verbreitet gewesen sein, wie
gein langes Nachleben biz an die Schwelle unserer Zeit beweist.
Wenn man bedenkt, eine wie grosse Rolle das Pferd bei unsern
Vorvitern gespielt hat, so begreift man, dass es gerade ein Pfer-
desegen ist, der uns als &ltester und noch in ganz heidnischem
Gewande tiberliefert ist. Bis tief ins Mittelalter ist ein freier
Mann und sein ‘Pferd unzertrennlich. Wie heute ein altersschwa-
cher Mann vom Gericht auf #rztliches Gutachten hin als nicht
mehr verhandlungsfihig angesehen wird, so genfigte nach mittel-
alterlichem Recht die Tatsache, dass ein Mann nicht mehr zu
Pferde steigen konnte, um seine korperlichen und geistigen Fihig-
keiten als gemindert anzusehen. Wurde ein boswilliger Scliuldner
zum Einlager verurteilt — — — er musste zur Strafe bei einem
Biirger oder in einem Wirtshans (nafiirlich gegen Entgelt) Quar-
tier nehmen, bis er sich bewogen filhlte, seine Schulden zu zahlen
— so muasste er auch sein Pferd zum Einlager mitnehmen.

Unter den spérlichen Resten althochdeutscher Beschwodrungs-
formeln nehmen die Pferdesegen gegen verschiedene Krankheiten
einen breifen Raum ein. Xlias von Steinmeyer verzeichnet in
seiner neunen Sammlung kleinerer althochdeutscher Sprachdenk-
miler sieben verachiedene Plerdesegen, von denen freilich alie
ausser dem 2. Merseburger Spruch ganz unter christlichem Ein-
fluss stehen. Man wollte ihn auch bei diesem nachweisen. Be-
sonders sind es finnische Gelehrte !, die diese Behauptung vertreten.

* K. Krohn, Finnisch-Ugrische Forschungen, Bd. 4, S. 130 ff. und G&t-
tinger Gelehrte Anzeigen, 1912, S. 218 ff; V. J. Mansikka, Uber russische
Zauberformeln, 1809; R. Th, Christiansen, Die finnischen und nordischen Vari-
anten des 2. Merseburger Spruchs. Hamina 1915: Nach aliedem aber steht
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In dem fir den Spruch bedeutungslosen Ritt Wodans in den
Wald sei eine Nachbildung von Jesu Ritt auf einem Eselsfiillen
nach Jerusalem zu erblicken, gleichwie der deutsche Forscher
J. Schwietering die »idisi» - des ersten Merseburger Spruchs mit
den drei Marien identifizieren wollte, die nach dem Bericht der
Evangelien am Ostermorgen zum Grabe Christi pilgern, um den
Leichnam des Herrn zu salben. Der Ursprung der beiden Mersge-
burger Spriiche wire demnach christlich, nur seien die christlichen
Namen durch heidnische Bezeichnungen ersetzt worden, um dem
Volk die Formeln mundgerecht zu machen. Derartige Fille sind
nun tatsfichlich aus alter und jiingerer Zeit bezeugt. Erzbischof
Exanberh von York (766-—791) z. B. stellt in seinem Poeniten-
tiale fest, dass die heidnische Magie auf christliche Heilige tiber-
tragen wird: augurin vel sortes quae dicuntur falso sanctorum ™.
Umgekehrt teilt A. Chr. Bang einen norwegischen Segen gegen
Schlangenbiss mit? der schon christliches Gewand trigt, aber
anstelle des gewbhnlichen Schlusses: »im Namen Gottes, des Schnes
und des heiligen Geistess so endet: Im Namen Thors, Odins,
Friggas. Die Kennerin des Segens gab an, sie habe die drei
christlichen Begriffe durch heidnische Gotternamen ersetzt, um
jene nicht zu entweihen. Dieses Motiv kann aber bei den Geist-
lichen der Bekehrungszeit in Deutschland nicht massgebend ge-

der Merseburger Segen nicht ausserhalb, sondern innerhalb einer Enfwick-
lungsreibe von christlichen Hprttchen., Seine Grundlage ist wohl also eine
von der Vorstufe des Trierer Spruches abweichende Variante eines mitiel-
alterlichen lateinischen Segens, die auf eins Linie zu stellen ist mit zahlreichen
anderen aus biblischer und apokrypher Uberlieferung schiipfenden Zauher-
spriichen, Seine Umesetzung iny Heidnische denkt sich der Vi (8. 206 if.)
in folgender Weise: ein geisflicher Schreiber hat, um die ansttssige Ver-
wendung heiliger Namen in einem Zauberspruech zu vermeiden, diese znm
Teil durch heidniseche ersetzt. Dabei ist aber Phol fiir Paulus wohl erhalten
geblisben, und Sonne und Mond (oder Abendstern) sind aus poetischen Bei-
wortern der Maria, die anderweitig in der Volksdichtung gelegentlich personi-
fiziert erscheinen, {ibernommen worden; Balderes ist appellativ. — Vgi. noch
F. Ohrt, Wodans eiler Kristi Ridt. Danske Studier 1916, 189 £f. (zitiert 8. 275, A, 1),

! Haddan and Stubbs, Councils ITI, 4924.

* Norske Hexeformularer og magiske Opskrifter. Skrifter udg, af Viden-
skabselgkabet i Christiania, 1901,

ARKIV FOR NORPIRK PILOLCGI XXXV, NY FOLJD XXXE 18
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wesen sein, da die christlichen Priester doch kein Interesse daran
hatten, die Erinnerung an die so energisch bekidmpften Heiden-
gbtter selbst wieder kiinstlich aunfzufrischen, indem sie sie als hilf-
reiche Wesen den Neubekehrten anpriesen!?! Zweifelsohne sind
die meisten unserer alten Segen und Beschwirungen christlichen
Uraprungs und gehen mit einem grossen Teil des Zauberwesens
auf antike Uberlieferung zuriick, wie in Vorangehendem schon
verschiedentlich gezeigt wurde. Aber das ist noch kein Grund,
um bei allen tiberlieferten althochdeutschen Beschwdrungsformu-
laren heidnischen Ursprung abzulehnen. Bei den magischen Ru-
neninschriften ist das jedenfalls nicht angebracht, da sie zum
Teil in eine Zeit hinaufreichen, wo das Christentum im Norden
auch nicht dem Namen nach bekannt gewesen sein diirfte. Auch
bestiitigt uns Marcellus Burdzgalenms gentligend, dass zahlreiche
vom Christentum noch nicht gefirbte heidnische Formeln in den
germanischen Barbarenstaaten umliefen. Wenn das schon in
romanischer und christlicher Umgebung der Fall war, warum
soll auf deutschem Boden die heidnische Uberlieferung bei einer
tief in dem Volke wurzelnden Ubung so schnell erloschen sein?

‘Wir haben also keinen ernsthaften Grund, das heidnische
Alter des zweiten Merseburger Spruchs zun bezweifeln. Damit
gsoll freilich nicht zugleich der heidnische Ursprung des Segens
behauptet werden. Nicht unmoglich ist ja die Annahme, dass er
in frither Zeit auf dem Wanderweg zu den Germanen gelangte
und von ihnen in heidnisches Gewand gekleidet wurde 2. Freilich
ist dieses aus germanischen Léndern sonst nur noch in einer
schwedischen Fassung erhalten: -

Oden vidder ofver stem och berg,

han rider sin hist ur vred och i led,
ur olag och © lag: ben till ben,

led #ill led, som det Z)ast var,

nar det heZt var,

* E. von Steinmeyer, Kleinere ahd. Sprachdenkmailer, 8. 868 f.
* G. Roethe, Sitz.-Berichte d. Berl, Akademie der Wiss. 1915, 280 denkt
an selbstindige Parallelbildungen des heidniechen und christlichen Typus.
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In England, D#nemark und Norwegen ist Christus tiberall
an Stelle Wodan-Odins getreten; auf dem Kontinent auch der hl
Simeon. Vielfach reiten zwei Personen iiber die Heide: in Schwe-
den Maria und Joseph auf der Reise nach Agypten; in Norwegen

Christus und Petrus; Jesus und Maria auf dem Kontinent u. s. w.

In einer altertiimlichen norwegischen Fassung des Pferdesegens
reiten Jesus und St. Michael zusammen: hier ist St. Michael der
Heilende:

Jesus og St Mekkel red St. Mekkel afsteg
paa sine dyre Veie satte ‘Ben © Ben,
red Vred IKjod © Kjod,

1 den vemstre (hdire) Hud 1 Hud
Folefoden sin. Haar + Haar.

In einer anderen norwegischen Fassung reitet Jesus und
der »Herrs zusammen. Da in der nordischen Diehtung Balder
spiter appellativisch fir »Herr» gebraucht wird, so ist vielleicht
unter dem »Herrn» der Gott Balder verstanden. Ist das richtig,
so hitten wir auch hier noch einen Nachklang des heidnischen
Altertums zu verzeichnen ™. |

Freilich ist der bodenstéindige Ursprung der nordischen Fas-
sungen iberhaupt umstritten.  So vertritt ein Forscher ?, der den
Fassungen des aus Schweden nach Finnland und aus Deutschland
nach Esthland eingewanderten Verrenkungssegens nachgespiirt hat,
neuerdings den Standpunkt, den schon der finnische Gelehrte
K. Krohn ? vertreten hatte: der Spruch ist eine Nachbildung ent-
sprechender christlicher Segen, und alle nordischen Spriiche sind
zumeist erst im Mittelalter von Deutschland nach dem Norden
gelangt.

Wir haben die ginzliche Ausschaltung heidnischer Uber-
lieferung abgelehnt. In dieser Ansicht macht uns auch die Tat-

1 Ein Anklang an die heidnische Fassung des Zauberspruchs findet
sich in einer noch ungedruckien didnischen Variante, die von F. Ohrt, Danske
Studier 1916, 189 ff, mitgeteilt wird, in der Dreiteilung: da segen (= signede)
Christ, da segen Kors, da segen stelff S, Muria.

2 R. Th. Christiansen a. a. O.

¥ K. Krohn, a. a. O,
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sache nicht wankend, dass der in den letzten Jahren aufgefundenes,
in der Aufzeichnung mit den Merseburger Spriichen gleichaltrige
Trierer Spruch ! eine christliche Variante des Verrenkungssegens
bistet. Er lautet so: |

Quam Krist endi sancte Stepham zi ther burg 2i Saloniun:
tha wuarth sancte Stephanes hros entphamgan. Soso Krist gibuozta
themo samcte Stephanes hrosse thaz entphangana, so gibwozi the ot
met Kristes fullesti thessemo hrosse. Paler noster. Uuala Krist,
thu gewuertho gibuozian thuruch thina gnatha thesemo hrosse thaz

aniphangana atha thaz spurialza, sose thu themo samcte Stephanes
hrosse gibuoztos zi thero burg Salonium. _Amen.

»Christus und der hl Stephan kamen zur Stadt Saloniun
(= Jerusalem?); da wurde des hl. Stephans Pferd »verfangen»
(= lat. infusum)?. Sowie Christus dem Pferde des hl. Stephan
die Krankheit heilte, so moge ich sie mit Christi Hilfe diesem -
Pferde gutmachen, "Vaterunser. Wohlan, Christus, wiirdige du
durch deine Gnade diesem Pferde die Krankheit oder das Hinken
zu bessern, wie du das Pferd des hl. Stephans heiltest in der
Stadt Saloniun. Amen.»

Der Trierer Spruch zeigt uns keine Spur von heidnischen
Vorstellungen mehr; er hat rein christlichen Vorstellungskreis.
Schon linger bekannt ist eine christliche Parallele * zu diesem
Spruch, die vielleicht das Vorbild fiir ihn bildete: Pefrus, Michahel
‘ef Stephanus ambulabant per wviam, sic dixit Michahel: Stephani
equus infusus, signet llum deus, signet illum Christus, ét erbam
comedat et aquam bibet. |

Der hl. Stephan gilt vielerorts als Pferdeheiliger, wie von
W. v. Unwerth betont worden ist #; das erkldrt die Erwahnung

dieses sonst wenig hervortretenden Heiligen in einem Pferdesegen.

1 F. W. E. Roth und Edw. Sclirsder, Althochdeutsches sus Trier. Zs,
f. 4. Altertum 52, 169 ff. W. Braune, Beitriige 36, 551 ff. E. v. Steinmeyer,
Die kleineren ahd. Sprachdenkmiler, 8. 367 fi.

z Dis Pferdekrankheit, die das Tier »sverfangen» macht, scll Starrkrampt
gewesen sein nach K. Milllenhoff und W. Seherer, Denkmiiler deutscher Prosa
und Poesie, Bd. II, 8. Aufl, 8. 804 und E. v, Steinmeyer a. a. O. 8, 869 £,
An eine Entziindung im I*ussge?enk denkt E. Schrider, Zs. £. deutsches Alter-
tum, Bd. 52, 8. 179.

3 Mitgeteilt von J, Grimm, Deutsche Mythologie, 4. Auﬁ 8. 1033.

¢ Zs. {. deutsches Altertum, B3, S, 196.
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Offenbar sind also sehr friih schon die beidnischen »incanta-
tiones» durch Nachbildungen lateinischer Segen aus christlichem
Vorsiellungskreis verdriingt worden. Die Vorlagen der verschie-
denen Spriiche aus althochdeutscher Zeit sind uns freilich in der
Mehrzabl der Fialle nicht erhalten. Aber ein weiteres lehrreiches
Beispiel einer fast sklavischen Abhangigkeit eines deutschen Segens
vou seinem lateinischen Vorbild bietet ein von Marcellus Burdiga-
lensis (im Buch X, 35) mitgeteilter Spruch gegen weiblichen Blutfiuss:
» Stupidus in monte ibat, stupidus stupuit'; adjuro te, matriz, ne
hoc tracundn suscipias»; pari ralione scriptum ligabis. |

Die aus einemn heute nicht mehr vorhandenen Strassburger
Kodex stammende althochdeutsche Fassung lautet:

Tumbo saz in berke,

mit tumbemo kinde en arme.

tumb hiez der berch,

tumb hiez taz kint:

ter heilige Tumbo uersegene tiusa wunda,
Ad stringendum sanguinem.

Strittig ist, wer unter dem Siupidus, ahd. Zumbo zu verste-
hen ist; ein heidnischer Gott oder Christus, wie Mansikka will? 2
Hat vielleicht der Ausdruck sfupust mechanisch dem Gleichklang
zu Liebe ein stupidus nach sich gezogen? Dachte man etwa an -
die heilige Einfalt? Klarheit dariiber zu erlangen, wird schwer
sein. Statt siupidus beisst es in einem ahnlichen Spruch aus einem
Berner Codex des 10. Jahrhunderts 3:

Stulta femina super fontem sedebat

‘et stultum infaniem in sinu tenebal,

siccant montes, siccant valles,

stecant venae, vel quae de sanguine sunt plenas.
Es liegt nahe, an die Mutter Gottes mit dem Jesuskind zu denken,
wie Mansikka es tut; aber die nitheren Beziehungen bleiben dunkel.
Es kann auch hier nicht meine Aufgabe sein, ihnen weiter nach-
zuspliren; meine Absicht war nur, die Abh#ngigkeit der althoch-

! Der terminus technicus fiir das Siehen des Blutes.
A, a 0.8 69 ff
' Heim a, a. O. 8. 498.
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deutschen Beschworungsformeln von lateinischen Vorbildern an
einem durchsichtigen Beispiel zu zeigen.

Die Abh#ingigkeit erstreckt sich bis auf den Wortlaut; denn
wenn eine Zauberformel wirksam sein soll, so darf an dem her-
kdmmlichen Ausdruck nichts gefindert werden. Fir den primitiv
denkenden Menschen hat das Wort eine viel hthere Bedeutung
als fir uns; im Wort ist die Zauberkraft enthalten, einerlei, ob -
es fiir den Sprechenden einen Bedeutungsinhalt hatte oder nicht.
Nur der geheiligie Brauch war entscheidend. o,

Freilich musste zum Wort die Handlung hinzutreten, um
den Zauber wirksam zu machen; denn auf dem Parallelismus von
Wort und Tat berubt die Zauberkraft®. Welche Zauberhandlungen
‘nun das Rerzitieren der Spriliche begleiteten, wird nur selten an-
gegeben. In der Trierer Handschrift, aus der die oben (S. 276)
mitgeteilte Zauberformel stammt, findet sich bei einem Segen ge-
gen Bandwurm folgende Auweisung:

8i quis homo vel equus vel aliud pecus habet illum vermem
qui dicitur talpa: accipe illum ac converte in orientalem plagam
in decrescente luna. tuumgque dextrum pedem pone super illius
dextrum pedem et dic in eius aurem subscriptam sententiam cum
dominica oratione, et post semel dictum gira eum per dexiram
partem ac sic iterum sicuf prius feceras. iterumque gira sicque
fucias tercia vice etc etc.

»Wenn irgend ein Mann oder Pferd oder anderes Tier den
»'Talpa»-wurm hat, so fasse ihn an und stelle ihn bei abnehmendem
Mond naech Osten, setze deinen rechten Fuss auf jenes rechfen
Fuss, raune ibm den untenstehenden Satz mit dem Vaterunser
ins Ohr und drehe ihn nach einmaligem Sprechen rechts herum.
Dann tue noch einmal wie zuvor, drehe ihn wieder herum und
tue das Gleiche zum dritten Mal u. s. w.»

~ Vereinzelt -ist die Zauberhandlung auch bei altdeutschen Se-
gen angedeutet: bei einem Spruch gegen Pfederiithe- aus einer
Pariger Handschrift 2, wo es heisst:

1 G. Roethe, zu den altdeuntschen Zauberspriichen. BSitz.-Ber. der Berl.
Ak, der Wiss. 1915, B, 279, — Beispiele bei K. Beth, Religion und Magie
bei den Naturvolkern, 8. 67 ff. und passim.

® Abgedruckt bei E. von Steinmeyer a. a. O., 8. 878.
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nu ziehez da bi fieve,

tw rume o in das ora,

drit es an den cesewen fuoz:
so wird imo des errehten buoz.

sNun zieh’ es (das Pferd) an allen Vieren, raune ihm in

das Ohr, tritt es auf den rechten Fuss: so wird ihm Besserung
der Rihe.»

Aus derselben Handschrift stammt ein auch an anderer
Stelle erhaltener altdeutscher Spruch gegen Fallsucht!, der eine
lateinische Anweisung tragh, derzufolge der Besprecher zu dem
am Boden liegenden Kranken hinzutreten, von seiner linken nach
seiner rechten Seite schreiten und {iber ihm stehend dreimal den
nun folgenden deutschen Spruch sagen solle. Die Zauberhand-
lang wird auch in anderen Spriichen wie im Miinehner Wurm-
segen, im altenglischen Bienensegen u. s. w. angedeutet.

Wir diirfen slso sicher sein, dass wie anderwirts ? die sym-
bolische Handlung die Rede beim altgermanischen Zauberwesen
begleitete. Das reicht vermutlich in die alteste Periode der Mensch-
heit zuriick, wo das Wort die Gebiéirde verlangte, um verstanden
zu werden. Auch spiterhin bleibt die sinnfillige Handlung ein-
drucksvoller als das blosse Worf, obwohl natiirlich auch der Sinn
der Gebirde allméhlich verblassen kann, ganz wie der des Wortes.
Aus der nordischen Dichtung hesifzen wir z. B. in den Spriichen
Hars eine Nachricht, wie die Zauberwirkung der Runen durch
Gebet und Opferhandlungen verstirkt wird, wenn es Str. 144
heisst:

Veiztu hvé rista skal, veiztu hve rapa skal?
veiztu hve fa skal, veiztu hveé freista skal?

veiztu hvé bipja skal, veiztu hvé blota skal?
veiztu hvé senda skal, veiztu hvé soa skal??

i Abgedruckt bei E. v, Steinmeyer, a. 2. O,, 8. 380.

® Vgl. den aus dem Nachlass von H. Wendland in den Néuen Jahr-
biichern, Bd. 87, S. 283 . versffentlichten Aufsatz: Symbolische Handlungen
als Ersatz oder Begleitung der Rede.

® Die Zitate aus den Eddaliedern nach B. Sijmons, Die Lieder der
Edda, Halle a. S. 1906.
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Schliesslich ktnnen Symbole die Zauberzeichen vertreten, so dass
diese garnicht zur Anwendung kommen. So ist wohl die bekannte
Stelle der Edda in den Sigrdrifumel 5 aufzufassen, wo Sigrdrifa
(= Brunhild) dem S8igurd (= Siegfried) den minnisveig (Erinne-
rungstrank? Weisheitstrank?) reicht, ein IHorn voll Met, womit
sie ihn an sich fesselt. '

Bjor ferek pér, brynpings apaldr,

magne blandenn ok megentire;

fullr es jopa ok liknstafa,
gopra galdra ok gamanriina.:

Magische Runen werden hier nicht verwendet; an ihre Stelle
ist offenbar der sie begleitende Spruch.getreten, der dem Trunk
die Kraft der Runen verlichen hat. Man braucht nicht anzu-
nehmen, dass das Bier mit Stengeln von Kriutern gewiirzt wurde,
auf denen Runen eingeritzt waren?. i . B

Es ist mir tberhaupt fraglich, ob demn Bier ursprtinglich

magische Kraft innewohnt, oder ob wir es hier nicht mit einer
~ volksetymologischen Umdeutung zu tun haben. Bereits im Ur-
nordischen fiel das Wort fiir Bier alup (= din. schwed. 6I) mit
Verlust des p zusammen mit dem runischen Komplex alu, von
dessen magischer Bedeutung schon die Rede war (S. 267). Mog-
licherweise ist man durch dieses Zusammentreffen darauf gekom-
men, einem ganz gewdhnlichen Nahrungsmittel Zauberkraft zu-
zuschreiben, die es allenfalls doch nur durch Besprechen haben
konnte. Darauf fiihrt mich der Inhalt der SBtrophe 7, der zweiten
der langen (Strophe 6 bis 19 umfassenden) Reihe, nach allge-
meiner Auffassung spiter eingeschobener Strophen, die in' den
Sigrdrifumgl nunmehr folgen. HEs ist darin von »Bierrunens
die Rede:

Qlrinar skalt[u] kunna, ef [pn] vill annars kven
vélet pik I trygp, ef [pt] truer;

a horne sgkal [pger| rista ok & handar bake;

ok merkja 3 nagle Naup.

1 H, Gering, die Edda. 8. 212, Anm. 9.
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Man sieht auf den ersten Blick, dass der Inhalt der Strophe mit
dem »Bier> wenig zu. tun hat. In der Vorlage eines fir uns
verlorenen Lehrgedichts tiber die Verwendung der Runen zu ma-
gischen Zwecken war urspriinglich wohl die Rede von alu-Runen,
was der Abschreiber in jlingerer Gestalt als glrinar, wie es im
~ Bddatext heisst, wiedergab, da ihm der Runenkomplex aly nicht
mebr bekaunt war. Der Sinn der Strophe wird aber sofort klar,
wenn wir im Anfang statt »Bierrunen» alu-Runen einsetzen.
Dieser Runenkomplex sollte offenbar den Gast vor etwaigem Gift-
trank der Frau des Gastfreunds schiitzen; darum soll er ihn auf
das Trinkhorn und den Riicken der Hand, die jenes hilt, ritzen
und zur grosseren Sicherheit noch die »Notrune» 4 auf den
Fingernagel. Der Runenkomplex alu diente als Schutzzauber,
dies geht aus dem Umstand hervor, dass er vornehmlich auf
Brakteaten angebracht ist — man kennt iber 400 solche mit der
Inschrift aly —, die zweifelsohne als Amuletie dienten?.

In den andern eingeschobenen Strophen ist nun von rich-
tigem Runenzauber die Rede. Ich greife einzelne Strophen heraus:

6. Sigranar [p@] skalt kunna, ~ ef [pdi] vill sigr hafa,

ok rista a hjalte hjors, .

- sumar @ vétrimom, sgumar a4 valbeostom,

- ok nefna tysvar Ty.

8. Bjargronar skalt{u] kunna, ef [pu] bjarga vill,

"~ ok.leysa kind fra konom;

a lofom [peer] skal rista ok of lipo spenna
ok bipja diser duga.

9. Brimranar skalt[u] kunna, ef [p@] vill borget hafa
a sunde seglmorom;
a stafne skal peer rista ok & stjornarblape
ok leggja elde 1 gr.
[esa svd bratr breke 1i& sv@ blaar unner,
b6 kemsk[tu] heill af hafe.]

' Der Name siner Walkyrs Qlrin in der V@lundarkvipa wie auch der ahd,
Eigenname Alaruna, Alurun (Firstemann, Altdeutsches Namenbuch 1, 2. Aufl,, -
Sp. 54) haben ebenfalls nichts mit dem Wort f{ir »Bier» zu tun; vielmehr
steckt auch hierin das magische Wort alu.



282 Feist: Runen 1. Zauberwesen.

10. Limranar skaltju] kunna,
ok kunna spr at sea;

4 berke skal [p#er] rista
peims lata austr limar.

of [pG] vill Is8kner vesa,

ok 4 barre vipar,

Aber auch auf andern Gegensténden als HoleWerden Runen an-
gebracht, um Zauberwirkung zu erzielen:

15, skilde kva} risthar  [bpeims stendr] fyr' skinande gope

eyra Arvakrs ok a Alsvinz hofe,

pvi hvele es snysk
Sleipnes tonnom

o 8O b

16. a bjarnar hramme

ulfs kloom ok &
blopgom v@Engjom

=

und reip Hrungnes béna;
ok & slepa fjptrom, '
ok & Braga tungo,
arnar nefe, - '
ok & bruar sporpe,

o

lausnar 16fa ok & liknar spore,

oy
=~

ok a gumna heillom,
ok & vilesesse,
ok & Grana brjdste,
ok a mnefe uglo.

glere ok a golle
vine ok 1 virtre
Gungnes odde
‘nornar nagle

T I~ Bl 2]

Mit dem Inhalt der letzten Strophen gewinnen wir den Anschluss
an das Zauberinventar, von dem bereits (oben S. 258) die Rede
war. Auf all den Gegenstinden, die zum Handwerkszeug einer
Zauberin gehorten, wurden zur Erhthung der magischen Wirkung
Runen eingeritzt!. Einzelne Runen hatten besondere magische

1 Auch im zweiten Gudrunlied der Edda finden wir Runen und Zaunber-

utensilien zusammen genannf, wenn Grimhild den Vergessenheitstrank fiir
Gudrun bereitet:

22, F@rpe mer Grimhildr full at drekka
svalf ok sarlekt, n@& sakar mynhak;
pat vas of anket jarpar magne,
svalkoldom s®2 ok sonardreyra.

93. Vgro 1 horne hverskyns stafer

risiner ok ropner,

ripa ne maiattak:

“lyngfiskr lagar,

ax oskoret,

24. V@ro peim bjsre

urt nlz vipar

umbdogg arens,
svins lifr schen —

lands Haddingija,
innleip dyra.

bol morg saman:
ok akarn brunnen,
iprar blotnar,
pvit sakar deyfpe.
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Kraft: Skirnesmgl, Strophe 37 wird die Rune p, im Nordischen
»Thurs» d. h. Riese benannt, als solche erwidhnt!, Dadurch wird
die Riesentochter Gerd endlich der Werbung Freyrs zuginglich
gemacht, weil sie offenbar einem so méchtigen Zauber nicht zu
widerstehen vermag: ’

purs ristk pér ok pria stafe:

erge {ok] @pe [ok] Opola;

sva ok bat af rist, sem ek pat & reist,

ef gorvask parfar pess. .
Hier erfahren wir weiter, dass andere Runen, die nicht genannt
werden, die Kraft besassen, Wollust und Ungeduld bis zum Wahn-
sinn bei dem Bezauberten in Verbindung mit der vorangehenden
Verwiinschung hervorzurufen. Die Losung des Zaubers geschieht
dann, wenn das Madchen gefiigig ist, auf hochst einfache Weise,
indem die Zauberrune abgeschabt wird. Das vermag freilich mit
Erfolg nur der zu tun, der durch Binritzen der Runen den Zauber
bewirkt hat, nicht jeder Beliebige. Sonst wire die Ldsung vom
Runenzauber ja eine zu leichte Sache gewesen,

Doch nicht nur Zauberwirkungen werden nach eddischen
Berichten mittels der Runen bewirkt, sondern auch kunftige
Freignisse aus ihnen geweissagt. So horen wir in den Atlamgl,
wie Hagnis Gattin, hier Kostbera {d. h. Speisespenderin} genannt,
die von Gudruns Hand geritzten, aber von einem der Boten Atlis
geftilschten Runen zu deuten versucht:

9. Kend vas Kostbera, kunne skil riina,
inte orpstafe at elde 1josom;
gm:ta varp tungo 1 gbma bapa:
- voro sva viltar, at vas vant at rapa.

11. r8b ek p@r rinar es reist pIn syster:
bjort hefr pér eige  bopet 1 sinn petta.

12. Eitt ek mest umdromk: makat enn hyggja,
hvat pa varp vipre, es skylde vilt rista;

t Die Rune P scheint sich zu Zauberzwecken auf Island besonderer
Beliebtheit erfreut zu haben, woflir noch Zeugnisse aus dem 17. Jhdt. vor-
liegen. O. Davidsson, Zs. des Vereing fiir Volkskunde, 13, 8. 163.
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SVa vas a visat, seni under vere
bane ykkarr beggja, ef bripla kvaemepb.
fvant es stafs vife, epa valda aprer.]

Aus den vorangegangenen Beispielen ersehen wir, dass die
Runen allen Zweigen des Zauberglaubens dienten, als apotro- -
paische wie als schidigende Mittel, ferner zur Deutung der Zu-
kunft verwandt wurden. Wenn die Germanen den Schriftzeichen
golche tibernatiirliche Macht zuschrieben, so standen sie ihnen
mit der Geistesverfassung aller primitiv denkenden Menschen
gegeniiber, die sich in keiner Lebenslage der mystischen An-
schauungsweise entziehen kOnnen, und selbst die einfachsten
Dinge und Erscheinungen als tbernatiirlich und zauberisch wirk-
samm ansehen. Der urspringlich denkende Mensch aller Volker
und Zeiten erblickt magische Wirkungsmoglichkeiten und Zusam-
menhiuge, die der nfichternen Objektivitat der hoher Gebildeten
vollkommen unverstdndlich sind. Da diese Anschauungsweise-
nicht auf primitive Kulturen beschriinkt ist, sondern sich bis auf
unsere Zeit in den tieferen Schichten aller Valker erhalten hat,
so ist 'es nicht iiberraschend, dass der Gebrauch der Runen zu
Zauberzwecken nicht zugleich mit dem Aufhéren ihrer sonstigen
literarischen Verwendung untergegangen ist. In Deutschland frei-
lich, wo diese schon in vorgeschichtlicher Zeit aufgehtrt hat, hat
sich die Verwendung der Runen zu Zauberzwecken auch nicht
in die historische Zeit hinilibergerettet; wohl aber im Norden, wo
das Runenalphabet bis ins 16. Jahrhundert zu litera_rischen Zwecken
verwendet wurde. Auf der Insel Gotland ldsst sich die Kenntnis
der Runen aus Inschriften bis zum Jahre 1695 nachweisen, in
Dalekarlien bis 1859 und noch heute soll es dort runenkundige
alte Leute geben? Auch in Jiutland sowie auf Island wurden
die Runen zu Zauberzwecken bis tief in die Neuzeit verwendet 2.

' 0. von Friesen, Runorna i Sverige, 8. 30 f. 8, Erixon, Fataburen,
1915: Runinskrifter {rdn Dalarna, 3. 147 ff. A. Noreen, Spridda Studier, 3.
Sammlingen, 8. 48 . und Fornvinnen 1917, S. 86 f.

? L. F. A, Wimmer, Sgnderjyllands Runemindesmerker, S. 58 f. und
Q. Davidsson, Zs. des Vereins flir Volkskunde, Bd. 18, 8, 150 ff.

o
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Das Gebeimnisvolle, das die Runen fiir die grosse Menge
der Germanen besassen, die libernatiirliche Kraft, die ihnen inne-
wohnen soll, erklart auch ihre Benennung, Das Wort »Rune»
hatte urspringlich, wie auch die Etymologie lehrt, den Sinn von
»Zauberlieds, den es in der altenglischen und altnordischen Volks-
dichtung noch aufweist. Die alten Germanen erblickten in den
Runen also weniger ein Werkzeug fir schriftliche Mitteilongen,
wofiir die weitaus meisten von ihnen auch kein Bediirfnis be-
saggen, sondern ein magisches Instrument. In der Bedeutung
»Zauberlied», dann »Lied» {iberhaupt, ist das Wort »uns von den
Germanen. zo den Finnen gewandert!, die auch in ihrem Zauber-
wesen (wie in vielen ihrer religidsen Vorstellungen und in noch
anderer Hingicht) unter germanischem Einflugs standen. Die
Zauberlieder der Finnen und Esthen bilden daher eine wichtige
Erginzung ? der diirftigen germanischen Quellen fiir den Zauber-
glauben unserer Altvordern.

Was in den vorangehenden Ausfithrungen Gber das behan-
delte Gebist, den altgermanischen Zauberglauben, mitgeteilt wird,
ist im Verhaltnis zu der grossen Rolle, die er einst gespielt hat,
nur wenig. Aber es ist zu hedenken, dass uns aus der heidnisch-
germanischen Zeit keine Originalguellen weder germanischer noch
klassischer Herkunft vorliegen. Gegeniiber dem Reichtum der
indischen Uberlieferung, die im Atharva-Veda ein ansgebildetes
Ritual des Zauberwesens besitzt, gegentiber den immerhin noch
reichlich fliessenden Nachrichten iiber diese Seite des religitsen
Lebens bel Griechen und Rémern, sind die Stellen bei klassischen
Schriftstellern, die sich mit dem Zauberglauben und Zauberritual
der alten Germanen befassen, nur sehr ditrftig. Sie selbst haben
in ibrer heidnischen Zeit keine geschriebene Literatur besessen;
jedenfalls ist uns so gut wie nichts davon erhalten. Die einzigen

1 ¥. Thomsen, Uber den Einfluss der germanischen Sprachen auf
die finnisch-lappischen, 8. 167, E. N. Setiild, Finnisch-Ugrische Forschungen,
Bd. 18, 8. 442 £, T. E. Karsten, Germanisch-Finnische Lehnwortstudien, S. 36.

7 Behandelt in den anf 8. 272, Anm. genanntén Schriften von Krohm,
Mansikka und Christiansen.



286 Feist: Runen u. Zaﬁberwesen.

schriftlichen Denkmiler aus der vorchristlichen Zeit der Germanen
sind. die Runeninschriften, von. denen eine Anzahl hier in Be-
tracht kommender im Verangehenden behandelt ist. Da sie die
alleinigen Originalzeugnisse fiir das Zauberwesen unserer Vorfahren
darstelien, sind sie uns ganz besonders wertvoll. Ich betrachte
es als einen schitzbaren Gewinn, die auf deutschem Boden zu
Tage getretenen ala Zeugen f£ir den Zauberglauben der alten
Germanen gewonnen zu haben, da die sonstigen Zeugnisse aus-
nahmslos aus christlicher Zeit stammen und bis auf die beiden
Merseburger Spriiche ganz christliches Gepriige tragen. Die Wich-
tigkeit der Runendenkméler fiir den Schriftzauber im allgemeinen
hat tibrigens bereits einer der berufensten Forscher auf dem Ge-
biet des alten und jungeren Aberglaubens, Albrecht Dieterich,
betont!. »Im Anfang aller Literatur war das Zauberzeichen und
das Zauberlied. Die Verwendung der Buchstaben als Zauber-
zeichen fithrt uns an die Schwelle jener Zeiten, da es eine ge-
heime grosse Kunst war, die Schriftzeichen zu handhaben, und
- zu der volkstiimlichén Anschauung, die jedes Schrifizeichen als
ein wmateriell wirksames ansieht und den geschnittenen, geritzten
Stab, den Buchstaben als einen Zauberspruch behandelt. Wir
sehen hier bisher im (Gebiete der germanischen Voélker tiefer als
in’ dem der antiken. Wir wissen es da besser, wie einst der
Zauber geknipft war an das geheime wunderkriftige Zeichen,
und dies magische Zeichen war die runa, »die bald Glick bald
Unglick brachte, die gegen alle Widerwirtigkeiten des Lebens
schirmte und feite». (. Mogk, Germ. Mythologie.}» |

Diese Auffagsung des Zweckes der Runen hat bei germa-
nistischen Forschern, die sich mit der Erklirung der #ltesten
Runendenkmiler befassten, bisher nicht die erforderliche Beach-
tung gefunden. Erst Magnus Olsen hat in den eingangs dieser
Abhandiung genannten Schriften eindringlicher auf den Zauber-
zweck vieler nordischer Runeninschriften hingewiesen. Seinen

1 A B C-Denkmaler. Wieder abgedruckt: Kleine Schriften, Kap. 13
5. 226.
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Ausfubrungen schliesse ich mich ganz an und hoffe sie auch
ftir die meisten der auf festlindischemn Boden zu Tage getre-
tenen Runeninschriften im Voranstehenden als geltend erwiesen
zu haben.,

Berlin. Sigmund Feist.

Andra Merseburg=besvarjelsen.

P4 det ursprungligen tomma forsattsbladet av en handskrift
frdn 800-talet i domkapitelsbiblioteket i Merseburg har en hand
fran 900-talet nedskrivit ett par besvirjelser pa fht., som utgdra
en av de fi killorna f6r kunskap om forntysk mytologi och allt
sedan sitt forsta offentliggorande av J. Grimm?! dryftats av tal-
rika vetenskapsmin, till vilkas omréde de hort. I den forsta an-
ropas idisi, diser, i egenskap av valkyrior, vilka skola befria
krigsfingen frén hans fjattrar, den andra skell bota vrickning
och ndmner flera gudomligheter vid namn. Det #dr denna andra
Merseburg-besvirjelses tolkning, som skall bli #mnet f6r den fol-
jande framstallningen.

Den andra Merseburg-besvirjelsen lyder salunda:

Phol ende Uuodan vuorun zi holza,

did uart demo balderes volon sin vuoz birenkict
thi bigunolen Sinhtgunt Sunna era sulster

tha biguolen Friia - Volla era suister

th@ biguolen Uuodan 80 hé uuola conda

sose benrenkl s0se bluotrenki

sose lidirenkt

ban zi béna bluot zi bluoda

lid zi geliden s0se gelimida sm.

1 J. Grimm, Uber zwei entdeckte Gedichte sus der Zeit des deutschen
Heidenthumes i Abhandl., d. phil-hist. Classe d. Academie zu Berlin 1842,
1—24, med faksimile (Kl Schr. 2, 1865). Besvirjelserna upptiickies av Waitz
ir 1841,
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