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schopferischer Mensch, kein Gemeinschaft schaffender Mensch im vollen
Sinn. Dieser schaffende Mensch erschafft oder ruft und befreit das Du,
das er braucht; er erhebt alles Sein rings um sich aus dem blofien Zustand
sozialen Stoffes zur Beseeltheit, zum Du-Charakter empor; er schafft rings
um sich eine Verbundenheit der Wesen, die ihm nahekommen, wenn es
auch zunichst nur eine Verbundenheit mit ihm selber ist. Aber wenn seine
formende und einigende Kraft groB genug ist, dann erwichst daraus auch
eine Verbundenheit der Wesen untereinander. Vom schdpferischen Men-
schen geht also eine Einigungskraft aus, eine Anziehungskraft, die alles
Wirkliche, das ihm begegnet, zum Eins-werden fiihrt.

So ist also der Gemeinschaftsmensch: er hat sein Herz weit gedffnet fiir
alles, was da ist, er breitet seine Arme aus und redet alle an: Kommet zu
mir, die ihr miihselig und beladen seid. Er gibt sein Herz hin und sein
Herzblut, ohne zu sparen: Nehmt mich hin und esset und trinket alle
davon!

Und so wird die Gemeinschaft: wenn die Bestimmung und Sehnsucht
zum Eins-werden, die in vielen Berufenen ist, aufgenommen und erfiillt
wird von der Kraft, die in einem einzigen Auserwihlten ist und von ihm
schopferisch ausstrahlt iiber die Vielen.

Uber die religiose Vorstellungswelt der Edda
Von Prof. Dr. Ludwig Faulhaber.

Weite Kreise unseres Volkes mochten das religidse Heil fiir unsere
Zeit in einem moglichst engen Anschlull an die Religion unserer
Vorfahren und an die alten germanischen Vorstellungen und Gedanken
iiber Entstehen und Geschehen in der Welt erblicken. Dieses Bestreben
hat als begriilenswerte Folge zu einem Wiederaufleben des Studiums der
altgermanischen Sage und damit auch einer ihrer Hauptquellen, der unter
dem Namen ,Edda“ zusammengefaliten Literatur gefiihrt. Schon die
Kenntnis der Edda als eines Hauptdenkmals der nordischen Literatur und
der ihr verwandten Vorstellungskreise ist ein Gut, das auszugraben sich
lohnt: denn die Tatsache, daB wir viele Gedichte unserer Klassiker ohne
eingehendere Kenntnis romischer und griechischer Mythologie kaum lesen
konnen, wihrend die Notwendigkeit an Kenntnissen der deutschen Mytho-
logie in der gleichen Linie bedeutend geringer ist, muf} als ein deutliches
Zeichen starker Uberfremdung gewertet werden.

Wer sich zudem mit Problemen nicht nur der Literatur, sondern der
Religionsgeschichte befassen will, dem wird die Edda als eine bedeutende
Quelle fiir die Erkenntnis des heute stark umstrittenen Vergangenen nur
willkommen sein konnen; denn es ist allgemein anerkannt, dafl unser
Wissen auch um die altgermanische Religion in mancher Hinsicht auf die
Edda sich stiitzt, deren Texte und Inhalte dem religiosen Leben und Tun
der nordischen Voélker entnommen sind, damit aber auch fiir das religitse
Leben und Tun des gesamten germanischen Stammes zeugen. Die Mythen,
die uns in dieser Literatur iiberliefert werden, miissen bei der Auswertung
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der Edda immer als Mythen genommen werden, die manchmal Wahr-
heiten verdecken und an den Leser die Anforderung stellen, daB er aus
dem Wortlaut den Gedanken, aus der Hiille den Geist herausschile.

Bei dieser Ausgrabungsarbeit muf} als oberstes Gesetz heute mehr und
nachdriicklicher als je die Forderung beachtet werden, daB die Wissen-
schaft iiber die alten Sagen nicht neue Miarchen zu schaffen hat, sondern
ausschliefllich die Wahrheit zu suchen berufen ist.

Diese Abhandlung iiber die Edda beschiftigt sich mit der religions-
wissenschaftlichen Seite der unter dem Namen ,,Edda‘ zusammengefaBten
Literaturstiicke, kann sich also hinsichtlich der Literaturgeschichte auf die
wichtigsten Momente beschrinken, die notwendig sind, um die Edda in
die richtige Zeit hineinstellen und auch diese zeitliche Stellung bei der
Beurteilung des Inhaltes auswerten zu konnen.

Unter dem Namen ,,Edda‘“ faBt man gewbhnlich zusammen

1. die Saemund-Edda, auch die dltere Edda genannt, eine Sammlung

von Gotter- und Heldenliedern,

2. die Snorri-Edda, die jiingere Edda, die in Prosa verfafit ist.

Die Benennung Saemund-Edda will zugleich den Ursprung bezeichnen,
ist aber in dieser Hinsicht von zweifelhaftem Wert. Es wird kaum mog-
lich sein, einen Verfasser der idlteren Edda oder auch nur einen Sammler
der in ihr enthaltenen Lieder zu nennen. Saemund der Weise (1056 [oder
1054] bis 1133) war ein einfluBireicher Isldnder, der bekannte Begriinder der
Schule zu Oddi, in der die vornehmen Sohne des Landes groBienteils ihre
Erziehung erhielten, u. a. auch Snorri Sturluson, der Verfasser der jiingeren
Edda. Die Zuteilung der Autorschaft der dlteren Edda an Saemund ent-
stammt wahrscheinlich einem argumentum e silentio: wenn man schon
einen isldndischen Autor annahm, dann konte nur er es gewesen sein,

Uberliefert ist die Saemund-Edda im ,,Codex regius‘ der Bibliothek zu
Kopenhagen. Diese Handschrift wurde von dem isldndischen Bischof
Brynjolf Sveinsson im Jahre 1643 aufgefunden und kam durch ihn als
Geschenk an Friedrich III. nach Kopenhagen., Die Entstehung der Hand-
schrift wird meist in das 13. Jahrhundert datiert, welches Datum selbst-
verstdndlich von der Entstehungszeit des Inhaltes zu scheiden ist. Form
und Inhalt der Lieder in der vorliegenden Fassung weisen in die Zeit der
Bliite der Skaldenpoesie, also in das 10. und 11. Jahrhundert zuriick, so
dafl man mit Gronbech* das Jahr 1000 als Mittelpunkt fiir die Entstehungs-
zeit der Eddalieder ansetzen kann. Wiederum kann und wird der Stoff
dieser Lieder viel dlter sein als die Form der Darbietung, so daB dessen
Datierung in die Zeit vor der Christianisierung des Nordens begriindeter-
weise angenommen werden muf.

Aus der deutschen Literatur wird als mit der Saemund-Edda verwandt
besonders das Hildebrands-Lied genannt, aus der angelsdchsischen Lite-
ratur der Beowulf, die beide mitunter auch als ,,Eddica minora‘“ bezeichnet
sind, Die Verwandtschaft wie auch insbesondere die Gleichinhaltlichkeit

1 Chantepie de la Saussaye, Lehrbuch der Religionsgeschichte II (4. Aufl. Tii-
bingen 1925) S. 554.
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eines groBen Teiles der eddischen Heldenlieder mit der Nibelungensage
begriinden hauptsidchlich das Recht, die Edda als Quelle germanischer
Religionskunde anzusehen, weil der Zusammenhang nahelegt, dafl die
Sagen und Lieder in ihrem Stoff und Ursprung Gemeingut des ganzen
germanischen Stammes sind, ohne dafl der genaue Weg der Wanderung
der einzelnen Sagen immer angegeben werden konnte. Nur mit einer ge-
wissen Vorsicht ist darum das Wort aus dem Kreise der Briider Grimm
zu werten, nach dem uns der Norden bewahrt hat, was er von uns emp-
fing. Jakob Grimm selbst hat diese Vorsicht geiibt, indem er betonte, daf3
das Leben und der Glaube des Volkes den Beweis dafiir liefern konnten,
daB die Edda-Mythen nicht Sondereigentum des Nordens seien, sondern
Vorbild fiir das zu Suchende sein koénnten.

Man pflegt heute nicht nur die Lieder, die durch den Codex regius
tiberliefert sind, zur Edda zu zdhlen, sondern auch einige Lieder aus
andern Handschriften, so das Lied iiber die Entstehung der Stdnde (Rigs-
mal) und die Sage vom Konig Frote (Grottasdngr), die beide der jiingeren
Edda entnommen sind.

Die erzdhlende Edda oder jiingere Edda wird auf Snorri Sturluson als
Autor zuriickgefiihrt (1178—1241). Bekannt war der Reichtum und als
Folge davon der grofle Einfluff dieses Sprofilings der Sturlungen auf Is-
land. Es ist unbestimmt, ob er hinsichtlich der Edda, die seinen Namen
trigt, als Verfasser im eigentlichen Sinn oder nur als Sammler anzu-
sprechen ist. Als Werke von ihm sind gew&hnlich genannt die norwegische
Konigsgeschichte, die er bis 1177 durchfiihrte und dann seinem Neffen
Sturla zur Fortfithrung hinterlief (Heimskringla), und die Edda, die von
seinem Neffen Olaf weitergefiihrt wurde.

Die Gestalt der erzdhlenden Edda ist durch ihren Zweck bestimmt. Sie
sollte ein Lehrbuch fiir die Skalden sein, denen die altgermanische Mytho-
logie geldufig sein mufite. Die Zweiteilung in Edda und Skalda ist in den
Ausgaben der Snorri-Edda beibehalten.

Fiir die germanische Religionsgeschichte ist die erzdhlende Edda sach-
lich von derselben Bedeutung wie die dltere Edda, auch aus der gleichen
Begriindung. Ihre Auswertung fiir die Religionsgeschichte gestaltet sich
leichter als bei der Saemund-Edda, weil sie die Mythen mehr im Zu-
sammenhang, fast systematisch behandelt. Man kann von einer Ahnlich-
keit der in der Edda iiberlieferten Mythen mit den Mythen der Germanen,
manchmal sogar der Arier iiberhaupt sprechen.

Selbstverstdndlich ist die Edda zeit- und ortgebunden und deswegen,
wenigstens der Form nach, manchmal vom Christentum beeinflufit. In-
dessen lassen sich die Spuren dieses Einflusses mit ziemlicher Sicherheit
herausschilen, so dal die Edda als Zeuge fiir gemeinsame Gotter und ge-
meinsame religiose Auffassungen der Germanen ausgewertet werden kann,

Wenn man von historischer Seite hinsichtlich der Literatur gesagt hat,
daBl es im ganzen ,fiir uns keine so unverfdlschten Zeugen fiir die alt-
germanische Kunst wie die dltesten Licder der Edda‘“? gibt, so kann man

2 Hermann Schneider, in der Geschichte der deutschen Literatur von Koster-
Petersen I (Heidelberg 1925) S. 18,



Uber die religiose Vorstellungswelt der Edda 373

in gleicher Weise auch fiir die altgermanische Religion die #ltesten Lieder
der Edda bei kritischer Lesung als unverfilschte Zeugen ansprechen.

I. Weltentstehen und Weltvergehen nach der Edda.

An der Frage nach dem Woher und Wohin der Dinge und des eigenen
Ich entziinden sich beim Menschen der Hauptsache nach die philoso-
phischen und auch die religisen Gedankenginge. Alle Religion, selbst
wenn man sie im Gefiihl oder im menschlichen Wollen wurzeln lassen
mochte, wird als priméres Element ein Erkennen voraussetzen, und dieses
Erkennen beruht hinsichtlich des Ubermenschlichen auf dem Menschlichen,
binsichtlich des Uberweltlichen auf der Welt. Darin griindet es, daBl wir
die Darstellung der religiosen Vorstellungen der Edda mit der Lehre der
Edda iiber Weltentstehen und Weltvergehen beginnen.

A. Fiir die Lehre der Edda iiber das Weltentstehen kommen aus der
Saemund-Edda in Betracht das Gesicht der Seherin (Voeluspa), ferner das
Woafthrudnirlied sowie die Schopfungsstrophen. Genauer als die Saemund-
Edda berichtet iiber das Entstehen der Welt die Snorri-Edda, deren Ab-
schnitte 4 bis 8 man geradezu als Schépfungsbericht ansprechen méchte:
»Was war am Anfange? Wie wurde alles? Oder was war vorher?“ Die
Antwort auf diese Fragen wird teilweise durch Zitate aus Voeluspa
folgendermaBien gegeben: ,Ein Alter war einst, da nirgends und nichts
war, nicht Sand, noch See, noch wallende Woge; nicht Erde war hier,
noch der Uberhimmel — ein Gaffen der Gdhnungen, aber kein Anwuchs.*

Demnach steht vor der Erschaffung von Himmel und Erde das Dasein
einer ungeheuren Kluft (Gap), die gewdhnlich als die Kluft der Kliifte,
Gaffen der Giahnungen (Ginnungagap) bezeichnet wird. Die Gleichsinnig-
keit dieses Wortes mit dem griechischen Chaos, das zugleich Abgrund
und Finsternis bedeutet, ist schon von Jakob Grimm hervorgehoben
worden ®,

Das Bild des gdhnenden Abgrundes bezeichnet dessen beide Grenzen
mit, die in der Snorri-Edda (4) ndher beschrieben werden. Nifelheim und
Muspel sind die nérdliche und siidliche Hélfte der Welt. In Nifelheim liegt
der Brunnen Wergelmir (rauschender Wirbel), von dem die zwGlf Strome,
Eliwagar (Schauerwogen), ihren Ausgang nehmen. Der Wasserschaum
dieser Fliisse verhirtete sich wie die Schlacke, die aus dem Feuer fliefit,
und wurde zu Eis: Schicht fiigte sich zu Schicht durch ganz Ginnungagap.
Im Gegensatz zum feuchten und stiirmischen Norden war im Siiden durch
die Funken, die aus Muspelheim geflogen kamen, eine hohere Temperatur.
Aus dem Schmelzwasser entstand Leben. ¥Ymir erstand als der Vater der
Geschlechter der Frostriesen, und von ihm stammen alle Joten ab: ,,Aus
den Eliwagar flogen Eistropfen, aus den Tropfen ein Thurse wuchs. Unsere
Sippen stammen alle dort her, darum ist ein schlimmes Geschlecht.”*

Der Jote Ymir ist doppelgeschlechtlich. Als der Schlafende in Schweif

3 Deutsche Mythologie I (2. Aufl. Gottingen 1844) S. 525.

4+ Wafthrudnirlied 31 (Thule, Altnordische Dichtung und Prosa II; Edda II.
Gotterdichtung und Spruchdichtung, iibertragen von Felix Genzmer [2. Aufl. Jena
1932] S. 91). Kurz zitiert: Thule.
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kam, wuchsen ihm unter dem linken Arm Mann und Frau; der eine seiner
Fiife zeugte mit dem andern einen Sohn, der meist als sechshiduptig be-
zeichnet wird. Davon stammen die Reifthursen allesamt.

Der Reif schmolz weiter, und das nichste war, dafi eine Kuh entstand,
Audumla (Saftreiche), aus deren Euter vier Milchstrome rannen, die Ymir
ndhrten. Audumla leckte am salzigen Eisfelsen, ,,und am ersten Tage, da
sie die Steine beleckte, kam aus ihnen am Abende eines Mannes Haar
zum Vorschein, des andern Tages eines Mannes Haupt, den dritten Tag
war es ein ganzer Mann, der Buri (Erzeugter) genannt ist. Er war schénen
Antlitzes, groB und kriftig; er erlangte einen Sohn, den man Bér nennt.
Dieser gewann ein Weib, welches Bestla hieBl, die Tochter des Joten Bolt-
horn, und erhielt von ihr drei Séhne: einer hieB Odin, ein anderer Wille,
der dritte Weih.“® Die Sthne Bérs erschlagen den Riesen Ymir, in dessen
Blut die Riesen alle ertrinken, mit Ausnahme von Bergelmir, der sich mit
seinem Weibe in einem Kahn rettet®, Aus dem Leib Ymirs aber schaffen
die Gotter die Welt: ,,Sie ergriffen Ymir, schleuderten ihn mitten in das
Ginnungagap und machten aus ihm die Erde: von seinem Blut Seen und
Stréme, von seinem Fleische das Erdreich, die Berge von den Knochen,
Steine und Gerdll von den Zihnen und Kiefern und von jenen Knochen,
die zerbrochen waren.... Aus dem Blute aber, das aus den Wunden rann
und ledig dahinfloB, bildeten sie das Meer, umgiirteten und festigten die
Erde und legten das Meer auBlen in einem Kreise um sie.... Sie nahmen
auch seine Hirnschale, verfertigten davon den Himmel und richteten ihn
iiber der Erde auf mit vier Enden; und unter jeden Zipfel setzten sie
einen der Zwerge, welche Ost, West, Nord und Siid heilen. Dann fingen
sie die Funken und Lichtsplitterchen, welche Muspelheim ausgeschleudert
hatte und die nun frei herumflogen, und setzten sie inmitten Ginnungagaps
an den Himmel, oben und unten, den Himmel und die Erde zu erleuchten.
Sie wiesen allen Gestirnen den Ort an....“”

SchlieBlich bildeten die Gotter die Menschen: Als sie am Meeresstrande
gingen, fanden die Sohne Bors zwei Baumstdmme. Sie hoben diese Biume
auf und schufen daraus Menschen. Der erste gab ihnen Seele und Leben,
der andere Geist und Bewegung, der dritte die Sinne: Sprache, Gehor und
Gesicht. Auch gaben sie ihnen Kleidung und Namen; der Mann hief Ask
und die Frau Embla, und von ihnen erwuchs das Menschengeschlecht.®

Aus diesem Schopfungsbericht geht zundchst hervor, daBl die nordische
Mythologie den Begriff der Schopfung im strengsten Sinn, ndmlich den
der Hervorbringung aus dem Nichts, vermissen 146t. Sie kennt vielmehr
eine Entwicklung, ein Hervorgehen aus einem Urstoff. Dadurch ist die
nordische und germanische Auffassung, ebenso wie iibrigens die griechische
und indische Auffassung, von dem christlichen Denken zu scheiden, selbst

5 Snorri-Edda 6. Die Edda des Snorri Sturluson, von Karl Konrad (Miihlhausen
1926) S. 25.

6 Wafthrudnirlied 35 (Thule 11, g1); vgl. auch Religionsgeschichtliches Lesebuch
von Alfred Bertholet (2. Aufl.): Franz Rolf Schréder, Die Germanen (Tiibingen
1929) S. 54.

7 Snorri 8, Konrad S. 26 ff.

8 Snorri 9, Konrad S. 28 ff.
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da, wo die Form der Gedankendarstellung auffallende Ahnlichkeit mit
Stiicken der christlichen Literatur zeigt.

Eine monotheistische Deutung des Berichtes der Edda kénnte sich nur
auf eine Bemerkung der Snorri-Edda stiitzen, wo berichtet wird, daB aus
dem Schmelzwasser Leben entstand ,,durch die Kraft dessen, der die
Wirme gesandt®®, Das Wort scheint der Annahme einer blofen Emanation
zu widersprechen, allein es hat keinerlei Anhaltspunkte in der dlteren Edda
und wurde darum schon von Jakob Grimm als ein Versuch des Snorri
Sturluson gedeutet, die in dem Bericht vorhandene Liicke iiber den Ur-
sprung des Lebens auszufiillen °,

Zu der Beurteilung des eddischen Schépfungsberichtes ist weiter anzu-
merken, daBB die Gotter selbst im EmanationsprozeB des Kosmos stehen.
Sie haben dem Urstoff gegeniiber in keiner Weise eine Prioritidt. Auch
die Herrschaft iiber die Riesen miissen sie erst durch den Kampf er-
werben, aus dem die Sintflut und die Formung der Welt als Folge sich
ergeben. Der Bericht iiber die Flut erscheint original; denn bei Ent-
lehnung aus der Bibel widren gewil viele anmutige und dekorative Ele-
mente mit iibernommen worden,

Die Schaffung der Welt aus dem Leibe des Riesen hat auffallende, aller-
dings in entgegengesetzter Richtung laufende Parallelen in der germanisch-
christlichen Literatur und bringt als Kern den im Christentum geldufigen
Gedanken zum Ausdruck, daB der Mensch als Mikrokosmos den Makro-
kosmos wiederholt.

Im Menschen wird aller Kreatur gepredigt. Jakob Grimm hat besonders
darauf verwiesen, dafi die Schopfung des menschlichen Leibes aus acht
verschiedenen Teilen der Erde hiufig iiberliefert ist’

Aus andern arischen Sagenkreisen ist als Parallele zu der Weltbildung
in der Edda die Sage von der Bildung des Firmamentes aus dem Schidel
Brahmas anzumerken.

B. Das Weltende. Die Gotternacht, spidter auch als Gotterdimme-
rung bezeichnet, bringt den Untergang auch der héchsten Wesen, bedeu-
tet aber hinsichtlich der Erde kein Ende, sondern eine Erneuerung.
Aus der Saemund-Edda sind wiederum die Hauptquellen Voeluspa und
Wafthrudnirmal. Nach Snorri Sturluson*? spielt sich der Hergang des Welt-
endes folgendermaBlen ab: Die verschiedenen bosen Méchte 16sen ihre Bande
und treten an zum Kampf gegen die Gétter. Ein Wolf verschlingt die
Sonne, ein anderer den Mond, die Sterne fallen vom Himmel. Die Erde
wird beben, das Meer iiber seine Grenzen treten, die Midgardschlange und
der Fenriswolf werden los und iiberfallen, die Ordnung stérend und ver-
nichtend, die Welt. Das Kommen dieser Dinge wird angekiindigt durch
drei besonders heftige Winter, dann durch drei von Krieg und Streit er-

® Snorri 5, Konrad S. 24.

10 Deutsche Mythologie I (2. Aufl. Gottingen 1844) S. 528.

11 Vgl, die Ausfiihrungen von Jakob Grimm, Deutsche Mythologie I, S. 531 ff.,
wo zahlreiche Texte iiber die Bildung des ersten Menschen aus acht verschiedenen
Einzeldingen des Kosmos dargelegt werden.

12 Snorri 51—54, Konrad S. g6 ff.
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fiillte Jahre. Nach Ablauf dieser Dinge wird das Nagelschiff (Nagelfar)
flott, das aus den Nigeln der toten Menschen gebildet ist; daher die aus-
driickliche Mahnung, allen Toten die Nédgel zu beschneiden, um die Zeit
des Weltendes nach Moglichkeit hinauszuschieben. Dann kommen die
Sohne des Muspel, besonders Surt, vor und hinter sich das brennende
Feuer, und auf Wigrid beginnt der Kampf zwischen verschiedenen Gottern
und ihren Gegnern. Von den Einzelkdmpfern wird schlieflich einer des
andern Tod, bis Surt Feuer iiber die Erde schleudert und alle Welten da-
durch verbrennen. Der Untergang der Welt durch Feuer ist aber reinigend,
nicht vernichtend, er ist nicht Weltende, sondern Welterneuerung. Gute
und Bose werden im Weltbrand voneinander geschieden, besonders der
Meuchelmord und der Meineid werden nach germanischer Ansicht hart
bestraft. Die Erde aber wird wieder erstehen, ,,griin und lieblich und un-
besdet werden sich dann die Felder bewachsen.*

Diese Gedanken der nordischen Literatur iiber das Weltende sind in
dhnlicher Form fast allen Religionen des indo-germanischen Kreises eigen.
Besonders in der Religion des Irans ist der Weltbrand eine Feuerprobe,
durch welche die Trennung von Himmel und Hélle beendigt wird. Ahri-
man und Az verbrennen als letzte der bosen Geister, dann wird Ormazd
sogar in das Land der Holle die Gliickseligkeit der Welt zuriickbringen.
Die Erneuerung findet nach dem Willen des Ormazd in den Welten statt,
und die Welt wird dann unsterblich fiir immer und ewig.

Auch in der vedischen Religion ist es das Feuer, der Gott Agni, durch
den die Toten wieder hergestellt werden, indem die Teile des Menschen,
die zerstreut waren, das Auge an die Sonne, der Atem in den Wind, der
Leib an die Erde, wieder zusammengestellt werden.

Die christliche Auffassung von der Wiederkehr paradiesischer Zustinde
nach dem Gericht darf ebenfalls in diesem Zusammenhange angemerkt
werden. Anselm v, Canterbury dullert die Ansicht, die Erde, die einst in
ihremy Schofle den Leib des Herrn getragen, werde ganz zum Paradiese
werden *4,

II. Der Gottesbegriff der Edda.

Am MaBe des christlichen Gottesbegriffes gemessen, sind die Gotter
der Edda keine Gotter; denn sie sind abhédngig von dem Urstoff, aus dem
sie entstanden sind. Sie unterstehen dem Schicksal, dem sie schliefilich am
Weltende unterliegen, Sie werden besiegt und geschlagen werden von den
ihnen feindlichen Miachten, sie zeigen die Schwichen und Fehler der Men-
schen, kurz: sie sind nicht die iiber allem stehende, in sich selbst ruhende
Macht, die christliches Denken mit deimn Gottesnamen zu verbinden ge-
wohnt ist. Die Edda mag den Leser auf den Gedanken bringen, der un-
personlichen Macht und Gewalt, der auch die Asen unterstehen, den Namen
eines gottlichen Prinzips zu geben und so ein im Weltall Enthaltenes mit
Gott gleichzusetzen. Wenn auch die Edda selbst vom gottlichen Charakter

13 Voeluspa 49 (Thule II, 43).
14 Vgl. J. Bautz, Der Himmel (Mainz 1881) S, 188f.; dgl. J. Zahn, Das Jenseits
(Paderborn 1920) S. 337 ff.,, bes. S. 340.
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des Urstoffes oder des Schicksals nicht spricht, so sind die sachlichen
Momente einer solchen Auffassung doch allesamt in ihr gegeben. Ihre
Gétter sind nicht im eigentlichen Sinne Schopfer der Welt, sie stehen
selbst im Prozell der Weltentwicklung, sind ihm gegeniiber nicht Ur-
sachen, sondern Wirkungen, sowohl in ihrem Entstehen durch die Be-
freiung ihrer Ahnen aus dem Eisfelsen, in ihrer Stellung, die sie nach dem
Geschick durch den Sieg im Kampf mit dem Riesen erstreiten, als auch
in ihrem Untergang, dem sie nach gleichmiBigem Geschick beim Welt-
brand erliegen. Der Erde gegeniiber sind die Gotter der Edda Demiurgen:
sie formen aus dem Leib des Riesen die Erde, sie bilden aus den Biumen
am Ufer die Menschen, sie wandeln aus den Maden die menschenihnlichen
Zwerge. Sie fordern mit andern Worten selbst noch ein Prinzip, dem sie
entspringen und dem sie unterstehen.

Die Gotter der Edda stehen in einem polytheistischen System, das viele
einander zu- und untergeordnete Gétter kennt, und schon deswegen eine
genaue Abgrenzung zwischen Gottern und Menschen nicht zuliBt. Es ist,
genauer, ein polytheistisches Hochgottsystem, das durch die Annahme eines
hochsten Gottes in der Gotterreihe noch Spuren des urspriinglichen Mono-
theismus der Gesamtmenschheit zeigt. Die Religionsgeschichte sieht in
dieser Erscheinung ein Residuum auf dem Wege der Dekadenz, wihrend
man friiher vielfach das Hochgottsystem als eine Vorstufe des Monotheis-
mus ansehen wollte.

Die Ausfiihrungen Bergmanns iiber die Philosophie der Edda*® sind ein
deutlicher Beweis dafiir, daB§ ein Gottesbegriff die Gottheit des von ihm
Gemeinten in Wirklichkeit aufzuheben vermag, und da8 somit, auch wenn
ein Gottesbegriff vorausgesetzt wird, sehr wohl die Tendenz bestehen
kann, den Gottesglauben durch Atheismus oder Pantheismus zu ersetzen.

Bergmann bezeichnet die Philosophie der Edda als einen Schicksals-
oder Notwendigkeitsnaturalismus, in dem etwa so philosophiert wird:
Nach ewigen, ehernen, grolen Gesetzen miissen wir alle unseres Daseins
Kreise vollenden! Wotan ist ihm ein faustischer, ein Griiblergott, in dem
sich der germanische Urdrang nach Welterkenntnis verkdrpert, und dem
kein anderer Gott an Wissensdrang vergleichbar ist. Er ist also nicht all-
wissend, er ist, so betont Bergmann mit Recht, ein natiirlicher, ein mensch-
licher Gott. Es fehlt ihm auch die Allmacht. Er macht die Welt ebenso-
wenig, wie das menschliche BewuBitsein sie macht. Es wird zu ihm nicht
gebetet, so betont Bergmann, vielmehr fiihlen wir uns eins mit ihm. Wir
sind wie er. Wir stehen mit ihm bei den Miittern, wenn der Faden rinnt.
Wir belauschen die Naturgesetze wie er. Die ewige Notwendigkeit schwebt
liber uns beiden. Gott und Mensch sind sich in dieser Auffassung nahe,
so nahe, dafl Gott sogar beim Menschen Hilfe sucht. Die Gotter insgesamt
sind nach Bergmann Verkdrperung des iiberall anwesenden Naturgétt-
lichen in menschendhnlichen Gestalten, und Odin Verkdrperung des
Héchsten, das es in der weiten Natur gibt: des wissenden Menschengeistes.

Diese Darlegung Bergmanns iiber den Gottesbegriff der Edda 148t sich
im einzelnen hauptsdchlich aus folgenden Texten der Edda belegen:

15 E. Bergmann, Die deutsche Nationalkirche (z. Aufl. Breslau 1934) S. 160f.
Stimmen der Zeit. 128, 6. 27
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In der Snorri-Edda (3) wird Odin als der hochste und dlteste aller
Gotter bezeichnet und hauptsichlich sein Namen Allvater betont, unter
gleichzeitiger Anfithrung von zwolf Namen Odins. Er lebt durch alle
Weltalter, beherrscht alle seine Reiche und waltet aller Dinge, grofler und
kleiner. Er schuf Himmel und Erde und die Liifte und alles, was diese
umschlieBen. Das ist wohl das bedeutendste, daf er den Menschen schuf
und ihm eine Seele gab, die leben soll und niemals vergehen, ob auch
der Leib in der Erde verwese oder zu Asche verbrenne; und es sollen
alle Menschen fortleben, die rechtschaffen sind, und mit ihm sein, dort wo
es Gimle (Lichtberg) heiit oder Wingolf (Ort der Freundschaft oder
Freude). Aber mangelhafte Menschen kommen zu Hel und von da nach
Nifelhel, das ist niederzu in der neunten Welt®, Ahnliches bedeutet das
Bekenntnis Hars in der Snorri-Edda (6): ,,Und das ist mein Glaube, dafi
dieser Odin und seine Briider Lenker sind des Himmels und der Erde...;
so heiBt er als Gott, den wir als grofiten und beriihmtesten kennen...“!”

Weitere Ausfiihrungen iiber die Gestalt Odins sind bei der Beschreibung
Asgards gegeben (Snorri g): ,,Und wenn dort Odin auf dem Hochsitz
weilt, sieht er iiber alle Welten, weill aller Menschen Vorhaben und ist
aller Dinge gewahr.”*® Im Gegensatz zu manchen andern Texten, wo das
Wissen Odins von seinen beiden Raben oder von den Erdfrauen abhidngig
ist, scheint ihm hier die Allwissenheit zugeschrieben. Auch in diesem Zu-
sammenhang wird er Allvater genannt, weil er Vater ist aller Gotter und
Menschen und alles dessen, was er aus sich und durch seine Kraft voll-
bracht hat.

Die Weltesche ist fiir Odin besonders bedeutungsvoll geworden durch
den Trunk aus dem Born Mimir, durch den er gegen das Pfand seines
Auges der Gott der Weisheit und der Runen wurde . Ausdriicklich als
der hochste aller Asen ist Odin bei der Aufzihlung seiner auflerordentlich
zahlreichen Namen (Snorri 20) benannt?’, deren Fiille damit erkldrt wird,
daB es viele Sprachen gibt, und alle Vélker meinen, seinen Namen ihrer
Zunge anpassen zu miissen. Die Snorri-Edda erwdhnt dann noch das End-
geschick Odins: der Wolf verschlingt Odin, und das wird dessen Tod
(Snorri 51); damit haben wir also die Nachricht von dem sterbenden
Gott >,

Diese Bemerkungen der Snorri-Edda stiitzen sich auf zahlreiche Texte
der Saemund-Edda, die sich weniger systematisch in den verschiedensten
Liedern dieser Sammlung finden.

Voeluspa erwidhnt Odin als den Speerwerfer. Er warf den Ger ins
Gegnerheer, weil man seine Braut den Riesen verraten hatte. Gleichfalls
wird in diesem Lied die Sage von dem verlorenen Auge Odins am Born
Mimir erwdhnt und Odin im Zusammenhang als Heervater und Urheber
vom Wissen um Zukunft und Zauberkunde gefeiert. Das Murmeln mit

16 Bei Konrad S. 22. 17 Ebd. S. 26.
18 Ebd. S. 29.

19 Snorri 15, Konrad S. 35.

20 Ebd. S. 43.

21 Ebd. S. g6 ff.
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Mimirs Haupt, das dem Odin in dem gleichen Lied zugeschrieben wird,
héngt mit der Sendung Mimirs zu den Vanen zusammen. Die Vanen ent-
haupten ihn und schicken das Haupt zuriick, das, magisch von Odin wie-
der belebt, dem Gotte alles Verborgene weissagen kann. SchlieBlich er-
wihnt Voeluspa noch den Tod des Odin.

Fiir das Bild des nordischen Hochgottes kommt weiter in Betracht das
Lied iiber Balders Tridume (Vegtamskvida), ein Zwiegespriach zwischen
Odin und einer Seherin iiber das Geschick Balders und der Asen tiberhaupt.
In der letzten Strophe spricht die Seherin, nachdem sie Odin erkannt hat,
von dem Ruhme Odins und von dem Schicksal, das einst den Ratern zer-
schmetternd naht. Lokis Schmihreden enthalten zahlreiche Bemerkungen
iiber alle Gotter, besonders iiber die Schwiichen der Gétter und Géttinnen,
und lassen den starken Anthropomorphismus der eddischen Gotteslehre
sehr deutlich heraustreten. Loki erreicht die Erlaubnis zum Eintritt in
Bragis Halle erst dadurch, daB er den Alten an die Freundschaft erinnert,
die sie einst geschlossen haben: ,,Gedenke, Odin, daB wir in alten Tagen
beide das Blut mischten. Bier genieBen wolltest du nimmermehr, wir’s
nicht uns beiden gebracht.”** Verschiedene Male muB8 Odin den Loki zum
Schweigen mahnen, weil er in allzu grober Form den Géttern und beson-
ders den Géttinnen ihre Fehltritte vorhilt. SchlieBlich aber muB8 er sich
selbst den Vorwurf gefallen lassen, daBl er manchmal als Richter im Kampf
nicht gerecht gerichtet habe. Die ganze Verteidigung Odins besteht in
Gegenvorwiirfen gegen Loki 2%,

Im Harbardlied streitet sich Odin mit seinem Sohne Thor. Die Wech-
selreden enthalten zahlreiche Hinweise auf die gegenseitigen Taten und
Schwichen. Odin spricht seinem Sohne bei all seiner Kraft den Mut ab.

Die Schopfungsstrophen berichten die Bildung des Menschen durch die
Gbtter, insbesondere deren Beseelung durch Odin. In einer dieser Strophen
iiber ,,die Besten ihrer Art“ werden die Asen véllig mit andern Gruppen
der Welt gleichgestellt.

Im Grimirlied erscheint Odin als der Richter iiber das unethische Ver-
halten der Menschen. Der Kénig Geirrod verletzt dem Gotte gegeniiber
das Gastrecht. Als er auf seinen Gegner losgehen will, fillt er in sein eige-
nes Schwert.

Eine andere Rolle spielt Odin in den Heidreksritseln, wo er dem Gericht
des Konigs einen Schuldigen entzieht. Der Konig will nach ihm schlagen,
aber Odin fliegt als Falke, nur mit gestutzten Schwanzfedern, davon.

Das Wafthrudnirlied behandelt das oft dargestellte Vielwissen, die gott-
lichste der verschiedenen Eigenschaften Odins, wihrend die sog. Odins-

22 Lokasenna 9 (Thule II, 52£.).
23 Lokasenna 22—23 (Thule II, 54):

Loki: Odin:

Schweig doch, Odin! Wisse, wenn ich gab,

Gar schlecht verteiltest du dem ich nicht geben sollte,
zwischen Kriegern das Kampfeslos: dem Feigeren Erfolg,
gabst du doch oft, acht Winter

dem du nicht geben solltest, warst unter der Erde du
dem Feigeren Erfolg, als Melkerin und Magd.

i
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beispiele die allzu menschlichen Schwichen des Hochgottes schildern.
Mehrere Runengedichte, besonders Runatal, lassen den Hochgott die Ru-
nen um Wissen und Zukunft befragen, zeigen ihn also auch als Untertanen
des Schicksals, der zur Magie seine Zuflucht nimmt, um Wissen und
Macht zu erweitern.

Unter den Gottern der Edda ist die Gestalt Odins weitaus die hochste,
so dafl der eigentiimliche eddische Gottesbegriff am besten an dieser Ge-
stalt erldutert werden kann. Diese Erlduterung aber ergibt die Leugnung
wesentlichen Unterschiedes zwischen Gott und den Menschen, die Hinein-
stellung des Gottlichen in die Ordnung des Kosmos, nicht aber eine Uber-
ordnung des Gottlichen iiber diese Welt. Das ganze Religionssystem der
Edda zeigt sich schon in der Gestalt seines Hochgottes als ein starker
anthropomorpher Polytheismus mit ausgesprochener Naturvergétterung,
der den polytheistischen Systemen der andern Indogermanen gegeniiber als
Abschwichung bezeichnet werden mufl. Vielleicht ist nur noch der grie-
chische Olymp &hnlich menschlich gedacht wie Asgard. Jedenfalls sind
die Gotter des romischen Polytheismus durchweg Gestalten von groferer
Strenge und erhabenerem Ernst. Vielleicht ist diese Abwandlung darauf
zuriickzufiihren, dal wir es mit relativ spidten Stadien der Entwicklung
des indogermanischen Polytheismus zu tun haben. Vielleicht macht sich
auch in der dargelegten Auffassung des Polytheismus schon christlicher
EinfluB} geltend.

ITII. Zur Ethikder Edda

»Ein Schicksals- oder Notwendigkeitsnaturalismus® wiirde als Grund-
legung der Ethik eine fatalistische Weltanschauung bedeuten. Der Glaube
an das Geschick ist in der Anschauung der Edda so stark, daf es ihm
gegeniiber keine Beugung, sondern nur die Unterordnung gibt. Auch Odin
unterliegt ihm, er kann die Gotternacht nicht abwenden, und auch wihrend
seiner Regierungszeit geht nicht alles nach seinem Willen. Trotz aller
Bemiihungen der Asen muB Balder sterben. Odin mull einer Walkiire
ziirnen, weil sie seinen Schiitzling im Kampf hatte unterliegen lassen.

Vollig folgerichtig wiirde sich fiir das Gebiet der Ethik ein Quietismus
ergeben, nach dem dann fiir die Entwicklung am meisten geschehen
wiirde, wenn nichts geschieht. Auf das Individuum bezogen, ist das
Resultat dieser Gedanken die Ersetzung der Schuld durch die Idee
des Tragischen. Verdienst und Siinde miissen aus der Auffassung des
Menschen verschwinden. Gut und Bose gibt es nicht mehr als sittliche
Qualitdt der Personlichkeit, und darum miiite die Haupttugend der eddi-
schen Ethik folgerichtig in der Fiigung in das Geschick bestehen. Deutlich
ausgesprochen ist dieser Gedanke im Havamal (Str. 47, 48, Thule II, 128):
»Mit Maf bedacht sei der Minner jeder, aber nicht iiberbedacht; sein Ge-
schick schaue man nie, dann bleibt sorglos der Sinn. Der Unweise wacht
alle Nichte, denkt an dies und das; miide ist er, wenn der Morgen kommt,
die Sorge dieselbe ist.*

Die Uniiberwindlichkeit des Geschickes ist in sehr klarer Weise noch im
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Fjolswinnlied (Str. 47, Thule II, 112) betont: ,,Das Wort der Urd iiber-
windet keiner, beschied’s ihm Schweres auch.

Trotzdem betont die Edda auch die Lebensfreude: Tat und Verborgen-
heit stehen einander als Gegensitze gegeniiber. Die Resignation, die ver-
langt wird, ist nicht gleichbedeutend mit Pessimismus, das Leben ist be-
tont, der Tod ist ihm als Ungliick entgegengesetzt, so dal auch ein behin-
dertes Leben noch als Gliick empfunden wird: ,,der Handlose hiitet, der
Hinkende reitet, tapfer der Taube kidmpft; blind ist besser als verbrannt
zu sein: nichts taugt mehr, wer tot” (Havamal 66, Thule II, 131). Der
hdchste Wert ist der Ruhm, der auch den Tod iiberdauert: ,,Eins weiB ich,
das ewig lebt, des Toten Tatenruhm® (Havamal 69, Thule II, 131).

Von besonderer Bedeutung ist fiir die ethische Auffassung der Edda
der Gedanke der Sippe und der Familie. Sippe und Familie zu achten ist
Grundpflicht des Menschen, so daB der Kampf innerhalb der Sippe als Zei-
chen boser Dinge, besonders fiir das Herannahen des Weltendes zu gelten
hat (Voeluspa 22, Thule I, 40). Immer und immer wieder tritt der Sippen-
und Familiengedanke in den Géotterliedern hervor: ,,Das rat ich zum ersten,
daf} du rechtschaffen dich gegen Verwandte bewihrst* (Thule II, 140). Die
Ehe ist streng zu achten (Thule II, 141). Schone Worte findet die Edda
an den verschiedensten Stellen iiber die Freundschaft, besonders im Hava-
mal 33—34 (Thule II, 127) und in den Lehren an Loddfafnir 12—17
(Thule 11, 137), wo z. B. der Text steht: ,,Das ist echte Freundschaft, kann
man dem andern sagen all sein Inneres; kein wahrer Freund ist, wer nur
Erwiinschtes sagt, am gefihrlichsten Falschheit ist.”

Das Alter zu ehren ist eine besondere Vorschrift der Edda (Lehren an
Loddfafnir 25, Thule II, 139): ,,Des grauen Sprechers spotte niemals: gut
ist oft Greisenwort."

Von einzelnen Tugenden werden besonders Gastfreundschaft und Frei-
gebigkeit empfohlen. Die Verletzung der Gastfreundschaft wird im Grim-
nirlied, auf das schon frither hingewiesen wurde, streng bestraft. Der
Geiz wird in eigenen Geizhalsstrophen (Thule II, 152) verichtlich ge-
macht. Der Besitz ist nicht zu unterschitzen (Havamal 28, Thule II, 126):
»Gut ist ein Hof, ist er grof auch nicht, daheim ist man Herr. Hat man
zwei Ziegen und aus Zweigen ein Dach, das ist besser als betteln gehn.*
Aber er wird unter Umsténden auch zum Unwert (Havamal 53, Thule IT,
129): ,,Froh lebt, wer freigebig und kiihn, selten quilt Sorge ihn; Furcht
hegt immer der feige Mann, es wurmt die Gabe den Geizhals.“ Besonders
auf die Verginglichkeit des Reichtums ist in einer einzelnen Strophe
(Thule II, 144) hingewiesen: ,,Reichtum enteilt wie ein Augenblick, er ist
der fliichtigste Freund.“

Am hiufigsten findet sich in der Edda wohl die Mahnung zur MiBigkeit
im Essen und besonders im Trinken. Der schlimmste Vorrat, den man auf
die Fahrt mitnehmen kann, ist das UbermaB des Aeltrunks, weshalb man
nicht am Becher kleben soll, um nicht als unklug zu erscheinen (Havamal
10—16, Thule II, 124). Unter den Lehren an Loddfafnir findet sich die
Mahnung: ,,Achtsam sei, doch nicht iiberachtsam; beim Ael sei am acht-
samsten. Die schlimmen Folgen der Trunkenheit werden im dritten Sip-
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pengedicht (Str.8—g, Thule II, 141) als Abschreckung geschildert: ,,Wenn
Rauschwort bei Méinnern voll HaB sich erhebt: nicht hadre trunken mit
Helmbaumen! Das BewubBtsein stiehlt Wein. Wortstreit und Bier hat
Weh gebracht meinem Manne schon, Tod dem einen, Triibsal dem andern:
mannig ist Menschennot.*

Die durchaus naturalistischen Auffassungen der Edda iiber religitse
Dinge konnen nur dem monistischen Denken als ein Ideal der Religion
erscheinen. Uns ist die Edda erwiinscht als Urkunde iiber Leben und
Denken unserer Ahnen; aber wir sehen uns gezwungen, viele Gedanken-
ginge jener Zeit abzulehnen und sie im Vergleich mit den Grundbegriffen
des Christentums als weniger wertvoll zu bezeichnen. Auch dieses Stadium
der religiosen Entwicklung benutzte die Vorsehung, die iiber unserem
Volke stand, nicht als blindes Schicksal, sondern als helfende und heilende
Hand Gottes zur Vorbereitung auf die Annahme der christlichen Wahr-
heit; denn auch vom Heidentum in seinen verschiedenen Formen kann man
in gewissem Sinne sagen, es sei geworden ein Fiihrer zu Christus!

Die Familie als gottgewollte Erziehungsstitte
Von Joseph Schrdteler S. J.

ie erste naturgegebene Stitte der Erziehung ist die Familie. Tief und

treffend hat der hl. Thomas von Aquin' die Familie als den ,geistigen
Mutterschof8* (spiritualis uterus) bezeichnet. Er umféngt das zur Welt
geborene Kind. Damit ist die unerldfiliche Notwendigkeit der Familie als
des ersten geistigen Werderaumes des Kindes zum vollkommenen Men-
schen ebenso eindrucksvoll dargetan, wie die wesentlichen Erziehungs-
funktionen der Familie gezeichnet sind. Sie hat das Kind vor allen falschen
Entwicklungseinfliissen zu schiitzen mit einer Sorgfalt, die der wunder-
baren Geborgenheit des Embryos im MutterschoBe dhnlich ist. Sie hat
es aus dem lebendigen Blutstrom, der in ihr kreist, zu nihren, sie hat es
zu der Stufe menschlicher Vollkommenheit zu fiihren, in der es fihig und
bereit ist, die Verantwortung fiir die Erfiillung seiner Lebensaufgabe selbst
zu iibernehmen.

Soll daher die Erziehungsverantwortung der Eltern wirksam werden,
so kommt alles darauf an, die Familie zu einem Erziehungsraum zu ge-
stalten, der die Erreichung der Erziehungsziele verbiirgt. Will man sich
das im einzelnen klarmachen, so muBl man versuchen, die Wurzeln auf-
zudecken, aus denen die Befdhigung der Familie zur Kindererzichung
erwichst.

Wir wiesen bereits frither darauf hin?, daB die Natur und damit Gott

1°S.:th. 2,2, q; 10, a 32
2 In dieser Zeitschrift, voriges Heft, S. 314.



