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Ich habe, als ich im vorigen halben Jahre Freidanks Ge-
dicht erklirte, bei diesem aus klarer Besonnenheit hervorge-
gangenen Werke fiir passend gehalten, in einer ausfiithrlichen
Einleitung tiber die Kunstpoesie des deutschen Alterthums
mich zu verbreiten und die vorziiglichsten Denkmiiler, in wel-
chen sie sich darstellt, zu erértern. Die Volksdlohtuug,
welche, was Ursprung und Ausbildung betrifft, einen Gegensatz
zu der Kunstpoesie bildet, habe ich dort zur Seite liegen lassen.
Ich wiihle jetzt aus der Mitte [der Dichtungen] des Volksepos, die
nicht von einem e1n7elnen Dmhter, sondern dem ganzen Volke

stelIe mir die Aufgabe, Sie zugleich in chesen ganzen Kreis ein-
zufiihren. Mir scheint dieser Weg der beste, um zu einer wahr-
haften Einsicht in die Geschichte der deutschen Poesie zu ge-
langen, und sollte es mir gelingen, durch die Erklirung des
Gedichts Thnen eine lebendige Anschauung davon zu verschaffen,
so wird Ihnen durch diese vorangehenden Betrachtungen der
Zusammenhang mit dem Ganzen deutlich werden und sich das
rechte Verstindnis eréffnen. Ein Vortrag, der die ganze Ge-
schichte der deutschen Poesie umfassen wollte, wiirde in der
Zeit, die wir ihr widmen kénnen, allziu kurz und trocken oder
allzu liickenhaft ausfallen: es scheint mir also besser, einzelne
aber organische Theile herauszuheben und zu versuchen, ob der
guten Absicht auch die Fihigkeit entsprechen wird, das ge-
wiinschte Ziel zu erreichen. Zudem sind empf’ehlungswerthe
Biicher vorhanden, die das Ganze umfassen. Ausseres Material
ist in Kobersteins Grundriss der Geschichte der deutschen

*) [Dreistiindig begonnen am 5. Mai 1843, 6. Mai 1844, 24. April 1845,
8. Mai 1846, 1. November 1847, 10. Mai 1849.]
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Nationallitteratur (zuletzt 1837 ; der erste Band der neuesten Auf-
lage 1845) mit Fleiss und Einsicht zusammengetragen. Ger-
vinus’ grosseres Werk (in vier Binden, zweite Auflage 1840
__1842, dritte Auflage 1846) geht auf innere Geschichte. Es ist
das erste Buch dieser Art, das, aus den Quellen selbst ge-
schopft, seinen Gegenstand mit ausgebreiteten Kenntnissen und
noch ausgezeichneterem Geist, mit einer seltenen Freiheit und
Unbefangenheit der Betrachtung behandelt. Es trigt nicht wenig
sur Verbreitung und Belebung dieser Wissenschaft bei. Ich bin
o vielen und in wichtigen Beziehungen anderer Meinung: es
herrscht darin eine allzu personliche Stimmung, und die darin auf-
gestellten Analogien iiberschreiten oft das zutriigliche Mass und
verlieren durch ihre Ausbreitung und allzu hiufige Anwendung
in meinen Augen Gewicht und Bedeutung; aber das hindert
mich nicht den sonstigen Werth des Buches anzuerkennen.
Auch der Auszug in einem Bande, der schon zwei Auflagen
erlebt hat, befriedigt gliicklich das Bediirfnis nach einer schnellen
[Ibersicht. Endlich zweifle ich nicht, dass die Vorlesungen, die
Lachmann an der Universitit iiber die Geschichte der alt-
deutschen Poesie hilt, ebenso griindlich gelehrt als mit scharf-
sinnigen und gliicklichen Gedanken angefiillt sind.

Meine Erklirung des Gedichts soll emne genaue, philologi-
sche sein. Aber wenn ich bloss ein philologisches Ziel vor Augen
hiitte, so wiirde ich nicht das Gedicht von Gudrun zur Erkli-
rung gewiihlt haben. Wir besitzen andere, auch ausgezeichnete,
ja, in ihrer Art treffliche Werke, wie z. B. Hartmanns von Aue
und Wolframs von Eschenbach, die in kritischen Ausgaben einen
musterhaften Text gewihren, wihrend von unserem Gedicht nur
eine einzige spiitere Handschrift erhalten ist, und die an sich
achtungswerthe Ausgabe, die ich zu Grund lege, lange nicht
alle Schwierigkeiten beseitigt hat. Wenn also dort in philologi-
scher Hinsicht mehr zu lernen ist und die ausgebildete, kunst-
reiche, oft schwierige Sprache den freieren Organismus, gleich-
sam das zarte Geider der Grammatik zeigt, so iiberragt doch
unser Gedicht jene durch seinen inneren Werth und durch die
Bedeutung, die es fiir die Geschichte der Poesie hat. Jenes
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sind Werke kiinstlerischer Besonnenheit, immer abhingig von
dem Geiste des Einzelnen, der sie hervorbrachte, und nur denen
zugiinglich, die fiir die héfische Dichtung das Verstiindnis aus-
gebildet und Sinn und Gefiihl dafiir erlangt hatten:/das Gedichg
von Gudrun ist unmittelbar aus dem Wesen eines ganzen deut-
schen Volkes hervorgegangen, dessen lebensvolles Bild €s uns
in reinem Spiegel zeigt. Den lingst in den Strom der Zeit
versenkten Greist eines Volkes wieder zu erkennen und anschau-
lich zu 'machen ist die Aufgabe der Alterthumsmssenqchaf’t,
und dazu ist die Philologie nur ein Mittel, wenn auch ein aus-
gezeichnetes und an sich edeles, ja, sie ist fiir uns der einzige
Weg, der uns zum Ziel leiten kann.

Gedichte wie die Gudrun und das Nibelungelied erschei-
nen nur selten, aber bei allen Vélkern, die eine Heldenzeit ge-
habt haben: sie entstehen nur unter den Einwirkungen gliick-
licher Verhiiltnisse; sie entwickeln sich thlhunderte hindurch
und scheinen einen unverginglichen Bestand zu haben., So
wachsen edle Béiume langsam und bediirfen langer Zeit, ehe
sie in Bliithe ausbrechen, wihrend geringe Pflanzen ganze Fel-
der bedecken und ihre gemeinen Blumen jeden Sommer neu
hervortreiben. Ich weiss nicht, welches von beiden Gedichten
den Vorzug verdient; ich ordne sie nicht unter einander, ich
stelle sie neben einander. Jedes hat seine eigenen Vorziige.
Wenn jenes den Heldengeist der friiheren Jahrhunderte, der
bei einem Volke erwacht, das sich als ein Ganzes fithlt und in
die Geschichte eingreift, das den Kriegerstand iiber den erhebt,
der den Acker bebaut und die Herde bewacht, wenn das Nibe-
lungelied den Heéldengeist in einem héheren Glanze zeigt und
einen tragischen Eindruck hinterliisst, so sucht das Lied von
Gudrun als Schluss ein geordnetes, bernhlgtes, der Gegenwart
sich erfreuendes Dasein. Ks eroffnet uns in warmer Nihe das
hiusliche Leben; es offenbart uns das Gemiith edler Frauen.
Nicht der Held, wie tiichtig und herrlich er auch geschildert
wird, ist der Mittelpunkt, sondern eine Frau; aber ich weiss
nicht, wo die Hoheit der Seele, die sie mitten in der Erniedri- -
gung offenbart, mit solcher Schénheit, Tiefe und Wahrheit
sonst geschildert wiire.
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Hierzu kommt, was ich vielleicht zuerst hiitte hervorheben ‘\"
sollen, es ist seinem Ursprung wie seiner Fortbildung nach ein
vaterlindisches Gedicht. Uns muss alles, was vaterlindisch ist,/
piher zu Herzen gehen. Wer die Greschichte der deutschen
Litteratur kennt, weiss, wie oft durch die Nachahmung des

remden, die nur das Ausserliche zu erfassen versteht, edle
Triebe niedergehalten worden oder verkiimmerten. Nur wer
sicher auf eigenen Fiissen steht, kann Vortheil aus der Betrach-
tung des Fremden ziehen. Welch eine verrenkte Sprache hatte
die sussere Nachahmung der griechischen und rémischen her-
vorgebracht, die so vortheilhaft wirken kann, wenn wir im
Stande sind den freien Geist der alten Sprachen zu erkennen!
Aber diese gefesselte Nachahmung konnte auf den gesunden
Sinn keinen Einfluss gewinnen. Es ist erfreulich zu sehen, wie
die deutsche Sprache den fremden Putz, den man ihr von Zeit
zu Zeit hat aufdringen wollen, immer wieder abgeworfen hat.
Nicht die Puristen haben mit pedantischen Gesetzen die Sprache
gereinigt, sondern das .erstarkte Gefithl fiir das Vaterlindische,
nicht das Abwenden von anderen, sondern das Festhalten an
uns selbst. Um den Werth des Fremden zu fithlen, miissen
wir uns erst in die Gesinnung und die geistige Richtung eines
anderen Volks versetzen lernen. Das wird nicht ohne Arbeit und
Miihe erreicht. Wﬂi&ht, wie manches auch von
dem Leben, das es darstellt, verschwunden ist, spricht doch
noch vieles unmittelbar zu -uns; die zarten Farben, der feine
Duft “der tiber ihm schwebt das kann nur unter uns empfun-
den werden. Mit tansend Kiden, oft leicht nur _erkennbar, oft
nur dem schirfer bhckenden Auge smhtbar, verwebt es sich
noch in unsere Gegenwart. Das ist der Grund, _weshalb. jedes.
VMem fieferes Gemiith empfangen hat (und dieses Ge-
mummel “der schonsten Zige in der Natur unseres Volkes),
das Alterthum als einen Bestandtheil seiner_selbst, als einen.
Bestandthell der frischesten Grecrenwa,rt erkannt und geehrt hat.
Wer jene Fiiden zerschneidet, wer die Gegenwart, deren volles
Recht ich anerkenne, bloss mit dem heutigen Tag beginnt, mit
jedem Abend sie endigt, der gleicht in seiner athemlosen Hast
dem Ungliicklichen, der ohne Heimath herumirrt, keine Stitte
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findet, wo er niedersitzen kann, und an dem ILeben in Wahr-
heit und Liebe nicht theilnimmt. Um ein anderes Bild zu ge-
brauchen, die Vergangenheit setzt sich wie eine harte und feste,
oft rauh gewordene Rinde um den Stamm, aber unter diesem
Schutz steigt der Saft aufwiirts und treibt neue Aste, und wenn
die Sonne giinstig scheint, Blithe und Frucht. Wer die Rinde
unverstindig abschilen wollte, wiirde den Baum zum Absterben
. bringen.

: Noch etwas erquickt uns in diesen Dichtungen, zumal in
einer gerne sich zuriickziehenden, verbergenden oder einhiillen-
den Zeit, die offene Stirne, die hier die Menschen zeigen, die
Aufrichtigkeit des Herzens, die Wahrheit der Rede. Das Gute
und Bose, edler Muth und rohe Tapferkeit, zarte, reine Gesin-
nung und wilde Triebe erscheinen hier in jenen vielfachen Mi-
schungen, die der menschlichen Natur eigen sind, aber in voller
Freiheit. Und iiber allem, als das héhere Ziel des Daseins,
schwebt eine schéne Sittlichkeit und ein tief gegriindetes Gefithl
fir die Tugenden, deren der Mensch fihig ist.

Ich setze voraus, dass unter Ihnen auch manche sind, die
sich dem eigentlichen Studium des deutschen Alterthums nicht
widmen konnen: diesen wiinsche ich dieses Bild der Vorzeit
so frisch und lebendig, als es meine Kriifte erlauben, vor die
Augen zu stellen. Ich wiinsche, dass es Ihnen, in welche Ver-
héltnisse Sie auch eintreten, welche Richtung auch Ihre Lauf-
bahn nimmt, einen Eindruck hinterlasse, der ihnen forderlich,
aufklirend, belehrend und belebend sei. Von diesem Gesichts-
punkt bitte ich Sie meine Vorlesungen zu betrachten; dieses
Ziel schwebt- mir vor, indem ich mich bemiihe, es auf dem
Weg genauer Auslegung und Erklirung zu erlangen.

In der Einleitung werde ich zuerst das deutsche Volksepos
bis zu der Zeit unseres Gedichts in seinen einzelnen Denk-
méilern betrachten und die Hauptpunkte angeben, von welchen
es zu beurtheilen ist. Damit behandle ich zugleich einen be-
deutenden Abschnitt von der Geschichte unserer Poesie. Indem
ich zu unserem Gedicht iibergehe, werde ich von dem Inhalt,
der Zeit der Abfassung, dem Alter der Sage, Verhiltnis zur



EINLEITUNG ZUR VORLESUNG UBER GUDRUN. 529

Geschichte und dem inneren Werth reden und die nothigen
literarischen Nachweisungen geben.

Die Poesie ist die Schatzkammer des menschlichen Geistes, |
in welche er niederlegt, was er im Leben gewonnen hat. Sie |
gleicht dem reinen Gold, das nicht verwittert; denn sie hat das
Auffillize, Unwahre und Vergingliche ausgeschieden. Sie er- |
hebt die Ereignisse aus der Wirklichkeit in das reinere Licht{
der Tdee und gewithrt ihnen damit ein hoheres Dasein. Indem|

sie beides, Gedachtes und Erlebtes, vereinigt, trennt sie sich
von der iusseren Erscheinung, von dem, was wir Wirklichkeit|
nennen, dem immer etwas Beschrinktes, man kann sagen Angst- “\‘
liches anklebt. Sie unterscheidet sich von ihr wie der Abguss /
einer Form von dem reinen, frei gearbeiteten Marmorbild. Krst

|
I
nach und nach trennt sich von ihr die geistige Betrachtung als (
Philosophie, die Erziihlung des Geschehenen als Geschichte, )
die ihre gesonderte Richtung verfolgen, withrend die Poesie in |

lebendiger Vereinigung erhilt, was von aussen auf sie eindringt |
und was innerlich aus der Seele stromt’). J

Man hat bei der Sprache bemerkt, dass Verba die Grund-
lage aller Substantiva seien, und daraus den Schluss gemacht,
dass die epische Dichtung die ilteste und urspriinglichste ist.
Ich glaube das nicht. Der Eindruck der menschlichen Gefiihle
und Leidenschaften, den der unmittelbare Anblick der Natur
hinterlisst und der in den lyrischen Gedichten sich #ussert,
ist mindestens ebenso alt als der Eindruck der Ereignisse, der
in der epischen Dichtung sich abspiegelt. Schon in dem ilte-
sten Epos wird der lyrische Gesang erwihnt. Diese beiden
Dichtungsarten sind im Grunde die einzigen: die dramati-

1y Lachmann iber Otfried [bei Ersch und Gruber ITI, 7]p. 279 B [= Kleinere
Schriften T 453): »Das Loblied auf Kénig Ludwig IIT von Frankreich, die Hof-
poesien unter den sichsischen und frinkischen Kaisern gehen iberall gleich in
die Erzihlung iber. Der Inhalt von Spottliedern wird uns immer so an-
gegeben, dass etwas Schimpfliches darin sei erzihlt worden. Selbst die
ilteren Licheslieder des zwolften Jahrhunderts haben meistens die Form der
Erzithlung: Es stand eine Frau, Ich sah, Ich horte, und die fritheren
»winiliod* sind gewiss simmtlich in dieser Art gewesen.c

W. GRIMM, KL. SCHRIFTEN. IV. 34
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schen Dichtungen entspringen aus dem Epos (Brocken von dem
Gastmahl Homers nannten sie die Alten), wenn das Bewusst-
sein der dichterischen Kraft und ein ordnender Verstand hinzy.
tritt, der die Ereignisse einer bestimmten Idee unterwirft und
dieser gemiss umbildet. Das Epos triigt seine Idee unbewusst
in sich, wihrend sie in dem Drama absichtlich alle Glieder des
Ganzen durchdringt, das eben deshalb in seiner Vollendung das
Héchste erreicht, was menschliche Kunst vermag. Noch spiter
erscheint die didaktische Poesie, der gehobene, gesteigerte
und durch die Beschreibung ruhender Zustinde belebte. Aus-
druck sittlicher Wahrheiten. Die didaktische Poesie belehrt un-
mittelbar. Da aber die wahre Poesie nie darauf ausgeht, unmit-
telbar Lehre zu ertheilen, sondern uerwa,rtet, dass aus der Dar-
stelling des wahrhaften Lebens die Lehre von selbst in der
Seele erwachse, so ist das didaktische Gedicht schon in der
Wurzel von der Poesie geschieden. Die echte Poesie verwendet
das gewonnene Gold zu kunstreichen Gebilden; die Lehre priigt
es in Geld aus, dessen Werth angegeben wird, das in Umlauf
kommen und unbedingt angenommen werden soll. Etwas An-
deres ist Belehrung iiber #dussere Dinge, die der Inhalt des
Epos manchmal néthig macht, wenn z B. von der Mauer herab
das Heer des Feindes betrachtet wird und die Namen der Hel-
den und Vélker, ihre Feldzeichen genannt werden, oder wenn
Brunhild in der Edda den Sigurd iiber die Zeichen und Kraft
der Runen unterrichtet.

Die lyrische Poesie hat in gewisser Art keine Geschichte,
ich will sagen, keine fortschreitende Entwicklung. Der Aus-
druck des rein menschlichen Gefithls zeigt Ubereinstimmung,
wo wir den Blick hinwenden. Man braucht nur die Stimmen
der Volker in der Herderschen Sammlung anzuhiren, um sich
davon zu iiberzeugen. Die lyrischen Gedichte der Serben ') sind
so einfach, wahr und natiirlich, und zugleich so tief empfun-
den, dass Goethe sie konnte gedichtet haben. Dasselbe gilt, um
in einen anderen Welttheil iiberzuspringen, von einem Theil der
chinesischen Lieder, die Riickert (unter dem Titel Schiking)

D) - Gesammelt von Wuk, iihersetzt von Talvi [T. A. L. v. Jacob).
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mit grossem Geschick zuginglich gemacht hat: auch hier naive,
sutrauliche, aus der Tiefe der menschlichen Seele geschépfte
Gedanken. Es liegt etwas Schines und Erquickliches in diesem
Zusammenklang der lyrischen Poesie, die jedes Volk ausstromt,
ein jedes versteht. Ich rede hier nur von der Volksdichtung;
sobald eine einseitige, nur einer bestimmten Lebensrichtung
oder einem abgesonderten Stand eigene Bildung sich der lyri-
schen Poesie bemiichtigt, so verliert sich diese allgemeine Be-
dentung. Wir haben ein glinzendes Beispiel an den Minne-
liedern des dreizehnten Jahrhunderts, die bei aller Tiefe des
Gefithls und aller Zartheit des Ausdrucks doch nur aus einer
besonderen Bildung in einem bestimmten Zeitraum hervorgiengen
und keine allgemeine Geltung gewinnen konnten. So kénnen
sie auch nur von dem Gesichtspunkt jener Zeit verstanden und
in ihrem Werth erkannt werden.

Wenn die lyrische Volksdichtung an keine Vergangenheit
gekniipft ist und immer von neuem aus sich selbst beginnt, so
weist die epische bestindig auf ein Fritheres, Vorangegangenes
hin, und wir besitzen kein einziges Denkmal, das als das ur-
spriingliche oder als die erste Grundlage konnte betrachiet wer-
den. Nach dem Zeugnis des Erhaltenen zu urtheilen, waren
die ersten Gegenstiinde sinnbildliche Darstellung geheimnisvoller
Gedanken iiber die Erschaffung, das Bestehen und den Unter-
gang der Welt. Hier erscheinen die Naturkrifte als mensch-
liche oder doch immer als lebende organische Wesen, die mit
Whundergaben ausgeriistet sind und die man Goétter nennt; ab-
stracte Darstellung des Ubersinnlichen kommt nicht vor. Aber
diese Gotter, unter sich in Kampf und Streit, sind thiitig und
handeln, und da hierdurch Gelegenheit gegeben ist, wirklich
Geschehenes einzumischen, so tritt in diese mythischen Gedichte
gleich ein geschichtliches Element ein. Solche mythische Ge-
dichte hat Deutschland so gut gehabt als der Norden, wo bei
lingerer Fortdauer des Heidenthums sich eine zusammenhén-
gende Darstellung in der Edda erhalten hat. Was diese Ge-
dichte besingen (eins der ausgezeichnetsten ist die Voluspa, die
Weissagung der Vélval)), ist im Ganzen und Grossen auch

) In der Kopenhagener Ausgabe der Edda.
34%
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einmal in Deutschland Glauben des Volkes gewesen. Uns ist
nichts tibrig geblieben, als zwei kleine, erst voriges Jahr in
Merseburg entdeckte, von meinem Bruder hekannt gemachte?)
Gedichte. Mythische Gestalten der Edda erscheinen darin und
eine Sage, die in dichterischer Umwandlung noch lange im
Norden fortgedauert hat. Zwei andere Gedichte aus dieser
Periode ?), das Wessobrunner Gebet, in dem von dem Zu-
stand vor Erschaffung der Welt die Rede ist, und ein etwas
grosseres Gedicht von dem Kampf bei dem Untergang der Welt,
das Schmeller unter dem Namen Muspilli (1832) bekannt ge-
macht hat, sind christliche Gedichte, aber es schimmern noch
heidnische Ideen durch. In den letzteren streiten gute und bise
Geister um die Seele der Gestorbenen, und Elias kémpft mit
dem Antichrist, dem Teufel, der in der Gestalt Christi erscheint,
und das Blut, das aus seinen Wunden herabfillt, entziindet den
Brand der Erde. Die Darstellung ist einfach und grossartig:
auch im Wessobrunner Gebet hat die Sprache Schwung und
poetische Farbe.

Das sind die einzigen Uberreste von heidnischen Dich-
tungen.

Krieg und Fehden, auch mit Grausamkeit gefiihrt, kommen
zwar bei einem Ackerbau treibenden oder einem Hirten- und
Jigervolk vor, aber voriibergehend und nur zwischen einzelnen
Stimmen: erst wenn ein ganzes Volk zusammentritt und eine
durchgreifende, die Stimme einigende Verfassung bildet, wenn,
wie man sich ausdriicken kann, die Geschichte des Volks be-
ginnt, dann erhebt sich in den Bewegungen, die erfolgen, die
Heldenzeit. Der veredelte Stand des Kriegers mildert die Roh-
heit des Kampfes: Helden fallen sich nicht an wie wilde Thiere,
der Kampf wird durch Sitte und Ehre geordnet. Ein anderes
Blut stromt in den Adern derer, die die Poesie verkiindigen:
ihnen erscheint in der Tapferkeit und in dem kriegerischen
Muth die Bliithe des Daseins: er wird als die hichste Tugend
des Mannes betrachtet. Die Thaten der Gétter verwandeln sich
in die Thaten tapferer Minner, die dem Volk Glanz und Be-

) In den Werken der Akademie [1842, S. |—24 — KI. Schr. IT S. 1—29}
?) Wackernagels Lesebuch 1.
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deutung verliehen haben. Erlebtes, geschichtliche Ereignisse
werden den Mythen zugelegt. Tch kann hier nur das Verhiltnis
im Allgemeinen -angeben; die Mischungen im Einzelnen bl[ld
ohne Zweifel sehr verschieden gewesen. Das Mythische konnte/
ganz geschichtlichen Charakter annehmen und umgekehrt das]
(Jeschlohthche einen mythischen Schein. Daran ist festzuhalten, )
dass, je mehr das Heldenthum sich ausbreitet und die ithrigen
Verhiltnisse beherrscht, auch in dem Epos sich der geschicht- I
liche Charakter immer stitiger entwickelt. Die wirklichen Er-
cignisse sind in diesem Geiste der Dichtung schnell aufgegan-
gen oder von ihm verzehrt worden. Man wird niemals Aussere
Geschichte, wirkliche Ereignisse aus dem Epos mit einiger
Sicherheit herausziehen. Wir kennen z. B. die beglaubigte Ge-
schichte Carls des Grossen hinlinglich, um uns zu iiberzeugen,
dass die kerlingische Sage bei allem geschichtlichen Schein
wenig, fast nichts davon aufgenommen hat und zwar die Ver-
hilltnisse seiner Zeit, nicht aber die Ereignisse derselben dar-
stellt. Ich habe das bei der Sage, die dem Rolandslied zu
Grunde liegt, ausfithrlich gezeigt (Gottingen 1838). Aus spite-
ren Jahrhunderten will ich die Geschichte des Cid nennen, die
in den Romanzen kaum eine Ahnlichkeit mit dem hat, was wir
aus sicheren Quellen von ihm wissen. Hier eine Zwischen-
bemerkung.

Es hat Lieder gegeben, die ein geschichtliches Ereignis
festzuhalten suchten, vielleicht haben das auch Volksdichter ge-
than, obgleich das uns erhaltene Ludwigslied (am besten in
Wackernagels Lesebuch), das den Sieg Ludwigs 111, Konigs
von Frankreich, eines Sohns Ludwigs des Stammlers, iiber die
Normannen feiert, von einem Geistlichen herriithrt, der aber
mit der Art und Weise des Volksliedes bekannt war; es ist
im Jahr 881 gedichtet. Andere rein historische Lieder sind
verloren, aber Zeugnisse dariiber vorhanden, die in unserer
Sammlung Deutscher Sagen Band 2 S. XI. XII zusammen-
gestellt sind. Solche Lieder, wie sie auch die nordischen Skalden
dichteten, dauerten ihrer Natur nach nicht lange; sie sanken
mit den Ereignissen selbst in Vergessenheit und sind eben des-
halb nicht auf uns gekommen.
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Abermals ein verschiedenes Verhiltnis zeigt sich, wenn ge-
schichtliche Begebenheiten in ein von einer bestimmten Idee
geleitetes Gedicht zusammengefasst werden, das sich eben da-
durch tiber eine bloss an einander gereihte Erzihlung wirklicher
Ereignisse erhebt. Hier keine eigentlich geschichtliche Wahp-
heit, sondern eine freie Auffassung fiir ein hoheres Ziel. Ich
weiss nur ein einziges Beispiel einer solchen Dichtung. Es ist
das nicht vollstindig, aber in grosseren zusammenhiingenden
Bruchstiicken erhaltene Gedicht aus der zweiten Halfte des
zwolften Jahrhunderts vom Grafen Rudolf. Es schildert in einer
schonen, einfachen Erzihlung den Zustand des Kénigreichs Je-
rusalem, wie es sich etwa in den ersten funfzig Jahren nach
seiner Entstehung (es entstand am Ende des elften Jahrhunderts)
gebildet hatte, mit seltener poetischer Kraft und Wahrheit und
gehort zu den merkwiirdigsten Denkmiilern des Mittelalters.
Man kann nicht behaupten, dass es wirkliche Ereignisse ent-
halte: es treten darin Personen auf, welche die Geschichte nicht
kennt, aber was darin erziihlt wird, trigt den Widerschein der
Wirklichkeit und mag aus den durch mindliche Uberlieferung
umgebildeten Ereignissen hervorgegangen sein. Es fehlt ihm
nichts zu dem Volksepos als der Zusammenhang mit einer
mythischen Zeit. Doch ich kehre zu den fritheren Jahrhunderten
zuriick. :

Die geschichtliche Haltung, glaube ich, trat zu der Zeit
der grosseren Volkerbewegungen, in den ersten Jahrhunderten
unserer Zeitrechnung, in die alten Mythen ein. Dies geschal,
wie sich von selbst versteht, nicht plotzlich, sondern in all-
miihlichem Ubergang. Schon im sechsten Jahrhundert, zur Zeit
des ostgothischen Geschichtschreibers Jornandes, war diese
verinderte Haltung entschieden. Er gedenkt gothischer Lieder,
aus welchen er schopfte; aber die Sagen selbst, die er erzihlt,
tragen schon den Charakter des geschichtlichen Epos, unter
diesen besonders die Sage von Ermanarich, die in den uns er-
haltenen Darstellungen der Heldensage noch vorkommt, wie ich
in meinem Buche?) ausgefiithrt habe und deren Alter und my-

') Deutsche Heldensage. Géttingen 1829 [1867].
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thische Ziige eine Abhandlung von Jacob Grimm im dritten
Bande von Haupts Zeitschrift noch besonders hervorhebt. Noch
entschiedener erscheint diese Richtung in dem etwas spiiteren
Paul Winfried (Paul Diaconus), einem Zeitgenossen Carls
des Grossen, der die Sagen seines Volks, der Longobarden, in
reicherer und anmuthigerer Ausschmiickung erzihlt. Ohne
Zweifel hat er sie aus den Liedern des Volksepos genommen.
Was Jornandes und Paul Winfried gewithren, ist in dem zweiten
Bande der deutschen Sagen zusammengestellt. Carl der Grosse
liess nach einer bekannten Stelle bei Einhard die alten Ge-
dichte sammeln. Damals mag das Epos noch in reicher Bliithe
gestanden haben, aber das Bediirfnis der Sammlung und Auf-
seichnung verriith doch schon die Besorgniss des moglichen
Untergangs und Verlustes. In der Zeit, wo man des Besitzes
sicher ist, denkt niemand an eine Bewahrung durch Schrift,
und eben deshalb ist uns kein Denkmal aus der Zeit des vollen
und lebendigsten Glanzes erhalten worden. Nur zufillig nieder-
geschrieben ist ein Bruchstiick auf uns gekommen, dass aus der
Zeit der Karolingischen Auffassung rithren kann, und deshalb
von unschiitzbarem Werth ist. Ich meine das Hildebrandslied®),
das auf die erste und letzte leer gebliebene Seite eines alten
aus Fulda stammenden, jetzt in Cassel bewahrten Codex ge-
schrieben ist. Ich habe ein Facsimile davon bekannt gemacht?),
das von Lachmann in den Abhandlungen der Akademie™) trefi-
lich ist erlautert worden. Eine Abtheilung in Strophen hat
Wilhelm Miiller in Haupts Zeitschrift 1843 Bd 3 versucht.
Es erziihlt ein einzelnes, fiir sich bestehendes Ereignis aus der
Dieterichssage®), das auch noch in spiteren Auffassungen und
in Zusammenhang mit dem Ganzen erhalten ist.

1y Hildebrandslied mit Wessobrununer Gebet. Cassel 1312,

2) 1830 in Folio.

# [Am 20. Juni 1833, S. 123—162 = Kleinere Schriften I, S. 407—448.]

%) Wilkinasaga, ed. Peringskiold, Stockholm 1715, Fol., der nordirche
Text mit lateinischer und schwedischer Ubersetzung. Darnach: Wilkina- und
Niflunga-Saga oder von Dieterich von Bern und den Nibelungen. Uber-
setzt durch Fr. Heinr. v. d. Hagen. Breslau 1814, 2 Biindchen 8. Zugleich
unter dem Titel: Nordische Heldenromane. Eine dinische Ubersetzung von
Rafn in dem zweiten Bande der Nordiske Kempe historier, Kopenhagen 1823,
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Hildebrand und Hadubrand begegnen sich und riisten sjch
mit einander zu kiimpfen. Da fragt der alte den Jungen Helden
nach seinem Geschlecht und erkennt, dass Hadubrand seiy
Sohn ist. Er will ihn vom Kampf zuriickhalten, sagt ihm, dags
er sein naher Verwandter sei, und will ihn durch das Geschenk
cines goldenen Armringes begiitigen. Aber Hadubrand hils
den Alten fiir einen Betriiger und sagt, sein Vater Hildebrand
sei. schon lange todt. Der Kampf beginnt, aber hier endigt
das Bruchstiick. Wir erfabhren den Ausgang durch spitere
Darstellungen.  Hildebrand besiegt den Sohn und zeht dann
mit ihm heim zu der Fran Uote, seinem Weib, das er seit
dreissig Jahren nicht gesehen hat und das ihn freudig empfingt,
Das Gedicht ist, wie die altheidnischen, wie Muspilli und das
Wessobrunner Gebet, in epischen Langzeilen mit Alliteration
abgefasst, aber die Darstellung ist ausfithrlicher und milder als
in den eddischen Liedern von gleicher Form.

Wir besitzen zwei poetische Bearbeitungen des Evangeliums
aus dem neunten Jahrhundert, die an sich nicht in die Geschichte
des deutschen Epos gehoren, deren ich aber doch hier Erwihnung
thun muss. Die eine hochdeutsche rithrt von Otfried, einem
Ménch zu Weissenburg, der von Geburt ein Franke war, und
ist um das Jahr 867 beendigt. Das Gedicht ist mehrmals,
zuletzt von Graff' (Konigsberg 1808 in 4), der ithm den Namen
Krist beilegt, herausgegeben. Die andere ist in altsiichsischer,
d. h. niederdeutscher Sprache von einem unbekannten Dichter
in dem Kirchsprengel von Mimnster verfasst und von Schmeller
1830 unter dem Titel Héljand sorgfiltiger als Otfried von
Graff bekannt gemacht. In diesem Denkmal herrscht noch die
Alliteration; bei Otfried ist sie, wie in anderen Uberresten aus
dieser Zeit, in dem Lied von der Samariterin, in einem kurzen
Gebet, in dem schon genannten Ludwigslied, aufgegeben und
der Reim eingetreten, der die nach bestimmten Gesetzen der
Hebung und Senkung gegliederten Zeilen schliesst (alle diese
Stiicke am besten in Wackernagels Lesebuch I), wie in dem Lied

2 Vol. 8., mit Zusiitzen und Verbesserungen aus Handschriften. Vollstindige
Edda. Nachweisungen s, Heldensage S. 175,
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auf den heiligen Georg (Fundgruben I). Otfrieds Darstellung ist
bei aller Redseligkeit doch trocken und unbelebt und mit Betrach-
tungen im Predigerton, die dem Volksepos immer fremd bleiben
mussten, noch langweiliger gemacht: nur im Einzelnen erhebt
er sich manchmal zu einer gewissen unschuldigen Naivitit, die
auch wohl etwas Anmuthiges hat. Insoweit, d. h. da, wo er
besser ist, diirfen wir eine Nachahmung oder, wenn man will,
Beibehaltung der Volksdichtung seiner Zeit und Gegend erkennen,
wie sie sich auch in den anderen genannten Denkmiilern zeigt,
pur dass diese etwas gedrungener und gehaltvoller sind. Im
Héljand fordert schon die Alliteration ihrem Wesen nach einen
gehobeneren, kriftigeren Ausdruck und eine hohere Richtung
des Geistes, wozu noch die begabtere Natur des Dichters
kommt. Darum steht an innerem Werth Héljand iiber Otfried,
nihert sich auch wohl mehr dem Geist des Epos. Eine em-
pfehlenswerthe Schrift hat eben Vilmar geliefert, die die Vor-
siige des Werks hervorhebt, Deutsche Alterthiimer in Héljand,
Marburg 1845, 4.

Ich wende mich wieder zu der Betrachtung des Epos.

Von der Nibelungesage rede ich zuerst!). Sie war wohl,
allem Anschein nach, die bedeutendste, die am meisten ver-
breitete, meinte doch die Edda, sie werde dauern, so lange die
Welt bestehe. Wire die deutsche Auffassung des achten und
neunten Jahrhunderts noch vorhanden, wir wiirden Blicke in das
Leben der Heldenzeit thun, wie sie keine andere Quelle gestattet.
Unmittelbar spricht der Geist eines Volkes in dem Epos zu uns;
nicht brauchen wir aus den trockenen Berichten der Annalisten
uns ein Bild davon miithsam zusammensetzen, wie hoch ich fiir
die Forschung ihren Werth anschlage. Was wiirden wir aus
der griechischen Vorzeit wissen, wenn uns Homer verborgen
geblieben wire, der so wenig Geschichte enthilt als das Nibe-
lungelied. Wie sehr wir auch den Verlust der einheimischen
alten Darstellung beklagen miissen, ein Ersatz ist uns gliick-
licher Weise gegeben. Ich meine die Lieder der alten Edda,
die sich auf diesen Fabelkreis beziehen. Dass sie aus Deutsch-

) Lachmanns Ausgabe 1841,



538 EINLEITUNG ZUR VORLESUNG UBER GUDRUN.

land nach dem Norden gekommen, nicht dort urspriinglich ent-
standen sind, habe ich in dem Buche tiber die Heldensage -
schon lange behauptet und bloss aus den geographischen An-
gaben den Beweis gefiihrt. Auch aus den Eigennamen, die
zum Theil dem Norden fremd sind, lisst es sich darthun, Eine
Ubersetzung, wie wir sie uns zu denken gewohnt sind, ein
wortliches Ubertragen in eine andere Sprache, wiirde in einer
Zeit, wo man den ungehemmten, frischen Eindruck der Dich-
tung fordert, unnatiirlich gewesen sein. Aber eine wesentliche
Anderung des Inhalts darf man auch nicht voraussetzen. Nach
den Untersuchungen von Peter Erasmus Miiller in der Sagen-
bibliothek ) darf man mit hochster Wahrscheinlichkeit annehmen,
dass jene eddischen Lieder schon im sechsten Jahrhundert im
Norden vorhanden waren. Sie sind also vor der Zeit Carls des
Grossen hintibergekommen und zeigen uns den Inhalt, den sie
damals hatten. Ein merkwiirdiger Umstand bestitigt diese An-
sicht. Das Hildebrandslied nimlich, das in die Zeit Carls des
Grossen gehort, verbindet allem Anschein nach schon die Dietrichs-
sage mit der Nibelungesage: die Edda aber ist noch frei davon.

Ich kann hier nicht auf eine ausfihrliche Vergleichung der
eddischen Lieder mit dem Nibelungelied eingehen, sie gehort
in die Vorlesungen iiber dieses Gedicht, aber so viel will ich
im Allgemeinen bemerken, dass in der Edda die Sage einfacher,
reiner, in sich zusammenhingender sich zeigt. Der Hauptunter-
schied besteht darin, dass Sigurds Frau, die Gudrun heisst,
nicht, wie im deutschen Gedicht, Siegfrieds Mord an ihren Brii-
dern riicht, sondern gerade fiir diese Briider an Atli oder Etzel,
ihrem zweiten Gemahl, Rache nimmt, der ihre Briider herbei-
gelockt und getodtet hatte. Aber auch Atli hatte dies nur ge-
than, weil er glaubte, ihnen den Tod seiner Schwester zur Last
legen zu miissen. Gudrun namlich hat nicht, wie im Nibe-
lungeliede Kriemhild, den Plan, sich an ihren Briidern wegen
Sigurds Mord zu riichen, weil sie sich mit ihnen versohnt und
den Becher der Vergessenheit getrunken hatte, aber sie. muss
an Atli Rache nehmen, weil er ihr Geschlecht vernichtet hat.

') Kopenhagen 1817—20. 3 Voll.
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Dieser Beweggrund wird so sehr hervorgehoben, dass der Tod
thres Bruders Gunnar in der Schlangenhohle der bitterste
Schmerz genannt wird, den sie je empfunden hat. Angetrieben
davon todtet sie die eigenen Kinder, weil es auch Atlis Kinder
sind, und die Grausamkeit, die sie zeigt, wird durch Pflicht,
die ihr aufliegt, entschuldigt. Diese Ansicht ist dem Alterthum
angemessener als die Darstellung der Nibelunge Noth, wo die
Schwester, wenngleich mit ihren Briidern versthnt, ihr ganzes
Leben auf Rache fiir Siegfrieds Mord sinnt, und diese Rache
ist um so entsetzlicher, als sie durch keine Sitte geboten, im
Gegentheil nach der Versohnung unrechtlich war.

Wie die Darstellung in, den verlorenen deutschen Liedern
war, konnen wir nicht mit Bestimmtheit sagen. Das Hilde-
brandslied zeigt eine breite, ruhige Erzihlung, die den Inhalt
der Sage deutlich und umstiindlich den Zuhorern vorzufiihren
strebt. Ich bin der Meinung, dass dieses Streben schon em
Gefiihl voraussetzt von der eingetretenen Nothwendigkeit, mit
dem Inhalt bekannt zu machen. In der fritheren Zeit, wo dieser
Inhalt einem Jeden bekannt war, brauchte nur Einzelnes her-
vorgehoben, das Andere vorausgesetzt werden; das geschieht
wirklich in den eddischen Liedern. Die Erzihlung darin ist
abgebrochen, deutet manchmal selbst das Wichtige nur an: sie
berithrt gleichsam wie ein einzelner Sonnenstrahl nur die vor-
ragenden Spitzen eines Gebirges und lisst das Andere in Dun-
kelheit liegen. Sie steht der Ausfiihrlichkeit des dreizehnten -
Jahrhunderts gerade entgegen. Diese bedarf einer ruhigen Ge-
miithsstimmung, wiihrend die eddischen Lieder eine heftige Auf-
regung zeigen. Bs mag sein, dass hier die von der starren
Umgebung zu grosser Energie gedriingte nordische Natur ein-
wirkte, aber es ist doch wahrscheinlich, dass wir auch hier im
Ganzen ein Abbild von der fritheren deutschen Darstellungs-
weise besitzen.

Waren in dieser vorkarolingischen Zeit nur solche kurze
Lieder vorhanden, in welchen einzelne Ereignisse und Zustinde
hervorgehoben werden? Gab es kein grosseres Gedicht, das die
ganze Sage umfasste? Die Frage lisst sich nicht mit einer
Vermuthung beantworten. Lebte die ganze Sage in dem Be-
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wusstsein des Volkes, wie die Sprache, das Recht, der religitse
Glaube, so lisst sich denken, dass kiirzere, fiir sich bestehende
Lieder das Einfachste und Natiirlichste waren, wie sie die
Edda zeigt, ja, wie sie in spiterer Zeit in den einsamen faroi-
schen Liedern aus dem Sagenkreis vorkommen (herausgegeben
von Lyngbye 1822). Sie inderten sich je nach der Verschie-
denheit des Standpunkts, den man nahm, und der von eigen-
thiimlichen Stimmungen und Zustinden abhingig war. War
auch eine grosse Anzahl solcher Lieder vorhanden, so erschopf-
ten sie doch nicht zu jeder Zeit die Sage vollstindig. In den
grénlindischen Liedern von Atli, die auch in der Edda auf-
bewahrt sind und die ich fir etwas Jiunger als die iibrigen halte,
wird aber schon ein grosseres Stick der Sage umfasst, etwa
was bei uns den zweiten Theil des Nibelungeliedes ausmacht,
aber die Darstellung ist hier auch schon mehr erzihlend, gleich-
missiger, kiinstlicher, schwieriger im Ausdruck, zugleich weniger
grossartig und innerlich weniger belebt.

Von entschiedener Emwirkung auf die Gestaltung der Sage
wie auf ihre Darstellungsweise muss die Zeit gewesen sein, wo
die Volksdichtung nicht mehr bloss aus dem Gediichtnis vor-
getragen, sondern wo die Schrift zu Hiilfe genommen wurde.
Die Zeugnisse, die von schriftlicher Auffassung reden, weisen
bis auf das neunte Jahrhundert zuriick; dass daneben der Vor-
trag aus dem Gediichtnis fortdauerte, versteht sich von selbst.
Nicht bloss konnte sich jetzt die Richtung auf ausfiihrliche und
vollstindige Erzihlung entfalten, sondern es entwickelte sich
auch die Neigung zur Verkniipfung verschiedener Sagen, wovon
die bedeutendste und ilteste die Verbindung der Dietrichs- und
Nibelungesage, die in unserem Nibelungeliede vollendet sich
zeigt und der Edda noch fremd war, scheint gewesen zu sein.
Solche Verkniipfungen konnten die Dichtung bereichern und
manche gliickliche Gegensiitze bewirken, sie mussten aber auch
Widerspriiche herbeifithren, die dem reinen und natiirlichen
Zusammenhang der ganzen Sage nachtheilig waren. Der Kampf
der Burgunden mit den Amelungen ist erst aus der Verkniipfung
beider Sagen entstanden, und wie schon und ergreifend er im
Einzelnen dargestellt ist, er hebt doch das urspriingliche Gleich-
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gewicht der Sage auf. Die Edda springt wie ein Waldstrom
iiber gezackte Felsen heftig herab; das Nibelungelied ist ein
breiter, michtiger Fluss, der langsam durch das offene Land
hinzieht. Der Rosengarten ist bloss aus der Idee hervorgegan-
gen, dass die beiden Helden der Sage einmal im Kampfe ein-
ander gegeniiberstehen miissten, die sie urspriinglich einander
immer fremd bleiben sollten. So veranlasste die Verkniipfung
neue Auswiichse, -wie Dietleib, Biterolf und die Klage, die in
der echten Sage keinen Grund haben.

Wer pflanzte das Volksepos fort? Wessen Mund verkiin-
dete es? Wir finden schon frihe Singer. KEinen abgeschlos-
cenen Stand bildeten sie nicht, wie die Skalden im Norden,
noch mehr die Barden der Gallier; im Gegentheil, sie scheinen
i allen Stinden vorgekommen zu sein: selbst Konige sangen.
Doch gab es auch Singer, die aus dem Vortrag der epischen
Lieder ein Gewerbe machten. Sie erfreuten sich besonderer
Ehren und Vorziige; allein sie wurden, zumal in spiiterer Zeit,
auch wieder geringschiitzig behandelt. Sie hatten iiberall freien
Zutritt, zogen umher: sie dienten als Boten und erhielten reiche
Gaben; so erblicken wir sie im Nibelungeliede. Die, welche
geringer Herkunft waren, nihern sich den Biinkelsingern. KEs
haben sich noch einige in roher Form abgefasste biinkelséinge-
rische Gedichte erhalten, die man doch nicht schlecht nennen
kann und die poetischen Sinn zeigen, wie z. B. das Lied von
Oswald, das Ettmiiller herausgegeben hat. Blinde besonders
haben das Gewerbe der Singer ergriffen. Der technische Aus-
druck von ihrem Vortrag war singen und sagen, s. Lach-
manns Abhandlung, [= Kl. Schr. I 8. 461—479] Heldensage
S.373—379. Dieser Ausdruck bezeichnet recht gut die Weise
des Vortrags, der ein Mittel zwischen Rede und Gesang muss
gewesen sein. Ein musikalisches Instrument mag den Rhythmus
angegeben oder begleitet haben. Die alte Sprache war reich
an Vocalen, hatte volle Endigungen und Flexionen und liess
ihrer Natur nach nicht die Schnelligkeit zu, mit der unsere ver-
kiirzte und abgeschliffene Sprache gesprochen wird. Sie war an
sich schon, was man singend nennt.

Das Nibelungelied, wie es auf uns gekommen ist, ist vor-
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ziiglich geeignet, die fbisher im Allgemeinen dargelegten Grung.
sitze niher zu entwickeln. Es ist im Anfang des dreizehnten
Jahrhunderts in der Gestalt, in der wir es besitzen, entstan-
den und bildet einen sichtbaren Gegensatz zu den erzithlenden
Werken der hifischen Dichter, durch Inhalt sowohl als durch
Darstellung. Jene sind aus fremden Quellen, zumal aus roma-
nischen geschopft: diese Dichter lebten an den Hofen der Fiir.
sten oder des miichtigen Adels. Die Weise, mit welcher die
stanfischen Kaiser das Geschick von Deutschland und Ttalien
lenkten, ihre Kraft, ihr grossartiger Geist warf auf die Poegje
einen Widerschein. Die Bildung ihrer Zeit offenbarte sich immer
in den Dichtern am deutlichsten, die zugleich damit die Eigen-
thiimlichkeit ihrer besonderen Natur zu verkniipfen wussten,
Die Personlichkeit der Dichter, die bei dem Volksepos gar nicht
zur Sprache kommt, machte sich bei ihnen geltend. Wir kennen
daher ihre Namen und empfinden das Individuelle in ihren
Werken: bei dem Nibelungelied wird so wenig wie bei den
anderen Volksdichtungen ein Dichter genannt. Die Vermuthun-
gen, die man dariiber gediussert hat und die dabei stehen ge-
blieben sind, einen Heinrich von Ofterdingen als den verbor-
genen Urheber des Nibelungeliedes anzusehen, von dem wir
gar nichts Echtes besitzen, der aller Wahrscheinlichkeit nach
gar nicht gelebt hat, sondern bloss eine fiir den Wartburger
Krieg erdichtete Person ist, und dem man das Gedicht von
Laurin ebenso filschlich beigelegt hat, als das Gedicht von
Wolfdieterich dem wohlbekannten Wolfram von Eschenbach,
diese Vermuthungen bediirfen keiner ernstlichen Widerlegung
und verdienen kaum die Ehre, angefiihrt zu werden. So wenig
der, welcher das Volksepos vortrug, Ursache hatte, sich zu ver-
bergen, ebenso wenig konnte ihm einfallen, das, was dem ganzen
Volke zugehorte, was nicht einer allein, sondern viele Volks-
singer zugleich vortrugen, fiir sein eigenes Werk auszugeben.
Sie hatten auch andere Zuhérer: die héfischen Dichter schei-
den sich als Vornehmere, hoher Gebildete aus. Ihnen waren
die Volksgedichte nicht unbekannt geblieben; wir wissen das
aus Anspielungen darauf, aber keiner hat aus ihnen den Stoff
zu einer Dichtung genommen. Sie mdgen, wenn auch nicht
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mit Verachtung, doch mit einer gewissen Geringschiitzung dar-
auf herabgesehen haben. Die héfischen Dichter waren in ge-
wissem Sinne ihres Stoffes nicht michtig und wollten ihn doch
beherrschen. Sie legten in die fremde Sage ihre eigene Ansicht
und bildeten sie dieser gemiiss aus. Sie heben hervor, was
ihnen zusagt, und schieben das Andere zuriick oder vernach-
lissigen es. In dem berithmtesten Werk der hdfischen Dichter,
in Wolframs Parzival, sind die Ereignisse so angehiuft und in
einander verflochten, dass es schwer hilt, sich des Inhalts zu
hemeistern, und doch hat er aus seiner franzosischen Quelle
nur das ausgewithlt, was'ihm zu seinem Zweck diente. Zwar
bewundern wir die tiefe, sinnvolle, glinzende Darstellung; wie-
derum aber ist der Ausdruck oft schwierig, manchmal gesucht,
und das Verstiindnis eroffnet sich nicht gleich. Wie steht die
Einfachheit des Nibelungeliedes im Inhalt wie im Ausdruck ent-
gegen! Durch die Uberlieferung ist der Stoff so, wie ihn der
Geist des Volkes jedes Mal auffasst, gebildet, der keine Uberfiil-
lung der Ereignisse duldet, kein unverhiltnismissiges Verweilen
und Ausmalen des Einzelnen. Die iiberlieferte epische Aus-
drucksweise, die die hofischen Dichter aufgegeben haben, das
ruhige, langathmige Silbenmass, iiberhaupt jenes Einfache,
Natiirliche, Miihelose, das uns bei Homer wie bei allen Volks-
dichtungen erfreut, wo die Worte wie von selbst sich einzufin-
den scheinen, dringt niiher zur Seele als die bewusste Erzih-
long der hofischen Dichter, wenn man auch zugeben kann, dass
sie feiner, geistiger und kunstreicher ist.

Ich habe vorhin bemerkt, dass die urspriingliche Form des
Volksepos, allem Anschein nach, einzelne Lieder waren, die fiir
sich bestanden und ihren eigenen, fiir sich verstindlichen Zu-
sammenhang hatten, wiewohl sie zugleich Theile eines grossen
Ganzen waren, dass aber auch bald Gedichte von weiterem
Umfang entstanden, welche eine Sage in grosseren Theilen oder
als Ganzes umfassten. Liegen unserem Nibelungelied solche
einzelne, nur zusammengefiigte Lieder zu Grund? Man kénnte
dagegen sagen, dass zu viel Ubereinstimmung in dem Ton und
in der Auffassungsweise des Gedichts herrsche und es deshalb
ein einziges Werk sein miisse. Allein jene Lieder hatten als ein
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Gemeingut des Volkes nicht weniger einen gemeinsamen Geigt
als die Sprache, und ihre Form war die, welche sich damals
unter dem Volk ausgebildet hatte. T.achmann hat die Ansicht
von der Entstehung unseres Gedichts aus lauter einzelnen Ie-
dern mit nicht gewdhnlichem Scharfsinn durchgefithrt und in
seiner letzten Ausgabe die fritheren und spiiteren Lieder iusser-
lich unterschieden. Man muss nicht vergessen, dass damit das
gleichzeitige Vorhandensein grésserer, die ganze Sage oder einen
grosseren Theil derselben umfassender Gedichte noch nicht ab-
geleugnet wird; er behauptet zuniichst bloss eine solche Ent-
stehung unseres Gedichtes. Ich glaube, dass Lachmann die
Einfiigung einzelner Lieder hinlinglich dargethan hat, und das
ist ein bedeutendes Ergebnis seiner Forschungen; aber wenn
mir wahrscheinlich ist, dass schon vorher, im zwolften Jahr-
hundert, denn das erhaltene Gedicht ist im ersten Jahrzehnt des
dreizehnten entstanden, ein ganzes zusammenhiingendes Werk
vorhanden war, so konnte ein solches zu Grund gelegt und
durch einzelne Lieder erweitert sein, oder es konnten grossere
Theile, etwa der zweite Theil, der die Rache der Kriemhild
besingt und ohnehin mehr gleichmissige Ausbildung zeigt, auf-
genommen sein. Ich muss gestehen, so iiberzeugend mir Lach-
manns Ansicht im Einzelnen erscheint, und obgleich ich die
Verschiedenheit in manchen Theilen anerkenne, bald Trocken-
heit und einige Rohheit der Sprache, bald reiche und warme
Ausfithrlichkeit, so regt sich doch, wenn ich das Ganze be-
trachte, ein Gefithl dagegen: es erscheint immer noch zu sehr
aus einem Guss, und ich meine, es miisste sich eine noch be-
deutendere Verschiedenheit bemerkbar machen, wenn lauter ein-
zelne Lieder an einander geriickt wiren. Dazu kommt, dass ich
gendthigt bin, einen nicht ganz geringen Einfluss des Umarbei-
ters anzunehmen, nicht auf den Inhalt (ich glaube nicht, dass
er ihn anrithrte oder das Geringste aus eigenen Mitteln zusetzte),
doch auf den Ausdruck. In dem zwblften Jahrhundert nimlich
war der vollig reine Reim noch unbekannt; nur Anniiherungen
in verschiedenen Abstufungen fanden statt.. In dem Nibelunge-
liede dagegen ist der reine Reim entschieden eingefiihrt, und
er konnte schwerlich ohne manchmal bedeutende Anderungen
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durchgesetzt werden. Und das ist das Werk des Ordners, oder
wie- man ihn nennen will, denn es ist schwer, fiir das Ver-
hiltnis den richtigen Ausdruck zu finden; ihn aber meine ich,
wenn ich von einem Dichter, Verfasser, Bearbeiter des Nibe-
lungeliedes rede ).

Dass er den Inhalt des Gedichtes nicht beriihrte,
muss ich nochmals hervorheben, um jedes Missverstindnis zu
verhiiten. Hat er doch beibehalten, was die leiseste Regung eines
kritischen Gefithles wiirde entfernt haben: unnothige Wieder-
holungen, eingeschobene Personen, baare durch keine Erklirung
m beseitigende Widerspriiche. Wozu, um ein Beispiel anzu-
fithren, die hier und da zerstreute Angaben iiber das jedesmalige
Alter der Kriemhild, die, wenn man sie zusammenrechnet, be-
weisen, dass sie mindestens fiinfzig Jahre alt war, als sie dem
sweiten Geemahl einen Sohn gebaw, und erst noch sechs Jahre
spiter die furchtbare Rache vollbrachte? Dies alles beweist un-
widersprechlich, dass von einem einzigen Dichter, der frei das
Nibelungelied geschaffen habe, nicht die Rede sein kann.

Ich habe den Inhalt des Nibelungelieds bisher epische
Volkssage genannt. :

Das Nibelungelied enthilt epische Volkssage. Die Volks-

sage kann so wenig erfunden werden, als sich eine Sprache
erfinden lisst: im Ernste wird auch jetzt, nachdem man die
Natur der Volksdichtung kennen gelernt hat, niemand mehr
auf diesen Gedanken verfallen. Ich habe oben gezeigt, dass sie
aus der Veremwuntr mythischer und geschichtlicher Wurzeln
erwiichst, aber die bisherigen Meinungen trennen beides und
lassen nur einen Ursprung gelten, einen mythischen oder einen
geschichtlichen; sie stellen sich damit einander gegeniiber. Bei
dem mythischen Ursprung nimmt man an, dass die Personen
und Ereignisse des Gedichts eigentlich nur sinnlich ausgedriickte
Gedanken iber die Erschaffung, Anordnung und den Unter-
cang der Welt enthielten. Da sich aber solche,allgemein aus-
gedriickte Sitze in der Mythologie aller Vilker vorfinden, so

1) Uher die Lieder von den Nibelungen von Wilhelm Miller. Gdttingen
1846. Rec. von Millenhoff in den Berliner Jahrbiichern 1846 No. 75—79.

W. GRIMM, KL. SCHRIFTEN. 1V. 85
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wird man gendthigt sich immer allgemeiner zu fassen und immer
weiter zuriickzugehen, bis sich das ganze Gedicht verfliichtigt
und an dem fernen Horizont nur als ein blauer Dunst librig
bleibt (ich wihle das Wort, weil wir damit ein unergreifbares .
Luftbild bezeichnen). Diese Richtung haben besonders Mone
und von der Hagen verfolgt. Wer die Schrift des letzteren
»Die Nibelungen: jhre Bedeutung fir die Gegenwart und fiir
immer (Breslau 1819)« in die Hand nimmt, der wird bald be-
merken, wie alles darin in Wolken und Nebe] sich auflést und,
was man greifen und festhalten W]H wie Wassér zwischen den
Fingern durchliuft. Siegfried ist darnach zugleich auch Diete-
rich, erscheint als Baldur in der nordischen, als Sonnengott in
der griechischen Mythologie; und was wird sonst nicht alles
durchwiihlt, um. ihn dahinter zu finden! Will man, was hier
zusammengehéuft ist (ein Haufe zusammengelegter, iiberall aus-
gerupfter Federn), niiher betrachten, so muss man den Athem ein-
halten, weil bei dem leisesten Luftzug alles aus einander fliegt.
Iclr bin an sich nicht der Idee abgeneigt, dass in Siegfrieds Adern,
wenn ich so sagen darf, noch das Blut eines dentschen heidnischen
Gottes rinne, aber ich kann diese Umwandlung nur soweit gelten
lassen, als sie sich mit einiger Sicherheit nachweisen lisst und
mehr als “ein blosses Spiel der Phantasie ist. Und wie schwer
ist es, dem ganzen Inhalt der Nibelungesage, der schon viel-
‘fachen Umgestaltungen unterworfen war, in seinem jetzigen :
Zunsammenhange eine begriindete mythische Deutung zu geben.
Ich will drei Versuche anfithren, einen von P. E. Miller in
der Sagenbibliothek, den anderen von Lachmann, in der Kritik
der Sage, die den Anmerkungen zu seiner Ausgabe angehingt
ist, den dritten von Wilhelm Miiller in einer besonderen Schrift -
(Versach einer mythologischen Erklirung der Nibelungesage,
Berlin 1841), alle drei der Beachtung werth. P. E. Miiller
hilt den Grundstoff fiir élter als die Einwanderung der Asen
(Gétter) in den Norden, und da er gerne die Einfithrung des Ge-
dichts aus Deufschland abwenden méachte, so muss er sich nach
Asien wenden und den Ursprung der Sage dort suchen, ein
an sich schon bedenkliches Unternehmen. Er macht den Rhein,
der in der Sage nicht fehlen kann, allgemein zu einem gold-
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gihrenden Fluss, sodann zur Wolga. Die Personen erklirt er
als Symbole nicht eigentlich mythologischer, sondern sittlicher
Jdeen. Es ist ganz sinnreich ausgefiihrt, aber gewiss falsch.
Lachmanns Deutung hat strengen Zusammenhang, ist scharf
und beéstimmt gefasst. Den Weg, den er betritt, halte ich fiir
den richtigen. Lr mittelt zuvor das, was man echte Sage nennen
kann, aus und zeigt dann eine Aehnlichkeit zwischen Siegfried
und Baldur. Grundgedanke des Ganzen scheint ihm der
Satz, dass das Gold, obgleich begehrungswiirdig, doch in die
Gewalt der diimonischen Michte bringe, und zwar trifft das Un-
heil nicht bloss einen Helden, sondern auch einen herrlichen,
leuchtenden Gott, wie Baldur war. Ich habe unabhiingig von
Lachmanns Ansicht eine éihnliche ausgefihrt (Heldensage S. 384.
385) und den Mittelpunkt der Sagen in dem verderbnisvollen
Ring gefunden, der das Gold erzeugte und iiber den ein Zwerg
einen Fluch ausgesprochen hatte, der allen Besitzern den Tod
brachte. Nur habe ich Siegfried nicht als Baldur bezeichnet,
was auch immer nur eine Vermuthung bleibt, wenn auch eine
ansprechende. Wilhelm Miiller sieht in Siegfried einen wilden
Naturgott, der durch die Erlegung des bosartigen, in Drachen-
gestalt erscheinenden Fafnir die verderbliche Kraft des Win-
ters bricht, und erblickt dann noch bestimmter den nordischen
Gott Freyr in ihm. Mir ist der Standpunkt, von welchem aus
die Sage betrachtet und erklirt wird, in zu weiter Ferne ge-
nommen, obgleich man ihn mit Unrecht dem unbegrenzten
von Mone und Hagen zur Seite setzen wiirde; im. Gegentheil,
die Untersuchung ist verstindig und gemessen gefiihrt und
behiilt Werth, wenn man auch den Ergebnissen nicht beizustimmen
geneigt ist. 3

Ich will zu diesen Deutungen des mythischen Gehalts eine
allgemeine Bemerkung machen, die mir wichtig scheint. Wir
wissen, die geschichtliche Haltung des Epos war schon im
sechsten Jahrhundert entschieden; in dieser Zeit waren die
eddischen Lieder schon vorhanden. Der Uebergang aus dem
Mythus kann nicht plotzlich erfolgt sein; vielleicht waren Jahr-
hunderte nothig, uin stufenweise die Uminderung zu vollbringen.
Der Ursprung der Ieldensage muss also noch iber jene Zeit

85*
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hinter das sechste Jahrhundert zuriickgeschoben werden. Dy
heidnische Glaube des deutschen Volkes stand in jener Zeit in
voller Bliithe; selbst im achten Jahrhundert war er, wenn auch
nicht aller Orten, noch vorhanden. Das beweisen die eben aufge-
fundenen heidnischen Gredichte; in dem Norden ward er erst im
Jahre 1000 von dem Christenthum verdringt. Die Heldensage
mit ihren mythischen Anklingen miisste also lange Zeit hin-
durch neben den anderen, religidsen, ihren Inhalt klar aus-
sprechenden Uberlieferungen bestanden haben. Moglich ist das,
doch nicht sehr wahrscheinlich. Allein die Mythologie selbst
war in bestindiger Umwandelung begriffen; denn niemals hat
bei dem deutschen Volk der Geist stille gestanden. Ich zweifle
nicht, der heidnische Glaube, aus dem das Ipos seine ersten
Keime empfangen hat, war ein anderer, als der, welcher uns in
der Auffassung der Edden vielleicht ein Jahrtausend spiiter er-
halten ist. Die Grundanschauungen mochten fortdauern, aber
die dusseren Gestaltungen derselben, zumal wenn sie in Hand-
lungen der Gatter bestanden, mussten grosse Anderungen er-
litten haben. Einmal angenommen, dass Siegfried aus Baldur
hervorgegangen ist, so war der Baldur jener iltesten Zeit gewiss
ein anderer, als der, welchen wir in der Edda erblicken. Das
alles muss uns vorsichtig machen, wenn wir mythische Bestand-
theile der Heldensage nachzuweisen suchen.

Der mythischen Erklirung gegeniiber stellt sich die ge-
schichtliche. Sie nimmt an, dass wirkliche Ereignisse, ur-
kundlich begriindete Personen Anlass zu der Dichtung gegeben
haben und diese durch dichterische AllSSChI]’lf.'lckllng,‘d. h. absicht-
lich erfundene Begebenheiten, dann auch durch Einverletbung
spiterer geschichtlicher Ereignisse nach und nach ihre Gestalt
gewonnen, aber eben auf diesem Weg die geschichtliche Wahrheit
getriibt und entstellt, die verschiedenen Zeiten verwirrt habe.
Eine mythische Grundlage wird dabei entschieden geleugnet.
Diese Ansicht hat schon A. W.v. Schlegel im Jahre 1812 in
dem Deutschen Museum von Friedrich Schlegel vorgetragen; sie
ist hernach von Géttling, Giesebrecht, Riickert und Criiger (litte-
rarische Nachweisungen in der Schrift von Wilh. Miiller) noch
aufgestellt worden; auch Gervinus scheint ihr geneigt. Ich
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kaun ihr durchaus nuht beitreten. Die Ubereinstimmungen mit
der Geschichte sind theils so gering, dass man fast bei allen
Volkern und in allen Zeiten solche Ahnlichkeiten auffinden
kann, theils stehen sie vereinzelt und im Zusammenhang mit
ganz anderen Begebenheiten.  Was dieser Ansicht, meine ich,
schon das Urtheil spricht, ist der Umstand, dass fast jeder eine
ganz andere historische Grundlage entdeckt hat und wahr-
gcheinlich jeder weitere Anhiéinger dieser Ansicht wieder eine
neue vorbringen wird. Allerdings gibt es einige historische Namen
in dem Nlbelungehed, vielleicht auch eine Beziehung auf ein
geschichtliches Ereignis, niimlich auf die Vernichtung des bur-
gundischen Volks in den katalaunischen Feldern durch Attila;
allem diese geschichtliche Bezichung gehorte nach meiner Mei-
nung nicht mspmno‘hch in die Sage, sondern ist erst spiter
eingefiihrt worden. Auch erscheint das Meiste davon in den
eddischen Liedern noch nicht. Was die beglaubigte Geschichte
von dem ostgothischen Ermanrich, Attila und Theodorich dem
Grossen berichtet, stimmt mit dem, was das Epos von Erman-
rich, Etzel und Dieterich von Bern erzihlt, durchaus nicht
iiberein: es steht vielmehr entgegen.

Was bleibt in dieser Lage iibrig? Ich glaube nichts An-
deres, als die mythischen Bestandtheile des Epos, soweit sie er-
kennbar sind,  ebenso die geschichtlichen herauszuheben und
neben einander aufzustellen. Ich habe diesen Weg in meinem
Buche iiher die Heldensage eingeschlagen. Man erkennt daraus,
wie der Zustand der Dinge ist. Will man weiter gehende Ver-
muthungen anstellen, so ist dagegen nichts einzuwenden; nur
darf man sie nicht fiic mehr ausgeben, als sie sind, und sie nicht
mit dem vermischen, was als sicher kann betrachtet werden,
um aus der Verbindung weitere Folgerungen zu ziehen. Ich
mag nicht weiter schreiten und den Fuss nicht da aufse‘w—er:

wo Lckﬁmoht smheren “Boden sehe.. Missigt man sich nicht,
$0 velstel-c;t_mau sich bald in das Unhaltbare und spinnt einen
Zusammenhang aus, der dem unbefangenen Blick sogleich als
ein blosses Phantasiebild erscheint. Das gilt von der mythischen
wie von der geschichtlichen Ansicht.

Hier ist, um Missverstindnissen vorzubeugen, eine Be-
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trachtung anzustellen. Jedes wahrhafte Gedicht hat, weil eg
das Wirkliche in der Idee zu fassen und zn reinigen strebt,
einen Mittelpunkt oder einen geistigen Grundgedanken. Bgj
dem Volksepos, das kein Einzelner gedichtet hat, ist er nicht
absichtlich hineingelegt, wie ihn kunstreiche Dichter wie Gott-
fried und Wolfram in die Sage von Tristan und Parzifal mit
Bewusstsein legten.  Vielmehr driickte sich der ﬂ'&llﬁe_g_elstlg_‘
und sittliche Zustand einer jeden Zeit von selbst in_der Volks-
dmhtnncr aus und gab_ihm seinen hoheren Mittelpuukt Sie-
kat anders. Ich habe in den verschiedenen Gestaltungen
des Hildebrandliedes, wie ich glaube, iiherzeugend nachgewiesen,
wie die Umwandelung der Sitte immer die Charaktere und
theilweise den Inhalt der Sage veriindert hat.* Ein anderes
Beispiel aus der kerlingisclien Sage habe ich bei dem Rolands-
lied aufgestellt, wo sich neben dem éiusserst geringen historischen
Bestandtheil die allmihliche Umbildung der die Sage beherrschen-
den Grundansicht in verschiedenen Zeiten erkennen lisst. Ich
habe vorhin bemerkt, dass nach den eddischen Liedern in der
. Nibelungesage der Besitz des Goldes oder vielmehr des dem
Hort zugehdrigen, mit einem Fluch beladenen Ringes der Mittel-
punkt der Sage war. Dieser Gedanke enthiilt nicht etwa bloss
eine sittliche Betrachtung; er trigt eine héohere Bedeutung in
sich; denn der Ring erscheint als das Symbol dunkler, unter-
irdischer Michte, die den Menschen dem Untergang zufiihren.
In dem Nibelungelied des dreizehnten Jahrhunderts ist dieser
Gedanke noch erkennbar, aber zuriickgedriingt. Der Mittelpunkt
ist ein anderer; er liegt in der treuen Liebe der Kriemhild, die,
um Rache fiir Siegfrieds Mord zu erlangen, Sitte und Recht
durchbricht und, obgleich versshnt, nach langen Jahren entsetz-
liches Verderben bereitet, die Bliithe der Burgunden und Hunnen
vernichtet und die Amelungen mit in den Untergang zieht.
»Auf Liebe folgt Leidec sagt “das Lied selbst und will damit
seinen Inhalt bezeichnen. ;

Ich kann jetzt noch niher die Natur des Volksepos er-
ortern.  Die reinere Gestalt der eddischen Lieder erlaubt ‘eine
Kritik der Sage, wie sie im Nibelungeliede sich darstellt. Wir
sind im Stande, die Llnanderunfren, die Verkniipfungen und_
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die aus diesen Verkniipfungen erwachsenen neuen Verhiiltnisse
and Zustinde zu unterscheiden, und miissen sie als nicht ur-
spriinglich anerkennen: wir gelangen damit zu einer reineren
Gestalt. Allein auch jene frithere eddische Darstellung zeigt,
" wenn wir sie ‘aus sich selbst beurtheilen, schon Anderungen,
Zusitze, Liicken. ) Wir miissen also auf eine noch reinere Bil-
dung der Sage zuriickschliessen, aus welcher die eddischen
Lieder hervorgiengen. Dieses Verhiiltnis erscheint bei aller Sage;
die ilteste und reinste Gestaltung, die sich erhalten hat, sie
weist auf eine noch dltere, reinere, zusammenhiingendere, ein-
fachere. ~ Aber zu dem Anfangspunkt der Sage gelangen wir
niemals. Bs verhilt sich also auch hier wie bei der Sprache,

dem Recht, der Mythdlbgie, wie bei a}_l_le_m,_wasrein_Abbild des

n;éqschliiichen Geistes ist, der tiberall seinen gottlichen wie seinen
irdischen Ursprung in der unbegreiflichen Mischung, die 1hm
eiwgﬂ:@bart: _das ilteste Denkmal zeigt uns noch nicht

das Urspriingliche; wir niihern uns ihm nur gradweise, indem wir

immer weiter zuriickgehen. Was wir urspriinglich nennen, be-
seichnet bloss die Grenze, bis zu welcher wir gelangen; diesen

sussersten Punkt erreichen wir durch Schliisse, die wir aus dem

iltesten Denkmal auf seine Quelle machen. Das Nibelinge-
lied des dreizehnten Jahrhunderts wird sich zu dem Epos, das die
Gothen besessen haben, verlialten, wie sich die Sprache des
dreizehnten Jahrhunderts zu der gothischen des Ulfilas verhilt.
Wie Eine Ursprache _}}p}argreifbar im ;{inter_grund schwebt und
sich nur_ahnen lisst, so liegt eine Ursage hinter allen auf uns
g_ekommeuexlﬁp_g_lll{'pu_‘_ale_rg : unseren Blicken erscheint sie nur in
bestindigen Umwandelungen. — Eins aber ist gewiss, so lber-
raschend es auch denen sein mag, welche den menschlichen
Geist nur nach seinem gegenwirtigen Zustand zu_beurtheilen

gewohnt sind, wir finden ein langsames, aber _unaufhaltbares

mﬁie bei der Sprache, so auch bei dem Epos. Es
gleicht einem B/a:iim; ..é.iis__&EIII “immer neue Aste wachsen, der
seine Natur zwar im Ganzen und Grossen bewahrt, aber immer
eime neue Gestalt annimmt, seine Spitze in die Hohe treibt, bis
er sein Ziel erreicht hat. Auch darin bleibt das Gleichnis wahr,
dass der Sage im Fortgang der Zeit einzelne Aste absterben

e an
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und zwischen beiden hindurchragen, die noch von griinem
Laub bedeckt sind. Auf die schlichte, aber grossartige Einfach-
heit folgt die Zeit der Uberfiilllung,, die durch Mllde,dumh
eine reichere und anmuthigere Bewegung entschiidigt, bis sie
zu welken beginnt, in Rohheit ausartet und gen_d’l_iqh.___cr.g.tarrt:‘
wie st in dem Heldenbuch -C.aspars von der Rohn (in dem drei-
zehnten Jahrhundert gedichtet) der Geist des alten Epos vollig
verschwunden und ein klapperndes Skelett iibrig geblieben! Die
Kraft, ein Volksepos zu erzeugen, hort auf, wenn das Bewusst-
siain der Kunst das Geg}_ii_tb__,@?@?}_{@gLdux_clﬁﬁggg.iig_l'@_sii?
sich absondert und vornehm zuriickzieht, wie es im dreizehnten
Jahrhundert die hofischen Dicht;ehij_ﬁtjl_lﬂgg. Die Siegfriedssage,

von der die Edda glaubte, sie werde so lange dauern, als die
Welt stehe, fiel zuletzt in die Hinde diirftiger Meistersinger.

Ich habe deshalb meine Ansicht von der Entstehung und
Fortbildung des Epos ‘bei der Nibelungesage ausgefiihrt, weil
sie die ausgezeichnetste ist und die aus verschiedenen Zeiten
und in verschiedenen Gegenden erhaltenen Denkmiiler, wie die
Zeugnisse, die sich dariiber finden und die ich, chronologisch
geordnet, in meinem Buche zusammengestellt habe, uns tiefere
Blicke gestatten. Fir die ibrigen Sagenkreise gilt im Ganzen
dasselbe, wenn auch jedes einzelne Gedicht nach seiner Natur
eine eigenthiimliche Betrachtung verlangt. Wir besitzen eine
umfassende Darstellung der Heldensage in Prosa, die unter dem
Titel » Wilkinasagac< bekannt ist; sie sollte eigentlich Dietrichs-
sage heissen; die Niflungasaga kommt darin abgesondert vor.®)
Sie ist, wie sie selbst aussagt, aus einer doppelten Quelle ent-
standen, aus alten dentschen Gedichten und aus den Erziihlungen
deutscher Ménner, die in nordischer Sprache aufgefasst und zu-
sammengestellt wurden. Nach P. E. Miillers Meinung (Sagen-
bibliothek 2, S.311. 312) ist dies am Ende des vierzehnten
Jahrhunderts, nach meiner Meinung hundert Jahre frither ge-
schehen. Sie ist fiir die Kenntnis des Sagenkreises von un-
schitzbarem Werth. Auch die Darstellung ist.gut, schlicht und
einfach und hat eine belebte Ausfiihrlichkeit. '

Ich will jetzt eine Ubersicht der ganzen Heldensage aus

*) IS. oben S. 535 Anm. Jal
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den verschiedenen Quellen geben nach meiner Ansicht, d. h.
so wie ich die einzelnen Dichtungen unterscheide. KEin eben
erschienenes Buch »>Die grossen Sagenkreise des Mittelalters«
von Joh. Georg Theodor Griisse, Dresden und Leipzig 1842, ist
mit dankenswerthem Fleiss und grosser Belesenheit zusammen-
getragen, aber im Einzelnen ist kein Verlass darauf: es sind
Verstosse darin, wie sie vorkommen, wenn man sich von aussen
einem Gegenstand nihert und ihn nicht von innen erfasst hat.
Das Buch ist nur mit Vorsicht zu gebrauchen.

[Hier] folgt die Ubersicht nach der Heldensage S. 337—341
[welche ungefihr vier Stunden in Anspruch nahm; sie liegt
nicht ausgearbeitet vor].

Ich habe bisher von der Heldensage gehandelt, welche ihre
Verbreitung durch ganz Deutschland und bei den verwandten
Stimmen im Norden und Engl.and schon als die allgemeinste,
wichtigste und umfassendste bezeichnet: ich wende mich jetzt
zu einer anderen Sage, welche, wenn sie auch, nach den erhal-
tenen Denkmilern zu urtheilen, nicht im Norden und bei den
Angelsachsen bekannt war, doch in Frankreich und Flandern
und auf der anderen Seite in dem Nordosten von Europa sich
verbreitete. Ich meine das Thierepos. Fuchs und Wolf sind
die Haupttriiger dieser Sage, die unter dem Namen Reinhard
Fuchs bekannt ist. Diese Dichtung ist aus langgepflogenem

Umgang der Menschen mit den Thieren hervorgegangen, aus
aungesuchter, aber dauernder Betrachtung ihres Wesens, ihrer

Triebe, Fihigkeiten und Leidenschaften. Thnen wird zugleich
ein Theil der menschlichen Natur beigelegt: sie besitzen mensch-
liche Sprache und menschliche Gedanken; und aus dieser bei
dem Zusammenleben mit Thieren leicht begreiflichen Mischung
des an sich durch eine weite Kluft Getrennten erwiichst die
poetische Bedeutung, ergibt sich die Erhebung des Gedichts,
ein eigenthiimlicher Gehalt und ein besonderer Reiz. Dies alles
ist der Grund von der langen Dauner und Verbreitung des Thier-
epos, das noch jetzt nicht ausgestorben ist, sondern in Volks-
méirchen noch umgeht.

Die #usseren Zeugnisse von dem Dasein des Thierepos sind
an sich verhiltnissmiissig nicht sehr alt. Mit Gewissheit be-
ginnen sie erst im Anfang des zwolften Jahrhunderts, wo in
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Nordfrankreich und in Flandern die Gedichte, die wir kennen,
wenigstens in ihren Grundlagen sich ausbildeten und die Sage
selbst allgemein bekannt war. Die altfranzdsischen Gedichte,
die wir besitzen, gehoren in das dreizehnte Jahrhundert, abep
eine deutsche Ubertragung, die Heinrich der Glicheser (Glicha-
sire) ') im Elsass, etwa in der Mitte des zwolften Jahrhunderts,
verfasste, hat uns den Inhalt eines ilteren, verlorenen, aber ein-
facheren franzosischen Gedichts bewahrt. Etwas alter als Gli- -
chesers Gedicht ist ein lateinisches, Isengrinus betitelt, das aller
Wahrscheinlichkeit nach in Siidflandern entstanden ist: ziem-
lich gleichzeitig mit Glicheser ist ein anderes lateinisches,
Reinardus genannt, das nach Nordflandern gehort. Weitere
Nachweisungen iiber ein altflandrisches, eingestéindlich aus dem
Franzosischen ftibersetztes, an sich ausgezeichnetes Gedicht, so-
dann iber den plattdeutschen Reineke de Vos, der eine Uber-
setzung jenes altflandrischen enthilt, so wie iiber einzelne hier-
hergehorige - altdeutsche Stiicke brauche ich nicht zu geben;
man findet alles beisammen in dem Buche meines Bruders
Reinhart Fuchs (Berlin 1834); ich merke nur an, dass jenes
altflandrische Gedicht, das mein Bruder nur zum Theil erlan-
gen konnte, im Jahre 1836 von Willems vollstindig herausge-
geben ist.

Zeugnisse fithren, wie ich bemerkt habe, das Alter des
Thierepos in den Anfang des zwolften Jahrhunderts, und die
Verbreitung der Sage in damaliger Zeit lisst nicht zweifeln,
dass sie schon lange vorher bestanden hat. Aber eine andere
gelegentlich vorgebrachte Ausserung des Ménches Fromund zu
Tegernsee, der im zehnten Jahrhundert lebte, beweist, dass da-
mals nicht der auslindische Lowe, wie in den erhaltenen Dich-
tﬁngen, sondern der Bir als der Konig -der Thiere betrachtet
wurde; wir werden damit auf eine frithere Gestaltung der Sage
in Deutschland hingewiesen. Was aber noch entschiedener den

" deutschen Ursprung und das hohe Alter beweist, das sind die
Namen, welche die beiden Haupttriger der Sage in den nord-
franzosischen und altflandrischen Dichtungen fihren, Renard

1) Simulator, Heuchler, Gleisner.
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und Tsengrin: sie sind nimlich deutsch und wiirden in der alten
Form Raginhart und isangrim lauten; jéner heisst »Rathgeber,
rathskundige, dieser »Schwertgrimme (vgl. Einleitung zu Rein-
hart Fuchs S. 240. 241. Graff, Sprachschatz I 489. 1T 384.
VI 325). Diese Namen konnten nur mit der Sage, an welche
sie durch ihre Bedeutsamkeit gekniipft sind, aus Deutschland
nach Frankreich gekommen sein, als die Franken dahin im
finften Jahrhundert einzogen. Das Dasein des Thierepos wird
also noch hinter diese Zeit gertickt.

Allein ich glaube, wir diirfen noch weiter zuriickschreiten.
Mein Bruder sagt (Einl. S. 294): »Mir ist, als empfiinde ich noch
germanischen Waldgeruch in dem Grund und der Anlage dieser
lange Jahrhunderte fortgetragenen Sage«. Das ist mit richtigem
‘Gefithl gesagt. Nur bei einem Jiger- und Hirtenvolk, das in
bestiindigem Verkehr mit den Thieren lebte, konnte sich eine
solche Dichtung ausbilden, »>welche¢, wie er ferner bemerkt,
salle Zeichen erfinderischer Rohheit, sinniger Einfalt und natur-
getreuer Beobachtung an sich tréigt: in der nogh eine Zugabe
von Wildheit merkbar iste. Ich halte sie daher fiir ilter als
die Heldensage, in der wir auch eine, wenn auch nicht iiberall
nachweisbare Umbildung alter Mythen erkannten, und die erst
entstand, als die Bewegung der Geschichte kriegerische Tapfer-

keit zu dem Mittelpunkte des Lebens machte.

Haben wir bei dem Heldenepos eine Ursage nur voraus-
setzen und ahnen konnen, so wird auch hier die bestindige
Umwandlung- eingetreten sein, und die erhaltene Auffassung
wird sich von der urspriinglichen weit genug entfernt haben.
Gleichwohl begegnen wir noch im Einzelnen Ziigen des hichsten
Alterthums. Auch unsérer Zeit ist diese Dichtung noch nicht
entfremdet, eben weil sie, weniger an besondere Verhiltnisse ge-
bunden, in der Vermischung des Entgegengesetzten, des Eigen-
thiimlichen des thierischen Waldlebens mit den Vorziigen des

~menschlichen Geistes, eine gewisse ideale Haltung gewonnen hat.

Spricht doch die plattdeutsche Bearbeitung noch heute an, und
hat sich Goethe nicht angeregt gefunden, sie in einer Bearbei-
tung mit antikem Versmass in einen noch weiteren Kreis ein-
zufithren?
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Ein Ursprung aus der Geschichte, wobei man eine Uber-
tragung menschlicher Verhiltnisse in die’ der Thiere voraus-
setzen muss, glaube ich, muss mit Entschiedenheit abgewiesen
werden. Maglich, dass einzelne Anspielungen auf wirkliche Er-
eignisse sich darthun lassen, aber das #ndert die Sache nicht;
es werden immer Nebendinge sein, die den Mittelpunkt der
Sage nicht &ndern. Anspielungen auf die Geistlichkeit, Aus-
fille auf ihre Verderbtheit lagen nahe. Aber die Pilgerfahrt
des Wolfes und Fuchses, tberhaupt ihr Monchthum gieng aus
der sich entwickelnden Sage hervor. Ein eigentlich satirischer
Hintergrund des Ganzen kann nicht zugegeben werden und
wiirde die tiefere poetische Natur der Dichtung zerstéren. Da-
gegen lisst sich wohl denken, dass mythische Uberlieferungen
auch hier eine Wurzel der Dichtung gewesen sind, aus der sie
Nahrung gesogen hat. Bosartige Gotter haben manchmal Thier-
gestalt angenommen; noch in unseren Miirchen wird erziihlt, wie .
sie sich dahinter verstecken und die wilden Triebe der Thiere
annehmen. Dann auch konnte man unbedenklich ihnen Sprache
und Vernunft beilegen.

Gervinus dussert sich 1, S.123. 161 ausfiihrlich iiber diesen
Sagenkreis und zugleich kritisch iiber die angefithrten Meinun-
gen. Er fithrt hauptsiichlich die Behauptung durch, dass die
Thierfabel, wie wir sie bei Aesop finden, ihrem Wesen nach
von dem Thierepos und dem Thiermérchen verschieden sei und
streng abzusondern. Die Seele der Fabel sei, und zwar ihrem
Ursprung nach, Lehre und Moral, und sie gewihre nur das
allegorische Bild einer Abstraktion. Dass er sie damit von der
Poesie scheidet, die niemals geradezu auf Lehre ausgeht, fiihlt
er selbst. KEr méchte aber den Griechen iiberhaupt gerne das
Thierepos wegnehmen, weil es ihrem immer auf das Hohere
nur auf Gétter und Heroen gerichteten Blick nicht angemessen
sei und sie die Thierfabel nur Sklaven und Fremdlingen iiber-
lassen hiitten. Die Batrachomyomachie, die ganz gegen seine
Behauptung streitet, lisst er nur als eine Ausnahme gelten,
aber sein bewundernder Ausruf: » Was erschuf dieses Volk (die
Griechen) nicht!« rechtfertigt ihr Dasein nicht. Auch der histo-
rischen Deutung der Fuchssage ist er nicht ganz abgeneigt,
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obgleich er wohl einsieht, dass die bisherigen Versuche, sie
zu begriinden, unzulissig sind. Den Werth des altflandrischen
Gedichts und damit duch des Reineke de Vos wiirdigt er mit
feinem Takt.

‘Ich habe bisher von den Sagenkreisen geredet, welche in
ganz Deutschland  mdgen verbreitet gewesen sein und dem
Binnenlande zugehorten; wir haben noch zwei Dichtungen zu
betrachten, die, wenigstens vorzugsweise, deutschen Stimmen
eigen waren, die an der nordwestlichen Kiiste, an den Gesta-
den der Nord- und Ostsee ihre Sitze hatten, mit dem Meer und
der Seefahrt bekannt waren und mit dem benachbarten Skan-
dinavien und den britischen Inseln in vielfacher Beriithrung stan-
den. Thr Kreis scheint demnach ein engerer gewesen zu sein.
Es sind die Gedichte von Beowulf und von Giidrim.

Beowulf ist in angelsichsischer Sprache abgefasst, und
wenn auch vor dem Uberzug der Angeln nach der britischen
Insel (er begann in der Mitte des finften Jahrhunderts) in der
deutschen Heimath entstanden, kann es doch die Gestalt, in der
wir es besitzen, erst friithestens in dem Anfang des siebenten
Jahrhunderts gewonnen haben. Es enthilt nimlich eine An-
spielung auf ein geschichtliches Ereignis, das in die zweite
Hilfte des sechsten Jahrhunderts fillt. Wahrscheinlich aber ist
die Auffassung, die wir besitzen, weil sie schon eine Uberarbei-
tung zeigt, in das achte Jahrhundert zu setzen. Britische Ein-
wirkung finde ich darin nicht. Daran diirfen wir festhalten,
dass es uns ein Abbild von dem deutschen Lieben, den offent-
lichen und hiuslichen Zustinden der Deutschen gewiibrt, sei es
nun in dieser Gestalt mit hiniibergefithrt oder dort erst aus
mitgebrachten Uberlieferungen zusammengesetzt. Auch die heid-
nische Zeit stellt es dar, wenn auch ein christlicher Uberarbeiter,
der nach einigen Zusiitzen nicht zu bezweifeln ist, di¢ heidni-
schen Gotternamen getilgt hat: Also auch hier Hinweisung auf
iilteren Ursprung und eine frithere Gestaltung, auch die Wahr-
scheinlichkeit einer Vereinigung einzelner fiir sich bestehender
Theile oder Lieder (vgl. Ettmiiller S. 65). Auch darin zeigt sich
die Heimath, dass auf andere deutsche Sagenkreise Anspielungen
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vorkommen: auf die Siegfriedsage in einer merkwiirdigen, viel-
leicht élteren Bildung, auf den Schmied Wieland, auf Ermen-
rich und Heimo, die wir aus der Dieterichsage kennen; ich
habe davon in der Heldensage S. 13—17 geredet. Aber auch
eine vielfach bei uns vorkommende, unter dem Namen des
Schwanritters noch von Conrad von Wiirzburg erziihlte Sage ist
in den Eingang des Gedichts verwebt.

Der Inhalt des Gedichts ist der Hauptsache nach einfach.
Grendel, ein sumpfbewohnendes Ungeheuer, richtet in der priich-
tigen Halle des Konigs Hrodgar grosses Unheil an, kommt in
der Nacht und erwiirgt die schlafenden Helden; miemand ist im
Stande, es zu bekimpfen. Da erscheint der Jugendliche Beowulf,
stellt sich dem Ungeheuer entgegen und verwundet es auf den
Tod. Dann steigt er in das Wasser und tédtet auch die Mutter
des Ungeheuers, die ebenso furchtbar und entsetzlich ist. Mit
Ehren und Geschenken iiberhiinft, kehrt Beowulf zuriick, wird
spiterhin Kénig und herrscht lange in voller Macht, aber im
Alter muss er noch ecinen Kampf mit einem das Land ver-
heerenden, feuerspeienden Drachen bestehen, der einen grossen
Schatz bewacht. - Beowulf besiegt das Unthier, empfiingt aber
selbst die Todeswunde. Die ILeiche wird feierlich verbrannt,
und ein Hiigel iiber ihr errichtet. Beide Kimpfe, gegen Gren-
del und gegen den Drachen, mogen in besonderen Gedichten
besungen sein, die hier zu einem die Thaten des Jiinglings und
Greises zusammenfassenden Ganzen vereinigt sind.

Auch in diesem Gedicht erscheint die Mischung des Mythi-
schen und des Geschichtlichen, das wir als Eigenthiimlichkeit
des Volksepos bemerkt haben. Der iltere Beowulf (d. h. Bienen-

wolf, Specht, der die Bienen-verfolgt und frisst), der in dem
Gedicht angefiihrt wird, tragt als Stammherr von neun Vél-
kern noch den Schein eines mythischen Daseins. Grendel, der
Wassergeist, und seine Mutter (wie noch heutzutage Volksmiir-
chen von dem Teufel und seiner Mutter reden) sind dunkle,
bose Geister in scheusslicher Bildung. Grendel hat eine durch
Waffen nicht zu verletzende Haut und Stahlkrallen, mit denen
er seine Beute packt, die er mit den Zihnen zerreisst und ver-
schlingt. Dass der edle Held erst mit dem Wasser-, dann mit
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dem Feuergeist kimpft, mag einen alten mythischen Gedanken
ausdriicken. Ein waltendes Schicksal wird anerkannt: Beowulf
nimmt den Kampf mit dem Drachen an, weil er von Todes-
bestimmung getrieben wird. In anderen Theilen hat das Ge-
dicht eine ganz geschichtliche Haltung, namentlich in den ein-
geflochtenen Erzihlungen von sonstigen Heldenthaten. Unter
diesen befindet sich auch eine von einem Zug des Hygelar, des
Lehnsherrn Beowulfs, gegen die Friesen, wobei er das Leben
verlor. Dieses’ Ereignis wird durch geschichtliche Zeugnisse,
die es in das erste Viertel des sechsten Jahrhunderts setzen, hin-
linglich verbiirgt: selbst der Name des Konigs stimmt {iberein.

Der.an sich wenig verwickelte Inhalt des Gedichts wird
von Zwischenerzihlungen anderer vorangegangener Ereignisse
hiinfig unterbrochen, welche den sonst einfachen Gang des Liedes
storen. Der Ausdruck ist voll sinnlicher Kraft und Wahrheit,
etwis schwieriger als der Ausdruck in den eddischen Liedern,
aber mit ihm verwandt. Er ist ohne Milde und Anmuth, was
beides jener Zeit fehlte,.aber ernst und edel. :

Von dem Urtext besitzen wir eine treffliche Ausgabe von
Kemble (2. Ausgabe Liondon 1837, 8.); die frithere von Thorkelin
(Kopenhagen 1815, 4.) war unbrauchbar. Dazu kommt eine
wortliche Prosaiibersetzung ins Englische mit einem sorgfilti-
gen Glossar zu dem Urtext in einem besondern Band (London
1837); eine dénische, mit Geist abgefasste poetische Paraphrase
hatte Grundtwig geliefert (Kopenhagen 1820, 8.). Auf Kembles
Arbeit stiitzen sich zwei deutsche Schriften, eine von Leo (Beo-

“wulf, das ilteste deutsche, in angelsiichsischer Mundart enthal-

tene Heldengedicht, nach seinem Inhalte und nach seinen histo-
rischen und mythologischen Bezichungen betrachtet. Ein Bei-
trag zur Geschichte alter deutscher Geisteszustinde. Halle 1839),
die andere von Ludwig Ettmiller (Beowulf, Heldengedicht
des achten Jahrhunderts. Zum ersten. Male aus dem Angel-
sichsischen in das Neuhochdeutsche stabreimend iibersetzt und
mit Einleitung und Anmerkungen versehen. Mit einem Kirtchen
(den Schauplatz des Gedichts darstellend). Ziirich 1840). Beide
enthalten eigene und gute Bemerkungen. Ettmiillers Ubersetzung,
die ihm Miihe genug mag gemacht haben, ist der Art, dass sie
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ohne die beigefiigten Anmerkungen nicht kann verstanden wer-
den. Kembles schlichte Ubertragung in Prosa halte ich fiir
angemessener.

Ich gelange endlich zu unserem Gedicht, das nach seinem
Hauptinhalt Gadrin heisst. Die alte Form des Namens ist
Gundrin. Gund bezeichnet bellum, pugna. Ob rtn, das in
anderen Zusammensetzungen von Eigennamen vorkommt (Graff
2, 523), von riina mysterium abzuleiten ist, mag dahin gestellt
bleiben. Die spiitere mittelhochdeutsche Form wiire Kiitrin;
doch mégen wir hier G beibehalten, weil es den nordischen
Dialekten angemessen ist und ‘unser Gedicht, wie wir nachher
sehen werden, dem nérdlichen Deutschland zugehért.

Ich muss zuerst eine Ubersicht des Inhalts geben.

(I.) Sigeband, Geres und Uotens Sohn, herrscht als Konig
in Irland und vermihlt sich mit einer norwegischen Konigs-
tochter. Nach drei Jahren gebiert sie ihm einen Sohn, der °
Hagen genannt wird. Auf ihr Verlangen stellt Sigeband ein
grosses Fest an, und mitten unter den Lustbarkeiten wird der
Knabe von der Hand der Wiirterin durch einen wilden Greifen
weggerissen und entfithrt.  Der Greif trigt ihn in sein Nest
und wirft ibn seinen Jungen als Futter vor. KEiner von den
jungen Greifen ist noch zu schwach, um den Knaben zu hal-
ten; er fillt mit ihm von einem Ast herab, und das verschafft
dem jungen Hagen (elegenheit, sich zu retten. Er verkriecht
sich in das Gebiisch und findet dort drei Konigstochter, die
mit ithm gleiches Schicksal gehabt hatten; sie waren von dem
alten Greif geraubt und hatten sich gerettet. Hagen lebt mit
ihnen in einer Felsenhthle und wird von ihnen gepflegt; sie
niihren” sich von Wurzeln und Kriutern. Ein Schiff strandet
einstmals: Hagen kleidet sich in die Riistung eines todten Mannes,
nimmt dessen Waffen zu sich und tédtet den Greif und dessen
Jungen. Jetzt gehen die Jungfrauen aus der Felsenhohle her-
vor: Hagen jagt wilde Thiere, kriftigt sich mit ihrem Fleisch
-und Blat und erlangt dadurch die Stirke von zwdlf Ménnern.
Endlich erscheint der Tag der Erlésung. Ein Schiff landet und
nimmt den jungen Helden und die drei Jungfrauen auf. Der



EINLEITUNG ZUR VORLESUNG UBER GUDRUN. 561

Herr des Schiffes, ein Graf von Garadie, ist aber ein Feind von
Hagens Vater und will den Sohn jetzt als Geissel und Pfand
behalten. Hagen aber zwingt die Schiffslente nach Irland zu
steuern, wo seine Mutter ihn an einem goldenen Kreuz auf der
Brust erkennt. Er versohnt seinen Vater mit dem Grafen von
Garadie und heirathet dann Hilde aus Indien, eine von den
Jungfrauen, die mit ihm bei dem Greife waren. Grosse Feste
finden statt, weil Hagen zugleich das Schwert nimmt. Sige-
band tibergibt ihm die Herrschaft.

(II.) Damit ist ein Gedicht beschlossen; allein es beginnt
jetzt ein anderer Theil des Ganzen. Hagens einzige Tochter ist
Hilde, wie ihre Mutter genannt. Sie ist von grosser Schonheit,
Hagen aber so stolz, dass er jeden Freier verschmiht, der ge-
ringer ist als er. Die Boten der Freier lisst er aufhiingen.
Auch Hetel, Konig von Hegelingen, will um sie werben und
beruft deshalb Horand, den berithmten Singer, und Frute von
Dinemark, aber sie scheuen die Gefahr und verlangen den Bei-
stand des. alten Wate. Hetel entbietet ihn zu sich, und der
Alte zeigt sich bereitwillig, die gefihrliche Fahrt zu unterneh-
men. Grosse Zubereitungen werden getroffen. Als Kaufleute
verkleidet, langen sie bei Hagens Burg an, wo sie vorgeben, von
Hetel geiichtet zu sein. Durch diese Téuschung, durch ihre
Reichthiimer und Freigebigkeit gewinnen sie Hagens Gunst und
werden an seinen Hof geladen. Die Frauen sehen die drei
Helden gerne: Wate gefillt ihnen, obgleich er ihnen ins Ge-
sicht sagt, dass es ihm bei schonen Frauen nie so wohl ge-
wesen sei, als in der Schlacht. Als Hagens Leute sich im
Kampfspiel zeigen, fragt dieser den Alten, ob in seinem Lande
so tichtiger Kampf zu finden sei. Wate erwidert spottisch, er
wiinsche darin Unterricht zu erhalten. Der Kénig selbst macht
den Versuch, ihm die Kunst beizubringen, und gesteht noch
nie einen so gelehrigen Schiiler gesehen zu haben. Wate setzt
den Hof durch seine Stirke, Frute durch seinen Reichthum,
Horand durch seinen Gesang in Erstaunen. Wenn er beginnt,
verstummen die Végel: Hilde und ihre Dienerinnen horchen,
die Schlafenden werden munter. Der Konig selbst tritt auf die
Zinne, und als der Siinger schweigt, bittet Hilde ihren Vater

W. GRIMM, KL. SCHRIFTEN. IV. 36
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ihn weiter singen zu heissen. Sie wird von seinem Liede 80
bewegt, dass sie den Sénger zu sich rufen liisst, und er erhil
Jetzt Gelegenheit, Hetels Werbung anzubringen. Sie willigt 2y
einer Entfithrung ein. Hagen, der von der Gefahr nichts ahnt,
erlaubt ihr die Giste, bevor sie abfahren, auf ihrem Schiffe zu
besuchen. Dort wird die Mutter von der Tochter geschieden,
Die Fremden spannen die Segel auf und fithren die Braut nach
Hegelingen. Hagen verfolgt die Réuber, und es erhebt sich
ein gewaltiger Kampf. Hetel wird verwundet, aber Wate he-
steht den Konig Hagen, und es kommt zu einer Versohnung.
Hilde wird zu Hegelingen als Kénigin gekrént, und Hagen
kehrt heim.

(II1.)  Die beiden vorangehenden, wie man sieht, nur leicht
mit einander verkniipften Sagen kénnen als Einleitung zu dem
eigentlichen Geedicht betrachtet werden, das jetzt beginnt und
das Schicksal der Gudrun darstellt. Hetel hat von Hilde zwei
Kinder, Ortwin und Gudrun. Jener wird von Wate erzogen,
diese von ihren Verwandten in Diinemark. Gudrun wird das
Vorbild aller Schéonheit und Tugend. Als sie herangewachsen
ist, wirbt Siegfried, Konig aus Mohrenlanden, vergeblich um sie.
Dann sendet Hartmut, Kénig von der Normandie, seine Boten,
die um sie anhalten sollen, aber sie werden abgewiesen. Hart-
mut kommt unerkannt an Hetels Hof und gibt sich der schénen
Gudrun zu erkennen; sie heisst ihn fortgehen, obgleich sie ihm
nicht abgeneigt ist. Er sinnt, wie er in ihren Besitz gelangen
und, ohne ihre Gunst zu verlieren, an Hetel Rache nehmen
kénne, wozu ihn seine Mutter Gerlind antreibt. Indessen hatte
ein dritter Freier, Konig Herwig, Hetels Nachbar, um Gudrun
geworben: sie war auch ihm verweigert worden, und er zieht
mit einem Heer heran. Ein Kampf beginnt, den Gudrun scheidet,
die jetzt dem Herwig zugesagt wird. Als Herwig von dem
zuriickgesetzten Freier, von jenem Konig Siegfried, iiberfallen
wird, erhiilt er Beistand von Hetel; allein der verschmihte Hart-
mut erspiht die Abwesenheit von Gudrunens Vater, kommt mit
grosser Macht, zerstort Hetels' Burgen und Land und fithrt
Gudrun und Hildeburg von Portugal, die Gefihrtin ihrer Mut-
ter, fort nach dem Wulpensande. Die Mutter sendet Boten an
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Hetel, die das Vorgefallene melden. Es wird Friede mit Sieg-
fried gemacht, der jetzt seinen Beistand zusagt. Auf Wates
Rath werden Pilgern Schiffe und Lebensmittel weggenommen,
und Hetel, wie er einst von Hagen verfolgt wird, als er dessen
Tochter entfithrte, verfolgt jetzt Hartmut, den Réuber seiner
Tochter. Er holt ihn auf dem Wulpensande ein. Ein heftiger
Kampf beginnt, in welchem Ludwig, der Vater Hartmuts, den
Konig Hetel todtet. Der Kampf, in welchem Wates Tapferkeit
sich auszeichnet, dauert bis in die Nacht, wo Ludwig mit den
Seinigen sich entfernt und nach der Normandie heimschifit.
Die Hegelinge kehren heim, und Hilde hat nicht bloss den
Verlust ihrer Tochter, sondern auch Hetels, ihres Gemahls, zu
betranern.

Der alte Ludwig sucht anfinglich die Gefangene giinstig
far Hartmut zu stimmen; als sie ihn aber zuriickweist, wirft er
sie zornig in die See, und sie wire umgekommen, wenn sie
Hartmut nicht an den Haaren herausgezogen hitte.. Gudrun
weist ebenso entschieden die Vorschlige der alten Gerlind, der
Mutter Hartmuts, zuriick, die jetzt die rohste Hartherzigkeit
zeigt. Nur Ortrun, Hartmuts Schwester, ist der Ungliicklichen
geneigt. Gerlind iibernimmt es jetzt, Gudrunens festen Willen
s beugen: sie und ihre Jungfrauen miissen niedrige Arbeiten
thun. «Nach einiger Zeit erfolgt ein abermaliger -Antrag Hart-
muts, den Gudrun ebenfalls zuriickweist. Ortrun bemiiht sich
vergeblich ihren Sinn zu wenden. Gudrun wird einige Zeit
gut behandelt, dann aber verdoppelt Gerlind ihre Grausamkeit.
Die Ungliickliche muss wie eine Magd am Ufer Kleider waschen.
Die treue Hildburg theilt ihre Leiden.

Indessen bereitet Gudrunens Mutter Hilde einen neuen Zug
nach der Normandie, wozu sie ihre Mannen beruft. Grosse
Gefihrlichkeiten bestehen sie, bevor sie in der Normandie lan-
den. Ortwin, Gudrunens Bruder, und Herwig, ihr Verlobter,
gehen aus, als die Sonne sinkt, die herabgewiirdigte Gudrun
aufzusuchen. Ein Engel in Gestalt eines Vogels verkiindigt ibr,
die am Strande steht und wischt, die nahende Hiilfe. Als sie
nach Hause kommt, wird sie von Gerlind wegen des nachlis-
sigen Waschens ausgescholten. In der Nacht fillt Schnee; die

36%
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grausame Gerlind néthigt sie am anderen Morgen barfuss in
diesem Schnee zum Strande zu gehen und zu waschen. Lange
schon haben sich die Jungfrauen nach der verheissenen Hiilfe
umgesehen, da zeigt sich die Barke mit Ortwin und Herwig.
Gudrun und ihre Jungfrauen, ihres Zustandes sich schiimend,
gehen zuriick, aber die Minner rufen sie herbei und fragen sie
aus. Herwig bietet den vor Frost Zitternden Miintel ‘an, aber
Gudrun, in der tiefsten Erniedrigung ihrer Wiirde sich be-
wusst, nimmt es nicht an: sie will nicht, dass je Mannes Klei-
der sie beriihren. Jetzt erfolgt die Erkennung, die auf die
rithrendste Weise geschildert wird. Ortwin will seine Schwester
nicht auf der Barke mit fortnehmen: es scheint ihm unedel,
die, welche geraubt ward, hinwegzustehlen. Die jungen Hel-
den fahren wieder zuriick und lassen die Jungfranen am Strand.
Hildburg erinnert Gudrun an die vergessene Wiische, aber diese,
im Gefithl ihrer erwachenden koniglichen Wiirde, wirft das
Linnen ins Meer. Als sie nach Hause kommen, will Gerlind
sie dafiir schlagen, aber Gudrun wendet die entehrende Strafe
ab, indem sie sich bereit erklirt, Hartmuts Liebe anzunehmen.
Jetzt wird sie mit ihren Jungfrauen priichtig gekleidet.
Ortwin und Herwig waren zu den lhrigen zuriickgekehrt
und hatten ihnen verkiindigt, dass sie Gudrun am Strande
waschend gefunden hitten. Auf Wates Rath schiffen sie in der
Nacht zu Hartmuts Burg, und bei Tagesanbruch ist sie umstellt.
Hartmut und sein Vater beschauen die Feinde vom Fenster,
und Hartmut nennt die Zeichen. Gerlind rith die Burg zu
schliessen und nicht zum Kampf auszuziehen, aber Hartmut
verwirft den Rath, und es kommt zur Schlacht. Hartmut ver-
wundet den Ortwin und Horand: auch Herwig besteht bei dem
ersten Zusammentreffen mit Ludwig schlecht, schligt ihm aber
in dem zweiten Kampf das Haupt ab. Wate schneidet den Hart-
mut von dem Thore ab. Die in der Burg tobende Gerlinde
bietet grossen Lohn, wenn jemand die Gudrun tédte; schon ist
einer bereit, als auf ihren Hilferuf der mit Wate kiimpfende
Hartmut von unten dem Morder wehrt. Auf Gudrunens Bitte
scheidet Herwig den Kampf zwischen Hartmut und Wate, und
Hartmut wird gefangen. Jetzt wird die Burg gestiirmt, und die
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Thore werden aufgehauen. Der wiithende Wate todtet selbst die
Kinder in der Wiege. Es gelingt der Gudrun, die Ortrun vor ihm
su schittzen, aber der alten Gelinde schligt er das Haupt ab.

Die Sieger kehren nach Hegelingen zuriick; eine vierfache
Verbindung besiegelt die Versshnung: Herwig wird mit Gu-
drun vermiihlt, Ortwin mit Ortrun, Hartmut mit Hildburg und

Siegfried mit Herwigs Schwester. s

Dies ist der Inhalt des Ganzen. Ich beginne die Betrach-
tungen dariiber mit der Frage nach der Zeit, in welcher unser
Gedicht ist abgefasst worden. Sprache und Darstellungsweise
zeigen das dreizehnte Jahrhundert an, und zwar nihert es sich
darin so sehr dem Nibelungelied, dass wir es, ohne einen be-
deutenden Fehler befiirchten zu diirfen, in die erste Hilfte des
dreizehnten Jahrhunderts setzen konnen. Eine Anzahl Strophen
nehme ich aus, in denen sich spitere Zusitze erkennen lassen;
sie verriith ein unbelebterer, diirftigerer Ausdruck, auch, wie es
scheint, einige Abweichung im Silbenmass. Ich sage absicht-
lich »wie es scheint¢; denn diese Abweichung kénnte auch in
echten Strophen zulissig sein, und der, von welchem die Zu-
gitze herrithren, welche in der Sage selbst nichts éndern, koénnte
gerade diese Abweichung ausschliessend fiir seine Zuthat er-
griffen haben. Ich werde sie bei. der Erklirung bezeichnen,
aber es gibt einzelne Fille genug, wo es schwierig ist, zu be-
stimmen, ob wir einen Zusatz vor uns haben oder eine echte
Strophe. Sehr viel spiter glaube ich auch nicht, dass diese
Zusiitze sind: sie verrathen nur einen diirftigeren, schwicheren
Geist. Das System Ettmiillers, der nicht einen, sondern vier
Uberarbeiter annimmt und den Antheil eines jeden bestimmt,
sogar #usserlich bezeichnet und ausscheidet, ist gewagt; er hitte
bessere Beweise als die allgemeinen Bestimmungen, die er
S.IV von dem Geiste ihrer Zusiitze gibt, beibringen miissen.
Dass er diese Zusitze aus dem Text verweist und nur in An-
merkungen mittheilt, muss ich vollends missbilligen; ich werde
mich nicht danach richten, sondern alles fortwihrend als ein
Ganzes behandeln.

Ettmiiller hat zu voreilig Lachmanns Ansicht von der Ent-
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stehung des Nibelungeliedes auch hier anwenden wollen, und
doch ist das Verhiiltnis sehr verschieden. Lachmanns Ansicht
wird kein Verstindiger, nur der, wer sich weiss macht, die
Ehre des Nibelungeliedes erfordere es, einen einzigen Dichter
anzunehmen, so weit entgegen sein, dass er das Einrticken ein-
zelner Lieder leugnet; aber Gudrun ist sichtbar das Werk eines
Einzigen. Das zeigt der gleiche Ton, dessen besonderer, wenn
ich so sagen darf, Beigeschmack ein jeder empfindet, der Ge-
fihl fiir das Eigenthiimliche eines Gedichtes hat. Es ist viel
mehr aus einem Guss als das Nibelungelied, hat eine gewisse
milde Anmuth, sanftere Umrisse und reichere Ausfithrung, die
dem hier und da herben, in einzelnen Stiicken harten, selbst
an das volksmiissig Rohe streifenden Geist des Nibelungeliedes
nicht kann beigelegt werden, das allerdings tragischer und er-
habener ist. Beide unterscheiden sich dadurch wesentlich von
einander. Wir finden auch hier, was in dem Nibelungeliede
niemals sich zeigt, die Berufung auf ein »buoche.

Bei dieser hiheren Ausbildung ist -Gudrun doch ein voll-
kommenes Volksepos. Der Ordner, wie ich ihn auch hier nen-
nen will, hat, was den Inhalt betrifft, wahrscheinlich nichts von
Bedeutung zugesetzt, und die Auffassungsweise, der Ausdruck,
der ganze Ton ist so volksmissig, dem Ton des Nibelungeliedes
so verwandt, dass wir etwas allgemein Verbreitetes darin er-
blicken miissen. Jene Anklinge in gemeinschaftlichen Redens-
arten und Wendungen (sie sind in Ziemanns Ausgabe nach von
der Hagens Anmerkungen am Ende zusammengestellt) hat kei-
ner von dem anderen empfangen, sondern sie sind Gemeingut
gewesen. Am wenigsten diirfen wir annehmen, dass hinter dem
Ordner der Gudrun ein héfischer Dichter versteckt sei. Ks ist
oberflichliche Ansicht, wenn San Marte (Schulz) S. 226 sich
durch diese Anklinge zu der Behauptung verleiten lisst, der
Ordner der Gudrun habe das Nibelungelied nicht bloss genau
gekannt, sondern sich auch zum Vor- und Musterbild genom-
men. Kr kann es gekannt haben, aber das wire erst darzu-
thun; aus den Anklingen allein lisst es sich nicht erweisen.

Unser Gedicht ist aus drei Theilen zusammengesetzt, die
ich bei der Ubersicht des Inhalts schon bezeichnet habe, die
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gesondert fiir sich bestehen kinnen und ohne Zweifel auch be-
stduden haben. Hat unser Ordner sie erst verkniipft und zu
einem Ganzen vereinigt, oder schon ein Vorgiinger? Entschie-
den lisst sich darauf nicht antworten. Er beruft sich mehrmals
auf miindliche Uberlieferung, aber er sagt auch einmal: »als uns
diu buoch kunt tuont« (Heldensage S. 325), beruft sich also auf
eine schriftliche Quelle. Hat er eine Auffassung aus dem zwalf-
ten Jahrhundert benutzt, so hat er, dies zeigt die Ausbildung
der Reime, mindestens ebensoviel Einfluss auf den Text gehabt,
als der Ordner des Nibelungeliedes. Hat er die drei Sagen an-
einandergeschoben und auf diese freilich immer oberflichliche
Weise verbunden, so hat er einen grosseren Antheil an der
jetzigen Gestalt.

Die drei Theile des Gedichts sind ihrem Inhalt nach sehr
verschiedener Art, und diese Wahrnehmung gewihrt uns wei-
teren Aufschluss. Der erste Theil, Hagens Aufenthalt bei dem
Greif und in der KEindde bei, drel geraubten Jungfrauen, ist
ganz mirchenhaft; hier fehlt die geschichtliche Haltung der bei-
den andern Theile. Der zweite Theil, die Entfiihrung der Hilde
durch Hetel und der Kampf des Vaters mit dem Réuber der
Tochter, der mit einer Siihne endigt, das ist eigentliche Helden-
sage. Der dritte Theil, der die Schicksale der Gudrun begreift,
strebt eigentlich den Charakter einer edlen koniglichen Jung-
frau darzustellen, den Zustand ihrer Seele, iiberhaupt das hiius-
liche Leben, obgleich auch hier Helden thitig auftreten. s
ist darin der Anflug einer spiteren, der Betrachtung zugewen-
deten, in das Gemiithsleben eindringenden Zeit.

Ich kenne keine iihnliche oder verwandte Darstellung des
ersten Theils, auch kein Zeugnis dariiber in einem anderen Ge-
dicht. Der Inhalt im Ganzen, Art und Weise der Auffassung
stimmt aber im Allgemeinen mit dem Geist der Mirchen, selbst
noch jetzt lebender.

Der zweite Theil ist der ilteste und der verbreitetste. Diese
Sage gieng auch noch weiter, als wir sie aus unserem Gedicht
kennen lernen; das beweisen Beziehungen auf unbekannte Kr-
eignisse und Anspielungen, die darin vorkommen, und die ich
(Heldensage S. 325) zusammengestellt habe. Eine Hauptperson
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war Horand, dessen siisser Gesang vorziiglich von anderen her-
vorgehoben wird.. Die frithsten Anspielungen darauf finden sich
bei dem nordischen Dichter Brago dem Alten, der vor 853 lebte,
und in angelsichsischen Gedichten. Die Snorra-Edda und mit
mehr geschichtlichem Schein Saxo grammaticus gewihren auch
den Inbalt dieser Sage, und hier hat sie, wie es dem Helden-
epos eigen ist, einen tragischen, mit Vernichtung endigenden
Schluss, den unser Gedicht schon der Ankniipfung wegen in
eine Versohnung milderte. Diesen tragischen Schluss scheint
auch noch das Gedicht gehabt zu haben, auf welches Lambrecht
im Alexander anspielt. ( Mittheilung aus der Snorra-Edda.)
Auf den dritten Theil, der die Schicksale der Gudrun schil-
dert, finden sich keine sicheren Anspielungen. Wir begegnen
im Biterolf, der in das letzte Jahrzehnt des zwolften Jahrhun-
derts gehért, einer Anspielung auf ein verlorenes Gedicht (Hel-
densage S. 133. 134), worin Hartmut von Normandije und sein
Vater Ludwig, die wir ebenfalls nur aus dem dritten Theil
kennen, erscheinen, auch eine Schwester Hartmuts, die jedoch
Hildeburg heisst, nicht wie hier Ortrun. Den Inhalt dieses Ge-
dichts lernen wir aus der Wilkinasaga kennen: es ist darin von
einer Brautwerbung und einer durch List eingeleiteten Entfith-
rung die Rede, aber dieser Inhalt hat, obgleich sehr abweichend,
mehr Ahnlichkeit mit dem zweiten als mit dem dritten Theil
Wir werden also auch bei unserem Gedicht auf eine friihere
Gestaltung, auf ein hoheres Alter gewiesen: bei dem zweiten
Theil fiihren uns die Zeugnisse am weitesten zuriick, minde-
stens in das neunte Jahrhundert. Wenn in dem angelsiichsi-
schen Lied von dem Wanderer ein Hagena, der darin genannt
wird, wirklich der Hagen des zweiten Theils (der Grossvater
unserer Gudrun) gemeint ist, wie die Deutsche Mythologie Vor-
rede S. XXII behauptet, was ich aber nur fiir eine wahrschein-
liche Vermuthung kann gelten lassen, so diirfen wir wohl noch
ein Jahrhundert zuriickgehen. Allein in dem achten und neun-
ten Jahrhundert stand, wie ich schon oben behauptet habe, das
deutsche Epos in seiner vollsten Bliithe. Nur die Gestalt, die
ihm die Fortbildung des dreizehnten Jahrhunderts oder etwa
deren Grundlage aus dem Ende des zwolften Jahrhunderts ge-
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geben hat, ist auf uns gekommen. Konnten wir sie mit einer
fritheren vergleichen, sie wiirde eigenthiimliche Vorziige be-
haupten, aber der reinere Zusammenhang, der tiefere Gehalt
wiirde sich bereits als gesunken auch hier erweisen. Wahr-
scheinlich miissten wir eine mildere, reichere Ausschmiickung
in dem spiiteren Gedicht anerkennen; das Einzelne wird: auf
Kosten des Ganzen gewonnen haben. Vielleicht ist der Konig
Siegfried von Mohrenland erst in dieser Zeit eingefithrt, um den
heiteren Schluss besser zu begriinden. Das mag vorerst als
blosse Vermuthung gelten.

Der zweite und dritte Theil haben einen ganz geschicht-
lichen Schein, noch mehr als das Nibelungelied, und doch, bin
ich iiberzeugt, enthalten sie keine wahrhafte Geschichte. Ich
bin nicht einmal im Stande, einen geschichtlichen Bestandtheil,
eine Anlehnung an wirkliche Ereignisse nachzuweisen, obgleich
moglicher Weise eine solche vorkommen kénnte.

Auch die mythische Wurzel ist kaum noch sichtbar; sie
ist weit mehr hingeschwunden als im Nibelungeliede: ich zweifle
nicht, dass sie vorhanden war. Das Miirchenhafte in dem ersten
Theil will ich nicht hierher ziehen. Das Mirchen spielt, so zu
sagen, mit dem, was frither Bedeutung hatte. In dem dritten
Theil erscheint ein Engel in Gestalt eines Vogels und verkiin-
digt bevorstehende Ereignisse: das war ohne Zweifel urspriing-
lich eine Schwanenjungfrau. Das Christenthum ist #dusserlich
eingefithrt; es erscheint aber nicht als innerer Hebel der Ereig-
nisse. Das Mythische des zweiten Theils zeigt sich schon viel
bedeutender in den ilteren Darstellungen des Saxo und der
Snorra-Edda. Hier dauert der Kampf endlos fort, weil durch
Zauberkiinste der Hilde die' Getddteten alle Nacht wieder zum
Kampf erweckt werden, withrend sie bei Tag sammt ihren
Waffen als Steine da liegen. Sie deuten auf die nordischen
Einherjar, die immer zum Kampfe wieder lebendig werden.

Was ich also bei dem Nibelungelied behauptet habe, dass
sich keine der beiden Erklirungsweisen durchfithren lasse, liegt
bei der Gudrun ganz am Tage, und diese Analogie ist von
Gewicht: jeder Versuch nach einer von beiden Seiten wird in
der Luft schweben. Wohin man mit Voraussetzungen und Ein-
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filllen gelangt, kann man aus dem sehen, was Mone (Quellen
und Forschungen 1830 8. 97—108) vorgebracht hat. Wer mag
iber ausgeblasenen Eiern briiten? Ich halte nicht das Ge-
ringste wahr von allem, was er sagt.

Wir haben noch die Heimath des Gedichtes zu suchen,
Dass der zweite Theil im Norden und bei den Angelsachsen
bekannt und einheimisch war, beweisen die Zeugnisse, aber an-
dere zeigen, dass er auch Deutschland zugehorte. Vorzugsweise
aber scheint das Gedicht dem nordlichen Deutschland eigen ge-
wesen zu sein; denn da ist der Schauplatz der Ereignisse, Hol-
stein, Friesenland, Dietmarsen. Einem wie mit dem Meer und
der Seefahrt, so mit dem Leben der Seefahrer vertrauten Volk
gehort es an. s bildet insoweit einen Gegensatz zu dem
Nibelungelied, das an den Rhein gebunden ist und des Meers
nur bei Siegfrieds Fahrt gedenkt. Deshalb bilden auch hier
Dénemark, Irland, Norwegen und die Normandie den weiteren
Schauplatz. Der Wulpensand, auf dem so heftig gekimpft wird,
findet sich auf der Karte von dem alten Holland verzeichnet,
der in Warnkénigs flandrischer Staats- und Rechtsgeschichte
beigegeben ist. Man darf sich nicht wundern, dass einem see-
fahrenden Volk Indien, Arabien, Mohrenland (Mauritanien) be-
kannt ist. Die Sprache aber ist die oberdeutsche, und die
Auffassung konnte mit den Nibelungen gleiche Heimath haben.

Eine Verschiedenheit zwischen der nordischen und deut-
schen Auffassung muss ich hervorheben. Der Siinger Horand
in dem zweiten Theil ist, wie ich schon bemerkt habe, eine
Hauptperson, oder vielmehr es ruht auf ihm, wie auf Volker
in dem Nibelungeliede, ein besonderer poetischer Glanz. - Dieser
Horand erscheint weder bei Saxo grammaticus noch in der Edda:
sie scheinen ihn nicht zu kennen. Dass er aber alt ist in der
deutschen Sage, folgt allein schon aus dem angelsiichsischen
Zeugnis.

Ich will schliesslich noch den poetischen Werth unseres
Geedichtes berithren. Die drei Theile sind lose mit einander
verkniipft. Der erste lisst sich am leichtestén ablésen; der zweite
steht zu dem dritten insoweit in passendem Verhiltnis, als er
den Ubergang aus der Heldenzeit in das tiefere Leben der Seele
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darstellt. Jeder Theil fiir sich hat Zusammenhang; die Ereig-
nisse entwickeln sich aus einfachen Anlissen, greifen in natiir-
licher Bewegung immer weiter um sich und gelangen zu einem
angemessenen Schluss, der eine milde Versshnung gewihrt.
Diese Zeit sucht schon eine heitere Beruhigung der Ereignisse.
In dem zweiten Theil stromt aller Glanz auf die Entfithrung
der Hilde und Horands Erscheinung. In dem dritten Theil zeigt
der Aufenthalt der geraubten Gudrun bei ihren Feinden die
grisste Hohe der Poesie. Wie sie unter Herabwiirdigungen aller
Art den Adel ihrer Seele bis zu dem Augenblick der Erlosung
unbefleckt bewahrt, das ist mit einer Kraft und Wahrheit, mit
einer Innigkeit geschildert, die dieses Gedicht zu dem Schén-
sten erhebt, was die Poesie je hervorgebracht hat. Es ist lau-
teres Gold ohne Beimischung eines unedeln Metalls. Zarte
Menschlichkeit steht zwischen der ungebéindigten Kraft des alten
Wate: keck und unverhiillt stellt sich das Bose entgegen. Das
Nibelungelied, das eine Heldenwelt noch im hochsten Glanz vor
dem grausenhaften Untergang besingt, ist insoweit grossartiger:
in der Gudrun herrscht der Gedanke an die Verherrlichung der
Frauen vor, und doch zeigt sich nichts von jenem tibernatiir-
lichen, phantastischen, bei Lichtenstein in das Alberne iiber-
gehenden Minnedienst der héfischen Dichter. Uberall ist die
Gesinnung tiichtig und gesund: sie ist nicht durch jene Ver-
geistigung umhiillt, die uns reizt, die aber keine unmittelbare
Wahrheit in sich triigt. Indem wir tiefere Blicke in das innere
Leben, den hiuslichen Zustand thun, darf man nicht mit Un-
recht unser Gedicht mit der Odyssee, das Nibelungelied mit
der Ilias vergleichen.

Die Charaktere sind, wo nicht schirfer, doch feiner und
zarter angegeben und wirken entscheidender auf die Begeben-
heiten ein als im Nibelungelied. Die von Liéwenblut genihrte
Tapferkeit Hagens unterscheidet sich sehr bestimmt von der
halbrohen Wildheit des alten Wate, dessen Natur gleichwohl
durch die Treue und eine Beimischung von Edelmuth sich
wieder erhebt. Hartmuts herbe Gesinnung lisst doch keine
Gemeinheit zu; so blickt doch eine, wenn auch nie ausge-
sprochene Hinneigung zu ihm durch, wenn Gudrun ihm auch
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Widerstand leistet, und in der Treue gegen ihren Verlobten
scheint sie mehr dem Edelmuth als innerer Neigung zu folgen.
Harand ist, wie sich’s fiir einen Singer geziemt, mit einer ge-
wissen zarten Wirme geschildert, und obgleich er sich dem
Waffendienst nicht entzieht, so fiithlt man doch, dass er in einer
reineren Luft athmet. Gudrun, deren Gemiith ebenso zart als
tief ist, die ebensoviel Muth und Entschlossenheit als jungfiiu-
liche Schiichternheit zeigt, die mehr von der angeborenen Gross-
artigkeit der Seele als von einem leidenschaftlichen Gefahl an-
getrieben wird, sie ist noch durch den Gegensatz zu der Gerlind
gehoben, die eine boshafte Heftigkeit zur Schau trigt. Was
anderwirts die Kunst ersinnt, das hat hier der unbewusste Trieh
der Volksdichtung gefunden.

‘TIch habe noch die nthigen litterarischen Nachweisungen
zu geben.

Wir besitzen von unserem Gedicht nur eine einzige und
zumal spitere Handschrift des fiinfzehnten Jahrhunderts, die sich
zu Wien befindet. Sie ist mit einigen leichten, aber gleich
in den Text geriickten Abinderungen in der Sammlung alt-
deutscher Gedichte Bd 2 (Berlin 1816) durch v. d. Hagen und
Primisser bekannt gemacht; ein genauer Abdruck wiire besser
gewesen.

Im Jahr 1835 erschien Kitrin von Ziemann. Der Text
ist hier mit grésster Willkiir behandelt; es soll eine Herstellung
desselben sein, und einiges davon ist brauchbar, aber der wahre
Text wiire daraus niemals wieder zu gewinnen.  Schiitzbare
Anmerkungen dazu haben Haupt und A. Hahn geliefert in den
Ergiéinzungsblittern der Hallischen Litteratur-Zeitung 1837,
No. 11. 12, Haupt ferner in den Hallischen Jahrbiichern 1839,
No. 133. 134. Ein Stiick in Wackernagels Lesebuch 1. Die
2. Ausgabe von 1839 ward erst etwa 1841 versendet.

Die Ausgabe von Ettmiiller, Ziirich 1841, mit Glossar zeigt
bessere Schule und hat manches Lobenswerthe. Thre Brauch-
barkeit wird erschwert durch die Hypothese von den vier Ord-
nern, die ihn veranlasst hat den Text zu zerschneiden.
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Bemerkungen zu dem Gedicht nach dieser Ausgabe von
Haupt und Jacob Grimm in Haupts Zeitschrift Bd 2 und 3.

Ktdrém. Die echten Theile des Gedichtes, mit einer kriti-
schen Einleitung herausgegeben von Karl Miillenhoff. Kiel 1845.
Tin Viertel nur bleibt iibrig; der ganze erste Theil fallt weg.

Hiilfsmittel :

Wackernagels Glossar zum Lesebuch. Beneckes Worter-
buch. Ziemanns Worterbuch. Hahns kleine Grammatik.

Bearbeitungen :

Gudrun, ein episches Gedicht. Programm und Probegesang,
Leipzig 1836. s ist keine Ubersetzung, sondern eine freie Auf-
fassung im Sinn und Ausdruck des griechischen Epos. Sie ist
mit Geist und Geschmack gemacht, aber ich glaube nicht, dass
auf diesem Wege das Gedicht in die Gegenwart kann einge-
fiihrt werden. Wahrscheinlich ist Gervinus der Verfasser, aber
ich kann es nicht mit Gewissheit sagen. In seinem Werk iiber
die poetische Nationalliteratur handelt er 1, S. 372—383 von un-
serem (Gedicht.

Gudrun, Nordseesage nebst einer Abhandlung tiber das Ge-
dicht von dem Nordseesagenkreis von San Marte (A. Schulz),
Berlin 1839. Keine Ubersetzung, sondern eine freie Bearbei-
tung mit volliger Umiinderung der Form. Ich kann ihr keinen
Geschmack abgewinnen; es ist ein lyrisches Element eingefiihrt,
und die alte Dichtung nimmt sich mit den Gedanken und Re-
densarten unserer Zeit sehr wunderlich aus. Ob es denen,
welche unser Gedicht, iiberhaupt die Weise der altepischen
Dichtung nicht kennen, zusagt, weiss ich nicht: mir ist unmég-
lich diesen Standpunkt zu nehmen. Die Abhandlung bespricht
freilich wichtige Dinge; der Verfasser hat Kenntnisse, Belesen-
heit und Einsicht, aber er beantwortet die aufgeworfenen Fra-
gen doch ziemlich dilettantenartig. Es fehlt iiberall nicht an
wunderlichen Behauptungen und Einfillen. Es kostet z. B. dem
Verfasser keine Miihe, gleich einen britischen Ursprung anzu-
nehmen, und weil einige christliche Beziehungen vorkommen,
soll der Dichter ein Geistlicher gewesen sein, und dergleichen
mehr.  Gervinus, Handbuch der Geschichte der poetischen Na-
tionalliteratur S. 41, driickt sich vorsichtiger aus: sder letzte
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Bearbeiter der Gudrun war eher Geistlicher als Laie.« Die
Wahrheit ist, dass wir nichts dariiber wissen und man sich mit
blossen Vermuthungen nur eine Last aufbiirdet, aber nichts
gewinnt.

Eine Ubersetzung von Adalbert Keller, Stuttgart 1840, hilt
" sich niher an den Text und verdient insoweit den Vorzug,
Aber die Ubertrao'ung, nicht aus einer anderen Sprache, sondern
aus derselben, wie sie im Alterthum gegolten hat, in die, welche
Jetzt gilt, fiihrt untiberwindliche Schwierigkeiten mit sich. Tch
kann es nicht ohne Widerstreben lesen. JIch habe kein Bei-
spiel ausgesucht, sondern das Buch nur aufgeschlagen und
will die Strophe niher betrachten, auf die zuerst meine Augen
fielen.

Der Singer Horand wirbt bei Hilde, der Konigstochter,
heimlich fiir seinen Herrn. Er sagt ihr, dass Hetel sie vor
allen Frauen liebe: sie moge sich auch ihm geneigt erweisen.
Nun folgt ihre Antwort (Hagen S. 1619—1622. Ettmiiller S. 42):

si sprach »got miieze im lonen daz er mir wage si.

keme er mir ze maze, ich wolt im ligen bi,

ob du mir woltest singen den abent und den morgen.«

er sprach »ich tuon ez gerne, des sit dn aller slahte sorgen.«

Die Ubersetzung:

»Ich bitte Gott drume, sprach sie, »dass er ihm gnidig sei.

Wofern sichs fiigen machte, lige ich ihm gerne bei,

Wenn dun mir wolltest singen am Abend und am Morgen.«

Er sprach: »das thue ich gerne; dariiber seid nur durchaus ohne

Sorgen.«

Ich will das niher durchgehen. »got mitieze im lonen daz
er mir wage si« heisst: »ich freue mich innig, dass er mir hold
ist.“ Gottes Lohn wird nicht wie eine Belohnung, wie etwa
fiir eine empfangene Gabe erfleht, sondern sie bezeichnet bloss
das Glick, das die Jungfrau empfindet. Die Ubersetzung
wiinscht ithm nicht Gottes Liohn, sondern seine Gnade, als wenn
er gesiindigt hitte, vergisst den Hauptgedanken, dass sie seine
Bewerbung und Liebe damit annimmt. >keme er mir ze mazee,
nitherte er sich mir, wie es ziemlich, angemessen ist, will er
nach kéniglicher Sitte um mich werben. Die Ubersetzung flach
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und im Geschiftsstil: >wofern sich’s fiigen mochte«. »ich wolt
im ligen bic, ich wollte seine Gemahlin werden, wie man noch
heute bei fiirstlicher Vermihlung den Ausdruck »Beilager« ge-
braucht. Die an sich wortliche I:Tbersetzung »lig” ich ithm gerne
bei¢« lautet heutzutage geradezu unverstiindig und roh; keine
Bauerndirne wird so zu einem jungen Mann reden. Das Fol-
gende »wenn du mir wolltest singen am Abend und am Mor-
genc, ebenfalls wortlich, ist zumal in diesem Zusammenhang
unertriglich, als sollte er ihr Abends und Morgens dazu sin-
gen, wenn sie bei ihrem Manne liege. Sie will sagen: »ich will
seine Gemahlin werden, wenn ich deinen Gesang nicht ent-
behren soll, wenn ich ihn héren soll, so oft ich es verlange«;
denn das heisst »am dbent und am morgen«, nicht ist es wort-
lich zu verstehen. Wenn Horand nun erwidert »daz tuon ich
gerne, des sit 4n aller slahte sorgene«, das will ich mit Frenden
thun, des koénnt ihr gewiss, davon koénnt ihr iiberzeugt sein,
so macht die ohnehin ganz trivial lautende Ubersetzung »das
thue ich gerne; dariiber seid nur durchaus ohne Sorgen¢ mir
einen vollig komischen Eindruck. Als wenn man im Conver-
sationsstil sagt: »machen Sie sich keine Gedanken; es wird schon
alles gut gehenc.

Sie sehen, was ich einzuwenden habe; es geht mit einer
solchen Ubersetzung nicht. Wie kann man hoffen auf diese
Weise den Geist zu fassen? Und bei dem Nibelungeliede geht
es noch eher, wo der Ausdruck minder zart und ausgebildet ist.

Fiir uns ist diese Arbeit unbrauchbar.

Zur Vergleichung noch die Uebersetzung von San Marte
(S50

Es lohne Gott ihm das Vertrauen,
Die Huld, die er mir zollt.

Konnt’ ich von Angesicht ihn schauen,
Ich glaub’, ich wir’ ihm hold.

Ja, schon des Dieners willen

Zig' ich zu ihm, wenn so dein Mund
Mir Lieder sing’ zu jeder Stund’,

Die Ténelust zu stillen.

Diese Uebersetzung ist wenigstens ganz modern und hat
noch etwas Zucker fir die Liebhaber dieses Geschmacks dar-
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iiber gestreut. Sonst migen beide darum wiirfeln, welche die
verfehlteste ist.

Gudrun, deutsches Heldenlied von Dr Karl Simrock, Stutt-
gart 1843, S. 90:

Sie sprach: »Gott még’ ihm lohnen, dass ich sein Herz gewann,

Wiir’ er mir ebenbiirtig, ich nihm’ ihn gern zum Mann,

Wenn du mir singen wolltest den Abend und den Morgen.<

Er sprach: »ich thu’ es gerne; dariiber seid mir, Herrin, ausser
Sorgen.«
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