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Mensch und Tier im Marchen

Von Lutz Robrich, Mainz

In seinem Versuch, die Mirchen der Briidder Grimm in eine unge-
fahre historische Reihenfolge zu bringen, hat Fr. von der Leyen das
Mirtchen von der Unke (KHM 105) an die erste Stelle gesetzt!, und
zweifellos wird in diesem Stiick der Kinder- und Hausmirchen ein
echtes und sehr archaisch anmutendes Sympathieverhiltnis zu
einem Tier geschildert: nach dem die «Unke» erschlagen war, «ging
eine Verinderung mit dem Kinde vor ... und bald hernach lag das
Kind auf der Bahre». Allerdings gehort gerade die Grimmsche
Fassung der Erzihlung wohl nicht zum iltesten Mirchengut, weil
der Glaube an die lebensnotwendige oder wenigstens gliick-
bringende Funktion der Unke den Menschen dieser Erzihlung
schon nicht mehr selbstverstindlich ist. Dieses Mirchen aber, fiir
das in Sagen und noch im Volksglauben der Gegenwart Parallelen
nachgewiesen werden konnen?, zeigt ohnedies nicht die einzige
altertimliche Tier—-Mensch-Bezichung des Mirchens. Fine solche
liegt iiberhaupt nicht immer so offen zu Tage, dass sie mit einem
einzelnen Motiv schon gekennzeichnet wire.

Das Tier tritt dem Menschen des Mirchens vornehmlich als
Helfer gegentiber. Worin die Tiere im einzelnen helfen, ist gewiss
oft recht phantastisch, aber dass sie iberhaupt helfen und dass sie
sogar die hdufigsten Helfer des Mirchenhelden sind — das ldsst doch
eine Grundanschauung der Mirchenwelt deutlich werden. Bei
aller erzihlmissig-erfabelten Ausgestaltung der Ziuge helfen die
Tiere auch meist mit ihren natirlichen und wirklichen Fihigkeiten:
Der Fisch muss das ins Wasser gefallene Verlorene herbeischaffen
(KHM 17 und 125), die Ameise durchs Schliisselloch kriechen, oder
sie hilft dem Helden Hirsekorner auflesen (KHM 17); Vogel hel-
fen, die schlechten Linsen von den guten zu scheiden (KHM 21) usw.

! Die Mirchen der Weltliteratur: Kinder- und Hausmirchen gesamimelt durch die
Briider Grimm, herausgegeben von F. v. d. Leyen, 2 Binde, 25-26. Tausend, Jena
1942.

2 Vgl. A. Wuttke, Der deutsche Volksaberglaube der Gegenwart, 3. Aufl.,, Berlin
1900, 126; E. L. Rochholz, Deutscher Unsterblichkeitsglaube, Betlin 1867, 146.

Schweiz. Archiv f. Volkskunde XLIX (1953) 12



166 Lutz Rohrich

Solche Motive scheinen auf wurspriinglich jigerische Vorstel-
lungen hinzuweisen, um so mehr, als es sich bei den hilfreichen
Tieren in der Regel um Tiere der freien Natur und nicht um Haus-
tiere handelt. Der Gold spendende Esel als Gegenbeispiel (KHM
36) ist nur Objekt, nicht Subjekt der Handlung, wihrend die hilf-
reichen Tiere dem Helden als selbstindig handelnde Partner gegen-
tbertreten.

Das Tier ist der urspriingliche Besitzer der Zaubermittel, und erst
von ihm erhilt sie der Jdger. In dieser altertiimlichen Vorstellung
berithren sich die europiischen Mirchenmotive von hilfreichen Tie-
ren auch mit Naturvolkererzihlungen!, Es ist zwar sicher viel zu
weit gegangen, wenn Sigmund Freud das Motiv der hilfreichen
Tiere als den «Familienroman» des Urzeitmenschen bezeichnet?,
aber die Motive von hilfreichen Tieren gehoren doch wohl in
Zusammenbhinge, die uns in eine archaische Entwicklungsstufe des
Menschen zuriickfiihren und zu deren Interpretation wir Natur-
volkererzihlungen heranziehen miissen. Auch die neuere ethnolo-
gische Forschung, z.B. H. Baumann, hat auf den Zusammenhang
der Mirchen vom hilfreichen Tier mit Totemursprungsmythen
hingewiesen. Hilfreiche Tiere werden zu Totemtieren des durch sie
geretteten Stammes: Bei den afrikanischen Ibibio z.B. kidmpften
zwei ‘Stiddte’ zu beiden Seiten des Flusses. Dem einen Teil gelang
es, bei Ebbe hiniiber zu kommen, die Flut schnitt sie aber ab. Eine
grosse Pythonschlange bildete nun eine Briicke und die Bedringten
konnten sich tiber deren Riicken in Sicherheit bringen. Als auch die
Feinde iber die Briicke wollten und den Leib der Schlange betra-
ten, tauchte diese unter, und alle ertranken. (In einer anderen Ver-
sion war der Retter das Krokodil.) Aus Dankbarkeit wurden von
den betreffenden Volksteilen die Pythonschlange, bzw. das Kroko-
dil nie mehr getétet noch gegessen. — In anderen Fillen half ein Tier
einem Menschen aus grosser Not oder zu einem besonderen Gliick,
nachdem es ihm aufgegeben hatte nie seinesgleichen zu toten oder

Zu egnen?,
Das in der europiischen Volkstberlieferung zunichst so phan-

1 Wie sie z.B. A. Friedrich fiir Afrika zusammengestellt hat (A. Friedrich, Afri-
kanische Priestertiimes, Stuttgart 1939, 180fl.; vgl. auch H. Hendricks, Die beseelten
Tiergestalten des deutschen Volksmirchens und ihre Entsprechung im Volksglauben,

Diss. Bonn 1952, 121).
2 S. Freud, Totem und Tabu. Ubereinstimmungen im Seelenleben der Wilden und

der Neurotiker, Leipzig und Wien 1913.
3 H. Baumann, Schopfung und Utrzeit des Menschen im Mythus der afrikanischen
Volket, Berlin 1936, 375.
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tastisch erscheinende Motiv der hilfreichen Tiere steht hier noch
auf der Stufe einer geglaubten Sippeniibetlieferung bzw. Stammes-
sage, und als Glaubenswirklichkeit finden wir es auch in einer an-
deren Gruppe von afrikanischen, besonders sudanischen FErzih-
lungen, die die Gewinnung von Zaubermitteln zum Gegenstand
haben: Ein Jiger folgt einem Wild, das er aber auf dessen Bitte
verschont und von ihm als Dankesgabe die Kenntnis aller Zauber-
mittel, insbesondere derjenigen der Jagd erhilt!. Das auch in euro-
piischen Mirchen bekannte Motiv von der dankbaren Hilfe des
freigelassenen Tieres (z.B. KHM 19 und 57) ist in solchen Natur-
volkererzihlungen ganz eingebettet in noch geglaubte ‘Sagen’ von
Jagdzauber aller Art.

Es ist dabei immer ein Einzelner, der sich auf diese Weise das
Jagdgliick verschafft; und das Verhiltnis des Einzelnen zu einem
einzelnen Tier ist vielleicht noch urtimlicher als die sozialen Ein-
richtungen des Gruppentotemismus. Der Motivkomplex um die
hilfreichen Tiere scheint den Vorstellungen cines personlichen
Schutztieres sehr nahe zu kommen, wie wir sie z.T. schon in den
einfachsten Naturvolkererzihlungen finden: Dutrch den Erwerb
eines tierischen Schutzgeistes erginzt der Mensch seine eigene Un-
vollkommenheit an denjenigeh Eigenschaften, in denen er das
Tier sich tberlegen weiss. Eine Eskimoerzihlung berichtet z.B.
von einer jungen Frau, die einen jungen, zwei oder drei Tage alten
Polarbiren erhielt. Da sie keine Angehorigen hatte, nihtte und
behandelte sie ihn wie ihr eigenes Kind. Als er etwas grosser ge-
worden war, ging er auf die Jagd und versorgte sie reichlich mit
Nahrung. Deshalb wusde sie von ihren Stammesgenossen beneidet,
und diese wollten den Béren toten. Hierauf beriet sich die Frau mit
ithrem Biren. Beide schieden unter Trinen, und er wanderte aus.
Die Frau aber traf sich noch oft mit ihm, und er versorgte sie auch
weiterhin reichlich mit Nahrungsmitteln?.

In solchen Erzihlungen finden wir ein ganz urspringliches Ver-
hiltnis zum Tier: Es ist fiir den Menschen nicht ein Wesen zweiter
Ordnung, sondern es ist ihm gleichgestellt oder sogar iiberlegen.
Aus dem Tierhaften sieht das Menschliche heraus, und die Ver-
bundenheitsgefithle mit dem Tierreich konnen bis zur Wesens-
gleichheit von Mensch und Tier, zum Erlebnis eines tierischen
alter ego fiihren.

1 Vgl. H. Baumann, a.2.0. (Anm. 3, S. 166) 379.
2 F. Boas, The Central Eskimo; Ethnol. Rep. VII (1888) 638f. zitiert nach W.
Wundt, Vélkerpsychologie, Band V, Leipzig 1914, 167.
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Zu den europiischen Mirchen, die ein archaisches Verhiltnis
zur Tierwelt widerspiegeln, gehort wahrscheinlich auch das vom
Bdrensobn. Die Erzihlungen dieses Typus! beginnen meist mit der
Entfihrung einer Frau durch einen Biren. Die Frau wird von dem
Tier in seiner Hohle festgehalten und schenkt ihm einen Sohn. Noch
ein Rest derselben Vorstellung liegt wohl auch in dem Zug, dass
der Held von einem Tier, einer Birin, Stute, Wolfin oder Hiindin
gesdugt wird?

Zunichst scheint die Abstammung vom Tier nur ein Aition-
fabulat zu sein, lediglich dazu erfunden, um die iibermenschlichen
Krifte des Helden zu erkliren; aber es ist durchaus ein urspriing-
liches geglaubtes Abstammungsverhiltnis denkbar. Auch A. Wes-
selski nimmt an, dass erst das neuzeitliche Empfinden der Wider-
nattirlichkeit die Erzdhlungen von tiermenschlicher Ehe hitten
zurlicktreten lassen, gegeniiber dem Schicksal des Birensohnes
selbst3.

Besonders altertimlich mutet auch ein irisches Mirchen an:
Auf der Jagd begegnet ein Mann einem Hasen. Er verschont das
Tier, und der Hase verspricht ihm zum Dank dafir ein Kind, das
neun Monate spiter auch wirklich auf die Welt kommt, obwohl die
Frau des Mannes schon tiber funfzig Jahre alt ist und nach zwanzig-
jahriger Ehe bis dahin noch kein Kind geboren hatte. Nach dem
Tod des menschlichen Vaters wird das Kind in das Geschlecht der
Hasen aufgenommen, aus dem es stammt*,

Solche Motive sind freilich in Europa seltene Relikte. Weit hiu-
figer berichten uns dagegen Naturvolkererzihlungen von der Ab-
stammung menschlicher Wesen von Tieren, zum Teil noch in der
mythenhaften Form der Kosmo- und Anthropogonie: Nach einer
Erzihlung aus Australien 6ffnete sich im Anfange die Erde, und
heraus kam ein Totemtietr nach dem andern: Der Rabe, der Papagei,
der Strauss usw. Da sie noch unvollstindig gestaltet und noch ohne
Glieder und Sinneswerkzeuge waren, legten sie sich auf die Diinen.
Als sie so in der Sonne lagen, wuchs ihre Kraft und Stirke, und

1 Vel. Artikel «Birenschn» von W. Golther im Handwdrterbuch des deutschen
Mirchens, herausgegeben von L. Mackensen (= HdM.), 2 Bde., Betlin 1930-40,
Band I, 172

2 Auch H. Baumann vermutet bei den afrikanischen Mirchen, die eine «Kind-
erwartung durch Tier» schildern, eine totemistische Basis. (H. Baumann a.a.0. [Anm.
3, 5. 166] 374).

8 Vgl. A. Wesselski, Mirchen des Mittelalters, Betlin 1925, 247.

4 Mirchen der Weltliteratur: Irische Volksmirchen, herausgegeben von K. Miller-
Lisowski, Jena 1923, Nr. 16, S. 75 1L
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schliesslich standen sie als richtige Menschen auf und gingen nach
allen Richtungen!.

Nach einer Indianererzihlung aus Nordamerika war der Stamm-
vater aller Lebewesen ein Schwan. Aus ihm gingen eine Elster, ein
Wolf und ein Wasserhuhn hervor. Die Elster schligt eines Tages
dem Wolf vor, etwas Erde zu beschaffen, damit das Huhn festen
Boden unter den Fiissen bekomme. Die Erde wird gefunden, und
wihrend der Wolf dazu singt und auf einer Rassel spielt, schiittet
die Elster iber dem Wasser die Erde aus. So entstehen Land und
Meer, wie sie heute sind. Die Elster selbst, das kligste der Tiere,
verwandelt sich in einen Indianer und so wird das Menschenge-
schlecht begriindet?.

Auf welche Weise die Deszendenz der Menschen vom Totem-
tier sich vollzogen hat, bleibt unserem Verstehen freilich verschlos-
sen, aber es ist cine eigentiimliche Beobachtung, dass afrikanische,
amerikanische und australische Volkserzihlungen offenbar unab-
hingig voneinander diese Vorstellung entwickelt haben, wonach
Menschen und Tiere ursprunglich derselben Familie angehéren.
Sogar in Europa treffen wir mitunter noch solche archaische An-
thropogonien: nach einem finnischen Mirchen z.B. sind Bir,
Frosch und Mensch aus drei Briiddern entstanden?®. Diesc Erzihlung
ist jetzt natlirlich nur noch eine itiologische Fiktion, aber das ver-
gleichbare ethnologische Quellenmaterial legt doch immerhin die
Frage nahe, ob der Totemismus nicht auch eine Frithphase unserer
Kultur war.

Hier soll es indessen nicht um das Problem des Totemismus und
um die mannigfache Diskussion dariiber in der Ethnologie
gehen?®. Unmdglich ist es auch, hier die eben angeschnittene Frage
zu erortern, ob der Totemismus ein notwendiges Durchgangs-
stadium fiir alle Volker und damit auch fiir die europiischen Volker
war. Wir wollen hier nur unsere Mirchen befragen, ob sie im Ver-

1 A. v. Gennep, Mythes et légendes d’Australie, Paris 1906; zitiert nach A. Wes-
selski, Versuch einer Theorie des Mirchens. Prager deutsche Studien Nr. 45, Reichen-
berg 1931, 38.

2 R. Lewinsohn, Eine Geschichte der Tiere, Hamburg 1952, 103.

¥ A. Aarne, Verzeichnis der finnischen Ursprungssagen und ihrer Varianten, FFC
8, Hamina 1912, Nr. 112.

4 Vgl. C. F. Visser, Uber den Ursprung der Vorstellungen von tierischen Menschen-
ahnen bei den Eingeborenen Zentralaustraliens, Diss. Leipzig 1913; A. v. Gennep,
L’¢tat actuel du probléme totémique, Paris 1920; W. Koppers, Der Totemismus als
menschheitsgeschichtliches Problem, Anthropos Band 31, 1936, 1509-176; A. L.
Jensen, Mythus und Kult bei Naturvolkern, Wiesbaden 1951; Artikel «Totemismus»
von K, Beth, HdA VIII 1034-1046.
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hiltnis von Mensch und Tier derartige altertiimliche Vorstellungen
zeigen. Das naturvélkische Quellenmaterial darf dabei nicht ausser
Acht gelassen werden, denn hier zeigen sich zweifellos Zusammen-
hinge: Die Beziehung zwischen Mensch und Tier ist ein Haupt-
thema des primitiven Mirchens, besonders der Jigervolker; aber
auch im europiischen Mirchen spielt das Tier eine verhéltnismissig
grosse Rolle, wenn man zugleich bedenkt, dass das Tier doch aus
unserer Zivilisationswelt fast ganz verdringt oder doch zum min-
desten in seiner Eigenart ginzlich unterdriickt ist und kaum eine
Rolle mehr spielt. Nach der urspriinglichen volklichen Auffassung
dagegen steht der Mensch in der Natur ohne Grenze den anderen
Geschopfen gegentiber: das Tier ist noch nicht das Untermensch-
liche, sondern es steht im selben Kosmos wie der Mensch: Die
Menschen haben die Ordnung des Lebens noch nicht als eine spe-
zifisch menschlich-sittliche erkannt und sie deshalb der natiirlichen
Ordnung tierischen Lebens gleichgestellt. Der einfache Mensch
denkt nur in menschlichen Begriffen und unterstellt den Tieren
menschliche Eigenschaften. Die Naturvélkermirchen kennen des-
halb sowohl die Vermenschlichung von Tierabenteuern, wie die
Verwandlung eines Menschenabenteuers in ein Tierabentcuer!,
Die Auswechselbarkeit zeigt deutlich das Empfinden, dass auch in
der Gestalt des Tieres Dinge des Menschen verhandelt werden.
Erst die geistesgeschichtliche Entwicklung als fortschreitende
Ausbildung des menschlichen Selbstbewusstseins hat auch ein zu-
nehmendes Bewusstsein der Unterschiede zwischen Mensch und
Tier mit sich gebracht. Aber enge Bindungen zwischen Tier und
Mensch haben sich zum Teil sehr lange erhalten und scheinen nicht
auf eine ethnische Utrkultur beschrinkt zu sein. Die Tierstrafen und
die Tierprozesse des Mittelalters, die zum Teil bis in die Neuzeit
fortgedauert haben?, zeigen, wie sehr menschlich handelnd das Tier
gesehen wurde. Man traute thm offenbar ein Bewusstsein fiir dicse
Rechtsakte zu. A. Wesselski hat eine ganze Reihe mittelalterlicher
Zeugnisse zusammengetragen, in denen die urspriinglich totemisti-
schen Tier—-Mensch-Verbindungen hinter den Gefithlen des Ab-
scheus gegen solche Widernatiirlichkeit noch erkennbar sind3.

t Vgl. HdM. II 59. Das ist die Betrachtungsweise, die man sogar noch in Brehms
«Tierleben» findet, wenn dieser grosse Naturkundige seine Tiere ,grausam’, ,edel-
miitig®, ,dankbar® oder ,falsch® nennt.

2 Vgl. K. v. Amira, Tierstrafen und Tierprozesse. Mitteilungen d. sterreichischen
Institutes fiir Geschichtsforschung Band 4 (1891) 545 1.

3 A. Wesselski, Mirchen des Mittelalters, 1.2.0. (Anm. 3, S. 168) 2471t
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Denken wir ausserdem daran, wie auf dem Lande bis ins 20. Jaht-
hundert hinein der Tod des Hausherrn auch den Bienen, den Kii-
hen und Pferden mitgeteilt wurde, dass jedes Haustier seinen eige-
nen Namen hat, dass die Tiere an Weihnachten besondere Festmahl-
zeiten bekommen oder dass nach dem Volksglauben mancher Land-
schaften die Tiere in einer besonderen Abteilung des Himmels Auf-
nahme finden!. In diesen Briuchen zeigt sich ein ganz urspriingli-
ches enges Verhiltnis zwischen Mensch und Tier. Zwar hat der
Geist der Aufklirung vieles in uns ertotet — fiir einen Descartes ist
das Tier eine Maschine —, aber im Verhiltnis zu einigen Haus-
tieren, besonders zum Hund und zum Pferd, ahnen wir vielleicht
noch etwas von jenen Bindungen, die das Tier als ein gleiches We-
sen neben den Menschen stellen®.

Wie viele verschiedene historische Entwicklungsschichten der
Einstellung des Menschen zum Tier im Mitchen selbst nebenein-
ander moglich sind, zeigen etwa die Frzihlungen, in denen das
Verstehen der Tiersprache eine Rolle spielt. In manchen Mirchen
ist dieses Motiv noch gar nicht zum ‘Motiv’ geworden, sondern es
wird als selbstverstindlich und nicht weiter erklirungsbediirftig hin-
genommen, dass man die Tiere in ihrer Sprache verstehen kann.
In anderen Mirchen dagegen hat allein ein auserwihlter Held diese
Fahigkeit, mit der er dann sein Glick macht.

Das Problem hat zwei Seiten, die man gut auseinanderhalten
muss: Entweder versteht der Held die Tiersprache, oder es spricht
ein Tier in menschlicher Sprache. Die erstgenannte Gruppe der
Mirchen, in denen cin Mensch die Sprache der Tiere erlernt und
versteht, ist sehr weit verzweigt: Der getreue Johannes z.B. hort,
was drei Raben in der Luft miteinander sprechen, «denn er ver-
stand das wohl» (KHM 6), d.h. er verstand es als einziger, und dies
wird bestimmend fiir das weitere Geschehen. Der Held von
KHM 17 (die weisse Schlange) macht sein Gliick dadurch, dass er
die Tiersprache versteht. In einem bekannten russischen Mirchen
ist der Dimmling als einziger von der Familie imstande, die Tier-
sprache zu verstehen?. Zu dieser Gruppe, wonach die Kenntnis der
Tiersprache eine ererbte Ausnahmebegabung oder eine besondere
erworbene Fihigkeit ist, gehort auch der Mirchentyp vom tier-

L Vgl. HdA. VIII 779f.; vgl. ferner: M. Sooder, Bienen und Bienenhalten in der
Schweiz, Schriften der Schweiz. Gesellschaft fiir Volkskunde, Basel 1952, 1961L
sowie H. Hendricks a.2.0. (Aam. 1, S. 166) 6£.

2 A. E. Jensen, Mythus und Kult, a.a.0. (Anm. 4, S. 169) 165.

3 A. N. Aphanassjew, Russische Volksmirchen, iibertragen von F. Hildebrand,
Band I, Leipzig . J. (1912), Nr. g9, S. 73.
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sprachenkundigen Mann und seiner neugierigen Frau!. Manchmal
bildet das Motiv in Verbindung mit dem von den dankbaren Tieren
einen Motivkomplex?.

In einer zweiten Mirchengruppe besteht das Wunderbare darin,
dass ein Tier in menschlicher Sprache redet. Als etwas Ausser-
gewohnliches wird das etwa von Falada, dem Pferd der Konigs-
tochter, in KHM 89 gesagt: Kiirdchen, der Hiitegeselle der Génse-
magd, verwundert sich tber das Gesprich mit dem toten «Gauls-
kopf» und meldet es dem Konig.

Schon im Naturvolkermirchen wird unter Umstinden das
menschlich sprechende Tier als etwas Ausserordentliches und Wun-
derbares aufgefasst. Der Suahelibauer des ostafrikanischen Mir-
chens z.B. ist sehr erstaunt, dass die Gazelle, die er gekauft hat,
sprechen kann?.

Daneben gibt es aber Mirchen, in denen das mit menschlicher
Stimme begabte Tier wie andererseits die Tiersprachenkenntnis des
Menschen als selbstverstindlich vorausgesetzt werden. Der Mensch
braucht die Tiersprache nicht erst durch zauberische Praktiken zu
lernen, sondern Mensch und Tier begegnen sich in derselben
Sprache und auf derselben Ebene: Der Butt,den der Fischer ge- .
fangen hat, bittet um seine Freilassung (KHM 19). In aller Selbst-
verstandlichkeit reden im Tischlein deck dich (KHM 36) die Ziege,
im Meethidschen (KHM 191) Rabe, Fisch und Fuchs, ganz zu
schweigen von den in Tiere verwandelten Menschen, die selbst-
verstindlich auch ihre menschliche Sprache behalten (z.B. KHM 1,
11, 106, 108). Drei Krihen verraten in KHM r1o7 durch ihr Ge-
sprich dem Blinden, wie er sein Augenlicht wiedererhalten kann,
und geben ihm zugleich die Rezepte fiir die Heilung der Kénigs-
tochter. Dabei witrd nicht nidher begriindet, warum der Blinde die
Vogelsprache versteht.

Hier tritt uns ganz offensichtlich noch eine dltere Auffassung ent-
gegen, in der es noch ein ganz selbstverstindliches Verstehen der
Tiersprache gibt. Sie ist z.B. auch noch im altigyptischen Brider-
mirchen vorhanden, wo es eine sprechende Kuh gibt, die den jiin-
geren Bruder Bitiu vor dem ilteren warnt, und wo von einem be-
sonderen Verstehenkonnen der Tiersprache nicht erst die Rede zu

1 Vgl. A. Aarne, Der tietsprachenkundige Mann und seine neugierige Frau,
FFC 15, Hamina 1914.

2 Z.B. H.v. Wlislocki, Mirchen und Sagen der transsilvanischen Zigeuner,
Berlin 1886, Nr. 34, S. 124f.

3 Mirchen der Weltliteratur: Afrikanische Mirchen, herausgegeben von C. Mein-
hof, Jena 1921, 12.
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sein braucht. Auch Achills Pferde warnen ihren Herrn vor dem
nahen Todel. Erst in einer spiteren rationalistischen Zeit scheint
dann das sprechende Tier oder der tiersprachenkundige Mann als
etwas AussergewOhnliches neue Motive geprigt zu haben. Das
Bewusstsein aber dafir, dass es einst einmal eine gemeinsame Ver-
stindigungsmoglichkeit gegeben haben muss, ist in vielen Mir-
chen erhalten. Es kommt z B. zum Ausdruck in Formeln wie «In
jenen Zeiten, als noch die Tiere sprechen konnten»2. Dasselbe wird
auch in Naturvolkermirchen und Urzeitmythen immer wieder ge-
sagt. In sehr eindringlicher Weise z.B. in einem Kabylenmirchen,
in dem es heisst: «lm Anfange sprachen alle Steine, sprach alles
Holz, sprach alles Wasser, sprach die Erde»®. Eine Eskimo-Erzih-
lung sagt: Es gab eine Zeit, in der Mensch und Tier sich nicht allzu-
sehr unterschieden: Die Sprachen unterschieden sich nur wie Dia-
lekte, und wenn die Tiere mit den Menschen sprechen wollten,
wurden sie Menschen.

Hiernach lassen sich recht verschiedene Tierauffassungen fest-
stellen, die ganz unterschiedlichen historischen Epochen anzugeho-
ren scheinen: Hs gibt zunichst wirkliche Tiere neben Tieren mit
wunderbaren Eigenschaften. Unter diesen wiederum solche, die mit
menschlicher Sprache begabt sind und andererseits solche, die der
Mensch nur versteht, wenn er die Tiersprache gelernt hat. Es gibt
ddmonische Tiere, die immer ihre Tiergestalt behalten, und es gibt
verzauberte Menschen in Tiergestalt. Unter diesen tiergestaltigen
Menschen wiederum sind die einen von bésen Gegenspielern in die
Tiergestalt gebannt worden; es gibt aber auch andere, die sich
selbst verwandelt haben. Zuweilen kommen mehrere Moglich-
keiten tierischer Gestalt — unbeschadet ihres Entwicklungsalters —
in einem und demselben Mirchen vor; z.B. im Aschenputtel
(KHM 21): die ‘wirklichen’ «zahmen Tdubchen», die beim Ver-
lesen der Linsen helfen und der ‘Gbernatiirliche’ weisse Vogel auf
dem Grabesbaum, der der Heldin alles herabwirft, was sie sich ge-
wiinscht hatte. Ahnlich finden sich in KHM 108 in auffallendem
Nebeneinander wirkliche Tiere (ndmlich Schweine, die geschlach-
tet werden), ubernatirliche Tiere (ein Hahn, der als Reitpferd be-
schlagen wird) und tierverwandelte Menschen (ein Kind in Igel-
gestalt).

W—gﬁi Délebecque, Le cheval dans I’Iliade, Paris 1951; das sprechende Pferd,
das seinen Besitzer vor drohendem Schaden warnt, gibt es auch in Kordofan (Atlantis
Band IV, Mirchen aus Kordofan, Jena 1923, 165).

2 Vgl. HAM. II 429f1. und Bolte-Polivka III 283.
3 Atlantis Band I, Volksmirchen der Kabylen, 1. Band, Weisheit, Jena 1921, 76.
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Sehr verallgemeinert ausgedriickt finden wir im Mirchen eine
positive und eine negative Einstellung zum Tier: die eine sicht das
dem Menschen gleichgestellte oder verwandte Wesen, dic andere
das Tier, das in einer rein triebhaft-untermenschlichen Sphire vege-
tiert. Immer aber empfindet der Mensch das Tier von sich aus: er
misst dessen Physiognomie, Ko6rperbau, -haltung und Lebensweise
mit den eigenen Masstiben, und von hier aus liegt der Gedanke, das
Tier sei ein verwandelter Mensch, nicht fern. Die Tierverwandlung
erscheint in unseren Mirchen meist als ein tragisches Schicksal, als
entwiirdigende Un-menschlichkeit: Der Mensch erleidet sie ent-
weder schuldlos durch eine bése Hexe oder aber durch Verwiin-
schung, z.B. durch einen unbedachten Wunsch der Eltern. In die-
sen Fillen liegt zwar keine eigentliche Schuld des Verwandelten
selbst vor, aber doch eine Art magischer Schuld, bei der ein Tabu
gebrochen wurde, wie z.B. auch im Mirchen von Briiderchen und
Schwesterchen (KHM 11), wo der Trank aus dem Zauberbrunnen
schon die Verwandlung bewirkt. Die Tierverwandlung durch un-
bedachte Verwinschungen, die sich sogleich erfiillen (2. B. KHM 25
und 93), zeigt die Durchbrechung des Tabus «du sollst nicht
fluchen». Ein Tabu verhidngt ja auch dieses Gebot, weil die Ver-
wiinschung als etwas Wirkendes sehr ernst genommen wird. Im
Mirchen vom Kénig Lindwurm (Aa-Th. 433 B)! hat die Mutter bei
der Geburt Vorschriften vernachlissigt. Die Tierverwandlung als
Folge eines Tabubruches geht bis hinein ins Legendenmirchen, wo
es dann ein mosaisches oder christliches Gebot ist, dessen Uber-
tretung die Verwandlung bedingt. So wird eine geizige Frau von
Jesus und Petrus zur Strafe verwandelt (Aa.-Th. 751). Hier liegt
auch die psychologische Briicke zu dem bekannten Tierverwand-
lungsmotiv, das dem Grimmschen Mirchen Hans mein Tgel zu-
grunde liegt (KHM 108; Aa.-Th. 441): Lange Kinderlosigkeit
lisst die Eltern schliesslich sich ein Kind so ungestiim wiinschen,
selbst wenn es auch nur ein Igel, ein Esel (vgl. KHM 144), cine
Schlange oder ein Schwein sein sollte. Der ungeduldige und ver-
messene Wunsch nach einem Kind, der bestraft wird oder auch der
unbedachte Wunsch, der sich erfillt, sind Tradition gewordene
Mirchenklischees, die aber aus einem allgemeineren Vorstellungs-
umkreis des noch lebendigen Volksglaubens herausgegriffen sind,
wonach die werdende Mutter vielerlei Vorschriften zu beachten hat,
wenn das Kind keine Verkriippelung bekommen soll: Wenn z.B.

1 Z.B. Mirchen der Weltliteratur: Nordische Volksmirchen, tbersetzt von K.
Stroebe, Jena 1922, Band I, Nr. 1, S. 3.
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bei der Geburt gestindigt wird — so heisst es —, wird das Kind ein
Werwolf!, Hier haben wir das Mirchenmotiv von Hans mein Igel
in seiner sagenhaften Entsprechung mit der christlich verstirkten
Ethik und der dem neuzeitlichen Volksglauben angepassten einge-
schrinkten Verwandlungsmoglichkeit.

Meist muss der Tierverwandelte, zur Untitigkeit verdammt, ge-
duldig die Etlosung erwarten. Aber es gibt auch ganzandere Fiille,
in denen die Tiergestalt nicht Minderung sondern Steigerung der
Leistungsfihigkeit bedeutet. Diese viel altertiimlichere Wirklich-
keitsauffassung zeigen z.B. jene Erzihlungen, in denen Verwand-
lung nicht zur Strafe geschieht, sondern eine Fihigkeit ist, die in
freundschaftlichem Zusammenleben mit dem Tier erworben wurde.
Nicht selten verleihen etwa dankbare Tiere dem Helden die Fihig-
keit, sich in ihre Gestalt zu verwandeln, und der Held bedient sich
aktiv dieser Gaben, um damit sein Gliick zu machen: «Ik will miuk
bedanken», sagt die dankbare Krihe in einem Holsteinischen Miz-
chen zum Helden, «Wann du mal’n Kreih ward’n wullt, denn sechs
du: Tk as’n Kreih! Denn so biiss du’n Kreih.»? Wihrend die Sage
nichts mehtr von dankbaren und hilfreichen Tieren weiss und nur
noch die Strafverwandlung kennt, erscheint in diesem Motiv-
komplex der Mirchen die Tiergestalt — sehr viel urspriinglichet —
als an- und ablegbare Erscheinungsform des Menschen. Gar im
Naturvolkermirchen wechselt man mit Selbstverstindlichkeit die
Erscheinungsform zwischen menschlicher und tierischer Gestalt.
Der Held eines Alaskamirchens z. B. ist zu Gast bei dem Walross-
volk;aber es sind «Walrosse in Menschengestalt»3. Ein afrikanisches
Haussa-Mirchen erzihlt von den Einwohnern einer Stadt, die die
Gewohnbheit hatten, sich 1n Hydnen, Leoparden, Biiflel und Lowen
zu verwandeln®. In solchen Erzdhlungen scheint der Ausgangs-
punkt einer Entwicklungsreihe zu liegen, in die wir auch unsere
europiischen Mirchen einordnen miissen.

Die Tierverwandlung ist also urspriinglich keine Strafe oder ein

1 Vgl. HdA. Artikel «Geburt» von Kummer, 111 406—419, und HdA. Artikel
«Schwangerschaft» von Kummer, VII 1406-1427, sowie C. W. v. Sydow, Vira Folk-
sagor, Stockholm 1941, 5311

2 Mirchen der Weltliteratur: Plattdeutsche Volksmirchen, herausgegeben von
W. Wisser, Jena 1922, Band I, zoz; vgl. auch W. Wolf, Deutsche Hausmirchen, Stutt-
gart und Leipzig 1851, Nr. 23, S. 112, sowie Bolte-Polivka I 536.

3 K. Rasmussen, Die Gabe des Adlers. Eskimoische Mirchen aus Alaska (deutsche
Ausgabe), Frankfurt 1937, 169.

4 A. Mischlich, Neue Mirchen aus Afrika. Veréffentlichungen des staatlichen
sichsischen Forschungsinstitutes fiir Volkerkunde, Band 9, Leipzig 1929, 152.
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Schadenzauber. Sie hat nichts Verwunderliches oder gar Natus-
widriges an sich, denn Tier- und Menschenwelt haben noch nicht
die spiteren Grenzen; sie stehen vielmehr gleichgeordnet neben-
einander.

Ein Eskimo-Mirchen aus Alaska z. B. schildert diesen Urzustand:
«Die Tiere konnten zu Menschen und die Menschen zu Tieren
werden. Und die Menschen gingen auf den Hinden, vielmehr sie
krochen auf allen vieren umher»!, Und auch ein anderes Eskimo-
Mirchen handelt «in jenen Zeiten, da man bald Mensch, bald Tier
wurde»?.

Wihrend der sogenannte Sippentotemist schon ein klares Be-
wusstsein vom Unterschied zwischen Mensch und Tier hat, stellt
diese Denkweise eine — wie die Ethnologie sagt — «pritotemistische
Mentualitit» dar, die nur ene Gruppe belebter Wesen anerkennt
und keine Unterschiede macht. In Afrika trifft man diese Vorstel-
lungen als Glaubensinhalt wohl nur noch in der sehr archaisch an-
mutenden Tiermystik der Buschminner, aber Relikte pritotemisti-
scher Denkformen scheinen allenthalben die zahlreichen afrikani-
schen Mirchen von Tierverwandlungen zu sein. Da wird z.B. in
einem Mirchen von der Goldkiste von einem Mann erzihlt, der
mit seiner Frau zu deren Fischverwandten geht und dort nun selbst
als Fisch lebt3. Die erste Frau eines Mannes, der eine zweite Frau
nahm, verwandelte sich in einen Elefanten und ging zu ihrer Herde.
Nur weil ihr Kind sie entdeckte und dem Vater davon berichtete,
konnte sie zuriickgeholt werden®.

Das Wesentliche bei diesen Erzdhlungen ist: Der Mensch wird
nicht verwandelt, sondern er verwandelt sich selbst; und selbst dies
ist noch nicht ein zauberisch-magischer Akt, sondern die Selbst-
verwandlung vollzieht sich langsam unter dem stindigen Umgang
mit Tieren. So stellt es z. B. auch ein Indianermirchen von der nord-
pazifischen Kiiste Amerikas dar, in dem ein Mann zu den Seehun-
den geht und nun allmahlich selbst zum Sechund wird: «Seine An-
gehorigen fuhren auf Booten aus, ihn zu suchen. Da sahen sie ihn
aus der Ferne mitten unter den Seehunden liegen. Ein zweites Mal
trafen sie ithn wieder unter diesen, er hatte aber schon Haare auf
dem Riicken und Bartborsten angenommen.' Ein drittes Mal be-
merkten sie, dass er auf dem Bauche gezeichnet war wie ein Sece-

1 K. Rasmussen a.2.0. (Anm. 3, S. 175) 52.
2 K. Rasmussen a.a.0. (Anm. 3, S. 175) 142.
3 H. Baumann 2.2.0. (Anm. 3, S. 166) 374f.
1 H. Baumann a.a.0. (Anm. 3, S. 166) 375.
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hund.» Durch verschiedene Lockmittel sucht man iha zuriickzu-
holen: «Dakam eines Tages der zum Seehund Gewordene von selbst
zum Dotf zurliick und brachte auch eine Frau, die er unter den See-
hunden genommen, und das Kind, das sie von ihm hatte, mit. Er
ibernachtete in seinem Hause, doch am andern Morgen war er
wieder verschwunden. Das wiederholte sich mehrmals. Da drangen
sein Bruder und die anderen Leute instindig in ithn, doch bei ihnen
zu bleiben. Er aber sprach zu ihnen: trauert nicht mehr um mich,
ich lebe gliicklich bei den Seehunden im Wasser, denn drunten ist es
schoner als bei euch hier auf Erden. Da liessen sie ithn ziehen und
achteten seiner nicht mehr, wenn sie ihn auf den Klippen oder im
Wasser erblickten»?.

Nur an ganz wenigen Stellen innerhalb der europiischen Mir-
chen gibt es willkiirliche Verwandlungen wie im Naturvolker-
mirchen — allerdings nicht mehr auf geglaubter Stufe. Zu den weni-
gen Fillen gehort das Mirchen von der magischen Flucht (Aa.-Th.
313): In einem Teil der Varianten (z.B. KHM 51 und 56) verwan-
deln sich die fliehenden Liebenden se/bs# nacheinander in Rose und
Dornbusch, in Priester und Kirche, und schliesslich in Kirche und
e,

Ein weiterer Erzihlkomplex, in dem uns noch alte Selbstver-
wandlungsmotive begegnen, ist der vom Zauberer und seinem
Lehrling (Aa.-Th. 325): Ein Junge, der bei einem Zauberer in die
Lehre gegangen ist, verwandelt sich in verschiedene Tiere, die der
Vater verkauft, die aber den Kiufern entflichen, da sie den magi-
schen Ziigel nicht mitbekommen haben. Schliesslich gelingt es dem
Zauberer, den Jungen zurlickzukaufen, aber der Zauberlehrling ist
nun selbst ein Meister und in einem Verwandlungswettkampf tber
meist mehrere Runden besiegt er den Zaubermeister. Unter den
Grimmschen Mirchen zeigt De Gaudeif un sien Meester (KHM 68)
diese Motivverkniipfung?.

Ein solcher Motivkomplex mit seinen sonst im Mérchen nicht
gegebenen Moglichkeiten zu mehreren Selbstverwandlungen
scheint zunichst eine rein phantastische Angelegenheit zu sein, die
aller Wirklichkeit entbehrt. Aber auch hier sind, ebenso wie in den
Selbstverwandlungsmotiven der magischen Flucht idltere Motive

1 F. Boas, Indianische Sagen, 9ofl. zitiert nach W. Wundt a.2.0. (Anm. 2,
S. 167) V 192f.; vgl. z.B. auch Mirchen der Weltliteratur: Siidseemirchen, heraus-
gegeben von P. Hambruch, Jena 1927, Nr. 26, S. 82.

2 Vgl. Bolte-Polivka II 68f.

3 Vgl. Bolte-Polivka IT 61ff.
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greifbar, als sie das Zaubermirchen mit sciner Beschrinkung auf
die Schadenzauber-Verwandlung sonst kenntl.

In der griechischen wie in der germanischen Mythologie ist die
Selbstverwandlung eine besondere Fihigkeit von Gottern oder
Dimonen. Wo sie in unseren europdischen Mirchen noch vor-
kommt, ist sie entweder nur noch eine Kunst von Hexen und Hexen-
meistern (z.B. KHM G69), oder es wird schon rationalistisch ein-
schrinkend gesagt, dass der Held bei einem Zauberer in die Lehre
gegangen sei (KHM 68), oder dass die Geliebte des Helden die
Stieftochter einer Hexe sei, deren Zauberstab sie beniitzt (IKHM 56).
Im Naturvolkermirchen dagegen braucht eine Verwandlung noch
kein iibernatiirlicher Vorgang zu sein. Hier besteht noch keine
Kluft zwischen Erfahrung und Glauben, und eine Verwandlung
ist das Selbstverstindlichste von der Welt: K. v. d. Steinen erzihlt
von einem erlebten Fall, wo ein flichtiger Negersklave von den
Bakairi verfolgt wurde. Man konnte ihn nicht erwischen, aber in
einem der nichsten Biische fand sich eine Schildkréte: da beruhig-
ten sich die Bakairileute, in der festen Uberzeugung, der Knabe habe
sich in die Schildkrote verwandelt?.

Bei diesem Vorfall geschieht die Verwandlung noch ganz ohne
Zauber, als Selbstverwandlung. Und so ist es im Naturvélkermar-
chen noch oft: Die Verwandlungsfihigkeit wird als eine selbst-
verstindliche Wirklichkeit hingenommen. «Eines Tages» — so
heisst es ganz einfach im sudanischen Mirchen — «verwandelte sich
Gulu (der Geier) in einen Mann. Die Ewoako (Riesenschlange)
verwandelte sich in einen Mann ...»3. Fur das dthiopische Mirchen
bezeugt Frobenius, es gibe da keine Verwandlungsmotive der Ma-
gie, sondern nur die schlichte Naturerscheinung, d.h. aber eine
Tatsachenschau?.

or dem Verwandlungsbegriff mag sogar noch der einer einfa-
chen Identitit gestanden haben. Der Mensch hat dann zwei oder
noch mehr Existenzformen. Dieses Weltbild ist zwar kein ’pri-
magisches’. Im Gegenteil: es ist voll von magischen Praktiken,

1 Vgl A. Aarne, Die magische Flucht, FEC g2, Helsinki 1930; sowie R. Wildhaber,
Kirke und dic Schweine, in: Schweiz. Archiv fiir Volkskunde 47 (1951) 236, Anm. 13
(Verwandlung ohne Strafmotiv).

% K.v.d. Steinen, Unter den Naturvolkern Zentralbrasiliens, 350, zitiert nach
W. Wundt a.a.0. (Anm. 2, S. 167) 109.

8 Atlantis Band IX: Volkserzihlungen und Volksdichtungen aus dem Zentral-
sudan, Jena 1924, 141.

1 L. Frobenius, Kulturgeschichte Afrikas, Zirich 1933, 257; vgl. auch A. Friedrich,
Afrikanische Priestertiimer, a.2.0. (Anm. 1, S. 166) 183f.; sowie A. Friedrich, Die
Forschung uber das frihzeitliche Jigertum, Paideuma II (1941) 274 und 351
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aber etwas so Alltdgliches wie die Verwandlung bedarf noch keiner
Magie. Diese Verwandlung ohne Zauber ist weit urtiimlicher als
die durch Zauber bewirkte. Der Verwandlungszauber tritt erst auf
ciner Entwicklungsstufe des Mirchens auf, wo das Ubernatiirliche
erklirt werden muss. Vor der Zauberverwiinschung gab es den
freiwilligen Gestaltwandel. Auch der Froschkonig ist vielleicht ur-
springlich kein Verwunschener gewesen, sondern einer, der seine
Gestalt wechseln konnte: Das indische Pantschatantra kennt noch
cinen dankbaren Frosch, der vor einer Schlange gerettet wird. Er
ist fihig, seine Gestalt zu wechseln und holt dem Koénige einen in
den Brunnen gefallenen Ring herauf. Darauf wird er dessen Schwie-
gersohnl,

Die Abfolge der Erlosungsvorstellungen wite also in schemati-
sierter Darstellung:

1. Stufe: «der und der 7s# ein Tiery,

2. Stufe: «er hbat sich in ein Tier verwandelty,

3. Stufe: «er warde in ein Tier verwandelt».

Die in den Naturvolkermirchen eingetretenen Verwandlungen
konnen weiterbestehen und brauchen am Ende der Erzdhlung
nicht durch eine Erlésung behoben zu werden; und hier wird der
Unterschied zum curopidischen Mirchen ganz offenkundig. Das
Mirchen hat hier eine entscheidende Wandlung zu véllig anderen
Wirklichkeitseinstellungen durchgemacht, und zwar in Etappen
fortschreitender Rationalisierung: Zunichst wurde aus der pri-
totemistischen Geschichte eine Zaubererzihlung. Diese kennt nicht
mehr das noch vormagische Hiniiberwechseln aus der menschlichen
in die tierische Erscheinungsform, sondern zur Tierverwandlung
bedarf es nun eines magischen Aktes als auslosender Ursache. Aber
nicht jedermann ist zauberkriftig, nicht jeder kann sich von selbst
zum Tier verwandeln, sondern nur der besonders herausgehobene
zauberkriftige Mensch? Im christlichen Weltbild schliesslich er-
hilt dieser (z.B. die Hexe) die Attribute des Ddmonisch-Bosen, und
die durch ihn bewirkte Tierverwandlung wird zum Musterbeispiel
des Schadenzaubers. Die Sage geht in der Rationalisierung dann
noch einen Schritt weiter als das Mirchen: Der Hexe scheint sie ein
so weitreichendes magisches Handeln nicht mehr zuzutrauen, und
so wird die Verwandlung in der Sage eine Strafe Gottes. Zugleich
verschwindet aus der Sage der Begriff der “Verzauberung’. Wo das

1 'Th. Benfey, Pantschatantra. Fiinf Biicher indischer Fabeln, Mirchen und Erzih-
lungen, Leipzig 1859, Band I, S. 216, 415; vgl. HAM. I 2674L.
2 Vgl. R. Wildhaber a.2.0. (Anm. 1, S. 178) 234.
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Mirchen schliesslich zu einer nach kinstlerischen Gesetzen ge-
prigten ‘Gattung’ wird, verliert es den urspringlichen Wirklich-
keitscharakter der Erzihlung und wird zur blossen Spielform. Die
Tierverwandlung ist nun zwar eine erniedrigende Entmenschli-
chung, aber sie ist kein Dauerschicksal, sie ist nur noch Spannungs-
element. Das Mirchen ist jetzt Glicksdichtung, und die Erlosung
des Verwandelten aus der Tiergestalt wird dabei zum kiinstlerisch
notwendigen Schlussmotiv, zur Hauptaufgabe in der Abenteuer-
serie des Helden.

Fassen wir zusammen: Fiir das urspringliche Mérchen ist die
Tierverwandlung Wirklichkeit, Fiir das spitere nur *Motiv®, d.h.
das ’Movens‘ der Erlosung und des happy end.

Wichtiges Material zu den Motiven von Verzauberung und Er-
l6sung bieten in einer seltenen Fiille die Marchen vom 7 zerbrantigam.
Die hierher gehorigen Motivkomplexe sind zwar auf verschiedene
Mirchentypen verteilt (Aa.-Th. 4o0—459), aber das Schema als
solches, ‘Verwandlung in ein Tier und Erlosung durch Heirat’,
ist ein ganz allgemeines, und selten sind von einer Erzidhlung auf
der ganzen Welt so viele Varianten aufgezeichnet worden!. Die
Gestalt des (Un)tieres im Tierbrdutigam-Mirchen kann ein Drache,
Lowe, Wolf oder ein Rabe einnehmen, aber auch ein Igel oder gar
ein Gluhwurmchen. Im dénischen, schwedischen, norwegischen,
islindischen und finnischen Mirchen finden sich als Tierbrautigam
ein weisser Hund, ein Bir, Pferd, Hirsch, Ratte und Schlange?.

Es ist wohl nicht zufillig, dass gleich zu Beginn der Grimmschen
Sammlung jene Erzihlung steht, worin der Frosch im Bette der
Konigstochter sich zum Konigssohn verwandelt. In KHM 108
wird das Igelkind Hans mit der Konigstochter vermihlt, und ein als
Esel geborener Konigssohn findet in KHM 144 die Liebe einer Prin-
zessin und damit endgiiltig auch zu einer menschlichen Gestalt. Fiir
das singende springende Loweneckerchen® muss der Vater seine
jingste und liebste Tochter einem wilden Lowen zur Gemahlin
geben (KHM 88). Schneeweisschen wird mit dem Konigssohn ver-
mihlt, der zum Biren verwandelt war (KHM 161).

So hiufig die Heirat mit einem Tierverwandelten in den Grimm-

1 Vgl. Bolte-Polivka Il 229-273, sowie Artikel «La Belle et la Béte» von E.Teget-
hoft, HAM. [ 237; ferner den Abschnitt «animal wives and husbands» bei S. Thomp-
son, The Folktale, 2. Aufl.,, New York 1951, 3531

2 Vgl. M. Ziegler, Die Frau im Mirchen, Leipzig 1937, 8of., sowie E. Koechlin,
Wesensziige des deutschen und des franzosischen Volksmirchens, Basel 1945.

3 Vgl. Bolte-Polivka 11 zz2g9.
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schen Mirchen erscheint, so gibt es doch darin keine Sodomie, d. h.
keine Eheschliessung eines Menschen mit einem Tier. Immer sind
es *wirkliche® Ehen von Mann und Frau, und die Riickverwandlung
zur menschlichen Gestalt tritt in allen Fillen vor dem Beilager ein:
Der Lowe im singenden springenden Loweneckerchen ist nur
tagsiiber Lowe, nachts wenn er mit seiner Frau zusammen ist, hat er
menschliche Gestalt (IKHM 88). Die Konigstochter in KHM 1 hat
zwar dem Frosch versprochen, ihn in ihrem Bette schlafen zu
lassen, aber von Heirat ist bei Grimm erst nach der Verwandlung
die Rede. In Schneeweisschen und Rosenrot (KHM 161) wird erst
geheiratet, als der Bir nach dem Tod des Zwerges als Koénigssohn
dasteht. Hans mein Igel (KHM 108) legt zuvor seine Igelshaut ab,
che er sich zu seiner auserwihlten Konigstochter ins Bett legt. Die
Prinzessin in KHM 144 ist mit dem Eselein sozusagen nur “verlobt’;
die Heirat findet in Menschengestalt statt.

Unter diesem Eindruck der Grimmschen Sammlung spricht die
deutsche Mirchenforschung vom Tierbranzigans, im Unterschied zur
englischen, die den terminus ‘Beast-AMarriage’ gebraucht. In der Tat
scheint der ‘Tierbriutigam’ erst sekundir an die Stelle des “Tier-
mannes’ getreten zu sein, und zahlreiche volkliche Varianten nennen
das Verhiltnis noch unverbliimt bei diesem Namen. Aber — ob nun
Tierbriutigam oder Tiermann — kann man denn dberhaupt von
einem Wirklichkeitsbezug dieser Erzihlungen sprechen? Sie kon-
nen doch wohl keine tatsichlichen Geschlechtsverhiltnisse wider-
spiegeln, denn die Ehe mit einem Tier hat doch weder in der Ge-
genwart noch in vergangenen Jahrhunderten irgend eine Wirklich-
keitsbedeutung. Diese Frage lisst sich jedoch vom europiischen
Typenbestand trotz seines zahlreichen Variantenmaterials nicht
hinreichend beantworten, und wir miissen wieder auf die Mirchen
der Naturvolker zuriickgreifen. Dabei findet sich dieselbe Entwick-
lung des Wirklichkeitsbewusstseins, wie schon bei den Verwand-
lungsmotiven: Im Naturvolkermirchen hat die Heirat mit dem
Tier weder schon den negativen Beigeschmack des Petversen, noch
bedarf sie einer besonderen, magisch bewirkten Verwandlung oder
Erlosung. Vielfach wird die Tierehe als etwas Selbstverstindliches
geschildert, denn in einer naturnahen Auffassung betrachtet der
Mensch das Tier wie sich selbst als einen Teil der Schépfung, und
menschliche und tierische Welt gehen ineinander tiber. Im sibiri-
schen Mirchen z.B. ist eine solche Tierheirat ganz selbstverstind-
lich: Einst kamen zwei sehr hiibsche Eisbirenfrauen ans Ufer. Ein
Mann, der sich am Strand befand, sah sie, heiratete eine von ihnen,

Schweiz. Archiv f. Volkskunde XLIX (1953) 13
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nahm sie heim, salbte sie, wie dies bei Hochzeiten ublich ist, und
zeugte Kinder mit ihrt.

Auch bei den primitiven Jigern in Gronland wird die Ehe mit
der Fiichsin noch geglaubt?.

Im afrikanischen Mirchen wird zwischen Tier und Mensch oft
und unbedenklich geheiratet. Hahn und Elefant z. B. bewerben sich
gleichermassen um eine Frau®. Ein Joruba-Mirchen beginnt: «Eine
Frau hatte eine Tochter. Tkoko (die Hyine) kam und sagte: ‘Gib
mir deine Tochter zur Frau.” Die Frau sagte:* Du sollst sie haben!”»
usw.%. Ganz selbstverstindlich freit auch die Schildkrote des west-
afrikanischen Mirchens um ein menschliches Midchen?®.

Die wiederholte Verbindung mit kosmogonischen Mythen zeigt,
wie mythisch ernst das Tiermann-Motiv im Naturvilkermirchen
zum Teil behandelt wird. Akun, die Schildkréte im Joruba-Mir-
chen z. B. tritt als Tierbrdutigam auf, und sie ist es gleichzeitig auch,
die die Geschlechter zusammengebracht und den Beischlaf auf der
Erde eingefithrt hat. In einem anderen Joruba-Mirchen heiratet ein
Midchen, das alle anderen Bewerber ausgeschlagen hat, Alamu,
die Eidechse, lauft ihr aber dann davon: «Seitdem hebt die Eidechse,
wenn sie auf Mauern und Bidumen sitzt, immer den Kopf in die
Hohe. Alamu schaut dann nach seiner Frau aus. Aber er findet sie
nicht»®. In einem westsudanischen Mirchen wird die Entstehung
cines bei der Eheschliessung tblichen Rechtsbrauches durch ein
Tiermann-Mirchen erklirt?. In einer geglaubten malaiischen Stam-
message, die die Sonderstellung der Lalangleute im mittleren Java
erkliren soll, wird von einer Prinzessin berichtet, die von einem
Hund geschwingert wird; der aus dieser Verbindung gezeugte
Sohn wird dann zum Stammvater des Geschlechtes®.

Bei primitiven Jigervolkern steht die Tierheirat zuweilen in

1 Mirchen der Weldliteratur: Mirchen aus Sibirien, herausgegeben von H. Kunike,
Jena 1940, 170.

2 Vgl. HAM 11 286.

3 Atlantis Band X1, Volksdichtungen aus Oberguinea, Jena 1924, Nr. 24, S. 12811.;
im stidwestafrikanischen Mirchen streiten sich Hyine und Schakal, wobei der Schakal
schliesslich der gliicklichere Werber ist (Mirchen der Weltliteratur, Afrikanische
Mirchen a.a.O. [Anm. 3, S. 172), Nr. 30, S. 138f.).

4 Atlantis Band X, Die atlantische Gotterlehre, Jena 1926, 280.

5 Mirchen der Weltliteratur: Afrikanische Mirchen a.a.0. (Anm. 3, S. 172), Nr.
38, S. 1774%

6 Atlantis Band X, a.2.0. (Anm. 4, diese Seite).

7 Atlantis, Band VIII, Erzihlungen aus dem Westsudan, Jena 1922, Nr. 113, S.
263ff.

8 Mirchen der Weltliteratur: Malaische Mirchen aus Madagaskar und Insulinde,
herausgegeben von P. Hambruch, Jena 1927, Nr. 6o, S. 28811, ; vgl. Anm. 60, S. 324f.
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engem Zusammenhang mit dem Jagdzauber. So bringt in einer Er-
zahlung der nordamerikanisch-indianischen Pawnee ein Knabe die
Biiffel dadurch in die Gewalt der Menschen, dass er eine Biiffelkuh
heiratet: Er wird selbst zum Biiffel, lebt eine Zeitlang unter den
Biiffeln, kehrt dann aber wieder zu seinen menschlichen Stammes-
genossen zuriick und lehrt sie, wo man Biiffel auffinden und téten
kann. Die Geschichte von dieser Biiffelehe hat sogar als Erzihlung
selbst noch eine praktische Funktion im Jagdzauber: Die Pawnee
glauben, dass durch den Vortrag dieser Begebenheit die Biffel zur
Jagd herbeigelockt wirden?.

Im europiischen Mirchen gewinnt der Tierverwandelte durch
menschliche Gemeinschaft, Liebe und Heirat seine menschliche
Gestalt zuriick. Im Naturvolkermirchen dagegen ist es vielfach ein
Tier, das sich in einen Menschen verwandelt, eine Ehe eingeht und
sich spiter wieder zum Tier verwandelt. Schon die Ausgangspunkte
sind also in beiden Fillen ganz verschieden: Im europiischen Mir-
chen ist das handelnd und sprechend auftretende Tier eben kein
wirkliches Tier, sondern ein verzauberter Mensch. Der Held bzw.
die Heldin heiratet ein Ausnahmetier: einen verwandelten Men-
schen. Im Naturvolkermirchen dagegen sind es oft zwar richtige
Tiere, die die Partner stellen; allerdings sind diese meist zugleich
auch Wesen, die willkurlich zwischen tierischer und menschlicher
Existenz wihlen konnen. Das ist fiir das Verstindnis der Tiermann-
Erzihlung sehr wichtig, denn nur so ist es auch begreiflich, dass es
in Naturvélkererzihlungen nicht selten geradezu sogar als Wunsch
ausgesprochen wird, ein Tier zu heiraten: FEin Joruba-Midchen z. B.
schligt alle Freier aus, bis es Akuko, den Haushahn, sieht. Da sagt
es: «Ich will den Akuko zum Manne haben!» Der Haushahn hort
es, dussert seinerseits den gleichen Wunsch und die beiden werden
nun ein Paar?, In einem Molukken-Mirchen will ein Madchen unter
allen Umstinden einen Fischmann heiraten; der Vater ist dagegen
und totet den Fischmann. Die Tochter veriibt nun Selbstmord. Da
erweckt der Vater mit einer Medizin beide zum Ieben und verhei-
ratet sie®.

So brauchen die Naturvolkererzihlungen von Tierminnern noch
nicht das Motiv der Erlosung, weil schon die Art der Verwandlung

1 G. A. Dossey, The Pawnee, 1 487, sowie cine Variante derselben Erzdhlung
686, zitiert nach W. Wundt: a.a.0. (Anm. 2, S. 167) V 172f.

2 Atlantis, Band X, a.a.0. (Anm. 4, S. 182) 241f.

3 A. E. Jensen, Hainuwele. Volkserzihlungen von der Molukken-Insel Ceram.

Ergebnisse der Frobenius-Expedition 1937-38, Band 1, Frankfurt 1930, Nr. 251,
S. 2884l
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eine vollig andere ist. Das Erniedrigende der Tierverwandlung und
der Heirat mit einem Tier, die Notwendigkeit der Befreiung aus
dieser Gestalt und Riickkehr zur Menschlichkeit fehlt ganz. Schon
den Begriff der ‘Erlosung” gibt es in diesen einfachsten Mirchen
noch nicht. Er hingt zusammen mit dem Begriff der ‘Verwiin-
schung’, d.h. des wirksamen Schadenzaubers und mit dem der
Strafe und der Schuld. Erst in spiteren Kulturschichten, wenn der
Mensch sich vom Tierischen emanzipiert, gilt die Tierverwandlung
als Verwiinschung und als Strafe. Aus einer urspringlichen Ehe
mit dem Tier wird dann im europiischen Mirchen die Erlsung im
Augenblick des Eheversprechens oder der Eheschliessung.

Unser Mirchen ist heute meist zum Gliicksmirchen geworden und
muss dann gut ausgehen. Ganz anders die Tiermann-Erzihlung der
Naturvolker, die oft genug ein tragisches Ende nimmt, wenn der
tierische Partner nach voriibergehender Menschlichkeit wieder zum
Tier wird. Hin Tiermann-Mirchen aus Ceram, das mit europiischen
Formen sonst mancherlei gemeinsam hat, zeigt gerade diese Unter-
schiede mit Deutlichkeit: Geschwister vergreifen sich an dem Baum,
der einer Schlange gehort. Als Busse und Losegeld verlangt die
Schlange die Schwester der Bruder zur Frau. Am Tage war die
Schlange ein Mann, in der Nacht wurde sie wieder zur Schlange.
Duzch eine List wird die Schlange von den Briidern des Midchens
getotet. Dabei verwandelt sie sich wieder in eine Schlange, die aber
von den Briidern in den Fluss geworfen wird!. Hier wird also ein
verwandeltes Tier geheiratet und nicht ein verwandelter Mensch,
und die Erzihlung endet mit dem Tod des Verwandelten.

Zwischen dem Tierbriutigam-Motiv im Naturvolkermirchen
und denen im europiischen Mirchen gibt es aber doch offenbar Ver-
bindungen, denn nach einigen stellenweisen Reliktzeugnissen ist
sogar im europiischen Mirchen der Ekel vor der Tierehe noch nicht
uberall gleich behertschend. Einen ausgesprochenen Wunsch nach
einem tietischen Mann zeigt z.B. die Konigstochter in einem neu-
griechischen Mirchen, die threm Vater erklirt, sie ndhme keinen an-
deren Mann als einen, der ein Raubtier oder ein anderes Tier
wetrden konne?. Auch im norwegischen Mirchen will ein Mddchen,
das keinen Mann bekam, sogar mit einem Tier zufrieden sein, und
erhilt zuletzt einen Fuchs?.

1 A. E. Jensen, Hainuwele 2.a.0. (Anm. 3, S.183) Nr. 217, S. 256; die gleiche
Auffassung auch bei Nr. 228, S. 266f.

% Mirchen der Weltliteratur: Neugriechische Marchen herausgegeben von P.
Kretschmer, Jena 1919, Nt. 26, S. 84.

3 R.Th.Christiansen, The Notrvegian Fairytales. A shortsummary, Helsinki 1922, 23f.
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Im russischen Mirchen findet sich gelegentlich noch die Ver-
wandlung eines Tieres in cinen Menschen. So verwandelt sich z.B.
ein Fisch in ein schones Midchen, das der Einfiltige heiratet!, und
dies wird nicht irgendwie negativ bewertet, sondern es ist von Gott
erbeten und geschieht auf seinen Rat.

Es gibt auch im deutschen Sprachgebiet kurze sagenhafte Er-
zihlungen, die von einer Verbindung von Mensch und Tier spre-
chen, ohne dass von ciner Erlosung die Rede wire: «Ein Mann ist
mal mit einem Midchen in die Blaubeeren gegangen. Auf einmal
war das Midel weg. Der Mann stiess mit dem Stabe unter den
Stein, da hats geplappert. Und als er mit dem Stabe reinstiess, kam
ein Schliffel (Maulwurf); der hat gesungen:

Diese Wohnung ist sehr fein,
hier halt’ ich mein Liebchen schén»?;

so berichtet eine schlesische Erzdhlung ganz kurz und sachlich,
ohne jede erzihlende Ausschmiickung.

Schliesslich sei an die noch im 19. Jahrhundert auch in Deutsch-
Jand lebendige Werwolfsvorstellung erinnert, in der der Gedanke
der Ablegbarkeit der Tier- und der Menschengestalt sich noch bis
fast in unsere Gegenwart erhalten hat?.

Die hier aufgefithrten Ausnahmen bestitigen aber nur die Regel.
Im allgemeinen ist das europiische Tierbrautigam-Miarchen gegen-
tiber den noch urspriinglicheren der Naturvilker ganz tibetlagert
von einer strengen ethischen Einstellung gegen die Sodomie: Die
Verbindung mit einem Tier steht unter der menschlichen Wiirde.
Und sicher nicht zufillig wiederholt sich am Eingang der Tierbriu-
tigam-Mirchen stindig die Situation, dass das Tier dem Vater scine
Tochter durch eine Erpressung abnétigt: Entweder muss nun der
Vater das Leben lassen oder er muss seine Tochter an das Tier ver-
heiraten. Nur unter diesen Umstinden kommt es zu der Tierheirat,
und erst von hier aus kann sich das Motiv hingebender Liebe ent-
wickeln, die dann zur Erlésung fithrt. Aber es ist immer zuerst die
Liebe zum Vater, welche die Tochter dessen Versprechen einlosen
liasst, nicht die Liebe zum Tierbriutigam.

1 A. N. Aphanassjew, Russische Volksmirchen a.a.0. (Anm. 3, S. 171) Band 11,
8. zof '

2 W. E. Peuckert, Schlesiens deutsche Mirchen, Breslau 1932, Nr, 5. S. 5.

3 Der in HdA 1X 503 fiir die Nachtrige in Aussicht gestellte Artikel «Werwolf»
ist nicht erschienen; vgl. jedoch W. Hertz, Der Werwolf. Beitrag zur Sagengeschichte,
Stuttgart 1862.



186 Lutz Rohrich

Das Empfinden der Widernatiirlichkeit bei der Tierehe wird viel-
fach dadurch gemildert, dass das Tier als ein nur voriibergehend
verwandelter Mensch angesehen wird: «Es war emool in Kenigs-
sohn, di war sechs Dag in Bir un dm sewede Dag in Minsch»!.

Solche Vakanzen, d.h. Zeiten, in denen der Verzauberte von
seiner Tiergestalt frei ist, sind nicht nur phantastische Erfindungen
zur Variation der Tierbriutigam-Erzihlungen und sie sind auch
nicht aus rationalen Griinden nur dazu erdacht, um die Tierehe
biologisch glaubwiirdig zu machen, sondern diese Erzihlungen
haben ihre Entsprechungen in Glaubensvorstellungen der Natut-
volker. Die Eskimos z.B. halten den Sechund fiir einen verwandel-
ten Menschen und glauben, er lege jeden neunten Tag seine Fisch-
haut ab und werde wieder Mensch?.

In einem nordamerikanischen Indianermirchen gibt es ein ganzes
Dorf von Adlermenschen. Dort hingen tberall die Adlerhiute
herum. Fur die jungen Menschen Hiute, die den jungen Adlern
dhneln, fiir die Alteren Hiute ilterer Adler. Die “Tiere’ bewegen
sich zu Hause in Menschengestalt?.

Die Hiuptlingstochter in einem Stidseemirchen gewinnt, als sie
15 Jahre alt ist, einen Frosch lieb, der seine Haut auszuziehen ver-
mag, der in Menschengestalt bei ihr schlift und den sie heiratet4.

Diese hiufige Motiv von der zeitweiligen Ablegbarkeit scheint
noch ein Uberbleibsel der urspriinglichen willkiirlichen Tierver
wandlung zu sein. Auch die Grimmschen Mirchen kennen an eini-
gen wenigen Stellen noch diese altertiimliche Vorstellung, wonach
keine eigentliche Verwandlung geschildert wird, sondern der Tier-
gestaltige sein tierisches Fell abwirft (so in KHM 144, 161, 108).
Erst als die Eselshaut in KHM 144 verbrannt wird, bleibt der Ver-
wandelte ein Mensch. In diesem Mirchen fillt auch das Wort ‘Er-
l6sung’ auffallenderweise nicht. Und der menschliche Partner wehrt
sich auch nicht gegen die Heirat mit dem Tier.

Die Ablegbarkeit der Tiergestalt ist nicht die Rationalisierungs-
stufe einer Tierverwandlung, die man sozusagen nur noch als eine
Art von Maskerade mit einem umgehingten Tierfell erklirt, son-
dern hier handelt es sich um eine sehr urspriingliche Vorstellung,
nach der das Tier im wortlichen Sinne einen menschlichen Kern
hat, und wenn es seine Tierhaut ablegt, 757 es auch ein Mensch.

1 Ch. Oberfeld, Beitrige zum Leben und der Bedeutung des Mirchens in der Ge-
genwart, Diss. Marburg 1943, 70f.

2 Zeitschrift fir Ethnologie I 53f., zitiert nach HdA. VIII 830.

3 8. Thompson, Tales of the North American Indians, Cambridge 1929, g1.

4 Mirchen der Weltliteratur: Stidseemirchen a.2.0. (Anm. 1, S. 177) Nr. 38, 1671.
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Wir finden die Rickverwandlung durch Fellablegen daher nicht
nur in ‘Mirchen’, sondern sie spielt als wirklich gelibte magische
Praktik im lebendigen Glauben mancher Vélker zuweilen noch eine
Rolle. Eine Eskimofrau — so wird z.B. berichtet — lisst sich trotz
des Verbotes ihres Mannes mit einer alten Frau ein, die sich beim
Weggehen in einen Fuchs verwandelt. In der Nacht wacht die
junge Frau von fiirchterlichen Kopfschmerzen auf. Sie greift sich
an den Kopf und fihlt, wie ein Geweih zu sprossen beginnt. Sie
verlisst die Hiitte und hat schon das Haupt eines Renntieres. Thr
Mann folgt ihr, findet sie in einer Herde und erl&st sie, indem er ihr
das Fell abzieht, wie man ihm riat. Er muss sie auf den Riicken wer-
fen, und sehr achtgeben, damit er sie bei dieser Prozedur des Fell-
abziehens nicht umbringt?.

Von hier aus ergibt sich miithelos der Schritt zu einer ganzen
Gruppe von Erlosungspraktiken, die nicht, wie H. Naumann und
Fr. Ranke meinen, einem primitiven Totenglauben entstammen?,
sondern die ganz gewthnliche Wirklichkeit sind auf einer Entwick-
lungsstufe des Menschen, in der man an die Ablegbarkeit der Tier-
haut und das dadurch bewirkte Hervortreten des Menschen im Tier
glaubt. Erst von den spiteren Entwicklungsformen des Mirchens
her gesehen, in denen die Erlésung durch menschliche Gemein-
schaft, erlosende Liebe in korperlicher und seelischer Beziehung
bewirkt wird, erscheinen diese rein materiellen Entzauberungen
tiberraschend: Der Mirchenheld schreckt oft selbst vor diesem
Schritt zuriick; er kann es nicht iibers Herz bringen, wenn das ge-
liebte Tier ithn bittet, ihm den Kopf abzuschlagen. «Schiess mich
tot und hau mir Kopf und Pfoten ab!» sagt der hilfreiche Fuchs in
dem Mirchen vom goldenen Vogel (KHM 57). Der Held scheut
sich davor (weil er selbst nicht mehr um das urspriingliche Wesen
der Verwandlung weiss) und sagt: «Das wire eine schone Dank-
barkeit, das kann ich dir unmé&glich gewihren».

Die Formel ‘Erlosung durch nochmaliges Toten’ passt hier Giber-
haupt nicht, sondern es handelt sich um nichts anderes als um das,
was die oben genannte Eskimo-Erzihlung noch im vollen Glauben

1 D. Jenness, Myths and traditions from North-Alaska. The Mackenzie river and
Coronation gulf. Report of the Canadian Arctic Expedition, 1913-1918. Band XII.
Eskimo folklore, 57 A., zitiert nach HdA. VIII 1639 (Artikel «Verwandlung» von
K. Beth).

2 «Tod ist Verwandlung. Erlosung Verwunschener ist Riickkehr ins Leben»
(H. Naumann, Primitive Gemeinschaftskultur, Jena 1921, 22); vgl. HdA. II 925-939

(Artikel «Erlosung» von F. Ranke).
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an die Wirklichkeit des Erzihlten schildert: Die Rickkehr zum
Menschlichen durch Ablegen der Tiergestalt.

Wie schon in der vorhin zuerst genannten Eskimo-Erzihlung, so
hat auch in unseren europidischen Mirchen die Erlisung vielfach
etwas sehr Handfest-Korperhaftes, oft sogar etwas Gewaltsames;
sie ist noch kein spirituell gedachter Vorgang. Erlosung ist im Miir-
chen etwas nur den Kérper Betreffendes;; sie ist urspringlich einfach
Entwandlung, Ausziehen (‘Ab-16sen’) der tierischen Hiille, die dann
versteckt oder verbrannt werden muss. Damit ist die Verwandlung
beendet (z.B. KHM 108 und 144)!. Nur weil die Verwandlung
dusserlich aufgefasst wird, kann die Erlésung z. B. durch Enthaup-
ten, Durchstechen oder FErschlagen, in neueren Anpassungen durch
Erschiessen, vor sich gehen. Dies ist die gewaltsame Art der Ent-
zauberung. So schligt der Konig in KHM 135 der zur Ente gewor-
denen richtigen Braut den Kopf ab in dem Augenblick, als sie
durch die Gosse in die Kiiche hereinschwimmen will. In gleicher
Weise vollzieht sich die Riickverwandlung der nichtlich in Tier-,
meist Entengestalt zuriickkommenden Ko6nigin auch in manchen
Varianten des Mirchens von Briiderchen und Schwesterchen. Auch
der Tierbrautigam wird gelegentlich durch Enthaupten entzaubert:
So muss z. B. der Lowe als Tierbrdutigam im ungarndeutschen Mir-
chen durch Enthaupten mit einem Sibel erlost werden, wobei nur
dreimal zugeschlagen werden darf2 Der Held schligt dem Ver-
zauberten auf dessen Wunsch den Kopf oder die Pfoten ab, oder
ersticht ihn, oder schligt ihn mit einer Rute blutig?.

Es handelt sich dabei also nicht um eine «Art von Tod», sondern
um eine Variation des Ablegens und Ausziehens der tierischen Hiille.
Die neuetliche T6tung als Vorbedingung der endgiiltigen Erlosung
zur ewigen Ruhe, wie sie die Sage als Mittel gegen Wiederginger
verlangt, hat mit der Vernichtung der Tierverwandlungshille im
Mirchen nichts zu tun.

Auch das weltverbreitete Schwanenjungfran-Mirchen zeigt noch
die alte Vorstellung der willkiirlichen Ablegbarkeit des Tiergewan-
des, d.h. noch keine eigentliche Verwandlung im Sinne der spite-
ren Mirchenentwicklung: Der Held beraubt eine badende Schwa-

1 Zur verbrannten Tierhiille vgl. im einzelnen die Nachweise bei Bolte-Polivka V
299, vgl. auch die Varianten zum singenden und springenden Léweneckerchen,
Bolte-Polivka II 235ff.

2 E. Zenker-Starzacher, Eine deutsche Mirchenerzihlerin aus Ungarn, Miinchen
1941, 67.

3 Zahlreiche Beispiele fiir die Entzauberung durch Enthauptung: HdM. II 395f.;
vgl. auch HAM. 11 286f. (Artikel «Fuchs» von W. E. Peuckert).
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nenjungfrau ihres abgelegten Tiergewandes. Sieist nun gezwungen,
in menschlicher Gestalt zu bleiben und heiratet den Helden?.

Bezeichnenderweise ist das Mirchen von den Schwanenjung-
frauen auch einer der wenigen Typen, die ohne sichtbare Abhingig-
keitsverhiltnisse auf der ganzen Welt, in europiischen, asiatischen
und in primitiven Traditionen auftaucht. Bei Naturvolkern sind
diese Erzdhlungen oft nicht nur ‘Mirchen’, sondern geglaubte
Kultlegende. Hierher gehort z. B. die Geschichte aus dem 12. Atlan-
tisband: Ein Jiger beobachtete aus einem Versteck Biiffel, die ihre
Hiute able'gten und an einer Wasserstelle als Menschen badeten. Er
beschidigte eine der Hiute und als die Badenden ihre Hiute wieder
liberziehen, fillt dem einen Biiffelmenschen die Haut wieder ab
und er muss als Mensch mit den Biiffeln fliechen. Die Haut aber
restaurierte der Schmied und machte daraus die Maske fiir den Bif-
felkult2.

Es gibt daneben auch die Umkehrung des Schwanenjungfrau-
motives: Wenn man die mwenschlichen Kleider wegnimmt, bleibt der
Betreffende ein Tier. Das ist z.B. der Inhalt des westsudanischen
Mirchens von der Taubenfrau: «Eine Taube verwandelte sich in
cine hitbsche Frau, zog in die Stadt und richtete sich darin hiuslich
cin. Fin Mann sah sie und heiratete sie. Sie lebte sehr gut mit dem
Manne. Nur verwandelte sie sich jeden Morgen wieder in eine
Taube.» Als der Mann ihr die Kleider wegnimmt, bleibt sie eine
Taube?,

Etwas von dem urspriinglichen Verwandlungsgedanken hat sich
offenbar auch in dem Grimmschen Mirchen von den sechs Schwi-
nen erhalten, wo die Hexenkonigin ihren Stiefkindern Hemden
uberwirft, worauf die Knaben als Schwine davonfliegen. Thre
Schwanenhaut kénnen sie nur eine Viertelstunde lang jeden Abend
ablegen und haben dann menschliche Gestalt. Gebrochen wird der
Zauber durch (Menschen)hemden, die die Schwester der Verwan-
delten ihren Schwanenbriudern tberwirft (KHM 49). Hier tritt
noch deutlich die alte Vorstellung von der Verwandlungsgestalt
als einer Hiille hervor. Die Entwandlung ist dabei ein genaues Wider-
spiel der Verwandlung.

Das Mirchen kennt dieselbe Vorstellung ebenso bei nichttieri-
schen Verwandlungsformen. Der «Eisenofen» ist nur die Ver-

1 Z.B. KHM 193; vgl. Bolte-Polivka IIT 406ff., sowie S. Thompson, The Folktale,
a.4.0. (Anm. 1, S. 180) 87f.

2 Atlantis Band X1, Dichtkunst der Kassaiden, Jena 1928, go.

? Atlantis, Band VIII, Westsudan, 2.a.0. (Anm. 7, S. 182) Nr. 86, S. 160.
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wandlungshiille des Koénigssohnes, nicht dieser selbst. Um den
Konigssohn daraus zu erlésen, muss ein Loch in den Ofen «ge-
schrappt» werden, bis der Verwunschene heraus kann (KHM 127).

Wiederum aus einer anderen Entwicklungsschicht des Wirklich-
keitsbewusstseins stammen diejenigen Mirchen, in denen die £r-
tosung durch Liebe und Heirat erfolgt). Unter dem Eindruck der
Grimmschen Mirchen kénnte man es fast zur Regel machen, dass
Erloser und Erloster einander heiraten, und Mirchen wie die von
den sechs Schwinen (KHM 49), von den sieben Raben (KHM 25)
oder von den zwolf Briidern (KHM g), wo die Liebe zwischen Mann
und Frau durch die Geschwisterliebe ersetzt wird, gehéren zu den
Ausnahmen.

Es gibt die Etlésung z#r Ehe und die Erlosung durch die Ehe.
Ob allerdings im Einzelfall die Etlosung erst durch die Heirat be-
dingt wird oder erst die Voraussetzung der Eheschliessung ist,
wird nicht so streng geschieden: Jedenfalls gehdren Erlosung und
Erlosungsheirat zusammen und bedingen sich gegenseitig. Erl6-
sungsreif sein, heisst im Mirchen: im heiratsfahigen Alter sein.

In einem schlesischen Mirchen z.B. sagt die Prinzessin mit dem
Pterdekopf, die in der Kirchengruft alle acht Tage einen Mann zu
fressen kriegen musste, zu ihrem Erl6ser: «Du host mich erlost,
dich wor ich ez heiertn»2. Und ebenso bestimmt erklirt eine erloste
Prinzessin aus Pommern ihrem Helden: «Du bist mein Erloser, du
hast mir einen Kuss gegeben, nun musst du mich auch heiraten»3.

Es wire vollig unmirchenhaft, wenn die Prinzessin mit ihrem
Erl6ser nicht die Ehe eingehen wollte, und wenn dieser seinerseits
nur zur Erlosung und nicht zugleich zur Brautwerbung ausgezogen
wire. Der Held erlost die Geliebte, die Heldin erlost den Geliebten,
aber beide Formen des Zu-einander-findens sind verschieden: Die
Frau erlost durch Leiden und Dienen, der Mann durch Befreiung.

1 Der Doppelartikel «Etlosung» im HAM. I 578—590 (von Ittenbach und Diewerge)
ergibt nichts fur die Geschichte der Erldsungsvorstellung. Auch unter dem Schlag-
wort «Entzauberung» sind im Register bei Bolte-Polivka nicht mehr als sachliche
Nachweise zu finden. Seht gewichtig ist dagegen der Artikel «Erlosung» im HdA. 1T
925-939 von Fr. Ranke, sowie der Artikel «Eslésung» von J. Wach in: Die Religion
in Geschichte und Gegenwart, 2. Aufl. II 279ff. ; vgl. ferner: W. Hegar, Die Verwand-
lung im Mirchen; Hess. Bl fir Vkde. 28 (1929) 110ff.; J. Malthaner, Die Erlésung im
Mirchen, Diss., Heidelberg 1934; T. Anacker, Verzauberung und Erlésung im deut-
schen Volksmirchen, Diss. Konigsberg 1941.

2 W. E. Peuckert, Schlesiens deutsche Mirchen, a.2.0. (Anm. 2, S. 185) Nr. 51,
S. 8+1£.

3 U.Jahn, Volksmirchen aus Pommern und Riigen, Norden und Leipzig 1891,
Nr. 2, S, 12ff.
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Wo der Mann der Erloser ist, sind es oft ausgesprochen erotische
Motive, die die Erlosung herbeifihren. Am hiufigsten ist die Er-
l16sung durch Kuss und Beilager, wobei allerdings in den uns so
vertrauten Grimmschen Mirchen alle erotischen Motive vermieden
werden, so z.B. im Froschkénigmirchen (KHM 1). In seiner Us-
fassung sagt der garstige Frosch ganz unmissverstindlich zur Ko-
nigstochter: «Bring mich in dein Bettlein, ich will bei dir schlafen!»
Und als er gegen die Wand geworfen wird, «so fiel er herunter in
das Bett und lag darin als ein junger schoner Prinz; da legte sich
die Konigstochter zu ihm»!.

Andere Froschkonigvarianten sind zum Teil noch deutlicher:
Der Frosch darf drei Wochen im Bett der Konigstochter schlafen.
Als er zu ihr ins Bett kommt, legt sie ein Bettlaken, eine Windel
oder ein Rockchen, zwischen ihn und sich; oder der Grossknecht
muss sich zwischen beide legen, aber der Frosch springt tiber ihn
hinweg, und sie muss ihn schliesslich kiissen?.

Andere Mirchen sind zwar versteckt, aber doch unmissverstind-
lich erotischer Art. Ebenso scheint das Motiv von den drei Quil-
nichten sexuell bestimmt zu sein (vgl. KHM 92). Auf dieselbe
Weise vollzieht sich auch in der Sage die Erlosung derin Schlangen-
oder Krotengestalt umgehenden Spukgestalten durch Kuss oder
Kiissenlassen. Der Erloser muss die Schlangenjungfrau tiber sich
wegkriechen oder sich von ihr umwinden lassen; er muss sie um-
armen, sie fest umschlungen halten, mit ihr ringen, eine Nacht bei
ihr bleiben usw.®. Aber schon die Tatsache, dass dieses Erlosungs-
motiv auch in der Sage vorkommt (allerdings ohne den gliicklichen
Abschluss der Ehe), erweist es als einer jiingeren Schicht zugehorig :
Die Verbindung von Heirat und Erlosung scheint dem Mirchen
erst auf einer Stufe anzugehoren, die die Tierverwandlung als
Schadenzauber ansieht und einen glicklichen Mirchenausgang
durch die Verbindung von Held und Heldin erwartet. Die Vorstel-
lung von der erlésenden Liebe ist wohl ein Lieblingsmotiv einer
Spitzeit, und das Uberhandnehmen der erotischen Erlésungsmotive
erst cine Folge der Entwicklung des Mirchens zur kunstvollen
Liebesnovelle hin. Diese Erlosungsart wird noch spannender ge-
macht dadurch, dass die Erlésung im Augenblick des Kusses oder
der Liebesumarmung erfolgt. So plotzlich der Zauber wirkt, so

1 J. Lefttz, Marchen der Brider Grimm, Utfassung, Heidelberg 1927, 54.

2 Belege im einzelnen bei Bolte-Polivka T 1ff. und bei M. Ziegler, Die Frau im
Mirchen, 2.a.0. (Anm. 2, S. 180) 104.

3 HdA. 11 929 (Artikel «Erlésung» von F. Ranke). Erlosung durch nichtliche
Martern auch in Varianten zu KHM 63 (die drei Federn), vgl. Bolte-Polivka II 37.
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plotzlich gewinnt der Verwandelte seine menschliche Gestalt wie-
der. Hier steht unser Mirchen ganz im Gegensatz zur fritheren
Verwandlungsauffassung, wie sie uns zuweilen in Naturvolker-
erzihlungen entgegentritt. Sehr alt erscheint nidmlich die Vorstel-
lung, dass menschliche Gemeinschaft, worunter nicht nur die che-
liche Gemeinschaft zu verstehen ist, die Menschwerdung eines
Verwandelten herbeifithren kénne. Nicht durch einen einmaligen
magischen Akt, sondern in allmihlicher Angleichung an die um-
gebende menschliche Gesellschaft vollzieht sich die Menschwerdung.

Mit der Ausbreitung der Erlosungsvorstellungen in der Neuzeit
vermehren sich auch die Grinde zur Erldsung insbesondere in
ethischer und psychologischer Hinsicht. Es gibt Erlgsungen aus
Mitleid, Liebe und Hilfsbereitschaft, und wieder andere Fille, bei
denen unternehmende Abenteuerlust oder auch cigenniitziges Ge-
winnstreben die treibenden Krifte sind!; und neben diesen ab-
sichtlichen Erloserhandlungen gibt es auch Fille zufilliger Erlo-
sung (z.B. KHM 1). :

Je mehr das Mirchen die Sphére seiner magischen Wirklichkeit
verldsst, desto mehr wird die Erldsung zur reinen Formel und ist
schliesslich nur noch Aufbau- und Stilprinzip, d. h. die auf die Ver-
wiinschung notwendige und stereotyp eintretende Entspannung,
der vorhergewusste gliickliche Ausgang.

Auch die Verbindung von Vergaubernng und Schuld wird dann
ganz dem novellenmissigen Aufbau untergeordnet. In der kiinst-
lerischen, neuzeitlichen Mirchenform ist zwar eine magische Schuld
oft noch erhalten — das Briiderchen in KHM 11 wird in ein Reh
verwandelt, weil es aus dem verwiinschten Brunnen trinkt —, aber
es wird doch fast immer der Findruck ciner schuldlosen Ver-
wiinschung erweckt. Das Gliicksmirchen, das seinen Helden und
dessen Partner ganz unbelastet haben will, hat hier die Wirklich-
keit ganz verlassen, die Sage dagegen nimmt die Schuldfrage weiter-
hin vollig ernst: die alte Vorstellung von der magischen Schuld
hat sie in enge Verbindung gebracht mit dem christlichen Stinden-
begriff und bestraft beide gleich hart; denn beide Vorstellungen
sind fiir die Sage ganze Wirklichkeit.

Gerade weil der Verwandlungs- und Erlosungsbegriff so stark
an den Begriff der Schuld gebunden ist, sucht das Mirchen seinen
Helden schon vorbeugend von allen Vorwiirfen frei zu halten: Held
ist darum fast immer der Erloser, nie der Erloste. In der Regel wird

L T. Anacker, 2.2.0. (Anm. 1, S. 190) 100.
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darum der Mirchenheld nicht selbst zum Tier verwandelt, sondern
der Verwandelte ist nur sein Partner.

Die meist misslingende Erlosung der Sage! bedeutet einen ent-
schiedenen Schritt zur Rationalisierung. Das Mirchen hat ihn nicht
meht miteemacht, weil es schon vorher sich betont von einer Wirk-
lichkeit der Erlosung distanziert hat. In der Sage dagegen ist die Ex-
l6sung eine ganz ernste Sache und sie ist hier auch mit dem christ-
lichen Erlosungsbegriff eine enge Bindung eingegangen. Nur in der
Sage gibt es die Erlosung durch christliche Heilsmittel, wie Messe-
lesen, Wallfahrten, fromme Dankes- oder Grussformeln. Auch die
Sagenmotive der Wiedergutmachung als Voraussetzung zur Er-
losung sind trotz ihrer primitiven Vergeltungsethik nicht denkbar
ohne die Einwirkung des Christentums. Unter Einwirkung christ-
licher Vorstellungen kennt die Sage die Erlosung zur ewigen Ruhe.
Die Erlosung im Mirchen dagegen ist auf einen irdischen Besitz be-
dacht. Erlosung ist nicht im christlichen Sinne ein Ausscheiden aus
der Zeitlichkeit, sondern das Mirchen erlost zu Geniissen der Zeit-
lichkeit, wenn auch in einen Zustand der Zeitlosigkeit («... und
wenn sie nicht gestorben sind ...»).

So gliedern die verschiedenen Verwandlungs- und Erlosungs-
motive, die wir in Mirchen und Sage finden, sich auf in ein ent-
wicklungsgeschichtliches Nacheinander von Wirklichkeitsanschau-
ungen: Die verschiedenen Arten von Erlosung entsprechen ganz
den verschiedenen historischen Stufen des Wirklichkeitsbewusst-
seins: Am Anfang steht ein Verwandlungsglaube, der den Begriff
der Erlosung noch nicht kennt, und erst allmihlich vollzieht sich
der Prozess von der willkiirlichen Rickwandlung zur Entzaube-
rung und schliesslich zur Erlgsung. Das fillt zusammen mit der
allgemeinen religionsgeschichtlichen Entwicklung des Erlosungs-
begriffes, denn ‘Erlosung’ gehort nur zur Terminologie der gestif-
teten Hochreligionen, wihrend in der Frithreligion eine Erlosungs-
bedurftigkeit der Menschen noch nicht empfunden wird?. So ez-
geben sich mannigfache Entwicklungsstufen der Glaubenswirk-
lichkeit der Erlosung, von der Entzauberung durch Ablegen der
Tierhiille, durch Téten oder Enthaupten, bis zu einer rein spiri-
tuellen durch christliche Heilsmittel und durch Taten der Liebe.

1 Motive misslungenerErlosung in der Sage: vgl. HAA. 1l 931 (Artikel «Etlosung»
von F. Ranke.

2 Vgl. G. Mensching, Das Wunder im Volkerglauben, Amsterdam 1942; vgl.
Religion in Geschichte und Gegenwart 11 269.
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