HANS FROMM

Schamanismus?

Bemerkungen zum Wielandlied der Edda

I

Sogleich mit dem Erscheinen des 1. Bandes der groBen Eddaausgabe
hat die Editorin, Ursula Dronke, klar gemacht, daf ihre textliche
Richtschnur, der Codex regius, bekanntlich mythologische und Hel-
den-Lieder reihend, nicht fiir die Abfolge des Erscheinens maRgebend
sein werde. Der 1. Band reihte vier heldische Texte, die Akv. und
Hm., die Am. und Ghv., aber der 2. Band bringt ohne deutliches
Prinzip sechs Lieder mythologischen Inhalts in eine Reihe, darunter
ohne Begriindung auch eines, dessen mythologisches Fundament
immer etwas umstritten war. Die folgenden Bemerkungen wollen die
Berechtigung dieses Vorgehens in diesem speziellen Falle zeigen.
Wieland wird als First der Alben angesprochen. Das zeigt eine
chthonisch-ddmonische Zwischenschicht zwischen Géttern und Men-
schen, die fiir uns voller Ritsel steckt. Ob sie der letzten Phase der
heidnischen Kultur angehérte? Wichtig ist wohl, daB in der ags. Dich-
tung ,Deors Klage* (8.—10. Jh.?) Wieland noch als Held und nicht als
halbgéttliches Wesen dargestellt wird, was mit den anderen ae. Bezeu-
gungen und den iibrigen Quellen durchaus in Einklang steht. Erst in
der Edda, so sieht es aus, wurde der Held auch zum Magier.

II

Seit den dreiBiger Jahren wird das Lied auch in einen Zusammenhang
eingeordnet, der das mythologische Element weitergehend erkliren
helfen soll. Seitdem nidmlich ist der Begriff des ,Schamanismus” immer
wieder mit ihm verbunden worden. Aus einer sicher lingeren Namen-
reihe greife ich nur einige heraus:' Dag Strémbick (1935) gehérte

! Dag Strémbick, Sejd — Textstudier i nordisk religionshistoria, Stockholm 193s.
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kaum zu den frithesten Gelehrten, welche die Zuordnung vornahmen,
ihm folgte Edith Marold (1967), und aus den letzten zwanzig Jahren
nenne ich nur Kaaren Grimstad (1983), Robert Nedoma (1988) und
Ursula Dronke (1997). Dazwischen liegen die Dissertation von Peter
Buchholz (1968) mit einer umfassenderen Themenstellung und der
Odinsgestalt als Zentrum, letztlich aber allzu bescheidenem Umblick
fir den Schamanismus; auRerdem die ausfiihrlichste AuRerung zum
Thema seitens des Archiologen Hayo Vierck mit dem Titel , Wieland
der Schmied ... und Schamane?” (1987). Die Arbeit wurde wegen des
friihen Todes des Verfassers, eines Schiilers von Joachim Werner
(Miinchen) und eines Mitarbeiters von Karl Hauck (Miinster), nicht
verdffentlicht. Sie liegt mir im Typoskript vor, und der Leser kann
hinter der groRen, aber fachgebundenen Gelehrsamkeit des Verfassers
und seinem aufwendigen Stil verfolgen, wie der Schreiber mit sich
selbst in stindig neue Uberlegungen eintritt, um schlieBlich dann doch
sein im Titel noch aufgefithrtes Fragezeichen praktisch fiir iberwun-
den zu erkléren.

Von Seiten der Schamanismus-Forschung kam bisher, soweit ich
sehe, nur eine positiv gemeinte RiickduBerung durch Hans Findeisen
(1957), der dem bekannten jakutischen Sprichwort, daB Schmiede und
Schamanen aus dem gleichen Nest stammen — Mircea Eliade hat es
populir gemacht —, das Wieland-Beispiel in einem kurzen Nebensatz
anfiigte.?

Auf diese Spur hatte wohl die Mitteilung der Prosavorrede des
Liedtextes geleitet, da® Wieland ein Sohn des Lappenkénigs sei.’

In meinen folgenden Bemerkungen, in denen Wielands Flug im
Zentrum stehen soll, fasse ich mich méglichst kurz, um nicht lingst
Diskutiertes zu wiederholen. Ich habe keine neuen Funde mitzuteilen
und lasse Teile der Sage, etwa den Schwanmidchen-Beginn und auch

S. 191 ff; Edith Marold, Der Schmied im germanischen Altertum, Ms. Diss. Wien
1967; Kaaren Grimstad, The revenge of Volundr, in: R. J. Glendinning u. H. Bessasson
(Hgg.), Edda. A collection of studies, Univ. of Manitoba Press 1983, S. 201 ff.; Robert
Nedoma, Die bildlichen und schriftlichen Denkmiler der Wielandsage, G&ppingen
1988. S. 163 ff.; Ursula Dronke, The Poetic Edda. Vol. 2: Mythological Poems. Edited
with trans]atlon introduction, and commentary, Oxford 1997. S. 265 ff., 287 ff,; Peter
Buchholz, Schamanistische Ziige in der aisl. Uberlieferung, Phil. Diss. Minster 1968;
Hayo Vlerck Wieland der Schmied . .. und Schamane? Typoskript Miinster 1987.

2 Hans Findeisen, Schamanentum, dargestellt am Beispiel der Besessenheitspriester
nordeurasischer Vélker, Stuttgart 1957. S. 05.

3 synir Finna konungs. Um die Unsicherheit in der Zuordnung kenntlich zu machen,
die sich seit der Zuversicht, mit der man Tacitus interpretierte, vermehrt hat, schreibe
ich im folgenden é6fter: finnisch-lappisch.
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die Bildzeugnisse, moglichst beiseite. Uber das Verhiltnis zur Velent-
saga hat Edith Marold mit dem Hinweis auf den Erzihlstil der Chan-
sons de geste das Notige gesagt.* Gleiche Sparsamkeit gilt auch fiir das
Zitieren wissenschaftlicher Literatur, fiir die ich auf die vorziiglichen
Bibliographien von Robert Nedoma, Kaaren Grimstad und Anna-
Leena Siikala fiir die zum Thema versammelte Literatur verweise.’
Textgrundlage ist der Text in Ursula Dronkes neuer Ausgabe mitsamt
dem Kommentar.

Meine folgenden Bemerkungen gehen aus der Verwunderung und
dem kleinen Argwohn hervor, es werde das hochst komplizierte Phi-
nomen allein des nordeurasischen Schamanismus als ein verkiirzendes
Formelwort verstanden, hinter dem — und wenn ja, wie — die
eigentliche Beziehung, die dem Eddalied sein Geprige verleiht, sich
eher verberge als argumentativ eingesetzt werde. Ich selbst habe mich
mit dem System des mythischen Kultes seit den Vorarbeiten zu mei-
nem Kalevala-Kommentar (1967) vertraut gemacht.®

Einen ersten Uberblick {iber die noch nicht geschriebene, fiir
Lappland schon mit Schefferus’ ,Lapponia“ (1673) einsetzende Ge-
schichte des Schamanismus vermittelte jiingst Ake Hultkrantz im
Katalog der Schamanenausstellung in Tampere.” Hier liRt sich erken-
nen, wie sich die Forschung in den zwanziger und dreifiger Jahren des
20. Jahrhunderts internationalisierte, und zwar nicht zuletzt auf Kos-
ten einer definierenden Eingrenzung des Phinomens. Daran ist der
heute wohl bekannteste Gelehrte des Gebietes, Mircea Eliade, auch
wenn er sich zeitweise um Eingrenzung bemiiht hat, selber nicht ganz
unschuldig gewesen.®

Denn es gilt, zwischen ,d em Schamanismus und den sogenann-
ten schamanoiden, d.h. im Umkreis beheimateten und wirksamen Ele-
menten und Motiven zu unterscheiden. Erst ein praktiziertes Mit-

4 Edith Marold, Die Erzihlstruktur des ,Velentpattr®, in: S. Kramarz-Bein (Hg.),
Hansische Literaturbeziehungen, Berlin 1996. S. 53-73, hier S. 70 ff.

5 Nedoma S. 280-308, Grimstad S. 205209, Dronke S. 265 u. passim,u. Anna-Leena
Siikala, Suomalainen $amanismi — mielikuvien historia [Der finnische Schamanismus
— eine Geschichte von Vorstellungen], 2. Aufl.,, Helsinki 1994. S. 329-346.

6 Kalevala. Das finnische Epos des Elias Lonnrot. Aus d. finn. Urtext ibertr. v. Lore
u. Hans Fromm. Nachw. u. Kommentar v. Hans Fromm. Bd 1. 2, Miinchen 1967 (seit
1985: Stuttgart, Reclam).

7 Ake Hultcrantz, Samanismin tutkimuksen historiaa [Zur Geschichte der Schama-
nismus-Forschung), In: Samaanit [Die Schamanen]. Hg.v. den Museen in Tampere.
Tampere 1998. S. 51-70.

8 Vgl. z.B. Mircea Eliade, Schamanismus und archaische Ekstasetechnik, Ziirich,
Stuttgart 1957. S. 13 ff.
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einander einer relevanten Menge von Elementen erlaubt es, den
Kollektivbegriff einzusetzen. Vielfach dient ein Aufsatz des unga-
rischen Ethnologen Laszlé Vajda als praktischer Wegweiser.®

Fiir das Wielandlied der Edda hat Robert Nedoma eine Be-
griffsklirung mit wiinschenswerter Deutlichkeit vorgenommen, die
aber offenbar auf etwas unfruchtbaren Boden fiel.

Das Zentrum des eurasischen Schamanismus liegt bekanntlich in
Nordostasien bei den Jakuten, Giljaken, Tungusen, auch bei vielen
anderen turksprachigen, altaischen, paliosibirischen und uralischen
Vélkern und hat sich von dort nach herkémmlicher, neuerdings aber
fragwiirdiger gewordener Ansicht nach Westen ausgebreitet. Es reicht
iiber Lappen und Finnen hinaus bis ins germanische Nordeuropa, wo
die Odinsfigur der herausragende Vertreter schamanistischer Verflech-
tung ist. Lange Jahre hat man die Meinung vertreten, die 6stlichen
Nachbarn hitten mit einer geistigen EinfluBnahme auf Nordskandi-
navien Wirkung ausgeiibt, wihrend spiter auch eine umgekehrte
Richtung im Einzelfall nicht ausgeschlossen wurde. Man rechnet, da
man die Anfinge nicht datieren kann, heute teilweise auch damit, daR
die kultische Institution Schamanismus auch in Skandinavien ihre
vorzeitliche Vergangenheit haben kénnte.'

Die Unterschiede in Vorstellung und Praxis zwischen den einzelnen
Vélkern sind noch nicht systematisch zusammengestellt; das iiberall
verstreute Material harrt noch die Bearbeitung. Wir wissen z.B., dafl
der lappische Schamane keine spezielle Tracht besaB und ihm der
Giirtel geniigte und daf in Finnland offenbar die Trommel nicht be-
kannt und im Gebrauch war, denn keine einzige ist, wie schon Elias
Lonnrot feststellte, erhalten, und eine hundertprozentige Zerstérung
durch die christlichen Missionare ist kaum glaublich. Folgerungen aus
diesen und dhnlichen Daten sind bisher kaum gezogen worden. Man
hat nur, wie etwa Dag Strémbick, die Unterschiede zwischen 6stli-
chem und westlichem Schamanismus betont (S. 193 f.).

Die bis vor kurzem noch giiltige Vorstellung einer groBen und
langsamen Westwanderung der finnougrischen Stimme wird heute
von den Ethnologen (z. B. Christian Carpelan) als ,Mythos* bezeich-

9 Laszlé Vajda, Zur phaseologischen Stellung des Schamanismus. Ural-altaische
Jahrbiicher 31 (1959), S. 456-485. Auch in: C. A. Schmitz (Hg.), Religionsethnologie,
Frankfurt/M. 1964, S. 265-295.

19 Vgl. z. B. Siikala [Anm. 5] S. 274 ff. Brauchbar immer noch das Material von
Kaarle Krohn, Lappische Beitriige zur germanischen Mythologie, Finnisch-ugrische For-
schungen 6 (1906), S. 155-180.
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net,’! und man stellt sich eine postglaziale Bewegung und Besiedlung
iber den gesamten nordeurasischen Raum vor. Die Beobachtungen
der Archiologen brachten auch die Sprachwissenschaftler zum Nach-
und Umdenken, und heute geht man von der Annahme einer schon
mindestens seit 5000 Jahren am Ufer der Ostsee und seinem 6stlichen
Hinterland sich bewegenden finnougrischen Bevélkerung aus.’? Ostli-
che und westliche Vorstellungen wiirden damit auch zeitlich niher
zueinander riicken, doch wird man bei so divergierender Umgebung
trotzdem von einer Vorstellungsidentitit nicht gerne ausgehen wollen.
Wie weit die Unterschiede in der Kultpraxis im einzelnen gehen, ist
bisher, wie gesagt, nicht untersucht. Vor allem auch bei méglichen
Zusammenhingen stammesbezogener, sozialer und sprachverwandter
Natur tappt man stark im Dunkeln.

Vor knapp 20 Jahren hat man die Ausgliederung eines Urlappischen
aus einer friihostseefinnischen Spracheinheit beschrieben.!® Sie sollte
etwa zum Ende der nordischen Bronzezeit, also etwa um 1000 v. Chr.
stattgefunden haben. Das hitte in ein sprachhistorisches Gesamtbild
nicht schlecht gepalt. Kulturhistorisch hitte es plausibel gemacht,
daB der Schamanismus als Glaubens- und Vorstellungsinhalt auch in
den Finnen verankert war, hitte freilich noch der Erklirung bedurft,
warum bei den siidlichen Ostseefinnen, also bei den Esten und einigen
kleineren Stimmen deutlichere Spuren fehlen.

Das hier angedeutete Bild ist jiingst von dem besten Kenner der
Materie, dem Sprachwissenschaftler Terho Itkonen (1997), in Frage
gestellt worden.'* Er bestreitet die Existenz einer finnisch-lappischen
Grundsprache und sieht schon fiir eine frithere Periode einen zwei-
fachen nordasiatischen ,Giirtel“ als gegeben an: eine nérdlichere
,arktische Zone" in ost-westlicher Ausdehnung mit einer Sprachform,
die man vielleicht als ,prilappisch” bezeichnen konnte.

" Christian Carpelan miindlich. Vgl. auch Chr. C., Katsaus saamelaistumisen
vaiheisiin [Uberblick iiber die Stadien einer Herausbildung des Lappischen], in: Ulla-
Maija Kulonen (u. a., Hgg.), Johdatus saamentutkimukseen [Einfiihrung in die Lappen-
forschung], Helsinki 1994. Bes. S. 15 f,, 20, 23. Die schwer zu iiberschauende Neuorien-
tierung der Archiologie hat ihre Ursache z. T. darin, daB man das von der Genfor-
schung ermittelte europide Profil der Finnen in die Vorstellungen einbauen méchte.

1ZMatti Huurre, gooo vuotta Suomen esihistoriaa [gooo Jahre finnische Vorge-
schichte]. 5., iiberarb. Aufl., Helsinki 1995. bes. Kap. XI, S. 137 ff.

13 Mikko Korhonen, Johdatus lapin kielen historiaan [Einfiihrung in die Geschichte
der lappischen Sprache], Helsinki 1981.

14 Terho Itkonen, Reflections on pre-Uralic and the Saami-Finnic protolanguage,
Finnisch-ugrische Forschungen 54 (1997), S. 229~266. Vgl. auch andere einschligige
Arbeiten im Sammelband: Terho Itkonen, Aloja ja aiheita [Themen und Bereiche],
Helsinki 1993.
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Zu diesem nérdlichen Giirtel gebe es angrenzend eine siidliche Ent-
sprechung, eine Art subarktischen, ,vorfinnischen“ Giirtel, von dem
aus sich die Kontakte zu den im Wolgabogen wohnenden Finno-
ugriern ausbildeten. Auch von ihnen wissen wir im iibrigen, daB sie
schamanistische Rituale pflegten. Man wird bei den sprachhistorischen
Uberlegungen T. Itkonens an die schamanistische Binnengliederung
von Ake Ohlmarks erinnert.'s

Im Ostseeraum fiihrte diese ,Doppelstockigkeit” dazu, da3 sich
etwa im heutigen Finnland die Lappen bewegten. Das Gebiet der
Ostseefinnen war das nérdliche Baltikum, nach Osten zu ausgedehnt.
Die Sprach- und Stammesgrenze verlief etwa auf der Hohe des
Ladoga-Seen-Gebiets. Als Finnen dann langsam in der nordischen
Eisenzeit von der Kiiste aus nach Norden Boden gewannen, entstand
eine dauerhaftere Grenze, die ost-westlich den Siiden der Halbinsel
durchquerte. Nicht nur ein sprachlicher, sondern auch ein kultureller
Austausch bestimmte ebenso wie ein wirtschaftlicher Verkehr die
nachbarschaftliche Symbiose. Die besser tiberschaubare Zukunft war
dann von einem Zuriickweichen der Lappen vor den nachdringenden
Finnen geprigt.

Ein solches Gesamtbild wiirde im Hinblick auf die schamanistische
Religion und magische Praxis die gute Verbindung vom nordostsibi-
rischen Zentrum zum nérdlichen Skandinavien verstindlich machen.
Man hitte die Méglichkeit, Unterschiede als zeitlich und rdumlich
bedingt zu verstehen. Vor allem aber wiirde man das nicht leicht zu
beschreibende Verhiltnis zwischen den lappischen und finnischen
Uberlieferungszeugnissen besser verstehen lernen; denn es sind nicht
selten finnische Zeugnisse, die iiber lappische Praxis belehren, und
zugleich sind es neben nicht sehr zahlreichen Berichten auch die alten,
d.h. substantiell oft vorchristlichen, finnischen epischen Lieder, die
schamanistische Vorstellungen iiberliefern. Eigene lappische Zeugnisse
sind erst aus dem spiteren Mittelalter bewahrt. Wie lange es die
nordsibirisch-nordskandinavische Briicke gab, ist, wie schon betont,
ebensowenig bekannt wie die Lebensdauer schamanistischer Praxis auf
lappischem Gebiet. Man wird in Lappland wie in Finnland von einem
Zeitraum geheimer und vor der Verfolgung durch den christlichen
Priester-Missionar verborgenen Praxis ausgehen miissen. Eine Karelie-
rin vertrat noch gegeniiber dem Aufzeichner ihrer Lieder den Stand-
punkt, es sei sicherer, sowohl Viinimoinen als auch der Jungfrau

15 Ake Ohlmarks, Studien zum Problem des Schamanismus, Lund 1939.
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Maria zu dienen. Schriftliche Berichte aus Lappland lassen erkennen,
daf hier mit einem Absterben des Kultes etwa seit dem 16. bis 17.
Jahrhundert gerechnet wird. Ernst Manker ist von einer Fortdauer bis
zum Ende des 1g9. Jahrhunderts iiberzeugt.'® Wie lange finnisch-kare-
lische Lieder mit schamanistisch geprigten Vorstellungen bei Singern
und hérender Gemeinschaft noch mit magischer Praxis irgendwie ver-
bunden waren, 148t sich nicht mehr erkennen. Anna-Leena Siikala, die
heute den besten Uberblick hat, glaubt, daB die zentrale Vorstellung
von der Jenseitsreise der Schamanenseele im 18. und 19. Jahrhundert
ihr Ende erreicht hat.!’

Man wird aber — natiirlich, méchte man hinzufiigen — davon
ausgehen miissen, daB sich auch nach dem Verlust gedanklicher Sys-
teme und Verbindungen einzelne Vorstellungen, Elemente und Moti-
ve noch lange bewahrt haben.'® Es liuft in der Forschung gerne, wie
gesagt, unter dem Stichwort des ,Schamanoiden”. Schlieflich waren
auch Begriffe und Vorstellungen wie hilfreiche und bése Geister und
eine bis zum Himmelreich wandernde oder fliegende und um Hilfe
bittende Seele den jungen Christen nicht fremd.'

Vor allem aber ist das von der nordischen Altertumskunde bisher
nicht recht wahrgenommene Phinomen wichtig, da nicht das Chris-
tentum mit seinen verschiedenen Mischformen die Spitzeit des scha-
manischen Kultes begleitet hat, sondern eine lange und bis weit in die
Neuzeit hinein lebendige Institution der Beschwérungsmagie. Ihr
Mittelpunkt ist jeweils der Magier (fi. tietdjd), der die religidsen
Bediirfnisse seiner ,Gemeinde“ mithilfe seiner Kenntnisse der Zauber-
lieder und Zauberspriiche (fi. loitsuf) wahrnimmt.? Deren Bedeutung
fiir den Horer ergibt sich daraus, daB der Magier den Ursprung, die

16T, 1. Itkonen, Suomen lappalaiset vuoteen 1945 [Die finnischen Lappen bis zum
Jahr 19451, Bd 1. 2, Porvoo 1948; vgl. auch von dems. in deutscher Sprache: Heidnische
Religion und spiterer Aberglaube bei den finnischen Lappen, Helsinki 1946 (SUST 87);
Ernst Manker, Seite-Kult und Trommelmagie der Lappen, in: V. Diészegi (Hg.), Glau-
benswelt und Folklore der sibirischen Vélker, Budapest 1963. S. 2g—43, hier S. 43. Vgl.
auch Martti Haavio, Suomalainen mytologia [Finnische Mythologie], Porvoo, Helsinki
1967. S. 283 f.

17 Anna-Leena Siikala [Anm. 5].

8 Die Ahnlichkeiten der Vorstellungen beschrieb bereits Wilhelm Bousset, Die
Himmelsreise der Seele, Archiv f. Religionswissenschaft 4 (1901), S. 136-169. 220-273.
Wiederabdr. Darmstadt 1g60.

19 Grundlegend Siikala [Anm. 5] S. 64 ff. u.5.

2 Veréffentlicht in der vielbindigen Sammlung Suomen kansan vanhat runot [Die
alten Lieder des finnischen Volkes], Helsinki 1908-1948, nach Landschaften gegliedert,
jeweils unter dem Stichwort loitsut.
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Herkunft und auch die Wirkung einer Sache oder Erscheinung kennt
und sie 6ffentlich zu Gehor bringt.

Das bedeutet aber zugleich, daf sich der Ausgangspunkt religiéser
Praxis genau umgekehrt hat: Wenn im Schamanismus der Priester
seine eigene Seele ins Jenseits schickt, dann deswegen, damit sie ihm
eine ihm nicht bekannte, sondern erst zu erfahrende Sache zur
Kenntnis bringt. Seine Macht beruht darauf, daR er sich mit Hilfe der
von ihm aufgebotenen Geister eine umfassende Kenntnis einer Er-
scheinung, zum Beispiel einer Krankheit, verschafft.

Fiir den tietdji entfillt also auch die Notwendigkeit, seine eigene
leibliche Existenz im Zustand der Trance (= des BewuBtseinsverlustes)
aufs Spiel zu setzen, und damit auch éfter die Notwendigkeit eines
komplizierten Initiationsprozesses, in welchem sich der Schamanen-
priester als der geeignete Mittler zwischen Diesseits und Jenseits zu
erweisen hat. Seine loitsu-Kenntnis und -Wahrheit schiitzt der (nicht
schamanistisch wirkende) Magier etwa vor Unbefugten und haupt-
sichlich vor Konkurrenten und spiter auch vor den Sammlern da-
durch, daB er eine Kleinigkeit im Text verindert, das heifit: seinem
Text sein Markenzeichen und damit auch den Stempel der ,Echtheit"
einprigt. Die Texte der Zauberlieder und -spriiche wurden im 19. und
20. Jahrhundert zusammen mit den epischen Liedern von den Samm-
lern erfragt und gesammelt und sind auch zusammen mit ihnen
verdffentlicht.

I

Nach diesen knappen allgemeinen Bemerkungen, die mir fiir eine
Beurteilung wichtig zu sein scheinen, kehren wir zu Wieland zuriick,
und im folgenden Abschnitt gilt es zu zeigen, dal Wieland als Scha-
mane keine Wahrscheinlichkeit fiir sich verbuchen kann.

Die wenigen fiir das Folgende relevanten Verse stelle ich in Ursula
Dronkes Version voran. Sie selbst hat ihrem Text eine englische Uber-
tragung beigegeben:

,Vél [4] ek”, kvad Volundr — 29,1
,Verda ek 4 fitiom,?!

2 Das Wort und die Bedeutung von fitiom waren zum Zentralproblem fiir Vierck
[Anm. 1] geworden, und er hat der Sache viel zu viel Uberlegung gewidmet. Ob die
Schwimmbhaut urspriinglich zur Vkv. gehért, bleibt ungewil. Vom Sinnzusammenhang
her ist sie nicht leicht verstindlich. Daher scheint auch Ursula Dronke in ihrem abwi-
genden Kommentar z.St. zu vermuten, daR der Gedanke einer Flughilfe von der Ths.
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beim er mik Nidadar
namo rekkar!”
Hlziandi Volundr
hofz at lopti.

,lch habe eine List [angewandt], sagte Vélund —

»und sei es auch mit [d.h. mit Hilfe von] ‘gewebten Fiien’,
weil mich Niduds

Helden [der anderen] beraubten!"

Lachend sich Vélund

erhob zum Himmel.

,Erat sva madr hir, 37,5
at bik af hesti taki,

né sva oflugr,

at pik nedan skioti —

par er bt skollir

vid sky uppil”

,Kein Mann ist so groB, [sagte Nidud]

daR er dich vom Pferd holte,

noch so stark,

daB er dich von unten schieRen [kénnte] —
da wo du schwebst

nach oben gegen den Himmel!"

Hlziandi Volundr 38,1
héfz at lopti, en 6katr Nidudr

sat b4 epter.

Lachend sich Vélund

erhob zum Himmel,

unfroh dagegen blieb sitzen Nidud

danach,

erborgt sei (S. 74). Das ist nicht sehr einleuchtend, wenn man an die Voraussetzungen
fiir die Fortbewegungsmdglichkeiten eines Magiers denkt.

Im Sinne des Lieddichters war das Bild eines Kénigs, der dem souverin davon-
fliegenden Wieland rat- und hilflos mit den Blicken folgt. Mit der Erfindung von Egils
BlutblasenschuB, einer typischen Thidreks saga-Erfindung, konnte er nichts anfangen.
Sie entsprach nicht dem &sthetischen Niveau seines Liedes (vgl. Dronke S. 276).

Die schwer zu iibersetzende Textstelle, die zugleich auf einen Kern des Problems
verweist, hat Ursula Dronke m.E. sehr iiberlegt so geldst, daf sie, anders als Vierck,
keine Notwendigkeit sieht, an der ,Schwimmvogelhaut” festzuhalten, sondern daR sie
mit den ,gewobenen Fiifen"“ von einer noch méglichen Wortbedeutung ausgeht und
zugleich auf einen ironischen Triumph des seine Uberlegenheit betonenden Kriippels
verweist.
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Wer sich mit der Institution des schamanischen Priesters befafit,
mul} davon ausgehen, dall dieser Mann oder diese Frau in den Dienst
fiir ihre Gemeinschaft eingebunden war. Die soziale Wirksamkeit des
Schamanen gehdrt zu den fundamentalen Eigenschaften seines Amtes.
Er hilft — wie der Priester und der Arzt — demjenigen, der ihn um
Hilfe bittet, und darf seine Hilfe nicht versagen. Es gibt wohl unter
den vielen Hunderten von Berichten tiber sibirische und lappische
Séancen keine einzige, bei der es nicht um das Heil des Bittenden,
sondern um das Heil des Schamanen ginge. Einen Schamanen, der
wegen der verspeisten Fliegenpilze und der Gefahren ekstatischen
BewuBtseinsverlusts um sich selbst mehr fiirchtet als um seinen zu
heilenden ,Patienten”, den gibt und gab es nicht.??

Er hat nur einen wirklichen Gegner, und das ist ein anderer Scha-
mane, der ihm das Feld streitig macht. Kimpfe zwischen zwei Scha-
manen mit den Mitteln der Magie bilden die einzige Ausnahme vom
Gesetz des unbedingten sozialen Handelns. Derjenige, der sich im ma-
gischen Kampf als der Stirkere, das heift auch: geistig und psychisch
Uberlegene erweist, wird von der Gemeinschaft, welche die bsen
Geister fiirchtet, als der im Amt Hilfreichere akzeptiert. Zwei Text-
versionen eines solchen magischen Kampfes sind mit englischem
Kommentar in dem Band ,Finnish Folk Poetry. Epic” (1977) als Nr. 10
und 11 in Aufzeichnungen aus dem archangelischen Karelien und aus
Ingrien erschienen.” In der Edda gehéren die Vafprudnismal in diesen
Themenkreis.

AuBerdem gehort zum Schamanen, der sich auf eine Jenseitsreise
oder Himmelsreise begeben will und sich darauf vorbereitet, immer
das der Sitzung beiwohnende Publikum, das am Erfolg interessiert
sein mul. Der Priester und die ihn Umgebenden stellen durch Zurufe
u.a. die nétige Verbindung zwischen sich her. Die Vorstellung eines
einsamen Trommlers ist abwegig; denn die Bedeutung des Vorhabens
wiirde mit der Terminologie der Beteiligten (wie sie Ohlmarks tiber-
liefert hat) unbedingt ein ,groRes Schamanieren erfordern.? Der
Seelenflug gehort allein dazu. Dessen Anfang wird von den Lappen

2 Sijkala passim, auch Eliade und viele andere.

B Matti Kuusi (u.a.), Finnish folk poetry. Epic. An anthology in Finnish and
English. Edited and translated, Helsinki 1977. Nr 10 u. 11; vgl. auch den 3. Gesang des
Kalevala mit dem Kommentar [Anm. 6]. Zur zahlreichen Lit. z. B. Jere Fleck, The
,knowledge-Criterion“ in the Grimnismal. The case against ,shamanism“, ANF 86
(1971), S. 49-65.

24 Ohlmarks [Anm. 15] S. 39 ff. u. S. 63.
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genau bestimmt: Die Seele setzt sich im Augenblick, in dem der Scha-
mane in Ohnmacht sinkt, in Bewegung.

IV

Aus diesem fundamentalen Sachverhalt leitet sich auch mein erstes
Bedenken, ob man den fliegenden Wieland, der sich des zweifachen
Mordes und einer Vergewaltigung schuldig gemacht hat und sich von
seinem Peiniger sich in die Liifte erhebend triumphierend verabschie-
det, von der Forschung mit dem Schlagwort ,Schamanismus“ zurecht
begleitet wird.

Die Seele des Schamanen kann sich auf der Suche nach hilfreichen
Geistern und zur Abwehr béser Geister ins Jenseits (in den Himmel)
erheben, der Kérper aber wird indes, allen sichtbar, auf der Erde am
Boden liegend zuriickbleiben und warten, bis die zuriickkehrende
Seele ihm wieder zum BewuRtsein und auch zu Worten iiber das
Erlebte verhilft. Damit die Seele wieder zum Kérper zuriickfindet,
leistet ein Geist, der neben dem BewuBtlosen ausharrt, Beistand.
(Dem Nordisten ist die Szene durch die Beschreibung in der Heims-
kringla vertraut, wo es heilt: ,Wollte Odin seine Gestalt wechseln,
dann lag sein Kérper wie schlafend oder tot da, er selbst aber war ein
Vogel oder ein wildes Tier, ein Fisch oder eine Schlange. Er konnte in
einem Augenblick in ferne Linder fahren in seinen oder anderer
Angelegenheiten.“?®) Damit die Seele vom Kérper frei wird, braucht
es die Ekstase, und um sie und die folgende Bewuftlosigkeit zu er-
reichen, benétigt der Schamane die verschiedensten Mittel, zu denen
neben vielen anderen — die in der Regel nicht alle zugleich praktiziert
werden, da sie von der psychischen Veranlagung des jeweiligen Meis-
ters abhingen — wilde, von Trommelwirbel angetriebene Bewegung,
die den BewuBtseinsverlust herbeifiihrt. Die Schamanentrommel ist
dafiir das wichtigste Gerit, und die verschiedenen Stimme und Vél-
ker haben unterschiedliche Formen ausgebildet.?® In der Form von
Fellbemalungen sind nicht selten die drei kosmischen Bereiche mit
dem sie verbindenden Weltenbaum dargestellt. Mihaly Hoppal hat
viele Trommeln in seinem Werk abgebildet, in deutscher Sprache

B ed. Finnur Jénsson, Kebenhavn 1911, cap. 7, S. 7, 25-28. Weitere Belege bei
Grimstad Anm.18.

% Zum Alter lappischer Schamanentrommeln z. B. Findseisen S. 158 f., auBerdem
bei Mihaly Hoppél (Schamanen und Schamanismus, Augsburg 1994) und im Katalog
Tampere [Anm. 7].
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beschrieben und auf einer Karte die Gemeinsamkeiten und Unter-
schiede vorgestellt. Uber die lappischen Trommeln unterrichtet das
von dem bekannten deutschen Finnougristen Wolfgang Schlachter
iibersetzte Buch von Ernst Manker.”

Ein weiterer Einwand gegen die Verwendung unseres Schlagwortes
ist der, daR das eddische Lied seinen Horer und Leser véllig im Unkla-
ren 1iBt, mit welchen Mitteln Wieland sich die Fihigkeit zum Fliegen
erworben hat (vgl. oben die Anmerkung zum Text). Einzelne Forscher
sind davon ausgegangen und wurden von der auch sonst um Verste-
henshilfen bemiihten Velentsaga (der Thidreks saga) darin unterstiitzt,
daB ein aus gesammelten Federn bestehendes Flugkleid oder Flug-
hemd Wieland zum Gelingen seines Unternehmens verholfen habe.?®
Wir werden aber wohl davon auszugehen haben, daf das Eddalied mit
Absicht dariiber schweigt. Der Albe bedarf dieser Hilfe nicht.® Er
wird nicht umsonst von Nidudr in eben dieser Dimoneneigenschaft
immer wieder angesprochen.

\Y%

Keine aktuelle Stiitze erfahrt unser Schlagwort auch durch den schon
oben zitierten Satz Eliades, daB Schmiede und Schamanen seit eh und
je zusammengehoren, der insgesamt, iiberblickt man geographisch das
Phinomen, seine Berechtigung hat. Wieland, der gelihmte Albenfiirst
im Dienste eines Michtigeren, erfiillt den Typus, und die Thidreks saga
glaubt das noch unterstreichen zu miissen, indem sie Wieland beim
Schmied Mimir (hier zusammen mit dem jungen Sigurd) und an-
schlieBend bei den Zwergen sein Handwerk erlernen lit. Der Text
sagt verdeutlichend zudem, daf3 es um den Eisenschmied geht und man
nicht mit der dlteren Wortbedeutung des Schmiedes und der Schmiede
in die Vorzeit zuriickzugreifen braucht.3® Das heilt zugleich, daB der,
der sich heute mit der Sage beschiftigt, sie friihestens in die Eisenzeit
(ca 500 v. Chr. bis 500 n. Chr.) zu datieren hat — eine Zeitvorstellung,
die Uberlegungen, die uns noch beschiftigen werden, entspricht.

2" Ernst Manker, Die lappische Zaubertrommel. Eine ethnologische Monographie.
Bd 1: Die Trommel als Denkmal materieller Kultur, Bd 2: Die Trommel als Urkunde
geistigen Lebens, Stockholm 1938. 1950. Vgl. II, 71.

28 Thidriks saga af Bern, utg. ved Henrik Bertelsen. Bd 1. 2, Kebenhavn 1905-1911. S.
73-133.

2 Zur ersten Orientierung s. Jan de Vries, Altgermanische Religionsgeschichte. Bd
1, Berlin 1956, § 184 f. u. Hans Kuhn im RGA (2. Aufl.), S. 130-132.

% Das Wort ist weit ilter, bezieht sich dann aber auf Steinbearbeitung u.a.
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Die lappische und finnische Kultur besitzt ebenfalls ihren Schmied,
und der Gedanke kann naheliegen, hier zu einer méglichen Verstind-
nishilfe zu kommen. Aber hier, wo die Magie ,zu Hause" ist, versagt
jeder Versuch zum Briickenschlag. Der Schmied Ilmarinen (mit
Namensvarianten) ist den alten finnischen Liedern und sogar auch
einer lappischen Trommel, auf der er abgebildet ist, gut bekannt.!
Der Name ist sprachlich, wie wohl heute entgegen den Zweifeln Uno
Harvas weitgehend anerkannt wird, mit dem wotjakischen inmar
‘Gott’ verwandt,*? ist aber in Finnland wie im entlehnenden Lappland
ein Gott der Luft und des Wetters, der als solcher noch in einem
Gotterkatalog des finnischen Reformators Mikael Agricola im 16.
Jahrhunderts zitiert wird (“er verursachte ruhiges und stiirmisches
Wetter und geleitete die Reisenden”). Der Schmied ist ihm sekundir
(iiber den Donner und den Blitz?) und das wohl erst zur Zeit der (ur-
Nbaltischen Nachbarschaft zugewachsen, und man mag an Volcanus
denken, der ebenfalls beide Bereiche in sich verband und dessen
Namen {ibrigens Servius seinerzeit mit volare verbunden hat.** Als
Schmied ist llmarinen in den finnischen Liedern populir. Er hat das
Himmelsgewolbe geschmiedet, die Wundermiihle des Wohlstands,
den Sampo, an dessen spiterem Raub (vom mythischen ,Nordland“
nach Finnland) er dann auch beteiligt war.** Wenn er sich auBerdem
eine Gemahlin schmiedete, die ihm auf dem gemeinsamen Lager nicht
die gewiinschte Wirme spendete, und die Thidreks saga aulerdem
erzihlt, daR Velent zur Ermittlung eines Diebstahls einen Héfling in
Eisen tiduschend nachzubilden verstand, sieht man, dal hier mit alten

31 Ausfithrlich dazu Haavio [Anm. 16] S. 125-147. Eine etwas iltere deutschspra-
chige Darstellung von Uno Harva, Ilmarinen, Finnisch-ugrische Forschungen 29 (1946),
S. 89~104; Abb. der Schamanentrommel (heute im Nationalmuseum Kopenhagen) mit
der ,Darstellung” Ilmarinens (als Erster auf der obersten Reihe links) auf S. 131 bei
Haavio.

32 Zum wotjakischen inmar Haavio § 139.

3 Volcanus wurde noch im Mittelalter (wohl wegen des sich schnell ausbreitenden
Feuers?) mit volare etymologisch zusammengebracht: Isidor, Etymologiae (VIII, 11,
39). Georg Baesecke hat spiter gemeint (Vor- und Frithgeschichte des deutschen
Schrifttums, Halle 1940. I, 299), darauf noch einmal zuriickkommen zu sollen!

3 Vgl. Kalevala [Anm. 6] 1967, Reg. s.v. mit den Kommentaren.

Eine Zeitlang geisterte noch ein zweiter finnisch-lappischer Schmied durch die Lite-
ratur: kaleva.Vgl. z. B. Matti Kuusi, Kirjoittamaton kirjallisuus [Die ungeschriebene
Literatur], Helsinki 1963. S. 154. Diese Etymologie, die eine ostseefinn.-lettische Glei-
chung voraussetzte, wurde jedoch vom besten Kenner als ,sehr unsicher” bezeichnet
(Jalo Kalima, Itimerensuomalaisten kielten balttilaiset lainasanat [Die baltischen
Lehnworter der ostseefinn. Sprachen], Helsinki 1936. S. 106) und fehlt in neueren ety-
mologischen Wérterbiichern (vgl. Suomen sanan alkuperi [Der Ursprung des finn.
Wortes), Helsinki 1992. Bd 1, S. 283 f.).
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Verbindungen und Vorstellungen nicht gerechnet werden kann.

Von einer Lihmung des sehr beweglichen Demiurgen ist nichts
bekannt. Als gottliches Wesen wurde er im 18. Jahrhundert nur in
seiner Eigenschaft als Wettergott angerufen, nur Zauberspriiche haben
es mit dem Schmied zu tun, einen Kultus hat es weder fiir den einen
noch den anderen gegeben. Keine Funktion 148t besondere magische
Fihigkeiten erkennen, und fiir irgendeine Form des Schamanismus
bietet er keine Unterstiitzung.

VI

Robert Nedoma erwihnt im Einleitungssatz zur kritischen Sichtung
des schamanistischen Systems den Terminus des ,magischen Flugs“.*®
Seine dem folgenden Uberlegungen zum Verstindnis der Vkv. mit
Hilfe dieses Systems kommen auf den Terminus nicht mehr zuriick.
Ich glaube aber, daB hier die Aufklirung unseres Ritsels angedeutet
sein kénnte, und fithre den Gedanken mit einigen Uberlegungen wei-
ter.

Die Ablehnung der schamanistischen Seelenreise zugunsten eines
magischen, aber von dem System unabhingigen Gestaltwandels geht
auf eine je verschiedene Denkweise zuriick. Der Schamane ist als
Person an dem von ihm durch die Ekstase hervorgerufenen Vorgang
nicht beteiligt. Die Person erteilt der Seele den Auftrag und bezeich-
net ihr die nétigen Erkundigungen und Gefahren. Eigens ist, wie
berichtet, ein Geist bestellt, der darauf zu achten hat, daB die zuriick-
kehrende Seele in den Schamanen wieder inkorporiert wird und ihre
Heimstatt findet. Die Person bleibt bis dahin ebenso defizient wie
auch die Seele. Das Ausmall der Defizienz und damit auch die Wir-
kung sind personal begrenzt und werden in der Initiation ermittelt.

Dem gegeniiber betrifft der ,magische Flug“ die ganze ungeteilte
,reale” Person. Er spielt sich auf einer anderen , Wirklichkeitsebene“ (=
Vorstellungsebene) ab, genauer: er schafft eine neue, zwar ebenfalls
theriomorph bestimmte, aber unmittelbar transformatorische, ohne
Magie fiir den Menschen nicht erreichbare ,Wirklichkeitsebene®. Das
magische Vermogen, die durch Magie eréflnete und auch begrenzte
Macht erlaubt die Nutzung dieser Ebene, die nicht, wie angedeutet,
als ,unwirklich“ zu denken ist. Es ist Wieland, der als ,Wieland“ sich in
die Liifte erhebt. Wieland, der Albe, braucht nicht zu befiirchten, dal

35 Robert Nedoma S. 155 ff. u. Ursula Dronke S. 266 ff.
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Nidud ihm als Vogel folgt. Nidud bleibt in der Velentsaga seiner
eigenen Ebene treu, wenn er sich des Meisterschiitzen Egill bedient.
Die finnisch-lappische Louhi®, die man als Gutsherrin des mythischen
,Nordlands“ mit all ihren Pflichten kennen gelernt hat, die aber iiber
die didmonische Kraft des Gestaltwandels verfiigt, ist ohne textliche
Vor- und Nachbereitung bei der Verfolgung der Sampo-Riuber ein
Flugdrache. Vergleichbares kennt der Nordist aus den Vorzeitsdgur.

Eliade hat auf die Historie zuriickgegriffen und richtigerweise den
magischen Flug als ilter als den Schamanismus beschrieben.’” Dieser
habe sich aber der Vorstellung bedient, weil er sie seinem System
einpassen konnte, und daher besitzen auch viele Schamanen die Fihig-
keit zum Gestaltwandel, auch wenn dabei Person und Seele un-
geschieden bleiben. Wieland fliegt ohne schamanistische Priparation.
Zur Verdeutlichung: Wenn Hans Kuhn meinte, da auch der flie-
gende Albe Wieland auf ein Federkleid angewiesen gewesen sei, so
brachte er die Vorstellungsebenen durcheinander.®®

Man begreift das dahinter stehende Weltbild besser, wenn man vom
Begriff der Symbolik nur sehr sparsamen Gebrauch macht.

Ursula Dronke hat den Flug Wielands in seiner Vergleichbarkeit so
umschrieben: ,Vélundr’s flight* sei ,virtually a spirit flight. Like the
shaman, he is transformed”. Hier kommt es ganz darauf an, das Wort-
chen ,like” nicht zu iiberlesen und bei ,spirit“ die grundlegende Diffe-
renz zur schamanistischen ,soul” in Rechnung zu stellen.* Der ,Geist*
vertritt die Person ohne Abzug. Geister lachen nicht.

Mit der offen gebliebenen Frage um den gelihmten Wieland leite
ich zum Schluf meiner Bemerkungen iiber. Die finnisch-lappischen
Verhiltnisse legen nahe, die bei Jakuten, Japanern und anderen
bezeugten behinderten Schmiede beiseite zu lassen und, wie schon oft
geschehen, an Hephaistos zu erinnern,*® und dies nicht als Baustein zu
einem groReren Ganzen, sondern als bekanntes und eindriickliches
Motiv, das sich bei dem einstellt, der seine Geschichte zwischen Be-
hinderung und Gefangenschaft sowie Freiheit und Bewegung aus-
spannen will.

% Vgl. Kalevala [Anm, 6], 43. Gesang mit Komm.

3 Eliade [Anm. 8] S. 441—445. Auch ders., Der magische Flug, Antaios 1 (1960), S.
1~12. Vgl. auch Klaus von See, Germanische Heldensage, Frankfurt a.M. 1g71. S. go f.

3 Hans Kuhn, Heldensage vor und auBerhalb der Dichtung, in: Hermann Schneider
(Hg.): Edda, Skalden, Saga. Fs. fiir Felix Genzmer, Heidelberg 1952. S. 266.

3 Ursula Dronke S. 267.

40 Die Entlehnung ist weithin angenommen worden; vgl. Nedoma S. 137 mit Anm.

383.
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Man wiirde linger zdgern, wenn sich nicht ein anderer antiker
Name sofort dazustellen wiirde: Daidalos.*’ Bei ihm scheint es mir
bezeichnend und erklirbar, daB nur die Velentsaga und das Bildzeug-
nis des Clermonter Kistchens (Franks Casket) (um 700 n. Chr.) und
nicht die Vkv. betroffen sind. Denn es geht um das Federkleid zum
Fluge und die Blutblase unterm Schultergelenk. Daidalos ist als sichere
Motiventlehnung verschiedentlich akzeptiert worden. Franks Casket
zeigt bekanntlich nicht nur die Vorbereitung zum Flug, sondern auch
durch den Verband unterhalb des Knies die Verstimmelung Wie-
lands.

Fir Wieland, den Bildhauer, steht wieder Hephaistos zur Ver-
fiigung, der nicht nur Pandora schuf, sondern auch goldene Jung-
frauen bildete (vgl. auch Ilmarinens Goldene Gattin!).*? Sein Kult
deckte wesentlich das &stliche Gebiet des hellenistischen Raumes.
Doch wenn man bedenkt, wie wenig wir von dem allein durch Plinius
d.A. iiberlieferten, aber offenbar im ganzen Mittelalter noch hochbe-
rithmten Bildhauer Apelles wissen, der in der Alexanderzeit gewirkt
haben soll, neigt man im ganzen Bereich zur Vorsicht.

Wohl unabhiingig von den antiken Motiven in der Sage ist ausfiihr-
lich von Jan de Vries die vélkerwanderungszeitliche gotische Herkunft
der Sage oder auch eines Liedes erdrtert worden. de Vries hat sie bis
in Einzelheiten begriindet und Wieland den alten geschichtlichen
Eddaliedern aus dem Attila-Umkreis zugesellt,* Hellmut Rosenfeld
hat die fiir die Ostgoten sehr bewegten Jahrhunderte mit wechselnden
Nachbarn nérdlich des Schwarzen Meeres dargestellt.* Die alte be-
kannte Weichselroute hat etwa seit dem 6. Jahrhundert den geistigen
Transport nach dem Norden besorgt und auch den ,griechischen Kul-
tureinfluB” (de Vries) nach Norden getragen. Stationen lassen sich
noch erkennen: das vielstrahlige nordische Zentrum Gotland*® mit

4! Daidalos kann mit dem Labyrinth die schmiedgleiche Befihigung, die Flucht aus
der Gefangenschaft mit dem mifgliickten Flug des Ikarus und die Sorge um das Fliigel-
kleid mit der Blutblase und dem SchuB Egils (dies nur in der Velentsaga) fiir sich
buchen.

42 Vgl. Kalevala [Anm. 6], 37. Gesang mit Komm. Zur Verbreitung des Hephaistos-
Kults s. Kl. Pauly, Bd. 2, S. 1024-1028.

43 Jan de Vries, Altnordische Literaturgeschichte, Berlin 1941. § 31 ff.

4 Hellmut Rosenfeld, Wielandlied, Lied von Frau Helchen Soéhnen und
Hunnenschlachtlied. Historische Wirklichkeit und Heldenlied, PBB [W] 77 (19s5), S.
204-248.

45 Vgl. zu Gotland die Bemerkungen von mir in dem Aufsatz ,Uber Wahrschein-
lichkeit und Unwahrscheinlichkeit gotischer Lehnwérter im Ostseefinnischen” (er-
scheint 1999 in der Fs. fiir Elmar Seebold).



Schamanismus? 61

dem Bildstein von Ardre VIII, und der niederdeutsch-altsichsische
Raum mit einem westfilischen Schwerpunkt (vgl. den Soester Etzel
und auch Str. 14, 10 der Vkv,, die Erwihnung des rheinischen Goldes)
mit all den Verianderungen, wie sie Heinrich Hempel aufgelistet hat.*
Von hier aus wurde wohl der Sprung nach England geschafft, wo die
Sage linger heimisch wurde (Franks Casket, ,Deors Klage” u. a.).
Island wurde wohl iiber Norwegen erreicht. In Niederdeutschland
hatte sich inzwischen eine schon vom Mittelalter und seiner rationale-
ren Art zu denken und zu erzihlen geprigte Sagenform herausgebil-
det, die wir an der norwegischen Velentsaga (Mitte 13. Jh.) ablesen
und wo man aus gelehrter Kenntnis Wieland mit Daidalos verband.
Von Formungen und Verformungen der Sage oder des Liedes unter-
wegs wissen wir das Wenige aus den Resultaten. Das rheinische Gold
ist als weit bekanntes Motiv mitgereist. Den ,magischen Flug" ist man
dagegen gerne an das Ziel der Nordwanderung, Island, zu schieben
geneigt. Deor, so betonte ich gleich zu Anfang, kannte den Magier
Wieland nicht.

46 Heinrich Hempel, Sichsische Nibelungendichtung und sichsischer Ursprung der
Thidrikssaga, in: Fs. Genzmer [Anm. 37], S. 138-156. Vgl. auch Marold [Anm. 4] mit
Aufzihlung einiger Ths.-Bestandteile (S. 66 f.), die dem Text schon auf niederdeut-
scher Stufe zugekommen sein miissen.



