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heidnisch-germanischen Cultus uns unwiederbringlich verloren ist?
Grimm hat in seiner deutschen Mythologie, ja schon allein durch
das Zustandekommen dieses genialen Werkes, unwiderlegbar dar-
gethan, dass sich in den Sagen, Mirchen und Meinungen unseres
Volkes eine grosse Menge der heidnischen Mythen, wenn auch ab-
geschwiicht und verblasst, so doch im Uebrigen treu und rein bis
in die Gegenwart hinein erhalten hat. Wenn nun schon die blosse
Macht der miindlichen Tradition bewirkte, dass unser Volk die
Erinnerung an die mythischen Vorstellungen, welche seine Vor-
fahren im Heidenthum hatten, treu im Geddchtnis bewahrte, ist es
iiberhaupt nur denkbar, dass ihm dann die Erinnerung an den
heidnischen Cultus abhanden gekommen wiire, den Cultus, welcher
fest und unlosbar mit dem Landesbrauch und der Landessitte ver-
wachsen ist? Gewis nicht. Ja wir konnen noch weiter gehen.
‘Weil Sitte und Brauch bei einem Volke, welches wie das deutsche
zih an dem Althergebrachten festhilt, naturgemiss Wandlungen in
viel geringerem Masse unterworfen ist als miindlich iiberlieferte
Glaubensvorstellungen, so miissen sich bei einem solchen Volke
auch weit reichlicher und ungeschwichter als an seine Mythen, die
Niederschlige und Riickerinnerungen an seinen Cultus erhalten
haben.

Wem diese Behauptungen noch eines factischen Beweises be-
diirftig erscheinen, der vergleiche die in den Predigten des heiligen
Eligius (um 600), dem Indiculus Superstitionum (an. 743), der
Decretensammlung Burchards von Worms (um 1000), den Otia
Imperialia des Gervasius von Tilbury (um 1200) als heidnisch be-
zeugten Gebrduche mit den Briduchen, welche uns, um nur einige
wenige zu nennen, Hans Vintler in seinen ,Blumen der Tugend‘
(a. 1411), Sebastian Franck (16. Jhdt.) und die Chemnitzer Rocken-
philosophie (18. Jhdt.) schildern, und denen, welche nach den
vielen Sammlungen von Volkssitten und Volksbriuchen unserer
Zeit noch heute geiibt werden, und er wird finden, dass sich die- -
selben, obwohl zwischen dem heiligen Eligius und uns ein Zeit-
raum von fast 1300 Jahren liegt, beinahe simmtlich und zwar
entweder in gar nicht oder doch in nur sehr wenig verinderter
(Gestalt durch die Jahrhunderte hindurch lebendig erhalten haben.
Bei den Mythen dagegen ist nur der Inhalt im Wesentlichen bis
heute im Volksglauben derselbe geblicben, der er im Heidenthum
war; was aber ihre #ussere Form, was vor allen Dingen die
Ueberlieferung der Namen von Gottern und Géttinnen, von Riesen
und Zwergen anbelangt, so hat sich die miindliche Tradition, wie
jeder Blick in die Grimmsche Mythologie lehrt, durchaus nicht als
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Einen ganz eigenthiimlichen Standpunct nimmt Wilhelm Mann-
hardt ecin, seit J. Grimm unstreitig der bedeutendste Forscher
deutschen Cultus. Derselbe giebt ni#mlich zu Gunsten einer
vorgefasten Meinung das historische Princip auf, ohne dessen Bei-
behaltung die Disciplin der deutschen Mythologie schwerlich den
Namen Wissenschaft beanspruchen diirfte. Wihrend Grimm auf
Grund seiner sorgfiltig angestellten Untersuchungen zu dem Re-
sultate kommt: ,Unter allen Formen ist monotheistische, wie der
Vernunft die angemessenste, der Gottheit die wiirdigste. Auch
scheint sie die urspriingliche, aus deren Schoss dem kindlichen
Alterthum leicht sich Vielgotterei entwand, indem des einen Gottes
erhabenste Eigenschaften erst trilogisch, hernach zur Dodecalogie
gefasst wurden. Dies Verhiltnis ergeben alle Mythologien, die
unsrige diinkt mich, vorziiglich klar: fast alle Gétter erscheinen
an Rang und Macht einander ungleich, bald iiberlegen bald unter-
geordnet, so dass sie wechselweise von sich abhingig zuletzt ins-
gesammt fiir Ausfliisse eines hochsten einzigen gelten miissen.¢?)
wihrend, wie gesagt, Grimm zu einem solchen Resultat durch
teine Studien gekommen ist, nimmt Mannhardt von vorne
herein die Darwinistische Weltanschauung fiir das einzig Ver-
nunftgemésse an und beurtheilt lediglich nach ihr das Alter der
verschiedenen Briuche, ohne Riicksicht darauf, ob die geschicht-
liche Entwicklung derselben dem widerspricht oder nicht. Man lese
beispiclsweise Seite XXTIT der Vorrede zu seinem Werke iiber die
antiken Wald- und Feldculte durch, wo er erstens von den Resten
des Heidenthums in den Erntegebriduchen schlechthin behauptet,
,dass viele solcher Ueberlebsel selbst bis in die primitive
Stufe des Fetischismus und der Wildheit zuriickreichen®
und dann gleich darauf sagt: ,Diesen Forschungen kommt die
Gunst der Zeitgenossen entgegen, seit im letzten Jahrzehnt
unter dem Einflusse des Darwinismus die Urgeschichte
unseres Geschlechtes geradeza in den Vordergrund des wissen-
schaftlichen Interesses geriickt ist.‘ Dieser vorgefasten Meinung,
dass die Sitten, welche sich am meisten dem sogenannten Feti-
schismus nihern, auch nothwendigerweise die #ltesten seien, muss
sich nun in seinen Untersuchungen Alles beugen. So beweist er
z. B. die Behauptung, dass gewisse heutige Erntebriuche alter und
urspriinglicher seien als die uns von Nicolaus Gryse und andern
bezeugte Sitte, dem Wuotan bei der Ernte die letzte Garbe un-
abgemiiht stehen zu lassen, einfach damit, dass jene einen weit

1) Grimm, D. M.* Vorrede s. XLIV fg.; vgl. auch D. M.2? s. 150,
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meinem hochverehrten Lehrer groesen Dauk schuldig. Vielleicht
macht man aber dem Schreiber dieses einen Vorwurf daraus, dass
er in so vielen Puncten nicht auf eigenen Fiissen steht, sondern
von anderen abgeborgt und deren Gedanken ausgefiihrt hat. Nun,
er ist auch zufrieden, wenn man ihm wenigstens so viel zugesteht,
dass er den Anweisungen erfahrenerer Manner treu und gewissen-
haft gefolgt ist und es dadurch ermiglicht hat, dass wir in unserer
Untersuchung schliesslich zu befriedigenden positiven Resultaten
gelangen. In Bezug auf die sonstigen Gebrechen und Mingel
seiner Arbeit aber, welche derselben als dem Werke eines An-
fangers nicht fehlen konnen, bittet er mit Konrad Fleck:

,Des sin sie alle underribtet

die ez hoeren oder lesen,

daz sie im genaedic wesen

und in itewize

an disem niunwen flize

iiberheben umbe daz:

er taet ez gerne, kund er, baz

und tuot ez aber gerne,

er giht, so erz baz gelerne.

die wile habent diz fir guot;

wan swer mit guotem willen tuot

ein dinc 86 er beste kan,

dar umbe sol in nieman

bestrifen noch beschelten.

ouch ensol er niht engelten,

ob maneger sine stunde

baz bewenden kunde

an getihte dan er.

ni gewerent in des er ger,

80 endarf er sich niht schamen.t



Capitel L
Die abwehrenden und die Siihnopfer.

§ 1. Opfer bei Einzelkrankheiten unter dem Vieh.

In den iltesten’ Zeiten war bei den Germanen die Viehzucht
die Grundlage der Volksexistenz, so dass sich schon Caesar zu
dem Ausspruch veranlasst sah: ,agriculturae non student; majorque
pars victus eorum in lacte, caseo, carne consistit.‘!) Diese auf die
Germanen schlechthin beziigliche Aeusserung empfingt weitere Be-
stitigung durch die Nachrichten iiber die Eigenthiimlichkeiten der
Sigambrer und Sueven. Von ersteren erzihlt Caesar nimlich:
,primos Eburonum fines adeunt, multos ex fuga dispersos excipiunt,
magno pecoris numero, cuius sunt cupidissimi barbari, potiuntur¢;
von den Sueven dagegen heisst es: ,neque multum frumento, sed
maximam partem lacte atque pecore vivunt.‘?) Ein und ein halbes
Jahrhundert spiiter schreibt Tacitus: ,numero (armentorum) gau-
dent, eaeque solae et gratissimae opes sunt‘ und ,cibi simplices,
agrestia poma, recens fera aut lac concretum: sine apparatu, sine
blandimentis expellunt famem 3), und selbst heute noch ist dieser
Zustand, dass der Bauer weit mehr Gewicht auf das (edeihen des
Viehstandes als auf die rationelle Bewirthschaftung der Aecker
legt, in vielen Theilen Deutschlands derselbe geblieben.

Es ist darum auch nicht zu verwundern, dass unsere biuer-
liche Bevilkerung bei der Erkrankung irgend eines Stiickes der
Heerde in die groste Aufregung geriith und so schnell wie mdg-
lich Abhilfe zu schaffen bemiiht ist. Da man aber in zihem Fest-
halten an der althergebrachten Glaubensanschauung die Entstehung
von Krankheiten selten natiirlichen Griinden, sondern dem Einfluss

1) Caesar, de bello gallico. VI, 2.
) Caesar, de bel. gallic. VI, 35; 1V, 1.
%) Tacitus, Germania c¢. V. XXIIL
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elbischer Geister, also heute der Veérhexung zuschreibt, so eilt der
bekiimmerte Landmaun nicht zu dem modernen Vieharzt, sondern
zu irgend einer Person im Dorfe, welche das Besprechen oder, wie
es im Niederdeutschen heisst, das Boten versteht.

Dies besteht nun in dem Hermurmeln von Segensformeln, deren
es ungemein viele und verschiedene giebt. Trotzdem aber lassen
sie sich im Grossen und Ganzen leicht in vier Hauptclassen ein-
theilen, Theils, und zwar sind dies verhiltnismiissig nur wenige,
verdanken sie ihren Ursprung direct dem germanischen Heiden-
thum oder der Erinnerung an dasselbe, theils der mittelalterlichen
Kunstmagie in Verbindung mit dem kirchlichen Exorcismus. An-
dere wieder sind cabbalistischer Natur und wohl durch jiidischen
Einfluss unserem Volke. iiberkommen; eine grosse Menge von Be-
sprechungsformeln endlich beruht lediglich darauf, dass man
zwischen dem Erflehten und irgend einem Vorgang in der Natur
Analogie beachtet und dadurch Heilung erhofft, z. B.: der Mond
nimmt ab, folglich miissen auch deine Warzen, Auswiichse, Hiihner-
augen etc. abnehmen; der Baum blitht nicht mehr, folglich darf
auch die Wunde nicht mehr bluten; das Wasser fliesst dahin,
folglich muss auch die Krankheit dahin schwinden u. s. w.

Es ist hier jedoch nicht der Ort zu einer ausfiihrlichen Er-
orterung der Segen, denn die Litteratur derselben ist in Folge
der Sagenforschungen in den einzelnen Landestheilen so bedeutend
angewachsen, dass dieser Gegenstand billig eine Einzeluntersuchung
verdient. Da uns fiir unsern Zweck auch nur die, dem ger-
manischen Heidenthum entstammenden, Zauberformeln interessieren,
so geniige es, in kurzen Ziigen den Charakter derselben darzu-
legen. Den Weg hierzu weisen uns die Merseburger Zauberspriiche,
welche beide noch durchaus heidnisches Gepriige tragen.

Thnen zufolge zerfillt der alte germanische Segen in zwei
Theile. In feierlicher, gebundener Rede, also in den iltesten
Zeiten immer mit Alliteration, wird aus einem Gottermythus die
That einer Gottheit vorgetragen. Der zweite Theil, die eigentliche
Zauberformel, wendet dann kithn das gottliche Wunder auf ein
irdisches Gebrechen an, damit in derselben Weise wie dort auch
hier die Heilung eintrete. So liegt z. B. bei dem Merseburger
Spruche gegen Fussverrenkung der eigentliche Zauber in den

‘Worten:
bén zi béna, bluot zi bluods,
lid zi geliden, sdse gelimida sin.
Mit dem Vordringen des Christenthums in Deutschland
schwanden die alten heidnischen Segen nicht. Allerdings machten
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Es bleibt uns nun die Frage zu beantworten, ob diese Segen
von Opfern begleitet wurden, also kurz, ob Grimms Behauptung:
,wo zum Gebet fand sich auch Anlass zum Opfer!) auch hier sein
"Recht behilt. Allerdings lassen es heute die Leute, welche be-
sprechen konnen, gewdhnlich mit dem blossen Hermurmeln der
Zauberformel bewenden, aber iiberall geniigt dies allein keineswegs,
und so finden wir z. B. fast- durchweg bei der Anwendung der
sogenannten Feuersegen Spuren ehemaliger Opfer.

Bei dem Ausbrechen einer Feuersbrunst wird ndmlich in
Siebenbiirgen, Schlesien, Baiern, Hessen, der Schweiz und dem
Elsass unter Spriichen ein Brot in die Flamme geworfen.?) In
Tirol gebraucht man zu demselben Zwecke Nudeln und Krapfen ?),
in Belgien wieder ein am Ostertag gelegtes Ei und ganz &halich
in der Oberpfalz 4) ein an diesem Tage geweihtes Ei, welches riick-
wiirts in die Flamme geschleudert werden muss, Auch dreifarbige
Katzen werden in letzterer Gegend zur Stillung des Brandes in
das Feuer geworfen, weshalb man solche Thiere ,Feuerkatzen®)
nennt; in Hessen endlich schreibt man denselben Erfolg dem Bett-
tuch einer Wochnerin oder dem Hemde einer reinen Magd zu.®)

Aber auch bei Krankheiten wurden Opfer durgebmcht So
muss in Danzig beim Abgraben des Weichselzopfes ein Geldstiick
mit vergraben werden, wenn es anders helfen soll”), und in Nerike
bei Orebro ward noch im 17. Jahrhundert auf gewissen Felsen dem
Thor gegen Zahnschmerz geopfert.!) Im Lande ob der Ens giebt
man, wenn das Kind nicht essen kann oder will, den Vigeln in
der Luft oder dem schwarzen Hund ein kleines Tractament.?) Auch

1) Grimm, D. M.2 s. 26.

) Schuster, Deutsch. Myth. a. Siebenb. s. 428; Peter, Volksth. I1 s. 259;
Panzer, Btrg. 1l s, 527; Bavaria, III, 1, 322, 340; Blaas in Pfeiffers Ger-
mania. XXII 8. 262; Wuttke. § 300; H. Holland in Wolfs Ztschrft. II s.
102; Wolf, Hess. Sag. 129. 200; Langheinz, Sag. u. Gebr. d. Gegend von Hirsch-
horn, im Archiv f. hess. Gschcht. u. Alterthumsk. 14. Bd. Darmstadt 1879. s.
44 Nr. 27; A. Stober, Geiler von Kaisersberg, Emeis s. 60; Fr. Staub, das Brot,
Leipzig 1868, s. 113 fg.

8) Zingerle, Sitten. s. 288 Nr. 933.

%) Wolf, Beitrige. I s.288. Nr. 333; Wuttke. § 300.

%) Wuttke § 300.

%) Wolf, Beitriige. I.s. 236, Nr. 423.

7) Wuttke § 130. § 264. Auch in Pommern heilt man Geschwiire und
Ausschlag durch Geldopfer: Knorrn, Sammlung abergl. Gebr. Nr. 144.

%) Grimm D. M. Nachtrag. s. 2.

%) Grimm D. M. Aberglaube Nr. 741.






14
durch miindliche Ueberlieferung, in den Besitz von Zauberformeln
zu gelangen, und ist er dabei weit mehr auf die, in Criminal-
prozessen confiscierten oder durch Erbschaft in die Hinde Un-
gliubiger gelangten, handschriftlichen Zauberbiicher angewiesen,
so kann ihn iiber die Manipulationen vor und nach der Besprechung
wegen der Heimlichkeit, mit der dieselben vorgenommen werden,
nur ein giinstiger Zufall aufkldren.

§ 2. Opfer bei Viehseuchen.

Wird der Frieden des biinerlichen Lebens schon durch die
Krankheit eines oder weniger Stiicke des Viehstandes wesentlich
beeintriichtigt, so ist dies beim Auftreten einer Seuche naturgemiiss
noch in weit grosserem Masse der Fall. Ein solches ,Viehsterben
wird auch insgemein nicht fiir das Werk boshafter elbischer Geister
gehalten, sondern man denkt sich die alles grausam dahinraffende
Krankheit personificiert als ein grauenhaftes Spukgespenst, dessen
Nahen allem Gethier Tod und Verderben bringt. In Siiddeutsch-
land ist diese Personification unter dem Namen Viehschelm be-
kannt, und Schauriges wissen die Leute z. B. im Lechrain von
ihm zu erzihlen: ,Er ist ein Stier, aber nur zur vorderen Hilfte
leibig, in der Mitte geht er aus und schlenzt die leere Haut hint-
nach. Wenn er sich zeigt, da entsteht eine Sucht unter dem Vieh,
und kommt ein grosses Sterben iiber dasselbige.“?)

Da nun schon bei vereinzelt auftretenden Krankheitsfillen, wie
wir oben sahen, Opfer dargebracht wurden, so werden dieselben
erst recht bei den Seuchen nicht gefehlt haben. Ein giinstiges Ge-
schick hat uns denn auch eine ganze Reihe von derartigen Ge-
briuchen iiberkommen lassen, welche wir jetzt niher betrachten
werden.

A. Opfer gegen die Viehseuche durch Vergraben
eines Stiickes der Heerde.

Als einst in Beutelsbach in Schwaben eine arge Viehseuche
ausbrach, rieth ein altes Weib, die Wahrsagerin oder Hexe des
Dorfes, den Hummel (Zuchtstier) lebendig einzugraben, dann werde
die Seuche aufhéren. Der Stier wurde mit Blumen bekrinzt: und
im feierlichen Zuge, das alte Weib an der Spitze, zur tiefen Grube
gebracht. Dreimal stiirmte das starke Thier heraus, dreimal wurde
es lebendig eingegraben. Bei dem dritten Male erstickte es.?)

1) v. Leoprechting s. 75; vgl. auch Bavaria I, 1, 326.
#) Panzer II 180, 301; Birlinger, Volksth. a. Schwaben. I s, 4563.
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vom Fallmeister auf den Schweinestall gelegt, wider die Schweine-
krankheit hilft.!) Sehr verbreitet findet sich unser Brauch ferner
in der Schweiz, wo die in der Dachfirst aufgehingten Pferde-
und Rinderschadel gegen Viehseuchen und Hexerei, gegen Feuer
und Blitz schiitzen sollen.?) Hie und da ist in Erinnerung an den
wirklich vorhanden gewesenen Ochsenkopf ein anderer als Ersatz
an der alten hdlzernen Grundlage ausgehauen, und auch diese
Nachbild\mg gilt als wirksames Schutzmittel gegen allerhand Un-
gliick.3) :

Alle diese Schidel werden also als heilkriftige Talismane geschitzt
und gewdhnlich in der First des Hauses aufbewahrt ; fast alle gelten als
Abwender von Viehkrankheiten, kurz es kann keinem Zweifel
unterliegen, diese Hiupter sind mit den zur Zeit einer Viehseuche
aufgeh&ngten identisch. Dass man nun aber diesen Schiédeln auch
noch andere Tugenden zuschrieb, ist leicht erklirlich; denn ver-

1) Bavaria II, 1, 308.

%) Rochholz, Schweiz. Sag. a. d. Aargau. II s. 18, 249, s. 215. 427; Verna-
leken, Alpensagen s. 333, 244; Schild, der Grossaetti. s. 132. 23.

%) Dieser an der holzernen Grundlage anstatt des verfallenen natiir-
lichen ausgehauene Thierkopf, gab wohl die Veranlassung zu den iiber ganz
Deutschland hin verbreiteten Sagen von dem Manne, welcher nicht glauben
- will, dass seine Frau aus dem Sarge wieder erstanden sei. Drauf ruft sie
aus: ,80 gewis bin ich es, als unsere Schimmel zum Speicherloch heraus-
sehen! Das Unerhorte geschieht, der Mann 6ffnet und ldsst zum ewigen Ge-
didchtnis die Schimmel in Holz nachbilden und innen an die Giebeldffnung
stellen, Vgl iiber solche und #@hnliche Sagen: Baader, Neugesammelte-Sagen
a. d. Lande Baden s. 36 Nr. 50; Grimm, Deutsch. Sag. I Nr. 340; H. Weichelt,
Hannover. Geschchtn. u. Sagen. 1. Bd. s. 165 Nr. 62; F. J. Kiefer, die Sag. d.
Rbeinlandes von Basel bis Rotterdam. Mainz 1870. s. 264 fg.; W. Ziehnert,
Preussens Volkssagen. Leipzig. 1838—1840. III. s. 215; L s. 113; Wolf,
Deutsch. Mirchen und Sagen. Nr.405, Nr. 472; Niederl. Sag. Nr. 536; Miillen-
hoff, Schlesw.- Holst. Sag. Nr. 554; O. F. Karl, Danziger Sagen. Il. s. 31;
Relszieg, Sagen und Legenden der Stadt Magdeburg und Umgegend a. a. O.;
Panzer, II. 5. 460; Th. Bindewald, Volkssag. a. d. Vogelsberg, Archiv fiir hess.
Gescheht. w. Alterthmsk. 12 Bd. s, 291 fg.; Petersen, die Pferdekopfe auf den
Bauernhdusern besonders in Norddeutschland, aus den Jahrbiichern f. die
Landeskunde der Herz. Schleswig-Holstein und Lauenburg 1860. s. 220, s.
240 fg. Ganz shnlich wird in Oswitz bei Breslau von einem hdlzernen Ochsen-
kopf, welcher an dem Giebel eines Gebiudes des dortigen Dominiums ange-
bracht ist, erzéihlt, er hinge dort als ewiges Gedéchtnis daran, dass einmal
ein Stier mit seinen Hérnern da oben ein Loch durch die Mauer gestossen
habe (mitgetheilt durch Herrn stud. theol. Miiller in Breslau).

Dass sich ndmlich aus misverstandenen Figuren, Statuen und Symbolen
oft die abenteuerlichsten Sagen in der Volksphantasie bilden, ist jedem
Forscher bekannt, ‘ '
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deckung, dass bei dem Siihnopfer Feuer vorkamen, und gerade
dieser Umstand wird uns spiiter iiber manches sonst Dunkle véllige
Klarheit bereiten, '

§ 3. Das Nothfeuer.

Der vorige Paragraph hat uns mit einer ganzen Reihe von
Opferbriuchen bekannt gemacht, die bei Viehseuchen zur Abwehr
der Krankheit vorgenommen wurden; demselben Zwecke diente nun
auch das Nothfeuer.

Sein Vorkommen ist uns schon fiir die Zeiten bezeugt, als die
ohristliche Kirche festen Fuss in Deutschland zu fassen begann;
denn die unter Pippin im Jahre 742 abgehaltene Synode legt
Grafen und Bischofen ans Herz unter andern heidnischen Briuchen
zu verhindern: ,illos sacrilegos ignes, quos niedfyr vocant, und die
Synode zu Listines in Flandern, ein Jahr spiter, handelte fiber
denselben Gegenstand: ,de igne fricato de ligno, id est Nodfyr.c?)

Dieses allen?) germanischen Volkern bekannte und von allen
gleich hoch in Ehren gehaltene Nothfeuer konnte trotz ihrer grossen
Bemiihungen keineswegs durch die Kirche vollig ausgerottet wer-
den; ja noch gegen Ende des 17. Jhdts. war seine Anwendung
in Meklenburg dermassen verbreitet, dass Herzog Gustav Adolf
von Giistrow am 13. September 1682 eine eigene Verordnung gegen
dasselbe ergehen lassen muste.’) Und selbst in unserem aufge-
klirten Zeitalter ist diese uralte Sitte noch nicht ausgestorben, denn
K. Bartsch bezeugt ihre Anwendung fiir das Jahr 1868+), und in
dem von der Cultur nicht allzusehr heimgesuchten Hinterpommern
kennen noch manche Leute sehr wohl den Hergang und glauben
an den guten Erfolg dieses von den Vitern iiberkommenen Brauches.

Fassen wir die einzelnen Berichte iiber das Nothfeuer zusammen,
so erhalten wir etwa folgendes Bild: Ward eine Gegend von Pest
oder Seuche, traf es nun Menschen®) oder Vieh®), heimgesucht, so
traten die Bewohner des Ortes zusammen und beschlossen ein Noth-

" 1) Indiculus Superstit. XV.

%) Vgl Grimm D. M.# 5. 570 ff.; Wolf, Beitrige I s.116 ff.; II 378 ff.;
‘W. Mannhardt, Baumcultus s. 518 ff.

8) Bartsch, Mekl. Sag. II Nr. 675.

%) Bartsch a. a. 0. IL Nr. 678.

5) Wolf, Beitrige II, 378 ff.; Grimm D. M.? s, 573,
%) Allgemein,
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vertreiben, seinen Ursprung verdankt, wie dies ja schon daraus
erhellt, dass es nur bei Seuchen (d. h. nach dem Volksglauben bei
Luftvergiftung) ') hergerichtet wurde, und sein Rauch heilsam fiir
Menschen, Vieh und Pflanzenwelt galt. Andererseits weist aber
der feierliche Hergang bei dem ganzen Acte bestimmt darauf hin,
dass auch der Beistand und die Hilfe einer hoheren Macht dabei
erwartet wurde.

Thr zu Ehren kann nun, wie wir sahen, das Feuer nicht ent-
flammt worden ‘sein, da dies ja nur dem Heile der Geschdpfe
frommen sollte; und so theosophisch dachte unser Heidenthum
schwerlich, als ob allein durch Ehrfurcht und feierliche Ceremonien
der Gottheit genugsam gedient sei. Es miissen Opfer dargebracht
worden sein, und zwar, da Krankheit und Seuche fiir eine Strafe
'der Himmlischen galt, Siihnopfer. Wirklich sind uns nun auch
einige Berichte iiberkommen, welche dies ausser “allem Zweifel
stellen.

‘Del-Rio erzéhlt in den Disquisitiones Magicae aus Belgien: ,qui
pro quibusdam pecudum morbis ignem struunt ex peculiaribus lignis
et in eam animalia impellunt vel in orbem circumducunt et quod
primo loco transit, hoc offerunt sanctis‘; und fiir Tirol wird der-
selbe Brauch durch eine alte Handschrift aus dem Bozner Fran-
ziskaner Kloster bezeugt: ,wanns Vich kranckh, soll mans dureh
ein Feur jagen, welches dann zum Ersten dadurch gehet, das- scl
man dem heilligen opfern, so werden und bleiben dle andem ge-
sundt.¢ %)

 Zweifels ohne sind die hier den Heiligen dargebrachten Tlnere
frither einer heidnischen Gottheit als Siithnopfer gefallen. Es ist
zu ‘bedauern,” dass die beiden Nachrichten nichts iiber den Hergang
dieses Thieropfers fiir die Heiligen erzihlen; vielleicht hatte aber
die Kirche, welche hier den alten heidnischen Brauch in die Hand

1) Noch jetzt schreibt der gemeine Mann allenthalben in Deutgchland
die Entstehung der meisten Krankheiten einer Vergiftung der Luft zu. Der-
selben Anschauungsweise gehdren die Sagen an, dass kurz vor dem Ausbruch
einer verherenden Pest Drachen in der Luft herumgeflogen seien und durch
ihren Hauch alles vergiftet hitten.

%) Zingerle, Sag. etc. aus Tirol s. 472, 35. Wobhl nur als eine, wenn auch
sehr verdunkelte, Abschwiichung des ehemals bei dem Nothfeuer dargebrachten
Thieropfers ist es zu betrachten, wenn in Oesterr.-Schlesien die Hdrner -der
einzelnen, von der Seuche ‘befallenen Rinder beschabt und dann die abge-
schabten Horntheilchen in die angefachte Gluth des Nothfeuers geworfen
werden: Peter, Volksthiiml. IT s. 250.
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8§ 5. Nothfeuer und Johannisfeuer.

Im Laufe der Zeit begann der fiir das Wohl seiner Heerde
besorgte Landmann das Nothfeuer jihrlich anzuziinden, um von
vorncherein den Viehseuchen vorzubeugen, wie uns dies fiir Nieder-
sachsen noch aus dem 19. Jahrhundert bezeugt ist.!) Bei einer
jihrlichen Wiederholung des Nothfeuers konnte aber eine Fixierung
desselben auf einen bestimmten Tag im Jahre nicht ausbleiben,
und zwar wird man aus nahe liegenden Griinden diesen Tag in
den Anfang der Zeit haben fallen lassen, wenn das Vieh am
hiiufigsten von Krankheiten heimgesucht wird, wenn dus ,Feuer
unter den Schweinen wiithet, also etwa in die Mitte des Juni.

Gerade dann herrscht auch nach dem Volksglauben die gréste
Luftverpestung. Nach dinischem Aberglauben kommen in der
Johannisnacht alle Giftkriduter aus der Erde hervor; im Solling
glaubt man, alle bosen Dimonen erhielten in dieser Nacht besondere
Kraft; in Schleswig-Holstein zieht am Johannisabend ,de fleegnde
Krew“ (fliegende Krebs) durch die Luft, welcher den Menschen den
Krebsschaden an den Leib bringt.?) Aechnliche Anschauungen
hatte auch das Mittelalter, wie sich dies besonders in dem Glauben
ausspricht, dass in friiheren Zeiten um diese Tage herum oft
Drachen durch die Liifte gezogen seien und dadurch alles ver-
giftet hitten.

Kemble fiihrt aus einem mittelalterlichen Schriftsteller einer
Handschrift der Harlej. Sammlung folgende Stelle an: ,Antiquitus
enim dracones in hoc tempore (d.i. zur Zeit des Johannisfestes)
excitabantur ad libidinem propter calorem, et volando per aéra
frequenter spermatizabantur aquae, et tunc erat lethalis, quia qui-
cunque inde bibebant, aut moriebantur aut grave morbum pacie-
bantur. Quod attendentes philosophi jusserunt ignem fieri frequenter
et sparsim circa puteos et fontes, et immundum reddiderunt fumum;
nam per talem fumum sciebant fugari dracones.‘®) Ganz #hnlich
erzihlt auch Joh. Beleth (1162) aus Frankreich: ,Solent porro hoc
tempore ex veteri consuetudine mortuorum animalium ossa comburi,
quod huiusmodi habet originem. Sunt enim animalia, quae dracones

1) Grimm D. M.2 s. 572.

?) Grimm , D. M2 s. 589; A. Harland, Sag. u. Myth. a. d. Sollinge.
8.90; J. Ehlers, Was die Alten meinen. s. 96; Jahrbiicher f. d. Landesk. d.
Herzogth. Schlwg.-Hlstn.-Lauenb. VII Bd. Kiel 1864. s. 381.

8) Kemble, die Sachsen in England I. s. 296 fg.; vgl. Kuhn, Herabkunft d.
Feuers p. 50.
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wenn men de Nacht mit groten Siinden, schanden vnde Schaden
hefft thogebracht.c?)

Doch auch die anderen Berichte iiber die Johannisfeuer kénnen
deren urspriinglichen Zusammenhang mit den Nothfeuern nicht
verliugnen. Wie diese sind sie iiber alle germanischen Stimme
hin verbreitet; auch hier muss eine jede Familie zu dem Feuer
beisteuern.?) Die Kinder singen:

Komm niemand zum Johannisfeur

Ohne Brandsteur
Oder — Hut- und Kippelesfeur.

Das heisst, wer da kommt, ohne Holz beizusteuern, dessen Hut
oder Kappe wird ins Feuer geworfen, was auch wirklich ofters
geschah.?) ‘ .

Die Entziindung des Johannisfeuers durch Reibung ist uns
allerdings nur durch die élteren Berichte bezeugt, wenn wir nicht
gerade dem sonst wenig verlissigen Montanus (Glauben schenken
wollen, dem zufolge sich noch jetzt die Ueberlieferung erhalten hat,
es miisse durch Aneinanderreiben zweier trockener Hélzer und zwar
Eichen- und Tannenhélzer erzeugt werden*); aber Krankheit ver-
treibende und Gesundheit fordernde Kraft wohnt ihm nicht minder
wie dem Nothfeuer bei. Dies sprechen bairische Kinderlieder,

welche beim Einsammeln des Holzes gesungen werden, aus:
,Gebt ihr euer Steuer net,
So lebt ihr euer Jahr net. . . . . ¢
,Wolln ihr uns kén Stuia gebn,
Sollta 's Joha numma daleb’n. . . .. ¢
,G’'hannesfeuer!
Der Haber ist theuer!
Wer kein Holz zum Feuer git,
Erreicht das ewige Leben nit.‘5)

Also: wenn ihr euch nicht bei dem Feuer betheiligen wollt,
so werdet ihr auch seiner Segnungen verlustig gehen und in
Krankheit verfallen, (in demselben Jahre sterben). Schon Hunnius

') Nic. Gryse, Spegel des antichristischen Pawestdoms. Rostock 1593.
De I Bede. Im III. Gebodt heisst es: ,S. Johannes Nodt vnd Lodtfiir hefft de
vorfrarenen erwarmet ,ock hilligen schyn van sick gegeuen.*

) Panzer, I s. 214. 238, 216. 241; Meier, Schwiib. Sag. s. 4256 Nr. 112, 113;
Baumgarten, a. d. Heimat. I. s. 27; Bavaria IV, 1, s. 202, 242.

%) E. Meier, Schwiib. Sag. s. 4256 Nr. 112,
4) Montanus s. 33.
5) Panzer, Beitrige I s.216. 218; Bavaria III, 1, 327; IV, 1, 242.
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Auch dem Gedeihen der Pflanzenwelt ist das Johannisfeuer
ganz wie das Nothfeuer forderlich. Der Acker, worauf ein Sonn-
wendfeuer angeziindet wird, freut sich 9 Jahre darauf, heisst es im
Niederosterreichischen.!) In England riss man im friilhen Mittel-
alter brennende Scheite, wie mnoch jetzt im Luzernischen beim
Nothfeuer, aus der Gluth und lief damit um die Aecker: ,faciunt
etiam brandas et circuiunt arva cum brandis.?) Fiir Deutschland
ist das Zeugnis Hildebrands (De Diebus Festis. 1701. s. 96) wich-
tig: ,Soliti sunt olim in festo Johannis ardentes faculas manu gestare,
iisque arva et segetes circumire, rati hoc modo frugibus benedici.¢
Auch Zeumer schreibt in seiner zu Jena im Jahre 1699 erschienenen
Abhandlung iiber dasJohannisfeuer (s.12): ,Ab hoc majori igne faculas
ex stramine aliave eiusmodi materia quilibet bacchantium accendunt,
easque manibus comprehendentes circum maiusilludincendium fatuorum
instar ignium saltant aut transiliunt, donec extinguantur.‘ . . . (s. 13):
,JJmmani enim boatu montem ascendunt, faculis suis ardentibus
sursum deorsumque vagantur, torresque coelum versus jaculantur,
tripudia vociferantes exercent, et (nonnunquam) variis instrumentis
musicis ludicrum spectaculum augent.‘

So hoch man beim Johannisfeuer springt, so hoch wird der
Flachs werden.t) Man spricht dabei z. B.:

,Flix, Flax,
Dass mein Flax

Ueber vier Ela wax. (Ochsenbrunnen)
oder:

/I spring iibes Sunwendfuie!

Alle Nachbén san 'me‘ thuie.‘

Springts mit mier allz’samm!

So wird de* Har récht lang.‘ (Niederaltaich.)+)

Ist das Feuer erloschen, so nimmt sich ein jeder ein ange-
branntes Scheit mit in seine Wohnung. Dort bewahrt man es
entweder als treffliches Schutzmittel gegen Unwetter und Feuers-
noth auf®), oder man steckt es in die Felder, zumal in die Flachs-

1) Baumgarten, a.d. Heimat. I s.28.

) Kemble, die Sachsen in England I, s. 296 fg.; vgl. Kuhn, Herabkunft d.
Feuers. p. 50. :

8) Ueber die Einwirkung des Johannisfeuers auf das (edeihen des
Flachses vgl. Leoprechting s. 183; Panzer, Btrg. I s. 210. 231, 215. 241. 242;
Birlinger, Volksth. I, 104, 105; Aus Schwaben. II, 117, 119; E. Meier,
Schwiib. Sag. s. 423. 107, 425. 110; Bavaria I, 1, 374; II, 1, 242, 260, 310; IlI,
1, 343; III, 2, 936, 956; IV, 2, 360; Mannhardt, Baumkultus. s. 464, 502, 510
und die weiteren dort beigebrachten Belegstellen.

4) Panzer, Btrg. I s. 215, 241; Birlinger, Aus Schwaben. II. s. 119, -

%) Zingerle, Sagen, s.472. 32; Bavaria, 1V, 1, 242,
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dieselben Opfer gefallen sein wie bei diesen. Natiirlich konnen
dieselben aber schon deshalb, weil durch die jihrliche Wiederkehr
das Siihnopfer nothwendiger Weise sich abschwiichen muste, nicht
so rein wie die bei den eigentlichen Nothfeuern dargebrachten
Opfer iiberliefert worden sein, aber ganz baar von Mittheilungen
iiber derartige Vorgiinge auch bei den Sonnwendfeuern sind wir
keineswegs.

Der oben schon einmal angefiihrte mittelalterliche Schrift-
steller aus England (Harlej. Sammlung) schreibt: ,In vigilia Beati
Johannis colligunt pueri in quibusdam regionibus ossa et quaedam
immunda et insimul cremant, et exinde producitur fumusin aére.‘!)
— Gregor Strigenitius (geb. 1548,  1603) bemerkt in einer auf
Johannis gehaltenen Predigt, die Eccard (Francia orientalis I, 425)
anfiihrt, das Volk (in Meissen oder Thiiringen) tanze und singe
um die Johannisfeuer. Einer habe ein Pferdehaupt in die Flamme
geworfen und dadurch die Hexen zwingen wollen, von dem Feuer
fir sich zu holen.?) — Martinus Bohemus sagt im Kirchen-
kalender 1608 s. 377: ,So diirffen wir auch nicht an seinem (St.
Johanns) Tage Todtenbeine verbrennen, Fackeln oder Lichter an-
ziinden oder Reder umbtreiben. Denn das brennen der Todten-
beine und anderer stinkender Sachen ist heidnisch.©®) — Bei Hilde-
brand (De Diebus Festis. 1701. s. 96) heisst es: ,Alicubi enim ex
veteri more pueri ossa et quisquilias colligunt, et concremant, ut
fumus inde excitetur. — Aus dem Bergischen berichtet Montanus den
Brauch, ein Pferdehaupt in das Johannisfeuer zu werfen #); und endlich
mag hier noch einmal aus dem oben angefiihrten Bericht von Joh. Beleth
1162 (derselbe kann ja leicht auf germanischer Sitte beruhen) citiert
werden: ,Solent hoc tempore (in festo s. Johannis) ex veteri consuetu-
dine mortuorum animalium ossa comburi.‘ _

Diese aus den verschiedensten (Gegenden beigebrachten Nach-
richten beweisen, dass in die Johannisfeuer ehemals Thierhdupter
und Knochen geworfen wurden. Wie ist dies nun zu verstehen?
Den Thieren, welche bei dem grossen Siihnopfer gegen die Seuche
dargebracht wurden, schnitt man, als Gabe fiir die Gottheit, das
Haupt ab und hing dasselbe an heiliger Stelle im Hause auf, weil
es die Verséhnung mit den Himmlischen und ewigen Schutz vor

) Kemble, die Sachsen in England. I, 296 ff.; Kuhn, Herabkunft d.
Feuers p. 50.

%) Vgl. Grimm D. M.? s. 585; Birlinger, aus Schwaben II, s. 192; Zeumer,
Ignem Johannaeum vulgo Das Johannis-Feuer etc. 1699. s. 11.

8) Birlinger, aus Schwaben [I, s. 122,

4) Montanus s. 34,
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Bei einer solchen Anschauungsweise muste den Géttern das Opfer
von Haupt, Haut und Knochen ebenso genehm sein wie die Dar-
bringung des ganzen Thieres. Allerdings ist das Opfer der Haut
in unseren Sonnwendfeuerbriuchen nicht mehr erhalten; dass aber
auch das Fell der Gottheit dargebracht wurde, ersehen wir aus
dem in der Vita Barbati (in den Actis Sanctorum vom 19. Febr.
p- 139) beschriebenen Opferfest der Langobarden.') Ebenfalls
finde ich meine Annahme, dass die Knochen ganz und ungebrochen
der Gottheit dargebracht werden musten, in einer abergliubis¢hen
Meinung bestiitigt, welche Geiler von Kaisersberg in der Emeis
bekdmpft. Dort heisst es: ,Du fragest: sol ich geweichte
bluomen vnd kraut dem fych geben zuo gesundheit; warum
gibt man nicht die beinlin von dem Osterlamb den hunden, das
gesegnet ist? man spricht sie werden vnsynnig. Ich wil vff der
hund seiten sein vnd sprich, das man sie inen wol geben mag, es
schadet niit; sie trincken dick geweicht wasser vnd schadet in niit.c?)
Die heidnische Sitte ist hier auf das christliche Osterlamm iiber-
tragen. Es wiire ein Verbrechen die heiligen, fiir die Gottheit be-
stimmten Knochen den Hunden zu iibergeben, dass sie dieselben
brechen und fressen; und der Frevel richt sich, indem die Thiere
dadurch unsinnig werden.

Fiir die Annahme, dass wir in den Knochen und Schideln,
welche in den Sonnwendfeuern verbrannt werden, eine Erinnerung
an ehemalige Opfer zu erblicken haben, spricht ferner der Umstand,
dass man allenthalben in Deutschland in diese Feuer Blumen warf:
denn mit Blumen wurde auch das Opferthier bei dem Siihnopfer
gegen Viehseuchen bekriinzt, und iiberhaupt wird der ganze Verlauf
unserer Untersuchung lehren, dass Blumenschmuck keinem ger-
manischen Opfer mangeln durfte. Sebastian Franck schreibt in
seinem Weltbuch 51b: ,An 8. Johanstag machen sie ein Simetfeuer,
tragen auch diesen Tag sundere Krenz auf, weiss nicht aus was
aberglauben, von Beifuss und Eisenkraut gemacht, und hat schier
ein jeder ein blau Kraut, Rittersporn genant, in der Hand: wel-
ches dadurch in das Feuer sihet, dem thut dis ganz Jahr kein

Lexer in Wolfs Ztschrft. III s. 34; Vonbun, Sagen Vorarlbergs s. 27, 28; 34,
35; Zingerle, Sagen a. Tirol. 8. 10, Nr. 13 s. 11, Nr. 14 s. 411 Nr. 725; derselbe
in Wolfs Ztschrft. IT s.177; Vernaleken, Alpensag. s.183 Nr. 134; 407, 107;
Rochholz, Aargauer Sag. Nr. 229; J. Haltrich, Deutsche Volksmérchen aus dem
Sachsenlande in Siebenbiirgen. Berlin 1856. Nr. 14.

1) Grimm, D. M.? s. 616.
%) A. Stober, Geiler von Kaisersberg, Emeis. s. 56,
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Bei dem innigen Zusammenhang, in welchem unser Alterthum
mit der ganzen Naturwelt lebte, verstand es die grosse Heilkraft
einer Menge jetzt vollig unbeachteter Kriuter hoch zu schitzen;
und da es in ihnen dankbar késtliche (Geschenke der Gdtter er-
blickte, so wuste es in kindlicher Einfalt dieselben nicht besser zu
vergelten, als dadurch, dass es gerade die heilkriiftigsten Blumen
bei dem Opfer den Himmlischen darbrachte.

Weisen schon dic in die Flamme geworfenen Knochen
auf ein friiheres Opfermahl bei dem Johannis-Nothfeuer hin, so
wird dies auch noch anderweit bestitigt. Am Rhein fand am
Sonnwend-Tage das sogenannte Johanuisessen statt, was auch jetzt
noch in vielen Gemeinden in der Erinnerung leben soll. Schon
eine Polizeiordnung des Rathes der Stadt Landau vom Jahre 1564
verfiigt hieriiber: ,Zum fiinfften sollen alle Johannsfeuer (die-
weil es ein haidenisch werck) auch das Nachtzeren so bey den-
selbigen Feuern biss hicher angestelt worden, hiemit abgethan
sein ctc.’) In Niederosterreich isst und trinkt man bei dem Jo-
hannisfeuer und treibt dabei allerhand Kurzweil.?) Im Aargau
kocht man an ihm Erbsen und braucht dieselben dann als Salbe
gegen Verletzungen.®) Derselbe Brauch war auch in Schwaben
bekannt, und nannte man dort die Erbsen ,Hansersche‘; sie galten
fir allerlei Dinge gut und wurden deshalb den Kindern zu
essen gegeben.!) In Oesterr.-Schlesien bricht man vor Johannis
vom Holunder eine Bliithentraube ab, bickt dieselbe in einem
Pfannenkuchen und verzehrt beides dann beim Johannisfeuer; das
schiitzt gegen Zahnweh.%)

Und nicht allein gegessen wurde dann zur Ehre der Gétter,
man trank auch ihre Minne. Sehr beachtenswerth ist hier der
Bericht Miillenhoffs wie er ihn von einer alten Frau in Ligerdorf,
Herrschaft Breitenburg, horte: ,Vor Zeiten wiiren da bei dem
Dorfe die Hexen in der Johannisnacht auf freiem Felde verbrannt.
Das wiire nun freilich nicht eigentlich geschehen, sondern auf diese
Weise. Auf einer Koppel machte man ein grosses Feuer an;
dariiber hin legte man an einem Querbaum zwischen zwei grossen
Seitenpfahlen einen Braukessel mit Bier auf. Daraus schipfte man

) Montanus s. 33; Bavaria 1V, 2, s. 360.

%) Vernaleken, Mythen. s. 307, Nr. 31.

3) Rochholz, Schweiz. Sag. a. d. Aargau II s. 227.

4) Meier, Schw. Sag. s. 427, 114; Grimm D. M.3 s. 585.
8) Peter, Volksth. a. dsterr. Schlesien II s.242.
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Mett nach Landesbrauch‘!); ebenso besteht noch das,Johannisbier
in Hambiiren bei Celle.?) Etwas bestimmter erzihlt Denis, in
seiner Jugend sei allenthalben lustig iiber die Johannisfeuer ge-
. sprungen, und dabei hitte Meth sein miissen?®); ganz @hnliches
besagt auch ein Niirnberger Mandat vom 20. Juni 1653.4) Ueber-
haupt ist der Meth das altiibliche Getriink am Johannistage. 8.
Johannes der Téufer heisst davon der Methhansel in Steiermark
und Baiern. Die Buben fiihren ihre Dirndeln an diesem Tage
zum Meth. %)

Wie allgemein aber das Minnetrinken bei den Johannisfeuern
einst gewesen sein muss, erkennen wir am besten daraus, dass die
Kirche diesen Brauch hie und da endlich selber sanctionierte, weil
sie ihn nicht zu unterdriicken vermochte. Auf diese Weise ent-
stand der zu Mittsommer getrunkene kirchliche Johannissegen,
welcher wohl zu unterscheiden ist von dem Wein, welcher am
27. Dezember, dem Tage S. Johannis, des Evangelisten, von der
Kirche geweiht wird; aber noch lange schriecb man ihm das Wohl
der Landwirthschaft fordernde Kriifte zu, und so ward er z. B. in
Niirnberg deshalb getrunken, damit ein warmer und fruchtbarer
Sommer erfolgen mdge.®)

Konnten wir nun auch aus den Berichten iiber die Johannis-
feuer ein vollig abgerundetes Bild der auf den Johannistag fixier-
ten, jiahrlich wiederkehrenden Nothfeuer, verbunden mit einem
Opfer, herausschiillen, so darf dabei doch nicht ausser Acht ge-
lassen werden, dass auch das altheidnische Mittsommerfest, wie alle
germanischen Jahresfeste, seine ihm eigenthiimlichen Feuer gehabt
haben wird. Es miissen in den Johannisfeuern ausser den Noth-
feuern also auch die heidnischen Sonnwendfeuer erhalten sein, auf
welche letztere einzugehen wir noch spiter mehrfach Gelegenheit
haben werden.

1) Birlinger aus Schwaben II s.162, vgl. auch Seb. Franck, Weltbuch.
Theil I f. CXXXIV.

%) Kuhn und Schwartz, Nordd. Sag. 392.

%) Grimm D. M.? s. 585.

4) Grimm D. M.? s.586; vgl. auch den Brauch in Teuschnitz, Bavaria III,
1, 8. 328.

%) Die kérnthn. Sitte mitgetheilt von Herrn Prof. Weinhold, die bair.
nach Schmeller, Bair. Wérterbuch. 2. Aufl. L. s. 1688.

6) Panzer II, 239, 441; Pfister, Merkwiirdigkeiten der Stadt Niirnberg.
1833. I, 388; vgl. iiber das Trinken des Johannissegens zu Mittsommer in
Schwaben auch Meier, Schw. Sag. 427, 117; Zingerle, Johannissegen und Ger-
trudenminne s, 180 ff.; Bavaria 1, 1, 310.






48
hannisfeuerasche als Universalmittel gegen allerhand Krankheiten und
Uebel auf.') Es wire daher immerhin denkbar, dass wir es hier
mit keiner urspriinglich germanischen Sitte zu thun haben, sondern
dass von anderswoher der Brauch der Johannisfeuer in gleicher
Weise auf Celten, Slaven und Germanen iiberkommen sei.

"~ Nun war aber auch das Nothfeuer germanischen und celtischen
Volkerschaften gemeinsam, wofiir Grimm in seiner deutschen My-
thologie geniigend Zeugnisse angefiihrt hat?), und selbst in Indien
pflegte man krankes Vieh durch den Rauch zu treiben.?) Wie in
Deutschland fiel auch in Schottland das Opfer eines Rindes bei
dem Nothfeuer#); und konnten wir von den germanischen Stimmen
nachweisen, dass sich bei ihnen die Sitte, zur Zeit einer Viehseuche
ein Thier als Siihnopfer zu vergraben oder ihm das Haupt ab-
zuschneiden, im Laufe der Jahrhunderte von dem ihm friiher eng
verbundenen Nothfeuer als ein selbstindig fiir sich bestehender
Brauch abgelost hat, so finden wir #@hnliches auch bei slavischen
und ehstnischen, celtischen und romanischen Volkerschaften wieder.
Praetorius erzihlt in seiner Weltbeschreibung 2, 162. 163: ,Die un-
deutschen Leute (Wenden) pflegten zur Abwehrung und Tilgung
der Viehseuchen um ihre Stille herum Haupter von tollen Pferden
und Kiihen auf Zaunstaken zu stecken; auch ihren Pferden, welche
des Nachts matt oder miide geritten wiirden vom Mahr oder Leeton,
einen Pferdekopf unter das Futter in die Krippe zu legen; das
hemme die Macht des Geistes iiber das Thier.®) Ganz &hnlich
stecken noch heute die Walachen Pferdeschiidel auf Zaunpfihle,
Umfriedigungen und Hausdéicher zum Schutz, wie es heisst, gegen
Seuchen und Démonen.®) Die Ehsten graben bei Viehseuchen ein
Stiick der Heerde unter die Stallthiir, um dem Tod ein Opfer zu
bringen und dem Viehsterben ein Ende zu bereiten.?) Und wie in
Deutschland kommen endlich auch im romanischen Rhitien, in
Russland, in Kent und bei den Kimri in Wales®) holzerne Pferde-

1) Mannhardt, Baumkultus s. 510 (512); Wolf, Beitriige II s. 393; Grimm
D. M.® 5. 588; Vernaleken, Mythen. s. 307, Nr. 30.

?) Grimm, D. M.? 5. 574 ff.
3) Mannhardt, Baumkultus s. 518 aus der Zs. f. vgl. Sprachforschung XV,

4) Grimm D, M.2 8. 57%4.

5) Vgl Grimm, D. M.? s. 626.

8) Schuster, Woden s. 42.

) Grimm, D. M. Aberglaube der Ehsten. Nr. 69.

8) Heinr. Schreibers Taschenbuch fiir 1840, s. 240 fg.; Petersen, die
Pferdekopfe auf den Bauernhiiusern. s. 209, s, 211.
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unumquemgque dolor attigisset, sculpebat in ligno. Quod ubi s. Gallus
audivit, statim illuc cum uno tantum clerico properat, accensoque igne
cum nullus ex stultis paganis adesset, ad fanum applicat et suecendit.‘
und dann weiter: ,Visi enim in eo barbari gentili superstitione
modo auri argentique dona, modo fercula ad potum vomitumque
ebrii offerre, cultumque ,quo nihil insanius, istic simulacrum inanis
dei, ac ut quemque affecti membri dolor presserat, sculpebat in
ligno suspendebatque opitulaturo idolo. Hierher gehort auch das
Verbot des Eligius: ,Pedum similitudines, quos per bivia ponunt,
fieri vetate et ubi inveneritis, igni cremate, per nullam aliam artem
servari vos credatis, nisi per invocationem et crucem Christi‘?)
und § 29 des Indiculus Superstitionum: ,De ligneis pedibus vel
manibus pagano ritu.‘

Diesen Brauch, gegen den die ersten Bekehrer auf alle Weise
eiferten, gestattete jedoch bald die Kirche selbst, und schon aus
dem 10. Jhdt. wird berichtet, einer gelihmten Frau sei im Traume
bedeutet worden ,ut instar semivivae manum ceream formando
exprimeret et ad sanctae Idae tumulum deferret‘?). Ja noch heute
ist die Sitte, auf diese Weise seiner Krank®eiten sich zu entledigen,
in den katholischen (Gegenden Deutschlands allgemein verbreitet,
und die Menge des geopferten Wachses mag eine nicht geringe
Einnahmequelle mancher, durch ihre wunderthitigen Gnadenbilder
beriihmter Kirchen bilden. )

Wiihrend nun anfangs, wenigstens nach den iltesten Berichten
zu schliessen, Nachbildungen leidender Glieder oder Kdorpertheile
nur bei menschlichen Krankheiten zum Zweck der Heilung auf-
gehingt wurden, finden wir diese Sitte im Laufe der Zeit auch
auf Thierkrankheiten ausgedehnt. Es hat dasselbe jedoch nur in
Baiern und den benachbarten deutsch- dsterreichischen Landschaften
festen Fuss gefasst, wogegen es in anderen Gegenden Deutschlands
nur ganz sporadisch vorzukommen scheint.$)

) Grimm D. M. Aberglaube A. :

2) Pertz, 2, 578 vgl. Grimm D. M.? s. 1131.

%) Wohl kaum ist aus folgender Stelle bei Nic. Gryse (Spegel des Anti-
christischen Pawestdoms. Rostock 1593. Dat 7. Gebodt) eine Verbreitung der
Sitte, bei Viehkrankheiten Votivbilder aufauhingen, fiir ganz Deutschland an-
zunehmen: ,Ja gelyck alse ock im J6dendom de Tempelsheren thor tydt
Christi im Tempel ere kremerye vnd wesselye hedden, Also ock im Anti-
christendom, dar men hefft wassene Bilder, Arme, Knaken, Perde, Swyne,
Kinder, etc. vmme Geldt tho kope gehat, wenn wor einer schaden angeleden,
de hefft vp dat Altar vor Minschen vnd Vehe desiiluen geoffert.’ Gryse wird
wohl hier wie auch sonst hiufig auf spezifisch siiddeutschen Berichterstattern
fussen.
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Durch derartige Schliisse kann man schliesslich alles beweisen.
Sie dienen aber nur dazu, das Studium der deutschen Mythologie
in Miscredit zu bringen und schaden deshalb unendlich mehr, als
sie niitzen.

$ 8. Opfer bei schlechter Witterung.

Die Stelle der Seuchen, welche als aussevordentliche Zufille
das Gedeihen des ganzen Viehstandes zu vernichten vermdgen, ver-
treten beim Ackerbau Stiirme, Hagelschauer und Hochgewitter.
Die vernichtende Kraft dieser meist plotzlich sich erhebenden und
dann oft ebenso rasch und geheimnisvoll, wic sie gekommen, wieder
verschwindenden Elementarerscheinungen konnte an dem einfachen
Naturmenschen nicht voriibergehen, ohne einen tiefen' Eindruck auf
sein Gemiith zu hinterlassen. Der tobende, in seinem Ungestiim
Achren, Heu und Obst in grossen Staubwolken mit sich fort-
fihrende Sturmwind, der grausam in wenig Augenblicken den
Fleiss vieler Wochen vernichtende Hagel erschien ihm als ein ge-
friissiger, unersittlicher Di#mon?), welcher beschwichtigt werden
miisse.

Wie bei der Vertreibung von Krankheiten werden auch hier
zauberkriiftige Gebete gesprochen und dazu Opfer dargebracht sein.
‘Wettervertreibende Segen sind uns allerdings nur wenige?) iiber-
liefert worden; dass es aber deren noch im Anfang des 17. Jahr-
hunderts genug gab, ersehen wir aus des ,Herzogs Maximilians in
Bayern etc. Landtgebott wider dic Aberglauben, Zauberey, Hexerei
und andere strifliche Teufelskiinste, (gedruckt in der fiirstlichen

1) Vgl. auch Grimm D. M.2 s. 602.

%) Grimm theilt D. M. Beschworungen Nr. XXIII cinen Segen gegen den
Hagel und Nr.V eine adjuratio contra grandinem (letztere aus einer Miinchner
Handschrift des 11. Jahrhunderts, Cod. Tegerns. 372) mit. Wichtiger, weil noch
Erinnerung an das Heidenthum an sich.tragend, ist der ebenfalls unter Nr.V an-
gefiibrte deutsche Wettersegen aus einer spiiteren Miinchner Handschrift (Cgm.
734. f. 208): ,Ich peut dir Fasolt, dass du das wetter verfirst mir und meinen
nachpauren an schaden. Auch ein Wetter erregender Segen ans Steiermark
mag hier mitgetheilt werden: ,Hiemit iibergeben wir dir du beser geist alles
dass, was in dieser Pfahr, in disem felt in disen pergen wiixt -dass du mit dem
schauer alles dass wein gewiix, traidt vnd wass sunst die Erten traegt zu
grundt vnd boten erschlagen vnd denen so dauon Leben benemben soltest.t
(Aus dem U. Tschernickh’schen Wetterprocess. Gutenhaag sub 21. Nov. 1661
vgl. Pichler, das Wetter. Graz, 1859. s.26). Vgl. iiber Wettersegen auch
Schmeller, Lair. Worterb. 2. Aufl. II s. 450; Schuster, Deutsche Mythen aps
siebenb,-sichs, Quellen. s. 427; Haupts Zeitschrft. XVIIL 79,
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den, wo an die Stelle des Wettersegens unter christlichem Einfluss
das Liuten mit den Kirchenglocken getreten war, ging diese Ab-
gabe auf den Kiister iiber. So muss derselbe z. B. in Jiibar in der
Altmark, sobald ein Gewitter am Himmel ist, mit den Glocken
liuten. Dafiir bekommt er b Wettergarben von jedem Ackers-
mann; denn dadurch ist man vor Wetterschaden sicher.?) Im
Fiirstenthum Ospabriick erhalten die ‘beiden Kiister zu Radbergen
bei Quackenbriick laut Recess vom Jahre 1851 eine zu ihrer
Diensteinnahme gehorende Sommerbede, welche in dem Rechte
besteht, theils Roggenhocken, theils Haferkorngarben in gewissem
Umfange sammeln zu diirfen, wogegen die beiden die Pflicht haben,
dass sie bei Blitz und Donnerwetter die Glocken liuten miissen.?)
Fiir das Herzogthum Sachsen-Altenburg ist uns Wetterliuten und
Wetterkorn urkundlich schon aus dem Anfang des 17. Jhdts. be-
zeugt.®) Dies Wetterkorn, meist am Thomastage fillig, bezieht
noch bis zum heutigen Tage der Schullehrer zu Hohendorf. In
anderen Gegenden des Herzogthums muss es dagegen schon friih-
zeitig in eine Geldabgabe umgewandelt worden sein, wie aus der
iltesten Raths- Kémmerei-Rechnung von Altenburg erhellt, wonach
die Kirchner zu St. Nicolaus und St. Bartholomius daselbst 10 Thir.
zu ,vortriingken‘ erhielten, weil sie den Sommer iiber gegen das
Wetter geldutet hatten.*)  Im Calenbergischen hat sich das
Wetterliuten nur fiir die Erntezeit erhalten. Der Kiister erhilt
dafiir von den Voll- und Halbmeiern beziehungsweise je eine ganze
oder eine halbe Stiege Korn, welche Abgabe ,Klockenstiege¢ oder
JKlockengarbe heisst.?) Ferner kommt die Wettergarbe im
Voigtlande vor. Zur Abwendung von Gewittern stand auf dem
Goldberge bei Hohendorf nach Biirgel zu ein Glockenhiuschen,
wo der Schulmeister beim Herannahen derselben zu ldauten und ein
Wetterkorn dafiir zu erhalten hatte.®) In Baiern giebt fiir das
Wetterliuten ,ein jeder paur dem mesner ain roggen Garb.‘?)
Nicht minder ist die Wettergarbe in Tirol bekannt, wie mir Herr
Professor K. Weinhold mittheilte. In Meschen bei Mediasch in

) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 408.

%) Pfannenschmid s. 91.

8) Back, Ueber Wetterliuten und Wetterkorn, Altenburg. 1855, 8°,
4) Back a. 0. 8. 5. 8.

%) Pfannenschmid. s. 90. s. 394. Anm. 4.

¢) R. Eisel, Sagenb. d. Voigtland., Nr. 972; Kohler, Vogtl. Volksge-
bréuche. 431.

") Pichler, das Wetter, 5.25; Schmeller, bair. Worterb. 2. Aufl. 1 s.933,
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Fenster hinaus, um den Sturm zu beschwichtigen, und heisst man
das den Wind fiittern.!) Auch fiir Kirnthen und Oesterreich ist
dicser Brauch bezeugt. In ersterem Lande opfert man dem Winde
dadurch, dass man eine hélzerne Schale mit verschiedenen Speisen
auf einen Baum vor dem Hause stellt?); in Oesterreich dagegen
legte man etwas Mehl auf die Gattersiiulen, so oft es arg stiirmte.
,Auch Salz und Asche wurde hierzu verwendet, das Windfutter auf
einen ,Balsti’l* oder freien Platz gelegt, oder auch in die Luft ge-
streut. Im- Windischgarstner Thal nahm man, wenn der Sturm-
wind durch die Berge brauste, einen Teller, gab darauf eine Hand
voll ,Kim¢, Salz und Asche und streute das Windfutter hinter sich,
indem man sprach:

Wind, da hast Salz, Aschn, Kim;

Nim 's hoam zu dein Weib und Kind!
Noch mehr als den Wind fiirchtete man in einigen Gegenden die
Windin, die dann auch um so fleissiger gefiittert wurde.?)

Ganz dhnlich warf man in Tirol, wenn es recht stiirmisch
wehte, dem Wind einen Loffel voll Mehl entgegen.!) Um Neu-
kirchen und Etzelwang in der Oberpfalz heisst es: Dem Winde soll
man drei Hindlein voll Mehl hinausstreuen und dabei sprechen:

Wind oder Windin,

Hier geb ich dir das Deine,

Lass du mir das Meine!
Dann reisst er nichts zusammen.?) In Ertingen in Schwaben da-
gegen strcute man ihm das Mehl auf das Dach, indem man sagte,
man miisse des Winds Kindern zu essen geben, sie heulten und
hungerten so sehr. In Muunderkingen pflegte ein altes Weib dem
Winde sogar schwarzes Mus zu kochen und ihm zum Dachladen
hinauszustecken. Sie behauptete, die Windhunde miisten ge-
fiittert werden.®) 1In anderen (3egenden Schwabens warf man bei
firchterlichem Sturm Salz und Mehl oder drei Almosen in die
Liifte.”) Zu Wildschiitz in Oesterr.-Schlesien ist es Brauch, bei

1) Leoprechting s. 101 ff. i
?) Wuttke § 130; V. Pogatschnigg in der Germania XI, s. 75.

3) Baumgarten, a.d. Heimat I s.38; Grimm D. M. Nachtrag. s. 181 zu
s. 529; C. M. Blaas, Volksthiiml. a. Nieder6sterr. in Pfeiffers Germania XXIX.,
8. 104. Nr. 80, s. 105. Nr. 31.

4) Zingerle, Sitten s. 74, Nr. 611.

5) Bavaria II, 1, 235.

%) Birlinger, Volksth. I s. 190. 300, 191. 301.
7) Birlinger, aus Schwaben. 1. s. 100. Nr. 122,
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reste in einen Topf, stellte diesen vor Sonnenaufgang auf eine Thor-
sdule seines Hauses, ,dem windt damit zufuedern, dass selbiger
das ganze Jahr hindurch eeine Griindt vnd sachen kheinen schaden
zuefliegen mogen.‘’) Ein Breiopfer fiir den Wind am Sonnwend-
abend bezeugt uns fiir das Salzburger Gebirge Waldfreund; im
Oesterreichischen dagegen wurden gerne in der Fastnacht drei un-
gebackene aber geformte Brotlaibchen fiir den Wind auf Zaunpfiihle
gesteckt. Fand das Opfer aber am Abend vor Dreikonige statt,
so wurde nur ein Laib dem Winde zum Futter gegeben. Solches
zum Windfutter bestimmtes Brot wurde gewohnlich an einen Baum
gesteckt, wobei man sprach:

S6h, Wind, da hast du das Dein,

Lass ma du & das Mein!)

Wichtig war es vor allen Dingen, sich vor der Heuernte zun
dem Winde in ein giinstiges Verhiiltnis zu setzen. Darum streute
man ihm am Blasiustage Salz aus, oder es ward ihm Mehl und
Salz auf einem Teller hinausgestellt.’) Im Mollthale in Karnthen
wirft man ihm vor dem Beginn der Heuernte ein Biischchen Heu
in die Luft unter den Worten:

D6 hoat der Wint sein Til,

Ear lass uns s’ Andre mit Gliick und Hal.4)
Wiihrend diese ganz der luftigen Natur des Windes entsprechenden
Opfer von Mehl, Salz, ungebackenem Brot, Heu, Werch, Federn etc.
gewis aus dem Heidenthum iibernommen sind, verdanken die
Briuche, beim Herannahen eines Ungewitters am Palmsonntag ge-
weihte Palmen oder an anderen kirchlichen Festtagen gesegnete
Kriuter auf dem Heerde zu verbrennen®) und mit den Glocken zu
lduten ¢) unzweifelhaft christlichem Einfluss ihre Entstehung.

1) J. v. Hammer- Purgstall, die Gallerin auf der Rieggersburg. IIIL. 22,
138; vgl. F. Pichler, das Wetter. s. 33.

%) Waldfreund in Wolfs Ztschrft. Il s. 335; Baumgarten, a. d. Heimat I. . 38.

8) J. Wurth in Wolfs Ztschrft. IV s. 148 fg. Nr. 58, :

4) M. Lexer in Wolfs Ztschrft. IV s. 300.

5) Fr. Wessel, Gottesdienst in Stralsund. ed. H. Zober s.7; Zingerle, Sitten.
8. 31. 256, 67. 544, 72, 591 ; Stober, Geiler von Kaisersberg Emeis 8. 56; Birlinger,
aus Schwaben II s. 66, 69, 71, 160; Miilhause, Gebriiuche der Hessen. s. 309; Mon-
tanus. 8. 39; Wolfs Ztschrft. I s. 327; Wolf, Beitriige I. 5. 63; Wuttke § 225; Peter,
Volksth, II s. 258, s. 282; Bavaria I, 1, 371; III, 1, 342; III, 2, 926; IV, 2, 328;
Carinthia, 63. Jahrgang, Klagenfurt 1873. s. 272; G. A. Heinrich, Agrar. Sitten,
8. 13; Rosegger, Sittenbilder a. d. steierischen Oberlande. s. 103; C. M. Blaas,
Volksthiiml. a. Niederdsterreich in Pfeiffers Germania XXIX. s, 104. Nr. 21.

8) Die Sitte, bei einem anziechenden Gewitter oder Unwetter mit den
(Flocken zn liuten, war iiher ganz Peutschland verbreitet, Schon ein (Fehot
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dghnlich in den Niederlanden zum Behuf des zauberischen Wetter-
machens ein schwarzes Huhn geopfert werden.!)

Eine Abschwichung des ehemaligen Hahnopfers scheint der
osterreichische Brauch zu sein, beim Nahen eines Gewitters, welches
Hagel mit sich bringt, in die vier Ecken des Feldes je ein Ei zu ver-
graben?®); doch lisst sich hieritber, da diese Sitte so isoliert da-
steht, noch nichts Bestimmteres behaupten. Ein Gleiches gilt von
der iiber ganz Deutschland verbreiteten Gewohnheit, Eulen, Habichte,
Weihen und andere Raubvigel an das Scheunenthor zu nageln.
Besonders sollen die angenagelten Eulen, die an sich fiir Hagel-
triger gelten, das Getreide vor Bezauberung und den Hof vor
Blitzschlag bewahren.?) Vielleicht haben wir es hier mit einem
etwa dem Hundeopfer entsprechenden Siihnopfer zu thun; doch ist
die Sache bis jetzt noch nicht spruchreif. Gewis diirften aber
neue eingehende Forschungen iiber das Verhalten der Landleute
bei anhaltendem Unwetter noch manches Interessante iiber derartige
ehemalige Opfergebriuche zu Tage fordern.t)

§ 9. Opfer bei Hungersnoth.

Wir sahen im Laufe unserer Untersuchung, dass bei vereinzelt
auftretenden Krankheiten sowie bei Ungewittern, die beide im
Grossen und Ganzen immerhin nur den Wohlstand weniger beein-
triichtigen, die Opfer auch véllig privaten Charakter trugen, wih-
rend sich bei verherenden Seuchen die ganze Gemeinde an dem
feierlichen Siihnopfer betheiligte. Dem entsprechend muss ein gleicher

) Wolf, Niederl. Sag. Nr. 282.
%) Baumgarten, a. d. Heimat I, 66.

8) Rochholz, Schweiz. Sag. a. d. Aargau s. 165 fg. Nr. 389; Wuttke. § 228;
Kuhn, Herabkunft d. Feuers p. 214; Bavaria II, 1, 299; IlI, 1, 187; IV, 2, 343;
Kehrein, Volkssprache und Volkssitte. IT ». 261. 144; Philo vom Walde, Schlesien
i. Sage u. Brauch. s. 148 fg.

4) Denkbar wiire, dass die allgemein in Deutschland verbreitete Sitte, einen
Wetterhahn auf Kirchthiirme oder Wohnhiuser zu setzen, mit dem Hahnopfer
zur Abwehr von Ungewittern in gewisser Weise zusammenhiingt. Wie die
Sitte, aus Holz geschnitzte Pferdekopfe auf den Giebeln der Bauernhiuser an-
zubringen, aus dem Pferdeopfer bei Viehseuchen entstand, so konnte auch
der Wetterhahn dem Hahnopfer bei anhaltendem Unwetter seinen Ursprung
verdanken. Allerdings fehlen die Zeugnisse, dass der Volksglaube den Wetter-
hihnen Hagelschauer etc. vertreibende Kraft oder Aehnliches zuschreibt; es
wiire aber immerhin méglich, dass den Forschern dieser Punkt bis jetzt ent-
gangen ist. Geschichtlich nachweisbar ist die Sitte in  Siiddeutschland schon
fiir das 10. Jahrhundert, woriiber man Grimm, D. M.* s. 636 nachlese.






sich aus zwei Sagencyclen mit grosser Sicherheit erkennen. Es
sind dies erstens die Sagen vom Mausethurm, die iiber die ganze
germanische Welt hin verbreitet sind, und von denen F, Liebrecht
iiberzeugend dargethan hat, dass ihre Grundlage auf dem uralten
Brauche beruht, ,bei eintretendem iffentlichen Ungliick (zum Bei-
spiel Hungersnoth durch Miusefrass) die Gotter durch Opferung
der Landeshéiupter vermittelst Hiingens zu verséhnen.‘!) Aber auch
die zahlreichen Sagen sind hierher zu ziehen, welche berichten,
eine Gegend sei durch schreckliches Unwetter so lange verhert
worden, bis eine bestimmte Person dem Tode preisgegeben wurde.
So erzihlt Lyncker aus Hessen: Sieben Tage und sieben Nichte
stand ein entsetzliches Gewitter iiber Trendelburg. Da beschlossen
die bedriéngten Einwohner, die Trenda zu vertreiben, weil sie
glaubten, dadurch den Himmel zu versdhnen. Sie fiihrten sie auf
das Feld hinaus; dort war sie kaum allein, als eine Wolke sich
herabsenkte und sie verschlang.*) Fast bei allen derartigen Sagen ?)
ist die Person, welche vom Himmel als Opfer gefordert wird, dem
hoheren Stande angehdrig; ich stehe nicht an, in ihnen dieselbe
Grundidee zu erblicken, welche Liebrecht in der Sage vom Miuse-
thurm erkannte: die Opferung des Konigs bei Landesplagen.

Wurde der Fiirst deshalb gevpfert, weil man annahm, er sei
das hochste Opfer, das gebracht werden kionne, so wird man eben
darum zu dem Konigsopfer nur im #ussersten Nothfall geschritten
sein und erst dann das Staatsoberhaupt getddtet haben, wenn, wie
dies auch die Ynglinga Saga bezeugte, andere Menschenopfer
nicht den gewiinschten Erfolg gehabt hatten. Unter diesen, wenn
ich so sagen darf, geringeren Menschenopfern scheint man wieder
dem Kinderopfer besonders grosse Wirkung zugeschrieben zu haben;
denn der Gedanke lag nahe, dass die erziirnte Gottheit am
besten durch die Darbringung eines villig reinen Geschipfes ver-
sohnt werden konne,

In Vestergitland beschloss man gegen den Digerddd ein
Menschenopfer, und zwei arme Bettelkinder, die gerade daher ge-
gangen kamen, sollten lebendig in die Erde gegraben werden.
Man warf schnell die Grube auf, gab den Kindern, die hungrig

) F. Liebrecht, die Sage vom Miusethurm, in Wolfs Ztschrft. IT. s. 405—412;
vgl. auch III, s. 307 fg.

?) K. Lyncker, Hess. Sag. s. 38. 56.

8) Grimm, Deutsch. Sag. 10; K. Lyncker, Hess. Sag. 8. 178. 248, s. 174.
249, 177. 251, 179. 2562; Eisel, Sagenb. d. Voigtlandes Nr. 727; H. Weichelt,
Hannoversche Geschichten u. Sagen. I. Bd. s. 79. Nr. 26; s. 186. Nr. 76 u. a. m.
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Dafiir, dass wir in den Berichten Thietmars und Adams
Landessiihnopfer zu erkennen haben, spricht ferner der Umstand,
dass -die allgemeine Betheiligung des ganzen Volkes als ‘solchen
erforderlich ist, hing doch das Gliick und Gedeihen des gangzen
Vaterlandes von diesem Feste ab; und deshalb musten selbst die
zum Christenthum Uebergetretenen zum Opfer beisteuern, wie die
Worte: ,illi, qui jam induerunt christianitatem, ab illis se redimunt
ceremoniia‘ besagen. Bemerkenswerth sind weiter die ,arberes
ex morte vel tabo immolatorum divinae‘, was ganz an die Heilig-
haltung der Satzweide erinnert, welche aus dem Leichnam des zur
Abwendung der Viehseuche geopferten Kalbes hervorgewachsen
ist. Auch der Umstand, dass diese Feste nur alle neun Jahre
gefeiert werden, ist wichtig. Wurde nimlich das Schutz- und
Siihnopfer der Gemeinde nur alle Jahre dargebracht, so kann
dem entsprechend das Landesopfer nur nach dem Verlauf einer
weit lingeren Zwischenzeit abgehalten worden sein. Die heilige
Neunzahl aber, die hierbei wieder erscheint, giebt den Berichten
den Stempel der grosten Glaubwiirdigkeit.

Mit alledem hoffe ich dargethan zu haben, dass die Berichte
iiber die Opferfeste zu Hlethra und Upsala an sich nicht an-
gezweifelt werden diirfen; ich kann mich deshalb auch nicht ent-
schliessen, Grimms Behauptung beizupflichten: nimlich, dass wir
es in beiden Beschreibungen mit durchaus sagenhaften und iiber-
triebenen Schilderungen zu thun hitten, und dass von allen dar-
gebrachten Opfern vielleicht nur die der Rosse in Wirklichkeit
gefallen wiéren.t)

Ist nun auch die Wahrhaftigkeit der Berichterstatter nicht
anzugreifen, so muss doch die Deutung Thietmars, die D#nen
hiitten die : Pferde, Hunde und Hihne geopfert ,putantes, hos:
eisdem (scilic. den geopferten Menschen) erga inferos servituros, et
commissa crimina apud eosdem placaturos¢, durchaus verworfen
werden. Er verkennt vollig den Charakter des Festes zu
Hlethra als Siihnopfer und behandelt dasselbe, als habe er
ein Opfer bei Leichenbestattung vor sich.?) Jetzt wird auch das
sonst dunkle ,cum canibus et gallis pro accipitribus oblatis¢
klar werden. Bei der Bestattung wurden Dienstleute, Pferde,
Hunde und Habichte3) mit der Leiche verbrannt, damit sich
der Verstorbene derselben jenseits bedienen konne. Da .nun

1) Grimm, D. M.? s, 43. 47.
%) Grimm, D. M.? s. 43.
8) Grimm, D. M.? 5. 43 Anm. 3.
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Thietmar ein #dhnliches Opfer in den Thieren, welche bei dem Feste
zu Hlethra dargebracht wurden, erblickte, so war ihm das (fiir ein
Siihnopfer erforderliche) Hahnopfer unverstindlich, und ganz sub-
jectiv setzte er deshalb hinzu, man habe die Héhne nur ,pro
accipitribus¢ d. h. in Ermanglung der Habichte dargebracht.

Fiir die westgermanischen Stimme lassen sich derartige
Landessiihnopfer nicht nachweisen, falls nicht etwa das grosse
suebische Opferfest in dem heiligen Walde der Semnonen?) hierher
zu ziehen ist. Méglich ist aber auch, ddss die Verwandlung des
ausserordentlichen Siihnopfers bei Landplagen in ein regelmissig
wiederkehrendes Landesopfer erst in einer so spiten Zeit eintrat,
dass dieser natiirliche Entwicklungsprozess nur noch in dem weit
linger heidnisch gebliebenen scandinavischen Norden vor sich
gehen konnte. '

1) Tacitus, Germania cap. 39.



Capitel II.
Die auf den Ackerbau beziiglichen Opfer.

§ 1. Opfer bei der Aussat des Korns.

Wohl niemandem wird auf Schritt und Tritt seine cigene
Schwachheit niher gebracht als dem Ackerbauer. Hat er sein
Feld bestellt, das Satkorn ausgesiit, so kann zum weiteren Gedeihen
der Frucht sein Zuthun wenig mehr helfen, er hat sich vielmehr
vollig und allein auf die wohlwollende Giite ciner hoheren Macht
zu verlassen. Darum ist es denn auch natiirlich, dass wir iiberall
im Heidenthum die einzelnen wichtigen Momente im biuerlichen
Leben, als Aussat, Ernte etc. mit feierlichem Opfer und Gebet be-
gleitet finden, welche je nach dem mehr bittender oder dankender
Natur sind. Dies im Einzelnen auch fiir das germanische Heiden-
thum nachzuweisen, sei in Folgendem unsere Aufgabe. Wenn wir
dabei hiufig ausschliesslich auf die heutige Volkssitte angewiesen
gind, so darf das nicht befremden, denn mit Recht sagte schon J.
Grimm: ,Diese Fruchtopfer sind daher einsamer, &rmlicher; die
Geschichte gedenkt ihrer kaum, aber in der Volkssitte haben sie
desto fester und linger gehaftet.?) ‘

Was nun zunichst die bei der Aussat dargebrachten Opfer an-
geht, #o bemerken wir zuvor, dass die ganze Zeit der Aussat fiir
heilig galt, wie sich dies u. a. vorziiglich noch in den heutigen
Briauchen der siebenbiirgischen Sachsen ausspricht. So lange die
Satzeit wihrt, enthilt sich dort jedermann der ehelichen Freuden.
Die einzelne Familie tritt ganz in sich zuriick, niemandem wird in
diesen Tagen Feuer aus dem Hause gegeben. Der Hausvater,
sollte er auch sonst Feldarbeiten unter seiner Wiirde und zu be-
schwerlich halten, streut immer selbst den Samen aus und eggt ihn
selbst ein. Ja an einigen Orten darf die Heiligkeit der Handlung
nicht einmal durch Rauchen bei der Arbeit entweiht werden.?) Mit
diesem einen Beispiel; welches Ergiinzungen und Bestitigungen

") Grimm, D. M.? s, 51.
%) G. A. Heinrich, Agrar. Sitten etc. s. 7. 10.
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ist. So schiitzt man um Eisenach den ausgestreuten Samen da-
durch vor dem Vogelfrass, dass man dreimal um das Satfeld
herumgeht, dabei den Spruch:

yMeinen Weizen will ich sien,

Die Vigel sollen Erden fressen

Und meinen Weizen lassen stehen!

hersagt und beim dritten Male hinzufiigt: Im Namen des Vaters etc.
In Marksuhl pflegt man beim Krautsetzen, um die Pflanzen vor
Raupen zu schiitzen, zu sagen:

,Barthel ins Kraut,

Raupen aus dem Kraut
In die Ruhl zur Kirmess.'?)

Im Harz spricht man beim Weizensiien, indem man den Samen
stillschweigend auf den Kopf hebt:

,Weizen, ich setze dich auf den Band!

Gott behiite dich vor Tresp’ und Brand!‘%)
Deutlicher hat sich die Erinnerung an das Korneropfer in dem
rheinpfilzischen Spruch, um von der Sat Schneckenfrass ab-
zuwehren, erhalten:

,Da du’ ich meinen Samen hinschmeissen,

Dass mir die grauen, die schwarzen und die weissen —
Den Samen nicht abbeissen.‘?)

In Pommern muss man beim Untereggen der Sat links der Egge
gehen, im Garten mit der link en Hand harken und dabei sprechen:
JJch sie diesen Samen
In Gottes Jesu Namen,
Voglein darum hiite dich
Und friss von diesem Samen nicht.'
Im Namen Gottes etc.t)

In Schwaben wieder kennt man das Opfer noch, denn
dort nimmt der Bauer beim Sien zuerst eine Handvoll und streut
sie aus im Namen Gottes des Vaters, dann zwei andere im Namen
des Sohnes und des heiligen Geistes. Erst dann beginnt die eigent-
liche Sat, welche darauf gut gerith.?) Damit vergleicht sich, dass
in vielen Gegenden Niedersachsens unter Antritt mit dem rechten
Fuss und dem Hersagen eines kurzen Segensspruches die erste
Handvoll Satkdrner in Gottes oder Christi Namen oder im
Namen der heiligen Dreifaltigkeit ausgestreut wird.®)

1) Witzschel, Sitten etc. s. 15 Nr. 64. 66.

1) Prochle in Wolfs Ztschrft. I s. 200.

%) Bavaria 1V, 2, 380.

4) Knorrn, Sammlung abergl. Gebriuche Nr. 118.
5) Wuttke § 321.

¢) Pfannenschmid s. 400. Anm. 19,
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Allerdings hat es nach einigen Briiuchen den Anschein, als
hitten wir es hier nicht mit Opfern fiir eine (ottheit, sondern
mit Opfern fiir vergotterte Thiere zu thun; doch ist dies nur
eine Verdankelung der friiheren Anschauungsweise. Dem Wuotan
wurde ein Korneropfer dargebracht, damit er die Satfelder vor
dem Abfrass des schidlichen Gethieres bewahre. Mit der Ein-
fihrung des Christenthums schwiichte sich nun das Bild des Gottes
im Laufe der Jahrhunderte mehr und mehr ab, ja verschwand
theilweise vollig aus dem Volksgedéchtnis, das Opfer dagegen er-
hielt sich als ein treffliches und bewiihrtes Mittel gegen die Plage
der Aecker dem Landmanne in guter Erinnerung. Da waren also
nur die zwei Wege moglich: entweder ward der neue Gott an die
Stelle des alten gesetzt und so der Brauch gewissermassen ver-
kirchlicht, oder aber das Opfer sank zum blossen Zauber herab.
Wir werden dem &hnliche Entwicklungsprocesse im ferneren Laufe
unserer Untersuchung noch hiufig zu beobachten Gelegenheit
haben; der Gedanke, dass wir es hier mit einer Riickerinnerung
an einen lange vor dem Wodandienst bestehenden Fetischkultus
zu thun haben, muss ginzlich ausgeschlossen werden.

Dem eben nachgewiesenen Kornopfer bei der Aussat lduft nun
eine zweite Opferart parallel. Grimm theilt in der deutschen
Mythologie aus dem Cod. oxon. 5214 einen angelsichsischen Segen
fir den untragenden, durch Zauber verderbten Acker mit, der unter
vielem rein Christlichen manches echt Heidnische in sich birgt. Uns
interessiert hier jedoch weniger der Zauber, als folgende Stelle
in dem denkwiirdigen Schriftstiick, die uns einen uralten germanischen
Opferbrauch beschreibt. Nachdem niémlich gesagt ist, man solle
die erste Furche ziehen und dann einen Segen.sprechen, heisst es
weiter: ,Nim ponne #élces cynnes melo, and Abace man inneveardre
handa bridne hlaf, and gecned hine mid meolce and mid halig
vitere, and lecge under b4 forman farh.* Wichtig sind ferner
zwei Anreden in diesem angelsichsischen Segen: ,Erce, erce,
erce, eordan modor‘ und ,Hal ves pi folde, fira mbddor!s, welche
trotz ihres Dunkels soviel mit Sicherheit erkennen lassen, dass
in dem ganzen Brauche die vergétterte Erde mit Gebet und Opfer
angerufen wird.?) _

" Dass das Vergraben des mit Milch gekneteten Brotes nicht
zum Zauber gehorte, sondern stindiger Opferbrauch bei der Be-
stellung des Ackers war, wird durch folgende deutsche Sitten hin-
reichend bestiitigt. In der Oberpfalz und in Oberfranken stellt

") Grimm D. M.? 5. 1185 fg.; vgl. auch s. 232 g,
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an der nothigen Feuchtigkeit fehle, beim ersten Ackergange die
Tasche mit Krapfen.?)

Aus den angefiihrten Berichten erhellt, dass dies Brotopfer
nicht minder allgemein iiber ganz Deutschland verbreitet war, wie
das Korneropfer; und zwar kann es nicht gleichzeitig mit letzterem,
sondern es muss, wie dies die #ltesten und ausfiihrlichsten Nach-
richten besagen, vor der Aussat dargebracht sein, wenn der erste
Pflug in den Acker gefiihrt wurde. Von dem heiligen Brotlaib
vergrub man nicht alles, etwas davon wurde den bei der
Feldarbeit beschiftigten Minnern und Thieren vorgesetzt, damit
sie auf diese Weise der wunderbaren Heilkrifte des Opfers
theilhaftig wiirden. Auch machte man aus der Art und Weise wie
das Pflugrad den Opferlaib durchbrach, Weissagungen auf den
gliicklichen oder ungliicklichen Ausfall der Ernte. Der Erfolg,
welchen man von dem Brauche erwartete, war, die Tragfihigkeit
des Ackers zu erhdhen und, falls sie erloschen war, dieselbe wieder
herzustellen, dem Boden die erforderliche Feuchtigkeit zuzufiihren
und ihn segenbringend zu machen, dadurch der jungen Sat gutes
Gedeihen zu verschaffen und eine reiche Ernte zu erlangen. Dies
und vor allen Dingen die beiden oben erwihnten Anrufungsformeln
in dem angelsichsischen Segen lassen darauf schliessen, dass das
Opfer fiir die miitterliche 36ttin Erde bestimmt war, welche in
Deutschland als Fria, Holda, Berchta etc. erscheint.

Beachtung verdient noch, dass hiéufig zu der heiligen Hand-
lung kein gewGhnliches Brot genommen werden darf; in Schweden
muss dazu der aufbewahrte Julagalt und, unzweifelhaft unter
christlicher Einwirkung, in Schwaben und Westfalen an kirchlichen
Festtagen geweihtes, bei den Angelsachsen ,mid halig viitere¢ ge-
knetetes Brot verwandt werden. Man erinnere sich hier, dass auch
bei dem Kornopfer statt der ersten Handvoll Satkorn an manchen
Orten Siebenbiirgens der Erntekranz (fiir die Wintersat) oder ein
bei dem Ausdreschen verfertigtes Aehrenkreuz (fiir die Sommersat)
dargebracht wurden. Es zeigt dies, in welchem innigen Zusammen-
hang die einzelnen heidnisch-germanischen Opferfeste untereinander
standen, und wie jedes einzelne von ihnen ein unentbehrliches Glied
in ihrer Kette bildete.

Die Zeugnisse fiir derartige Brotopfer bei der Bestellung des
Feldes lassen sich vermehren, wenn wir .mit Grimm eine Reihe
von Vorschriften aus unseren Weisthiimern hierher ziehen. Der

1) Witzschel, Sitten etc. s. 14. Nr, 35,






oben als ein wesentliches Moment bei dem Brotopfer kennen ge-
lernt haben.

Dem Korner- und Brotopfer bei der Bestellung des Ackers
schliesst sich endlich noch eine dritte Art des Opfers an
Schon oben sahen wir, dass in Oberfranken und der Oberpfals
beim ersten Pfligen ausser Brot und Mehl auch ein Ei auf dem
Ackerfelde geopfert werden muste, wozu man den Bericht Wuttkes
halte, dass in vielen Gegenden Deutschlands der erste Pflug iiber ein
Brot und ein Ei in den Acker gefiihrt werde.?) Hierher gehiren ferner
folgende Briuche. In Bering bei Mosburg in Oberbaiern geht am Oster-
tag der Bauer mit den Dienstleuten um seine Aecker und steckt in die
Ecken derselben Palmkreuzchen und Schalen von geweihten Eiers. In
die Mitte eines jeden Feldstiickes aber wird ein ganzes Ei eingegraben,
welches geweiht und mit rother Farbe bemalt ist.?) Zwischen Lands-
hut und Rothenburg werden am Griindonnerstag gelegte Hiihnereier
(sogenannte Anutlasseier) am Ostertag in der Kirche geweiht, = Jeder
Knecht bekommt ein Ei, damit sie bei schweren Arbeiten, beim
Heben und Tragen nicht Schaden leiden. Die Eierschalen werden
auf die Felder gestrent. Ein Antlassei wird in dem grésten
Weizenacker eingegraben und links und rechts ein geweihtes
Brandkreuzl gesteckt. Wer das nicht thut, dem verdirbt Hagel-
schlag und Brand die Frucht.?) Im Lechrain gribt man von
den am ersten Ostertag geweihten Eiern etliche unter die Thiir-
schwellen des Hauses, die zuriickgebliebenen Schelfen der geweihten
Eier streut man auf die Satfelder.!) Zu Terenten im Pusterthal
wird ein am Griindonnerstag gelegtes und am Ostersonntag geweihtes
Ei iibers Hausdach geworfen und an dem Platz, wo es niederfillt,
eingegraben, was gegen Blitzeinschlagen und anderes Un-
glick als wirksam erachtet wird.?) In Oesterreich trigt man die
Ostereierschalen als besten Schutz gegen Hagelschauer auf die Ge-
treidefelder; oder man nimmt drei Haselzweige, drei Karfreitags-
eier und etwas Chrisam, ldsst es am Ostersonntag neben Hiern
und Fleisch in der Kirche it weihen, geht von der Weihe so-
gleich hinaus und griibt dieses Geweihte wikrend des Hochamtes
zu drei Theilen in jedes der drei Felder unter Gebet ein und zwar

) Wuttke? § 428; vgl. Mannhardt, Baumkultus s. 158.

?) Panzer II. 212, 380.

%) Panzer II. 212, 382.

4) Leoprechting, a. d. Lechrain s. 175,

&) Zingerle, Sitten s. 98, 744; derselbe in Wolfs Ztsehrft. IT1. . 339,
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wenigstens Schalen davon und gribt sie auf der Hutweide ein; so
werden die Kiihe dort das ganze Jabr gut weiden.?) In den
Kreisen Biitow und Coslin in Hinterpommern steckt man jedem
Stiick Hauptvieh vor dem ersten Austreiben ein rohes Ei in das
Maul und lisst es dasselbe hinunter schlucken; dann werden die
Kiihe so rund wie die Eier.?) In der Altmark legen die Leute
am Maimorgen ein Beil und ein Ei unter die Schwelle.?) In
andern Theilen der Mark muss das Vieh an vielen Orten das erste
Mal iiber ein Ei und einen rothen Rock zur Weide gehen.4) .

Die urspriinglichste Fassung dieses fiir ganz Deutschland nach-
gewiesenen Eieropfers werden wir in den Berichten zu erkennen
haben, welche das Opfer entweder in Verbindung mit dem Brot-
opfer, also bei dem Treiben des ersten Pfluges in den Acker, oder
gleich nach beendigter Aussat dargebracht werden lassen. Erst
spiter wird sich der heidnische Brauch mit dem christlichen Oster-
feste, welches gewohnlich mitten in die Zeit der Ackerbestellung
fillt, verquickt haben. Es fragt sich jetzt, welcher Gottheit dies
Opfer galt.

Den Weg zur Beantwortung weist uns der Erfolg, den man
sich allenthalben von seiner Ausiibung verspricht: die Frueht: vor
Hagelschauer und Wetterschlag zu bewahren, Wir sahen
nimlich gelegentlich der Besprechung der Opfer, welche zur Ab-
wehr von. schlechter Witterung dargebracht wurden, dass man zu
demselben Zwecke dem Wettergotte Hihne oder Eier opferte.
Demgemiss wird auch das Eieropfer bei der Aussat als -ein Bitt-
opfer an diese Grottheit aufzufassen sein, in deren Macht es stand,
die junge Sat nicht minder wie das schon reifende Getreide durch
ihre Wetter zu vernichten und so die schonsten Hoffoungen des
Landmannes grausam zu zerstoren. Diese Annahme gewinnt an
Wahrscheinlichkeit dadurch, dass nach einigen Berichten das Eier-
opfer bei der Bestellung des Ackers, genau wie jenes, welches bei
schlechter Witterung dargebracht wurde, durch ein Hahnopfer ver-
treten werden konnte.

,Der zu.vielen niitzlichen Wissenschaften dienstlich anweisende
Curioese Kiinstler (Niirnberg. 1705), giebt folgendes Mittel fiir den
Brand im Weizen an: ,Nimm einen diirren Birn-Baum, brenne
ihn zu Aschen, und nimm die Aschen und Saltz darzu, geuss

1) Peter, Volksth. II, s, 251.

%) Miindlich aus Cratzig, Kreis Koslin und Trzebiatkow Kreis Biitow.
%) Temme, Sag. d. Altmark 85; vgl. Mannhardt, Germ. Mythen. s. 10 fg.
4) Kuhn, Mirk. Sag. 380. 5. .
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mit, so wernt sie nicht lausig. Item «i tragent vmb das haws, ee
sie sew hin in tragent, so essent dic fuchs der huner nicht.‘?)
Selbst das Glockenliuten gegen drobende Hoohgewitter finden wir
in den Gebriiuchen bei der Aussat wieder %), nur dass es hier nicht
wie dort das Unwetter vertreiben, sondern ihm vorbeugen soll.

Wenn der Brauch des Palmsteckens unter christlichem Ein-
fluss an die Stelle des heidnischen Eieropfers fiir die Gewitter-
gottheit getreten ist, 80 werden wir auch Gebriduche, welche in Ver-
bindung mit dem Palmen der Felder ausgeiibt werden, sofern sie
alterthtimlichen Charakter an sich tragen, auf das Bittopfer bei der
Aussat beziehen diirfen. Nun meldet Lansens aus Flandern: ,Het
is in sommige streeken van Westvlaenderen een gebruik van op
palmzondag op de hoeken der koornvelden den gewyden palm te
planten en by het planten dier palmtakken zegt men de volgende versen:

Ik zegene hier myn kooren,

tegen den bliksem en den oormen,
tegen de meisens en tegens de knechten
op dat ze myn koorn niet ommevechten,
en tegen dat diuvels zwynsges

dat zoo kwaed om pekken is.‘8)

Von dem alten Brot-, Korn- und Eier-Opfer ist hier nichts
mehr erhalten; an seine Stelle trat das Palmen. Der Segen ist
jedoch gewis uralt; denn er spricht alle Hoftoungen aus, deren
Erfiillung man von jenem Opfer erwartete.

Bemerkenswerth ist ferner, dass man um Lichtensee in Nieder-
baiern die in die Mitte eines jeden Ackers gesteckten Antlass-
kreuze (verfertigt aus einem am Ostersamstag geweihten Birkenreis,
einem kleinen Span vom Sebenbaum und einem Palmzweig mit
Samenkitzchen) mit Johanniswein begiesstt), womit sich ver-
gleicht, dass bei den siebenbiirgischen Sachsen an manchen Orten
am ersten Tage der Aussat in jeden Siesack ein wenig Milch
unter den Weizensamen gemengt wird.’) Diese Libationen wer-
den urspriinglich wohl kaum dem durch das Antlasskreuz ersetzten
Eieropfer oder dem Kornopfer (in dem siebenbiirgischen Brauch)
gegolten haben, sondern dem Brotopfer fiir die miitterliche Erde,
da das letztere nach vielen Zeugnissen entweder mit Milch geknetet

1) Grimm, D. M. Aberglaube F. 10—13.

7) Kuhn, Westfdl. Sag. IT Nr. 416; Seifart, Hildesh. Sag. 11. s. 140; vgl
Mannhardt, Baumkultus s. 548 Anm. 1.

8) Lansens in Wolfs Ztschrft. III, 164 fg.

4) Panzer II, 207. 362.

%) G. A. Heinrich, Agrar. Sitten etc. s. 9.
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diese Feierlichkeit als ehemaliges Opfermahl dadurch, dass man
von ihrem Innchalten allerhand Segnungen erwartet. So giebt
z. B. im Lechrain die Hausfrau bei der Aussat nur deshalb
Kiicheln, damit die Sat gut gedeihe.’) Auch die alte Bauern-
regel: ,Wer Lein séen lisset, soll dem Siemann ein Trinkgeld geben,
sonst verdirbt der Flachs¢?), findet hierdurch ihre Erklirung.
Das Andenken an die alten Gotter war geschwunden und mit dem-
selben auch die urspriingliche Bedeutung des Opfermahles, aber
nicht die Erinnerung an den Erfolg, den man durch dessen Beob-
achtung einst zu erlangen gewihnt hatte. Im Heidenthum schrieb
man den Segen, welchen man erwartete, dem fiir die Gottheit darge-
brachten, festlich begangenen Opfer zu, an dem alle Ackerleute Theil
nahmen; spiter sank der Brauch zum Aberglauben herab, indem
man die zauberwirkende Kraft nur in der aussergewohnlich reich-
lichen Bewirthung suchte, welche sich endlich zu einem an den
Siéiemann zu entrichtenden Trinkgeld abschwiichte.

§ 2. Bittopfer der Gemeinde nach beendigter Aussat.

Dem im vorhergehenden Paragraphen nachgewiesenen Opfer,
welches von dem einzelnen Hausstande bei der Aussat dargebracht
wurde, steht das Opfer der ganzen Gemeinde gegeniiber. Dasselbe
muss, da bei den Germanen Winter- und Sommerkorn gebaut
wurde, in eine Zweiheit zerfallen sein. Wir haben also ein der-
artiges Gemeindeopfer im Herbst und ein anderes im Friihjahr
anzusetzen. Bei dem ersteren lag es nun nahe, dasselbe mit dem
grossen Erntedankopfer zu vereinigen, es aber bei Winters Schluss
noch einmal zu wiederholen, da dann die von der winterlichen
Schneedecke befreite Sat von neuem dringend des gnidigen Schutzes
der Gotter, welchen der Mensch durch Gebet und Opfer erwerben
kann, zu ihrem weiteren Fortkommen bedarf. Weil nun das im
Herbst dargebrachte, mit dem Erntedankopfer verbundene Ge-
meindebittopfer fiir das Gedeihen der Saten besser erst spiter im
Verein mit jenem zu besprechen ist, so handelt es sich fiir uns
hier nur um das Opfer bei Winters Schluss und dasjenige, welches
nach der Bestellung der Aecker mit Sommerkorn dargebracht

wurde.
- A, Bittopfer der Gemeinde bei Winters Schluss.

1) Leoprechting, a. d. Lechrain s. 180. 2.
1) Chemn. Rockenphil. I, 99 ; Conlin bei Birlinger, Aus Schwaben I, s.401.
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Der so umwickelte Stamm (Burg, Hiitte genannt) wurde darauf
aufgerichtet und, nachdem ein jeder von den Theilnehmern eine
Fackel entziindet hatte, und ein ziemlich weiter Umzug um die
,Burg* unter lautem Gebete mit den brennenden Fackeln gehalten
war, plotzlich unter dem lauten Geschrei: ,Die Burg brennt!
Die Burg brennt!¢ entziindet und dann mehr oder minder tobend,
hiufig mit entblostem Haupte, umzogen und umtanzt. Eifrig
beobachtete man, wohin der Rauch, der von der brennen-
den Hiitte aufstieg, zog. Nahm derselbe seinen Weg zur
Kornflur, so galt das fiir ein Zeichen, dass das Korn
wohl gerathen wiirde; an anderen Orten wieder sagte
man, woher an diesem Abend der Wind wehe, daher
wiirde er den ganzen Vorsommer hindurch wehen. Auch
hatte man es gerne, wenn in dieser Nacht viele Sterne am Himmel
sichtbar waren; man hoffte dann auf eben so viele Kornkasten.
Im Uebrigen hatte man von dem Hiittenfeuer die Meinung, das
Nichtsnutzige sollte verbrannt und ein neues Leben an-
gefangen werden. Ausser dem Hiittenfeuer wurde auch (ehemals
allgemein in der Eifel, jetzt noch um Geroldsheim, Oberstattfeld etc.)
mit einem Theil des gesammelten Strohs ein gewaltig grosses Rad
umflochten, angeziindet und jubelnd den Berg hinab gerollt.?)

In der bairischen Rheinpfalz macht an vielen Orten die Jugend
am Sonntag Invocavit eine oder mehrere Puppen aus Erbsenstroh
und stellt dieselben auf der hochsten Stelle in der Umgegend auf.
Dann wird aus dem Reife eines grossen Fasses ein Rad gebildet,
mit Stroh umwickelt und eine Stange durchgesteckt, deren Enden
zwei Knaben fassen. Sind so alle Vorbereitungen getroffen, so
wird der Strohmann angeziindet, und gleichzeitig das ebenfalls in
Flammen gesetzte Rad von den Knaben bergab in Bewegung ge-
bracht und unter dem Absingen von Liedern bis zum Stillstehen
begleitet. Man glaubte, soweit der Schein des Stroh-
mannes und der Radflamme gehe, soweit sei die Flur
vor Gewitterschaden geschiitzt. Grosse Feuer, um die man
tanzte, wurden ehemals zu derselben Zeit unter anderm auch auf
dem Brummholzstuhl (,Brunhildisstul* noch in einer Urkunde vom
Jahre 1360) angeziindet. Man scheint sie Hagelfeuer genannt zu
haben; denn eine Visitationsordnung des Pfalzgrafen von Zwei-
briicken vom 12. Dezember 1579 verbietet: ,die Hagelfeuer, Redder

1) Michael Bormann, Beitrag zur Geschichte d. Ardennen 2. Theil s, 159 fg.;
Schmitz, Sitten etc. s. 21 —24; Hocker in Wolfs Ztschrft. I s. 90 Nr. 7.






88

bares oder unfruchtbares Jahr geschlossen; der nach
Siiden getriebene Rauch bedeutete ein gutes Hanfjahr.
Die Obstbéume, durch deren Aeste der Rauch zog,
sollten jedesfalls im laufenden Jahre viel Obst bringen.
In friitherer Zeit soll auch von Frauen an dem Feuer
gesponnen und das Garn zur Heilung des kranken Viehes
gebraucht worden sein.?) Fiir das Vorkommen dieser um Fast-
nacht im Hessischen entziindeten Hagelfeuer ist als iltester Beleg
folgende Stelle aus den Duderstidter Statuten (15. Jabrhundert)
heranzuziehen: ,In deme Vastelavende schal nymant dem andern
schow noch brouke nemen, Reygen unde gouden hogen mont
man wol, deste et bescheiden unde hovesch syn. Ok schal nymant
den Hagel sengen in dem Vastelavende in der stat, noch dar-
vore. Pena V Sol. Ok schal nymant worste bidden. Pena V Sol.?) In
der Umgegend von Echternach ziindet man derartige Feuer am
ersten Sonntag in den Fasten an und nennt das: ,die Hexe ver-
brennen.¢ Die alten Minner gehen dabei auf die Hohen und be-
obachten, woher der Wind kommt; dieser herrscht im
ganzen Jahre.?®)

Auf der Rhon, an der Hard liefen in den ehemals Fuldaischen
Orten die Dorfjungen am sogenannten Hutzeltage, acht Tage nach
dem Fastnachtssonntag, von Haus zu Haus, sammelten Stroh ein,
banden es in Biischel und verbrannten diese unter frohlichem Ge-
jauchze, indem sie auf den Hohen hin und wieder liefen und mit
den flammenden Wischen Rider schlugen. Das nannte man: ,den
Hutzelmann verbrennen.® Wanderte der lirmende Zug in’s Dorf

zuriick, so zog er von Hiitte zu Hiitte und sang vor jeder:
,Silles, kale Erbes
Mit Huitzelbrith g’schmelzt!
Wenn d’r uns kei’ Huitzel gat,
Soll der Baum kei’ Birna mchr troa.
Schéba hi’, Schiba her,
Gat'r uns die besten Huitzel her* eto.
War das Lied abgesungen, so wurden die Burschen mit Hutzeln

und Krapfen, bisweilen auch mit einem Trunke Bier abgefertigt.)

1) J. Kehrein, Volkssitte im Herzogthum Nassau. II. Bd. Weilburg 1862,
8. 142—145.

%) Wolf, Geschcht. u. Beschrb. d. Stadt Duderstadt, Urkunden s. 70; vgl
H. Waldmann, Eichsfeldische Gebr. s. 14.

%) Waldmann, ebenda.

4) Bavaria 1V, 1, 242 fg.; vgl. auch den etwas abweichenden Bericht bei
Schmeller, bair. Worterb. 2. Aufl. I. s. 1196,
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Holepfannsonntag. Bei einbrechender Nacht werden auf allen
Hiigeln zahllose Feuer, Holepfannen genannt, angeziindet und
glihende Erlenholzscheiben in das Thal herabgeschleudert. Man
singt dabei:

,Holepfann, Holepfann,

Korn in der Wann,

Schmalz in der Pfann,

Pflug in der Eard,

Schau wie die Scheib aussireart !
In Proveis werden diese Feuer an demselben Tage, der hier aber
Kiissonntag heisst, von den idlteren Buben auf Wiesen und Aeckern
angeziindet, wobei mit Biichsen und Pistolen geschossen wird, in-
dess die kleineren mit Schellen und Glocken ,das Korn aufwecken?,
indem sie klingelnd und schreiend wie rasend durch die Felder
laufen. Um Ulten rollt man in den letzten Faschingstagen brennende
Reisig- oder Strohbiindel iiber die Satfelder hinab und nennt dies
ebenfalls ,das Korn aufwecken.* Auf diese Feuer bezieht sich
die im Innthal gebriuchliche Redensart:

,Wenn im Langes (Lenz) die Hiigel verbrennen,
Wird ein gutes Jahr kemmen.*?)

In Vorarlberg verbrennt man am Sonntag Invocavit bei ein-
brechender Nacht den ,Funka. Knaben und Midchen, brennende
Fackeln schwingend, laufen ringsum und singen:

,Flack is! Flack is!

Ueber alle Spitz und Berg s!
Schmalz in der Pfanna,

Korn in der Wanna,

Pflueg in der Erda;

Gott alls grota lot

Zwiischat alla Stega und Wega.*

Der Brauch selbst wird Funkenbrennen und Fackelschlagen ge-
nannt.?) Im Vinschgau ist zwar das Feuer geschwunden, doch
hat sich die mit demselben eng verbundene Sitte des ,Langaswecken
allgemein erhalten, welche hier wie in Schleswig-Holstein auf den
22. Februar, das "Fest Petri Stuhlfeier, verlegt erscheint.?) An
demselben Tage wurden auch in einigen Gegenden Baierns und
Schwabens Feuer angeziindet. Von Haus zu Haus zog die Jugend im
Dorfe herum und forderte unter dem Absingen von* Bettelliedern

1) Zingerle, Sitten ete. s. 88. 691, 89. 700, 90. 701, 100. 769; J. Thaler in
Wolfs Ztschrft. I, 286 fg.; Alpenburg, Mythen und Sagen Tirols s. 351. 8;
Panzer II, 239. 440.

%) Vonbun, Beitr. z. Deutsch. Mythol. 20; vgl. Mannhardt, Baumkultus s.501.
%) Zingerle, Sitten etc. s.83. 678; derselbe in Wolfs Ztschrft. II s. 360. 4.






92
Grossmutter‘, wobei auch ein Scheibenschlagen stattfindet. Die
Brandreste von der Strohfigur wie von den Scheiben nimmt man
aus dem Feuer und triigt sie nach Hause, um sie in derselben
Nacht in den Flachsacker zu stecken. Woher der Wind weht,
so lange die Hexe brennt, daher weht er das ganze Jahr;
in der Richtung, wohin die Hexe fillt, nehmen die Ge-
witter das ganze Jahr hindurch ihre Richtung, ohne zu
schlagen. Das Feuer selbst soll die eben wieder frisch auf-
sprossende Wintersat den Sommer hindurch vor Blitz und Hagel
schiitzen; und deshalb galt s so heilig, dass man sagte: ,Wenn der
Mensch am Funkensonntage keine Funken macht, so macht sie
der Herrgott durch ein Wetter.* Um Rottweil wurden diese Feuer
im WinterGsch angeziindet, um der Sat Gedeihen zu erflehen,
und unter lautem Abbeten des Rosenkranzes umhergelaufen. Nachher
ziindete man Stangen mit Strohzépfen an, schwang sie und sprang
iiber das Feuer. Auf dem Heuberg heisst das Fastnachtsfeuer
wegen seiner Einwirkungen auf die Sat das ,Satleuchten.)

Ueber dhnliche Feuer zu Blansingen am Oberrhein, welche an
der alten Fastnacht angeziindet wurden, erfahren wir aus dem Bericht
eines dortigen Pfarrers vom 19. Februar 1656 an den vorderister-
reichischen Kanzler zu Freiburg, in dem es u. a. heisst: ,Haben alle
gedanzt bis in die Nacht. Nach Bethzeit seind sie mit dem Spil-
mann den Berg hinaufgezogen zum Fasnachtsfeuwer: haben auch
bei lauterer Nacht lang darum gedanzt; darnach sich wieder ins
Dorf begeben, wo das danzen in den Hiiusern gewihrt bis nach
10 Uhren.?) In der Schweiz finden Friihlingsfeuer an der soge-
nannten Bauernfastnacht, dem letzten Sonntag im Hornung, um
Ziirich und sonst an vielen Orten statt; man nennt diesen Brauch
hiufig wie in Schwaben ,das Hexenbrennen‘. Im Canton Glarus
wurden derartige Feuer, verbunden mit Scheibenschlagen, am
Fastnachtsabend abgehalten.?) Auch in den Vogesen ziindete man
Fastnachtsfeuer an, und zwar wurden dabei auf Holzpfihlen Katzen
todt gebrannt.*)

Alle diese aus den verschiedensten Gegenden Deutschlands

1) Birlinger, Aus Schwaben I. 384; II 41.54. 58. 62; Birlinger, Volksth.
II. 108. 133, 109. 134; Meier, Schwib. Sag. 380. 21, 382. 24; Panzer1l s. 240 Nr.
444. 445, 8. 539 fg.; Bavaria II, 2, 839,

%) Birlinger, Aus Schwaben IIL 31.

3) Vernaleken, Alpensagen s. 306 fg.; Rochholz, Schweiz. Sag. a. d. Aargau
I. 8. 159.

4) Mannhardt, Baumkultus s. 515,
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bose Siemann (Niederrhein, Schwaben, Rhon) heisst. Nicht min-
der bemerkenswerth ist, dass man in der Eifel sagt, durch das
Feuer solle das Nichtsnutzige verbrannt und ein neues Leben an-
gefangen werden, und dass der ganze Brauch in Tirol und Schwaben
,Kornaufwecken‘, ,Langaswecken‘, ,Satleuchten‘ genannt wird.

Die Vertreibung der winterlichen Démonen wird auch durch
eine Reihe von Briuchen bezweckt, welche gewis urspriinglich im
engsten Zusammenhang mit dem Friiblingsfeuer gestanden haben,
sich jedoch im Laufe der Zeit ganz von demselben loslosten, es
hiufig sogar iiberdauerten und heute als vollkommen selbstindige
Gebrauche dastehen. Vor allem kommt hier die in Niedersachsen
und am Niederrhein verbreitete Sitte des Siintevuegel-Verjagens in
Betracht. Am 22. Februar, Sanct Peters Festtag, nimmt friih bei
Sonnenaufgang der Hausherr oder der Hirte einen hélzernen Ham-
mer, umgeht dreimal das Haus, klopft mit dem Hammer an alle
Pfosten und Balken und spricht dabei (nach der ausfiihrlichsten
Fassung des Spruches bei Woeste):

»'rut, rut Siintevuegel!

Siinte - Peter dai es kuemen,

Siinte - Tigges kuemet noch;

hai verbiitt di Hus un Huof,

Lant un Sant

Lof un Grass.

Bit tinte Jar iim diien Dach

sall di alle Schelm de lange Hals af.

G4 in de Stenklippe!

D4 sastu inne sitten.

G4 in de Stenkule!

D& sastu in verfulen.

G2 nd 'me Klusenstén

un tebriek Hals un Ben!“
Man glaubt, dann miisse der Winter weichen; wo aber der
Brauch unterbliebe, da wiirden sich im Sommer bei den Milch-
nipfen die Molkentowener versammeln, da wiirde das Haus von
Ratten, Miusen, Molchen, Kriten und anderem Ungeziefer geplagt
werden, der Holzwurm in die Balken kommen und das Vieh er-
kranken.?)

Dass mit dem Siintevuegel nur der Schmetterling gemeint sein
kann, beweisen die in anderen Liedern vorkommenden Varianten:
Sunnenfiugel, Summerfiugel, Sunnevuél; schwerlich aber werden wir
Kuhn Recht geben diirfen, wenn er sagt: ,Man wollte den Friih-

1) Woeste, Volksiiberlieferungen s. 24; Kuhn, Westfil. Sag. II Nr.366—374;
‘Waldmann, Eichsfeld. Gebr. s. 12; Montanus s. 21.
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dem Wort das er redt, vnd rufft laut in seiner Sprach also: He-
rut! Herut Sullevogel, etc. Auff hoch Teutsch also:

Herauss, herauss du Schwellenvogel,

S. Peters Stuhlfeyer ist kommen,
verbeut dir Hauss vnd Hoff, vnd Stall,
Hawschoppen, Schewer, vnd anders all,
Biss auff diesen Tag vbers Jahr,

dass hie kein Schade widerfahr.

Durch den Schwellenvogel verstehn sie Krotten, Otter, Schlan-
gen vnd andere bose Gewiirme, das sich vnder den Schwellen
gern auffhilt: Auch alles was dahin gifftiges moechte ver-
graben seyn oder werden. Wann diss geschicht, sind sie das
Jahr fiir schaden frey, vnd wers thut, wirt begabt.‘ Vielleicht
ist das ,Suntevuegel‘, ,Suemerfuegel‘ des heutigen Brauches nur
eine Entstellung dieses alten ,Sullevogel‘; und kann dies auch mit
Bestimmtheit nicht mehr nachgewiesen werden, so ist doch sicher
dem Wesen nach der ,Sullevogel’ mit dem ,Suntevuegel® etc.
vollig eins.

Diese feierliche Austreibung der winterlichen Démonen hat
sich abgeschwicht auch in andern deutschen Landestheilen erhalten.
In vielen Gegenden, so z. B. in Schwaben'), muss in der Fast-
nacht im ganzen Orte von Haus zu Haus mit einer Peitsche ge-
koallt werden. Dabei wird ein Lied gesungen, in welchem der
Knallende eine Beisteuer von dem Segen aus Ackerbau und Vieh-
zucht verlangt, die er denn auch wirklich in Gestalt von Eiern,
Fastnachtskuchen, Schmalz, Geld und anderen Dingen erhiilt.
Noch hiufiger findet sich in den heutigen Gebriuchen dies Klopfen
mit Himmern, Ruthen, Peitschen etc., welches urspriinglich haupt-
sichlich Haus und Hof galt, auf die Menschen beschrinkt, wohl
um etwaige dimonische Krankheitsgeister, welche sich wihrend
des Winters in den Korper geschlichen haben, dadurch za ver-
treiben; doch hat sich dabei oft die alte Beziehung auf das Friihlings-
wecken und den Segen, der dadurch fiir die Landwirthschaft erzielt
wurde, in der Erinnerung erhalten. So wird in Thiiringen die
Sitte, am Lichtmessmorgen die Angehorigen des Hauses mit Peit-
schen zu schlagen, das ,Lerchenwecken‘ genannt.?) In der
Grafschaft Schaumburg heisst derselbe Brauch das ,Fuén. Dabei
ward ein Liedchen gesungen, welches die Einwirkung des Fuéns
auf den Ackerbau deutlich ausspricht:

1) Meier, Schwib. Sag. s. 375. 10.
?) E. Sommer, Sag. a. Thiiringen. s. 147,
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den Feldern umher, um dadurch einerseits die dem Wachsthum
schédlichen Diémonen von den Aeckern zu vertreiben, andererseits
den neuen Lenz und mit jhm das Korn aufzuwecken. Zu dem-
selben Zwecke rollte man auch brennende Reisigbiindel iiber die
griinende Sat oder trieb mit Stroh umflochtene und dann ange-
ziindete Réder die AnhGhen hinab in die Felder. Dadurch
hoffte man reichen Erntesegen zu erlangen; die Obstbiume, durch
deren Aeste der heilkriftige Rauch gezogen, trugen im kommenden
Herbste gewis den grosten Fruchtsegen. Selbst durch das in Siid-
deutschland so verbreitete Scheibenschlagen sollte urspriinglich
sicher derselbe Erfolg erzielt werden, némlich die Sat der heil-
samen, Zauber vertreibenden Kraft des heiligen Feuers theilhaftig
zu machen, wie dies ja auch noch das im Tirolischen bei dem
Scheibenschlagen gesungene Lied ausspricht.

Wiihrend so die Jugend mit Fackellaufen, Radtreiben, Schei-
benschlagen etc. beschiiftigt ist, beobachten die Alten genau den
Rauch, welecher von dem Feuer aufsteigt, die Farbe der empor-
lodernden Flamme und das Aussehen des gestirnten Himmels,
denn sie wissen daraus die Ernteaussichten und die Witterung des
laufenden Jahres vorherzusagen. Nicht minder geben sie auf die
Bahn der gliihenden Scheiben Obacht, weil sich auch aus ihr
manches Zukiinftige mit Gewisheit vorherbestimmen lisst.

Ist endlich das Feuer niedergebrannt, so springen die Theil-
nehmer durch die Gluth, um auf diese Weise auch ihrerseits der
Heilkraft des Rauches theilhaftig zu werden. Sodann werden die
Ueberreste des Feuers sorgsam gesammelt und als heilkriiftige Ta-
lismane mit nach Hause genommen. Dort bindet man Kohlen
an die Obstbiume, vergribt sie in das noch zu bestellende Flachs-
feld und streut die Asche auf die griinende Wintersat, um das
Gedeihen der Ackerfrucht und Obstbdume zu fordern und alles
Unheil, was Ungeziefer etc. anzurichten pflegt, erfolgreich ab-
zuwenden. Den Schluss des Festfeuers, welches nach dem Volks-
glauben, um die Felder vor Hagelschlag!) und Brand zu be-
wahren, entflammt wird, bildet ein frohes Mahl mit Gesang und
Tanz bis tief in die Nacht hinein.

1) Die nahe Beziehung des Friihlingsfeuers zum Hagel ergiebt sich schon
aus dem Namen, welchen dasselbe in vielen Landestheilen Deutschlands fiihrt.
Schon die Duderstidter Statuten (15. Jhdt.) nennen es ,Hagel sengen‘. Im
Herzogthum Hessen-Nassau hiess es Hélfeuer und wurde auf dem Haalberge
in Obergladbach (Amt Langenschwalbach) angeziindet. Wir konnen uns hier
der Vermuthung Kehreins (Volkssitte im Herzogth. Nassau II s. 145) an-
schliessen, dass dies H&l aus:Hegel entstanden ist, wie Nal aus Nagel, Zal aus
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gedroschene Korngarbe, in den Vogesen und in Hessen Katzen
in dem Feuer verbrannt werden, wenn endlich nach demselben fast
allgemein grosse Gelage abgehalten wurden, so weist das un-
zweifelhaft auf ehemals bei dem Friihlingsfeuer dargebrachte Opfer hin,

Zu diesen Opfern werden ferner aber auch alle diejenigen gehoren,
welche sich sonst noch um die Fastnachtszeit dargebracht nachweisen
lassen. In Grossaitingen bei Augsburg ward am Aschermittwoch der
Ochse geschlachtet. Zwei Burschen liefen auf Hinden und Fiissen
und bildeten eine Ochsengestalt: eine Stange als Riicken, ein
Hafen als Kopf daran, mit einem Bettlaken umschlagen. Das so
gemachte Thier ward herumgefiihrt, worauf sich alsbald Metzger
einfanden, nach lingerem Handeln den Stier kauften und ihn dann
durch einen Schlag auf den Kopf, welcher den Napf zertriimmerte,
todteten, Der Kaufpreis wurde gleich im Wirthshause vertrunken.?)
Ganz #hnliche Spiele fanden um Fastnacht ehemals auch zu Briihl
in Schwaben und in einigen Orten der Mittelmark statt.?)

Daneben kommt es vor, dass man stattdes nachgemachten einen
wirklichen Stier schlachtete. So wurde sonst in Schwaben hiufig
am Tage vor der Fastnacht ein gemiistetes und geschmiicktes Kalb
von den Metzgerknechten im feierlichen Zuge umhergefiihrt. Abends
hatten dann die Gesellen einen Tanz, wozu sie von den Meistern
den Wein umsonst erhielten.!) Auch im Ansbachischen war es
noch zu Ende des vorigen Jahrhunderts Sitte, dass die Metzger
am Aschermittwoch mit Musik einen Umgang in der Stadt hielten,
wobei sie ein mit Blumen und Béndern geschmiicktes Kalb herum-
filhrten.#) In Stadtsteinach fand bis zum Anfang dieses Jahr-
hunderts am Faschingsdienstag die sogenannte Farrenhetze statt,
d. h. man hetzte einen jungen Stier auf dem Marktplatze und durch
die Strassen des Stidtleins so lange mit Hunden, bis er zusammen
sank und sich ohnmichtig von den Riiden zerfleischen liess. Das
grausame Schauspiel endete damit, dass die Metzgerburschen den
abgehetzten Stier schlachteten und das Fleisch unter die Armen
vertheilten.’) Im Sollinge wird der Fasselabend von verschiedenen
sogenannten Spinntrdppen nach einander oder zusammen gefeiert. Er
bildet den Abschluss der Spinnstuben. SchonTages zuvor wird darauf

1) Birlinger, Aus Schwaben II s. 60.

?) E. Meier, Schwiib. Sag. s. 8372, 3; Kuhn, M#rk, Sag. s. 308.
%) Meier, Schwib. Sag. s. 373. 2.

4) Bavaria III, 2, 5. 977 Aom. 1.

5) Bavaria III, 1, s. 356.
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nahe, zwischen diesen beiden zeitlich fast zusammenfallenden Festen
einen engen Zusammenhang anzunehmen; diese Annahme wird
aber zur Gewisheit, da in vielen Gegenden wirklich die an die
Stelle des Friihlingsfestes getretene Fastnachtsfeier mit der Drischel-
henke ein Fest bildete. Zur Bestitigung des eben Gresagten geniige
es, folgende Zeugnisse anzufiihren: In der Umgegend des Kyff-
hiusers machte man, und zwar thaten dies besonders die Drescher,
am Fastelabend eine kleine Puppe, ein Minnchen vorstellend, wel-
ches Dreschflegel, Harke, Scheffel und Metzen trug; dasselbe ward
auf einen Tisch gestellt, und man sammelte dafiir Gaben ein.!) Im
Orte Sporwitz bei Dresden war es noch am Ende des vorigen
Jahrhunderts Gebrauch, dass derjenige Gutsbesitzer, welcher zuletzt
mit dem Dreschen fertig wurde, sowie derjenige, welcher zu Fast-
nacht noch nicht villig ausgedroschen hatte, eine Tonne Fastnacht-
bier simmtlichen Dienstboten der Ortsgemeinde zum Vertrinken
gab.?) Auch daran erinnere man sich, dass die zu Kaldenkirchen
_im Regierungsbezirk Diisseldorf in dem Fastnachtsfeuer verbrannte
Strohpuppe aus einer unausgedroschenen Korngarbe her-
gestellt war (s. oben).

Sind wir demnach berechtigt, die Drischelhenke mit der Friih-
lingsfeier in Verbindung zu bringen, so werden sich auch die auf
Opfer hinweisenden Briuche bei dem Dreschen der letzten Garbe
auf die Opfer bei diesem Feste beziehen. Nun tischt man am
Hahnenkamme in Mittelfranken demjenigen, welcher beim Dreschen
den letzten Schlag gethan, die ausgeschnittenen Geschlechtstheile
eines Kalbes als Voressen auf, d.h.,er bekommt die Futh.c¥) In
Schwaben wieder erhilt an vielen Orten der Drescher, welchgy den
letzten Drischelschlag thut, den (die) Mockel (Mock, Mockele =
Kuh). Er muss deshalb viel Spott und Hohn aushalten, hat dafiir
aber auch den Vortheil, dass ihm bei der Flegelhenke das groste
Kiichlein zu Theil wird.4)

Diese an sich vollig unverstindlichen Dreschersitten werden
spater bei der Betrachtung ganz verwandter Erntebriuche vollige
Klarheit gewinnen, und verweise ich deshalb auf den weiter unten
zu behandelnden Paragraphen iiber das grosse Erntedankopfer.
Nur das Resultat, welches sich aus der dortigen Untersuchung er-
geben wird, mége hier schon vorweggenommen werden, nimlich

1) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 7.

3) Mannhardt, Roggenwolf s. 23.

%) Bavaria III, 2, 969. T .
1) Meier, Schwib. Sag. 441. 153, 444, 162; Panzer II s. 233 Nr. 427,
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die Fihigkeit besitzen, sich in Katzen zu verwandeln, und dass
diese Thiere in den abergliubischen Gebriuchen, welche sich
auf die Heirath beziehen, eine wichtige Rolle spielen. Was das
Verhiltnis der Katzen zur Friihlingsfeier angeht, so sahen am
Niederrhein altgliubige Leute an ihnen um die Fastnachtszeit mit-
unter die Spuren von Anschirrung. Man gewahrte, dass sie an
Hals und Schultern die Haare niedergedriickt und dort sogar wunde
Stellen hatten.?)

Es ergeben sich somit fiir die Erklirung der Hunde- und
Katzenopfer zwei Moglichkeiten. Entweder wurden diese Thiere
als Symbole der beiden hohen Gottheiten (Wuotan und Fria) dar-
gebracht, oder aber wir haben es mit Siihnopfern zu thun, welche
nebhen den aus essbaren Thieren bestehenden Bittopfern herliefen.

Suchte man durch die bis jetzt besprochenen Opfer von Himmel
und Erde Schutz und Gedeihen fiir die junge Sat zu erflehen, so
weisen folgende Briuche darauf hin, dass man auch die Wetter-
gottheit durch Opfer sich giinstig zu stimmen bestrebt war, damit
sie die Aecker vor den Verherungen, welche durch Hagelschauer,
Hochgewitter und #hnliche Elementarerscheinungen angerichtet
werden, gnidig bewahre. An vielen Orten Siebenbiirgens ist am
Aschermittwoch das Gansabreiten gebrauchlich, wobei einer an ein
ausgespanntes Seil gebundenen Gans im scharfen Reiten der Kopf
abgerissen wird.?) In Oesterr. Schlesien (in Preuss. Schlesien hie
und da noch heute) war bis in die dreissiger Jahre dieses Jahr-
hunderts das Hahnschlagen eins der beliebtesten Faschings-Ver-
gniigen. Zu dem Zwecke wurde iiber einen lebendigen Hahn ein
Topf gestiilpt, an den darauf alle Theilnehmer an dem Spiele mit ver-
bundenen Augen, einen Dreschflegel in der Hand, herantreten
musten. Wer den Topf traf, wurde als Hahnenkonig ausgerufen.
War es ein Unbemittelter, so wurde unter der Gesellschaft ge-
sammelt; war es jedoch ein Reicherer, so muste er die Ehre als
Hahnenkonig theuer bezahlen.  Der getodtete Hahn wurde
nimlich gebraten und bei einem lustigen, auf seine Kosten ver-
anstalteten Gelage im Wirthshause verzehrt.)) Ganz #hnliche
Gebriuche finden sich auch in Norddeutschland wieder, so z. B.

1) Montanus s, 24.

2) @. A. Heinrich, Agrar. Sitten s. 29; Schuster, Deutsch. Mythen a. siebenb.
siichs. Quellen. s. 268.

3) Peter, Volksth. II s. 278 fg.; Philo vom Walde, Schlesien in Sage u,
Brauch, s, 112,
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Da nun nach alter Bauernregel zu Fastnacht oder kurz vorher
abgesponnen sein muss, weil die gleich nach Fastnacht wieder be-
ginnende Feldarbeit keine Zeit mehr fiir das Spinnen iibrig lisst?),
so werden wir mit demselben Recht, mit dem wir die Drescher-
gebrituche auf die alte heidnische Friihlingsfeier beziehen durften,
auch in dem Feste des Abspinnens einen Bestandtheil derselben zu
erblicken haben.

Natiirlicherweise werden dabei auch Flachsopfer dargebracht
worden sein, woran noch folgende Briuche erinnern. Auf Licht-
mess oder am Peterstage wird von der Biuerin in der Umgegend
von Eisenach ein Rocken mit Flachs auf den Mist gestellt, damit
der Hahn daran spinne. Im Werragrunde ist es am Peterstage
Brauch, dass gute Freunde einander den ,Petersdreck‘ bringen.
Sie fiillen einen Topf mit Leinsamen oder mit den Annen vom
Flachse, auch wohl .mit Kehricht aus der Spinnstube, schleichen
sich damit in des Nachbars Haus und werfen den Topf mit den
Worten: ,So hoch soll der Flachs werden! in die Stube oder vor
die Stubenthiir. Je héher der Topf geworfen wird, desto
héher wird auch der Flachs. Da also der Petersdreck dem-
jenigen, welchem er gebracht wird, eine gute Vorbedeutung fiir das
Wachsen und Gedeihen der Leinsat ist, so sehen die Leute es gerne,
wenn ihnen um jene Zeit T6pfe wider die Thiiren geworfen werden.?)

Aechnliche Sitten miissen in ganz Deutschland verbreitet ge-
wesen sein. Schon in der Chemnitzer Rockenphilosophie heisst es:
,Die Weiber sollen am Lichtmesstage beym Sonnenschein tanzen,
so gerith ihnen dasselbe Jahr der Flachs wohl‘®); und noch bis
auf den heutigen Tag iiben in Nord- und Siiddeutschland, sowie
auch bei den Sachsen Siebenbiirgens entweder zu Lichtmess oder
zu Fastnacht die Weiber diesen Brauch zum Gedeihen des
Flachses aus.¢)

) Daher z. B. die sich in Norddeutschland findende Sitte, dass die
Burschen den Mi#dchen, welche zu Fastnacht noch Flachs auf dem Wocken
haben, denselben anstecken: Kuhn, Westfil. Sag. 1T, 391. 392 ; Kuhn u. Schwartz,
Nordd. Gebr. Nr. 6 ete.

%) Witzchel, Sitten u. Gebr. um Eisenach s. 11 Nr. 37. 38; auch im Solling
und in Hessen hat sich, wenn auch abgeschwiicht, noch das Topfwerfen zur
Beforderung des Gedeihens des Flachses erhalten: A. Harland, Sagen und
Mythen aus dem Sollinge. 8. 87; E. Miilhause, die Gebriduche der Hessen. s. 322.

8) Chemn. Rockenphil. I, 80. )

4) Vgl. Birlinger, Volksth. I s. 470 Nr. 697. 1; Aus Schwaben I s. 383;
Bavaria II, 1, 298; IV, 2, 3719; Wolf, Beitriige I s. 228 Nr. 325; Montanus,
8. 21; Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 354; Bartsch, Mekl. Sag. II 'Nr. 1315;
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,Die Fleischspeisen am Dnenstag in der Fassnacht oder andere
Speisen am ersten Sonntag in der Fasten oder zu welcher Zeit
sonsten, durch die ganz Nacht aufm Tisch stehn lassen fiir die
Seelen, ist ein grober spottischer und heidnischer Aberglaub.¢?)
Noch in jiingerer Zeit liess man in Faurndau bei Géppingen von
dem Fastnachtsschmause etwas iibrig fiir die Erdwichtele. Man
stellte es an einem besonderen Platze fiir sie hin, und am anderen
Morgen war es dann jedesmal verzehrt. Es wurde viel darauf
gehalten, dass es nicht unterbliebe.?) Im Oesterreichischen erhilt
das ‘Opfer die Erde; dieselbe bekommt in der Fastnacht ihr
,Futtér’, indem man ein kleines, zugleich mit der ,Stori¢ gebackenes
Laibchen in sie eingribt. An anderen Orten wirft man dafiir
einen Faschingskrapfen in das Feuer.?)

Derartige Briuche lassen sich sogar noch bis in die Zeiten
des deutschen Heidenthums zuriickverfolgen. Schon Beda schreibt
(De temporum ratione. tom. II cap. 13. p. m. 81) von ,placentis
quas (im Februar, den die Angelsachsen ,Solmonath¢ nennen) Diis
suis offerebant.! Unbestimmter in der Zeitangabe, aber doch wohl
nicht nur auf die Zwolften sondern auch auf die Fastnacht sich
beziehend, ist folgende Stelle in den Decreten Burchards von
Worms (} 1024) ,Fecisti ut quaedam mulieres in quibusdam tem-
ponbus anni facere solent, ut in domo tua mensam praeparares
et tuos cibos et potum cum tribus cultellis supra mensam poneres,
ut si venissent tres illae sorores, quas antiqua postentas et antiqua
stultitia Parcas nominavit, ibi reficerentur.¥)  Deutlicher spncht
sichi die zweite Synode von Tours (567) aus: ,Sunt etiam, qui in
festivitate cathedrae domini Petri apostoh cibos' mortuis offerunt et
post missas redeuntes ad domos proprias ad gentilium revertuntur
errores* (Can. 22, tom, ITI Consil. Harduini fol. 365).

Diese Speise- und Brotopfer erscheinen also nach den ein-
zelnen Berichten bald den Gottern, der Erde, den Parzen, bald
den Engeln, den armen Seelen oder den Geistern der abgescbnedenen
Angehorlgen dargebracht. Aber trotzdem werden sie urspriinglich
nur einer bestimmten Gottheit geopfert worden sein und zwar
der miitterlichen @éttin Erde, der Fria, Holda etc., welche mit den

1) Birlinger, Aus Schwaben II s. 54; vg'l iiber 'diesen Brauch auch H.
Schreiber, Taschenbuch fiir Gschcht. u. Alterth. in Siiddeutschland. 1840. s. 271.
" %) E. Meier, Schwib. Sag. 58, 64.
%) Baumgarten, a. d. Heimat I s. 42, s. 1b.
4) Grimm, D. M. Aberglaube C; vgl. auch A Stober, Geller von Kalsen-
berg. Emeis s. 19.












120

wird die Schale riickwiirts iiber das Haupt geworfen. Stellt sie
sich niederfallend um, so stirbt der Werfende; steht sie aufrecht,
8o bleibt er am Leben. Frithmorgens hat schon die Frau Feuer
in dem Backofen gemacht und versammelt nun in einem Halbkreis
vor dem Ofenloch ihr Gesinde; alle biegen die Knie, essen einen
Bissen Kuchen und trinken ,Eldborgs skdl. Was von Kuchen
und Getriinke iibrig ist, wird in die Flamme geworfen.?)

Vielleicht ist sogar der Ursprung der vorzugsweise in Nord-
deutschland verbreitet gewesenen Gertrudenminne 2) hierher zu ziehen.
Der Tag der Heiligen fillt auf den 17. Mirz, gehért mithin noch
in den Kreis der kirchlichen Festtage, auf welche Briiuche der
heidnischen Friihlingsfeier verlegt erscheinen. Sollte nun, wie dies
bei der S. Johannis Evang., der S. Johannis Bapt., der S. Michaelis-,
der 8. Martini- und der 8. Stephani-Minne wirklich der Fall
ist, der Brauch seinen Namen Gertrudenminne erst von dem Ka-
lendertag, auf welchen er von der Kirche fixiert wurde, erhalten
haben, und wiire er erst dann auch auf andere Dinge, welche nach
christlicher Mythologie mit der Person der heiligen Gertrud in
Verbindung gestellt wurden, als Reisen etc. iibertragen, so wiirde
sicherlich dieser Minnetrunk von dem Friihjahrsopfer nicht zu trennen
sein. Allerdings miiste, um in der Sache villige Gewisheit zu er-
langen, zuvor nachgewiesen werden, dass der Heiligen zu Ehren wirk-
lich einst am 17. Miirz die Minne getrunken wurde. Dass bis jetzt
solche Zeugnisse fehlen, beweist gegen unsere Annahme nichts;
denn unbestreitbar ist eine betriichtliche Anzahl von Gebréuchen,
welche ehemals allgemein in Deutschland ausgeiibt wurden, unserer
Kenntnis noch verborgen.

Blicken wir jetzt noch einmal kurz auf unsere in diesem Pa-
ragraphen angestellten Untersuchungen zuriick, so erhalten wir
folgendes Resultat: (egen Ende des Februars, wenn die winter-
liche Macht dem neuen Friihling zu weichen beginnt, ward bei
den heidnischen Germanen ein grosses Opferfest gefeiert. Man
wollte dadurch vor allem Gedeihen fiir die Wintersat und iiber-
haupt Fruchtbarkeit fiir das Jahr erlangen, und so galt es, die
iiber Himmel, Erde und Wetter waltenden Gottheiten durch Bitt-
opfer gnddig zu stimmen und durch Siihnopfer zu versshnen.
Deshalb wurden Rinder, (Pferde), Hunde und Korngarben dem
Himmelsgotte Wuotan, Schweine, Katzen, Flachs und Speisen der

) Grimm D. M2 s. 595; D. M. Schwed. Abergl. Nr. 122, 123,

%) Vgl. dariiber uw. a.: Zingerle, Johannissegen und Gertrudenminne s, 217
fg.; Fibiger, De Poculo 8. Joannis § 37; Grimm, D. M.? s, 54.
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-maenliichten.  In- Ditmarschen und Femarn dagegen finden die
Feuer am” Walpurgisabend auf Hiigeln und Kreuzwegen statt; man
nennt sie Baken. Knaben und junge Leute tragen von allen
Seiten Stroh und diirre Reiser zusammen, und unter Jubeln und
Springen wird der Abend bei der Flamme hingebracht. Einige
grossere Burschen nehmen ganze Strohbiindel auf eine Forke,
laufen damit umher und schwenken sie so lange, bis sie ausgebrannt
sind.?) Auch in Riigen lief man friither am Abend Philippi und Jacobi,
d. h. am 1. Mai, mit grossen Feuerblasen im Felde umher und
hiess das ,Molkentéverschen brennen‘.?) In der Altmark
werden an vielen Orten am heiligen Abend und den beiden Fest-
tagsabenden Osterfeuer angesteckt. Man wiihlt besonders Anhéhen,
errichtet hier Stangen und befestigt oben Theertunnen, Bienenkdrbe
u. dergl. Um die Stange herum werden ebenfalls leicht Feuer fan-
gende Gegenstiinde gelegt, darunter auch Knochen. Wihrend
des Brennens umtanzt das junge Volk das Feuer. Nachher verlisst
es den Platz, und die ilteren Dorfbewohner erscheinen, sammeln
die Asche, die sorgfiltig aufbewahrt und bei Viehkrankheiten als
Heilmittel gebraucht wird. Man glaubt, soweit das Feuer
leuchte, gedeihe in dem folgenden Jahre das Korn gut
und entstehe keine Feuersbrunst?) Hiervon weicht die
Sitte, wie sie im Kalbeschen Werder geiibt wird, in sofern ab, als
dort das Feuer geschwunden ist, sich aber trotzdem die Errichtung
des Scheiterhaufens aus Knochen erhalten hat. In jener Gegend
ziehen nidmlich am Karfreitag oder ersten Ostertag die Jungen
aus, um die Brachweide auszustecken. Es werden Knochen ‘herbei-
geschafft und eine Tanne geholt, von der man die Zweige unge-
fihr einen Fuss vom Stamme aus abhaut. Die Tanne wird auf
einen Hiigel in der Nidhe der Pfingstweide gesetzt und die Aeste
mit den gesammelten Knochen besteckt. Die Spitze dess
Baumes ziert ein Pferdeschidel; das Ganze nennt man dewn
Knochengalgen.t)

In verhiltnismissig sehr alte Zeiten geht der Bericht Jolw—
Letzners, welcher sich auf handschriftliche Nachrichten einee=
Helmershiuser Benedictiners im 13. Jahrhundert beruft, i
Osterfeuer in Niedersachsen zuriick. Derselbe schreibt in seinessss
Historia Bonifacii (Erffurdt 1603. Cap. 12), nachdem er zuvor ==

1) Miillenhoff Nr. 228.
?) Rugian. Landgebr. cap. 243; vgl. Grimm D.M?2 s. 1026 Anm.
5) Kuhn, Mirk. Sag. s. 311.

") Kubn, Mérk. Sag. s. 323.
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De christallis autem, ut adseruisti, nullam habemus
traditionem.'') Unmoglich kann diese Sitte, welche in spéteren
Jahrhunderten auch in Rom iiblich ward, dem Zufall ihren Ur-
sprung verdanken, sie wird vielmehr, da sie sich ganz der heiligen
Bereitung der Noth- und Johannis-Nothfeuerflamme vergleicht,
aus dem Heidenthume stammen.

Im Laufe der Zeit iibertrug man nun an vielen Orten ausser
der dem heidnischen Ritus entlehnten Art der Anziindung auch
die Segnungen, welche man von dem profanen Feuer fiir Ackerbau
und Viehzucht erwartete, auf den Ignis Paschalis, wodurch es
kam, dass jenes theilweise giinzlich verschwand oder doch be-
deutungslos wurde, theilweise vollkommen sich mit dem kirchlichen
Feuer verschmelzte. So wird uns durch eine Reihe von Schrift-
stellern des 15.— 18. Jhdts. bezeugt, dass die Leute von dem Ignis
Paschalis ein brennendes Scheit genommen und damit das er-
loschene Heerdfeuer wieder entflammt hitten. Auch seien die
riickstindigen Kohlen des Osterbrandes sorgsam aufbewahrt worden;
denn man habe geglaubt, dieselben schiitzten das Haus vor Feuers-
brunst und Zauberei, die Familienglieder vor Krankheit und die
Saten vor Hagel und Ungewitter. Selbst das Hexenvertreiben
wuste die Kirche mit dem Ignis Paschalis zu verbinden, indem sie
es zum Judasjagen machte, welches Nic. Gryse folgendermassen
beschreibt: ,An den beyden nafolgeden dagen (scilic. nach Palm-
sonntag), holdt men de Rumpelmetten, vnd liidet mit holteren
Klocken, den Sekenklappen gelyck, welckere Instrument Raspelen
gendmet werden. Ock jagen se den Judam mit stoken vnd steinen
stormende herumme, alse dulle vnd vulle vorblendede liide.c %)

Noch heute ist in allen katholischen Gegenden Deutschlands
die Verschmelzung des profanen Osterfeuers mit dem kirchlichen
deutlich erkennbar. Im Hildesheimischen, am Niederrhein, in
Hessen, Baiern, Tirol, Kirnthen, Steiermark, Oesterreich und
Schlesien wird am Karsamstag auf dem Kirchhof ein Scheiter-
haufen, zu dem jedes Haus des Dorfes etwas beigesteuert hat, auf—
gefiihrt, mit Stahl und Stein angeziindet und von dem Priester—

1) Bibliotheca Rerum Germanicarum ed. Phil. Jaffé. Tom. III. Berlimmer
1866. s. 222 fg.

2) A, St6ber, Geiler von Kaisersberg Emeis. s. 57, s.52; Nic. Grysas
Spegel des Pawestdoms. 1593. De I. Bede; Fr. Wessel, Kathol. Gottesdien=mm
in Stralsund. ed. H. Zober. s. 7, 10; Seb. Franck, Weltbuch. 1567. I. f. 130 =
Thomas Naogeorgus, Regnum Papisticum. Lib.IV. s.146; Hildebrand, I
Diebus Festis. Helmstaedi. 1701. s. 72. § 3.
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richten der erste Mai oder besser die ihm vorausgehende Nacht
eine so grosse Rolle spielt. Entweder werden némlich die Feuer
iiberhaupt in der Walpurgisnacht angeziindet, oder, wo dies nicht
der Fall ist, wo wir statt der Maifeuer Osterfeuer haben, finden
wir wenigstens das urspriinglich eng mit dem Keuer zusammen-
gehorige Hexenvertreiben auf diese Nacht verlegt.!) Ja selbst in
den Briuchen, wo das heidnische Feuer ganz verkirchlicht er-
scheint, macht sich durchaus das Bestreben geltend, die heilkriftigen
Kohlen und angebrannten Scheite erst am Walpurgisabend zum
Heile fiir Ackerbau und Viehzucht zu verwenden.

Dies alles weist darauf hin, dass Feuer und Hexenvertreiben
urspriinglich in der ersten Mainacht statt fand und erst von da
aus auf das Osterfest iibertragen wurde. Sollte aber noch irgend
ein Zweifel bestehen, indem man sich vielleicht an der scharfen
Fixierung des Datums stoest, so wird derselbe dadurch gehoben,
dass jene Zeit sicher schon den heidnischen Germanen fiir hoch-
heilig galt. Dann fand die alte Maiversammlung des Volkes statt,
und noch lange Jahrhunderte wurden die ungebotenen Gerichte
vorzugsweise am 1. Mai abgehalten.?) Auf diesen Tag fiel ferner
das frohliche Maireiten, und nicht zu vergessen ist, dass, so uralt
der Glaube ist, dass auf Walpurgis die Hexen ihren Hauptauszug
machen, so uralt auch die Sitte des Hexenvertreibens und mithin
auch des Maifeuers sein muss.

Was nun das Feuer selbst angeht, so macht sich eine nahe
Verwandtschaft desselben mit dem Friihlingsfeuer entschieden be-
merkbar., Hier wie dort haben wir es mit einer iiber ganz
Deutschland verbreiteten Sitte zu thun. War das Friihlingsfeuer
auch erst fiir das 15, Jahrhundert urkundlich belegbar, muste es.
aber dennoch seiner ganzen Natur nach aus dem Heidenthume
stammen, so ldsst bei dem Maifeuer der auf Conrad Fontanus
(18. Jhdt.) zuriickgehende Bericht Letzners und das Schreiben des
Papstes Zacharias (8. Jhdt.) iiber den heidnischen Ursprung des-
gelben keinen Zweifel. Fiir beide Feuer wird der Stoff von Haus
zu Haus eingesammelt, bei beiden findet das Tanzen um den an-
geziindeten Holzstoss, der Sprung durch die Flamme, der lirmende
Umzug mit brennenden Fackeln und Besen, um die Hexen von

1) Dass hie und da das Hexenvertreiben ausser am ersten Mai auch am
Georgitag vorgenommen wird, zeigt deutlich, wie sehr die Kirche bemiiht
war, jenem alten Festtag der Germanen auch den letzten Rest der Heiligkeit
zu rauben.

2) Grimm, Rechtsalterth. 822. 824.
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bei dem das Knochengeriist der Gottheit zu Ehren in dem Fest-
feuer verbrannt wurde. Der fiir Niedersachsen hinliinglich belegte
Name Bockshorn fiir das Osterfeuer dagegen ldsst sich schwerlich
anders deuten als dadurch, dass man von dem Opferbocke vor-
nehmlich die Horner in die heilige Flamme warf. Nicht minder
hat sich die Brinnerung an ein Thieropfer in dem osterreichischen
Brauch erhalten, wo rohes Fleisch an der lodernden Osterfeuer-
flamme gesotten und sogleich verzehrt werden muss. Zugleich
findet sich hier auch noch der Zug wieder, welcher ehemals sicher
jedem germanischen Opfer eigenthiimlich war, dass man aus ihm
Prophezeiungen machte: Fillt der Thau auf das Feuer und das an
demselben gesottene Fleisch, so folgt ein fruchtbares Jahr, eine
reiche Ernte.

Selbst der Opferritus, dem fiir die Gottheit bestimmten Thiere die
Genitalien auszuschneiden, diirfte sich fiir das Maiopfer nachweisen
lassen. In dem bei der Besprechung der Noth- und Johannis- Nothfeuer
schon mehrfach citierten mittelalterlichen Schriftsteller der Harlej.
Sammlung heisst es nédmlich: ,Insuper hoc tempore apud Inverchetin in
hebdomada Paschae sacerdos parochialis nomine Johannes, Priapi pro-
phana parans, congregatis ex villa puellulis, cogebat eas, choreis factis
Libero patri circuire; ut ille feminas in exercitu habuit, sic iste
procacitatis causa membra humana virtuti seminariae servientia
super asserem artificiata ante talem choream praeferebat, et ipse
tripudians cum cantantibus motu mimico omnes inspectantes et
verbo impudico ad luxuriam incitabat. Hi, qui honesto matrimonio
honorem deferebant, tam insolente officio, licet revererentur per-
sonam, scandalizabant propter gradus eminentiam. Si quis ei se-
orsum ex amore correptionis sermonem inferret, fiebat deterior et
conviciis eos impetebat.¢?)

Erscheinen hier auch nur ,membra humana virtuti seminariae
servientia super asserem artificiata‘, so kann doch, in Anbetracht
der Uebereinstimmung dieses Brauches mit dem bei dem Nothfeuer
geschilderten Aufhéingen und Verehren des Hundepriapus, nicht
gezweifelt werden, dass urspriinglich wirkliche Genitalia feierlich
herumgetragen wurden. Der Ausdruck ,membra humana‘ aber
braucht darum noch nicht auf Menschenopfer zuriickzugehen, denn
wir haben es in der Schilderung nur mit nachgemachten Zeugungs-
gliedern zu thun, und ,humana‘ nennt der Berichterstatter dieselben

) Kemble, Die Sachsen in England, iibersetzt von Brandes I, 295; vgl.
Kohn, Westfil. Sag. II s. 137 fg.
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Pommern wurden cinst um die Osterzeit die Eichhdrnchen gejagt?),
und im Kolnischen singen die Kinder, wenn sie das Holz zum
Verbrennen des Judas einsammeln, folgendes Liedchen, welches
noch deutlich die Erinnerung an dieselbe Sitte ausspricht:

,Rode, Roden, Eichhon,

Gitt meer giitt en et Zeichhén!

Roden dit, Roden dat,

Gitt meer gitt en der Knappsack! etc.d)

Haben wir die Hunde- und Katzenopfer, wie wir dies bei
dem Friihlingsopfer nachwiesen, als Siihnopfer anzusehen, welche
der Himmels- und der Erdgottheit dargebracht wurden, so0
wird das Eichhorn, welches schon seiner rothen Farbe und des
Baumes wegen, von dem es den Namen erhalten hat, zu Thunar
in naher Beziehung steht, wohl zu demselben Zwecke dem Wetter-
gotte geopfert worden sein. Ich mdochte aber noch einen Schritt
weiter gehen. Wenn bei der Feier des ersten Mais ein Siihnopfer
fiir die Wettergottheit dargebracht wurde, wird dasselbe dann dem
so nahe verwandten Friihlingsfeste gemangelt haben? Gewis nicht,
zumal da die Siihnopfer fir Himmel und Erde, fiir Wuotan und
Fria, beiden gemeinsam waren. Allerdings, ob dies Siihnopfer
auch bei der Friihlingsfeier ein Eichhorn war, diirfte sich, bis jetzt
wenigstens, schwerlich entscheiden lassen; es kann fiiglich eben so
gut ein Hahn oder ein Raubvogel®) dazu verwendet worden sein;
so viel aber glaube ich als feststehend annehmen zu diirfen, dass
auch hier iiberhaupt ein Siihnopfer dem Thunar gebracht wurde.

Wir haben jetzt eine Reihe von Briuchen zu durchgehen,
in welchen sich, getrennt von dem Feuer, die FErinnerung
an Opfer, die einst bei der Feier des ersten Mais dargebracht
wurden, erhalten hat. In Biberach in Schwaben war es ein alter
Brauch, am Ostermontag eine Steuer fiir ein ,Hagelrind‘ zu
sammeln und dasselbe dann in das Kloster Ottenbeuren fiir das
Wetter zu schicken.t) In Ueberlingen am Bodensee spielt der so-
genannte Osterochse eine grosse Rolle. Auf Ostern wird ein aus-
gezeichneter, fetter, gemisteter Ochse ausersehen, manchmal schon
vom Metzger darauf hin frijher gekauft und gefiittert. Auf ein
schones Exemplar wird vor allem gesehen. Das Thier treibt
man bekrédnzt durch die Stadt, und jede Familie holt sich

1) Wolf, Beitriige I. s. 78.

3) Firmenich, Germaniens Volkerstimmen I. s. 458.
%) Vgl. Cap. I § 8.

4) Birlinger, Volksth. II, 186.
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Wir sahen, dass in diesem Glauben von der Unverletzbarkeit
der Knochen des Osterlammes die heidnische Vorstellung von der
Heiligkeit des fiir die Gotter bestimmten Knochengeriistes der
Opferthiere durchblickt.’) Auf dieses Bockopfer mag sich ferner
der ,hircus paschalis pro primo infante baptizando‘ beziehen, der
zu Schillingen bei Trier nach dem Visitationsprotokoll von 1712
als Abgabe abgeschafft wurde®), und ebenso ‘der im bairischen
Schwaben iibliche Brauch, neben sonstigen Lebensmitteln zu Ostern
besonders auch ein aus Butter gefertigtes Lamm zu weihen, dessen
Wolle aus fein gekrausten Butterfiden besteht.?) Auch an die
von der katholischen Kirche am Sonntag nach Ostern geweihten
,Agni dei‘ mag hier erinnert werden, denen man die Kriifte zu-
schrieb: ,quod fulgura pellant, quod incendia restinguant, quod
eripiant ex aqua, quod gravidas servent‘4); bestimmt weist aber auf
das heidnische Bockopfer die Sitte hin, wie sie sich noch in un-
serer Zeit in der Jachenau in Oberbaiern erhalten hat. Es wird
nidmlich in jedem Jahre der Reihe nach von einem der 36 Hof-
besitzer ein Widder zum besten gegeben, in Vierteln gebraten,
dann wieder in einem Korb ganz zusammengerichtet, am Kopf
mit einem Kranz von Buchs und Béndern geziert und an
den Hornern vergoldet. Der Erbe des Hauses oder der Ober-
knecht trigt darauf den Widder zur Weihe in die Kirche und von
da ins Wirthshaus, wo ihn der Wirth zerhackt und der Hirt eines
jeden Hofes den treffenden Theil in Empfang nimmt; der Rest
verbleibt den armen Soldnern.?)

Nicht minder geht der allgemein in Deutschland verbreitete
Brauch der Ostereier, welche uns schon in Siiddeutschland als eng
mit dem Osterfeuer zusammenhiingend begegneten, auf ein ehe-
maliges Eieropfer fiir die Wettergottheit zuriick. Weil diese Eier
Opfereier waren, bringt ihr Genuss mancherlei Vortheile mit sich.
Nach oberpfilzischem Glauben heilt ein ,Antlassei‘ allerlei Brest,
namentlich aber jeglichen Leibesschaden. Um Hemau miissen
derartige Eier gleich nach der kirchlichen Weihe mit sammt der
Schale gegessen werden, damit man sich beim Heben nicht wehe
thut.®) In Oberfranken isst der Hausvater am Griindonnerstag ein

1) Cap. I. § 5.

%) Simrock, Deutsche Mythologie 5. Aufl. s. 378.

%) Bavaria 11, 2, 831.

4) J. Hildebrand, De Diebus Festis. Helmstadi 1701. s. 82.
5) Bavaria I, 1, 372.

¢) Bavaria II, 1, 309. 820.






140

Resten eines Opfers beigemessen werden: ,Item den spekch den
man weicht mit den praitigen, do smirent dy pawren den phliig
mit, so mag man sew nicht zaubern‘?), aber sonst ist mir kein
Brauch aufgestossen, welcher an ein Schweineopfer bei der Feier
des ersten Mais erinnern konnte. Dass uns nicht mehr Berichte
iiberkommen sind, ist jedoch sicher nur Zufall, bestanden hat ein
solches Schweineopfer gewis, zumal da auch sonst die Verehrung
der grossen weiblichen Gottheit durch Opfergaben bei diesem Feste
sich nachweisen Jésst.

So opfert man in der Griinau, in Oberdsterreich, am Georgi-
tage ein Biindel Heu in den Almfluss.?) In Schwaben wirft man
zu Ostern geweihten Wein und geweihtes Salz in die Brunnen,
um schidliches Wasser ferne zu halten?), und in Hessen legt man
um dieselbe Zeit eine Kleinigkeit in die Quelle, um dadurch
Hiihnersegen zu bekommen.*) So diirftig und kahl werden diese
Gaben allerdings im Heidenthum der bei den Quellen verehrten
Gottheit, der Berchta, Holda, Fria, nicht dargebracht worden
sein; sie werden vielmehr mit den theilweise noch heute gefeierten
Maibrunnfesten (spiter auch zu Ostern abgehalten) in engstem
Zusammenhang gestanden haben, bei denen, wenn auch abge-
schwiicht zur blossen Blumenspende, die Erinnerung an das alte
Quellenopfer iiberall durchblickt.

Im Oberbergischen wurden am Maiabend die Trinkquellen
gereinigt, und Limpchen und Kerzen dabei angeziindet, an die
nahestehenden Biéume befestigt und unter dem Absingen von
Liedern bewacht. Am anderen Morgen wurden zum Schmucke
der Brunnen Blumen gepfliickt und zu Kriinzen gewunden. Auch
Eier fehlten nicht dabei. Man legte sie zwischen die Blumen an
den Brunnenrand. Nachmittags beim Maireigen wurden Kuchen
daraus gebacken und gemeinschaftlich verzehrt.) Ebenso war es
in der Eifel an vielen Orten briuchlich, dass die Migde im Friih-
jahr und Sommer die Ortsbrunnen reinigten und darauf ein
frohliches Fest feierten.®) Recht alterthiimlich hat sich der Brauch

1) Papiercodex des 14. Jhdts. in der Bibl. zu St. Florian: Grimm, D. M.
Aberglaube F. 6.

%) Baumgarten, A.d. Heimat. I, s.32. 4.

3) Birlinger, Aus Schwaben II. s. 82.

4) Wolf, Beitrg. I. s. 177,

%) Montanus s. 31.

8) Schmitz, Sitten s. 99. 100,






weissagt der Landmann im Friihjahr dasselbe aus dem Wasserstand
des Weinfelder Sees und des Pulvermaars. Im Zusammenhang
damit wird der Brauch stehen, dass seit undenklichen Zeiten an einem
Tage im Friihjahr die Anwohner des Pulvermaars ihre lindlichen
‘Wohnungen verlassen und singend und betend um diesen See ziehen.?)
Zu Velmede an der Ruhr palmte man am Ostertage unter Glocken-
geliut die Felder, um sie dadurch vor Wetterschaden zu schiitzen.
Dann zog man in feierlicher Prozession zu der oberhalb des Ortes
gelegenen Hohle, ging zu den in derselben und einem Nebengange
befindlichen Wasserbecken und sah zu, ob sie gefiillt oder leer waren,
wonach mansich ein fruchtbares oder unfruchtbares Jahr
versprach.¥) Aus Bockenem und der ganzen Umgegend zog man
zu demselben Zwecke am ersten Ostertage hinaus zum Dilsgraben.
Stand das Wasser hoch, so sollte es theures Korn geben,
stand es niedrig, wohlfeiles; andere sagten jedoch, stehe das
Wasser hoch, so werde das Korn dicht. Wihrend des iibrigen
Nachmittages schlug man dann dort Ball und ass und trank.?) Auch im
Voigtlande ist ein solcher Brunnen, zu dem die Leute im Friihjahr
wallfahrten, um sich aus seinem Wasserstande die Aus-
gichten fiir die kommende Ernte zu weissagen.t) Nur auf
den Tag des Ortsheiligen verlegt, finden wir dieselbe Sitte ferner zu
Hohenberg in Schwaben.*) In Baiern wird das Orakel nicht auf die
Ernte, sondern auf die Heirath gestellt. So gehen im Baireuthischen,
wo am Osterfeste die Brunnen mit Kriinzen, Moos und Béaumchen
verziert werden, in der Mitternacht vor Ostern die Midchen un-
vermerkt an eine Quelle, ,um sich einen Osterbrunnen zu holen.*
Kein Bursche darf sie beobachten. Ins Osterwasser werden Ring-
lein von Weiden geworfen, welche je eine Person bedeuten. Das
Ringlein, welches untergeht, kiindet, dass die betreffende
Person in diesemJahre sterbe.®) Nur die Modernisierung eines
solchen uralten Brauches ist es endlich, wenn nach dem Sieferinger
Briinnlein bei Wien jiihrlich am Karfreitag, am Johannistag und hlg.
Dreikonige grosse Wallfahrten stattfinden, wo man dann aus

1) Schmitz, Sagen d. Eifler Volkes., s. 72. 73,

2) Kuhn, Westfil. Sag. IT Nr. 416.

8) Kuhn, Westfil. Sag. I s.322. Nr. 369; H. Weichelt, Hannov. Geschichten
u. Sag. ITL Nr. 254, s. 125.

4) R. Eisel, Sagenb. d. Voigtlandes Nr. 650.

%) E. Meier, Schwiib. Sag. s. 433. 136.

8) Bavaria III, 1, 304.
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Grandia tum fert multa et plaustralia uerba,

Sanosque adiurat latices, et uexat inepte,

Dum studet et credit meliores reddere multo

Omnipotentis quam dextra ac benedictio fecit.

Post et candelam uexatas ponit in undas,

Terque suo flatu turbat pridiana obolenti

Prandia, et infuso tandem unctas chrismate reddit.

Attonitus spectat populus, creditque potentem

Vndis uim tribui tanto adiurantis hiatu,

Atque aliis, agitat quas gens doctissima, nugis.

Allatis igitur uasis de fontibus haurit,

Fertque domum contra morbos pecorisque suosque.*

Noch ein anderer Brauch wird dem Opfer bei dem Mai-
brunnenfeste seinen Ursprung verdanken, ndmlich die kirchlichen
Bittgiinge, welche in vielen Gegenden Oesterreichs, Tirols, Béhmens,
Schlesiens, Thiiringens etc. un die Osterzeit vorgenommen werden,
um den Feldern Fruchtbarkeit zu verschaffen.’) Eine Er-
klirung aus dem katholischen Ritus diirfte sich nur gezwungen
beibringen lassen. Die Kirche wird eben, wie hiufig, so auch hier
- die unausrottbare heidnische Quellprozession in ihre Hand ge-
nommen und sie dadurch unschiédlich gemacht haben. Wie un-
gemein verbreitet némlich das Quellenopfer bei der Feier des
ersten Mais gewesen sein muss, ergiebt sich daraus, dass sich iiber-
all in Deutschland Quellen vorfinden, von denen das Volk glaubt,
sie flossen nur dann, wenn ein schlechtes Jahr und Kriegs-
zeiten, oder auch ein gutes Weinjahr und reiche Ernte kommen
sollen, weshalb sie allgemein den Namen Hungerbrunnen fiihren.
Dieselben sind also ihrem Wesen nach den Quellen, zu welchen
mit Opfern und Weissagungen verbundene Prozessionen statt-
fanden, vollig gleich, und wir werden deshalb gewis nicht irre
gehen, wenn wir annehmen, dass auch sie sich einst derselben
Verehrung erfreuten wie jene. Da jedoch eine namentliche Auf-
zihlung aller Brunnen, Seen und Tiimpel, welche die Bezeichnung
Hungerbrunnen tragen, zu weit filhren wiirde, so geniige hier ein-
fach die Angabe der betreffenden Litteratur, aus deren Betrachtung
ohnehin die Verbreitung jener Quellen zur Geniige hervorgehen
wird.?)

1) Vgl. dariiber u. a.: Mannhardt, Baumkultus s. 397 fg.; Peter, Volksth.
I 5.285; Reinsberg - Diiringsfeld, Festkalender aus Bohmen s. 140; Zingerle,
Sitten s. 94. Nr.720 ; Witzschel, Sitten etc. s. 13 Nr. 51.

%) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. Nr. 178; Miillenhoff Nr. 121; Kuhn,
‘Westfil. Sag. I s. 322, Nr. 869; II Nr. 416; Schambach u. Miiller Nr. 80 und
Anm.; Harrys, Volkssagen Niedersachsens. Celle 1840. I, 8; Schmitz, Sagen
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wird: Brunnenkresse auf Butterbrot, Suppe aus jungen griinen
Kriutern ete.?)

Endlich wird auch der Minnetrunk der Feier des ersten Mais
nicht gemangelt haben. Indem ich anderes iibergehe, mochte ich
in Bezug hierauf nur an den bairischen Brauch erinnern, dem zu-
folge am Freudensonntag, dem weissen oder ersten Sonntag nach
Ostern, an welchem seit Fastnacht das erste Mal wieder getanzt
werden darf, der Bauer sein Eheweib, die Burschen ihre Midchen
zum Lebzelter des nichsten Marktes fithren, um ihnen daselbst
im Meth ,die Schon und die Sterk zu zalen.‘%)

So finden wir denn, dass die Opfer bei Friihlings- und Mai-
feier einander im grossen und ganzen véllig analog sind. Der
Unterschied zwischen beiden beruht lediglich darin, dass bei jenen
der nahe Bezug auf die Viehzucht, bei diesen die Korn- und
Flachsopfer fehlen, was wiederum darin seinen Grund hat, dass in
Verbindung mit dem Friihlingsfeste die Drischelhenke und der
Abrupf, in Verbindung mit der festlichen Begehung des ersten Mais
"das erste Austreiben des Viehes gefeiert ward.

§ 3. Die Opfer bei der Hagelfeier.

Ist das Satkorn dem Ackerboden anvertraut, so hat der Land-
mann anfangs wenig zu besorgen. Gefahr tritt erst dann ein,
wenn die Sat sich miichtiger zu entwickeln beginnt, wenn bei den
einzelnen Pflinzchen die Aehren sich bilden, wenn, wie der Bauer
sich ausdriickt, das Korn im Schusse ist. Dann vermag ein
heftiger Hagelschauer, ein Hochgewitter die schonsten Hoffnungen
auf eine reiche Ernte zu vernichten, und deshalb sendet um diese
Zeit der Landmann seine inbriinstigsten Gebete zur Gottheit em-
por, dass sie gnidig seine Felder vor Wetterschaden bewahre. Die
katholische Kirche lidsst darum auch in jenen Tagen Bittprozessionen
abhalten, bei denen mit dem hiochsten Gut um die Aecker gezogen
und an den vier Ecken der Feldmark das Evangelium gelesen
wird, iiberhaupt eine gottesdienstliche Feier stattfindet, in der Gott
um Schutz vor Hagelschauer und Miswachs angerufen wird.

Diese Bittgiinge, welche ehemals in ganz Deutschland ver-
breitet waren, aber mit dem Einfiihren der Reformation in den
jetzt protestantischen Gegenden abgeschafft wurden, wiirden uns an
sich hier wenig interessieren, wenn uns nicht ein altes, sicher ver-

1) Mitgetheilt durch Herrn Prof. K. Weinhold.
%) Schmeller, Bair. Worterb. IL. Aufl. II. s. 297; Bavaria I, 2, 1006.
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ein schwarzes Schaf braten lassen, welches gemeinsam verzehrt
wurde. Ein jeder nahm einen Knochen von der Mahlzeit mit
sich und steckte ihn am andern Morgen frilh vor Sonnenaufgang
in seine Saten, damit dieselben gedeihen méchten, und Wetter-
schaden von ihnen fern bliebe.?)

Eine grosse Reihe weiterer Zeugnisse iiber Thieropfer bei der
Hagelfeier miissen wir uns auf einen spiiteren Paragraphen ver-
sparen, wo gezeigt wird, dass dieses Fest nicht nur auf den
Ackerbau, sondern in gleichem Masse auch auf die Viehzucht
Bezug hatte. Es geniige hier, nur noch diejenigen Sitten auf-
zufithren, welche auf unmittelbar mit den Hagelprozessionen zu-
sammenhiingende Opfer zuriickweisen. Seb. Franck schreibt in
seinem Weltbuch (1567. Tom. I. f. 133b): ,Auff diss Fest kompt
die Creutzwoch, da gehet die gantze Stadt, etwan in ein Dorff
zu einem Heiligen, dass er das (Getreyde bewaren wdlle, vnd wol-
feyle zeit vinb Gott erwerben. Das geschicht drey tag aneinander,
da isset man Eyer vnd was man guts hat im gruenen
Grass auff dem Kirchhof, vnd ermeyen sich die Leuth wol.
Baldt darnach folget das Fest der Auffart Christi (daran jederman
voll ist, vnd ein geudgel essen muss, weiss nicht
warumb)’ Nach diesem Bericht, der durch das Zeugnis des
Thomas Naogeorgus in jeder Weise bestitigt wird?), gehort also
zu dem Bittgang gegen Hagelschaden nothwendig der Genuss von
Eiern und Gefliigel. Da nun, wie wir schon mehrfach sahen,
Eier- und Vogelopfer der Wettergottheit dargebracht wurden, iiberdies
Thunar bei einem Fest, wo es sich vorzugsweise darum handelte,
Schutz vor allem Unwetter zu erlangen, sicher vornehmlich ange-
rufen sein wird, so wird auch hier die Erinnerung an ein Opfer
fiir den Wettergott vorliegen.

Hiiufig erscheint dies Vogelopfer bei der Hagelfeier auf das
Pfingstfest iibertragen. So war frither an vielen Orten Meklenburgs
und in der Gegend von Baireuth das Hahnschlagen Pfingstsitte. War
der Topf, unter dem das arme Thier sass, zerschlagen und der
Vogel getodtet, so wurde derselbe zubereitet und von allen
Theilnehmern gemeinsam verzehrt.?) Anderwirts trat an
die Stelle des lebendigen Vogels ein phantastisch aus Holz ge-

1) Vernaleken, Mythen u. Brduche s. 306. Nr. 28,

?) Thom. Naogeorgus, Regnum Papisticum. 1553. Lib. IV. s. 158;
Hildebrand, De Diebus Festis. s. 83.

8) K. Bartsch, Meklenb. Sag. II. Nr. 1414; Bavaria III, 1, 356.
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es bewahrt die Stiere vor Stossigkeit, die Pferde vor
dem Koller und die Hunde vor der Wuth, auch heilt
man offene Schiden damit. Unterliesse der Bauer diese Be-
wirthung, so wiirde sein Vieh sterben und sein Getreide
verhageln.?)

Die heilkriiftige Wirkung des Brotes, so wie die Strafe fiir
den unterlassenen Brauch kennzeichnen diese Spende hinlénglich
als ehemaliges Opfer; andererseits weist uns aber die Verbindang
mit der Uebergabe eines Blumenstrausses, in der dies Brotopfer
erscheint, auf die ganz @hnlichen Vorginge bei dem Maibrunnen-
" feste hin, wo man ebenfalls in feierlicher Prozession mit Blumen
geschmiicktes Gebdck darbrachte, um reichen Erntesegen zu er-
langen. Durch eine Reihe von Nachrichten ldsst sich nun auch
wirklich nachweisen, dass, wie bei der festlichen Begehung des
ersten Mais, so auch bei der Hagelfeier im Heidenthume dic Bitt-
ginge in nichster Beziehung zu dem Quellenkult gestanden
haben miissen. _

In verschiedenen Gegenden Deutschlands werden nimlich
nicht nur zu Ostern, sondern auch zu Pfingsten oder Johannis
feierliche Prozessionen zu bestimmten Quellen abgehalten, wo man
dann aus dem Wasserstand die Fruchtbarkeit des Jahres, den
giinstigen oder ungiinstigen Ausfall der Ernte (in moderner Um-
wandlung des Brauches die Gliick bringenden Nummern beim
Lottospiel) weissagt oder Liebesorakel anstellt.?) Recht bemerkens-
werth ist ferner die ehemals zu Sindolfingen in Schwaben ausgeiibte
Sitte des Kuchenrittes. Berittene Burschen, Musik an der Spitze,
filhrten jihrlich am Pfingstdienstage vier grosse, bunt bebin-
derte Kuchen, welche gewisse Miihlen zu liefern verpflichtet
waren, auf Stangen durch den Ort. Sie umzogen dreimal den
grossen Klosterbrunnen und endigten mit Gastmahl und Tanz
auf dem Rathhause.?)

Wie bei der Maifeier erscheinen auch hier formliche Brunnen-
feste. So wihlen die an der Ohm Wohnenden jedes Jahr auf den
Johannistag einen Brunnenherrn. Dem Gewihlten wird auf einem
blanken zinnernen Teller ein grosser Blumenstrauss und
Abends ein Stindchen gebracht. Dann macht er die Runde und

1) Rochholz, Naturmythen s. 17—20.

%) Kuhn, Westfil. Sag. I. Nr. 369; Vernaleken, Mythen. s. 3 —22; Rosegger,
Sittenbilder aus dem steierisch. Oberlande. s. 86 fg.

8) E, Meier, Schwiib. Sag. s. 421, Nr. 105,
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denjenigen, welche am 1. Mai gefeicrt wurden, klar geworden, und
miiste also schon allein deswegen die Hagelfeier, auch wenn uns
die Verordnung der Aebtissin Marcsuith nicht iiberkommen wire,
heidnischen Ursprungs sein, so wird zum Ueberfluss jeder Zweifel
dadurch beseitigt, dass, wie bei allen Festen der heidnischen Ger-
manen, so auch hier behufs des Opfers Feuer entziindet wurden.
In dem zehnten Paragraphen der sogenannten Liineburger Artikel
aus dem Jahre 1527 heisst es: ,Andere feste schollen alle afgedaon
wesen, sunderliken de, der sik der gemene Bursmann bruket, alse
hylligen Drachte!), Hagelvyre, Kese eetent edder wo solcke
mogen genomet werden, darynne nicht gerynge teken des vnge-
louens gesporth werden. Da der ganze Paragraph die Ueberschrift
trigt: ,van der Hagelvyre!, so konnen unter den innerhalb desselben
genannten ,Hagelvyre‘ nur Hagelfeuer verstanden sein.

Dazu vergleicht sich folgende Stelle in der Leiningischen Polizei-
ordnung vom Jahre 1566, wo bei einem (Gulden Strafe untersagt
wird: ,Mayen stecken, Hagel baum brennen, Johans fewer
machen und dariiber springen‘?) und eine Verordnung der Kur-
fiirstlich Trierschen Regierung vom Jahre 1787: ,Die Anziindung
der sogenannten Fastnachts-, Hagel-, Johannis- und Martinsfeuer,
oder wie sie sonst Namen haben mogen, welche nicht nur oft die
benachbarten Ortschaften in Unruhe und Schrecken versetzten,
sondern auch feuergefihrlich sind, zu dem nur abergldubischen
Misbrauch und Muthwillen der jungen Purschen zum Grunde
haben, werden fiir die Zukunft durchaus verboten, und sollen die
ferner daran sich betheiligenden Contravenienten mit 14tigigt- und
lingerer Arbeit auf der Landstrasse von Localbehdrden bestraft
werden.*3)

Derartige Feuer haben sich, wenn auch abgeschwicht, an ei-
nigen Orten Niedersachsens bis auf den heutigen Tag erhalten.
So werden um Alten-Hundem zu Pfingsten von den Kindern
Feuer angeziindet, wofiir sie am Abend Vesperkuchen erhalten.
Wichtig ist der Brauch, wie er an der Honne geiibt wird. Dort
liegt unweit des Clusensteins der Schulenstein, eine Hohle, in
welcher ein (Febilde aus Tropfstein den Namen ,RGenddupe¢ oder
,Perdeddupe‘ fiihrt. Hierher zieht die Jugend aus den Dérfern

) ,Hylligen Drachte’ bedeutet nach der Clevischen Kirchenordnung von
1553: ,Dat umploepen in der Cruytzwecken doir.dat veld vnd korn.t

?) Richter, Evangel. Kirchenordnungen I, 71; 1I, 289.
8) Scotti, Sammlung der Gesetze und Verordnungen im ehemal. Kur-

fiirstenthum Trier. Diisseldorf 1832, IIL. 1459. Nr.838; vgl. Pfannenschmid,
Germ. Erntefeste. s.384. Anm, 60.
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Echte heidnische Hagelfeuer haben wir ferner in den Johannis-
feuern zu erblicken, welche zu Mittsommer im steierischen Oberlande
entziindet werden. Dort macht der Bauer zu Johannis an einer Ecke
seines Roggen- oder Haferfeldes, um welches ihm die kommenden
Hundstage mit ihren bosen Gewittern viel Angst bereiten, ein Feuer
an und streut Weihrauch von der Christnacht und Weihholz vom
Palmsonntag hinein. Hierauf iiberdeckt er das nun auflodernde
Feldfeuer kreuzweise mit griinem Reisig, feuchtem Moos und Heide-
kraut und spricht sodann folgendes Gebet:

,O heiliger Johanni und Donati,

Behiite unser Feld und unser Vieh

Vor Blitz und Donner und Schauertoben,

Auf dass wir euch immer und ewiglich loben.‘?)

Hagelfeuer erkenne ich endlich in den Feuern wieder, welche
in mehreren Gegenden Baierns und Schwabens neben den Jo-
hannisfeuern am 8. Veits-Tage, dem 15. Juni, angeziindet wurden.
Von Haus zu Haus sammelte man das Material zu diesem Feuer,
indem man dabei Lieder sang, in welchen der h. Veit angerufen
wurde: so z. B. '

,Halige* sanct Veit!

Schick iins e Scheit,

E~kurzs und e"langs

Zum Siimetsfuirtanz.*
Aus dem auf diese Weise zusammengebrachten Holz ward ein
hohes Feuer gemacht, woriiber dann die Kinder unter dem Absingen
des auch bei den Johannisfenern iiblichen Spruches sprangen:

,Flachs, Flachs!

Dass der Flachs dés Jaur

Siben Elle™ wachs.
Die Erwachsenen und Verheiratheten bestrichen ein altes Wagen-
rad mit Pech, umflochten es mit Stroh, steckten darauf das Rad
mittelst der Nabe, hiduften Wellen obendrauf und ziindeten es
zwischen Licht und Dunkel an. Wenn das Rad lichterloh brannte,
die Flamme hoch aufloderte, sagten alle zugleich einen Spruch, gen
Himmel die Augen und Arme emporrichtend und die Hénde zur
Bitte in einander gelegt.?)

Auffallen konnte, dass in den Berichten iiber die Hagelfeuer
nichts von dem Hexenverjagen verlautet. Das Vertreiben der schid-
lichen Démonen mangelt jedoch dem Hagelfeuer nur scheinbar;
es findet sich in den verschiedensten Gegenden Deutschlands vor,

1) Rosegger, Sittenbilder. s. 84 fg.
%) Panzer. I. s. 213. 237, 215. 242; IL s. 240. 443,
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des Heidenthums zuriickweist. Eine Reihe von Zeugnissen besagt
nimlich, dass an den Priester, welcher zur Abwehr von Hagel-
schauern bei der Flurprozession den Wettersegen sprach, eine be-
stimmte Abgabe entrichtet wurde, das Segenskorn, der Segenszehent
genannt, welche entweder sofort in (Gestalt einer Naturalleistung
von Brot, Holz, Flachs etc. entrichtet wurde, oder als wirkliche
Getreideabgabe erst bei der nichsten Ernte fillig war.') Dieser
Zins ist vollig wesensgleich dem Glockenkorn, Glockenzehent etc.,
welche letztere Abgaben wir im achten Paragraphen des ersten
Capitels als durchaus heidnischen Ursprungs nachgewiesen haben.
Da nun im Heidenthum bei einer zur Abwehr von Hagelschaden
eingerichteten Feier unzweifelhaft Wettersegen gesprochen wurden,
so muss auch der Segenszehent bei der heutigen kirchlichen Hagel-
feier der heidnischen Sitte seine Entstehung verdanken.

§ 4. Ernteopfer des einzelnen Hausstandes.

Die fréhliche Zeit der Ernte ist gekommen. Die Gottheit hat
die Gebete und Opfer im Friihjahr und Sommer erhért und das
Korn vor all den mannigfachen Gefahren, die ihm drohten, gnidig
geschiitzt, so dass es jetzt goldig reif nur noch der Sichel des
Schnitters harrt. In seinem Gliicke vergisst jedoch der fromme Land-
mann seiner Wohlthiiter nicht, sondern dankbar bringt er ihnen von
seinem Ueberflusse das Beste zum Opfer dar. Dadurch wird der
Ernte im grossen und ganzen der Charakter eines Dankfestes
verliechen. Aber diese Bezeichnung ist nicht erschopfend, denn was
niitzt der reichste Fruchtsegen auf den Feldern, wenn wihrend der
Erntezeit sich Unwetter einstellt und denselben in die Scheuern
einzuheimsen verbietet. Neben den Dankgebeten erschallen also nicht
minder Bittgebete, neben den Dankopfern miissen im Heidenthum
auch Bittopfer dargebracht worden sein, und zwar werden letztere
beim Beginn, erstere beim Schluss der Ernte stattgefunden haben.

A. Bittopfer beim Beginn der Ernte.

Unter feierlichen Ceremonien wurde die Ernte eroffnet, wie sich
dies noch allenthalben in unsern Erntebrduchen kund thut. In
Schwaben und Kirnthen fillt der Bauer mit allen Schnittern, ehe mitder
Mahd begonnen wird, auf die Knie und betet mit ihnen das Vaterunser
und den Glauben oder sonst einen frommen Spruch. Man unterlisst

1) Frisdh, Deutsch - Latein. Worterbuch. Berlin 1741, s. v. Segenskorn;
Pfannenschmid, Germ. Erntef.s. 62, 77, 79, 386. Anm. 51, 390. Anm. 57; Proehle,
Harzsagen s. 253; Kuhn, Mirk. Sag. s. 329; Rosegger, Sittenbilder. s. 4 fg.
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Fiir das hohe Alter und den heidnischen Ursprung dieser Briuche
sprechen vor allen Dingen die aus Norddeutschland und Siebenbiirgen
beigebrachten Sitten. Dort ist von einer kirchlichen Beeinflussung
noch wenig zu merken, im Gegentheil erinnert die grosse Rolle,
welche bei der Feierlichkeit der Dorfschulze zu spielen hat, an die
heidnisch - germanische Verbindung des richterlichen mit dem priester-
lichen Amte. Aber selbst die scheinbar rein christlichen siid-
deutschen und schlesischen Briuche konnen ihren heidnischen Ur-
sprung nicht verliugnen, denn das Niederknieen und Beten vor dem
Getreidefeld kann zwar ein von der katholischen Kirche geduldeter,
unmdglich aber ein von derselben angeregter Brauch sein. Dazu
kommt nun noch, und dies diirfte den Ausschlag geben, dass sowohl
im Norden als auch im Siiden Deutschlands den feierlichen Cere-
monien vor dem ersten Schnitt sofort ein Opfer der ersten ge-
schnittenen Aehren oder der ersten Garbe folgte.

In vielen Orten Niederbaierns und Mittelfrankens legt man in
die erste Garbe ein rothes Griindonnerstagsei (Antlassei), Brot,
Salz und geweihte Kriuter. Hie und da bespritzt man das Ganze
mit einigen Tropfen Johanniswein oder betet einen Spruch dabei,
8o z, B. um Landau:

»Oott wird uns wohl bewahren,
Das ist unsere erste Garben!*

Diese (arbe wird sodann oben auf die erste Fuhre gelegt und,
wenn der Wagen beim Stadel angekommen ist, zuerst abgeladen
und in die Oes (das Fach fiir die Garben) gestellt. Nachdem ab-
gedroschen ist, holt man sie wieder hervor und verbrennt sie im
Ofenfeuer, damit der Bilmesschneider, welcher am Sonn-
wendtag in der Friithe vor dem Avemarialduten iiber die
Felder streift und die Aehren abschneidet, den Saten
nicht schaden kann. In Niederaltaich an der Donau wirft man
ausserdem noch, bevor die erste Fuhre vom Felde abgeht, drei
Aehren in fliessendes Wasser. Mangelt dieses, so legt man die drei
Aehren, vor dem Abladen der ersten Garbenfuhre in dem Stadel,
in das Ofenfeuer, welches, wenn es ohnehin nicht schon brennt, fiir
diesen Zweck angeziindet wird.?)

Die Frauvon Donnersberg faste vor der Ernte drei stehende Halme,
band sie unter den Aehren zusammen, betete und sagte:
»Das gehdrt den drei Jungfrauen® (d.i. den Haylréthinnen
su Oberingling in Oberbaiern). Dies that sie auf allen Aeckern,
wo Roggen, Weizen und Fesen geschnitten werden sollte; und wo

1) Panzer. 1. s. 211 —213; Bavaria. 111, 2, 937.






Reiner hat sich das alte Opfer in folgenden Briuchen erhalten.
In Schilde bei Wittenberge und in der Umgegend wird aus der
ersten Roggengarbe eine Puppe gemacht, welche schlechthin die
Austgarbe heisst.’) In QOesterr. Schlesien legt man an einigen
Orten die erste Garbe fiir die Méuse in die Scheune. In andern
Gegenden derselben Landschaft beschriinkt man sich jedoch heute
nur noch darauf, die erste Garbe oder auch die erste Getreidefuhre
mit Weihwasser zu besprengen.?) Bei den Sachsen Siebenbiirgens
endlich muss die erste Garbe gegen das Brachfeld gebrochen werden,
damit auch die Frucht des folgenden Jahres gedeihe. Hie
und da gilt dabei, dass diese erste Garbe mit der linken Hand
geschnitten werden miisse. In Leblang hebt man sie auf, um sie
am Neujahrsmorgen den Viogeln des Himmels zu geben.
In Almen dagegen bindet man in die erste Garbe fiir die Méuse
in der Scheune Knoblauch, Brotrinde und wilden Eisbet ein.?)
' Dies Aehrenopfer der ersten geschnittenen Halme oder der
ersten Garbe, welches nach den Berichten theilweise selbst heute
noch als ein wirkliches Opfer im heidnischen Sinne empfunden
wird, soll also ein gutes Erntewetter, d. i. eine gliickliche Ernte,
verschaffen, die Felder vor den verderblichen Einwirkungen des
Bilmesschnitters schiitzen und die Scheuer vor Miusefrass be-
wahren.¢) Feierliche Ceremonien wurden beim Schneiden der fiir
die Gottheit bestimmten Halme beobachtet; dann schiirzte man sie
mit einem Bande unterhalb der Aehren zusammen, schmiickte sie
mit Feldblumen und brachte sie unter dem Hersprechen einer Segens-
formel dar. Zu dem Zwecke wurden sie entweder auf dem Felde
liegen gelassen, in ein fliessendes Wasser geworfen, in Feuer ver-
brannt, oder aber man hing sie in der Wohnstube auf, nagelte sie
iber der Hausthiire an, legte sie zu unterst in die Scheune, weil
sie als heilige Opfergaben die Kraft besassen, alles Ungliick von
Haus und Hof fern zu halten.

1) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 103.

2) Peter, Volksth. II. s. 268.

8) G. A. Heinrich, Agrar. Sitten. s. 19; Schuster, Deutsch. Myth. a. siebenb.
sichs. Quellen. s. 308.

4) Nach den Berichten haben wir es allerdings mit einem Opfer fiir die
Miuse zu thun, es ist hier jedoch nur der von uns schon mehrfach beobachtete
Entwicklungsprozess vor sich gegangen, dass aus dem Opfer fiir eine Gottheit,
damit sie den Darbringer vor Schaden bewahre, im Laufe der Zeit, wenn die
Erinnerung an jene Gottheit geschwunden ist, ein Opfer fiir die schiidigende
Macht wird.
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In Betreff der Orakel, welche man mit der Opfergarbe anstellte,
ist folgende Stelle in der Chemnitzer Rockenphilosophie bemerkens-
werth: ,Wenn sie (die Bauern) anfangen zu dreschen, so nehmen
sie die erste Garbe aus der Scheune, (einige nehmen auch die
erste Garbe, die sie auf dem Felde haben binden lassen,
zu diesem Werk), dreschen oder klopfen das Korn daraus, nehmen
alsdenn einen Topf, Napf, oder ander Maas, machen solches voll
mit dem ausgedroschenen Korne, und streichen es glatt ab, schiitten
es auf den Tisch, und dieser erste Haufen bedeutet das erste
Vierteljahr. Dieses Maas messen sie auf solche Art vier mal voll,
und schiitten jedes absonderlich auf den Tisch. Wenn dieses ge-
schehen ist, 80 nehmen sie den ersten Haufen, und thun ihn wieder
in das Maas, und streichen es eben, wie zuvor, glatt ab. So sie
nun etliche Korner abstreichen, da kratzen sie sich hinter den Ohren,
und vermeynen, das Korn werde im ersten Vierteljahre wohlfeil
werden; streichen sie aber nichts ab, oder es scheinet, als ob noch
einige Korner mangelten, so lachen sie, und schmutzeln mit denen
Maiulern, als wie ein Esel, der Teig frisst, und vermeynen, es werde
das Korn aufschlagen; also machen sie es ferner mit denen iibrigen
drey Haufen, da ein jeder ein Quartal nach der Ordnung bedeutet. <)

Ganz entriistet fragt der Verfasser der Rockenphilosophie,
warum die Bauern nur dem Xorn der ersten Garbe diese
weissagende Kraft zuschrieben. Der Grund dafiir liegt, wie bei der
Heilkraft der erst geschnittenen Halme, lediglich darin, dass jene
Garbe die ehemalige Opfergarbe war. Ebenfalls wird man nur
Korner von dieser Garbe zu dem Orakel genommen haben, welches
angestellt wurde, um die beste Zeit fiir die Aussat des Winterkorns
zu erhalten, auf das jedoch, da es den bei dem Friihlingsopfer be-
sprochenen Briduchen ganz gleichartig ist, hier nicht weiter einge-
gangen werden soll.?)

Ausser den ersten Aehren brachte man nun aber auch, wie die
oben angefiithrten Berichte zeigten, Eierpgund Brotopfer dar, zu
welchen letzteren man noch den Bericht Fr. Wessels (um 1550)
halte: ,Dadt nyejar dadt se (scilic. die Bauern in Vorpommern)
backeden, dadt wart thom dele vorwaret beth de meyer meyen
wolden, so ethen se daruan; meneden, se konden sick denne nen
vordrot dhon.‘®) Auch die an manchen Orten Westfalens iibliche
Sitte, in die erste Garbe einen K#se zu binden und sie dann in der
Scheuer zuerst in den Haufen zu legen, um dadurch fiir die ein-

1) Chemn. Rockenphil. ITI, 77.
%) Panzer IL s. 207. Nr. 363; Bavaria. III, 1, 343; vgl. oben s. 112.
8) Fr. Wessel. ed. Zober. s. 4.
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Helsche Jeger, sonderlyken im Winter des nachtes, vp dem Velde
mit synen Jagethunden sick hdren leth. Dies Zeugnis Gryses wird
durch einen gleichzeitigen Bericht iiber den auf dem Lande herr-
schenden Aberglauben, wovon leider nur ein Bruchstiick im Schweriner
Archiv erhalten ist, in allen Einzelheiten bestiitigt.Y) Ja noch im
vorigen Jahrhundert muss dieser Erntebrauch im Meklenburgischen
ausgeiibt worden sein; denn Dav. Franck, der in der Mitte des
18. Jhdts. schrieb, 'sagt bestimmt aus, dass er selbst alte Leute
gekannt habe, welche sich dieses Festes erinnerten. Auf adlichen
Hofen, fiigt er hinzu, werde, wenn der Roggen ab sei, den Ernte-
meiern Wodelbier gereicht.?)

In abgeschwiichter Gestalt hat sich das alte Opfer selbst bis
in die neuste Zeit in Meklenburg erhalten. Noch im Anfang
dieses Jahrhunderts liess man in der Gegend von Hagenow in
einer Ecke des Feldes einige Halme stehen, damit ,de Waur
Futter fiir sein Pferd finde. Und nur eine Verdrehung des alten,
jetzt unverstindlich gewordenen Gotternamens ist es, wenn in
Gross-Trebbow bei Schwerin die letate Garbe nicht vom Felde
geholt werden darf, sondern dem Wolfe als Futter fiir sein Pferd
stehen bleibt.?)

Diesen meklenburgischen Briauchen vergleicht sich eine Reihe
von Erntesitten in anderen Landschaften Deutschlands. Nach Grupen
liessen noch ums Jahr 1752 in Niedersachsen an verschiedenen
Orten die Hausleute beim Roggenmi#hen einige Halme stehen,
banden Blumen dazwischen, steckten hie und da wohl auch einen
Pfahl mit einem Querstock in Form eines Kreuzes in die Erde
und umflochten dasselbe dann mit den Halmen und Blumen. Nach
verrichtetem Mihen versammelten sie sich darauf um die stehen
gebliecbenen Halme oder den Pfahl, fasten die Roggendihren an,
nahmen die Hiite ab und riefen dreimal aus vollem Halse:

,JFri Gaue!) hilet ju Fauer.

Diit Jahr up den Wagen
Dat andere Jahr up de Kare.*

Hiernach zog jeder den angefasten Halm nach sich, rupfte ihn

) K. Bartsch, Mekl. Sag. II. Nr. 1491.

%) Dav. Franck, Meklenb. 1, 56. 57; vgl. Grimm, D. M2, s. 141 fg. Ueber die
dem Wodelbier gleichzusetzenden Weddelbiere K. Bartsch, Meklenb. Sag. IL
Nr. 1480.

8) Mannhardt, Roggenwolf und Roggenhund. s. 44.

4) Fri Gaue aus Fro6 Gaue entstanden: Grimm, D. M.? 5. 231 fg.
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Wie in Deutschland war es ferner auch im scandinavischen
Norden Brauch, dem Gott bei der Ernte fiir sein Ross einen Aehren-
biischel zu opfern. Auf der Insel Moen warf man, wenn eingeerntet
wurde, die letzte gebundene Hafergarbe hin auf den Acker
mit den Worten: ,Das ist fiir den Jode von Upsala (d. i. Odinn),
das soll er haben Julabends fiir sein Pferd.‘ Thaten das die
Leute nicht, so starb ihr Vieh; auch fiirchteten sie, dass ihnen
im Unterlassungsfalle der erziirnte Gott die Saten nieder-
treten wiirde.!) Ebenso blieb es in Schonen und Blekingen
lange Sitte, dass die Ernter auf dem Acker eine Garbe fiir Odens
Pferd zuriickliessen.?)

Den bis jetzt geschilderten Briuchen stehen andere gegeniiber,
denen zufolge das Opfer nicht dem Rosse des Gottes, sondern dem
Gotte selbst dargebracht wird. So liess man frilher in Nenndorf,
Horsten und den umliegenden schaumburg-lippeschen Dérfern und
ebenso in Heuersten und noch weit ins Hessische hinein am ganzen
Siintelgebirge hin beim Schluss des Roggenmihens ein rundes
Stiick stehen, der ,Waulroggen‘ genannt. Dahinein steckte
man einen mit Blumen bis obenhin umwundenen Stab, den ,Waul-
stab¢, und band dann die Aehren an dem Stocke ringsum zusammen,
War das geschehen, so nahmen alle Schnitter den Hut ab und
riefen dreimal: ,Waul! Waul! Waul!* Auch in Hageburg und
Umgegend, am Steinhudersee, blieb ehemals bei der Ernte ein
Busch Aehren unabgemiht. Man tanzte um ihn herum, warf die
Kappen in die Hohe und rief dabei: ,Waul! Waull Waul!¢ oder
,Wol!l Wol! Wol!3)

Abweichend in etwas ist die Sitte, wie sie zu Beckendorf,
Amts Rodenberg, ehemals geiibt wurde, zu Catharinenhagen bei
Obernkirchen aber noch heute stattfindet. Dort erschallt némlich
bei den letzten Schligen der Sensenmiher ein neunmaliger Waul-
ruf, welcher einer mit Blumen umwundenen und bekrénzten Stange
gilt, die durch eine ziemlich hoch oben angebrachte Querstange
Kreuzesgestalt bekommt.*) Es hat sich also hier nur der Blumen-
schmuck und der zur Befestigung der Opferhalme eingepflanzte
Stab erhalten.

Weiter gehort hierher der in einem grossen Theile Nord-
deutschlands verbreitete Brauch des ,Vergodendeels Struss-.

1) Grimm, D. M.2 s. 896.
%) Geyer, Schwed. Geschichte I, 110; vgl. Grimm, D. M.? s. 141.

3) E. Meier in Wolfs Ztschrft. I. s. 170 fg.; Kuhn, Westfil. Sag. I1. Nr. 491,
Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 97.

4) Pfannenschmid. s. 104.
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oder sie lassen einen Streif stehen, den sie am Ende mit einem
Schlag hauen kinnen, oder sie fabhren nur zum Schein mit der
Sense durch die Stoppel, als hiitten sie noch zu mihen. Nach dem
letzten Sensenschlag heben sie die Werkzeuge empor, stellen sie
aufrecht und schlagen mit dem Streek dreimal an die Klinge. Jeder
tropfelt von dem Getriinke, das er hat, es sei Bier, Branntwein oder
Milch, etwas auf den Acker und trinkt selbst, unter Hiiteschwingen,
dreimaligem Anschlag an die Sense und dem lauten Ausruf: ,Wéld!
Wold! Wéld!“ Die Weibsleute klopfen alle Brotkrumen aus den
Kérben auf die Stoppeln. Jubelnd und singend ziehen sie heim
und schwingen ibre mit Rauschgold befiederten Hiite. Fiinfzig
Jahre frilher war ein Lied gebriiuchlich, das seitdem ausgestorben
ist, und dessen erste Strophe lautete:

Waold! Wold! Wold!

Hivenhiine weit wat schiit,

Jiimm hei dal van Hiven siit.

Vulle Kruken un Sangen hét hei,

Upen Holte wiisst manigerlei:

Hei is nig barn un wert nig 4ld.

Wold! Waold! Wald!
Unterbleibt die Feierlichkeit, so ist das michste Jahr Mis-
wache an Heu und Getreide.?)

Diese' denkwiirdige Nachricht zweifelte schon Grimm in etwas
an, wenn er sagt: ,Hei is nig barn un wert nig 6ld‘, schildere den
Gott fast zu theosophisch?); Ernst Meier dagegen verdichtigt den
ganzen Bericht und zwar deshalb, weil er von dem Spruche in
Schaumburg - Lippe nichts mehr hat auffinden konnen und ebenso
die Form W4ld nirgends entdeckte.!) Der erste Grund ist jedoch
nicht stichhaltig, da oft eine alte Sitte, ein altes Lied fast plotzlich
dem Volksgedichtnis entschwindet und ganz in Vergessenheit ge-
rith. Was aber die von Miinchhausen beigebrachte Form Wold
anbelangt, so hiitte Meier dieselbe, falls sie wirklich unrichtig wieder-
gegeben wiire, nur als ein zumal fiir einen Laien sehr verzeihliches
Misverstindnis aus dem von Kuhn*) fiir jene Gegenden nachge-
wiesenen W6l (Waul) anzusehen brauchen. Darum die Wahrhaftig-
keit der ganzen Nachricht anzuzweifeln, war kein Grund vorhanden.
Heute wiirde ein solcher Zweifel noch weniger angebracht sein,
da nach einem Bericht des Rectors Sommerlat vom 18. Juli 1868

1) v, Miinchhausen im Bragur. Lpzg. 1798. VI. 1, 21—34.
) Grimm, D. M.? s. 143.

8) E. Meier in Wolfs Ztschrft. I. s. 172.

4) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. s. 395 Nr. 97.
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Schuld, wiirde dieselbe im niichsten Jahre besser ausfallen, so solle
er auch reichlicher von ihnen bedacht werden. Nur auf diese Weise
lassen sich meiner Meinung nach die Verse:
,Nu Distel vnde Dorn,
Thom andren Jhar beter Korn*

und:

,O heilige sanct Miha,

Beschere iibers Jahr meha ¢
geniigend erkliren, und deshalb méchte ich auch in dem Grupen-
schen Bericht statt des unpassenden:

,Diit Jahr up den Wagen

Dat andere Jahr up de Kére*
lieber lesen:

,Diit Jahr up de Kire

Dat andere Jahr up den Wagen,*
wodurch sich dieser Spruch seinem Inhalte nach vollkommen den
meklenburgischen und bairischen Erntegebeten an den Wuotan gleich
stellen wiirde.?) Bei der Anrufung des Gottes ergriff ein jeder von
den Schnittern einen Halm aus dem Aehrenbusch, um so der
Zauberkraft des Opfers theilhaftig zu werden, und zog ihn, sobald
das Gebet zu Ende gesprochen war, aus dem Erdboden heraus.
Gewis wird man ihn, wenn dies auch in den Berichten nicht bezeugt
ist, als werthvollen Talisman mit nach Hause genommen haben, wo
er dann, als Universalmittel gegen allerhand Uebel und Schaden
hoch in Ehren gehalten, sorgsam aufbewahrt wurde. . Zu demselben
Zwecke, nimlich um den Erntern Antheil an den Segnungen des
Opfers zu verschaffen, wurde sodann iiber die Wode hinwegge-
sprungen und um sie herumgetanzt. Das Ende der Feierlichkeit
bildete ein festliches Mahl, Wodelbier, Weddelbier, Waudlsmihe
genannt, bei dem Spenden von Bier und Milch, so wie Brotopfer
dargebracht wurden.

Wenn nun auch der bairische Brauch diese letzteren Gaben
den Waudlhunden geopfert werden lisst, so werden sie trotzdem
urspriinglich nicht dem Wuotan bestimmt gewesen sein, sondern der
miitterlichen Gottin Erde; denn iiberall bei der Aussat und beim
Beginn der Ernte, bei der Friihlings-, der Mai- und der Hagelfeier

1) Anders wird dies Gebet in den (Gegenden gelautet haben, wo die letzte
Garbe, die Opfergarbe, um ein betriichtliches grosser als die iibrigen gemacht
werden muste, vgl. z. B.: Chemn. Rockenphil. VI. 23; G. A. Heinrich, Agrar.
Sitten. s. 22; Mannhardt, Baumkultus s. 201. Man wihnte dort, die Gott-
heit durch die Grésse der Opfergabe sich zu einer entsprechenden Gegenleistung
bei der nichsten Ernte verpflichten zu konnen, und wird dem gewis auch
in dem Gebete, welches bei der Darbringung des Opfers gesprochen wurde,
Ausdruck verliehen haben.
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Nachdem diese Erntepuppe mit Laub, Blumen und Flitter-
werk aufs beste ausgeputzt ist, und alle Schnitter und Schnitterinnen
jubelnd um sie herum getanzt haben, wird sie im festlichen Zuge,
Musik an der Spitze, auf den Gutshof gefahren und dort von der
Binderin der letzten Garbe der Gutsherrschaft iiberreicht mit den
Worten :

,Wir bringen dem Herrn den Alten,
Bis er 'n neuen kriegt, mag er ihn behalten.*

Der Herr hat dafiir den Leuten den Ernteschmaus zu geben. Be-
merkt mag noch werden, dass jenes Midchen trotz ihres ehrenvollen
Amtes nicht nur allgemeiner Spott trifft, sondern dass auch an
einigen Orten ihr Vesperbrot in den Alten hineingebunden
wird. Ganz #hnlich wird der Brauch des Alten in Meklenburg
und Vorpommern geiibt.?)

In. Hinterpommern sagt man zu dem Midchen, welches die
letzte Garbe bindet: ,Dei het dea Ulla bunge oder ,Dei het des
Ulls kréje.r Dies gilt fiir keinen grossen Ruhm, und die Frauens-
leute scheuen sich deshalb alle davor, die letzte Garbe zu bekommen.
dPieselbe wird nun genommen, wie ein Mann ausgeputzt und mit
Blumen geschmiickt. Darauf setzt man den Alten auf den letzten
Erntewagen und bringt ihn so auf den (Gutshof. Hier wird er
von dem Middchen, das ihn gebunden hat, unter dem Hersagen
eines Spruches dem Herrn iibergeben, wofiir derselbe, wenn aller Roggen
aufgeharkt ist, den Leuten ein Gastmahl, die Austkost, auszurichten
hat. Von dem dabei stattfindenden Tanz wird gesagt: ,Dei Ulle waad
bedanzt. ?) Im Fiirstenthum Trachenberg (Schlesien) heisst der
letzte Erntewagen der Ultemén, wie Holtei es schreibt in seinem
Gedicht ,,der Ulteman“. Dabei ist nicht an ultimus zu denken,
wie der Dichter that, sondern ,der alte Man“. In der Umgegend
von Eisenach, im Werrathal und Feldagrund lisst man auf dem
letzten Acker einer Getreideflur beim Schneiden einige Halme un-
gemiht stehen, dreht sie zusammen, bindet oben unter den Aehren
ein Strohseil darum und schmiickt diesen Halmbusch mit Laub und
Feldblumen aller Art. Auch wird in die Mitte der Halme ein
Kreuz von diinnen Holzstiiben gesteckt; die Aehren werden so um den
Stock gewunden und geflochten, dass eine menschenéhnliche Figur
mit Kopf und Armen daraus entsteht, die gleichfalls mit Laub und
Blumen ausgeputzt wird. Alsdann reichen sich zuweilen Schnitter

1) Kuhn, Mirk. Sag. s. 341 fg.; Westfil. Sag. IL. Nr. 512b; Kuhn u. Schwartz,
Nordd. Gebr. Nr. 102.
%) Miindlich aus den Kreisen Koeslin und Biitow.
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ist ihnen ferner die Art, wie der Opferbusch hergerichtet werden
muss; denn hier wie dort steckt man, um die schwanken Halme
aufrecht zu halten, einen Stab in dieselben hinein, worauf sie hart
unter den Aehren mit einem Bande geschiirzt und dann auf das
reichlichste mit Feldblumen geschmiickt werden. Nannte man diesen
Opferbusch, indem man den Namen des Empfingers der Gabe auf
die Gabe selbst iibergehen liess, bei dem Opfer fiir Wuotan ,Wode¢,
8o hiess und heisst er bei dem Opfer fiir den Alten, dem vdllig
entsprechend, ,der Alte‘. Bei beiden bezeugen die Schnitter unter
feierlichen, mit Gebet verbundenen Ceremonien der Gottheit in dem
heiligen Opfer ihre Ehrfurcht, und bei beiden tritt ihre Natur als
Opfer noch deutlich in den Kriiften, welche man ihnen zuschrieb,
zu Tage. Dort legte man wihrend des Gebetes die Hinde auf die
fiir die Gottheit bestimmten Halme und sprang nach demselben iiber
sie hinweg, damit man auf diese Weise Antheil an ihrer Zauber-
kraft erlange, riss ein jeder sich eine Aehre aus dem Busch heraus,
um sie als werthvollen Talisman gegen allerhand Uebel zu ver-
wenden; hier ldsst man den Alten entweder als Wichter des Feldes
auf dem Acker stehen, oder hidngt ihn, nachdem er zuver
dreimal um die Scheune gefiihrt ist, um dadurch von dieser alles
Unheil fern zu halten, an einem Ehrenplatze im Herrenhause oder
in der Scheuer auf, wo er Haus und Hof bei Tag und bei Nacht
behiitet. Wichtig und ganz dem Wesen eines Opfers gemiiss ist
auch die Sitte, die Korner des Alten unter das Satkorn zu mischen
in dem Glauben, dadurch das Ertrignis der nichsten Ernte zu er-
héhen. In diesem wie in jenem Brauch findet sich endlich neben
dem Aehrenopfer auch ein Brotopfer wieder, welches wie dort nicht
auf Wuotan, so auch hier nicht auf den Alten, sondern auf die
miitterliche Erde zu beziehen sein wird.

Haben wir somit nachgewiesen, dass das Opfer fiir Wuotan
dem Opfer fiir den Alten in jeder Beziehung durchaus identisch
ist, so kann es wohl keinem Zweifel mehr unterliegen, dass auch
die Empfinger dieses Opfers, Wuotan und der Alte, einander
wesensgleich sind oder, besser gesagt, eine und dieselbe Person
bilden. Etwas anderes wie der Beiname fiir einen Gott diirfte ja
iiberhaupt die Benennung ,der Alte¢ schwerlich sein, und welchem
Gotte gebiihrt diese Bezeichnung mehr als dem Himmelsgott
Wouotan, der desbalb auch nicht nur nach nordischer Ueberlieferung,
sondern ebenso in vielen westgermanischen Sagen als ein im
Greisenalter stehender Mann geschildert wird.

Obgleich unser Volk mit ungemeiner Zihigkeit gerade bei
den Erntegebriuchen an dem Althergebrachten festzuhalten liebt,
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Brot, auf Weizeniickern ein Stiicklein Kiichl in den Busch des
Oswald. In Oberottenbach werden die Stengel der drei stehen
gebliebenen Aehren des Oswald mit drei Krénzchen aus allerlei
Blumen zusammengebunden. In Plittling und Hombach wird der-
selbe aus Kornihren gemacht und mit Feldblumen, als Camillen,
rothen und blauen Kornblumen etc., geschmiickt. Die #lteren
Schnitter beten und danken, dass sie sich nicht geschnitten
habeu, die Jugend dagegen tanzt wiihrend dessen jubelnd um
den geschmiickten Nothhalm herum.!) In ganz &hnlicher Form
wurde die Sitte um Niederaltaich an der Donau geiibt. Ferner ist
der Brauch um Sonthofen in Schwaben bekannt, wo aber der
Oswald von dem Bauer im Stillen, nicht in Gegenwart der
Schnitter, angefertigt und mit einem Spruche gesegnet wird. Man
meint dort, der Oswald helfe gegen die Windsau (Winds-
braut). Ebenso bleiben um Adelschlag und Meckenloh in Mittel-
franken gegen Ende der Ernte etwa 20 Halme stehen. Man
schlingt dieselben oben in einen Knoten, setzt einen Blumenkranz
darauf und steckt zwischen Knoten und Kranz eine Nudel
Dann stellen sich die Schnitter im Kreise herum und beten:
oHeiliger Aswald, wir danken dir, dass wir uns nicht ge-
schnitten haben.“?)

Als dem Brauche des Oswald nahe verwandt mégen endlich
noch zwei Sitten aus alemannischem Gebiet hier angefiihrt werden,
Wenn in der Gegend um Miihlhausen im Elsass der letzte Roggen
gemiht ist, lassen die Schnitter einige Aehren auf demn Acker
stehen. Alle knieen sodann nieder und beten fiinf Vaterunser und
den Glauben. Ist dies geschehen, so schueidet eine Jungfrau die
letzten Halme ab und verbindet sie mit Blumen zu einem Strausse,
der auf das Dach der Scheune gesteckt und dort bis zum nichsten
Jahre belassen wird. Im Kanton Zirich und im Thurgau hin-
wieder nennt man die letzten Halme ,Gliickshampfeli¢ oder
,Gliickskorn‘ Bevor dieselben abgeschnitten werden, kniet das
ganze Geschnitt nieder und betet fiinf Vaterunser, worauf sie,
zum Kranze verflochten, in der Nihe des Crucifixes aufgehingt
werden. Hiufig lisst man sie jedoch auf dem Erntefeld zuriick,
um sich den Segen des Himmels auch fiir das kommende Jahr
zu sichern.?)

1) Panzer L. s.240. Nr. 270; II s. 214. 386 — 215. 890; Bavaria I, 2,
1005 fg. '

%) Panzer II. s. 214. 385, 216. 393, 215. 392.

8) Mannhafdt, Baumkultus s. 203, 213; Fr. Staub, Das Brot. Lpzg. 1868.
8. 23, Anm. 2; Rochholz, Schweiz. Sag. II. s. XLI.
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mit, dass man die alten Gotter, welche dem neuen Christengotte
weichen musten, in ihrer Grésse und Hoheit nicht mehr verstand
und sie zu ddmonischen Elementargeistern erniedrigte. Als Ueber-
gangsglied ist der oben angefiihrte Brauch aus Thiiringen von
Wichtigkeit, wo an manchen Orten noch, wie urspriinglich, die
letzte Garbe dem Alten geopfert wird, in anderen dicht dabei
liegenden aber dieselbe schon fiir den Wichtelmann, Waldmann,
Feldmann bestimmt ist.!) In anderen Landschaften ist dieser Pro-
zess vollig durchgefiihrt. So liess man jihrlich auf der Kinzhalde
im Aargau beim Kornschnitt den Erdménnchen, Erdbiberli,
auf jedem Acker zwei Garben stehen.?) In Niederdsterreich blieb
auf jedem Felde in der Mitte ein Biischel Hafer unabgemiiht. Die
Halme wurden umgebogen und dann zusammengebunden. Diese
Biischel gehorten ,fiirs Béri-Mandl‘®) In anderen Theilen
Oesterreichs, sowie in Bohmen und Méhren, wird die letzte Garbe
der Hemann genannt, das heisst, sie ist fiir den Hemann be-
stimmt.*)

Hierher gehért auch die iiber einen grossen Theil Nord-
deutschlands, vorziiglich aber in Meklenburg verbreitete Sitte, die
letzte Garbe den Wolf zu nennen. Zu Gross-Trebbow bei Schwerin
wird dieselbe etwas kleiner genommen als die iibrigen und das so-
genannte Seil niher an den Aehren zugebunden. Man schmiickt
sie mit Bindern und allerlei Kraut aus, steckt in ihre Mitte einen
Strauss Feldblumen und fihrt sie auf dem letzten Fuder in den
Hof. Um Wittenburg und zu Jiirgenshagen bei Biitzow wird der
Wolf drei- bis viermal so gross als die andern Garben gebunden,
mit Blumen und griinen Zweigen ausgeputzt und allein im Felde
aufgestellt. In der Trebelgegend im Meklenburgischen brachte
man den Wolf in feierlichem Zuge vor das Herrenhaus, wo sich
die Wolftriigerin, auch ,de Wulf¢ genannt, die Erlaubnis erbat,
den Wolf bringen und vor der Herrschaft streichen zu diirfen,
Nach erfolgter Zustimmung sprach ,de Wulf* einen ,Versch¢, dessen
Inhalt war: Man bringe hier den Wolf, der Roggen sei nun vom
Halme. Hierauf strichen die M#éher mit mdglichst
grossem Getdse ihre Sensen, und schliesslich liess die Herr-
schaft geistiges Getriink ausschenken, ,De Wulf erhielt ausser

') Witzschel, Sitten etc. s. 15. Nr. 73.
%) Rochholz, Naturmythen. s. 110.

8) Vernaleken, Mythen s. 310 Nr. 33; C. M. Blaas, Volksthiiml. a. Nieder-
osterr. in Pfeiffers Germania XXIX. s. 100. Nr. 10.

4) Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte s. 15b.






so konnte er auch, zumal da ein Gleichklang in den Namen vor-
lag, zum Kornwolf werden.

In vielen Gegenden unseres deutschen Vaterlandes glaubt
aber das Landvolk nicht einmal mehr an das Vorhandensein von
Diimonen oder halbgottlichen Elementargeistern, geschweige dass
sich die Erinnerung an die alten heidnischen Gétter erhalten hiitte.
Wenn da nun trotzdem der letzte Aehrenbiischel nicht geschnitten,
die letzte Garbe nicht zum menschlichen Gebrauch verwandt
werden darf, so kann das nur folgende Griinde haben: entweder
man will aus Anhénglichkeit an das Alte die von den Viatern iiber-
kommene Sitte nicht aufgeben, oder aber man fiirchtet aber-
gldubischer Weise, durch die Unterlassung des Brauches sich Nach-
theile zuzuziehen. Was ersteres angeht, so geniige es, von den
vielen hierher gehorigen Briduchen nur einige zur Veranschau-
lichung herauszugreifen. Ohne dass man sich weiter etwas dabei
ddchte, wird in der bairischen Rheinpfalz das Vieruhrbrot in
die letzte Hafergarbe eingebunden.!) Ebenso wissen im Olden-
burgischen in der Gegend von Kloppenburg die Erntenden dafiir
keinen Grund anzugeben, dass sie beim Schluss der Ernte ein
Stiick Halme stehen lassen und dann daruimn tanzen?); und fragt
man am Weizner den Bauern, warum er nach der Ernte ein Biischel
Getreide auf dem Acker zuriicklasse, so antwortet er ausweichend
(eben weil er sich selbst dariiber nicht klar ist): ,Der Acker hat
genug gegeben, man muss ihm auch nicht gerade alles nehmen. %)

Wichtiger ist fiir uns der andere Grund, das Ernteopfer bei-
zubehalten, die Furcht, durch Nichtbeachtung des Brauches sich
Nachtheile zuzuziehen, und umgekehrt die Hoffnung, durch seine
Ausiibung gewisse Vortheile zu erlangen; denn nur diesen ego-
istischen Motiven haben wir es zu verdanken, dass die Mehrzahl
der heidnischen Opfergebriuche sich bis in unser aufgeklirtes
Jahrhundert zu erhalten vermochte. Auf diese Weise erklirt es
gich, dass in Siebenbiirgen noch heute die letzte Korngarbe an das
Scheunenthor genagelt werden muss ¢), dass an anderen Orten Ernte-
baum und Erntekranz an der Vorthiire oder am Oberboden des Zimmers
aufgehangen werden, wo sie entweder bis zur nichsten Ernte bleiben
oder bis zur niichsten Aussat, indem im letzteren Falle ihre Frucht dem
Satgute beigemengt wird. Die Erinnerung an das Opferist geschwunden,

1) Bavaria 1V, 2, 380.

%) Grimm, D. M.2 s, 142.

3) K. Lyncker, Hess. Sag. s. 258. Nr. 344.

4) G. A. Heinrich, Agrar. Sitten s. 28.
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Vorgiinge bei dem Aehrenopfer fiir Wuotan betrachten. Da ausser-
dem der Hergang bei diesem Opfer fiir Frau Holle etc. in jeder
Beziehung mit dem Opfer fiir Woden iibereinstimmt, so fragt es sich
hier nur, ob nach alle dem noch unser friiher gewounnenes
Resultat, dass allgemein in Deutschland die Korner- und Aehren-
opfer bei Aussat wie bei Ernte dem Wuotan eigenthiimlich waren,
sich aufrecht erhalten lisst oder nicht.

In Bezug darauf miissen wir uns vor allen Dingen dariiber klar
werden, dass die Berichte, welche die letzten Halme des Acker-
feldes der grossen weiblichen Gottheit dargebracht werden lassen,
simmtlich der jiingsten Zeit angehdren. Alle dlteren Zeugnisse,
mogen sie nun aus Nord- oder aus Siiddeutschland stammen, kennen
als Empfinger der Opfergarbe nur den Wuotan. Weiter ist es
eine ausgemachte Thatsache, dass sich iiberall in unserm Volks-
glauben das Bestreben geltend macht, minnliche Gétter in weibliche
umzuwandeln, wozu vielleicht das spéter nicht mehr verstandene
Fré den Anlass gab. Da nun ausserdem mit dem Aechrenopfer
zusammen ein Brotopfer, das sicher fiir die Berchta, Fria ete.
bestimmt war, dargebracht wurde, ferner auch die Opfer beim
Flachsbau, welche ebenfalls, wie wir in dem folgenden Paragraphen
sehen werden, nur dieser (Gottheit zukamen, auf die Erntebriuche
beeinflussend gewirkt haben konnen, so diirfte es doch wohl wahr-
scheinlich sein, dass die Uebertragung auch des Aehrenopfers an
diese Grottin erst ein jiingeres Verderbnis ist.

Ausser dem bis jetzt besprochenen Aehren- und Brotopfer fiir
Wuotan und Fria wurde beim Schluss der Ernte noch ein drittes
Opfer dargebracht. In Schlesien fihrt man an irgend einem Tage
kurz vor oder nach dem Erntefest auf einem vier- bis sechsspinnigen
leeren Erntewagen einen mit Bindern festlich geschmiickten Hahn
zu einem Stoppelfeld. Dort wird er unter Gebiirden, als hebe man
eine schwere Last, heruntergeholt, halb in die Erde gegraben und
mit einem umgestiilpten Topfe bedeckt, so dass nur der Kopf aus
dem durchlocherten Boden des Gefiéisses hervorblickt. Dann tritt
ein Bursche nach dem andern mit verbundenen Augen hinzu und
sucht den Hahn zu kopfen oder mit einem Koniittel zu erschlagen.
Der Sieger heisst Hahnkonig. An anderen Orten derselben
Provinz iiberreichen die Schnitter beim Schlusse der Ernte dem
Gutsherrn einen lebenden Hahn auf einem Teller.?)

Um Fiirstenwalde in der Mark Brandenburg lésst man, bevor die
letzte Garbe aufgebunden wird, einen lebendigen Hahn laufen und fingt

) Mannhardt, Kornddémonen. s. 16, 14,
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Nassau, in Oberschwaben, im Bthmerwald und in dem nérdlichen
Bé6hmen.!) In anderen Gegenden Deutschlands ist in unserer Zeit die
grausame Sitte des Hahnschlagens iiberhaupt abgekommen, indem
dort an die Stelle des lebenden Hahnes ein nachgemachter gesetzt
wurde. In der Eifel heisst es, wenn beim Kornschnitt die letzte
Handvoll gemiiht ist: ,Wir haben den Hahn gefangen‘ Es
wird dann von Blumen ein Hahn gemacht, auf eine Stange gesteckt
und von den Schnittern unter Gesang nach Hause getragen, wo
sie eine bessere Mahlzeit als die gewdhnliche erhalten.?) Damit
vergleicht sich der siebenbiirgische Brauch, wie er um Braller ge-
iibt wird. Dort lisst man das letzte Stiick des Aehrenfeldes un-
geschnitten stehen, umringt es und ruft: ,Hier sollen wir den
Kokesch (Hahn) fangen.'®) In der Gegend von Hoxter in
Westfalen bis Minden und 6stlich davon wird iiber dem Erntekranz
ein holzerner Hahn befestigt. In Buer, Crange und Witten
steckt man zuweilen auf den Erntebaum eine Hahnenfeder.
Das Ganze heisst dann ,Bauthénen¢  Zu Velmede be-
festigte man oben auf dem Haikelmai einen holzernen Hahn.*)
Derselbe Brauch herrscht noch zu Heesten und Leopoldsthal, nur
dass dort der Hahn ausserdem vergoldet und mit einem Kranz
von bunt bemalten Eiern um den Hals und mit Béndern aufgeputzt
ist.’) In anderen Ortschaften Westfalens wieder setzte man den mit
bunten Farben bemalten und mit Knittergold geschmiickten Ernte-
hahn auf das letzte Fuder. In Kohlstidt am lippeschen Walde
war der Hahn vergoldet und trug allerlei Frucht im Schnabel.
Nach dem Abladen wurde er entweder vorn am Hause oder
hoch am Giebel oder auch iiber der Scheunenthiir an-
gebracht, wo er oft bis zur néchsten Ernte verblieb.®) Rings im
Kreise herum hing man zuweilen Habichte und Eulen
auf.?) Auch der schlesische Brauch, einen Hahn aus Stroh auf

1) Stober, Kochersberg. s. 49; Pfannenschmid, Germ. Erntefeste. s. 243,
8. 560 Nr. 20; Kehrein, Volkssprache u. Volkssitte. IL s. 185 fg.; E. Meier,
Schwiib. Sag. s. 442. 160.

%) Schmitz, Sitten etc. s. 95.
3) G. A. Heinrich, Agrar, Sitten. s. 21.

4) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 105; Kubn, Westfil. Sag. 1L.
Nr. 500. 499.

5) Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 412. Anm, 47.
¢) Kuhn, Westfil. Sag. II. Nr. 501, 503, 506 —508, 510.
") Mannbardt, Korndémonen. s. 14.






hahne, die urspriinglich blosse Vernichtung des Dimons im Koro-
schnitt war, habe in der Sitte nahezu den Charakter eines Opfers
angenommen.') Wer jedoch frei von jedem Vorurtheil die Sache
betrachtet, dem kann es nicht zweifelhaft sein, dass, wenn sich in
unseren Erntebriuchen iiberhaupt die Erinnerung an ein Opfer be-
wahrt hat, die Tédtung des Hahns nach dem Abmiihen der letzten
Halme ein solches Ernteopfer gewesen seinc muss. Denn alle
Ziige, welche wir als dem germanischen Opfer iiberhaupt eigen-
thiimlich erkannt haben, finden sich hier wieder.

Der Hahn wird festlich mit Blumen, farbigen Béndern, Flitter-
gold und Aechren von allerhand Frucht geschmiickt und dann in
feierlichem Zuge auf den Kornacker gebracht. Sobald dort die
Schnitter mit dem Mihen der letzten Frucht fertig sind, so dass
nur noch die fiir den Wode bestimmten Opferhalme dastehen, wird
der Vogel genommen und entweder in der altheiligen Opferweise
durch Hauptabschneiden getodtet, oder mit einem Dreschflegel er-
schlagen, mit einem Spiess erstochen. In ersterem Falle scheint
nur der Kopf des Hahnes der Gottheit dargebracht worden zu
sein, wihrend der Rumpf sofort zubereitet und von allen Theil-
nehmern an der heiligen Handlung gemeinsam verzehrt wurde. In
den Gegenden aber, wo man den Hahn auf andere Weise
todtete, hing man ihn, wie er war, an geheiligter Statt in Haus
oder Scheune auf, damit er dort als Talisman das Gehdft vor Un-
glick bewahre. Sobald aber die niichste Aussat kam, nahm
man ihn herab und mengte seine Federn so wie die Korner der
Opfergarbe unter das Satgut, um so auch die Felder der Heilkraft
des Opfers theilhafiig zu machen und ihre Ertragfihigkeit zu
erhGhen.

Das Hahnopfer bei Ernteschluss, welches spiiter von der
Kirche in einen um die Erntezeit filligen Zins, das ,Ernhun¢?),
umgewandelt wurde, muss einst eine grosse Bedeutung gehabt
haben, denn in vielen Gegenden ist nach ihm das ganze Erntefest
benannt worden. So heisst dasselbe im Lechrain und in Schwaben
der Schnitthahn?), in der Schweiz Krihhahnet), in der bai-

N Mannhardt, Korndémonen s. IX.
3) Grimm, Rechtsalterth. s. 374.

8) Leoprechting s. 192; Schmeller, Bair. Worterb. 2. Aufl. L s. 1114; IL
8.334; Meier, Schwilb. Sag. s. 442. Nr. 159; Birlinger, Aus Schwaben II. s. 327.

_ % 0. Sutermeister, Erntesitten in der Schweiz, in den Grenzboten. 1865.
Nr. 41. 8. 597; vgl. Pfannenschmid, s. 419. Anm. 54; Staub, Das Brot. s. 60 fg.
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gewesen sein, auf den auch die Umkréinzung des an der Dachfirst
aufgehiéingten Erntehahns mit angenagelten Habichten und Eulen?)
hinweist. Die Wahrscheinlichkeit dieser Annahme wird .dadurch
ausser Zweifel gestellt, dass, wie bei jenen Festen, so auch
bei dem Erntefest, wie wir jetzt sehen werden, das Hahnopfer
durch ein Bockopfer vertreten werden konnte.

In der Umgegend von Grénoble in der Dauphiné, also auf
ehemals niederburgundischem Boden, schmiickt man vor Beendigung
des Kornschnittes eine lebendige Ziege mit Blumen und Béndern
und lisst sie in das Feld laufen. Die Schnitter eilen hinterher und
suchen sie zu haschen, Ist sie gefangen, so hilt die Biuerin sie
fest, indes der Bauer ihr den Kopf abschneidet. Vom Fleische
wird die Erntemahlzeit hergerichtet. Ein Stiickchen desselben
pokelt man ein und bewahrt es, bis zur nichsten Ernte
wieder eine Ziege geschlachtet wird. Dann essen alle
Arbeiter davon. Noch denselben Tag verfertigt man aus dem
Ziegenfell ein Mintelchen, Manteau, das der mitarbeitende Haus-
herr zur Erntezeit stets tragen muss, wann Regen oder
schlechtes Wetter eintritt. Bekommt ein Arbeiter Kreuz-
schmerzen und dergleichen, so giebt man statt dem Herrn
ihm das Mintelchen zu tragen.?) Zu dieser denkwiirdigen
Nachricht halte man die von uns auf Seite 111 wiedergegebene
Stelle aus Hentzes Ruinen des friinkischen Kreises iiber Schafopfer,
welche ehemals in der dortigen (egend bei der Schnittlege dar-
gebracht wurden,

Wie das Habnopfer im Laufe der Zeit auf das Kirchweihfest
iibertragen wurde, so finden wir auch das Bockopfer bei den
Kirmessen, zur Volksbelustigung herabgesunken, wieder. Im Elsass
wird der ,Kilbehammel‘ mit Bindern geschmiickt, zur Schau ge-
stellt oder dprchs Dorf gefiihrt und sodann ausgetanzt, ausgespielt,
ausgekegelt oder ausgeschossen. Der Gewinnende muss die
iibrigen Burschen mit einigen Flaschen Wein nebst dem Hammel-
braten tractieren.?) Auch zu Kiebingen in Schwaben, wo am
Bartholoméustage, dem 24. August, die Sichelhenke zugleich mit
der Kirchweih gefeiert wird, tanzt man dabei einen Hammel aus.!)
Ueberhaupt lassen sich derartige Kirmessbriuche fiir ganz Siid-
und Mitteldeutschland in Menge nachweisen®); da ihre Grundziige

1) Vgl. oben s. 62.

?) Mannhardt, Antike Wald- und Feldkulte s. 166.

8) Ptannenschmid, Grerm. Erntef. s. 200—292, s. 550, 5568. Anm. 18. Nr. 19.

4) E. Meier, Schwib. Sag. s. 487 Nr. 142; vgl. auch s. 437. 143, s. 442. 160.
. %) Bavaria III, 2, 974; IV, 2, 387; Kehrein, Volkssprache u. Volkssitte II
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zeitig mit dem Opfer fiir Wuotan, d.h. mit dem Schneiden der
letzten Halme, dargebracht wurde, auf die letzte geschnittene
Frucht iiberging. So wird z. B. im Thale der Wiesent in Ober-
franken die letzte Garbe, welche auf dem Acker gebunden wird,
der Bock genannt; und im Sprichwort sagt man deshalb: ,Der
Acker muss einen Bock tragen.!’) Im Kreise Rheinbach, Re-
gierungsbezirk Koln, heisst die letzte Einfuhr die Mahlegeiss,
Mahldegeiss oder Mahdegeiss.?) Auchin Hessen nennt man die
letzte unvollkommene Garbe den Bock; das aus ihr gemahlene
Getreide wird zu Brot fiir die Armen gebacken.?) TUeber
haupt findet sich die Bezeichnung Bock fiir den letzten Getreide-
biischel, die letzte Garbe iiber ganz Siid- und Norddeutschland
bis nach Schweden hinein verbreitet, wozu man die von Mannhardt
(Antike Wald- und Feldkulte s. 162 fg.) beigebrachten zahlreichen
Belege vergleiche. Hier soll nur noch eine Nachricht néher be-
sprochen werden, die der eigenthiimlichen Fassung wegen, in
welcher der Brauch erscheint, Veranlassung za allerhand Ver-
muthungen gegeben hat.

Zu Wanesfeld bei Gardelegen und zwischen Salzwedel und
Kalbe liessen vor einem halben Jahrhundert die Schnitter die
letzten Halme unabgeschnitten auf dem Acker stehen mit den
Worten: ,Dat sall de Buck beihollen.4) Nach Mannhardt haben
wir es mit einem Vegetationsddimon zu thun, der hier therio-
morphisch als Kornbock erscheint. Wolf und andere dagegen
meinen, unter jenem Bock sei das heilige Thier des Thunar zu
verstehen, dem man, wie sonst dem Pferde des Wuotan, die letzte
(arbe in dieser Gegend geopfert habe. Die Annahme Mannhardts
héingt mit seiner Theorie von einem uralten, allgemein mensch-
lichen Kultus der Vegetationsdimonen zusammen, deren Unhaltbarkeit
klar zu legen, hier nicht der Ort ist. Aber auch Wolfs Ansicht
diirfte sich nicht behaupten lassen; denn nirgends in Deutschland
wurden dem Wettergott Aehren oder Korner zum Opfer dar-
gebracht. Ausserdem wire es doch eigenthiimlich, dass sich die
Erinnerung an den Bock des Thunar linger erhalten haben sollte
als die Erinnerung an Thunar selbst. Auf die weit verbreitete
Erntesitte, dem Wuotan fiir sein Ross die letzte Handvoll Aehren
zu opfern, darf man sich dabei nicht stiitzen, da niemals jenes

1) Panzer IL s. 228 Nr. 422,

%) Mannhardt, Ant. Wald- und Feldk. s. 163. .

8) Wolf, Beitriige I. s. 222. Nr. 250.

4) Mannhardt, Korndémonen s.8; Ant. Wald- und Feldk. s. 170; Wolf.
Beitriige L. s. 71. -
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auf und segnen Kraut und Bliiten.') Deshalb besteht ihr Heer
aus sichelfiihrenden Weibern, wie Erasmus Alberus (Fab.
16) reimt:
,Es kamen auch zu diesem heer
viel weiber, die sich forchten sehr,

und trugen sicheln in der hand,
fraw Hulda hat sie ausgesandt.‘?)

Schon Burchard von Worms (1 1024) sagte: ,Illud etiam omit-
tendum, quod quaedam sceleratae mulieres retro post Satanam
conversae, daemonum illusionibus et phantasmatibus seductae cre-
dunt se et profitentur nocturnis horis cum Diana Paganorum
dea, velcum Herodiadae, et innumera multitudine
mulierum equitare super quasdam bestias, et multa
terrarum spatia intempestae noctis silentio pertransire, eiusque
jussionibus velut dominae obedire, et certis noctibus ad eius ser-
vitium evocari.‘®) So viel iiber die Ursache, dass wir die Opfer
beim Flachsbau in einem besonderen Paragraphen behandeln;
kommen wir jetzt zur Sache selbst.
A. Die Aussat des Flachses.

In der Oberpfalz warf man beim Leinsiien einige Korner fiir
das Holzfriulein in die Biische des nahen Waldes. War die
Leinsat aufgegangen, so verfertigte man bei Gelegenheit des Jiitens
aus den Restchen von Flachsstengeln ein Hiittchen und rief:

,Hulzfral! dau is dan Dal!

Gib an Flachs an kriftinga Flaug,

Nau héb i un du gnaug.‘¢)
Damit vergleicht sich, dass in Oesterr. Schlesien die Magd, welche
zum ersten Mal das Flachsfeld betritt, um dort zu jiten, so hoch,
wie sie vermag, springen muss, damit der Flachs recht
hoch wachse. Zu jiten beginnt sie mit den Worten: ,Gott
helf] &n jeed'r Hailige a Hamfalal* Schiittet siec das aus-
gejiitete Gras weg, so nimmt sie zuerst eine Handvoll und wirft
sie auf eine leere Stelle mit den Worten:

,Grashiuflein, da hast du einen Fropp,
Dass das ganze Gras auf dich hopp.‘%)

In anderen Gegenden, wo das Leinsamenopfer schon geschwunden

) Alpenburg, Mythen etc. s.3, 32. 10; Hammerle, Neue Erinnerungen
a. d. Bergen Tirols. Innsbruck 1854. s. 8, 14— 15, 19.

%) Grimm, D. M.? 8. 247. Anm. 2.
3) Grimm, D. M. Aberglaube. C.

¢) Schénwerth, A. d. Oberpfalz 1I. s. 369 fg.; vgl. Mannhardt, Baum-
kultus. s. 77.

5) Peter, Volksth. IL s. 266.
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die Bauernregel, beim Flachssien miisse man Stibe in die Erde
stecken, denn 8o hoch die seien, werde der Flachs wachsen.!) Um
Iserlohn endlich sollen die eingesteckten Hollunderzweige die
Flachséicker vor den Maulwiirfen bewahren.?)

So abgeschwiicht alle diese Brduche auch auf uns gekommen
sind, so lisst sich doch der ehemalige Hergang des Samenopfers
bei der Bestellung des Flachsackers nicht verkennen. Unter dem
Hersagen einer Segensformel ward die erste Handvoll von dem
zur Aussat bestimmten Leinsamen dargebracht. Sobald das Feld
bestellt war, besteckte man es darauf mit griinen Zweigen von
Weiden und Hollunder und fiihrte feierliche Tinze auf, in denen
man die Gottheit anrief, dem Flachs gutes Gedeihen zu geben
und ihn recht hoch und iippig wachsen zu lassen. Jene Gottheit
kann aber nur die miitterliche Gottin Erde gewesen sein, von der
das Holzfréulein in der oberpfilzischen Sitte, wie das die analogen
Opfer bei der Flachsernte darthun werden, nur als Abschwichung zu
fassen ist. Auf sie weist vornehmlich die Ausschmiickung des Flachs-
ackers mitWeidenruthen und Hollunderzweigen hin, denn beide Biiume
miissen nach vielen deutschen Sagen und Sitten mit der Fria,
Berchta, Holda in engstem Zusammenhang gestanden haben. Nicht
minder ist auf diese Gottin der feierliche Tanz zu bezichen, den
wir in ganz gleicher Art auch bei der Friihlingsfeier allgemein in
Deutschland zu Ehren derselben aufgefiihrt sahen, um dadurch
ein gutes Flachsjahr zu bekommen.

Im iibrigen wird das Opfer bei der Bestellung des Flachsackers
#hnlich wie dasjenige, welches bei der Aussat des Korns dar-
gebracht wurde, verlaufen sein. Auch hier fanden neben dem
Samenopfer Brot- und Eieropfer statt, worauf noch folgende Briuche
hinweisen. In Ramsdorf bei Borken gilt die Regel, dass man auf
St. Antoniustag (17. Januar) gesegnetes Brot aufbewahren miisse,
denn es schimmelt nicht und ist auch gut auf das Flachsfeld
zu legen.?) Um Marksuhl befand sich ehemals ausser den Knochen
und Rippen des zu Fastnacht verzehrten Schweinefleisches in dem
Leinsack noch eine Semmel und Wurst, ein Eierkuchen und etwas
Branntwein als Friihstiick fiir den Bauer, das er draussen auf dem
Felde verzehren, dabei aber auf seinem eigenen Lande
sitzen muste.) Um Rauen in der Mark Brandenburg isst man

1) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 40, Nr. 353; Daheim, Jahrg. 1865.
Nr. 16. s. 218.

%) Kuhn, Westfil. Sag. II. Nr. 200.

) Kuhn, Westfil. Sag. II. Nr. 322.

4) Witzschel, Sitten etc. s. 14. Nr. 60.

’
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hindurch aufgehoben wird. In Riemke bei Bochum wurde
ehemals nach beendigter Flachsernte, wenn der Flachs ins Wasser
gekommen war, in eins der Biinde ein Butterbrot gebunden. Das
bhat man den Frettboden genannt und gemeint, das solle das
Wasserfressen, damitder Flachs gut werde. Zu Frankenau
endlich bindet man, wenn der Flachs ins Wasser gelegt wird, in
eins der Biinde drei bunte Wiesenblumen und eine Sichel
hinein. Man glaubt, dass dadurch das Linnen so schén wie
die Blumen und so fest wie der Stahl werde.?)

Ueberall sind die Hauptziige des alten Opfers noch deutlich
erkennbar. Nach vollendeter Ernte liess man einen Flachsbiischel
stehen, schiirzte die einzelnen Stengel oben in einen Knoten
zusammen, band ein Brot hinein, schmiickte das Ganze mit Blumen
aus und sprang schliesslich, um Antheil an der Heilkraft des Opfers
zu bekommen, dariiber hinweg. Dieser Opferflachs, welcher fiir
Frau Hinne?), die fahrende Mutter, in christlicher Umdeutung fiir
die Jungfrau Maria, bestimmt war und deshalb selbst Frau Hinne
hiess, wurde entweder bis zum niichsten Jahre als Heiligthum auf-
bewahrt, oder, und dies war das ungleich hiufigere, man warf ihn
in ein fliessendes Wasser. Letzteres weist uns aber wieder auf
die hohe weibliche Gottheit der Germanen, die wir oben als Frau
Hinne und fahrende Mutter oder Frau kennen lernten, zuriick,
welche ihrer unterweltlichen Seite nach als Beherrscherin der Ge-
wisser gedacht wurde,

Den Berichten aus dem Norden Deutschlands, welcher alte
Traditionen meist mit grosserer Zihigkeit bewahrte als der Siiden,
stehen folgende siid- und mitteldeutsche Briuche gegeniiber.
Zwischen Altotting und Trostberg in Oberbaiern bleiben auf dem
Acker drei Flachsstengel stehen und werden oben mit einer
Schmiele zusammengebunden.®) In der Gegend von Pilsen
in Bohmen gehort der Flachsbiischel, welchen man auf den Aeckern
stehen ldsst, der Milzfrau oder Holzfrau.) Zu Neuenhammer
in der Oberpfalz bindet man beim Ausraufen des Flachses vom

) Kuhn, Westfil. Sag. IL. Nr. 517—519.

3) Vgl. oben s. 182 die Erklirung von ,iiber schinnichen, schiinichen
springen’ — iibers Hinnichen springen, wobei an eine Frau Hinne gleich
Berchta, Fria, Holda zu denken ist. Eine Erinnerung an diese Gottin liegt
auch in dem Namen Flachskrite, wozu man Kuhn, Nordd. Sag. s.514. Anm,
zu Nr. 101 vergleiche.

8) Panzer, Beitr. II. s. 162. Nr. 262.
4) Panzer. I1. 160. 254,
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Dankopfer, sondern eine gutherzige, milde Spende an das arme,
durch das Ausraufen des Flachses aller Hiille beraubte Holzweibel,
welches fleissig den ganzen Sommer hindurch fiir das Gedeihen
des Flachses zu sorgen bestrebt war.

Auffillig ist die Erscheinung, dass uns nirgends etwas von
einem Eier- oder Hahnopfer, welches die Analogie zu dem Bitt-
opfer bei der Aussat des Flachses und zu den Opfergebriduchen
beim Kornbau unbedingt fordert, in den Berichten iiber die beim
Einernten des Flachses iiblichen Briuche gemeldet wird. Be-
standen hat ein solches Opfer gewis. Mdglich, dass die Erinner-
ung daran dem Volksgedichtnis heute schon ginzlich entschwunden
ist; moglich aber auch, dass ebenfalls hier neue, eingehende
Forschung noch manches interessante zu Tage férdern kann.

C. Das Brechen des Flachses.

Ausser bei Aussat und Ernte miissen ferner bei dem Brechen
des Flachses Opfer dargebracht worden sein. Zwischen Altbtting
und Trostberg in Oberbaiern wird das ,Harriffeln‘ Nachmittags im
Stadel von Manns- und Weibsbildern begonnen. Es wird gearbeitet
bis zum Abendmahl. Kurz vor demselben schlagen zwei Manns-
bilder, in jeder Hand einen Stab, auf ein Brett, dass man es weit
hort. Auf dieses Zeichen kommt die Nachbarschaft zum Tanz
bei Cither und Schwegelpfeife. Zur zwélften Stunde Nachts wird das
,Harriffeln‘ wieder begonuen und muss mit Ablauf der zwélften
Stunde Mittags vollendet sein, wo das Riffelmahl gehalten wird.
Bei manchen Bauern wird aufgetragen wie am Kirchtag. Die
letzte Speise ist jedoch immer der Jungfernschmarren
mit der Jungfernmilch. In der Mitte des Schmarrens
und am Rande herum stehen die Harfangbiischel, aus
Har mit vergoldeten Bollen, Rosmarin und allerlei
Blumen gebunden. Der mittlere ist der groste und schonste.
Jedes Mannsbild sucht den ersten Loffel Jungfernmilch und den
grossen Harfangbiischel zu erhalten. In Waldkirchen und Um-
gegend wird nach dem Harriffeln der Riffelbrein, d.i. Brein in
Milch gekocht, mit Krapfen und anderen Mehlspeisen gegeben.?)

Im steirischen Oberlande wird das Brecheln ganz #hnlich wie in
Oberbaiern gefeiert. Auch hier bildet das Auftragen des letzten
Gerichtes den Hohepunct der ganzen Festlichkeit. Wiirdig und
ernst setzt die Grossmagd eine verdeckte Speise auf den Tisch.
Sogleich fillt die Tischgesellschaft dariiber her, das Geheimnis zu
enthiillen. In der verdeckten Schiissel befindet sich nichts anderes

1) Panzer, Beitrige. II. s. 162. 262, 161, 261,
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Dreschtiichern umwand, eine Pferdegestalt nachzubilden,
die dann an diesen Abenden erschien. Gewdhnlich Nach-
mittags gegen 1 oder 2 Ubr verlisst die ganze Gesellschaft ihre
Beschiiftigung und eilt hinaus vors Gehdft auf eine Anhdhe, und
alle, gegen Osten gewandt, mit erhobenen Hinden,
jauchzen dreimal aus voller Brust. Es ist das Ersteigen einer
Anhthe dabei so erforderlich, dass die Weiber in Ermanglung
cines Hiigels einen Korn- oder Heubarm oder sonst eine Erhshung
zu erklettern angewiesen sind. Darnach begiebt sich wieder alles
an die Arbeit, wihrend der gesungen wird. Dann wird ein
grosses irdenes Gefliss voll methiihnlichen Getriinkes bereitet; das
herkbmmliche Gericht dazu ist Hirsebrei und Mehlkuchen,
Der Trank wird dem Gefisse nach Kimpchen, Minnekiimpchen
oder Minnetrunk genannt, und besteht dabei die Sitte, dass die
Midchen den Burschen den Trank zubringen.?)

Von niederdeutschen Briuchen, das Flachsbrechen zu feiern,
soll hier nur der pommersche beschrieben werden. In den Kreisen
Wollin und Cammin kommen in dem Hofe, wo ,Flassbrike‘ statt-
findet, gegen Abend die Nachbarn zusammen und arbeiten dort
tief in die Nacht hinein, bis aller Flachs gebrochen ist. Die letate
Riste Flachs heisst ,dei Olle. Wer sie bekommt, wird von den
andern verspottet und geneckt. Alsdann werden die Theilnehmer
an der Arbeit festlich mit Kaffee und Kuchen bewirthet. Bezahlung
verlangt niemand fiir seine Dienstleistung; unentgeltlich hilft einer
dem andern. Und wie im Niederrheinischen an den Schwingtagen
der Schimmelreiter auftritt, herrscht im Naugarder Kreise der
Glaube, dass im November zur Zeit der ,Flassbrike‘ der Drik,
welcher in dortiger Gegend an die Stelle des wilden Jigers ge-
treten ist, durch die Luft ziehe.?)

Aus den eben angefiihrten Berichten sind fiir uns besonders
folgende Ziige von Wichtigkeit. Das Flachsbrechen wird von
einer grisseren Gemeinschaft, die, wie dies in der Natur der Sache
liegt, meist aus Weibern besteht, abgehalten. W#hrend der Arbeit
singt man unter hochst primitiver und gerade darum heiliger
Musikbegleitung uralte Lieder, dramatische Aufziige werden auf-
gefiihrt und feierliche Tinze vorgenommen. Ja die Zeit galt so
heilig, dass die hichste Gottheit umziehend gedacht wurde. Zu

) Montanus, Deutsche Volksf. s. 43 fg., 48 fg., 56; Kuhn, Westf. Sag.
II. Nr. 8.

?) Miindlich aus Konow, Kr. Wollin; Fritzow, Kr. Cammin; Schwarzow,
Kr. Naugard.
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zu erwarten. Dies kann aber nur selten geschehen, denn ge-
wohnlich liegt schon, wenn man kommt, auf dem Brunnenstock
oder Trog eine frischgebackene Waffel, in welcher sich
ein Biischel Hanf oder Flachs befindet, zum Zeichen, dass
schon jemand unsichtbar da war, um das erste Wasser fiir sich zu
nehmen.?) Zu Gehlenbeck, im Kreise Liibbecke in Westfalen, wird
der jedesmalige Donnerstag vor Weihnachten festlich begangen
und heisst Siinnematten. An diesem Tage findet das ,Opfer-
spinnen‘ statt. Die Bewohner des Dorfes vereinigen sich zu ein-
zelnen ,Drops‘ je in einem Bauerhofe, um dort zu spinnen. Die
Arbeit wird bis gegen 10 Uhr Abends ausgedehnt, und dann wird
Kaffee gekocht, das nothige Zubrot aus dem Wirthshaus geholt
und ein frohliches Fest gefeiert. Eigenthiimlich dem Opferspinnen
ist es, dass ein jeder, und das bezieht sich hauptsichlich anf das
Gesinde und die #lteren Kinder des Hauses, dasjenige, was er
gesponnen hat, fiir seinen eigenen Gebrauch verwenden
darf. Die Kinder, welche zum Spinnen noch zu klein sind,
ziechen wihrend dessen von Hof zu Hof und singen, wof'ur sie mit
Obst reichlich beschenkt werden.?)

In dem Tiroler und dem elsiissischen Brauch liegt das Flachs-
opfer fiir Berchta, Fria, Holda auf der Hand, denn die zur Zeit
der Zwolften verehrte Waldfrau, fiir die man gesponnenes Har in
das Ofenfeuer warf, ist mit dieser (6ttin identisch, und ebenso
kann die Niederlegung eines Flachsbiischels mit einer frischge-
backenen Waffel am Brunnen nur auf sie bezogen werden. Aber
auch die westfilische Sitte kann ihren Charakter als urspriingliches
Opfer nicht verleugnen. Schon der Name Opferspinnen ist be-
deutsam, und dazu kommt noch, dass ein jeder das von ihm an
dem Tage gesponnene Garn behalten darf (denn an dem ehemaligen
Opfergarn hat die Hausfrau kein Recht), und dass der ganze
Hergang am Siinnematten das Gepriige eines der ,Flassbrake‘ dhn-
lichen Festes tragt.

Dies Flachsopfer ward allenthalben um die Zwolften dar-
gebracht, also, weil das Flachsbrechen in den November fillt, in der
Zeit, da man den neuen Flachs zu verarbeiten beginnt. Schon
deshalb ist es wahrscheinlich, dass jenes Flachsopfer ein Erstlings-
opfer war. Zur Gewisheit scheint mir diese Annahme aber durch
folgende Stellen aus der Chemnitzer Rockenphilosophie erhoben zu

1) Stober, Sagen d. Elsass. s. 298. Nr. 231.
%) Miindlich aus Gehlenbeck, Kr. Liibbecke in Westfalen.
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Erde, damit das Holzfriulein sich darauf setzen konne, wenn es
von dem Bosen umgetrieben wird.') In der Oberpfalz thaten die
Leute beim Heumachen stets einen Theil unter einen kleinen
Busch, driickten mit der Hand segnend drei Kreuze darauf und
beteten drei Vaterunmser, dass das wilde Heer den Holzweiblein
nicht ankomme.?) Im Meininger Oberland lisst man, wenn das
Grummet eingefahren wird, ein kleines Haufchen Heu auf der
Wiese liegen und sagt, das gehore den Holzfriulein oder dem
Holzfrile fiir den gebrachten Segen.?) In Martell in Tirol
endlich werden den Arbeitern auf den Bergwiesen immer die so-
genannten ,Mahdkiicheln‘ mitgegeben, angeblich fiir einen mog-
lichen Besuch der weissen Friiulein. Auch erscheint jeder Arbeiter
im Feiertagskleide bei dem Mahle, was, wie das spite Mittagsessen,
sonst nicht briuchlich ist. Alles dies geschieht, wie die Leute
sagen, der Friulein wegen,*)

Wenn wir es hier auch unzweifelhaft mit einem Opfer zu
thun haben, welches aus einem Biischel Heu und einem Stiick Brot be-
stand, so ist es doch nicht erlaubt, da Nachrichten iiber derartige Sitten
aus Norddeutschland bisher ginzlich mangeln, schon jetzt bestimmtes
iiber die Verbreitung dieses Opfers und die Gottheit, der es dar-
gebracht wurde, zu sagen. Allerdings diirfte es wahrscheinlich
sein, weil Holda nicht nur die Goéttin der Flachsfelder, sondern
anch die Beschiitzerin der Wiesen und Auen ist, dass auch hier
die Holzfréulein und weissen Fréulein nur Abschwichungen dieser
Gottheit sind und ihr selbst urspriinglich das Gras- und Brotopfer
bestimmt war.

In derselben Lage wie beim Grasopfer befinden wir uns bei
dem Beerenopfer. Im bairischen Hochland bindet man den
Kiithen Korbchen voll Erdbeeren und Alpenrosen zwischen
die Horner ,fiir die Friulein.¢ Sie sollen dann die Kiihe melken,
und das bringt grossen Segen.®) Erdbeerenopfer kommen auch in
Bohmen vor. In Franken legt man beim Eintritt in einen
grossen Wald Brot, Baumfriichte, Beeren als Opfergaben in
drei Theilen auf einem Stein nieder, um die Angriffe des im
Walde hausenden ,Heidelbeermannes‘ abzuwehren.®) . Sehr

1) Mannhardt, Baumkultus. s. 78. Anm. 1.

) Schonwerth, Aus der Oberpfalz. IL. s. 378.

3) Witzschel, Sitten etc. s. 16. Nr. 75; Mannhardt, Baumkultus. s. 78.

4) Zingerle, Sitten. s. 135. Nr. 953.

5) Schoppner, Sagenbuch der bayerischen Lande. Miinchen 1851 —53,
IL Bd. s. 26; vgl. Wolf, Beitriige II. s. 280.

%) Wuttke. § 129. 2. Aufl. § 436.
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pflanzt wurde.!) Wenn nun ungeachtet dieses jungen, mit der
Christianisierung der Germanen zusammenfallenden Ursprungs bei
dem Obstbau -fiir ganz Deutschland Opfer nachweisbar sind, so
konnen das eben nur den Opfern bei Aussat und Ernte analog
gebildete, abgeleitete Opferbriiuche sein, und ist dies ein Zeugnis
dafiir, wie stark damals noch das heidnische Element gewesen sein
muss. Der Einwand, dass Holziipfel und Holzbirnen und wahr-
scheinlich auch die Mispel in Deutschland altheimische Baum-
friichte waren, ist hinfdllig; denn selbst der urwiichsigste Geermane
wird deren Genuss verschmiht haben, geschweige denn, dass er sie
seinen Gottern zum Dankopfer dargebracht hiitte.

A. Dankopfer bei der Obsternte.

In Holstein bleiben auf jedem Baum bei der Obsternte fiinf oder
sechs Aepfel unberiihrt hiingen, dann gedeiht die niichste Ernte.?) In
Meklenburg heisst es, man diirfe dem Baum nicht alle Friichte
nehmen, sonst wiirde er trige. Gewshnlich lisst man deshalb
eine Frucht sitzen, die, nach dem Volksglauben um Raddenfort
und Kiterhagen, ,der Wod‘ sich zum Opfer holt.?) Ebenso
darf man im Kreise Késlin in Hinterpommern ), im Kreise Belzig
in der Provinz Brandenburg und in der Uckermark®) den Baum
nicht aller Friichte berauben; man sagt, der Baum miisse auch
etwas behalten. In Thiiringen und Schlesien gilt die Regel: Bei
der Obstlese soll man immer eine Frucht auf dem Baume lassen,
sonst trigt er das niichste Jahr keine Friichte.®) Um Guttenberg,
im Bezirksamt Stadtsteinach in Oberfranken, bleibt auf jedem
Obstbaum etwas fiir das Holzfriulein hingen. Zu Pommers-
felden, im Bezirksamt Hochstidt in derselben Landschaft, tritt fiir
das Holzfriulein das Wetterfriulein ein, dem der letzte
Apfel die letzte Birne auf dem Baume zugeeignet und un-
gepflickt belassen wird.?)  Nicht minder pflickt man in
Schwaben, Hessen, der Rheinpfalz, Oldenburg, dem Erzgebirge und
Béhmen, um im n#chsten Jahre eine reiche Ernte zu be-
kommen, im Herbste nicht alles Obst ab, sondern ldsst etwas

) V. Hehn, Kulturpflanzen und Hausthiere. Berlin 1870. 4. Aufl. 1883,

3) Grimm, D. M.? s, 51. '

3) Bartsch, Meklenb. Sag. IL. Nr. 782.a.b., Nr. 1189¢.,

4) Miindlich aus Cratzig, Kr. Koslin.

5) Mitgetheilt durch Herrn cand. med. M. Fischer in Breslau; miindlich
aus Jatznick bei Pasewalk.

6) Witzschel, Sitten etc. s. 16. Nr. 74; Peter, Volksth. 1I. s. 271; Philo
vom Walde, Schlesien in Sage u. Brauch. s. 152.

7) Mannhardt, Baumkultus s. 78.
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dem Teufel.!) Auch in Schlesien lisst man hiiufig die Friichte
eines Baumes, der das erste Mal triigt, unbenutzt hingen, damit er
fruchtbar bleibe. Wo sie aber abgepflickt werden, da geschieht
es durch Kinder, die man auf den Arm nimmt, damit sie riick-
iibergreifend das Obst sbnehmen.?) Derselbe Glaube liegt der
im Amte Diepenau in Niedersachsen, in Pommern, dem Voigtland,
Oldenburg, Schleswig-Holstein und Niederdsterreich herrschenden
Volksmeinung zu Grunde, dass ein Obstbaum, dem die erste
Frucht gestohlen werde, iiberhaupt nicht wieder trage oder erst
nach sieben oder neun Jahren.?)

An die Stelle der ersten geschnittenen Halme ist hier die
erste Frucht, welche der Baum triigt, getreten. Wird dieselbe
abgepflickt, mag dies nun mit oder wider Willen des Besitzers
geschehen sein, so richt die Gottheit den Frevel dadurch, dass
sie den Baum fiir immer oder fiir lange Zeit unfruchtbar macht.
Der Vermessene aber, welcher die dem Gotte geweihten Aepfel oder
Birnen zu geniessen wagt, muss sterben.

B. Bittopfer zur Erlangung einer reichen Obsternte.

Wir kommen jetzt zu einem Bittopfer bei dem Obstbau, welches
zwar der Analogie des Bittopfers bei der Aussat seinen Ursprung
verdankt, aber nicht wie dieses im Friihjahr oder Herbst, sondern
in den Zwolften dargebracht wurde. Um diese Zeit beginnt
nimlich in den Stimmen nach dem Volksglauben sich neues Leben
zu regen*), und deshalb war sie zu einem Bittopfer fiir das Gredeihen

1) Miilhause, Gebriuche der Hessen. 8.320; C. M. Blaas, Volksthiiml. a.
Niederosterreich, in Pfeiffers Germania. XXIX. s.99. Nr. 1; Birlinger, Voksth.
a. Schwaben. L. s. 491. Nr. 704. 12; Wuttke?®. § 431.

%) Peter, Volksth. IIL. s.128; Philo vom Walde, Schlesien in Sage und
Brauch. s. 152.

8) O. Heise, Geschichtliches, Sitten und Gebriuche aus dem Amte
Diepenau, in der Zeitschrift des histor. Vereins f. Niedersachsen. Jahrg. 1851.
8. 125. Nr. 8; J. Ehlers, Was die Alten meinen. s.84; Knorrn, Sammlung
abergl. Gebrduche. Nr. 115; Jul. Schmidt, Topographie der Pflege Reichenfels
(im Voigtland). Lpzg. 1827. p. 113—126; Grimm, D. M. Aberglaube
Nr. 857; C. M. Blaas, Volksthiiml. a. Niederdsterreich, in Pfeiffers Germania.
XXIX. s.99. Nr. 2; Wuttke® § 668.

4) Praetorius, Weihnachts-Fratzen. s. 413 fg.; J. Colerus, Calend. Oeco-
nomicum et perpetuum. Wittenberg 1591. sub Dezember. Schon Seb. Franck
schreibt (Weltbuch, 1567. I. Theil. f. 132) von der Christnacht: ,Etlich
sagen, es schlagen alle béum dise nacht auss.’ Zu Albringwerde in der
Grafschaft Mark heisst es: ,Jn den twidlf Niichten rammelt de Baime'
(Woeste in Wolfs Zeitschrift. I. s. 394); in anderen Gegenden Westfalens wieder
sagt man, dass in den Zwélften ,de Béum bocket. (Kuhn, Westfal. Sag. II. -
Nr. 855.) Auch der allgemein in Deutschland verbreitete Glanbe, dass in der
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tation feindlichen D#monen zu neuem Leben erwachen, wird
der Brauch fast iiberall das Wecken der Béume genannt, eine Be-
nennung, welche sich ganz dem Lenzwecken und Grasauslfiuten,
wie das Vertreiben der Hexen aus der griinenden Sat bei der
Friihlingsfeier in Siiddeutschland heisst, vergleicht und ein weiterer
Beleg dafiir ist, dass wir in den Opfern bei der Obstzucht eine
spiitere Analogiebildung zu den Opfern bei Aussat und Ernte zu
erblicken haben. Aus demselben Grunde finden wir das Verjagen
der Démonen aus dem Obstgarten nicht nur zur Zeit der Winter-
sonnenwende, sondern in derselben Verbreitung auch bei Friihlings-
und Maifeier wieder.?)

Nicht in Verbindung mit dem Bittopfer zur Erlangung einer
reichen Obsternte darf man mit manchen Mythologen nachstehende
Briiuche bringen. In Oberdsterreich kiisst man am heiligen
Dreikénigsabend einen oder alle Aepfelbiume des Wiesgartens,
damit sie recht viel tragen. Man fiillt sich zu dem Zweck den
Mund mit ,Koch¢ oder Krapfen und spricht dabei, indem man zu-
gleich den Baum umarmt:

,Bim i, Bam i

Buss di,

‘Wir si voll

As wie mi® Maiil!*
Fir das Alter dieser Sitte zeugt folgende Stelle aus einem Papier-
codex des 14. Jahrhunderts in der Bibliothek zu S. Florian in
Oesterreich: ,Item die paum chust man, so werden se fruchtper
des jars.‘?) In Alpach in Tirol muste die Dirne, nachdem sie den
Teig zum Weilinachtszelten geknetet hatte, mit den teigigen Armen
die Biume umfassen gehen, damit sie das kiinftige Jahr reiche
Friichte triigen.!) Auch die mihrische Biuerin streichelt den
Obstbaum mit den von der Bereitung des Weihnachtsteiges

Schild, Der Grossaetti. s. 135. 42; Bavaria. IV, 2, 379; Wuttke. § 14. § 320,
2. Aufl. § 76. § 668; Witzschel, Sitten. s. 8. Nr. 18; Sommer, Sag. a. Thiiringen.
8. 162; Kuhn, Mérk. Sag. s. 378; Seifart, Hildesheimer Sag. 1I. s. 137; Handel-
mann, Nordelb. Weihnachten. s. 9; G. A. Heinrich, Agrar. Sitten. s. 16;
Mannhardt, Baumkultus. s. 276 fg.

1) Vgl. dazu u. a. Lansens in Wolfs Zeitschrift III. s. 164; Witzschel, Sitten.
8. 12. Nr. 48; Peter, Volksthiiml. II. s. 271; Praetorius, Bericht von Zauberei
und Zauberern. 2.Aufl. 1613. p. 219; Bavaria. II. 1, 299; Birlinger, Volksth. L
8. 472; Aus Schwaben. L s. 386; Zingerle, Sitten.s. 96 Nr. 729; Mannhardt,
Baumkultus. s. 277.

%) Baumgarten, Aus der Heimat. I. 127, 8; Grimm, D. M. Aberglaube. F.
Nr. 47.

%) Waldfreund inWolfs Zeitschrift LII. s. 334; Zingerle, Sitten. s. 128. 891.






214

das Beschiitten der Wurzeln mit Fischgriten durchaus mit dem
Mehlspeisen- und Fischopfer fiir Fria, Berchta, Holds, die
Verwendung der Aepfel- und Nusschalen mit dem Fruchtopfer,
das Aufhéangen der Eingeweide mit Thieropfern und das Streuen
von Asche um die Stimme mit dem Opferfeuer zusammen. Auch
der Aasknochen, den man in Béhmen in die Aeste eines schlecht
tragenden Fruchtbaumes hingt, wird ehemals der Knochen eines
Opferthieres gewesen sein. Erst spiiter, als mit dem Opfern auch
das Verstindnis derselben dahinschwand, wihnte man, der Knochen
werde in den Baum gehiingt, um ihn zu beschémen, und nabm
jetzt, um den Baum noch mehr niederzudriicken, statt des Knochens
von einem feierlich getddteten Thiere einen Aasknochen.

C. Das Umwinden der Biume mit Strohseilen in

den Zwolften.

Am Schlusse dieses Paragraphen mag noch eine Sitte ein-
gehender besprochen werden, welche zwar weder mit einem Opfer
noch iiberhaupt mit der deutschen Mythologie in Zusammenhang
steht, die jedoch deshalb hier zu beriicksichtigen ist, weil sie von
namhaften Forschern fiir ein Opfer, theilweise sogar fiir ein tief-
sinniges Mysterium im heidnisch-germanischen Gétterglauben aus-
gegeben worden ist: ich meine das Umwinden der Bidume mit
Strohseilen zur Zeit der Zwolften. Schon Sebastian Franck schreibt:
,Etlich binden jre bium mit eim stroband an der Weihnacht fiir
alle hagel, wiirm vnd brandt.‘?) In ,der alten weiber philosophey,
getruckt zu Franckfort a/M. 1537¢ heisst es: ,Welcher auff 8.
Vincentius tag (22. Januar) die baum in seinem hoff mit einem
stroen bandt umbindet, der sol das jar vil korns haben.‘?) Ebenso
waren dem Verfasser der Chemnitzer Rockenphilosophie derartige
Briiuche bekannt, da er im 61. Capitel des 2. Hunderts berichtet:
,Jn der Christnacht soll man nasse Strohbinder um die Obstbdume
binden, so werden sie fruchtbar, und in der Erklirung dieses
Aberglaubens fortfihrt: ,Ich erinnere mich in meiner Jugend
gesehen zu haben, dass einige Bauern in Thiiringen die Biume
mit Strohbéindern zusammen gebunden haben, und zwar ein Ende
des Strohbandes an diesem, und das andere Ende an jenem Baum,
vorgebend, dass die Biume dadurch gleichsam copuliret,
und zum Rammlen geschickt gemacht wiirden.

Ungemein zahlreich fliessen die Nachrichten iiber das Um-

1) Seb. Franck, Weltbuch. 1567. I. Theil. f. 135.

) Wolfs Zeitschrift I11. s. 311. Nr. 80 wird derselbe Aberglaube aus einer
Schrift vom Jahre 1612 beigebracht.
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Was soll nun dieser alte und noch heute so allgemein ver-
breitete Brauch bezwecken? Unser Landvolk behauptet, wie wir
oben sahen, fast allenthalben, das Strohband sei ein (Geschenk,
also ein Opfer fiir die Biume. Kann aber, fragen wir billig, -ein
schlechtes Strohseil zum Opfer verwandt worden sein, und wie
kamen gerade die Obstbiume zu einem solchen unerhorten Stroh-
opfer? Trotzdem tritt Kuhn in der Anmerkung zu Nr. 358 des
zweiten Bandes seiner westfilischen Sagen jener volksthiimlichen
Deutung der Sitte ohne weiteres bei, und Wolf weiss sogar,
welcher heidnischen Gottheit dies Strohopfer einst dargebracht
wurde, nimlich dem Fré.') Warum? — wird nicht recht klar;
wahrscheinlich wohl nur deshalb, weil es keinem andern Gotte zu-
gewiesen werden konnte, und so muste der unbeweisbare Fré wohl
oder iibel damit Vorlieb nehmen.

Im Gegensatz zu Kuhn und Wolf stiitzen sich andere Forscher
auf die zweite volksthiimliche Erklirung des Brauches, dass da-
durch die Stamme copuliert und zum Rammeln geschickt gemacht
werden sollten. Ihnen zufolge haben wir es hier mit einem alt-
heidnischen Mysterium, mit einer auf uraltem Natucdienst be-
ruhenden Handlung zu thun. So schreibt z. B. Sandvoss in Bezug
auf diesen Brauch: ,Ein sehr tiefsinniger, auf feinster Naturver-
ehrung beruhender Brauch, von dem ich gern wiiste, ob er sich
noch irgendwo erhielt, war der, in der Christnacht nasse Stroh-
béinder um die Obstbiume zu binden, damit sie fruchtbar wiirden.
Von thiiringischen Bauern ist um das Jahr 1700 beobachtet worden,
dass sie die Biaume mit Strohbéndern zusammen gebunden haben,
vorgebend, dass sie dadurch copuliert wiirden. Uralt ist diese
Sitte und Zeugnis ahnungsvoller Naturverehrung, die in der
Pflanzenwelt und im Thierleben eine tiefe Verwandtschaft mit dem
Menschenleben erblickt. %)

Sehen wir davon ab, dass wegen des jungen Ursprungs der
Obstzucht das Umwinden der Obstbiume mit Strohseilen nicht so
uralt und deshalb auch kein heidnisches Mysterium sein kann, so
muss man schon deshalb gegen beide Erklirungen dieser Sitte
mistrauisch werden, weil sie sich lediglich auf volksthiimliche

Wolfs Zeitschrift II. s. 229; Miiller, Siebenb. Sag. s.865. 69; G. A. Heinrich,
Agrar. Sitten. 8. 16; Schuster, Deutsche Myth. a. siebenb. séichs. Quellen. s, 444;
Russwurm, Eibofolke. II. 5. 96. Auch in dem hinterpommerschen Kreise
Coelin ist der Brauch allgemein bekannt. (miindlich.)

1) Wolf, Beitrdge. 1. s. 120.

%) Sandvoss in der Friedlindischen Zeitung vom 18. Februar 1868; vgl
Bartsch, Meklenb. Sagen. II. Nr. 11894d.
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Item. Man nehme Korn-Achren, und binde einen Crantz um
den Stamm des Baumes, dass die Aehren mit ihren Stacheln
herunterwerts hiingen, so kdnnen die Raupen nicht driiber kriechen,
sondern bleiben drunter sitzen, weiln sie iiber das fette Oel nicht
kriechen, oder sich in die Stacheln der Korn-Aehren stechen, und
also zurtick bleiben, da man sie denn beysammen sitzen findet,
und tddten kan.‘

Une interessiert hier vornehmlich das letzte Mittel, welches
beweist, dass noch vor dem Jahre 1732 in dem Umwinden der
Obstbiume mit Strohseilen ein niitzliches landwirthschaftliches
Schutzmittel gegen das Hinaufkriechen der Raupen sauf die Baum-
stimme erblickt wurde; denn auf Grund dieser Erkenntnis ist
es leicht, den Entwicklungsgang anzugeben, durch den der Brauch
seine heutige Gestalt bekommen hat. Es ist ein hiufig
wiederkehrender Zug, dass unser Landvolk einer an sich ganz
vernunftgemiissen Handlung dadurch eine grossere Wirkung su ver-
schaffen wihnt, dass es dieselbe zu einer heiligen Zeit vornimmt.
Belege dafiir liessen sich mit Leichtigkeit in Menge anfithren, es
geniige hier nur zwei ebenso wie das Umwinden der Stimme
mit Strohseilen auf den Obstbau sich beziehende Gebr#iuche zur
Bestiitigung heranzuziehen.

In Tirol wird fiir schadhafte Obstbiume folgendes Mittel ge-
rihmt: ,In einem Gefisse werden Blut, ungeldschter Kalk und
Ochsengalle mit einem Holze durch einander geriihrt, was aber an
ecinem Karfreitage geschehen muss. Mit dieser Masse
werden die Schiden an den Biumen mittelst des Holzes iiber-
strichen, so heilen sie, und die Biume werden wieder tragbar.‘!)
Ein anderer sehr verbreiteter Aberglaube sagt: wer auf Fastnacht
seine B#ume beschneide, dem blieben sie das Jahr iiber von
Raupen und Wiirmern verschont.?)

Beide Briuche sind an sich durchaus nicht als Aberglaube
anzusehen; denn die Verbindung von ungeloschtem Kalk, Blut
und Galle giebt einen guten Kitt, der, auf die schadhafte Stelle
gestrichen, wohl im Stande ist, dem Ausstromen des Baumsaftes
Einhalt zu thun und so den Baum wieder tragbar zu machen.
Ebenso wird derjenige, welcher im Friihjahr seine Obstbiiume
sorgfiiltig beschneidet und die in den Zweigen befindlichen Raupen-

1) Alpenburg, Myth. u. Sag. Tirols. s. 391.

) Vgl. dazu u. a. Wolfs Zeitschrift IIIL. s. 311. Nr. 30; Birlinger, Aus
Schwaben. II. s. 54, Der #lteste Beleg findet sich in ,Der alten weiber philo-
sophey, getruckt zu Franckfort am Mayen 1537.‘
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und da so weit, dass man wihnte, die Ausiibung dieses Brauches
wirke auch gedeihlich auf das Wachsthum des Korns ein, und
dass man an einigen Orten, indem die unverstandene Wirkung
des Mittels nur der Heiligkeit der Zeit, in der man es anwandte,
zugeschrieben wurde, die Béume auch an anderen Festtagen im
Jahre?!) mit Strohbindern umflocht.

$§ 7. Opfer beim Weinbau.

In derselben Lage wie bei der Obstzucht befinden wir uns bei
dem Weinbau. Mogen die Germanen auch schon friihzeitig mit
dem Wein als Getrdnk bekannt geworden sein, so iiberschritt
derWeinbau jedoch zur Rémerzeit den Rhein noch nicht. Bodmann
sagt dariiber in seinen rheingauischen Alterthiimern (s. 393): ,Wir
setzen unbedenklich die Urspriinge des Weinbaus im westlichen
Rheingau auf den Zeitraum der austrasischen Regierung des
Merowingischen Konigsstammes.‘?) Wenn nun, obgleich die
Deutschen erst in christlicher Zeit mit dem Weinbau bekannt
wurden, deutsche Winzerbriuche auf Opfer bei demselben hin-
weisen, so konnen das in Folge dessen wie die Obstopfer nur
Opfer jiingeren Ursprungs sein, die das noch stark im Heidenthum
befangene Volk den Ernteopfern analog bildete.

A. Bittopfer bei dem Weinbau.

Thom. Naogeorgus giebt in seinem Regnum Papisticum von

dem Fest des hlg. Urbanus folgende Beschreibung:

,Post uenit Vrbanus, quem summo uinitor omnis

Obseruat cultu. cuius si lumina Phoebus
Clara die praebet, coelo splendetque sereno,
Quod laetum credunt omen Bacchoque sibique,
Illius exornant statuas per templa forumque,
Appensis collo cyathis, plexaque corona
Pampinea. quin in cauponam denique secum
Collecto portant coetu, multumque propinant
Non responsuro. porro eius nomine coetus
Tpse sibi pulchre respondent, donec ocellos
Peruortant tenebrae, nutetque caput, faciesque
Ardeat, atque simul fiant balba omnibus ora,
Destituantque pedes. sin uero nubila lux est,
Aut pluit, haud simili quicquam dignantur honore,
Immergunt undis miserum lamisque lutoque.’3)

' 1) Sommer, Sag. a. Thiiringen. s. 156; Montanus. I. s. 24; Schuster,
Deutsche Myth. a. siebenb. siichs. Quellen. s, 149, s. 485.

%) V. Hehn, Kulturpflanzen. 4. Aufl. s, 72,
%) Thom. Naogeorgus, Regn. Papist. 15563. Lib. IV. s. 155 fg.






222

Sehen wir vorliufig von dem letzteren Zuge ab, so muss die
grosse Aehnlichkeit zwischen der Feier des Urbanstages und der
Hagelfeier auffallen; denn hier wie dort werden su einer Zeit, in
der giinstige Witterung fiir das Gedeihen der Friichte durchaus
erforderlich ist, Bittginge mit einem Gotterbilde angestellt, und
hier wie dort werden demselben dabei Bittopfer dargebracht. Da
nun die Weinopfer erst sehr jungen Ursprungs sein konnen, so
diirfte wohl das Vorbild fiir das Bittopfer am Urbanstag in der
Hagelfeier zu suchen sein.

Wie ist aber die schlechte Behandlung des Heiligenbildes
zu erkliren? Wohl schwerlich, wie einige wollen, aus dem deutschen
Heidenthum und zwar nur deshalb, weil herunter gekommene
und im Fetischismus befangene Negerstimme auch golche
thierische Rohheiten begehen. Ein so iiberaus pietitsloser und
widerwirtiger Brauch wiirde wenigstens schlecht zu den sonstigen
Opferbriiuchen unserer heidnischen Voreltern stimmen. Er erklrt
sich vielmehr aus dem ginzlichen Verfall aller wahren Frémmig-
keit, der durch die katholische Heiligenverehrung im spiten Mittel-
alter bedingt war!), und in den jede Religion durch die Ver-
dusserlichung ihres Kultus gerathen muss.

Bemerkt mag noch werden, dass der Winzer auch ein dem
Bittopfer bei der Aussat entsprechendes Opfer nach der Um--
reudung des Weinbergs und der Vollendung der Friihlingsarbeit
dargebracht zu haben scheint. Es wird uns nimlich berichtet,
dass zu dieser Zeit in Unterfranken und Aschaffenburg der Hiicker
seinen Arbeitern ein Festmahl zu geben schuldig ist, welches der
Niederfall heisst.?) Doch steht diese Nachricht noch zu ver-
einzelt da, als dass man aus ihr weiter gehende Schliisse zu ziehen
berechtigt wiire.

B. Dankopfer bei der Weinlese.

Bodinus schreibt in seiner Daemonomania (iibersetzt von Fisch-
art. 1591. s. 139): ,In Teutschland ist der Brauch verboten worden,

1) So wird z B. auch in Italien der Heilige, welcher dem Ort, dessen
Patron er ist, nicht die erforderliche Witterung (Regen oder Sonnenschein)
zu rechter Zeit schickt, nachdem er seine Opfer erhalten hat, herunter ge-
worfen (in effigie) und gemishandelt. Aehnliche Frevel werden noch heute
oft genug von rohen Menschen gegen Christus- oder Heiligenbilder ausgeiibt.
Gewdhnlich bemiichtigt sich die Sage sofort solcher Stoffe und dichtet als
erbaulichen Schluss Gottes schreckliches Strafgericht iiber den Tempelschiinder
hinzu. Vgl dazu u.a. V.Grobmann, Sag. a. Béhmen. s.286; Baader, Neue
Sagen aus Baden. s. 57, b8, 163,

%) Bavaria. 1V, 1, 2564.
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zu Martini, wennes ans Schlachten geht: ,Nun wird der
Stoppelhahn verzehrt.!) In der Umgegend von Werl wird, nach-
dem der Roggen gemiht ist, ein griiner Baum aufgerichtet, der
Hikelmai. Zu Weihnachten dann, oft aber auch noch viel spiter
bis gegen Fastnacht, geschieht es hiiufig, dass sich mehrere Bauern
zusammen thun und einen Pickenick machen. Das nennt man
den Hadkelmai verzehren. Auch an der Wupper und an der
Sieg heissen die Schmausereien, welche in den letzten Tagen
der Zwolften abgehalten werden, Herkemai oder Herkelmai,
ein Name, der nur dem Erntefest zukommt.!) In Obermedlingen
in Schwaben wird die Sichelhenke und die Flegelhenke gewdhn-
lich am Stephanstag gehalten, wenn der Bauer geschlachtet
hat. Der Schnitter erhiilt das Viertel vom Huzelzelten, das Viertel
vom weissen Zelten, ein Stiick Schweinefleisch und, wenn ein Rind
geschlachtet ist, drei Rippen. Der Drescher dagegen bekommt
einen ganzen weissen Zelten und ein Stiick Schweinefleisch.?) In
Siebenbiirgen endlich richtete im Spatherbst, vor Advent, wenn
alle Friichte des Feldes eingesammelt waren, die ganze Gemeinde
ein Erntemahl her, und zwar zehntschaftsweise. Brot, Wein und
Fleisch bildeten die Hauptbestandtheile desselben. Zu dieser
Feier wurde von der Gemeinde ein Stiick Vieh ge-
schlachtet und den Insassen das Fleisch roh nach Hause
gegeben. Das Essen selbst, bei welchem auch Backwerk nicht
fehlen durfte, wurde auf dem Pfarrhofe zubereitet.t)

Wir haben diese Briuche voran gestellt, um von vorneherein
klar zu legen, dass zu der richtigen Begehung des Erntedankfestes -
der Gemeinde vor allen Dingen das Schlachten von Vieh erforder-
lich war, d.h., dass der Schwerpunct bei der Feier auf die Dar-
bringung blutiger Opfer gelegt wurde. Ehe wir uns jedoch auf
eine nahere Untersuchung iiber die verschiedenen Arten der zu
opfernden Thiere und die Gottheiten, denen sie zum Opfer be-
stimmt waren, einlassen, wollen wir zuvor eine kleine Abschweifung
machen und iiber einige sehr merkwiirdige Schnitter- und Drescher-
briiuche Aufschluss zu gewinnen suchen.

Naht sich um Ansbach in Mittelfranken das Ausdreschen
seinem Ende, so wird dem Drescher, welcher bei den iibrigen
nicht beliebt ist, ein Possen gespielt. Der Oberknecht spricht

1) Kuhn, Westfil. Sag. II. Nr. 504.

7) Kuhn, Westfil. Sag. I1. Nr. 351, 494; Montanus. s. 19,

8) Panzer. II. s. 233. Nr. 427.

4) G. A. Heinrich, Agrar. Sitten. s. 30.
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Schlag gethan, die ausgeschnittenen Geschlechtstheile eines Kalbes
als Voressen auf. Man nennt das: ,Er bekommt die Fud.?)

Hiernach kann es wohl kaum einem Zweifel unterliegen, dass
auch die jetzt bedeutungslosen Redensarten: ,Der hat die,Saufud,
die Hundsfud‘ ehemals wortlich zu verstehen waren, und dem-
jenigen, welcher die letzten Halme geschnitten, den letzten Schlag
mit der Drischel gefiihrt hatte, friiher bei dem Ernteschmaus, be-
ziehungsweise der mit der Friihlingsfeier verbundenen Drischelhenke,
die Genitalien von Schweinen oder Hunden vorgelegt wurden.
Wenigstens eine Erinnerung daran hat sich noch in dem Brauche
erhalten, dem, der die Saufud bekommen, bei der Sichelhenke eine
aus Brotteig gebackene Sau mit hervorragend grossen Ge-
schlechtstheilen aufzutischen. Nun waren die zur Sichelhenke
und Drischellege geschlachteten Thiere in heidnischer Zeit fiir die
Gotter bestimmte Opferthiere; der Gottheit gebiihrten aber, wie
wir mehrfach sahen, ausser dem Knochengeriist und der Haut
vor allem auch die Geschlechtstheile des Opfers. Da nun letztere
dem Schnitter der letzten Aehren, dem Fiihrer des letzten
Drischelschlages in unsern Gebrduchen als sein Antheil zugewiesen
werden, so muss er einst zu der Gottheit in naher Beziehung
gestanden haben, es wird ihm etwa obgelegen haben, bei der T'édtung
des Thieres das Amt des Opferpriesters zu versehen.

Auf eine solche hervorragende Stellung des Schnitters und
Dreschers des Letzten weisen auch noch andere Dinge hin. Erstens
ist bemerkenswerth, dass es nur vom Zufall, d. h., von der Gottheit
abhiingt, wer beim Kornschnitt oder Dreschen der Letzte wird.
Der Zufall bestimmte némlich auch bei den Hahnopfern?), wer,
falls nicht der Hausvater als Haupt der Familie dies Amt selbst
iibernahm, das Opfer zu vollziechen hatte. Ausserdem liess man es
nicht bei gewdhnlichen Aehren und Garben auf die Ent-
scheidung des Zufalls ankommen, sondern nur bei den letzten,
d. h., den fiir Wuotan bestimmten Opferhalmen und Opfergarben.
Beachtung verdient ferner, dass mit demjenigen, welcher beim
Kornschneiden oder Dreschen der Letzte geworden ist, in vielen
Gegenden ein Umzug durch das Dorf abgehalten wird, dass nur
er den Erntekranz oder die aus der letzten (arbe gebundene Puppe
auf den Hof tragen darf, und dass ihm, wie beim Hahnopfer dem
Hahnkonig, die ehrenvolle Verpflichtung obliegt, die iibrigen
Erntearbeiter zu bewirthen. Weiter wird ihm allein von Seiten

1) Bavaria. IIT, 2, 969.
?) Vgl vor allem s. 184 fg.
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einzige Unterschied zwischen diesen und den vorher besprochenen
Sitten ist der, dass man hier dem Schnitter (Drescher) des Letzten
zuruft, er bekomme die Sau, die Lés, wihrend es dort hiess, er
bekomme die Fud der Sau. Aber auch dies ist kein eigentlicher
Unterschied, denn beide Redensarten bezwecken ein und dasselbe,
nimlich den betreffenden an seine Verpflichtung, das Opfer zu
vollziehen, zu gemahnen. Zu dem Zweck wird er hier an das-
Opferthier iiberhaupt, dort an das beim Opfer néthige Ausschneiden
der Genitalien erinnert.

Nun sashen wir bei dem Hahn- und Bockopfer, welches gleich
nach dem Abmihen der letzten Halme von dem einzelnen Haus-
stand dargebracht wurde, dass von dem Opferthier der Name
hiufig einerseits auf die Person, welche es zu todten hatte, iiber-
gehen konnte, andererseits aber auch auf die letzten Halme, nach
deren Schnitt es geopfert wurde. Ein Gleiches finden wir auch
hier wieder. An manchen Orten Schwabens heisst ndmlich der-
jenige, welcher bei dem Mihen den letzten Schnitt thut, der
Mockel (Kuh). Der betreffende wird sehr geneckt und ver
spottet; er bekommt aber bei der Sichelhenke einen Strauss mit
Blumen und einen Schoppen mehr wie die iibrigen (so z. B. in
Berkheim) oder, wie in Lorch, einen Ehrenstrauss mit
Blumen und vergoldeten Aehren und das griste Kiich-
lein.l) In Wiirtemberg dagegen wird vielfach die Hand voll
Aehren, welche auf dem letzten Acker der Winterfrucht zuriick-
bleibt, der Mockel genannt.?)

Das Resultat unserer Nebenuntersuchung ist also mit wenig
Worten folgendes: Die Schnitter- und Drescherbriuche, denen
zufolge von demjenigen, welcher den letzten Schnitt thut, den
letzten Drischelschlag fiihrt, gesagt wird, er bekomme die Rindsfud,
Saufud, Hundsfud, die Sau, oder er miisse die Sau, die Lds ver-
tragen, er (oder die letzte Garbe) sei der Mockel, sind s&mmt-
lich auf Rinder-, Schweine- und Hundeopfer zu béziehen,
welche bei dem Erntefest und der mit der Friihlingsfeier zusammen-
fallenden Drischelhenke dargebracht wurden. Kehren wir jetzt
zu der Hauptuntersuchung zuriick, und suchen wir noch weitere
Belege fiir blutige Opfer beim Erntedankfest der Gemeinde nach-
zuweisen. -

Nach dem Vinkbucher Weisthum, in alemannischer Gegend,

1) Meier, Schwib, Sag. s. 439. 148 —441. 153, 444. 162; Panzer, IL
s, 233, 427—234. 428. )
) Mannhardt, Baumkultus. s. 192.
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Northumberlands kleinere Familien zu einem sogenannten Mart,
um gemeinschaftlich ein Stiick Vieh zu kaufen und zu schlachten.
Wenn das Thier getodtet ist, fiillt man die Gedirme mit Blut,
Fett, Hafergriitze und dergleichen und schickt diese Wiirste,
welche man ,Blackpuddings¢ nennt, als Geschenke zu den Nachbarn
und Verwandten herum.?)

In Franken ward das Schweineopfer gegen Ende des
Mittelalters zum Opferspiel, welches Seb. Franck in seinem Welt-
buch folgendermassen beschreibt: ,Zwey Eberschwein schleust man
in ein zirckel oder ring auff diesen (d. i. S. Martins-) tag zu-
sammen, die einander zerreissen, das Fleisch theilet man auss
vnter das volck, das best schickt man der Oberkeit.c?)

Auch die Belege fiir Rinderopfer, welche bei dem gemeinen
Erntedankfest dargebracht wurden, lassen sich durch die Martins-
gebriuche vermehren. In Niederdeutschland wird fast allgemein
zu Martini geschlachtet und zwar vorzugsweise Rinder. Deshalb
singen die Kinder in Tecklenburg um diese Zeit:

JDer N. N. hiw en Ossen schlachtet,

Fell is fett und Flésk is mager,

N. N. is en Kndkentank.‘?)
In England heisst das im Herbst gerducherte Rindfleisch Mart-
lemasbeef.t) Dazu vergleicht sich, dass in Mittel- und Siid-
deutschland zur Herbstkirchweih Rinder geschlachtet werden, und
Rinderbraten als stehendes Festgericht dabei eine grosse Rolle
spielt.?)

Die Knochen der geopferten Rinder, (Pferde) und Schweine
wurden, wie die Ueberreste jedes germanischen Opfers, als heil-
kriftige Talismane verwandt, worauf noch folgende Briuche hin-
weisen. Um Birk und an anderen Orten Siebenbiirgens legt
man Knochen in den fertigen Heuschober. Bei den Agnethlern
steckt man Ochsenlungen auf die frisch bestellten Aecker, um
dieselben vor Vogelfrass zu bewahren.!) Auch die von

1) Reinsberg - Diiringsfeld, Das festl. Jahr. s. 339; vgl. Pfannenschmid,
Germ. Erntef. s. 217.

%) S. Franck, Weltbuch. 1567. I. Theil. f. 50. 51; vgl. dazu auch J. Boémus
Aubanus, De omnium gentium ritibus. 1520. f. 60.

3) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. s. 517; Kuhn, Westfil. Sag. IL
Nr. 306.

4) Ebenda.
5) Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 564. Anm. 18. Nr. 13, s. 5756. Anm. 33.
%) G. A. Heinrich, Agrar. Sitten. s. 15, 14.
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sprechen die verschiedensten Zeugnisse. Sebastian Franck sagt
im Weltbuch (1567. I. Theil. f. 134): ,Nach dem kompt 8. Martin,
da jsset ein jeder Haussvatter mit seinem Haussgesinde eine Ganss,
vermag ers, kaufft er jnen Wein vnd Medt, vnd loben 8. Martin mit
voll seyn, essen, trincken, singen etc.’ Auch Heinrich Panthaleon
aus Basel (1522 — 1595) schreibt in ,der deutschen Nation Helden-
buch¢ (p. 1): ,Die Leute pflegen zum Gedichtniss S. Martini in
Deutschland mit frohlichem Gemiith St. Martensnacht zu begehen,
die Martensganss zu essen, und mit Nachbaren und dem Haus-
gesinde frohlich zu eein, gleich als wenn aller Dinge Ueberfluss
mit Sanct Martino der Armen Patron vorhanden sei.?) In Erfurt
hiess von diesem Verzehren der Martinsgans das Einliuten zum
Martinsfest schon sehr friih, bestimmt vor dem Jahre 1412, das
Gansliuten.?) Oswald von Wolkenstein, der zwischen 1367 und
1445 lebte, singt: ,Trinckh martein wein, und genss iss Ott¢ (Odo
13. November).?)

Wichtig fiir das Alter dieses Brauches ist es, dass in den
tltesten Kalendern, auch in den schwedischen Runen- und unsern
Bauerkalendern, der Martinstag mit einer Gans oder einem
Ginsebraten bezeichnet erscheint), nicht minder, dass sich
in Frankreich in alten Steinbildern und Glasgemilden eine Gans
neben dem Bischof Martin hiufig findet.®) Als das frithste Zeug-
nis ist wohl ein Bericht in den Annales Corbeienses anzusehen,
wonach Othelricus de Swalenberg anno 1171 der Abtei von Corvei
,argenteum anserem in festo sancti Martini‘ schenkte); denn ist
hier auch nicht geradezu vom Verzehren der Martinsgans. die
Rede, so setzt doch das Geschenk einer silbernen Martinsgans
diese Sitte unzweifelhaft voraus.

Da nun das Génseessen am Martinstage weder mit der kirch-
lichen Feier, noch mit der Legende des Heiligen im geringsten
Zusammenhange steht, — allerdings wird erzihlt, dass sich
Martinus, als er sich der Wahl zum Bischof entziehen wollte,
unter eine Ginseherde versteckte, allein damit ist nur eine alberne
Erklirung versucht, weshalb die Gans stets als sein Thier erscheint, —

1) Vgl. Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 501 fg. Anm. 34.

?) Chron. Pirnense apud Mencken IL 15564; vgl. Wolf, Beitrige.
I s 47.

3) Wolkenstein. Nr. CXXI, 315; CXXII, 11, 3. Ausgabe von B. Weber.
CXXIII, 6, 4: ,genss priet Ottl.

%) Wolf, Beitréige. L s. 47; Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 229. *
5) Miiller und Mothes Archiéolog. Worterbuch S. 660.
¢) Leibnitz, Tom. IT. Script. p. 308; vgl. Wolf, Beitrige. L. s. 47.
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dem Martinsfest crkliren, bei der Erntegans dagegen liegt keinerlei
Bedenken vor. Letatere kann, wenn anders der Brauch alt ist,
pur als ein bei dem grossen Erntedankfest dargebrachtes Opfer
aufgefasst werden. Da wir nun oben sahen, dass die urspriinglich
nur dem heidnischen Herbstdankopfer eigenthtimlichen Rinder- und
Schweineopfer in spiiterer Zeit auf das kirchliche Martinsfest ver-
legt wurden, so ist es an sich schon sehr wahrscheinlich, dass ein
- Gleiches auch mit dem Gansopfer geschah, wir also in den
Martins-, Michaelis- und Kirmessginsen die urspriinglich bei dem
grossen Erntedankfest filligen Opfergiinse wieder zu erkennen
hitten. Diese Annahme wird aber zur Gewisheit, wenn wir uns
vergegenwirtigen, dass den Martins- etc. Ginsen auch nicht einer
von den Ziigen fehlt, deren Vorhandensein uns mit Sicherheit auf
alte heidnisch-germanische Opfer zuriickschliessen lisst.

Wir sahen, dass aus den alten Opfern in der Folgezeit hiiufig
Opferspiele wurden, so z. B. aus dem Hahnopfer das Hahnreiten,
Reissen, Schlagen und Schiessen. Dem ganz entsprechend finden
wir zu Martini in Baiern, Sachsen, Westfalen und der Schweiz ein
Gansreiten oder Reissen, im Etschland und im Innthal ein Giinee-
schiessen und in Schwaben ein Gansschlagen.!) Ein weiteres
Kennzeichen der Opfer war es, dass sie spiiter gern in Abgaben
umgewandelt wurden, und so begegnen wir denn auch der Gans
im Mittelalter hiufig als einem zu Martini an Kirchen und Kloster
filligen Zins wieder. Ja in vielen Gegenden Deutschlands, so
z. B. in Hessen und Schwaben, wird diese Abgabe bis auf den
heutigen Tag an Geistliche und Lehrer entrichtet.®)

Auch die Erinnerung an die grosse Heilkraft der Opferreste
hat sich bei der Martinsgans erhalten. Schriftsteller des 17. und
18. Jahrhunderts ziihlen ganze Reihen von Krankheiten und Ge-
brechen auf, gegen welche die verschiedenen Theile der Gans helfen
sollen®), und selbst heute noch sagt man in Niederdeutschland,
Mark aus dem grossen Beine eines Ginsefliigels vertreibe die

1) Panzer. II. s. 42. Nr. 50; Schmeller, Bair. Worterb. 2. Aufl. I s 925;
Pfannenschmid, Germ. Erntefeste. s. 510. Anm. 52; Zingerle, Sitten. s. 115.
Nr. 834; Grimm, Deutsches Worterb. IV. 1, 1280; E. Meier, Schwib. Sag.
s, 462 fg.

2) Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 205, s. 229; Kehrein, Volkssprache u.
Volkesitte. IT. 8. 146 u. s. w.

%) D. Becherus, Parnass. illustrat. Medicinal. Zoolog. Tit. 46, pag. 67;
Gaudium Martini, S. Martins Freude. Brieg 1640; Frommann, De Ansere
Martiniano. Leipzig 1720. etc.
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haltende Kilte, sind sie aber weiss, klar und durchsichtig, so
werde das Wetter im Winter erleidlich sein.‘?)

Joh. Christ. Frommann dagegen schreibt in seinem Buche: ,De
Ansere Martiniano¢ (2. Aufl. Lpzg. 1720): ,E sterno carne denudato
Martiniani fratres instantis hyemis vehementiam et diuturnitatem
divinare satagunt. Si protuberans pectoris os majori sua parte
translucidum, splendorisque ambitus fuerit maximus, futuram brumae
asperitatem colligunt: Si vero obscuris partibus sparsim sint ad-
mixtae pellucidae, instabilem fore hyemem praesagiunt. Im Verlauf
seiner Untersuchung fiihrt Frommann auch die Beschreibung des
Brauches an, welche Olaus Magnus giebt: ,Quomodo veteres
Agvilonares populi augurium ceperint, exponit Olaus Magunus lib. 19.
Hist. Sept. cap. 10. nempe si clarum est os pectoris anserini esis
carnibus, hyemem rigidam futuram; si spissum et opacum, nivem
plurimam, hyememque tepidam seqvuturam.‘?)

Dieselbe Unsicherheit, ob die rothen oder die weissen Stellen
am Brustknochen der Martinsgans Kilte und Frost bedeuten, findet
sich auch in dem heutigen Volksbrauch. Denn unser aufgeklirtes
Jahrhundert hat den Glauben an die weissagende Kraft des Giinse-
beins keineswegs verloren; im Gegentheil, es giebt wohl kaum eine
deutsche Landschaft, in der diese uralte Sitte sich nicht frisch und
lebendig erhalten hitte.?)

Aber nicht nur zur Wetterprophezeiung wurde das Giinsebein
benutzt, Rochholz berichtet, dass es.hie und da auch Brauch sei,

) Grimm, D. M.? 5. 1068.

%) Vgl. sonst von dlteren Zeugnissen iiber die Wetterprophezeiungen aus
dem Brustbein der Martinsgans: Lycosthenes Psellionoros (Wolfgang Spangen-
berg), Ganskonig. Strassburg 1607. CIII; Ambr. Franck, Dreyfache Nawen-
hofische Kirchweih. Lpzg. 1631. s. 25; Rythmi de ansere, bei Dornau I. 403;
Chemn. Rockenphilosophie. IV, 68.

8) Ueber den Glauben, dass die rothen Flecke auf dem Brustbein Kilte
und die weissen Schnee bedeuten vgl.: Grimm, D. M. Aberglaube. K. Nr. 163;
Meklenb. Jahrb. IX. s. 219. Nr. 46; Pfannenschmid, Germ. Erntefeste. s. 508.
Apm. 48; Knorrn, Sammlung abergl. Gebr. Nr. 94; Peter, Volksth. I1. s. 261;
Bavaria. IV, 2, 378; Wuttke?. § 277. Derselbe Glaube herrscht auch im’
Kreise Belzig in der Mark Brandenburg, in Anhalt und Thiiringen (miindlich).
— Ueber die umgekehrte Ansicht vgl.: Temme und Tettau, Volkssag. Ost-
preussens. s. 279; J. Ehlers, Was die Alten meinen. s, 113; Miilhause,
Gebriuche der Hessen. s. 318; Drslb. Urreligion. s. 305; Wuttke. § 43; 2. Aufl.
§ 277; Waldmann, Eichsfeld. Gebr. s. 15. Nr. 9; A. Baumgarten, A. d. Heimat.
L s. 57. 6; Kehrein, Volkssprache u. Volkssitte. IL. s. 252. 17. Derselbe Glaube
in den Kreisen Cammin und Wollin in Pommern (miindlich). Unbestimmt
ist die Angabe bei Schmeller, Die Mundarten Bayerns. Miinchen 182I. p. 529;
vgl. Grimm, D. M. Aberglaube, Nr. 911.
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genannt.!) Martinshithner finden sich auch sonst in alten Urkunden
vielfach erwihnt; sie musten wie die Gi#nse am Martinetage ge-
zinst werden, und in vielen Gegenden Deutschlands gehtrt der
Hiihnerbraten noch heute mit zum stindigen Martinsgericht, ebenso
wie er dem Festschmaus bei den zur Herbstzeit abgehaltenen Kilben
hiufig nicht fehlen darf.?)

Sollte aber jemand fragen, warum bei dem gemeinen Erntedank-
fest die Hahnopfer fast ganz, die Bockopfer aber v&llig von den
Ginseopfern verdréingt wurden, so hat er den Grund dafiir wohl
uur in sehr natiirlichen Dingen zu suchen. Ich verweise hier auf
Leibnitz Worte: ,Anserem assatum in festo S. Martini per omnes
fere domos mensis inferunt Germani. . . . . Invitat anni tempus:
tunc enim anseres pingues habentur.3)

Das Resultat unserer bisherigen Untersuchung wiirde also sein,
dass bei dem Dankfest im Herbst ebenso, wie das bei den Bitt-
festen im Frithjahr der Fall war, die drei Gottheiten, welche iiber
den Himmel, die Erde und das Wetter walten, mit blutigen Opfern
bedacht wurden. Es fielen dem Himmelsgott (Wuotan): Rinder,
(Pferde) und Hunde, der Erd- und Quellengottheit (Berchts,
Fria, Holda, Frau Hinne etc.): Schweine und Katzen, dem Wetter-
gott (Thunar): G#nse und Hiihner. Wir haben jetzt nachzuweisen,
dass wie bei den andern Jahresfeiern so auch bei dem grossen
Herbstfest diese Opfer im engsten Zusammenhang mit Opfer-
feuern standen.

Am Steinhudermeer gehen im Herbst nach gehaltener Ernte
die Burschen aus dem Dorfe Steinhude an einen Hiigel, Heiden-
hiigel genannt, entziinden ein Feuer darauf und rufen, wenn die
Flamme lodert, unter Hutschwenken: Wauden! Wauden!4) Ahn-
liche Feuer waren vor Zeiten im Niederrheinischen sebr verbreitet.
Montanus berichtet dariiber: ,Viele Erntefestgebriiuche, namentlich
das Erntefeuer oder Hervestfeuer, welches man nach der Weise der
Johannisfeuer mit gewissem Ritus anlegte, anziindete und umtanzte,
wurden bei den hiirtesten Strafen als heidnischer Unfug verboten.
Namentlich wird das Werfen der Getreidekdrner und Frucht-
garben in diese Feuer verbotweise erwihnt.‘ . . . . ,Noch im

1) Vernaleken, Alpensagen. s. 374. 47.

%) Grimm, Rechtsalterth. s. 374, s. 822; Montanus. s. 54; Pfannenschmid,
Germ. Erntef. s. 204 fg., 225, 5564, 575; Kehrein, Volkssprache und Volkssitte. .
IL s, 146. '

%) Leibnitz, Script. IT. Introductio. s. 28.

' 9 Grimm, D. M.? 5. 143,
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Schweden brennen am Vorabend vor Michaelis grosse Fest-
feuer.?)

In anderen Gegenden Deutschlands werden die Erntefeuer zu
Martini entflammt. Gisbertus Voetius berichtet, die Knaben hi#tten
in der Martinsnacht Feuer angeziindet und dabei gesungen:

Stookt vyer an, maakt vyer:

Sinte Marten komt hier,

Met syne bloote armen;

Hy soude hem geerne warmen.?)
In Dordrecht heisst der Martinstag ,de Schuddekorfsdag’, was van
Loon erklirt: ,Door het festgebruik der buurkinderen, de eene
mand verbrandden, in welke appelen, kastanjes, nooten, prikken
en mispelen war en enwelke korf by het verbranden steeds geschud
wierd, om de daarin zynde vruchten te doen uitvallen en vervolgens
onder het grabbelen zoo door den eenen als anderen opgeraapt
te worden.*3)

Sehr verbreitet sind die Martinsfeuer im Rheinthale gewesen,
wo sie theilweise selbst heute noch am Martinsabend zahlreich
entflammt werden. Unter Liedern wie:

‘Wir holen heute Holz und Stroh,

Hohoho! Froh! ¥roh! Froh!

Heiliger Sint Martino!
sammelt die Jugend des Ortes den ndthigen Brennstoff ein.
Stroh und Reisig wird dann entweder in der Mitte des Dorfes
oder auf einem nahe gelegenen Hiigel zu einem Scheiterhaufen
aufgeschichtet, unter Sang und Springen angeziindet und dann
jubelnd umtanzt. Der Gebrauch erfordert, dass in der Flamme
auch ein Korb verbrannt wird. Durch die erldschende Glut wird
gesprungen; die Asche des ausgebrannten Feuers streut man iiber
die Wintersat, was die Felder vor Schneckenfrass
schiitzen soll. Noch im Anfang dieses Jahrhunderts brannte
in diesen Gegenden auf jeder Hofstelle, auf jedem Berge eine
grosse Flamme lustig empor, und das Feuer wurde vom Einbruche
der Démmerung an bis zur Mitternacht fleissig unterhalten. Man
setzte einen Ehrgeiz darin, die Flammen recht hoch und breit zu
machen; die Lieder, welche beim Tanz um das Feuer gesangen
wurden, waren uralt und durch das Herkommen fest bestimmt;
auch durfte ein guter Trunk bei der Feierlichkeit niemals fehlen.

1) Wolf, Beitriige. I. s. 87; IL s.97.

?) Voetius, Selectae Disputationes. Utrecht 1659. Th. III. s. 448; vgl.
Wolf, Beitriige. I. s. 41 fg.; Sommer, Sag. a. Thiiring. s. 182. ‘

3) Wolf, Beitriige. L. s. 41.
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In Nordhausen werden am Vorabend des Martinsfestes alle Hauser
mit bunten Lichtern illuminiert. Auf dem Eichsfelde schimmert
um diese Zeit die Geislede bei Heiligenstadt von Lichtern, die auf
diesem Fliisschen in Nusschalen hinschwimmen; und in Erfurt
ziechen noch heute am Martinsabend die Kinder mit brennenden
Lichtern, den sogenannten Martinslichtlein, singend durch die
Strassen der Stadt.’) Selbst der Sprung durch das Feuer hat
sich in diesen abgeschwiichten Briuchen erhalten, denn vielfach
findet sich im nordlichen Deutschland die Sitte, am Abend des
Martinstages oder am Martinsabend iiber Lichter zu springen,
die der Hausvater in dem Wohnzimmer auf die Erde gestellt hat.?)

Wie weit das Martinsfener mit dem ihm eigenthiimlichen Ver
brennen von Fruchtkérben verbreitet war, ist auch daraus zu er-
sehen, dass sich in einer Reihe von Martinsliedern, die in Gregenden,
wo keine Martinsfeuer mehr nachweisbar sind, gesungen werden,
trotzdem noch deutlich die Erinnerung an dieselben erhalten hat.
So singen z.B. um Iserlohn die Kinder am Martinsabend unter
andern Versen auch folgende: '

,Dat Aeppelken maut gegiiten sin,

Dat Niietken maut geknappet sin,

Dat Kiiorwken maut verbrannt werden.*3)
Derartige Lieder finden sich noch viele in Norddeutschland 4), der
Kiirze wegen moge jedoch hier nur noch der Anfang eines einzigen
mitgetheilt werden, welches seiner alterthiimlichen Form und seines
Alters willen von grosserem Interesse ist:

,Ginsz vnd Vogel sind gut Binen:

Krag ab:

O Martein, Martein,

Der Korb mus verbrent seyn,

Das Geldt aus der Daschen,

Der Wein inn die Flaschen,

Die Gansz vom Spiesz,

Da sauff vnd frisz,

‘Wer sich vollsauffen kan,

Wird ein rechter Martinsmann.*5)

Endlich gehért noch in die Reihe der Erntefeuer das Luxemburger
Amecht, welches wir schon bei dem Katzenopfer kennen zu lernen

) Proehle, Harzbilder. s. 31 fg.; Waldmaunn, Eichsfeld. Gebr. s. 15. 9;
Reinsberg - Diiringsfeld, s. 344: vgl. Pfannenschmid, s. 212 fg.

%) Simrock, Martinslieder. s. IX.

%) Woeste, Volksiiberlieferungen. s. 28. 8.

4) Vgl. Simrock, Martinslieder. a. a. O. _

%) Joh. Olorinus Variscus, Die Martinsgansz. Magdeburgk 1609. s. 5 fg.
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Was sollte sonst bei einer Dankfeier das nur dem Bittopfer zu.
kommende Vertreiben der Dimonen, der Fackellauf iiber die
Felder, das Siihnopfer voo Hunden und Katzen u. s. w. bedeuten?
Alle diese Dinge finden geniigende Erklirung, wenn wir uns ver-
gegenwiirtigen, dass dem Opfer des einzelnen Hausstandes bei und
nach der Bestellung des Ackers mit Wintersat ebenso ein grosses,
von der ganzen Gemeinde als solcher dargebrachtes Opfer gefolgt
sein muss, wie das bei der Aussat des Sommerkorns der Fall war.
Da nun die Neubestellung der Aecker im Herbst etwa zu derselben
Zeit beendet ist, wenn die letzten und spiitesten Feldfriichte ein-
geheimst werden, 8o lag es nahe, die beiden gleichzeitig filligen
Gemeindeopfer, das Dankopfer fiir gliickliche Ernte und das Bitt-
opfer fiir neuen Erntesegen, auch gleichzeitig zu begehen.

Ausser dem Aufschluss, den uns die Erntefeuer iiber die
zweifache Natur des grossen Herbstopfers geben, weisen uns die-
selben auch darauf hin, dass jenem Feste der Minnetrunk nicht
fehlen durfte; denn hiiuﬁg wird von den Martinsfeuern berichtet,
dass bei ihnen ein guter Trunk altherkommlich und zur richtigen
Begehung der Feier unerlisslich war. Diesen Minnetrunk (da, wo
er auf das Michaelis- oder Martinsfest verlegt erscheint, Michaelis-
bez. Martinsminne genannt) kennt schon der Stricker, der in
der ersten Hilfte des dreizehnten Jahrhunderts in Oesterreich
dichtete:

,Hebet 4f deu becher, liebiu kint,
und schenket in des kalten.

sant Martin milez es walten,

daz wir hint getrinken s6,

daz sin die séle werden vrd.
trinket vaste iiber maht! _
welch heilege hit ouch eine naht
80 guote als sant Martin!'?)

Oft finden wir das Trinken der Martinsminne in nichstem Zu-
sammenhang mit dem Verzehren der Martinsgans, was, da letatere
bestimmt als ehemaliges Opfer anzusehen ist, an sich schon den
heidnischen Ursprung jener wahrscheinlich macht. In G. Forsters
,Frische Liedlein‘ (II. Th. 1540. Nr. 5) heisst es z. B.:

,Nun zu disen Zeiten
Sollen wir alle fréhlich sein,
Grensvogel bereiten,
Darzu trinken ein guten Wein,
Singen und hofieren

_,__ In sant Mertes Ehr.‘?)

1) Kleinere Gedichte von dem Stricker ed. K. A. Hahn. 1889. Nr.V, v, 154fg.
% Grimm, Deutseh. Worterb. IV, 1, s. 1279,







Dieselbe Sitte spricht sich endlich auch in dem Sprichwort aus:
,Heb an Martini,
Trink Wein per circulum anni.‘
welches bis auf den heutigen Tag in allen Gegenden Deutschlands,
wo Wein gebaut wird, allgemein gebriiuchlich ist.?)

Wir bhaben aleo in der Martinsminne ein Erstlingsopfer
vom heurigen Weine zu erblicken, und eben deshalb, weil sie
ein Opfer war, schrieb der Volksglaube dem Brauche die Wirkung
zu, dass 8. Martin dadurch bewogen werde, den in den Fissern
gihrenden Most in Wein umzuwandeln. Letzterer \Glaube wird
uns in den oben angefiihrten Zeugnissen allerdings nur von Thom.
Naogeorgus berichtet, er war aber allgemein verbreitet, wofiir fol-
gende alte Liedformeln sprechen:

,Auf Martini schlacht man feiste Schwein,

Und wird alda der Most zu Wein! —

,Martine! Martine!

Hac vespera mustum, cras vinum. —

8. Martein iibt guten Wein,

Kan aber den Bauren und Zinsleut schrecklich seyn. —

,Martyn, Martyn,

T’avont Most, en Morgen Wyn.‘%)
Denselben Sinn haben die Sprichworter: ,Nach Martini guter
Wein‘ und ,Post Martinum bonum vinum.‘3) Selbst der Reim,
den die Hallorenkinder am Abend des Martinstages singen:

,Marteine, Marteine,

Mach alle Wasser zu Weine. *) '
verdankt sicherlich nur diesem Glauben seine Entstehung. Konnte
S. Martin die Verwandlung des Mostes in Wein bewirken, so
dehnte die Kinderwelt diese Wunderkraft des Heiligen auch auf
das Wasser aus, und es entstand der Kinderglaube, dass in der
Martinsnacht alle Wasser zu Wein wiirden.

Auch darin kann der Martinstrunk seinen heidnischen Ursprung
nicht verliugnen, dass sein Genuss von grossem Einfluss' auf die
Gesundheit und das leibliche Wohlergehen der Trinkenden geachtet
wird. Der am Martinstage getrunkene Wein' soll pimlich den
Ménnern Kraft, den Weibern Schénheit verleihen, und deshalb

1) Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 222, s. 504.

2) J. Colerus, Calendar. oeconom. Wittenberg 1591, November; Prae-
torius, Weihnachts- Fratzen. s. 16, s. 308; Frommann, De Ansere. liu'tlmam
2, Auﬁ Lpzg. 1720.

%) Schilter, Glossarium. Ulm 1728. p 123; vgl annnensohlmd Gern
Erntef. s, 224.

4) Sommer, Sagen aus Thiiringen. s. 161. .
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Die letzten Reste derartiger Fruchtopfer werden wir wohl in
der sehr verbreiteten Sitte zu suchen haben, den Ort, wo das ge-
meine Erntedankfest gefeiert werden soll, mit Blumen und Frucht-
proben aller Getreidearten und Obstsorten auszuschmiicken. Nicht
minder ist der Brauch hierher gehorig, ausser dem Busch, welcher
als Opfer des einzelnen Hausstandes nach dem letzten Schnitt auf
dem Acker zuriickgelassen wird, noch einen Erntekranz, eine
Erntepuppe anzufertigen, die bis zu dem grossen, von der Gemeinde
als solcher festlich begangenen Erntefest aufgehoben werden.

Es ist jetzt nur noch iibrig, einige Herbstbriuche zu be-
trachten, welche es wahrscheinlich machen werden, dass dem
grossen Herbstfest auch Brotopfer nicht fehlten. Im Dorfe Belgard,
im Kreise Lauenburg in Hinterpommern, erzéblen die Leute, dass
es zu ihrer Grosseltern Zeit Sitte gewesen sei, beim gemeinen
Erntedankfest eine Kanne Bier, ein michtiges Brot und etwas
Zucker zu opfern. Man trug alle diese Dinge auf den Gipfel eines
in der Nihe des Dorfes befindlichen Berges, in den ein konigliches
Schloss verwiinscht sein soll, und in dessen niichster Umgebung
sich hiéufig zwei weisse Frauen gezeigt haben. Nach der Sage
befand sich oben auf der Spitze dieses Hiigels ein Kessel. Wenn
nun die Leute im Herbst kamen, um ihr Opfer darzubringen, so
warfen sie Bier, Brot und Zucker in den Kessel hinein. Sobald
die Gabe den Boden des Kessels beriihrt hatte, verschwand der-
selbe sofort und entleerte sich im Innern des Berges. Nach wenig
Augenblicken war er jedoch schon wieder oben und wartete
auf das Opfer des folgenden Bauern, um dann wieder im Berginnern
zu verschwinden. Dies soll sich so lange wiederholt haben, als
Opfernde da waren.!) '

Dass dieser mit Sagen umwobene und nur durch den Volks
mund uns iiberkommene hinterpommersche Opferbrauch dennoch
einen historischen Hintergrund hat, beweist die haufig, zumal in
Siiddeutschland, sich findende Sitte, dem Schnitter der letzten Halme
einen iibergrossen mit besonderer Sorgfalt hergerichteten Kuchen
bei der Feier des grossen Erntedankfestes aufzutischen.®) Jener
Schnitter hatte, wie wir oben nachwiesen, in heidnischer Zeit das
Amt des Opferpriesters zu verwalten; der Kuchen, welcher nach
dem heutigen Brauche ihm zu Theil wird, war also urspriinglich
der fiir die Gottheit bestimmte Opferkuchen. Da nun nach alter,

1) Miindlich. )
%) Vgl. unter anderm z. B. Panzer, Beitrige. 1I. s. 214. 385, 217. 897. 398,
218. 400, 219. 404. 405 u. s. w.
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8t. Michaelis- Bannock (d. i. Hafer- oder Erbsenmehlkuchen) heisst.
Ebenso halten die Einwohner des Dorfes Kilbar in derselben
Gegend auf Michaelis einen grossen Umritt und ziehen so um
die Kirche. Bobald diese Feier vorbei ist, eilt jede Familie, nach
alter Gewohnheit den Michaeliskuchen zu backen, von welchem an
diesem Tage Familienglieder wie auch Fremde essen. Zu St. Kilda
war es bis kiirzlich unter den Insulanern allgemeine Sitte, in jeder
Familie auf Michaelistag einen Laib Brot oder einen Kuchen von
Brot zu backen, ungeheuer gross und von verschiedenen Be-
standtheilen. Dieser Kuchen gehiorte dem Erzengel und hiess
nach ihm. Ein jeder in der Familie, Fremder wie Dienstbote,
bekam seinen Theil von diesem Schaubrote und hatte somit Anrecht
auf die Freundschaft und den Schutz des Heiligen.?)

Besonders der letzte dieser Briduche hat noch ganz den Cha-
rakter des alten germanischen Opfers bewahrt, nur dass an die
Stelle des Gottes ein christlicher Heiliger getreten ist. Wie wir
auch sonst schon bei den Opfern zu beobachten Gelegenheit hatten,
8o geht auch hier der Name des Empfingers der Opfergabe auf
das Opfer selbst iiber. Nicht minder wichtig ist es, dass jedes
Glied der Familie, mag es nun eine hohe oder eine untergeordnete
Stellung in dem hiuslichen Kreise einnehmen, nicht nur berechtigt,
sondern sogar verpflichtet ist, etwas von dem Opfergebiick zu ge-
niessen. Denn auf diese Weise tritt das ganze Haus in die innigste
Gemeinschaft zu der Gottheit und wird der dem Opfer inne-
wohnenden Heilkriifte theilhaftig.

Weniger alterthiimlich haben sich dergleichen Briiuche bei den
Deutschen des Festlandes bewahrt. In Flandern biickt man zum
Michaelistage eine Art Weissbrot, Vollerte genannt, die man den
Kindern des Nachts heimlich unter das Kopfkissen steckt, damit
sie dieselben am andern Morgen beim Erwachen finden.?) Auch
zu Wiirzburg werden zur Feier des Michaelistages eigene Kuchen
gebacken, welche Michaeliswecken heissen.?) Ferner diirfen wir
nicht des fiir Schlesien, Bshmen, Obersachsen, Thiiringen, Hannover
und Schwaben nachweisbaren Brauches der MartinshGrner ver-
gessen. Schon Eccard berichtet (Rer. Franc. Tom. I. p. 435):
,Panes qui Hannoverae Martenshorner audiunt in honorem s. Martini

1) Brand-Ellis. Observations. 1, 207 fg.; vgl. Pfannenschmid, Germ.
Erntef. s. 120 fg.

%) Reinsberg - Diiringsfeld, Das festl. Jahr d. Deutschen. s. 277; vgl
Pfannenschmid, Germ. Erntef. s. 120.

3) E. Meier, Schwib. Sag. s. 431; Wolf, Beitrige. II. s. 97.
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wir oben sahen, im Kreise Liibbecke in Westfalen die Erntefeuer
am 1, October entflammt. Bei den Hollindern und Friesen und
ebenso auch in Schleswig-Holstein, Déinemark und Bornholm scheint
man das Herbstopfor im October oder November dargebracht su
haben, denn diese Monate heissen dort: Slachmaent, Slachtmaende,
Slachtmaand, Slagtemaaned, Schlachtmaen, Slagtmuun, Slachtel-
' maen etc, Smeermaend, Seuemonat, Swynemaen,?)

Auch bei den Angelsachsen muss das Herbstopfer im November
abgehalten worden sein, weil dieser Monat dort den Namen Blét-
ménad fithrte, was Beda (De tempor. rat. cap. 13) erklirt: ,Mensis
immolationum, quod in eo pecora, quae occisuri erant, diis suis
voverent.‘®) Eine angelsiichsische Handschrift lasst sich iiber den
November folgendermassen aus: ,November. Se ménad is nemned
on Léden Novembris, and on frre gepeéde bl6tménad, forpon fire
yldran, b4 hi haedene vaeron, on pam ménde bledton & bat is, pit
he betachton and benemdon hiro deéfolgildum & nedt b be hi
voldon sellan.‘®) Im scandinavischen Norden wieder scheint man
das Fest im October gefeiert zu haben. Denn wenn auch die An-
gaben der Ynglinga Saga (cap. 8): ,ba skyldi blbta § méti vetri
til &rs‘ und der Olafs helga Saga (cap. 104): ,En bat er sidr peirra
at hafa blét 4 haustum ok fagna b vetri‘4) uns in der genauen
Bestimmung des Monats im unklaren lassen, so weist doch die
schwedische Bezeichnung ,Slagtménad’, ,Blétminad’, so wie das
gleichbedeutende nordische ,Gorménadr¢ fiir October®), unzweifelhaft
auf diesen Monat hin,

In allen diesen Berichten kann nur unser groeses Gemeinde-
erntedankopfer gemeint sein. Wir kommen folglich zu dem Er-
gebnis, dass dies Opferfest von den verschiedenen germanischen
Stémmen nicht gleichzeitig, sondern, wie dies ja auch die Natur
des Erntefestes mit sich bringt, je nach den climatischen Verhil-
nissen und dem hGheren oder niederen Stande der Landwirthschaft

Der Name ist aus Nieder- und Obersachsen, aus Thiiringen und Henneberg
(Franken) seit dem 13. Jabrhundert zu belegen.

1) Weinhold, Die deutschen Monatnamen. s. 54, s. 56, s.58. Schlachtmonat
kowmt auch fiir Dezember vor (Weinhold ebend. 8. 54), in welch letzterem
‘Falle an die Opfer zur Zeit der Wintersonnenwende zau denken ist.

%) Weinhold, Die deutschen Monatnamen. s. 33.

8) Pfannenschmid, Germ. Erntef. 8. 495.

4) Grimm, D. M2 s. 38,

5) Kuhn, Westf. Sag. II. s. 98. Nr.306 Anm.; Weinhold, Die deutschen
Monatnamen. s. 38, s. 39, s. 54.






254

Adventszeit bauen dazu die jungen Burschen auf dem Gipfel des
Berges aus Steinen, Moos und Rasen eine thurmihnliche Erhshung,
worauf am Christabend eine starke, oben mit Reisighiindeln ver-
sehene Stange aufgesteckt wird. Dann rtstet sich die Jugend des
Ortes gleichfalls mit Stangen, an deren Enden alte Besen oder
Biindel von Holzspiinen befestigt sind, um als Fackeln zu dienen.
Dunkelt der Abend, und wird das Christfest eingeliutet, so zieht
die Schar der Knaben den Berg hinauf und bald lodert die Flamme
zum Himmel empor. Mit den angeziindeten Fackeld ‘wirll von den
Buben ein Fackelrennen und Fackelschwingen angestellt. ILst das
Feuer erloschen, so zieht alles wieder in das Thal hinab, wo der
iibrige Theil der Nacht mit Zechen und Jubeln verbracht wird.
Auch im Eisfeldischen miissen friiher derartige Weihnachtsfeuer an-
geziindet worden sein; denn noch vor kurzem zog man in der
dortigen Gegend alljihrlich am Dreikénigstage nach beendigtem
Nachmittags-Gottesdienste ,mit Musik auf den Markt, sang ein geist-
liches Lied und rief sich dann zu: ,Frau Holle wird ver-
brannt!‘?)

Im Voigtland herrscht der Glaube, wenn vom Feuer der heiligen
drei Abende (vor Neujahr, Weihnachten und dem hohen Neujahr)
am andern Morgen noch glihende Kohlen im Ofen sind, so mangelt
es das ganze Jahr hindurch an nichts. Im. Memmger Oberland
wird an diesen Abenden ein starker Holzklotz, Christklotz ge-
naont, vor dem Schlafengehen in den Ofen gescboben, der dann
die ganze Nacht brennen muss. Seine Kohlen und Ueberreste be-
hiten das ganze Jahr hindurch das Haus vor Feuersgef&hr,
Einbruch und sonstlgem Ungliick.?) In anderen Gegenden
Thiiringens und ebenso in Meklenburg, Pommern, Ostpreussen,
Sachsen und Bohmen hat sich die Erinnerung an das Weihnachts-
feuer darin erhalten, dass die ganze Christ- oder Neujahrsnacht
hindurch das Feuer im Ofen erhalten werden muss und die riick-
stindige Asche davon zu allerhand Dingen verwendet wird. Be-
siebt man das Vieh damit, so verliert es das Ungeziefer; mengt
man solche Asche unter die Kohl- oder Leinsat, so ,bleibeq
die jungen Pflinzchen vom Erdfloh verschont und gedeihen kriiftig;
schiittet man sie um die Stimme der Obstbiume, so werden. die-

1) Briickner, Landeskunde des Herzogthums Meiningen. IL. 56 fg., s. 368;
Witzschel, Siten. s..5. Nr. 6, 5. 9. Nr. 856; Bechstein, Sagenbuch. Nr.714.

2) Jul. Schmidt, Topographie der Pflege Reichenfels. Lipzg. 1837 ; Witzschel,
Sitten. s.-7. Nr. 7. 8, 10;. Grimm, D, M. Aberglaube. Nr..526. Nr, 866.






2566

einen Klotz von vier Fuss Linge auf den Heerd und brannte ihn
auf dem einen Ende an. Das andere Ende bot eine Art von Sitz
dar, den die Kinder gern benutzten. Man hinderte sie jedoch sich
darauf zu setzen, weil sie sonst die Kritze bekommen
wiirden.?) Fiir das Vorkommen dieses Weihnachtsblockes in dem
Gebiet der Unter- und Obermosel fiihrt Grimm als #ltere Zeugnisse
die Weisthiimer von Riol und Velle und Tavern an. Das eine
weist den ,Scheffen¢ einen ,Winnachtploech¢ zu, in dem anderen
dagegen findet sich die Stelle: ,Item ein bochg zu hawen vff Christ-
abend vor den Christbraten.‘?)

Recht alterthiimlich hat sich die Sitte in dem Lande zwischen
Sieg und Labn erhalten. Dort wird ein schwerer Eichenklotz in
einer dazu bestimmten Mauernische unterhalb des Helhakens
(Kesselhakens) befestigt oder in dem Feuerheerde eingegraben.
Wenn das Heerdfeuer in Gluth kommt, glimmt dieser Klotz mit,
doch ist er so angebracht, dass er kaum in Jahresfrist vollig ver-
kohlt. Sein Rest wird bei der Neuanlage sorgfiltig heraus ge-
nommen, zu Staub gestossen und wahrend der dreizehn Niichte
auf die Felder gestreut, um die Fruchtbarkeit derselben
zu erhdhen.?) In der Eifel werden die verkohlten Ueberreste
des Christbrandes in den Kornbahr gelegt, damit die M#ause
das Korn nicht beschédigen.4) Auch in Belgien wird am
Kersmisavond (Christmessenabend) das Wurzelende einer Tanne oder
eines Buchenbaumes in das Feuer geworfen und verbrannt. Dabei
muss alles iibrige Licht im Hause sorgfiltig ausgeldscht sein,®)

Nicht minder sind &@hnliche Sitten in England verbreitet. Dort
wird Christabends ein grosser Holzklotz (Yuleclog, Yullelog,
Christmaslog) ins Feuer gelegt und womdglich die folgenden
Tage hindurch brennend erhalten. Ein Stiick davon wird
gewohnlich aufbewahrt, um damit nichste Christmesse den
neuen Klotz anzuziinden. Dasselbe behiitet zugleich die
Familie vor Schaden und Ungliick. Will der Klotz nicht
brennen, so weissagt das Unheil.®) Besonders alterthiimlich

1) Lerouze in den Mémoires de I'Académie Celtique. 1809. ITL 441; vgl
Mannhardt, Baumkultus. s. 228,

%) Grimm, Weisthiimer. II. 302. 264.

3) Montanus. s. 12,

4) Schmitz, Sitten u. Briiuche. s. 4.

5) Wolf, Wodans. s. 105; vgl. Mannhardt, Baumkultus. s. 229.

%) Grimm, D. M. Aberglaube. Nr.1109. Weiteres fiber den Yuleclog bei
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dass in @lterer Zeit in dieser Gegend statt dessen ein Weihnachts-
feuer entflammt wurde.

Der Umstand, dass gerade bei dem Mittwinterfest in so vielen
Gegenden der Festblock das Festfeuer ginzlich verdringte, kann
nicht befremden. Der Grund dafiir ist in der Witterung zn
suchen. Die oft um Weihnachten herrschende strenge Kilte, der
tiefe Schneefall wiesen geradezu darauf hin, das Fest von dem
freien Felde in das Wohnhaus zu verlegen, und so finden wir auch
wirklich in Schweden, wo selbst bei verhiiltnismiissig gelinden
Wintern das Abhalten eines niichtlichen Opferschmauses mit Opfer-
feuer im Freien ein Ding der Unmoglichkeit sein wiirde, das Jul-
feuer stets in der Mitte des Hauses entziindet.

Nehmen wir nun als sicher an, dass der Brauch des Christ-
blocks aus der Sitte entstanden ist, mit der heiligen, reinen Flamme
des Wintersonnwendfeuers das vorher sorgfiltig ausgeldschte
Heerdfeuer wieder zu entziinden, so ergiebt sich, dass der Hergang
bei dem Weihnachtsfener demjenigen bei den iibrigen Jahresfeuern
durchaus identisch war. Alle Hauptziige, welche wir bei letzteren
kennen lernten, finden wir auch bei den zu Mittwinter entflammten
Feuern wieder. Ein jeder Theilnehmer hat eine Beisteuer an
Brennstoff zu entrichten. Damit wird ein Scheiterhanfen auf-
gefiihrt, auf dessen Spitze man eine Strohpuppe stellt, in welcher
die das Wohl der Menechen schidigenden, démonischen Miichte
personificiert erscheinen. Dass dem Eichsfelder Brauch zu Folge
diese Gestalt in der dortigen Geegend den Namen Frau Holle, also
den Namen einer Segen bringenden Gottheit fiihrte, darf uns von
dieser Erklirung nicht abschrecken; denn hdufig ist in Thiiringen
jene Gottin durch die Verketzerungen der Kirche zum teuflischen
Wesen herabgesunken, und es konnte deshalb sehr wohl dort
spiter mit ihrem Namen die Personification des Unheils bezeichnet
werden.

Sind alle Vorbereitungen getroffen, so wird der Holzstoss unter
dem Absingen eines Kirchenliedes, frither gewis unter der Beobachtung
-uralter, feierlicher Ceremonien in Brand gesetzt. Sobald die Flamme
hell emporlodert, ergreift ein jeder von den Theilnehmern ein
brennendes Scheit, entziindet eine Strohfackel, einen Pechschwanz an
der Gluth, und es beginnt der Fackellauf iiber die Felder, um die dem
Wachsthum schidlichen Démonen und Hexen zu vertreiben und das
Ackerland der Segnungen des heiligen Feuers theilbaftig zu machen.

‘Wie bei den anderen Jahresfesten, so ist auch bei der
feierlichen Begehung der Wintersonnenwende dies Damonen-
verjagen zu einem vollig selbstindigen Brauch geworden. Es

-
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Minnetrinken wieder erkennen. Selbst die Frinnerung an den
Opferschmaus hat sich in der sowohl bei den Angelsachsen als
auch bei den Deutschen des Festlandes heimischen Sitte erhalten,
nachdem das Feuer niedergebrannt ist, noch in derselben Nacht
ein grosseres Gelage zu veranstalten.

Was zuniichst die Thieropfer angeht, welche bei der Feier
der Wintersonnenwende dargebracht wurden, so weist auf dieselben
ausser der eben beigebrachten Stelle aus dem Weisthum von Tavern
und der auf ein Rinderopfer zuriickdeutenden Sitte von Herefordshire
auch noch anderes hin. In Ostenholz bei Fallingbostel erzihlt man
von dem dortigen Hellhause folgendes: ,Wenn der Christabend ge-
kommen und der Helljiger umgezogen ist, hat der Wirth des Hell-
hauses jedesmal eine Kuh hinauslassen imiissen, und die ist, sobald
sie nur draussen war, regelmiissig verschwunden gewesen. Welche
Kuh das aber jedesmal sein muste, hat man vorher schon ganz
genau wissen konnen; denn wenn es so um den Michaelistag oder
Martinstag gekommen, hat sich die Kuh, welche an der Reihe
war, zusehends vernommen und ist endlich bis zum Christabende
die fetteste gewesen. Das that man viele Jahre, endlich wurde es
zu léstig, und als der Helljiger einmal wieder kam, machte man
das Haus fest zu. Aber da entstand ein Lérmen und Toben um
dasselbe herum, das fiirchterlich war. Die Hunde des Helljiigers
liefen schnuppernd um und um, und die Kuh, welche an der Reihe
war, wurde im Stall wie rasend und liess sich nicht zur Ruhe
bringen. Da konnten es die Leute im Hause nicht linger aushalten,
-machten das Thier los und das Thor auf und riefen: ,Na, so lauf
in’s Dreiteufels Namen!* Da ist sie sogleich fortgewesen, der
Helljiger aber auch seit dieser Zeit nicht wieder gekomment.?)

Allerdings haben wir es hier nur mit einer Sage zu thun, aber
dieser Sage liegt eben als historischer Kern das alte Rinderopfer
zu Grunde, welches in den Zwélften dem Sturm- und Himmelsgott
Wuotan, dem Helljiger, dargebracht werden muste. In Ver
bindung mit diesen Rinderopfern setze ich auch folgende Stelle in
der Decreten-Sammlung Burchards von Worms (1 1024). Da, wo
derselbe gegen die zu seiner Zeit noch iiblichen heidnischen Neu-
jahrsbriiuche eifert, sagt er nimlich: ,Vel in bivio sedisti suprs
taurinam cutem, ut et ibi futura tibi intelligeres.‘®) Kine ge-
wohnliche Rindshaut kann dies unmoglich gewesen sein, denn wie

1) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. Nr. 310. III; H. Weichelt, Hannover.
Geschichten u. Sag. IIL Bd. s. 38, Nr. 211.

*) Grimm, D. M. Aberglaube. C.
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Wagen durch heilige Rosse oder Stiere in feierlichem Umzug durch
das Land gefiihrt werden, aber nicht als Reiter auf dem Pferde
sitzen, wo sie durch ihr unaufhérliches Schwanken das Lachen der
Zuschauer erregen.

Der Brauch des Schimmelreiters muss mithin auf eine andere
Weise, als bis jetst geschehen, erklirt werden. Nun fand ich bei
der Nachforschung iiber die Verbreitung dieser Sitte in Pommern,
dass dieselbe zwar in der ganzen Provinz und &stlich bis weit in
das Preussische hinein ziemlich allgemein um die Weihnachtszeit
geiibt wird, dass sich aber dér Name Schimmelreiter nirgends
findet, sondern iiberall in diesen Gegenden die vermummte Gestalt
nur der Schimmel genannt wird. Der grosse Hut, den der Dar-
steller der Maske nach altem Herkommen auf dem Haupte triigt,
und in dem die meisten deutschen Mythologen mit Gewisheit den
Breithut Wuotans wieder erkennen, ist nach der Ansicht des pommer-
schen Landvolkes nur dasu da, um das Gesicht des Burschen ganz
zu verdecken und die T#uschung, als habe man ein wirkliches
Pferd vor sich, noch grésser zu machen.

Alle Schwierigkeiten, welche sich uns bei der Besprechung der
Sitte des Schimmelreiters entgegen stellten, fallen fort, wenn
uns in jenem Aufzug nicht ein reitender Gott, sondern nur ein
Schimmel vorgefiihrt werden soll. Aehnliche Briuche begegneten
uns ja bei der Untersuchung iiber die verschiedenen Jahresopfer
schon mehrfach. Bei den Hahn- und Gans-, bei den Bock- und
Stieropfern fanden wir, dass aus dem wirklichen Opfer im Laufe
der Zeit mit dem Sinken des Heidenthums ein Opferspiel ward,
bei welchem dann hiiufig anstatt des lebendigen Thieres eine Nach-
bildung desselben genommen wurde, diec man entweder aus Holz
und Stroh verfertigte oder durch verkleidete Menschen darstellte.
Im letateren Falle wurde, wie bei der Darstellung des Schimmels
(Schimmelreiters) durch das Aufbinden von Sieben, das Behiingen
mit Tiichern und die Befestigung eines Thierkopfes an dem Ganzen
eine thierdhnliche Gestalt gewonnen, welche, je nach dem eim Stier-
oder Bockopfer zu Grunde lag, der Ochse, der Bock, die Geiss
genannt wurde. Da wir nun nachgewiesen haben, dass im Heiden-
thum um Mittwinter Rinder-, also in ilterer Zeit auch Pferdeopfer,
dargebracht wurden, so liegt es nahe, in der Sitte des Schimmels,
Schimmelreiters, ebenfalls ein Opferspiel zn erkennen, welches aus
dem fiir Wuotan bestimmten Rossopfer beim Fest der Wintersonneén-
wende seinen Ursprung nahm. Es liige also auch nach dieser Erklidrung
in dem Schimmelreiter eine Erinnerung an den Wuotancultus vor,
aber nicht der umziehende Himmelsgott, sondern das demselben ge-
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zember, dem Stephans- oder, wie ihn die Alten nannten, dem
Pferdstage, die Pferde im Galopp iiber die Felder zu jagen, sie
sur Ader zu lassen und Rosshufen iiber den Stallthiiren an-
zunageln, um das Vieh dadurch vor Zauberei, Hexerei und Krank-
heit zu schiitzen?), so scheint mir in dem Pferdefuss, den der wilde
Jiger bei seinem Umzug in den Zwblften herabwirft, eben nichts
weiter zu liegen, als eine Erinnerung an den Opferantheil, welcher
dem Wuotan von dem Pferdeopfer gebiihrte.

Ganz verfehlt ist die Deutung, welche Schwartz in seiner
Schrift ,Der heutige Volksglaube und das alte Heidenthum mit Be-
zug auf Norddeutschland‘ (s, 15) giebt. Er bezieht némlich den
mit einem laut hallenden Nachruf begleiteten Wurf des wilden
Jigers mit der Pferdekeule auf den Blitz und den darauf folgenden
lauten Donner. Dagegen spricht, dass man sich den wilden Jiiger
fast ausschliesslich zur Zeit der Wintersonnenwende umziehend
denkt, in welcher Jahreszeit Gewitter gewis zu den grdsten Selten-
heiten gehdren werden, und dann miiste doch, ehe eine derartige
Deutung d&n Werth einer berechtigten Hypothese beanspruchen
darf, zuvor die Wesensgleichheit des Wettergottes (Thunar) mit dem
Himmelsgotte (Wuotan) nachgewiesen werden.

Ausser Rindern und Pferden opferte man ferner bei dem Mitt-
winterfeste auch Schweine. Ein Lauterbacher Weisthum vom
Jabre 1589 verordnet, dass die Hiibner zu dem auf Dreikénigstag
gehaltenen Gericht ein reines, schon bei der Milch vergelztes (noch
siugend verschnittenes) Goldferch liefern sollen. Dasselbe wurde
rund durch die Biénke gefiihrt und ohne Zweifel hernach ge-
schlachtet.?) Hierzu halte man den thiiringischen Volksglauben,

Sag. I. Nr. 19. Nr. 22; Kuhn, Mirk. Sag. Nr. 23. Nr. 68; Proehle, Harzsagen.
s. 125, 126; Unterharz. Sag. s. 206 fg.; E. Sommer, Sagen aus Thiiringen. s. 7 fg.;
Grohmann, Sag. a. Béhmen s. 78; Grimm, D. M2 s. 881, s. 883; Wuttke?2. § 16.
§ 18. Dieselbe Sage findet sich auch in ganz Pommern und ebenso in Schlesien sm
Riesengebirge hin (miindlich). — Nach anderen Sagen wirft der Wode, der
-wilde Jidger, einen Menschenschenkel herab: vgl. dazu Wuttke?. § 16; Kubhn,
Westfil. Sag. I. Nr. 403; IL s. 11; Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. Nr. 76;
Bartsch, Meklenb. Sagen. 1. Nr. 10. Nr. 24; Meier, Schwiib. Sag. Nr. 135; Wolfs
Ztschrft. 1. 8. 292 fg.; IL. s. 83, s. 181; Hofer in Pfeiffers Germania. I. 8. 101—105.
Da diese Schenkel gewdhnlich von den dimonenhaften Holzweibern, Hiinen etc.
oder von menschlichen Leichen herriihren, so ist hier wohl nicht an ehemalige
Menschenopfer zu denken, sondern an die alte Feindschaft zwischen dem
Himmelsgott und den Walddémonen und an seine Eigenschaft als Todten-
gottheit.

1) Montanus. s. 16; vgl. daza Thom. Naogeorgus, Regnum Papisticum. 1563,
Lib. IV. s. 132 fg.; Hildebrand, De Diebus Festis. s. 33. § 8.

%) Grimm, Weisthiimer. II. 369.






weniger fleischige Theile, Halbkpfe und geriucherte Riicken-
stiicke, welche der Pfarrer nach dem Gottesdienste an die Armen
vertheilt. Anf solche Gebriuche deutet auch der bekannte Volks-
witz hin, dass am 17. Januar nicht allein dem heiligen Antonius,
sondern such seinem Schweine geopfert werde.!)

Selbet daran hat sich die Erinnerung erhalten, dass mit dem
Weihnachtsschwein, bevor man es opferte, Weissagungen angestellt
wurden. Im Oberbergischen war es bis in den Anfang dieses Jahr-
bunderts hinein Sitte, dass der Hausvater in der Christnacht ein
Schwein aus dem Stalle holte und in die Stube fiihrte. Dort kniff
er dasselbe zum Quieken und sprach ihm dann mehrere Fragen
vor, z. B.:

.Witzchen, sag mir Witzchen,

Viel oder ein Fitzchen?
oder:

,Witzchen, sag mir alsbald,

Im Feld oder Wald?*
Je nach dem das Thier darauf quiekte, schloss der Bauer auf eine
reiche oder karge Ernte, nahm er es fiir Vorhersagung, ob im Felde
die Wurzeln gut wachsen, oder im Walde die Eicheln und Buch-
eckern besonders gedeihen wiirden.?) In Oesterreich macht man
in derselben Nacht, in Siebenbiirgen am Silvesterabend, auf #hn-
liche Weise aus dem Grunzen der Schweine Weissagungen auf
Liebe und Ehe.?)

Dargebracht wurde das Schweineopfer, wie die Ergebnisse
unserer fritheren Untersuchungen lehrten, der miitterlichen Erdgott-
heit, der Berchta, Fria, Holda. Eine willkommene Bestitigung
dafiir liefert der Umstand, dass der heilige Dreikonigstag, an dem
nach dem Lauterbacher Weisthum die Hiibner das Goldferch zu
liefern hatten, an dessen Abend man nach thiiringischem Volks-
glauben das goldne Ferkel erblicken kann, in vielen Gegenden
Deutschlands Frau-Hollenabend oder Berchtentag ge-
nannt wird. ¢)

Die Analogie zu der Friihlings-, Mai-, Hagel- und Erntefeier

1) Montanus. s.17. Vgl. sonst iiber Antoniusschweine auch Seb. Franck,
Weltbuch. L Theil. f. 131,

%) Montanus. s. 12 fg.

%) Schuster, Deutsche Mythen a. siebenb.-séichs. Quellen. s. 443; Wuttke,
Volksaberglaube. 2. Aufl. § 341.

4) Kuhn, Westf. Sag. I. s. 331; Kuhn u. Schwartz, Nordd. Gebr. Nr. 183;
Borner, Volkssagen aus dem Orlagau. s. 1569. vgl. s. 126. 133. Auch in Baiern
sagt man am Vorabend Epiphanise, die Berche komme: Schmeller, Bair.
Worterb, 2. Aufl. L. 5. 269, ’
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Noch im vorigen Jahrhundert bezogen ‘sich diese Weissagungen
jedoch nicht allein auf Liebe und Ehe, sondern auch auf die zu er-.
wartenden Ernteaussichten. Die Chemnitzer Rockenphilosophie be-
richtet den Aberglauben: ,So oft der Hahn Christnachts kriht, so
thener wird selbiges Jahr ein Viertel Korn‘ und auch in der
Bunzlauischen Monatsschrift (Jahrgang 1791 u. 92) heisst es: ,80
vielmal der Hahn Christnachts unterm Gottesdienste kriht, so viel
Bohmen gilt das nichste Jahr das Viertel Korn.‘?)

‘Wie bei den anderen Jahresfesten, so konnte auch bei der
Mittwinterfeier das Hahnopfer durch ein Eieropfer vertreten werden.
In dem heutigen Volksbrauch kennzeichnen sich diese Opfereier
noch durch die Zauberkriifte, welche ihnen beigemessen werden.
In Oesterreich sieht man am Neujahrsmorgen vor Sonnenaufgang
durch ein frisch gelegtes Hiihnerei, in welches zwei Licher gemacht
sind, nach Osten hin und deutet aus den darin sichtbaren Figuren
die Zukunft. Wenn man in der Oberpfalz wibrend der Christ-
messe unter jede Achsel ein Ei steckt und in die Kirche die drei
ersten Schritte riickwirts geht, und dann, gegen die Gemeinde
gewendet, durch die Eier hindurchsieht, so kann man alle Hexen
des Dorfes erkennen. In Pforzheim in Nieder-Baden wiederum
herrschte noch gegen Ende des vorigen Jahrhunderts der Glaube,
dass derjenige, welcher am Morgen des Christtages ein ungesottenes
Ei esse, sebr schwer tragen konne. %)

Wird man auch in Anbetracht dieser Zeugnisse nicht zweifeln
konnen, dass dem Thunar zu Mittwinter ganz gleichartige Opfer
fielen wie bei Friihlings-, Mai-, Hagel- und Erntefeier, so muss es
doch befremden, dass sich nur an die Kriifte, welche den Opfer-
schafen, Hiihnern und Eiern beigemessen wurden, die Erinnerung er-
halten haben sollte, nicht aber an das Opfer selbst. Den hierdurch
entstehenden Schwierigkeiten konnen wir nur dano entgehen, wenn
es uns gestattet ist, einen Brauch in derselben Weise zu erkliiren,
in der wir vorher die Sitte des Schimmelreiters oder, besser gesagt,
des Schimmels ausgelegt haben.

Ueber ganz Deutschland hin findet sich die Sitte verbreitet,
in der Weihnachtszeit einen nachgemachten Bock darzustellen,
welche Nachbildung dann den Namen Bock, Klapperbock,
Habergeiss etc. erhilt.  Dieser ,Bock‘ ist dem ,Schimmel
in jeder Beziehung wesensgleich, fiiglich muss er auch genau
so wie jener gedeutet werden. Wir haben deshalb abzuwarten,

1) Chemn. Rockenphil. VI. 80; Grimm, D. M. Aberglaube. Nr. 1085.
7) Wuttke3. § 346, 875; Grimm, D. M. Aberglaube. Nr. 585.






270

Noch andere Berichte besagen, dass der Johannissegen auch
auf das Gedeihen des Viehstandes und des in den Fiissern liegen-
den Weines von grossem Einfluss war. Gretser (Oper. omn. Tom.
I. 201 a.) erziihlt: ,Nec desunt qui inde etiam in alia vini dolia,
veneficiorum avertendorum gratia, aliquid huius oonsecrati vini in-
fundant. Nec eventus pietatem proborumque exspectationem fallere
solet.!) Schmeller bringt (aus Schir. 123, f.) die Stelle bei: ,Qui in
die 8. Johannis Ev. de amore S. Johannis faciunt pisturam pro peco-
ribus.‘%) und Fibiger endlich berichtet dariiber in seiner Schrift
,De Poculo 8. Joannis‘: ,Enimvero sic opinantur, maxime valere
hoc poculum adversus veneni quodcunque genus, atque adeo non
homini tantum, sed et pecori esse salutare. Ergo si bovem aut
vaccam laedi contingat morsu mustelae (nocivus autem hic est vitae)
vinum Joanneum pecori pro remedio esse credunt. Quin et vini
ac cerevisiae cupis ex eo nonnihil infundunt, quo tum veneficae ar-
ceantur tum acessere liquor prohibeatur. Bemerkenswerth ist, dass
nach demselben Schriftsteller zu dem Johannistrunk nicht eben
Wein nithig war, sondern auch Bier verwandt werden durfte,
welches dann ebenso wie der Wein von der Menge zum Altar ge-
bracht und dort geweiht wurde. Wie hockr man aber die Heilkraft
dieses Trankes schiitzte, ist aus der sehr verbreiteten Redensart:
,An Johannis Segen ist alles gelegen.© am besten zu ersehen.3?)

Nach den bisher beigebrachten Zeugnissen méchte es den An-
schein haben, als wire nur der am 8. Johannistage kirchlich ge-
weihte Becher als Johannissegen getrunken worden, und als habe
man nur ihm diese zauberwirkenden Kriifte: zugeschrieben. Dem
ist aber nicht also. Auch ohne den kirchlichen Segen trank man
an diesem Tage S. Johanns Minne und erwartete davon dieselben
Vortheile wie von dem durch den Priester geweihten Wein. Diese
profanen Johannistriinke arteten dann meistens in arge Saufgelage
aus, in denen sich mancher, wie Fibiger bemerkt, dem keben

1) Zingerle, Johannissegen. s. 179. Anm. 6.

?) Schmeller, Bair. Wérterb. 2. Aufl. I. s. 1618.

3) Fibiger, De Poculo S. Joannis. § 7. § 18. § 6. Weitere Nachweise
iiber das Vorkommen und die Verbreitung des Johannistrunkes im 15.—18.
Jabrhundert siehe bei: Fibiger a. a. O.; Hildebrand, De Diebus Festis.
Helmstadi 1701. s. 83. § 8; Zingerle, Johannissegen und Gertrudenminne
a. a. O.; Grimm, D. M?* s. 56 und Nachtrag; Schmeller, Bair. Worterb.
2. Aufl. L. s. 1206, 1617. Eine Geschichte vom Johannistrunk und Segen hat
Joh. Pauli, Schimpﬂ' vnd Ernst. Franckfort 1544. I. Theil. £ LXXXIV.
b. Nr. COOCLVI. und danach Hans Sachs, Ausgabe von K. Goedeke und
J. Tittmann. I. Bd. Lpzg. 1870. s. 287. Nr. 142.
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tranke in den Keller und schiittet dort unter Gebet oder mit Her-
sagung der Formel:

,Am Johannissegen

Ist alles gelegen.
in jedes Fass einige Tropfen des gesegneten Weins. Dadurch soll
das Bose vom Keller abgehalten und das zu rasche Ausgehen oder
Verderben des Weins verhindert werden.?)

Ganz allgemein herrscht endlich noch heute der Glaube, dass
der Genuss dieses Weines vor allen moglichen Gefahren und Krank-
heiten schiitze. In Oberbaiern z. B. lassen sich die Bauern am Tage
8. Johannis, des Evangelisten, ausser dem sofort getrunkenen noch
zum Privatgebrauche Wein weihen, den sie dann wihrend des Jahres
als Arznei bei jeder Erkrankung trinken. Im steirischen Oberlande
sagt man: der Johanniswein mache die Glieder stark und schiitze vor
dem Taubwerden; bei den Kindern fordere er das Wachsthum, bei
Mann und Frau heile er die Gicht; der Greis, der ihn trinke,
bediirfe des Stabes nicht. Vorziiglich spricht sich dies aber darin
aus, dass bei dem Rundtrank selbst das Kind in der Wiege etwas
von dem heiligen Getriink kosten muss, damit jedes Mitglied des
Hauses der heilkriftigen Wirkungen des Johannisweines theilhaftig
werde. ?)

Aus alle dem erhellt, dass sich der Brauch des Johannistrunkes
seinem ganzen Wesen nach in den letzten vier Jahrhunderten in
nichts geéindert hat, und dies ldsst wieder darauf zuriickschliessen,
dass er schon in noch ferner liegenden Zeiten dieselbe Gestalt hatte.
Christlichen Ursprungs kann er nicht sein, denn gesetzt auch,
dass sich die Sitte mit der spiiten Legende von dem Giftbecher,
den der Apostel Johannes geleert haben soll, nothdiirftig in Zu-
sammenhang bringen liesse, wie wiire dann die iiberall in den Vor-
dergrund tretende Beziehung der Johannisminne zu Weinbau.
Witterung, Ernte, Viehzucht und dem Wohl der Menschheit zu er-
kliren? Wir haben uns deshalb nach einer anderen Deutung um-
zusehen, und wir werden dieselbe finden, wenn wir uns die grosse
Verwandtschaft zwischen Johannissegen und Martinsminne vergegen-
wiirtigen.

Beider Genuss wirkt gedeihlich auf den Wein ein. Hatte
dieser Glaube bei der Martinsminne die Entstehung des Ammen-

1) Bavaria. 1V, 2, 393; Carinthia. 63. Jahrgang. s. 268; Zingerle, Johannis-
segen. 8. 179; Kehrein, Volkssprache und Volkssitte. IL. s. 202

%) Bavaria. L 1, s. 387; Birlinger, Volksth. IT, s. 110; Rosegger, Sittenbilder.
8. 170; Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 194.
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Stephan gesteiniget ward: denselben legt man jihrlich an 8. Stephans-
tag in einen Kelch, geusst Wein dariiber, gibt dem opferenden Volck
darab zu trincken, das heisst fiir S. Johanns-Segen S. Stephanswein,
soll fiir die Baermutter gut seyn.?) Auch Dahn erzihlt in
der Bavaria von Weinweihen, welche in Niederbaiern am Stephans-
tage stattfanden, von welchem Wein dann ein Theil zur Befdrde-
rung der Fruchtbarkeit auf die Felder gesprengt wurde.?)
In Westfalen nannte man, unzweifelhaft in der Erinnerung an das Aus-
schenken der Stephansminne, den Stephanstag sonst Stip-Steffens-
Dach.?) Den schwedischen Brauch endlich bezeugt uns das Lexicon
Mythologicum von Finn Magnusen: ,Alioqui in Suecia solenniter
ebibitur cantharus vel poculum Stephani, Staffanskanna vel minne.‘¢)

Die Wesensgleichheit zwischen Stephansminne und Johannis-
segen liegt auf der Hand. Wollte man nun mit J. Zingerle®) an-
nehmen, dass der Johannistag mit Absicht von der katholischen
Kirche zur Austheilung des heidnischen Minnetrunkes ausgewiihlt
sei, weil die Person des Johannes dem Gott, welchem die heidnischen
Germanen bei der feierlichen Begehung der Wintersonnenwende die
Minne zutranken, in vielen Stiicken #hnlich gewesen sei, so miiste
eine gleiche Absicht auch der Verlegung des Minnetrunkes auf den
Stephanstag untergeschoben werden. Da aber der Apostel Johannes
‘weder in seinem Charakter, noch in seiner Lebensgeschichte, noch
in seiner Legende mit dem heiligen Stephan irgend einen auffélligen
-Zng gemeinsam hat, 8o konnen unmoglich beide als Ersatz fiir einen
und denselben Gott von der Kirche hingestellt worden sein. Wir
bleiben also dabei: Aus der Sitte des Johannissegens und der
Stephansminne wird uns zwar iiber das bei dem Mittwinterfest dar-
gebrachte Trankopfer schlechthin geniigender Aufschluss gegeben,
aber nicht iiber den Namen seines Empfingers.

Wichtig sind diejenigen Briduche, in denen die heidnische Sitte
des Minnetrunkes sich von der Beeinflussung der Kirche frei er-
halten hat. Im Erzgebirge withnt man grosse Stirke zu erlangen,
‘wenn man am Weihnachtsabend viel Bier trinkt.®) Weist uns
dieser Glaube daraaf hin, dass im Heidenthume statt des fremd-
‘lindischen Weines heimisches Bier zum Minnetrunk verwendet

" 1) Fibiger, De Poculo S. Joannis. § 50.
" ' 2) Bavaria. I, 2, 1002.
) Kuhn, Westf. Sag. IT, s. 102. Nr. 314b.
‘) Finn Magnusen, Lex. Myth. s. 1053; vgl. Wolf, Btrg. I. 125.
8) Zingerle, Johannissegen und Gertrudenminne.
%) Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 465.
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Welches (etreide am andern Morgen am meisten gequollen ist,
oder die meisten Luftperlen hat, wird am besten gedeihen.!)

Diese Orakel vergleichen sich ganz den Prophezeiungen, welche

man aus dem Opferwein anstellte, und lassen daher mit Bestimmt-

heit auf ein ehemaliges Kornopfer zuriickschliessen. Daneben

sind une aber auch Briuche iiberkommen, welche noch geradezu
die Erinnerung an dies Opfer erhalten haben. Zu Leblang in
Siebenbiirgen hebt man die erste Garbe auf und giebt sie am Neu-

jahrsmorgen den Vigeln des Himmels.?) In Siddeutschland
streut man bis heute in einigen Gegenden in der Christnacht Ge-
treide fiir die Vogel auf das Hausdach oder stellt ihnen eine

wngedroschene Gtarbe auf die Stange vors Haus.®) In Oesterreich.
Schlesien setzt der Bauer je einen Teller voll von seinen Feld-

friichten auf den Tisch, auf dass das Christkind sie segne und ihm

.im niichsten Jahre eine reichliche Ernte verleihe.t) In der Mark
Brandenburg und in Westfalen sagt man den Kindern, der heilige
Christ komme auf einem Schimmel geritten, und wirft deshalb

‘Hen und Hafer als Futter vor die' Thiire.®) In Limburg und Bra-
‘bant und ebenso im Niederrheinischen und in Vorarlberg ist an
die Stelle des heiligen Christ S. Nicolaus getreten. Da putzen nun

die Kinder an dessen Abend selbst ihre Schuhe und stellen sie am

Schornstein oder Heerd auf, damit der Heilige bei seiner nichtlichen
Luftfahrt etwas hineinwerfe. Sie sorgen auch, dase Hafer und
Heu in den Schuhen stecke, welches fiir sein Pferd oder seinen Esel
bestimmt ist.®) Aus Skandinavien wird uns berichtet: ,Juleaften

1) 'Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 829. Verwandt und vielleicht nur
“ahgeleitet davon ist der alte und noch heute fast aligemein verbreitete Brauch
in der Weihnachtszeit aus mit Salz gefiillten Zwiebelschalen vorher zu sagen,
welche Witterung im kommenden Jahre sein wird, und welche Todesfille die
TFamilie treffen werden: vgl. dazu Grimm, D. M?. s. 1072; Aberglaube. Nr. 1081;
Witzschel, Sitten. s. 8. Nr. 27; Engelien und Labn, Der Volksmund in der
‘Mark. s. 240. Nr. 53; Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 329, 330; Peter,
Volksth. IL s. 261; Bavaria. 1L, 1, 312; 111, 1, 308. 342; IV, 2, 378; Schuster,
Deutsche Myth. aus siebenb.-séichs. Quellen. s. 443; Kehrein, Volkssprache u.
“Volkssitte. IL. s. 252. 16; den Beleg des Brauches fiir Preuss. Schlesien ver-
danke ich Herrn Prof. K. Weinhold.

" %) @&. A. Heinrich, Agrar. Sitten. s. 19,

%) Zingerle, Johannissegen. s. 200; Birlinger, Volksthiiml. IL 8; Rochhols,
:Deutscher ‘Glaube, I. s. 322.

4) Peter, Volksth. IL s. 273

5) Kuhn, Mérk. Sag. s. 346; Westf. Sag. II. s. 102. Nt 317; Wuttkes, § 28.
- %) J. M. Dautzenberger in Wolfs Ztschrft. L. s. 178; ' Wolf, .Beitriige. IL
8. 115; Vonbun, Sagen Vorarlbergs. s. 6 fg.
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nutu divinb quotannis hora nativitatis Dei descendere.‘?) Selbst
heute noch werden solche Briuche in ganz Deutschland aunsgeiibt,
und hiufig gilt dabei als Erfordernis, dass dies Korn wenigstens
in einer der heiligen Mittwinterniichte unter freiem Himmel gelegen
hat und von dem heilkriiftigen Zwilftenthan befeuchtet worden ist.
Vieh, welches von diesem Korne zum Futter erhilt, bleibt das
ganze Jabr iiber von Krankheiten und Seuchen verschont und wird
gesund und stark. Wenn ein Thier aber nicht davon fressen will,
so ist das ein schlimmes Anzeichen,?)

Neben dem eben besproechenen Garbenopfer fiir Wuotan, wurde

bei dem Fest der Wintersonnenwende der Berchta, Fria, Holdas,

ein Flachsopfer dargebracht und zwar ein Erstlingsopfer von dem
neuen verarbeiteten Flachs. Den Beweis dafiir brachten wir schon
gelegentlich der Besprechung der Opfer, welche beim Flachsban
stattfanden, und verweise ich deshalb auf die dortigen Unter-
suchungen.®) Hier soll nur noch eine Stelle aus Praetorius’ Weih-
nachtefratzen Platz finden, welche nicht nur das Flachsopfer fiir
die Holda zur Zeit der Zwdlften gewis macht, sondern auch einen
Spruch bietet, der sich den in der Erntezeit gesprochenen Gebeten
in jeder Beziehung vergleicht. Es heisst dort: ;Weiter wird auch
berichtet, dasz die Frau Holla (oder Holda) im Weynachten anfange
heriim zu ziehen. Derentwegen denn die Migde ihren Rockenstiel
auffs neue anlegen oder viel Werck, oder Flachs, hertim winden
und die Nacht iiber stehen lassen. Soll nun die Frau Holla solches
sehen: 80 soll sie sprechen:

80 manches Haar,

So manches gutes Jahr!'¢)

Ferner soi bemerkt, dass ausser den Erstlingen des ver-

arbeiteten Flachses bei dem Mittwinterfest auch Leinsame
geopfert worden sein muss. Im Sollinge greift nimlich die Hausfrau

1) Liebrecht, Gervasius v. Tilbury. s. 2. cap. XII. :

%) Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 78. 839. 683. 711; Bavaria. I,
1, 845; IV, 2, 877; Birlinger, Volksth. L s. 466. 7; Leoprechting, Aus den
Lechrain. 8. 208; Schuster, Deutsche Mythen. s. 445; Bartsch, Meklenb. 8ag. Il
Nr. 1179. 1180; Zingerle, Sitten. s. 128. Nr. 916; derselbe in Wolfs Ztschrft.
IIL s. 835; Wltzschel Sitten. . 8. Nr. 13 u. 14; Kuhn und Schwartz, Nordd
Gebr. Nr. 187; J. Ehlers, Was di¢ Alten meinen. s. 87; Handelmann, Nord-
elbische Weihnachten. s. 11. Zu Kicker im Kreise Naugard in Hinterpommern
geht der Knecht am Silvesterabend zwischen 11 und 12 Uhr mit einem Bund
Heu auf den Kirchthurm und reibt dasselbe dort an der grossen Glocke. Her
nach giebt er davon den Pferden zu fressen und bewirkt dadurch, dass die
selben immer gesund und fett sind. (Miindl.) '

3) Vgl. oben s. 203—205.

4) Praetorius, Saturnalien. s: 403,
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Die Sitte, durch das Spiel mit dem Pfennig, d. h., also durch
eine Art Loos, einen von den Theilnehmern am Opfer besonders aus-
zuzeichnen, feierlich zum Konig auszurufen und ihm die Verpflichtung
aufzulegen, durch das Vornehmen einer heiligen Handlung Haus
und Hof vor jeglichem Unheil zu schiitzen, alles dies erinnert leb-
haft an die Obliegenheiten des Hahnkonigs, welcher den Opferhahn

‘zu tddten hatte, und des Schnitters und Dreschers der letzten
Garbe und beweist auf das bestimmteste, dass wir es hier mit
einem alten, heidnisch-germanischen Opferbrauch zu thun haben.

Selbstverstiindlich finden sich auch bei diesem Brotopfer die
verschiedenen, dem germanischen Opfer eigenthiimlichen Ziige wieder.
Von Weissagungen, welche aus dem Weihnachtsgebiick angestellt
wurden, weiss schon Burchard von Worms (} 1024) zu berichten;
denn es heisst in seiner Decretensammlung (Colon. 15648. pag. 193¢):
,Vel si panes praedicta nocte (d. i. in der Neujahrsnacht) coquere
fecisti tuo nomine: ut si bene elevarentur, et spissi et alti fierent,
inde prosperitatem tuae vitae eo anno praevideres.!) Solche Orakel
aus dem Aufgehen des heiligen Brotteigs kennt auch die Chemnitzer
Rockenphilosophie; ja im Voigtlande, am Niederrhein und in Ober-
baiern werden sie noch heutigen Tages allgemein ausgeiibt.?)

Wenigstens dhnlich ist es, wenn man im Erzgebirge am Silvester-
abend in ein frisches Brot ein Messer tief hineinsticht und, je nach
dem es nach einiger Zeit feucht geworden oder trocken geblieben
ist, ein nasses oder diirres Jahr vorhersagt.?) Fiir eine andere Art
der Prophezeiung ist das ilteste Zeugnis folgende Stelle aus einem
Papiercodex des 14. Jahrhunderts zu St. Florian in Oberdsterreich:
JJtem in der lesten rauchnacht (d. i. am Dreikonigsabend) tragent
sy ain ganczen laib vnd ches umb das haus, vnd peissent darab.
Als manig pissen man tan hat, so vil schober wernt im
auf dem veld.)

Weiter kann das Weihnachtsbrot darin seinen heidnischen Ur-
sprung nicht verliugnen, dass ihm ganz aussergewdhnliche Kriifte
beigemessen werden, Es verdirbt und schimmelt nicht und ist,
zumal wenn es vorher mit zauberkriftigem Christnachts-
thau benetzt wurde, ein treffliches Schutzmittel gegen die ver-

1) Grimm, D. M. Aberglaube. C.

) Chemn. Rockenphil. III. 84; Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 300;
Bavaria. I, 1, 387; Montanus. s. 18,

%) Wuttke.? § 329.

4) Grimm, D. M. Aberglaube. F. 33; vergl. auch Thom. Naogeorgus, Regnum
Papisticum. 1563, Lib. IV. s. 135.
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Es bleibt uns jetzt nur noch die Besprechung dee Speiseopfers
beim Mittwinterfest iibrig. Das @lteste, hierher gehorige Zeugnis,
welches sich in einer Predigt des heiligen Eligius (688 — 659) findet,
lautet etwas unbestimmt: ,Nullus in cal. Jan, nefanda aut ridiculosa,
vetulas aut cervulos, aut jotticos, (al. ulerioticos) faciat, neque
mensas super noctem componat, neque strenas aut bibitiones
superfluae exerceat.‘!)  Ausfiihrlicher ldsst sich Burchard von
Worms an mehreren Stellen seiner Decretensammlung dariiber
aus. Wir erwihnen folgende (pag. 193¢): ,Observasti calendas
januarias ritu Paganorum, ut vel aliquid plus faceres propter novum
annum, quam antea vel post soleres facere, ita dico, ut aut mensam tuam
cum lapidibus vel epulis in domo tua praeparares eo tempore, aut
per vicos et plateas cantores et choros duceres.‘ und (pag. 1984¢):
JFecisti ut quaedam mulieres in. quibusdam temporibus anni facere
solent, ut ir domo tua mensam praeparares et tuos cibos et potum
cum tribus cultellis supra mensam poneres, ut si venissent tres
illae sorores, quas antiqua posteritas et antiqua stultitia Parcas nomi-
navit, ibi reficerentur. Et tulisti divinae pietati potestatem suam et
nomen suum, et diabolo tradidisti, ita dico, ut crederes illas quas tu
dicis esse sorores tibi posse aut hic autin futuro prodesse.®)

Martin von Amberg erzihlt in seinem Gewissenspiegel (Mitte
des 13. Jahrh.), dass die Leute der ,Percht mit der eisnen nasen an
der Perchtnacht Essen oder Trinken stehn lassen.!) Im Thesaurus
Pauperum (Cod. Tegerns, 434. 15. Jahrb.) heisst es sub voce super-
stitio: ,Multi credunt sacris noctibus inter natalem diem Christi et
noctem Epiphaniae evenire ad domos suas quasdam mulieres, quibus
praeest domina Perchta ... Multi in domibus in noctibus praedictis
post coenam dimittunt panem et caseum, lac, carnes, ova, vinum
et aquam et huiusmodi super mensas et coclearea, discos, ciphos,
cultellos et similia propter visitationem Perhtae cum cohorte
sua, ut eis complaceant . . . ut inde sint eis propitii ad prosperi-
tatem domus et negotiorum rerum temporalium.¢ Ueberhaunpt finden
sich bei einer Menge von Schriftstellern der ilteren Zeit iiber solche
Opfer Nachrichten, von denen eine grosse Anzahl von Schmeller in
seinem bairischen Worterbuch zusammengestellt ist.4)

Diese uralte Sitte, der Berchta und ihrem Heer Speisen auf

) Grimm, D. M. Aberglaube. A.

) Burchard von Worms, Sammlung der Decrete. Colon. 1548; vergl. Grimm,
D. M. Aberglaube. C.

%) Grimm, D. M.? 5. 256.
) Schmeller, Bair. Worterb. 2. Aufl. L. s. 270 1g.
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weil Berchta wie die verwandten Géttinnen sowohl iiber die Seen
gebietet als die Felder befruchtet‘!); und wie sehr Sommer mit
dieser Deutung das Richtige getroffen hat, erhellt daraus, dass sich
wirklich die Verehrung der Berchta als Quellengottheit zu Mitt-
winter nachweisen lisst.

Schon in einer Handschrift des 14. Jahrhunderts, aus der
Bibliothek zu S. Florian in Obergsterreich heisst es: ,ltem an dem
weihnachtabend noch an dem rauchen so messent die lewt 9 leffl
wasser in ain hefen, vnd lassent es sten vnez an den tag vnd messent
herwider auf. Ist sein mynner das dy mass nicht gancz ist, so
chumpt es des jars in armiit. Ist sy gancz so pestet es. Ist sein
aber mer, so wirt es vberflussikleich reich.‘?) Das Vorkommen
dieses Brauches wird uns fiir das 16. und 17. Jahrhundert durch
J. Colerus und Praetorius bezeugt,?) und selbst heute noch lebt er
in ungeschwichter Alterthiimlichkeit in Tirol, Bohmen, dem Erz-
gebirge und dem Voigtland fort.4)

Von den andern mannigfaltigen Weissagungen, welche in den
Zwolften aus dem Wasser angestellt werden, wollen wir nur die
in Franken und der Oberpfalz iibliche Sitte erwihmen, in der
Christnacht Wasser gefrieren zu lassen und aus den Eisfiguren
den Beruf des kiinftigen Gatten zu deuten. Aueh des bohmischen
Volksglaubens moge gedacht werden, welcher denjenigen, der am
Tage der heiligen drei Konige im Flusse badet, das ganze Jahr
iiber gesund bleiben ldsst und dem um Mitternacht an diesem
Festtage geschopften Wasser grosse Heilkraft zuschreibt.®)

Wir sehen, dass diese Zauberkrifte, welche dem Zwolftenwasser
beigemessen werden, sich ganz denen vergleichen, welche man dem
Quellwasser bei Mai- und Hagelfeier zuschreibt. Wie bei diesen
Festen fehlen denn auch bei dem Mittwinterfest nicht Zeugnisse fiir
Opfergaben, die in die Quellen und Brunnen geworfen wurden. In
Béhmen und Mihren legt man am heiligen Abend von jeder Speise
einen Loffel voll auf einen besonderen Teller und wirft das nach
dem Essen in den Brunnen, indem man spricht: ,Briinnlein, ge-

1) Sommer, Sag. aus Thiiringen. s. 182.
%) Grimm, D. M. Aberglaube. F. Nr. 43.

8) J. Colerus, Calendarium Oeconomicum et Perpetuum. Wittenberg 1591;
Praetorius, Saturnalien. Leipzig 1663. s. 407.

4) Zingerle in Wolfs Zeitschrift. II. s. 421. Nr. 63; V. Grohmann, Abergl.
aus Bohmen. 51; Spiess, Abergl. d. siichs. Obererzgebirges. 23; Kdohler, Volks-
brauch im Voigtland. 363; Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 329.

5) Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 846. § 79.
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speies opfernt und dem schretlein.<?); in anderen Berichten hin-
gegen wird nur noch von dem Opfer an die Sehridtlein erzihlt
(Cod. Germ, Mon. 234. f. 162®, aus dem Jahre 1458): ,Die am
ersten jar monden des abentz ein tisch mit guter epeiss seczen die
nacht den schretelen‘ — (Cod. Germ. Mon. 523. fol. 233): ,Die
am jahrsstag dez abentz ein tisch mit guter speyss setzen die nacht
der schretlein.?) u. s. w. Eine Weiterbildung dieser Sitte ist es,
wenn man noch heute in Schlesien in der Christnacht den Tisch
gedeckt ldset, damit die armen Seelen oder (in: christlicher Um-
deutung) die Engel kommen und davon speisen. %)

Es kann wohl kaum einen schlagenderen Beweis gegen die
Richtigkeit der Annahmen Mannhardts tiber das Alter von Gottern,
Diimonen und Vegetationsgeistern geben, als gerade diesen deut-
lichen Entwicklungsprozess, nach dem im Launfe der Jahrhunderte
aus der miitterlichen Erdgottheit, der Berchta, Fria, Holda, ein
Vegetationsgeist, elbisches Wesen, Engel, Wassergeist, ja das per-
sonificierte Element selbst wurde.

Doch wir miissen von dieser kleinen Abschweifang noch ein-
mal auf das Speiseopfer selbst zuriickkommen; um die verschiedenen
abergliiubischen Vorstellungen, welche sich an Genuss, Ueberreste
und Herstellung der heiligen Opferspeisen kniipften, des niheren
zu betrachten. In Thiiringen, dem Voigtland und Brandenburg
sichert der Genuss von Heringen und Hirsebrei dem Essenden das
ganze kommende Jahr Geld und Gliick. Wenn man in Hessen in
der Silvesternacht Weisskraut isst, so erhiélt man viel Geld, und isst
man gelbe Rfiben, so bekommt man Gold. Im Erzgebirge bewirkt
der Genuss von sieben- oder neunerlei Speisen rothe. Backen
und Befreiung von Kopfschmerzen, auch verhindert er, dass das
Geld im Hause ausgeht. ¢)

Je mehr man von solchen Speisen #m sich nimmt, in um so
reicherem Masse wird man der verheissenen Gliicksgtiter theilhaftig,
ein Glaube, welcher natiirlicherweise die griste Villerei an jenen
Festabenden zur Folge hat und die Ursache davon ist, dass der
‘Weihnachts- und der Silvesterabend in vielen Gegenden Nord-
deutschlands die Vulbksabende (Vollbauchsabende) heissen:?)

1) v. d. Hagens Germania. I. 349, 366; II. 64.

%) Panzer, Btrg. IL s. 262. 2, 263. 8.

3) Peter, Volksth. II. s. 274; Weinhold, Weihnachtsspidle u. Lieder. s. 25.

¢) Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 75, 76, 78, 126, 4b1, 632.

%) Wattke?. § 451, 461; Rosegger, Sittenbilder. s. :50; Handelmann, Nord-
-élbische Weikmachten. s. 10; Fr. Wessel, ed. Zober. s. 28. Anm. 8.
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welche am Christabend auf den Tisch kommen, etwas erhalten.?)
Auch an das iiber ganz Deutschland verbreitete Kiissen, Schatsen
und Gebrauchen der Obstbiume mit dem Teig oder den Ueber-
resten der Festklosse mag hier erinnert werden.*)

Was endlich die Weissagungen aus dem Speiseopfer angeht,
so sei es mit der Auffihrung folgender Briuche genug. Um Eisen-
erz in Obersteiermark wird am Berchtenabend den Dirnen die
Berchtenmilch gegeben. Die Schiissel mit daran gelegten Luffeln
wird stehen gelassen; deren Loffel herunter fillt, muss im an-
gehenden Jahre sterben.?) Im Voigtland wickelt man am Christ-
oder Silvesterabend neunerlei Speisenreste vom Abendbrot in eine
Ecke des Tischtuchs, nimmt dies unter den Arm und klopft an einem
Nachbarhause an den Fensterladen und horcht daran. Was man
da hort wird wahr. In Bbhmen gehen in der Christnacht die
Miidchen losen. Sie legen das Tischtuch zusammen, gehen ins
Freie und legen sich mit dem Kopf auf das Tuch. Horen sie
liuten, so stirbt bald eins von ihnen, hren sie Musik, so heirathen
sie bald. In Schlesien, Sachsen und dem Voigtland wirft man am
Silvesterabend eine Heringsseele an die Decke. Bleibt sie da
kleben, so kommt des Menschen Seele in den Himmel. 4)

Nachdem wir jetzt auch mit der Betrachtung des Speiseopfers
zu Ende gekommen sind, wollen wir zum Schlusse noch einmal
kurz einen Riickblick auf unsere Gesammtuntersuchung iiber das
Mittwinterfest werfen. Das Ergebnis ist, dass das deutsche Winter-
sonnwendopfer ebenso wie das nordische ein Bittopfer ,pro uber-
tate et feracitate‘ war. Darauf wies das dreifache blutige Opfer
und der Minnetrunk, darauf wiesen die Getreide-, .Flachs-, Brot-
und Speiseopfer, darauf wies selbst das Feuer hin, welches behufs
Darbringung des Opfers entlodert ward. Dasselbe besagen endlich
auch die mannigfachen harten Strafen, welche demjenigen, der die
heilige Zeit durch Arbeiten siindhaft entweiht, angedroht werden.
Wer in den Zwdolften spinnt, flickt, n#ht, drischt, Mist ausfibrt’
oder andere Arbeiten verrichtet, dem geben die Obstbéiume keine
Frucht, kommen die Erdflshe in den Flachs, verdirbt das Getreide
und werden die Felder durch Wurmfrass heimgesucht, dem laufen
Ungeziefer und Kréten in das Haus und Seuchen und Wélfe ver-

) Wuttke?. § 674; Bartsch, Mekl. Sag. IT. Nr, 1181.
%) Vgl. oben s, 212. fg. '
%) Weinhold, Weihnachtsspiele. 5. 26; Wuttke?. § 331.

‘) Wuttke?®. § 341,342; vgl. iiber solche Weissagungen auch § 852, 362—365,
375 u. 5. w.
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mindern ihm seinen Viehstand. Einem solchen Manne verkriippelt
das Vieh und wird mit Liusen behaftet; die jungen Zuchtkilber
befillt der ,Swymel‘, die Schafe werden grindig und lahm und die
Hiihner legen ihm das ganze Jahr hindurch keine Eier mehr.?)

Wir ersehen daraus, dass das deutsche Mittwinteropfer ein
grosses, wichtiges Opferfest gewesen sein muss. Diese seine Grisse
und Wichtigkeit verdankt es aber wohl zumeist dem Umstand, dass
bei ihm, als einem Opferfest pro ubertate et feracitate, nicht nur der
Ackerbauer, sondern in gleichem Mass auch der Hirt, alse unter
den volkswirthschaftlichen Verh#ltnissen der heidnischen Germanen
das ganze Volk, interessiert war.

1) Allgemein in Deutschland verbreiteter Volksglaube.

¥. Jakm, Deutsche Opfergebriuche b, Ackerbau ete. 19




_ Capitel IIL
Die auf die Viehzucht beztiglichen Opferbriuche.

v

§ 1. Opfer des einzeluen Hausstandes.?!)

Allgemein in Deutschland herrschte seit den iltesten Zeiten
und herrscht theilweise noch jetzt der Glaube, dass jedes biuerliche
Gehoft einen Hausgeist habe. Das Geschift dieser elbischen Wesen,
welche unter dem Namen der Klabiterminneken, Teufel, Kobolde,
Chimken, Woltercken, Drolle, Alfe, Schanholleken, Holen, Holden,
Pakse, Nissptike, Barstucken etc. auftreten, sehr hiufig aber auch
in die Klasse der Erd- und Vegetationsgeister: der Zwerge, Querge,
Erdminnle, Unnerétzken (Unterirdischen) etc., der Norgge, Holz-
friulein, Finkenminnlein, Schrate, wilden Leute, seligen Friiulein
u. s. w. iibergehen und mit denselben sich véllig verschmelzen,
besteht hauptsichlich darin, dass sie auf das eifrigste fiir das Wohl
des Viehstandes sorgen. Der Hausgeist reinigt den Stall, besorgt
die Fiitterung, schneidet Hiicksel, kurz er thut entweder alle Arbeit
der Knechte selbst oder hilft denselben doch darin wesentlich.
Wunderbar gedeiht der Viehstand des Bauern, dem solche Hilfe
zu Theil wird, und er sucht deshalb auf alle Weise sich die Gunst
seines Helfers ungetriibt zu erhalten.

Dies geschieht dadurch, dass man dem Hauskobold tiglich ein
Schiisselchen mit Speise an einen bestimmten Platz stellt und vor-
nehmlich an den festlichen Zeiten des Jahres seiner mit dieser
Opfergabe nicht vergisst.?) Allerdings sind die Zeugnisse, welche

) Wir haben hier, weil die Sache nur ganz kurz beriihrt werden solite,
nicht zwischen dem Kultus des Herd- und Hofgeistes und dem Ahnenkultus
geschieden, was bei einer genaueren Behandlung des Cultus des Hausgeistes
unerlidsslich gewesen wiire.

%) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. Nr. 17; Trog. Arnkiel, Cimbrische
Heyden-Religion. I. Thl. cap. 8. § 24—29; Miillenhoff, Schlesw. Holst. Sag.
Nr. 430. 433. 434. 437. 438. 446. 449. 451; Wolf, Niederl. Sag. Nr. 206. 209.
215, 216. 288. 478, 479. 481. 560; Kuhn, Miirk, Sag. Nr. 43. 57. 98. 180; Westf.
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gung von Gotterbildern nicht allenthalben iiblich gewesen sein sollte,
bei den Hausgéttern machte man bestimmten Nachrichten zufolge
davon eine Ausnahme. In der Vita Sancti Barbati, welcher um
602 geboren war, zu Benevent unter den langobardischen Konigen
Grimoald und Romuald lebte und um 683 starb, findet sich
folgende Stelle, die ich nach Grimm hier wiedergebe: ,His vero
diebus quamvis sacra baptismatis unda Langobardi abluerentar,
tamen priscum gentilitatis ritum tenentes, sive bestiali mente dege-
bant, bestiae simulachro, quae vulgo vipera nominatur, flectebant
colla, quae debite suo debebant flectere creatori ...... Praeterea
Romuald einsque sodales, prisco coecati errore, palam se solum
deum colere fatebantur, et in abditis viperae simulachrum ad suam
perniciem adorabant. Barbatus, in des Konigs Abwesenheit, er-
sucht Theodorada, Romualds Gemahlin, ihm das Schlangenbild zu
verschaffen. Illaque respondit: ,si hoc perpetravero, pater, vera-
citer scio me morituram.* Er lisst aber nicht ab und bewegt sie
endlich; sobald das Bild in seinen Hiinden ist, schmelzt er es ein
und iibergiebt die Masse Goldschmieden, um Schiissel und Kelch
daraus zu fertigen. Aus diesen (Goldgefissen wird dem Konig
nach seiner Heimkehr das christliche Sacrament gereicht, und Bar-
batus gesteht ihm, dass das Kirchengeriith aus dem eingeschmolznen
Bild geschmiedet sei. Repente unus ex circumstantibus ait: ,si mea
uxor talia perpetrasset, nullo interposito momento abscinderem caput
eius. Aus einer anderen Vita des heiligen Barbatus gehdrt noch
diese Stelle hierher: ,Quin etiam viperam auri metallo formatam
summi pro magnitudine dei supplici devotione venerari videbantur,
Unde usque hodie, sicut pro voto arboris votum, ita et locus ille
census, devotiones ubi viperae reddebantur, dignoscitur appellari.‘?)

Grimm sucht vergeblich eine Erklirung fiir diese denkwiirdige
Nachricht iiber den Schlangenkultus bei den Laugobarden. Er
schreibt: ,Welches hohere Wesen die Langobarden sich unter der
Schlange vorstellten? ist kaum sicher zu bestimmen, nicht die alles
umschlingende Weltschlange, den Midgardsormr, Jérmungandr der
nordischen Mythologie, denn keine Spur verrith, dass dieser imn
Norden selbst, geschweige anderswo, bildlich dargestellt und verehrt
wurde. Ofnir und Svafnir sind altnordische Schlangeneigennamen
und Odins Beinamen, unter dem ,summus Deus‘ der Langobarden
wiire also an Wuotan zu denken? Doch die eigenthiimlichen Ver-
hiltnisse ihres Schlangenkultus entgehn uns giinzlich.®)

) Grimm, D. M2 s. 648 fg. aus den Actis Sanctorum vom 19. Febr. p. 112. 139.

%) Grimm, D. M2, s. 649.
1]
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Heilighaltung des Simulacrums und die grausame Strafe fir die
Verletzung seines Kultus entgegen sei. Doch man vergleiche nur
mit dem eben berichteten langobardischen Brauch folgendes Zeugnis
iiber den Kult der Hausschlangen bei den heidnischen Litthauern.
Trogillus Arnkiel, Probst und Pastor zu Apenrade, schreibt in seiner
Erklirung des 1639 bei Tundern gefundenen goldenen Hornes
(Kiel 1683. p. 95 fg.): ,Dieser Abgdtterey sind die Littauer, und
ihre Nachbahren die Samogither auch zugethan gewesen, sie haben
pflegen den Schlangen Milch nebenst einem Hauszhahn zu opffern,
und diejenige entweder an allen ihren Giitern, oder auch am
Leib und Leben zu straffen, welche die Schlangen verletsten
oder verunehreten, oder nicht ernehreten. Sie vermeynten, dass
die Verrichtung, oder Verachtung des GStzendiensts der Schlangen
eine Ursach alles Gliicks, oder Ungliicks wiire, Hierauff erzehlet
Sigmund Freyherr von Herberstein ein kliglich Exempel von
einem Littauer, wie derselbe am Gesicht erbdrmlich zugerichtet,
und sein Mund bisz an die Ohren aufgerissen, sich beklagende,
dasz er dieses Ungliick leyden miiste, weil er auff einrathen eines
Christen seinen Hauszgott eine Schlange getddtet, und
derselben Gotzendienst verlassen, und hiitte sich noch grosser
Ungliick zu befabren, wo er zu der Schlangen Abgdtterey nicht
wieder kehren wiirde.‘?)

Aber wenn uns auch diese Nachrichten iiber den Schlangenkult
der Litthauer nicht iiberkommen wiren, so diirfte uns dennoch die
hohe Verehrung des Hausgeistes, wie sie die Vita Barbati bezeugt,
nicht Wunder nehmen. Der Hausgeist war es ja, welcher einer
Unzahl auf uns gekommener Sagen zufolge iiber das Wohl und
Wehe des ganzen Hausstandes waltend gedacht wurde, der, je
nach dem ihm eine gute oder schlechte Behandlung von Seiten
der Hausbewohner zu Theil ward, Gliick oder Ungliick iiber
denselben verhiingte. Da nun das Gedeihen seines Besitzthums
von je her der groste Stolz und die héchste Freude des Landmannes
war und noch ist, so ist es auch nur natiirlich, wenn der Bauer
déem Kultus des diéimonischen Wesens, welches die Macht hatte, je
nach Belieben diese Freude zu erhdhen oder sie in bitterstes Leid
umzuwandeln, die andichtigste Verehrung zukommen liess.

Nicht immer zeigt sich aber der Hausgeist als Schlange, hiufig
erscheint er auch in menscheniéhnlicher Gestalt. Es werden also auch
die Idole des Hausgeistes nicht allein in Schlangen-, sondern auch in

1) Vgl. auch Trog. Arnkiel, Cimbr. Heyden- Rehglon I. ThL Cap. VIIL
§ 4, IL. Thl. II. Bch. 2. Cap. § 14.
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funden, das Gtterbild bei ungiinstiger Witterung zu beschimpfen und
in das Wasser zu werfen. Sehen wir jedoch von diesen spéteren
Verderbnissen ab, so vergleicht sich der stroherne Paulus aus den
Niederlanden ganz dem Strohminnlein der Alpensage und ist uns
ein weiterer Beleg dafiir, dass die Opfer fiir den Hausgeist ur-
spriinglich, d. h. im Heidenthum, vor einem an heiliger Stiitte des
Hauses aufgestellten Idol desselben niedergelegt wurden.

Am Schlusse dieses Paragraphen moge noch kurz einiger anderer
auf die Viehzucht beziiglicher Opfer gedacht werden, welche das
Einerlei in dem alltiiglichen Leben des bduerlichen Hausstandes
unterbrachen. Ueber ganz Deutschland findet sich die Sitte ver-
verbreitet, bei dem tiglichen Aus- und Eintreiben der Heerde, bei
dem Ansetzen einer Henne, bei dem Schwirmen der Bienen und
dhnlichen Vorkommnissen heilige Zaubersegen zu sprechen, in denen
die Gottheit um ihren Schutz und Beistand angerufen wird.') Da
nun im germanischen Heidenthum kein Gebet gesprochen wurde,
ohne dass dabei ein Opfer dargebracht worden wiire,®) so miissen
auch bei dem Sprechen dieser Bienen-, Hiihner- und Hirtensegen
Opfer stattgefunden haben. Welcher Art dieselben waren, kann
allerdings mit Gewisheit nicht angegeben werden, denn unsere
Quellen lassen uns dabei ginzlich im Stich. Der Schaden, welcher
daraus fiir die Kenntnis der deutschen Mythologie entsteht, diirfte
jedoch kein empfindlicher sein, da schwerlich diese Opfer aus etwas
anderem bestanden haben werden, als aus der Darbringung von ge-
ringen Gaben an Honig, Eiern, Milch und dergleichen Dingen. Wir
wenden uns jetzt zu einer weit wichtigeren Sache, dem Antheil,
welchen der Hirt an dem grossen Maiopfer hatte.

') Segen beim Aus- und Eintreiben des Viehes: Grimm, D. M.? s.1090; D. M ¢
IIL s. 371. 499; Mone, Anzeiger. 11I. 279; Vernaleken, Alpensagen. s. 417. Nr.132;
‘Wolf, Beitr. L s. 221. Nr. 240; — Beim Ansetzen einer Henne: Meier, Schwib.
Sag. II. s.524. 477; Wolf, Beitr. L. 6. 254. Nr. 2. — Zum Schutz des Gefliigels
gegen Wiesel: Schuster, Deutsch. Myth. a. Siebenb. s. 810. — Bienensegen:
Miillenhoff u. Scherer, Denkmiiler deutscher Poesie. Nr. X VI; Schuster, Siebenb.-
sichs. Volkslieder, Sprichworter etc. Hermannstadt 1865, Nr. 117; Lansens
in Wolfs Zeitschr. IIL. s. 165; Woeste, Volksiiberliefer. s. 52. 9, 58. 10—12;
Kuhn, Westfil. Sag. II. Nr. 592; A. Hoefer in Pfeiffers Germania. 1. s. 109 fg.;
Bartsch, Meklenb. Sag. II. Nr. 2077; Rochholz in Wolfs Zeitschrift. IV. s. 121;
Alpenburg, Myth. und Sag. Tirols. s. 389. 6. Ein bisher ungedruckter hinter-
pommerscher Bienen-Segen lautet: ,Weiser du bist mein, du bist mein; du
sollst auch bleiben hier auf meiner Hoflage, bei meiner Gut und Habe, wie
die heiligen Engel bei dem heiligen Jesus Grabe. Im Namen Gottes ete.’

%) Vergl. oben s. 12,
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thiire aufgestellt wird, wo sie die Einkehr des fliegenden Drachen
verhindern soll, und dass in Schiirfeld der Hirt als Belohnung einen
Eierkuchen erhiilt, in welchen so manches Ei geschlagen ist, als
Bliitter an dem Zweige hangen blieben.!) Auch in Meklenburg
schneidet der Bauer am Abend vor dem Maitag von einem Quitschen-
baume ein Reis ab, ,streicht* oder ,quitzt sein Vieh damit und sagt:

1k quitsche di, ik queke di,

De leiwe Gott dei beter di;

Denn warst du dick un fett un rund
Un denn ok gesund.

Dann gedeiht das Vieh gut und giebt das ganze Jahr hindurch
reichlich Milch.®)

Nicht minder finden sich solche Briuche in Mittel- und Siid-
deutschland verbreitet. In QOesterr. Schlesien sammelt der Gemeinde-
schiifer, bevor er das erste Mal auf die Weide treibt, eine Anzahl
Birkenruthen, geht zu den einzelnen Bauern und Schafhaltern und
iiberreicht jedem eine solche Ruthe mit den Worten:

,Do bring ich a Rutt mit siba Zwaije,
DRss 'r fil Schéfe hitt zum Austraibe.
Diese Ruthe wird in Ehren gehalten und lange aufbewahrt.)

In Niederbaiern iiberbringen die Hirten am Schluss der Weide
zu Martini dem Bauern ein mit Eichen- und Wachholderzweigen
umwundenes Birkenreis unter dem Hersagen von Spriichen, welche
Fruchtbarkeit der Heerden und eine gesegnete Weide und Ernte
fiir das folgende Jahr wiinschen. Ist die Ruthe iibergeben, so wird
sie hinter die Stallthiire gesteckt, und die Dirnen treiben dann
mit ihr im Frithjahr das Vieh das erste Mal aus dem Stalle.
Dieselbe Sitte findet sich auch in Niederdsterreich, nur dass der
Spruch, der in der dortigen Gegend gesprochen wird, haupt-
sichlich gegen die Walfe gerichtet ist, und dass sich daselbst
hin und wieder noch die Reste eines ehemaligen Eieropfers
beim . ersten Austrieb erhalten haben.*)

1) Woeste, Volksiiberlieferungen. s. 25 fg.; Kuhn, Herabholung d. Feuers.
p. 138. fg.; Westf. Sag. II. Nr.445; Montanus. s. 29; Woeste in Wolfs Zeit-
schrift. IL s. 86; Wolf, Beitriige. 1. s. 77 fg.; Mannhardt, Germ. Myth. s. 17;
A. Harland, Mythen und Sagen a. d. Sollinge. s. 89.

%) K. Bartsch, Meklenb. Sagen. II. Nr. 788, 1388, 1897; Schiller, Zum Thier-
und Kriuterbuche. Schwerin 1861. L s. 28.

8) Peter, Volksth, II, s. 251.

4) Panzer, Beitr. II. Nr. 45— 48; Wurth in Wolfs Zeitschr. IV. s. 26 fg.;
C. M. Blaas, Volksthiiml. a. Nlederosterrewh in Pfeiffers Germama XXIX. s,
94, Nr. 52; Mannhardt, Baumkultus. s. 278 fg.
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wird ein Kranz von Blumen gebunden und auf den einen Pfosten
der dem Dorf zuniichst gelegenen Heckenthiir gesetzt, durch welche
der Hirt mit seinem Vieh hindurch gehen muss, wenn er an diesem
Tage gegen die Gewohnheit um Mittag heimtreibt. Unterdessen
und nachdem der Hirt die Horner der Thiere aufs beste mit Blumen-
kriinzen verziert hat, verschafft er sich einen jungen Vogelbeerbaum
und nimmt, wenn er um Mittag ans Dorf kommt, den Kranz vom
Heckenpfosten upd setzt ihn auf die Spitze des Vogelbaums, hilt
diesen mit beiden Hinden vor sich und zieht so an der Spitze der
Heerde ins Dorf ein, wo die Menge ihm entgegen kommt, ebenso
in den Viehhof, wohin sowohl Menschen als Vieh folgen, worauf,
nachdem das Vieh seine Standorter eingenommen hat, der Hirt
durch die Giebelthiir hinausgeht und den Vogelbeerbaum mit dem
Kranz auf den Schober setzt, wo er wihrend der ganzen Weide-
zeit stehen bleibt. Danach werden zum ersten Mal in diesem
Jahre den Schellenkiihen die Schellen angebunden, und wenn sich
Jungvieh findet, welches zuvor noch keinen Namen bekommen hat,
schligt man mit einer Ruthe vom Vogelbeerbaum dreimal auf ihren
Riicken, wobei der Name ausgerufen wird. Das Vieh wird nun
am Mittag mit dem besten Futter gespeist und auch die Hausleute
nehmen an diesem Tage ihre Mahlzeit am Eingange des Viehhofes
ein. Nachmittags wird das Vieh wieder auf die Weide gefiihrt.

Im Nordalsdistrikt heisst dieses Fest Mittagmelken (mjolka
middag)?) und wird am Himmelfahrtstag oder auch zu Pfingsten
gefeiert. Es bezeichnet den Anfang der Zeit, in der die Kiihe
dreimal am Tage gemolken werden. Sein Verlauf ist folgender:
Die Hirten treiben an einem der genannten Tage das Vieh heim,
damit es das erste Mal im Jahre am Mittag gemolken werde, und
‘haben einen mit Blumen und Krinzen verzierten Vogelbeerbaum
mit sich, welcher auf den Schober gesetzt wird. Auf den Boden
des Milchgefisses werden weisse Anemonen (hvitsippor), Sumpf-
dotterblumen (kabbeblok) und gekochte Eier gelegt, worauf alle
Kiihe gemolken werden. Wenn dies geschehen ist, werden die
Blumen unter das Vieh zum fressen vertheilt, und die
Hirten erhalten die Eier, welche sie im Viehhofe ver-
zehren miissen. ?)

1) Nach Beda (De tempor. ratione. c. 13) hiess bei den Angelsachsen der
Mai Thrimilei: ,Thrimilci dicebatur, quod tribus vicibus in eo per diem mulge-
bantur.*

%) Dybecks Zeitschrift Runa. 1844. Maiheft. s. 9; vgl. Kuhn, Herabhol.
d. Feuers, s. 185 fg. .






302

soll man sie durch einen Kranz von Gundermann melken.<!) Er-
innert dieser Brauch an das Blumenopfer, so weisen die folgenden
auf die Darbringung von Eiern zuriick: Wenn im Erzgebirge das
Vieh zum ersten Mal auf die Weide getrichen wird, lisst der Hirt
gekochte Eier, die er unter die Heerde streut, vom Vieh zertreten
und vergriibt die Schalen; so bleibt das Vieh beisammen. In der
Mark Brandenburg wird das Vieh beim ersten Weidegang iiber ein
Ei gefiibrt.?) In Hinterpommern stosst man jedem Rind ein rohes
Ei in das Maul, damit es fett und rund werde.8)

Doch genug hiermit, gehen wir jetzt auf andere Opfer fiber,
welche im Verein mit jenen bei dem Schlag mit der Ruthe darge-
bracht worden seein miissen. Die niederdsterreichische Iassung
unseres Brauches lehrt, dass dabei ein Zauberspruch gegen die
Wolfe gesprochen wurde. Wolfssegen ganz iibereinstimmenden In-
halte finden sich nun in grosser Anzahl iiber ganz Deutschland hin
verbreitet. Ihr Vorkommen ist uns seit dem zehnten Jahrhundert
bezeugt, und gewdhnlich wird angegeben, dass sie beim ersten Aus-
trieb (am 1. Mai) gesprochen werden miisten.) Wir werden darum
sicherlich nicht fehl gehen, wenn wir annehmen, dass auch sie ur-
spriinglich in Verbindung mit dem Schlag mit der Ruthe hergesagt
wurden. War das aber der Fall, so miissen, da im germanischen
Heidenthum jedes Geebet mit Opfern verbunden war, auch an diese
Wolfssegen sich Opfer angeschlossen haben.

Welcher Art dieselben waren, geht aus folgenden Nachrichten
hervor: In ,der alten weiber philosophey, getruckt zu Franckfort
am Mayen 1537¢ findet sich folgender Aberglaube: ,Ist es sach, das
man dem wolff nit beut ein lamb zu ehren des lamb Gottes, so
sollen in dem jar vil kranck werden.* Auch in einem Druck vom

) Chem. Rockenphil. VL 70.

%) Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 428. 693.

8) Miindlich aus Cratzig, Kreis Coslin, und Trzebiatkow, Kreis Bitow.

4) Miillenhoff u. Scherer, Denkmiler.* LV. 3. 5. 9 fg.; Grimm, D.M!
8. 1189 fg.; Crecelius in Wolfs Ztschrft. L 8. 279; A. Zahn in Wolfs Ztschrft. IL
8. 117; Peter, Volksth. II. s. 337 fg.; K. Bartsch, Mekl. Sag. IT. Nr. 1733 fg. —
Ueber die Verbreitung des Wolfssegens vgl.: Hans Vintler, Pluemen der Tugent.
Ausgabe von J. Zingerle. Innsbruck 1874. v. 7893 fg.; Thom, Naogeongus, Regnum
Papistioum. Basel 1563. Lib. IV. s. 164; Fr. Pichler, Das Wetter. s. 24; Wolf,
Btrg. L s. 221. Nr.240; B. Baader, Neugesammelte Volkssagen a. d. Lande Baden
Nr. 28. — In einem mir handschriftlich vorliegenden Zauberbuch aus Polchow,
Kr. Randow in Pommern, heisst es: ,Dass kein Wolf ein Vieh angreift, gebe
dem Vieh, was du vor Vieh hast, den 1. Mai diirres 'Wolfes Fleisch za fressen,
wie du kannst, so ist das Thier ein ganzes Jahr frei. .
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In Pommern und Westfalen schiittet man die erste Milch einer
Kuh (die sogenannte Bast oder Beist) fort; thut man das nicht, so
ist es nicht gut.?) In Meklenburg, Brandenburg, Schlesien, Sachsen,
Franken, im Erzgebirge und in der Oberpfalz darf die erste Milch
drei (oder acht) Tage lang nicht fortgegeben werden, sondern muss
im Hause verbraucht, oder unverbraucht auf einen Balken im Stall .
gesetzt werden, sonst giebt die Kuh immer nur wenig und schlechte,
zum Buttern untaugliche Milch. In Meklenburg und dem Voigt-
land verkauft oder verschenkt man auch die erste Butter nicht,
anderenfalls verliert die Kuh den Nutzen.?) In Oesterr. Schlesien
giebt die Hausfrau, wenn sie zum ersten Male von einer Erstlings-
kuh buttert, damit dieselbe immer bei ,gutem Nutzen‘ bleibe, die
Butter fiir die Kirchenlampe, die Milch aber fir die Armen.*) Im
Erzherzogthum Oesterreich wird die Milch der zuerst kalbenden
Kuh in einen ganz neuen Topf gemolken. Dann legt man drei
Pfennige darein und schenkt sie sammt Milch und Topf dem ersten
Bettler. 4)
Am Rhein, in Meklenburg und Schwaben wirft man das erste
Ei einer Heone iiber das Dach des Hauses; dann legen die Hiihner
reichlich und giebt es grossen Hiihnersegen.*) In anderen Gegen-
den hebt man diese Opfereier als heilkriiftige Talismane sorgfiltig
suf und verwendet sie dann in allen méglichen Lebenslagen. In
Baiern giebt man einem neugeborenen Kinde das erste Ei einer
Henne, damit es gut singe. In der Wetterau und in Schwaben
fihrt man dem Kinde mit einem solchen Ei im Munde herum, dann
zahnt es gut. Dieses Ei kocht man darauf dem Kinde entweder
in eine Buppe, oder man legt es im obersten Boden auf einen Balken.
So lange das Ei dort oben liegen bleibt, kann sich das Kind nie
durch einen Fall beschiidigen.®) In Siebenbiirgen lautet ein Sprich-
wort: ,De irst hangt wirft em &n de bich‘, und wirklich ist es dort
noch heute verbreiteter Volksbrauch, die ersten Jungen -einer
Hiindin ins Wasser zu werfen, aus Furcht, dass sie sonst von der
Wasserscheu oder Hundswuth ergriffen wiirden.?)

1) Miindl. aus Gehlenbeck, Kreis Liibbecke in Westfalen; Ziillchow, Kreis
Randow in Pommern. :
%) Wuttke, Volksaberglaube. 2. Aufl. § 705. 700.

3) Peter, Volksth. II. s. 253.

9) Grimm, D. M. Aberglaube. Nr. 7g6; Blaas in Pfeiffers Germania. XXIX.
8. 95. Nr. 61—62.

5 Wolf, Btrg. I. s. 221. Nr. 231; Wuttke. § 318; 2. Aufl. § 674.

%) Wuttke.® § 599.
7 Schuster, Deutsche Mythen. s. 123,






58

kommen, 8o wird umgekehrt der Hirte, dessen Thier als letztes
von sllen auf der Weide erscheint, allgemein verspottet und ver-
hthnt und bunter Junge, oder, wenn es ein Pferdehirte ist,
Pingstkadm, Pingstkdirel gescholten. Das betreffende letste
Thier putzt man mit Feldblumen aus und heisst es, je nach dem
es eine Kuh oder ein Pferd ist, bunte Kuh oder buntes Pferd.
Gegen Mittag ziehen alle Hirten, den bunten Jungen an der Spitae,
von Haus zu Haus und sammeln Gaben, besonders Eier, ein. Die
dabei iiblichen Lieder werden von dem Dausléper gesungen.?)

Aehnliche Briuche erstrecken sich weit in das Meklenburgische
hinein. Wie in der Mark wird der zuerst ausgetriebenen Kuh ein
Maienbusch an den Schweif gebunden und heisst dieselbe dann
Daufiger oder Dauschlépper; der letst ausgetriebenen hingt
man einen Kranz an die Horner und nennt sie gewdhnlich die bunte
Kuh. Manchmal wird auch nur der zuletzt austreibende Hiitejunge
(resp. Hiitemiidchen) bekrinzt und von allen verspottet. So sagt man
in Egsdorf bei Teupitz, wessen Kuh zu Pfingsten zuletzt hinaus
- getrieben werde, miisse Padden (Frosche) schinden. In Loissow
wiederum schilt man den zuletzt austreibenden Hirten Pingstekarr
oder Pingstkalf.?) Auch in Pommern haben sich Reste dieses
Hirtenbrauches erhalten; denn im Cosliner Kreise bekommen die
Hirten noch heute je nach der Reihenfolge, in der sie zu Pfingsten
austreiben, bestimmte Namen. Der erste, welcher das Thor auf-
macht, heisst der Heckaknarra; der zweite in der Reihe ist der
Dawschlapa; der dritte ist der Konig u. e w., den letsten
endlich nennt man den Fistriikr. Viele Bauern setzen eine
Ehre darein, dass ibr Hirte der dritte, also der Konig, wird, ob-
gleich derselbe die Verpflichtung hat, seine Genossen. das Pfingst-
fest iiber in der Schinke mit Schnaps frei zu halten.?)

In Schlesien und dem Erzgebirge heisst der beim Pfingstaus-
treiben zuletzt erscheinende Hirt Rauchfiss, Teet rle oder Pfingst-
limmel. Er wird verlacht und verspottet. Um Glogau wird er
Nachmittags ganz in griine Zwenge gepackt und dann herumgefiibrt.4)
In Westfalen war es friiher in vielen Gegenden Gebrauch, dass die
Pferdejungen zu Ostern die Pfingstweide absteckten, und war es

‘1) Kuhn, Mirk. Sag. s. 315 fg.

_ %) K. Bartsch, Meklenb. Sag. IL. Nr. 1407—1409; Kuhn u. Schwartz, Nordd.
Gebr. Nr. 72. 74.

.- 8y MiindL aus Cratzig, Kr. Obslin.

.- 4) Peter, Volksth. II. s. 249; Weinhold, Btrg. zu einem scliles, Wdrter-
bueh, p. 76 fg.; Grimm, D. M?*, s. 746.
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einen Kranz mit nach Hause.) Wenn in Mergersheim in Schwaben
der Kuhhirte austreibt, wartet er bei jedem Haus, bis das Vieh aus
dem Stalle ausgelassen ist und treibt es dann sur Heerde; zu Pfingsten
aber eilt er schoell an den Hiiusern voriiber und treibt das in
Bereitschaft gehaltene Vieh vor sich. Wer nun die rechte Zeit
@bersieht und sein Vieh nachtreiben muss, wird ausgelacht; denn
der Hirte hat einen Blumenkrang in der Hand, welchen er dem
letzten Thiere um den Hals wirft. Dieses bekriinzte Thier heisst der
Waedham-]l. Ebenso geschieht es bei dem Austreiben der Giinse,
und zwar wird die letzte zur Heerde nachgetriebene Gans der
Pfingstlim*]l genannt.?) In manchen Orten Oberbaierns binden
die Hirten am Pfingstmontage dem Widder der Dirne, welche am
sphtesten austreibt, den Schafmann auf den Riicken und nageln
denselben beim Nachhausetreiben auf die Stallfirst.?) Um Abens-
berg in Niederbaiern bemiiht sich am Pfingstmontag jeder Knecht,
seine Pferde so rasch wie mdglich aussutreiben. Der letzte ist der
Wasservogel. Es wird ihm ein von Birkenlaub und Blumen
geflochtener Kranz um den Hals geworfen, und muss er dann durch
den Bach reiten und wird ins Wasser gezogen. Ein jeder scheut
sich deshalb der letzste gu sein.¥) Im bairischen Vilsthale wird
dem Hirten, der am Pfingstmontag zuletzt austreibt, ein Schaf ab-
gefangen und mit einem Weidenkranz am Halse gesziert, der trige
Bursche aber als Pfingstliimmel verhthnt. Auch im Isargau,
dem Abensthal und dem Kolbachthal finden sich #hnliche Briuche.®)

- Fassen wir alle diese Zeugnisse kurz zusammen, so ergiebt sich
daraus, dass in gleicher Weise iiber den Norden wie iiber den Siiden
Deutschlands folgende Sitte verbreitet war. Wenn die Rinder-, Pferde-,
Schweine-, Schaf- und Giinsehirten zu Pfingsten oder Johannis (also
im Heidenthum an dem' Tage, an dem man die' Hagelfeier festlich
beging) ihr Vieh auf die Weide trieben, so wurde genau darauf
Acht gegeben, welches Thier von einer jeden Gattung als erstes
und ‘welches als letztes den Weideplatz betrat. Jenem wurde ein
Maienbusch, die Thauschleife, auf die Horner gesteckt oder an den
Schwanz gebunden, dieses dagegen mit Blumen bekrdnzt und mit
dllerhand Flitterwerk geschmiickt und sodann in feierlichem Zuge
umhergefiibrt. Ersteres bekam den Namen: Thauschlepper, Thaufeger,

1) Wolf, Btrg. L s. 229. Nr. 345.
?) Panzer, Btrg. II. s. 181. Nr. 803.
" %) Bavaria. I, 1, 876.
4) Panzer. II. s. 83. Nr. 126. '
%) Bavaria. I, 2, s. 1003 fg.; Panzer, Beitrg. I. 5. 285. Nr. 259—260.
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Um Liidenscheid pflegt man am ersten Pfingsttag den Ktihen
einen weissen Besen (manchmal auch deren zwei) mit weissem Stiel
an die Horner zu binden. Mit diesen Besen, welche hiufig noch mit
Eichen- und Stechpalmzweigen sowie mit Goldsmeele (brisa) ge-
schmickt werden, wird sodann gleich nach dem Eintreiben am
Abend desselben Tages durch das ganze Haus gekehrt, worauf
man sie vor, iber oder neben der Kuhstallthiir aufhingt.?)
Zu Liberhausen in der Grafschaft Mark hat sich ausserdem noch der
hdchst alterthiimliche Brauch erhalten, dass der Hirt dafiir, dass er
die Kiihe, mit zwei Besen geschmiickt, von der Pfingstweide heim-
fibrt, einen Eierkuchen bekommt, fir welchen die Form aus
Weiden geflochten ist. Der Genuss eines solchen Eierklse zu
Pfingsten bewirkt nach dem Volksglauben der dortigen Gegend,
dass die Kiihe milchreich werden.?)

Es liegt auf der Hand, dass wir in der Sitte, zu Pfingsten mit
den Zweigen von Eichen, Stechpalmen und anderen heiligen Béiuamen
geschmiickte Reiserbesen in feierlicher Weise von dem Weideplats
auf den Hof zu bringen, dort mit ihnen (um dadurch die bdsen
Qeister zu vertreiben) das Haus zu kehren und sie dann als heil-
kriftige, vor allem Ungliick bewahrende Talismane an der Stall-
thiire anzubringen, einen dem Schlag mit dem Queckreis am ersten
Mai durchaus verwandten Brauch vor uns haben. Da es aber
eben so wenig zweifelhaft sein kann, dass diese in einem Theil
Westfalens an den Hornern der Rinder befestigten Pfingstbesen mit
den Maienbiischen, welche sonst in Deutschland dem Stiick der
Heerde, welches bei dem Pfingst- oder Johannisaustreiben als erstes
den Weideplatz betritt, an Haupt oder Schwanz gebunden werden,
identisch sind, so kommen wir zu dem Resultat, dass wir es hier
iiberall mit der Erinnerung an das Verjagen der Dimonen aus der
Heerde zu thun haben. Die Eier, welche die Hirten an diesem
Tage zum Geschenk erhalten, werden die alten Opfereier sein, welche
bei dem Hexenvertreiben dem Schutzgott der Heerden, dem Thunar,
wie wir in dem vorhergehenden Paragraphen wahrscheinlich zu
machen suchten, dargebracht wurden. Dass dies nimlich keine
gewdhnlichevn, sondern fiir eine Gottheit bestimmte Opfer-Eier waren,
erhellt schon aus dem Glanben in der Grafschaft Mark, der Genuss
derselben bewirke, dass die Kiihe milchreich wiirden. Das von
allen Hirten gemeinsam begangene Festmahl diirfte der alte Opfer-

) Kuhn, Westtil. Sag. II. Nr. 467. 469.
?) Woeste in Wolfs Ztschrft, IL s. 87; Kuhn, Westfil. Sag. IL. Nr. 468.
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der Heerde mit Blumen zu bekrinzen und dsnn in feierlichem
Zuge durch das Dorf zu fithren, um 8o kiirzer fassen. Diese beiden
Ziige sind untriigliche Kennzeichen des germanischen Opfers. Das
letzte Thier der Heerde muss demnach hier als das ehemals bei der
Feier des Festes geschlachtete Opferthier angesehen werden, und es
liegt durchaus kein Grund vor, fiir diese Sitte eine andere Deutung
erkiinsteln zu wollen. Ja selbst die Bezeichnungen: Pfingstkalb,
Pfingsthammel, Weidhammel etc. weisen auf die urspriingliche
Opfernatur dieses Thieres hin; denn in ganz dhnlicher Weise wurden
auch die bei den Erntefesten dargebrachten Opferthiere Erntehihne,
Erntehiihner, Michaelisgiinse, Martinsginse u. s. w. genannt.

Auffallen konute nur, dass man gerade das letzte Thier der
Heerde zum Opfer erkor; doch auch dieser Umstand findet seine
volle Erklérung aus dem innersten Wesen des germanischen Heiden-
thums heraus. Ueberall spielte nimlich in dem Kultus unserer Vor-
fahren der Zufall oder, besser gesagt, die Stimme der Gottheit eine
grosse Rolle, und wie z. B. beim Nothfeuer dasjenige Stiick Vieh,
welches zufillig das erste in der Reihe der durch die heilige Flamme
getriebenen Thiere wurde, zu Ehren der Gotter geopfert werden
muste, und wie bei den meisten germanischen Opferfesten die Wahl
des Opfervollstreckers, des Opferpriesters, lediglich dem Zufall iiber-
lassen wurde, so vertraute man auch bei dem uns jetzt beschiftigenden
Hirtenopfer die Wahl des Opferthieres dem Willen der Gottheit
an, indem man das Thier zum Opfer bestimmte, welches durch Zu-
fall an diesem Tage als letztes hinter den andern auf demn Wege
zum Weideplatz zuriickblieb.

Der beste Beweis dafiir, dass wir mit dieser Erklarung das
Richtige getroffen haben, ist, dass man nicht iiberall in Deutsch-
land auf dieselbe Weise den Wunsch der Gottheit beziiglich der
Wahl des Opferthieres in Erfahrung bringt. So wird z. B. in
einigen Gegenden Niedersachsens nicht die letzte, sondern die erste
Kuh mit Blumen bekrinzt und Pfingstkerl genannt!). Aus
Schwaben wiederum wird uns berichtet, dass zu. Derendingen an der
Steinlach der Hirt zu Pfingsten der grosten und schdnsten
Kuh einen Kranz von Laub und Blumen aufsetzte.?) Nicht das
letzte Thier hilt man also hier fiir das zum Opfer bestimmte,
sondern entweder gerade entgegengesetzt das erste oder dasjenige,
welches nach dem Gutdiinken des Hirten das schonste und statt-
lichste Stiick der Heerde war.

) Kubn u. Schwartz, Nordd: Gebr. Nr. 72.
?) Meier, Schwiib. Sag. s. 402. Nr. 91.
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Heb alli blutt un blingi Vejel ds.
En Ei eris! En Ei eriis!
Oder i schick i de Marder ins Hiienhiis!"?)

In einer Reihe von oberbaierischen Ortschaften dagegen hat die
Sitte ihre alte Natur als Hirtenbrauch schon durchaus verloren.
»Am Pfingstmontage besteigt dort nach der Vesper ein Bursche —
friher wurde dazu der faulste Knecht gewihlt, der zuletzt beim
Friihgottesdienst erschienen war — ein geschmiicktes Pferd.
Er ist wunderlich vermummt, in Laub, Stroh und Schilf gehiillt
und heisst der Wasservogel; als berittenes Geleit folgen ihm 10—20
Burschen, die S8antrigl-Buebm.?) Man zieht von Haus zu Haus und
sammelt Gaben von Brot, Eiern, Butter und Mehl ein unter dem
Absingen alter Lieder, der sogenannten Santrigl - Spriiche. Darauf
geht der Zug nach einem Bach oder Teich in der Néhe des Dorfes
und nun wird der Wasservogel unter lautem Jubel vom Rosse
herab in das Wasser geworfen. Anderwiirts trifft diese Tauche
nicht den Reiter selbst, sondern eine Strohgestalt, die er triigt, welche
ebenfalls mit Laub und Schilf umflochten ist und in ein vogelartiges
Ungethiim mit langem Schwanenhals und holzernem Schnabel aus-
lduft. Nach der Wassertauche ziehen die Santrigl-Buebm ins Wirths-
haus und verzehren daselbst ungeheure Kiichel, die aus jenen Bei-
triigen gebacken wurden. Der Vogelhans wird unter den Burschen
ausgespielt, der Gewinner ist Festkonig. Den Vogelschnabel, den
Santrigl nagelt er auf die First seines Hauses als besonderen
Schutz gegen Blitz und Feuer das ganze Jahr iiber, bis
ein neuer Pfingstl sich aufthut.‘?)

Von dieser Entstellung der Pfingstsitte, das erste Thier der
Heerde mit Maien, das letzte mit Blumen zu schmiicken bis zu den
abenteuerlichsten, besonders in den siiddeutschen Landstdédtchen
stattfindenden Wasservogelbriuchen ist nur noch ein Schritt. Trotz-
dem hat sich aber in diese phantastischen Umbildungen der alten
Sitte manch alterthiimlicher Zug hineingerettet, wozu ich vor- allen
Dingen rechne, dass man dem zum Ausputz des Wasservogels,
Pfingstls oder Pfingstquacks verwandten Blumenschmuck und Flitter-
werk (also urspriinglich dem Blumenschmuck des Opferthiers) zaube-
rische Kriifte beimisst,*) und dass hiufig der Wasservogel gekopft

) Waldmann, Eichsfeld. Gebr. s. 10.

%) Samtregel gleich Collecte: vgl. Schmeller, Bair. Worterb. 2. Aufl. L
8. 657 fg.; IL s. 277,

%) Bavaria. I, 1, 375 fg.

%) Panzer, Beitr. 1. s. 235, Nr. 269, s. 239. Nr. 264; IL s. 87. Nr. 129;
Bavaria, 1, 1, 375 fg.; Wuttke?. § 90.
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Fleischer geben Gesellschaften dabei.!) Ebenso wurde in Hessen
frilher allgemein zu Pfingsten ein schoner, fetter Ochse von der
Metzgerzunft bekriéinzt durch alle Strassen der Stadt gefiihrt und
alsdann geschlachtet. Die jungen Zunftgenossen trugen bei diesem
Umzug versilberte Beile und sammelten Geld ein, welches sie dann
zu einem Schmause verwendeten.?) Auch in Pruden in Sieben-
biirgen schmiickt man am Pfingsttag die schonsten Ochsen der Heerde
mit Blumen an Haupt und Hérnern und treibt sie so in das Dorf
hinein.?) Diese einer Erlduterung nicht bediirfenden Opferbriiuche
miissen iibrigens ehemals iiber ganz Deutschland verbreitet gewesen
gein, denn allenthalben findet sich in unserm Vaterlande das auf
sie beziigliche Sprichwort: ,Du siehst aus, bist geputzt wie ein
Pfingstochse.4)

Recht alterthiimliche Ziige haben sich in folgenden Nachrichten
erhalten. ,Die Gemeinde Breitenbach in Thiiringen muss alle Jahre
am dritten Pfingsttag vor der Sonne ein Brot und vier Kiise an
den Pastor in Questenberg liefern. Kommen sie nicht zur rechten
Zeit, so haben die Questenberger das Recht, ihnen die beste Kuh
aus der Heerde zu nehmen. Diese muss aber dann dort auf der
Heide geschlachtet und verzehrt werden.‘®) Dazu halte man den
Brauch, wie er in den mansfeldischen Dorfern Godewitz, Fienstedt,
Gorsleben, Zornitz und Krimpe geiibt wird. Dort feiert man zu
Himmelfahrt ein Fest, bei welchem eine Tonne Bier getrunken und
darauf in einer fiir das Fest erbauten Scheune getanzt wird. Noch
in der Mitte des vorigen Jahrhunderts versammelte man sich vor
dem Tanze am Brunnen und trank da sieben Ringeimer Bier. Das
Geld, mit welchem das Fest ausgerichtet wird, schiessen die ein-
zelnen Dorfgemeinden zusammen. Sie erwiéhlen zwei Bierherren,
die alles anordnen miissen und nichts zu zahlen brauchen. Das
Bier aber muss bis auf den letzten Tropfen ausgetrunken
werden, und jeder Fremde, der voriiber geht, muss mittrinken.
In Godewitz trinkt man das Bier auf einem Hiigel vor dem Dorfe,
welcher davon der Bierhiigel heisst, und auf den am Himmel-

1) Proehle, Harzbilder. s. 67.
?) Miilhause, Gebriuche der Hessen. s. 315.
%) Schuster, Deutsche Myth. a. Siebenbiirg. s. 471.

4) Wuttke.? § 90; Kuhn, Westfil. Sag. II. Nr. 4562; Mannhardt, Baum-
kultus. Cep. IV. § 12; K. Bartsch, Meklenb. Sag. II. Nr. 1416; Miilhause,
Gebr. d. Hessen. s. 3156, In Pommern lautet das Spriichwort: ,Del sit Gt as
eis belékt Pingstoss'; auch in Schlesien ist es bekannt,

%) Kuhn u. Schwartz, Nordd. Sag. Nr. 250.
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mitglieder haben dazu zu erscheinen und an dem Mahl mit Theil zu
nehmen. Selbst die zufillig im Orte anwesenden Fremden diirfen
sich nicht ausschliessen, Dazu wird Bier getrunken, welches auf
Kosten der Gemeinde beschafft ist, und von dem auch nicht ein
Tropfen iibrig bleiben darf, worin wir unschwer den heidnischen
Minnetrunk wieder erkennen. Auch die Heilighaltung der Opfer-
reste und der Glaube, dass denselben Zauberkraft inne wohne, hat
sich erhalten ; denn das Blut des Opferthieres wird gesammelt, gedorrt
und dannals kriftiges Heilmittel in mancherlei Krankheiten angewandt.

In npiederrheinischen Pfingstliedern findet sich sogar noch-
die Erinnerung daran, dass die Haupter der Opferthiere als
der den Gdttern zustehende Antheil am Opfer, ganz besondere Ehr-
furcht genossen. Die hierher gehorigen Verse lauten:

,Nun gebt uns einen Pferdskopp,

Wir stippen auf der Stang ihn op.
Einen andern sehr wichtigen Zug hat auch folgender Brauch
bewahrt, in dem das alte Opfer allerdings schon zum Opferspiel herab-
gesunken ist. Zu Pfingsten werden in Barssen bei Pyrmont zwei
Hammel ausgeschossen, welche die zehn besten Schiitzen erhalten,
in der Art, dass die beiden ersten Haut und Eingeweide, die
iibrigen je zwei ein Viertel erhalten. Mit Recht bemerkt Kuhn dazu:
yDass die beiden besten Schiitzen Haut nebst Eingeweiden- erhalten,
ist jedesfalls ein bedeutsamer Zug; das wird in alten Zeiten der
Antheil des Gottes geweasen sein, dem zu Ehren das Feat gefeiert
wurde.¢ ) :

Werfen wir jetzt einen kurzen Riickblick auf die Gesammt
untersuchung dieses Paragraphen, so ergiebt sich, dass unsere heid-
nischen Vorfahren in der Zeit zwischen Himmelfahrt, Pfingsten und
Johannis, also in derselben Zeit, in der die Hagelfeier festlieh be-
gangen wurde, ein grosses Hirtenopfer darbrachten. Man vertrieb
durch den Schlag mit der heiligen Ruthe die Unheil bringenden
Diimonen aus Heerde und Stall und opferte dabei Milch und
Eier. Ferner fielen zu Ehren der Goétter Rosse, Rinder, Schweine,
Bchafe und Giinse und zwar wahrscheinlich von jeder dieser Thier-
gattungen nur eins. Die Wahl der Opferthiere iiberliess man ent
weder dem- Willen. der Gottheit oder .aber, man erkor -dazu die
schonsten und starksten Stiicke der Heerden. Die betreffenden
Thiere wurden darauf mit Feldblumen bekriinzt, war es Hornvieh,
an den Hornern vergoldet und in feierlichem Zuge umbhergefiihrt.

1) Kuhn, Westfil. Sag. IT. Nr. 466; Kuhn u. Schwarts, Nordd, Gelr. Nr. 63
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als auch der Bauer das wichtigste und groste Siihn- und Bittopfer
des ganzen Jahres beging.

§ 4. Die auf die Viehzucht beziiglichen Opfer hel dem grossen
Herbstfest.

Da wir die Beziehungen des Mittwinter- und des ersten Friib-
jahrsopfers auf die Viehzucht schon bei unserer Untersuchung im
zweiten Capitel beriicksichtigt haben, bleibt uns jetzt nur noch iibrig,
den Antheil, welchen der Hirte an dem grossen Herbstopfer hatte,
niher zu erorten.

In dieselbe Zeit, in der das gemeine Erntedankfest gefeiert
wurde, fillt der Schluss der Weidezeit. Im germanischen Heiden-
thum empfing nun jeder wichtige Wendepunkt im Leben des Land-
mannes durch Gebet und Opfer hohere Weihe, folglich muse auch
der Tag, an dem die Weide geschlossen wurde und die Stallfiitterung
begann, einst durch die Darbringung von Opfern ausgezeichnet
worden sein. Das Erntedankopfer und das mit ihm verbundene
Gemeindebittopfer fiir ein gutes Gedeihen der Wintersat iiberragte
jedoch jenes Herbstopfer der Hirten an Bedeutung bei weitem,
ausserdem ist die Viehzucht in Deutschland in den letzten Jahr-
hunderten dem Ackerbau gegeniiber iiberhaupt mehr in den Hinter-
grund getreten, und so ist es gekommen, dass die Erinnerung an
das Opfer beim Weideschluss sich nur sehr spirlich erhalten hat
und wir in Bezug darauf fast ausschliesslich auf den Volksbrauch
in den Alpen angewiesen sind, wo die Viehzucht noch nichts von
ihrem fritheren Ansehen verloren hat.

Die hierher gehorigen Zeugnisse sind etwa folgende. Melzer
berichtet in seiner Beschreibung von Schneeberg (p- 536): ,Am
8. Mertenstag sasz der heilige Martin auf ein Pferd, welchen die
Bauernweiber als einem Patron des Viehes sonderhch ehreten und
dabei Geld und anderes opferten.c!) Damit vergleicht sich folgendes
Zeugnis aus Schwaben: ,Zu Hauerz, im Oberamt Leutkirch, ward
friiher immer zu Martini die Kirchweih gehalten, bei der sich alle
Bewohner der Umgegend einfanden. Die Bauern brachten alsdann
dem heiligen Martin alles mogliche zum Opfer: Frucht, Hanf, Obst,
Fleisch, Eier, Schmalz, Butter u. dgl. In den Wirthshiusern wurde
geschmaust und getanzt. Am Tage darauf wurde eine Nachkirch-
weih, wie man es nannte, gehalten, und da blieb niemand zu Hause,

1) Wolf, Beitr. L s. 51.
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Sind uns diese Nachrichten auch diirftig genug iiberkommen,
8o lisst sich aus ihnen dennoch wenigstens so viel mit Bestimmtheit
entnehmen, dass von den Hirten am Schluss der Weide ein Fest
gefeiert wurde, bei dem man den Gottern ein Stiick der Heerde,
Milch, Kiise, Butter, Brot und Eier als Opfergaben darbrachte. -
Rechnen wir nun noch hinzu, dass zu Martini auch das mit Gebet
und Opfern verbundene Schneiden des heiligen Queckreises?) statt-
fand, mithin an diesem Tage in gleicher Weise wie am 1. Mai ein
Vertreiben der Dimonen aus der Heerde vorgenommen sein wird,
8o ergiebt sich, dass das Hirtenopfer im Herbst durchaus denselben
Hergang hatte, wie die anderen Jahresopfer der Hirten. KEs ist
darum auch der Verlust, welchen wir durch das Fehlen von aus-
filhrlicheren Nachrichten iiber das Hirtenfest im Herbst erleiden,
nicht allzu hoch zu schitzen, da durch dieselben wesentlich neues
fiir unsere Kenntnis des heidnisch-germanischen Kultus gewis nicht
gewonnen wiirde, »

1) Siehe oben s. 298 fg., 301.
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Krankheit befallen, verhexen bose Lieute das Vieh, droht ein schweres
Gewitter einzuschlagen, so nimmt der Hausvater ein Stiickchen von
diesem Talisman und giebt dasselbe dem Kranken zu geniessen,
mengt es den Thieren unter das Futter, wirft es in die Flamme des
Heerdfeuers, und das Ungliick muss, ohne weiteren Schaden an-
richten zu konnen, voriibergehn. Immer noch werden ferner die
zum Opfer bestimmten Gaben an Feldfriichten und Getréinken und
die zu schlachtenden Opferthiere, nachdem zuvor das Los (der
Zufull) dariiber entschieden hat, was geopfert werden soll, in feier-
lichem Umzug durch das Dorf gefiihrt, und wird bei der Dar-
bringung des Opfers unter dem Sprechen zauberkriiftiger Gebets-
formeln das Vertreiben der dem Wachsthum der Saten und dem
Gedeihen des Viehstandes schiidlichen Démonen und Hexen vorge-
nommen. Immer noch weiss man aus den geschlachteten Opfer-
thieren, den dargebrachten Feldfriichten und Getridnken, der Flamme
des durch das Opfer geheiligten Feuers Weissagungen anzustellen
auf den Ausfall der Ernte und die kommende Witterung, auf Liebe
und Ehe, auf Krankheit und Tod; und immer noch schliesst end-
lich die ganze Opferfeierlichkeit mit einem festlichen Schmaus, bei
dem man die Minne der Gotter, in heutiger Zeit also die Minne
der Heiligen der katholischen Kirche, trinkt.

Weiter lernten wir aus unseren Untersuchungen, dass jede das
tigliche Einerlei im biuerlichen und Hirten-Leben unterbrechende
Begebenheit durch bestimmte, je nach der Wichtigkeit des Anlasses
grossere oder kleinere Opferfeste die religicse Weihe empfing, dass
wir also fiir das deutsche Heidenthum ein festgeregeltes Opfersystem
anzunehmen haben. In diesem Opfersystem konnten wir wiederum °
die einzelnen Opferfeste in einer zweifachen Weise eintheilen. IThrem
inneren Wesen nach zerfielen dieselben némlich in ausserordentliche
abwehrende Opfer und in Jahresopfer; nach ihrer Griosse dagegen
in Familien-, Gemeinde- und Landesopfer. Von diesen verschiedenen
Opferarten wurden die ausserordentlichen Opfer bei unvorher-
gesehenen Ungliicksfiillen, d. h., bei dem Ausbruch oder dem Heran-
nahen von Krankheiten, Seuchen, verherenden Unwettern und
anderen Landplagen, dargebracht, wogegen sich die Jahresopfer
eng an die einzelnen Hauptzeiten in Ackerbau und Viehzucht als:
Aussat, Kornbliithe, Ernte, erster und letzter Austrieb etc., anschlossen.

Die Eigenthiimlichkeit der Familienopfer, um jetzt auf die
zweite Art der Eintheilung der deutschen Opferfeste zu kommen,
bestand, wie dies schon ihr Name andeutet, darin, dass bei
ihnen nur der einzelne Hausstand betheiligt war. Es gehorten zu
ibnen unter anderm die tiigliche Verehrung des Hausgeistes, die
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der Arbeit vertheilt werden muste!) und darum von uns am zer-
rissensten wiedergegeben worden ist, nimlich das grosse Gemeinde-
opfer zur Zeit der Sommersonnenwende. —

Naht der Juli mit seiner stechenden, tddtlichen Hitze und
seinen schweren, Unheil bringenden Gewittern, riickt der Tag heran,
an dem die Sonne auf ihrer Himmelsbahn den Hohepunkt erreicht,
dass sie fast senkrecht auf die Erde herabscheint, 8o befinden sich Hirt
und Bauer in groster Aufregung. Jener fiirchtet, dass die verpestete
Luft, in der giftspeiende Drachen nnd Krebse herumfliegen und bése,
allem Wachsthum feindliche Dimonen ihr Wesen treiben, seinem
Viehstand verderbliche Seuchen zufiihrt ; dieser dagegen ist in Sorge,
dass ein Hochgewitter oder ein heftiger Hagelschauer die in der
Bliithe stehende oder schon reifende Feldfrucht vernichten und da-
durch mit einem Schlage seine ganzen Emtehoﬁ’nungen zerstdren
werde. Darum riisten beide gemeinsam ein grosses Opferfest aus,
um von den Gottheiten der Luft und des Himmels, der Erde und
des Wassers und des Wetters, d. h., von Wuotan (Ziu), von Berchta
(Fria, Holda) und von Thunar, gniidigen Schutz fiir ihr gefihrdetes
Eigenthum zu erflehen.

Vor allen Dingen gilt es da, den Gottern angenehme Opfer-
thiere auszulesen, fiir Wuotan: Rosse, Rinder und Hunde, fiir Fria:
Schweine und Katzen, fiir Thunar: Bécke, Giénse und Hiihner.
Zu dem Zwecke wihlt man entweder nach eigenem Gutdiinken
die schonsten und stirksten Stiicke der Heerde aus, oder man lisst
die Gottheit selbst entscheiden. Letzteres geschieht in der
Weise, dass man immer dasjenige Thier von einer jeglichen Gattung
Vieh, welches nach dem Willen der Gottheit als letztes die zur
Feier des Tages besonders abgesteckte Festweide?®) betritt, mit
Blumen bekriinzt und dadurch zum Opfer bestimmt.

Hand in Hand mit der Auswahl der Opferthiere geht ein
kleines Opfer, an dem sich nur Hirten betheiligen diirfen. Wihrend
die Heerde auf dem Wege zur Festweide ist, eilt der Gemeindehirt
zu einem heiligen Baum oder Strauch und schneidet davon mehrere
Ruthen ab. Diese werden sodann, mit Feldblumen durchflochten,
in Besen zusammengebunden und denjenigen Thieren der einzelnen
Heerden, welche als erste auf der vorher noch von keinem Geschopf
betretenen Hutung anlangen, an den Schweif gebunden, damit auf

1) Cap. I. § 5; Cap. II. § 3; Cap. IIL. §3.
*) Kuhn, Mirk. Sag. s. 323; Westf'al Sag. 1I. Nr. 461. 46.,, Knhnu Sohwartz,
Nordd. Gebr. Nr. 53—56. ,
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heiligen Wassers, welches er dann spiiterhin in Fillen der Noth
als kriiftiges Mittel gegen allerhand Uebel und Krankheiten, gegen
Hexen und bose Geister gebraucht.

Wihrend Hirten und Ackerbauern sich mit dem Vertreiben der
schidlichen D#monen aus der Heerde und dem Bittgang um die
Felder beschiftigt haben, sind indes die Kinder im Orte von Haus
zu Haus gezogen und haben unter dem Absingen von Liedern, in
denen auf den reichlichen Geber alles Heil und Gliick, auf den
kargen Geizhals dagegen alles Ungliick dieser Welt herabgewiinscht
wird, Holz, Stroh und anderen Brennstoff eingesammelt. Damit sind
sie sodann auf den Dorfplatz oder eine Anhdhe in der Nihe des
Ortes geeilt und haben dort einen grossen Scheiterhaufen errichtet.
Hoch oben auf die Spitze desselben setzten sie eine aus Stroh ge-
flochtene Puppe, welche das personificierte Ungliick (die Hexe, den
bosen Geist, den bosen Séemann, den Hagel) darstellen soll. —

Mittlerweile ist es Abend geworden. Die Bauern sind mit dem
Bittgang und der Quellenverehrung fertig, und die ganze Gemeinde
versammelt sich nun mit den Opferthieren bei dem Scheiterhaufen.
Es beginnt der wichtigste Theil des ganzen Festes. Ein Paar
keuscher Jiinglinge ist bemiiht, in der uralten Weise durch An-
einanderreiben zweier trockener Holzer die heilige Opferflamme zu
gewinnen, Andere beschiftigen sich damit, dem altherkémmlichen
Brauche gemiiss, die Opferthiere durch Hauptabschneiden zu tédten.
Die abgeschnittenen Kopfe werden sodann nebst den Riimpfen der
lediglich zum Siihnopfer bestimmten Hunde und Katzen so wie der
Haut, dem Knochengeriist, den Eingeweiden und Genitalien der
Rosse, Rinder, Schweine, Bocke, Giénse und Hiihner auf den Holz-
stoss gelegt, jedoch nicht eher, als bis sich jeder von den Theilnehmern
am Opfer etwas davon angeeignet hat, sei es nun ein Knochen, oder
ein Stiickchen Haut, oder ein wenig geronnenes Blut. Solchen
Opferresten wohnen némlich grosse Zauberkriifte inne. Giebt man
z. B. von dem Opferblut einem Kranken ein, so weicht sofort die
Sucht von ihm; gribt man einen Opferknochen in das Satfeld, so
bleiben Unwetter und Hagelschauer der Frucht fern; u.s. w.

Nachdem die Thiere geschlachtet sind, ist endlich auch die
miihselige Arbeit des Feuergewinns mit Erfolg gekrént worden.
Die durch die Reibung erhitzten Holzer haben Feuer gefangen.
Schnell wird dasselbe angefacht und dann damit der Scheiterhaufen
angesteckt, welcher, kaum entziindet, auch schon nur eine einzige
grosse Flamme bildet. Alles jauchzt und jubelt und tanzt unter
dem Singen alter, feierlicher Weisen um. den brennenden Holzstoss
herum. Aufmerksam blickt auch ein jeder nach der Farbe und
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Heerdfeuer wieder neu entziindet wird, damit auf diese Weise auch
das Haus der Segnungen des Opfers theilhaftig werde.

So ging es bei dem Mittsommeropfer her und ganz #hnlich
verliefen auch die anderen Jahresopfer unserer heidnischen Vor-
fahren, nur dass bei letzteren noch die Korn- und Flachsopfer hin-
zukommen, welche ersterem aus natiirlichen Griinden fehlen, und
und dass der Zweck, weshalb geopfert wurde, iiberall ein anderer
ist. Diese Gleichformigkeit der verschiedenen Opferfeste und ihr
klarer und durchsichtiger Hergang ist ja auch dem Charakter eines
kernigen und gesunden Naturvolkes, als welches wir uns die heid-
nischen Dentschen vorzustellen haben, durchaus angemessen, und
es scheint mir gerade der Umstand, dass unsere Untersuchung ein
solches Resultat ergeben hat, der beste Beweis fiir die Richtigkeit
dieser von uns gewonnenen Resultate zu. sein.
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S. 34 Anm. 2. Wuttke, 2. Aufl. § 92.

8. 56. Die Wettergarbe ist auch in Oldenburg (Strackerjan,
Abergl.a. Oldenburg. I. 63) und in der Oberlausitz (miindlich) bekannt.

S. 59. Ueber Brotopfer bei Hagelschauer und Gewitter in
Tirol und Bohmen vgl. Wuttke?, § 443. 444; Grohmann, Abergl
a. Bohmen. 39.

S. 71. In manchen Dérfern Schleswigs lisst man beim Hafer-
sden iiber Nacht einen gefiillten Sack auf dem Felde stehen fiir
den Kinig Abel. (Wuttke?. § 435.) — Im Voigtland wirft man eine
Handvoll S8amen seitwiirts und spricht:

JJch werf den Samen sus meiner Hand ins reine Land,
Gott behiite ihn vor Rost und Brand’. —

In Ostpreussen muss man bei der Wintersat zuerst die Aehren
des Erntekranzes aussien. (Wuttke?. § 652.)

S. 76. In Ostpreussen bindet man in einen Zipfel des Sietuches
Brot, Geld, Salz und Fenchel, so gedeiht die Sat. (Wuttke?®. § 6562.)

S. 78 Anm. 3. Aehnlich in Béhmen. Wuttke?. § 647.

S. 109 Anm. 1. Wuttke?. § 98, 426; Strackerjan, Sag. a.
Oldenburg. IL 36.

S. 117 Anm. 1. Wauttke?. § 95, 97.

S. 119 Anm. 1. Wauttke?. § 333.

S. 145. Der Glaube, durch den Geenuss von neunerlei Kraut am
Griindonnerstag vor Fieber befreit zu sein, findet sich noch heute
in Baiern. (Wuttke? § 528.) — In der Neumark und Oldenburg
erhalten neunerlei Kriuter, gekocht und gegessen, das ganze Jahr
gesund. (Wuttke? § 85.)

S. 249. Im Weizacker, Kreis Pyritz in Pommern, wurde friiher
das erste aus dem neuen Getreide gebackene Brot an einen Bettler
verschenkt. Vorher wurden jedoch diesem Brot beide Kanten ab-
geschnitten, welche von der Hausfrau sorgsam aufbewahrt wurden,
(Miindlich aus Prilupp, Kreis Pyritz.)

S. 306. In Carlin, bei Colberg in Pommern, heisst der Junge,
welcher beim Pfingstaustrieb zuerst auf der Weide anlangt, der
Kaiser, der zweite der Kronprinz u. s, w. Den Letzten schelten
die andern Lumpenhund oder Bummelhans. Fiir den Kaiser wird
von den andern Hiitejungen ein kleines Geschenk gekauft, wozu
ein jeder einen Groschen beisteuert. Der Lumpenhund dagegen
erhilt von jedem drei Schlige. Abends 6 Uhr treffen sich alle auf
dem Weideplatz des Kaisers. Es wird ein Kranz geflochten und
demselben aufs Haupt gesetzt. Sodann ziehen die Jungen unter
Gesang in die Stadt zuriick. (Miindlich.)
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Heinrich, Professor Gustav Adolf. Agrarische Sitten und Gebr#uche tunter
den Sachsen Siebenbiirgens. Programm des evangelischen Unter- Real-
gymnasiums A, B, und der damit verbundenen Lehranstalten in S#échsisch-
Regen am Schlusse des Schuljahres 1879/1880. Hermannstadt 1880.

Hildebrand. B. D. Joachimi Hildebrandi De Diebus Festis Libellus. Cum
Ser. Pol. Regis et Sax. Elect. Privilegio. Helmestadi 1701.

Kehrein, Joseph. Voikssprs.che und Volkssitte im Herzogthum Nassau. Ein
Beitrag zu deren Kenntnis. 2 Biinde. Weilburg 1862.

Knorrn. Sammlung abergléubischer Gebriuche. Zusammengestellt von
Knorrn in Stettin. In den Baltischen Studien, herausgegeben von der Ge-
sellschaft fiir pommersche Greschichte und Alterthumskunde. 83. Jahrgang.
2. Heft. Stettin 1883. s. ¥13—147.
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Troppau 1865. 2. Bd. Sagen und Mirchen, Briuche und Volksaberglauben.
1867. 3. Bd. 1872 und 73.

Pfannenschmid, Heino. Germanische Erntefeste im heidnischen und christ-
lichen Kultus, mit besonderer Beziehung auf Niedersachsen. Beitriige zur
germanischen Alterthumskunde und kirchlichen Archiologie. Hannover 1878.

Philo vom Walde (Reinelt) Schlesien in Sage und Brauch., Mit einem
Vorwort von Professor Dr. Karl Weinhold in Breslau. Berlin 1884.

Pichler, Fritz Archivbeamter am Joanneum und Mitglied des historischen
Vereines fiir Steiermark. Das Wetter. Nach deutscher und im Besonderen
nach steirischer Volksmeinung. Graz 18h9.

Praetorius. Saturnalia: Das ist, Eine Compagnie Weihnachts-Fratzen, Oder
Centner-Liigen, und possierliche Positiones: Zusammengeleget und auch
Wiederleget von M. Johanne Praetorio, Poeta Laureato Caesareo. Im
Jahr 1663. Leipzig.

Prohle, Heinrich. Harzbilder. Sitten und Gebréiuche aus dem Harzgebirge.
Leipzig 1855.

— Harzsagen. Gesammelt aus dem Oberbarz und in den iibrigen Gegenden
von Harzeburg und Goslar bis zur Grafschaft Hohenstein und bis Nord-
hausen. Leipzig 1854.

— TUnterharzische Sagen. Mit Anmerkungen und Abhandlungen. Aschers-
leben 1856.

Rochholz, E. L. Deutscher Glaube und Brauch im Spiegel heidnischer Vor-
zeit. 2 Biénde. Berlin 1867. 1. Bd. Deutscher Unsterblichkeitsglaube.
2. Bd. Altdeutsches Biirgerleben.

— Schweizersagen aus dem Aargau. Gesammelt und erliutert. 2 Binde.
Aarau 1856.

— Naturmythen. Neue Schweizersagen. Gesammelt und erldutert. Leipzig 1862.

Rockenphilosophie, die gestriegelte, Oder Aufrichtige Untersuchung derer
von vielen superklugen Weibern hochgehaltenen Aberglauben. Fiinfte und
vom neuen iibersehene Auflage. Chemnitz 1759. In der Stdsselischen
Buchhandlung. -

Rosegger, P. K. Sittenbilder aus dem steierischen Oberlande. Graz 1870.

Schambach, Gg. und W. Miiller. Niedersiichsische Sagen und Miirchen.
Aus dem Munde des Volkes gesammelt und mit Anmerkungen und Ab-
handlungen herausgegeben. Gottingen 1855.

Schild, Frz. Jos. Der Grossitti aus dem Leberberg. Was derselbe in alten
Zeiten gesungen und gereimt, und iiber Wind und Wetter, iiber Handel
und Wandel, iiber geheunere und nicht geheuere Dinge in Schimpf und
Ernst sich ausgedacht, gesammelt und getreulich nacherzihlt. Solothurn 1863.

Schmitz, J. H. Sitten und Sagen, Lieder, Spriichwirter und Rithsel des
Eifler Volkes, nebst einem Idiotikon. Mit einer Nachrede von K. Simrock.
1. Bd. Sitten. Trier 1856. 2. Bd. Sagen und Legenden. 1858

Schuster, Friedrich Wilhelm. Woden, ein Beitrag zur deutschen Mythologie.
Programm des evangelischen Untergymnasiams in Miihlbach und der da-
mit verbundenen Lehranstalten zum Schlusse des Schuljahres 1855/1856.
Hermannstadt 1856. '

— Deutsche Mythen aus siebenbiirgisch-siichsischen Quellen. Im Archiv des
Vereins fiir siebenbiirgische Landeskunde. Neue Folge, neunter Band.
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‘Wolf, J. W. Hessische Sagen. Gdttingen und Leipzig 1853.

— Niederliindische Sagen. Leipzig 1843,

Wauttke, Dr. Adolf. Der deutsche Volksgiaube der Gegenwart. Hamburg
1860. Zweite villig neue Bearbeitung. Berlin 1869.

Zeitschrift fir deutsche Mythologie und Sittenkunde. 1. 2. Band heraus-
gegeben von J. W. Wolf, 3. 4 Band von W. Mannhardt. Gdttingen
18531869,

Zingerle, Ignaz V. Johannissegen und Gertrudenminne. Ein Beitrag zur
deutschen Mythologie. In den Sitzungsberichten der Kaiserlichen Academie
der Wissenschaften. Philosophisch - Historische Classe. 40, Band. Wien
1862. s. 177—229.

— Sagen, Miirchen und Gebriéuche aus Tirol. Gesammelt und herausgegeben.
Innsbruck 1859. :

— Sitten, Briiuche und Meinungen des Tiroler Volkes. Gesammelt und heraus-
gegeben. Innsbruck 1857.
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Besen. 115, 810, 326 fg. — Besen
verbrennen. 125, 126, 132, 239, 254.

Besprechen. 10 fg.

Beist, Bést. 303.

Biber, s. Bilmesschnitter.

Bienensegen. 296.

Biiken. 85, 93, 99.

Bilmenschneider, Bilmesschnitter, Bil-
schneider, (Biber). 112, 131, 138,
160, 163, 16b, 171.

Binden bei der Ernte. 161, 177.
Bittgiinge. 142—144, 146 fg., 150, 162,
166, 156, 221 fg., 249 fg., 827, 328.

Blotmonas. 252.

Blumen, heilige. 42—44.

Blumen, geweihte, 8. Kriiuter.

Blumen- und Binderschmuck beim
Opfer. 14, 16, 42 fg., 100 fg., 110,
136—138, 140— 143, 149 —1561, 167,
169, 160, 164, 166, 167, 169, 172,
174—1178, 182, 184, 186, 188, 190, 191,
195 fg., 198, 200 fg., 203, 206, 207,
220 fg., 228, 248, 297, 299—301,
806—310, 312—318, 323, 326, 321.

Blut des Opferthieres. 31, 111, 817
bis 319, 328.

Bock. (Mythol. Bedeutung.) 53, 111 fg.
— (Name fiir den Drescher des
Letzten.) 110. — (Name fiir die
Opfergarbe). 192, 193. — \Kom-
dimon.) 192 fg. — (Klapperbock.) 268.

Bockopfer. 18, 21, 110 fg., 121, 134,
137—139, 147 fg., 151, 190 fg., 228,
237, 288, 262, 267 fg., 802 fg., 816,
318, 325, 326 fg., 331.

Bock verschlagen, vertragen. 110.

Bockshorn. 123, 134, 137.

Bohnenkénig. 279. Anm. 5.

Bohnenopfer. 71.

Bosen Geist verbrennen, vertreiben.
153, 328.

Bosen Siiemann verbrennen, vertreiben.
89, 93, 138, 328.

Boten, s. Besprechen.

Brandkreuzl. 78, 131.

Brandopfer, s. Verbrennen des Opfers.

Brandstelle des Opferfeuers. 37, 38.

Braut (Name der Opfergarbe). 183.

Brecheln, Brechhochzeit, s. Flachs-
brechen.

Breiopfer, s. Speiseopfer.

Brotbacken, Opfer beim. 290. Anm. 2.

Brot- und Kuchenopfer. 12, 44, 59,
60, 74—79, 80, 82, 83, 112, 116—118,
120, 140, 149—161, 158, 160, 162, 163,
165, 168, 170—172, 174, 176, 171,
179—181, 184, 196—198, 204, 206,
248 fg., 2567, 279 fg. 282, 283, 285,
291. Anm. 2, 295, 816, 321, 322, 325,
321, 329, 332.

Brunnen, s. Quellen.

Bunter Junge. 306, 309, 313.

Bunte Kuh, buntes Pferd. 306, 309.

Burg verbrennen. 85.

Butteropfer. 803, 304, 320 — 322.

Butterfliegen, Butterhexen, Butter-
vogel. 95.

C siehe K.

Dachs. 106.

Diémonen, s. Hexen.

Dau, s. Thau.

Diana. 194.

Digerdéd, Opfer gegen den. 64 fg.

Drache. 30. Anm. 1, 34 fg., 161, 202,
298, 301, 326.

Drei. (Heilige Zsahl.) 62, 53, 71 fg,
78, 87, 94, 124, 128, 143 fg., 148, 150,
168 fg., 161, 163—169, 173—176, 181,
198 fg., 202, 206—207, 226, 279, 297,
300, 327.

Drei Kénige, heilige. (Opfer an.) 279.

Drei Schwestern. (Opfer an.) 282, 285.

Dreschen, s. Abdreschen. :

Drischelhenke, Drischlege, s.
dreschen.

Drolle. 290.

Ab-

Eichhorn. (Myth. Bedeutung.) 136.

Eichhornopfer. 123, 135 fg., 267.

Eier. 12, 62, 75, 78—83, 109, 112, 117,
128, 138 fg., 140, 148, 158, 162, 163,
186, 200, 268, 271, 282, 296—307,
309—311, 314, 318, 320, 322, 325, 327.

Eingeweide des Opferthieres. 213—214,
265, 318, 319, 323, 328.

Eingraben, s. Vergraben.

Einmauern, 15, 18, 61.

Einproben. 112, 115, 162, 279.

Eintreiben, Segen beim, 296.
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Friihling wecken. 90, 93, 94, 96, 212,
8. auch Lenz wecken.

Fuchs, Opfer an den. 118.

Fud, Futh bekommen. 102, 105, 106,
2256—228.

Fuén. 96 fg.

Funka, Funkenbrennen, Funken-
schlagen, Funkensounntag, Funken-
tag. 90—Y3, 241.

Geinseopfer. 108, 109, 121, 229,
231 —238, 262, 267, 318, 321, 325,
326 fg.

Gans. (Myth. Bedeutung.) 237.

(Gansabreiten. 108, 109, 234.

Ganslduten. 232,

Gansreissen. 234.

Gansschlagen. 234.

Gansschiessen. 234.

Garbenopfer, s. Getreideopfer.

Gaue, fri. (= Wuotan.) 164, 169.

Gebet. 10 fg., 169 fg.,, 202 fg., 278,
296, 302. — Gebete beim Opfer. 37,
43, 61, 71 fg., 87, 94 fg., 154, 156—158,
160, 161, 163—169, 173—177, 183,
194 fg,. 199, 202 fg., 207, 211 fg., 241,
297 fg., 301, 327, 332. s. auch Feuer-
scgen, Hirtensegen, Hiihnersegen,
‘Wettersegen, Wolfssegen.

Gebrauchen der Biume. 213, 288.

Geiss. (Name fiir den Drescher des
Letzten.) 110.

Geissler, Opfer an den. 321.

Geldopfer. 12, 53. Anm. 1, 84, 211, 285,
304, 320, 321, 332.

Gemeinwoche. 251 u. Anm, 3.

Genitalien, s. Geschlechtstheile,

Geometra brumata. 217.

Gerichtsschwein, 229.

Gerstenopfer, s. Getreideopfer.

Gertraudenkriduter. 43.

Gertrudenminne. 120,

Geschlechtstheile. 31 fg., 102 fg., 105
fg., 134 fg., 191, 225 fg., 323, 328.

Getreideopfer. 13, 71—74, 76, 82, 83,

87, 100, 102, 112, 120, 146, 151, 138

fg,, 192 fg., 288, 243, 247 fg., 253,
271, 275 fg., 320, 324, 326, 330, 332.
Gewitterkinder, 64, 65.

Gowitter, 8. Wetter,

Glockengarbe. 56, s. auch Wetterkorn.

Glockenkorn. 156.

Glockenliuten. 56, 60, 82, 90, 97, 112,
127, 142, 157, 215, 243. Anm. 2, 329.

Glockenlehen. 37.

Glockenstiege. 56.

Glockenzehent. 156.

G686, 209,

Gliickshampfeli, Gliickskorn. 176.

Goden (= Wuotan). 167, 169.

Goldferch, goldenes Ferkel, goldenes
Schwein. 264 —266.

Gormanadr. 252.

Gotterbilder. 147, 220 fg., 261 fg,
291--296, 327.

Grasauslduten. 127, 212.

Grasopfer, s. Heuopfer.

Greaute Meaur, 183, 193.

Griindonnerstagseier. 78, 139, 271.

Gute Frau. 183.

Giitchen. 13.

Habergeiss. 111, 191, 268.

Habicht, geopfert. 62, 66 fg., 186, 190.

Habicht, Opfer an den. 145.

Hadern geopfert. 57.

Hivenhiine (= Wuotan). 168.

Haferopfer, 8. Getreideopfer.

Haferwolf, s. Kornwolf.

Hagel, Opfer gegen, s. Wetteropfer.

Hagelbaum brennen. 152.

Hagelfeier. 146 —156, 170, 189, 222,
263, 266, 268, 303—320.

Hagelfeuer. 86, 98. Anm. 1, 152 fg.,
243, 259, 319.

Hagelgans. 237,

Hagelprozessionen, s. Bittginge.

Hagelrad. 98. Anm. 1, 153.

Hagelrind. 136, 137.

Hagelsengen. 88, 98. Anm. 1, 328.

Hahn. (Myth. Bedeutung.) 61 fg. —
(Name der letzten Garbe.) 189. —
(Vermeintlicher Korndédmon). 187 fg.

Hahnenreissen, reiten. 108, 109, 184,
189, 226, 280.

Hahnenschiessen. 137, 234.

Hahnentanz. 109.

Hahngarbe. 189.

Hahnkdnig. 108, 109, 184, 189, 226, 280.
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Hundsfod, Hundsfud bekommen. 106,
225 fg.

Hungerbrunnen. 144 u. Anm. 2,

Hungersnoth, s. Landplage.

Hiittenfeuer. 85.

Huttler, Huttlerlaufen. 115.

Hutzelmann verbrennen, Hutzeltag. 88.

Xgnis Paschalis. 127, 129 fg.

Jode von Upsala (— Wuotan). 166, 169.

Johannisbier. 46.

Johannisessen. 44.

Johanniskraut (Beifuss). 43.

Johannisminne. (S. Johannis des
Tiufers.) 45 fg., 120. — (S. Johannis
des Evangelisten.) 46, 82, 120, 158,
163, 269 fg.

Johannisnothfeuer. 41, 99, 130, 134,
185, 2517, 319.

Johannissegen, Johannistrunk, Jo-
hanniswein, s. Johannisminne.

Judasbrennen. 125, 131, 138, 136, 158.

Judasjagen. 130.

Judensehen. 126.

Julabrasa. 267,

Julagalt. 75, 76, 281.

Julblock. 257 fg.

Julfest, s. Wintersonnwendfest.

Julfeuer. 257 fg.

Jullichter. 257.

Julstroh. 215, 219.

Jungfernmilch, Jungfernschmarren.
200.

XKise geopfert. 162, 280, 282, 321, 322.

Kiisesonntag. 90.

Kalbsfud. 102, 106.

Kappenschwingen beim Opfer.
bis 169, 238.

Karfreitagseier.

Karpfen. 287.

Kater (Bezeichnung des Dreschers des
Letzten). 107.

Katerhaschen. 107.

Kattedag, Kattewoensdag. 106.

Katze. (Myth. Bedeutung.) 107 fg.

Katzenopfer. 12, 17, 18, 87, 92. 100,
106 fg., 120, 129, 135, 136, 151, 231,
238, 242, 244, 267, 325, 326 fg.

166

139.

Kerzen anziinden, s. Lichter anziinden,

Chimken. 290.

Christblock. 254, 257 fg.

Christbrand. 258, 256.

Christklotz. 254, 267 fg.

Christmaslog. 256.

Christschwein. 265.

Christus, Opfer an. 276, 279. — An
Christi Schimmel. 276.

Kinderopfer. 18, 64 fg. .

Kindesvodt. 277.

Kirmessgans. 283 fg.

Klabiterminneken. 290.

Klapperbock. 268.

Knien beim Opfer.
175, 176.

Knochenopfer. (Mythol. Bedeutung.)
41 fg.

Knochen des Opferthieres. 25, 34 fg.,
40 fg., 4, 103 —105, 122, 134, 135,
137 fg., 148, 191, 196, 213—214, 226,
230, 234—287, 265, 267, 319, 323, 328.

Knochengalgen. 41, 122, 135, 137.

Kobold. 35, 290, 321.

Kohlen des Opferfeuers. 27 fg., 38
fg., 47, 89, 91, 92, 98, 121, 123 fg.,
129 fg., 132, 133, 153, 243, 263, 254,
266, 259, 329.

Kohlsat. 254.

Kokesch (= Hahn). 186 fg.

Koénig geopfert. 63 fg.

Kopf, s. Haupt. :

Copulation der Baume. 210. Anm. 4,
214—216, 219,

Korbtreiben. 241, 243.

Korbverbrennen. 87,231,240, 241—243,
247, 284.

Kornaufwecken. 90, 94, 98.

Kornbock. 192.

Kornjungfer. 183.

Kornmutter. 159, 183, 193.

Kornopfer, s. Getreideopfer.

Kornschwein. 179,

Kornwolf. 179 fg.

Krihhahne. 188.

Krankheit, Opfer gegen. 9— 14, 41.
Anm. 3, 49 fo., 324, 825. s. auch
Seuchenopfer, Opfer gegen Land-
plagen.

120, 136, 171,
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Milzfrau. 183, 198 fg.

Minnekiimpchen. 203.

Minnetrunk. 44 fg., 82, 119 fg., 121,
146, 158, 168, 1656, 167—169, 202,
208, 220—228, 240, 244 fg., 248, 261,
257, 259 fg., 269 fg., 816, 318, 819,
824, 829. s. auch Libationen.

Mirtesgard'n, s. Martinigerte.

Mittag melken, treiben. 299 fg.

Mittsommer, s. Sommersonnenwende.

Mittwinter, s. Wintersonnenwende.

Mockel, Mockel bekommen. 102fg.,228.

Molkendieb, Molkenstehler, Molken-
towener. 94 fg.

Molkentowerschen brennen. 122.

Moorhiihner, Opfer an die. 181 fg.

Musik beim Opfer. 88, 200 fg., 317.

Mutesheer (wildes Heer). 19.

Nachbildungen des Opfers. 22 fg.,
48 fg., 62, Anm. 4, 100, 110 fg., 135,
138, 148 fg., 186 fg., 191, 261—263, 268.

- Nachgaip (wildes Heer). 186.

Nachtfahrende Frauen. 107 fg.

Nachtfrauen. 2856.

Nachtvolk. 103.

Namengebung. 297 fg., 800, 301.

Neidstangen. 20.

Neujahrsschwein. 265.

Neujahrswasser. 203 fg.

Neun. (Heilige Zahl.) 27, 29, 38, 66 fg.,
143, 145, 166, 207, 210, 255, 276,
286, 288.

Neunerlei Holz. 27, 29, 255.

Nicolaus 8., Opfer an das Ross des. 276.

Niederfall. 101, 178, 222, 223.

Niedfyr (== Nothfeuer). 26.

Nisspiike. 290.

Norgge. 290.

Nothfeuer. 26—49, 99, 130, 134, 312, 325.

Nothhalm. 175, 176.

Nusskonig. 201.

Obstbau. 17, 27, 88, 98, 207 fg., 254
fg., 287 fg.

Obstopfer. 13, 151, 206, 208—210, 214,
240, 243, 247 fg., 320.

Oden, Od3inn. 63, 166, 169.

Ofenfeuer. 83, 112, 120, 158, 203, 204,
254 fg.

Opferpriester, s. Opfervollstrecker.

Opferschmaus. 44, 83 fg., 97, 98, 101,
107, 108, 121, 126, 186 fg., 188, 148,
170, 188, 190, 191, 200 fg., 222, 223,
243, 260, 261, 310, 319, 321, 824, 827,
829.

Opferspiel. 100, 103, 108 fg., 110 fg.,
137, 148 fg., 185 fg., 190, 230, 234,
21 fg., 268, 313—816, 318, 323.

Opferspinnen. 204.

Opfervollstrecker. 70, 108 fg. 187,
147 fg., 167 fg.,, 176, 184 fg., 187,
189 —191, 226 fg., 248, 279 fg., 312.

Osterberge. 124.

Ostereier. 78 fg., 112, 128, 138 fg.,
158, 271.

Osterfeuer. 41, 121 fg., 153, 297.

Osterkerze. 129, 131.

Osterlamm. 42, 137, 145.

Osterlampe. 131.

Osterlichteln, 125.

Ostermaenliichten. 121 fg.

Ostermann. 128,

Osterochse, Osterstier. 136, 137.

Osterwasser. 141—142, 143 fg.

Oswald (= Wuotan). 176—177, 193.

Paddenschinder. 806, 309, 313.

Palmen. 60, 78, 81 fg., 83, 112, 142, 299.

Parcen. 116 fg., 282.

Paschvuur. 125.

Paskeberge. 124.

Paulus 8., Opfer an. 295 fg.

Peitschenknallen. 96, 97, 115, 125, 128,
156, 211, 248, 259, 329.

Percht, Perchta (= Fria). 205, 282,
285, 287.

Perchtnacht. 285.

Persteln. 283. 285.

Peter 8., Opfer an. 176.

Peterbolt, Peterbiilt. 175.

Petersdreck. 114.

Pfahlfeuer. 125.

Pferdeopfer. 15, 18, 21 fg., 40, 48, 66
fg., 108, 120, 122, 133, 137, 139, 147,
230 fg., 238, 261 fg., 267, 318, 325,

326 fg.
Pferdehufe. 51, 264.
Pferdstag. 264.

Pfingstbesen. 310.
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Schlangenkultus. 292—294.

Schmetterling, s Butterfliege etc.,
Milchdieb etc., Molkenstehler etc.

Schmotziger Donnerstag. 108,

Schmotziger Pfinztag. 115.

Schnitterin, (Name der Opfergarbe).
112.

Schnitthahn, 188,

Schoefe. 121.

Schoefsonntag. 85.

Schrate, Schritlein. 285, 286, 290.

Schuddekorfsdag. 240.

Schusel, alte. (Name der Opfergarbe.)
178.

Schwarz. (Heilige Farbe.) 17, 62, 148,
151, 166, 267, 316.

Schweigen bei der Opferhandlung. 27,
71—173, 119, 161, 176, 211, 215, 331.

Schwein (Mythol. Bedeutung). 53, 106.

Schweinemonat. 252, 265.

Schweinemutter (== Fria). 106.

Schweineopfer. 18, 25, 63, 108 fg.,
110, 120, 139 fg., 196, 224—230, 231,
234, 238, 246, 264 fg., 318, 82b.
326 fg.

Schwellenvogel. 96.
vogel.

Schwingtage. 201 fg.

Sebastian 8., Opfer an. 51.

Seelen, Opfer an die. 116 fg., 288,
285, 286.

Segen, s. Gebet.

Segenskorn, Segenszehent. 156.

Selige Friulein. 193, 290.

Semnonen, Opfer der. 69.
Sensenstreichen beim Ernteopfer. 167
bis 169, 178.
Seuchenopfer.

237, 824, 3256.
.Sieben. (Heilige Zahl.) 27, 127, 159,
210, 286, 298.
Simetfeuer, s. Sommersonnwendfeuer,
Smeermaend. 252.
Snaelliibber. 307,
.Solmonath. 116.
.Sommergewinn. 89.
Sommersonnwendfeier. 34 —49, 325,
326—380. s. auch Hagelfeier.
Sommersonnwendfeuer. 328 —329. s.

s. auch Sulle-

14—54, 62—69, 101,

auch Johannis-, Johannisnoth- und
Hagelfeuer.

Sonnenaufgang. (Heilige Zeit.) 27,
60, 94, 95, 113, 126 fg., 148, 297, 331.

Speiseopfer. 58 fg., 60, 112, 115 fg.,
120, 145 fg., 200—203, 212—214, 282
fg., 290 fg., 821.

Sperlinge, Opfer an die.
fg., 276 fg.

Spinnen beim Opferfeuer. 88.

Spinnen des ersten Flachses. 203—205.

Spinnen des letzten Flachses, s. Ab-
spinnen.

Spreu geopfert. 59.

Sprung. Beim Opfer. 104, 167, 170,
174, 182, 194 fg., 197 fg., 201. —
Ueber das Opferfeuer. 27, 35, 87,
38, 46, 47, 87, 92, 98, 122, 124 fg., 126,
132, 162, 164, 239, 240, 242, 243, 829.

Staffanskanna. 274.

Stampa (== Fria). 283.

Stephansminne. 120, 273 fg.

Stiepen. 97.

Stier, s. Rind.

Stoppelhahn. 188, 224.

Strohhexe verbrennen. 91, 93, 133.

Strohpuppe verbrennen. 85, 86 fg.,
89, 97, 102, 125 fg., 128, 133, 153,

" 254, 258, 328.

Strohseile geopfert. 176, (215, 219).
— Umwinden der Biume mit Stroh-
seilen. 214 fg.

Struiss (Name der Opfergarbe).

Sturmgott, s. Wuotan.

Sullevogel, Summerfiugel, Sunnenfugel,
Siintevuegel verjagen. 94—96.

Siinnematten. 204.

Sip-Steffens-Dach. 274.

Swantewit. 275.

Sympathie. 10, 13.

7 fg, 181

178.

"Tanz beim Opfer. 40, 43, 47, 85—87,
91, 92, 98—100, 114 fg., 119, 129,
124, 126, 129, 132, 134, 166 fg., 170,
172, 178, 175—177, 180, 196, 199,
201—208, 207, 288, 239, 240, 243,
316, 328.

Teet rle. 306.

Teufel. 111, 176, 210, 290.

Thau. 277, 280, 311, 327,
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Weidehammel. 808, 809, 812.

Weihenopfer. 62.

Weihnachtsblock. 256, 257 fg.

‘Weihnachtsfeuer. 214, 268 fg., 269.

.Weihnachtslichter. 256.

Weihnachtsthau, s. Thau.

.Weihwasser. 81, 48, 67, 74, 76, 79, 137,
156, 160.

Weinbau. 220-—228.

Weinlesefeuer. 228.

‘Weinopfer, s. Libationen und Minne-
trunk.

Weissagungen (aus dem Opfer). 24,
89, 75—18, 112, 115, 117, 119 fg.,
121, 126 fg., 134, 161, 162, 285— 237,
249, 266, 267 fg., 216 fg., 278 — 280,
288, 288, 324. — (aus dem Opferfeuer).
86, 87, 91, 92, 98, 99, 122, 123, 125,
127, 129, 181, 183, 239, 243, 254 — 256,
259, 824, 328 fg. — (aus der Witterung
beim Opfer). 86, 88, 92, 98, 99, 113,
828 fg. — (mit Hilfe von Opferresten).
260 fg., 268, 288. s. auch Quellen-
orakel, Messen, Einproben, Loses.

Weisse Friulein. 206, 248.

‘Weisser Sonntag. 91, 146 fg.

Weizenopfer, s. Getreideopfer.

Wellen treiben. 90, 98, 133, 248, 829.

Wendelin 8., Opfer an. 51.

Werch geopfert. 57, 60.

Woetterfriiulein. 208, 209.

Wettergans. 237.

Wettergarben, s. Wetterkorn.

Wettergott, s. Thunar.

Wetterhahn. 62. Anm. 4, 237.

Wettechorn. b7.

‘Wetterkorn. 55 fg., 166.

Wetterlduten. 56 fg. s.auch Glocken-
lduten.

Wettermachen. 54. Anm. 2, 55, 62.

‘Wettermacher. (Gottliche Wesen).
Opfer an die. 321.

‘Wetteropfer. 54 — 62, 118, 824.

Wettersegen. ' 54 fg., 156, 327.

Wichtelmann. 178, 178, 179.

Widstran. 215, 219.

‘Wilde Fare. 103.

Wilde Jagd, wildes Heer. 19, 59, 61,
108, 1556, 206. .

Wilde Jiger (= Wuotan). 202, 263,
264.

Wilde Leute. 280.

Windopfer, s. Wetteropfer.

Wind fiittern. 58 fg., 118.

Windhunde. 58.

Windin. 68.

Winter, Winters Grossmutter ver-
brennen. 87, 91, 93, 138.

Wintersonnwendfeier. 253—289, 320,
325,

‘Wintersonnwendfeuer.

Waod, Wodan, Woden, s. Wuotan.

Wode (Name der Opfergarbe).
169, 170, 174, 193.

‘Wodelbier. 164, 170.

Wél, Wold (= Wuotan).
169, 179.

Wolf (= Wuotan). 164, 179. — (Korn-
démon) s. Kornwolf. — (Name der
Opfergarbe). 178, 179. — (Raub-
thier) Opfer an. 302 fg.

Wolfssegen. 298, 302.

‘Woltercken. 290.

Wootk (= Wuotan). 263.

Wud (= Wuotan). 169. — (Name
der Opfergarbe). 165, 169.

Wuotan. 18, 33, 45, 53, 61, 63, 73 fg.,
83, 85, 99, 103, 107 fg., 120, 136 bis
139, 163—179, 181—184, 188, 191,
193, 208 fg., 226, 231, 238, 251, 260
fg., 267, 278, 292, 325, 326.

‘Wuotans Ross. 71, 73, 163 —166, 169,
171, 179, 192 fg., 276 fg.

Wourst bitten, Wurstelgehen. 88, 104.

‘Wurststroh. 215, 219, 265.

‘Wutfuter. 165, 169.

214, 253—260,
163,

166, 168,

Yuleclog, Yullclog. - 256.

Zahnschmerz, Opfer gegen.
Apm. 3.

Ziegenopfer. 110 fg., 190, 191, 303, 817.

Ziu. 83, 44, 326.

Zusammenschiirzen der Opferhalme.
168—160, 163, 167, 169, 172, 174—178,
181, 182, 197—199, 207.

Zwerge. 116, 173, 178, 179, 290.

12, 41.
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