WANDLUNG UND FORTWIRKEN DES GERMANISCHEN
WELTBILDES IN DEN RELIGIOSEN VORSTELLUNGEN
DER ANGELSACHSISCHEN STABREIMDICHTUNG

von Giinther Kellermann

Wenn man die Denkwege kennenlernen will, auf denen sich den Angel-
sachsen nach der Annahme der christlichen Religion die Lehren der Kirche
erschlossen, so bieten ihre zumeist zwischen 680 und 780 entstandenen
Stabreim-Dichtungen ergiebige Hinweise. Den Vortrag von Stabreim-
Dichtungen schétzten die Angelsachsen wie die anderen Germanenvolker
nicht nur als Zeitvertreib; das Dichten diente auch der Verkiindigung von
Wissen, Sitte und Religion!.

! In der angelsdchsischen Stabreim-Dichtung werden die wichtigsten Substantiva
eines Satzes vielfach durch andere Bezeichnungen variiert; diese Variationen
sollen die ,Themavorstellung® hinsichtlich einer besonderen Wirkung veran-
schaulichen oder eines besonderen Wertes vergegenwirtigen. In ihnen weist das
Bewirkte hin auf den Bewirker: das Schiff ist ein ,Wogenhengst®, weil es die
Seefahrer iiber die Wogen trigt — Gott ist der ,MaBgeber®, weil er die rdum-
lich-zeitliche Ordnung der Welt bestimmt.

Derartige Wechselbezeichnungen fiir einen selben Gegenstand hielten die Dichter
in ihrer ,Dichtersprache (scopgereorde) vorritig, um sie an passender Stelle
dem Vers einzufiigen. Die angelsichsische Dichtersprache ist daher der germa-
nischen Denktradition in dem Mafle verbunden geblieben, wie ihr aus der Zeit
vor der Bekehrung stammender Wortschatz weiter verwandt wurde. Nach der
Wortwahl der Dichtersprache wie nach der Stoff- und Themenwahl der Dich-
tungen gliedert sich der iiberlieferte Bestand der angelsichsischen Poesie grob
in vier Gruppen verschiedener relativer Altertiimlichkeit:

1. Segens- und Sinnspriiche germanischer Tradition, nur duflerlich (durch nach-
tragliche Zusitze oder durch Einsetzen der christlichen fiir die heidnische Gottes-
bezeichnung) der ,neuen Lehre“ zugeordnet.

2. Heldenepos (Beowulf und die iibrigen Fragmente), in deren Gehalt die ger-
manische Denkart bereits teilweise der christlichen Lehre angepaft ist (besonders
durch das Todesklage-(Elegie-)Motiv).

8 a. Epische Dichtungen iiber Themen aus der Bibel und der Heiligen-Geschichte,
gestaltet von Dichtern, die noch ,heidnisch® erzogen oder der ,heidnischen®
Tradition noch nicht entfremdet waren (z. B. Caedmon, Cynewulf).

3b. Elegien, Totenklage-Lieder, urspriinglich zum germanischen Bestattungs-
ritual gehorig, der christlichen Lehre von der peregrinatio zur coelestis patria
dienstbar gemacht.

4, Epische und hymnische Dichtungen tiber Themen aus der Bibel oder der
Heiligen-Geschichte, der Patristik und sonstigen kirchlichen Lehre und Liturgie,
von Dichtern verfaflt, die selbst Kleriker oder durchaus ,kirchlich“ gebildet
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Daher mufite es den Erfolg der christlichen Glaubensverkiindigung
michtig fordern, als ihr die heimische Dichtung dienstbar gemacht wurde.
Der Klerus konnte auf den Gehalt der Dichtungen Einflufl gewinnen und
Dichter zum Verfassen einer Fille von neuen, ,kircheneigenen® Ge-
schichts- und Andachtsgedichten ermutigen, weil die wichtigsten Begriffe
der christlichen Lehre mit (etwa) entsprechenden Begriffen aus der angel-
sachsischen Volksreligion ,libersetzt worden waren 2.

Die Wortwahl bei dieser ,,Ubersetzung“ wie auch die Art, in der das
christliche Gedankengut in den Dichtungen dargeboten wird, bezeugen
eine wohliiberlegte Achtung vor den heimischen Denkgewohnheiten und
iiberlieferten Wertvorstellungen. In den Kléstern wurden auch manche
offenbar aus der heidnischen Zeit stammenden Verse religiésen Inhalts
aufgezeichnet, sofern sie nicht geradezu widerchristlich waren.

Als die Missionare christliche Lehrbegriffe mit analogen angelséichsi-
schen Wortern wiederzugeben suchten, fanden sie das Passende in dem
Vorstellungsgefiige einer umfassenden Welt- und Lebensdeutung, aus
dem nur ein Teil als durchaus ,heidnisch® abzuwehren oder wegzudenken
und auszulassen war. Dies ,Heidnische® betraf vor allem die konkreten,
personlich-individuellen Gestalten der germanischen Gottesvorstellungen,
wie sie z. B. in den angelsichsischen ,Gotter“namen Hegil, Godmund,
Geéat, Tw, punor, Waden, Be&ldeg oder Garmund benannt waren; hin-
gegen meinten die fiir die christlichen Lehrbegriffe iibernommenen reli-
giosen Bezeichnungen begrifflich erfafite Eigenschaften, die als Abstrakta
den ihnen (etwa) entsprechenden neuen Inhalten zugeordnet werden
konnten. — Deshalb empfiehlt sich der Ausdruck ,traditional® anstatt
Lheidnisch®, wenn auf die Bedeutungsherkunft solcher angelsichsischer
Begriffe hinzuweisen ist3.

waren. Dort kommen altertiimliche Vorstellungen nur vor, sofern sie ganz zum
Thema pafiten oder passendere Ausdriicke in der Sprache nicht verfigbar waren.
2 Das bekannteste Beispiel ist der Bericht Bedas (Hist. Eccl. IV, 24), wie die
Abtissin Hild des Klosters Streoneshealh den Hirten Caedmon in Dienst nahm:
»-+.(Caedmon) cuncta, quae audiendo discere poterat, rememorando secum, et
quasi mundum animal ruminando, in carmen dulcissimum convertebat® — daf}
auch andere Dichter in dieser Weise von Klerikern zum Gestalten christlicher
Themen angeleitet wurden, zeigt eine diesbeziigliche Bemerkung des Dichters
des ,Andreas“-Epos (V. 1478 ff.). — Vgl. auch H. D. Kanr: ,Papst Gregor
der Grofle und die christliche Terminologie der Angelsachsen®, ZMR 1956,
93—111; 190—200.

3 Die angelsachsische Kirche hat sich die Dichtersprache ,angeecignet, um Ein-
fluff auf die Emotionen der adligen Horerschaft zu gewinnen. Diese betrachtete
naturgemafl die kirchliche Lehre aus der Sicht ihres iiberkommenen ,Welt-
wissens“ und erwartete von der neuen Glaubensverkiindigung die Garantie der
gewohnten, in der Dichtung gepriesenen Wertordnung, — Dem fiigte sich die
Kirche; sie lieB jedoch Gott-Christus nicht als Garanten der gewohnten Heils-
gluter und Werte verkiinden, ohne seine Wiirde durch Adjektiva wie s6p ,der
wirkliche® (cyning ,Ko6nig“) oder sylfa .der eigentliche® (meotod sylfa ,der
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Der urspriingliche Sinn der religiosen Bezeichnungen der angelséchsi-
schen Sprache ergibt sich aus ihrer Stellung im Gedankenbau der ger-
manischen Religion. Diesen Gedankenbau hat Karl Schneider dem Ver-
stindnis erschlossen durch die Ermittlung der Bedeutung und des Sym-
bolgehalts der Runennamen und Runenzeichen der Germanend. — Wie
die Angelsachsen von ihrer traditionalen zur christlichen Weltsicht ge-
langten, wie ihre religiosen Vorstellungen der christlichen Lehre ein-
gepalt wurden, ist aus den angelsdchsischen Wortern h@lend, helo,
halig, geleafa, metod, scieppend, wyrd, wundor, dryhten, demend und
ihrer Verwendung fiir kirchenlateinisches ,salvator, salus, sanctus, fides,
deus/divina providentia, creator, fatum, miraculum, dominus, iudex® in
der Dichtung abzulesen 5.

Mit helend ,Heiland® wurde zur Ubersetzung von ,salvator® ein
Wort gewihlt, das besonders deshalb dem religiosen Fithlen die beseli-
gende Erhabenheit Gottes vergegenwartigte, weil es stammverwandt ist
mit halig ,heilig“; halig ,ibersetzte* sanctus. Eine Wortverwandtschaft
wie zwischen ,Heiland“ und ,heilig® war im Lateinischen nicht gegeben 6.

Heélend und halig beziehen sich wie das zugehorige Substantiv h@lo f.
fiir ,salus® auf das Adiektiv hal, das ,ganz, unversehrt, heil® bedeutet.
Hal bezeichnet das Erfiilltsein mit gottlicher Lebenskraft, Heilkraft.

Ideologisch entspringt diese Wortbedeutung aus dem Mythos vom
lebenzeugenden Ehebund zwischen (Vater) Himmel und (Mutter) Erde.

eigentliche Mafigeber®) zu betonen und ihm gegeniiber die heidnischen Géotter
(z. B. Waoden) in machtlose ,Teufel® umzudeuten (vgl. Exeter-Spriiche V. 133 ff.).
4 Vgl. K. Scuneiper: ,Die germanischen Runennamen: Versuch einer Gesamt-
deutung: Ein Beitrag zur idg./germ. Kultur- und Religionsgeschichte®. Meisen-
heim 1956

5 Die Belegstellen sind zitiert, iibersetzt und ausfiihrlich erdrtert in der diesem
Aufsatz zugrundeliegenden Dissertation des Verfassers: ,Studien zu den Gottes-
bezeichnungen der ags. Dichtung — ein Beitrag zum religionsgeschichtlichen Ver-
stindnis der Germanenbekehrung®. Miinster 1954.

Sprachgeschichtlich betrachtet, bestand die Aufgabe der angelsichsischen Missio-
nare und Kirchenlehrer darin, einen Strukturwandel des angelsichsischen Wort-
feldes der Begriffe fiir die Gottheit und die gottlichen Eigenschaften zu ver-
anlassen. Das Orientierungswort fiir diesen Strukturwandel, der neue ,Ober-
begriff“, mufite die christliche Gottesbezeichnung werden, fiir die im iiber-
kommenen Wortfeld kein der Missionsabsicht annihernd entsprechender Begriff
vorhanden war. Dies war iudex-,demend”.

¢ Die angelsachsischen Worter fiir das Numinose waren hkalig und wih. Im
Sinne der Terminologie Ruborr Orros iiberwog bei halig das Fascinans, bei wih
das Tremendum der ,Heiligkeit“. Uik wire daher die genauere Ubersetzung fiir
sanctus gewesen. Abgesehen von wéofod (entstanden aus *wih-bed) ,Altar®
blieb wik jedoch nach der Bekehrung eine Bezeichnung fiir die heidnischen Hei-
ligtiimer (wéos). — Wie halig fiir sanctus, so ist auch h@lend wegen seines emo-
tionalen Gehalts zur Verdeutlichung von salvator ausgewihlt worden; genauer
entspricht neriend ,Retter®, das in der Dichtung zwar nicht selten vorkommt,
jedoch nicht so oft an bedeutungsvollen oder gefiihlsbetonten Stellen wie das
Fascinans halend.
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Aus der Vereinigung von ,Himmel* und ,Erde®, ihrer ,Umarmung®,
wie sie im angelsdchsischen ,Ackersegen® erfleht wird, entstehen die
Lebewesen, in denen sich fortzeugend die ,Nutzen“ schaffende Lebens-
kraft des Urelternpaars verwirklicht.

Die im Ehebund von Himmel und Erde gegebene lebenschaffende
,Ganzheit® wurde vorgestellt in der Gestalt eines (zwiegeschlechtigen)
»~Urwesens“ 7. Diesem gottlichen Urwesen waren alle Gestalten und Be-
griffe der germanischen Religion zu- oder untergeordnet.

Das Urwesen wurde gleichgeachtet der ,Welt® als dem Inbegriff aller
sinnlich wahrnehmbaren Dinge und Vorginge: In den Erscheinungen der
Welt offenbarte sich den Menschen jener Zeit die Gottheit unmittelbar.
Daher lief} sich das Urwesen auf mannigfache Weise nach Sein und Wir-
kung begrifflich erfassen und benennen 8.

Als zeugendes Lebensprinzip erscheint im angelsdchsischen Sprachbe-
reich das Urwesen unter dem aus urgermanischem * yagilez ,Ei, Hode®
entstandenen Namen Hegil?. Es ist das Produkt einer Ur-Zeugung, die
zustandekommt zwischen Feuer und Eis. Wasser (Regen, Tau) ist das
»operma”“ des Urwesens und bedeutet, symbolisiert es zugleich selbst 10.

7 Zur Konzeption des germanischen Urwesengottes besonders in der altnor-
dischen Uberlieferung (Heimdall) vgl. K. ScHNEIDER, a.a. 0. 152—232.

8 Das angelsichsische Wort weorold ,Welt® iibersetzt sowohl ,saeculum® wie
ymundus®. Nach KarL ScHNEIDER setzen die germanischen Worter fiir ,Welt®
ahd. weralt, aisl. verold, as. werold und ags. weorold ein urgermanisches Wort
*uer-aldo fo. voraus der Bedeutung ,die Manns-Gewachsene® (d. h. aus dem
Leibe des Urwesens entstandene Gesamtheit des sinnlich Wahrnehmbaren, in
Raum und Zeit Erlebbaren) — die , Zeit* wird im germanischen Denken als Raum
begriffen. Vgl. Verfasser a.a. O. p. 68.

9 Vgl. K. ScunemERr: Zu den Inschriften und Bildern des Franks Casket, in:
FS W. Fiscuer, Heidelberg 1959, p. 8 ff.; vgl. ferner KELLERMANN a.a. O. p. 330.
10 Als halig weter erscheint es in den angelsdchsischen Segensriten und wurde
im Brauch der Kirche zu ,aqua benedicta“, vgl. Verfasser a.a. 0. 184.

Die Germanen besafen eine aus der Natur-Beobachtung gewonnene Welt- und
Lebensdeutung, nach der als ,immer® vorhanden betrachtet wurden die ,Zecu-
gungsenergie® (als Ergebnis der Spannung zwischen Hitze [Feuer] und Kilte
[Eis]), sowie die durch diese Zeugungsenergie in Bewegung versetzte, zur Ent-
faltung, zum ,Leben® gebrachte Materie. Diese Welt- und Lebensdeutung ge-
horte insofern zur Religion, als die darin erfafiten und erkldarten Vorginge
(Wandlungserscheinungen der Umwelt) als Werke (Offenbarungen) gottlicher
Michte geschaut wurden, die die ,Zeugungsenergie®, d. h. das ,Heil* verwalten.
Die durch das ,Heil“ bewirkte Lebensentfaltung erschien den Germanen als ein
Kreislauf, in dem Sommer und Winter, Ernte und Saat, Gewinn und Verlust,
Leben und Tod einander folgend einander bedingen. Die Gliickseligkeit hing
also fiir die Germanen davon ab, dafl dieser Kreislauf des Lebens fortdauere
und ihnen geniigenden Anteil an dem darin wirksamen Lebensheil beschere.
Sie waren bestrebt, durch ihr sittliches Verhalten und kultisches Handeln die
Wiederkehr des ,Heils“ im ,Lebenskreis® zu fordern.

Daher war der Zweck der germanischen Religion die Existenzsicherung des Men-
schen durch ,Magie“. Die Bedeutung der ,Magie® fir das Leben der Germanen
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Himmel und Erde sind seine ,Kinder® — oder: die beiden ersten Teile
der Entfaltung seiner selbst, die sich im lebenspendenden Zeugungsakt
wieder zur Ganzheit vereinigen. Himmel und Erde sind alsdann die
Eltern der ,Goétter”, der weiteren kosmischen Michte, ferner die Er-
zeuger der Menschen, Tiere und Pflanzen. Die Pflanzen werden (durch
den Regen) vom Urwesen stindig und unmittelbar erzeugt und erhalten;
daher sind der belaubte Baum, der belaubte Zweig oder das grine Blatt
sein wichtigstes Symbol 11.

Wenn hal das lebenspendende ,Ganz-Sein“ des Urwesens meinte, sa
halig dementsprechend — als intensivierendes Adjektiv zu hal — das
in besonders groflem Mafle ,Heil“-Seiende, der Gottheit Zugehorige,
,Heil“-Erfiillte, ,Heil“-Bringende. — Die Bedeutung ,heilvoll, heil-
bringend® hat halig in der Dichtersprache oft — so wird z. B. (Gen.
195ff.) in einer angelsdchsischen Stabreim-Darstellung der Schopfungs-
geschichte das Vieh, das Gott aufler den anderen Tieren geschaffen hat,
als halig bezeichnet 12,

1aBt sich bei den Angelsachsen an ihren Segensspriichen, Kultbrduchen und sprach-
lichen Bezeichnungen fir die gottliche ,Macht® noch deutlich erkennen. Vgl. Ver-
fasser a.a. Q. p. 173—184, 211 ff., dazu ferner die Erorterung der Magie als der
» Technik des Ubersinnlichen® bei ArNoLD GEHLEN: ,Urmensch und Spatkultur®,
1956, Kap. 43—45.

Wie die angelsichsische Kirche einerseits die ,magische Weltauffassung der
Angelsachsen im Vergleich zur christlichen Gottesidee ideologisch ad absurdum
zu fihren, andererseits aber dem Bediirfnis nach Sicherung der Wiederkehr der
Lebensgiiter gerecht zu werden suchte, zeigt der Brief des Bischofs Daniel von
Winchester an Bonifatius (der Edition DUmmrer MeH. Kap. Epistolae III,
p- 271), in dem folgende Argumente gegen die heidnisch-germanische Gottesidee
aufgezahlt sind:

»...Cum vero initium habere deos, utpote alios ab aliis generatos, (agrestes)
coacte didicerint, item interrogandi, utrum initium habere hunc mundum an sine
initio semper exstitisse arbitrentur... quodsi sine initio semper exstitisse mun-
dum contenderint — quod multis refutare ac convincere documentis stude (!)
— tamen altercantes interroga: quis ante natos deos mundo imperaret, quis re-
geret... Utrum autem pro temporali ac presente, an potius pro aeterna et fu-
tura beatitudine colendi sint, arbitrantur? Si pro temporali, in quo iam feliciores
pagani christianis sunt, dicant... Et cum ipsi, id est christiani, fertiles terras
vinique et olei feraces ceterisque opibus abundantes possident provincias, ipsis
autem, id est paganis, frigore semper rigentes terras cum eorum diis relique-
runt.

1 Vel H. A. BenninG: ,,,Welt® und ,Mensch’ in der altenglischen Dichtung: Be-
deutungsgeschichtliche Untersuchungen zum germ./ae. Wortschatz®, Diss. Miinster
1957, p. 12 ff., 19 ff., 172—178, 213 (im Druck als Band der Beitr. z. Engl. Philo-
logie, Bochum-Langendreer).

12 Halig hat die Bedeutung ,heilvoll“ z. B. auch in der Paradiesbeschreibung
,Phonix“ V. 73 ff., wo es das Holz bezeichnet, das nicht verdorrt, da der ,Hei-
lige* = ,heilschaffende Gott“ auf der Grasflur ,griin“ die Baume sprieflen l1afit;
oder auch im ,Waldere“-Fragment, wo es den géttlichen Beistand im Kampf
gegen die Feinde bezeichnet. Vgl. Verfasser a.a.O. p. 194, 196.
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In der Verwendung von halig fir sanctus war mithin die ,Heilbrin-
ger“-Eigenschaft Gott-Christi urspringlich mit-gemeint. — Folgerecht
erscheint der Helend in der angelsdchsischen Dichtung als Helfer, der
helan ,heilen® kann, Hilfe bringen gegen Krankheit und Unheil; der
»heilige Christ® ist feorhgifa ,Spender des (vegetativen) Lebens, eorla
eadgifa ,der Manner Glickspender®, der sped und bl@d verleiht, ,Er-
folg-Stiarke® und ,Frucht-Ertrag®; er fordert die aus Tau und Regen
kommende Fruchtbarkeit der ,allgrinen Erde®, die Gesundheit von
Menschen und Vieh 3.

Etymologie, Auflerungen in der angelsidchsischen Dichtung (besonders
im ,Ackersegen”), dazu die Funktion belaubter Zweige in germanischen
Volksbrauchen beweisen, dafl auch die Bedeutung von geléafa ,Glaube®
aus der Urwesen-Idee herzuleiten ist. Geleafa gehdrt zu leaf ,Laub,
Blatt, Schéfling®, heifit also dem Wortursprung nach ,der zum Gelaub
Gehorige“ oder ,Belauber® und hat somit die heil-méchtige Gedeihkraft
des Urwesens bezeichnet, die es den von ihm stammenden Lebewesen
mitteilt, und die sich bei den Pflanzen im grinen Laub, bei den Menschen
in (Charakter-)Festigkeit, (Uberzeugungs-)Kraft, (Willens-)Starke zeigt.
Von dorther konnte das Wort dann die Bedeutung ,Glaube® im Sinne
von ,feste Gewillheit, festes Vertrauen® annehmen 4.

Zwar war der christlichen Vorstellung vom Geist Gottes eine begriff-
liche Identifizierung mit dem wachstiimlichen Gedeihen fremd — dennoch
erkannten die Missionare, die geleafa fir fides und geléafan fir credere
einsetzten, daB dies Wort dem christlichen Sinn des Erfiilltseins vom
Geiste Gottes begrifflich nahe kam; denn dem Christen, dem es mit dem
Satz ,omnia sunt possibilia credenti® ernst ist — er findet sich in einem
Glossenbeleg angelsdchsisch iibersetzt mit ealle ping synd pam geléaf-
fulum acumendlice — bedeutet ,Glaube® mehr als das Fiir-Wahr-Halten
einer Behauptung. Wer ,glaubt®, hat ,Macht® zu wirken. — In der
angelsichsischen Dichtung ist es nach der Bekehrung der ,heilige Christ®,
der dem Menschen, der ,festen® oder ,starken® Glauben hat, Sieg
schenkt oder Gedeihen seiner selbst, seiner Arbeit, seiner Habe 15,

13 Tn der Bibel und anderen Werken der kirchlichen Literatur liefen sich The-
men finden, bei deren Ubertragung in angelsachsische Verse Gott-Christus als
»Leben-Spender® durch Hervorheben der vegetativen Lebensgiiter gepriesen
werden konnte; es handelt sich um die Schopfungsgeschichte, das Paradies und
das Predigtmotiv von Gott als dem ,Geber aller Giter®, letzteres z. B. im
»Azarias“-Hymnus und in Cynewulfs Versen ,Christ® 600 ff.

14 Wie geléafa ,Glaube® zu léaf ,Laub®, so gehort tréow ,Treue, Wahrheit* zu
tréo ,Baum®. — KarL ScHEmER hatte diese Klirung der Bedeutungsherkunft
von geléafa angeregt, da ihm aufgefallen war, daff auch die etymologische Ver-
wandtschaft von altindisch $éraddha ,Glaube® mit lateinisch credere in den Vor-
stellungsbereich der vegetativen Lebenskraft weist; denn $rad- wie cred- leiten
sich ab von indogermanischem *kredos ,Zweig®. Vgl. Verfasser a.a. 0. p. 161.
18 7. B. wird im ,Judith“-Epos geléafa durch sigor ,Siegeskraft® und r@d
sheilsame Verstandskraft® variiert (es geht um die Totung des Holofernes), vgl.
Verfasser a.a. 0. p. 162 ff.
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Der Mensch kann das ,Leben®, die vegetativen Heilsgiiter nur nutzen,
indem er sie totet: auch durch diese Erfahrung ist die Gestaltung der
germanischen Urwesen-Idee in einer fir die Aufnahme der christlichen
Botschaft bedeutsamen Weise bestimmt worden. Es handelt sich um die
Erkenntnis: Wenn alle Lebewesen sich nur lebendig erhalten, indem sie
»Iressen®, toten, dann muf sich also ein Lebewesen dem andern ,opfern®,
damit ,das Leben“ dauert1S.

Da ,Urwesen® und ,Welt® dasselbe sind, betrachtete man sein Sich-
Entfalten, Sich-Verwirklichen in den Erscheinungen dieser Welt, den
Heilsgtitern, als ,,Opfer®. Weil sich das Urwesen durch seinen Opfertod 17
in die Elemente des Kosmos verwandelt, bedeutet ,Tod“ keine Existenz-
Vernichtung, sondern einen Existenz-Wandel.

Dieser ,Tod“ des Urwesens wurde in den blutigen Opferriten der
Germanen nach-vollzogen 18, damit man sich des ,Heils® vergewissere. —
»Leben® und ,Tod"“ sind im Urwesen ,aufgehoben“ — sein ,Tod" ist
zugleich der Beginn des ,Lebens®: Auf diesem Gedanken beruht die Aus-
sage des Angelsichsischen ,Krdutersegens“, die Heilpflanzen habe der
witig drihten, halig on heofonum geschaffen, der ,weise Wohl-Téter”,
der ,heilige (heilschaffende) auf den Himmeln“ pa hé hongode ,da er
hing® — er hing am Weltbaum-Galgen als Urwesen-Opfer nach heid-
nischer Anschauung, er hing am Kreuzesbaum (arbor vitae) als Christus
nach Auffassung des christlichen Aufzeichners und Benutzers dieses Se-
gensspruchs 19,

Wie der auferstandene Christus dieser Ansicht vom Urwesen ver-
glichen wurde, zeigt ferner seine Bezeichnung als hagusteald in der
~Hollenfahrt“-Dichtung (V. 19ff.). Denn hagusteald heilit — und be-
deutet demnach urspriinglich — ,Heil-Spender®. Das Wort bezeichnete
den Darsteller des Urwesens in den Riten der Mannerbiinde und Konigs-
gefolgschaften, in denen der Opfertod des Urwesens als Schauspiel ver-
gegenwartigt wurde, und bezog sich damit auf das Urwesen selbst 20.

16 A. E. JenseN hat in seinem Buch ,Mythos und Kult bei Naturvilkern®, 1951,
p. 115ff,, die Idee von der Entstehung des ,jetzigen® Lebens, der ,jetzigen®
Seins-Ordnung und besonders der Nutzpflanzen durch die Tétung einer , Urzeit-
Gottheit (,Dema”) als elementare und daher weltweit verbreitete Religionsform
dargestellt, Vgl. Verfasser a.a. 0. p. 78, 80ff.

17 Vgl. seine Opferung nach der altnordischen Uberlieferung der Snorra-Edda
durch die Gétter-Dreiheit Odinn, Uili und Ué (die ,Enkel® des Urwesens).

18 Vgl. Verfasser a.a. 0. 72 ff.

19 Vgl. Verfasser a.a. 0. 180.

Dafl mit dem erhdngten ,drihten“ des ,Krdutersegens® eine heidnische Gottheit
gemeint war, beweist die Nennung von WWaoden sechs Zeilen danach. Dieser
Segen kann daher (wie z. B. in der Edda Str. 188 der Havamal) als ein Bei-
spiel gelten fiir die Auffassung TWadens als Reprasentant des Urgottes, vgl. dazu
Verfasser a.a. 0. p. 74, 81, 104.

20 Der Gegenbegriff ist h@gtesse ,Hexe", wortlich: ,Heil-Schadigerin®, vgl. Ver-
fasser a.a.O. 323 ff.
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Eine solche, auf den heidnischen Kult riickweisende Bezeichnung fiir
Christus kommt in der Dichtung natiirlich nur vereinzelt vor. Sehr hiufig
hingegen wird Christus dryhten genannt: Dryhten entspricht darin ,do-
minus“. Das Wort gehért zu dréogan ,machen, tun, ausfithren® und
meint den Anfiihrer einer Schar Titiger; die Schar der Titigen heifit
dryht. Im Laufe der Entwicklung des Konigtums bei den Angelsachsen,
dessen Macht auf der stindigen Dienstbereitschaft einer Schar lediger
und kampfgeiibter Gefolgsleute beruhte, hat dryhten die Bedeutung ,Ge-
folgsherr® erhalten.

Infolgedessen wurden die aus der Heldendichtung geldufigen Ruhm-
reden und Ehrenbezeichnungen auf Christus und seine Jiinger im enge-
ren Sinne — die Apostel — und im weiteren Sinne — die Heiligen,
Mértyrer und Engel — angewandt; damit wurden die kirchlichen Vor-
stellungen vom patrocinium Christi und der militia Dei ins Angel-
sachsische iibertragen 21.

Die Gottesbezeichnung dryhten kommt jedoch nicht nur im Sinne von
~dominus® vor. Sie erscheint auch im Sinnbezirk von Deus-creator, z. B.
in den Bezeichnungen sigedryhten ,Siegbewirker®, éce dryhten ,ewig-
starker Tater® oder witig dryhten ,weiser Meister” im Caedmon-Hym-
nus und den Spriichen ,Ackersegen”, ,Kriutersegen® und ,Reisesegen®.
Sollte dryhten bereits vor der Bekehrung als Gottesbezeichnung gedient

haben, so in Bezug auf den scieppend — ,Baumeister — und meiod
— ,Mafigeber® — Komplex der germanisch-angelsichsischen Urwesen-
Idee.

Die Germanen und besonders die Angelsachsen schauten im Urwesen
aufler der ,Welt“-Substanz und dem ,Lebens“-Prinzip noch eine andere
gottliche Seins-Weise: Die Welt imponierte ihnen nicht nur als eine
Kette von Zeugungsakten, sondern auch als ein Ordnungsgefiige.

Dementsprechend verehrte man das Urwesen als Baumeister des Welt-
gebdudes und als allwissenden ,Mafligeber®, Bewahrer und Zuteiler der
»Lebens-Baustoffe® (Holz — Fleisch). Zugleich dachte man es als den
Herrn des ,Totenreiches®, d. h. als Nehmer, ,Verschlinger® des ,Lebens,
wie es zugleich dessen Geber war — hier verkniipft sich die ,Baumeister®-

Die Sekundérbedeutung ,coelebs®, wie in deutsch ,Hagestolz®, erklart sich dar-
aus, dafl die unverheirateten Mitglieder der Kénigsgefolgschaft oder der Jung-
mannschaft des Sippenverbandes Trager der Urwesen-Riten waren (die bisherige
Deutung ,Hagbesitzer® ist verfehlt). Vgl. Verfasser a.a. 0. p .323, 327.

21 Neben dryhten findet sich manchmal auch hlaford, wortlich ,Brotwart® =
»First®, ,patronus® als Bezeichnung fiir Christus-dominus. Hlaford blieb in engl.
Lord als Gottesbezeichnung bis heute erhalten.

Die Ubertragung des angelsichsischen Menschenbildes auf Christus und seine
Jinger fallt beim Betrachten der ,christlichen® Epen-Dichtungen in erster Linie
auf. Wenn Christus als ,Konig®, als Herrscher verstanden werden sollte, so
mufite er der damaligen Gesellschaftsordnung entsprechend als dryhten-hlaford,
mufiten seine Jinger als seine cempan ,Kdmpen® prisentiert werden. Vgl. die
angelsachsische Versversion von Eph. 6, 10—19, zit. bei Verfasser a.a. 0. p. 298 ff.
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mit der Urzeuger-Idee22. Wie das Urwesen in den Tieren und Pflanzen
verspeist wird, so ,frif}t* es einerseits die gestorbenen Lebewesen, die, wie
sie von ihm stammen, ihm wieder anheimfallen.

~ In seiner Gestalt als Weltbaumeister kommt das Urwesen der Idee
einer personlichen Gottheit nahe. Elemente verschiedenen ethnischen und
ideologischen Ursprungs sind im Urwesen-Komplex verkoppelt — in der
Terminologie A.E. Jensens: die Dema-Gottesidee und die des Schopfer-
Hochgottes23. Zur metod-Vorstellung des Urwesens diirfte daher am
besten der Terminus ,Urgott® passen 24.

Wie der cyning, der Stammeskonig, als dryhten der ,Vorkdmpfer®
seiner dryht, so war der Urgott als Weltbaumeister nach dem Text des
Caedmon-Hymnus der écidryctin, der ,ewig-starke Werkmeister® sei-
ner, des metudes, mecti, seiner, des ,Mafligebers, ,Michte®* — ur-
spriinglich: der Gétter, in denen er sich verwirklicht als den ,Titern,
Ausfithrern® der ,Wirkungen®, der Bewegungs- und Wandlungsvor-
ginge der Umwelt 25.

Das Wort metod ,Mafigeber” fiir den Urgott-Weltbaumeister ist der
Gipfel-Begriff des angelsichsischen Weltbildes. Mefod meint nicht nur

2 Die diesbeziigliche, in der Edda iiberlieferte Urwesen-Hypothese des hresvelgr,
des ,leichenverschlingenden® Adlers in Riesengestalt, ist in der angelsdchsischen
Dichtung erhalten im Todessymbol des @rigfepra earn, des ,taufiedrigen Adlers®,
der besonders den Kédmpfern den Tod kiindet und die Leichen der Gefallenen
mersehnt®. 2 Vgl. Verfasser a.a. 0. 89.

# Zur Auffassung des ,Urwesens® als ,Urgott® vgl. den Terminus ,regnator
omnium deus bei Tacitus, ,Germania®“ ¢. 39. — Zu diesem und den anderen
Belegen blutiger Opfer-Totungen als kultischer Zeugnisse fiir den germanischen
Urwesen-Glauben vgl. Verfasser a.a. 0. p. 73 ff.

% Mythisch bezeugt als Kraft-Quelle und Wissens-Quelle seiner Gotter-Nach-
kommen ist das Urwesen in Gestalt der Gottheit Mimir der altnordischen Edda-
Uberlieferung (bes. der Vpluspd V. 46 ff.). Mimir ,der zum (Welt-)Pfosten Ge-
horige® ist die altnordische Entsprechung von metod: der Welt-Pfosten ist zu-
gleich Mafi-Stab, meta(mortis) — vgl. Verfasser a.a. 0. p. 69 ff., 224 {f.

In den angelsichsischen Formeln metod meahtum swip ,der durch seine Michte
starke Mafigeber“ oder haliges meahtum ,durch die Miachte des Heilvollen® oder
die Wortpragung gasthalig, wortlich: ,geist-heilig® = ,durch die kosmischen
Machte heilvoll* klingt die germanische Auffassung von den Géttern als den die
Lebens-Entfaltung des Urwesens verwirklichenden Micnien nach, wie sie noch
greifbar ist in der Bezeichnung des Gottes Garmund als godes pegn ,.(des Ur-)
Gottes Dienstmann“ in dem Segensspruch ,gegen Viehdiebstahl®; vgl. Ver-
fasser a.a. 0. p. 214 ff. Der Urgo#t als hochste religiose Instanz wurde durch die
»Urwesen“-Vorstellung weltanschaulich iiberhéht — er war nur indirekt an-
sprechbar in den Gestalten der von ihm stammenden Gotterfamilie, seiner
~personlich® verehrten ,Machte®.

Die Missionare lehrten, dafl diese Gétterpersonen gar keine ,wirklichen Machte*
seien. Die dem Gbtterglauben als dessen ,theoretische Grundlage® zugrunde
liegende Urwesen-Vorstellung wurde auf diese Weise ihrer religidsen Bedeutung
enthoben, und die angelsichsische Kirche konnte daraufhin die zugehorigen Be-
griffe fiir ihre Glaubensverkiindigung iibernehmen.
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— als nomen agentis — den Urgott, sondern auch — als nomen actio-
nis — das von ihm Bewirkte: das ,Lebensmafi“. In dieser Doppelbedeu-
tung ist metod der Inbegriff der sinnlich wahrgenommenen Erscheinun-
gen (gesceafte) als nach (riumlicher) Beschaffenheit und (zeitlicher) Dauer
,gefugter®, ,bemessener® Formen, die zusammen das ,Baugeriist® des
Lebensganzen bilden 26,

,Bemessen® sind die Lebensformen durch (ihre Geburt und) ihren Tod.
Daher meint metod als nomen actionis besonders den Tod; ebenso wie
die Wortprigung gescephwil, wortlich ,Stutzungs-, Fiigungs-*, das ist
~Schépfungs-Stunde® allenthalben die Bedeutung ,Todesstunde® erhal-
ten hat, bedeutet das Kompositum metodsceafi ,Mafifugung® zugleich’
,Tod“. Auch in diesem Bereich der Urwesen-Vorstellung erscheinen also
,Leben‘ und ,Tod“ einander zugeordnet.

Im Hinblick auf ihr ,Gefiigt“-Sein, ihre Ordnung, betrachteten die
Angelsachsen die ,Welt“ als einen Hausbau aus Holz. Als scieppend
,Stiitzer, Pfosten-Setzer® — scieppend iibersetzt ,creator® — errichtet
Gott-metod die Welt als heahgetimbru ,Hochgebalk®, weorec ,(Fach-)
Werk®, indem er den Himmel als folca hrof ,der Volker Dach® tiber die
Erde als das Fundament des kosmischen Hauses mit dem den Dachfirst
tragenden Pfosten emporstiitzt.

Dieser ,Weltpfosten® wurde in der germanischen Religion — er ver-
gleicht sich dem Laubbaum (Welt-Baum) als Symbol fiir das Urwesen —
als Symbol fiir den Urgott aufgefaBlt, der sich ,in die Welt verwandelt*
hat. — In der christlich orientierten angelsachsischen Dichtung tritt jedoch
die Weltsdule als metod-Hypostase nicht hervor. Die handwerkliche
Arbeit am Weltbau als solche lieR sich dem Schopfungsakt des Deus-
creator vergleichen, nachdem man den zugrundeliegenden heidnischen
Urgott-Mythos hatte schwinden lassen.

Damit war der Weg zur prima-causa-Deutung der Gottesidee frei,
wie sie der kirchlichen Theologie entspricht. — Metod ist danach nicht
mehr mit dieser ,Stiitzung® (ge)sceafl, der ,Welt“, die zugleich ,Schick-
sal® ist, identisch; er ist nun der allmichtig-lenkende, von der ,Welt"
unabhiingige, verschiedene Verursacher des Schicksals: mihtig metodes
weard ,machtiger Wart des Lebensmafles“. Als solcher bewirkt er die
. Wunder®.

Dem urspriinglichen Wortsinn nach gehdrt wundor ,Wunder® zu
windan ,winden und bezieht sich auf das Gewebe biegsamer Zweige,
das die Rdume zwischen den Balken des Fachwerks fillt und damit die
Haus,wand“ herstellt. Aus der Bewertung des Wand-Wirkens als einer

26 Da metod von der Kirche als Bezeichnung fiir Gott-Christus tibernommen
wurde, kommt das Wort in der angelsdchsischen Dichtung in der nomen-actionis-
Bedeutung ,Lebensmafl, Fiigung, Schicksal® nur vereinzelt vor, z. B. ,Waldere®
V. 19 oder ,Daniel“ V. 285 (hier wird Gott als mihtig metodes weard ,michtiger
Herr des Lebensmafles bezeichnet). Ufter findet sich das Kompositum metod-
sceaft ,Mafigung® der Sonderbedeutung ,Tod".
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Tatigkeit, die tiberdurchschnittliche Kunstfertigkeit verlangt, erklirt sich
die Bedeutungsentwicklung von wundor zu ,Wunderwerk® im Sinne von
~Mirakel“, die sich an der Verwendung des Wortes in der angelsachsi-
schen Dichtung verfolgen lafit27.

Die Bedeutung miraculum erhilt das Wort durch die entsprechende
Verwendung im christlichen Sinne. — Im traditionalen Sinne bezeichnet
das Wort jedes Ereignis, sofern es begriffen wird oder begriffen werden
soll, das Werk des Weltbaumeisters — des s6p metod, sé geweald hafap
sela and mela, des ,wirklichen Mafigebers, der Gewalt hat tiber Er-
eignisse und Zeiten“.

Zum absoluten ,Herrn des Schicksals® wurde der Urgott-metod erst
durch den Einflufl der kirchlichen Lehre. Im traditionalen Weltbild be-
wirkt er die Erscheinungsformen des Seins,

indem er ihnen — bauhandwerklich gesehen — Funktion und Maf}
im Bauwerk (aus Pfosten und Wandung) des Weltganzen gibt: dies
meinen die angelsdchsischen Ausdriicke fir ,Schicksal® gesceap, ge-
sceaft und gewyrht,
oder indem er ihnen — wachstiimlich gesehen — als feorhgifa
»Heil“, Anteil am feorh gibt, an der Gedeihkraft, die das Leben in
der Folge der Geburten erhalt und seine Dauer bis zum Tode er-
moglicht: dies meinen die angelsichsischen Schicksalsbezeichnungen
gebyrd, gecynd, wortlich: ,Geburt®, ,Zeugung®.
Die Erscheinungsformen des Seins werden jedoch auch bewirkt durch
wyrd ,(Schicksals-)Wende®.

Im Gegensatz zu metod ist bei wyrd die Umwelt, die Lebenssituation,
in die der Mensch gerdt, und nicht die Eigenbegabung als schicksal-
bestimmender Faktor gemeint. Wie metod hat wyrd sowohl Bewirker
als auch Bewirktes bezeichnet, und wie bei metod hat der Einflu der
kirchlichen Lehre die mythische Hypostase, die in der nordischen Uber-
lieferung von den Nornen erhalten ist, schwinden lassen; den Begriff
als solchen aber hat man weiterhin verwandt.

Zu wyrd | nomen agentis erscheint der Plural wyrde in einer Glossen-
sammlung als Ubersetzung fir parcae. Wyrd / nomen agentis bewirkt
den ,Zufall®, ist die Macht, die den Lebewesen ihr ,Los”, ihre Lebens-
.Lage" zuspielt. Sie gestaltet das Schicksal eines jeden insofern, als sich
das, was aus ihm wird, aus der Art ergibt, wie er (kraft seiner Heils-
Begabung) die Aufgabe erfiillt, welche ihm seine jeweilige Umwelt-
Situation stellt. Die jeweilige Umweltsituation 1t wyrd ,zufallen® im
Wiirfelspiel (mit Los-Stibchen); diesen ,Zufall® bezeichnen wyrd / no-
men actionis , Wende (des Wiirfels oder Stabchens)“, ferner hlyt, hlot,
stef ,Los(-Wiirfel, -Stdbchen) und orleg ,Lage (der gefallenen Lose)“.

Das Zusammenwirken von metod und wyrd, ,Figung® und ,Zufall®,
gestaltet die Ereignisse. Daher stellt man sich das Schicksal vor als gewif

7 Belege fiir wundor ,Wandung: ,Daniel® V. 111 und 600 ff., Exeter-Spriiche
V. 74, 5. Zitat Anmerkung (37).
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,Gewebe“. Dabei entspricht metod den Kettfiden, wyrd dem Schufi-
faden des jeweiligen Ereignismusters 28,

Im Mythos ,spinnt® die Wyrd diesen Schufifaden, sie (oder eine an-
dere) ,wirkt, webt® mit ihm das Muster (gewyrht), dessen Gestaltung
sie im Zweifels- oder Entscheidungsfall durch das Los ermittelt; schlief-
lich reifit sie (oder eine dritte) den Faden ab, wenn das Muster zu Ende
ist — ein angelsdchsischer Dichter beklagt dies Schicksal mit den Worten:

»Mir wob das die Wyrd und gab mir als gewyrht,

daf} ich (andern) gribe das Grab und (selbst) das grimme Loch

mit dem Fleische nicht fliehen kann, wenn ein ,pfeil-schneller’

Tag es greift und nimmt mit Gewalt.” (Reimlied 701f.).
Wyrd vollendet sich im Tod.

Die Gewebe-Vorstellung weist sich in wyrd / nomen actionis dadurch
aus, daf es in vielen Fillen als synonymer Ausdruck das Wort wundor
variiert; es gibt sogar das Kompositum wundorwyrd: Das ,Schicksals-
gewebe“ vergleicht sich der Wandung des kosmischen Hauses. —

Die Kirche hatte den Angelsachsen die Frage nach dem Verhiltnis
zwischen ,Bestimmung® und ,Zufall® neu zu losen. Sie liel zwar die
begriffliche Unterscheidung von metod und wyrd fortbestehen, mufite
jedoch metod als Deus interpretieren und entsprechend der wyrd tiber-
ordnen. Sie machte den metod zum wyrda wealdend, zum ,Gewalthaber
der Zufalle®.

Aus der Beliebtheit dieser Gottesbezeichnung in der angelsdchsischen
Dichtung 1af8t sich schlieflen, wie die Angelsachsen diese Neudeutung von
metod und wyrd wirdigten. Bei dieser Neudeutung haben die Prediger
und Lehrer offensichtlich die wyrd-Vorstellung genutzt, um den Men-
schen Verstand und Herz zu offnen fiir die christliche Gottesidee; zugleich
gaben sie damit den Impuls fir die kostbarsten Werke der angelséchsi-
schen Dichtung, die Elegien.

Diese Elegien handeln von der Vergidnglichkeit der irdischen Gliicks-
giiter, die als Folge des Waltens der Wyrd erkldrt wird. Sie sind Todes-
klagen. Im germanischen Totenklage-Lied liegt ihr Ursprung 2.

Im Tod wurde das Walten der Schicksalsmichte metod und wyrd am
sinnfédlligsten offenbar. Dies Motiv mufite angelsdchsischen Katecheten

* Gewif und gewifs@lic werden in einer angelsichsischen Glossensammlung als
Ubersetzung fiir fatum/fortuna und fortunatus angefiihrt. Zu diesem und den
Belegen der Dichtung, z. B. ,Beowulf* V.696 oder ,Giplac* V.1325, vgl. Ver-
fasser a.a. 0. p. 237.

2 Vgl. Verfasser a.a. Q. p. 248—249, 315 ff., 317—320, 367. — Die Todesklage
heifit angelsdchsisch fis-léop ,Reise-Lied“. Nach germanischem Glauben erreicht
die Seele des Verstorbenen ihren Aufenthaltsort im Totenreich durch eine Reise.
— Die Germanen besaflen tiber die Art dieser Reise keine einheitliche Vor-
stellung; nach bei den Angelsachsen weit verbreiteter Anschauung wurde die
Reise ins Totenreich zu Schiff zuriickgelegt, der Tote daher in einem Schiff
bestattet. Das Meer erschien den Menschen jener Zeit als Grenzbezirk zwischen
»Diesseits® und , Jenseits®.
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deshalb willkommen sein, weil es sich als Argument anbot gegen die
— vom christlichen Standpunkt betrachtet — ,diesseitig — lustbetonte®
germanische Heils-Auffassung, als Argument gegen das traditionale
monistische Weltbild. Mit wyrd liefen sich die der Urwesen-Idee zu-
gehorigen Wertvorstellungen als ungewisse, fragliche Heilsgliter er-
weisen. — Zeugungskraft, Kampfesstiarke, Gedeihen der Sippe und Vieh-
besitz wurden in den Elegien als idel ,eitel® oder l@ne ,geliehen® dar-
gestellt.

Auf diese Weise entfiel die in christlicher Sicht unwiirdige und fir die
Dauer des Missionserfolges gefdhrliche Notwendigkeit, den h&lend als
~besseren” Ersatz fir das Urwesen oder die Gotter anzupreisen. — Die
oirdisch-materiellen Heilsgiiter wurden dem Herrschaftsbereich der
wyrd zugeordnet. Insofern hat wyrd auch die Macht des metod / wyrda
wealdend begrenzt:

»Die Krifte des Christ sind gewaltig — die Wyrd ist das Starkste®
heifit es im 4. Vers der Cotton-Spriiche — ,unbeschrinkt® herrscht der
metod im ,Himmel“ 30,

Dies ist der Weg, auf dem angelsichsisches Denken den Zugang zum
dualistischen christlichen Weltbild fand. Die Diskussion um die christ-
liche Deutung von wyrd durchzieht die gesamte angelsichsische Literatur;
als weiterfiihrende Lésungen des Problems boten sich an: Wyrd als
Werk Satans zu deuten oder — gemidfl dem providentia-Begriff in der
von Konig Alfred ibersetzten ,Consolatio Philosophiae® des Boethius —
wyrd die Bedeutung als nomen agentis abzusprechen und dem Wort nur
— als Oberbegriff von wundor — die Bedeutung als nomen actionis
»durch metod, den wyrda wealdend, die ,divina providentia‘® bestimmtes
Ereignis“ zu belassen 3t.

Die Anschauung von der Totenreise iiber das Meer bot den Missionaren eine
doppelte Gelegenheit, sie mit christlichen Lehren zu verkniipfen: Das Meer lief
sich — wie in der zeitgenéssischen Homiletik iiblich — als Metapher fiir mundus
der (durch wyrd bedingten) Ungewiflheit der irdischen Gliicksgiiter vergleichen;
ferner lieR sich Gott-Christus als derjenige preisen, der sowohl der ,Seefahrt®
des irdischen Lebens, wie auch der Totenreise ins Jenseits den gewissen Kurs
weise zum Hafen im Himmel — dies Thema hat Cynewulf im Epilog zu seinem
»Christ“-Epos eindrucksvoll gestaltet (V. 851 ff.).

3 Die Macht der Wyrd endet am démes deg, dem ,Tag des Gerichts“, an dem
Gott seine unbeschriankte Herrschaft iiber diese Welt errichtet, den endgiiltigen
Sieg liber die Machte Satans erringt und seinen getreuen Dienern den im Kampf
gegen Satan verdienten Lohn zuteilt. Vom déomes deg ist in der ,kirchlichen®
Stabreim-Dichtung oft und ausfiihrlich die Rede.

3 Wyrd wird als Werk Satans dargestellt in dem philosophischen Dialog-Gedicht
»Salomo und Saturn®. — Konig Alfred hilt es in seiner Boethius-Ubersetzung
fiir notig, zusdtzlich zum Text zu bemerken: ,Doch sagen manche Vorwitzige,
dafl wyrd das Glick oder Ungliick eines jeden Menschen bewirke. Ich sage
dagegen, dafi die gottliche Vorbestimmung (,godes foretiohhung® = divina pro-
videntia) seiner walte, nicht die wyrd.”
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Da infolge wyrd die Gliicksgiiter nur ,geliehen®, ,eitel® sind, sicht sich
der christlich-glidubige Angelsachse auf das ,ewige Heil® verwiesen, das
bei Metod im Himmel ist: im épel, dem ,Stammland®, der ,Heimat®
fiir die ,Glaubensvollen®, entsprechend der christlichen Hoffnung auf
coelestis patria. Dies ,ewige Heil“ im Himmel wird in der angelsachsi-
schen Dichtung durch folgende traditionale Wertvorstellungen veranschau-

licht: dréam ,Jubel“, der dem treuen Gefolgsmann beim symbel, dem

Festmahl® mit dem dryhten-,dominus® im Kreis der Gefdhrten als
Lohn fiir die treuen Dienste im Kampf gegen die ,Anfechtungen®
der Michte des Bosen (Satans) beschieden ist,

oder westma bled im neorxnawang, die ,heilvolle Fruchtfille®
in der ,Glanz-Flur®, dem Paradies.

Dies waren nach Ausweis der altnordischen Uberlieferung auch die
Giiter, an denen der heidnische Germane im Totenreiche teilzuhaben
hoffte. Die heidnische Jenseitserwartung unterschied sich von der christ-
lichen in der Hauptsache dadurch, auf welche Weise, wozu und fiir wie
lange der Hingeschiedene das ,Heil“ erlangt.

Die Jenseitserwartung der Germanen war bedingt durch ihre An-
schauung vom Sein als einer unabsehbaren Folge von Geburt, Altern,
Tod und Neugeburt: Die mit dem Urgott identische , Welt® altert selbst
— das ,Heil® verbraucht sich; sie ,stirbt® und ersteht neu aus ihrer
Katastrophe, aus den Ur-Elementen Feuer und FEis, in die sie sterbend
zuriickfillt und aus deren zeugender Vereinigung das ,Leben“ neu ent-
steht. Das ,Leben“ der Pflanzen, Tiere, Menschen ist dem Leben der
Urwesen-, Welt* homolog. Daher dauert der Aufenthalt der Seelen im
Totenreich des heidnischen Germanen nicht ,per omnia saecula saecu-
lorum*, sondern nur bis zur , Wiedergeburt® zu einem neuen Dasein auf
dieser Erde 32,

Fiir die Germanen bestand der Sinn des Aufenthalts im Totenreich im
Genuf} der vitalen Heilsgiiter an ihrer Quelle; ihre Jenseitserwartung
war bestimmt von der Vorstellung der steten Wiederkehr des Gleichen.
Glick und Erfolg im Diesseits bewiesen ihnen den ,Heils“-Besitz und
damit zugleich den entsprechenden Anteil an den Freuden im Jenseits.

3 Vgl. die Analyse des germanischen Jenseitsglaubens bei Verfasser a.a.O. p.
372—383. — Die am Schluf der altnordischen Veluspd dargestellte Vision der
nach dem Untergang der gegenwartigen verjungt wiedererstandenen Welt ent-
hilt keine Verheilung auf eine endgiiltige ,Erlosung® aus der Verhaftung an
das ,organische Schicksal® im Wechsel von Werden und Vergehen, an die
»Heils“-Begabung, die dem Menschen vererbt (oder nicht mehr vererbt) wird.
Ferner ist nach dem Text der Vpluspd die moralische ,Schuld“ der Gétter nicht
als Ursache fiir den Untergang der Welt zu deuten, sondern vielmehr als dessen
Folge oder Begleiterscheinung. Das Sich-Auflésen der sittlichen Bindungen ist
eines der Zeichen fiir das notwendige ,Altern® und ,Sterben“ der Erscheinungen
der Welt. —

Alter und Tod gehérten nach Auffassung der Germanen zur Lebensordnung als
notwendige Bestandteile der gottlichen ,Fiigung® (vgl. Exeter-Spruch 24 ff., zit.
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Deshalb konnte die germanische Religion dem einzelnen keine Gewif3-
heit geben, wann und ob er wiedergeboren werde, und ob seine Seele
nach ihrer Trennung vom Kérper in das lichte Totengefilde des Himmels
oder in die dunkle Hélle gelange. Das vom Urwesen gespendete ,Heil®
kam mit Gewifheit nur der Sippe oder dem Volk im ganzen zugute, die
individuelle Verteilung entschied wyrd.

Diese ,dubietas® iiber das, was der Seele nach dem Tode werde be-
schieden sein, haben die Missionare 33 mit Geschick zum Bekehrungsmotiv
gemacht. Alsdann hat die angelsichsische Kirche die Frage, ob die Seele
nach dem Tode in fréan were ,in die Schutzgemeinschaft des Herrn®
(Beowulf V. 26) gelange oder dem Satan in der Hélle zur Beute falle,
beantwortet mit der Verkiindigung von Gott dem démend, dem ,Rich-
ter®, der als dryhten — ,dominus® seinen getreuen cempan ,Kimpen®
die Heimholung in sein himmlisches Reich oder die Verstoflung in die
Hblle als Lohn oder Strafe fiir Gehorsam (gleich: Treue) oder Ungehor-
sam (gleich: Untreue, synn ,Siinde®) im Erdenleben zuteilt. Dieser Lohn,
diese Strafe sind ,unbegrenzt, endlos“ — unhwil, butan ende.

Démend ist derjenige, der Autoritit hat zum Urteil dariiber, ob je-
mand dém hat oder nicht. Dam bedeutet ,Freispruch, gutes Urteil®,
damit zugleich auch ,Ruhm®. Dom bleibt fiir den Angelsachsen nach wie
vor der Bekehrung der hochste sittliche Wert 34,

Vor der Bekehrung war dom der hochste sittliche Wert infolge der
UngewiBheit iiber die Zukunft der abgeschiedenen Seele. Der Tod als
Ende des ,Lebensmafies® bedeutete entweder Versiegen der ,Heilskraft®
(beim ,natiirlichen Tod) oder Mangel an ,Heilskraft® (beim gewalt-
samen Tod). In dem BewufYtsein, dafl Jedem das Leben ,bemessen® ist,
schien ein frither, gewaltsamer, im Kampf fiir den Gefolgsherrn oder
die Sippe erlittener und daher ruhmvoller Tod am ehesten Aussicht auf
ein erfreuliches Los im Jenseits zu bieten. Am Ruhm erwies sich die
Heilsbegabung des einzelnen.

Nach der Bekehrung meint dom ,gutes Urteil® bei dem himmlischen
Herrn. Diese Erweiterung des Aussage-Inhalts erfolgt mit Bezug auf die
soziale Entwicklung der angelsichsischen Stimme aus Sippenverbinden

zu Konigtiimern, deren Macht der vielen Kriege wegen auf den ,Gefolg-
schaften® beruhte.

bei Verfasser a. a. 0. p. 164). Der Begriff der ,Vollkommenheit®, ,Endgiiltigkeit*
war in ithrem Weltbild nicht vorhanden. Also diirfte die von Beda Venerabilis
in seiner ,Kirchengeschichte des Angelnvolkes® gemachte Angabe, die ,Unge-
wiflheit“ (dubietas) tiber Sinn, Herkunft und Zicl des Lebens sei das haupt-
sichliche Bekehrungsmotiv gewesen, durchaus der Wirklichkeit entsprechen.

33 Bereits St. Augustin (von England) und besonders Paulinus, vgl. Bepa: Hist.
Eccl. 1, 25 und II, 9, dazu Verfasser a.a. O. 281 ff., 372 ff.

3 Dem V. 77 der altnordischen ,Havamal®: ,Ich weill eines, das niemals stirbt,
das Urteil (démr) tiber jeden Toten® vergleichen sich die angelsachsischen Worte
,Beowulf* V. 1387: ,Es schaffe sich, wer kann, gutes Urteil (domes) vor dem
Tode — das ist dem nicht mehr lebenden Gefolgsmann danach das Beste®.
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Die Herrschaft des irdischen Konigs wird der Herrschaft Gottes, des
Kénigs im Himmelreich, verglichen35. Wie die Gefolgsleute ihrem irdi-
schen, so dienen die Diener der Kirche als Streiter ihrem himmlischen
Herrn. Oberstes Gebot fiir das Handeln ist hier wie dort: Sich Bewdhren
im Kampf.

Daher orientieren sich die sittlichen Wertungen in der angelsdchsischen
Dichtung allenthalben am Motiv der heldenhaften Bereitschaft, ohne
Bedenken mit aller Kraft die inneren und dufleren Widerstdnde zu tiber-
winden, die dem ,Erfolg® entgegenstehen. Dies traditionale Motiv des
»Heroischen“ gibt gemeinsam mit dem Elegie-Motiv der angelsichsischen
Dichtung ihren Gehalt: Reiz und Rang einer eigenstindigen, kulturell
bedeutsamen Leistung 3.

Die christliche Lehre hat sich die Sprache der angelsichsischen Dichter
und mit ihr die durch sie gegebene Weltsicht angeeignet — nicht aber
hat umgekehrt die angelsdchsische Dichtersprache den Gehalt des Evan-
geliums vollkommen erfassen und verkiinden konnen. Die Liebe, Grofites
der christlichen Religion, erscheint in der angelsdchsischen Dichtung allen-
falls als siblufu, Gefiihl der ,verwandtschaftlichen Zusammengehorigkeit®
oder ,Geborgenheit in der Gemeinschaft® der zum Kampf gegen die
Michte Satans Verbundenen. Alle Neigungen und Gebote miissen sich
figen unter den Schlufl, den der 81. Vers der Exeter-Spriiche zieht aus
der Schau der Welt: dom bip selast ,der Ruhm ist das Beste® %7,

3 Zur Volksverbundenheit der Amtstrager der angelsichsischen Kirche vgl.
Verfasser a.a. 0. 268 ff.
% Die Missionare wandten sich in erster Linie an die Koénige und Fiirsten; die
Annahme der christlichen Religion hat daher die Macht der Konige gefestigt
und die Entwicklung zum Feudalstaat des Mittelalters beschleunigt. — Im Sinne
der kirchlich-hierarchischen und politisch-feudalen Lebensordnung bedeutet dom
nach der Bekehrung nicht mehr ein Gut, das dem Tode abzuringen ist wie die
Ernte der Saat, sondern dom wird zu einem Rechtsanspruch, den man durch
das Befolgen der Gebote des démend erwirbt. ,Ruhm® und damit ,Heil“ sind
dem angelsachsischen Christen nicht mehr von Geburt und Zufall abhangig.
¥ Die Verse 72—81 der ,Exeter-Spriiche® sind ein treffliches Beispiel fiir das
Nachwirken der germanischen Urwesen-Kosmologie im Weltbild der christlichen
Angelsachsen:

~Frost mufl frieren, Feuer Holz aufzehren,

Erde schwanger werden, Eis ,briicken®,

Wasser den (Eis-)Helm tragen, mit Winden einschlieflen

der Erde Keime: der Eine mufl ,entbinden®

des Frostes Fessel, der viel-michtige Gott;

Winter mufl versinken, Gut-Wetter wiederkommen,

Sommer sonnen-heif. — Das unruhige Meer,

der Toten tiefe Woge ist das am lidngsten Verborgene:

verhiillt muf er werden im (Bestattungs-)Feuer,

das Erbe geteilt werden
des toten Mannes. Der Ruhm ist das Beste.”
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