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Druck von Adolf Helzhausen,

kound k. Hol- und Universitits-Buchdrucker in Wien,

VORWORT.,
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Leo Bamberger fiir die Mitteilung und Vermittlung von Ma-
terial und endlich der kais. Akademie der Wissenschaften fijr
die Ermiglichung, diese Arbeit zu verdlfentlichen, zum Dank

verpflichtet,

Wien, IFrithjahr 1913,

Viktor Waschnitius,
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EINLEITUNG.

Unter den mythischen Gestalten des deutschen Volks
glaubens, die J. Grimm und die auf ihn folgende mytho-
logische Forschung ans Licht gebracht haben, ist Holda, meist
als Trau Holle, am lebhaftesten in das BewuBtsein unseres
Volkes aufgenommen worden. Beigetragen haben dazu auBer
rlm Mythologie selbst auch die Winder- und 1Tausmirehen

(KHM) und die Dultcchon Sagen (DY), vor allem erstere,
bei denen das vollendet wieder gegebene Mirchen von der
Frau Tolle auch heute noch einen vollen Eindruck anf jeden
Leser austibt. Aber auch den Namen Berta umgibt seit
Grimm, zmmindest im UnterbewuBtsein eines jeden Gebildeten,
cin gewisser mythischer Schimmer. So erfrenlich und ver-
stindlich dieser Widerklang. den der seelische Gehalt der von
Grimm \'('1‘€3ﬂ’c*nt]i('hten Sagen und Mirchen in dem Fmp-
finden der Nation hervorrief, ist, hat dieser Umstand doch
auf die wissensehaftliche mythologische Forschung an sich
sehr wngiinstig eingewirkt. Gerade auf dem Gebicte der
Volkskunde kann ja auf die Mitarbeit der Laienkreise nicht
verzichtet werden, und so gut gemeint diese auf unserem G-
biete auch immer war, hat sic neben manchem Wertvollen
doch im allgemeinen sehr verwirrend gewirkt. Wie gerade
bei cinem volkskundlichen Gegenstand meﬁndun asfuktoren,
vor allem das NationalbewuBtsein eine groBe Rolle spielt, ist
ja jedem, der sich nur ein wenig mit Volkskunde bese hiftigt
]at bekannt. Natiivlich kann sich anch der wissenschaftlich
Arbeitende dem Einflusse derartiger im Gemiit wurzelnder
Krifte nicht immer entziehen, withrend anderscits manche,
um dem zu entgehen, in das entgegengesetzte Extrem einer
kritischen, in der Tat aber meist oberfliichlichen Skepsis und
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Negation verfallen. Diesce beiden Strémungen kénnen wir
in der wissenschaftlichen Behandlung des Tolda-Perhtpro-
blems speziell in den sogenannten ITandbiichern der Mytho-
logic deutlich beobachten. Noch heute stchen die Gegensiitze
cinander schroft gegeniiber.

Im folgenden will ich eine kurze Ubersicht iiber die Ent-
wicklung der Anschauungen iiber unser Thema in der wissen-
schaftlichen und halbwissenschaftlichen Literatur geben;
dann wende ich mich gleich zu der Darstellung des vorhande-
nen Materials.

Jacob Grimm behandelt unseren Stoff im cap. X. Got-
tinnen seiner ,Deutschen Mythologie!, I. Aufl. 1835, S. 164 1.
Ausgehend von der Mitteilung des ’lau’ms Germ. Kap. IX
ither den Isiskult bei den Sueven wirft-erdie-TFrage—af;ob
ITolda nicht eine Nebenbezeichnung dieser Gottin gewesen
sei-—Den—Namen—stellt-cr—zu hold “got. huljis und bungt die
thm bekannten Belegstellen des Appellativs fiir geniug, Darauf
geht er zu den Zeugnissen iiber Holda selbst iiber. Als iiltestes:
Burchard _yon Warms (in
St'rzll‘n;')w. Im heutigen Volksglauben findet cr sie vor allem
in Thiiringen und Hessen, ferner im Voigtland, Nordfranken,
Wetterau, Westerwald und in dem an Thiiringen angrenzen-
den Niedersachsen. Im ganzen cine richtige Begrenzung.
Weniger zutreftend ist die Schilderung der Vorstellung g _von
Iolda, wobei er sie_enfsprechend seiner N amensdeutung be-
sonders als milde, freundliche, gniidige Gottin charakterisicrt
mit starker BotonunO, dhrer DBeziehung zu Gewiissern. und
er.. IThr Auftreten in abstoBender Gestalt cr-

“']Tu tTer mspnettelhchm Beeinflussung. Aus ihrem Verhiiltnis

~110f01 ung.

zum Spinnen schliefit er auf ,Oberanfsicht iiber den Feldban
und die strenge Ordnung im Haushalt,
ciner miitterlichen Gottheit wie Isis und Nerthus bezeichnen;
thre Sorge fiir 11&_’___(_1_1: und Spmnon Fiihre unmittelbar anf die
an. I'rige. Nach eincr Zwischenbemerkung iiber die ITulda
in der Bibel IT. reg. 22, 14 wendet er sich zur nordischen Uber-
Auch hier _Lght er die Ltymologie aus an. holla
propitins der aus an. hulda obscuritas Yor. Das r in Huldra,
ITuldre beriihrt er, ohne sich fiir eine T)(-utunﬂ zu entscheiden.
Deutlich aber fiithlt er den Gegensatz der nord. Vorstellung

die ganz das Amt

spiteren Auflagen Walahfrid

die ver schiedenen
Lle verscl
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7zur md. (S, ll'i!'))l Als ident mit Holda betrachtet er die Frau
Berehte ahd. Perahta, die Leuchtende, in Schwaben, Elsal,
Schweiz, Bavern und Osterreich. Das Gebiet ist, wie wir
sehen werden, zu weit ausgedehnt. Die ITervorhebung der
grauenvollen Scite an dieser Gestalt fithrt er auch hier auf
Herabwiirdigung dureh christliche Volksansicht zuriick. Dann
wendet er sich zur Darstellung der volkstiimlichen Vorstel-.
lungen, wobei er besonderes Gewicht auf ihre angcebliche Tlest-
speise legt.  Ir streift dann die Geschichten vomn  auf-
geschnittenen Bauch und die wilde und eiserne Berta und
bringt endlich ein Stiick vom mhd. Gedicht von Berchten mit
der langen nas, wobei er Stempe mit ihr identifiziert. Nach
Erwilmung des Perchtenlaufens wendet er sich zur Schweiz,
wo er das bechten behandelt und von Berchtold als minnlicher
Berta spricht. Aus seiner Deutung des Namens entspringt
die Identifizicrung der weifien Frau mit Perahta. Indlich
behandelt er noch die angeblich ,aus der Gottersage in dic
Ieldensage aufgenommene’ Frau Berta in der ital. und fzs.
Redensart: zur Zeit als Berta spann, und die Mutter Karls
d. Gr., dic durch ihren groBen FuB ihren mythischen Ur-
sprung nicht verleugne. Als Abschluf spricht er noch iiber
das Verhiiltnis zu der Bezeichnung Perhtennaht, vwobei er dic
Moglichkeit des zufilligen Entstehens eines ditmonischen
Wesens aus der Personifikation dieser Kalenderbezeichnung
crwiigt, aber sich doch zum heidnischen Ursprung von Vor-
stellang und Namen bekennt. AnschlieBend handelt er_iiber,
als Anfiihrerinnen des Tlexenzuges...ge-
nannten_ .mﬂobhchcu Gottheiten : Hemdm\ Abundia_cte.

Grimm geht also auch hier von dem Gesmhtspunl\tc aus,
dafll die Vorstellungen des jiingeren deutschen Vo (_)ll\sghnl)em
nur Verinderungen und Verfilschungen einer urspriinglichen
germanischen Gottervorstellung seien, deren Bild er sich nach
dem Muster der Edda konstruiert. Dabei wird Grimm gerade
dem Wesentlichen der heidnischen Weltanschauung nicht ge-

recht. Auch die Auffassung der Einzelziige ist dadurch ge-
triibt.  Nichtsdestoweniger mull man auch hier die grofien

Vorziige Grimms mit Bewunderung ancrkennen: Die muster-
giiltige Zusammenstellung des Materials und die Klarheit
und Schonheit seiner Darstellung. In den spiteren Auflagen
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hat Grimm das necuhinzugekommene Material, besonders
Birners Orlagausagen verarbeitet, aber seinen Standpunkt in
keiner Weise geiindert.

Die auf Grimm reichlich folgenden Mythologen aus
Gelehrten- und aus Laienkreisen machten es sich vor allem
zur Aufgabe, Iolda und Perht als gemein-deutsche Gottinnen
zu erweisen und ihnen ihren Platz in dem von ilmen kon-
struierten gemeingerm. Olymp mit mehr oder weniger Zwang
anzuwelsen. Ich kann auf die gediuBierten Ansichten nur ganz
kurz eingehen.

Wie Grimm sah W. Miiller in scinem 1844 erschiene-
nen Werk ,Gesch. und System der altdsch. Religion‘, das
Mogek und R. M. Meyer lobend erwiihnen, in ITolda und
Perht yerblaBte Gottheiten (S. 122), die der n. Freyja ent-
sprechen. Neu ist, daB ihm der Perhtenlauf mehr slawisch
als deutsch erscheint und daB er bei Perht die Moglichkeit
keltischer (!) Entlehnung erwiigt.

Viel weiter geht Albert Schott, der in seiner Ein-
leitung zu Vollmers Ausgabe des Gudrunlicdes 1845, 8. NLIX
und L die epische Gestalt der Hilde zu einer mythischen
macht und direkt vrou Hilde in Anlehnung an cine Stelle bei
Gr. M4 S, 236 mit frau Hulda identifiziert, wobei cr ganz
indiskutable Vergleichungspunkte herbeizieht.

Nuhn behauptet in den inhaltlich ganz von ihm be-
sorgten NDS 1848 (nur das Register von Schwartz), S.NXTI1I
die Identitit von Irick, Holda, Berhta, dazu IMTarke, Iri
Gode ete. Diese fabt er als verblaBte Gottinnen auf, die der
n. Frige auf deutschem Boden entspriichen. Anders sein Mit-
arbeiter Will. Schwartz, der diese Gestalten bereits als
Prototype auffaBt, ihnen also primiren Charakter zuschreibt.
(Vel. ZAVEVE. IN. S. 11) Er sicht in ihnen, wic es sciner
meteorischen Deutungsweise entspricht, im Sturm umfahrende
Gewitterwesen.  Allerdings kommt auch Anniherung an
Kuhns Ansicht vor. (Vgl. Poet. Naturanschauungen I, 211
Holda als hexenartig werdende Sonnenfr au.)

Ahnlich wie 1\uhn erklirt J. W. Wolf Tess. Sagen 1853,
S. NXII. die Identlmt der Holda und der Frevia-I'rouwa iiber

jeden Zweifel erhaben.

Usore

eoduiae
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Das imselben Jahre erschienene Tlandbuch der deutsehen
Mythologie 1853—1855 von Simrock dagegen greift die
Ldee Schotts auf und konstruicrt sich cine Géttin Hilde, dic
der an. Ilel entsprechen soll. Mit ITilde aber ist ITolda und
Berhta ident, daher auch mit der an. Ilel. (Holda von heln.)
Urspriinglich driickten diese heiden Gestalten die Gegensiitze
von Licht und Tinsternis aus, (11e sich in der Erscheinung
der Iel verbunden zeigen. (Vgl. § 114.)

Weit besser als seine Vorgiinger, wenn auch damals noch
unter dem Iinflusse der alten \OI“]CIChOIldCIl Mythologie be-
lumddt W. Mannhardt unser Thema in groBer Ausfiihr-
lichkeit im scinen . .Gornt. Mythen® 1858, Er widmet ihm das
Kap. II, Holda und die Nornen, S. 243—736; iiber Holda
spez. § 2, S. 255—273. Seine Ansicht faBit er S. 269 folgender-
maBen zusammen: ,Is ist klar, daB Holda eine himmlische
Gottheit_ist, welehe in Wind und Souncnschein ihre Macht
entfultet, vorzugsweise aber den Segen der-Wolke spendet,
in dieser ihren ITauptsitz hat und daher auch von ihr aus-
gegangen sein wird. Sie ist mit ecinem Worte die_alte Brun-
nenfrau.  Thr Aufenthaltsort, die Wolke, wurde als Berg,
Brunnen oder Wald gedacht.* Perht ist ihm mit Holda ident.
(8. 294.) Es sind dies aber » wie auch I'reyja, I'rigg ete. nur
verschiedene Namen fiir ein_und_dieselbe Gottin, die_im
wesentlichen cine W oll\enm)ttm dst (8. 297), aber alle mog-
]1(11011 iﬁfnkhmfen in sich ver igt.

Auf cinem ganz “anderen S tdndpunLtC steht hekanntlich
Mannhardt in seinem 1875 und 1877 erschicnenen ,Wald-
und I"eldkulten’. Hiecr beriihrt er TTolda nur ganz kurz in
ithrer Bezichung zur wilden Jagd und beziiglich ilires Lohlen
Riickens, wobei er sie in Parallele mit anderen Vegetations-

diimonen setzt. (I, 85, 120.) Perht aber fuhrt cr, was schon

Grimm erwogen, Schmeller BW s v. als erwiesen angenom-
men (1827—1837), auf eine Personifikation aus dem Perhiten-
tag zuriick, TT 185 Anm., wobel er allerdings hinweist, ,daf3
mit diesen Personifikationen der Jahreszeiten und Kalender-
tage sich iiltere mythische Vorstellungen aus dem Kreise der
Vegetationsdiimonen, der Sagen vom wilden Ieer usw. ver-
bunden haben‘. Mannhardt hat als erster die Gottlichkeit der
ITolda und Perht mit triftigen Griinden zweifelhaft gemacht,

el
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an die man seit Grimm wic an ein Dogma zu elauben sich
verptlichtet fiihlte.

Zu diescr letzteren Richtung gehdrt noch vor dem Er-
scheinen der WK, Karl Blind, der im Cornhill Magazine
May 1872, 5. 610f. cinen Artikel iiber ,IPreia-Iolda, the
Teutonic Goddess of love' schrich.

ITenne am Rhyn kniipft (Dtsch. Vs, Leipzig 1874,
8. 405) an Simrocks Ansieht an und betrachtet el als Grund-
vorstellung aller weiblicher Gotterwesen; fiir J. G.v. ILahn
Sagws. Studicn 1876, S. 429 ™ aber ist ,der Vollhmond der
natiirlichste Naturkern unserer Holda'. B. Symons ,Gids’
Juli 1883, 8. 19, fafit Ilolda als primiire Gottheit, von der
sich dic «mdcwn wie I° uuu, Ireyja ete. abgespalten haben.

— 1887 erschien cine Spezialarbeit iiber 1Tolda, die Disser-

tation cines hollindischen Theologen L. Knappert ,De
Beteckenis van de W eten\clnp van het I’ n]klolc voor (k God~—
Hffdiléﬁism n
“toetst’. Das | 3uch bri ingt nicht Neues. l\lldppclt "cht aus von
TTolda als lll\l)l[lll('hdl adjektivischen Beinamen ciner Gottin
I'rigg-Freyja; daraus entstand durch ITypostase cinewesentlich
chthonische Gottin Holda, dic vegetabilische und animalische
Iruchtbarkeit verleiht (III § 3) und Ierrin iiber Geburt
und Tod (§ 4) und iiber die hau~hcho Avheit ist (§ 3). Thr
Verliiiltnis zu den W ette1elschelnunoen (§ 6) erklirt sich
aus der urspriinglichen Identitiit mit Frigg und ist nur an-
geflogen ; darin polemisiert er gegen Mannh. GM. DPerht be-
zeichnet er im Voriibergehen als besondere Gittin, die aber
in manchen Punkten mit Holda in eins verfloB. In seiner
Darstellung der Holdamythen glaubt Kunappert die folklori-
stische Deutung aus gesellschaftlichen Verhiiltnissen, Ge-
brilnchen, Totenkult ete. mit der naturmythischen gliicklich
vercint zu haben. Dazu verwendet er alle vermeintlichen und
cchten Quellen der fritheren Mythologen von der ITludana-
inschrift bis zu den Marienkiferreimen unter Heranziehung
fast simtlicher diimonischer Wesen.

Laistner behandelt ,Riitsel der Sphinx‘, 1889 1I, c. 63
Berchtholda, Holda und Perht aus dem sein Werk beherr-
schenden Gesichtspunkt der Alpvorstellung. Aus den um-
zichenden Alpwesen hat sich Berchthold und Berehtholda als
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Fithrer und Iiibrerin emporgesehwungen. Kurz zusammen-
gefalit hat dicse Anschauungen Dr. M. Hifler ,Perchta’,
Urquell n. . 11, 199—202.

Auf den Lahncn Knapperts wandelt 1. II. Meyer in
seiner Germ. Mythologie 1891. Wie Mannlardt scinerzeit
setzt or — offenbar wie dieser durch indische Vorstellungen
stark becinfluft — eine germ. Wolkengottin an, deren Name
und Gestalt in Deutschland als Gode, ITolda, Perhta cte. noch

erhalten ist und die in dreifacher Art: als dunl\le schiidliche,

als mittlere erlssungsbediirftige, bald hnl(h,, bald unholde und
als lichte, licbliche Gittin crscheint, je nach der Art des
Wetters.

Auch L. Mogk steht in seiner in der 1. Auflage von
Pauls GrundriB, StraBburg 1891, erschienencn germ. Mytho-
logie auf cinem ganz fihnlichen Standpunkt. Itiir ihn sind
alle mythischen weiblichen Wesen Hypostasen einer chthoni-
schen Gottheit, der Gattin des Himmelsgottes (§ 71). Als
solche erscheint auch Frija-Irigg, deren Spuren auch er in
der uckermiirkischen I'rike ,Fuik ete. findet (§ 78). Iarke,
(iode, Werre, endlich ITolda und Perchta sind germ. Toten-
gottinnen, Neu ist die ausschlieBliche Ableitung der Namen
von ahd. helan und pergan.

Unterdessen hatte bereits O. Knoop in Rogasen in
der ZEVI 1T 1890 eine Artikelserie begonnen, — fortgesetzt
ZEVK. I11, IV, 91, 92 und Urquell 1894 — in welcher or mit
grofier angle den von Kuhn und Schwartz in der nord-
deutschen Tiefebene entdeckten Gottergestalten den Garaus
zu machen suchte, was ihm auch beziiglich der iibrigens von
Schwartz in der angenommenen Form nic bclmuptctm Gott-
lichkeit gelang. Damit wurden der gemeingerm. oder ge-
meindeutsehen Gottin Holda-Perahta die wichtigsten Stiitzen
benommen.

Was Kunoop bestehen lassen hatte, verfiel dem kriti-
schen Eifer Wolfgang Golthers. Dieser widmet in seinem
Handbueh der germ. Mythologic (1895) den angeblichen
Géttinnen einen eigenen Abschnitt (VII). Kap. 2 dieses Ab-
schnittes behandelt ,Holle, Berchte und andere weiBle Frauent,
Ausgehend von den aus dem Seelenkult entsprungenen, tat-
siichlich gegebenen Volkshriuchen der Linstellung der Spinn-
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arbeit wnd des Speiscopfers stellt Golther Fran Holle als
spitte Differenzierung ans der Schar der winzichenden Hollen

dar. Dic dibrigen Zige Ioldas erkBiivt ¢r meist aus Beein-

Jagd als
Hexenumzug)  und  christlicher  Marienlegen

flussung seitens romanischen Aberglaubens (wilde

1 ¢ b((lxmdcx—
paradics, Schnecfall ete.). Perht LBt er in ilirer Art aus dem
Gespensterglauben, in ihrer Benennung aus dem Kalender
hervorgehen. Ein Nachhall germanischer Géttinnen sei nicht

erweishar,

In der 2. Auflage seiner Mythologie (I, Gr. 1LI, 1900)
vertritt. Mogk unter dem Einflusse Golthers, Knoops und
Kauffmanns (PBB. 18, 145 £.) cine ganz andere Anschauung
als in der ersten. In dem Absclmitt iiber den Scelenglauben
— nicht mehr in dem iiber die Gittinnen — behandelt er in
§ 35 die Holden und Perhten. Jetzt 1Bt cr wie Golther Holda
aus den Holden, seelischen Wesen, im spiiteren Volksglanben
als Thihrerin hervorgehen, ganz dlimlich aber auch Perhita aus
den Perhten, ebenfalls Secelengeistern. An der Etymologie
aus helan und pergan wird festgehalten. Die iibrigen Ge-
stalten bezeichnet Mogk ganz unter Knoops Einflusse als Er-
zeugnisse der Volksphantasie und des Volkswitzes spiiterer
Zeit. Ilervorzuheben ist, daB sich fiir Mogk Holda und Perhta
sachlich vollstiindig decken und nur lokal zu trennen sind.

Bilfinger fabt Germ. Julfest 1901, 8. 102 £, in Uber-
_ cinstimmung mit seiner stark von Tille beeinflufiten Theorie
i'xbcr die Ent<tehunﬂ' der \Vo‘lnmchtx'fostyeit Berehta-Holda

sie 1m \ er me

und

ciTicidnischen odo Cnbth('h(‘n A\nwh(tmuwcn stam-
menden) Neujahrssitte waelt

i Der Standpunkt der ilteren Mythologen wurde neuer-
dings wicder vertreten von 1. IL Meyer, Myth. d. Gern.
1903 (etwas geiindert gegeniiber der G AL), Andree-Iyen,
T)io Pereliten im Salzburgischen® und Dr. 1L Sendling,
Jraw Holle, Daleim, 42, Jhrg., n. 24, 1906. R. M. Mevyer,
,;\]tg._,\b. 1910, sehlieBt sich an Golther und A ogk an. Endlich

sei noch Rich. Riceglers Gleichung Tolda = Wiescel (WS, IT,

~3
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186 £.) crwithut, die aber abzulelnen ist, da sic ganz anf der
Gleichsetzung von Holda, der weillen Frauw w dihnl, beruht.
Meine Avbeit legt ihr Ilauptgewicht auf die wiglichst
vollstiimdige Sammlung und klave Darstellung des vorhande-
nen mythischen Materials. ITlir diesen Zweck hat sich die
Gliederung des Stoffes nach den mundartlichen, und zum Teil
politischen Gebieten und innerhalb dieses Ralimens nach der
zeitlichen Reihenfolge wan praktischesten erwiesen.

Die mythologische Behandlung, der der 11, Teil ge-
widmet ist, leidet an dem Mangel gesicherter halbwegs ein-
Leitlicher Anschanungen, so dafi die Untersuchung einzelner
mythischer Wesen eigentlich nur im Rahmen einer mythologi-
schen Gesamtdarstellung moglich ist, bezichungsweise zu einer
solchen werden mul}, wenn man nicht, wie auch ich es zu
tun gendtigt bin, eine Reihe offener Behauptungen iibrig
lassen will.

I
Hochdeutsches Sprachgebiet.

%_1. Bayrisches Mundartengebiet,

schee. Jleh beginne mit dem siidlichsten in Detracht
kommenden deutschen Sprachgebiet, mit Gottscliee. Die Ver-
hiiltnisse liegen hicr trotz der relativ lang withrenden Ab-
seschlossenheit des Landes sehr ungiinstig fiir die Entstehung
und Erhaltung mythischier Vorstellungen, da der Ackerbauy,
der giinstigste Nihrboden der Mythologie, zu geringfiigiy ist,
wm dem geistigen Leben als Grundlage zu dienen, dureh den
Hausierhandel aber die Lm\\ ohner viel zu sehr mit fremden
Kulturkreisen, besonders der Stiidte, in Bertiihrung gebracht
werden. Isist daher nicht auffallend, wenn Perht und ibr
Maythenkreis hier unbekannt ist.

Das Geschift der Spinnstubenfrau (Spstf.), und zwar
fiir den Donnerstag besorgt hier ein kleiner IHausgeist, das
piinstokmandle, a huotats bintschigss mandle’; spinnt
jemand an dem als heilig gehaltenen Donnerstag, so kommt
es und ,zaridat do bikelein® (verwirrt den Wickel) (Iauffen

.03). In d(\n‘ Zawilfren ist nichts Jlichergehoriges Lekannt.
\\ ol bduut:& Wh. . G) A )

Sitzungsber. d. phil.-hist, Ki. 174, Pd. 2, Abh,

(82
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Steiermark. In Detracht kont hicr nur das deutsche
Gebiet des Landes. Wiihrend Mittelsteicrmark, offenbar wegen
sciner Zuginglichkeit, kein Material licfert, hictet uns Ober-
steicrmark mit seinen abgelegenen Tilern einen  reichen
Schatz von Mythen und Gebriuchen von zum Teil schr altem
Greprige.

Wir treffen Bereht (—a, —e), nach Schlossar S. 116, als
;altes, hiilBliches Weib, das die Kinder schreckt, den Itlachs
und die Fiden am Spinnrocken zerreillt, ja_seinen (regnern
den Bauch aufschneidet. Auch ihr opfert man, und zwar die
scgenannte Derchtelmileh'. Besondere Sagen gibt Schlossar
nicht, wohl aber Krainz. So zwel aus Kallwang bei Leoben.
In beiden erscheint Perchtlgoba als uraltes Miitterchen in
schr getlicktem Iittel mit einer Kinderschar, dic ausdriick-
lich als die Seelenschar ungetauft verstorbener Kinder be-
zeichnet wird, in der Perhtennacht (5—G6, I) umzichend. Die
cine Sage (Kr. n. 304) berichtet nur, wie eine Biuerin ihnen
alljihrlich eine Schiissel mit siiBer Mileh und einigen Loffeln
aufgetischt unc}. iiber die Nacht stehen gelassen. &; und ihre
Ninder genossen stets einige Tropfen und zogen weiter, wofiir
Scgen iiber dem IHaus rubte. Ilinen vorwitzigen Knecht, der
sich trotz des Verbotes im Ofen versteckte und sie beobachtete,
licB sie erblinden, indem sie zu einem Kinde sagte: ,Deck d°
Luck'n zua!* Auf den Rat des Ifarrers versteckte sich der
Knecht nach einem Jahre zur selben Zeit im Ofen und Pg.
machte ihn wieder sehend (Blendungsmotiv). Ein anderes
Motiv bietet die zweite Sage aus Kallwang (n. 307). Ein
Bauwer am Zeiritzkampel sucht in der Perhtennacht nach
cinem Gevatter fiir sein eben geborenes Kind. Er trifft auf
Pg. mit ihrem Zug. Da das letzte Kind gar so armselig aus-
sicht, ruft der Mann mitleidig: ,0 du arm’s Zodawascherl!®
(Zoda, Zotten, zerrissene Kleidung, vgl. no. Zodn, d nach ge-
Lingter Stammsilbe; Wascher] kleines Kind, das noch nicht
gelen kann. Vgl. Zoderwaschl Lump GoB, G. . 1783, U. Rh.,
N. 654 Vgl. oberpfiilz. Hoanawasehl, Sph. II, 186.) Dadurch
erlost er das Kind und Pg. verheifit ihm dafiiv Gliick, das
auch eintriftt. Motiv der Namengebung. Dasselbe Motiv
treffen wir im Liesingtal (n. 808). Hier crlist cine Kindes-
wirderin ihe Kind, indem sic ihm cinen christlichen Namen

Perht, Holda und verwandte Gestalten. 19

gibt und dic Todeswunde verbindet. Merkwiirdig ist, dal
hicr I’g. mit den Kindern in der Perhtennacht in der Kirche
crscheint und dreimal mit ihnen wm den Altar geht. Auch

|
{

hier hat der Pfarrer den guten Ruat gegeben._

Das nah verwandte Trinenkriigleinmotiv treffen
wird ehenfalls, und zwar in Eisenerz (n. 809), verbunden mit
der Namengebung. Ilicr ist die Christnacht und der Fried-
hof Zeit und Ort des Geschehnisses. Ein charakteristisches
Merkwal fiir Perht und ihren Zug ist hier ebenfalls gegeben :
das unheimliche Iortschreiten des Zuges. Kaum ist die Be-
gegnung mit den Sterblichen voriiber, da siecht man schon
den Zug iiber ferne Gebirge dahinzichen. Motiv der schnel-
len Iahrt.

g Aus der Ramsau am I'uBe des Dachsteins haben wir eine

Sage {iber die Giite der Perht, die trotz der Uberarbeitung
Roseggers sehr altertiimlich aussieht (Heimgarten I, S. 48,
Kr. n. 303). Ein Burseh wird in der Nacht von seiner Dirn
ausgesendet, ihr ein Weib zu Ililfe zu schicken, da sie die Ge-

Lurt eines Kindes herannahen fiihlt. Ir trifft — es war ge-
rade Dreikénigsnacht — cine schine, freundliche Frau, auf

deren auffallend langer Nase ein Ieimchen saB und zirpte.
(Heimehen fiir Grille literarisch, die Vorstellung unmoglich
erfunden.)? Sie liBt sich von ihm einen Nagel fiir ihren
Wagen schnitzen und schenkt ihm als Lohn die Spine, die
spitter zu Gold werden. Als er mit einer Wehfrau zuriick-
kommt, hatte sein Liebchien schon gliicklich entbunden. -Das
Motiv der Ausbesserung und des Spanlohnes ist viel-
fach mit Perht und Tarallelgestalten verkniipft. Wichtig
ist ferner das Heimchen und die lange Nase. Line iihnliche
Nage von der giitigen Perht stammt aus dem Ennstal (1. 306).
Frau Perchtl 1Bt sich von einem armen Burschen, als sie
thm in der Perhtennacht als holhe Frauengestalt mit etwas
zu langer Nase begegnet, die schonsten Steine vom Wege
ausklauben; die iibrigen gibt sie ihm als Belohnung zuriick,
sie werden natiirlich zu Goldstiicken. Bei diesen beiden Sagen

wird bemerkt, daBl Perht bise Menschen, die sie-in der Drlg-
nacht begegnet, zerrcifit oder zu Asche zerreibt.

! Nach Krainz, ZtsVk, 1L 303: ein kleines Bienlein.
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Schlossar crzihilt in seiner allgemeinen Charakteristik der
steirischen I’crcht ihre Bezichung zwn Spinnen, ohne nither
darauf einzugehen. Da uns in anderen Gegenden Perht in
diesem Punkt charakteristisch betont erscheint, ist es notig,
dieser mpythischen Irscheinungsform, die ich kurz die
Spinnstubenfrau (Spstf.) nenne, spezielle Beachtung zu
schenken, auch dann, wenn sie einen anderen Namen triigt
(siche Gottschee). Eng verwandt ist das Auftreten als Kinder-
scheuche, das auch von Schlossar angedeutet wird.

Weinhold Wsp., 5.11, berichtet eine Variante der Vorstel-
lung von der Spstf. aus Steiermark: ist das obersteirische
HMaus am_Christabend nicht rein gefegt, so schneidet die
Perchtel den iaulon Dir nen den Bauch auf’ und [ fiille Tehricht
Ii]‘ncm, dauun hat 'ale ]Ezseﬁ Nadel und Schere bei_sich.
1)1_0:&/4110 vom Autwchnelden dc Bauches und Anfiillen mit
Kehricht u. dgl. findet sich oft mit der Spstf. verkniipft.
Motiv der Gastrotomie. In Untersteicrmark verschwin-
den aus dem Ilaus, das zu Weihnachten nicht sauber ist, die
Kinder. Hier finden wir die Spstf. in der Pudelmutter:
sic teilt den Leuten in einem solchen Haus durch die Fenster
Spindeln zum Uberspinnen aus; sie selbst ist unsichtbar. Es
handelt sich hier wohl um Deutsche, obwohl es Weinhold nicht
ansdriicklich bemerkt.! I Sausaler Gebirge revidiert Maria
in der Nacht die Hiuser, ob sie sauber sind. Das fulrt
schon heraus aus der \':‘;stclhmm, berithrt sich
aber noch ; vgl. das Kehrweibel in Schlesien (Weinh. S. 12).

Die Steiermark kennt demnach ein mythisches Wesen
namens Pelchtloolm I'rau Perchtl, Bercht (—a? —ec) als
Kinderseelenfiihrerin und \plllnstubmlhdn, auch als Iinzel-
diimon. Umgangszeit: dic Weihnachtsfestzeit, besonders die
Perhtennacht.  Motive: DBlendung, Namengebung, Trinen-
kriiglein, Ausbesserung und Spanlohn, Gastrotomie.

Als Kulthandlung sind Speiseopter, besonders Mileh in
der Perhtennacht gebrituchlich. (Uber ein Neujahrsorakel
dabei vgl. Weinh.. Wsp. S. 20f.)

Daneben tritt eine Mehrheit mythischer Wesen des-
selben Namens auf. Rohrer Versuch II, 68 berichtet, daf an

! Vgl. Krainz, Z{5Vk 1L 303f. Pudl..muata bei Hartberg.
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manchen Orten Steiermarks noch zu seiner Zeit (1804) dic
Nitte herrschte, in der Christnacht Speise auf den Schiisseln
zu lassen, mit der laut erklirten Absicht, daB dies den IPer-
steln gehiire. damit sie nichts zu Leide titen. Die Namens-
form erkliirt sich folgendermaBen: h vor t verhauchte, Perhtl
Pertl, vgl. Adalpret, Wentilpret, Pertcoz (Weinh., B. Gr.
194), daraus lautgesetzlich in Obersteicrmark Perstl (ehd.
155). Is handelt sich hier jedenfalls um die umziehenden
Scelen, denen man das Opfer in apotropiischer Absicht bringt.

Dieselbe Namensform liegt auch vor im Berscht
(Schreibung nach der Lautung; vgl. Wurseht und Wurst).
Lr ist nach Schlossar S. 116 ,,der Geist eines heidnischen
Grottes, so erzil sich noch heute im Volksmmund Ober-
\tClCllll.Ul\% '\\'GlChOl in_der Ge\talt _eines schwarzen, zottigen
orsC sehr neh abig und solu bn_ i

7407 <N

lt Twen \Tachton wurden frither diesem Spukgeist

wohlgetiillte Schiisseln auf dem Tisch im Zimmer gestellt und
1110111anr1 durfte dort Dleiben. Die Speise war tatsichlich nach
ciniger Zeit verschwunden.¥ Ein Bauer in den Fischbacher
Alpen, der ihm jihrlich ein reichliches Speiseopfer 1.:13@_1&2
fand jedesmal 10—20 Silbertaler im leeren Geschirr. Tn einer
Walpurgisnacht, als dies wieder geschah, schlich sich ein
Kneeht hinein und begann die Speisen zu verzehren. Da cr-
schien der Berschtl als kleines, schwarzes Hiindchen, sprang
auf den Tisch und begann plétzlich zu einem viesigen Un-
gcheuer zu werden mit feurigem Rachen. Sehwer gelang cs
dem Knecht zu entkommen, als Andenken behiclt er aber cin
Paar gewaltige Bockshorner. Die Trzihlung zeigt deutlich
Motive aus den Teufels- und Schatzsagen: die Bockshirner,
das riesenhafte Wachsen. Sonst handelt es sich hier um eine
alte, theriomorphe Erscheinungsform der Perht. Der Hund
mub nicht aus dem Teufelsglauben stammen (so in hess.
Hexenprozefakten 1562—1653, ZfDM. 1T, 36 und im Faust),
sondern ist hier urspriinglich ein Seelenticr gewesen: vel.
unten Tirol. Erst als diese Vorstellung ans dem BewuBtsein
schwand, mischten sich fremde Ziige ein.

Nochi eine Art mythischer Wesen in Steiermark mub
liier erwiihnt werden, die Strigholden, hezengt im Raabtal.
Ls sind Buhlgeister, die in der Gestalt schoner Jungtrauen
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Minner in thre Netze locken. Schlossar bietet S. 119 eine Er-
zithlung von ihnen mit christlichen Motiven aus demn Teufels-
sagenkreis. Die Zusammenstellung mit der md. Ilolda lag
nahe und Schlossar tut es auch mit dem Ilinweis auf Ilolda
= Venus. Selbstverstiindlich ist an den Eigennamen ITolda
nicht zu denken, wohl aber haben wir es mit dem _alten Ap-

)G”dtl\ I ](10 iul ellnschek A\Y esen zu tun da ﬂleldinm sonst

__ Der 1 '1911 des Ixompoutums 1~t eine
Wweit verbreitete ;11telec<allte Benennung diimonischer Wesen.
Gr. orois, oroly§, lat. strix, ursp. L\achteule, spiiter Bezeich-
nung vogelartiger Druckgeister mit Vampyrcharakter (zu
stridere). Ovid Fasten VI, 139 erziihlt, wie die Gottin Cardea
den albanischen I\mua:sohn Procas vor den Strigen rettet.
Sie nimmt die Eingeweide eines I'erkels und legt sic ins
I'reie, damit die Strigen sich iiber diese statt iiber das Kind
honnachen legt einen WeiBdorn in die I'ensteréffnung, um
das Elndungen unméglich zu machen, und das Kind genest
alsbald. Tm Neugr. kennt man sie noch als Striglen, die die
Pferde erdrosseln ete. (Vgl. Gruppe, Gr. M. ITandb. d. klass.
Altwss. S. 771; Pauly, Realenz. IV 1891 f.; Roscher, Myth.
Lex. I. 854.) Daneben lat. striga = strix (Furlanette, Lex.
s. v.), ital. strega, stria Hexe. Das Wort ist aus dem rumiin.
strigoj durch  walachische Wanderhirten (Walde, Lat.
Wh. 601) ins Nordslawische gedrungen: poln. Strzyga, Art
Nachtgespenst, slvk. stryga, Hexe, strigén, strygoje; poln.
strzygonia (Miklosich, E. Wh. S. 326), slov. §trija, aus dial.
ital. stria (Walde a.a. Q.). Das Wort hat also weite Verbrei-
tung. Unser Strig— kann Entlehnung aus dem Slov. sein.
doch legt die Wortform unmittelbare Ankniipfung an das
Romanische nahe.

Anmerkung: 1.Der Name Perchtl—goba ist in scinem
zwelten I\()1111)0\11‘1011<"11_CMQ&Q,11.£LE1-EMLLU]Sl_S_lIl“111_1,1 und
unerklirlich. Man kann an Dissimilation aus sl. Pehtra—haba

denken: schwierig ist die _Ankniipfung an_Gob, Gible Kind,

! Stryga heilen im poln. Oberschlesien Menschen, die mit Zilmen ge-
boren werden. Sie haben zwei Seelen und nach ihrem Tod wird die
eine zu einem vampyriihnlichen Déimon. (Drechsler 1. 319.)
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Wiknacht-Gible, goben spielen wie ein Kind, Sehm., BW. I
862, zu geben. Oder zu schwed. gubbe (vwls’ (VOI Iralk-
l(llp Nw. d. Etym. Wb. 339.)

2. Das Perhtenjagen ist in Steiermark nur in Schlad-
ming aus dem Jahre 1850 bezeugt. Der Ort gehirt zum
f"roﬂen Erhaltungsgebiet dieses Brauches im salzb. Pongan.

S.d. Das sonst Angefiihrte (Schlossar, Weinhold) gehort nicht
lnehcl.

Kiirnten. Auch hier kommt fiir die deutschen Bewohner
nur Oberkiirnten in Betracht. Vor allem liegen Zeugnisse
aus dem Mdlltal vor bei Weinh., Wsp. S. 20 ff. So erscheint
die wilde Perchtl in der Innerfragant den Kindern, die in
der Stube am Dreikbnigstag gewaltigen Lirm machten, als
grausliches Weib mit einem Tigermantel und ohne Kopf.
Dureh das Gebet der Kinder wird sic verscheucht. Sie ist
also ein Kinder RClmndC\ Gos penst. Aus demselben Sciten-
tal der MGIT stammt eine andere Sage von ihr: sie erscheint
am  Drkgtage einer S]‘)le]geaellschatt als  grauer Wuzel
(Schm., BW. IT 1064, Person, die wutzelt. i. . kleine schnelle
Bewegungen im Gehen macht; Lexer 251, wautzl, kleine
Person, Kind) voll Schellen. Besprengt. verschwindet _sie
unter griBlichem Gestank. Diese Erscheinungsform ist nur
Widerspicgelung der. ~unten_behandelten mimischen Darstel-
lung auf die urspriingliche mythische Erscheinung. Der Ge-
stank aus der Teufelssage. Ein anderes Mal konunt sie als
Labdriisten (ITaufe aus Laubiisten, Lexer 71 driste f. inhd.
diw drischn, kegelformiger, um eine Stange errichteter 1Teu-
haufe), also im Kostiim der Vegetationsdimonen. Abgehalten
wird sie durch fleiBiges Riiuchern. Aus einem ITause. wo das
nicht geschah, holte sie cinen Menschen und brachte ihn
morgens tot wieder. Zwischen Zehen und Fingern fand man
fremde, unbekannte Blumen; er war weit in unbekannten
Lindern mit Perhtl gewesen. Motiv der Traumfahrt und
der fremden Blumen. Nach Lexer Mitt. vel. ZfD)M. TV
208 ff.) Aus dem Gailtale aus Rattendorf bringt Franziszi,
S. 33, cine Sage, die die Perht in #hnlicher wilder Fr-
scheinungsform zeigt, wo man sogar an theriomorphe Ir-
scheinungsform denken kann. Tr berichtet: Leute. die am
Vorabend des Perhtentages bis spiit im Freien waren. hérten
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in der Ferne eine Kuhschelle. Sie liefen ins nichste Haus
und kaum hatten sie die Tiire zugeschlossen, als sie schon
an- der Haustiire pochen und kratzen horten. Ids ist die
Peichtl!* riefen sie erschrocken. Zum Gliick hatte ein Burseh
ein Messer, worauf der hochheilige Nawmen geschrichen stand;
er steckte es in die Tiire, worauf die Perchtl verschwand,
aber am anderen Morgen fand man dieTiire von oben bis unten
zerkratzt. Letzteres deutet auf tierische Gestalt. Die Glocke
ist nur Reflex aus der mimischen Darstellung. Zu beachten
st das etwas verdunkelte Motiv vom schiitzenden Haus-
bereich und vom Macht iiber dimonische Wesen verleihen-
den Messer, das hier allerdings erst durch das heilige Zeichen
wirksam wird.

Im Drautal sind die Perchtl und die HabergeiB gleich-
bedeutende Schrecknamen fur Kinder, ohne daB jetzt ein be-
stimmter Begriff damit verbunden wird (Lexer, ZfDM. IV
410).

Demnach ist in I&rnten Perht nur als feindlicher, nach
dem Leben trachtender Diimon bekannt, der sein Wesen be-
sonders in der Perhtennacht treibt. IFremd ist die Vorstellung
als Kinderseelenfithrerin und als Spinnstubenfrau.

Wie in Steiermark herrscht auch in Kirnten der Brauch
des Speiseopfers fiir Perht. Nach Weinh., Wsp. S. 25 ist
es im Molltal Sitte, in der Drkgnacht Brot und gefiillte
Nudeln auf den Tisch zu stellen, damit Perhtl abbeiBe und
koste. Tut sie das, so wird ein gutes Jahr. (Ebenso Lexer,
ZEDM. IV 298 f.) Hier gilt wie auch sonst der Besuch und
der GenulBl der Speisen fiir Segen bringend.

Auch das Perhtenjagen ist bekannt. So zicht im
Molltal die Perhtel am Vorabend des Perhtentages und am
Nachmittage desselben nach den Segen in den Iiusern um-
lier. Sie hat einen Pelz, eine fiirchterliche hilzerne Larve und
cine Kuhglocke am Riicken. Mit wilden Gehiivden hiipft sie
im Hause herum, verfolgt die Leute, fragt nach der Artigkeit
der Kinder und sammelt Gaben mit den Worten:

Kinder oder Speck, derweil gel’ ich nicht weg! Zu-
weilen treten zwei Perhiteln auf, aber nie moln'.‘(\\'oinh.,
Wsp. S, 20.) Ergiinzt wird dieser Bericht bei Vernaleken,
Alpensagen S. 349 n. 19. Die Teilnehmer sind nur Minner
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und haben es besonders auf. erwachsene junge Midchen ab-
geschen.

Auch bei cinem anderen Brauch tritt die Perhtl auf;
Leim Valisfithren (Vernaleken, Alps. 8. 852): Valis heifit
der bunt hemalte Brautkasten (vgl. Schm., BIW. 837, Vellis
d. Spr. Ielleisen, aus frz. valise), den am Iochzeitstag die
Valistithrer forttragen. Iiufig geschieht dies zu IMastnacht
und es verbindet sich damit ein ,,(Fspiel”, bei welchem die
Perhtl eine Rolle spielt. Gegenstand des Gspiels ist die Uher-
fithrung des Brautkastens. Nach Mitternacht erscheint die
gespenstige Perhtl und siiubert mit ihrem Besen die Stralie
und Duchteln (Schm., BW. 201. DBiischeln von Spiinen,
die zur T"ackel dienen) beleuchten das Dunkel der Nacht.* Bei
Franziszi, S. 20 f. ist das Valisfithren bei der Hochzeit be-
schrieben. Ts ist im wesentlichen das bekannte Hemmen
des Brautzuges. Bei der Hochzeit ist von Perhtl keine Rede,
sie  scheint daher, soweit man {iiberhaupt Vernaleken
(lauben schenken darf, nur dann aufzutreten, wenn der
Brauch im TFasching offenbar ohne wirkliche Hochzeit vor
sich geht. Die Bedeutung ihres Auftretens ist unklar.

Ein sonst dem bekannten Klopfeln sehr ihnelnder Brauch
im Gailtal heit nach Franziszi, S. 109—110 ebenfalls:
Perchtenjagen. Ein vermummter Bursch zieht am Vorabend
des Perhtentages klingelnd und an die Ienster klopfend
dureh das Dorf.

Auch die Spinnruhle ist in Kérnten iiblich, und zwar
am Katharinentag (25. 11.), Vorabend des Perhtentages (5. 6.)
und am Blasiustag (3. 2.). Uberhaupt darf man abends nicht
dic Schnur am Spinnrad und am Rocken lassen, sonst spinnen
die armen Seclen. Motiv des Nacharbeitens, TFranz.
S 69).

Die bei Lexer, IX. Wh. 143 angefithrten Xuhnamen Iolla,
—e, Hole. Holda, Holda, die von Grimm, M. III ST ver-
zeichnet werden, haben mit dem myth. Wesen Holda nichts
zu tun.

Die Slowenen in Krain, Steiermark und Kiérnten. DBei
den Slawen, die an den Siidrand des geschlossenen deutschien
Sprachgchietes anschlieBen, finden wir einen ansgebreitefen
und intensiven Glauben an ein dfimonisches Wesen, dessen
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Vorstellung und Name der deutschen Perht entspricht, und
den dazu gehdrigen Kult. Dariiber handeln Jul. Schmidt,
Zsch. £. VK. T 8. 413—425 und R. Diirnwirth, ebd. ITT
5. 201—210. Erstere schopft vielfach aus einem Aufsatze Na-
vratils im Letopis Matice Slovenske, Jhrg. 1886. Da in dicsen
Quellen genaucre Angabe der Ortlichkeit hitufig fehlt, muB
ich mein Prinzip der lokalen Darstellung hier wesentlich
cinschrinken. i

Perht ist bekannt in Oberkrain als ‘ in
der Tlitscher Gegend (Friaul) als Perta, stellenweise sogar
auf dem TIstrianer Karst als %\Vechtra Babal Ihr Gebict er-
streckt sich von Neumarktl gegen die Steiner Alpen bis zum
Bachergebirge, ferner ins obere Savetal von Karner—Vel-
lach—IKronau, ins Gail- und Rosental, bis nach Kortschach
am Worther Sce.

Perht zeigt sich bei den Slowenen vor allem als Vege-
tationsdimon. Sie gilt als ungemein starkes und wiistes
Weib, wolnt in Hainen und Schluchten, im Sommer auch
in den Tiefen der Scen. Im Winter zicht sie sich in das
Tunere der Berge zuriick und erzeugt den Schnee, den soge-
nannten Weiberbrel, slw. kaSa. Sie spinnt auch im Winter
und segnet daher die Herden jener Hirten, die ihr im Sommer
Flachs bringen. Oft schen sie die Hirten in der Diimmerung
iiber die hichsten Abhiinge gehen mit einer goldenen Spindel
oder einer Wanne, auch auf einer Kuh reitend. Als Regen
und Fruchtbarkeit spendend wird sie angerufen in den
Versen:

Wechtra Baba gib uns Regen_

Wir geben dir Tlachs ein dickes Bund!

(Slow. Tassung liegt nicht vor) und -

Vechtra Baba daj pSenice V. B. gib Weizen

Moji kravieki traviee! Meinem Kiihlein Ciras.

Wie man sieht lauter Motive, die auch sonst mit Vege-
tationsdimonen verkniipft werden; so die Bezichung zur
Witterung, Fruchtbarkeit. Vieh ete.

Fin Wasserritus in Neumarktl deutet ebenfalls auf
einen Veg.-Dim. Dort sicht man die Perht neben einem
Wasserstiinder stehen. TUm  Mittfasten lifit man ein mit
Steinen und Wasser gefiilltes FaB den Berg hinabkollern
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und nennt dics: Veehtro babo kotolicati, dal} heilit die Terht
hinabkollern. Ein #hnlicher Brauch soll auch in Mitterdort
bei Krainburg bestanden haben. \

In Verbindung mit den weillen Irauen erscheint sie \'
in Steinbiichl, es sind dics ebenfalls Vegdimonen.

Im Kiirnt. Oberrosental gehort die Pehtrababa zu den
zalik Zene oder zalk zZané (selige I'riiuleins) freundlichen
Wesen elbischer Natur, die in Felswinden und Schluchten
hausen. ZfVK. I1I.)

Auch als Kinderscheuche ist sie bekannt. So im
Rosental. Dort wohnt sie in einer Hohle als altes Weib mit
langen grauen Haaren und kommt am Abend vor Drkg. her-
vor, um bosen Kindern die Gedirme herauszuschneiden, wozu
sie sich einer Ofengabel bedient, gute inder aber mit Niissen
zu_beschenken. Die Kinder bitten dort:

. Pechtra Baba daj vorih
TP, B. gib Niisse
Povh’n Zakelj pa an mih!

— 2
;f l‘iﬂ_&n Sack und no.ch einen ]3011t01". '
Motiv der Gastrotomie und der Weilinachts-

hescherung. Trsteres Motiv verkniipft mit dem Drkgtag
auch im oberen Savetal, wo sic in Kuhstillen unter dem Dach
wohnt, also zu einem Hausgeist geworden ist. (Auch der Alp

wohnt auf dem Heuboden. Laistner, Sph. T 97.) Tn )[itfernJ

dorf in der Wochein tritt sie als altes, ungekiimmtes, Unheil
Iringendes Weib in der Tunktion einer Kinderscheuche auf.
Interessant ist, daB hier Pecht(r)a zn einem Appellativ fir
amordentliches Weib geworden ist.

Allgemetn 1st aber Perht in unserem Gebiet als Spinn-
stubenfrau bekannt. Als ihre Umgangszeit gilt die Periode
von St. Luela 13. 12. bis Drkgtag oder der Weihnachtstag. i
Sie besueht die Bauernhiiuser und belohnt fleiBig spinnende 1
ITausfrauen  (slow. Gailtal, Scheraunitz. Karner Vellach). \
Schmidt bringt auch Einzelsagen, so aus Kropp mit Schatz- i(
sagenmotiv und aus TFeistritz im Gailtal (Thomastag i
21.12.) mit dem Motiv des ewigen Nnfuls. Wir schen
hier cine Verfillschung der urspriinglich mythischen Anschau- ;
ung von der Spstf., die den Bruch der Spinnruhe straft, aus /
moralischer Tendenz zur Sage von der Belohnung fleifligen
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Spinnens. Als Spstf. i urspritnglichen Sinn evscheint Perht | sic Peitschenknall nnd Hundegebell, wie allgemein versichert

an den [Ty cndgon. hosmulcrs desQuatembers, in Karner |
Vellach nnd vielen anderen Orten. Eigenartig ist ihe Auf-

trefen in Kronaw (Oberkrain). Dort spannen die Midehen

an cincwn verbotenen Tage und tauzten mit den Durschen
nach getaner Arbeit. Ilin dreijihriges Midehen bemerkre,

dali die Tinzer glithende Angen und IFener im Munde hatten.
Es floh mit seiner Mutter und gleich darauf verbrannte das
Tans mit allen, die noch darvin waren. Pel(r)hta s0 heifit
es — hatte die Burschen und das Ungliick entsendet.

Das vielverbreitete Motiv der betrogenen Spinn-
stubenfrau finden wir in Karner Vellach. Dort spann ein
Weib an dem Quatember-Freitag vor Weihnacht, als Pehtra
in weillem Gewande durchs Tenster zornig 12 Spulen herein-
reichte und bei Verlust des Lebens die Fiillung bis Mitter-
nacht verlangte. Nur der Einfall, nur weniges um jede Spule
7t spinnen, rettete die Bedrohte. Pehtra erschien, tmwlom
das Schliisselloch mit geweihtem Brot verklebt war (cin Motiv
aus dem Alpglauben), um 12 Thr plétzlich im Zimmer, nahm
unter Wiegen des Ropfes die Spulen in Empfang und ver-
schwand.

Auch sonst herrscht Spinnruble an gewissen Tagen,
besonders am Lucientag, heiligen Abend, Agnes und Vin-
centiuz (21, und 22. 1.). Strafen fiir den Brueh der Avbeits-
ruhe verzeichnet Schmidt in Menge.

Als Spstf. fiir den Mittwoch und Samstag der Qua-
tombouelf dient der Kwaternik (()natmnboxmann nnrl
i Ir ist ein grofer knochiger Mann, kann abor
trotzdem  durehs Schliisselloch  sc hliipfen. Ir nimmt den

Flachs weg, beifit anch die Tinde ab oder ziindet das ITaus an,

Auch Speiseopfer fiir Perht sind bekannt. So in der
Wocheiner Ieistritz, wo sie als altes Weib im Schafpelz an
den Quatembern die Biauerinnen besucht, die ihr zu dieser
Zeit etwas Speise hinstellen. Man ritstet ihr hier aneh am
Abend des Vinzenztages ein einfuches Mahl auf dem Ierd.
damit sie das Haus verschone.

Ein dem Perhtenjagen der alpenliindischen Deutsehen
verwandter Brauch findet sich ebenfalls hei den Slowenen:
die Vertreibung der Perht am Vorabend des Drketages. Da

sches Wesen, als Vegdim. mit dem bald Segen spenc

wird, nicht vertragen kann, zichen die DBursehen in Ober-
krain, Gail-, Kanal- und Rosental unter Ieitschenknallen,
Liauten von KNubglocken und Hiammern auf Blechkesseln
durchs Dorf; in Vigann (Innerkrain), wo_eine St. Lucien-
kapelle ist, nur mit Kerzen in Proz Die
werden ebentalls ]nwelawon Auch am SchluB der
IMastzeiten, so unter anderem in Leopoldskivehen bei Pontafel
(slow. ), wo die Hirten mit der ganzen minnlichen Jugend
unter Nuhglockengeliut durchs Dorf und in den sogenannten
Fiickergraben laufen, win die Perchtal zu verjagen, damit
dem Vieh auf der Weide kein Ungliick zustoBie. Dagegen
stellt auf dem Asslinger Gereut hoch oben im Gebirge ein
mit Weiberkleidern angetaner Bursche die Iechtra-Baba vor.
Iir rennt am Drkgtag von zahlreichen mit Lirminstrumenten
ausgestatteten Burschen und Knaben iiber die Alpenwiesen.
Soweit der Zug geht, verschont der Biir die Herde.

sion _um _diese.

Perht erscheint demnach bei den Slowenen als elbi-
lenden,
x .l,f*uulg«],),ﬂlk_ﬂ:ol{ di stalten:
cr als qplnnstuhommu. Die Motive sind die iib-
]ichen, chenso die Kulthandlungen: Speiseopfer und
Perhtenlauf.?

Als Kinderseelenfiithrerin erscheint sic nicht. Die
Mitteilung R. Ditrnwirths darither ist unbelegt und wahr-
scheinlich nurichtig.

Tirel. Tirol weist iiberreiches Material auf; aulier Perht
haben wir es hier mit cincin anderen gleichartigen Wesen
zu tun, mit Stampe, sogar Iolda glaubte man hier aufgetun-

bdhl

den zu haben.

1. Perht. Der Glaube an sie ist (vgl. Zingerle, ZfDAL
TIT 208—205) diher das Wipptal, Puster- und Eisacktal ver-
hreitet. Auch die Nebeutiler des Inn mit Ausnahme des
Otztales kennen sie; im Ftsehtal nur wenige, sehr verwischte
Zige.

! {Tber einen dritten Brauch mit der Berchtra-Baba in sl. Kirnten, vgl.
ZfsVi. 11, 8. 218
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Vorgestellt wird sie als kleines, altes Weib mit glinzen-
den Augen und auffallend grolier Nase. Ihre aare sind un-
gekimmt, ihre Kleider zerrissen; daher die in ganz Tirol
verbreitete sprichwortliche Redensart, in der ungckiimmte
und unordentlich angezogene Midchen Ierhte genannt oder
mit ihr (wie die oder eine I.) verglichen werden.

Sie erscheint vor allem wie in Steiermark als Fiihrerin
des Seclenheeres der ungetauft verstorbenen Kinder. Zin-
gerle, Sg. S. 409 £, bringt Sagen aus Alpach. In der einen

~wird berichtet, wie ein Bauer beim Ieimweg in der Drkg-

nacht um 12 Uhr die Perhtl mit der ihr folgenden Kinder-
schar trifft. Das letzte Kind wird durch sein allzulanges
ITemd am Gehen gehindert. Mitleidig schiirzt es ihm der
Bauer mittels scines Strumptbandes auf, wofiir ihm die
Perhtl reichen Dank und Segen verspricht, was auch eintriftt.
(Europa 1834 8. 74) Dieses Motiv vom geschiirzten
Totenhemd treffen wir nochmals in Hechenblaicken bei
Alpenburg, M. w. S. S. 63 {.

Iiine andere Sage aus demselben Alpach bei Zingerle
erzihlt das schon bekannte Motiv von der Belauschung
beim Speiseopfer und der Blendung auf ein Jahr mit fast
derselben formelhaften Wendung. Dasselbe Motiv wird auch
von Maria crzithlt (Tirvoler Volksmirchen, S. 122).

Das Motiv der schnellen Fahrt finden wir bei Alpen-
burg, S. 63 f. Ilier macht Perht mit ihrem Zug cinen Weg
von drei Stunden, wihrend sie ein Bursche ITudawachtl
(HHuder ITaderlump, wachtl zu wicheln wicl’In flattern,
schwenken, Schm. BW.) schimpft.

In Bezichung zu den Kinderseelen steht Perhit auch in
der gleich folgenden Sage bei Alpenburg. ITier will ein
Wunderdoktor ein ungetauft gestorbenes Kind wicder leben-
dig machen, damit es nicht auf dem ,Unschuldigen Gottes-
acker® begraben werde. Da erscheint Perht als altes Weih,
reklamiert das Kind fiir sich, nimmt es und bringt den
Leichnam auf den genannten Iriedhof.

Eine merkwiirdige dtiologische Sage iiber diese Be-
zichung zu den Kinderseelen berichtet Alpenburg S. 46. Dar-
nach gilt Perht als Claudia Procula, die Gattin des ilatus,
die ihm vergebens von der Kreuzigung Christi abriet. Math.
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27, 190 Nach seinem Scelbstmord auf dem Pilatusherg (vl
Beehstein, Dsch. Sagenbuch 10) lielh sie sich  taufen und
wurde dann der Schutzengel der ungetauften Kinder. Den
Fundort dieser Sage verzeichnet leider Alpenburg nicht;
auch ist nicht ersichtlich, ob die DBemerkung (S. 48), dab
Perht gerade am Tauftage Christi (6. 1.) umziche, wm die
Kindlein zum Jordan zu fithren und ihnen dort ihre Siinden
abzuwaschen, Spekulation Alpenburgs oder Sage ist. Auch
Zingerle fithrt (ZtDM. a.a. O0.) an, daB man auf die I'rage,
wer ’erht gewesen, schr oft die Antwort horve: die I'rau des
Pilatus. Als Tochter des IHerodes, dic ihren Vater angestiftet
hat, die unschuldigen Kinder zu toten, gilt Perht in Virgen
und Prigarten (Heyl, S. 659 n. 135). Merkwirdigerweise
ist sie aber hicr nur als Einzeldimon bekannt. Sie muf} zur
Strafe fiir den erwiihnten I'revel in der Drkgnacht von 11 bis
12 Uhr die Welt durchwandern; vom Seelenheer weill man,
wie bemerkt, nichts.

Ebenfalls aus Alpach stammt eine Sage, wornach eine
Biuerin, die an den Zug der Perht nicht glaubte und ihr
deshally das altgewohnte Speisenopfer in der Gomacht (Drkge-
nacht = Gebnacht) nicht bringen wollte, von der Perht mit
ihrem Kinderzug geweckt wurde und fiir sie kochen multe.
(Luropa 185+ S. T4; Zingerle, SM. S. 409.) Auch im Eisack-
tal, und zwar in Laien (dem angeblichen Geburtsort Walters),
ist Perht als Seelenfiithrerin bekannt. Zingerle (ZfVK. I
260—262) erfubr von der Gufidauner Bitin, daBl I'rau Perhte
mit ihren Hunden, die ungetaufte Kinder seien, umgehe. Bei
Tscharlnier ist cine Steinlammer. Perhte erschien bei einem
Stock im anstoBenden Walde und ging dann iiber die Wiese
zur Lammer, unter der sich ein Trog befand. Dort badete sie
ihre Hundeln. Dann kehrte sie zum Stock zuriick und ver-
schwand. Aber auch ohne Hunde zeigte sich Perht bei ver-
schiedenen Héfen. Nach der Mitteilung des Pfarrers von
Laien war zu seiner Zeit (1887) Perht nur den ilteren Leuten
bekannt. Diese erziihlten, I'rau Perhte sei eine lange, tief
verschleierte I'rau mit aufgeldstem, lang herabwallendem Haar
gewesen. Sie sel meist nach dem Betlduten gesehen worden,
wie sie an der Spitze einiger kleiner Hunde durch den mit
Gestriipp bewachsenen Gebirgsbach zwischen Tschiffes und
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dem Grodnerbuach niederstieg. 1in Sehnetder versuchite ver-
gebens einmal in einem Hofe cinen solchen Hand zu
fangen.  Auch Heyl, S0 165 n. 74 berichtet von derselben
Vorstellung in Laien (bei Tanirzen). Nach ihm zeigt sie sich
besonders hiufie in den Rachniichten und wehe dem, der ihr
in den Weg konuut,

Perht streift also hier wmit thren therinmnrphisch ge-
dachten Kinderseelen (vgl. Mannh., GM. 301—304) meist
im Walde umber, ist also Vegdim, gmvoulcn; Spuren von
der alten Vorstellung von dem die Iiduser besuchenden Seelen-
zug sind aber noch erhalten. Die Schilderung von ihrem
AuBeren im obigen Bericht ist wohl etwas idealisiert.

Zu die<er F1'<(‘heinun“\'furm ul\* 1“1"!111'01'in des Ninder-
L mzug de beehn im Stmme, dlao zar w 1lden J dgd in Le~
ziehung gebracht wird.

So ist auf den Villandrer Bergen (IEisacktal, Zgl. SM. 16)
der Glaube lebendig, daBl in den Klockelniichten die wilde
Fahrt und Frau Perht wmfahre und dal} letatere jeden, den
sle noch im Preien trifft, mit sich fort nehme. So fulnr sie
cinmal nach dem Betlituten mit einem Wagen voll Menschen
vorbel und nahm eine Magd vom Brunnen weg, wartf sie auf
den Wagen und fuhr davon. Die Dirn blich verschwunden.
Ebenso in Klausen (vgl. eyl, 8,763 n. 61). Wagenumfahrt
und Menschenentfithrung.

Auch das Motiv vom erbetenen Jagdanteil, der auf
den Zuruf: Nimm mein Teil auch! wieder verschwindet, wird
auf den Villandrer Bergen mit Perht verkniipft.

Itbenso das Motiv vom eingehackten Beil. So wird
in Virgental bei Windischmatrei erzithlt (Zgl., SM. 8. 17),
wie ein Mann in der Drkgnacht jenseits ciner Driicke, die
er passieren mulite, ein Gemurmel vieler Stimmen hirte, als
kiime die wilde I'ahrt. Aus Angst kroeh er unter die Briicke
Dia hibrte er viele Schritte iiber sich und als sie hiniiber waren,
sagte eine Stimme: ,Wartet, Kinder, da unten Ist ein Stock,
in den muf} ich dieses Hackel hineinhauen!® Im Augenblick
stand die Perht]l vor ihm und schlug ein Iackel in sein Knie.
Da es nicht zu entfernen war, setzte er sich in einem Jahr
wieder an dieselbe Stelle und Perht]l zog s wieder heraus.
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Ilier ist der Kinderseelenzug mit der  Vorstellung von der
wilden Jagd verquickt, von der man dasselbe auch in Tirol
erzihlt. (\tl fs Zgl., SM. 8. 18))

Die zweite Erscheinungsform DPerhts als Spinn-
stubenfrau ist hier bedeutend stirker ausgeprigt als in
Steiermark. Sic geht in den Zwblften. besonders am 5. 1.
abends um (Zgl,, ZfDM. TI1) und mustert die Spinnrider.
Den Midehen, die vor Weihnachten abgesponnen haben, ist
sie hold, den faulen zerriittet sie den Rocken. Daher heiBt
es in Nord- und Siidtirol von einem arg verwickelten Rocken:
Da nistet die Perhte drin, oder dar ubex ist die P. gekommen.
In Tiers miissen die Dnn(,n in den Rauchniichten das Werg
sauber vom Kriick herabspinnen, sonst kommt die Perht und
spinnt das iibrige herunter. (Heyl 764 n. 6+.) Man befiirchtet
demnach: Zerriittung des Rockens, Einnisten und
Nacharbeiten.

Auf den Villandrer Bergen (Zgl., SM. S. 16), wo sic zu
Weihnachten aufs Al)spmnen und die Ordnung im Hause
sicht, kennen die Migde wirksame Mittel gegen sic, wie das
Atmen in eine Mohnstampfe. (Anders und richtiger aufge-
faBit unten bei Stampe; iiber die Mohnstampfe als Zauber-
mittel vel. Sph. 1T 17 und Ileyl 754 n. 14)

Auch in Ambras miissen in den Rauchniiehten die Kun-
keln rein gesponnen sein (Zgl, SM. 8. 463).

Als Kinder schidigendes Wesen tritt Perhit in Tiers
auf, wo man am heiligen und Drkgabend die Kinder auf den
Boden legen und die Wiege dariiber stellen muflte, damit
thmen die Perht nichts zuleide tue. Zgl., SM. S, 465; Heyl
764 n. 64) ’

Als Tod bringender Dimon zeigt sie sich nach Zgl.,
Z£dM. 111 in einem Gebiet, das von Linz bis Kufstein reicht.
Rie erscheint den Wanderern nachts an Kreuzwegen, winkt
ihnen zu und hLiilt ihnen cin schwarzes Tuch hin. Nimmt es
einer, so stirbt er im selben Jahre. Schligt er aber ab und
spricht:

JLert, Pert iibern Weg
Wirfs schwarze Tiichel weg;
I'ran Pert, Frau Pert
Wirfs Tiichel auf die Erd’ !

Sitzungsber. 4. phil.-hist. KI. 174, Bd. 2. Abh, 2
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kehrt Segen in sein IHaus ein. Der Umstand, daB diese Mit-
teilung von Zingerle stammt, gibt ihr die Glaubwiirdigkeit,
die man gern in Zweifel ziehen kinnte.

Ebenfalls als gefihrliches Gespenst gilt Perhe in Virgen

[

und Prigarten. Man schiitzt sich dort durch die drel T71
der heiligen drei Wonige. Als einst in der Perlitennacht ein
Nnecht das Herannahen der Perht, die sich hier als blitzender
I"unke sehen lieB, in einem Ilause ohne diese Nreuze heob-
achtete, erschien sie plotzlich und packte den Knecht; er aber
zog schnell den Tlock aus, der nun der Perht in den Hinden
blieb. Man fand ihn am anderen Tage drauBen zerrissen.
(Hexl 659.) Motiv der schnellen Fahrt. DaB an Stelle
von Menschen deren hingeworfene Kleider zervissen werden,
wird oft berichtet.

In einem Iause in Virgen, wo sich ebenfalls die Rreuz-
zeichen nicht befanden, kam die Frau Perht in die Riiche
und warf dort einen eisernen Handschuh nieder, den niemand
vom I'leck bringen konnte; nach einem Jahr nahm sie ihn
wieder fort. (Ahnlich in Kiirnten bei Rappold.) Anderseits
aber bringt sie eine Kuh, die sie geraubt hat, nach einem Jahr
wieder zuriick. Sie hatte einen Kranz frischer Kirschbliiten
an den Hornern, trotzdem es Drkgtag war. (IHeyl 659, Pri-
garten.) Motivder fremden Blumen. Dasselbe von einem
geraubten Kind (Ieyl 660). Motiv der Entfithrung.

Auch in den deutschen Gemeinden der Veroneser Berge
lebt Perht als grausiges Schreckbild fort (Heyl 719).

In Lusern, einer deutschen Sprachinsel bei Caldonazzo
(J. Bacher, S. 70), kennt man die perchtoga, auch pertoga.
Beim Donnern sagt man, sie spitle ihre Fésser, auch bewahrt
sie die ungeborenen Kinder am sonnigen Bergabhang in
Wasserkufen auf. Einc andere Rolle legt man ihr nicht bel.
Sie ist also hier ganz zumm Vegetationsdiimon geworden, wie
auch bei den umwohnenden Romanen (. w.), durch die auch
die Namensform beeinflult sein diirfte.

Als Einzeldimon erscheint Perht bei Alpenburg,
S, 46: als uraltes Miitterchen geht sie zu Gomachiten mit der
Schnelligkeit des Wolkenschattens iiber Berg und Tal. Motiv
der sehnellen Fahrt. Ireundlich zeigt sie sich in einer
Sage aus Alpach (Zgl, SM. 410), wo sie als steinaltes Weib
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am Gomachtabend einem spielenden Kind einen verrosteten
Vierer schenkt, der dem Hause reichen Segen bringt
(Wunschding). Tm Siiden hat Perht mehr den Charakter
eines Vegdim. Bei Lusarn wohnt sic in einer Hohle mit
lauter kleinen Nindern. Wer eines haben will, holt es sich
dort (Ileyl 719). In Virgen zeigt sie anch riesische Natur,
wenn sie in der Drkgnacht eine Lawine lostritt, die {iber-
miitige heimkehrende Burschen verschiittet (Ieyl 746).

Aus Tirol haben wir auch zwei mhd. Belege. Der
Tiroler Thomas Vintler polemisiert in seinen ,pluemen
der tugend* (ed. Zingerle ,Alt. tir. Dichter!, Bd. I 1874), ged.
1411 gegen den Aberglauben:

sund etleich glauben an die frawn
die do haisset ’recht mit der cysnern nas’.
Das Motiv der auffallendan Nase,

Aus Tirol oder den Grenzlindern stammt wohl auch das
Gedicht Von Berhtenmitder langen nas(e)* V. d. Hagen,
Ges. Ab. I1I, S.33 £, dazu Einleitung, 8. VIIT £. Alteste Ils.
in Wien n. 119 {Ambras 428), im Jahre 1393 geschrieben,
ferner in der Tnnsbrucker Abschrift 1456 und der Dresdner
s, n. 68, 1447, Der Text ist nach der Dresdner ITs. gegeben.
Das Gedicht enthillt das bekannte novellistisehe Motiv der
Aufdeckung eines Liebesabenteuers der Mutter durch eine
naive Warnung cines Kindes. Dazu gibt hier Veranlassung
der Befell des Vaters, nich wilien nehten aht tage, den man
da heizet chen wihe: V. 23 ,

v siilt vast ezzen, das ist wi bette,
daz 1uch Berht(e) niht trete’
Auf die I'rage, was Perht sei, antwortet der Vater: V.29
Jdaz sag ich dir,
du solt ez wol gelouben mir.
Iz ist 6 griulich getin,
daz ich dir’s niht gesagen kan,
Wan, wer des vergizzet,
daz cr niht vast izzet
ut den kumt ez unt trit in.

Die Alpnatur ist deutlich betont; das Vielessen als ab-
haltendes Mittel begegnet uns noch spiiter.

3%
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In Tirol haben wir demnach: Perht als Kinder-
scelenfiihrerin mit Bezichung zur wilden Jagd, als Spinn-
stubenfrau, Einzeldimon mit Hervorhebung der schid-
lichen Seite, besonders als Druckgeist, endlich als Vegdim.
Die Namensformen bieten nichts Auffallendes.

Speiseopfer. Das Speiseopfer fiir Perht zeigt ver-
schiedene IFormen. So liBt man im Pustertal und in Alpach
am Drkgabend das TUbriggebliebene vom Nachtessen fiir
Perht; im Pustertal vorziiglich Krapfen. Meist wird dieser
Brauch als alt bezeichnet und der Unglaube bitter bestraft.
Auch in Tiers blieben in den Rauchnéchten Krapfenschiisseln
fiir Perht oder Gstampa stehen. In Villnos bei Bozen wird
der Perht oder Stamp Essen aufs Hausdach in der Drkgnacht
gestellt: Kiicheln, Nudeln, gekochte Eier etc. Am Morgen
war immer alles weg (Heyl 751 n. 1). Ahnlich wurden auch
im Achental am Vorabend des Drkefestes Nudeln aufs Haus-
dach gelegt ohne ausdriickliche Beziehung auf Perht (Ost.
BL f. Lit. u. Kunst 1854, Zgl., S. S. 72). Das konnte auch
ein direktes Seelen- oder Sturmopfer sein. Es bekommt ja
an diesem Abend in Tirol auch das I'cuer einen Liftel voll
von allen Gerichten (Zgl.,, SM. S. 411).

Mit Maria wird das Speiseopfer in Beziehung gebracht
in dem Brauch bei Zgl., 8. S. 122 (ohne Ortsangabe), wornach
es alte Geptlogenheit sei, am Christabend eine grofie Schiissel
voll Mileh aufzusetzen und die Loffel um sie im Kreis zu
legen. Wenn man aus der Mette zuriickkehrt, finden sich
cin oder zwei Lotftel nicht an ihrer Stelle und deren Besitzer
wird im kommenden Jahre etwas Besonderes zustoBen, weil
Maria mit dem Christuskind damit gegessen hat. Iiin Mann,
der diese beiden belauschte, wurde auf Lebensdauer blind.
Ilier haben wir deutlich Vertretung der Perht durch Maria.
Das Neujahrsorakel erinnert an einen ihnlichen Brauch in
der Steiermark (s. d.).

Der Perhtenlauf. Tirol ist ncben Salzburg das klas-
sische Land des Perhtenlaufes. Lebendig war dieser Brauch
um 1850 noch im Pustertal, besonders Lienz und Umgebung,
im Vintschgau und in und um Kitzbiihel (Alp., S. 50). Zing.
und Alp. berichten auch von einem Perht(e)spiel in und um
Lienz, das aber schon zu ihrer Zeit ausgestorben war.
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Alpenburg heschreibt den Perhtenlauf in Lienz folgen-
dermaBen: Ilicr bilden diese Spielaufziige noch ein Durch-
cinander von Riesen, ITexen, Schatten-TTuttlern, wilden Miin-
nern u. dgl. Riistige Burschen verlarven sich aut mannig-
fache Art oder malen sich ihre Gesichter, wnhingen sich mit
Kuhglocken und Ziegenschellen, ziehen lLirmend und tosend
in bekannte IMiuser, tanzen hier, trinken dort und wer allzu
neugierig oder gehalt ist, kann erleben, mitten im Winter cin
kaltes Bad im Brunnentrog zu nchmen. Soleh wildes Rennen
geht von Dorf zu Dort und zur Stadt, mehrt sich, durchfihrt
die winterlichen Gegenden mit Geknall und Juhuhn, wie das
wilde ITeer, bis die Aveglocken Stillstand und Ruhe gebieten.

Genauer das fiir den Perhtenlauf Charakteristische her-
vorhebend, beschreibt Zingerle, 8. 888 den Umzug: .Am
letzten aschingsabend war frither der Perhtenlauf iihlich.
s war eine Art Maskenzug. Die Vermummten hiefen
Perhten. Man unterschied schéne und schieche Perhten.
Lirstere waren schon gekleidet, mit Biindern, Borten und iilhn-
lichem geschmiickt; letztere zogen sich so hiiBlich als méglich
an, hehiingten sich mit Miusen, Ratten, Ketten und Schellen.
Alle Perhten trugen Sticke. Die der schénen waren mit
bunten Biindern geziert, die der hiiBlichen endeten aber in
cinen Teufelskopf. So ausgestattet sprangen und liefen die
Perhten iiber die Gassen und kamen auch in die Iliuser.
Unter den schiechen Perhten war auch cin Aschenschiitz, der
den Leaten mit einer Windbiichse Asche und Rub ins Gesicht
scholi. Die schimen Perhten teilen manchmal Geschenke aus.
No zog es laut und frohlich her, wenn die wilde Perht nicht
sclbst darunter kam. DMischte sich dieses Gespenst darunter,
so war das Spiel gefihrlich. Die Anwesenheit der Perht er-
kannte man, wenn die Perhten ganz wild und rasend tobten
und iiber den Brunnenstock hinaus sprangen. In diesem Talle
lictfen die Perhten bald voll Furcht auseinander und suchten
das niichste beste ITaus zu erreichen. Denn sobald einer inner-
halb ciner Dachtraufe war, konnte ihnen die Wilde nichts
mechr anhaben. Im anderen Talle zerriB sic jene. deren sie
habhaft werden konnte. Noch heutzutage bezeichnet man
Stitten, an denen von der wilden Perht zerrissene DPerhiten

licgen. (Dei Lienz.)’
gen ( ) ) e
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Diese Schilderung ist, wie schon bemerkt, spezieller als
dic bei Alpenburg, der mehr cinen der iiblichen I'aschings-
umziige beschreibt als das Perhtenlaufen im besonderen. Wo
sich die Berichte widersprechen, ist Zgl. der Vorzug zu
geben; so darin, daB das Perhtenlaufen am Abend stattfindet.
Ubrigens konnte es sich hier wm ortliche Verschiedenheiten
in der Umgebung von Lienz handeln.

Zu beachten ist die Unterscheidung der zwei Klassen
von Teilnehmern bei Zgl. und ihr Kostiim, besonders das
Behiingen mit Tieren; ferner der Aschenschiitz und der von
Alpenb. erwithnte Wasserritus.

Angekniipft an diesen Brauch ist der Mythus vom Er-
scheinen des Diimons selbst unter den Masken, die nach
dieser mythischen Erzihlung mimische Darsteller des Diimons
und sciner Begleitung zu sein scheinen. Bemerkenswert ist
die ekstatische Verziickung der Teilnchmer, dic das Er-
scheinen des Dimons hervorruft.

Das Uberspringen des Brunnens gehért in Virgen
zum  gewohnlichen Brauche, weshalb dieser dort Perhtel-
springen heiBt. (Bei Lienz.) Auch hier wird das Motiv vom
Lrscheinen des Dimons erziihlt (ITey]l 755 n. 21). s handelt
sich offenbar um einen Regenzauber.

DaB der ITausbereich, der sich bis zum Ende der weit-
vorspringenden Dachtranfen erstreckt, der Macht dimoni-
scher Wesen entriickt ist, ist in Tirol allgemeiner Glaube. So
diirfen die Midchen in Villngs, die in der Drkgnacht mit den
Kiicheln ums Iaus laufen und diese dann nach hinten werfen,
um ihren DBriutigam zu sehen, keinen Schritt aus der Dach-
traufe hervortreten, sonst verfallen sie der Gewalt der bosen
Miichte. Ahnlich im Sarntal (Heyl 751 n. 8, 752 n. 6). Auch
die vom Bauer aus dem Hause vertriebenen Orgen fliichten
nur bis zur Dachtraufe, dort setzen sie sich zur Wehr (Zgl.
n. 98, Sph. 1T 73). Der schiitzende ITausbereich ist auch sonst
bekannt, vgl. Sph. T 61, 197 1T 74.

Begangen wird der Brauch in der Faschingszeit, aber
Schdpf, TT. 8. 37/38 bezeugt ein ,bergtlspringen® in Oberlienz
um Weihnachten, ebenso in Virgen (ITeyl 755. 21).

Auch in Tieberbrunn bei Kitzbiihel Jaufen alle
Jahre um Drkg. die Perhten; sie sind gekleidet wie hiiBliche

N
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Tiere und haben Bockshirner auf und grofie Schellen an
(Zgl. 7 bel Andree-Eysn, S. 7).

Unklar ist es, wic es sich mit dem erwihnten Perht (e)-
spiel verhilt.

Zgl., ZEDM. TTT (1855, 8. 203—=205) sagt hieriiber: ,Mit
dem Perhtellaufen nicht zu verwechseln ist das Perht(e)spiel,
das frither auch in und um Lienz vorkam, nun aber verboten
ist. Das war gar ein groBes, schones Spiel und wohl 60 Leute
spielten mit. Da muBten wilde und schone Perhteln sein. Jene
waren den Menschen feind, diese gar herrlich angelegt (ange-
kleidet) und den Menschen hold. Auf dies Spiel Beziigliches
soll spiiter folgen.® Ist diese versprochene Mitteilung nun die in
den ,Sitten® 1857 vorliegende (S. 88 n. 693), oben zitierte Be-
schreibung des Perhtenlaufes, wo ebenfalls dic genannten
zwei Klassen vorkommen, und dieser mit dem Perhtspiel
ident? Dem widerspricht aber Zgl., ZfDM. selbst, auch Alp.,
R, 50 erwithnt: ,In Lienz soll noch ein aufgeschriebenes Perht-
spiel vorhanden sein.

2. Die Stampe. Ein Wesen, das nur in Tirol und Siid-
bayern bekannt ist und mit Perht vielfach diesclben Ziige
aufweist, daher vom Volk auch mit ihr identifiziert wird, ist
die Stampe.

Schon das mhd. Gedicht ,Von Berhten mit der lan-
gen nast zeigt in der diltesten ITs. in Wien und deren Inns-
brucker Abschrift iiberall: die stemp statt Perht (V. d. ITagen,
Gesab. ITT, S. XVIITf). Auch im heutigen Volksglauben
ist sie bekannt. .

Als Kinderseelenfiihrerin erscheint sie unter den
Namen (lievzrat‘;ly_ulu,_ in Wilschnoven (Unteres Itisacktal).

Dort zog sic cinmal mit aufgeldsten ITaaren, begleitet von et-
lichen Iiindlein samt ihrer Kinderschar am Drkgabend bei
einem Bauernhause vorbei. Als der Bauernsohn, trotzdem
es nach dem DBetliuten war, sic belauschen wollte, warf sie
ihm ihr Beil in den Korper, befreite ihn aber nach einem
Jahr. (Das eingeschlagene Beil.) (Heyl 429 n. 118.) Bei den
Reggelbergern, den Leuten im Iiggental (Unt. Tisack, linkes
Uter), gilt die Gstampa (nach eyl n. 118 dassclbe Wesen,
das anderswo Berehta, Bereht] oder auch kurzweg Weibele
oder gar s langnosate Weibele® genannt wird) als ganz ge-

E—
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~ waltiges Unkatl, gleich der Trute, ungestaltig, langnasig und

hinkend und iiber Maflen gefiirchtet. Sie reitet mit der
wilden Jagd, aber immer hinterdrein und verfolgt jeden
Begegnenden. Lrreicht dieser die Dachtraufe ecines ITauses,
aus dem Rauch aufzieht, und liuft er dreimal laut schreiend
innerhalb der Traufe ums Haus, so ist er sicher (ITeyl, S. 429
n. 118). Schiitzender Hausbereicl, lange Nase.

-Da die Gstampa immer eine Kette triigt, hort man sie
weither klappern. Sie rumort im IHaus und im IFeld umbher,
sitzt auch hie und da zu oberst in einer Kammer, ist also zu
cinem ITausgeist geworden. Wer sie verfolgt oder ihr nur
nachspiiht, den driickt sie in die Wiinde. Besonders heftig ist
thr Auftreten am Drkgtag und dessen Vorabend. Da wagt
man nur in eine Mohnstampfe zu husten.

Einen ihnlichen gefihrlichen Charakter zeigt die
Gstampe auch in Afers (oberer Iisack). IHicr ist sie aber
unsichtbar und dufert sich nur durch entsetzliches I’feifen
und Winseln, daB man Horen und Schen verliert, besonders
in den drei Rahniichten (vor Whn., Nj., Drkg.). Auch hier
kennt man den schiitzenden ITausbercich und das Husten
in den Mohnstampf. Ein Bauer hatte gegen sie sogar cinen
Kalbskopf am Tirstbalken scines Stadels hiingen (Heyl,
S. 165 n. 75).

In Taufers (Pustertal) hat frither Stampe ecine so
groBe Rolle gespielt, daB nach ciner Eingabe des Pfarrers an
das erzbischitliche Konsistorium in Brixen im Jahre 1756
cine Vesper und ein Amt zu Drkg. gegen dic Nachstellungen
der Stampe gestiftet waren, die Stampervesper, beziehungs-
weise -amt hieBen. Auch gab es dort 1760 einen Stampacker
neben einer Perhtwiese. Noch heute wissen die Leute, daB
dic Stampe Leute .ruckt’ und in jedem ITause, das intolge
dreicr Haustiiren cinen Kreuzgang hat, muB in der heiligen
Nacht geratscht werden, damit die Stampe oder die Perht
nicht schade. Besonders gefilrlich ist die Stampe in der
Uttenheimer Aue (Ileyl, S. 660 n. 136).

Ein anderes Gebiet des Glaubens an Stampe ist die
Gegend von Nassereith, unterhalb des Fernpasses (vgl.
Zgl, SM. S. 18f.). Sie raubt Kinder und Wochnerinnen
und muf} daran durch scharfe Wachsamkeit verhindert wer-
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den. Von ihr zeigt sich gewthnlich nur ihr RoBkopf, mit
dem sie hitufig durchs Ienster in die Stube schaut. inmal
crblickte sie ein allein spielendes Kind, das sie mit sich fort-
nahm. Sie muBte es aber in dem Orte liegen lassen, wo man
das Wasser ausgeschiittet hatte, worin das Kind nach der
Taufe gebadet worden war. Sie verliert iiberhaupt durch das
Tautwasser ihre Gewalt. Sie erscheint auch oft als gespensti-
ges Weib mit Menschenantlitz, aber mit auffallend langer
Nase. So schaute sie einmal einem Schuster, der noch spit

abends arbeitete, in die Stube herein und fragte: ,Schuster,

wie gefilllt dir meine lange Nase?* Der zeigte ihr aber einen
Leisten und sprach: ,Stampe, wie gefillt dir mein Leisten?*
Da verschwand sie. Motiv vom Schusterleisten. Sie geht
vorziiglich um Weihnachten wm.

Uber Stampe bei Partenkirchen siehe Bayvern
(unten).

Anderen Charakter zeigt die Stampe in den deutschen
Sprachinseln Siidtirols. Zgl. teilt Zsch. f. dsch. Phil. TV
1873, 5. 83, cine Sage aus dem I"ersental mit: Stampe ent-
fiihrt cin junges, schines Miidchen; als dieses in der ITohle
das fiirchterliche wilde Weib sieht, fingt es zu weinen an.
Stampe sucht es zu beruhigen, indem sie sich als GroBmutter
ausgibt, und es entwickelt sich ein Zwiegespriich, dessen Ahn-
lichkeit mit dem Rotkippehenmiirehen (KITM T 142) aunffillt.
Teh setze es daher ganz hieher: ,Aber Nuna (GroBmutter), wia
hisch du sou dicke hor?# Tseh vé der nocht.” ,Aber Nuna,
wia hoseh du séu lange zihn? Tsch vom Stuppenzanken
(Werg zupfen).© ,Aber Nuna, wia hosch du séu 16nge zeach’n ¢
sch vom Lackentatschen (Wasserpatschen).® Nuna, i bin
hungeri!® ,Schau im kést'n; sein vogelzungen drin.‘ ,Nuna,
i kon net auftiin.® Treibs swiibel, mein kinn!* (ITolzschliissel.)

Etwas Ahnliches, chenfalls bei den Moccheni, den Be-
wolnern des deutschen Fersentales. (Zgl. Schilderungen aus
Tivolo 8. 102 £, 11, Bd. bei Sph. IT 98 1.): Eines Tages sah
diec Stempa ein gar schones Kind bei einem Brunnenhause,
lockte und entfiihrte es in ihre IT6hle. Dort band sie es heim-
lich an einem Fufle mit einem ihrer ITaare fest, das so dick
wie ein Wiischeseil war, und lieB es ins Freie. Das Kind
wollte davon Taufen, konnte aber nicht wegen der Fessel. End-
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lich ficl ihm ein, daB es einen Schnepper (Tazchenmesser) bei
sich habe, nahm ihn, schnitt mit vieler Miihe das Taar ab und
hing es, damit die Stempa nichts merke, an cine Stange. Dann
floh es nach ITause und legte sich ins Bett zwischen Vater und
Mutter, auch das Kétzchen kroch herein. Das war des Mad-
chens Gliick, denn bald riickte die Stempa an, es wieder zu
holen; als sic aber die INatze sah, schrie sie wild auf: wirst
du nicht, wo du bist, hiitt ich dich zu Laub und Staub ge-
stampft. Dann lief sie brummend wic ein Bir davon. Die
IFolgerungen, dic Laistner a.a. O. an das ITaar der Stempa
und das Messer kniipft, sind falsch. Ilier handelt es sich
um cin rein novellistisches Erzihlungsmotiv zur Ausfithrung
des Riesischen in der Gestalt der Stempa; daher kann dies
nicht Gegenstand mythischer Erklirung sein.

Dagegen ist die Vorstellung von der Katze als di-
monenscheuchendes Tier (apothropiisches Tier) my-
thisch. ITicher gehort die zweite Stempasage, die Laistner
aus Zgl. Schild. IT 104 anfiihrt: eine Magd hilt sich die
Stempa dadurch vom Leibe, daB sie ihr die Danaidenaufgabe
erteilt, Wasser im Siebe zu tragen. Da dic Magd unvor-
sichtigerweise lacht, will sie die Stempa zerreifien, da aber
ihr cine Katze entgegenkommt, muB sie dbzichen. Uber diese
Vorstellung handelt Laistner, Sph. 11 19 f.

Von der Stempa als Niissedieb geht folgende Sage
(Zgl. a. a. 0., 8.105, Sph. 1T 325) : Die Moccheni drgerten sich,
dall die Stempa ihnen die Niisse von den DBilumen stahl.
Wiihrend sie unter cinem Baume schlief, trennten sie an
ihrem Sack den Boden auf. Als sie erwachte, rief sie ihren
Mann, den Parlor (Schwiitzer ital. parliere), hicB ihn auf den
Baum steigen und Niisse schlagen, die sie in den Sack tat.
Der aber wollte nicht voll werden. Indlich stieg Parlsr her-
unter, entdeckte den Schaden und gab im Arger seiner Irau
cine Maulschelle. Dariiber erhoben die heimlich zuschauen-
den Bauern ein Geliichter und das verdrofi die zwei Wildleute
so, daB sie auf den I'ennisberg entflohen und sich nie wieder
sehen lieBen. ITier ist Stempa ganz zur Vegdim. geworden.

Speiscopfer. Wie Perht erhiilt auch Stampe Speise-
opfer; oft heifit cs geradezu, diese wiirde der Perht oder der
Stampe dargebracht. So stellt man ihr in Gummer und
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llggen Schiisseln voll Kiicheln ins Fenster — withrend der
Drkgnacht— damit sie guter Laune bleibe. In Wiilsch-
noven bereitet man am Drkgabend der Gstampa gar ein
cigenes Gericht: die Gstampanudeln. viereckige, plattge-
driickte, kleine Nudeln. Diese trigt man ihr und ihren Kin-
dern auf, nebst drei anderen Dingen. die nicht bliithen,
die auch als die drei weiBen Gaben bezeichnet werden:
Eier, Butter und Salz. Wie Laistner Sph. zeigt, ist dieser
Brauch als apothropiiisches Mittel gegen den Alp vielfach
belegt. Iibenso werden die drei weiBen Gaben in Wiilsch-
noven selbst gegen die Trute hergerichtet. Nimmt die
Gistampa von den Nudeln nichts, ist es ein boses Zeichen. Die
Nacht heiBt daher die Gstampanacht (Ieyl 751 n. 8). Das
Opfer in Tiers wird, wie schon erwiihnt, der Perht oder der
Gstampa dargebracht.

Nach den vorliegenden Zeugnissen kénnen wir drei Ge-
hiete der Stampe unterscheiden: Nordtirol und Siidbayern;
Deutsch-Stidtirol ; Welseh-Siidtirol.

Die Namensform (die richtige ist (G)Stamyp(s), (G)-
Stemp(s); das a in Stampa usf. bei Zingerle und Ileyl, der
auch Berhta schreibt, ist wohl literarisch. mit moglicher Aus-
nahme im Gebiete 3) ist auf obdsch. Boden auffallend. Jeden-
fulls gehdrt das Wort zu stampfen, zeigt aber unverschobenen
Laut. Eine Reihe ihnlicher Worte der bayr. Ma. verzeichnet
Schm. BW. II, 758 f. Line hinreichende Erklirung dieser
Pormen ist meines Wissens noch nicht gegeben worden. Am
chesten ist an Iintlehnung aus dem benachbarten romanischen
(ital. und lad.) Sprachgebiet zu denken. doch vermochte ich
dort dem Namen Stampa bei dem Mangel der Iilfsmittel
nicht nachzugehen. (Bei Pallioppi Wh. 11, S. 28 heifit der
Alp im Ingadin dischsl, Stampa nicht verzeichnet, vgl. I,
S, 764.)

Fine zweite unverstindliche Namensform ist Sanga

- ; ; —_—
(Zgl., S. 8. 465) (zu lad. sang Blut ? Pall. 633). E—

Der Name der Stampe fithrt uns auf ihr urspriingliches
Wesen: sie ist der stampfende Druckgeist, wie dic md.
Trempe der trampelnde. (Vgl. das Martinsgestiimpe, ein
Geisterzug mit demselben Sagengehalt wie Perht, Zgl., S
4G4/465, nach Sph. 11 410.) Dazu stimmen dic angefithrten
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i Sagen und Driuche. Thr Schrecken crregendes, gefiihrliches
Auftreten, das Rauben der Kinder ete. stimmt alles zu einem
Druckgeiste, der zu cinem selbstiindigen Diimon geworden ist.
[hre friithzeitig belegte Vermischung mit Perht ist leicht er-
klirlich aus der Gleichheit ihres Ursprunges (Seelenglauben),
Umgangs-, bezichungsweise Titigkeitszeit usw. Tm Siiden ist
Stampe ebenso wie Pehrt mehr zu einem Vegdim. geworden.

3. Die angebliche Konigin der saligen I'riulein TTulda
scheint eine Iirfindung Hammerles zu scin (S. 8£.). Von ihm
itbernahmen sie Alpenburg und Zingerle. Sonst unbekannt.
Ebenso haltlos sind die iibrigen Spuren des IToldaglaubens
in Tirol, die Zgl. ZfDM. TII aufdecken zu kénnen glaubte.

Die Romanen Siidtirols. Wie unter die Slowenen ist
Perht auch unter die romanische Bevilkerung Siidtirols ge-
drungen. Gerade hier ist es nicht auffillig, weil in Tirol ein
lebhafter Austausch mythischer Gestalten und Namen zwi-
schen Deutschen und Romanen stattgefunden hat.

In Tolgareit (bei Calliano, Bh. Rovreit-Rovereto) ist
sie bekannt als ,Frau Berta®, ,la brava Berta, la donna
Berta‘. Sie wohnte in einer Hohle und lieB sich von ihren
Migden kilnmen. Oft kam sie ins Dorf und half den Weibern.
Besonders gern lieB sie sich Garn und Faden geben, um
Kniuel zu winden, wobei sic aber nie fertig wurde, da ihr der
Faden nie ausging. Alle Weiber waren ihr gut und gaben
ihr zu essen. Als aber einmal ein Weib, das Berta win zwei
[ / Fimer gebeten, ihr zwei Siehe gab und sic vergehens diese zu
1 - fiillen versuchte, wobel sic ganz naB wurde, stiivzte sic das
Weib, das gerade biigelte, in einen Kessel mit siedendem
| Wasser. Dafiir erschlug sie deren Mann mit samt ihven Mig-
den (Schneller, S. 199 A I).

j Nach einer anderen Mitteilung (Schneller 200 n. 2), war
I'ran Berta ein wildes Weib und wohnte mit ihrem Gemahl
Jonr salvadegh, bilder mon® in ciner II6hle, in der sie mit
besonderer Vorliche ihre Kinder kiimmte. Thr Mann kam
in die ITiuser und lehrte die Leute Kiise und ITalbbutter be-
reiten. Als man ihn aber einmal berauschte, lehrte er sie
nichts mehr. Auch die T'rau Berta verursachte bei Beleidi-
: gung, dal} die Kiihe nur saure oder gar keine Mileh gaben.
ITielt man aber Frieden mit thr,war sie cine giitige Sehutzfrau.
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Iolgareit ist altes deutsches Gebiet.

Interessant ist, wie hier aus der Seelenfiihrerin Perht
cin Vegdim. ganz in der Art der wilden Leute wurde. Dazu
stimmt die diesen Wesen oft nachgesagte I'reude am Kim-
men, der hilfreiche Besuch bei den Menschen, das ewige
Kniuel ete. Uber die Danaidenaufgabe und das Verbriihen
unten. — -

In Trambileno bei Rovreit kennt man die I'roberte | PN
oder bilden Beiber und den Bedelmon; also eine Mehrzahl | |’
von Vegdim. namens Berta. Von ihnen geht die Sage, daB
sie einem Manne, der dann den Namen Tela (Leinwand) be-
kam, nachts den Weg im Walde versperrten, indem sie plotz- |
lich lange Stiicke Leinwand durch den Wald spannen. Als k
scin Gefiihrte herankam, schwand der Spuk. Line deutliche
Nebelsage (Mannh., StfK. I 112). Der letzte Ilaschingstag
heifit hier: il giorno delle Froberte. "

Ibentalls eine Mehrheit von Frauberten kennt man in
Ronchi bei Ala. Dort geht folgende Sage (Schm., S.201f.¢.):
Eines Abends saBien dort zwolf Weiber in einem IVilé und
spannen. Das galt als gefiihrlich, wenn kein Mann dabei war.
Tatsiichlich kloptte es um 11 Uhr und herein trat ecine Frau- |
berta. Die Weiber begriiBten sie mit dem ihr gebiihrenden
Grull: Seid gegriit, I'rau Berta mit der langen Nase® (Pa-
drona Frauberta dal nos longh) und eine riitumte ihr ihren
Platz. Die I'rauberta erwiderte: ,Wird eine andere nach mir
kommen, dic eine noch lingere Nase hat” Das geschali auch
und wiederholte sich elfmal, so daB die zwolf Irauberten auf
allen Sesseln! saflen und die Weiber zitternd dastanden. Da
fragte die erste Frauberta: ,Was wollen wir tun?‘; die zweite
sprach: ,Wir wollen Wiische waschen. Da sagte die erste zu
den Weibern: | Bringt uns die Wassereimer, wir miissen
Wasser haben.* Die Weiber wuBten, daB die I'rauberte sic
sicden und brithen wollten; daher brachte jede nur zwei
Kérbe. Nun holten die Frauberte Wasser in der Itseh. aber
sie miihten sich vergebens. Voll Wut kehrten sie zuriick, da
war es aber dunkel, die Tiiren versperrt und jedes Weib lag
bei seinem Mann im Bett. Eine der I'rauberten schrie aber

! Natiirlich nicht ,Sesseln, sondern Pliitzen.
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durchs T'enster: ,Dank es der Iose, bei der du liegst, sonst
wehe dir!® Am niichsten Tag versteckte sich ein Mann im
I'i16 und erschlug alle I'rauberten, als sie wieder kamen. Die
Frauberten gelten demnach als Spinnstubenfrauen fiir
die Nacht. Auch hier ist die lange Nase charakteristisch.
Uber das Motiv der Danaidenarbeit und des Verbrithens vgl.
Sph. T 288 und 1T 321. Durch die Danaidenarbeit wird
man den lit. Kaukas, einen Druckgeist, los, ebenso den Teufel.
Lline dihnliche Geschichte wie unsere wird auch von der Bre-
gostana und einem wilden Mann mit seiner Frau erziihlt. Vgl.
auch die obige Stampasage. Ich glaube aber nicht, daff dieses
Motiv parallel zu setzen ist der Aufgabe, mit der man in den
Alpsagen den Druckgeist hinzuhalten sucht (... ,alle biirge
und dillr 6wer strien, alle grasspire inknicken, alle 16fblire
afflicken, alle stern am himmel tellen jindess werd wol dag
sin®. ZfDAL I 198. Vigl. Sph. T, des I'lachses Qual), sondern
halte es nur fiir ein Erziihlungsmotiv. s scheint bei seincr
Volkstiimlichkeit kaum auf gelehrter Uberlieferung zu be-
ruhen. Das Verbrithen wird auch von Unterirdischen in
Brahlsdorf (Bartsch I 48), von der Irau Mittwoch in Rub-
land (Ralston Russian Folklore, S. 201) und von der Quatem-
berea in Iriesnitz bei St. Jakob in Kirnten (ZfVI. I11,
8. 201—207) unter ihnlichen Umstiinden erziihlt. Auch dieses
Motiv ist kawmn mythisch deutbar.

Die Spinnruhe ist bekannt. In Iolgareit und anderen
Orten pflegen die Weiber am heiligen Abend und am letzten
I"aschingsabend nicht zu spinnen, sonst wiirden die Miiuse
den I'aden fressen (Schoeller 240 n. 38). Nach ZfVI. T 419
muf} in Siidtirol bis Ostern abgesponnen sein, sonst spinnt die
Stria (Zauberin) selbst den Ilachs und dic Gedirme der
IMausherrin dazu. Die Strie werden teils als TTexen, teils als
wilde oder selige Weiblein aufgefaBt (Schueller 215).

Das aus Perht in Siidtirol ein echter Vegdiim. mit seinen
anzichenden und unheimlichen Ziigen geworden ist, ist wohl
aus der Verschiedenheit des geo- und ethnographischen Cha-
rakters zu erkliven: derselbe Zug auch bei anderen mythi-
schen Gestalten, so auch bei der Stampe.

Westungarn.  Bei den bayrischen Ansiedlern West-
ungarns ist Perlit weder der Erscheinungsform noch dem
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Namen nach bekannt. Sie wiire sonst dem cifrig sammelnden
Schrotr in Prefburg nicht entgangen.

Dagegen erscheint St. Lucia (Schroér, Pr. S. 30) mit
dem Spinnrocken oder dem TFlederwisch in der Hand in den
HMiusern, also wohl als Spinnstubenfrau. Wann sagt
Schrotr nicht, wahrscheinlich am Lucientag (13. 12.). Die zu-
gesetzten mythischen Bemerkungen sind falsch.

Niederdstereich. Zunichst einen historischen Beleg. Aus
Stephanus Lanzkranna (aus Landskron), Propst zu St.
Dorotheen in Wien ,Die Hymelstrass® (drei Drucke Augs-
burg 1484, 1501, 1510), Sp. 112, Bl. 42 b, berichtet J. Geficken
;Bilderkatechismus des 15. Jahrhunderts® I, S. 106 f. folgende
Stelle (aus dem Abschnitt iiber das erste Gebot): . . .. oder der
tver begegnung, an gefunden ding an die frawen bercht
oder an diefrawen holt, an herodiasis, an dyana, die heide-
nisch goettin oder tewfelin, an die nachtnarenden. an die bil-
weysz ... Dieser Beleg ist deshalb von groBer Wichtigkeit,
weil wir hier zum ersten Male Perht und Holda parallelisiert
finden. Lanzkranna sehopft aus der reichen Quelle der mittel-
alterlichen Beichtspiegel, Irliisse und katechetischen Traktate.
Nun sind wohl fiir Perht durch Schineller eine ganze Reihe
von Stellen bekannt, nicht aber fiir Holda, auBer der Stelle
kel Burckhardt von Worms. Gegen direkte Ubernahme aus
diesem: spricht die Namensform: fraw Iolt. Damit haben
wir eine bisher unbekannte Vorlage fiir Lanzkranna anzu-
setzen, die mittelbar oder unmittelbar aus dem Volksmunde
schopft und von Burckhardt unabhiingig ist, also einen
neuen historischen Beleg, und zwar nach Burckhardt
den iltesten getunden. . Bei einer Spezialuntersuchung wiirde
sich die Quelle Lanzkrannas sicher auffinden lassen. Bei
dicsem selbst ist an ein unmittelbares Aufnehmen aus dem
Volksmund nicht zu denken. Dieser neu gefundene Beleg
stiitzt auch die Richtigkeit der Lesart bei Burckhardt: Ilol-
dam und macht Kauffmanns Konjektur PBB. XVIIL, S.146f.
hichs unwahrscheinlich (vgl. unten Iessen).

Fiir den heutigen Volksglauben kommt vor allem
das siidliche Niederdsterreich in Betracht, das an Obersteier-
mark anschlieBt und dieselben giinstigen Bedingungen fiir
Erhaltung alter Vorstellungen und Sitten aufweist wie jenes. .
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Tatséichlich stimmen die Mythen iiber Perht in beiden Linder-
teilen -.ganz zueinander. Landsteiner, S. 34, berichtet aus
Waidhofen a. Ybbs, daB man dort in der Drkg.-Rauchnacht

i etwas Mileh in den Schiisseln und die Loffel drin stecken

lasse fiir die Perscht. Zwischen 11 und 12 Uhr erscheint sie
mit ihren Kindern und man kann das ,Schliirfen® beim Ilssen
horen. Als Zeichen der Anwesenheit sind am Morgen die
Lottel mit Rahm iiberzogen. Nun essen die Hausleute von der
Perschtmilch, geben auch den Hiihnern, damit sie viele Eier
legen, und den Kiihen, daB sie reichlich Milch geben. Perht
ist also als Kinderseelentfithrerin bekannt. Die Zeichen an
den Loffeln erinnern an das Neujahrsorakel in Tirol und
Steiermark. Dall die Leute die Perschtmilch verzehren und
auch den Tieren vorsetzen unter Erwartung giinstiger I"olgen,

~zeigt ganz primitiven I'ruchtbarkeitszauber an.

Aus der Gegend von Gaming teilt Landsteiner, S. 33
mit, daB man dort von den Kindern der Perscht erziihle, welche
auffallende Namen hiitten. Ir fithrt an: Gagarauntzl, Tho-
maszoll, Mirzenkalbl, Zadarwaschl. Dem letztgenannten
sind wir schon in Steiermark begegnet. A wohl nur Schrei-
bung fiir den offenen o-Laut. Vgl. Schm., BW. 11 1159 Zatten
nchen 1166 Zotten, beides: Legfohre, zu demselben Namen.
Der Name deutet auf Erscheinungsform in zerlumptem Ge-
wand, wie derartige Dimone meist gedacht werden.

Mirzenkalbl in einem Vok. v. 1618 bei Schm., BW. I
1657, glossiert als vitulus recens. Denselben Namen Mirzen-
kalb fithrt cin Vegdim. in Niederdsterreich (Landsteiner,
8. 66), ein riesiges Kalb mit zwei Kopfen, welches Kinder
frift und mitnimmt, cine Parallelfigur zur Ilabergeifl und
dhnlichen.  Ilier kann man an eine Namensiibertragung
denken, aber in unserem IFall von Mk. als Schimpfwort aus-
gehen, was zu Zadarwaschl passen wiirde. Vgl iibrigens das
Mirzenfriulein  bei Kaufbeuren (Schippner, 111 8. 205
n. 1186), dic Kinderscheuche in Paznaun: Mirzhackl (Zgl.
ST :

Gagarauntzl. Der erste Kompositionsteil zu gage(r)n
schreien von Kindern, Schm. 1 877 oder gage(r)n wacklen
ebd., der zweite zu raunzen, Schin. 1T 108, die raunz weiner-
liche Person, davon Diminutiv.
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Aus dersclben Gegend stammen die Mitteilungen von
I'rau Antonie Iudler, Meierin auf dem Zehenthof bei Neu-
bruck, die mir durch giitige Vermittlung des Herrn Leo Bam-
berger zugekommen sind:

,Von der Berscht wissen die Leute hier viel zu erzihlen.
Sie soll ,demn Berschtl sein Weib* gewesen sein. Uber ihin
weill man nichts Nitheres. Das Gefolge der Berseht, die hier
auch Sampermuada (Sompa-) genannt wird, besteht aus Kinder-
scelen, die noch nicht zur ewigen Seligkeit eingelien konnen,
da sie entweder keine oder nur eine Nottaufe (I'rauentaufe)
crhalten haben. Diese Kinderseelen gelangen in der fetten
Rauchnacht, der Vornacht des heiligen Drkgtages, zu ihrer Er-
lssung; denn da feiert die Berscht mit ihnen den Abschied
von der Iirde und besucht alle christlichen I"amilien, wo sie
tiberall gedeckten Tisch findet. s gibt da Semmelmilch als
richtige Kinderspeise, auch I‘leisch, Krapfen, gebackene
Mehlspeisen und was halt sonst die Mittel erlauben. Auch
wurde cine griindliche Reinigung vorgenommen, besonders
die Tenne gekehrt, denn dort hilt die B. mit ihrem Gefolge
cinen Tanz ab. Dem Zuletztdazugckommenen der Iinder-
scelen war es bestimmt, den Trinenkrug zu tragen, in wel-
chem alle Triinen, die von den Iinterbliebenen geweint wur-
den, gesammelt waren. Diesen groBen, sechweren Krug mufite
ex also schleppen; so bleibt es zuriick, und wenn alle schon
bei Tische um die Berschtmileh sitzen, kommt es erst nach-
gchumpelt und weint, weil der Krug schon fast iiberflieBt
und fast nicht mehr zu erschleppen ist. Alle diese vielen
Kinderseelen von ganz unbestimmter Anzahl, so viele halt
im ganzen Jahr dem Schicksal verfallen waren, haben keine
Namen. Is erzihlt aber die Sage, es solle einmal eine wan-
dernde Seele aut ihrem Rastplitzehen gesessen sein, wie eben
der Berschtzug vorbeiging; als sie das letzte den Krug nach-
schleppen sal, sprach die Seele mitleidig zu dem Berschtkinde:
LGeh nur, geh nur, du Zodawaschal du!* Mit diesen Worten
war diese Kinderseele erlost, denn nun hatte es (!) einen
Namen. '

Der heilige Drkgstag gilt als einer der bedeutungsvoll-
sten Tage; die Leute hielten schr viel auf ihn und glaubten,
je mehr die Berscht Ordnung fand und sie zufriedengestellt

Sirznngsber. d. phil.-hist. K1, 174, Bd , 2. Abh. 4
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war, desto mehr Gliick und Segen erteile sie einem solchen
Hausstande. Die Migde sollen an diesem Tage beim Melken
der Kiihe vorsiitzlich ab und zu auf die Streu gemolken haben,
was den Berschtkindern vermeint war. Vom DBerschtinahle
1st noch zu sagen, daf} aus der iibrig geblichenen Semmelmilch
von schiwerem Drotteig Knodel geformt wurden. Dazu kam
cin ganzes, unverletztes NuBkreuz, wie es sich im Innern
des Kernes befindet, und drei Palmkatzerln aus gewecihten
Palmen. Davon wurde jedem Stiick Vieh auf niichternem
Magen je ein Knddel gegeben, was viel zur Bekriftigung
des Berschtsegens beitrug; so reichten z 3. Efwaren viel
lingere Zeit aus, trotzdem sich alle sattaBen.

Als das Spinnen noch mehr ecingefiihrt war, durfte am
Sonntag, Donnerstag und Samstagabend nicht gesponnen
werden. Das Spinnen am Donnerstag galt als cine Beleidi-
gung der Berscht. Iinst lief eine Biuerin am Donnerstag
ihr kleines, noch nicht sechs Jahre altes Miidl ein Will Garn
verspinnen; ein solches von einem sechs Jahre alten Kinde
gesponnenes Garn heiBt Jungfern- oder IEngerlgarn und hat
cine besondere Kraft in sich. Das Kind stellte sich aber
schlecht dazu an und brachte nichts zustande. Da nahm die
Mutter den I'lachs, wickelte ihn um die Hand des Kindes
und ziindete es an; aber da hérte man vom Fenster her ein
ietGse, man cilte hin und da stand die Berscht, hielt ilre
ITand mit allen fiinf brennenden Fingern zum Fenster herein
und rief zornig:

»Mit engan vadomtn Pfingstaspinna
MiieBen olli meine fiinf Fingna brinna!®

Zu diesem in seiner Originalform belassenen Bericht
vergleiche man  folgende Mitteilungen Ilerrn Leo DBam-

bergers:
Bel uns heifit die Perseht anch moch Sampermuada.
Sampert = unformig, — dick, was sich vielleicht auf die

I'ruchtbarkeit bezieht. Wenn man nach den Kindern der
Perscht fragt, so erfihrt man: die Perscht hat 12 Junge;
denn das 13., heiBit es, ist das Zodawascherl. Dieses nimmt
cine Sonderstellung cin. Es ist das eine rithrende Kinder-
gestalt, von der man den Kindern nicht erzihlen darf, ohne
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grofite Rithrung hervorzurufen. Ganz ungleich seinen viehi-
schen, wilden, dimonischen Geschwistern hat das Zoda-
wascherl mit diesen nichts gemein und fiihlt sich gewiB viel-
mchr zu den Menschenkindern hingezogen; aber es ist ja
auch ecine unerloste Seele, cin frauentauftes Kind, und als
solches gehort es der Perscht und muB mitzichen mit dem
Jhoamlin Gloat”, der wilden Jagd. Aber es kommt iiberall
zu spitt, denn es schleppt cinen grofien Krug nach, in dem es
scine Trinen sammelt. Wenn die anderen, gejagt vom grofien
Drachen, dem Teufel, endlich auf den Baumstriinken, die
von den Iolzknechten mit drei Kreuzen versehen sind, rasten
diirfen, findet das Zodawascherl keinen I’latz mehr. Und
wenn in der heiligen Drkgnacht — der foasten Rauchnacht —
der Bauer auf dem mit einem weiBlen Tischtuch gedeckten
Tisch die Perschtlmileh aufstellt, die fiir die Perscht und ihre
Jungen die ganze Nacht stehen bleiben muB, so gibt er nur
zwolf Loffel hinein. DBis das arme Zodawascherl mit seinem
Trinenkrug nachgehumpelt kommt, hat die Perseht mit ihren
Jungen bereits alles ausgesoffen. Auch am Tanz diirfte es
sich wohl nicht beteiligen, der in der gleichen Nacht von der
Perseht am Tenn abgehalten wird und zu dem der Bauer
schon Nachmittag die nitigen Vorbereitungen trifft, indem
er den Tenn sauber auskehrt.

Die Gebrituche mit der Perschtmileh sind iibrigens ver-
schieden; so ist es vielfach und auch bei meinen Leuten Sitte,
dal} jeder Tischgenosse seinen Loffel in die Mileh hineinlegt,
und je nachdem sich am niichsten Morgen mehr oder weniger
Rahm angesctzt zeigt, hat der Detreffende auf mehr oder
weniger Gliick in dem Jahr zu rechnen.

Nicht mioglich war es mir, Niheres tiber die Ligen-
schaften der Perscht zu erfahren, ob sie mehr als boser oder
guter Geist gedacht ist.‘

Aus dicsen beiden Berichten, die doch von demselben

ITof stammen, sieht man — ganz abgesehen von dem Indivi-
duellen — wie verschiedene I'ormen wesentlich gleiche my-

thische Vorstellungen in engster Nachbarschaft annehmen.
Im ersten Bericht zeigt sich noch ein Nachklang an die
— in Steiermark theriomorphisch bezeugte — minnliche

Variante der Perht und auch der zweite Bericht zeigt deut-
4%
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liche Spuren einer urspriinglicheren, dem Theriomorphismus
nitherstehenden Auffassung; dazu gehort wobl auch die Ver-
kniipfung mit der wilden Jagd, denn dasselbe, wie hier von
den Perschtkindern, wird ebenfalls in derselben Gegend von
Raben erziihlt, welche Seelen unvorbereitet Verstorbener sind.
Sonst geht dieses Motiv bekanntlich von den Moostriulein
und dhnlichen. Die Auffassung der Perschtjungen als Seelen
ungetautter, beziehungsweise franengetaufter Kinder —
letzteres ein newer Zug — ist dementsprechend im zweiten
Bericht auf das Zodawascher]l (s 0.) eingeschrinkt, withrend
sie im ersten Bericht, der tiberhaupt eine blithende Symbiose
christlicher und heidnischer Vorstellungen zeigt, auf alle aus-
gedehnt ist. Dieselbe christliche Tendenz zeigt sieh in der Ab-
schwiichung des wrspriinglich nicht begriindeten Umzuges der
Perhit zu einem Abschied von der Erde.

Das Trinenkriigleinmotiv ist im zweiten Bericht et-
was variiert, das Motivvon dem hinter dem Heer zariick-
bleiben den Geist deutlich hol';mwoarbmt(‘t und it jenem
verquickt.  Iubenso ist das Motiv der Namengebung be-
kannt, allerdings mit einer sonderbaren Verschiecbung., Nen
und sonst nieht bekannt ist das Motiv vom Tanze. Mit dem
Perhtenlauf ditrfte es kamn etwas zu tun haben, vielmehr
zur erweiterten Spinnruhe gehiren. Perht gilt nach dem
ersten Bericht aueh als Spstf. Das Motiv von der herein-
gestreckten brennenden Hand wird auch sonst erzihlt
(vel. unten). Der Brauch des Speiscopfers und damit ver-
bundenen Fruchtbarkeitszaubers und Orakels ist nach
beiden Berichten noch ganz lebendig. Vgl dazu die oben an-
gefiihrten Belege Landsteiners und aus der Steiermark.

Auffallend ist fiir Niederosterreich die Namensform
Perseht. Weinhold BG. § 155 hat die Erscheinung des -
Iinschubes zwischen v und t aubler fiir den Chicmgan, Salz-
burg, Tivol, Unterkirnten nur fitr die steirvischen Tiler der

oberen Mur, Miivz, Raab, Teistritz und Kainach konstatiert,
aher nicht fiir Siid-Niederisterreich. Entweder ist nun unsere
Namensform aus Steiermark importiert oder sie ist cinhei-
misch. Iw letzteren Falle kiinnte sie, falls die oben crwiihinte
LErscheinung hier sonst nicht anftritt, eventuell cine #ltere
besondere Lautungstform beibehalten haben.
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Spinnruhe am Luzientag ist in Mank (S.-N.-0.) be-
zeugt. Vern. Alpens., S. 109, Spinnt hier jemand in der
Luziennacht, so sind il tags daranf simmtliche Spindeln
verdreht, die Tiiden zerrissen und das Garn in grofier Un-
ordnung. Am Abend wird geviiuchert, zu Mitternacht zeigt
sich der Luzienschein, ein zitterndes Licht in verschiedenen
Gestalten.  Ob die Vorstelung von Luzia als dimonischem
Wesen hier lebendig ist, fithrt Veru. nicht an. Sonst ist von
Spinneuhe in diesem Gebiete nichts helannt.

Ein zweites Gebhiet, das fur die Trhaltung alter Vor-
stellungen in Frage kommt. ist das Waldviertel. TLand-
steiner herichtet von hier ither Perht (8. 33): Im Waldviertel
wird sie hie und da noch ganz theviomorfistisch als Ziege und
als Verkiinderin der wilden Jagd aufgefaBt. Thr Geschrel ist
cin grelles. Wenn man cs vernimmt, ist die wilde Jagd im
Anzuge ust. Tier liegt offenbay die abergeifll zugrande;
die Beilegung des Namens Perht ist ein Trrtum Landsteiners
oder seines Gewdbrsmannes. Dasselbe von der angeblichen
Ninderscheuche Perhta. Perht ist im Waldviertel unbekannt.

Als Spinnstubenfrau ist in '10r Gegend von Zwett]
dax Spinnweibl bekannt (Landst, 8.35). An den Abenden
von Whin. bis Drkg. daxf nieht gesponnen werden, sonst kommt
gic mnd zerranft den Tlachs. Anderswo heilit sie die Hexe.
Fine andere Spstf. in unserem Gebiete ist: 8 Pfinzda-Weibl
{(Pfinzda = Donncrstag). Vern. M. uw. Br. 8 285, Ta den
letzten Tagen des Faschings vuhit alle Arvbeit, auch das Spin-
nen. S Plinzda-Weibl 168t alles wieder auf, denn ihre Macht
ist grofl.¢ Sie iibt ithr Amt vom Foasten-Plinzda (so schreibt
Vern., richtiger foasten, vgl. die foasti Rauchnacht Land-
steiner, 8. 365 die faiste TRauchnacht in 0.-0. bei Pritz, 8. 62).,
dem Tetzten Donnerstag im Fasehing. bis zum Aschermittwoch
und an allen Feierabenden des Jahres. Was sie gebietet, das
gesehielit. Von ihr bringt C. AL Blaas-Stockeran folgende Ge-
schichte aus Litschau bei Gainlind. Zu einer Frau. die trotz
Verbotes am Samstagabend spann. kam jedesmal ein fremedes
altes Weih, das sich selbst an das Rad setzte und allen Flachs
aufspann. Fine Nachbarin warnte die I'ran vor diesem Weibe,
das das Pringster-Weibl (so Blaas) sei, und riet ihr, sic durch
den Ruf ,Der Venusberg brennt® aus dem ITause zn locken,
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alles Ilausgerit hinauszuwerfen und die Tiir zu verschlieBen.
So tat sic es auch.  Vergebens befahl das ausgesperrte
Pingster-Weibl dem Besen, Schiirhaken ust. aufzumachen.
Alles lag drauBen. Nur der Leuchter war drinn vergessen
worden, doch vermochte sich das Weib seiner <o lange zu er-
wehren, bis es 12 Uhr schlug und das Pfingster-Weibl ver-
schwand. Uber dieses bekannte Motiv vgl. Laistner Sph.

Was man sonst in Nicderosterrcich Ilichergehiriges ge-
funden haben will, ist zum Teil erfundenes, zum Teil be-
deutungsloses; so Vern. I'rau Ilolke, die angeblich mit Wotn
in den Liiften jagt, oder die Bezugnahme des Ortsnamens
Oberhollabrunn auf die md. ITolda. Vgl. Ztsch. f. d. Thil. V
155; Germania XVI, S. 42 f.

Wir haben also in Siid-Niederdsterreich Perht als
Perseht in der I'unktion der Kinderseelenfiithrerin mit
Speiseopfern, anschliefend an das steirische Gebiet, und
als Spstf. besonders fiir den Donnerstag. Von der minnlich
theriomorphen Variante ein Nachklang. Tm Norden haben
wir zwei Spinnstubenfrauen: Spinnweibl, Pfinzda-
Weibl fiir Weilmacht und IPasching, letzteres wohl besonders
fiir den Donnerstag.

Soust noch Spinnruhe am TLuzientag.

Oberdsterreich. Nach Tritz ,Uberbleibsel, S. 62, ist Perht
hier kaum bekannt. Er fiihrt nur — filsehlich — den Glisekel-
brauch und die Bezeichnung Perehten- oder Prechtentag
als Beleg fiir sie an. Dagegen berichtet Vern. Alpens., S. 115,
nach der miindlichen Mitteilung einer alten Tran aus
Heidermoos im Innviertel: Zu Weiknachten zieht die
Frau Perch umher, win die bssen Kinder mitzunchmen, die
das Jahr iiber nicht gefolgt haben. Sie ist cine schr groBe
Frau, hat Haare von Ilachs und triigt gern ein langes weiBes
Kleid. Sie stellt sich gewshnlich zum Stadltor hin, von wo sie
alles sicht und hort, was im Hause vorgeht. Besonders miissen
die Miidehen ihre Spiclsachen schin in Ordnung haben, um
thr zu gefallen, und die Migde miissen anf Weilimachten ihren
Spinnrocken sauber abgesponnen haben und ihn unters Dach
hinauftragen. Geschieht das nicht, so haben sie das ganze
Jahr hindurch beim Spinnen kein Gliick.  Darnach wiire
Perht im oberdsterreichischen Innviertel als Spstf. mit ge-
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steigertem Wirkungskreis bekannt, so dal sic im Begriffe
steht, zu cinem Ilausdimon zu werden. Die Beschreibung
ihres Aussehens ist etwas verdichtig. Iis erinnert eher an
Gestalten ans dem Gespenster- und Schatzsagenkreis (weiBe
Irau) ; die I'lachshaare scheinen bei Vern. literarischen Utr-
sprunges zu sein, konnten aber immerhin mit dem wirren
ITaar, das Perht sonst zeigt, in Zusammenhang gebracht wer-
den. Als Bezeichnung vegetationsdimonischen Wesens ist es
sicher nicht aufzufassen, weil Perht nie in Beziehung zum
I'lachsbau gesetzt wird. In dieselbe Gegend fillt auch das
Gebict der Perht als todankiindigendes Waldgespenst,
das nach Zing., ZtDM. S. 205/206 von Linz a. D. bis Kufstein
reicht. Niherces oben bei Tirol. Daran schlieBt sich der Salz-
burger I'lachgau, wo Perht in &dhnlicher Erscheinungsform
auftritt.

Perht ist demnach im oberosterreichischen Innu-
viertel bekannt, und zwar nur als Einzelddmon (Spstt.,
Kinderscheuche, Waldgespenst).

Ohne Verkniiptfung mit Perht ist das Kinderscelen-
heer in Hundsdorf im oberdsterreichischen Miihlviertel be-
kannt. Baumgarten, Pr. S.14. Anm. 7 (nach Eysen, Vk. 8.159)
Lerichtet: Von ITundsdorf ging am unschuldigen Kindltag
cine Schar Wallfahrer nach Maria-Schunee in Bohmen. Da
sahen sie vor sich her auf der Strafie cinen grofien Zug kleiner
Ninder; das letzte verfing sich bestindig in dem Zipfel seines
weillen Hemdcehens, fiel und stand auf, fiel und erhob sich
wiceder und kam so in Gefahr zuriickzubleiben. Das sah eine
Wallfahrerin und empfand Mitleid mit dem Kleinen, das
schon zu weinen anfing, und sprach: ,,Wart nur, mecin Zuser-
beutlein,® ich bind dir den Zipfel hinauf!* Da antwortete
das Kind: ,.Gottlob, nun habe auch ich cinen Namen!¥ Nun
war es crlist, es war ein ungetauftes, fraungetauftes Kind.f

Wir haben hier das bekaunte Motiv von dem hinter
dem ITeer zuriickbleibenden Geist, ferner das Motiy
vom geschiirzten Totenhemd verbunden mit demn der
Namengehbung.

! Zuserl = Secidenschwanz wegen seiner zwitschernden Stimme. Pestvogel
in Schwaben (Eysen a. a. O. 138, Anm. 6).
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Zur Charakteristik der Quellen mochte ich nur noch er-
withnen, da} Quitzimnann, Rel. d. B. 8. 115, das Perhtelsprin-
gen nach Linz a. D. (sie!) verlegt, statt nach Lienz i. T.

Salzburg. In Salzburg zeigt sich die Vorstellung von
Perht noch allgemein im Volke verbreitet.

Als Kinderscelenfithrerin belegt sie Zillner (bei
Iiysen, 8. 5). Sie schwebt nach ihm als wunderschone, holde
IPraw in hell leuchtendem, glinzendem Gewand dureh dic
Luft, oft in Mitte ciner Schar kleiner, nur mit cinem ITemd-
chen bekleideter Winder, i die sie schiitzend ihren blauen
Mantel hiillt. Das meiste von dieser Darstellung ist allerdings
poetische Zugabe. Volkstiimlich diirfte sie ebenso erscheinen
wie im benachbarten Tirol. Ob die Bezeichnung IPerchten-
feuer fiir Elmsfeuer in Rauris hieher gehort oder crst se-
kundir an Perht angekniiptt ist und wrspriinglich das prehen-
feuer zu mhd. bréhen stmn. Glanz, Schimmer war, ist
fraglich. Tbenso kennt Salzburg auch Perht als Spinn-
stubenfrau. Sie erscheint bei heftigem Wind, dunkel und
unheimlich mit verworrenem ITaar und langer Nase, straft
die ldssigen Spinnerinnen, indem sie ihnen das micht abge-
sponnene Werg um den Arm windet und an ihm abbrennt,
schneidet den faulen Dirnen den Bauch auf und fiillt ihn
mit Kehricht, den diese in den Winkeln liegen lassen, und
dient daher als Kinderscheuche (Eysen, S. 5). Die bekannten
Motive: lange Nase, verwirrtes ITaar, Flachsabbren-
nen, Gastrotomie. Auch das Blendungsmotiv wird von ihr
erziihlt (a.a. 0. 8. 7). Als Vieh schiidigender Dimon er-
scheint Perht zu Walpurgisnacht im Ilachgau. Gegen sic
steckt man zwei Holzer in I'orm eines Andreaskreuzes vor
die Stalltiiven (IMreisauff, 8.497). Was I'reisauff iiber dic Frau
Lerht (sic) 8. 491 berichtet, ist aus Vern. Alpens. 115, der dic
Vorstellung fiir Oberiisterreich belegt, abgeschricben und mit
cinem Spruch aus Westfalen (Kuhn 1135, TT 174 £, bei ISTLM.
285) verziert, die Mitteilung 8. 497 ist aus Zingl., ZfDM. 111
5.205/6 iibernommen, heides olme jeden ITinweis. Da sich aber
diese zwei urspriinglichen Mitteilungen auf Grenzgebicte von
Salzburg bezichen, kimnten immerhin iihmliche Vorstellungen
im Ilachgau anzatretfen sein, doch ist der erwiilinte Vorgang
it Ireisauft als Quelle nicht gerade empfehlenswert,

I
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Das Speiscopfer ist in zweifacher Form fiir Salzhurg
hezengt. So ist es im Pinzgau heute noch Sitte, dal am
Bachlabend (Christabend) jeder Bauer mit seiner INamilie
und dem Gesinde das Bachlkoch (Mehlkoch mit einer Honig-
schichte) verzehrt, wobei jeder ITausgenosse eifrig Sorge
trigt, nicht zu fehlen, da es die T’erht sonst {ibelnelimen
wiirde (Exsen. S. 6). (Bachl— hat, auch in Bachlboschen,
wit Perhtel nichts zu tun [Schm. BW. T 271], sondern gehort
zu bachen obd. fiir backen.) Ahnliches berichtet Muchar aus
Gastein (S, 145); dort wird am Vorabend des Drkgtages
reichlich gegessen, damit, wie die Knechte sagen, der Perht
das Messer abgleite, wenn sie den ihr Zuwiderhandelnden
den Bauch aufschneiden will. (Gebotene Festmahlzeit,
Gastrotomie.)

Aber auch das sonst bekannte Iinstellen von Speisen
ist in Salzburg iiblich. Die Biuerin stellt am TPerhitenabend
cinen Teller voll Krapfen auf den Tisch oder vor das Ienster
Jfiir die I'rau Perht’ und es gilt als gutes Zeichen, wenn er
am Morgen geleert ist (Eysen, S. 6).

Neben Tirol hat sich der Brauch des Perhtenlaufes
am besten in Salzburg erhalten. Aufler den Berichten in Be-
schreibungen des Landes und in Sagensammlungen liegt auch
cine Monographic von IFrau Marie Andree-Ilvsn vor,

Noch 1796 war der Perhtenlauf in allen Orten des Pon-
gaus und Pinzgaus verbreitet (s. Hiibner, Beschr. v. Slzb.),
heute ist er aber nur mchr auf St. Johann und Gastein,
KNrimml und Zell a. See beschriinkt, und zwar nur in der
T'orm der schinen Perhten: die schiechen Perhten wurden
1848 vom_ I’Hegegericht Zell a.S. und Mittersill verboten.
TI"ran Andree-Eysn schildert nach der Erziithlung eines alten
Rauriser Knappen die

schicchen Perhten. Is handelt sich um nichtliche
Umziige an drel Donnerstagen des Advents. Zwolf Bur-
schen waren die eigentlichen Perhten, eingehiillt in schwarze

;& Schaffelle, Perhtenhauben aus Dachsfellen auf dem Kopf,
AN Pt

;\)

vor dem Gesicht scheuliliche Masken, um den Leib einen
Giirtel mit Schellen. Sie waren von einem Haufen Burschen
hegleitet, die iiher ihren Kleidern leinene Hemden trugen,
und ecinigen hesonderen Masken: dem Trommler, demn Narre
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und der Nivrin, dargestellt von cinem Bursehien in Weiber-
kleidung, und dem Quacksalber. Unter dem Gelirm der Kuh-
horner, Glocken und Peitschen zog die Schar mit den Berg-
sticken springend in der Nacht durch das ganze Tal. Bei
auszuzeichnenden Gehdften machte der Zug halt, die Perhten
sprangen herum und lirmten, wofiir sie Gaben in Naturalien
erhiclten, aber kein Geld. Um Mitternacht loste sich der
Zug auf.

Zuweilen zeigte sich ein fremder, chenso vermumter
Bursch unter den Perhten, Motiv des Dreizehnten. Man
hiclt diese Erscheinung fiir den Teufel und dfters sollen solehe
Lindringlinge erschlagen worden sein. Wer aber mit der
Teufelsmaske erschlagen wurde, dem ist cin christlicher
Friedhot versagt. Daher lebt in Salzburg der Glaube, daB
unter verschiedenen einzelstehenden Steinkreuzen IPerhten
begraben liegen.

Das Erscheinen des Dimons ist daher hier wie in
Tirol bekannt, doch schon in jiingerer, rationalistischer
Formung. Urspriinglich handelte es sich nicht um die den
Teutfel spielenden Eindringlinge, die “erschlagen wurden,
sondern wie in Tirol glaubte man an das Lrscheinen des
Teufels sclbst, der an die Stelle der Perht getreten ist, und
die Getdteten waren jene Mitwirkenden, die der Dimon cr-
reichte.

Line dhnliche Bezichung zwischen Perhtenlauf und-iiber-
menschlichen Miichten zeigt eine Erziihlung (ciner alten T7rau)
aus Gastein (Freisauff, S. 492): Ein Knappe betete auf den
Rat ecines alten Weibes 14 Tage nicht und vermochte sich
darauf beim Perhtenlauf vom Brunnen aus auf ein Hausdach
und in die Luft zu schwingen, wo er frei schwebend ver-
harrte. Trst als der Geistliche mit dem ITochwiirdigsten
nich allen Richtungen den Segen erteilte, stiirzte er klagend
licrunter und starb, nachdem er die grobie Lust des ITernm-
Hiegens gepriesen hatte. Diese Erzihlung beruht aut der
Vorstellung von der ekstatischen Verziickung beim Perhten-
lauf und dem dadurch erméglichten Uhersehireiten der mensel-
lichen Grenzen.

Die schonen Perhten. Deren Unizng findet stets am
Tag statt, und zwar am Perhtentag (6. 1.) und den zwei
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[ folgenden Sonntagen, heute in unregelmiBigen Jahres-

abstiinden, urspriinglich wohl jihrlich. Sie unterscheiden
sich im Pongan und Pinzgan nur durch Kleidung und
Tanz.

Die Pongauer Perhten sind Burschen in Landes-
tracht mit einen eigenartigen Kopfschmuck, den Frau Andree-
[lysn cingehend beschreibt. Zur Seite haben sie je eine GVsel-
lin, Burschen in Weiberkleidern; in der Hand meist cinen
Degen (St. Johann). Thnen folgen einige Burschen in Teufels-
und Tiermasken (Hirsch, Bir mit Treiber). withrend die
cigentlichen schonen Perhten unmaskiert sind. Dann kommt
die Schnabelperht mit einer Maske, deren lange Kiefer sich
suf- und zuklappen lassen, endlich alle lindlichen ITand-
werker (Rauchfangkehrer, Miiller, Schmiede etc.), Quack-
salber, Rastelbinder, Zigeuner, Tiirken, in Bartflechten Ver-
mummte (Vegdim.), der Schneider mit der Scher’ (Streck-
schere, vgl. Dr. W. TTein Mitt. d. Anth. Ges. Wien XXX 1900,
5. 71f). Wichtig sind die drei Lustigmacher: zwei mit Lein-
wandhiilsen, die sie zum Schlagen der Frauen und Midchen
beniitzen (Schlag mit der Lebensrute) und einer mit
cinem Wickelkind aus Fetzen mit einer langen Schnur, um
cs den Frauen zuzuwerfen (Fruchtbarkeitszauber).

Diese Masken zichen am Nachmittag unter Musik von
ITaus zu Haus, wo cin langsamer Tanz der Perhten statt-
findet. Dafiir erhalten sic eine Belohnung. Wihrend des Um-
zuges verhalten sich die Perhten ganz still, wihrend die
Begleiter mit Schellen, Peitschen und Hornern lirmeu.

Die Zahl der Teilnehmer betrug frither 100—300 (1796).
1902 zihlte I'rau Andree-Eysn in Gastein 88, darunter 16
Paare Kappenperhten.

Stattgehabt hat der Brauch in der letzten Zeit in:
Gasteiner Tal, St. Johann (1869, 1902), Radstadt, Altenmarkt,

’S(:hlzldming (Steierm.), Flachau (1850).

Die ’inzgaucr Perhten. Der Umzug und die Be-
gleitung ist ganz gleich. Verschieden ist nur die Tracht der
cigentlichen TPerhten und ihr Tanz.

Die Tracht besteht ans einem Kleid, geschnitten nach
der iiblichen Landestracht, aber in gebliimtem roten Kattun.
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Als Kopfsehmuek dient cine michtige Ilederkrone mit lang
hc1‘L])Ium"en(lon Bindern.

Dieser Ieichten Bekleidung entsprechend ist auch der
Tanz viel lebhafter. Fr hesteht aus cinem Iliipfen, Springen
und Stampfen, dem sogenannten Trestern; es werden aber
auch Figuren aus dem Schuhyplattler cmnolc“

Orte: Neukirchen, Krimml (1880); jetzt nur: Kaprun,
Zell a. S.

Was Weinholds Bemerkung (Wsp. 8. 20), daB, wie in
Schwaben die Perht als Nikolo umzicht, in ;\‘ﬂ/])mr» ,die
Perclitel schien hermmgeht, ein b].mc Kleid tr dgt, mit cinem
Schellenkranz; tanzt und singt’, soll, ist bei dem Mangel
niherer Angaben nicht ernierbar.

Bayern. Hier Lehandle ich zuerst das von Schmeller,
B.Wb. T 269 f. verdffentlichte handschriftliche Material der
kgl. Hof- und Staatshibliothek zu Miinchen, soweit es ohne
Linsichtnahme in dieses moglich ist.

Die lateinischen Ilandschriften. Teh beriick-
sichfiﬂ'e nur dicjenigen, die Perht selbst erwiihnen.

Die ilteste IIs. aus dem 13. Jh. (Zeitangaben nach
dem (‘dhl]onus cod. m. ser. bibl. reg. Mon. nach Schim. Ver-
zeichnis): T Iactatu-' de septem vitils Cum similitudini-
bus exemplis fabulis venustis ,Cum immundus spiritus exierit
ab homine, ambulat per loca inaquosa®. Cod. 1. Mon. (i, 528.
Schm. zitiert hicraus: p- 321 (f. 321 Lei Sehm. T 272 ist ein
Druekfehler nach sehriftl. Mitt. der Bibl. -Direktion): TTodie
pueri non ministrant domino, sed diabolo, prius vadunt ad
choream, quam ad ecclesiam, ante seiunt cantare de domina
Perchta quam dicere Ave Maria..

. 329. Sicut domina Perehta, quac cum deberet intrare
cubicalim suum et orare denm in die dominica, vadit hue ct
illue sicut musea ostendens vultum pictum ct pnl(hm vestl-
menta tendens Taqueos ad capiendum animas invenum.,

P. 332, Dowmina Perehta in speculo suo contemplatur
faciem suam.

I, 332. Teinriens vel Perchta. qui cantilenam incipiunt,
(]mmnn\ ot diaconissa diaboli dici possunt.

P, , 802, Petrus et Perchta credunt quod omnibus
multum ])]d(“QdT sua cantilena.
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Zum Zitat p. 329 bemerkt Schm.: ,Also wohl hier ein
Name fiir jedes luxuriose Weib?, zum zweiten Zitat p. 332
scof. Sehnitterhiipfein®.

Aus diesen Zitaten ist nicht ersichtlich, ob es sich um
cin ddmonisches Wesen Domina Perehita oder um die Kurz
form eines mit —perhta zusammengesctzten  weiblichen
Figennamens handelt.  Auf letzteres weist die Mehrzahl der
Zitate hin. Is scheint, daf} der wahrscheinlich geistliche Ver-
fusser sich als TL\emplum ein putz- und gefallsiichtiges, buhle-
risches Weil namens Perehta konstruiert hat. An sich genom-
men bieten diese Zitate gar keinen Anhaltspunkt, an ein
mythisches Wesen zu denl\On

Beim Zitat p. 821 wiire man allerdings versucht, an eine
Ankniipfung dieser chorea und dieses cantare de Domina
Perchta an kultliche Tinze etwa in der Art des Perhtenlaufes
zu denken. Doch wird es sich wohl wm gewthnliche Dort-
tinze handeln. Auch Sehm. ist wohl der Ansicht, daB es sich
hicr nieht wm Perht handelt, und hat diese /mm ganz ab-
gesondert am SchluB des Artikels angetiihrt.

2. Lin sicheres Zeugnis aus dem 14. Jh. Aus der bibl.
Alderspacensis, nach Schm. 184 f. 175. Nach dem Cat. hat
aber Ald. 184 nur 75 f. Itiiv p kann f hier nicht stchen; es
diirfte sich um den jetzt Ald. 182 bezeichneten Kodex handeln,
der am Rand des Cat. als Ald. 184 bezeichnet ist: Anonymi
commentarius in libros Regum. Schi. 270 zitiert:

Quidam ornant menses (mensas) perchre.

Deutlicher Beleg fiir Speiscopfer.

3. 1460 aus Benediktbeuren: Tractatus de supersti-
tionibus n. 207, £. 23 b.

LUt de Astaroth et Bericht legitus in legendis SS. Mat-
thael et Bartholomaei.®

Astaroth sonst unbekannt. Die Tage wiren: 21. Septem-
ber und 24. Angust, 25. und 26. Juni.

4. 1465 ex cer mbu) S. Nicolai in monte s. Andechs c. 32.
Joh. Nider ord. pracd. ,Formicarius. . Nider, ge-
biirtig aus Isny in Schwaben, seit 1400 Dominikaner in IXol-
mar, studiert in Wien und Koln, 1428 rior cines Prediger-
ordens in Niirnberg, 1432 in Jllsd stirbt 1438 (Griille II
2, 103).
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Von ihm unter anderen theol. Werken auch der Tormi-
carius, de visionibus et revelationibus libri V., eine christliche
Lebenslehre, in der auch de maleficis, neeromanticis, incubis
ct subeubis ete. gehandelt wird. Aus der genannten 1ls. dieses
Werkes bringt Schm. 271 aus 2. cap. 1I1:

;Vetula dixit ad pueros suos: quod domina Perchta in
carru vehatus maximo strepitu. Exploraturus quidam an
nocte domina Perchta re vera comederet sibi opposita, fas-
cinatus et delirus factus.‘

Zweifellos ist hier von Perht die Rede mit den bekann-
ten Motiven: Wagenumfahrt, Speiseopfer, Bestrafung der Be-
lauschung.

5. 1468 Tegernseer IIs. 434, das ,Thesaurus pau-
perum’, Schm. 271 zitiert: sub voce superstitio: Secundum
genus superstitionis est et species idolatriae, qui de nocte
apperiunt vasa poculorum et ciborum venientibus dominabus
ITabundiae et Satiae, quae vulgo appellat communi et usitato
vocabulo fraw percht sive Perchtam, cum cohorte sua, ut
omnia aperta inveniant ad cibum et at potum pertinentia et
sic epulentus et postea habundantius impleant et tribuant. ..

Multi eredunt sacris noctibus inter natalem diem Christi
¢t noctem epiphaniae evenire ad domos suas quosdam mulieres,
quibus pracest domina Perchta. ..

multi in dominibus in noctibus praecdictis post coenam
dimittunt panem et caseum, lac, carnes, ova, vinum ct aguam
et hujusmodi super mensas et coclearea, discos, ciphos, cul-
tellos et similia propter visitationem Perchtae cum colorte
sua, ut eis complaceant. ... ut inde sint eis propitii ad pro-
speritatem domus et negotiorum rerum temporalium.’

Die I'rage iiber die Beziehung der Perht zu den in Bub-
verordnungen und dhnlichen theologischen Werken hitufig er-
withnten umziehenden Weibern und deren I'iihrerinnen: Ha-
bundia, Satia, Diana ete. ist mangels kritischer Quellen-
untersuchung noch nicht spruchreif, besonders in dem Punkt,
inwieweit hier literarisch tiberlieferter fremder oder ecin-
heimischer Volksglauben vorliegt. Hier diirfte es sich wohl
um das Kinderseelenheer der P’erht und nicht um cine weib-
liche Diimonenschar handeln. Jedenfalls ist hier das Speise-
opfer fiir Perht belegt. Uber die obige I'rage vgl. Bilfinger,
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G. Julfest, S.107f., Mannh., GM. 725, ilnliche Briiuche.
U"ber Diana Psyche 11 84, Anm. 2. Knappert 243 ff.

6. 1468, aus bibl. monast. Schirensis (B. Maria in
Scheyern) e. 123, Die Foliozahl kann Schm. nicht angchen,
S.270. ,Qui (in die nativitatiz) praeparant mensam dominae
Perehitae Aus derselben Is. stammt wohl der Merkzettel
fiir das Kloster Scheyern 1468/1469, woraus Usener
Christl. T'estbrauch, 8. 83 £. (bei Tille, DW. S. 49 £.) folgendes
mitteilt: ,Darnach war es um Scheyern Sitte, am Christtage
cine ’flugschar im Zimmer unter den Tisch zu stecken — ja
man richtete einen ,,I'rau Perhtatisch zu, man verstopfte die
Fenster mit IHeu, sammelte Unrat und verbrannte ihn.f
Speiscopfer mit Iruchtbarkeitszauber (Pflug.).

7. XV. Jh. Aus der Kathedralbibliothek zu Augsburg
¢. 61, cine Miszellaneenhs. f. 13—62. Thomae de Hasel-
pach Exemplarium decalogi. Seripsit Ulricus Reitz in
Miihlberg. Thomas v. Haselpach war ein Deutscher und um
1420 P’rofessor der Theologie an der Wiener Universitit
(Gribe 11 2, 167). Schm. S. 270 zitiert . 16—17.

;Videant qui in certis noctibus ut epiphaniae pericht
(Perichte) alias dominae habundiae vulgariter phinzen oder
sack semper ponunt cibos aut sae ut sit isto anno huic domni
propitia et largiantus satietatem et abundantiam, unde et
ITabundia vel Sacia vocatus. Dasselbe in einer Reihe anderer
s, vel. Schm. 271.

Uber Iabundia und Sacia . n. 5. Die Phinz(e) ist eine
Personifikation des christlichen Tagnamens Pfinstag = Don-
nerstag, vel. Sehm. BW. I 439, Der Semper ist cine Kinder-
scheuche (Gastrotomic) und cine I'igur der Weihnachtsum-
ziige in Bayern; eine Personifikation aus dem Simperstag,
der acht Tage nach Drkg. fiillt. Auch der Donnerstag vor
der Fastnacht = Zimbert (Mndd. Wbh. 4, 208; Sph. IT 406).

8. XV. Jh. Cod. 583 f. (6, bibl. canoniae I’ollinganae.
Iir enthilt Discipuli ,Sermones dominicales’. Disci-
pulus = Joh. Heroldt, deutscher Dominikanermineh (Griife
1T 2, 169). Von ihm anch ,Sermones de tempore et sanctis®
Niirnberg 1480. Aus ihm zitiert Schm. 271.
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,Qui credunt quod Diana, quae vulgariter dicitur fraw
Percht, cum exercitu suo de nocte solet ambulare per multa
sapatia terrarumn.’ Vgl dazu n. 5.

9. XV. Jh. Cod. lat. Mon. 14.138 {. 203 b; ein Peni-
tentiale, das die 25 ersten Kapitel des 9. Buches und das
ganze 18, Bueh Burckhardts von Worms enthilt. Schim. 270:

Jres illac sorores, quas antiqua illa posteritas et antiqua
stultitia P’erchtas, vocavit.* Gleich nachher: jillae quac a vulgo
Paree vocantur’.

Iat der dhnliche IKlang die Gleichsetzung: Derchtac
= Parcae angeregt? Wahrscheinlich ein Beleg fiir den plu-
ralischen Gebrauch des Namens, also: die DPerhten.

Zu diesen lat. hs. Zeugnissen kommen die deutschen.

1. XIV/XV. Jh. Cod. G. Mon. 478 f. 2. EKin Kate-
chismus. Schm. 270 zitiert:

An die ,perchten mit der eisnen nasen‘ glauben.

2. XV. Jh. Cod. g. Mon. 1113 {. 117 h. Speculum con-
scientiac verdeutseht durch Ilerrn Mertein, den Pre-
diger zu Amberg. Schm. 270.

,Die do glaubent an perichten mit der eisnein nasen.’

Vel. dazu die Mitteilungen V. d. Iagen, Germ. 11
S. 63 f. aus der Wiener Pap.-IIs. n. 311 des NIV, Jh. (?),
(Iap.-ITs. XVOTh. Heidelberg n. 439) (der gewissen spicgel —
daz buchlein hat gedewtscht hier Mertt Prediger von Amberg®.
Aus den Ausfithrungen zum 1. Gebot auller der von Schm.
zitierten Stelle:

JAlso (versiindent sich) auch dy an der Perchtnacht der
Percht lassen stenn essen oder trinkehen, das es in das selb
Jar wol gee und in allen dingen gelukeh haben. ...

Also auch, dy der Pereh(t) speizz opfernt und dem
schretlein oder der trut rotte schunechel.f

Vel lat. IIs. 5. und 7.

3. XV. Jh. Cod. g. Mon. 632 f. 5b. Casuistischer
Traktat iiber die 10 Gebote. Schm. 270,

»So die Menschen an der perchnacht der perehk lassen
sein essen oder trincken.

Daran schlieBen sich die neueren Zeugnisse aus
Bayern.
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Schi. 269 beriehtet aus Kohlbrenners Materialien 1872,
- 12, dall man in den Gebivgen win Traunstein den Kindern
am Vorabend Epiphaniae zu drohen pllegte, daB dic Berche
kommen und ilmen den Bauch aufschneiden werde, wenn sie
bos sind. An diesem Tage sei es auch gewohnlich, fette Kuchen
zu backen und die Knechte sagen, man miisse sich damit
den Bauch schmieren, dann werde die Frau Berche mit dem
Messer abglitschen.

Perht als Kinderscheuche, Gastrotomie, Iest-
gebiick und gebotenes Festmahl am Perhtenabend.
Vel die Mitt. Muchars aus Gastein.

Die Namensform Berche (vgl. perchnacht Cgm. 632
f. 5 D) auch in Schwaben als Appellativ. Fischer, S. Wh. I
858 auch Berch.

Ebenfalls aus Oberbayern bringt Panzer eine Reihe von
Lelegen. I 8. 247 ff. Ich fiihre sie in seiner Reihenfolge an.

N. 277, IIatten in Bergen die Midchen am Vorabend
des Neujahrs den Rocken nicht abgesponnen, so drohte die
Mutter: wart nur, die Frau Bercht kommt, schneidet dir den
Bauch auf und fillt ihn mit Haarwickeln; auch dem Uhrig-
lassen des Kehrichts in der Tcke droht diese Strafe. Spstf.
fiir den 31. 12.; Gastrotomie.

N. 278. In Miihldorf stellte man in der Drkgnacht der
Prau Bert Kiichel auf den Tisch. Binen Neugierigen nahm
sie mit sich fort. Den Midehen ptlegt man zu drohen:
spinnt, sonst kommt I'rau Bert, schneidet euch den Bauch
auf, legt den Iuar hinein und ziindet ihm an. Spstf.
mit Verschicbung der Vorstellung (Spinnarheit statt
Spinnruhe), Gastrotomie, Speiseoptfer, Menschenraub.
Zeit Perhtennacht.

Perht ist demnach auch im heutigen Volksglauben
Oberbayerns als Spstf. und Kinderscheuche mit Hervor-
hebung des Motivs der Gastrotomie bekannt und wird durch
Pestmahl und Speiseopfer geehrt.

Der Perhtenlauf als solcher ist in den Bergen un-
bekannt. Dagegen nennt man das Klopfeln auch berchten
und die drei daran Teilnehmenden: Berchten. Tanzer IT 116
Lringt dariiber einen interessanten Bericht einer alten Frau
aus Eschenloh bei Partenkirchen, in der Ma. aufgenommen.

Sitzungsber. d. phil.-hisr. KI. 174. Bd. 2. Abb, v

o



66 . Abhandlung: Waschuitius,

Drei arme Leute, auch I'rauen (oder nur Midchen ?) — die
LErzihlerin hatte selbst teilgenommen — in cinem Leinensack

und alten Hosen zogen von Haus zu Iaus, klopften und
rassclten mit Ketten, wobel eine mit dem Besen kehrte (vgl.
die Perhtl beim Valisfithren in Kirnten) und bekamen dafiir
etwas zu essen. ,ubo” ba'm letzt'n haus is ze den druion fdane
ddzuo kemo, de war aba’ kao’ natiio’liche. Also Erscheinen
des Dimons. Zeit: Drkgnacht.

Dieselbe I'rau erzihlte, dal einmal, als sie mit der
Biuverin am  knepflsabdd in der Scheuer Ilachs hechelte,
die ITachlerd vom hiistok herunterriet: tiats hichl3? ha-
ha- héichls? Line Variunte der Vorstellung von der Spstf.

Als richtige Spstt. zeigt sich dagegen in Iischenloh (}ie
Stamp(e). Dieselbe Gewithrsfran wie oben erzihlte von 1}11'
das Motiv der betrogenen Spstf., aber die Vorstellung ist
schon geistlich gefiirbt. da sie erscheint, als am Knepflsabend
(l’rkgﬁbond) in der Spinnstube gesungen und getanzt \\'urd.e.

Oberpfalz. Der Oberptalz fehlt der Name Perht und die
Vorstellung von der Kinderseelenfiithrerin.

Dagegen finden wir die Spinnruhe und deutliche 'An-
kliinge an die Vorstellung einer Spstf. allgemein verbreitet.
Die Zeit der Spinnrube ist hier vor allem die IFastnacht.
Schonwerth 1 8. 416 berichtet, dal am Iastendienstag der
Rocken abgesponnen sein mull, oder man rupfe licher nicht
an, als dall man die Rupfa stehen lasse. Denn wenn die 17ast-
nacht in die Rupfa kommt, kann man nicht mehr spinnen
(Neukirchen bei I'urth), oder wird sie von ihr zerrissen
(Lixentoting). Ilier sieht man deutlich, wie in der Redensart
aus der Zei'tbostimmung ein diamonisches Wesen wird. Da-
nicben werden auch andere Strafen angedroht: wer nicht ab-
gesponnen hat, bekommt keinen Mann (Amberg), oder d%e
IMexen haben Gewalt (Tiefenbach bei IFurth). Selbst die
Spindeln mul man verstecken, denn so viele man sieht,,' )
viel Nattern erblickt man im Sommer (Treffelstein, Tiefen-
bach). Aber auch fiir jeden Samstag gilt die Spinnruhe.
In I'ronau heiBit es, wenn man nach I'eierabend spinne oder
etwas auf dem Rocken lasse, habe Unsere liebe I'ran keine
Rube und die Iexen bekiimen Gewalt. Die erstgenannte ist
auch sonst in der Oberpfalz bekannt: sie wandert in blauem
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Kleide hilfreich umher, steht bei Geburten bei und wohnt im
Berge. Lin elbisches Wesen, verquickt mit Maria.

Auch Druckgeister werden mit der Spinnrube in Ver-
bindung gebracht. Bei Oberviechtach bei Furth kommt die
Drud, wenn nicht abgesponnen ist. In Neukirchen erscheint
gar der Mond als Spstf., und zwar wird von ihm das bekannte
Motiv der betrogenen Spstf. erziihlt (Schinwerth I 418).

Auch andere Strafen werden bei Brucl der Spinnruhe
am Samstag angedroht: so dafl das Gesponnene nichts hilt
(Amberg), oder ein Galgenstrick wird.

Verwandt ist die Vorstellung, daB am Samstag der
Kehricht aus der Stube muB (a.a. O. 111 279), ,denn in der
Nacht kommt die letztverstorbene Secle des Hauses und setzt
sich hinter die Tiir; daher mufl es dort rein sein’, Endlich
gilt die Spinnruhe auch fiir den Abend vor dem heiligen
Schastian (Mittwintertag 20. 1.). Bruch fiihrt Lrkrankung
auf Jahrvesfrist herbei.

Der Name der Hexenfahrt um Neuenhammer: Hull-
fahrt und das Schimpfwort: Iullslouder fiir Weiber
diirfte mit Holda nichts zu tun haben, wie Schonwerth ITT
177, sondern zu hiillen, Hiill Kleidung, Vermummung ge-
isren. Vgl den friink. Hulleptppel vermummte, dicht ein-
gehiillte Person (Schin. 11 400).

Ligerland und Bohmerwald (bayrischer Wald). Grohmann,
S. a. B. S. 46 Dberichtet: Im Lgerland darf man in der
St. Thomasnacht nicht spinnen (21 .u. 29. 12.), sonst kommt
Frau Holle und straft die Frevier. Ein junges Midehen
hatte nicht daran gedacht, ging in die Rockenstube und be-
gann, obwohl sie diese leer fand, zu spinnen. Um 9 Thr
dffnete sich die Tiir und herein trat Frau Iolle mit ihrem
Gefolge. Sie war klein und hiiBlich und ven einer Menge
miligestalteter kleiner Wesen begleitet. Frau Holle sprach
zur Magd mit furchtbarer Stimme: Du hast am Thomas-

abend gesponnen! und gab ihrem Gefolge ein Zeichen; das
fiel iiber die Magd her und peitschte sie solange mit Ruten,
bis sie ohnmiichtig zu Boden sank.

Diesem merkwiirdigen Bericht — Holda auf bayrisch-
plilzischem Boden und als Seelenfiihrerin! — laun man
keinen vollen Glauben schenken. Frau Holle. die auf vber-

)
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deutschem Mundarvtengebiet unmoglich, ist wohl nur litera-
rische Zutat; hochstens aus Sachsen entlebnt. Aus dem be-
nachbarten Voigtland stammt vielleicht das Kinderscelenheer
(siche unten).

Dagegen kennt man stellenweise im Igerlande die
Perht; allerdings ist die Vorstellung von ihr ziemlich ver-
armt, die Namensform hochst autfallend. John (Sitte, Brauch
w. Vel 8.174.) berichtet: ,Im IEgerlande mul der Jiingste
des Gesindes die tibrig gebliebenen I'ischgritten (vom Mahl
am heiligen Abend) in den Garten tragen und unter einem
Obstbawn niederlegen. Da an diesem Abend die ,Sperte’
umgeht, welche Unfolgsamen die DBiuche aufschlitzt und
deren Gedirme an die Gartenziune hiingt, so geschieht dies
nur mit Zittern und Zagen. Man sagt im Igerlande der
Sperte’ oder dem ,Zemba z Lssen tragn’. Wir haben
demnach Perht in der Namensform Sperte (iiber diese siehe
unten) als am heiligen Abend wnziehendes dim. Wesen
mit dem Motiv der Gastrotomie und Speiseopfer, fast
zur Kinderscheuche verarmt. Vielleicht wurde sie auch kult-
lich dargestellt wie der ihr in obiger Redensart gleichgesetzte
Zemba in der Karlsbad—Duppauer Gegend (John, a. a. O.
S.15), wie er iiberhaupt eine belicbte Gestalt ist (vgl. Schm.,
BB, Wh. 1T 285).

Auch die Luzia ist im IEgerland bekaunt. Sic wird
am Luzientag als- Ninderscheuche mimisch dargestellt
(auch am Nikolausabend vgl. John, S. 7) und auch von ihr
geht das Motiv der Gastrotomie.

Spinnruhe gilt im Egerland fiir den Samstagsabend,
die Vorabende der Losniichte, die Zwolfniichte und die l‘a-
schingsnichte (John, 8. 9; die angebliche I'rau Ilolle ist

_ hochst verdichtig).

\\' Im bayrischen Wald und im Bohmerwald spielt eben-
falls die Luzia (Rank, BW. 8.136), die Luz, Luzi, Luzel
(Scham. BW. I 1550, b. W.) eine Rolle. Rank fiihrt sie an,
wie er vom Nikolo spricht. Sie sei eine viel gefiirchtete Tr-
scheinung und soll sechlimmen Kindern den Bauch aufschlitzen,
Stroh und Kieselsteine statt der Geddrme hineinlegen und
dann den Banch wieder zunithen. Ihre Gestalt zeigt sich ver-
schieden. Rank sah selbst eimmal eine mimische Darstellung

Lecsy
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von 1hr: als Ziege mit iiberbreitetem ILeintuch und durch-
stchenden Hornern, von einer Art Nikolo gefithrt. |Sie er-
mahnte zum ]otcn, teilte Obst aus und drohte iibler Auf-
fithrung die erwiihnte Strafe.’ An welchem Tag sie erscheint.

sagt Rank nicht. Wahrscheinlich am Luzwnt(w. nach Schm.
allerdings am heiligen Abend.

Auch Reinsberg-Diiringsfeld Festkal. in Bohmen, S.17
berichtet, daB ein mythisches W esen, daB er 11‘1tulhch ohne
weiteres mit Perht-ITolda 1r]ent1ﬁ7101t mit dem Bohrer in der
ITand erscheine und denen drohe, den Bauch aufzuschneiden,
welche ihr nicht geben, um was sie bittet. Bei den Deut~chen
des Budweiser Kreises begnugt sie sich, die schlimmen Kinder
mitzunehmen. Keine weitere Ort- und Zeitangabe.

Als Spstf. wird hier Luzia nicht bezeichnet. Welche Vor-
stellung ihr sonst zugrunde liegen kinnte, ist schwer zu
sagen.

Alemannisch-schwiibisches Mundartengebiet.

Yorarlberg. Weder bei Vonbun noch bei Elsensohn finden
wir eine Gestalt angefiihrt, die irgendwie an die Perht im be-
nachbarten Tirol erinnern wiirde, ja auch die dieser 7 zugrunde
liecgenden Vorstellungen scheinen hier ganz unbekannt zu
sein. Vonbun erkennt dies an. sucht aber in der gequiltesten
Weise in verschiedenen mythischen Irse :heinungen  Perht
oder natiirlich auch Iolda wiederzufinden. So hiilt er cine
miinnliche Gestalt der wilden Jagd, weil sic einen Kochliffel
triigt, fiir Perht oder Holda ust.

Wie schon erwiihnt, scheint der ganze hichergeharige
Vorstellungskreis mit den Gebriiuchen zu fehlen. V on einer
Spstf., Spinnruhe oder Speiseopfern berichten die heiden
Vorarlberger Sagensammlungen nichts, trotz der erwiilinten
Tendenz. '

Al Kinderscheuche fiithvt Vonbun, S.72 das Staha-
wible an (mhd. stiiche Schleier). Es haust im Kirehturm und
fihrt abends — mit einem weiBen Schleier angetan — unter
schrillem Pfeifen sehlimmen KWindern nacl. >;\'ougcbureno,
ungesegnete Kinder miissen diesem Pfeifen Folge leisten. Sie
deshalb mit Perht zu identifizieren ist falsch.
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Die Schweiz. Auch der Schweiz ist Perht oder Berchta
als Name eines mythischen Wesens unbekannt (Staub-Tobler
1V 1538/1539). Die Bezeichnung: Perchtag 1334, Orechentag
1374, Berchtentag ist bekannt und man hat sie an die burgun-
dische Konigin Bert(h)a angekniipft, die nach kirchlicher
Tradition im Westen der Schweiz zahlreiche Kirchen griindete
und als ITeilige verehrt wird. So heifit es daher schon 1382
af en St. Bevehten tag fiir den 2. Jinuer, ja, in ciner alten
Notiz im Jahreszeitbuch von L. Schwarzenbach wird der
2. Jinner geradezu als der Tag Berehte regine Burgundie be-
zeichnet.

Alt und verbreitet ist in der Schweiz und im Elsali der
Brauch des herchtelen, bechtelen. Belege ab 1572 siehe
bei Staub-Tobler IV 1538 f. So heiBt die Sitte, zu Neujahr
Bekannte bei sich zu sehen und ihnen Speise und Trank vor-
zusetzen; spiter wurde bechtelen iiberhaupt ein Ausdruck
fiir festliche Bewirtung, Schmauscrei und Zecherei. Dal dies
aber nicht die urspriingliche Bedentung war, zeigt uns der
clsiBische Brauch des bechtens, wo noch deutlich von Masken-
umziigen und Beschenkung die Rede ist. Das wird auch in
der Nord-Schweiz der TPall gewesen sein. Der Name hat sich
dann auf den fiir die Teilnechmer wichtigsten Teil beschrinkt.
JBerehtelen ist von (St.) Berchtentag gebildet wic c¢hlius(e)le
von Klaustag. Aus Zusammenziehung mit dem Genetiv dieses
Wortes entstand der Name Berchtelistag. Indem dann der
erste Teil als Diminutivum zu Bereht, Berchtold aufgefafit
wurde, ergab sich die Form Berchteli-tag und weiterhin die
landesiibliche Schriftform Berchtoldstag.¢ Staub-Tobler a.a.O.

Dagegen kennen Schwiz nnd Uri eine Gestalt, dic der
Perht als Kinderseelenfithrarin entspricht. Allerdings
liegt nur der Berieht A. Liitolfs, Germ. X 1865, S. 103, vor:
FrauZaelti, wie der Schwizer, Frau Selten, wie der Urner
den Namen (= Saclde) spricht, hat sich erbarmungsvoll der
nach christlichen Begriffen vom ITimmel ansgeschlossenen Kin-
der angenommen und fithrt sie in den wonnevollsten Riumen
zwischen Himmel und Erde herum. Vom Seltenbach zu
IZscholzmatt im Lande Entlebueh kommen fiir das Dorf die
kleinen Kinder (vgl. Die Sagen, Brituche ete. aus den fiinf
Orten 77—S80).
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Ilier hat demnach ein aus literarischer Tradition ent-
sprungenes Wesen das Amt der Perht tibernommen und auch
dic Vorstellung zeigt nicht den volkstiimlichen Charakter wie
in Tirol. Niheres unten.

Auch die Spinnstubenfrau ist nicht unbekannt. So
vor allem die Chlunge", Chlungere®, Chlungeli, meist Chlun-
geri, cin weiblicher Unhold mit Hocker auf DBrust und
Riicken, gebogener Nase und langen Fingerniigeln. Sie geht
in den letzten Tagen des Jahres, also in der Weihnachtsfest-
zeit nm. Sie dient als Kinderscheuche und zeigt die Tiigen-
schaften cines Druckgeistes (Vel. Reithard 1853, 8. 126). Die
("hlungeri soll sich im Chlungeri-IKasten, einer Hohle an der
Sihl aufhalten; in der Silvesternacht geht sie in alle Tiuser,
um zu sehen, ob die Migde ihren Rocken abgesponnen haben.
Nichts von der Arbeit soll ins neue Jahr hiniibergenommen
werden (Staub-Tobler ITI 658 £.; Vernaleken Alpens. 348).
Der Name ist zu Chlunge m. Rniuel zu stellen, ahd.
Chlunga f., mhd. klunge f. (iiber den Genuswechsel s. St T
TIT 659). Die Namensform Chlungeri diirfte nach Analogic
anderermovierter Feminina aus masculinen nominibus agentis
anf —ari wie Schurderi, Najeri aus Chlunge , oder aus
chlungle® (zu cinem Knituel winden oder ballen) entstanden
scin.  Chlungeri®,  dann dureh Ausfall des zweiten 1 aus
Chlungleri® (St.-T. a.a. 0.).

Ls gibt auch mimische Darstallungen dicses Wesens.
Schon TReithard sechwz. Familienkal. 1845 berichtet, dal
Chlungeri die Rolle des Knecht Ttuprecht wmit der Rute
spicle. Zu Tastnacht ist es ferner Sitte, daB ein hiifilich ver-
mummter, mit Schellen behangener Bursche mit anderen zu-
sammen unter greulichem Lirmn dureh die Stralien zieht und
fiir ein Trinkgeld seine Spiisse vormacht. Ifr fiihrt in Lauter-
brunnen bei Bern den Namen: Fasnacht-Chlungel. Then-
falls aus dem Kanton Bern ist der (Fastnacht-) Chlungler
belegt. Er trigt ein mit farbigen Biindern verziertes, weiles
Hemd, eine hole, spitze, mit bunten Federn geschmiickte
Papiermiitze und ecine Pferde- oder Kuhschelle auf der Brust.
Chlungelen heifit daher in Dern als Chlungler nmherlaufen.

Eine weibliche Maske ist die Chlunglerin, glossiert
als mulicer bachans Jarvata, I Bullinger St. Nikolausspruch
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1549, ,So tue noch eins und schiitt das gfider der kunkel,
spring ir zu dem grind, damit viel garn (und wenig unge-
sponnenes Werg) die Chlunglerin find.* Tlin Beleg 1578: Das
ist gemein by uns, dass ciner oder eine, damit die kind recht
tiiegind ghorsam sciend und empsig arbeitind, sich verkleidet
und die kind brogt; da sagt man den kinden, es sve die stupf-
nas oder mutter klunglerin; einer oder cine werde sy fressen
oder in sack stossen. Dafiir 1670: Stumpfnase oder schwarze
Nachtfrau. (Alles nach St.-T. III 659 f.) Wie man sielt. sind
schon in den Quellen das mythische Wesen und die mimi-
schen Darsteller, die beide wie iiblich denselben Namen
fithren, miteinander verquickt. Es gibt auch eine Chrungeli-
nacht (Chrungeli aus Chlungeli), leider ist nicht zu ersehen,
wann; da aber Chrungeli als Weihnachtsgespenst glossiert
wird (TTT 833), diirfte es sich um eine Nacht der Weihnachts-
festzeit handeln. Allerdings erscheint Chrungeli auch zu
TFastnacht.

Unter den wumziehenden Masken ist interessant die:
Mél-Chrungelen, die in einer Pfanne Asche und Mehl
durcheinandergeriithrt hat und das Gemisch den Leuten ins
Gesicht wirft (TTT 833 aus Ziirich, Oberamt).

Line andere Spinnstubenfrau ist die Frau Chunkle™
Von ihr heiit es: Die fiilsti Spinnere® sell 7 Wichuecht
20 IHaspelen g’ spunne” ha® (sonst) chumt 4’ Frau Chunkle®
und wirft se-n-iiber’s His @s und d’rzue darf si auch nit a®
d’ Fassnecht ga” (Var.: vebronnt d’r das a® de" Hinge wo
d* Afe™ g’ spunne® hesch) Schild. 1885, St. T. TIT 365. Der
Namen gehort zu chunkle® nhd. Chunchela, mhd. kunkel aus
mlat. econucula 1. colus Spinnrocken.

Line weitere Spstf. ist die Strig(g)ele. Nach Vern.
Alpens.116 geht im sogenannten B:m@lmm. Hiinen-
berg) die Sage: Wer nicht bis zu Weilmachtsfronfasten (Mitt-
woch vor Whn.) zehn Haspeln Garn gesponnen hat, den holt
die Striigele. Aus Zug und Amt Hochdorf, K. Luzern, fol-
gende Erzihlung: Eine Mutter drohte oft ihrer Tochter mit
der Striigele. Einmal sollte sich ein Knecht heimlich abends
zam IFenster begeben und das Kind verlangen. Tatsichlich
pochte es mit der Torderung und das Kind wurde hinaus-
gegeben. Es war aber die wirkliche Strigele. Der Wnecht

)
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kam spiter. Von dem Kind hirte man noch das Jammer-
geschrel und fand in der Nihe die abgerissenen Zopte. Das
Motiv des vorwitzig gerufenen Dimons, auch sonst be-
kannt. EineVarviante Alpenrosen 1813 aus Urswelt, K. Luzern.

Auch 1in Kanton Ziivich ist Strigele bekannt als alte
Irau, die in der Fronfastennacht vor Weihnachten herum-
spukt und die Madchen, die ihr Tagewerk nicht gesponnen,
auf mancherlei Weise schreckt (Vern. Alpens., S. 117). Diese
Nacht heifit daher die Striggelenacht. Der Name dieser
Spstf. ist wolhl Diminutivhildung aus entlehntem ital. strega
Hexe, die auch als Spstf. erscheint.

An den Namen dieser Spstf. kniipft sich die Bezeichnung
eines Brauches, der mit dem Perhtenlauf groBe Ahnlichkeit
hat: das Streggelenjagen. Rochholz, S. 94 berichtet dar-
ither aus Meerenschwanden: Mehrere Nachtbuben wollten
sich zusammen den landesiiblichen Spall machen, jenes Nacht-
geliirm zu veranstalten, das man mit Peitschen, Ketten und
Schellen um die Hauser bekannter T'amilien erhebt und wobei
namentlich die erwachsenen Madchen dureh maskierte Lieb-
haber unsanft aus ihrem Sehlafe geweckt werden. Man nennt
dies Im I'reienamte und im benachbarten Luzerner Land das
Streggelejagen. Die Burschen sammelten sich in der Nachit
des T'ronfastemmittwochs vor Ostern und fingen den tollen
Lauf an. Sie machten nun einen Scherz mit einem der Ihrigen
und steckten ihm in den Sack, in dem sich die gejagte Streg-
gele fangen sollte, cine schwarze Katze. Diese wurde aber zu
cinem maflos wachgenden Ungetiim, das crst durch einen
Kapuziner beschworen werden konnte. Die Urheber des
Spasses starben bald darnach. Das Streggelejagen ist also
cin nichtlicher Umzug zur Osterzeit mit miglichst viel Lirm
vermittels der iiblichen Instrumente; cin Generationsritus ist
angedeutet. Dal} die Striggele gejagt und in einem Sack ge-
fangen werden soll, ist offenbar demjenigen. dem der Streich
gespielt wurde, welsgemacht worden und diivfte aus dem
Namen geschlossen worden sein. Das andere beriihrt sich mit
dem Motiv vom Erscheinen des Dimons mit Ziigen aus der
Teufelssage.

Auch an die Fronfasten ist eine Spstf. gekniipft. I"ron-
fasten nennt man die Quatembralfasten, dreitigige Feste, die
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das kirchliche Jahr in vier Jahreszeiten teilen; sie fallen auf
den crsten Mittwoch, Freitag, Samstag je nach Aschermitt-
woch, Pfingsten, Kreuzerhohung (14. Sept.) und Luzia (13.
Dez.). Speziell an die Dezemberfronfasten gekniipft ist die
Frau(Fron-) Fasten, auch Fasten-Miieterli, —Wibi. Diese
zicht in der Vornacht umher; am Vorabend mul} alles aufge-
sponnen sein. Alt Schwyz (St.-T. I 1114). Bleibt man linger
als bis 10 Uhr auf, so sucht einem ein Geist, I'ronfasten ge-
nannt, zu schaden. Rotenbach. An der Fronfaste darf man
nicht waschen, denn das I'ronfastenwibli geht um. Ebd. Als
Schwester Verenas wird I'rau IPasten bezeichnet, da dic Tage
cinander nahe liegen (1. und 14. Sept., hicr also nicht die
Dezemberfaste)., Was St.-T. T 917 {iber Verena, Venus und
['reia sagt, ist falsch.

ITolda ist selbstverstindlich der Schweiz giinzlich un-
hekannt. Rochholz IT 179 glaubt zwar in der Redengart: mit
der Heuel fahven fiir mit zerzaustem Iaar, Kleid oder Spinn-
recken (7) crscheinen eine Entsprechung fiir das md. mit der
ITolle fahren gefunden zu haben; doch handelt es sich hier
wm dic Tule, Uwel, vel. St.-T. I 613; vel. ¢ Ieuel Annis Flug
St.-T. IT 1824, fiir den Ausflug eines Midchenpensionates.

Dem Striggelejagen in Namen und Wesen ihnelt das
Posterlijagen in Tntlebuch (Vern. Alpens. 346/347). To-
sterli ist dort cin unheimliches Gespenst. (Spstf. ) In der
vorletzten Woche vor Weihnachten versammeln sich dic Jung-
gesellen und -miinner mehrerer Orte und unter ohrenbetiiuben-
dem Geliirm von Schellen, Kesseln, Peitschen cte. und allge-
meinem Gebriill der mehr als 100 Burschen zihlenden Schar
zichen sic nach einem bestimmten Ort, wo sie die dortigen
Burschen erwarten. Tliner aus der Truppe stellt das Posterli
in Gestalt einer alten Ilexe oder einer alten Ziege oder eines
Iisels dar; bisweilen ist diese possierliche Maschine (also eine
Puppe) auf cinem Schlitten. In einer Ecke liBt man das Ge-
spenst zuriick und der Lirm hort auf. Auch hier keine Jagd.

Elsal. Das TlsaB schlieBt sich ganz der Schweiz an, da
auch hier Name und Wesen der Perht unbekannt ist,
dagegen der Brauch des bechten’s und andere Spstf. hezeugt.
Der Ilsiisser Cunrat von Dankrotzheim scheint aller-
dings ein Wesen Behte zu bezeugen: heiliges Namenbuch
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(Kalender Strobel, S. 123, bei Schm. B. W. I 269). ,Darnauch
(nach Thomas v. Cantelberg und vor Silvester, also am 30. De-
zember)

so kommt die milte Behte,

dic noch hat gar ein grof geflehte,

dic stiik zwene broten an den spiB

und briet und machte einen guten frily,

und geriet in uff die ahssel fassen

und ging mitte behten uft den gassen

und drug da uft an alles duren

und lad ir guten nachgeburen

und ir briider und ir swester.

Do kam der heilige Sylvester

und bracht eine brotwurst in der hande.

Hier offenkundig nur Tagesbezeichnung, kein mythisches
Wesen. Dic zeitliche Verschichung ist auffallend.

Der Gebrauch des behtens ist seit altersher im Isl<al3
bekannt.  Geiler von  Kaisersberg  marvenschift', Stralburg
1520, 153 a iuBert sich: ,Die ander schel (Schellen an der
Nuarrenkappe) ist putzen anteitter tragen das sein ursprung
hat von den heiden als man zu StraBburg brucht ze pfingsten,
da o vil kruizen (Masken) darkommen, der hirtz (cine Neu-
jabrslarve) und das unsinnig weib von geistspitzen; Tvs Ovi-
dinm da ciner ward yn ein hirtzen verkeret, da must man
beehten, wurst samlen, von Bacho kumpt das her, iten Mever-
bertseh (Gebick 2). (Nach Alsatia 1852, S. 149.) Iibenda auch
andere Belege. Iis handelt sich um einen Maskenumzug
von ITaus zu ITaus mit Gabenbettel zur Weihnachts-
zeit. Der Name ist heute nicht mehr erhalten, der Brauch
dagegen daucrt noch fort. Der Flurnamen Bechtenwinkel ge-
hort wohl zum DPersonennamen Be(r)chta (ebd.).

Spinnruhe ist belegt aus dem Unter-Elsal. Hicr wird
am Christabend Sperrnacht gehalten; da werden die Rid-
chen gesperrt, das heiBt das Spinnen iiber die Feiertage ein-
gestellt. Die jungen Leute versammeln sich, schmausen und
treiben Kurzweil (Als. 1852, S. 146).

Als Spinnstubenfran ist T'rau I"aste bekannt. Als.
1856/1857, 8. 134 berichtet aus Ieiligenkreuz: etliche Spin-
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Und laden zu dem sehimen Fest,

nerinnen sind {iber 10 Thr aufgeblieben, da klopft es und
Wozu es da und dort gibt Gist'. ete.

T'rau Faste wirft zornig drei Spulen zum Bespinnen herein.
Sic wird wie dic andere Spstf. betrogen. Iis handelt sich wohl
um die Weihnachtsfronfaste.
Das IFronfastentier (Sagen des Ils, S. 37) gchort
nicht hicher.
ST Sonst ist nic;hts Hiehergehoriges aus dem Elsall bekannt.
@'\‘;';\t 177/ Sehwaben. Im Gegensatz zu den alemanischen Gebieten
: ist uns Perht in Schwaben vielfach bezeugt.

So ist es auch ein schindlich Spotten,

DaB des Christkindleins zwei Vorboten
Die Bercht und Ruprecht miissen scin,
Die sich der Zeit auch stellen ein.

Doch aber auch gar groBien Schrecken

Bei denen Kindern oft erwecken.

Schon Seb. Frank erwiihnt sie (Fischer SWh. I 858).
.Pan der Gott, der die Leute fiirehtig macht, den die Kinder
Bockelmann oder Bercht nennen. Also eine minnliche Kin-

Mimische Darstellung einer weiblichen Kinderscheuche
Perht, die mit Ruprecht erscheint, also am Nikolaustag oder
-abend.

derscheuche Bercht, von T'rank ganz im Sinne der deutschen

. e ; . . Aus dem heutigenVolksglauben folgende Zeugnisse:
Renaissance mit einem Wesen der antiken Mythologie iden- > TUe S =

tifiziert. . Birlinger I, S. 250: Im Neresheimischen bei Rottingen

Eine dhnliche Gelehrsamkeit entwickelt M. Crusins, | é’:f"ht der Ber Cl‘\t_ um. Ll'hdt Ulllw' ungchouyz'cn Bauch und

cigentlich Kraus aus Griibern bei Bamberg 1526—1607, der ein ell)én?:olchos ] L:.ml }111(1 1st der beliebteste Kinderschrecken
[ (sehriftlich vgl. Fischer I 858).

cine schwiibische Geschichte: Annales sueviei I, 1T 1595, 111
Oberamtsheschreibung  Lillwangen 173 (bei IFischer I

1
1596 schrieb. Vgl. Fischer Wh. T 838: |
Feminam fuisse Iracundam et paena saevam. Quod ad- , 858): Am letzten Anklopfdonnerstag (D. vor dem Christfest)
kommt die Bercht mit Krone, einem Wischh Werg und

bue fabulac apud nos confirmant de vagante circum domus ‘
noctu Bildaberta (Wildaberta) i. e. fera Bertha, cjulantes ot ! einem Kochloffel. Iine Person ihrer Begleitung stellt eine

——

contumaces pueros corripiente atque lacerante, quo terrore
hi a matribus compescuntur (An. Sulz I 829). ITier ist Berta,
die Mutter Karls des GroBen, gemeint, an dic Crusius die
volkstiimliche Vorstellung von der wilden Perht, einer weib-

E Gans mit langem Kragen vor.

Einen tast identen Brauch bei Panzer 1T 118 aus Ober-
hausen bei Augsburg. Dort heilit es zu St. Nikolaus: heut
kennt do’” Klas, morgd de Buzebercht? Die Buzebercht,

eine vermummte Irau, die Haare verwirrt und herabhiingend,
das Gesicht geschwiirzt und mit schwarzen Lunpen angezogen,
hatte einen ITafen mit Stirke, rithrte mit dem Kochloffel und
bestrich dem Begegnenden das Gesicht. Ein kultlicher Auf-
zug im {iblichen Kostiim und einer bekannten Zauberhand-
lung (vgl. den Aschenschiitz). Ubrigens zieht auch in ILll-

s

e,

lichen, nichtlich umherzichenden Kinderscheuche ankniipft.
An einer anderen Stelle (ann. Suev., p. 2, lib. 8, c. T,
p- 266), wo er von Padua im 9. Jh. handelt, sagt cr: f
Armatu carrocio uti coeperunt in bello, Bertha nominato. !
Iline dictum hoc¢ ortum puto, quo terrentur inquicti pueri: !

=

S s,
—~ 5

77

Schweig oder die evsene Bertha kumbt. 13

Lin weiteres Zeugnis ist das Angshurgische s Jahr ! ! wangen mit St. Niklas ein Bursch namens Berel(t) um (in
cinmal® von 1764, Ich zitiere nach Birlinger, Germ. XVII, | weiblicher Maske ?), Birlinger IT 8. 2. Tn Deffingen (Panzer
B, 101 . s [ 8.247) erscheint am Klausenabend eine verkleidete IFrauens-

In Hornung gibt es diese Freud’, person, die Berchtl. Wenn die Kinder in Spinnen und Ler-
DaB sich annaht die I"afinachtszeit, _—
Da wird sich vor der Tiir’ und Schwellen ! In Augsburg heilit die gespenstige Wehmutter anch Butzenbercht. Vgl.

Der Holla-Miditterly einstellen : I Schoppner 111 238 n. 1228 u. 36S. Anm. z. n. 1225,
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nen nicht tleiflig waren, werden sic von ihr mit der Rute be-
straft, sonst schenkte sie Ilutzeln, Niisse u. dgl.

Als weibliches Gespenst, womit man Kinder schreckt,
ist ferner bekannt (Iischer, S.1385): Brechtdlterin, Brech-
hildere u. a. in Schw.-IIall, Biithlertann b. Ellwangen, Sont-
heim, Gnadental. Meier, S.45 aus Schw.-ITall: Sei stille
oder die Brechhdldere kommt und nimmt dich mit! In Ach.
Juson Widmanns v. ITall JIlistory Peter Lewen‘ 1550,
11 ist von den drei Donnerstagniichten die Rede, wo die
Bauernmiigde und -knechte im Kunkelhaus beieinander sind
und viel Aberglauben vorbringen von Borehtold und dem
wiitenden Tleer; diese Niichte fiirchten sie sehr und sagen, sic
seien unheimlich. DBerchtold scheint hier der wilde Jiger
Zu sein.

Ob Brechhéldere in seinem zweiten Teil zn holde genius
gehdrt, ist nicht sicher; zu Holda jedenfalls nicht. Vegl.
iibrigens Hélderli Teufel Schwz. Id. 1T 1191.

Bercht und Brechholdere erscheinen auch als Appella-
tiva. Fischer I 858. Bercht-e Schimpfnamen fiir cin altes,
hiiBliches Weib (Lainz, Memmingen), auch DButzenbereh.
Berchhiildere nach Meler, S. 45 fiir cin altes, hiiBliches Weib.

Interessant ist das Schiilerfest Becehtlein in Saalgau,
das in Namen und Wesen alem. Ursprung verriit. Birlinger
L1 277—281 beschreibt es eingehend.

Perht scheint demnach in Schwaben nur als Kinder
schreckendes Gespenst bekannt zu sein ; von ihr als Spstf.
Loren wir nichts.

In Baisingen (Birlinger, S.187) erscheint als betrogene
Spstf. das Nachtweible (bei Spinnen im Mondschein).

Spinnruhe zu Weihnachten ist bekannt. Meier,
S.473. In den zwolf Nichten darf nicht gesponnen werden.
Bei Kalw wurde eine Spinnerin, die am Christabend spann,
vom Teufel geholt (S.163). Wenn ein Weib ihr Werg vor
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Turalem. Teile erscheint wie im benachbarten Llsal die
Fronfasten als Spstf. fiir die Nichte vor den Fron-
fasten. Baader, N. Vs. 8. 44 n. 62 bringt einc Geschichte
aus Orschweier mit dem Motiv der betrogenen Spstf. Der
Ratgeber ist hier der Pfarrer. Dasselbe aus Bollschweil (Vs.
S.36 n.45), wo eine nicht benannte Frau erscheint, als cin
Weib I'reitag mitternachts spinnt.

s gibt auch eine Mehrzahl von Fronfasten-
weibern. Von ihnen bringt Baader zwei Sagen. Die erste
Vs, S.85 n.43. In einer Fronfastenhacht stellte sich ein
Mann in Kirchhofen unter eine Linde, um die Fronfasten-
weiber vorbeirciten zu schen. Bald darauf zogen sie auf
Besen voriiber; eine von ihnen ritt zu ihm und sagte: ,Ich
will einen Nagel in den Pfosten dort schlagen. Im Nu stak
ihm ein schuhlanger Nagel im Kopf, von dem er erst nach
cinem Jahre von dem Weib befreit wurde. Der Ritt der Fron-
Tastenweiber erscheint als Iexenritt. Motiv des einge-
schlagenen Beils.

Dic zweite Erzihlung II. Vs. 8.15 n.20. Ein Mann
aus Adelsherg trug nachts ein I'a Wein nach Hause. Da
sah cr die I'ronfastenweiber kommen. Er verbarg das FiB-
lein im Graben und sich hinter einen Busch. Als die Weiber
zu dem IMiBlein kamen, fanden sie es, tranken lustig daraus
und entfernten sich nach eciner Weile. Zuhause wollte das
I"iBlein lange nicht leer werden; erst als man hineinschaute,
war nichts mehr drinn. Das bekannte Motiv vom ewigen
Bicr.

Das Motiv vom Erscheinen des Dimons wird aus
Unter-Riffersdorf erzihlt (Vs. 8. 4). Ein Bursch, der sich am
I"astnachtabend als Teufel im Schlitten umherziehen 14B6t,
wird vom Teufel selbst geholt.

Aus dem friink. Taubergrund berichtet Schnezler,
S.0635 nach Mones Anz 1839. Das Motiv der betrog.

Spstf. von einem weilen Minnchen, das ciner Frau, dic !

im Mondschein spann, erschien. — =2 AN CAA
s s /
3. Friinkisches Mundartengebiet. - e

Weilmachten nicht abspinnt, fault ihr der kleine Finger ab
(Derendingen, S.464). Wer vor Neujahr nicht abspinnt, be-
hiilt das ganze Jahr Ilachs an der Kunkel (Biihl, Poltringen).

Baden. Aus praktischen Griinden besonders behandelt.
Baden nimmt Teil am frinkischen, alemanuischen und ein
wenig am schwiibischen Sprachgebict.

Bayrisch-Franken und Grenzgebiete. Nach Schippner
TTTn.1301 soll Perhtin I'ranken als Spstf. und Kinder-
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scheuehe bekannt sein (nach miindl. Quellen).  Belegt sind
mimische Darstellungen der 'erht. Panzer 11 184: In
Holzberndorf haben sonst die jungen Leute die Eisenberta
vorgestellt. Idiner steckte sich in eine KNuhhaut mit den
Tlornern, nahm Apfel, Birnen und Niisse zu sich und in die
ITand einen halben Besen als Rute. Nachts zog er mit anderen
Burschen von IMaus zu Haus und belohnte oder bestrafte die
Kinder. Ilinmal vermehrte sich die Schar der Umziehenden
um eine Gestalt: es war dic wirkliche Iisenberta. Demnach
war die Eisenberta cin bekanntes mnythiseches Wesen. Ir-
scheinen des Dimons. Zeit des Umzuges: Welhnachten.

Auch um Bamberg und in einigen Teilen der Stadt selbst
kommt vor Weihnachten die ciserne Berta und nach Weih-
nachten der Iel-Niclos. Die eiserne Berta wirft Niisse, Apfel
u. dgl. zum I'enster hinein, tritt aber nicht in die Stube
selbst wie Iel-Niclos (Panzer I1I S.118).

Perht ist demnach in Ober- und Mittelfranken bekannt.
Unterfranken scheint sie nicht mehr zu kennen, denn schon
im nahen Wirzburg tritt IHolda an Perhts Stelle als Weih-
nachtskinderscheuche.

Holda ist als Holla, Hollefru, IFrau Holl nach Schm.
BW. I1083 in I'ranken bekannt. Schoppuer 1 n. 124 berichtet
nach Déderlein Antiq. in Nordgar. Rom., S. 34 (bel J.W. Wolf,
d. M. w. S, S.578):

Die gemeinen Leute halten dafitr, wenn eine Weibs-
person den Tag vor Weihnachten den Rocken nicht abspinne,
so kiame die I'rau Holla und tit ihnen einen stinkenden Pos-
sen darein. Welil sie fiir die heidnische Diana oder Jagd-
gittin gehalten wird, so gibt man auch von ihr vor, sic durch-
streife das Land it einem wilden oder wiitenden Ilcere, bei
welehem man Hunde bellen, Jagdhdrner ete. hore, aber meist
nur blofie Schatten sche. Ilolda als Spstf., Verunreini-
gung, Verkniipfung mit der wilden Jagd.

Als Kinderscheuche ist sie in Wiirzburg bekannt
(Schoppner IT 727, miindl.): Dort schlich die IFrau Ilulle
oder Hullefrau in der Christnacht in den StraBen umher mit
weiter Iaube, weifiem Mantel und einer Rute in der ITand.
Bose Kinder nahm sie im Sack fort. Heute kommen ver-
mummte Gestalten, die diese ziichtigen. Iine solche Spuk-
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gestalt nennt man heute noch Hullefrau oder Hullepotz. Wird
der Name jetzt als die verhiillte Frau verstanden ?

Abnliches war Sitte in Wertheim. Dort verkleideten
sich friih am Weihnachtsabend die Midchen in Frau Hulle
(so die ortsiibliche Form), indem sie ein weifles Kleid an-
legten und eine Krone von Goldpapier aufsetzten. Den guten
Kindern brachten sie Weihnachtsbiiume, die bosen straften
sie mit der Rute.

Ein gerichtliches Protokoll von 1749 erwiihnt einen
frauen Hullen baum in der Gemarkung von IIGhteld, siid-
ostlich von Wertheim (beides bei Alex. Kaufmann, ZfDI.
IV S. 19).

Ein fraun Hollen baum auch im Tarforster Weistum
von 1592. (Chart. Max. XIIT n. 417; Hocker, Stammsagen
S, 115.) 2

Lin Zentrum fiir Holdasagen bildet der Ort Hasloch
am Main. Das Material gesammelt von A. Fries, ZfDIL
1 S.23 1.

1. Am unteren Berg bei ITasloch zeigt sich oft Frau
ITulli — so0 bei den Bauwern der Umgebung (cine Deminutiv-
bildung ?), T'rau Iolle oder IMolla mainaufwiirts. Sie ist ein
schines, geisterhattes Wesen in langem weiBen Gewand und
Schleier, der ihr manchmal das Gesicht verhiillt, und wolnt
in dem genannten Berge.

Sic hilft gern frommen Midehen und Frauen bei der
Feldarbeit, beim Spinnen und anderer hiiuslicher Titigkeit.
Wo sie geht, ist es glockenhell in der fiustersten Nacht; so
leuehtet sic oft Verirrten. Wer aber ihre Hilte abweist oder
sic gar beleidigt, dem tut sie Schabernack an.

Besonders ungehalten ist sie, wenn der Rocken Samstag
abends nicht villig abgesponnen ist. Dann kommt sie und
verwiret nachts Rocken und Garn. TFaule Migde, die iiber
Weilmachten ihiren Rocken stehen lassen, haben das ganze
Jahr nur Ungliick, besonders verwirrt sich ihnen das Garn.

Alten schwachen T'rauen ist sie vor allem geneigt.

IT. (5. 24 1) Am TuB des unteren Berges nahe am Main-
ufer  liegt cin flacher Stein, der Frauhullistein. Hier

'Ll fraw hollen baum ahn, da stehet eine mark.¢

Sitznngsber. d. phil.-hist, KI. 174, Bd. 2. Abh. G
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ruhte Frau Hulli aus, wenn sie ermiideten Midchen die Gras-
oder Holzlast getragen. Von den Iotzenstellen (IFiiBe des
Korbes) sieht man heute noch die Locher im Stein.

I1I. Nahe dabei, in einem Mainarm, ist I'rau Hullis
Badeplatz. Allein oder mit zwei gleich schonen Irauen
badet sie hier vor Tagesanbruch oder zu Mittag zwischen
11 und 12 Uhr. Noch ein 1838 hochbetagt gestorbener Schifer
will sie belauscht haben.

IV. (8.25.) Eine alte Frau aus Hasloch, Klara Behrin-
ger, berichtete I'ries selbst, wie sie einmal im Walde Frau
Hulli geselien, deren Ansinnen, ihr den schweren Korb zu
tragen, abgewiesen habe, wobel sie sie eine Hexe schalt. Da-
fiir wurde sie von ihr so verblendet, dall sie durech Dorn und
Gestriipp herumkroch und erst auf den Anruf der IThrigen, die
sie hoch oben umhersteigen sahen, erwaclte.

Ablnlich ist die V. Sage S. 26. Ein betrunkener Mann,
dem sie bei seinem nichtlichen Heimweg leuchten will, be-
schimptt sie. Da verschwindet ITulli und er verirrt sich so,
daB er plétzlich auf dem IFrau Iullistein steht. Durch die
Gefahr erniichtert, findet er den Ileimweg. Doch starb er
binnen kurzem am Nervenfieber.

VI Irau Iulli sitzt withrend der Rebenbliite im Mond-
schein auf dem I'elsen oberhalb des Kartiiuserweinberges.
Ihr weiles Gewand leuchtet weit hinab ins Tal. KNinder
diirfen nicht auf sie horen, sonst miissen sie bis zum jiingsten
Tag im Walde mit ihr umherfahren. Als sich cines Abends
in Iasloch wieder das Geriicht verbreitete, IFrau ITulli singe
wieder aut ihrem Ifelsen, ging ein Burseh hinauf und horte
die ganze Nacht zn. Ganz verziickt wiinschte er sich, ewig
bei ihr sein zu kinnen. Tatsiichlich starh er nach drei Tagen
und mull nun mit I'rau Hulle umfahren.

VII. (S.28.) Bisweilen sieht man auch Frau Hulle
durchs Gebirge zichen auf ihrem priichtigen Schimmel, dessen
Geziitum und Satteldecke mit silbernen Rollen und Glockehen
besetzt ist. ISr schwebt iiber dem Waldesboden, manchmal
hoch in der Luft iiber Berg und Tal. Wenn man das Geliute
hort, sagt man: Horch. der Rollegaul zieht nm. 1816 soll ilm
cin russischer Geistlicher in seine Heimat gezaubert haben.

o0
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Holda ist demnach als Vegdim. und Spstf. bekannt.
Motive: Bad, Lorveley, Arbeitshilfe, irrefiihrend und heim-
geleitend, Steinabdruck, Umzug zu Pferd, Garnverwirren.
Von Hasloch setzen sich die Holdasagen im Spessart
fort. Sie sind von Herrlein gesammelt. Doch konnte ich in
diescs Werk nicht Einsicht nehmen. Nach der Mannh., GM.
S. 263 zitierten Stelle erscheint sie ebenfalls als Waldfrau.

Auch im Rhongebirge ist sie bekannt (Henne am
Rhyn, Vs. 8. 410; bei Knappert 160). Dort darf streckenweise
am Samstag der Hulla keine Arbeit verrichtet werden. Sie
beschmutzt die Spinnrocken, die am Sonn- oder Frau Iollen-
(sic!) abend nicht abgesponnen sind (ebd. S. 416 n. 837).

Hessen. MMit Hessen betreten wir das Stammland der
Mythologie des Volksglaubens. Aus diesem Lande vor allem
hatten die Briider Grimm ihr Material, das sie in der KITML
und DS, verarbeiteten, und hier wird auch J. Grimm auf
Iolda anfmerksam geworden sein. Denn der Glaube an ein
mythisches Wesen dieses Namens war zu seiner Zeit noch
ganz lebendig. ’

Hier hat wahrscheinlich die Vorstellung ihre Heimat,
die der bekannten Stelle bei Burchardt von Worms zu
Grunde liegt. (Erat igitur Burchardus in provineia Hassia
genitus, parentibus seccundum sceuli dignitatem non infirmis.¢
Vita B. ep. ¢. I bei Pertz 1V, fol. 832.) TUber dieses Zeugnis
handelt I'ried. Kautfmann PBB. XVIII in einem Aufsatze
iiber die dea Iludana, S. 146 ff. Das 19. Buch der Decreta,
von Burchard sclbst ,Corrector betitelt, falit das in den vor-
ausgehenden Biichern behandelte Material in der Iform von
I'rage und Antwort kurz zusammen. Man begegnet daher
vielfach fast wortlichen Wiederholungen. In diesen IFragen
sind nun die deutschen Bezeichnungen des besprochenen Aber-
glaubens und seiner Wesen in der Form: quod vulgus
vocat eingestreut.

Jn Cap. 5 der 1ib. 19 LX (nach Wassersechleben ,BuB-

ordnungen der abendliindisehen Kirvche! 624 1.) sagt Burchard:

Credidisti, ut aliqua femina sit, que hoe facere possit, quod

quedam a diabolo decepte se affirment necessario et ex pre-

cepto facere debere id est cum demonum turba in similitudi-

nem mulierum transtormata quam vulgaris stultitia holdam
(1%
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voca(n)t certis noctibus equitare debere super quasdam bestias
et in eorum se consortium annumeratam esse? Die Parallel-
stelle ohne den Zwischensatz steht 1. 10, c. 29, derselbe Passus
auch in 1. 10, ¢. 1. Dieser ist mit dem ganzen iibrigen Inhalt
des 1. 10, c. 1 aus Reginonis abbatis Prumiensis libri duo de
synodalibus causis et disciplinis ecclesiasticis iibernommen.
Daraus glaubt Nauffmann schliefen zu miissen, dall von
Burchard ein Stiick romanischen Aberglaubens durch Ein-
fligung eines Zwischensiitzchens auf deutsche Verhiltnisse
iibertragen wurde. Die Frage nach dem Ursprung und der
Verbreitung der Vorstellung von umziehenden dimonischen
IFrauenheeren ist, wie schon einmal erwihnt, vor einer ein-
gehenden Spezialuntersuchung indiskutabel. Hier kommt es
vor allem darauf an, dafl Burchard IHolda als Name eines
mythischen Wesens verwendet. Und das scheint mir un-
zweifelhaft. Kauffmann allerdings schlieft sich Schmeller
an, der Wb. 12 1090 die Lesart holdam verwirft, und zieht
mit 1hm die Lesart unholdam Clm. 17.736 (sec. XI) und cod.
vind. 926 vor, die er auf einen urschriftlichen gen. plur.
unholdon zuriickfithrt. M. 5. ist es nicht richtig, wenn Soldau,
Gesch. der Hexenprozesse . 495, belhauptet, dall bei Annahme
unverderbter Uberlieferung das Wort holda auf die ganze
Schar der nachtfahrenden Dimonen zu beziehen sei. Logisch
ist eine Konstruktion wie: die umziehende Dimonenschar,
welche man den wilden Jager nennt, ohne weiteres denkbar
und in unserem IFalle tritt noch ein formeller Faktor hinzu,
da diese Zwischensiitze ganz parallel gebaut sind. Ishen weil
cs sich um einen Zwischensatz handelt, der in cinen vorlicgen-
den Text eingeschoben wurde, wiire eine Laxheit in logischer
Beziehung vollstiindig begreifbar. Welehe Lesart iibrigens
den Vorzug a priori verdient, kann durch eine Untersuchung
iiber die Giite der Hss. allein entschieden werden. Iis ist
aber von vorneherein eher verstiindlich, daB aus einem holdam
in diesem Satz ein unholdam wurde, wo dieser wesentlich
md. Name unbekannt war, als der wmgekehrte Weg, wenn
man nicht einen Schreibfehler annehmen will.

Die Lesart holdan mull man wohl auch fiir die Vorlage
von cod. R. 216 der Madrider Nationalbibl. (1143 abgefaBt,
vel. J. Grimm, Monatsh. d. Bel. Avt. 12. Miirz 1857, S. 175
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annehmen, wenn man Kauffmanns Erklirung der dortigen
Variante: quam vulgaris stultitia frigaholdam vocat ak-
zeptiert. Kauffmann nimmt an, daf ein span. Leser der Vor-
lage sich zn holdam (bezichungsweise unholdam?) das von
dem Schreiber als friga entzifferte Wort mit Verweisungs-
zeichen als Glosse (striga) an den Rund geschrieben hat.
Unser Schreiber hat das Striga des Originals als friga ver-
lesen. was bei der Ligatur st sehr leicht passieren konute,
offenbar hat der Schreiber auch das Wort striga (Hexe) nicht
verstanden. Aunffallend ist es nun, wenn wir im heutigen
Volksglauben der Steiermark weibliche dim. Wesen namens
Strigholden antreffen, und noch merkwiirdiger, dafi der
Lekannte Historiker Mich. Tgnaz Schmidt (geb. zu Arn-
stein b, Wiirzburg 30. 1. 1736, gest. zu Wien 1. 11. 1794, vgl.
Wnrzbaeh, Biogr. Tex., 29. Teil, S. 303 {.), der al 1781 in
Wien als Divektor des Tof- und Staatsarchives wirkte, in
seiner JGeschichte der Deutschen® IT, 2. Aufl., Wien 1784, die
von ihm, e 13, S. 454, zitierte Stelle bei Burchard folgender-
maben tihersetzt: TTast du geglaubt oder Teil an dem Tn-
elauben gehabt, daB cinige gottlose, von dem Teufel ver-
hlendete Weiber vorgchen. dall siec zur Nachtzeit mit der
(wttin Diana (in ciner anderen Trage heifit es, mit einem
Tanfen von Teufeln in Weihergestalt, die man :M_}’_’__m]den
nennt) und einer unendlichen Menge ete.

Sehmidt hat kawm unmittelbar aus dem Volksmund ge-
sehipft, sondern hat wohl aus einer schriftlichen Quelle die
Stelle iihernommen. Die Madrider Ts. diivfte diese kaum
eowesen sein wegen des Plurals bei Schmidt.  Die an-
cefiihrten Tatsachen geben der Annahme Raum, dall Kauff-
mann insoferne Recht hat, daB er annimmt, es habe in der
Vorlage Strigaholdam gestanden, dal aber dies keine Rand-
¢losse war, sondern ebhen der Name. Diesen konnte ein sclb-
stimdiger, mit der Volksiiberlieferung vertrauter Schreiber
Teieht an die Stelle des iiberlieferten holdam gesetzt haben.
Damit wire das merkwiirdige frigaholdam erklart. Bei Ab-
Tehnung dieser meiner Annahme wiiren die oben angefiithrten
Thereinstimmungen ein ganz merkwiirdiger Zufall.

Was die Richtigkeit der Lesart oldam und die
Auffassung als Name eines mythischen Wesens betrifft, michte
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ich noch darauf hinweisen, daB auch die in den anderen
Glossen vorliegenden myth. Bezeichnungen vollstiindig rich-
tig sind.

AL E. ist das Zeugnis Burchards fiir ung. 1000 insofern
zurechthestehend, als es ein myth. weibliches Wesen Iolda
belegt. Weiteres ist mit Sicherheit nicht anzunehmen.

Das niichste Zeugnis aus der Gegend von Hessen stammt
aus der Reformationszeit, von Erasmus Alberus. Geboren
in Sprendlingen in der Wetterau, begann er seine Fabeln
als Schulmeister zu Oberursel bei Frankfurt zu schreiben und
vollendete sic 1550. ,Das Buch der Tugend und der Weisheit,
49 Tabeln, zu Frankfurt a. M. 1550.° In fabel 16 von der
berge geburt sagt er v. 93 1.

es kamen auch zu diesem heer
viel weiber, die sich forchten schr,
und trugen sicheln in der hand,
fraw ITulda hat sie ausgesandt.

Die Situation ist die folgende: Von cinem Berg bei
Grimmental geht das Geriieht, daB er gebiiven wolle. Is
summelt sich cin grofies eer, meist von Bauern. Unter den
heranzichenden Truppen sind aueh die genaunten Frauen.
Tuteressant ist die Lesart zu v. 96: Uns liche frawe hatt sie
ausgesandt.

Lin weiteres historisches Zeugnis liegt vor in den
ILexenprozaeBakten von 1630 aus dem Besitze des Fiirsten
zu Ysenburg in Biidingen, dic Dr. W. Crecelius. ZfDM. T
S. 272 ff, verdftentlicht hat. Tin der Zauberci heschuldigter
Calbacher namens Diel Breule sagte ans: er sei, nachdem
ithm Weib und Kind gestorben, einmal cingesehlaten und habe
sich beim Erwachen im Venusberg befunden. ITier: hette er
mancherlei sachen und daB fraw Holt (an anderen Stellen
[oll) einen kessel mit wasser ubergehengt und sonsten ge-
schen, daB etzliche im feuer gesessen. (Da/u vel. die An:bdﬂo
ciner I'rau in Bludenz 1525 vor Gericht Germ. IT 437 f. Jn
den Frohnfasten richte das Volk ein Ding an wie ein Kessel,
es sei aber kein Kessel, sondern ein Feuer, darin werfe man
die, so sclbiges Jahr in dem Kirchspiel sterben miiBten. Es
]mndelt sich um ein nachts umfahrendes Seelenheer mit Frau
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Selga, der Schwester der Frau Venus, als Fiihrerin, vgl.
Sph. IT 352/3.) Andere sitzen um den Tisch, Speise und Wein
sei vorhanden, aber kein DBrot. Es ginge nichts Boses vor.
Dann ganz unvermittelt: fraw Holt die fithr voranen in den
berg, deren folgten leut, die man aber nicht kennen kont;
denn cs zeigte sich nur ein Schein, auch Vieh und Pferde mit
Locken. Mit einem Pfarrer im Berge rede Frau Holt. Auf
Befragen was, antwortete der Angeklagte, man hore nur den
Schall. Irau Holt verbinde und wasche die leut, so lam und
mangel an schenkeln hetten.

Die I'ahrt in den Venusberg geschieht am Neujahrstag.
Wenn die Zeit komme, miisse er fort und lige dann gleichsam
tot. Unter den im Venusberg Anwesenden bemerkte er ein-
mal einen ihm bekannten Verstorbenen. Uler Holt berichtet
er ferner: fraw Holt were von forn her wie ein fein weibs-
mensch, aber hinden her wie ein holer baum von rauhen
rinden. Sie weil auch von den Vorstrafen des Inquirierten,
sic gibt kein Geld, sondern verbindet nur Wunden. Einige
ligen in schinen Betten und doch im I'euer.

I'raw ITolt ptlegte zu sagen: hiite dich vor den hinder-
sten, der forderst tut dir nichts; si fiire voranen das geziicht,
hernach und zuletzt ein mansmensch, wan er redete und Ant-
wort gehe, wiirde er von allen, so da weren. mit henden ge-
schlagen ; sie koscten nichts als der man. der bei tisch scle,
mit fraw ITolden. SchlieBlich bekennt er, daB er das jahr
viermal, nemblich alle fronfasten in berg fithre.

Das Protokoll ist in scincr Gedankentolge total unver-
stindlich. Ts sind Einzelaussagen, die bunt ancinander ge-
reiht sind. Trsehwert wird das Verstindnizs noch dadureh,
dal sich der Inquirierte moglichst bemiiht, die Sache in cinem
harmlosen Lichte darzustellen. So habe ihm fraw ITolt sogar
den Vorwurf gemacht, er habe Unrecht getan, dall er den
TTandel (offenbar seinen Besuch im Venusberge) nicht der
hohen Obrigkeit erzihlt habe. Der offenbar pathologisch ver-
anlagte Zauberer scheint selbst an die Realitiit seiner Visionen
withrend der Ohnmachtsanfillle zu glauben, doch vermag er
die einzelnen Vorstellungen — wenigstens in der Wieder-
gabe nach dem Protokoll — nicht ouhnlnnsﬂenmﬂ darzu-
stellen. Er bietet ein Konglomerat von Motiven. Den Venus-
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berg stattet er so aus, daB man an ein Toten reich denken
kann, welches aber Straf- und Lustort zugleich ist. In diesem
scheint fraw ITolt cine leitende Stellung einzunelimen. Thre
Funktionen sind nicht recht klar: er weist hin auf eine
Umfahrt und Tinfahrt in den Berg. Als Begleitung
sind erwiilnt: schattenhafte Menschen, Vieh und lockige
Pferde; als AbschluB cin gefilirlicher Mann (cin hekanntes
Motiv der wilden Jagd). Das Anreden und Antwortgeben ist
verboten. Thre Beschiiftigung seheint strafend und lohnend
zu sein, wenigstens, wenn man den iibergehiingten Kessel mit
den Leuten, dic im I'euer sitzen, in Verbindung bringt.
Auch das sexuelle Moment, das bei der Venusherg-

vorstellung eine groBe Rolle spielt, ist angedeutet, aler in

oben angegebener Tendenz abgeschwiicht. s

Das Motiv des hohlen Riickens ist von Wichtigkeit.
Bs findet sich auch sonst bei elbischen Vegetationswesen, so
auch bei den norw. ITuldren. Dieser echt volkstiimliche Zug
LiBt es als wahvscheinlich erscheinen, daB} wir es hier tatsiich-
lich um Ilemente lebendigen Volksglaubens zn tun haben,
wenn auch unklar und getriibt.  Als erwiesen kéinnen wir
annehmen: fraw ITolt oder Holl, umzichendes myvth, Wesen,
in Verbindung mit dem Venusherg, Motiv des hohlen Riickens,
hedeutsame Zeiten: Neujalw und die vier Fronfasten. Zeit
des Beleges: 1630.

Iin nur 50 Jahre Jiingeres Zeugnis fiihrt uns zum Zon-
trum des hessischen IToldaglaubens, zum Meifiner oder
WeiBner, der allerdings schon im frk.-siichs, Grenzland liegt.
Der 780 m hohe Berg erhebt sich stidistlich von Kassel zwi-
schen Werra und Fulda. Tlier greift das sichs. Gebiet viel-
fach iiber die Werra hiniiber und boj dem Mangel genaner
Ortsangaben in den Sammlungen (auch bei Grimm) ist os
unmiglich, frk. und siichs. gut zu scheiden. s ist dies iilwi-
gens diberflisssig, da in den Grenzgebieten ohmedies die Vor-
stellungen incinander verflieBen, in unserem Falle anBordem
Holda in heiden Gebieten hekannt ist. Ieh fithre daher alle
MeiBunersagen nach dem Muster Grimms hier an.

Das erwiihnte Zeugnis ist Zeilerns Lpistolisehe
Schatzkammer, Ausg. v. 1683, 8. 622, (Nach Lyneker,
5. 18; Gr. D. S. 8.8; Zeiler Sendschreiben 1T 533, 693;
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Pratorius Weltheschr, I 476): In dem Eschweger oder Bil-
steiner Amt liegt an dem Weilnerberg cin groBer Pfuhl oder
See, welcher mehrstenteils triih 1st, wird Frau Hollenbad ge-
nannt, weil der Alten Dericht nach ein Gespenst in Gestalt
cines Weibsbildes in der Mittagsstunde sich darinnen badend
habe schen lassen und hernach wieder verschwunden seyn
solle, anch auBler denen viele Gespenster an diesem Berge umb
die Moraste sich haben vernehmen lassen, auch zuweilen
teizende und Jiger verfiilivet und beschiidiget haben sollen.
DaB es sich um eine gelehrte Umdeutung des Namens handelt,
zeigt der heutige Name: Frau Hollen Teich. Von diesem
und I'rau Holle selbst berichten die Briider Grimm, DS.
5.6 n. 4 nach Schaub Beschr. d. MeiBnersf, Cassel 1794, 8
S. 12—14; Miinchhausen Abh. ither d. D¢ ITess. Denkw. IT
161—202: Von dieser Tolle erzihlt das Volk mancherlei
Gtes und Bisses. Weiber, die zu ihr in den Brunnen steigen,
macht sic gesund und fruchthar; die neugehorenen Kinder
stammen aus thren Brunnen und sie triigt sic hervor. Blumen,
Obst, Kuchen, das sic unten im Teiche hat, und was in ihrem
unvergleichlichen Garten wiiehst, teilt sic denen aus, die ihr
zw gefallen wissen. Sic ist sehir ordentlich und Wilt auf guten
Ianshalt. Wenn ex hei den Menschen selineit. klopft sie ihre
Betten aus, davon die Flocken in die Tuft flicgen. Taule
Spinnerinnen straft sie, indem sie ilimen den Tocken besudelt,
das Garn verwirrt oder den Tlachs anziindet.  TleiBigen
schenkt sic Spindeln und spinnt selbst fiiv sic iiher Nacht.
[Paulenzerinnen zieht sie die Decke ab und legt sic nackend
auls Steinpflaster, wogegen fleiBige Migde, die schon friih-
morgens Wasser zur Kiiche tragen, i Timoer Silbergroschen
finden. Gern zieht sie Kinder in ihren Teich; die guten
macht sic zn Gliickskindern, die bisen zu Wechselbiilgen.
Jilrlich geht sie in dem Land umher und verleiht den Ackern
Friuchtharkeit, aber sic fihrt auch an der Spitze des wilden
Heerves dureh den Wald und erselireckt die Teute. Bald zeigt
sie sich als sehine, weiBe Fraw in der Mitte des Tciches, bald
tst sie unsichtbav und man hiset aus der Tiofe Gtlockengeliiute
und finsteres Rauschen. -

Diese Mitteilungen ergiinzt Lyneker (1854), 8. 15—18
nach Sehminek Zseh. d. V. f. hess. Geseh, IV 103 aus miindl.
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Quelle: Die unartigen Kinder straft sie mit der Rute, wenn
siec zu Weihnachten kommt, den gehorsamen bringt sie Spiel-
zeug, Apfel u. dhnl.

Wenn es am WeiBner nebelt, besonders wenn einzelne
Wolken daran hinzichen, hat T'rau ITolle ihr T'cuer im Berg.
Oft erscheint sie auch als tiickisech und neckend, indem sie
den Menschen, besonders den Weibern das ITaar verwirrt;
daher heiflen dic mit verworrenem Haar Iollerkopf und die
Leute sagen: Dein Haar ist hollerich oder verhollert. Einen
Stein am Weifiner soll I'rau ITolle auf dem Danmen her-
getragen haben (S. 18), einen TIelsblock auf einem Berg-
giptel zwischen Ischwege und Reichensachsen schuttete sie
aus ihrem Schuh, weil er sie driickte.

Das sind (he Sagen des MeiBner-Gebietes iiber Irau
Holle, Sie erscheint demnach:

als Brunnenfrau. Motive: Gesundbrunnen, Gene-
rationszauber, Kinderbrunnen, Unterirdischer Garten und
Geschenke daraus, Mittagshad, Glockenklang und Rauschen,
Ninderraub, Gliickskind und W echselbalg;

2. als Spinnstubenfrau. Motive: Spindelgeschenk,
Spinnhilfe, Geldgeschenk, Besudelung, Verwirrung, auch des
Haares, Anziinden des Spinngeriites, EntbléBung:

3. in Bezug zum Wetter. Motive: Bettausschiitten,
Nebelfeuer;

4. mit der wilden Jagd;

5. in Beziehung zur Vegetation: segnender TFlur-
umgang;

6. als Riesin. Motiv des fallen gelassenen Iindlings;

@in mimischer Darstellung als Kinderscheuche
zur Weihnachtszeit.

Aus Hessen stammt auch die eine Variante des berithm-
ten Mérchen von T'rau olle. Gr. K.IL M. T 8, S. 133
n. 24. Line genaue Wiedergabe ist bei der T3 o]\fmnthelf 11})01-
fliissig. Grimm bemerkt TIT? S, 40 ff. zu diesem Mirchen:
aus ITessen und Westfalen. Offenbar im allgemeinen gleich-
lautende Texte, da er sie sonst gesondert hiitte. Die hessischen
Miirchen sind von den Briidern Grimm unmittelbar aus miind-
licher Uberlieferung aufgenommen, die westfilischen Bei-
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trige stammen von der Familie Haxthausen (vgl. Hamann,
S.12; auch n. 24).

Wie schon erwiihnt, diirften die beiden Varianten in der
Textierung ziemlich iibereinstimmen, wir miissen daher in
beiden Trau Iolle als handelnde Person annehmen.

Die Briider Grimm selbst IIT S. 40 f. bringen noch vier
Erziihlungen aus Mitteldeutschland (Schwalmgegend, Pader-
born, Hessen, Thiiringen) iiber denselben Stoff. An Stelle
von Irau Iolle erscheint hier: ein rotes Weib, eine Hexe,
eine Nixe. Die Arbeit besteht vor allem im Lausen und
Rémmen.

Wir haben es hier mit einem auch anderweitig bekann-
ten Mirchen zu tun (vgl. Gr. ITI a. a. 0.), das in Hessen an
die im Volksglauben auch als Brunnenfrau bekannte Frau
ITolle gekniipft wurde. Mythisch ist nur diese selbst und das
Motiv vom Bettfedernschneien; alles andere ist mirchenhaft.

Hessiseh sind wohl auch die Vorstellungen, dic in dem
Gedicht Waldbrithls, D. Ma. 11T S. 270 £. veravbeitet sind.
Er schildert T'rau Holle als wilde Jigerin und Spstf.
in den Zwdlften; ihr Umzug ist segensreich. Dazu stimmt
die aberhessische Redensart (GM. TTT 88) meatt der Holle
firn: verworrenes ITaar oder verworrene Rocken haben,
auch woll nachtwandeln.

Aus GieBlen an der Nassauer Grenze hringt GM. 111
87 die Redensart: die Ioll kommt ohne weitere Bemerkung.

Aus der Gegend von Tulda berichtet J. W. Wolf,
I Sg. S.10 n. 12 nach Schwarz Buchenbliitter T1 91: Dei
Fulda im Walde liegt ein Stein, in dem man Furchen sicht.
Da hat Irau IToll iiber ihren Mann so bittere Trimen ge-
weint. dall der harte Stein davon erweichte. Motiv der
klagenden Waldfrau. Iine Variante bei Schwarz I
S.117: ein Midehen verlangt fiir ihre TTuld, daB der Jiing-
ling den Stein aus dem Walde vor ihre ITiitte schaffe. Tr
versucht es, schafft sich aber dabei zu Tode. Ilier heilit der
Stein vom Rollen IFraurollstein. Das ist wohl iitiologisch,
vielleicht kennt man hier auch die Namensform Frau Roll.
Wolfs Bemerkungen S. NII uw. S. 182 iiber Identitit dieser
weinenden Holl mit Freyja-I'rowwa sind falsch.
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Neben Holl, Holle als Name eines mythischen Wesens
kommt dieses Wort in Hessen auch als Benennung elbischer
Gestalten in Mehrzahl vor: die ITollen. Uber solche hevichtet
Wolf a.a. O, 8. 52 u. 81 aus miindl. Quelle: Die Hollen waren
kleine Berggeister, die in den Klugstein unweit Obernburg,
am Main Ostlich von Darmstadt, schon in Bayern, ihren
Wohnsitz hatten. Sie entfernten sich erst von dort, als sich
die Gegend mehr und mehr bevilkerte und sie dureh den
DBerghau gestort wurden. Bose Menschen hatten viel von
ihnen zu Tedden, gegen gute aber warven sic wohltitig und ge-
fillig. Die Spinnerinnen hatten sich stets zu heeilen, ihiren
Rocken abzuspinnen, sonst kamen die TTollen hinein und
verwnschelten alles. Wenn man an manchen Tagen an dem
weilien Berg voriiberging, konnte man an den Telsritzen den
Dampf ihver Pfannkuchen riechen. Wie man sicht, zeigen
die Hollen ganz die Ziige der Zawerge. Alle Motive, die ohen
crzihlt wurden, gehbren dem Vorstellungskreis der Zwerge
an bis anf das Motiv der Rockenverwirrung, das von
der Spstf. erzihlt wird, Dieser Beleg ist durch seine Tokali-
sation auffallend. da er in dieser Gegend singulidr ist. Da-
gegen schlicBen sich die guten Tollen zwischen Wolf-
hagen und Volkmarsen, novdwestlich von Kasscl (Lyneker.
S5 an die waldecksehen TTollen an. Es sind kleine Teute
mit dickem Kopf in unterirdischen Wolmungen, gutmiitig,
aber rachsiichtig: sie stehlen Ahren und Kinder usf. Von
ciner Verwandtschaft mit ITolda ist hei diesen nichts zu
merken. Das Gebiet ist iibrigens schon niedersichsisch.

Wir haben also in Hessen:

1. Tin weibl. dim. Wesen namens TTolda, TTolle, TIoll,
Roll. Yerkniipft mit der TTexenfahrt (7). dem Venusherg.
Mirehen von den zwei ungleichen Gesehwistern, der wilden
Jagd.  TFrscheint als Brunnenfran, Spstf., klag. Waldfrau,
Vegdim.., Riesin. In Beziehung zum Wetter.

2. Elhische Wesen namens Iollen. gute ITollen. Motiv
der Rockenverwirrung.

Auch in der ehemaligen gefiirsteten Grafschaft Ienne-
herg (Schlensingen, Sehmalkalden, Thinenau, Ostheim, Meinin-
gen ete.) ist Holda bekannt. Sie izt ein Phantom, mit dem man
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Kinder scheucht (Id. I S.68). Von ihr heiBit es: die fra
Holln schiitelt 6r bett, wenn es schneit. D. Ma. 11 S. 48.
Id. 1I s. v.: die Holle I'rau schiittet ihr Bett aus, wenn es
schneyt. SpieB, Volkstiiml. aus dem frk. Hbg., berichtet nichts
von ihr.

Nassau. In Nassau bildet der Westerwald ein Ei-
haltungsgebiet alter Volksvorstellungen. Schmidt Id. s. v.
und Kehrein S. 279 fithren einige Redensarten von dort an,
die die Bekanntschaft mit Holda belegen. So heiBit es, wie
auch im benachbarten Hessen, wenn es schneit; Frau Holle
macht ihr Bett (zu Hausen, Amt Wehren; ferner mott de
Holle fahren, d. i. eine Hexenfahrt machen, nachtwandeln.

Hollezopf nennt man Haare, die so verworren sind,
daB sie ordentliche Knopfe bilden, und &hnliche Bildungen
auf Baumen. Derartiges schreibt man sonst dem Druckgeist
zu. Vgl. den Ausdruck Marenzopf, —locke, din. marelok,
engl. elflocks, Wichtelzopf u. 4. Mannh. GML 261, 715 ; Iralk-
Torp Diin. Wbh. 698 u. 697.

Am obern Westerwald kennt man die Hollen (K.
$.102). Zu einer I'rau, die am letzten Donnerstag vor dem
heiligen Christfest spiit abends spann, kam eine Holle und
brachte ihy zwolt leere Spulen zu bespinnen. Sie betrog diese
aber auf die bekaunte Weise. Dieser Abend heilit (angeblich
daher) Hollenabend und an ihm herrseht Spiunruhe. Wir
haben demnach in Nassau:

1. I'rau Holle. Redensart der IMoldenfahrt. Dettfedern-
schneien, Alpzopt.

2. Die Hollen; als Spstf. fiir den Iollenabend (letzten
Domnerstag vor Whn.). Motiv der betrogenen Spstf.

Linksrheinisches Franken. Am linken Uter des Ilheins
ist Holda aut md. Gebiet vor allem im Mosellande bezeugt.
N. Hocker in Trier berichtet ZtDM. 1 8. 194: Bei Hermeskeil
sitzt I'rau 1loll im DBerge und spinnt. In Dillingen heilit es,
I'rau Ioll wohne in neugebauten Hausern, welehe noch nicht
gesegnet sind. Sie neckt gern die Kinder und macht sie fallen.
Sie heifit I'ran THoll, sagen die Leute, weil sie die Kinder hole.
Iier scheint sie zu einem Zwischending zwischen Haus-
kobold und Darfgespenst geworden zu scin. I'iir letzteres
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ist das Necken von Kindern charakteristisch. Sie wurde des-
halb auch zur Kinderscheuche, womit die Ausdeutung ihres
Namens iibereinstimmt. In der Eifel, wo nur die Sagen-
sammlung von Pfarrer J. H. Schmitz vorliegt, ist Holda un-
bekannt. Zweimal ist der Name: die Unholde belegt fiir
Menschen neckende und irrefiihrende elbische Geister (Tom-
men und Teufelsplotz, 8. 9 u. 28). Die Frau der Altburg, die
Samen trocknet, welche zu Goldstiicken werden, hat keinen
Namen (8. 9). ‘

In Luxemburg soll Holda nach Gredt Lbg. Sagenschatz
S. 52 als Konigin einer Wichtelfamilie, also als Elbin bekannt
sein. Leider lag mir die Sammlung nicht vor. Das Lxbg.
Worterbuch fiihrt sie nicht an, obwohl Eigennamen aufge-
nommen sind, stellt aber den Ortsnamen Huldang (1) Hul-
dingen zu Huldana-Holda (! 8. 189). Aus K&ln sind spit-
mittelalterliche Belege fiir die Holden bekannt. So
bringt Pfeiffer in seinen Beitriigen zur Koln. Ma. im 15. Jh.
D. Ma. IT 438 dic Glossen: guthoulde m. ITausgeist. Theu-
tonist 113 a: guede holden, witt vrouwen, belevitten pe-
nates. In einem wahrscheinlich in Koln um 1470 gedruckten
sTractat iiber die 10 Gebote (S. Geftcken, S. 168) wird fol. 2 b
von den Leuten gesprochen: die gelocuen hebben in den
gueden holden offte witten vrouwen, nachtmaren, neckers,
wlen, kijten, rauens, krochen ende andere spocken. In der
koln. Erzihlung D. Ma. T 158 f. von den Wildsiilden wird
statt Ws. auch der Ausdruck Nachthulden und Nucht-
fahren gebraucht (Sph. IT 354). Ilier ist es fraglich, ob es
sich nieht um mhd. holde I'reundin handelt, da cs niichtliche
Buhlgeister sind.

Oberungarn und Siebenbiirgen. Rheinischen, frinkischen
Ursprungs ist bekanntlich der GroBteil der deutschen Be-
volkerung Siebenbiirgens und der Zipser Bergstiidte. Aus
letzterem Gebiete berichtet Schrier Nachtrag zum Wh. d.
dsch. Ma. d. ung. Berglandes, S. 275:

Perht, Holda und verwandte Gestalten. 95

setzt man sich wieder zur Schiissel und sagt: Nun wollen wir
mit Frau Holden essen.

Der Beleg ist trotz der Isoliertheit der Ankniipfung des
Speiseopfers an Holda bei der Bestimmtheit, mit dem ihn
Schrder bringt, kaum anzuzweifeln. Sonst sind Speiseopfer
fiir Iolda nirgends belegt und man mull hier Erhaltung
eines sonst geschwundenen DBrauches oder Sonderentwick-
lung annehmen, vielleicht beeinfluit vom n#chstgelegenen
bayrisch-deutschen Sprachgebiet. Die I'ra Holde wurde jeden-
falls aus der Heimat mitgebracht. Da die Besiedlung der
Zips durch Deutsche ¢. 1142—1242 stattfand (1248 Bruder-
schaftshund der Pfarrer von 24 Zipser Stddten, 1271 Ein-
fithrung des siichsischen Rechtes), wire Holda moglicher-
weise fiir das Rheinland spitestens vor 1240 belegt.

Auch in Siebenbiirgen sind Spuren von Holda zu
finden. Ein Graben beim sichsischen Dorfe Nadesch bei
Schackburg im fritheren Kokelburger Komitat heifit fra-
holtegrowen (Miiller, S. 26 n. 38). Bei Kleinscheuern gibt
s einen Hulde griwen, bel Zuckmantel einen I'ra ILolte-
gruowen (Schuster 404 f. alles andere gehort nicht her).
Die Namensform ist wegen des t autfallend, doch diirfte es
sich jedenfalls um Holda handeln. Sonst ist sie unbekannt
(Miller 355 An.).

Dagegen kennt man die Spinnruhe in den Zwolften
in Stolzenburg und Schaas (Ialtrich, S. 282) und wm Sams-
tagabend, manchmal am ganzen Samstag (ebd. 289).

Auf Spinnruhe in den Zwoélften weist auch der Brauch
in GroBschenk. Am Ireitag vor Weihnachten wird das
Spinnen von den Midcehen beschlossen, da die Knechte sonst
alle Rocken und Spindeln zerbrechen, weshalb die Migde nur
altes Gerit in die Rockenstube mithringen. Dafiir wird
mancherlei Possen getrieben (Miiller, S. 366). Nach Schuster,
Archiv X' 8. 142 geschieht dies am 23. 12. und der Abend
heillt der Geinzelavend. '

ﬂ"‘ Holde, fr{l-I“Ioldc-: Irau ITolda. Was am Weihnachts- o ITolda ist demnach wahrscheinlich als Vegdim. be-
| abend von der Mohnspeise (kranhapel Krithenhiiuptlein krd ~ kannt. Die Zeit der Einwanderung setzt Bekanntschaft mit

ITolda in der Heimat spiitestens vor e. 1224 voraus. Natiirlich
geschah die Einwanderung nicht plitzlich, Nachwanderungen
fanden noch zur Zeit Maria Theresiens statt, aber meist aus

' Krihe Aachener Ma. 130) in der Schiissel bleibt. withrend-

- dem man zur Mette in die Kirche geht, nennt man: Fra

i : R . .. ..
MTolden Teil. Wenn man aus der Kirche zuriickkommt,
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Siiddeutschland.  Dic genannte Zahl ist der AbschluB des
groBen Desicdelungswerkes durch rheinische Franken. Zwin-
gend ist allerdings diese Terminsetzung fiir Holda in der
Ileimat nicht.

Fiiestentum Waldeck. In Waldeck kennt man sowohl
cine einzelne Frau Holle als auch das Volk der Hollen.

I'rau Holle gilt in Bergheim als Spstf., die am
Christabend den Wocken wegnimmt, wenn er nicht abge-
sponnen Ist (Curtze, S. 196). In Miinden geht die Redens-
art, wenn es schneit, schiittle I'rau Holle ihr Bett (ebd. 1. 17).
Nach Miller, Altdsch. Rel. S. 19, 21 schreibt man hier auch
I'rau Holle das Vertauschen ungetaufter, ohne Licht in der
Stube liegender Kinder gegen Wechselbilge zu (C., S. 370).
Offenbar von den Hollen libertragen.

DieVorstellung von diesen ist nicht einheitlich. So denkt
man sich in Usseln die Hollenweiber groB. Sie svohnen im
Hollenstein in der Suder, leihen von Menschen Bottiche zum
Brauen aus und gehen Verbindungen mit Menschen ein. Auch
das Motiv vom langen Haar der Elbin wird mit ihnen
verkniipft (C., S. 218 n. 41). In Alratt, Liutersheim, Volk-
marsen, I'lechtdorf und Twiste sind die Hollen kleine Leute,
die sich unsichtbar machen konnen, in Hollensteinen wolinen
und von welchen man die iiblichen Motive dor Zwergsagen
erzithlt: sie backen, wozu sie sich Geriite ausleihen, schenken
aut scherzhaftes Verlangen tatsiichlich Iuchen, verderben
unsichtbar Erbsenfelder, rauben mit Vorliecbe Kinder und
vertauschen sie mit ihren eigenen, weshall geistesschwache,
aber gutmiitige Kinder in Twiste gute ITollen heiBen. (Vgl.
dazu GM. 259 Blbentritseh fiir (ieistesschwache, ellevild aus-
gelassen diin. mhd. Alp Tor, Narr, alb. Mensch, mnd. elvisch
geisteskrank, engl. dial. elfin Falk Torp Wh. 23, Maunh.
(M. 715.) Sie kommen oft in die Hiuser, lassen sich aber
durch vorgespicgelte Zauberhandlungen leicht vertreiben wu.
ahnl. (C. n. 42—48). Interessant ist folgender Brauch: Wenn
kleine Kinder kriinkeln, miissen dic Eltern Wolle und Brot
inecinen Wacholderbusch einer anderen IFeldflur
und dabei sprechen: ,Ihr Hollen und Hollinnen, hier bring
lch euch was zu spinnen und was zu essen. Thr sollt spinnen
und essen und meines Kindes vergessen. Man dachte sich
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also die Hollen auch als krankheitserregende Vegeta-
tionsgeister. Der Brauch, solche Wesen vom Menschen da-
durch abzulenken, daB man ihnen etwas anderes zur Be-
schiftigung und ein Speiseopfer gibt, ist auch sonst belegt
(C., S. 873 n. 15). Eine ganz dhnliche IFormel: Weichet ihr
Greister und —innen, weichet, ihr Gilbert und —innen ete.
bringt Curtze, S. 423.

Sachsen und Thiiringen. An Oberfranken schliefit sich
jenseits des Frankenwaldes das siichsische Voigtland an.
Zu diesem gehort auch der Orla gaw. Die Ol ist ein Neben-
flu der Saale am rechten Ufer; sie entspringt bei Triptis im
Weimarer Kreis Neustadt, flieBt nach Westen und miindet
gegeniiber Orlamiinde in die Saale. Die Volkssagen dieses
Bezirkes hat W. Borner, Pfarrer in Endschiitz, der auch
das Archiv des voigtl. altertumsforsch. V ereins in Hohenleuba
griindete und fast ausschlieBlich fiillte, gesammelt: Volkssg,
aus dem Orlagau, Altenburg 1838. Sie sind von der Rahmen-
erzahlung wmd den Gesprachen streng geschieden und machen
den Eindruck ziemlich getreuer Wiedergabe, wie es auch
Borner fiir sich beansprucht.

Uber Perht liegt ein ganzer Sagenkreis vor. (B. schreibt
Perchtha) S. 113—188. Dic erste Sage kniipft sich an die
Nawmen der verschwundenen Dirfer: Cosdorf und Ridern
zwischen DBucha und Wilhelmsdorf. Das waren einst zwel
stattliche, reiche Dirfer; denn der Flursegen war ungeheuer.
Das machte, daB die ganze Gegend von Heimchen bevslkert
war. Diese waren ein friedliches und harmloses Zwergen-
geschlecht, das an der Bewohner Avrbeit, I'reude und Lust
teilnahm, mit deren Kindern spielte und sich besonders bei
der Ernte sehen lieB. Ihre Kénigin war Perchtha. Das
schone Verhiltnis zwischen ihnen und den Menschen tritbte
sich aber. Es kam ein ernster Mann aus der Fremde und
sagte, man diirfe Perchtha nicht traven; die Kleinen, iiber
die sie gebiete, seien Menschenkinder, welche vor der Taufe
gestorben wiren. Einmal im J ahre, in der Nacht vor dem
heiligen Drkgfeste, sei ihr Macht verliehen, ihre Tiicken an
den Menschen auszuiiben. Da komme sie, verwirre den
Weibern, die nicht abgesponnen, ihre Rocken und was der-
gleichen mehr. Diese Lehre fafite feste Wurzeln und die

Sitzungsber. d. phil.~hist. KL 174. Bd. 2. AL, 7
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Von der Spstf. und der Spinnrulie liegen aus west-
nordischem Gebict keine Belege vor.

IL.

1. Der Seelendamon Perht.

Bei der I'rage nach Ursprung, Wesen und Alter der
mythischen Gestalt, dic uns unter dem Namen Perht im bayri-
schen, frinkischen und einem Teil des md. Sprachgebietes
entgegentritt, ist von der Tatsache auszugehen, dal} ihr Er-
scheinen an den Winter, speziell an die Weihnachtsfestzeit
gekniiptt ist. Dies legt von vornherein den Gedanken nahe.
daB} wir es hier mit einer Gestalt des Seclenglaubens zu
tun haben. Dazu stimmt der gesamte Mythen- und An-
schauungzkomplex, der sich an Perht kniipft und der die
vielfach aufgeworfene Frage, ob wir es hier iiberhaupt mit
cinem Wesen urspriinglichen Volksglaubens zu tun haben
oder aber mit einer Personifikation eines christlichen IFestes
und des aus diesem erwachsenen Brauches, im ersteren Sinne
entschieden bejaht.

DalB der Winter vor allem dic Zeit des Scelenkultes
Ist, ist in den dubBeren Umstiinden der Witterungsverhiiltnisse
und der durch sie becinflufiten menschlichen Lebensfiihrung
begriindet. Is ist natiirlich, daB in dieser Zeit, wo der primi-
tive Mensch in seiner niedrigen Behausung mit all ihren un-
Leimlichen dunkeln Winkeln, voll von Erinnerungen an die
verstorbenen Ahnen, unter den psychischen und physischen
Storungen und Beklemmungen des engen Beicinanderwoh-
nens lebte. wo endlich in der Natur ringsum alles Leben,
bis auf dic um das TTaus tosenden Stiirme, crstarrt ist. ganz
andere Triebkriifte zur Konzipierung mythischer Vorstellun-
gen sich geltend machen muBten als in der Zeit der sommer-
lichen I'eldarbeit. wo das Rauschen der belaubten Wiilder,
das Wogen des hohen Getreides, Gewitter, Regen und Sonnen-
schein ganz anderen Stoff fiir die mythenbildende Phantasie
bot. Der Winter ist ganz naturgemiB die ITauptzeit der
Scelenverehrung. Als solche ist er anch in den zwei Liindern,
in welchen das indogermanische TTeidentum zu einer weiteren,
ungestorten Entwicklung gelangte, im Kultjahre ganz aus-
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driicklich festgelegt. Die Griechen teilten das Kultjahr in
die dionysische (Winter-) und die apollinische IHilfte
cin, die Inder aber in die pitrayana (Wege der Viiter =
Zeit der Ahnenverchrung, Winter) und die dévayana (Wege
der Naturgitter) (vel. L. v. Schroeder ,Myst. n. Mim. i. Rev.*
S. 186, 206 ff.). Die Identitiit der mythischen Vorstellungen
aber ist bei den indogermanischen Vilkern viel stiirker, als
man gewGhnlich annimmt. (Vgl. L. v. Schroeder Vorlesungen
tiber die Religion der alten Arier an der Wr. Univ. in den
letzten Jahren.)

Iis ist ferner als wahrscheinlich anzunehmen, daB inner-
halb dieser winterlichen Zeit ein groBes Seelenkultfest
(Totenfest, vgl. Mogk) stattfand, das im germ. Julfest
und weiterhin im Weihnachtsfest seine Spuren bis heute
hinterlieB. Wir konnen ohne Bedenken die Weihnachtszeit
als Testzeit des Scelenkults auch bei den Germanen als ein-
heimiseh annehmen. (Die von Tille und Bilfinger beige-
brachten Belege fiir einen fremden Ursprung aus romischen,
heidnischen und christlichen Anschauungen sind nicht iiber-
zeugend, da die Gegenbelege ganz unberiicksichtigt bleiben.
Nither auf diese I'rage einzugehen, ist mir unmdglich. Vel.
die Lit. bei Sph. II 409, auch Ilauffen ist gegenteiliger
Meinung, vel. Einf. in die dtschbh. VK. 8. 56.)

Die heidnische Vorstellung einer Festzeit beruht aber
vor allem in den Glauben, daB die Dimonen, inunserem
I"alle also die Scelengeister, eine weit stiirkere Lebensintensi-
tit dubern als sonst. AuBermenschliche Michte machen sich
hilfreich und schidigend geltend, Zauberhandlungen finden
statt, Opfer werden dargebracht, gute Diimonen anlockend,
hisse befriedigend.

Nun treten die Seelengeister iiberhaupt und vor allem
in dicser Zeit in zweifacher Erscheinungsform auf:
als Ilinzeldimonen und in Massen als Scelenheere. Wiih-
rend im letzteren I7alle der Charakter als Scele der abge-
schiedenen Menschen meist gewahrt bleibt, entwickelt sich
dic einzeln erscheinende Secle bald zu einem Seelendiimon,
der sich teils als geneigtes Wesen, z. B. der Ilausgeist, meist
aber als unheimliches, schreckliches Gespenst zeigt. Solche
Scelendiimonen sind vor allem die Druckgeister.
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Menschen zogen sich von den Heimchen zuriick. Da wurde
in einer dunklen Drkgnacht der Idhrmann in Preswitz ge-
rufen, und als er zum Strome kam, sah er eine verschleierte,
stattliche I'rau in schlossenweillem Kleide und viele Kinder
um sie herum, die alle triibe und traurige Mienen hatten.
Trotz seines Grauens mubte der Fihrmann auf die Drohung
I'rau Perchthas hin — denn sie war es — die IKleinen iiber-
setzen und er mubBte dreimal fahren, so viele waren es. Der-
weil stand Perchtha driiben bei seinem Pfluge, zimmerte an
ihm aushessernd und, “als die Uberfalirt beendet war, be-
deutete sie ihm, als Lohn die Spiine zu nehmen. Un-
willig steckte er einige ein und fubr heim. Am Morgen
fand er an ihrer Stelle Goldstiicke. Seitdem waren die Ieim-
chen und Perchtha verschwunden. Die Iluren vertdeten, die
Dérter wurden iin Kriege zerstirt und das Gelinde ist heute
noch diister und unfruchtbar. Die Kunde von Perchtha und
ihrer Uberfahrt hat sich auch bei Kaulsdorf a. d. Saale und
zu Kostritz a. d. Elster bei Gera erhalten (S. 125).
= Die nichste Sage S. 126 bringt das Motiv der Aus-
besserung und des Spanlohnes. ILs handelt sich um
einen Wagnermeister aus Colba, der in der Drkgnacht nach
Hause geht und am Orlaflul} Perchitha tritft, deren zerbroche-
nen AJ\:erpﬂug die Heimnchen klagend umringen. Iir muB
iln ausbessern und bekommt dafiiv die Spine, die zuhause
zu Gold werden. Ein Knecht, der das hort, geht niichste
Perchtennacht (sic!) an denselben P’latz. Perchtha aber fuhr
ihn streng an, was er hier zu dieser Stunde suche. Wic jener
nun vorbrachte, dafi er ihren Ptlug habe aushessern wollen
und nur die Spiine als Lohn verlange, erwiderte DPerchtha:
,Nicht nétig, ich habe mein Beil selbst zur Iand.* Damit
hieb sie den Gesellen in die Schulter, da} er zeitlebens einen
schiefen Hals behielt (auch bei Bisel n. 265). Motiv vom
Notnagel und vom eingehackten Beil. Ahnliches auch bei
I\Izmlzeﬁr](_)rf, PreBwitz, beim Saalhause, auf dem Landberg
zwischen PoBneck und dem I'orsthause Reichenbach (auch
bei Gr. DS. S. 11; Zusatz bei Borner).
Unter der Gleitsch bei Fischdorf die Variante, daff hier
Perchtha mit den Heimchen auf einem Wagen fihrt und ihr
die Achse zerbricht.

)
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Aus Neidenberge in der Nihe der Saale bringt Bérner
eine Sage mit dem Motiv der Blendung auf ein Jahr.
Iine Magd begegnet nachts am IMeimweg Perehtha mit ihren
Kindern, alle von gleicher Art und Grofe; die einen zogen
einen grofien Pflug, die anderen trugen Wirtschaftsgeriite, alle
aber klagten, dal} sie keine TTeimat mehr hiitten, und driingten
sich um Perchtha, einc milchtige, grofe Frau. Als die Magd,
der das kowmisch vorkam, lachte, blendete sie Perchtha, machte
sie aber wieder sehend, als sie die Magd unwissend in der
niichsten Drkgnacht anbettelte. Dieselbe Sage in der soge-
nannten Sorge bel Neustadt a. d. Orla.

Das Trinenkriigleinmotiv finden wir in Wilhelms-
dorf (8. 142). Eine Mutter weint in der Drkgnacht am Grabe
ihres Kindes. Da zieht Perchtha mit ihrem Gefolge vorbei.
Die I'rau sicht ganz hinten ein Kind mit ganz durchniftem
Hemdchen, in der Hand ecinen Krug Wasser, das den anderen
kawm nachkommt. Als der 7ug tiber eine Umziunung klettert,
kann es nicht hiniiber. Als es dic Trau hiniiberhebt, spricht
das Kind: Ach Mutter, wie warm sind Mutterhiinde; aber
weine nicht zu sehr, du weinst mir meinen Krug sonst gar
zu schwer und voll, da sieh, ich habe mir schon mein ganzes
Hemd damit beschiittet. Da hérte die Frau zu weinen auf.
Zu Bodelwitz dieselbe Sage (S, 152).

Als Spinnstubenfrau ist sie im ganzen Gau bekannt.
Sie untersucht in jeder Vornacht des heiligen Drkgtages die
Rockenstuben, bringt den Spinnerinnen leere Spulen mit, mit
der Weisung, diese in bestimmter kurzer 'rist vollzuspinnen,
und bestraft, wenn das Geforderte nicht geliefert werden kann,
mit Verwirrung und Verunreinigung des Flachses. Bei dieser
Gelegenheit schneidet sie allen denen, die an diesem Tage
kein Zemmede gegessen haben, den Leil auf, nimmt die ge-
nossenen andersartigen Speisen heraus und fiillt den leer-
gewordenen Raum mit Wirrbiischeln und Backsteinen an.
Zuletzt niht sic den Leib wieder zu, wobel sie sich statt der
Niihnadel einer Ptlugschar und statt des Zwirnes einer Rohm-
kette bedient. Zemmede ist eine aus Mehl und Mileh oder Was-
ser in Pfannen gebackene Speise. (Der Name slaw.Ursprungs?)

In diesem Bericht Borners scheint verschiedenes ver-
mengt worden zu sein, so vor allem das Motiv der betroge-

7%
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nen Spstf. und das Bestrafen fiir den Bruch der Spinn-
ruhbe. Von letzterem ist hier gar nicht die Rede, von ersterem
nur die erste Hilfte, es ist aber, wie wir gleich sehen werden,
ganz bekannt. Ob diese Verwirrung auf das Konto Borners
zu setzen ist oder schon im Volksglauben vor sich ging, ist
nicht mehr erkennbar.

Das Motiv der betrogenen Spstf. finden wir in Op-
purg, wo Perchtha offenbar deshalb emport ist, weil die Spinn-
stube voll Giiste ist, die sich jubelnd unterhalten (christliche
Anschauung!). I'erner in Langendembach und Oepitz (Eisel,
S. 103), wo eine alte I'rau am Drkgabend spann und bei der
Warnung vor Perht(a) diese noch spottete. Da stieB dicse das
IFenster auf und warf cine Hand voll leerer Spulen herein,
die in einer Stunde fertiggesponnen sein sollten. Die Irau
aber spann um jede nur einige Reifen und warf alles in den
Bach. Da hat ihr Perht(a) nichts anhaben kénnen.

Endlich bringt noch Borner zwei Sagen (173, 182) mit
dem Motiv der Wagenausbesserung und des Span-
lohnes. Ein armer Bergmann aus Bucha hilft ihr, sie schenkt
thm die Spiane und verkiindigt ihm die Geburt von Zwillin-

‘gen. Das geschah auch wirklich, der Bergmann aber wurde
reich. Die zweite Sage aus Jiidewein, wo zwei Betrunkene
Perchtha mit ihvem Wagen treffen und ihn ausbessern. Auch
hier Andeutung des Spanlohnes. Das sind die Sagen aus dem
Orlagau. Wir haben demnach belegt:

1. Perht als Elbenkénigin und Kinderseelen-
fithrerin. Sie tritt hier mit dem Gefolge der Heimechen
auf. (Uber den Namen vgl. Kluge Ltym. Wh. * 1910, s. v.,
Gr. DWb. 1V 2, 5. 608; BHM. GM. S. 64; Sph. II 186 ft.)
Diese werden bald als elbische Wesen von Zwergenart mit
den typischen Motiven beschrieben, bald — und zwar in der-
selben Sage — als Seelen ungetauft verstorbener Kinder be-
zeichnet. Diese Doppelheit der Anschauungen als solche
muB sie erscheinen, wenn auch beide aus derselben Grund-
vorstellung entspringen — fiel schon unter der mythentragen-
den Bevilkerung des Orlagaus auf und fiihrte zur Konzeption
der ersten Sage bei Borner. Die Auftklirung durch den Frem-
den bot einen Grund zur Anderung der Gesinnung der Men-
schen und diese wieder zum Abzug der Heimchen. In Wirk-
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lichkeit ist von diesem letzteren Motiv des Abzuges und der
Uberfahrt der Elben auszugehen. Diese beiden Motive sind
stereotyp innerhalb des Sagenkreises von den Elben; das
Uberfahrtsmotiv beriihrt sich allerdings mit der Uberfahrt
der Seelen (vgl. Mannh., GM. S. 361 ff.) ist aber nicht ident.
Dali die Elben aus dem Seelenglauben erwuchsen, ist wohl
sicher; sie haben sich aber vielfach ihrves Ursprunges eman-
zipiert und niemand wird in der ersten ITilfte der ersten
Sage bei Borner bei der Schilderung der Heimchen an Seelen-
geister denken. Hat sich also die Elbenvorstellung ganz selb-
stindig gemacht und ist sie erst sekundiir mit Perht (wieder?)
verkniipft worden, die ihrerseits selbstindig war und als
Fiihrerin der Kinderseelen galt? Sicherheit wird hier schwer
zu gewinnen sein, aber es ist doch anzunehmen, daB zumindest
im mythenbildenden UnterbewuBtsein des Volkes die TFiden
zwischen Elben und Seelen sich nie ganz losten und so die
Neuverschmelzung der zwei Kreise hefordert wurde. Ein
weiteres Problem kommt hinzu: ist das Motiv des Abzuges
wirklich so miichtig, daB es dic meisten Sagen wic ein starker
Grundton durchzieht, oder ist es erst sekundiir entstanden
aus dem MiBverstehen des alljiihrlichen Umzichens doy Perht,
das man ja iibrigens auch kennt? Es scheint tatsichlich o
der T'all zu sein und mitgewirkt diirfte haben. daf man aus
den in ihrem Auftreten fast immer jdmmerlichen Scelen iiber
ihren Abzug Klagende clbische Wesen machte. Ganz klar
ist jedenfalls bezeugt: Perht umziehend in dor Drkgnacht
mit Kinderseelen in Wagen oder Pflug. Motive: Ansbesse-
rung. Spanlohn, eingehautes Beil, Blendung auf ein Jahr,
ferner Perht als Kénigin der Elbe (= Kinderseelen). Abzug
und Uberfahrt, Spanlohn.

Die Namensform Perchtha bei Borner ist literarisch,
vl von Grimms Myth. 1835 beeinfluBt (Perahta). Aus dem
nahen Saalfeldischen ist die Namensform Perchte helegt,
die man auch erwartet. (Gr. Gm.*! LXNXXVTIT: Abergl. n. 525
aus Journ. v. u. f. Dsch. 1790.)

2. Perht als Spinnstubenfrau. Dazu stelle man die
Mitteilung Eisels (S. 108): am heiligen Drkgabend darf nicht
gesponnen werden; am Abend zuvor kommt Perchtha zu
sehen, ob alles abgesponnen ist. Dann lohnt sie die TleiBigen
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und bestraft die Faulen und wer leere Spulen nicht in be-
stimmter kuvzer Zeit vollendet, dem verwirrt sie den Flachs
und verunreinigt ihn.

Die Motive: gebotene I'astenspeise und Festmahlzeit,
Gastrotomie, riesisches Nahzeug, betrogene Spstf. Garn-
verwirrung und Beschmutzung. Umzug und Spinnruhe:
Drkgnacht.

Sonst ist Perht im Voigtland noch im Saalfeldischen
belegt. Gr. a. a. O. aus Journ. v. w. f. Dsch. 1790, S. 26—29,
Gr.* ITL 452 und Sichs. Provinzbl. V 499—512: n. 512. Dem
Midchen, das den letaten Tag des Jahres den Rocken nicht
abspinnt, wird er von der Bergda verunreinigt. Die Bergda
ist ein zottiges Ungeheuer. n. 525. Viele essen den letzten
Tag im Tahre Knddel (Strotzel) und Iering, sonst, hehaupten
sie, schneide ihnen Perchte den Bauch auf, nihme das erst
Gienossene heraus und nihe dann mit der Pflugschar statt
der Nadel, mit der Réhmkette statt des Zwirnes den gemachten
Schnitt zu. Dieselben Motive wie im Orlagan. Bergda =
Berchda, vgl. dg fiir deh. Die Cestalt scheint theriomorph
zu sein.

Neben Perht ist im Voigtland aueh Holda bhekannt.
Was Kébler und Eisel von einem Bild einer heidn. Tagd-
gottin Tolla Popula erzithlen, gehiivt nicht hicher. Schmidt,
S. 152 herichtet 1827 aus Reichenfels: Trau ITolla hillt am
heiligen Abend des hohen Neujahrs (= Drkgtag, Tisel, 8. 417)
genaue Revision, ob auch alle Rocken abgesponnen sind; wo
dies nicht der T"all ist, verunreinigt siec den TFlachs. Auch
muf an diesem Abend DPolse, ein aus Mehl und Wasser cigens
zubereiteter dicker Brei, gegessen werden; wer dies unter-
lilt. dem reibt sie den Bauch auf (Kéhler, 8. 476). Wieder
die Motive des Orlagaus bei Terht als Spstf.

Auch Wagenaunshesserung und Spanlohn wird von Holda
crzihlt, bei Tohenleuben und am Gangloffer Kirehberg, Eisel,
Anm. 2 zu n. 265 nach Schmidt und miindl. Quellen. Als
man die zuriickgelassenen Spiine holen ging, fand man nur
ein Hiiufchen glithender Kohle, ein Motiv der Schatzsage.
Der Name Holle ist sonst wenig bekannt und wird in Leum-
nitz. Morsdorf ete. mehr mit Sauzehl, dem Wirbelwind., iden-
tifiziert (ebd. aus miindl. Quelle). Holle ist demnach hier zu
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cinem Winddimon geworden. Was Eisel, S. 397, Anm. 1
Lerichtet, ist wertlos.

Gleichbedeutend, das hmPr wohl fiir dasselbe mythische
Wesen gebriiuehlich, ist der Name Werre. Beide Namen
Holle und Werre werden in Gangloff gleichbedeutend ge-
braucht. ITier und bei thon]eul»en gilt auch Werre als
Spstf. fiir den Drkgabend (Eisel. Anm. zu n. 201). Varianten
aus Negis, Ri‘ipsen, Langenberg usf. (ebd.). ITier heiBt der
Drkgabend auch Werrenabend. Auch die Motive (Festspeise
cte.) werden auf Werre iibertragen (Eisel n. 262 miindl.).
Schlieflich  wird Werre auch wie Holle ofters, aber nur
dunkel mit dem Wirbelwind in Verbindung gebracht, der
auch Sauzehl heiBt. (? Wen ein [sic!] Saweh] mitnimmt,
bekommt ein boses Maul, Eisel, S. 251. ) Zu dieser V m\telluno
von Werre gehort wohl die Tr zithlung von dem Dachdecker 7
in Langenberg, einem bekannten Zauberer. Er bot einem
gerade am Werrenabend an, im Nu mit ihm nach Dresden
zu fahren. Dieser hatte aber keine Lust, denn es hiel. die
Fahrt geschehe im Hinterteil der Werre.

Sehr interessant ist, dall man in Gangloff und Umgebung

die Maulwurfsgrille, die sonst eimchen genannt wird, Werre
nennt (vgl. Schmeller B.W. TI 980).

Werre ist uns schon in der ersten Hilfte des 17. Jahvh.
bezeugt. Thom. Reinesius eet. var. Altenh. 1640 S. 579 (in
den krit. Anmerkungen zu Rhvakinus Tips. 1638) schreibt
(nach Gr. Gm.1 S.170): nostrates hodieque petulantioribus
et vefractariis manducum aliquem cum ore hiantem. frenden-
tem dentibus aut furibundam silvescente coma, facie lurida
et cetero habitu terribilem cum comitatu maenadum Werram
Interminantur. Reinesius war aus Gotha geb. 1587, T 1667,
lebte aber zu Hof im Voigtland.

Manducus ist eine scheuBliche und zugleich komische
Maske hei italienischen Volksspielen, die mit fast denselben
Worten beschrieben wird wie hier; vgl. Festus, S. 128 bei
Forcellini Tot. Lat. Lex. IV 38. Demnach rlmfte es smh hier
um mimische Darstellung der Werra vl. als Kinder-
scheuche handeln. Der Name Werra gehort wohl zu ahd.
wérzan mhd. wérren verwirren. schidigen und kann sie als
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Sturmdidmon oder wahrscheinlicher als Rockenverwirrerin
bezeichnen.

In Thiiringen sind zunichst einige historische Zeug-
nisse zu nennen. Vor allem Luther ,Auslegung der Episteln®
Basel 1522, fol. 69 a: hie tritt fraw Hulde herfiir mit der
potznasen, die natur, und darf irem gott widerspellen und
in liigen strafen, hingt wmb sich iren alten trewdelmarkt,
den stroharns (Strohharnisch) — hebt an und scharret daher
mit irer geigen.’ Luthers Streben nach Volkstiimlichkeit
in seinen Schriften biirgt fitr die Echtheit der Vorstellung
von Holda. Sie erscheint deutlich als Vegdéim. im iiblichen
Kostiim (Stroh und Lumpen) mit der langen Nase und
musizierend. Lauter bekannte Motive.

I'erner die beiden bekannten Quellen fiir den Aber-
glauben Mitteldeutschlands und besonders Thiiringens: Joh.
Agricola, eig. Schnitter oder Sneider aus Eisleben 1492 bis
1566, gest. als Hofprediger und Generalsuperintendent zu
Berlin, Verfasser des Interims, ,300 gemeyner Sprich-
worter ete. durch Dr. J. A. von Iszleben. Niirnberg 1529
w. oft. und Joh. Pritorius ans Zerlingen in der Altmark
11680 ,Philosophia colus oder Phy lose Vieh der Weiber
ete.* Leipzig 1662 ,Saturnalia, das ist cine Compagnic Weih-
nachtsfratzen oder Centner Liigen‘ Leipzig o. J. Da diese
Zeugnisse mit denen des heutigen Volksglaubens iiberein-
stimmen, behandle ich sie mit diesen zusammen nach Motiven
geordnet. s handelt sich immer um Holda, Perht ist in
Thiiringen nicht bekannt. '

Das Motiv der Wagenumfahrt, Aushesserung und
des Spanlohnes finden wir bei Priit. What. 8. 56 und im
hentigen Volksglauben. Vel. G, DS. 8. § . 9; Witzschel,
S. 114, Ein Bauer begegnet Fran Holle hei ihrem Umzug
zur Weilinachtszeit, muB ihr den Wagen verkeilen oder ver-
schlagen und erhilt den iiblichen Lohn. Diese Geschichte
wird in Thiiringen vielfach lokalisiert n. a. auch bei Tiefen-
ort und Kainberge. Hier fuhr in alter Zeit spit in der Nacht
ein Wagen durch den Wald, in dem eine fremde Dame saB
usf. Hier fehlt also der Name Holle.

Ein Sagenzentrum fiir Thiiringen, #hnlich wie der
MeiBner fiir Oberhessen, ist der H rselberg zwischen Gotha
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und Eisenach. Er galt als eine Werkstatt des Fegefeuers
und wird als solche in einem ungedr. Gedicht von 1592 der
Un. Bibl. Jena geschildert. Ebenso hei Agricola, Spr. S. 301;
auch Luther weiff 1546 Unheimliches von ihm zu berichten,
ebenso Pfefferkorns Thiir. Chron. 1685, S. 25 f. (vgl. Witz-
schel, S. 129 n. 127). Moderne Sagen bringt Witzschel,
S.131 ff. Natiirlich wurde auch Holda mit diesem Berge in
Verbindung gebracht. So berichtet Prit. Whnf. (nach Gr.
DS. 8.7) S.54: In der Weihnacht fingt Frau ITolla an
herumzuziehen; da legen die Migde ihre Spinnrocken aufs
neue an und lassen ihn iiber Nacht stehen. Sieht das nun
Frau Holla, so freut sie sich und sagt: so manches Haar, so
manches gute Jahr. Diesen Umzug hilt sie bis zum groflen
Neujahr = heiligen Drkgtag, wo sie wieder wmkehren muf
nach ihrem Horselberg; trifft sie dann unterwegs Flachs auf
dem Rocken, ziirnt sie und spricht: so manches Haar, so
manches boses Jahr. Daher reiBen I'cierabends vorher alle
Migde sorgfiltig ab von ihrem Rocken, was sie nicht ahge-
sponnen haben. Noch besser ist’s aber, wenn es ihnen gelingt,
alles angelegte Werg vorher herunterzuspinnen. Ebenso bei
Witzschel, S. 135 nach Priit. und aus miindl. Quellen. Wir
haben hier Iolda als Spstf., Bergwohnung, Umziehen
in den Zwélften; fleifiiges Spinnen in den Zwélften.

Der Tlorselberg ist anch der Ausgangspunkt der wilden
Jagd, die zu Weihnachten und Fasten umzicht. Die Vor-
stellung als Scelenzug ist ganz bewuBt. Vor dem ITeere zicht
cin alter Mann, der getreue Tekart, der die Leute mahnt,
aus dem Weg zu gehen. (Priit. Blockshergverrichtung S. 15 ff.
Agr. Spriichw. 667. Witzschel, S.136.) Auch TTolda crscheint
mit der wilden Jagd. S. Prit. Whnt. S. 55: darans Walden-
fels sclect. ant. Norimb. 1677, S. 376; aus diesem wieder
Falkenstein Thiir. Chr.: bei Gr. DS., 8. 8 n. 7 und Witzschel,
S. 188 n. 184 auch aus miindl. Quelle. In der Gegend von
Avnstadt, Tlmenaun. Kénigsee liBt sich in der Frau Hollen-
nacht das wilde Heer sehen. Aus einer Flasche Bier, aus
der dic Jager einst tranken, nahm das Bier nicht ab. Dazu
die bekannte Variante aus Schwarza bhei Suhl am Siidabhang
des Thiiringer Waldes. Dort geschah es, daB T'rau Holla auf
Weilinachten voriiherzog mit dem wiitenden Heer. Vor ihren
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Haufen ging der getreue Eckart und warnte die Leute.
Diesem Zug sahen Knaben zu, die aus der Schenke Bier ge-
holt hatten. Weil der Gespensterzng die ganze (lasse einnahm,
wichen sie in eine Iicke; einige Weiber aber aus dem Haufen
eilten ihnen nach, nahmen die Kannen und tranken sie aus.
Die Knaben liefen es geschehen. Der getreue Eckart lobte
sie dafiir und sagte, das Bier werde nicht abnehmen, wenn
sie die Geschichte nicht weitererzihlten. Drei Tage ging es
gut, dann verrieten sic es und das Bier versiegte. Holda
als Flihrerin eines wilden Heeres von Weibern, Motiv
des Zauberbieres.

Die Mitteilung Witzschel, IT 8. 173, duB man in Eisen-
ach friither zu Weilmachten Pfefferscheiben gebacken habe,
auf welchen Frau Holle mit den Spinnrad oder -rocken ab-
gebildet war, erscheint mir verdiichtig.

Um Weimar herum ist Tlolda ebenfalls bekannt. So in
Phulsborn bhei Apolda, wo folgende Sage erziihlt wird (NDS.
S 215 n. 245): Lin Mann geht iiber cinen Berg und sieht
Frau IHulle, wie sie Flachsknotten abstreift. 1l Anbieten,
sich welche zn nelhinen, lehnt er ab. Zuhause aber findet er
in den Schuhen Goldkérner: Flachsknotten, die hineinge-
fallen waren. Das bekannte Motiv von den trocknenden
Samen. A.a. 0. 8. 417 LeiBt cs von Frau Tolle, die in Phuls-
born und am linken Saaleufer bekannt ist, daB sic am Drkg-
abend den Tlachs beschmutzt, den sie noch am Rocken findet.
Dieser Abend heiBt bei und inT’hulshorn, A rnstadt, Thnenau ete.
I'rau Hollenabend. In Buttstedt hei Weimar erzihlte ein alter
Mann Sommer (S. 162), es sei in seiner Jugend Sitte ge-
wesen, in den zwolf Nichten in den Garten zu gehen, an
alle Obstbiiume zu riitteln und ilmen zuzurufen: Binmehen
schlaft nicht, Fran Tolle kommt!* Der Brauch, in den Zwolf-
ten mit den Biaumen zauberhafte Handlungen vorzunehmen,
ist in  ganz Deutschland bekannt. Die Verkniipfung mit
Holda zeigt deutlich den Zug. mythische Vorstellungen aller
Art an bestimmte déimonische Wesen zu kniipfen. Hier ver-
mittelte die Fruchtbarkeit spendende wilde Jagd. Vgl. unten
die Sage von der Taube in den Zwolften.

Auch im Meiningischen ist Holda bekannt (vgl. Hen-
neberg). In Eisfeld, nahe an der Quelle der Werra herrscht
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folgender eigentiimlicher Brauch: Man zog am Drkgtag all-
jahrlich nach dem Nachmittagsgottesdienste mit Musik auf
den Markt, sang ein geistliches Lied und rief sich dann einan-
der zu: ,I'rau Holle wird verbrannt’ (Briickner Landes-
kunde v. M. 368). Nach Bechstein. S. 1—38 wird als Ursprung
der Sitte angegeben: die Abtissin cines Nonnenklosters zu
Tisfeld hatte mit dem Teufel zwei Kinder und wurde deshalb
verbrannt. Zum Gedichtnis dessen fand der Brauch statt.
Das ist selbstredend nur sekundir, itiologisch. Urspriinglich
hat es sich wohl tatsiichlich um eine Verbrennung, und zwar
ciner weiblichen Puppe I'rau Holle gehandelt, der verbreitete
Brauch des Verbrennens des Vegdiim. Nach Briickner IT 789
gilt der Holloch bei Kranichsfeld a. Tlm als Ausgangspunkt
fiir die Umziige der Frau Holle. Das ist sckundire An-
kniipfung an den Namen, der unmittelbar zu hol hohl gehort.

Im Nordosten Thiiringens ist der Ky ffhiuser bei Fran-
kenhausen zwischen Helme und Unstrut ein Zentrum mythi-
scher Vorstellungen. Die Sagen sind ja bekannt. Aueh Holda
wurde mit ihm in Verbindung gcbracht. Sommer. S. 5 n. 2
berichtet aus miindlicher Quelle in ITalle: Ein franzosischer
Marschall TieB sich i letzten Teldzuge sein Feldbett auf
dem Kytthituser aufschlagen. Als es Mitternacht war, sandte
Kaiser Triedrich, “der scit undenkbaren Zeiten im Berge
wolint, die Kénigin ITolle hinauf und lieB ilan sagen. er
moge Napolecon abraten, nach Rullland zu  ziehen. und ihn
auffordern, Deutschland zu riumen. Der General tat dies
auch.

Die Kénigin Holle ist Kaiser Friedrichs ITau<hiilterin
im Ky fthiuser. Sie war cine reiche Konigstochter und wurde
freventlich ermordet. Sie fand daher keine Ruhe im Grabe,
schwiirmte umher, bis sie im Kyfthiiuser eine Freistatt fand.

Diese Sagen zeigen deutlich das Schwinden des mythi-
schen Gehaltes hei Holda in dieser Gegend. Anders hei Kuhn,
Westf. S. T 304 n. 343, Witzschel, T S.261: Wihrend es in
der Gegend wm den Kyfthiiuser fortwihrend vegnet, finden
Hirten oben das schonste Wetter und Frau Hulle kommt aus
dem Berge und trocknet Flachsknotten. Zum Deweis des
schonen Wetters erbittet sich einer solche, zu Mause aber sind
sie lauter Gold. Dasselbe Motiv in Frankenhausen von Fran
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Hulle (NDS. 216) in Straufiberg i. M. (ebd.), von einer Alten
in Tillede (ebd. 219) und von der Ausgeberin des Kaisers im
Kyfthiuser. Diese oder dic weiBe Mademoisclle schenkt auch
Wein. Als Ausgeberin figuriert auch T'ran Holle (sic!) in Fran-
kenhausen (ebd. S.222). Sie sitzt im Berge, wie cin Knabe in
einem Buche gelesen haben will, und fiittert die Pferde des
Kaisers. Einmal sei eines mit ihr durchgegangen und habe
sie bei Halle abgeworfen. Frau Holle zicht anch mit der
wilden Jagd um; dabei habe sie einmal cinen Eber ange-
schossen, der wiitend auf sie losging. Da verwandelte sie
sich in eine Eiche, in der der Eber mit seinem IMauer sitzen
geblieben sei; dann habe sie ihn totgeschossen. )

Auch sonst ist sie in unseremn Gebiete hekannt. Nach
Sommer, S. 9 wird sie als kleines, buckliches, altes Miitterchen
vorgestellt, das den Leuten, besonders wenn sie in den zwolf
Niichten spinnen, manchen hiosen Streich spielt. Sie macht,
daB die Kiihe keine Milch geben, das Garn ungleich wird,
die Leinwand bald zerreiBt. Man fiirchtet sich und spricht
nur Gutes von ihr; das Bése fliistert man sich nur zu. Diese
Vorstellung ist nach Sommer in ganz Thiiringen verbreitet
und ist die alte, urspriingliche gegeniiber den Sagen, wo
ITolda als hohe, strahlende Frau erscheint. Sie ist demnach
Spstf. in den Zwolften.

In Schwarzburg-Sondershausen wird folgendes ge-
glaubt (Witzschel 1T 174): In den zwdlf Nichten geht Frau
Holle um und sucht in jedes Haus zu kommen. Sind die
Tiiren verschlossen, geht sie durchs Fenster. Tindet sie den
Rocken in der Christ- und Drkgnacht nicht abgesponnen und
die Spinnréider noch in der Wohnstube stehen, so sind am
Morgen die Rocken zerzaust und Unrat ist in den TFlachs
gemischt. Fin Spinnrad. iiber dem Frau Holle gewesen ist,
geht und .garnt’ nicht mehr. (Andeutung des Nachtarbeitens?)

Aus dem Mansfeldischen berichtet Agricola, Spr.
S. 667, daB Frau Holla auf Iastnachtdonnerstag mit dem
wiitenden Heer durch das Land fuhr. Unter den Geistern
sah man jiingst Verstorbene (Mannh., GM. S. 262). Also
deutlich als Seelenzng charakterisiert.

Neben und statt der Namenstorm Holle kennt man auch
die Form Wolle, Frau Wolle. Nach ND. S. S. 417 n. 183
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ist in der Gegend zum Kyfhéuser hin Holle bei den Ge-
bildeten, die sie kennen, die herrschende Form, bei den Land-
leuten I'rau Wolle. Auch im Siidharz. Nach Sommer 9 in
Wollmirstedt, Eisleben usf., von da aufwirts nach der Saale
zu in Hedersleben, Dederstedt usf. Der Name gilt fiir die-
selbe Erscheinung wie Holle.

Von Wolle geht folgende Sage in Oberroblingen am
sulzigen See (miindl. Sommer, S. 10) : Zwischen Oseleben und
dem salzigen See liegt ein Berg, bedeckt von einigen hundert
Steinen. Hier hiitete einst ein Schiifer und als er friithstiicken
wollte, kam I'rau Wolle den Berg herauf, um auf der anderen
Seite zum See hinabzugehen und sich zu baden. Sie bat ihn
um ein Stiickchen Brot, er aber wies sie ab: wenn sie essen
wolle, solle sie arbeiten. Da verwandelte sie ihn und die
Herde durch Beriihrung mit der Rute in Steine. Motiv des
Bades und der Versteinerung.

Eine Irau Wulle sitzt im Frau Wullenloch am
Schlachtberg bei I'rankenhausen und spinnt; wer sie afft, der
muf} hinein und mitspinnen (ND. S. S.217 n. 246).

Auch die Namensform I'rau Rolle kommt vor, so in
dem nur eine halbe Meile von Gorsleben gelegenen Zaschwitz,
Wettin und Beidersee (Somuer, S.9 n.6). I'rau Roll als
Spstf. fiir die Zwolften (Witzsehel I1 176 n. 37).

I'rau Wulle diirfte aus vrou-w-Hulle zu erkliren sein
(Much). Irau Rolle eine durch Assimilationstendenz ge-
forderte, volksetymologische Weiterbildung.

Ein ganz neuer Name fiir die Spstf. tritt uns in Guten-
berg bei Halle entgegen, wo sic I'rau Harre heifit. Dort
darf man in den zwdlf Néchten nicht spinnen, sonst kommt
sie und besudelt den Rocken. Damit nihern wir uns schon
dem ndd. Gebiet, wo die abenteuerlichsten Namen fiir die
Spstf. vorkommen. Dieses Spiel mit den Namen beginnt
schon in Thiiringen, wie wir eben sahen. So finden wir in
Pfiitzental eine Frau Harren, anderthalb Meilen davon
Frau Harf in Rothenburg, anderthalb Meilen von Guten-
berg in Niglitz Frau Archen. Die Frau Motte, die in
Lcbejiin bei Eisleben das Garn verdirbt, das man in den
Zwélften oder der Fastnacht gesponnen hat (Sommer, S.11),
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diirfte sckundire Abstraktion sein, kaum theriomorphe Er-
scheinungsform der Spstf.

Die in Thiiringen verbreitete Spinnruhe gilt fiir die
Zwolften oder fiir die F'astnacht. -Auber dem Lrscheinen
der Spstf. werden auch alle miglichen anderen Strafen an-
gedroht, vgl. Sommer, S.147.

Die Vorstellung von “der mythischen Bedeutung der
Z\\'I'»]f.ten beleuchtet der Volksglaube in Diemitz bei Halle
von einer in dieser Zeit in Glestalt einer Taube umfliegenden
und Segen verleihenden IFrau (Sommer 12 n. 9).

Wir kénnen in Thiiringen drei Gebiete unterscheiden :

1. 50. Voigtland: Perhte, Holle, Werra.

2. Mittelthiiringen: Holle.

3. Nthiiringen: Holle (Rolle, Wolle), Harre(n), Harf,
Arche.

Als Appellativ fiir elbisches Wesen ist uns holde
in Thiiringen in mhd. Zeit belegt. Albrecht von Halber-
stadt hat in seiner Bearbeitung der Ovidischen Metamor-
phosen (un 1200) : wazzerlolde (gen — en) fiir Nymphe. Der
Reim schiitzte diesen Ausdruck in Wiekrams Umdichtung,
Frankfurt 1631, 4, 171 d von einer wazzerholden : solden ; auch
176 a (Gr. DT 165).

Xonigreich Sachsen. Im Konigreich Sachsen ist Holda
im Westen bekannt. Witzschel, I1 128 n. 157, berichtet aus
dem Kreis Aue, 6stlich von Plaven: Holda erscheint in den
Fasten nachts mit dem wiitenden Heer. Als sich einer an
einem Kreuzweg aufstellte, sie zu sehen, hieb sie il ein Beil
in die Schulter, zog es aber im niichsten Jahr wieder heraus.
Als Spstf. erscheint sie zur sclben Zeit. Von ilr geht auch
hier das Motiv der betrogenen Spstf.

Auch um Leipzig ist sie als I'rau Holle bekannt. Mogks
Artikel in Wuttkes Siichs. Vkk., 2. Aufl. 328 ist leider viel
zu allgemein gehalten. Sie erscheint in den Zwdlften, fast
immer allein, offenbar als Spstf.

. In Chemnitz muBte nach der Chem. Rockenphil. Gr. M.
ITI. 438 n. 130 Sonnabends abgesponnen werden, sonst wurde
kein gutes Garn.

Die Spstf. finden wir auch bei der wendischen Bevélke-
rung Sachsens und des angrenzenden PreuBen. In der mjas
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god Zeit erscheint die Murawa des abends von 11 Uhr an;

deshalb wird eine Stunde vorher der IFlachs, der noch auf dem

! Rocken ist, abgebrannt. Kommt die Murawa, so sieht man

| sie zwar nicht, aber sie speit auf den Rocken der Frauen, die
an einem dieser Tage zu spinnen wagen. Hat eine I'rau am
Abend vor Weihnachten ihren I'lachs nicht abgesponnen, so
speit ihr die Murawa auf den Rocken, setzt sich ihr auf die
Brust und driickt sie. (Veckenstedt, Wend. Sg. S. 136 £., bei
Sph. IT 314 1))

Auch die Wurlawa erscheint als Spstf. Sie zeigt sich,
wenn man abends nach 10 Uhr spinnt. Von ihr wird das
Motiv der betrogenen Spstf. erzihlt. (Veck., S. 118, bei Sph.
1T 316.)

Das niederdeutsch-thiiringische Grenzgebiet. Das ndd.
Gebiet, das sich zwischen Weser und Elbe nordlich an Thiirin-
gen anschlieBt, zeigt die gleichen mythischen Namen und Vor-
stellungen wie letzteres, weshalb ich dieses Gebiet hier in
besonderem Abschnitt behandle.

. Das Gottinger Land. Schambach-Miiller, S. 75 n. 103:

‘; I'rau Holle ist eine graukoptige Alte mit langen Zihnen,

| die fordert, daf§ die Spinnerinnen vor Weihnachten oder doch

vor Neujahr abgesponnen haben. Denjenigen, die dies nicht

| getun, verunreinigt sie in der Neujahrsnacht den Rocken;

| findet sie ihn aber abgesponnen, steckt sie ein Geschenk

- (Geld u. a.) hinter den sogenanuten Wockenbreif (Papier-

?‘ umhiillung). Vor 80 Jahren (von 1855 an gerechnet, also
\

um 1770) soll dieser Glaube im Amt Scharzteld noch ganz
allgemein gewesen sein und das Geschenk jedesmal hinter
9 den Brief gesteckt haben (a.a. O. 349). Auch als Trigerin
| \x der Weihnachtsbescherung erscheint Frau Holle. Sie
\ bringt den Kindern am Neujahrsabend sechs neue Hemden

A

\Y)

l (Wulften a. a. O. 349). I'erner: an jedem Neujahrsabend
| zwischen 9 und 10 Uhr fihrt die I'rau Holle mit einem Wagen
] voll Geschenke durch die Ortschaften, deren Bewolner sie
! frither verehrt haben, und klatscht mit der Peitsche. Es horen
dieses Knallen jedoch nur die Froinmen. Diese kommen her-
aus und empfangen die Geschenke. Diese Vorstellung einer
Art religidser Scheidung beruht auf christlicher Anschauung.
Der Gespensterwagen mit Weihnachtsgeschenken auch sonst
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(vgl. Vernal.,, Myth. u. Br. S. 285). Auch das Bettfedern-
schneien ist hier bekannt. So in Wulften in der Variante:
fliegen Ilaumfedern in die Luft, heiBt es, I'rau Holle mache
ihr Bett. Auch bei Gottingen und Grubenhagen, oder auch sie
pfliicke ihre Giinse.

ND. 8. 417 berichten: In der Gegend von Gottingen bis
Uslar wechselt I'rau Holle und ITulle. In der Gegend von
Hameln bis Minden hei Biickeburg also ziemlich weilt im
Norden — doch nur am rechten Weserufer, tritt zuweilen
noch Frau Hulle auf, doch ist Spinnruhe in den Zwolften
nur wenig bekannt. In Bergkirchen dunkel als Spstf. Eine
interessante Mitteilung aus diesem Gebiete bringt Jahn, Dsch.
Opfh. S. 182. Bei seiner ausschweifenden Phantasie ist aller-
dings Vorsicht geboten. In Kerstlingerode bei Gittingen
wurde die letzte ITandvoll I'rucht nicht abgeschnitten. Man
drehte die Halme oben zusammen und sprach: ,Das ist vor
IFri Holle.! Also ein Halmopfer.

Braunschweig. Ende des 18. Jahrhunderts war Holda
hier noch bekannt. Blieb in den zwolf Nichten Flachs auf
der Dielie (eingebund. IFlachs am Rocken), so kam Frau
Holla. Auch durfte man, wiihrend sie in den zwolf Nichten
umging, keine IHiilsenfriichte essen. (Br. Anz. 1760 n. $6 w.
S. 1392 bei Gr. M.* 167, 169/70.) Sie ist also Spstf. in den
Zwolften. Ieute ist sie aus dem Volksglauben verschwunden,
ebenso de olle Hiksche, die ND. S. noch kennen. Der
Name kommt nur mehr in Volksreimen und als spottweise
Bezeichnung eines Frauenzimmers vor. Dagegen war die
Spinnruhein den Zwolften bis in die jiingste Vergangen-
heit bekannt. In Vorsfelde mufite bis zu Weihnachten aller
Ilachs vom Wocken verschwunden sein, sonst geriet der
I'lachs nicht, und in den Zwdlften durfte man nicht spinuen.
In der rimwoke, der ersten nach Neujahr, fand frither ein
Wettspinnen statt. Hatte ein Méadchen I'reitag abends nicht
abgesponnen, so hiell es von ihm: ,et mot up’n bullen rien‘
und friiher soll es wirklich geschehen sein. (Andree, Br. VK.
S. 165—175. Die Spinnstube S. 232 f. Die Zwolften.)

Der Harz. Die Sagen und Gebriuche aus dem Harz hat
Prohle, ZEDM. I 195 £., Harzsagen (Hs.) und Unterharzische
Sagen (Uh.) gesammelt.
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I'rau Holle scheint nach ZfDMM. auf dem ganzen Iarz
bekannt zu sein. Im allgemeinen ist von ihr bekannt, daB sie
den Rocken besudelt, der am Sonn- oder Frau Hollenabend
nicht abgesponnen ist. Im Unterharz ist sie unter diesem
Namen nur in Elend belegt, wo sie zu Neujahr kommt (Uh.
S. 208). In Neustadt unter Hohenstein heifit sie I'rau Hulle
(ZfDM.). Besondere Sagen gibt es von ihr folgende:

In Steina wuBte man nur von ihr, daB frither eine Frau
dieses Namens ,von unvergleichlicher Schwere in den Haaren
ofter durchgegangen sei (ZfDJL.).

In Lautental erziihlte man den Kindern, daB friiher
I'rau Holle unartige Kinder geholt, um sie zu erzichen. Sie
nithme sie in den Wald in ihre Wohnung, wo sie saure Arbeit
und schlechtes Essen bekimen. Ilolda als Kinderscheuche,
Motive: Kinderraub, Erziehung, Waldwohnung (ZfDL).

Aus Lerbach bei Klaustal (schon ndd. Hs. S. 155 f.):
ITier kniipfen sich die Sagen von der I'rau Holle an die so-
genannten Kuhkolksklippen. Autf diesen steht ihr Dett,
offenbar ein dhnlich geformter I'els. Unweit derselben kommt
sic um 10 Uhr abends aus dem Walde, schaut in die Ienster,
wo sie noch Licht sieht, und ,tut iibel’. Sie hat gliithende
Augen und einen roten, feurigen Mund. Ihr weiBes Gewand
schliigt sic weit auseinander, weun es schneit. Von 10—11 Uhr
sitzt sic nur so da und ,tut iibel’, von 11—12 Uhr aber triigt
sic Wasser in zwel hellen Eimern aus dem Bach herauf. Denn
sic hat auf den Klippen auch ein FaB ohne Boden stehen;

wenn dieses voll ist, wird sie erlost. Vorstellungen und Motive:

Vegdim.: Waldwolhnung. weilles Gewand als Schuee,
Wassertragen.

Dorfgespenst: Schauen ins I'enster, glithender Mund
und solche Augen.

Verwunschene Jungfrau: DanaidenfaB.

Als Klagefrau erscheint sic chenfalls. Iin Waldar-
beiter hort abends am Weg etwas winseln; er glaubt, es sci
cine alte I'rau, und fragt, ob sie nicht mit ihm gehen wolle.
Er bekam keine Antwort, aber es begann hinter ihm herzu-
gehen und kam richtig in seine Stube. Nun fragt er die Alte,
ob sie nicht einen Schnaps mit i trinken wolle. Da wird
sic aut einmal groB bis an die Decke und beugt sich iiber ihn;

Sitzungsber. d. phil.-hist. K1. 174. Bd. 2. Abh. 8
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er will fliehen, aber sie faBt ihn und davon hat er sein Leb-
lang ein schwarzes Bein. Es war I'rau Holle und sie warnte
ibn, daBl er sie gehen lasse, wenn er wieder am Frau Hollen-
abend voritberkiime, wo sie das Recht habe im weiBen Gewand
zu sitzen und heulen miisse. Motiv der eingeladenen Klagfrau.

Als Spstf. erscheint sie, wenn sie einer armen Witwe,
die noch nach Mitternacht spinnt, in einer Drkgnacht sieben
volle Rollen (= Spindeln, vgl. Frau Rolle) ins Fenster wirft.
Eine moralische Umkehrung des sonst Erzihlten.

Auch die Gespensterkutsche ist hier mit ihr ver-
kniipft. Am Osterheiligeabend (sic!) fihrt Frau Holle mit
dem Teufel in einer Kutsche den langen Berg, an den Kuh-
kolksklippen vorbei, hinab. Auch in Lerbach selbst sieht man
sie so nachts; da erkundigt sie sich bei spiten Wanderern um
den Weg. Zuletzt reicht sie ihre and aus dem Wagen, und
wenn man sie fafBt, wird man schwarz gebrannt; man muB
ihr ein Stiick Holz reichen.

Auch eine mimische Darstellu ng von ihr ist Brauch:
Am I'rau Hollenabend (wann, wird nicht bemerkt, offenbar
6. 1.) kommt jemand als Frau Holle in kreideweiBem Laken
herein. Das eine Zipfel hiingt bis an die Nase, zwei andere
hat sie umgeschlagen, das vierte hiingt hinten herab. Sie sagt
dann ihren Spruch:

So manches Haar in der Wocken
So manches Ungliick in der Wochen
So manches Haar — So manches bose Jahr.

In Osterode — ebenfalls ndd. Gebiet — tritt Irau Holle
als Waldfrau auf. So zwingt sic einen Wilddieb, sein Ver-
brechen zu gestehen (Ils. 173).

Mit schatzhiitenden Schliisseljungfrauen und Ei-
lésungssagen wird Frau Holle ebenfalls verkniipft. So
erscheint sic in grauer Kleidung in Walkenried und fiihrt
jemanden auf die Staufenburg oder ins SchloB iiber Wieda,
wo der Betreffende Gelegenheit hitte, sich durch Erlosung
ciner Schliisseljungfrau einen Schatz zu erwerben (Hs. 217).
Merkwiirdig ist die Erzihlung aus Ilfeld. Dort wohnt Frau
Ilolle mit der Schliisseljungfrau gemeinsam auf dem Burg-
berg. Da sie sich stritten, sperrte sie diese in einen Kasten
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und lie sie (Holle) ins Wasser werfen. Seit dieser Zeit lieB
sich Frau Holle nicht mehr sehen. Es scheinen hier iltere
Vorstellungen von Wasserzauber mit dem Vegdim. zu einer
sekundiiren dtiologischen Sage geworden zu sein. Eine bunte
Verkniipfung von Motiven zeigt die Vorstellung von I'rau
Holle in St. Andreasberg. Im dortigen Walde zeigt sie sich
alle Nacht von 11—12 Uhr auf den Dreibrotsteinen sitzend
und weinend. An einem bestimmten Sommertage hockt sie
sich Voriibergehenden anf und liBt sich zum Bache tragen.
Sie wiire erlost, wenn die Steine, die friiher Brot gewesen,
wieder zu solchem verwandelt wiirden. Frau Holle ist hier
wieder klagende Waldfrau. Motive: Aufhocken (iiber:
Wasserlauf als Grenze der Geistermacht vgl. Sph. 1197, 257),
Versteinerung, Erlosung (Hs. 183). Das Weib auf diesen
Steinen heiBt auch: schwarze Katherine. Auch als Kinder-
scheuche dient I'vau Holle hier, mimische Darstellung ist
aber unbekannt.

Einem Midchen erscheint sie im Walde als schwarze
Frauw mit zwei Eimern ohne Boden, drehte ihm den Kopf
um und sprach: ,Sieh dich im!‘ Seitdem heifit der Berg dovt:
Sidichim. Motiv vom bodenlosen Eimer (S. 135 Hs.).

Abzuweisen ist es, wenn Prohle die Leidfrau in Herz-
Lerg (I1£.173) und die Haulemutter in Klaustal (S. 76) mit
Holle identifiziert.

Mit der Lutterjungfrau, einem Wasserwesen der
Lutter, vereint erscheint I'rau Ilolle aut dem Hausberge bei
Lauterberg (Hs. 198). Sie heiit deren Kammerfrau. Oft
wischt sie ihren Schleier im I'lusse, und wenn es auch die
ganze Woche regnet, hofft man doch auf gutes Wetter am
I'reitag oder Samstag, da Frau Holle am Sonntag ihren
Schleier wieder trocken haben miisse. Ganz dasselbe wird
in Duderstadt bei Gottingen von der Mutter Gottes erzihlt
(ZtDM. II 106 f. n. 18).

Als Spstf. ist Frau Holle bekannt im Altenburgischen,
Sangershausen, Wippra a. Harz, und zwar zur Fastenzeit.
Da darf man nicht spinnen, sonst kommt sie. In Bockswiesen
bei Grund sagt man, wenn jemand in den Fasten zwischen
12 und 1 Uhr spinne, komme Frau Holle und setze sich auf
den Hechelkamm ; solchen, die dennoch spinnen, setzt man
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eine kleine Puppe auf den Wocken (ND. S. S.370). In den
genannten Orten ist die Spinnruhe auch bel sonstiger Strafe
eeboten (ebd.).

Im Unterharz kennt man auch die Namensformen: Frau
Wulle, Rolle, die Wulle (Uh. 208). In Walkenried beide
Iormen: Rolle und Wolle (ZfDM.). Am Siidharz bei Molmer-
schwende sagt man, wenn zu GroBneujahr nicht abgesponnen
sei, komme I'rau Wolle in den Wocken (ND. S. 417). Motiv
des Einnistens?

Ein neuer Name fiir die Spstf. tritt uns in Ilsenburg
am Nordostabhang des Harzes entgegen: Frit Frien. Als
klagende Waldfrau zeigt sie sich bei den Biumlersklippen.
Von ihr geht folgender Reim:

Fri Frien — wolle géren frien
un konne keinen krien — da feng se an de schrien.

and dazu folgende Sage: Frii Frien wollte immer gerne
freien, sie verbarg sich nachts in Hohlen, ging gleich iiber
Berg und Tal, war nicht schon und konnte niemanden be-
kommen; sie reiste die ganze Welt nach einem I'reier aus.
ITatte sie jemanden, da war er wieder fort. Sie ging von
Sonnenaufgang aus, titete einen Kohlerjungen, geht iiber
Meineberg und Westenberg. Sie spukt bis heute und zeigt
sich abends zur Zeit der Uhlenflucht. (So der Bericht Uh.,
S. 209.)

I'rie Frée heiBt die Spstf. in Langeln. Dort sagt man
am I"aBlabend: Jungens spinnt jne DieBe uf siif kummet de
I'riie I'rée un knackt in de Hée (ebd.). Aus Veckenstedt
bringt Prohle (ebd.) einen iiberaus verworrenen Bericht von
Kindern und einer alten I'rau: Frii Frée ist im Himmel ge-
wesen und wurde von den Leuten um Rat gefragt. Sic hielt
sich unter den Weiden auf. Sie machte Musik, tanzte viel
und fiel zuletzt ins Wasser. ITier heiBt sie auch I'rit Frétehen.
Nach dem Gesagten ist sie wohl Vegdim. Auch mit Mirchen
ist sie verkniipft (vgl. Uh. 210). Uber Iri Frien handelt
Sph. IT 807. Sie scheint cin buhlerischer Walddimon zu sein,
mit der Funktion einer Spstf. betraut.

Gegend von Magdeburg. Diese Gegend fillt in das
Gebiet der IFrau Harke. Ich behandle hier nur das Auftreten
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von I'rau ITolle und Fréen. Schon Samuel Walther, Rektor
des Magd. Gymn., dessen Vater Prediger in der Umgebung ge-
wesen, schreibt in seinen ,Singularia Magdeburgica
Magd. w. Lpzig. 1732, S. 767 (Z. d. V. £ VK. IX 8. 17/18):
. . sle (die Médchen in der Christnacht) schmiicken des
Nachts ihre Haare und schen des Morgens in einen Eymer
Wasser, ob sie einen Crantz oder Haube aufm Kopf haben;
sie glauben, daB} I'rau Holla oder Holda, welche in der Mark
auch IrauIlarke genannt wird, anfange herumzuziehen, daher
die Migde ihre P’roben am Spinnrocken machen, auch den-
selben absolut vor Neujahr abspinnen, damit Frau Harke sie
nicht bespeie, kratze oder besudle; andere aber ete. . . . . .
observieren in den Zwolften die Witterung, die Frau Holde
machen soll und was dergleichen mehr. Demnach Holda als
Spstf. und Vegddm. bekannt. Aus dem heutigen Volksglauben
ist sie fiir die Umgebung von Calbe a. Saale bezeugt. Hier
erscheint sie in der Zwolften, wenn man spinnt (ND. S.
S.417). In Zuchau ist auch die donnerstigige Spinnruhe be-
kannt. Als zwel Migde spannen, tat sich die Tiir auf und
*s warf’s eine grofie Spule herein mit den Worten: spinnt die
auch voll! Das verarmte Motiv der betrogenen Spstf. (ND. S.
S. 132).

I'rdt Frée-Frien. Thr Gebiet reicht von Ilsenburg
a. ITarz bis nach ITalberstadt. ND. 8. 414 bringt den Vers
von Ilsenburg aus der Umgebung von IHalberstadt. Is han-
delt sich um den Drkgabend oder Sonnabend. I8s darf nichts
auf der DieBe bleiben, siist kiimt I'rtt I'réen un kackt in de
héen. So in Diibeck. I'rd I'rien mehr im Iarz. In Strébeck
und Derenburg heilit es an allen I'eiertagen, wenn was auf
der IMaspel Dbleibt, die (I'r) I'réke komme und verun-
reinige es.

Hicher gehort wohl auch die 1750 von Eccard ,de
origine Germanorum II 398 erwihnte fri Freke: cele-
bratur in plebe Saxonica frit T'reke, cul eadem munia tribun-
tur, quae superiores Saxones Holdae suae adseribunt (Z. d.
V. £ VK. IX. S, 125). (Vel. Gr. M. 281 eine frouw Vreke
auch in Belgien [Nachtr. 92] ein Vrekeberg.)

Lausitz und Schlesien. Aus der Lausitz ist gar nichts
Hiehergehoriges bekannt; dagegen hat schon Weinhold, I'rl.
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S. 49 von einer schlesischen Spillaholle berichtet, die iiber
den I'leiB der Spinnerinnen wache, also Spstf. ist.

Ahnlich benannt ist die Spstf. in Ost.-Schlesien. Peter,
S. 21. Man drohte frither in Niederschlesien Kindern, die
nicht fleifig genug spannen, daff die Spillalutsche, in
Braundorf bei Jigerndorf die Spillma(r)the komme und
sie holen werde, mit den Worten:

Spennt, Kendala, spennt,

D’ Spellalutsche kemmt,

S guckt zu &lla Lichla rai,

LEbs Straanla woll baal fertig sain.

Bei Niederwalde befand sich der Spillalutschenstein,
thr Wohnsitz, wohin sie die faulen Kinder trug. LEinem
Kinde, das zur Strafe fiir seine Nachliissigkeit nachts nach-
spinnen muBte, erschien ein Ding wie ein Pelziirmel, der auf
dem I'uBboden auf und ab rollte und dabei seufzte: Verzage
nicht, warum spinnst du die Zahl am Tage nicht! Das Kind
starb vor Schrecken.

Als andern Namen fiir die Spstf. aus dem Troppaui-
schen und Glatzischen nennt Drechsler (I 172, IT 164) : Spilla-
hulle, Spillahéle, Spillagritte, Zumpeldrulle (zerlumpte
Trulle), Mickatrulle (Miickentrulle), aus dem NeiBischen :
Popelhéle, Spillahdle.

Spilla- gleich Spillen gen. pl. zu mhd. spille = spinnel
Spindel.

Eine dihnliche Gestalt ist die Satzemsuse in Wigstadtl.
Sie ist eine hiiBliche Alte, wie die Buschmutter. und bestraft
das in der Arvbeit (Satzm, Sétzich) saumselige Gesinde.
IFaulen Spinnerinnen, dic his Ieierabend nicht genug ge-
sponnen haben, driickt sie eine glithende Spule in die TTand
oder setzt sich ihnen auf den SchoB, bis das Versiumte nach-
gcholt ist.

Der Sitzichkadtr, die —ziege und die Relpa sind
koboldartige Wesen, mit denen man in Sprachendorf, Ben-
nisch und Jauernig bose Kinder schreckt. Wie man sieht,
1st hier die Spstf. ganz zu einer Art gespenstigen I'ronvogt
geworden, jede Beziehung zur Spinnruhe fehlt. Doch war
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diese sicher vorhanden. Darauf weist die oben erwihnte Ge-
schichte von dem Kind, wo das merkwiirdige Gespenst ur-
spriinglich wohl des Bruches der Spinnruhe wegen erscheint.

Einen interessanten mimischen Brauch schildert uns
Drechsler (I 172 n. 196) aus Leobschiitz: In den Rocken-
stuben erscheint die Himmelsziege, seltener Himmels-
kuh. Eine Magd hat auf ihrem Riicken mittels der Schiirzen-
binder zwei Besensticke befestigt, die, wenn die Triigerin
sich biickt, vorne und hinten iiberragen. Die Himmelsziege
schaukelt mit dem Oberkorper auf und ab und spricht zu den
Spinnerinnen:

Verzage nicht, verzage nicht,
Was spinnst du die Zahl am Tage nicht.

Also derselbe Spruch, der oben einem wirklichen di-
monischen Wesen in den Mund gelegt wird. Man sicht deut-
lich, wie bei der Spstf. mimischer Brauch und mythische
Erzihlung einander beeinflussen, ja ineinander ohne scharfe
Girenze iibergehen. Die theriomorphe Erscheinungsform ist
hier im DBrauche festgehalten, wiihrend in der Striegauer
Gegend die Spiellahéle (sie! Drechsler IT 164) von einer
vermummten Frau in der Gestalt eines alten Miitterchens
dargestellt wird, indem sie von Haus zu Haus wandert und
nachsieht, ob die Kinder fleiBig spinnen.

Sofern die Spstf. menschlich dargestellt wird, scheint
sie elbisches Naturwesen zu sein; darauf deutet ihre Wohnung
in cinem Stein und die ausdriicklich hervorgehobene Ahn-
lichkeit mit der DBuschmutter.

Theriomorphisch gedacht erscheint sie als Kater und
Zicge. Was das einem DPelzirmel dhnliche kollernde Ding
anbetrifft, handelt es sich um eine jener aus dem Alptraum
hervorgewachsenen Vorstellungen von einem zottigen, gestalt-
losen, aber sich bewegenden Iltwas, das namenloses Int-
setzen einjagt.

Threm Wesen als Faulheit strafende Erscheinungen ent-
sprechend sind alle diese Gestalten im besonderen Male
Kinderscheuchen. Das Motiv des Verbrennens ist be-
kannt. Das Aufsitzen scheint auf Alpvorstellung zu deuten.
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Wihrend bei den an das tsehechische

Sprachgeh

grenzenden Deatschen — mit Ausnahme des
Lgerlandes — Perht nicht bezeugt ist (vel. Grohmann Sagen

aus Bohmen, Wilh. Miiller VI, d. Dsch. in Mihren, Peter
fiir Schlesien), zeigt sich bei den Tschechen die iiber-
raschende Tatsache, daB in deren Volksglauben eine diimo-
nische Gestalt, vor allem als Kinderseheuche in den
Zwilften lebt, die augenscheinlich den Namen der deutschen
Perht triigt. Davauf machte zuerst . Teifulik, ZEfDM. IV
S. 387—389 aufmerksam. Nach sciner Mitteilung geht in
der Gegend nordwestlich von Briinn und weiter in der
ITanna am 24. Dezember (3tddry den freigebigen Tag) eine
Gestalt mit Hornern und roter Zunge in den Dorfern von
ITaus zu Haus. Sie hat einen Bolirer bei sich, mit dem sie an
Kindern, die ihre Geschenke von St. Nikolaus schon gegessen
haben oder sonst schlimm gewesen sind, die Gastrotomie
vollzieht. Diese Gestalt heiBt Sperecht a, miannlichen und
weiblichen Geschlechtes. Nach Kott Slovn, 11T 929 erscheint
sie auch bei Olmiitz mit den irten am heiligen Abend
und zerreifit mit dem Bohrer den Bauch derer, die zu viel
gegessen haben,-und stopft ihn mit Erbsenstroh aus. Auch
in B6hmen ist sie bekannt. Iier lautet die Namensform:
Berchta, Peruta, Pavychta. Ihre Funktion ist diesclbe
wie in Mihren und deckt sich mit der der Luea (St. Luzia).
Beziiglich der Budweiser Tschechen widersprechen sich Ieifa-
lik (auch Jungmann Slv. ITT 85) und Mchal ( Ndlkros 190 f);
crsterer bezeugt eine Berchta dort, letzterer eine Louca (Luzia)
und diese zeige sich auch als Spstf. Letztercs ist wahvsehein-
licher. In Bohmen kennt man auch ein Sprichwort: chodi
jako Perchta (geht wic I°.) von einem, der sich eitel schmiiekt
(Feifalik a. a. 0.). (Vgl. auch Jungmann Slv. 11T 66.)
Aueh in einer von Hankas Glossensammlungen kommt sic vor:
Perehta plutonissa. Rozkochaného nmomeneclator n. 1360, 4
(Jungmann a. a. 0.).

Auffallend sind vor allem die Namensformen mit dem
Zwischenvokal, die den Gedanken an Euntlehnung aus
einer ahd. T'orm nahelegen. Anderseits haben wir Formen
olme diesen und diese scheinen gerade die ilteren zu sein
(Sprichw. von 1794), dazu kommt die Verschiedenheit des
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Vokals. Die T'rage liBt sich natiirlich nur vom slaw. philol.
Standpunkt entscheiden. Die Verfolgung dieses Troblems
hehalte ich mir vor. A

DaB eine Entlehnung des Namens aus dem Deutschen
stattgefunden hat, ist zweifellos, da der Name seiner Form
nach nicht slawisch sein kann (miindl. Mitt. Prof. Vondriks).
Auch sachlich ist nichts auszusetzen (vgl. hastrmann aus
Wassermann W. Miiller, a. a. O. 8. 11), doch hat die Gestalt
der Perht eine wesentliche Einschriinkung, und zwar nach
einer Richtung hin erlitten, daB man annehmen miiBte, nicht
der Glaube an das dimon. Wesen, sondern der Brauch der
mimischen Darstellung dieser Gestalt sei iibernommen
worden. Dafiir spricht der heutige slawische Volkshrauch,
der Mangel jeder Mythe, das erwiihnte Sprichwort, endlich
die Unsicherheit des Geschlechtes, da ja ein weibl. dim.
Wesen von einem Mann dargestellt wird. Im iibrigen ist ja
die Ubernahme eines Brauches wahrscheinlicher, besonders
wenn Ankniipfungspunkte schon vorhanden sind.

Iibenso auffallend ist das Auftreten der Namensform
mit S, der wir schon im Tgerlande hegegnet sind. Die grofie
lokale Entfernung macht eine direkte Entlehnung, be-
zichungsweise Riickentlehnung unwahrscheinlich, gegen die
ja auch die slawische Iorm mit ihrem Zwischenvokal und
erhaltenen Spiranten spricht. Is scheint sich um eine friih-
zeitige slawische Intlehnung aus dem Bayrischen zu han-
deln, wobei man cine weitere Verbreitung der I'orm mit S
ansetzen mufi; denn eine auf heiden Gebicten unabhiingig
voneinander mit einem aus Redensarten, Komposition oder
anderem angeflogenen sekundiiven S gebildete Dublette wiire
cin sprachliches Kuriosum. TUbrigens wiiite ich auf deut-
schem Giebiet keine Moglichkeit, das S auf genanntem Wege
zu erkliiven,

Iis bleibt demmnach nur die Méglichkeit einer germ. An-
lautsdublette {ibrig. es ist mir aber leider nicht miglich
gewesen, eine andere derartige zu einem von den beiden in
Betracht kommenden Wortstiimmen (von got. bairhts usf. oder
ahd. pergan) zu finden. Wiirde cine solehe entdeckt, wiire die
Zugehirigkeit des mythisehen Namens Perht entschieden.
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Niederdeutsches Sprachgebiet.

Niederrhein. Dem ndrh. frk. Gebiet ist Holda und, wie
cs scheint, die Spstf. iiberhaupt unbekannt. J. W. Wolf
bringt nichts Hiehergehoriges, der doch sicher gerade darauf
sein Augenmerk gerichtet hat.

Dagegen treffen wir auf das Appellativ Hulde,
Holde als Bezeichnung déimonischer Wesen, beziehungsweise
Name einer Mehrzahl solcher im plur.

In der mnl. Rose v. 5679 heiBt es: hulden, die daer
singhen. Dazu bemerkt Gr. GAL 3, 88, der diese Stelle bringt:
sind es Meerfrauen?

Aus dem 15. Jh. liegt ein ausgedehnter Bericht iiber die
Holden vor, versffentlicht von Alex. K aufmann, Germ. XTI
1866, 411 f. Es ist eine Gespenstergeschichte, die in Hss. und
Drucken aus dem 15. und 16. Jh. vorliegt. Kaufmann teilt
die hieher gehérigen Stellen aus cap. 21 der Hs. mit, die von
Joh. Mooren entdeckt wurde aus dem Jahre 1437, mit den
wichtigsten Varianten aus dem Hamborner Kodex (15. Jh.)
und dem Kélner Drucke (1500—1521) :

Ende die boese geesten, die daer heite witte vrouwen
of heilige holden (de goyden holden ind de wise vrouwen
IT. C.), die quamen tor oer ende seiden ocr, dat sie die heili-
gen holden (selige frouwen off hulden C. D.) weren die onder
der eerden wonden ende oec onder crusen buschen, ende
noemden oer der stede veel in der luden hof, daer sie wonden,

ende seiden oer, dat sie die lude warnen solde, dat sie oer

stede rein hielden, soe solt ou wael gaen on oere nerigen.
Ende sie dede dat den luden condt ende wie dan des gelovet
cide daer volboert toe gevet, dar crigen sie dan macht over.
Als ou dan die eer niet geschieden, soe deden sie dan den
luden schade an oere nerige ende an oere kinderen (kinderen
ende vee H. C.). Soc gingen dan die lude na der wigelien
ende vrageden, woe dattet daer om were.! Diese hefragt die
Gieister, welche antworten: ,Ons en wort geen efe)r gedaen,
oer kinderen hebbe ons woninge unrein gemact. Sie solden
des donredages vroe te bede gaen ende maken dat schoen om
den heert ende bereiden die tavelen mit schocnre spisen, dat
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wir eten, dan solde ou wael gaen in allen saken.¢ Das traf
auch alles ein.

Die Geschichte eveignete sich im TLande von Cleve.
A. Birlinger bringt aus dem Besitze Dr. Crecelius’ dieselbe
Stelle aus einer Ausgabe des 16. Jh. Germ. XVIT 1872,
S. TTff. Wir haben hier Hausgeister, die aber mit N atur-
dimonen verschmolzen sind. Ihre Wohnung ist dement-
sprechend entweder am Herd oder unter der Erde, be-
sonders unter Biischen. Solche findet man nach Moorens
Mitteilung (G. XI) in den Niederlanden in jeder Feldmark
als Grenzbezeichnung. Hiufig findet man bei ihnen Kreuze
oder Kapellchen; wo dies nicht der Fall ist, will man zu Mit-
tag weille Gestalten dort sitzen sehen. Kaufmann (ebd.) er-
innert an die als Grenzbezeichnung dienenden Frau Hullen-
biume in Franken (s. d.) und im Odenwald. Auch im
Brenbergischen aus 1566 ein IFrau Hullenbaum.

DaB Verunreinigung die Elben vertreibt, ist ein be-
kanntes Motiv, so in vielen Zwergensagen, vgl. an. alfrek
ganga und die Seele in der Oberpfalz (s. d.). Ebenso das
Speiseopfer fiir den Hausgeist, die Hervorhebung des Don-
nerstages und die Schiidigung des Viehs und der Kinder.

Diese halb elbischen Seclengeister heifien : witte, selige
frouwen oder heilige, goxde holden, hulden. Sie sind dem-
nach weiblich gedacht.

Uber Spinnruhe wird nichts berichtet. Knappert,
5. 226 teilt einen Brauch aus der Provinz Drenthe mit als
unbewufite Erinnerung an sie: De laatste spinnavond voor
Kerstmis heet daar algemeen ,verbranden‘ of ,verbreken.
De spinngezelschappen bezoeken elkander en houden gericht
over de nalatigen en luiaards die have taak niet hebben af-
gedaan. Men gelast haar het overgebleven vlas te verbranden
en het spintnig te verbreken.

Zu erwithnen wiire noch, daB in Holland die Vorstellung
von im Sturme umfahrenden weiblichen Wesen viel hiufiger
1st als in Deutschland (vel. Wolf 616, 617). Auch das Motiv
vom Erscheinen des Dimons ist bekannt (ebd. S. 283).

Westfalen. Wie in den ndrh. Gegenden liegen dic Ver-
biiltnisse anch im angrenzenden Westfalen, nur daB hier die
Spinnruhe und eine bestimmte Auspriigung der Spstf. nach-
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weisbar ist. Der Name und die Gestalt dor Holda ist, wie
dort, unbekannt, d: agegen kennt man die Be/mdmun“ Ilollen
fiir elbische “ esen. Schon in Waldeck und im benach-
barten ITessen (s. d.) haben wir gute Hollen kennen gelernt.
In Siidwestfalen sind sie uns durch Kuhn, W., vielfach be-
zeugt. So berichtet dieser (n. 164) aus Bmhnnhamon bei
Meinertshagen siidostlich von Solingen von den Schahollen,
die im ITill-Lock wohnten, den Menschen Dienste 101~t0ten
besonders Kiihe fiir ein lunﬂeleﬂte\ Butterbrot hiiteten, abel
auf das Geschenk eines Kleides versehwanden. Aus demselben
Ort bringt Kuhn n.165 eine Erzihlung, die das reizende
Motiv vom langen ITaar der Elbin enthiilt : Ein Bauer
verschwindet allabendlich. Da bindet ihm die Biuerin einen
IFaden an den Rock und vermag ihm so zu folgen. Sie ge-
langte ins ITiill-Lock und fand unten tief in einer ]\.ammel
ihren Mann mit einem Schahglleken in einem Bett; die
Zwergin (sic!) hatte so langes ITaar, daB es aus dem Bett
helauahmn und bis aut die Lrde 1elehte Da hob sie es be-
butsam auf und legte es ins Bett. Die Zwergin aber sagte:

.Das war dein Gluc]\, sonst hiitt’ ich dir den ITals umoedleht .
(Vgl. Sph. I e 24. ,Behiit’ Gott deine schinen ITaare!,
S. 146 £))

Viehhiiten fiir cin Butterbrot und Verschwinden nach
einem Kleidergeschenk wird ebenfalls von den Schanhollen in
dem Telsloche bei Ger ninghausen bei Kobbinghausen erzihlt
(K. n.-161). In einer Variante das Kleidergeschenk in n. 163
aus IIOSPII\O

Das Motiv vom Getreidestehlen liegt der Sage

- 162 zugrunde, wornach in (rmnmﬁhmhon dreschende
I\nmhte cin Schanhélleken cine Last Ahven tragen sahen,
worunter es schwer fchzte und stohnte. Als sich die Knechte
nun ans Dreschen machten. droschen sie niceht weniger als
vier Malter Korn heraus.

Scha-, Schan- bisher unerklirt, wohl kaum zu Schaden.
Unter den einfachen Namen Hollen tr eten sie auf in Schar-
fenberg bei Brilon an der Waldeckschen Grenze. Sie wolinten
im Ilollenhoel, konnten dureh verschlossene Tiiren gehen,
waren den Dorfhewolimern freundlich., Tiebten hesonders kleine
Kinder, raubten aber auch mitunter welche. Sie verliehen
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oft ihr Geschirr, besonders den Braukessel, wofiir man ihnen

etwas Bier beim Zuriickstellen drin lieB. Als der Braukessel

aber einmal verunreinigt wurde, verschwanden sie (K. S. 213
239). Lauter typische Motive der Zwergensage.

Als ein wildes, aber doch hilfreiches Volk gelten die
ITollen in Glevenbulcl\ siidlich der Ruhr bei Meschede, wo
sic im Hollenlock wohnen. Auch hier Kinderraub, \’ ieh-
hiiten ete. (IX. S.193 n.214).

Das Motiv der Braupfanne bei den Hollen in Vel-
mede bei Meschede (K. n. 224 ;vel. v. d. H. Germ. IX, S.290
n. 25). Hollen gibt es auch in Reiste bei Meschede (n 225).
Bel Attendorn werden die Hollen Helden genannt (v. d. IH.
a.a. 0. 290 n.26). Interessant ist die Erzihlung aus War-
burg: Dort kommt die Holle, wiithrend die W ochne1 in schlift,
nimmt das Kind, macht die Windeln los, reinigt es, tr ocknet
die Tiicher und leﬁt das Kind wieder hmelu Elne Wachnerin
erwachte und sah, wie die Holle mit dem Kind beim IFeuer
sal und die Tiicher trocknete. Sie schrie auf, da warf die
ITolle das Kind ins Feuer und verschwand (v. d. H. Germ. IX,
S.289 n.24). Die Holle scheint hier schon als Linzelwesen
gedacht. Uber dieses Motiv handelt eingehend Laistner Sph.
II 309 f., e. 56 Demophoon. ILr fithrt hier als Parallele zu
dieser westfilischen Erziihlung die antike Sage von Demeter
und Demophoon bei Apollodor I 5, 4 an. Demeter kam auf
threr Wanderung ins Haus des Keleos und iibernahm dic
Wartung seines Sohnleins, Demophoon. Um diesen unsterblich
zu machen, hillt sie ihn bei Nacht ins Feuer und tilgte das
sterbliche I'leisch an ihn. Da nun Demophoon von Tag zu Tag
wundersam gedieh, wollte Metaneira, die Mutter, erlauschen,
was die Gottin mit dem Kind triebe. Beim Anblick des vom
Feuer umspielten Sohnes schrie sie laut auf; da wurde der
RKnabe vom Feuer verzehrt und Demeter zeigte sich in ihrer
Lrhabenheit. Tine &hnliche Erziihlung geht von Achilleus
und Thetis, Sph. T 124 £, c. 22 Thetis. Das Motiv zeigt
deutlich 71100 der Wechselbalgsagen und der mit ihr in Ver-
bindung stelhenden Vontelluno daB clbische Wesen sich gern
mit Menschenkindern zu schaffen machen. DaB die « ganze
Szene dem Alptraum der Wochnerin entsprungen ist, ist 1\1a1
Uber alles Weitere siehe Sph. a. a. O.
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Wir kennen demmnach in Siidwestfalen elbische Wesen
namens: Hollen, gute —, Scha-, Schanhollen, -hélleken. Wie
schon erwihnt, ist auch che Vmstellunn von del Spstf. und
die Spinnruhe in ganz bestimmter Au\meunn bekannt.
Kuhn, T S. 60f. n. a7 berichtet: In der Gegend von Lenden
bei Dmtmund spannen dic Migde Sonnabends lang nach
Sonnenuntergang, da tat sich das Ilenster auf, ein ungeheurer
nackter Arm faBte herein und eine Stimme rief: Wer am
Saterdagabend spinnt, muB den nackten Arm bekleiden, nach
anderen war es ein blutiger Arm, davon hat man den
Spruch:

We siterdagsibend to lange spannt
de nimmermé in himmel kiimmt; .
di kiimmt "n mann mit ne blaurige hand.

Lbenso in Biiren a. Alme, O. von Soest (Kuhn IT n. 7).
Abnliches aus Ablen I S. 99 n. 99, wo ein Midchen
Sonnabend spit spann und sich eine Stlmme horen lief:

Saterdag to lite sponnen
Niimmer nich in himmel kommen.

Ilinem weiblichen Wesen Berta soll diese blauerige
Iand zugeschrieben werden in: Brockhausen, Lishorn und
Driichelten; dort kommt Berta mit der blauenﬂou Hand
(Kubn IT n.7) didirt finster (ZfDM. IT S. 88— —92, Woeste).
Vel die Mitteilung Kuhn, IT S. 95 n. 297 aus Eisborn:
Saterdags um 7 hiingen alle guten Frauen ihre Wocken auf:
denn dat is use lewe frie or tit.

Die Spinnruhe am Samstag ist auch ganz in Siidwest-
falen, schon auf md. Gebiet, in Bellebulﬂ geboten, sonst wiir-
den die Schafe narrig (lxuhn 1T n. 298), oder: du kiiems
oppen doarnbusk (/tl)\[ IT 88—92). Auch die S Spinnruhe
inden Zwolften ist bekannt, beziehungsweise die Variante:
nichts darf rund gehen, l\cme Feld- oder Hausarbeit. So bei
Iserlohn \lldOathCh von D01 tmund (1 n. 8334), bei Hel lgenburg
am Steinhuder Meer (n. 337), bei Biickeburg (IT n. 335), bel
Wester-Cappel bei Osnabriick (n.339). Interessant ist, daB
in Gesmold zwischen Osnabriick und Melle am O\tutel der
ITaase der Klaus als Spstf. erscheint, wenn man am Christ-

Perht, Holda und verwandte Gestalten. 127

oder Silvesterabend nach Sonnenuntergang spinnt (IT n. 336).
In Glandorf bei Iburg (bei Paderborn) darf kein Flachs am
Wocken bleiben in den Zwolften, sonst kommen die heiden
(Zigeuner, Zwerge) und spinnen ihn ab. Nacharbeiten (K.
IT n. 345).

Wie man sieht, ist die ziemlich einheitliche Spinnruhe
in den Zwoélften, be21ehun(u\\'e1 se die aus dieser entwickelte
Vorstellung von der Spstf. hier nicht mehr so ecinheitlich
wie mehr im Siiden.

Nordeutschland von der Weser bis an die Sprachgrenze.
Holda im Siiden dieses Gebietes bereits behandelt. Tollen
nur aus friithnhd. Zeit belegt. In der ndd., vielfach erweiter-
ten Ubertragung des Narrenschiffes (Narragonia, Rostock
1519, 96 a) findet sich folgende, dem hochdeutschen Text
mangelnde Stelle: ;mannich narre 15vet an vogelgeschrei und
an der guden hollen (bonorum genium) gunst® Gr. M.? 165.

»Sonat haben wir in der ndtsch. Tiefehene eine Reihe
hichergehtriger mythischer Wesen, deren Gebiet ziemlich
streng voneinander geschieden zu sein scheint.

Iis fragt sich, wieso Gestalten, die ganz gleichen mythi-
schen Vorstellungen entsprechen, in eng benachbarten Land-
strichen  ganz verschiedene Namen haben, ohne daB ecin
stammhafter Unterschied der Bevilkerung oder ein  geo-
graphischer oder sonstiger Einflufl ersichtlich ist. Das wiirde
gerade auf das Gegenteil hinweisen von dem, was Kuhn ND.
S. XXTIV annimmt, daB nimlich diese feste Begrenzung auf
germanische, vorslawische Zeit zuriickgehe und ununter-
brochene Tradition vorliege. Die Mehrheit der Gestalten ist
nur auffallend, wenn man sie als SproBformen cines friiher
gemeinsamen mythischen Wesens auffaBt. Das ist aber bei
den in I'rage stehenden unmoglich.

Wie ich schon in der Einleitung erwihnte, hat der
Schulmann O. Knoop in Rogasen eine erbitterte Polemik
gegen diese von Kuhn und Sehwartz zuerst entdeckten mythi-
schen Wesen gefiihrt, wobel es an personlichen Angriffen auf
die genannten Sammler nicht gefehlt hat. Knapp vor seinem
Tode hat Wilh. Schwartz in der Z. d. V. £. VK. IX 1899,
S. 1£, 123 £, 305 f. geantwortet, wobei er seinen alten Stand-
punkt festhiilt und die in vielen I’unkten tatsiichlich recht
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matte und haltlose Kritik Knoops, vor allem aber dessen An-
griffe auf die Zuverlissigkeit des Tatsachenmateriales zu-
riickweist.

Unrecht hat Knoop jedenfalls, wenn cr Frau Géde aus
einem Beinamen der Maria (gdde vrouwe) und Holle als die
Olle (!) deuten will; iiberfliissig sind die iiberaus gezwunge-
nen Deutungen der lokalen Verballhornungen der einzelnen
Namen. Im Recht ist er in der Deutung der I'rie und der
Tui(k). Seine Iolgerungen sind aber immer viel zu weit-
gehend.

1. Frau Harke. ND. S. n.181. Knoop, ZfVEK. III
S. 81—101; Schwartz, Z. d. V. f. VK. IX 8. 9 1.

Ihr Gebiet: Die Siidgrenze gegen Frau Holle verliuft
von Petersberg bei Halle zum Harz, iiber den sie sich bis in
die Gegend des Brockens erstreckt; von hier bis zur Elm zu
verfolgen. Nordlich dieser Grenze umfafit ihr Gebiet den
Siiden der Altmark (bezeugt nur in Staffelde bei Stendal).
Rechts von der Elbe fiillt die Nordgrenze gegen die Frau
Gode mit der Siidgrenze der Priegnitz zusammen; in der
Uckermark gegen die I'rick liuft sie in eciner siidlich von
Templin nach Angermiinde sich erstreckenden Linie. Die
Ostgrenze geht von Potsdam iiber Jiiterhog, Wittenberg nach
Torgau. Iis wmfafit also ihr Gebiet: Magdeburg und Um-
gebung, Siidaltmark, Havelland, Ruppin, Siiduckermark,
IFliming, Niederlausitz, Schweinitz, Gandersheim und
schliefit die schon behandelte Frii I'réen und die Ausliufer
der I'rau Holle ein. Ein Zeugnis aus 1732 bei Sam. Walther
siehe oben.

Innerhalb dieses Gebietes variieren die Namensformen
vielfach. Vgl. Kuhn ND. S. a.a. O. '

Ls handelt sich fast immer wm die Spstf. in den
Zwolften, die manchmal auch miinnlich gedacht wird. Nur
in den Dérfern an der Elm, wo dic olle ITiksche bekannt ist,
ist diese nicht Spstf., da die Spinnruhe in den Zwolften un-
bekannt ist, sondern nur Kinderscheuche. Fri Herken
in Grochwitz ist Spstf. fiir die Fastnacht. _

Thre Titigkeit besteht immer im Verunrveinigen des
Wergs oder im Zerkratzen der Migde (K. M. 8. 8. 371/2).
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Als Riesin crscheint Frau Iarke in Cammern (ND.
S. 109 £.). Mit ihr verkniipft die Motive: Riesenspiclzeug,
verhinderter Kirchenban, Auszug und Uberfahrt mit Span-
lohn ete.

Als Waldfrau spricht man ihr die Waldtiere als Herde
zu, z. B. Hasen (vgl. Riegler W§. IT 186 £.); auch wird sie
durch die Lichtung des Waldes vertrieben. Beziehung zum
Feldbau liegt vor, wenn sie, nach dem Glauben der Leute,
dic' Riiben in der Uckermark einfiihrt. Der Name diirfte
auch in allen seinen volksetymologischen und sonstigen
Varianten auf den IMarkenberg bei Cammern zuriickgehen,
der erst nach der Konzipierung eines in seinen Wiildern
wohnenden Vegdidm., der als Spstf. sich weit in der Um-
gebung verbreitete, zum heutigen Frau Iarkenberg wurde.
s gibt auch cine Frau Iarfengras, wohl nur bei volks-
ctymologischer Anlehnung moglich. Mit Unrecht lehnt Knoop
die Zusammenstellung mit der vrd Iere des Gobelinus Der-
sona, Witte hist. oc. Sax. (1500) Entzelts Chronik (1579) ab.

2. I'rau Gode. ND. 8. n.171f. Knoop, Am Urquell,
VoS, off, ZEVIK I1T S, 41 1.

Thr Gebiet: Nordaltmark, Priegnitz, Mecklenburg.

Die Namensformen variieren auch hier vielfach (vgl.
ND. S.aca.0.). T allgemeinen erscheint sie meist als Spstf,
in den Zwilften, speziell am Drkgabend.

Verkniipft ist sie vielfach mit der wilden Jagd. So
in Mirow und Wittstock mit dem Motiv der Ausbesserung
— cs handelt sich wm einen Pfahl, den sic spitzen it —
Spanlolhn, aufgenommener ITund ete. Ibenso bei GroB-
Methling.

In Grabow erscheint sie ebenfalls mit der wilden Jagd
und als Spstf. in der Iastnacht (Bartseh 26). Thr ITerum-
toben auf cinem Telde bringt diesem Fruchtbarkeit (ehd.).

Als Vegdim. crscheint Frau Géde in Riihn, wo sie sich
nachts in einem hohlen Baum schen LiBt (Bartseh 27), als
Waldfran in Parchim, wo man sic als Kerl in griinem
Jigerroek, mit breitem ITut und diisterem ITaar im Walde
trifft (chd. 30). Mutter Gaucrken endlich bringt die Test
iiher ein Dorf (ehd. 31). Lin jiingerer Zug.

Sitzungsber. phil.-hist. 4. KI. 17.{. Bd. 2. Abh. 9
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Ob der in der Gegend von Brome geiibte Brauch des
Halmopters mit seinem Namen Vergddendél zu Frau Gode
gehort, st zweifelhaft; wiirde iibrigens gar nichts weiter zur
Vorstellung von Fran Gode beitragen (vgl. Kuhn MS. VI,
VII, ND. S. 394; Knoop ZfVK. IIT 41—48).

Der Name ist aus der weit verbreiteten Bezeichnung
clbischer Wesen: die Guten, entstanden; wie Iolda aus den
Holden (vgl. unten). Die Formen mit au sind lautgesctzlich
ndd., mecklenb. Gédke und ihnliche Diminutivformen. Die
Formen mit W volksetymologisch verbildet. S. Knoop a. a. O.

3. De I'uik. ND. 8. 414 n.179; Knoop ZfVK II 449
bis 459; Schwartz, Z. d. V. £f. VK. IX S. 123 £.

Thr Gebiet: Die ganze Uckermark von Angermiinde
bis Thomsdorf a. Mecklb. Grenze. Nordlich von Prenzlau
bis StraBburg und siidlich bis Templin. Nach Norden hin
nicht allzuweit. Westgrenze gleich der politischen (vel. ZfDM.
V373 f).

Auch hier die verschiedensten Namensformen in ND. S.
a.a. 0. Sieist Spstf. fiir die Zwélften mit dem Motiv der
Verunreinigung. Sie crscheint ebenfalls als wilde Jigerin.
Motiv der Iiitterung ihrer unde mit Mebl.

Sic gilt auch als des Teufels GroBmutter und als
ITexe im Mirchen von Hinsel und Gretel. 1hv Versuch, den
See, auf dem die Geschwister als Enten schwimmen, aus-
zutrinken, miBlingt: sie platzt. Das mythisch auszudeuten,
1st kein Grund vorhanden (ZfDA V 373 f.).

In Templin ist die I'rick Spstf. fiir den Samstag.
Uber das Geschlecht ist man sich vielfach im Unklaren
(vgl. Jahn Pomm. n. 39).

Knoop befindet sich wohl auf dem richtigen Weg. wenn
cr den Namen Fui aus der Interjektion Pfui ableitete, dic
im Volke oft an Stelle des Teufelsnamens ausgesprochen wird.
Dazu stimmt die Erzihlung Schwartz’ (a.a. 0. 123) {iber die
Auffindung der Tui, wo tatsichlich der erste Gewiihrsinann
direkt Pfui sagt. Aus diesem Gebrauche entstand ein Name
Fui fiir die Spstf., natiirlich unbestimmten Geschlechts; dar-
aus, wie sonst, ein Diminutivum: Fuik. Aus diesem IPuik
Frick schon im Volke oder bei der Autnahme, da im ent-
sprechenden Gebiet » und u lautlich fast zusammenfallen, was
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schon seinerzeit zu einem Streit zwischen Kuhn und Schwartz,
wie dieser selbst erzihlt (a. a. 0.), fiihrte. Mit Irige hat der
Name nichts zu tun.

4. Die Muraue.

Gebict: von Zossen iiber Teupitz, Wendisch-Buchholz,
Storkow bis Fiivstenwalde, also an der wendischen Sprach-
grenze.

Die Mére: Gegend von Lilenburg und Wurzen in
Sachsen. Sie ist Spstf. in den Zwolften. Ts ist die Spstf.
der benachbarten wendischen Bevilkerung, die Murawa (s.
oben).

5. Als Spstf. dient ferner in der Gegend von Dedeleben
hei Jerxheim de Mirtche (n) (ND. S. n.184), der Druckgeist
(Mare 4+ wucherndem t); die Hexe in Krosigk am Deters-
berg (ND. S. n. 181); de Waud auf Usedom und Wollin
(Jahn, Pomm. 8. 2); die fule Ireth in manchen Dirfern der
Ostpriegnitz, Kreis Teltow (Lk. d. Ir. Bb. I1I). Die Spinn-
rulie in den Zwolften ist auch ohne ausdriickliche Spstf.
bekannt.

Wir haben demnach in Norddeutsehland bis nach Pom-
mern fast iiberall eine Spstf. fiir die Zwolften, auch I'ast-
nacht und Samstag, unter verschiedenen Namon. Ziemlich
weit verbreitet ist ihre Ankniipfung an die wilde Jagd.

Aus den &stlichen Kolonisationsgebieten: Ostp reublen,
Littauen und WestpreuBen sind unter den Deutschen
keine hichergehdrigen Gestalten, Vorstellungen und Briiuche
bekannt (vgl. Temme-Tettau).

Dagegen kennen die einheimischen Littauer Spinn-
rubic und Spinnstubenfrau. Wenn die Laumen (elbische
Wesen) des Abends nach 12 noch Biiuerinnen beim Spinnen
treffen, legen sie diesen eine Mulde voll Spindeln vor mit
dem Auftrag, sie in einer Stunde abzuspinnen. ITat cine
Bituerin diese Aufgabe gelost, so sind am niichsten Morgen
die Spindeln voll Goldfiden (Veckenstedt Lit. Mythen II
97 n.8, bei Sph. II 314). Der Donnerstagabend gilt als
Laumesabend, an dem nicht gesponnen werden darf (Sph. IT
318). Line I'ran, die Samstagabends nach Mitternacht immer

spann und badete, wurde von den Laumen abgebriiht und
9%
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geschunden, so daf} sie starb (Veckenstedt 11 97 n. 9. bei Sph.
11 336).

Demnach : elbische Wesen als Spstf., besonders Donners-
tag und Samstag. Motiv der betrogenen Spstf. angedeutet,
aber in anderer Richtung ausgebildet. Motiv der Ver-
brithung.

Schleswig-Holstein. Holda und die Hollen sind wie
in Norddeutschland heute nicht bekannt. Auf die letzteren
weist der Hollenhoop bei Stocksee bei Plon. Die an ihn ge-
kniipfte Geschichte gehort nicht hieher (Miill,, S. 263 n. 352).

Als Spstf. in den Zwiolften gilt hier, wie auf Usedom
und Wollin, der Wode. Lifit man Flachs auf dem Rocken,
so jagt er hindurch (Miill. n.230). Auch der Teufel ist
Spstf. Miill. n. 230 bringt dariiber eine Sage aus Marne in
den Ditmarschen (auch bei Dav. Francke, Altes und neues
Mecklenburg I 55). Eine Frau versuchte doch in den Zwolften
zu spinnen, da verfiel das Gesinde in einen tiefen Schlaf und
plétzlich ging die Tiire auf, einer trat herein, verlangte das
Spinnrad und begann zu spinnen. Sie warf ihm allen I'lachs
und alle Wolle hin, aber er spann alles blitzschnell auf; end-
lich befreite sie sich mit Hilfe einer Nachbarin. ITitte der
Teufel alles aufgesponnen, wiir’s um sie geschehen gewesen.

Spinnruhe am Samstag ist ebenfalls weit verbreitet.
Eine Alte, die oft mit anderen am Samstagabend gesponnen,
crschien ihren Genossinnen nach dem Tode, zeigte ilnen
cine glithende Hand und sprach: ,

Seer du, hvad jeg i Helvede vandt,
Tordi jeg om Loverdag Aften spandt.
(Mill. n. 229.) Aus Sundwith, also schon diinischem Sprach-
gebiet.
Skandinavien.

Altnordische Zeit. In Snorri Sturlusons Ieims-
kringla (13. Jh.), cap. 16 der Ynglingasaga, erscheint cine
scidkona ITuldr, von der die von Konig Vanlandi ver-
lassene Drifa verlangt, sic solle ihn entweder nach Finnland
zaubern oder ihn tten. Als der Konig trotz seines Schnens
infolge des Zaubers nicht nach Finnland fihrt, wird er in
einen tiefen Schlaf versenkt, in welchem ihn die mara tottrat.
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Eine Parallelgeschichte wird cap. 17 von Vishurr er-
ziihlt. Auch hier greift die verlassene Frau, Audi, zum Zauber
und liBt durch diesclbe volva Huldr iiber dic Y nglinge den
I'luch verhiingen, daB in ihrem Hause der Ge~ch1echt:n101d
bestiindig sein <ollo

In £j6d6lfs Ynglingatal \\nd der Name nicht genannt.
Muldr, der Name einer Zauberin. ist wohl urspriinglich ein
Appellativ fiir: dimonisches Wesen. Das Wort setzt cinen
germ. Stamm *huldi- voraus, ein part. fem. pass. zu *helan,
vgl. I'alk Torp, Etym. Wh. S. 428. Die lautgesetzliche Form
wire *hyldr gen. *huldar, doch ist hier wie in vielen anderen
Ilillen der Ausgleich der Formen eingetreten. Huldr heifit
demnach: Die Verhiillte.

Eine gleichbenannte Gestalt hat einer ganzen Saga den
Namen gegeben, der ITuldarsaga. Vgl. K. Maurer, Abh. d.
Ak. d. Ws. Miinchen phil. K1. XX 223 f., 277 f. Sie wird er-
withnt in der Sturlunga cap. 331. Der Dichter und Ge-
schiehtsschreiber Sturla Pordarson. Snorris Neffe, erzihlt auf
einer Seefahrt mit Konig Magnus im Jahre 1263 den Schiffs-
leuten zur Unterhaltung die Huldarsaga besser und ver-
stiindiger. als irgend einer der Anw esenden sie vorher gehort
hatte’. Auf die I'rage der Kénigin, was cs gebe, wird ihr
mitgeteilt. dall man eine Saga hiren wolle, die von einer
grolien Unholdin (fri trollkonu mikilli) handle; es sei cine
gute Saga und werde gut erzihlt. Am nichsten Tag mub
Sturla die Saga der Konigin wiederholen.

Die Saga war nach diesem Bericht bereits bekannt, nicht
Erfindung Sturlas. Maurers Schlub aus tréllkonu mikilli auf
cine Riesin ist nicht zwingend; es konnte sich wohl um die
Tuldr der Ynglingasaga handeln. zumal diese im Ynglingatal
als trillkund bezeichnet zu werden scheint.

Von einer Huldarsaga horen wir erst wieder 1775 bei
P. T Subm (Critisk Hist. af Danmark IT S. 678), dem von
Propst Gunnar Pdlsson von einem Huldarsagafragment er-
zihlt wird. Derselbe Gun. Palsson aber ist von Mauver als
Dichter des Gunnarsslagr nachgewiesen worden. 1805 be-
sprach und iibersetzte W. II. Abrahamsson (Schriften der
Skand. Lit. Selsk. T 8. 263 f.) die Saga, ebenfalls nach cinem
defekten Ixemplar. Nach dieser Uhersetzung iibertrug Griter
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Jduna und Hermod® 1816, S. 11, e¢. 1—18 der FErzihlung.
Aus derselben Quelle sehdpft P. L. Miiller, Sagabibl. T 1817,
S. 366—371 (Lachmanns Ubs., S. 273—277).

Maurer konnte 1858 eine Hs. der IHuldarsaga abschrei-
ben. Jon Arnason berichtete ihm, daB es eine iiltere und
cine jiingere I'assung der Saga gebe und schickte ihm eine
Abschrift der élteren Version.

Uber das Verhiltnis dieser zwei Bearbeitungen — zu
denen sich noch eine dritte IT 3 gesellt — handelt Maurver

ausfiihrlich a. a. 0. Aus der eingehenden Untersuchung geht
hervor, daB} wir es hier, wie schon . . Miiller a. a. O. be-
hauptet hat, mit einem Ilrzeugnis des 18. Jh. zu tun haben,
selbst bei der dltesten TFassung. Die Saga kommt daher fiir
uns gar nicht in Betracht.

Diinemark. Eine der an ITuldr idente Namensform liegt
aller Wahrscheinlichkeit nach in dem Namen Hyldemoer
fiir ein dimonisches Wesen vor. Von ihr berichtet Thiele
D. I's. 282—284: Der hoer 1 Hyldetreeet et Vieesen, som
kaldes Hyldemoer eller-quind. (J. E. Rietz, Sv. D. 1. 1I
5. 275, hylmver.) Iun hevner al Overlast, der tilfojes treect
og i Nyboder veed man at fortzelle, hvorlunde en Mand, den
omhuggede et Iyldetree pludseligt dode kort derefter. Det
cr ikke raadeligt at have Boskal 2f Hyldetre, thi det lider
hun ikke. Der man engang havde lagt et Barn i en saadan

Vugge, kom IIyldemoer og trak det i Beenene, og lod det -

ingen Ro have, for det ])181 taget ud af den Vugge

Boesens Ieskriv. over Helsingsoer 8. 23 sagt: Det be-
sonderlige Leegedoms Tree, Hyld, som iszer i Danmark er bek-
iendt, har Navn af denne Gudinde eller af Ilildi, en Leacge-
doms Gudinde, som med sine Geister eller Under guder har
Bolig under samme Tree, ihvor saa det findes: hun har skjeen-
ket Indbyggerne dette Tree og taaler ikke, at det vanhelliges
og misbruges. Det er en urvegclig Lovning som endu findes
hos den overtroiske Almue, at de tilbede den Gudinde Hildi,
forend de tager af Hylden, med denne Bon:

O Iildi Moder, ITildi Moder, lad mig tage noget af din
Hyld, saa vil jeg lade dig tage norret af mit igjen! Dette

gjentages tre Gange og forseer man sig herudi, bliver man

atmﬂe t.
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Wie man deutlich sicht, ein Vegdiim., eine Baumnymphe
des Holunderbaumes (IIvld.). Dennoch bringt man heute
allgemein diezen Namen mit dem an. Huldr und der norw.
ITulder zusammen und findet hier die Tmgelautete Form an
#liyldr. Is hitte dann hyldekvinde die Bedeutung von elle-
kvinde und mit dem Baumnamen IIyld wire dieser Name crst
volksetymologiseh verbunden worden (Falk Torp, Lt. Wh.
S. 428). Die Natur der Huldren hot keinen Widerstand. Dal
hyld- auch in Dinemark bekannt war als Bezeichnung clbi-
scher Wesen, zeigt das dltere diinische hyldeskudt verstort
neben elleskudt. Auch die diinische Redensart: han har sovet
under en hyld, es ist verwirrt im Kopfe, kann hicher ge-
horen nach Analogie des Aberglaubens in Schonen, doch
konnte hier direkt an den Baum angekniipft sein, der im
ganzen germ. Sprachgebict als besonders zauberkriftig gilt.!
I'iiv erstere Autfassung aber spricht folgende, bei Sph. I 37
mitgeteilte neugriechische Anschauung: Einen schr schid-
lichen Einflul} auf die Menschen iiben die Neraiden um die
Mittagsstunde zumal im Sommer aus, und es ist sehr gefihr-
lich zu dieser Zeit an cinem Brunmen ete.. ehenso wic in
Schatten von Biumen, besonders unter Platanen. Pappeln ete..
wo diese Wesen mittags gerne verweilen, sich aufzuhalten
oder gar zu schlaten: Der Mensceh wird hier leicht von den
Neraiden jergriffen®, das heilit, er erhillt von ihnen einen
Schlag, infolgedessen er geistig oder korperlich erkrankt.
(Ein bekanntes Motiv.) Die Redensart wird wohl frither
anders gelautet haben; vel. med en hyld.

Die Spinnruhle in den Zwilften bezeugt fiiv Diine-
mark Denj. Thorpe ,Northern Mythologyv® London 1852 v. 111
99. This is akin to the Danish superstition, that from Yule-
day to New-Yearsday nothing that runs round may be put
in motion, consequently neither reel nor spindle® und Thiele
D, Is T1T bei Gr. M. Abergl. n. 134: fra juledag til nytaars-
dag maa man ikke siitte nogen ting som Iéber rundt 1 gang alt-
caa hverken spinde cller vinde® (offenbar die Quelle fiir Thorpe).

Auch am Donunerstag, an dem der Gardsvor (Hus-
kohold) sein Opfer bekommt, diirfen die T'rauen nicht spin-
nen (EHM. Mgd. 214).

' Vel ZE65VK. I 355, Anm. 1.
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Schweden. Die diinische ITyldemoer ist in dem stamm-
verwandten Skianen ebenfalls bekannt. ITyltén-Cavallins WL
ok W.* 5. 310 berichtet: ,Likaledes talar man i Skine (Girs
hiivad o. fl. st.) om ett quinligt naturviisen i flidern eller
hylle-triidet. Detta viisen heter Hyllefroan. Gor nigon
skada pa flidern eller orenar invid detta triid, i fir han en
sjukdom kallad ITylleskill som botar med at sla ut mjolk ofer
triidets rotter.t

Etwas anders, der dinischen Anschauung dhnlicher bei
Rietz, Sv. D. L. 8. 275. PA minga stillen i Skine lyser
allmogen fruktan for at sitta eller ligga under ett hylletri,
emedan man di kann blifva hylleblist (er) (adj.) d. dr: fa
ctt utslag pd kroppen. Har detta egt rum, si att man fitt
hylleblist (m.) eller hylleskall (n.), si fordrifves sjuk-
domen derigenom att man tigande stundom cofter solnedgan-
gen tvitar sig i nymjolkad mjolk och under fortsatt i aktta-
gende af tystnad, slir denna mjslk ut under det ifrigavarande
hyldetriiet eller och nigon annan hyll.‘

Also auch in Schonen Hyllefro als Baumnymphe des
ITolunderbaumes. Die Vorstellung und der Name hylle-blist
zu blisa blasen (vgl. diin. elveblest ITautausschlag, norw. dial.
Alvgust dass. diin. gusten bleich zu gust WindstoB Falk Torp,
It Wh. 362) und hylle-skill zu skolla briihen, scheint auch
hier aut eine Ubertragung zu deuten. Die Bezeichnung ITul-
d(r)en findet man aber hier wie im tibrigen Schweden nicht.
Nur die an Norwegen angrenzenden Landstriche. dic zum
Teil von dort aus besiedelt wurden, haben diesen Namen
erhalten (vgl. Afzelius, S. 288 f.).

Auch die Spstf. und die Spinnrule ist in Schweden,
und zwar in Wiirend belegt. Vgl. TTyltén-Cavallius. I S. 236£. -
Irigeg var 1 hednaveld gudinna for spinad och vinnlig
qu Det var silunda for hende, som spintenen och
spinvagnen (c. spinnrocken) icke mitte roras under thors-
helgen, likasom man icke heller pd thorsdagsqvillen eller
nigon stor hgtidsqvill mitte gére annan kringgerning,
siisom nysta, spulta, varpa, vinda garn, ligga tommar o. sv.
icke ens mala eller kéra med vagn uppi girdens egor. Det
sistnimda af dessa iakttaganden hinforer sig dock mihiinda
snavare til Thor self, som enligt folktron firdas Akande. Det
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heter eljest om dessa gamla wiirendska folkbruk. att pa de
niwnda qviillarne spinna Thoregud og T'rigge och att man
tor 1 verldena sett en gubbe och en kiiring sitta vid spinn-
rocken pi Thorsdagsnatten. Och finnu i vir tid tror folket
sig fornimma hurn spinnrocken gir denna natt. Man siiger
di efter gamalt tal, att det éir Thoregud och Frigge, som
spinna. I'riggs spanten Iyser innu pd himlen, sisom en stjern-
bild (biltet i Orion) under det 1 Wirend allmiint kinda
namnet I'riggetennen eller Friggerocken. Gudinnan sjelf
har deremot, sisom vi nyss nimnt #ldrats til en gammal
kidring, som nu mera som en niittlig genfiirt bessker de hus,
1 hvilka hon fordom varit dyrkad. Mingenstiides har hon
till och med nedsjunkt till en hednisk oviitte cller puke. Det
heter derfore stundom, att det er puken, som spinner om
thordagsniitterna, och att om nigon spinner den qviillen, si
spinner det efter hela natten.

Darnach ist in Schweden als Spstf. ein gespenstiges
altes Woib oder der ITausgeist (puke) bekannt. Die Spinn-
rube gilt fiir Donnerstag und die Vorabende hiherer
I'eicrtage. Das Motiv des Nacharbeitens ist bekannt.
Die Beziehung auf Irige und Thor wohl gelehrten Ut-
sprunges.

Norwegen. Allgemein ist in Norwegen als Bezeichnung
clbischer Naturwesen der Ausdruck: ITulderfolk, Iluldre-
folk, ITuldafolk bekannt: dazu ITuld(e)r f., pl. Iluldrer
(die vielen Varianten bei Aasen. N. O. 8. 305), fiir das weib-
liche, TTulderkall oder —mann fiir das miinnliche Wesen. Sie
crscheinen einerseits als reine Vegetationswesen, dic nach
Abzug der Menschen von den Almweiden diese und die Senn-
hiitten mit ihrem Vieh (Hulderkyr- —fe) in Besitz nehmen.
Anderseits zeigen sie deutlich elbischen Charakter, woh-
nen in Bergen (ITulderhang), so daB sie sich dem Under-
Jordiske und dem Ilaugfolk aufs engste verwandt zeigen.

Die iiberaus zahlreichen Sagen von ihnen haben A. TIraye
(N.S) und T. Ch. Asbjornsen (N.II. E.) gesammelt. Ich
erwithne nur die bemerkenswertesten Motive.

Lin sehr Dbeliebtes Motiv ist das der ITuldrenbraut
und —che. Junge Minner. die die TTuldren aut den Senne-
reien belauschen, verlichen sich in eine schine ITuldre und



138 II. Abhandlung: Waschnitius.

bringen sie in ihwve Gewalt, indem sic ein Messer iilier sie
werfen. Mit oder anch gegen den Willen der tibrigen Huldren
lieiraten sie, wobei im ersten I"alle von dicsen reiches ITeirats-
gut auf zauberhafte Weise gespendet wird. Die Lhe bleibt
eine Zeitlang gliicklich, bis eine Abkiihlung in der Liche des
Lhemannes eintritt. Da zeigt dic ITuldre bei eciner sich
bietenden Gelegenheit ihre Kraft und fortan behandelt sie
der Mann wieder gut. Das ist der Typus zahlreicher Ti-
zihlungen. TMiufig wird angekniipft an ein vorhandenes
Schmuckstiick aus alter Zeit, besonders eine Brautkrone,
Trinkhorn usf.. das vielverbreitete Motiv der Elbenhinter-
lassenschaft.! Anderseits rauben aber auch die ITuldren
Midchen, die allein auf der Alm zuriickbleiben. Tine hicher-
gehirige Trzithlung mit sehr interessanten Motiven. die elbi-
schien Naturwesen auch sonst beigelegt werden, bringt Fave,
S.25. Hier werden die ITuldrer auch als Undcx]r)uh\]\.e be—
zeichnet.

Die Gestalt der Huldren ist die menschliche, doch
haben die Minner rote Augen und alle sind dureh den Besitz
cines Schwanzes ausgezeichnet, den sie aber unter Menschen
sorgfiiltie verborgen halten. Daran kniipfen sich dic weit-
verbreiteten Motive von der Erkennung, vom Tinklemmen
in den Baumspalt usf. Tm iibrigen sind besonders die Mid-
chen selir schim. Wie schon erwiihnt, sind sie im Besitz von
Vich und Pferden (I, S. 25).

Wie bei anderen clbischen Wesen ist ihr Gesang von
grofler Lieblichkeit und bezaubernder \\Ill\mw 'me ihn
bemerkt Taye, S. 42, Paa enkelte Steder er hendes S Sang

~Muldre Slaatt (Laat) bekjendt, der skal ]\do heel huul og

sorgelig og derved adskiller sig fra de Underjordiskes Musik,

den beskrifves af Orevidner som saare fortryllende.’

ITic und da glaubt man auck in einzelnen Aungenblicken
ihre Tlite gesehen zn haben an Stellen. wo sonst nichts als
Busch und Wald war. Man nennt solehe Orter ITullahofe
(Miiller Sagh. 272 f.). Vel Sph. T 22, 102, 217 1.

ITanfig erscheint aber statt des Tuldrefolk eine einzige
TTuldr (a), dann immer als weibliches W esen, meist chenfalls

I Vel Sph. L. 211,
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im Desitze von Kiihen, von denen sie bei schlechtemn Wetter
ganze Ilerden in den Wald treibt (ein Wolkenmythus) und
ausgezeichnet duveh einen Schwanz oder hohlen LRiicken.
Darin beriihrt sie sich mit der schwedischen Skogsnutva und
der norwegischen Skogsnerte.

Im iibrigen variiert natiivlich die Vorstell lung von den
ITuldren sehr nach dem Lokal. Auch sind sie 1\01110“\ egs gegen
die verwandten Underjordiske und Trollen scharf abgegrenzt.

Island und Fwereer. Nach Maurer (Isl. Vs.) werden in
Island die Elben, deren Vorstellung im Gegensatz zu der
deutschen hier ganz einheitlichen Charakter zeigt und {iiber
die ganze T%el verbreitet ist, neben Alfar, Alfakyn ete.

huldufélk (huldumadr, —Lona), das heiBt verborgenes
Volk genannt. Sie lehen in unterirdischen W ohnungen, zei- -

gen menschliche Gestalt, haben aber keine Seele. Sie lichen
Musik und Tanz, besonders zu TFestzeiten, wo ilre heller-
leuchteten Wohnungen weithin zu sehen sind. Sie haben
cin vollstindig eingerichtetes Staatswesen und besitzen be-
sonders gutes Vieh. Sie fahren auch zum Fischfang hinaus.
Dennoch sind sie scharf von den Menschen getrennt. Sie
konnen auch andere Gestalten annehmen, besitzen tiberhaupt
iibernatiirliche Xraft und kénnen den \Lonschon schaden oder
niitzen. Gewdhnlich sind sie unsichtbar, doeh kommen sic oft
mit den Menschen in Beriithrung. Davauf bezichen sicl die
zahlreichen Sagen. die aber nur die allgemein bekann-
ten Motive aufweisen: Wechselbalg, Lichschaft, Bergver-
lockung ete.

In ihnlicher Weise tritt uns auf den Fwmroern das
Huldufdlk entgegen. Auch sie wohnen in ITiigeln und ]ro-
sitzen schone Kiihe. In der Nacht vor Epiphanias. der 13

acht sicht man mitunter solche in den Sta]lon _bei den cige-
nen Kiithen stehen; es wagt aber niemand sie zu halten. weil
man dic Rache des huldufdlks fiirehtet. Die huldu-Kiile er-
kennt man daran, daf} sic ihr aupt immer nach den Ber gen
zwwenden. ITn Dal auf Sandoy hisrte man cin Tlulduweib. wie
sie ihre Kiihe zihlte und beim Namen rief. Einzelsagen mit
den hekannten elbischen Motiven (Kinderraub. Jlolr\(]mtt)
lnmﬂr Jiriezek nach IMammershaimb |, Ferosk Antologie Z. d.

- £ WK, IT 14, 142 £
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Perbt zeigt bekanntlich heide Frscheinungsformen; sie
ist Einzeldimon und Fiihrerin cines Seelenheeres. Ieh be-
humllo sic zundichst in dieser ilirer letzterwithnten 1Munl <tion,

T lier einerseits die Bezichung zum Scelenglanben cine un-
mxtroﬂmre ist, anderseits ihr Tinzelerscheinen wns zu cinem
neuen Vorstellungskreis, dem von der Spinnstubenfrau fiihet.

a) Perht als Kinderseelentithrerin,

An drei Stellen des germ. Sprachgebietes ist die Vor-
stellung eines Umzuges der Seelen ungetauft verstorbener
Kinder unter einem weiblichen Iiihrer bekannt. In den ost-
lichen Alpenlindern (Ol sersteiermark, Siidniedertsterreich,
Salzburg, Tirol) und im V oigtland at dieser Perht, in der
Schweiz Frau Selten. s fragt sich, ol diese Vors tellung
V()Hx\tlllﬂllch heidnischen Ulspuuwcs ist oder literarisch-

‘hristlichen. Tiir letzteres spricht die fiuBere Form dieser Vor-
sto}hmg, das merkwiirdig isolierte Auftreten und dic An-
kniipfung an die Fran Saelde der mhd. hitfischen Dichtung.
Dagegen sprechen eine Reihe innerer Griinde, so vor allem
die Moglichkeit, alle in Betracht kommenden ’\ orstellungen
und Motive aus rein heidnisehen Anschauungen zu erklirven.
Zweifellos haben wir es hier, gleichgiiltig, ob die Vorstellung
dlingeren Alters ist oder nicht, um eine \uberunn heidnischen
(ieistesleben trotz der ¢ nxxrhehen Form zu tun.

Auszugehen ist von der gemeinindogermanischen Vor-
stellung der im Sturm umfahrenden Seelen. Als Iaupt-
umfahrizeit tritt wns im germ. Voll ksglauben  die Weih-
nachtsfestzeit entgegen. In dieser Vorstellung ist uns
wolil eine dev idltesten Schichten des Seel englaubens erhalten.
Die als Atem gedachte Seele gehit nach dem Tode im Wind,
o Sturm anf oder bei Beibeh altung der kirperlichen Vor-
stellung: dic Seelen fahiren ruhelos in der Luft mnher. Iin
Iutemeu h odm Seclenheim ist noch nicht vorhanden. Ein
solehes mubte sich aber aus der Vorstellung der an den
toten Leib im Grabe gebundenen Scele entwickeln, Toten-
reich und Sturmumfalrt traten in l\rml\uucn/ seine Auf-
lssung fand der Konflikt in der V orstellung vom Seelenberg
nnd dor Austfalivt aus dicsem. Daneben Mlob die alte Schichte
bo\tchen Das Fortschreiten und  die Verfeinerung der
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religivsen Empfindung erzengte bald das Gefiihl. dall das
ewige, vuhelose Umberirren der Secclen etwas Abnormales,
Beklemmendes, Sehreckliches sei. Die von ihren Nachfahren
mit der nitigen Ehrfureht behandelte und verehrte Seele rithte
Ja im Seelenheim, das sich bald zu einer ganzen Unterwelr
erweiterte. Die fm Sturm ruhelos wnfahrenden Seelen mul-
ten solche sein, bei denen etwas nicht stimmte, entweder
solche, die sellist gefrevelt oder an denen sich die Lebenden
vergangen hatten. Ganz deutlich verfolgbar ist diese Ent-
wicklung bei den Griechen, die neben der voll ausgebildeten
Unterwelt auch das Umfahren der Seelen i im Sturme kennen:
die Umfahrt der Hekate und der Ihrigen. Das sind aber
dic Seelen derer, die der Bestattung und ilrer heiligen
Briiuche nicht tullmit geworden oder die mit Gewalt ums
Leben gebracht (fouchivazc:) oder wvor der Zeit' gestorben sind
(dwz2t) (Rhode Psyehe TT 82 £,

Auf ganz dieselbe Weise kann die Konzipierung der
\(»1%(‘111111“ unseres Kinderseelenheeres vor sich gegangen
scin. IHier ist sogar iiberall die iltere Schichte in der wilden
Jagd erhalten. Beigetragen haben dazu noch andere, gleich
zu behandelnde Faktoren. Interessant ist es nun, dafl} wir
in der Mythologic eines primitiven Volkes (Borneo) cine
parallele, in der Mythologie der Russen aber eine ganz gleiche
\m\r(\Hunw haben: Knappert 2092 210, \De Buntiana of
Pontyanay rangschikt men onder de buo/e geesten. Zij necnt
de gedaante aan van een witten vogel met een vrouwenhoofd.
Ilet haar is zeer lang en op den rug treft men cene opening
aan om de geroofde kinderen in to bergen; (Riedel) (»p de
westkust van Borneo worden zij somtijds annemorl\t als de

zielen der doodgeboren kinderen (Wilken)* und ebd.
Anme 3: [ De Slavische Rusialkis zijn de ziclen van neisjes,
die nnvulmpt stierven (I71kI., I\OL‘OI(I vol. IV, 8. 55). Ralston
noemt ze Rusalkas, maar verhaalt er het zelfde van »Lhere
ave also little Rusalkas having the appearence: of seven vear
old girls. These are ~uppn\ed by the Russian peasent to be
the ghosts of stillborn ehildren or such as have died be-
fore there was time to baptise them: such children the
Rusalkas are in the habit of stealing after death (Ralston
Songs ete. S. 174).
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Beigetragen zu dieser Entwicklung allgemeines Seelen-
heer > Kinderscelenheer hat folgendes (vegl. EIIM. G
§ 96. Die Kindergestalt der Seele): Dachte man sich die
Scele nicht in der Gestalt des Verstorbenen oder als Tier, so
erscheint sie oft als kleines menschliches Wesen, ja geradezu
als Kind. So der IMTausgeist, Klabautermann (der wohl erst
sckundiir zu einer Kindersecle wurde), endlich die zahlreichen
aus dem Seclenglauben entsprungenen clbischen Wesen. Aucl
von hier aus konnte man leicht zu einem Kinderseelenheer
gelangen.

Zieht man schlieBlich die sicher immer schr grofiec Kin-
dersterblichkeit in Betracht, die zweifellos auch zu der
Sage vom Rattenfiinger von ITammeln getiihrt hat, so diirfte
woll die Intstehung unserer Vorstellung geniigend beleuchtet
sein. Wie man sieht, handelt es sich hier um rein heidnische
Wurzeln.

Tatsiichlich finden wir schon bei Vergil eine Art Kin-
derseclenheer: Acneis VI 425 . Aeneas hat mit seiner De-
gleiterin den Cerberus gliicklich passiert:

Continuo aunditac voces vagitus et ingens
Infantumque animac flentes in limine primo,
quos duleis vitae exortis et ab ubere raptos
abstulit atra dies et funere mersit acerbo.
hos iuxta falso dammati crimine mortis. usw.

Tine literavische Vorlage fiir diese Vorstellung kennen
wir nicht* und trotz der poetischen Stilisierung muB man
nach Analogie der ganzen Schilderung der von Aeneas durch-
wanderten Unterwelt doch auf eine volkstiimliche Grundlage
schlicBen, die Vergil leicht in seiner Ileimat kennen lernen
konnte.

Auch in Griechenland kennt man iibrigens cine wiihrend
der Zwilften umfahrende ITeerschar kindergestaltiger Diimo-
nen, die aber mit den unschuldigen Kindern nichts zu tun
haben. (Schmidt, Neugr. Volkslehen S. 148, bei Sph. IT 408.)

! 8al. Reinach ,Orpheust Wien 19102 . 79 berichtet allerdings von den
Griechen: ,Selbst zur Vorstellung eines Vorhimmels war man gelangt,
dem Aufenthaltsort der Seelen ganz jung verstorbener Kinder.® Ein
Beleg dafiir fehlt.
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Interessant ist die von v. d. Leyen, D. Sb. 1V 8. 69 aus
Luxemburg mitgeteilte Sage: JAut der Brachtenbacher Miihle
wachten die Miillersleute bei der Leiche ihres Kindes. Da
crtonte gegen Mitternacht plotzlich vor dem Stubenfenster
cine himmlische Musik und die dauerte zwei Stunden. So-
bald der Tag anbrach, trat der Mann vor das Haus und da
sah er in dem weichen Boden unter dem Stubenfenster die
FuBspuren vieler Kinder abgedriickt.” Diese Erziihlung zeigt,
aus welcher Seelenstimmung derartige Mythen entspringen.
Himmlische Musik verriit iibrigens auch einem lettizchen
Bauer beim niichtlichen Heimweg durch den Wald den Zug
von Kinderseelen (nach miindl. Mitt. P. Schroeders und Myst.
u. Mim. i. RV. 8. 125). Vgl. auch die oben mitgeteilte Er-
zihlung von dem Kinderseelenheer in Hundsdorf (Ob.-Ost.).

Daf} diese Seelen als Seclen ungetauft verstorbener
Kinder bezeichnet werden, ist aus dem oben Gesagten ohne
weiteres verstindlich. Die ohne Taufe verstorbenen Kinder,
welche nach christlicher Anschauung ihr ewiges Leben an
cinem Ort, der weder Freude noch Schmerz bringt, verbrin-
gen, sind auch sonst Gegenstand besonderer mythologischer
Spekulation. Hier scheint vielleicht ein #lterer heidnischer
Grund vorhanden zu sein. und die Taufe ist eventuell an
Stelle der durch den Vater vollzogenen Aufnahme in die
Familie getreten. Aber auch wenn dies nicht der Fall ist,
ist die mangelnde Taufe doch nur eine naheliegende christ-
liche Motivierung der diimonizchen Macht, die sich an dem
Kinde zeigt. Ein ungetauft verstorbenes Kind wird z B.
zum wilden Alf (Jahn, S. 104, bei Sph. IT 272) oder zu
cinem Irrlicht (ebd.), es tritt in das wiitende Heer ein oder
gesellt sich zu den Vogeln, die am Allerseelentage um die
Kreuze der Kirchhéfe fliegen (Drechsler I 188). Solche Kin-
der heiflen Heidelbe (AnzfdA. 13, 45), die din. héghemen
sind ungetaufte Kinder (Cleasby-Vigfusson 241 nach Much
GHg. 271) und die Seele eines solchen Kindes, das unter
cinem Baum vergraben wurde, geht in ihn ein und kommt
als Klabautermann auts Schiff (Temme 302, vel. oben). Vgl
EHM. GM. §172.2

' Die von Rosegger, ,Erdsegent S. 229, einer Bauerndirn zugeschrie-
bene Vorstellung von den auf einem Baume das heil. Chvistkind er:
Sitzungsber. d. phil.-hist. K. 174. Bd., 2. Abh. 10
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LErwigenswert ist sehlieBlich noch eine Moglichkeit, wie
die Vorstellung eines Kinderseelenheeres, wenn auch nicht
hervorgerufen, so doch vielleicht wesentlich beeinfluBt wor-
den sein kann. Es ist méglich, daB die im Leben des primiti-
ven Menschen und ahgeschwiicht auch im heutigen europiii-
schen Volksleben cine groBe Rolle spielende soziale Gliede-
rung in Alters- und Geschlechtsklassen (vel.
. Schwartz ,Alterskl. u. Miinnerbiinde) auch auf die Vor-
stellung vom jenseitigen Leben ihren Reflex ausiibte. Deut-
liche Hinweise auf derartiges zeigen sich ja in der an. My-
thologie, besonders in der Edda, wo nicht nur unter den
Toten Unterschiede nach der sozialen Stellung, sondern auch
nach dem Geschlecht gemacht werden (vgl. Much Germ. Him-
melsgott 81 f.).

Ausdem Erwiihnten ist bereits klar ersichtlich, daf dieVor-
stellung des Kinderseelenheeres rein heidnischen Anschauun-
gen entsprungen ist und nur die iuBerste Schale christlichen
Anstrich zeigt. Tiir die Urspriinglichkeit und das hohe Alter
dieser Vorstellung aber spricht entscheidend die therio-
morphe Efscheinungsform der Kinderseelen in Tirol,
denen ganz parallel die diimonischen ITunde, als zzvrzz
Szipavzz bezeichnet, der gricchischen Secelenfiihrerin ITekate
zur Seite stehien. (Rhode, Psyche S. 83, bes. Anm. 3.) Auch
im md. und ndd. Volksglauben von der wilden Jagd spielen
Hunde eine besondere Rolle, vor allem die der Frau Gode,
doch ist es fraglich, ob es sich hier nicht um ein sekun-
diives Motiv aus der Vorstellung von der Jagd heraus handelt.
Dies ist aber bei Perht ganz unmaglich. (Uber theriom. Form
seel. w. elb. Geister vgl. Manuh., GM. 8. 367 ff.; WfK. II
116 . Auch Werre ist ein Name fiir die Erdgrille Schm.
B. Wh. IT 980, G)M. S. 226/227. Anm. 4.)

Die Aunahme des leidnischen Charakters der be-
sprochenen Vorstellung ist demnach so stark begriindet, daB
selbst das Bekanntwerden einer kirehlicleon Legende iiber
einen derartigen Umzug sie kaum wesentlich erschiittern
wiirde. Bisher ist aber keine hiehergehirige Legende in der

wartenden Seelen ungetauft verstorbener Kinder ist wohl sehr stark
stilisiert.
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Literatur bekannt; hichstens wiive der Volksglaube in Sulz-
bach (Oberpfalz) Panzer, 11 8.13 n 15 anzufiihren: Eltern
diirfen dort nicht weinen, sonst kommen dic kleinen un-
schuldigen Kinder, dic bei den himmlischen Prozessionen
alle vorausgehen, nicht mit. I'erner ebd. n.14: Am Tag vor
Jehanni fithrt Maria die kleinen Kindlein ins Paradies in
die Rotbeer. Ls wiire auch recht auffallend, daB nicht eine
ITeilige, vor allem Maria, mit diesem giitigen Amt der
Iiihrverin betraut wiirde. An ein Verdringen durch DPerht
ist wohl kaum zu denken. Die Ankniipfung an die I'rau des
Pilatus aber zeugt gerade fiir das Gegenteil : man suchte den
heidnischen Mythus dureh Verkniipfung mit einer christ-
lichen I'igur zu einer Legende zu machen. Das braucht
nicht kirchlicher IinfluBl zu secin, sondern kann aus dem
Volke selbst hervorgegangen sein. MMit Maria ist unser My-
thus bekanntlich ein einziges Mal in Beziehung gebracht.

Woher kommt nun die Iiihrerin dieses Seelenheercs
Perht? Iis sind drei Moglichkeiten vorhanden:

1. Sie entwickelt sich aus der Differenzierung aus der
Schar der Kinderseelen.

2. Lin bereits im Volksglauben vorhandenes mythisches
Wesen wird mit dem Scelenheer in Verbindung gebracht.

3. Lin neu entstehendes mythisches Wesen wird aus
dulberen Griinden die Seelenfiihrerin.

Die philologische Methode, aus dem Namen das Wesen
zu erschlicfen, LiBt uns hicr im Stich, insoferne philologisch
alle drei Moglichkeiten gegeben sind, ja die dritte cigentlich
erst wegen des Namens in Erwiigung zu ziehen ist.

Die Deutung von Perht als die weiBe zu got. bairhts
ust. ist wohl abgetan. Sie hat zu den vielen ungliicklichen
Versuchen AnlaB geboten, Perht mit dem Kreise der weilien
“Frauen in DBeziehung zu setzen. Aber schon Grimm hat auf
die Moglichkeit ciner Entstehung aus dem Namen des Drei-
k'(inig.éfcstes hingewiesen (vgl. Bilfinger GJ. 103). Be-
kanuntlich kennen bayrische und auch alemannische Urkunden
schon seit ¢. 1000 fiir dieses I'est die Bezeichnung: zi deru
perahitun naht, giperchten naht, perhtenabent usf. (vgl. Schm.
BW. I269; Staub-Tobler 1V 1538). Im Schwiibischen scheint

der Ausdruck unbekannt zu sein (Fischer I 881), im Voigtland
10%
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ist der Beleg fraglich (vgl. oben). Aus dieser Bezeichnung
scheint sich nun ein Name * Perahta fiir ein mythisches
Wesen gebildet zu haben. Parallelen dazu liegen zahlreich
vor: Luz, Befana, Faste usf. (vgl. Bilfinger GJ. 104). Das
Alemannische liefert einen ganz gleichartigen I"all, indem
man dort schon 1382 die Bezeichnung perhtentag zu einem
St. Berchtentag machte und an die leil ilige Kénigin von Bur-
gund ankniipfte.

Der Ubergang erklirt sich leicht aus der Gleichheit
des ersten Wompositionsgliedes mit dem Gen. des schon vor-
handenen Namens. Tir diese Auffassung iiber die Ent-
stehung des Namens Perht spricht auch der Umstand, daf
Perht gerade im Bayrischen hekannt ist, wo die I)o/elchnunﬂ
Perhtennacht seit alters her gebraucht '\\nd dali ferner (101
Name Perht im Alemannischen unbekannt ist, da man ehen
dort an die heilige Berta ankniipfte. Tm schwibischen Gebiet
diirfte die Buel(,/hmmg Pexhtennacht auch bekannt gewesen
sein. Auffallend ist allerdings das Auftreten des Namens
im Voigtland, da die entsprechende Bezeichnung des Drkg-
festes auf md. Boden fehlt und der Beleg bei Borner literari-
schen Ursprung zu haben scheint; fitr das Alter unserer Gio-
stalt sagt natiitlich die chen bc\pwohcno Aunahme nichts.
Der neue Name kann sowohl ecinem bereits vorhandenen als
ancheinem neu sich entwickelndenWesen beigelegtworden sein.

Iinen anderen Irklir ungsversuch hat lekanntlich
Mogk gegeben, indem cr den Namen aus ahd. pergan ab-
lelrc Philologisch wiire nur einzuwenden, dal} derartige
Bildungen aus starken Verben nicht hauﬁo sind.  Mogk
nimmt an, daB seelische Geister Terhten Iuobcn und dal}
sich aus (h(«cn Perht als Fiihrerin, bomohun“swel:o Linzel-
diimon differenzierte. Dagegen \purht dab die Bezeichnung

Perliten fitr eine Mehrzahl mythischer Wesen ziemlich be-

schrimkt ist, ferner dafBl das Zusammentreffen mit dem Fest
namen cin merkw iirdiger Zufall w dre, wenn man nicht etwa
diesen miBverstanden aus den N amen der Perhiten a bleitet,
wozn allerdings Bezeichnungen wie: W erren-, Hollenal )md
Anhaltspunkte lieferten. Auch die Unsicherheit imn Gesehlecht
der Perht, besonders in Sel waben konute angefithrt werden,
da sich g(’(‘lOl]“Ol ster dureh solehe auszeichnen.
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Sicherheit iither den Ursprung des Namens wird sich
wohl kaum jemals gewinunen lassen.! Damit ist dieser W eg
zur Erkenntnis des Wesens der Perht versperrt.

Betrachten wir nun dieses in Gegenden und Erzihlun-
gen, wo Perht einzeln chne das Seelenheer auftritt, so zeigt
sich, um das Resultat gleich vorweg zu nehmen, daP Perht

ganz zweifellos ein seelizeher Geist ist, der ummttelbau

ans dem Seelenglauben hervorwuchs, ohne in das Gebiet der
Vegetationsgeister iiherzugehen. Damxt ist die Auff: assung
Perhts als ]’ebomﬁhatlnq eines Kalenderbegriffes, hervor-
gegangen aus mimischen Darstellungen wie des Scmmers,
Winters usf. ahgewiesen. Unter den beiden anderen \Ion-
lichkeiten ist nicht leicht eine Entscheidung zu treffen, doch
ist folgende Entwicklung dasW Jhl%hﬁl]ﬂl(’h\f@ Aus dem ur-
spriinglichen Glauben an die die Menschen und ihre Wohnun-
gen, besonders im Winter umschwiirmenden Seelen entwickelt
sich einerseits, wic oben ausgefithrt, die Vorstellung vom
Kinderseelenheer, anderseits die eines besonderen Seclen-
diimons, der dann vielfach mit ersteren verkniipft wurde. Der
.1\‘nno do\ Testtages konnte dann leicht — verstanden als
Tag der Per(a)hta — auf das an diesem Tage erscheinende
Gespenst fibertragen werden. Beitragen konnte zu dieser
Neubenennung die all gemeine Tnbestimmtheit der artiger
scelischer Ditmonen, die Scheu, den urspriinglichen Namen
auszusprechen u. a.

Wir gelangen zn dem Resultat: Perht ist cin Démon,
der unmittelbar aus dem Seelen glauben hervorgew ach-
sen Ist, als bestimmt abgegrenzte Gestalt schon vor der Fin-
juhrunﬂ der Bezeichnung Perhtennacht, also gegebenenfalls
schon in heidnischer Zeit vorhanden gewesen sein kann. Jhr
Hauptgehict war wohl stets das hayrische Mundartengebiet
mit Ausstrahlungen ins schwiibisel he, frankiseche und wahr-
scheinlich ins voigtlindische. Als rveiner Seelendimon, der
nur stellenweise zum Vegdiim. wurde, unterscheidet sie sich
stark von der md. Holda. mit der sie sich aber in ihrer
IFunktion als Spstf. noch beriihrt.

! Eine Miaglichkeit ist oben angedeutet (siche Abschn. Die Tschechen)
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Bevor ich mich dieser Materie zuwende, mufl ich noch
cine Reihe von Untersuchungen iiber Perht nachtragen.

In den Mythen von Perht und ihrer Kinderseelenschar
kommen cine ganze Anzahl typischer mythischer Motive vor.

Schon ihr Aussehen ist das iibliche dimonischer un-
Lieimlicher Weiber. Sie erscheint als alte I'ran, in Lumpen
gekleidet, mit zerzaustem ITaar und auffallend langer
Nase. Diese beiden letzteren Motive sind nicht unmittelbar
mythisch zu deuten, wie es beziiglich der Nase, z. B. EH)L
MdG-. 424 (,Im Regen also eine Nase, die unaufhirlich lauft®)
tut, sondern sie sind aus dem Bestreben erwachsen, den in
menschlicher Gestalt gedachten Dimon vor den Menschen
durch besondere Eigentiimlichkeiten auszuzeichnen, vor
allem ihm ein abschreckendes, unheimliches, {ihermenschliches
Aussehen zu verleihen. Zu diesem Zweck eignet sich vor allem
der Kopf und das Gesicht. Man vergleiche die kiinstlich er-
zeugten Spitzschidel bei den Adelsgeschlechtern siidamerika-
nischer Stimme und bei den Awaren, ferner den Kopfputz
der primitiven Vslker, der aus iihnlichen Erwiigungen her-
vorgegangen 1ist, schlieflich -die vielfachen kultlichen Mas-
kierungen. Noch heute kann man bemerken, wie das bloBe
Anlegen einer kiinstlichen Nase sonst unkostiimierten Menschen
cin entstelltes, unheimliches Aussehen gibt. Thrigens wird die
lange Nase auch anderen mythischen Wesen zugeschrieben :
so der Stampe und Holda (die Potznase bei Luther), dem
Alb (mit diner krummen nasen), im Miinchener Nachtsegen
(ZfdAlt. 41, S. 835 £. v. 83), dem gespenstigen IF'uhrmann, der
auf einem dreiviidrigen Wagen tote Monche fiihrt (Gir. DS.
S. 263 n. 275, M. G 362), dem Trollen im Hof des Halvor
im Dovregebirge (Asbj. Nw. Vi, T 183), dem Regen in
einem Kinderlied (EHM. Q). 275), cinem schwiibischen
Burggespenst (Meier 210 n. 59, Sph. TI 11), der russischen
Baba Yaga (Knappert, S. 1644) u. a1

Diese Nase wird in Iss. des Ma. auch als eisern be-
zeichnet (Cgm. 478 £. 2, Com. 111%3 f. 117h, Vintler), ja

! Die Tengu, japanische diimonische Wesen, die in Felsspalten leben,
werden z. T. mit wunderlich langen Nasen dargestellt (L. Hearn: ,Kokoro*
§8.284). Auch die Europiier, die man fiir mythische Halbwesen zwischen
Mensch und Tier hielt, wurden mit solchen Nasen abgebildet (ebd. 8. 16).
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die ganze Perht wird nach Crusius eisern genannt. Ahnlich
beifit der wilde Jiiger in der Lausitz, auch der eiserne Polenz
(Haupt, S. 121 nach seiner Riistung?). Die Nase der Baba
Yaga (Ralston, S. 137) ist auch eisern. Eiserne Korperteile,
besonders Zitzen und Finger werden oft diimonischen Wesen
zugeschrieben, die mit diesen Instrumenten Kinder und Men-
schen umbringen; z. B. der Mittags- und Waldmann der
Litauer (Sph. II 438), eine Vorstellung. die wahrseheinlich
aus dem Alpglauben hervorgegangen ist.

ITieher gehort auch das Motiv vom Schusterleisten,
dem Gesprich zwischen der langnasigen Stampe und dem
spit arbeitenden Schuster. Tast ganz gleichartig wird es
auch in Schlesien erzihlt (Peter, S.59). Unter das Fenster
eines an den Vorabenden von Sonn- und Feiertagen arbeiten-
den Schusters trat eine scheuBliche Gestalt mit einer langen
Nase und rief: Siehst du meine groBe Nase? Der Schuster
aber drohte zuriick: Siehst du mein groBes Kloptholz? Als
sic aber hereintrat, entfloh er und arbeitete nicht mehr. Diese
Gleichartigkeit ist doch auffallend. Ein iihnliches Zwiege-
spriich zwischen einem Kobold und einem Miiller: JTast du
je ein so groBes Maul geschen?® Antwort: Jst dir je ein
so heiBes Koch untergekommen % (Ashj. H. Ev. 1 81.)

Die zerzausten Haare und das Iumpige Gewand
stellt sich zu der Vorstellung vom jimmerlichen Ausschen
der wiederkehrenden Seelen, einer allgemein verbreitete An-
schaunng.  Deshalb werden auch die Kinder der DPerht mit
diesheziiglichen Namen belegt und daher auch der a ppella-
tive Gebrauch von perhtl fir unordentliche, schlampige
I'rauenzimmer.

Gar nichts mit Mythologie zu tun hat Berhte mit dom
fuoze. Berte au grand pied, die Mutter Karls des GroBen.
Leh glaube mich weiterer Ausfithrungen enthalten zu kénnen
(vel. die Deutung EHM. GM. 276). (Vgl. dazu J. Reinhold
;Berte aus grans pies’ Krakau 1909.)

Das bekannteste unter den hiehergehdrigen Motiven
ist das vom Trinenkriiglein und vom geschiirzten
Totenhemd. (Vgl. W. Wackernagel, KI. Sch. 1T S. 399 f.
;Zur Erklirung und Beurteilung von Biirgers Leonore’ nicht
ausschopfend: THM. GM. S. 65 f.) K. Schenkel crweist das
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Trinenkriigleinmotiv Germ. NT S. 4350—452 bereits hoi den
Gricchen und Rémern (Tibull, Properz, Lukian), deshalb
wurden dort allzu heftige Totenklagen gesetzlich ei ngedimmt
(Pyehe T 123 w. Anm. 2). Dieses aus Vorstellungen des Seelen-
glaubens hervorgegangene mythische Motiv wurde spiter
vielfach novellistisch verwendet. Am hekanntesten im Mir-
chen n. 109 KHAL, in der Geschichte von Helgi (Hkr. Hb.
TI B. 40 £) und in der Leonorensage. Verwandt ist das Motiv
vom geschiivzten Totenhemd. Eg wird auch mit der wil-
den Jagd verkniipft. So berichtet Panzer T 164 n. 180: Hinter
dem wilden Heer, das sich in einer Fihre iiber den Main hatte
setzen lassen, blieb ein einzelner (eist zuriick und sprach:
Wir' dch geschiirzt und gegiirtet, so kime ich auch mit.
Da band ihm ein Feldhiiter ein Strohseil um den Leib und
sagte: \Nun kannst du mach!* Als Lohn empfing er eine
Hand voll Gold. Ahnlich ebd. T 176 £. Tn Herda, Thiiringen,
rief eine aus dem wilden Heer ecinem Midchen zn: Schiirz
mich, giirt mich, daB ich mitkomme! Da warf es ihr das
Schiirzenband zu und alsbald erreichte sie wieder das Heer
und rief dreimal: T.ohn dir's Gott! (Witzschel T 87 n. 32).
Aueh hinter dem schwiibischen Mutesheer schreit bestindig
ciner her: Wir ich gegiirtet und geschiirzt, g0 kiime ich nach
{Meier, S.125 1. 139, 2).1 TLaistners Deutung (Sph. 1T 223
bis 227) auf die A nlegung der Alpfessel ist falseh. Das Motiv
gehdrt zu der Vorstellung von dem hinter dem Heer zu-
riickbleibenden Geist, vgl. Birlinger T 90. Der Geist, der
sich den Xopf verbinden 1Bt (schon 1550), und die krumme
Gans, die in Deutschnoven der wilden Gfohr nachwackelt
und Mithe hat. mitzukommen. (Von ihr das Motiv vom ein-
gehackten Beil. Teyl, 8.400.) Das Motiv 1st schwer mythiseh
denthar,

Christlich sekundir ist das Motiv deyp Erlésung
durch die Namengebung, das leicht aus der Vorstellung
vom Undetauftsein der Kinder entspringen konnte. Vgl die
siidrussische (vuthenische) Vorstellung, daB ungetauft ver-
storbene oder ermordete Kinder nach siechen Jahren aus
threm Grahe herausfliegen und die Voriithergehenden mit

! Vgl auch v. d. Leyen D. Sagh, IV. 8. 68 aus Wallis.
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dem Rufe chrztu’ um Taufe anflehen (vgl. Zf6VEK. IT 91,
355 an. 1). Aus ihnen werden Maren, Truden und Haus-
kobolde. Auch das aus dem Alraun hervorwachsende Kind
verlangt in Polen ,chrztu® (ebd. 11 335).

Die Blendung des Neugierigen auf ein Jahr ist,
sofern es sich um die bestrafte Belauschung der einkehren-
den Dimonen handelt, mythisch und stellt sich zum Motiv
des eingeschlagenen Beiles.

Echt volkstiimlich ist die Formel,! mit welcher die
Llendung vollzogen wird. Awuch der Teufel blist die Augen
aus, vgl. die Formel: Deine Augen sind mein! (GM. IIT 89
und Meier 186). Vgl. den Drachen, der beim Besuch der
Mutter dem durch das Sechliisselloch lugenden Kind die
Augen auskratzt. (Veck. Wend. M. 893 n. 27, bei Sph. 1T 274.)
DaB die Strafe nach einem Jahre wieder aufgehoben wird,
wird auch oft von der wilden Jagd erzihlt. Es hiingt mit der
Vorstellung der jihvlich umziehenden Diimonen eng zusam-
men, ist aber natiirlich unmittelbar nicht zu deuten. Lit. Ang.
vel. GAL TIT 89.

Unklar ist es, wie man das Motiv, das ich mangels einer
besseren Bezeichnung das Motiv von der Ausbesserung und
und vom Spanlohn nannte, auffassen soll. Sehwartz Deu-
tung (Heut. Vgl 2 8,32, 37, 42). der auch Mannh. WEK. T
85 beizustimmen geneigt ist, auf den im tosenden Gewitter-
Sturm verkeilten Wagen der wilden Jigerin, dessen herab-
fallenden Spiine die goldhellen Blitze sind, ist schr zweifel-
haft und erseheint ganz konstruiert. Der Spanlohn ist sicher
nicht mythisch und gehirt ins Gebiet der Schatzsagen, wo
sich zahlreiche Parallelen finden (vel. Sph. I 235). Sollte
aber dann die Erzihlung vom zerbrochenen Wagen nur die
notwendige Ankniipfung zu bieten haben und der eigentliche
Kern der Spanlohn sein? Das Motiv wird im Orlagau auch
von cinem Waldweibehen mit seinem Schubkarren (Bérner)
und in Thiiringen von einer fremden Dame (Witzschel T 114)
crzithlt.

Pv.d. Leyen D. Sagh. S. 73 £ vom Mutesheer in Wiirttemberg: ,Streich
dem da die Spiiltle zu.*
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Die geisterhaft schnelle Fahrt wird auch der wil-
den Jagd vielfach zugeschrichen.

Dal} Perht mit dieser in DBezichung gebracht wivd, ist
begreiflich. Tm Wesen ist ja ihre Schar dieselbe wie jene.
Ja, es ist erstaunlich, dall die Trennung immerhin o scharf
durchgetiihrt ist. Alle Motive, dic bei dieser Gelegenheit mit
Perht verkniipft werden, gehiiven zu den typischen der wilden
Jagd: Wagenumzug, Menschenentfithrung, erbetener Jagd-
anteil und eingehacktes Beil. Letzteres wird auch anliBlich
des Heimchenumzuges im Orlagau erzihlt. Es gehirt zu dem
Vorstellungskreis des Elbengeschosses. Zu bemerken ist noch,
dal} die Verkniipfung der Perht mit der wilden Jagd nur in
Tirel und vielleicht auch einmal in Bavern zu finden ist.

3ei der Begegnung sterblicher Menschen mit Perht zeigt
sich diese meist nur dann erziirnt, wenn man sich ihr mit
Vorsatz in den Weg gestellt hat. Dasselbe wird von fast allen
diimonischen Wesen erzithlt: wo einer auf einem notwendigen
Gange (vgl. Vonbun, 8. 10 bayr. notnigel, daher Notnagel-
motiv) begriffen mit ihnen zusammentrifft, tun sie ihm nichts
zuleide.

b) Perht als Einzeldiimon.

Perhit erscheint nicht immer als Fithrerin eincr Seelen-
schar. Vielfach tritt sie ganz allein ohne diese auf, ja strecken-
weise kennt man sie nur als Einzelddimon.

Dureh Schwinden der urspriinglich vorhandenen Vor-
stellung als Seelentithrerin ist zu erkliren. wenn sic in Virgen
und Prigarten in Tirol woll als Tochter des TTerodes be-
kannt ist, aber auffallenderweise nicht als Kinderseelen-
fiihrerin. Gerade hier aber zeigt sie sich in charakteristischer
Anspriigung als Einzeldimon: sie wird zu cinem gespensti-
gen, wilden Wesen, dax auf Menschen- und Kinderraub aus-
geht und iiberans gefiirehtet ist. Ganz dhnlich erscheint sie
auch in Kirnten. Sie trigt hier deutlich Ziige des Druek-
geistes an sich, wie die meisten seelischen Dimonen. Dazu
stimmt das in beiden Lindern von ihr erzithlte Motiv der
fremden Blumen, das in Nirnten in der iilteren Gestalt er-
halten ist. Iis ist kawmn miglich dies anders als ans der im

It
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Alptraum eine grofle Rolle spielenden Tranmfahrt zu deuten
(vgl. Schilderung bei Kohlrausch, 8. 317 bei Sph.). Die
cigenen Lrfahrungen iibertrug man in novellistischer Tlor-
mung als Erzihlungsmotiv auf den augenscheinlich vom
Diruckgeist Getiiteten oder Entfiihrten.

Typisch fiir einen Seelendiimon ist ferner die therio-
morphe Erscheinungsform als Einzelgestalt in Steier-
mark und wahrscheinlich auch im Saalfeldischen.

Nach einer anderen Richtung hin welst die Vorstellung
von Perht, die das tédliche Tiichlein anbietet, in Kufstein bis
Linz. Hier handelt es sich um einen niichtlichen Waldgeist,
also einen elbischen Vegdim. und gerade von solchen wird
oft das Motivvom todbringenden Geschenk erziihlt. Vgl
dariiber Laistner Sph.. doch ist seine Deutung (natiirlich auf
den Druckgeist) unrichtig. Das Motiv soll jedenfalls die
Grefihrlichkeit derartiger déimonischer Wesen illustrieren, et
dona ferentes.

Zum Vegdim. ist Perht, wie schon erwiihnt, auch bei
den Slowenen und Romanen geworden. mit den bekann-
ten Alotiven.

Schliefilich erscheint Perht als Einzeldiimon in ihrer
Ligenschaft als Kinderschenche und Spinnstubenfrauw.
Auch hier zeigt sich ihr seelisches Wesen, sowohl auch in dem
verbreiteten Motiv, das ich der Kiirze halber Gastrotomie
wnnte. Auch dieses Motiv ist an sich mythiseh unerkliivlich
und man wird aunch hier nur an die bedriickenden Frfahrun-
gen des Alptraumes ankniipfen kinnen, vor allem. da das
Motiv besonders bei den Slawen beliebt zu sein scheint, wenn
man es nicht etwa ganz sekundir als einfaches Drohmittel
aunffassen will,

Aus Griinden der Erzihlungstechnik erklirt sich das
Alleingein der Perht in der Sage von Alpach, wo sie als
spendendes Wesen  erscheint.

Deutliche Beziehungen zum Seclenglauben zeigen die
zwel kultlichen Briiuche, dic wns in Verbindung mit
Perht unterkommen: das Speiseopfer und der Perhtenlauf
nebst den dazugehiivigen Darstellungen.
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¢) Das Speiscopfer.

Ls ist an sich schon verstindlich, daB die Darbringung
menschlicher Speisen vor allem den Seelen der Abgeschiedenen
gilt. Die dem toten Korper entflohene Seele setzt nach den
Anschauungen des Primitiven ihr bisheriges Leben im grofien
und ganzen fort, nur daB sie in eine auBermenschliche, di-
monische Sphire geriickt ist. Trotzdem bleibt sie aber in
innigster Beziehung zu dem Leben, das sie friiher gefiihrt
kat; man schreibt ihr daher die gleichen Bediirfnisse zu wie
dem lebenden Menschen und es ist nicht auffallend, dal man
sich verpflichtet hilt, die Seele des Verstorbenen — sei es
nun aus Pietit oder aus I'urcht — mit dem NGtigsten zu ver-
sorgen. Dazu gehort natiirlich vor allem die Speise. Das
Speiseopfer fiir die Seelen ist daher weder den Germanen
noch deren Nachkommen etwas Unbekanntes. Als Speiseopfer
unmittelbar nach dem Tode, als ein Mahl fiir den Toten in
erster Linie ist ja der sogenannte Leichenschmaus zwei-
fellos anzusehen. Ebenso ist das Speiseopfer auf und in
den Gribern vielfach aus alter und neuer Zeit belegt. Aus
dem Glauben aber an die im Hause wohnen bleibenden Seelen,
aus denen sich die Hausgeister entwickeln, und an die im
Hause cinkehrenden umziehenden Seelen entspringt die Sitte
des Speiseopfers im Hausbereich. Vor allem gewinnt
das Speiseopfer gerade in jenen Zeitabschnitten hohe Be-
deutung, wo die seelischen Geister intensive TebensiuBe-
rung zeigen, wo die Dimonen mit den Menschen in nihere
Beriihrung treten, wo endlich die zu Scelenziigen und -heeren
vereinten Verstorbenen umgehen und die Iiiuser besuchen.
Dies ist die Weihnachtsfestzeit und in dieser spielen ja
die Speiscopfer gerade die gréfite Rolle (vgl. BHM. GM.
§ 177) und in dieser Zeit werden auch vom Volk ganz
bewuBt und mit ausdriicklicher Betonung dem Kinder-
seelenzug und der Perht, beziehungsweise verwandten Ge-
stalten Speiseopfer dargebracht. Bekannt sind solche Speise-
opfer in Steiermark, der Wocheiner Feistritz (slow.), Tirol,
Stidniederdsterreich und Bayern (14, Jh., 1465, 1468, 15. Jh.
und jetzt).
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Anmerkung. Uber Speiseopfer vel. Bilfinger, GJ. S.74.
AnzfdA. NIII. EHML. Rezension von Miillers Mythologie und
austithrlich Sph. IT 345 ff.

Auf alte heidnische Speisesitten scheinen die Ge-
briuche in Salzburg, Stidbayern und Mitteldeutschland zu
weisen, auf deren Ubertretung die Strafe der Gastrotomie
gesetzt ist. Auch hier wird wohl die Alpvorstellung eine
wichtige Rolle spielen.

d) Der Perhtenlauf und die mimische Darstellung.

Uber den Perhtenlauf in Salzburg handelt eingehend
Andree-Eysn ,Die Perchten im Salzburgischen, Arch. f.
Anthrop. N. I'. 11T 2 (Sonderabdruck 1904) und etwas er-
weitert ,Volkkundliches® S. 156—184. Uber den Perhtenlauf
(Pl abgekiirzt) im allgemeinen W. Mannhardt WK, I c. VI,
§ 11, Kornaufwecken, Perchtelspringen, I'aschingsumliufe.
Abbildungen von I’erhtentinzern bei Andree-Eysn, Nagl-
Zeidler Dschost. Litgesch. S. 728 n.113. Gartenlaube n. 51
1909.

Wihrend I'rau Andree-Eysn den 1 als .im Sinne der
Dimonenvertreibung abgehalten® auffalt (S. 18) und sich
wesentlich auf den ,allgemeinen Glauben, der gewissen Mas-
ken innewohnende Zug der Dimonenvertreibung sowie Lirm
und lautes Geridusch seien ein Mittel, um bose Geister abzu-
halten oder ihre {ible Wirkung zu hindern® (8. 19). stiitat,
steht Mannhardt auf dem Standpunkte, daf} der P1. und eine
Reihe dhnlicher Veranstaltungen in ihren Teilnehmern, Vege-
tationsdimonen reprisentierten, die durch ihr bloBes Ir-
scheinen und Rufen die das Wachstum hindernden Michte
vertrieben, die noch schlummernden Geister der Griiser und
IMaline zu neuem Leben erweckten® (a.a. Q. S.548).

Ich glaube, daB keine dieser beiden Auffassungen das
Wesentliche getroffen hat. Bei derartigen Kultbriiuchen miis-
sen wir auf die zwel Seiten, in denen die religigsen An-
schauungen des primitiven IHeidentums zum Ausdruck kom-
men, als auf die zwel entgegengesetzten Ausgangspunkte der
den Driiuchen beigelegten Bedeutung unser Augenmerk
richten. In wesentlicher Verschiedenheit von den modernen
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religidsen Anschaunungen, z. B. des Christentums, das in
sciner offiziellen Ausprigung einen deutlich ausgebildeten
Dualismus geneigter und feindseliger Wesen repriisentiert,
in seiner hoheren Weiterentwicklung die Gottheit den mensch-
lichen Interessensphiren entriickt denkt, spricht das primitive
Ileidentum jedem seiner Gotter und Dimonen eine Wesen-
heit zu, die freundliche und feindliche Ziige in sich vereinte
und je nach den duBeren Verhiltnissen oder auch ganz un-
berechenbar sich geneigt oder abgencigt zeigte; diese konnte
sich dann bei hoherer Entwicklung nach der cinen oder
anderen Seite hin ausbilden, verlor aber ihren Januscharakter
niemals vollstindig. Daher erscheinen uns die alten Gétter
aller Mythologien als lebensvolle, die Natur in ihren wider-
sprechendsten KraftiuBerungen in sich vercinigende Indi-
viduen, wihrend neue Gestalten deutlich ihren Ursprung
aus einer Zeit verraten, wo intellektuelle Spekulation die
schépferische Kraft des mit der Natur noch unmittelbar eins
scienden menschlichen BewuBtseins zerstort hatte. Gottheiten,
die statt aus reiner Naturbetrachtung aus moralischen und
anderen geistigen Gedankenkreisen erwuchsen, zeigen sich
als blutlose Schemen, so klar sie in ihrer Bedeutung und
Symbolik auch sein miissen. Vollends muBte das Christen-
tum, das die Gottheit aus dem unmittelbaren Leben ausschloB,
jede Mythologie toten; was man christliche Mythe nennt, ist
entweder jiidisches Erbgut, Heldensage (Christus), oder
miirchenhafte Legende. Dadurch aber, daB das Christentum
das Seelenleben des einzelnen mit einer ewigen gottlichen
Macht verkniipfte, brachte cs etwas ganz Neues ins religise
Leben der Menschheit, zumindest fiir den europiischen
Kulturkreis (ihnliche Ansiitze in der europiischen I’hilo-
sophie ziehe ich nicht in Betracht, da es sich hier um riium-
lich beschriinkte Spekulationen und nicht um allgemeine Vor-
stellungen handelt). Man muB sich hiiten, unsecre heutigen
religiosen Vorstellungen ins Heidentum hineinzutragen, und
das ist auch der Grundfehler der bisherigen Mythologen,
vielleicht mit Ausnahme Mogks, daB sie immer moralische
Begriffe mit den mythischen verquickten und daher eine ge-
wisse Iinseitigkeit in die mythischen Gestalten hincintrugen
und so die Eigenart des speziell lleidnischen in ilmen ver-
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wischten. Die cinzige Gottergestalt, wo vielleicht schon indo-
germanisch, bei der Konzipierung und Ausbildung morali-
sche Empfindung beteiligt war, scheint der gemein-indo-
germanische IIimmelsgott zu sein, aber auch nur
insofern, als man bei ihm als Menschheitsvater (= pater
familias, der hochste soziale Rang in der GroBfamilie, Mensch-
heit selbstverstindlich nach dem damaligen Gesichtskreis)
und als alles umspannendes Mimmelszelt von Anfang an die
wohlwollende Seite betonte (L. v. Schroeder). Tm allgemeinen
mul die Weltanschauung des Ileidentums viel eher isthe-
tisch als moralisch genannt werden. Hier ist der Punkt,
wo sich Kunst und Mythologie in ihrer wurzelhaften Ver-
wandtschaft zeigen, die niemals vergessen werden darf.

Nun zuriick zu dem Ausgangspunkte. Die Einheitlich-
keit mythischer Gestalten, die bei jeder einzelnen in der Ver-
cinigung von den Menschen niitzlichen und gefiihrlichen
Eigenschaften zutage tritt, mubte dann zu praktischen
Schwierigkeiten fiihren, wenn der Menseh in unmittelbare
Reriihrung mit der dimonischen Macht trat, also im Zauber,
im Nult. Is ist daher nicht auffallend, wenn uns in Kult-
handlungen eine nicht mehr einheitliche, sondern dualistische
Auffassung der dimonischen Wesen entgegentritt: die Kult-
handlung ist apotropiiisch, das heifit Dimonen abwehrend,
und zwar selbst solche, die in ihrven Mythen als iiberwiegend
geneigt crscheinen, oder sie will sich die Kraft der auBer-
menschlichen Wesen unmittelbar nutzbar machen, wobei aber
die Trennung nicht vollstindig restlos durchgefiihrt ist.

Zu den apotropiischen Briiuchen gehirt der PL
nicht; dagegen sind solche z B. s Iliixendstuseh’n i Bohmer-
wald am Pfingstsonntag (Rank 76—79), das Grasausliuten
im Inntal (Andree-Tysn, S.10) u. a.

Die Grundlage und die Bedeutung des P1. ist eine ganz
andere. Iir ist ein Bewegungsritus, verbunden mit einer
mimischen Darstellung des umziehenden Scelen-
liceres zur Torderung der animalischen und vegetabilen
Fruchtbarkeit. Ir charakterisiert sich dadurch deutlich
als dionysischer Kultakt.!

! Fiir teilweise verfehlt halte ich aber v. d. Leyens (D. Sagh. I. 1235) ver-
wandte Auftassung: ein Tanz, der Fruchtbarkeit iiber die Felder bringen
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Bewegungsriten, denen man die angefiihrte DBe-
deutung zuschreibt, finden wir bei allen primitiven Vélkern.
L. v. Schroeder fithrt sie ganz richtig auf dic eminente Er-
libhung des Lebensgefiihles zuriick, die durch alle kirperlichen
Iimotionen hervorgerufen wird. Diese versetzen schlieBlich
den Geist in jene Ekstase, wo den Menschen alle Hemmungen
sciner Natur zu schwinden scheinen und er sich in unmittel-
barer Beriihrung mit der Gottheit, ja als gttliches Wesen
selbst fiihlt. Die ekstatische Verziickung, der Rausch (paviz)
aber bildet einen wesentlichen I"aktor im religigsen und iiber-
haupt im Seclenleben des Menschen, es ist das das dionysi-
sche Illement, das von Nietzsche so hoch fiir die Intste-
hung von Mythologie und Kunst eingeschiitzt wird (vgl. Ge-
burt der Tragodie S. 23). In den Perhtenliufern und
-tinzern hiitte er bis in unsere Zeit hineinragende Beispiele
gefunden, daf} auch den Germanen jenes dionysische Element
nicht fremd war.? Allgemein und aus dem Gesagten leicht
verstindlich ist auch der Glaube, daB die Durchfithrung des
Bewegungsritus Fruchtbarkeit fiir Mensch, Vieh und Feld
bringt. .

Aber unsere Perhtenliufer und -tinzer erscheinen in
ciner ganz bestimmten Maskierung. Is ist zweifellos, daf
diese eine mimische Nachbildung déimonischer Wesen
bezeichnen soll. Diese Sitte beruht auf dem Glauben, daB
mit der Nachbildung dédmonischer Wesen auch ihre Kraft
erlangt wird. Wenn man dem brennenden, rollenden Rad,
dem Sonnwendfeuer, dem Bi, dem Kranz ete. dieselbe frucht-
barkeitspendende Kraft zuschreibt wie der Sonne, liegt der-
selbe Gedanke zugrunde. Dasselbe ist der I*all bei den zahl-
reichen Darstellungen des Vegdim. und den dabei vorgenom-
menen Riten, wie Regenzauber ete., im IFrithjahr und
Sommer. Die in den drei Donnerstagniichten der Weihnachts-
festzeit tosend durchs Tal schwirmende schischen DPerhten
mit ihren scheuBlichen, Entsetzen erregenden Masken sind

soll und zugleich ein Seelentanz, d. h. ein Tanz, in dem in seltsamer
Verhiillung die Seelen an dem einzigen Tage herumspringen, der ihnen
noch verginnt bleibt.

! Ein schwacher Hinweis bei Nietzsche, Vorls. iiber Soph. Ded. N. I Pr.
Lit. BL. vom 27. Februar 1910., 6. Spalte.
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offenbar eine mimische Darstellung der diimonischen Seelen-
ziige, die um diese Zeit brausend, aber Fruchtbarkeit spendend
durch die Liifte fahren. Die schonen Perhten sind nur eine
Abschwiichung mit besonderer Hervorhebung des Tanzes.

Einen sicheren Beleg fiir diese meine Anschauung bietet
das Motiv vom Erscheinen des Diimons, beziehungs-
weise vom Uberzihligen. Man ist sich vollstindig be-
wuBt, daBl dieser Brauch eigentlich eine Zauberhandlung ist,
mit welcher sich der Mensch auBermenschliche Krifte an-
cignen will, daher {iber die ihm sonst gesetzten Schranken
in das Gebiet diimonischen Lebens eingreift, was notwendiger-
weise die Abwehr und die Rache dieser Geister heraufbe-
schwéren muB. Das macht die Gefihrlichkeit jeder Zauber-
handlung  wie iiberhaupt des Verkehrs mit dimonischen
Wesen aus. Bei einem Nachabhmungszauber liegt es aber
nahe, daB die Gefahr darin besteht, daB der Dimon, dessen
Kraft man sich durch die Nachahmung zu Nutzen machen
will, selbst erscheint und sich riicht. Ganz charakteristisch
ist es nun, wodurch sich — auBer durch die vermehrte Zahl —
die Anwesenheit des Dimons bemerkbar macht: das Umber-
tosen der Teilnehmer verwandelt sich in eine derartige eksta-
tische Verziickung, daB die Perhten Ubermenschliches zu
leisten imstande sind. Iieher gehirt im Grunde auch die
Geschichte vom Gasteiner Bergknappen. Das Uberspringen
des Brunnenstockes ist bedeutsam, vgl. Perhtlspringen in
Virgen. Auch in Igls iihnliches: dort war cs am Ascher-
mittwoel Brauch, daB sich zw6lf Burschen in Teufelsmasken
nach Lllbogen begeben, wobei sich ilinen regelmibig cin drei-
zehnter, der Teufel, anschloB. Seine Anwesenheit erkannte
man daran, dal die Burschen wie rasend sprangen, wiec es
sonst kein Mensch vermag, sogar iiber die Dorfbrunnensiule
hinweg (ITeyl, S.107). Etwas ganz Ahnliches wird schon 1519
aus der Lausitz berichtet: In Guben stellten beim Passions-
spiel neun Biirgerssshne Teufel dar. Da kam wiihrend der
Aktion ein zehnter wirklicher Teufel, trieb arge Tossen,
sprang iiber den Brunnen (!) und suchte die anderen dazu
zw verfiihren, um ihnen die Iilse zu brechen. Bei der Kreuzi-
gung verschwand er (ILaupt, S. 107). Das Uberspringen der
Brunnen hat wohl wrspriinglich zum Brauch gehirt  wie

Sitzungsber. d. phul-bist. KL, 174. Bd. 2. Abh. 11
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noch heute in Virgen und ist ein Regenzauber. Die angefiihrte
Erzihlung aus Guben aber zeigt deutlich, daBl dieses Motiv
nicht etwa aus Abschreckungstendenzen seitens der Kirche
entsprungen ist.

Wenn der PL. zu einer andern Zeit als der Weihnachts-
festzeit stattfindet, handelt es sich um eine Verschiebung,
die bei der Ahnlichkeit mit den Faschingsumziigen naheliegt.
Von diesen aber unterscheidet sich der PI. dadurch, daB er
im Wesen cin mimischer Bewegungsritus ist, wihrend jene
mehr apotropiischen Charakter zeigen.

In welcher Beziehung steht nun der Pl zur
Perht? Der Name des Brauches und seiner Teilnehmer
gibt hier keinen AufschluB. Er kann von der Bezeichnulng
des Ilpiphaniastages direkt herstammen, wie Mannh. WfV.
I 542 meint, er konnte auch von der Bezeichnung fiir die
umziehenden Seelen iibertragen sein, ein Vorgang, der auch
sonst belegt ist (L. v. Schroeder Vorlesung vom 9. 11. 1908),
endlich mit dem Namen der Perht in dunkler Beziehung
stehen.

Als Person des Umzuges tritt Perht selbst in dem
Perhtenjagen der Slowenen des Asslinger Gereuts auf. Iier
sieht man deutlich, daB} der Umzug der Perht an sich schon
fruchtbarkeitstordernd wirkt; die iibrigen slowenischen als
Perht-Vertreiben bezeichneten Briuche sind apotropiiisch ge-
worden. Auch in den Kirntner Briuchen tritt erht auf ;
obwohl diese heute nicht mehr dem Salzburger und Tiroler
PL dhneln, scheint dies nach dem Namen Perhtjagen friiher
doch der I'all gewesen zu sein. Ibenfalls eine Beziehung zu
Perht wird angedeutet, wenn in Lienz beim Pl als Diimon
die wilde Perchtl erscheint, und unter der ,einen’, die in
Iischenlolr als vierte, nicht natiirliche dazukommt, wird man
sich auch Perht gedacht haben. Wie tiefgehend die Beziehun-
gen zwischen Brauch und Glauben an Perht sind, liBt sich
wohl kaum mit vollster Bestimmtheit sagen, daB aher solche
bestanden haben und noch bestchen, geht aus dem Gesagten
klar hervor.

Mimische Darstellung von Perht allein tritt uns
in Kiirnten, Schwaben, I'ranken und wahrscheinlich bei den
Tschechen entgegen, und zwar als eine Person der Weih-
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nachtsumziige. Uber diese handelt Tille, D. W. 8. 49 f. und
S.107f. c. V. Tille geht von heidnischen Umziigen anliBlich des
germanischen Jahresanfanges im Herbste aus. Ein Teil dieser
Briuche wurde mit dem Lindringen der romischen Januar-
kalendenfeier dorthin verlegt. Beim Durchdringen des Jesu-
geburtsfestes zu Weihnacht verlegte die Kirche unter gleich-
zeitiger Christianisierung die noch im Herbste verbliebenen
und die nach den Kalenden verschobenen Briiuche auf Weih-
nachten. Zu den letzteren, die also den Umweg iiber die
Kalendenfeier gemacht haben, gehort nach Tille, S. 108 auch
der Umzug der Perht, bei der die Verschiebung leicht war,
da sie keinen Heiligennamen reprisentiert, also nicht an
cinen Tag gebunden war, sobald die ev. Beziehung zum
Epiphaniastag in Vergessenheit geraten war. S. 49 denkt
er allerdings auch an eine mogliche Verschiebung vom I'riih-
lingsanfang her.

Nach meiner Meinung ist diese Theorie der Verschiebun-
gen nicht richtig. Ich nehme vom Anfang an innerhalb der
dionysischen Jahreshiilfte weitgehende Verschiedenheiten in
der Zeit derartiger kultlicher Umziige an, die durch das
Christentum noch gefordert wurden, indem in verschiedenen
Gegenden der Brauch an verschieden kirehliche Ganz- und
Halbfeiertage endgiiltig fixiert wurde.

Urspriinglich handelt es sich auch hier um ecine heid-
nische Kulthandlung: cs ist eine mimiscle Darstellung
von Scelendimonen, aber nicht der im Sturme dahin-
brausenden, sondern der still und segnend im Iause ein-
kehrenden.

Ganz heidnischen Charakter zeigt der Umzug der Perhtl
in Kirnten, wo Kostiim, Bewegungsritus und Liirmen zweifel-
los das Alte erhalten haben. Auch die Verschiedenheit der
Zahl, selbst wenn die Teilnchmer christliche Ieiligennamen
fihren (z. B. zwilf Klause in Schwaben, Tille, S. 110)
und das Motiv vom Irscheinen des Diimons, das auch hier
Lei ganz christlichem Geprige des Brauches erzihlt wird
(Tille, 8.110), zeigt deutlich, daB es urspriinglich auf eine
Parstellung uwmzichender Seelendiimonen angelegt war, und
riickt so diese Umziige dem D1 nahe, mit dem ja der Kirntner
Brauch auch den Namen teilt.

1%
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Dal} heute diese Masken vor allem als bescherende und
strafende Kinderscheuchen aufgefalt werden, ist begreif-
lich; doch beruht noch vieles auf heidnischer Grundlage.
Die meist als Geschenke dienenden Apfel und Niisse sind alte
Symbole der Fruchtbarkeit (vgl. Mannh. WfK. an vielen
Stellen, vgl. Register). Die Lebensrute zeigt sich in der Rute
(Mannh. ebd.), endlich Kostiim und Namen, wo dies nicht ins
Christliche verindert wurde.

Uber die mimische Darstellung der Spstf. spiiter.

2. Die Spinnstubenfrau.

a) Die Spinnruhe.

Die Spinnrube (Spr.) beruht auf der Vorstellung, daB
gewisse Tages- und Jahresperioden die Zeit der Lebensdule-
rung auBermenschlicher Wesen — vor allem seelischer Natur
— sind.? Da jede Titigkeit, ja die bloBe Anwesenheit der
Menschen die Geister in ihrem Treiben stort, ergibt sich von
selbst, dal man zu der bewuBten Zeit Arbeit vermeidet. Aus
diesem Glauben erwuchs die weit verbreitete Vorstellung vom
,Nacharbeiten’. Uberschreitet der Mensch in seiner Arbeit
die ihm zugemessene Zeit, so dulert sich der Unwille der
Dimone darin, dafl die Arbeit die ganze Nacht fortgesetzt
wird, entweder so, daB} sich die Werkzeuge von selbst Dbe-
wegen, oder dafi die Geister selbst erscheinen nnd die Titig-
keit fortsetzen. Die Beobachtung unerklirbarer niichtlicher
Geriusche und Traumerfahrungen haben wohl zu diesem
Glauben beigetragen. In Betracht kommen hier vor allem
die hiuslichen Arbeiten, die im Winter den ganzen Kreis der
biuerlichen Titigkeit ausfiillen, wihrend im Sommer die
Leldarbeit dem Leben des Landwirtes sein Geprige gibt.
Unter den winterlichen Arbeiten nahm das Spinnen die her-
vorragendste Rolle ein. Jene oben ausgefiihrte abergliubische
Vorstellung mufite vor allem dieses treffen; aber auch auf die
anderen Arbeiten erstreckte sich diese. (Die Spr. im weiteren
Sinne.)

1 Sie sind ,tabut.
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Als Zeit dimonischen Treibens gilt vor allem dic N acht.
Das bedarf keiner Erklirung. Ebenso ist es klar, daB gerade
die Spinnarbeit mit der Ddmonenzeit in der Nacht kollidieren
mufBite. Denn das Spinnen wurde nicht nur tagsiiber ge-
trieben, sondern gerade mach der Viehfiitterung und der
Abendmahlzeit kamen Frauen und Médchen in den Spinn-
stuben zusammen oder einzelne IF'rauen spannen zu Hause bis
in die Nacht hinein. Eine natiirliche Abgrenzung fehlt. Be-
sonders wichtig sind die Nédchte vor Festtagen, vielleicht
durch christlichen Einflul. Das ist aber gleichgiiltig, denn hier
handelt es sich nicht um die Zeit, sondern um die Auffassung
des Begriffes: T'estzeit = Geisterzeit, und das ist heidnisch.

Es sind daher, besonders die Nichte vor Sonntagen,
ferner vor Ganz- und Halbfeiertagen der Spr. unterworfen.
Noch wichtiger sind die Nichte am Anfang oder Ende einer
mehrtigigen Festzeit, z. B. Weihnacht, Fastnacht. Tatsich-
lich ist gerade in diesen Perioden die Spr. am allgemeinsten.

Die Sitte der Spr. tritt uns in doppelter Ausprigung
entgegen: 1. Die Spinnarbeit ist zu gewissen Zeiten ver-
boten. Das ist ohne weiteres verstiindlich. 2. Zu einer be-
stimmten Zeit muBl abgesponnen sein, es darf sich kein
Flachs mehr vorfinden. Dieser Brauch wurzelt wohl in der
Angst vor dem Nacharbeiten. LaBt man iiber Nacht das
Geriit fertig zur Arbeit stehen, so muB das dic gefiirchteten
ieister formlich zur Avbeit einladen. Deshalb muB in Kérn-
ten jeden Abend die Sehnur vom Rad gelost werden. sonst
spinnen die armen Seelen (T'rancisei 69), in Schottland muB
chenfalls der Treibriemen abgenommen werden. [ Tf the band
liad not been taken off, a fairy sett to work and spun with
might an main the whole night’ (Knappert 222). Nach Gr.
Abergl. n. 993, S.472 kommt das Erdminnchen. Ahnliches
ist der Ifall, wenn der Flachs auf dem Rocken bleibt. Tm
Bayrischen Wald kommen die Hexen und spinnen (Panzer TT
554) u. dhnl. Hier ist ein tigliches Herabnehmen unmiglich,
daher beschrinkt sich die Angst auf die Hauptzeit der Ge-
spenster: den bedeutungsvollen Tagen (Christ-, Neujahrs- u.
Drkgtag) der Weihnachtsfestzeit. Dazu kommt, daf der am
Rocken steckende Flachs eine groBe Ahnlichkeit mit dem so-
genannten Alpzopf (s. oben) hat. Daher die Turcht, daB
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sich dimonische Wesen in den I'lachs einnisten und 1ihn
ganz verwirren.

b) Die Spinnstubenfrau.

An die Spinnarbeit — einzeln oder in Gesellschaft —
muliten sich, wie an jede andere menschliche Tiétigkeit, Er-
zihlungen von Berithrungen mit auBermenschlichen Wesen
und Michten kniipfen. Die Spinnarbeit kommt aber aus oben
angefiihrten Griinden besonders in Betracht.

Es ist daher ganz natiirlich, wenn in den Spinnstuben
(angeblich) Besuche elbischer Naturwesen stattfinden.
Sie erscheinen — meist weibliche Wesen — setzen sich zu
den arbeitenden Frauen und spinnen mit und verschwinden,
gewdhnlich ohne etwas geredet zu haben, oft schenken sie ein
ewiges Kniuel her. So die Saligen in Tirol (Alpenburg 6,
10,32), frz. Baumelfen (Des Monnier Trad. pop. 407), Berg-
weibchen in Neu-Eberstein (H. a. Rhyn, S. 428), die lit.
Laumes (Veck. IT 97), die baskische Lamina (Sph. IT 43)
w. v. a. Der Besuch der Spinnstube ist nicht mythisch, das
heifit, es hat mit dem Wesen dieser Dimonen nichts zu tun,
sondern bietet nur den Schauplatz ihres Auftretens vor den
Menschen. Tiir uns ist jetzt nur wichtig festzustellen, dafl der
Besuch diimonischer Wesen in der Spinnstube im mythen-
bildenden Bewultsein existiert. Mit der Spr. haben diese
Mythen gar nichts zu tun.

Wie alle anderen Kultbriiuche hat auch die Spr. ihre
beste Stiitze in der Furcht vor Strafe seitens der durch
Nichteinhaltung heleidigten dimonischen Wesen. Diese ist
entweder negativ: Die betreffenden Geister verlassen oder
meiden das Haus und entziehen ihm so ihren Schutz, oder
positiv: sie erscheinen strafend und riichend. Die Vorstel-
lung strafender dimonischer Wesen erzeugte einen ganzen
Mythenkranz von Erziihlungen, und da solche viel intensiver
die Phantasie des Volkes beschiiftigen als die Tatsache eines
traditionell {ibernommenen Brauches, ist die Verschiebung
des Schwerpunktes ganz selbstverstindlich: nicht mehr die
Vorstellung der Démonenzeit, die der Mensch nicht storen
darf, hat das Hauptgewicht, sondern das Erscheinen des
strafenden Diimons.

L
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Stellen wir nun den Mythenkreis vom Besuch der
Elben in der Spinnstube zusammen mit der notwendig
aus der Spr. sich entwickelnden Vorstellung vom Erscheinen
des strafenden Dimons, so haben wir die Elemente des
Mythenkreises von der Spstf. beisammen. Aber auch die Vor-
stellung vom Nacharbeiten muBte daz nacharbeitende
mythische Wesen mit der Spinnstube und den Menschen in
Berithrung bringen. Tatsichlich erscheinen solche Wesen
auch als umziehende Spstf.

Zu diesem dem BewuBtsein entsprungenen Elementen
kommt noch der wichtige Faktor der Traumerfahrung,
speziell das Erlebnis des Alptraumes. Dieser fiihrt uns
mehr zu der Analyse der Bestrafung und wiirde uns jetzt
von der Behandlung der Gestalt zu sehr ablenken. Ieh komme
noch auf ihn zuriick.

Aus dem Vorhergegangenen ist klar: Die duvch den
Bruch der Spr. beleidigten dimonischen Wesen sind jene
Geister, welche die durch die Arbeit gestorte Zeit fiir sich
beanspruchen. Dies sind in unserem TFalle: Seelengeister.
Die Spinnzeit fillt zusammen mit der Winterhilfte des
Jahres, mit der dionysischen Kultzeit. Alle in dieser Zeit
ihr Teben duBernden Dimonen sind seelischen Ursprunges.
Der Seeclenglaube ist aber cin Quell, der uns mythische Wesen
in buntester Gestaltenfiille gibt. Daher ist es nur selbstver-
stindlich, wenn der den Bruch der Spr. riichende Dimon in
verschiedensten Tormen erscheint. Alle Wesen, die an dieser
Zcit teilhaben, kénnen crscheinen: der Mausgeist, Alp, wilde
Jiger usf. und sie zeigen sich tatsichlich.

Nun liegt es im Wesen der Mythe, daB sie, abgesehen
von ihren allgemein menschlichen psychischen und physio-
logischen Grundlagen, in ihrer Formung stark von der Stel-
lung derjenigen Kreise innerhalb der natiirlichen und
sozialen Gliederung beeinfluBt wird, in denen sie ihren Ur-
sprung hat und besonders gepflegt wird. In unserem Talle
ist es der Kreis der Bauernweiber. Nehmen wir noch den
unausbleiblichen Reflex, den die weibliche Spinnarbeit
auf den Dimon, der sich mit ihr beschiftigen muB, wirft,
so ist im wesentlichen die Hrscheinung, daB der riichende
Diimon sich meist in Gestalt eines Weibes zeigt, erklart.
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Ebenso erkliirt ist aber, daBl die Spstf. durch diese ihre Tigen-
schaft als dimonisches Wesen urspriinglich nicht ausgefiillt
wird, sondern daB sie in ihrem Kern ein Seelendiimon im
besonderen oder aber elbischer Vegdim. ist. Erscheint
aber die Spstf. nur als solche, miissen wir entweder Ver-
armung der Vorstellung oder junge Neubildu ng an-
nehmen. Solcher Neubildung erscheinen natiirlich vor allem
jene Gestalten verdiichtig, die ihren Namen von der Zeit
thres Erscheinens erhalten haben, in zweiter Linie die-
jenigen, deren Namen nur auf die Funktion der Spstf.
deuten. Zu den ersteren gehdren: der slowenische Kwaternik
und seine Frau, das Gottscheer Pfinstokmandle, das nieder-
osterreichische Pfinzdaweibl, die elsiissische Frau Taste usf.
Zu letzteren vor allem die Schweizer Spstfen.: Chlungeri,
Chunklen, dann die Werre u. a.

Da man nun auch wahrscheinlich den Namen der Perht
vom Perhtentage abzuleiten hat, liegt der SchluB nahe, Perht
als eine solche sekundiire Neubildung zu betrachten. Dagegen
spricht aber ihr deutlich primirmythisches Gepriige tragen-
des Wesen als Seelendiimon und die uralten Kultbriiuche.
So wie andere dimonische Wesen (Alp, wilde Jiiger usf.)
kenute auch sie Spstf. sein.

Wie schon oben erwiihnt, stand fiir das Amt der Spstf.
cine grofe Anzahl mythischer, vor allem weiblicher Wesen
zur Verfiigung. Wir sahen eben, wic Perht, ein Seelendiimon,
als Spstf. aufgefaBt wird. Daneben kam aber der grofie Kreis
der elbischen Vegetationsdimonen, die ja meist weib-
lichen Geschlechtes sind, in Betracht. Aus dieser Sphiire ist
die andere deutsche Spstf. hervorgegangen, die iiber ein
griferes Gebiet hin bekannt ist: (QTolda) Als mythisches
Wesen in verschiedener Ausprigung 15t sie im (ganzen)
frinkischen und thiiringisch-siichsischen Gebiet und dem ndd.
Grenzstrich bekannt. Ebenso wahrscheinlich auch bei den
frinkischen Kolonisten in Oberungarn und Siebenbiirgen.
DaB TTolda tatsiichlich in ihrem Kern Vegdam. ist, zeigt schon
der Umstand, daB ihr Name nur eine Differenzierung aus
einem Appellativum ist, das gevade fiir solche elbische Wesen
gebraueht wird und aus gemeingermanischer, wenn nicht so-
gar indogermanischer Vorstellung und sich dem daraus ent-
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wickelnden Sprachgebrauch entstanden ist. Dieses Appellativ
erscheint schon ahd. holdo fiir genius, bei Notker im Ca-
pella 81 (verus genius — min wire holdo). Mhd. erscheint: die
guoten holden penates (s. Lexer Mhd. Wb.) und die guten
helde im Voe. theut. Niirnberg 1482.! TFerner bei Albr.
v. Halberstadt: wazzerholde fiir Nymphen, und ndd. 1519
sder guden hollen (bonorum geniorum) gunst’. Ferner am
Niederrhein im 15 Jh.: heilige, goyde holden und im heuti-
gen Volksglauben im siidlichen Westfalen gute Hollen usf.
Reste einer weiteren Verbreitung sind die Hollen in Unter-
hessen und die Stelle bei E. M. Arndt ,Mérchen und Jugend-
crinnerungen’ 1818 8. 357, wo ein kleines Midchen, das gern
im Walde mit Kafern und anderem Getier spielte, von einem
groBen Goldkiifer in die Luft zu einer guten Holde entfiihrt
wird. Der unbestimmte Artikel zeigt, daB Arndt das Wort
als Appellativ auffaBt. SchlieBlich diirfte der zweite Teil der
Bezeichnung Strigholden hieher gehéren. Vgl. iibrigens Un-
hold und seine Entwicklung.

Eine solche Holde kat’ exochen ist die md. Frau
Holda. Ts ist aber ausdriicklich zu bemerken, daB Iolda
niemals mit anderen Holden in Verbindung auftritt; wo die
Iolden bekannt sind, kennt man keine Frau Holda und um-
gekehrt (auch in Nassau und Waldeck sind sie wohl lokal
getrennt) ; auch wo sie in Verbindung mit anderen elbischen
Wesen erscheint, werden diese nie Holden genannt. Das ist
durchaus verstindlich: wo man Holden als appellative Be-
zeichnung gebrauchte, konnte Holde nicht zum Eigennamen
werden, sondern nur dort, wo die appellative Bedeutung wohl
mit der urspriinglichen mythologischen Vorstellung schwand.

Grimm M. T 220 stellte das Wort zu got. hulps nhd.
liold mhd. holt an. hollr geneigt, propitius; gemger.* holpaz.
Die schw. Torm des Adjektivs iibernimmt subst. Funlktion,
wird Appellativ, schlieflich Eigenname. Sprachlich und sach-
lich ist kein Einwand zu erheben. man wird daher an Grimms
Deutung festhalten miissen. Die Bezeichnung elbischer Geister

! nec hulden nec unhulden, nec pilwiz, nahtvaren ete. Berthold v. Regens-
burg, Freiburger Hs. I 11~ (Schinbach, Studien z. Gesch. d. adtsch. Pr
V S. 80).
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als hold kann natiirlich ebensogut Euphemismus als aufrichtig
gemeint sein, vielleicht war man sich dariiber niemals selbst
im Kklaren. DaB eine derartige Bezeichnung fiir Wesen, die
sich ja nicht immer den Menschen glinstig zeigen, moglich
und gebriuchlich sein kann, zeigt die Parallele von gut als
Diimonenbezeichnung (die guoten). Zweifellos diese Be-
deutung hat es z. B. im mhd. Gedicht ,Trregang und Girre-
gar® v. Riidiger v. Miiner (Miinnerstedt a. Rhon) v. 1001 f.
(v. d. H. Gesabh. TIT 70), wo dem betrogenen Hauswirt dé-
mwonische Natur aufgeschwatzt wird:

er solde sin ein guoter
und ein pilewiz geheiBen.

Ferner als Diminutiv mhd. Giitel Kobold; bei Priitorius
Anthrop. 1668, S. 811 f. Giitchen — Wichtlichen, Erdminn-
chen ete. Dasselbe in Goethes Faust II v. 5845. Im heutigen
Volksglauben: der Giitchenteich bej Halle, woher die Kinder
kommen (Sommer 169 f). Auch die schlesische Redensart,
wenn Kinder im Schlafe lachen: ,das Jiidel spielt mit ihm¢
wird von Grimm mit Recht hiehergestellt (M. 2 449, Anm. 1).
Das Wort ist kein Diminutiv zu Gott wie Bahder PBB 22;
534 meint (vgl. Kluge Wh. s. v.). Im Miinchener N achtsegen
v. 8. 9. vor den suarcen und’ wizen dy di guten sin genant
(ZfdAlt. 41 S. 342, wo anch weitere Nachweise).

Ganz #hnlich sind die Faun(es)i der italienischen
Bauern benannt. Umbr, IPénes zum Verbalstamm fayv— (fa-
vére) mit —no Suffix gebildet; vgl. umbr. fons gnidig,
giinstig (Mannh. WfK. II 113). Diese Ableitung war schon
den Alten bekannt. Serv. Qu. VIIT 314, quem nos propitium
dicimus Serv. Georg T 10, quod frugibus faveat (Pauly Real-
encyklop. VI 2057. TEbenso manes ,Die Guten‘ zu manis,
e altlat. manus gut.

Analoge Benenn ungen diamonischer Wesen sind
ferner: nisl. Iyflingar, die guoten leutlan im Kérntner Lesach-
tale (Vegdim. ZfDI. IIT 29 f.), nir. davine maithe — good
people und Shefro = e gode Tolk (Faye XXIV), engl.
Robin goodfellow (ebd.), orknoische guid folk eller guid
neighours (ebd, XXITX), mlat. bonae res,
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Aus dieser Bezeichnung ist auch der Name der I'rau
Gode hervorgewachsen ebenso wie Holda. Es sind demnach
Bildungen wie Guthoulde (D. Ma. IT 438) vom mythologischen
Gesichtspunkte aus in ihren Bestandteilen tautologisch.

Entgegengesetzter Meinung ist Mogk, der Holde als
Bezeichnung elbischer Wesen auch etymologisch mit den
nord. Huldren in Beziehung bringt und von helan ableitet.

Schon den Hollen in Unterhessen schreibt man die
Funktion der Spstf. zu, wihrend sie sonst ganz wie Zwerge
erscheinen. Die Spinnerinnen miissen sich beeilen, sonst kom-
men die Hollen hinein und verwuscheln alles. Ahnlich er-
scheinen bei Iburg i. Westf. die heiden (Zigeuner, Zwerge).

Dementsprechend erscheint auch die Holde kat’ exochen
die Holda als Spstf. Als solche ist sie bekannt: in Bayr.-
Franken, Hessen (MeiBner), Voigtland, Thiiringen, Kgr.
Sachsen, im angrenzenden ndd. Gebiet, endlich in Schlesien,
wo im Namen der Spillaholle deutlich der Ubergang von dem
Appellativ Holde zum Namen Holda erkennbar ist.

Urspriingliche Vogetationsdéimonen, die mit dem
Amt der Spstf. betraut sind, sind ferner: die thiir. Frau
I'rien, die ndd. Frau Géde und TFrau Harke.

Es eriibrigt noch, die Motive, die uns in den Mythen
von der Spstf. ziemlich einheitlich im ganzen Dtsch. und
auch im angrenzenden slaw. Sprachgebiet entgegentreten,
Im einzelnen zu besprechen.

Vor allem tritt die Gleichartigkeit in der angedrohten
Strafe hervor; es handelt sich meist um Verwirrung, Be-
schmutzung des Rockens, um das Einnisten in diesen und
um das Verbrennen des Flachses. Mythisch verstindlich sind
davon ohne weiteres nur die Verwirrung und das Rin-
nisten: dies hiingt, wie schon erwihnt, mit der Vorstellung
vom Alpzopf zusammen. Die Spstf. kann ohne weiteres diese
Figenschaft des Druckgeistes annehmen, da sie aus nah ver-
wandten Vorstellungskreisen entsprungen zu sein pflegt, ja
geradezu selbst der Druckgeist ist. Kaum wird man bei der
Verwirrung des Flachses an Meteorisches (Sturm) ankniipfen
kénnen.

Schwieriger ist das Besudeln und Anziinden des
Rockens mythisch zu erkliren. I kénnte sich ja hier um ein
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rein sckundires Irzihlungsmotiv handeln: die Spstf, wird
eben mit bedrohlichen ﬂdndlunﬂen ausgestattet ohne weitere
mythische Bedeutung. Auffallend ist es aber, dafi gerade
diese zwel Strafen durch die Knechte noch houte vollzogen
werden. s ist daher die T rage, ob nicht diese Tiitigkeit von
diesen im AnschluB an die Vorstellung von der Spr. getibten
Brituchen auf die Spstf. iibertragen wurde.

Die anderen Strafen erkliiven sich aus sich selbst:
das Iintblshen der Migde in Iessen (Alptraum), das Ver-
fluchen der Zukunft ete.!

Eine grofie Rolle spielt aber die Gastrotomice. Neben
der Spstf. als soleher wird sie auch ihr und verwandten Ge-
stalten zugeschrieben, wenn nur von der Funktion als Kinder-
scheuche die Rede ist. Anders als ans dem Alptrawmn wird
sich diese grausige Strafe nicht erkliren lassen, zmwal da sie
vielfach it dem Essen in Beziehung Oeblacht wird. Dazu
stimmt, daB das Motiv besonders in slawischen Gtegenden
g nUbal 1st, wo der Alpglaube eine sehr groBe Rolle spielt.

Eine sekundire Entwicklung ins Moralische hiniiber
ist die Vorstellung einer bo]ohnenden Spstf. Die mit
dieser verkniipften Motive sind die iiblichen bei spendenden
Dimonen: das ewige Kniinel (auch von den mhnm Tritulein
u. and. Vegdim.), Spindelgeschenk (ebenso), Spinnhilfe
(ebenso), Geldgeschenk usf.

Ebenfalls weit verbreitet ist das Motiv von der be-
trogenen Spstf. Es ist ein reines Erzihlungsmotiv, das
an eine mythische Personlichkeit angekniipft wird, ein typi-
sches myth. \me]lcnlnohv Vgl. solche ;\Tofiv@ im Thors-
mythus.

Mimische Darstellung der Spstf. ist nuwr in
Schlesien und Lerbach (und bei den Budweiser Tschechen,
vgl. Michal a.a. 0.) belegt, wo jemand die Frau Holle bei
threm Umzug darstellt (s. d.); doch haben wir eine ganze
Reihe von Bmmhen die mit der Spr. zusammenhi vingen und
aut die Vorstellung von der Spstf. eingewirkt haben kénnen.

! Vgl Shakespeare: ,Die lustigen Weiber von Windsort iibs, Sinrock,
Bd. £, Bibl. Inst. S.531. V. 4
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3. Holda, ein elblscher Vegetationsdiamon.

Im heutigen Volksglauben des frinkischen und siichsi-
schen Mundartengebietes zeigt sich Holda deutlich als Veg-
dim., ohne daB der Zusammenhang mit dem Seelenglauben,
aus welchem ja alle diese Wesen entsprungen sind, aus dem
BewuBtsein geschwunden wiire. Ich nenne sie daher einen
elbischen Vegdim. Als solche erscheinen ja anch die Holden
der iilteren Zeugnisse, und es ist damit schon gegeben, daB
auch Holda diesen Charakter tragen muBl. Das ist, wie er-
wihnt, tatsiichlich der Fall und auch in den iltesten Quellen,
— 41)0 esehen von der Notiz bel Burkhard und Steph. Lanzkr.
— TLuther und Alberus, die hessischen ProzeBakten und die
alten Beschreibungen des MeiBners kennen ITolda als Veg-
wesen,

Die dlteren Mythologen suchten, ausgehend von der be-
kannten Stelle bei Burkhard und im Le\treben, Holda als
ident mit Perht zu erweisen, in ihr wesentlich die Iithrerin
eines angenommenen weiblichen Scelenheeres, brachten
sie in Beziehung zn Wodan und setzten sie schlicflich der an.
I'rigg gleich. Tn Ubereinstimmung mit ihrem angeblichen
Charakter als Seclen- und Todesgsttin glaubte man in einer
Reihe von AMotiven, vor allem im Branunen Holdas, direkte
Beziehung zum Seelenglauben konstatieren zu kénnen. Darin
taten sich besonders die Laien hervor. Ich behandle daher

zunichst:

a) Holdas Beziehung zur wilden Jagd und zum Seelenkult.

Vel Mannh. GM. 262; Knappert 238 ff. Als Anfithrerin
oder Teilnehinerin der wilden Jagd finden wir FHolda bei
Burkhard, vielleicht in den hessischen ProzeBakten, am MeiB-
ner und an vielen Stellen in Thiiringen. Auf diesclbe Auf-
fassung weist auch die Redensart: die ist mit der Holda
gefahven, fiir zerzaustes Ausschen ete. Wie wir die Vorstel-
lunng eines weiblichen Scelenheeres und damit vielleicht auch
die des ITexenrittes zu beurteilen haben, ist noch unsicher.
Von dem Zeugnisse des Burkhard aus eine Entwicklung
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Holdas aus eciner Seelenfiihrerin zu einem Vegdim. anzu-
setzen, ist rein hypothetisch. Gerade die niichstilteren Quellen
Luther und Alberus zeigen uns Holda deutlich als Vegdiam.
Von diesem ihren Kern ist auch hei der Beziehung zur wilden
Jagd auszugehen. Feld und Wald, iiberhaupt das ganze
Pflanzenreich erscheint vor allem dann belebt, wenn Wind
oder Sturm die Vegetation in Bewegung setzt. s ist daher
ein oft beobachteter Ubergang, daB aus Vegdim. Sturm-
dimonen werden. (Vgl. dariiber Mannh, WEK. I 85 1. mit
vielen Belegen; vgl. die voigtl. Holda —- Sauzehl.) ITolda
konnte um so leichter in die wilde J agd aufgenommen werden,
da sie als Spstf. gerade zur Hauptumfahrtzeit der wilden
Jagd ihr Dasein duBerte. Dazu kommt, daB} wir, wie auch
sonst in der Mythologie, auch im Kreis der wilden J agd
zyklisches Bestreben wahrnehmen kénnen. Hieher gehort
auch der getreue Eckehart, der aus der Heldensage entlehnt
wurde. Auch die Bergwohnun g, die fiir elbische Vegdim.
charakteristisch ist, hat sicher zur Einverleibung beigetragen.
Von der Teilnehmerin zur Fiihrerin ist nur ein Schritt, be-
sonders dort, wo sich noch kein Fiihrer entwickelt hatte. Be-
sonders Mittel- und das angrenzende Norddeutschland zeich-
net sich durch eine bunte Reihe von solchen aus. Hieher stellt
sich mit ganz gleicher Entwicklung Frau Gode. Motive. Mit
der wilden Jagd nichts zu tun hat das Motiv der Aus-
besserung und vom Spanlohn.

Das sich immer wieder erncuernde Zauberbier ist
cines jener Wunschdinge, wie sie vielfach in Volkssagen und
-mirchen vorkommen ; so nimmt in einer Milcehbutte, aus der
salige Friulein getrunken, die Mileh nicht ab, sondern zu.
(Zgl. n.32 Sph. II 36); vgl. ferner den ewigen Wocken
(NDS. S. 243 n. 270, 2); das ewige Kniiuel (I'reissauff,
S.190 w. 6.). Meist ist Schweigen Bedingung der Daucr. Der
Ursprung ist wohl mirchenhaft. In der Erzihlung vom
angeschossenen Eber am Kyfthiuser ist Holda durch die
Verwandlung in einen Baum deutlich als Vegdim. charakte-
risiert. Auch die Skogsnufva kann sich in Biume verwandeln
(Mannh. WFfK. I 147, Anm. .9).

Einmal wird auch das Motiv vom eingeschlagenen
Beil mit Holda verkniipft (Aue i. Sachs.). Zu den aus dem
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Seelenglauben hervorgegangenen Vorstellungen gehort auch
die von den in den Bergen wohnenden Elhen, die oft
Menschen in ihre unterirdische Behausung locken, welche
ganz das Gepriige eines Seelenheims _triigt. Als _eine solche

im Berg wohnende Elbin erscheint_auch olda. So wohnt

sie im Untern Berg bei Hasloch, wo sie sonst ganz als Veg-
dim. aufgefaBt wird. In Hermeskeil sitzt sie im Berg und

spinnt, ein hiufiges Motiv dieses Kreises. Im Venusberg des

hessischen Hexenprozesses ist sie die Herrin des Seelenheims,
Tbenso ist der Horselberg Wolinung der Holda und zugleich
Werkstiitte des Fegefeuers. Dasselbe ist beim Kyfthiuser der
Fall, der durch die Dbekannte Sage von Barbarossa als Seclen-

heim unverkennbar ist.
Die Brunnenwohnung gehort nicht hieher.

b) Holda als Vegetationsdimon.

Von jedem bewubBten Zusammenhang mit den Seelen
losgeldst, also als reiner Vegdim., wird Holda gewshnlich
vorgestellt.

Daher hat sie ihren Aufenthaltsort im Walde. So in
Hasloch, im Spessart, im Harz. Wie von der nord. Skogs-
nufva und Huldra wird von ihr in den hessischen IProzeB-
akten berichtet, daB sie vorn schon, aber ;hinden her wie ein
holer Baum* sei. Dieses Motiv vom hohlen Riicken wird
mit vielen mythischen Wesen verkniipft. s wird auBer den
genannten noch beigelegt: den steir. Wildfrauen, den din.,
Waldfrauen und Lllefruer, der Guro Rysserofa, feurigen
Ménnern in der Oberpfalz, dem Teufel bei Caes.-v. Heister-
bach (Mannh. WfK. T 147, Anm. 1), den Els in Magleby (Sph.
I 254), dem Alp im TLesachtal (ZfDM. IIT 85 f.), dem tirol.
Alber (Sph. IT 272). In einem Segen heiBt es: ,Ich beschwire
dich Alb, der du Augen hast wie ein Kalb, Riicken wie ein
Teigtrog, weis mir deines Herren Hof!¢ (Mannh., G)I.
S.258£.). Ein Trollweib Skaldskaparmil c. 75 heifit: Bak-
rauf zu bak Riicken und rauf Loch (Mannh. GM. 673). Mit
der Deutung dieses Motivs hat Mannh. WEK. 1121 jedenfalls
Recht, wenn er es urspriinglich auf Waldfrauen bezieht und
an Entstehung dieses Bildes aus hohlen, morschen Biumen
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denkt. Spiiter wurde es iiberhaupt zu einer Eigenschaft elbi-
scher Wesen. Uber ein #hnliches lit. Motiv vgl. v. d. H.
Gesab. CXIIIf., Bd. IIT.

Vegsymbol ist auch das Strohgewand der Holda bei
Luther und die Sichel der von Holda ausgesandten Frauen
bei Ir. Alberus. (Zum ersteren vgl. den Fastnachtsbrauch in
Warnsdorf Vernal,, Myth. S. 293.)

Mit Holda ist auch das Motiv der klagenden Wald-
frau verkniipft. Als solche kennt man sie in Fulda, wo diese
Vorstellung aber itiologisch zu sein scheint. Ganz als Klag-
frau erscheint sie in Lerbach, wo auch die typische Erzihlung
von der Einladung dureh einen Voriibergehenden von ihr
erzihlt wird. Prohle hat sie daher ohne weiteres mit der
Harzer Haulemutter identifiziert (Hs. 278). Diese Vorstellung
ist weit verbreitet. Vgl. iiber sie Sph. IT c. 55, Demeter und
Frau Holle. -

Wie die anderen Vegdém. zeigt sich Holda den Menschen
meist freundlich, riicht sich aber beleidigt. So hilft sie in
Tasloch den Menschen, besonders den Frauen bei der Feld-
W die saligen I'riiulein in Tirol u. a.,
lenchtet spiten Wanderern nach Hause wie die oberpfilz.
Waldleute Menschen nach Haus geleiten. (Mannh, WfK. I
84.) Ahnlich leuchtet der Tiroler Alber Kirschdieben, der
westf. Hermen Birndieben (Sph. II 276, 437). Anderseits
fithrt sie Menschen in die Irre. Ebenso das schwed. Pyss-
lingefolk (WfK. I 61), die rauhe Els im Wolfdietrich, die
fzs. Dames vertes (a.a. 0. 118), die Skogsnufva (a.a. 0.), die
russ. Ljeschi (140), siidam. Waldgeister (143 £.), der schwed.
ITulte (153) w. a. Holda hockt auch auf (vgl. Sph. T 186,
272 1., vgl. Laistner AnzfdA. NIIT 43 f. iiber Entstehung
aus der Alpvorstellung. Mannh., WEK. IT 51, 601.).

Wie die iibrigen Waldgeister wird auch ITolda musi-
zierend vorgestellt, so bei Luther und bei Hasloch, wo sie
ganz an Loreley erinnert. Das Motiv ist weit verbreitet.

Lbenso entspricht es verwandten Vorstellungen von der
Kornmutter u. a., wenn Holda als Kinderriuberin vor-
gestellt wird und daher als Kinderscheuche dient. So tritt
sie auf in Hasloch, im Moselland, am MeiBner und im Harz.
Kinderraubende Vegdiim. sind ferner: Die dive Zeny (WEK.
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I 8), Fanggen (90), Langtiittin (108), Seligen (107), der Els

(126), der Salvanel (113), die Ljeschi (143), der Caypora .

(145). DaB dimonische Wesen iiberhaupt als Kinderscheuche
dienen, ist selbstverstindlich. Auch das Wechselbalg-
motiv wird mit Holda verkniipft (ITessen). Miirchenhaft
ist die Vorstellung von der Erziehung durch Holda. Hieher
gehort die Erzihlung aus dem Spessart.

Gleich den anderen Vegdim. steht Hold: in engster
Bezichung zum Wasser und damit auch zum Wetter.

Wenn es im Harz von Holda heifit, daB sie Wasser in
zwel Eimern trage, die man sich auch ohne Boden vorstellt,
hat dies sicher, wie auch Laistner annimmt. meteorische Bo-
deutung: die Bewiisserung der Fluren durch Nebel und Tau.
Nichts zu tun hat damit die eimertragende nord. Iuldre. Diese
gehdren zu ihrer Vorstellung als Senmnerin. sind daher gar
nicht mythisch deutbar. Uber dieses Motiv vel. Sph. T 283 f.
Kuhn Westf. S. T 203, oft mit LErvldsungsage verkniipft, vel.
Bartseh T 273.

Als waschendes Wesen erscheint Holda in Lutter-
berg, ein weit verbreitetes Motiv. Verkniipft ist damit das
Motiv vom Wischetrocknen, das deutlich Bezichung zum
Regen zeigt. (= Nebel Sph. I 151 und Laistner, Nebs. S. 364.)
Hieher gehort auch ITolda als Samentrockierin (vel. dazu
Gr. DS. S.11; Witzschel I 261; Schambach n. 261; ND. S.
S. 215 ; Baader n. 277, 1. 441; Schéppner n. 165; Prihle Oh.
S.211; Lyncker n. 147, 148 Panzer 11136; Meier n. 52—62).

Aus dem badenden Vegdim. ist am Meiliner Holda
ganz zu einer Brunnenfrau geworden, ebenso im bekann-
ten Mirchen. Der Ubergang ist nicht befremdlich, doch sind
auch fremde Motive hinzugekommen. Solche miirchenhafter
Art sind: ihr Zaubergarten und die Geschenke aus diesem.

Dagegen sind die Y701-s'c_9_1_1”11;1g_,,Ag]Qg_‘_'Iejche‘s”Vals Gesund- und

Kinderbrunnen (vgl. Urquell 1V 224 £, V" 80, 162, 287), Hol-
das mittigliches Erscheinen und die Geriusche aus der Tiefe
mythisch und volkstiimlich und auch von vielen anderen Ge-
wissern bekannt. :

Ihre Bezichung zum Regen habe ich schon gestreift;
vgl. die Redensart: Frau Iolle hilt Kirmes, wenn’s regnet
(EHM. GM. 284). Auch mit dem Schneefall wird sie in

Sitzungsber. d. phil.-hist. Kl. 174. Bd. 2. Abh. 12
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Beziehung gesetzt. Als die ausgebeutelten Bettfedern Holdas
wird der Schnee im Hennebergischen, im Mirchen, am
MeiBner und wn Géttingen bezeichnet (vgl. Laistner, Nebs.
3. 191). Auch diese Redensart wird mit anderen Wesen ver-
kniipft: Im Elsal: d’engele hans bed gemacht, d'fedre fliege
runder; bei Gegenbach 427 die Himmelfedern fliegen (Gr.
GAL IIT 871). Ahnlich: De aule Wijvers schiiddet den Pels
ut: es schneyet Knappert 253% Idiot. Osnabr. 1752. Vgl
Psalin 147, 16 ,er gibt Schnee wie Wolle* und Herodot IV T
u. 31. Nichts mit Holda zu tun hat Maria ad nives, Notre
Dame aux neiges.

Eine weltverbreitete Vorstellung ist die vom Nebel als
Rauch, erzeugt von diimon. Wesen.

Auch von Holda wird solches am Meifiner erzihlt (vgl.
Laistner, Nebs. 8. 17).

Dal auch riesische Motive auf Ilolda ibertragen wur-
den, ist nicht verwunderlich. Elbische Naturwesen erscheinen
oft in wechselnder kleiner oder grofer Gestalt. Tin solches
Motiv ist das vom fallengelassenen Findling, das von
Holda am MeiBner erzihlt wird.

Mit verwunschenen Schatzjungfrauen, die auf
Erlésung harren, wird Holda vielfach am ITarz in Beziehung
gebracht. Auch aus diesem Kreise sind Motive auf sie iiber-
tragen worden. Den Charakter von Schatzsagen zeigen
deutlich die Erziihlungen von den trocknenden I'lachs-
knotten, wiewohl hier, wie schon erwihnt, in crster Linie
andere Vorstellungen tiitig waren (vgl. Sph. T 328 und das
verwandte Motiv des sich sonnenden Schatzes Sph. T 276).

Selbst als erlésungsbediirftige Jungfrau crscheint
Holda bei Lerbach mit dem Danaidenfal. Vel. dariiber:
Laistner Sph. I1 ¢. 33. Die Danaiden Bd. I 283—292,

¢) Kultbriuehe,

- Das Stehenlassen der letzten Alre mit oder ohne aus-
driickliche Bestimmung fiir dimon. Veg.- oder Sturmwesen
Ist vielfach belegt (vgl. Mannl. WEK, I). Xin solehes Halm-
opfer wird in Géttingen ITolda dargebracht. Es ist ihrem
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Wesen als Vegdim., der auch im segenbringenden Sturm um-
fihrt, ganz entsprechend.

LEin anderer Brauch, das weitverbreitete Verbrennen
des Vegdim. (vgl. Mannh., WfK. I c. 6, 8. 497 ff.), ist eben-
falls an Holda gekniipft. DaB urspriinglich ein solches fat-
siichlich stattgefunden hat, ist zweifellos. Auffallend ist es,
daB es schon am Drketag stattfindet, wihrend sonst Frithling
und Frithsommer die Hauptbegehzeiten dicses Brauches sind.
Aber die Frithlingsbriiuche beginnen vielfach schon zu Weik-
nachten; iibrigens sind uns direkt Feuer am Drkgtag belegt,
vgl. Cod. Ben. 207 f. 1. tract de superstitionibus a. 1460.
sIgnes, qui fieri solent in vigilia epiphaniae’ (Sehm. B. W. I
271), vgl. die Hiigelfeuer zu Silvester und Weihnachten in
Siebenbiirgen (Archiv f. sb. LK. X 143). Die Weihnachts-
feuer auf den Antoniusherg bei Schweina (Witzschel IT 171).

Schlulwort.

Ieh bin mir wohl bewuBt, wie viele Fragen ich im vor-
hergehenden offen lassen mulite. Dies ergibt sich, wie schon
oben bemerkt, aus der Sprodigkeit des Stoffes, die cine Son-
deruntersuchung einzelner Gestalten'ohne Ausein andersetzung
iiher das ganze Gebiet der Mythologie nur besehriinkt ermig-
licht. Tch habe es daher vermieden, mich mit einer Reike

von Iragen — besonders solchen religionshistorischen
Chavakters — zu beschiiftigen, was doch kaum zu etwas

anderem als zu hypothetischen Aufstellungen gefithrt hiitte.
Mége man meine Arbeit als das nehmen, wozu sie geworden
ist: als eine Material- und Problemsammlung. Ist es mir ee-
lungen, einzelnen Lésungen der aufgeworfenen Probleme An-
crkeunung zu verschaffen, wird es der Beurteilung meiner
Arbeit nur zugute kommen.
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Nachtriige.

Zu S.17. Neuerdings hat R, Steffen-Visby in der Jest
skrift til H. F. Feilberg (Kobenhavn 1911), S. 836, ver-
sucht, eine schwedische Totengittin Blakulla zu erweisen,
die gleich ihren deutschen Entsprechungen Holda und Perhia
eine Hypostase der alten Totengittin Frigg sei.

Zu 8. 187, Auf der Tnsel Aland davert die Spinnrule
voun Thomasdag (21. 12)) bis wahrscheinlich  zum Knutsdag
(13. 1), Vgl Festskrift til Feilberg 8. 891 ;Efter Tomas far
man inte spinna, annars ,kommer Tommos i tottan:,

Zu 8. 140. In der oben erwiihnten Festschrift fir Feil-
berg finden wir anch S. 187, 189, 190 Belege fir die Spinn-
ruhe in Norwegen. Hier heifit es: Baade fra Sverige og Norge
kjendes den tro at det er seerlig galt am torsdagen at drive
paa med noget arbeide, der er forbundet med en omdreiende
beveegelse. Dette gjeelder serlig torsdag aften. Da maa der
ikke spindes efterat kjorene er stelt (Hallingd. Gudbrandsd.,
Sondhordl), eller efterat kveldsmaten er spist  (Nordmere,
Strinden).  Man vilde begaa en stor synd om man gjorde det.
Es werden auch einige Lrzihlungen angefithrt. linmal erscheint
,en stor natteravn’, setzt sich nehen die arbeitende Frau und
beginnt gleichfalls zu spinnen.  Ein andermal muf dje Frau,
die sich gegen die Spr. verging, sehen, wie das Spinnrad von
selbst die ganze Nacht weiter arbeitet.  Von einem Miidchen,
welches die Spr. am Donnerstagabend nicht einhielt, hiren wir,
daB sie nach ilirem Tod ilrer Jjiingeren Schwester erschien und,
indem sie ihre blutice Hand vorstreckte, gesagt habe:

;Her ser du hvad Jjeg har vundet

for iver torsdagskveld jeg har spundet.t
Dieselbe Cteschichte erziihlt Cavallins a a O IL Til 1, § 43
aus Schweden, was mir entgangen ist. Die Variante aus
Dinemark siehe oben. Es ist das auch sonst begepnende Motiv
der hereingestreckten blutigen Hand. Auecl, hat das
Spinnen am Donnerstagabend sonstige schlimme Folgen: die
Hexen belkommen Macht iiber die Leinwand w. s. £, An mehreren
Stellen Norwegens heillt es sogar, diec Binder, mit welchen
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Christus gefesselt wurde, seien am Donnerstag abend ge-
sponnen worden. In Kvinherred wurde durel, das Spinnen an
diesem Abend der Garvor gestort.

Wir haben demnach fur Norwegen die S pr.am Donners-
tagabend belegt. Als Spstf. erscheint stellenweise der Haus-
ge?st, sonst hat sich keine eigene Gestalt herausgebildet.

Zu S. 140ff. Zur Auffassung des Winters als Seelen-
kultzeit, baw. des Julfestes als Totenfest vgl. HOF. Feilberg
SJul’ (2 Bde. Kob. 1904), bes. der II. Band.

Zu S. 164ff Die Spinnruhe fiihrt Feilberg a.a. 0. 11,
S. 82—87 auf ein weitergefalites Verbot, keine Arbeit, hei
der etwas rundgeht, zu verrichten, zuriick und erklirt dieses
aus der Angst, durch einen solchen, wenn auch unbeabsich-
tigten (Nachahmungs-)Zauber den Gang der Sonne an diesen
kritischen Tagen zu stéren. Das wiirde natiirlich nur fir die
Julfestzeit gelten, die aber auch Feilberg als Toten- und nicht
als Sonnwendfest auffalt.

Yerzeichnis der auBier Perht und Hoelda erwiihnten
diimonischen Gestalten.

Alb (p) 150, 167, 168, 175. i Ellefruer 175.

Alber (Tirol) 175, 176, | Iils 175, 178, 177,

wilder Alf 145, !

Alraun 152, f Fanggen 177.

Baba Yaga 150, 151. | Frau Faste 4, 15, 148, 168,

Bakrauf 175. f Fauni 170,
i
!
|
|
j
|
|

Erdmiinnchen 165,

Baumelfen 160, Fru Frien (Frée) 116, 117, 171,
Befana 148, Frigg 10, 12, 13, 14, 15, 131,
Bergweibchen 166, 137, 173.

Blakulla 180 I'rohnfastentier 76.
Brechtilterin 78. Freyja 12, 13, 14,

Buntiana 143, Fuik 130

Caypora 177, Gagaraunzl 48

Chlungeri 71, 168, i Garvor 135, 181,

Frau Chunkler 72, 168, | Frau Géde 15, 1291, 146, 171,
Dames vertes 176. 174,

davine maithe 170. die Guoten (-leutlan, (ruid folk,
Demeter 125, 176. | bonae res) 170,

!
i
]
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Glitchen 170.
Guro Rysserofa 175.
Hachlerin 66.
de olle Halksche 112,

FrauHarke 116,117,128, 171,

I'rau Harre 109 f,

Haulemutter 176.

Heidelbe 145.

Hekate 143, 146,

Hel 13, 14.

Hermen (westf.) 176,

Hexe 131, 165,

Hilde 12, 13.

Hildi 134,

Himmelsziege, -kuh 119,

hoghemen 145,

Huldr 132 ff.

Hulderfolk 137 ff, 177

Hulte 176.

Hyldemoer 134f.

Hyllefroa 136.

wilde Jagd 10, 13, 32, 33, 36, 40
51, 53, 69, 18, 80, 89, 90, 91
105, 131, 145, 152, 153, 154
167, 168, 173f.

fule Ireth 131.

Kehrweibel 20.

Klabautermann 144, 145,

Klaus 126.

RKwaternik 27, 28, 168.

Langtiittin 177

Lamina 166.

Laumen (-s) 131, 166.

Ljeschi (russ.) 176, 177.

St. Lucia (Luz) 4( 68, 148,

Lutterjungfraun 115.

Iyflingar 170.

a2
(315

\.

)

Maria 20, 36, 128, (ad nives)

178.

—

2

)

—_—

Miirtche(n) 131.
Mirzenkalbl 48,
Mickatrulle 118,
Mittagsmann 151,

Frau Motte 109,
Muraue 131.

Murawa (Wurlawa) 111.
Nachtweible 78.
s'Plinzda-Weibl 53 f. 168.
Pfinstokmandle 17., 168,
Pilwiz 169, 170.
eiserner Polenz 151.
Popelhole 118,
Pudelmutter 20.

Puk 137,

Pysslingefollk 176,
Relpa 118,

Robin goodfellow 170.
Frau Rolle 109f., 116.
Rusalkas 143,

alme(l‘mulem) 166, 176, 171.

Salvanel 177

Samper numda(80111pa~)49 f£,51.
Satzem suse (-kater, -Ziege) 118.

Sauzehl 102, 174.

Scha(n) -hollen 124, 126,

Schliisseljungfrau 114,

Frau Selten (Zilti) 70, 142

Shefro 170.

Skogsnufva 176.

Sperechtra 120.

Sperte 68.

Spillaholle (-gritte) 118, 119

(G)Stampe (Stempe) 11, 39 f.
, 43, 66, 150.

| Striiggele 72, 73

Stria 46.
| Strigen 22,
Strigholden 21, 85,
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Stuhawible 69. Werre 163, 168,

Thor 137, Wildfrauen (steir.) 175.
Troll 150. Frau Wolle 108 f. 116.
Waldfrauen (din.) 175, divé Zeny 176,
Waud 131, | Zodawascherl 18, 48, 49, 50.
WeiBe Frau 17, 26. | Zumpeldrulle 118

|

WeiBes Minnchen T9. Zuserbeutlein 53,

Yerzcichnis der wichtigsten Motive:

~ das eingeschlagene Beil 32, 19, 98, 101, 110, 154, 174.

die betrogene Spstfrau 28, 18, 19, 93, 99, 100, 102, 110, 111,
117, 131 £, 172.

das Bettfedelnschnelen 89, 90, 93, 112, 177¢.

die Blendung 18, 20, 30, 99 101, 153.

die fremden Blumen 23, 34, 154.

die Danaidenarbeit 46, llo 178.

das Erscheinen des Damons selbst 37, 88, 58, 66, 79, 123, 161 f.

der vorwitzig gerufene Diimon 73.

die schnelle Fahrt 19, 30, 34, 154.

die Gastrotomie 1],20 21, 56, 57, 65, 68, 99, 102, 120, 155, 172,

das lange Haar der I]lbm 96 1)4

die helemrreatleclxte Hand 52, 126, 132, 180.

der Lohle Riicken 87, 88, 175

der erbetene J‘l“dﬂlltell 32, 154,

die klagende Waldfrau 91, 113f, 116, 176.

die erlssende N‘unenvebung 18, )0 52, 55, 152.

der Notnagel 98, 154.

die lange Nase 19 30, 35, 40, 41, 45, 56, 104, 150.

der bchustellelsten 41, 151

die Ausbesserung und der Spahnlohn 19, 20, 98, 100, 101, 102,
104, 129, 153,

das geschmzte Totenhemd 30, 55, 151f.

das Triinenkriiglein 19, 20, 51, 9‘) 99, 151f.

der Ubeuahhwe (Dlelzehnte) 08 161f

das Wunschding (ewiges Imaue] Bier u. s. £) 27, 35, 45, 79
106, 172, 174.

der hmtel dem Heer zuriickbleibende Geist 52, 55, 152.
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