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Vorwort

Bei der Durchforschung des altjiidischen Schrifttums
zum Zwecke der Feststellung der darin enthaltenen ira-
nischen Bestandteile, besonders der iranischen Lehnwirter
habe ich zugleich das mir aufstofende folkloristische Mate-
rial gesammelt in der Absicht, dereinst die Aehnlichkeiten
und Zusammenhiinge zwischen Indien, Iran und dem Juden-
tnm moglichst erschippfend darzustellen. In dieser vor-
lisgenden Arbeit soll nur der aunf altpalistinensischem
Boden noch in den ersten Jahrhunderten unserer Zeit-
rechnung belegte jidische Volksglaube, wie er besonders
fiir das Landvolk charakteristisch ist,!) in religionsgeschicht-
licher Belenchtung behandelt werden, der zugleich einen
wichtigen Beitrag zum Verstiindnis des Alten und Neuen
Testaments bietet. Material zur jidischen Volkskunde, das
hauptsiichlich aus den letzten Jahrhunderten stammt, ist
reichlich zusammengetragen worden (vgl. die ,Mitteilungen zur
jidischen Volkskunde®); allein der Wert und die Wichtigkeit.
der jiidischen Volkskunde als Quelle fiir die Erschliefung
der urisraelitischen Religion ist bisher weder wissenschaft-
lich behandelt noch recht betont worden.®) Ebenso wie bei
allen anderen Kulturvilkern lingst fiberwundene religitse
Vorstellungen noch Jahrtansende lang sich teils in erstarrten
Briuchen erhalten, teils unter der Landbevilkerung fort-
wuchern und von der offiziellen Religion als Aberglaube
bezeichnet werden, ist dieses auch im Judentum der Fall,
Unter Aberglauben verstehen wir hier ein Hineinragen
polytheistischer, primitiver Anschauungen, die teils dem
volkischen Urbestand angehoren, teils von der Urbevilkerung
Paliistinas entlehnt sind, in die rein monotheistische Welt-
anschauung des jiidischen Volkes, Der jiidische Volksglaube

' Das Fortloben der isrselitischen Volksreligion bei den Bauern-
schichten wird z. B. durch Jer. 41, 6; 44, 154 und durch Ea. 20, 24,
30—381 bezeupgt.

* Nur einen klsinen Ausschnitt davon hat L. Blan, Das alt-
judische Zauberwesen 1898, wissenschaftlich behandelt. Dagegen be-
ruht die Abhandlung des sonst verdienstvollen Sammlers volkskund-
lichen Materials, M. Grunwald, ,Zur Vorgeschichte des Sukkotritunls

und verwandter Kultformen® 1828, auf kritiklos susammengetragenem
Scheinmaterial und ist sie der jidisshen Wissenschaft nicht forderlich,
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Vorwort

hat in den verschiedenen Liindern, in denen die Juden
Jahrhunderte lang lebten, unter dem Einfluff der anders-
gliubigen Umgebung eine mannigfaltige Wandlung erfahren
so z. B, in Babylonien und spiiter in Deutschland!) In
dieser Arbeit lege ich bisher kaum beachteten und zum
Teil unbekannten Stoff der wissenschaftlichen Forschung
vor und glaube ich vielfach scheinbar unverstiindliches Mate-
rial durch religionsgeschichtliche Parallelen, die eine @hnliche
Entwicklung aufweisen, richtig gedeutet zu haben. In dieser
Untersuchung habe ich mich lediglich von wissenschaftlichen
Gesichtspunkten leiten lassen. Was die Grappierung des
Stoffes betrifft, so ist der klaren Uebersicht halber manches,
was eigentlich dem Kapitel der ,Magie* angehirt, bereits
in den Kapiteln ,Beeinflussung héherer Wesen* und
nFruchtbarkeitsriten behandelt worden.

Bollte dieses Buch, in welchem jedem Religionsforscher
manche neue Gesichtspunkte und Anregungen geboten werden,
sich einer giinstigen Aufnahme erfrenen, so werde ich, wenn
ich mir bei den zwei Aemtern, die ich innehabe, die nétige
Zeit abringen kann und mehr Verstindnis und Entgegen-
kommen fiir die reine, nicht gerade dem heutigen Materia-
lismus dienende (Geistesarbeit auch in gewissen mafigebenden
Kreisen Cilns, die in dem TIdealismus eine ihnen un-
verstiindliche Weltfremdheit erblicken, finden sollte, eine
Fortsetzung auf diesem volkskundlichen Gebiete folgen
lassen. Ich hoffe, dall auch Gebildete ohne religions-
geschichtliche Schulung durch dieses Werk nicht nur einen
Begriff von dem urisraelitischen Volksglauben sondern auch
zugleich Verstindnis fiir die wichtigsten Anschauungen
der primitiven Religionsformen erhalten werden.

Leider sind in dieser Arbeit eine Anzahl Druckfehler
stehen gebliebem und bitte ich das Druckfehlerverzeichnis
beachten zu wollen.

') Von dem deutechen Einflugs zeugt besonders day  Sefer

Hasidim* Es sind in Alterer Zeit nur solehe Brinche entlehint
worden, die zur Forderung des Wohlergehens dienen,

Ctln, den 15, Mai
im Jahre der rheinischen Jahrtausendfsier

J. Scheftelowitz



Einleitung.

Wo immer in einem Volke Glaube nund Kultus einer
dlteren, primitiven Heligionsstufe von den Vertratern einer
nenen offiziell gewordenen Religion unterdriickt worden
sind, haben sich alte Glaubensformen vielfach in allmihlich
erstarrten Sitten und Gebriuchen, zumal in einer zihen
Bauernbevilkerung, noch unziihlige Jahrhunderte hindurch
erhalten, denen aber zuweilen ein ganz neuer Sinn unter-
schoben worden ist. Der Mensch kann seine Vergangenheit
wohl vergessen, aber da er in jeder Epoche das Ergebnis
und die Vereinigung aller fritheren Zeiten ist, trigt seine
Kultur manche verwitterte Spuren der Vergangenheit mit
sich, Noch heute finden sich bei jedem Kulturvolk schein-
bar unverstindliche Sitten und Gebriiuche, die mit der der-
zeitigen Kulturhthe nicht versinbar sind, von denen man
aber annehmen mub, dab sie die ,Uberlebsel* der einst den
menschlichen Geist tiefbewegenden Glaubensvorstellungen
sind, die nun hentzutage einen wichtigen Beitrag zum ge-
schichtlichen Verstiindnis der Entwicklungsstufen einer Reli-
gion bieten. Man beachte in Deutschland nur die vielen sonder-
baren Briuche aus der Zeit des germanischen Heidentums, die
das Christentum, auflerstande, sie anszurotten, teilweise in
seinen Dienst stellte, teilweise als ,Aberglanben® weiter be-
stehen lassen muBte, Und so ist es verstiindlich, daf sich
noch im ersten Jahrhundert n. Chr. bei den paliistinischen
Bauern viele Uberreste eines ilteren, aus urisraelitischer
d.h. vormosaischer Zeit stammenden, polytheistischen Glaubens
lebendig erhalten hatten, welche die Rabbinen gewbhnlich
als emoritischen(-kananitischen)!) Aberglauben bezeichneten,

') Mit diesern Wort wird iiberhaupt jeds heidnische Sitte bezeichnet,
So wird die rimische Haarfrisur als yemoritisch® verboten (Debar, B, P.
11 18, TGe. Babb. VI 1, Jalquy § 587). Sie bestand darin, dass man die
Ecken des Kopfhuares (p = gr. Kdpn) abschor und am Hinterhaupt

1
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Einleitung

Nur durch Vergleichen mit analogen Briiuchen und Glaubens-
vorstellungen anderer Vélker kann man den urspriinglichen
Sinn der einzelnen, zum Teil erstarrten Briiuche eines Kultur-
volkes erschliefen und sie fiir die systematische Darstellung
des uralten Volksglanbens richtig verwerten. Ich behandle
im weiteren nur denjenigen altpalistinensischen Volksglauben,
dessen Reste noch in den ersten Jahrhunderten n. Chr. nach-
weisbar sind. Fs ist verstindlich, wenn einzelne Rabbinen,
die den Bauernkreisen entstammten, sich ihr Leben lang
von dem Bauernglauben, in dem sie aufgewachsen waren,
nicht ganz frei machen konnten und manche Vorstellungen
davon fiberlieferten. Ich habe da, wo die Uberlieferung
das Gepriige des Altertiimlichen trigt, keine Tremnung
zwischen tansitischer und nichttanaitischer Tradition ge-
macht. Die Stabilitit des Bauernglaubens war im Altertum
weit grifier und ihre Entwicklung viel langsamer als heute,
schon deshalb, weil die eine Generation die altviiterlichen
Sitten der vorangehenden mit einer heiligen Schen gewissen-
haft und ohne jede Kritik fibernahm. DaB er ein Misch-
produkt verschiedener Kulturschichten ist, wird an ver-
schiedenen Stellen dargelegt.

»Das ist ein Charakteristikum Palstinas und des ganzen
Orients, durch das man immer aufs neue wieder iiberrascht
wird, wie ziih-konservativ Altes, ja Uraltes, durch die Jahr-
hunderte und Jehrtausende bis auf die Gegenwart fortlebt.
Es ist fast, als rausche der Strom der Zeit an diesen Lindern
spurlos voriiber, Die Kananiter sind verschwunden, die
Juden deportiert, an ihre Stelle sind die Araber geriickt,
und doch ist manches seit unvordenklichen Zeiten geblieben,
wie es war. (H. GreBmann, Palistinas Erdgeruch p. 7).

einen Saum stehen licss (Sifri, Alard P. 13 p. 864). Nur susnahme-
weise gestattete man Minnern, die mit der rivmischen Regierung ver-
kehrten, letztere Haartracht su haben (Babs Qama 8ia; Botd 40b).
Ausdriicklich wird sie als Haartracht der Romer bezeichnet (Mafila 17s).
Dass die Romer im 2. Jahrhundert n. Chr. ganz kurz geschorenes
Haar hatten, vgl, Marquardt, Privatleben der Romer 11 GEST,

Nicht dem Bauernglauben gehiren an z. B, die auf den Messias
beziiglichen zahlreichen palistinischen Legenden, ferner die Ausmalung
des himmlischen Kénigtums nach dem Vorbild des irdischen.




[. Geisterglaube

§ 2, Gemif dem altpalistinensischen Bauernglauben gibt es
neben den himmlischen Geistern, den Engeln, auch unzihlige
stiindig auf Erden weilende Geister, die gleichfalls im Dienste
Gottes stehen (Midr. SGhar tob Ps. 24). Die auf urisraelitische
Zeit zuriickgehende Vorstellung, dafl die Engel Korperformen
haben, hat sich im altpaliistinischen Bauernglauben erhalten.
Ebenso wie die altiranischen Giitter fliegen, sind auch die Engel
mit Fliigeln versehen und vermogen gleich einem Vogel sich
hoch in der Luft zu bewegen (Semdt Rabba P, 21). Thr Korper
besteht halb aus Feuer, halb aus Wasser (Jer. RGshas, ¢. 2, 4, Pes.
d, R. Kah. P. 1, Jalqut Ex. § 186), ihr Atem ist Feuer (Sabb, £9a).
Sie offenbaren sich den Menschen auf Geheill Gottes bald als
Minner, bald als Franen, bald als Winde, bald als Feuer
(Semdt R. P. 25). Jedes Volk ist durch einen Schutzengel
vor Gott vertreten.!) Das Volk Israel besitzt 2 Schutzengel,
Michael und (Gabriel (Semdt Rabbd P. 18 u. 25). Als Retter
in der Not erscheint dem Israeliten der Prophet Elia (Jalquf
Rut ¢. 1 u. 4; M. Gaster, Exempla of the Rabbisp 203).%) Die Schutz-
engel der Vilker haben einen besonderen Machtbereich
und handeln zuweilen gegen den gottlichen Willen, wes-
halb einzelne von Gott vernichtet werden (Semdt R. P. 21, 5).

I} Gemiss dem Rltesten israelitischen Volksglauben hat jedes Land
seinen Gott Ri, 11, 24), den man nur in seinem eigenen Lande ver-
ehren kann (1. Sam. 26, 193, Daher lisst der syrische Feldherr Naaman,
um den izraelischen Gott, dem er anhing, auch in Syrien anbeten
za kinnen, palistinische Erde dorthin bringen, auf der er in Syrien
eine Opferstitte dem israelitischen Gott errichtet (2. Ko, 5, 17). Die
von Elia eifrig verfochtene Lehre von dem einen allmichtigen Gott
scheint erst zu Hiskias Zeiten Allgemeingut des Volkes geworden zu
sein (vgl. 2. Kon. 19, 17 ff. und im Gegensatze hierzu die von Rabsake
vertretene polytheistische Auffassung 2. Kon, 18, 83 ),

%) Elin ist such der Schutzengel des nengeborenen Knaben, dem man
am Tage der Beschneidungsfeier einen ,Ehrensitz* (133 3unp) her-
marichten pflegte (Jalqut Gen, § 71),

1%
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I. Geisterglaube

Der gute Trieb und der bise, die dem Herzen eines Menschen
inmewohnen, werden als zwei Engel, als ein guter und biser
sufgefalt, die jedem einzelnen Menschen fiir die Dauer seines
Lebens beigesellt sind (Hagigs 16a, Sabb. 119b, Taan, 11a, Semot
L. P. 36, 3, Jalquf § 265 u, 148, Hirte des Hermas 6. Geb, 2, 2,
I Baruchapok. ¢. 12—16). Diesen jiidischen Volksglauben
haben auch die Mohammedaner, Armenier, die christlichen
Griechen und Falaschas iibernommen (T. Canaan, Abergl. u.
Volksmed. im Lande der Bibel 1914, 6; Abeghian, Altarmen, Vollsgl,
1. 6; B. Schmidt, Volksleben d. Neugriechen I 92, 98, 196 C. Rathjens,
Die Juden in Abessinien, 8%),

Jedes Haus wird von Geistern bewohnt (xrvas ), die
im Gegensatze zu den Feldgeistern (x5pn= 'mn) den Menschen
wohlgesinnt sind (Berséit R, P. 25). Der bei vielen poly-
theistischen Vilkern herrschende Glaube, daB von einem be-
stimmten Hausgeiste, den man verehrte, das Gliick des Hauses
abhiingt (vgl z B. Abeghian p. 55), findet sich auch beim
altpaliistinensischen Landvolke. Man weihte in jedem Hause
der Gliickgottheit Gad einen besonderen Sessel, auf den sich
keiner zu setzen wagte (Mo‘sd qatin 27a, Nedar. 56a, Sanh, 204a)
und rief sie an: ,Gad, verbreite Gliick und weiche nicht!®
(B. Sabb. 67b, Jalqut § 587), was die Rabbinen bekiimpften.
Viele pflegten sogar nach jeder Mahlzeit Speisereste fiir
Gad zuriickzulassen (Sanh. 92b, Jalqut Jes, § 509). Dal diese
Glicksgottheit aus urisraelitischer Zeit stammd, bezeugt
Jes. 65, 11 (vgl. ferner Wellhausen, Reste d. arab, Heident® 146;
R Smith, Religion der Semiten, fibers. Stabe p. 67).

Der Aufenthaltsort der guten Hausgeister war nach
primitivem Glauben gewthnlich der Herd, weil in dessen
Feuer den guten Geistern geopfert wurde und er fibrigens
im Hause als die einzige rituell reine Stitte galt: denn
sowohl Feuer als auch Asche sind diémonenabwehrende
Mittel. Noch heutzutage sind Reste von diesem alten (}lauben
bei Kulturvolkern nachweisbar, In ganz Armenien gilt
der Backofen als heilig. Er wird mitten im Hause gebaut,
der Kirche gleichgesetzt: bei ihm wohnen die Hausgeister,
denen man bei den Freignissen des Familienlebens, z B,
bei der Hochzeit, Opfer darbringt (Abeghinn p. 6), Im

4
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1. Geisterglanbe

alten deutschen Volksglauben hat man dem Ofen gittliche
Verehrung gezollt (A. Wuttke, Deutscher Volksaberglaube® 89),
Nach dem Glauben der groBrussischen Baunern, der Wenden
und Ruthenen, ist er die Heimstiitte des Hausgeistes (Globus 5,
300, Rentsch bei R. Wuitke, Suchsische Volkskunde 1900, 855).
Wird daher bei den Bojken (einem ruthenischen Stamme)
eine Hiitte abgetragen, so scheut sich jedermann, den Ofen
zu zerstiren. Dieser Glaube herrscht auch in Czernowitz
(Globus 79, 150)). Die riimischen Bauern flehten den Back-
ofen (fornax) an, dall das Gebackene gerate (Ovid, Fast. 2,
524 ff.). Dieselbe Vorstellung, dall der Ofen ein hiheres
‘Wesen darstelle, existierte auch bei den altpalistinensischen
Bauern, wogegen sich die Rabbinen wenden: ,Wer den
Backofen anruft, daf das Brot nicht sitzen bleibt (wirt-
lich: .nicht fillt*), begeht einen heidnischen Brauch® (Tas,
Sabb. 6, 14, Jalqu § 597). Noch heutzutage scheut sich der
hessische und galizische Jude, einen Backofen einzureiBen.
Letzterer wird einen Ofen nicht umbauen, ohne das alte
Loch in der Decke zu lassen (Am Urquell IV 211),

§ 8. Der altpaldstinensische Volksglaube lifit noch er-
kennen, wie einzelne urspriingliche Gottheiten und Diimonen,
die wichtige Naturerscheinungen reprisentieren, aus heid-
nisch-israelitischer Vorzeit zu Engeln umgewandelt wurden,
So wurde die heidnische Dimonin der Geburten Léla (vgl.
gr. dmupdtney yevifihioy) zum Engel, der iiber die Geburten ge-
setzt ist (pn by naoon o)) Meer, Sonne, Mond?) und
Sterne, die die Heiden als Gottheiten vershrten, werden als

"} Aut babylonizschem Boden erscheint sie wisder bei den Juden
als die den Wochnerinnen und Neugeborenen nachstellende weibliche
Dimonin Lilit, die den Lamise und Striges der Griechen und Rémer,
den Gulen der Arsber und den Alen der Armenier entsprieht (Gifin 69b,
Nidda 24b). Nach mondiizchem Glanben hockt saf dem Bette der
Schwangeren die Lilit Zahriel (Lidzbarski, Johannisb, 4. Mand. IT, 11).

f) Belbst einige Rabbinen huldigten dissem Glauben, Als einst
am Morgen des 29. Tages eines Monuts noch der alte Mond sichtbar
war, warf B. Abun Steinchen gegen ihn, indem er zum Monde sprach:
nBeschiime nicht, mein Schn, deinen Schipfer, denn am Abend wollen
wir, dass du von der Stelle aus scheinst, wo du dich ernenerst, jetzt
aber scheinst du noch von der alten Stelle® (Jer. Rozhass, ¢. 2, 4),



I. Geistarglaube

belebte, engelhafte Wesen aufgefalit, die Gott huldigen.
Der  Herr der Totengeister, der in Babylon Nergal ist,
ist zum Engel Dumi geworden, der iiber die ,Seelen* herrscht
{vel. Bcheftelowitz, Altpers. Bel, u, d. Judentum, 157). Als Herrscher
iiber die Geister gilt ASmedai (Gittin 68, Me‘ila 17b), der anch
Semadon heiBt (Berdsit R. I, 36).

Andererseits lehrt die Religionsgeschichte, dal viels, einer
niederen Religionsstufe angehirenden einheimischen und
fremden Gotter zu Diémonen umgestaltet worden sind, Das
Christentum hat den heidnisch-germanischen Gott Donar
zum ,Sohn des Teufels® gemacht (W, Golther, Handbuch d, germ.
Mythologie 246), Der michtige Gott der heidnischen Grim-
linder, Tornasuk, ist von den christlichen Missionaren zum
schlimmsten Teufel gestempelt und ginzlich seiner Gitter-
wiirde beraubt worden (Globus 19, 13). Aehnlich werden
die Hindu-Gottheiten von den indischen Mohammedanern
als Dimonen angesehen und hat Zarathustra die meisten
arischen Gotter zu Unholden umgewandelt, Weil Sonne,
Mond und Feuer von den Babyloniern und Iraniern gitt-
lich verehrt wurden, haben die Mandier sie als dimonische
Michte aufgefalit. Der jiidische Volksglaube hielt die Gotter
der Heiden gleichfalls fiir Démonen (vgl. 1. Kor. 10, 20;
Act. 16, 16), weshalb der griechische Tebersetzer von
Ps. 96 (95), 5 o>hs mit dainire fibersetzt. Dieses griechische
‘Wort steht auch Dt. 32, 17 und Ps. 105 (106), 37 fiir hebr.
bt . bise Geister“.l)

Die Tummelplitze der Dimonen sind vornehmlich die
Kreuzwege, Wiisteneien, Schmutzhaufen und Leichenplitze;
gie treiben besonders im nfichtlichen Dunkel und in der
Einsamkeit ihr Unwesen (vgl. Scheftelowitz, Altpers, Rel. 25 f£).%)

) Der altsiichsische Neophyt musste im 8. Jahrhundert folgenda
Abschwirangsformel dem christlichen Missionar nachsprechen: He
forsacho allum dinboles nuercum and wordum Thuneer ends Tuoden
ende Saxnote ende allam them Unholdum, the hirs genotas sind.®

%) Ebenso halten sich in einem Badehause Geister suf, sn deren
Bpitze ein Oberhsupt steht (Berss. K. P. 68). Derselben Vorstellung
von den daemones balneares begegnet man bei den Griechen (vgl.
M. Bachs, Beitr, z, Sprach- u, Altertumsforach. I 1854, 76 ; F. Pradal,
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L Geisterglanbe

Zuweilen verwarnt ein Dimon auch einen Menschen (Makkat6b).
Das Oberhaupt aller Dimonen ist Samael (Debarim R. P. 11).
Die gewlUhnlichen Dimonen #hneln den Menschen in drei
Dingen: Sie essen und trinken, pflanzen sich geschlechtlich
fort und sterben (Hagigh 16a, AbSt de R. Nitan e. 37, vgl. hierzu
Plato, Symposion 202a). Sie haben aber keinen Schatten (Jer.
Jeb. 16, 6, Jer. Gitt. 6, 6, B, Jeb. 122a, B. Git. 66b), was eigent-
lich im Gegensatz zu der polytheistischen Idee steht, gemil
der nur die lichten, himmlischen Wesen als schattenlos ge-
kennzeichnet (vgl. im Iranischen lasna 57, 27, Yadt 10, 68, Plutarch,
de J5. 47 und im Indischen Nala 5, 19—20, M. Bh. 3, 57, 23 {.; Tradlo-
kyadipikinimasangrahani BL 83b), hingegen die Dimonen mit
einem Schatten versehen sind (vgl.im Indischen Jaim. Br.11370). Da
aber im Judentum die meisten Diimonen aus urspriinglichen
Gittern hervorgegangen sind, denen Schattenlosigkeit eigen
war, 80 lebten sie in dieser Eigenschaft auch weiterhin im
jiidischen Volksglauben fort, zumal da die DiAmonen im
Monotheismus den Engelscharen nebengeordnet worden sind
Jedes Unheil rithrt von Diémonen her. Kine bestimmte
Art von Dimonen sind die Krankheitsgeister, die Krank-
heiten hervorrufen, wenn sie in den Menschen einfahren
(vgl. Scheftelowitz, Altpers. Rel. 31; Jellinek, Bst Hammidmi IV
p. 117 ). Von Didmonen bedroht sind vornehmlich das
Kind, das weibliche (feschlecht wiithrend der Menses und
der Niederkunft, Braut und Briutigam und ferner derjenige,
der mit einer Leiche in Beriihrung kommt. Einen Frommen
suchen sie zur Siinde zu verfithren (vgl, Scheftelowitz, Altpers.
Rel. 113 f.; L. Blan a.n. 0. 11 ).

Girisch, u. siidital. Gebate 1807, 87 £) und im heutigen Palistina: Keine
Fram, sei sie Ohristin, Mohammedanerin oder Jidin, unterlfisst es, auf
idie verschiedenste Weise Gott oder sinen Heiligen anzurufen, wenn
sie das Badehaus betritt. Auf diese Weise glauben sie die dort vor-
handenen bésen Geister unschidlich #u machen (T. Canasn s & O.24).
Auf diesem Glauben kiénnte zam Teil die Anordnung der Babbinen be-
ruhen, heim Botroten des Badehauses folgendesGebat zu sprechen: Mige
ez dein Wille sein, mein Gott, daes du mich aus diesem und ihn-
lichem Orte errettest und dass mir nicht etwas Bittenloses und Simd-
hoftes zustosse, BSollte mir aber etwas Sittenlosées und Stindhaftes
rustossen, 80 sai mein Tod eine Sithne fir meine Stinden® (Berdk. 60a).

7
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§ 8. Die Seelen auflergewbhnlich siindhafter Menschen
werden nach dem Tode gleichfalls zu Dimonen (Josephus,
Bell. Jud. VII 6, 3; Sabb, 152b; Qoh. R. 8, 21). So wurden
nach altpalistinensischem Glauben die Menschen, die den
Tarmbau von Babel unternahmen, um Gott zu bekimpfen,
n2it Affen, Geistern und Démonen® (Sanhedr. 109a), Diese
Vorstellung, dafi die Seelen zu Dimonen werden, existierte
auch bei den zarathutrischen Iraniern, den Arabern, ferner
bei den Eingebornen auf der (Gazellenhalbinsel, Erromanga-
Insel und anf den Nen Hebriden (vgl, Scheftelowitz, a. a. 0. 51).
Aus dieser Furcht vor den Seelen biser Menschen, die
ebenso wie withrend ihres Lebens auch nach ihrem Tode
Schaden zufiigen, hat sich wahrscheinlich in altester primi-
tiver Zeit der Dimonenglanbe entwickelt. Eine Folge
dieser Anschsuung ist der Umstand, daB verschiedene
Seelentiers (wie Schlange, Vogel) vielfach ebenfalls als Di-
monen auftreten, welche Krankheiten hervorrufen, So ist
es verstiindlich, dafl bei den primitiven Vilkern eine Scheu
vor den Seelen der Abgeschiedenen herrscht. Der Tote
geht nicht gleich nach seiner Bestattung in das Seelenreich,
sondern fiihrt im ersten Jahre noch auf Erden sein eigenes
Dasein in der Nihe seiner chemaligen Wohnstiitte, weshall
er den Ueberlebenden gefihrlich werden kann. Vom Bisen,
das die Verstorbenen den Lebenden zuftigen, wird in der
Bibel, die diesen Glauben bekimpfte, nicht ausdriicklich
Erwihnung getan, aber gewisse Verbote und ecine Anzahl
peinlichst geiibter Sitten, an denen die altpalistinensischen
Bauern starr festhielten, reden eine deutliche Sprache, Das
Alte Testament hat solohe von den polytheistischen Vilkern
geiibten Briuche, die der Furcht vor der Rache der Toten-
seelen entsprangen, im israelitischen Volke endgiltig aus-
zumerzen gesucht. Daher wird dem Leidtragenden verboten,
seinem Korper blutige Einschnitte beizubringen (Lev. 19, 98,
Dt. 14, 1). Trotzdem hat sich dieser Brauch noch im 4, Jahr-
hundert n, Chr., im palistinensischen Landvolke erhalten
(Scheftelowitz, Altpers. Rel. 167), Aus einem altjfidischen
Brauche, dessen urspriinglicher Sinn unter dem Einflub des
Monotheismus in Vergessenheit geraten war, liBt sich er-
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schlieBen, dal die urisraelitische Totenbestattung &hnlich
der aller polytheistischer Vélker darauf hinzielte, das Um-
herwandeln und die Riickkehr des Totengeistes, der nach
primitiver Vorstellung kirperhaft ist, unmoglich zu machen.
Man pflegte niimlich die Augen des Toten zuzudriicken,
den Mund zu schlieBen, die Ohren und Nasenlbcher zu ver-
stopfen, angeblich damit, ,kein Wind in den Korper ein-
dringe“ (Sabb, 151b; KrauB, Talm, Arch. II 55, 473). Da
der wahre Sinn des Brauches zum Teil in Vergessenheit
geraten war, gestatteten dieses die Rabbinen®) und verboten
naur, die Kinnbacken eines Toten festzuschniiren (Semahst 1,2).
Die Ethnologie lehrt uns aber, daf man die Oeffnungen der
Toten verstopfte, einerseits um #u verhindern, dafl er seine
Sinne noch gebrauchen kénne, auf dall er nicht zuriick-
kehre, andererseits aber auch, damit kein Diémon in den
Leichnam fahre (vgl. Scheftelowitz, Schlingen- u, Netzmotiv p. 21 f1.).
Auch die Araber in Sitdarabien und die Yorubas verstopfen
die Eorperofinungen des Toten und binden iiberdies die
beiden dicken Zehen fest zusammen (Featherman, Soc. hist. of
mankind V 423 f; Ellis, Yorubaspeaking peoples 1894, 153), In
Horea werden der Leiche die Augen zugebunden, die
Ohren und der Mund mit Watte verstopft, das Gesicht wird
mit schwarzem Mull zugedeckt und iiber den Kopf ein
schwarzseidenes Tuch geworfen, dessen Enden hinten zu-
sammengeknotet werden, wilhrend die Hinde mit einem
schwarzen Tuche zusammengebunden sind (W. Sieroszewski,
Koren 114). Bei allen polytheistischen Volkern herrschte
der Glaube, daf vor allem durch die Nasenlécher iible
Diémonen in den Kérper eindringen kinnen, Daher pflegte
der Mensch zu seinen Lebzeiten die Nasenltcher prophy-
lnktisch durch zauberkriftige Amulette zu schiitzen. Die
Nasen- und Ohrringe, die bei den alten Israeliten und den

) Allein die von den Bauern geiibte Bitte, bergits dem Sterbenden
die Augen zuzudriicken, bezeichneten die Rabbinen als Mordtat. Erst
nach Eintritt des Todes diirfo man dieses tun (Sabb, 151b), Die
Balubas (Kongo) verbinden die Augen eines Sterbenden, da dessen
Blick Unheil hervorrufen kann (H. Johnsten u, G. Grenfell, Congo II
1608, B43).
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Arabern iiblich sind (vgl. Doughty, Travels I 149), bilden eigent-
lich Schutzmittel gegen das Eindringen dimonischer Ein-
fliisse in die Nase und Ohren (vgl R. Smith a. a. 0. p. 118a)Y)
und werden aus diesem Grunde in Gen. 85,5 als heidnisch
verpint.

Die bei den heutigen Kulturvilkern verbreitete Sitte,
die bereits vor mehr als 2000 Jahren von den Juden und
Romern geiibt wurde, niimlich daf die Leidtragenden beim
Begriibnis schwarz gekleidet sind, geht im letzten Grunde
cbenfalls auf die Furcht vor der Totenseele zuriick. Die
Vilkerkunde belehrt uns, dall der Primitive sich bei Todes-
fillen Kdrper und Gesicht schwiirzte oder mit Asche be-
streate, Hierdurch wollte er sich entstellen, um einerseits
von dem Totengeiste, der die fiberlebenden Verwandten oft
heimsucht®), nicht erkannt zu werden, andererseits um dessen
Mitleid zu erwecken. Dieser urspriingliche Sinn war
aber den Israeliten bereits in alttestamentlicher Zeit ver-
loren gegangen; sie sahen in der dunklen Farbe mur noch
das Siunbild des Tritbsals im Gegensatz zu der lichten,
hellen Farbe, die sie als Symbol der Freude betrachteten.
Auch der noch im 3. Jahrhundert n. Chr. geiibte palisti-
nengische Brauch, bei einem Trauerfall seinen Eopf ganz
zu verhiillen (Qohelet R, 7,12), der zwar als duBeres Zeichen
der Trauer gedeutet wurde, hatte urspringlich den Zweck,
sich der Seele unkenntlich zu machen (vgl. Scheftelowits
a. n. 0. 167 f).

Der Tod selbst wird durch das feurige Schwert des Todes-
engels bewirkt, das gegen die Familie, in der jemand dem An-
griffe dieses Engels erlegen ist, wiihrend der ersten 7 Tage noch
geziickt ist.") Bis zum 30, Tage bewegt es sich hin und her,

'} Im alten Indien wurden dem Sohiler am Ende des Studiums
Obringe und ein Fingerring als Amulette angesteckt (Hirapyak Gr. T
10, 6 ff.; Vaikhanasa Gr. II 15; vgl. Th, Bloch, Vaikhinana Gr.1806, p.11).

*) Aengstlich vermied man, seinen langen Mantel auf den Sarg
eines Toten herabwallen zu lassen, ans Furcht, dass der Tote einen
nach sich zichen kinnte (Qohelst . 4.5). '

") Der Tod des Menschen tritt ein durch den Tropfen Galle, der
vom Schwerte in den Mund des Menschen herabfillt. Die Gestalt
des Todesengels reieht von einem Ende der Welt bis zum andern,
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und erst nach einem Jahre kehrt das Schwert in die Scheide
zuritck. Wird aber in dieser Familie im Laufe eines Jahres
ein Sohn geboren, so wird hierdurch jede Gefahr, die iber
derselben schwebte, sofort beseitigh (Jer. Mo%d Q&iEn 3, 7).
Letztere Auffassung von der siihnenden Kraft des Sohnes
findet sich besonders in Indien (vgl. Scheftelowitz a. a. 0. 169).

§ 6. Im altpalistinensischen Dimonenglauben lassen
sich moch Reste der primitiven Tierverehrung nachweisen.
Spuren des altsemitischen Tierkultes sind noch in der Bibel
zu finden. Im Reiche Israel wurden zu Dan und Bétél
Stierbilder werehrt (1. Kin. 12, 28 f); ferner wird won
der siindhaften Verehrung eines jungen Stieres erzihlt
(Ex. 82, Ps, 106, 20). Ein bronzenes Stierbild wurde im
Ostjordanland gefunden, In Stdarabien spielten Stierkopfe
noch in jiingerer Zeit im Kulte eine bedeutende Rolle. Die
phonizische Astarte hatte einen Kuhkopf Diejenigen Di-
monen, die in urisraelitischer Zeit eigentlich Gottheiten
waren, stellte man sich daher gewthnlich gehéirnt vor, Die
Bibel (Lev. 17, 7) verbietet, die bocksgestalteten Dimonen zu
verehren. Dal dieser Kult in urisraelitischer Zeit vorhanden
war, beweist 2. Chr. 11, 15. Die Feldgeister hatten bei den
Semiten einen dem Bocke #hnlichen Kopf wie die grie-
chischen Satyren. Die Beduinen nahmen an, daf die Di-
monen der Wiiste bocksgestaltig sind. Im jiidischen
Volksglauben lebten noch die altsemitischen Anschauungen.
So hat der Dimon, der sich auf den Aborten aufhilt, die
Gestalt cines Ziegenbocks (Berik, 62a), Der Kopf des
Didmons der Mittagshitze,!) Qeteb Meriri, der vom 17, Tammuz
bis zum 9. Ab wiitet, gleicht einem Kalb, an dessen Stirn ein
einziges Horn hervorragt (Tanhumé P. Nasi ¢, 28, Bamidbar

Von der Fussohle bis sum Scheitel ist er voller Angen; sein Kleid
ist Fewer ('Ab. z. 20b, Hallah Rabbati P, 8), Nach urisralitiechem
Glauben ist der Todesengel nicht mit dem Schwerte, sondern mit der
Schlinge versehen, mittels deren er die Seele gebunden fortschleppt
(vgl. Bcheftelowity, Schlingen- u, Netemotiv 5 ), Bret in der Zeit,
in der die Schlinge als Waffe nicht mehr im Gebrauch war, wird
wohl an ihrer Stelle das Schwert eingesetzt worden ssin,

1) In Griechenland wurde Hekate als daemon meridianus
gefiirchtet (Panly-Wissown, B, E. VII 2774 £):

11



I. Geistergluube

E. P. 12, Peshi. 111b, Midr. Tehillim P, 91, 6).. _Der Satan
gleicht dem Stiere®, heifit es Pesiqti Rabb. (ed. Friedmann
p. 5), Im Dimonenglauben der verschiedenen Vilker haben
sich Reste des gittlichen Hornermotivs erhalten (vgl. Schefte-
lowitz a. a. 0. p. 98 £). Aehnlich dem Qeteb Meriri haben
gottliche Tiere zuweilen nur ein Horn, So verwandelt
sich der indische Gott Vispu in einen Eber, der nur mit
einem Horn versehen ist (M. Bh III 142, 45). Ebenso
haben die babylonische Gottin Mah (vgl, Thompson, Semitie
Magic 1908, 63) und der in der zarathustrischen Religion eine
wichtige Rolle spielende mythische Esel Xara sin ein-
ziges Horn, Ueber das Einhorn vgl auch O. Keller, Die
antike Tierwelt I 1909, 415 f

§ 6. Die Seelen der Verstorbenen, die im Glauben
vieler Vilker die Gestalt eines Vogels annehmen, erscheinen
oft als Hihner, weil sie in diesem Korper unauffilliz in
die irdischen Wohnstiitten eindringen kimnen. Die Vor-
stellung vom Seelenhuhn ist in Griechenland (Weiker,
Mitteil, d. Archaeol. Instit, Athen XXX 1907, Fehrle, Schweiz. Arch.
f. Volkskunde XVI 67), Nordindien (Crooke, Pop. rel. and folklore
11 74, 1 72) und OQesterreich (Vernaleken, Mythen 373) zu be-
legen. Da die Totenseelen pgefiirchtet und die Seelen
schlechter Menschen nach dem Tode zu Dimonen werden,
entwickelte sich der Glaube, daB Démonen ebenfalls zuweilen
Hithnergestalt haben.') In Oesterreich verwandelt sich ein
Dimon in einen Hahn (Vernaleken 118), in OstpreuBen
haben Kobolde die Gestalt wvon schwarzen Hihnen
(Wuttke® 44). Bei manchen Negern gilt ein schwarzer
Hahn fiir ein dimonisches Tier, in das sich ein Hexen-
meister verwandelt, wenn er Schaden anrichten will
(Globus 15, 55). Im deutschen Volksglauben und im Tos-
kanischen ist der schwarze Hahn das Tier des Teufels
(Scheftelowitz, Huhnopfer 50, Gubernatis, Tiere im Indo-
germanischen 388). Wenn weibliche Dimonen nachts

‘Wachnerinnen oder Kinder heimsuchen, haben sie nach
dem in Indien, auf Borneo und in den slavischen Lindern

) Aehnlich ist ja dic Schlange bei vielen Volkern nicht nur
Seelentier sondern zugleich auch die Verkiirperung eines Dikmons.
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Lerrschenden Gilauben die Gestalt einer Henne (Scheftelowitz
a a 0. 50). Anch im altpalistinensischen Volksglauben
lebten diese primitiven Ideen fort: Wollte man erkennen,
ob machts Dimonen ans Bett kommen, so streute man —
wie B. Berakot 6a berichtet — Asche vor sein Bett. Waren
dann morgens frith Hahnentritte in der Asche zu sehen,
o stammten sie von Didmonen, Also die niichtlichen Dé-
monen, die das Schlafgemach heimsuchen, haben Hahmnen-
fitbe, was in Gitfin 68b (nebst Raschi) noch besonders her-
vorgehoben wird. Zu dem gleichen Zwecke wurde in
Indien Asche gestreut. Beim jihrlichen Manenfeste, das
die Waldbewchner von Mirzapuhr (in Nordindien) feiern,
strenen sie Asche auf den FuBboden der Zimmer. Am
niichsten Morgen glauben sie in der Asche Abdriicke won
Hithnerfiifen zu erblicken als Zeichen, daf die Seelen der
verstorbenen Familienangehrigen das Haus besucht haben
{Crooke II 74). Die Sitte, Asche zu streuen, um zu erfahren,
ob unsichtbare Geister ein Haus heimgesucht haben, ist
weit verbreitet (vgl. Crooke, Natives of Northern India 1907, 289;
E. B. Tylor, Primitive Cultare* I1 197; Bastian, Mensch IT 325;
Grimm, I), M, 420; Zischr, Ver. Volsksk. 1911, 150). Gem#l den
elsiisischen Saugen kann man bise Geister daran erkennen,
daf man den Boden, den sie heimgusuchen pflegen, mit
Asche bestrent. Sind dann in der Asche Ginsefiile ab-
gedriickt, so stammen sie von Geistern (Ztschr. f. Deuntsche
Mythol. T 400). Die somderbare, bei vielen Vilkern mnach-
weisbare Vorstellung, daB das Huhn bald die Seele eines
Verstorbenen; bald einen Dimon verkirpert, hat sich aus
der Ides von dem Seelenvogel entwickelt (vgl. G. Weiker, Der
Seelenvogel in der alten Literatur und Kunst 1903; v. Negelein,
Globus 79, 857 f). Der Seelenvogel existiert z B. bei den
Chinesen (Int. Arch, f. Ethn. XI 86 £), Malaien (M. Moszkowski,
Auf den neuen Wegen durch Samatra 1909, 127; H. Ling Roth, Natives
of Sarawak I 824 ; H. Tonkes, Volkskunde von Bali 1888, 29), Amur-
vilkern (Int, Arch. £, Ethn, I94) auf Nuguria (Thilenias, Ethnogr. Er-
gebnisse aus Melanesien I 67) und bei den Indianern (E.R. Emerson,
Indian Myths, 1884, 178). Bei den arischen Indern haben die
Pitaras (Seligen), wenn sie zum Totenopfer herankommen,
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das Aussehen von Vigeln (Baudh, Db, I1 8, 14, 0 f, vgl. AV, 4
34, 4; Oldenberg, Rel, d. Veda 568; Johansson, Solfigeln i India 20 £).
Auch bei den Armeniern fliegen die Seelen in Gestalt von
Vigeln umher und setzen sich im Hofe auf die Biume
(Abeghian p. 10). Der Seelenvogel ist ferner belegt bei den
alten Babyloniern (Jastrow IT 957), Manichfiern (A. Grinwedel,
Alt-Kutscha 1920, 152, 25), Mandiiern (R. Reitzenstein, D. iran.
Erlésungsmysterium p. 66), in der islamischen Religion und bei
den Abessiniern (Goldziher, Globus 83, 301; Littmann in Beitr, 7.
Kenntois des Orients ed. Grothe VI 56 ff; Jacob, Altarab, Beduinen-
leben 143). Reste dieser Vorstellung lassen sich auch im
urisraelitischen Volksglauben nachweisen, vgl Ps, 124, 7:
nUnsere Seele ist entronnen wie ein Vogel aus des Vogel-
stellers Schlinge¥, ferner Semat Rabba P, 38: ,Gleich einem
Vogel fliegt der Frevler in die dunkle Holle®., Nach Midr.
Tanhumi P. Nadi c. 28, Bemidbar R, P. 12, gibt es Dimonen,
die wie Vogel fliegen. Satan erscheint als Vogel (Sanh. 107a).
Im alten Indien und in griechischen Zaubertexten haben bise
Greister oft die Gestalt von Vogeln (Rev. VII 104, 18; F, Pradel,
Griechische Gebete 95). Von allen Vogeln pflegt nun gerade
das Huhn unauffillig in die Wohnungen des Menschen zu
kommen, weshalb der Seelenvogel hiufig in dieser Gestalt
vorgestellt wurde,

§ 7. Im primitiven Glauben vieler Vilker gilt auch die
Schlange als ein Seelentier. 8o ist die Schlange die In-
karnation der abgeschiedenen Seele in Nordindien (Crooke,
Pop. rel. 1 187), Indonesien, Melanesien bei den afrikanischen
Negern, dem Griechen und Germanen (vel. Scheftelowits,
Altp. Rel. 13). Tm altpalistinensischen Bauernglauben lassen
sich noch Reste von diesem Glauben nachweisen, Als die
Einwohner von Maron den Leichnam des R. Eliezer aus
einer Grabeshihle holen wollten, um ihn in Maron neben
seinem Vater R. Simeon zu bestatten, folgten ihnen in die
Grabeshohle zwei feurige Schlangen, die dort verschwanden
(Qoh. R. . 11, 2; Pes, d. R. Kah, P.10). Als Bar Koseba ge-
fallen war und man auf Geheif des Kaisers Hadrian seinen
Leichnam zu ihm brachte, fand man eine Schlange um
sein Herz gewunden (Pesiqta R, P, 80). Aus der Ides won
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der Seelenschlange hat sich der altjiidische Volksglanbe
entwickelt, daB Siinder sieben Jahre nach ihrem Tode zu
Schlangen werden (Jer. Sabb. 1, 3; B. Baba Qami 16a).

Dab die Seelen der Angehiirigen einerseits Angstgestalten,
andererseits aber auch Schutzgeister sind, so dal ihr Ver-
schwinden von den menschlichen Niederlassungen Unheil
bringt, ist eine bei den polytheistischen Vilkern weitver-
breitete Vorstellung. So ist es verstindlich, daf die Seelen-
schlange vielfach zur Hausgottheit geworden ist, die die
Hausbewohner oft vor Gefahren schiitzt. In Indien und
Armenien wird die Hausschlange als Schutzgeist in jedem
Hause verehrt; verlilit sie das Haus, so ist der Fortbestand
der Familie bedroht.!) Die alten Aegypter und Litauer
pllegten sorgsam die von ihnen gbttlich verehrte Haus-
schlange.®) Der attische Zeus Ktesios, der Beschiitzer des
Familieneigentams, wurde in iltester Zeit in Schlangegestalt
gedacht und dargestellt’) Nach dem Glauben der Araber
nimmt der Schutzengel sines Hauses gewdhnlich die Figur
einer Schlange an') Auch gemiB dem altpaliistinensischen
Banernglauben schiitzt die Hausschlange zuweilen vor Ge-
fahren und ist sie den Mitgliedern des Hauses stets gewogen
(Jer. Teruma 8, 3). Als ein Dorfler Enoblauch einmachte,
schlich sich eine giftige Schlange vom gegeniiberliegenden
Berge ins Haus und begann von dem Knoblauch zu essen.
Die Hausschlange, die dieses allein bemerkte, suchte den
Bauern darauf anfmerksam zu machen, indem sie Erde in
die Knoblauchmasse warf, Als dies aber nicht half, stiirste
sie gich plitzlich selbst in dieselbe hinein. Da erst erkannte
der Bauer, daB die Hausschlange seine Familie vor der
durch die schnell hinwegschleichende Bergschlange ver-
gifteten EKnoblauchmasse bewahren wollte®) Das unver-

') Fergusson, Tree and serpent-worship, Londen 1873; Journ, of
As. Soc. of Bengal 84, 189 ff'; Abeghian a, a Q. T4,

) A. Wiedemann, Das alte Aegypten 274; Usener, Gitternamen
B8, 91, 112.

Y E. Kiister, Diie Schlange in d. griech. Kunst 1918, 145.

‘) Canaan s a0, 18

% Jer. Ternmé 8, 3; Pes. d. B. Kahana P, 10,
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schlossens Haus eines Bauern, der mit seiner Familie nach
Jerusalem gewallfahrt war, wurde in seiner Abwesenheit
von einer Schlange bewacht.')

Verblafite Nachklinge von der Verehrung des schlangen-
gestalteten Hausgeistes liegt in der weitverbreiteten Vor-
stellung vor, dafl das Erscheinen der Hausschlange in
wachem Zustande oder im Traume grofies Gliick bedeutet,
Eine Schlange, die im Traume sichtbar wird, bedeutet
nach griechischem Glauben Macht und Reichtum.*) Wihrend
Roscius als Kind in der Wiege lag, sah seine Wiirterin einst
in der Nacht, dab der schlafende Knabe von einer Schlange
umwunden war. Die Wahrsager verkfindeten dem Vater,
die Schlange deute an, dall der Knabe einst grollen Ruhm
und viel Auszeichnung erlangen werde”) Im Vogtlande,
in Siiddeutschland, in Bthmen, in der Schweiz, bei den
Zigeunern und Spmoanern bringt eine Schlange, die man
im Hause sieht, Reichtum und grofles Gliick.*) Einem ihn-
lichen Glauben begegnete man bei den altpalistinensischen
Bauern: Wenn auf dem Bette eines Menschen plitzlich eine
Schlange erscheint, so deutet dieses bevorstehenden Reich-
tum oder herannahendes Gliick sn.”) Obgleich diese Vor-
stellung wvon den paldstinensischen Rabbinen bekimpft
worden war, hat sie unter den babylonischen Juden Ver-
breitung gefunden. So heibit es Berak, 57a: , Wer im Traume
eine Schlange sieht, gelangt zu Vermdgen.* In Indien be-
deuntet die Erscheinung der Schlange im Traume Kinder-
segen.”)

Die Schlange als Seelentier ist der unterirdischen Schiitze
kundig (vgl Kister a, a. 0, 120). Auch von dieser Vorstellung
sind im altpalistinensischen Volksglauben Reste vorhanden:
2 Wiire die Schlange von Gott nicht verflucht worden, so
stinden jedem Menschen zwei Schlangen zur Verfiigung,

1y fir hassir Rabba e, 7, 2

3 Kuster a. s 0. 132,

7} Qigero, De, divinations o. 31 § 66 £

9 Scheftelowitz, Z. Ver. Volksk, 1918, 388,

¥) Tos. Babb. 6, 16; Jalqut § 517,

" J. v. Negelein, D. Traumschliissel 1912, 282.
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von denen er die eine nach Norden, die andere nach Westen
gesandt hiitte, um Edelsteine und Perlen herbeizuholen®
(Sanh. 59b; Jalqut § 15; Abot d. R. Natin ¢, 1).
~ Die im Altertom und noch heunte bel vielen primitiven
Vilkern geliufige Vorstellung, daf Frauen zum ersten Male
von einer Schlange geschwiingert und fruchtbar gemacht
werden (vgl Kiister 140{; Tefmann, Die Pangwe 1913,11 32) jist darin
begriindet, dall sie einerseits ein SBeelentier ist, und die ab-
geschiedene Seele nach der Vorstellung vieler Primitiven in
die Sthne oder Enkel eingeht, andererseits aber viel Aehn-
lichkeit mit der von der Vorhaut entbliBten glans hat.
Schlange und Phallos bedeuten nach antiker Auffassung
dasselbe. In sinem Zigeunermiirchen wird der Phallos gleich-
falls als eine Schlange dargestellt (v. Wiislocki, Miirchen der
sisbenbirgischen nnd sodungarischen Zigeuner p. 213 £). Auch im
altpalistinensischen Volksglauben it sich diese Vorstellung
nachweisen. GemiB einer alten Legende sprang die Schlange,
als sie bemerkte, dall Adam und Eva sich begatteten, auf
sie, da es sie nach Eva geliistete (Beréfit R. P. 18 u. 85). In
dem Moment, als die Schlange die Eva begattete, schleuderte
sie in Kva einen Siindenschwutz, der noch bei den spiteren
Geschlechtern fortwirkte und erst bei denjenigen zu wirken
aufhiirte, die am Sinai die Tord in Empfang nahmen (Jebam,
106D, Sabb, 1464, Jalquf § 28 u. 180),Y) Falls die Auffassung von
der Siinde Evas als geschlechtliche Verbindung mit der
Schlange in Timot, 2,14 vorliegt, was von M. Dibelius wahr-
scheinlich gemacht wird (vgl C. Clemen, Reste p.64, 158), so ent-
stammt sie dem saltpalistinensischen Volksglauben) Wenn

'} Die Vorstellung von der erotischen Schlange war such im
Volksglauben der babylonischen Juden vorhanden. So gibt Sabb. 110a
un, dass ein Weib, wenn es sine Schlange sieht und nicht weiss, ob
diese nach ihm listern ist, ihr seine Kleider zsuwerfen solle. Wickelt
sie sich in diese ein, dann ist sie nach ihm ltstern, wickelt sie sich
nicht ein, dann ist dieses nicht der Full Das Weib sichert sich aber
dadureh vor der Begierde der Schlange, wenn es stwas von sainen
Haaren und Nigeln auf die Schlange wirft und spricht: ,Ich bin
unrein (Raryery)t

) Paulus war mit den altpalfstinensischen Legenden wohl ver-
traut. Wenn er z B. 1, Eor. 10,4 von dem geistigen Felsen spricht,

'
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aber gemil dem Volksglauben der slavischen Juden eine
Hirschkuh nicht eher trichtig wird, als bis eine Schlange
gie an ihrem Geschlechtsteil gebissen hat (Midras Talpijjot,
Warschau 5635 Bl 50a), so geht diese Auffassung auf Baby-
lonien zuriick, vgl. Baba Batra 16b: _Die Hirschkuh hat
einen engen Uterus und gebiirt deshalb sehr schwer, Da
sendet ihr die Vorsehung eine Schlange, die sie beift, wo-
durch die Geburt beschleunigt wird.41)

§ 8. Bei allen polytheistischen Vilkern ist der Glaube
an die Wassergeister zu belegen?) Neben guten Wasser-
geistern, die die Quellen bewohnen, gibt es anch Wasser-
ddmonen.”) Noch heute herrscht bei den Arabern in Paliis-
tina die Vorstellung, dall die Quellen jo einen, aber zuweilen
auch zwei und mehrere Geister beherbergen, die teils gut,
teils bose sind. Daher muB immer beim Wasserschopfen
der Name Gottes ausgesprochen werden, um die bosen
Geister zn bannen und sich die Freundlichkeit der guten
zu sichern!) Den gleichen Glauben hatten die jiidischen
Landleute in altpalistinensischer Zeit. In Midrag Tanhumi
P. Qedasim § 4, Wajjigra R. P. 24 wird folgendes berichtet: Ein
Landmann, Abba Josef, pflegte am Rande einer Quelle zu
lernen. Da erschien ihm der Geist, der darin hauste, und
der den Isracliten in der Wiiste mitfolgte und aus dem sie tranken,
g0 geht dieses auf die alte Legende zuriick, dass ein aus einem Felsen
bestehender Brunnen die Israeliten anf den Wistenwanderungen

bis zum Tode Mirjams stindig begleitete und sie mit Wasser versah
(B. Tatanit $a; Berés, R. P, 70, Jalqut zu Num, § G683, Targ. Ongelos
Num, 21,18 £.),

') Nach antikem Glauben stehen gerade Schlange und Hirsoh in
feindlicher Beziehung 2o einandsr (vgl Etster w.a. 0. 84). Auch in
Jalqu Tehillim 22 kommt dieser zum Ausdruck: ,Jehudd Ben Simon
lehrt: Man beseitigt endgitltig Sehlangen aus dem Hause, indem man
es mit dem Horn einer Hirschkuh ausrfiuchert.®

) Vgl E. B. Tylor, ,Primitive Culture* Il 208 f TIm Awesta
vgl. yadt 19,52: upipo yazato; Abeghian, Armen. Volksglaube p. 58,

) Vgl. Crooke, Popular religion of Northern India 143 £

) T. Cansan, Haunted springs and water deomons in Palestine,
Journ. of the Palestine Soc, 1921, 1

. : b3 f. Ders., Aberglanbe und Volks-
maedizin im Lande der Bibel, 1914, 1¢; S. L Curtiss, Ursemitische
Religion 1008, 281.
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redete ihn an: ,Thr wisset, daf ich bereits unziihlige Jahre
hier wohne und ihr nebst euren Frauen abends und mittags
herkommet und keinen Schaden bisher erfabren habt. Nun
aber wisset, daB jetzt ein biser Geist sich hier einnisten
und den Menschen Schaden zufiiggen will Geh' und warne
daher die Einwohner und sage ihnen: Wer einen Hammer,
gin Grabscheit oder esine Schaufel hat, soll morgen bei
Tagesanbruch herauskommen und auf die Wasseroberfliche
achtgeben. Sobald sie einen Strudel bemerken, sollen sie
daranf mit den eisernen Werkzeugen schlagen und aus-
rufen: Der Unsrige hat gesiegt, der Unsrige hat gesiegt!
Nicht eher sollen sie fortgehen, als bis sie geronnenes Blut
anf dem Wasser erblicken Der Mann eilte sofort ins
Dorf und berichtete dieses den Leuten, und diese taten
genau nach der Anweisung des guten Quellgeistes, Der
Strudel wird hier dhnlich dem Wirbelwind als der Tanz
gines Diémons aufgefallt, den man nach arabischem, deut-
schem und siidslavischem Volksglauben dadurch beseitigen
kann, daf man ein langes eisernes Messer in ihn hinein-
wirft (E.W. Lane, Manners and Cuostoms 1 284 ; Grimm, D, M. p. 262;
Panzer, Beitr. 2, dtsch, Myth, IT 208, 489 ; A. Knhn, Westf. Sagen I 5,100,
II 927; Ch. Schneller, Mirchen u, Sagen im Whlschtirol 1867, 244;
¥, 8. Kraufi, Slav. Volksforschungen 1908, 53; Mannhardt, Wald- u.
Feldkulte *IT 110; E. Fehrle, Badische Volkskunde 1 27).

§ 9. Ebenso wie die Wasserquellen sind anch die
Pflanzen von Geistern bewohnt, von denen das Gedeihen
der Pflanzen abhingt. Dieser Glaube, der noch heute bei
den palistinensischen Arabern zu finden ist}) teilten in
alter Zeit auch die jiidischen Bauern. Der Baum hat
daher Empfindung. Als eine Dattelpalme in Hasutan
(bei Tiberias), obgleich sie in der Sonne stand und ge-
piropft wurde, denmoch keine Friichte trng, sagte ein
Palmenpflanzer: ,Sie sieht von ihrer Héhe aus die Palmen
von Jericho und sehnt sich in ihrem Herzen nach jenen.®

'} T. Canaan, Abergl. p. 18. Ueber Banmgeister wgl. C. Bitticher,
D. Baumkultus der Hellenen 1856, Abeghian, Arm. Volksgl. 60 £, J. H.
Philpot, Sacred tree London 1897, Mannhardt, Wald- u. Feldkulte®:
L. Rice, Mysore and Coorg I 866, Tylor, Prim. Cultur IT 215 ff,
o
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Da brachte man von Jericho eine und pfropfte sie mit
dieser Palme, worauf sie gleich Friichte trug (Bamidbar Rabba
P. 3 Berétit R.P.41). Blume kénnen in weihevollen Momenten
verstindnisvoll ,ihren Mund auftun und Gott ein Loblied
anstimmen. (Jer. Hagigd 2, 1). Aus B. Pesichim 111 erfahren
wir, dal man nicht im Schatten gewisser Biiume lagern
solle, da die Geister jemer Biume dem Menschen Schaden
zufiigen. 'Wird aber der Baumgeist gebannt, so verdorrt
nach jiidischem Volksglauben der Baum.!) Weil in dem
Schatten des Baumes zugleich der des Baumgeistes ent-
halten ist, ist er dem Menschen unheilvoll. Daher darf
auch der Brahmane nicht unter dem Schatten eines Baumes
schlafen (Dubois, Hindu Manners® 251) und iibt nach Plinius
N. H. XVII 12 der Schatten des Walnufibaumes, der Pinie,
Fichte und Tanne auf alle Wesen, auch auf Menschen, die
in seinen Bereich kommen, eine schidliche Wirkung aus.
Ebenso darf man nach dem Glanben der nordamerikanischen
Indianer und der modernen Griechen sich nicht im Schatten
der Biume lagern, weil man hierdurch leicht von den Baum-
geistern geschiidigt werden kann (M. A. Owen, Folklore of the
Musquakie Indians, London 1904, 89 £, Mannbardt a a, 0. T2 37),
Der*Aruk erwithnt unter dem Worte no, dab in der Bewegung
der Palmenzweige Vorzeichen enthalten seien (vgl.auch 2 8.5,
238£). ,Im Talmud (Sukka 28a, B.B.134a) wird das Sprechen der
Palmen erwilhnt. Dieses geschah nach dem Gaon Scherira
folgendermafen: An einem windstillen Tage breitet ein
darin kundiger Mensch ein Tuch zwischen Palmen aus, und
er stellt sich zwischen zwei einander nahestehenden Palm-

') In Sussex und Davonshire (England) lebt bis auf den heutigen
Tag der aus urkeltischer Viterseit stammende Brauch, der Sesle des
Apfelbaumes am Weihnachtsabend ein Opfer darsubringen. Man be-
sprengt ihn mit Apfelwein, zerschligt an seinem Stamme ein mit
Apfelwein gefilltes Glas oder behiingt seine Zwelge mit in Apfalwain
getrinkten Kuchen, wobel folgends christinnisierte Segensformel go=
sprochen wird:  Gott segne den Besitzer dicses Baumas, mige er hlihen
und gedeihen und so viels Frichte tragen, dass man damit einen Hut,
einen Korb, einen Earren und sinen Wagen fiillen kainn® (Kiln, Volks-
seitung Nr. 1010, 30, Dez. 1924). Nuch romischem Glauben stirbt dar
Baumgeist, wenn der Baum shgehsuen wird (Ovid, Fast. 4, 281).
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biumen und sieht, wie sie ihre Zweige gegen einander be-
wegen. Da gibt es nun Zeichen, aus denen der Eundige
allerlei erfihrt. Aehnliches berichtet auch der Gaon Mar
Abraham® (vgl. Aruch ed. Kohut VI 81). Nach rimischer Auf-
fassung war das Rauschen der Binme von den Baumgeistern
hervorgerufen (Livias 2, 7; vgl. Cicero, Nat, deor, 11 2, 6) und gibt
der Baum den Willen einer Gottheit kund (sub arbore
numen) (Calpurnius, ecl. 2, 54). Den Glauben an die Pflanzen-
geister haben einzelne Rabbinen in der Weise mit der offi-
ziellen Religionsanschauung zu verkniipfen gesucht, daf sie
deren Wohnsitz in den Himmel verlegten: ,Es gibt kein
Kraut und keinen Baum anf Erden, die nicht einen Schutz-
geist im Himmel haben* (Midr. Konen in Bot Hammidra® ed.
Jellinek 1T 26 £).

Die biblische Vorschrift (Lev. 19, 9 und 23,22) von dem
Stehenlassen der Ecke mit den letzten Aehren erweist sich
im letzten Grunde als sine von dem ethisch monotheistischen
Geiste bedingte Aenderung des uralten Glaubens, den EKorn-
geist, der sich durch das Schneiden des Aehrenfeldes schliel-
lich in die letzten Aehren zuriickzieht, zu erhalten, damit
die Saat auch im niichsten Jahre gedeihe, In Nordindien
wird bei der Ernte auf dem letzten Felde ein kleiner Streifen
Aehren stehen gelassen als letzte Zufluchtsstitte fiir den
Korngeist. In manchen Gegenden wurden sie dort spiiter
unter Anrufungen von Gottheiten abgeschnitten, zu einer
Garbe gebunden, an einem Bambusrohr befestigt und dann
als letzte Garbe an der Tenne oder am Viehstall angebracht
{Crooke, Pop. rel, IT 306 ). Bei den Malaien wird die letzte
Reisgarbe von der Biinerin geerntet, die dann mit der  Reis-
seele, die in den sieben bei Erntebeginn zuerst geschnittenen
Aehren enthalten ist, zusammengelegt wird. Deren aus-
gedroschene Kérner sind teils fiir die niichste Saat bestimmt,
teils fiir das heilige Reisopfer (Skeat, Malay Magic 1900, 249),
Bei Abholzung einer Waldung 1Bt der Dejak (auf Borneo)
zuletzt einige Biume stehen als letzter Zufluchtsort fiir die
Baumgeister (E. H. Gomes, Seventeen years among the Sea Dyaks,
London 1911, 201). Auch in Griechenland glaubte man, daB
der Getreidegeist, der im Kornfeld haust, beim Mihen des
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Getreides zuriickweicht und endlich in die letzte Garbe
fliichtet, die dann als das die Gottheit enthaltende Idol an-
gesehen wird (Chantepie de la Sanssaye, Religionsgesch.® IT 2532),
In ganz Deutschland und Oesterreich bestand urspriinglich
der Brauch, die letzten Halme ungemiht auf dem Acker
stehen zu lassen, angeblich fiir Frau Holle (Herrmann, Germ.
Myth.® 304) oder fiir Wodans RoB (A. Wuttke® p. 19 u 295 1,
Mannhardt, Wald- o. Feldknlte® I 182 f, vgl. anch Schwally, Semitische
Kriegsaltertimer 1901, 87, L. Levy, M. G.W. J. 1911, 156 ff., v. Gall,
4. A.T. W, 1910), oder fiir das Bargm#innchen (Vernaleken, Mythen
nod Brische in Oesterreich 1859, 310). Dieser auch im wur-
israelitischen Volk gefibte Brauch hat also durch den ethi-
schen EinfluB des Monotheismus einen charitativen Zweck
erhalten,

Auch der israelitische Brauch, die vergessenen Feldfriichte
fitr die Armen liegen zn lassen, wird durch die vergleichenda
Volkskunde in das rechte Licht gerfickt, Im Altindischen
lautet die Vorschrift: ,Was zuriickgelassen worden ist, ist
nicht hernach hinzuzubringen, denn es wird fiir Rudrm
(den verderbenbringenden Gott) zuriickgelassen Wenn man
das Zuriickgelassene nachher wiirde hinzubringen, so wiirde
dieses zum Rudra d. h. Verderben werden, und man wiirde
den Rudra hinzubringen® (Maitr, Samh. I 5, 13, vgl. Ap. Sr.
8, VI 28, 3), In Baden darf man verlorens oder verschiittete
Erdbeeren nicht wieder anfheben, sie gehiren der ,Mutter
Grottes® (E. H. Meyer, Baden p. 122). Also bei heidnischen
Volkern und in Israel wurden die zufillig zurfickgelassenen
Feldfriichte nicht geholt, bei den Heiden waren jene fiir
die Geister bestimmt, im monotheistischen Israel fiir die
Armen, wobei der urspriingliche Grund des Lie ns
vollstiindig verwischt worden ist. Die Wotjiken vergraben
am Schinf der Getreideernte ins Feld ein Getreideopfer
fiir die Geister, indem sie beten: ,Geist schenke gutes Ge-
treide® (Buch, Globus 40, 317).

Noch im Mittelalter lift sich ein Rest von dem Glauben
an Baumgeister nachweisen. In Séfer Hasidim (ed. Sulzbach
5445 § 462, vgl ed. Berlin § 1462) wird erzihlt: ,Jemand be-
merkte oftmals an einem Baume Blutstropfen wie von einer
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Menstruierenden; er wollte deshalb den Baum umhauen,
aber ein Gelehrter warnte ihn, dieses zu tun, da er hier-
durch sein Leben verlieren wiirde, denn auf diesem Baume
halte sich sicherlich die Lilit auf* Eine Parallele hierzu
finde ich in dem Volksglanben der Javaner. Auf Java
darf der Reis mie an einem Montag geschnitten werden.
Denn dieser Tag ist die Menstruationszeit der Dewi Sri,
der Gittin des Getreides, weshalb die an einem Montag
geschnittenen Halme einen blutihnlichen Saft enthalten
(Globus T1, 28).

§ 10. Infolge des vorwiegend assoziativen Denkens der
Naturvilker, das besonders in dem Zauberglauben klar vor
Augen tritt (vgl. Kap. V1), ist der Mensch mit einem Baume
in analoge Beziehung gesetzt worden.!) Die Beobachtung,
daf der Baum den Menschen iiberdauert, wird die An-
schauung hervorgernfen haben, daB des Menschen Seele
noch mnach dem Tode mit dem Baume verkniipft ist.
Aus dem Glauben, dafi die Seelen der Ahnen in ihren
Nachkommen wiedergeboren werden, entwickelte sich schliefi-
lich die Anuffassung, dall bereits vor der Geburt eines
Menschen dessen Seele sich auf einem Baume sufhilt, Der
Baum gilt daher bei vielen Primitiven als der Wohnsitz
der menschlichen Seele vor ihrer Geburt und nach dem
Tode.”) Beste dieses Glaubens, daf die Seelen der Menschen
- anf den Béumen ihren Ursitz haben, finden sich auch bei
den Griechen (1. 28, 26, Od. 19, 163; Hes. Theog. 35; Plato,
Apol, 34 D; Phaedr. 275 B; Juven. Sat. VI 12; Ovid, Met, X 512; Verg,
Aen. VII 815). In verschiedenen deutschen (Gegenden, in
Tirol und in Toskana glaubt man noch heute, dafi die Seelen
der Kinder von den Biumen kommen (A. Dieterich, Mutter Erde
1805, 195 0. Schell, Am Urquell IV 224). Auf dieser Vorstellung
beruht der Brauch, die Nachgeburt auf einen Baum zu

') Dieses spiegelt sich noch in den Vergleichen des Menschen mit
sinem Baume wisder (vgl. Scheftelowits, Altp, Rel. 145 £,

9 Vel Frazer, Golden Bough III* 3567, 864 ff, R. H. Mathews,
Notes on the Aborigines of the Northern Territory of Western Australia,
in Proceed. of the Roy. Geogr. Soc. of Australia XXII, 3 f, Globus 87,
345 ff,, W. Foy, Arch, Rel. W. VIII 532 i,
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legen (Plof, Das Weib® II 251). In manchen Gegenden des
malaiischen Archipels wird die Nachgeburt zwar begraben,
aber dariiber ein Baum gepflanzt, welcher zugleich als der
Lebensbhaum fiir das neugeborene Kind gilt (R J. Wilkinson,
Malay Beliefs 1906, 30). Auch bei den altpalistinensischen
Bauern war es iiblich, die Nachgeburt an einen Baum zu
hingen, wogegen jedoch die Rabbinen eiferten (Hullin 77a).
Aus den gleichen Beweggriinden haben die Kirgisen und
Einwohner von Malakka die Toten an Biume gehéingt (Arch.
Bel. W. 1915, 608). Einige somojedische Vilker hingen ihre
Toten in die Krone schattiger Biume, besonders der Lerchen-
biume. Solche Biume werden alsdann von diesen Vilkern
mit Opfern verehrt (M. A, Castrén, Nordische Reisen und Forschungen
11 308 Anm.). Die Okanagan-Indianer banden den Leichnam
an den Stamm eines Baumes {Bancroft, Native races of the Pacific
States T 288). Nach der Auffassung der Kongo-Neger wandert
die Seele sines Schwerkranken zuweilen in einen Baum
aus, kann aber wieder zuriickgeholt werden (N. Stderblom, Das
Werden des Gottesglanbens 1916, 76). Auf diesem primitiven
Glauben, dal die Seelen der Abgeschiedenen sich auf Biumen
aufhalten, beruht auch der Brauch, den Toten unter einem
Baume beizusetzen. Die Gebeine des verbrannten Leich-
nams wurden in Indien an der Wurzel eines Baumes be-
graben (Kaui §. 82, 32, A V. XVIII 2,25). Aus dem Grabe
wiichst nach deutschem Volksglauben der Seelenbaum (J. Bolte
u, Polivke, Anmorkungen zu den Kinder- u, Housmiirchen der Brider
Grimm I 1913, 262 ). Das griechische Heroengrab war mit
einem Baum versehen. Es war eine uralte Sitte, die Grab-
hiigel mit Biumen zu bepflanzen (Plin. XVI 88 u. 89). In
Coimbatore (Stidindien) glaubt man, dafll die Seele des Toten
in einen dornigen Baum iibergehe, weshalb man nach dem
Tode eines Menschen unter sinem solchen Baume dem Toten
Nahrung hinstellt (E. Thurston, Ethnographic Notes 1908, 154).
Die Dieri in Zentralaustralien sind iiberzeugt, daB die Toten-
seele sich im Schatten des Kujamara-Strauches aufhiilt
(Globus 97, 5€). Die gleiche primitive Vorstellung findet sich
im urisraelitischen Glauben. Deborah, die Amme Rebekkas,
wurde unter einer Eiche begraben (Gen. 85,8). Nach ara-
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bischem Glauben wohnt die Seele des Weli (= Heiligen)
nach dem Tode im Baume, der auf seinem Grabe gepflanzt
wird (S Cortiss, Semit. Urreligion 287). Ein Rest von dem
alten Glanben, da8 sich die Totengeister auf bestimmten
Bianmen aufhalten, 16t sich noch in Finnland und Litauen
nachweisen, wo beim Tode eines Mannes in dem Stamm
einer Kiefer der Todestag des Verstorbenen eingeritzt wird.
Solche Biume werden fiir heilig angesehen und diirfen
weder gefillt noch beschiidigt werden (G. Retzius, Finnland,
ibers, C. Appel, Berlin 1585, 143), Im Litauischen pflegte man
den Mann mit der festen Eiche, dagegen das Weib mit
der Tanne zu vergleichen, Triumt jemand von einer Tanne,
so wird eine Frau sterben, triumt man von einer Eiche
oder Birke, so wird ein Mann sterben (A. Bezzenberger, Litauische
Forschungen p, 86), Im Memler Kreige wird von den Litauern
das Holz der Eiche zu Mannergrabzeichen, das Holz der Kiefer
oder Fichte zn Frauengrabzeichen verwendet (G. Froelich, Bei-
triige zur Volksknnde des prenflischen Litanens, Insterburg 1902, 17).

Der primitive Glaube, daf die Seelen nach dem Tode
in Biumen fortleben, hat wahrscheinlich den Brauch ent-
stehen lassen, die Nachgeburt unter einem bestimmten Baume
beizusetzen und diesen Baum, der hierdurch mit dem Kinde
eng verwachsen ist, als den Lebensbanm® des betreffenden
Menschen aufzufassen. Die wilden Stimme auf Malika
halten eine bestimmte Baumsorte fiir den ,Geburtsbaum®,
unter welchem die Nachgeburt des Kindes vergraben wird.
Die Seele des Menschen ist mit diesem Baume eng ver-
kniipft. Stirbt eine Seele, so stirbt auch ihr Geburtsbanm.
Stirbt aber der Baum zu Lebzeiten der Person, so ist das
ein Zeichen, daf der Tod der Person auch bald erfolgen
wird. Die Seelen der Kinder dieser Person kommen von
diesem Baume. Solche Biume werden daher nie gefillt
(H. V. Stevens u, A. Granwedel, Materialien zur Kentnis der wilden
Stimme auf der Halbinsel Malika 1894, 118, 117). Genau dem-
selben Brauch begegnet man auf Java, Bali, Celebes, Am-
boina, den Fidji-Inseln, auf Neuseeland (H. PloB, Das Kind® I 63),
auf den Salomo-Inseln (Arch. f. vgl. Rechtswiss. 1913, 475) und
bei den Bewohnern des Camerongebirges in Guinea (Ztschr.
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f. Volkerpsychol, V 297). Bei den M'Bengas (Westafrika) wird
an demselben Tage, an dem ein Kind geboren wird, ein
bestimmter Baum gepflanzt. Das Leben des Kindes ist so
eng mit dem Baum verkniipft, dafl man glaubt, wenn der
Baum ausgerissen oder absterben wiirde, miilte zugleich auch
das betreffende Kind zugrunde gehen (H. Plof, Das Kind® I 63).
Die gleiche Sitte finden wir im alten Griechenland, Rom
und Germanien wieder (C. Bitticher, D, Baumlkultus der Hellenen,
Berlin 1856, 165, Mannhardt a. o, 0. 1* 49 4, IL* 23 £ ; Rochholz, Ale-
manisches Kinderlied 284 £, P, Sartord, Sitte u. Branch I 26 £, 11 118,
A Wrede, Rheinische Volkskunde 1822, 127, E Fehrle, Bad. Volks-
kmnde I 81). Der Gedanke, dall das Leben eines Menschen
in geheimnisvoller Weise mit dem Gedeihen eines Baumes
verknfipft ist, 1Bt sich schon in den Edden nachweisen. Atli,
dem im Traume angedeutst wird, dab seine Kinder getitet
und deren Herz ibm beim Mahle vorgesetzt werden, sieht
im Traume die jungen Biume, die er im Garten gepflanzt
hatte, in Stiicke gebrochen, deren entblifite blutige Wurzeln
ihm bei Tische vorgesetzt werden (Gudrunarquida IT 40, vgl
Atlaquida 38 £} In der Gegend von Turin wird noch heute
bei der Geburt eines Midchens eine Pappel gepflanzt (Ploss,
Kind I gg). Der Lebensbaum eines Menschen spielt auch in
den schottischen BSagen eine Holle (Campbel, Popular tales
172) und ist ebenfalls bei den alten Indern nachweisbar
(vgl. die 5. Erziiblung Vetilapaficaviméatiks, ferner B, Norton, The
Life-index, in Stodies in honor of M. Bloomfield, New Haven 1920).
Auf diese hier erirterten primitiven Vorstellungen geht im
letzten Grunde folgender von den jiidischen Bauern ehemals
in Palistina getibter Brauch zuritck: Man pflegte bei der
Geburt eines Knaben im Garten eine Zeder zu pflanzen
und bei der Geburt eines Miidchens eine Pinie, deren
Wachstum man sorgfiltig iiberwachte, Am Tage der Hoch-
zeit wurden jedoch die beiden Biume des Brautpaares ge-
fillt und daraus der Tranhimmel verfertigh (B. Gittin 57a,
Jer. 'Erub. 4, 27b, vgl auch Aruch ed, Kohat IV unter payz)
Unter dem Einfluf des monotheistischen Geistes ist also
dem urspriinglichen, auf primitiven Vorstellungen beruhenden
nLiebensbaum® eine religitise Bestimmung zugewiesen worden,
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indem er am Wendepunkt des menschlichen Lebens, bei der
religivsen Trauungszeremonie, geine Verwendung findet.
Wohl ein Ueberbleibsel des ehemaligen Glaubens an den
Seslenbaum ist die noch heute bei den Juden Galiziens,
Hessens und Rheinlands sich findende Vorstellung, daB dem-
jenigen, welcher einen Fruchtbaum abhaut, ein Mitglied
seiner Familie bald stirbt.

& 11. Aus urisraelitischer Zeit stammt der mythologische
Fisch Leviatan (vgl Ztschr. f alttest. Wiss. 4, 2131), der beson-
ders in den eschatologischen Vorstellungen des altpaliistinen-
sischen Volksglaubens eine wichtige Rolle spielt. Er, der
gin Diener Gottes ist (Jelamdénu, Wiethanan e 4), ist der
gewaltigste aller Seefische (Baba-Bitri 74b), der Herrscher
iiber alle Fische (Jalqut zu Jona 1), er haust im Welten-
meere (Ps, 104, 27), und infolge seiner unermeBlichen Grille
nimmt er den siebenten Teil des Meeres ein (4. Esr. 6, 52).
In der Tiefe des Meeres tiber dem Urquell der Wasser hiilt
er sich auf (Hen, 60, 6, Tanhuma 5. Mos, 29, 9). Sein Korper
ist mit Schuppen bedeckt, er ist ,ein reiner Fisch®
(B. Hullin 67 b, Tos. Hullin 3, 27, Sifra zu Lev. 11, 10, [Abschn. 78],
Wajiqrs Rabba zn Kap. 11, 10; Jalqut zn Lev. 11, 10). Dieser wird
in der messianischen Zeit aus dem Meere aufsteigen (Syr
Barnchapok. 29, 3—4) und vom Engel Gabriel gefangen, adoch
wenn ihm hierbei Gott nicht hilft, wird er ihn nicht er-
legen kGnnen“ (Baba-Batri 75a). Dann wird dieser um-
geheure Fisch zerstiickelt und den Frommen zur Speise
vorgesetzt werden (vgl. Hen. 60, 24, 4; Esr, 6, 52, 8yr. Ba-
ruchapok, 29, 4; ferner anch Jes, 27, 1, Babi-Batrd 75a; Tanbumi
z1 Dt 29, 9; Jalqut su Hicb 40). Der Kopf des Leviatan,
den nur diejenigen kosten werden, welche die heiligen Vor-
schriften erfiillt haben, schmeckt wie ein Meerfisch oder
wie ein Fisch wvom Tiberiassee (Jalqut zu Hiob 40). Dieser
altpaliistinensisch-jidische Volksglaube, der von den Rab-
binen anerkannt und weiter ausgestaltet worden ist, ist
auch vom Urchristentum fibernommen und dann christlich
gefirbt worden (vgl meine Arbeit: ,Das Fischsymbol im Judentum
und Christentum®; Arch, f. Rel. W. Bd. 14). Bereits um das Jahr
200 n, Chr. ist der messianische '[y8#4; (Fisch) von den Ur-

27



I Geisterglaube

christen mit Jesus identifiziert worden. Aufler dem in meiner
erwihnten Abhandlung hierfiir angefithrten Grunde kann
ferner noch der Umstand zu dieser Identifikation beigetragen
haben, daB '[yBd;, wie ihn die griechisch sprechenden
alexandrinischen Juden nannten, zugleich die Abbreviatur
"Inaeds Xpetatés $eot “ubg owrdp ergab. In den jiidischen Kreisen
der ersten Jahrhunderte n. Chr, waren derartige Abkiirzun-
gen sehr beliebt und behandelte man die einzelnen Buch-
staben eines bemerkenswerten 'Wortes zuweilen als Semeia
(vel Babbit 104—105). So stellt nach Sabb. 105 der Bei-
name Abrahams Gen. 17, 5 pon a8 nur die Abreviatur seiner
Titel dar N3 p'm 750 330 13 2 (,Erwihiter, geliebter Vater,
nnsgezeichneter, trener Konig®). ')

Nach jiingerem paliistinensischen Glanben ruht auf den
Flofifedern des Leviatan die ganze Erde (Pirqe de R. Elieser
¢. 9, Midr. Konfn in Jellinek, Bet Hammidras 1I 25 ff). Aehnlich
ist die mythologische Vorstellung vieler Vilker, dab die
Erde auf dem Riicken einer gewaltigen Schlange bzw. eines
Fisches ruht. Sie findet sich in Indien, Indonesien, Burma,
auf den Carolinen, in Japan, bei den Buriiten (Nordasien),
Arabern und modernen Persern, im gnostischen Christen-
tum, ferner in einer polnischen und ukrainischen Legende
und bei den Bogomilen. Wahrscheinlich haben die Juden
die Vorstellung von dem Leviatan als Triger der Erde von
den Arabern entlehnt (vgl Scheftelowits, Or. Lit. Z 1918, 100).

Nach altisraelitischer Vorstellung rubt jedoch die Erde
auf Siulen (1, Bam. 2,8, Hiob 9, 60, Ps, 75,4). Die Anzahl
der Siulen betrigt gemill einer Ueberlieferung zwilf, gemil
einer anderen sieben, vgl Hagigda 12b: ,Die Erde, unter
der die endlosen Wasser sind (vgl. Ps. 186, 6: Jer. Hagigi 2, 1),
roht auf zwolf Siulen, jedoch nach der Amnsicht einiger
Rabbinen auf sieben, weil es Prov. 1,1 von der Weisheit,
mittels der Gott die Welt erschaffen (Tanhumi Dered, § 15),
heiBt, daB sie ihr Haus (d. h. die Welt) erbaut und ihre

" Derartige Abk@rzungen, die den technischen Namen ol e o)
fithrtem (vgl Aruch wd. Kohut V 836), waren nuch bei dem baby-
lomischen Amorfiern belisht (vgl. Bacher, D. Agada d. babyl. Amorier
1918, 44, 62).
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gichen Siulen ausgehauen hat¥ Wenn nun gemil der
synkretistischen manichiiischen Religion die Erde gleich-
falls auf sieben Sdulen ruht (F.W. K. Miller, Handsehriften-
reste II 42), so ist es ausgeschlossen, dall die israelitische
Vorstellung ihren Ursprung in Iran hat, wo sie fibrigens
gar nicht zn belegen ist. Im Altjidischen lift sich ebenso
wie sonst in der Architektur, Plastik und im Xultus
des alten Orients!) die Vorliebe fiir die Siebenzahl nach-
weisen, Sieben wunderbare Flechtwerke befanden sich an
gewissen Siulen des Tempels (1. Ko. 7, 17). Der Tempel-
lenchter war siebenarmig (Lev. 37, 23). BSieben Tore hatte
der Tempelhof (Timid 26b). Sieben Gemiicher hatte ein
vornehmes Haus nicht nur in Paldsting (Berdsit R P. 78),
sondern auch in Indien (Scheftelowitz, Entst, d. manich, Rel 5).
Der Thron Salomos war mit 6 Stufen versehen, also erst
mit dem siebenten Schritt gelangte man auf den Fufboden
des sigentlichen Thrones (1. K6, 10, 19). Der Thron des
Weltenktnigs steht auf dem hichsten von sieben ans Edel-
steinen bestehenden Bergen (Hen.c. 24,25). DaB nach der
armenischen Ueberlieferung die erste armenische Kirche anf

) Vgl J. Hehn, Sichenzgahl und Sabbat 1907, 17. Das Cakra des
indischen Weltheherrschers ist sieben Palmen hoeh (Lal. Vist. ed, Lef-
mann 14, 11). Die Gdttin Sri wohnt in dem mit 7 Kleinodien ver-
sehenen Palaste. Der iranische Kionig der Vorzeit, Kavi Usan,
erbsute sich in der Mitte des Elburz-Gebirges 7 Paliste (Dink.
IXe, 214) Die Mancrn des altpersischen Palastes hatten siehen
Furben, ebenso wie sie noch gur Zeit Sa'dis der Vorhang vor der Titr
eines vornehmen persischen Houses hatte (vgl, Scheftelowitz, Entst, d,
manich, Rel, §, 80). Der vedische Inder nimmt siebsn vom Himmel
berabstrimende Fliisse (sapta sindhavas) an, suf denen anch der
Drache Vrtra lagerte, den Indra erlegte (R. V. IV 19,3). Die 5 Konti-
neate der Erde sind nach den in den Purigas belegten Vorstellungen
von je 7 strahlenfrmigen Gebirgen in je 7 Landschaften esingeteilt,
und diese werden von 7 grossen Stromen umflossen (Kirfel, Kosmogr.
der Inder 112 ff) Reitzensteins Kombination der in Prov. 7,1 er
wihnten 7 Siulen mit den sichen Gbersinander gebauten Tirmen in
Babylon, die Her. I 181 beschreibt, ist daher willkiidlich,

Die urisraelitische Vorstellung, dass die Erde auf Saulen, die aus
dem Urmeer hervorragen, sufgebaut ist, scheint ans der Pfahlbauzeit
herzurthren, in der alle Hauser auf Pfihlen ruhten, die im Wasser-
grunde eingeschlagen waren,
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sieben Zedersiulen ruhte (Studia Biblica V 1908 ed. Wardrop-
Conybeare 38f, 83 £), beweist die Beliebtheit der Siebenzahl
in der orientalischen Architektur. Die Anzahl der Si#ulen,
mit denen in Paldstina ein wvornehmes Haus gesiert war
{vgl. F. KranB, Talm. Arch. T 53), scheint gewbhnlich sieben be-
tragen zu haben, worauf Prov.9, 1 hindeutet, Im manddischen
Buche Genza R. XIV c. 11 erscheint die Stadt Jerusalem
als durch sieben Saulen geschmiickt. Die Siebenzahl gilt
im altisraelitischen Glauben als eine heilige Zahl (vzl
Gen, 21, 24 f; Lev. 4, 6; 8, 11; 14, 7, 16; 16, 14, 19; 23, 16;
Nu. 23, 29, Jos. 6, 4). In Pirgé de R. Eliezer c. 18 wird sie
geradezu als solche charakterisiert: ,Sieben Linder erschuf
Gott, von denen er Palistina bevorzugte; sieben Berge
erschuf er, von denen er den Binai bevorzugte; sieben Seen
erschuf Gott, von denen er den See Kineret bevorzugte:
sieben Wiisten erschuf er, von denen er die Wiiste Qades
bevorzugte; sieben Welten erschuf er, von denen er die
siebente, d. i, die Welt der Seligen, bevorzagte; sieben Tage
erschuf Gott, von denen er sich den Sabbat erwihlte;
sieben Jahre schuf er, von denen er das Sabbatjahr be-
vorzgugte.® Gott errichtet dem Messias nach seinem Er-
scheinen sieben Baldachine (Jalqut Jes. § 499),

Wenn nun in Midra# Jelamdénu Wajjiqra § 8 (Ende)
und Pirgé de R. Eliezer c. 10 betont wird, daf die Stadt
Jerusalem auf sieben Hfigeln steht und fermer auch Rom
als die Stadt mit den sieben Hiigeln bezeichnet wird
(Tibull 1T 5, Horaz, carm. saec.,, vgl. Reitzenstein, Jr. Erl, 207), so ist
auch hier die jidische Vorstellung unabhingig von der
rimischen entstanden, indem einerseits die Heiligkeit der
Siebenzahl, andererseits vielleicht auch die Topographie
Jerusalems diese Vorstellung begiinstigt hat. Jernsalem
selbst ist anf fiinf Higeln aufgebaut, auf einem nordlichen
und siidlichen Westhiigel, auf dem nirdlichen Osthiigel und
dem mittleren, auf dem der Tempel stand, und auf dem siid-
lichen Osthiigel. Im Weichbilde der Stadt liegen ferner
noch zwei Berge, der Dschebel Abu Tor und der Oelberg,
so daB die Siebenzahl herauskommt (vgl. J. Beunzinger, Hebr.
Archagol. 1907, 31),
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§ 12. Bevor der Leviatan erschaffen war, war gemill
dem altpalistinensischen Mythus Rahab der Herrscher des
Urmeeres, oIn der Stunde, als der Heilige die Welt schuf,
sprach er zum Herrscher des Meeres, Rahab: ,Tu deinen
Rachen auf und verschlinge die Urwasser. Da erwiderte
ihm jener: ,Es ist genug, was ich in mir trage’; und er
begann zu weinen. Da stief ihn der Heilige und totete
ihn, Alsdann bezwang er die Wasser und zertrat sie, worauf
das Meer sie aufnahm., Und der Heilige setzte dem Meere
Sand als Riegel und Tiiren* (Tanhuma, Huqqat § 1, Baba Batrd 74b).
Auf diesen Mythus nimmt auch Berés R.P.5 (Jelamdenu,
Berid, § 7) Bezug: ,Ebenso trat Gott auf die Urwasser und
trieh sie in das Weltmeer.... Die Wasser sprachen zum
Weltmeere: Nimm uns auf, denn wir werden getreten®.
.Ebenso wie der Mensch sein Vieh in den Stall treibt, den
er dann verriegelt und fest verschlieBt, damit es nicht her-
susgehe und das Getreide abweide, ebenso hat auch Gott
das Meer mit Sand verriegelt und es beschworen, nicht
fiber den Sand herauszugehen® (Semot R. P. 15; vgl. Hagigd 12a).
Nach Midr, Konén (in Bét Hammidras 11 241) gebot Gott den
Wassern: Die eine Hilfte der Wasser soll zum Himmel
emporsteigen und die zweite Hiilfte soll nach unten gehen.®
Aber die Wasser waren trotzig und erhoben sich alle in die
Hihe, Nachdem Gott den unteren Wassern befohlen hatte, so-
fort wieder hinabzusteigen, erwiderten sie: , Wir steigen nicht
hinab!¥ Da streckte (Gott seinen kleinen Finger aus und rifl die
‘Wasser in zwei Teile auseinander, so dabB die eine Hillfte gegen
ihren Willen in die Tiefe hinabstiirzte, Dieser Mythus geht
auf nrsemitische Vorstellungen zuriick') und ist mit dem baby-
lonischen Tiimat-Mythus verwandt. Das Merungeheuer, der
Drache der Finsternis, Tiamat, stiirmt gegen das Himmels-
licht an, so dal Marduk auf Bitten der Gitter gegen ihn
zum Kampfe auszieht und ihn, der von der Mutter der Tiefe
mit Waffen ansgestattet war, besiegt und titet. Aus der
einen Hilfte des Drachen machte er das Himmelsgewdlbe.
Die bisherige Untersuchung hat zahlreiche polytheistische und
animistische Elemente der urisraelitischen Zeit erschlossen.

" Vgl i 0, 13; 26,12 Ps.89, 11; Gunkel, Schipfung 1. Chaos 30 £.
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II. Beseeltheit lebloser Dinge.

§ 18. Der Glaube an die Beseeltheit lebloser Dings
gehort zu den #ltesten primitiven Vorstellungen. Jedem
normalen Kinde wohnt die Neigung inne, alle Gegenstiinde
um sgich als belebt anzusehen. Nicht nur mit seinen Puppen
plaudert es lebhaft, sondern auch mit Stiihlen, Tischen
und Hélzern.")

Spuren von dem primitiven Glauben an die Peseeltheit
lebloser Dinge lassen sich noch in heutiger Zeit bei den
Kulturvilkern nachweisen, Wenn der deutsche Soldat nach
altiiberliefertem Herkommen den Treneid auf den Offiziers-
degen ablegt, so sollte urspriinglich das Schwert, ,wie jedes
Wesen, bei dem man schwort, dartiber wachen, daB der
Schwur auch gehalten wird%; es wird also als eine Art
Gottwesen angesehen. Dieser Brauch wird von der jidischen
Quelle Wajjigri Rabba P. 6 ausdriicklich als rGmisch ge-
kemnzeichnet.  Der [rimische] Kaiser 16t seine Legionen
den Treueid beim Schwerte schwiren, womit angedsutet
werden soll: ;Wer den Eid bricht, dem wird das Schwert
seinen Hals durchschneiden’® Gittliche Verehrung zollten
dem Schwerte z B. der germanische Stamm der Quader,
was der im 4. Jahrhundert lebende Schriftstellor Ammianus
Marcellinus berichtet (vgl. C. Clemen, Deutscher Volksglaube p. 7),

ferner die Skythen (Herod. IV €2) und dis alten Inder
(M. Bb. XII 166, 87).

1) Fiir den Arktiker gibt es nichts Tlnbesesltos, JAlles lebt!, sapt
der Tachuktsche. Nicht nur die Tiers, Pflanzen und Gestirne, das
Meer und das Land im ganzen, jedes Gawasser, jeder Higel hat seinen
Hermn, Ja selbst das Beil, das man in der Hand hat, kann sich ge-
logentlich in eine menschliche Gestalt verwandeln, zum Beweise, dass
&4 sbenfalls eine Ssele hnt* (F. Grilbner, Welthild d. Primitiven 1924, 99}
Gemiiss dem Zarathustra-Glauben haben Pflanzen und Gewfsser
Seelen, yon denen einerseits das Wachstum, andererseits die Strimung
herrohrt (Dink. ed. Peshotoon Sanjana I e, 198).
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Reste von dem uralten Glauben an die Beseeltheit leb-
loser Dinge enthiilt ebenfalls der altpaliistinensische Bauern-
glaube. So werden das Los, das gezogen wird (Bamidbar
R P. 21) und die Tore des Tempels als beseelt und mib
Vernunft begabt aufgefaBt (B.Sabb. 30a, Semot R. P. 8, Bamidbar
K. P. 14, Tanhuma P. Waerd § 6, Jelamdenu, das. § 17, Midr. Tehillim
Ps. 24). Aehnlich werden in Indien die Tore der Opfer-
stiltte (Vaj. 5. 21,16, 84,49; 27, 16; 28,13,43; 29, 5; Scheftelowitz,
Apokr. d. Rgv. p. 144), die Steine des Opferaltars (Rgv. X 94, 11),
sowie der Opferpfahl als gbttliche Wesen angebetet, Auch
folgende altisraelitische Legenden wurzeln in diesem Glanben:
Als Jakob aunf freiem Felde, wo er fibernachtete, einen
Stein unter seinen Kopf legen wollte, stritten die Steine
untereinander: ,Der eine sagte: ,Auf mir lege dieser Edle
sein Haupt nieder, der andere rief: Anf mir lasse er sein
Haupt ruhen'. Da fiigte sie Gott zu einem einzigen Steine
zusammen® (Hullin 91; Jelamdénu, Wajjese § 1; Jalqui § 118),
In Rom befindet sich die Marmorfigur einer Jungfrau, die
nicht von Menschenhand gebildet, sondern von Gott her-
vorgerufen wurde. Frevelhafte, nichtswiirdige Heiden treiben
mit dieser steinernen Jungfrau Unzucht, die hierdurch
schwanger wird, Am Ende von 9 Monaten spaltet sie
sich und gebiert ein minnliches Kind, das die Gestalt
eines Menschen hat. Seine Linge betriigt 12 Ellen, seine
Breite 2 FEllen und sein Name ist Armilos der Satan,
der sich fiir demn Messias ausgibt (Jalqut Makiri BL 5 § 7.
Nistarot R. Simé‘on Ben-Jochai, in Jellinek, Bst Hammidras TII 94)
Bei Paulus ist der himmlische Thron ein engelhaftes Wesen
(Kol. 1, 16; Ap. 19, 5; 21, 3, vgl. C. Clemen, Reste d. prim, Rel. 36).
R. Simon sagt im Namen des R. Sime‘on, den Frommen:
+Wenn in dieser Welt jemand eine Feige am Sabbat
plliickt, so sagt sie zu ihm nichts; wenn aber jemand
m kiinftigen Aeon eine Feige pficken will ruft sie
laut: ,Heute ist Sabbat“ (Midr. Sohar tob Ps. 78). Auf
derselben Vorstelling beruht die von den Rabbinen als
nemoritisch* bezeichnete Sitte, daB eine Frau die Graupen
fiehentlich anrief, sie michten beim Kochen schuell weich
werden, ferner die Auffassung, daB auch der Kochtopf belebt

s
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sei, weshalb die Biuerin glaubte, die Speisen wiirden in
ihm anbrennen, wenn er ihr ziirne; deshalb pflegte sie sich
vor diesem Topfe zu verkleiden (Sabb,57b) Auf dem ur-
alten Glanben, daf Pflanzen beseelt sind und man daher
der Seele derjenigen Frucht, die beim Lebensunterhalt des
Menschen eine sehr wichtige Rolle spielt, eine gewiszse Ver-
ehrung =zollte, geht wohl der altpalistinemsische Bauern-
brauch zuriick, dal man einen aufgeschiitteten Weizenhaufen,
an dem man vorbeikam, zu kiissen pflegte (Sir hasfir R.zu e, 7,3,
Berdd, . P, 88, Jalqut § 140).)

1 Auch die Tiere besitzen Vernunft. Das Maultier des R, Pinhas
Ben-Jiir weigert sich, Getreide su fressen, woven der Priesterzehnt
nisht abgesondert war (Jer, Demai 1, 8, Jer. Seqal. 5,1). Miiuse, die
auf den Feldern eines Dorfes grossen Schaden anrichten, versammalte
Pinchas Ben-Jiir darch sein Wort, und diese verkiindeten ihm dann,
dass sla deshalb die Saatfelder verheertem, weil das Getreide nicht
verzehntet werde (Jer. Demai 1, 8). Als auf dem Berge Karmel so-
wohl die Baalpriester als auch Elia mittels eines Stieropfers dem ver-
sammelten Volk den Boweis lisfern wollten, wer der wahre Gott sei,
wollte der Btier; der dem Baal geopfert werden sollte, nicht von der
Stelle gehen, denn er sagte sich: ,lTeh und der anders, fir Gott be-
stimmte, Stier sind von derselben Mutter und auf derselben Weide
gross geworden. Nun wird jener Gott geweiht, wihrend ich dem
Gitzgen Baal zufallen soll und hierdureh Gott erziirne® Deshall
wollte er sich nicht wegfithren lassen, Da rief ihm Elis su: Ster!
Fitrchte dich nicht, denn ebenso wie durch jenen anderen Stier wind
such durch dich Gott hier geheiligt.” Dareuf antwortete ibm der
Stier: ,lch schwire, ich weiche nicht sher von der Btelle, als bis du
selbst mich in die Hand der Baalpriester fiberlieferst, was dann Elia
auch tat (Bamidbir R P. 23, Jalqut 1. Kon, § 214), Auf dieser Vor-
stellung beruht auch die Vorschrift, dass selbst ein Hahn, wenn er
ein Kind getdtet hat, genan so0 wie ein Morder den Steinigungstod
erleiden mubl, von dessen Fleisch niemand sinen Genuss haben diirfe (Jer.
‘Erub. 10, 1); vgl ferner Bileams Esel Nu, 22, 25, wosu Itn Ezra in
seinem Eomm. bemerkt, dass Saadis und Samuel Honnagid annelmen,
Bileams Esel hitte nicht gesprochen, sondern diese Erzihlung wiire
nicht wirtlich aufrufassen. Tm 1. Mos. ¢, § wird die Schlange als ein
vernunftbegabtes Tier geschildert. ,In der kimftigen Walt warden
alle, die gefehlt haben, geheilt werden, ausser der Schlange® die den
erstan Menschen verfihrt hat, heisst es an verschiedenen Midrasch-
Btellen (vgl. Scheftelowitz, Altpers. Rel. 215, vgl. ferner ‘Arakin 16h),
Auch bei den germanischen Valkern wurde ehemals gegen Tiers in
aller Form gerichtlich verhandelt und ihnen, gleich den Menschen,
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So ist es such verstindlich, dafl Bidume, Stécke und
Schlingen fiir das Schlimme, das sie den Menschen zugefiigt
haben, von Gott dereinst zur Rechenschaft gezogen werden
(Berdd. R. P, 26, Bamidbar R, P. 23, Qohel. R. zu ¢. 8, 8, Slav,
Hemoch. 58, 6, vgl. auch Jer. 7, 20), Dieselbe Vorstellung ist
auch bei den klassischen Vilkern nachweisbar, die sogar
ginem leblosen Dinge, wie einer Axt, wenn hierdurch
Schaden angerichtet wurde, den Prozef machten und sie
verurteilten (vgl. B, Winsch in s, Vorwort za Useners Kl Sehriften
Bd. IV). Aunch im Islam ist der Glaube, dafl die Biume
nach dem Tode gerichtet werden, belegt (vgl. Leszynsky,
Mohammedanisehe Traditionen 1909, 731). Da nach dem Glauben
der Inder die menschliche Seele nach dem Tode als Strafe
fiir begangene Siinden selbst in einen Baum iibergehen
kann, ist letztere Vorstellung, daf der Baum nach seinem
Absterben dem himmlischen Gericht unterworfen ist, auch
in Indien wverbreitet (vgl Oertel in Studien 2. vgl, Literatur-
gesch, VIIT 119 £).

§ 14. Der Pflug, der bei allen alten ackerbautreibenden
Vilkern das wichtigste landwirtschaftliche Geriit ist, hat
eine Art gittliche Verehrung genossen. Legte der Bootier
im Herbst beim ersten Pfluggang die Hand an den Pflug,
s0 betete er zu Zeus Chthonios und zur Demeter um eine
gute Ernte. Im christlichen Griechenland wird der Pflug
durch den aufgeschriebenen Namen eines Schutzengels und
in Germanien durch Weihwasser und sonstige verschiedene
zauberkriiftige Dinge geheiligh (vgl. E. H. Meyer, Indogerm, Pflug-
gebrinche, Ztschr, V. £ V. XIV 1 f; 120 #). Bei den alten Indern
wird der Pflug zwecks Gedeihens des Ackerbaus angebetet
(Rgv. IV 57, 5; V. 8.12, 69, A. V. II[ 17, Sankh, Gr. 4, 18) und ihm
ein Opfer dargebracht (Par. Gr.II 13, 7). Teile der Pflug-
schar wurden als wirksame Amulette verwendet (A.V. X 6, 2).
Ebenso verehren die Javanen und Bataks die Landbaugeriite
(Juynboll, Arch. Rel. Wiss, XVI 209, 228). Es galt daher als eine
Entweihung, sich anf den Pflug zu setzen. Ein an der

Strafen auferlegt (E. Mogk in R, Wuttke, Siichsische Volksk. 1900, 209,
In dem Werke ,Froschmenseler® (I 2, 18) des im 18. Jahrhundert
lebenden Georg Rollenhagen kommen die sindhaften Tiere in die Halle,

L]
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IL. Beseelthait lebloser Dinge

Ksetriya-Krankheit leidender Inder setzt sich unter die
Deichsel des Pfluges und spricht: _Verehrung sei deinem
Pfluge® (A. V. II 8, 4 nebst Komm.; Kaus. 8.26,1). Nach Kautilya
Arth, kann man beim Schwure den Plug anrufen (VII 17),
Auch im Glanben der jiidischen Bauern war in altpaliisti-
nensischer Zeit der Pflug ein heiliges Geriit, was die Rabbinen
als Aberglauben bezeichneten. So heibt es Tosifta Sabb. VII
§ 8, Jalqut § 587: ,Wenn jemand spricht: Setze dich nicht
auf den Pflug, damit du uns nicht die Arbeit verdirbst,
so liegt hier Aberglaube vor; sagt er es aber nur in der
Absicht, daf der Pflug nicht zerbricht, so ist dieses erlaubt.“
In Schleswig-Holstein ist es iiblich, den Pflug abends, sobald
man die Arbeit mit ihm eingestellt hat, von der Schleife
loszumachen, damit sich niemand darauf setze und so die
weitere Arbeit mit dem Pfluge verdirbt (Ztsehr. Ver. Volks-
kande XX 387).

Im polytheistischen Glauben mancher Vilker wird der
Pflug als Phallos aufgefalit, der die miitterliche Erde be-
fruchtet (Mannbardt I 553 ff.,, Pfister, Arch, Rel. Wiss. 1X 541 £,
Dall diese Vorstelling auch bei den altpaldstinensischen
Bauern existiert hat, beweist die Methapher wen men
pplliigen® — Coitus vollzishen (Bersiit Rabba P. 98, Jer.
Jebim. e. 1, 1; Kalli Rabbati I'. 1). Bei ackerbautreibenden
Volkern wird die erzeugende Natur mit der Zeugungs-
kraft des Menschen in analoge Beziehung gesetzt. Man
spricht im altpalistinensischen Bauernglauben wie auch in
anderen Religionen von der Mutter Erde¢, deren Ehe-
gatte der vom Himmel herabstrémende Regen ist (val. Schef-
telowitz, Altpersische Rel. 100). Aehnlich gilt der Regen bei
den Griechen (Fragm. 44 N% vgl. R. Eisler, Weltenmantel 564)
und den Masai als der Samen des Himmels (Hollis, Masai 1905,
279). Daher kommt es, dall hebr. nor ,starker Regen®,
Ez. 23, 20, auch ,Samenergull “bezeichnet und im jiidischen
Volksglauben EKiorner Kinderreichtum andeuten. Ein bis-
her brachliegendes Feld wird ebenso wie in Iran als ,Jung-
fran* aufgefafit (Tos, Sebitit 8, 14 £. M. Ohalot 16, 4, Vend. 3,24-33).
Aehnlich wird in Indien das Weib als Ackerfeld und der
Mann als Simann bezeichnet (Mann IX 33, Garnda Purana

36



IT. Beseeltheit lebloser Dinge

Uttarakh, XXII 16). lm Badischen hat der Ausdruck: ,einem
iiber sei Wies oder Aeckerle fahren* die Bedeutung ,seinen
Schatz verfithren® (Fehrle, Bad. Volksk, I 64). Der MutterschoB
der Erde und der weibliche Scholl stehen also im Glauben
und Brauch der verschiedensten Vislker in Wechselbeziehung.
Die zahlreichen Vergleiche, die der altpalistinensische Jude
aus der ihn umgebenden Pflanzenwelt genommen hat, be-
weisen am deutlichsten, wie er mit der Natur eng ver-
wachsen war (vgl. A. Feldmann, The Parables and Similes of the
Rabbis agricultural and pastoral 1924). Doch konnte dem Bauern
die Einsamkeit der wundersamen Naturwelt keinen wahren
Genuf bieten, da ihn die vielen unsichtbaren Diimonen

schreckten,
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III. Beeinflussung der iiberirdischen Wesen.

§ 15. Die Unheil bringenden fiberirdischen Michte
suchte man sich giinstig zu stimmen. Um die in die Hiuser
eindringenden Nachtgespenster #u besiinftigen, pflegten
manche Vilker ihnen zu opfern (vgl. Scheftelowitz, Altpers. Rel. 87)
oder ihnen Speisen hinzustellen, Am letzten Fasttage mahlt
man in Armenien gerdsteten Weizen und setzt dieses Mehl
auf ein Brett hinter dem Haustor oder auf das Dach dem
Winddimon ,Surb Sargis* hin (Abeghian p. 98). Wenn die
Fran gleich nach der Entbindung in Ohnmacht fiilllt, setzen
die Armenier das neugeborene Kind auf das Dach des
Hauses als eine Art Darbringung an die bisen Geister,
damit sie sich mit dem Kinde begniigen und die Mutter
schonen (Abeghian p. 120). Die getauften Alemannen des
8. Jahrhunderts bereiteten den Hausgeistern trank- und
speisebesetzte Tische (E. H. Meyer, Mythologie der Germanen
1903, 20, 30). In manchen Gegenden Deutschlands lift man
am Allerheiligenabend besondere Kuchen stehen. In der
Perchtennacht (1. Januar) werden Brot und KlsBe fiir die
Perchtel auf einen Tisch gestellt; in Schlesien legt man in
derselben Nacht oder in der Christnacht Speisen fiir die
»Engel* hin. In OstpreuBen schiitzt man sich gegen Nacht-
geister, indem man fiir sie das Abendessen iiber Nacht auf
dem Tische stehen lifit (Wuttke® 472, 298, 285), Gegen solchen
auch bei den altpalistinemsischen Bauern herrschenden
Glauben wenden sich die Rabbinen (vgl. Tos. Sabb, 8, 4: Jalqus
§ 587): ,Wer einen Tisch mit Speisen in der Niihe der
Waochnerin (fiir die Nacht) zurichtet, begeht einen heid-
nischen Brauch.* Daf durch diese Speisen die Diimonen
gegen die Wichnerin bzw. den Siugling giinstig gestimmt
und von ihr fern gehalten werden sollen, daranf deuten die
zwei anderen der Wochnerin gegeniiber angewandten apotro-
plischen Mittel (Dornen und Eisen) hin, die’ im selben
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Paragraphen angefiilhrt werden. Noch im 17. Jahrhundert
wurde ein &hnlicher Brauch von den Juden geiibt. Sak
zu Jore D&% § 255 Note 8 hebt hervor, dab es Gegenden
gibt, in denen Juden in dem Hause eines neugeborenen
Knaben die Nacht vor seiner Beschneidung den Diimonen
einen mit Speisen besetzten Tisch hinstellten, was dieser
Rabbi als heidnisch begeichnet.

§ 16. Als Opferspeise fiir die abgeschiedenen Seelen,
die sich im Hause der fiberlebenden Verwandten einfinden,
dienten bei verschiedenen Vilkern Hitlsenfriichte, wie Bohnen
und Linsen, Aus diesem Grunde war es bei den Indern,
(3riechen und Rimern verboten, Bohnen zu essen (vgl. Clemen,
Dis griech. n. lat. Nachrichten tiber d, pers, Rel. 188). So sind auch
verstindlich die Erklirangen, die Plinius XVIII 12,118 (quo-
niam mortuorum animae sint in ea [faba]) und Festus
(epit. 87: quod ea putatur ad mortuos pertinere) hierfiir
geben, Der Parse opfert am 30, Tage nach dem Tode der Seele
33 Bohnen und 33 Eier nebst Friichten (Sacr. Books of the
East V 384). Der durch einen Todesfall unrein gewordene
Falascha (Abessinien) genieBt, withrend er sieben Tage lang
in einer abgelegenen Hiitte zubringt, nur ungekochte Bohnen
(Singer, Falaschas, Jewish Quarterly Review XVII 1904, 142 ff). Reste
von dieser Vorstellung lassen sich auch in Palistina nach-
weisen, Hine Legende aus dem 2. Jahrhundert berichtet:
Als R. Simesn Ben-Johai feststellen wollte, an welchen
Stellen in Tiberias die von den Romern erschlagenen Juden
beerdigt worden waren, streute er Feigbohnen aus, Ruhte
nun gerade nnterhalb der Stelle, wohin eine solche Bohne
fiel, ein Toter, so stieg er aus dem Grabe heraus (Jer. Sebi‘it 9, 1,
Pes. d. R. Kahaoa P, 10, Bered, R. P, 79). Durch die Bohne wurde
also der Abgeschiedene an die Oberfliche gelockt. Bei
den Rémern wurden Linsen zu Totenmahlzeiten verwendet
(Plut. Crass. 19; Hehn, Kulturpflanzen 7212). Ebenso dienten den
paliistinensischen Juden Linsen als Trauerspeise fiir die
Leidtragenden (Jer, Berik, 8, 1; Beres. R. P, 63; Tanhumi P. TGledit
¢ 8; Jalqu § 110; Pirgé de R. Eliezer § 35: B. Baba Batra. 16b.)
In den angefiihrten Stellen wird fiir diesen Brauch folgende
symbolische Erklirung gegeben: ,Ebenso wie die Linse
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IIL Beeinflussung der berirdischen Wesen

einem Rade gleicht, so auch die Totentrauer, die von einem
zgum anderen rollt; ebenso wie die Linse keinen Mund hat,
so hat auch der Trauernde keinen Mund, da er schweigend
sitet.¥ Doch im altpalistinensischen Landvolke war noch
der urspriingliche Sinn dieses Brauches lebendig, was aus
Tos. Sabb, VI 15 hervorgeht: ,Die Frau, die beim Linsen-
kochen schweigt (bzw. Schweigen gebietet') begeht einen
heidnischen Brauch® (vgl. auch Sabb. 67b). Man glaubte wahr-
scheinlich, daf sich bei der Zubereitung des Linsengerichts
abgeachiedene Seelen einstellten, die man nicht durch lautes
Sprechen verscheuchen oder erziirnen diirfe. Im Volksglauben
der babylonischen Juden, der von der heidnischen Umwelt
beeinfluflt ist, diente die Bohne als eine Art Opfergabe
zur Beschwichtigung der Dimonen. So berichtet Rasi zu
B. Sabbat 81b: ,In den Responsen der Gaonen habe ich
gefunden, dafi man aus Palmenblittern Korbe flocht, sie
mit Erde und Kuhdiinger fiillte; und 22 oder 15 Tage vor
dem Neujahrsfeste machte sich jede Familie soviel Kirbe
als Personen sind und bezeichnete jeden Korb mit dem
Namen der einzelnen Personen; man siite darin eine Bohne
oder Erbse und lief sie wachsen; am Tage, an welchem
das Neunjahrsfest begann, nahm jede einzelne Person ihren
Korb, drehte ihn im Kreise um ihren Eopf siebenmall) und
sprach dabei: Dieser statt meiner, dieser sei meine Stell-
vertretung, dieser sei mein Ersatz' Alsdann pflegte man
den Korb ins Wasser zu werfen.® Auf diese den Diimonen
dienende Opfergabe geht alles Unheil fiber. Damit es end-
giltig beseitigt werde, wird es ins Wasser geworfen, welches
es fortschwemmen soll®) Zu einem #hnlichen Zwecke ver-

Y In einer yon babylonischen Juden angewandten Krankleits-
beschwiirong wird ein mit Flosswasser gefillter Krug siebenmal
um den Kopf des Kranken geschwungen und dann im Fluss aus-
geschiittet (Sabb, 661).

% Achnlich legen die Eingeboremen wvon Sukla-Tirtha in Indien
ihre simtlichen Sinden in einen Topf and werfen ihn in den Fluss
(Frazer, Golden Bough® IIT 108). Die Binjas auf Borneo und die Brah-
manen in Biam laden alljihrlich alle Sinden und alles TUnheil aof ein
Boot und stossen es ins Meer hinans, Die Leute desjenigen Schiffes,
dns mit diesem  Biindenboot® musammenstisst, werden von allen dissen
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wendet anch der Araber die Bohnen, Ist nimlich ein
arabisches Kind in Palistina durch den biisen Blick erkrankt,
5o nimmt man siebenmal sieben Bohnen und iibergibt sie
einer slten Frau, damit sie diese in einen Brunnen werfe
(Einsler, Ztschr, d. D. Palistina Ver. 1889 XII 220).Y) Dal solche
primitiven Vorstellungen vornehmlich bei den Bauern fort-

Binden und allem Unheil befallen (L. Bastian, Der Mensch in der
Geschichte I 93; E. Young, Kingdon of the yellow robe 1900, 361).
Eine fihnliche Vorstellung drang etwa im 14, Jahrhundert in das
offizfelle Judentum ein. Josaja Hurwitz, der um 1600 gelebt hat, er-
withnt in seinem Werke Sené Luliot habberit, dass unter den Juden
der Volksglaube herrsche, man kinne am Neujahrstage, wenn man
an ginen Fluss gehe, dort seine Sinden abschiitteln, indem man die
Taschen seiner Kleider ausschitttele. Diese Anschanung hilt er fir
eine Entweihung Gottes: er sagt nur deshalb pflege man am Neu-
jahrstage su einem Flusse, der Fische enthilt, zu gehen, weil die
Menschen mit lebenden Fischen #u vergleichen sind, welche platalich
in einem Netz gefangen werden (vgl. Michel Epstein, Qissur Send lubot
Habberit, Fitrth 5492, BL 78a, Seloms Lurja, Masseket Ra5 hassinih,
Abschn. ‘Amdd haddin), Der im 14. Jahrhundert lebende Maharil,
der diese Bitte kennt, bemerkt, dass man den Fischen jedoch keine
Nahrung zuwerfen eolle (SBéfer Maharil, Frankfurt a. M., BL 97b).
Weder das Mahzor Vitri noch der im 13. Jahrhundert lebende Sidgijah
Ben Abribiim, der Verfasser des Sebileh Halleget (ed. Buber 1886)
kennen diesen Brauch des TaSlih, den die spiteren Rabbinen als ein
ideales Symbol aufeafassen und ihm jede magische Wirkung ab-
zusprechen suchten. Der Wert dieser #iusseren Handlung besteht nur
noch in dem subjektiven religitsen Geftthl, das an dieses Symbol ge-
Enilipft ist, Noch heutsutage schittteln die slavischen Juden am Neu-
juhrstage ihre Taschen am Flusse aus und werfen Brothrumen ins
Wasser fiir die Fische mit dem Wunsche, dass jone die Siinden weg-
tragen sollen. Hier kommt dieselbe Vorstellung sum Ausdruck, die
bereits bei den Babyloniern zu belegen ist, Bei dem Gebet um
ﬂ_illnﬂam‘ainhait. warf der Babylonier die Sfinde, in irgend einer mate-
riellen Form verkérpert, ins Wasser, wobei er flehte: ,Mein Drangsal
mige der Fisch wegnehmen, der Btrom fortfithren. In Not bin ich,
mein Drangsal ist gross, die Erde empfange und trage mein Drangsal
ins Meer* (Jastrow, Religion d. Assyrer u. Babylonier II 96, 94 u. 95).
') Belir bekannt ist unter den Mohammedanern und Christen in
Palastina die Sitte, bei Krankheitafillen zu geloben, nach Eintritt der
Genesung Linsengerichte an Arme oder Gefangens aussuteilen (Canaan
. @ 0. 75). Hier scheint die urspriinglich den Diémonen rugedachte
Spende durch den Islam einen anderen Sinn erhalten zu haben.

41



I, Beeinflussung der @iberindischen Wesen

lebten, beweist auch folgender Brauch: Der altpalistinen-
sische Bauer pflegte von den auf dem Felde stehenden
Hiilsenfriichten, bevor sie reiften, etwas mit den Hinden
abzureiflen und wegeunwerfen, Dadurch glaubte er zm
erreichen, dafl die Hillsenfriichte vor Wiirmern oder sonstigen
Schiiden bewahrt blieben und eine gute Ernte geben wiirden.
Da aber dieses eigentlich eine Art Opfergabe an die Feld-
geister war, haben die Rabbinen es untersagt (Sifré Sofetim
§ 171 B. Sanhedrin 65b).)) Aber auch durch andere Opfer
suchte der Bauer sich und seinen Besitzstand wvor Usbel
zn bewahren. Aus dem Verbote der Rabbinen, Tiere zu
schiichten als Opfer fiir das schiddliche Gewiirm, fiir die
Tiler und Berge, auf dafl sie Fruchtbarkeit spenden, fiir
die Seen, Fliisse und die Wiiste, auf dass sie keinen Schaden
zufiigen, fiir die Gestirne, Planeten und ,den grofen Engels-
fiirsten Michael* (Hullin 40, ‘Ab. zara 42b, Baraita) geht hervor,
daf bei den Bauern derartige Opfer vorgekommen sein
miissen. Das Schiichten und die Opferdarbringung an Michael
beweisen, dall die Rabbinen sich hier gegen altjiidischen
wAberglanben* wenden. Wohl deshalb, weil der Bauer zu
solchen Schlachtopfern keinen Altar verwendete, meinte er
das biblische Gesetz, gemill dem lediglich in Jerusalem nur
Gott geopfert werden durfte, umgehen zu kimmen. Den
Engel Michael haben die Bauern neben Gabriel in der Not
angerufen, was auch aus folgender Vorschrift der palistinen-
sischen Rabbinen hervorgeht: ,Wenn fiber den Menschen
Leiden hereinbrechen, darf er weder den Engel Michael
noch Gabriel anrufen, sondern nur Gott allein anflehen,
der ihn erhtren wird* (Jer. Berik. 9, 1).Y) In Jerusalem lebt
noch heute der von Jes. 65, 11 gegeiBelte ,Aberglaube®, In
niederen Volkskreisen wird nimlich dort an geheimem Ort

1) In Eairo verwenden die Juden zom Schutzs sines minnlichen
Kindes vor der Lilit am Freitagabend, der der Beschneidung voran-
geht, Erbsen (Mitteil = jud. Volksk. IX 13),

f) Behr verbreitet war die Sitte, beim Betreten eines unreinen
Ortes zum Schutze gegen die dort hausenden Dimonen (vgl. Gittin
698, Mass. Kalla P, 1) die Engel ansubeten, weil es nicht wirdig ist,
an solchem Orte Gott anzuflehen (Beriik. 60b, Séfer Rogéah § 344).
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Gad, dem Idol des Gliicks, geopfert trotz aller Mahnungen
der Rabbinen (vgl. A. Berliner, Aus dem Leben der deutschen
Juden 105).

§ 17. Wihrend im offiziellen israelitischen Kult das
Opfer eine religitse Handlung ohne magische Zutaten') ist
und den Zweck hatte, den Menschen lediglich mit Gott in
Beziehung zu bringen, um Gnade, Verséhnung und Segen zu
erlangen, gewinnt man nach polytheistischem Glauben durch
die Opfer Macht und Einflufl sowohl tiber die Gottheit als auch
iiber einen Diimon. Das Opfer war bei ihnen nur eine
magische Handlung, Allem, was zu diesem Ritus gehirte,
wurde eine Zanberwirkung zugeschrieben. Reste von dieser
Auffassung lassen sich auch im altpaliistinensischen Volks-
glauben nachweisen. So lebte hier noch die Idee, daf an
Stelle eines Menschen, dessen Untergang eine Gottheit oder
ein Diimon bestimmt hat, ein Tier treten kann. Man glaubte,
dafl Gott an Stelle eines in Schuld geratenen Menschen,
der eigentlich den Tod verdient, je nach seinen Vermogens-
verhiiltnissen eines seiner Kiithe, Schafe oder Hihner heim-
sucht oder ihm ein Ei, das ja ebenfalls als Lebewesen
angesehen wird, einbiiflen ldBt, so daf also ein derartiger
Schaden nur zum Besten des Menschen geschieht (Jer. 8ata
1,7,B.; Pesihim 118; Jalqut Hosea § 533 ; Bamidbir R. P, 9; Pesiqta de
R. Kah. P. 26 Bercit Rabba P. 42; Jer. Hor. 8, 8); und ebenso
nehmen die Démonen als Stellvertretung eines Memschen
¢in Tier hin, So heift es im Talmud (B. Megilli 8a, San-
hedrin 94a): , Wenn sich jemand vor Démonen #ngstigt, so
spreche er: Die Ziege im Schlachthause ist fetter als ich.*%)

') Mit Ausnahme des erst nachtritglich ganz lose dem israelitischen
Opferkult angegliederten Opfers der roten Kuh (vgl Scheftelowits,
Ztschr, £ Alttestam. Wiss. 1922, 113 #f).

‘) Die urisraslitische Auffassung, dass ein Ddmon durch ein Opfer
besinftigt werden konnte, spiegelt sich auch in Pirgs de R. Eliezer
e 46 wieder;  An dem Tage, an dem das Gesetz offenbart wurde,
sprach Bamael vor dem Ewigen: Herr der Welt! Ueber nlle Sternen-
anbeter hast do mir Erdaubnis erteilt und fiber Tsrnel willst do mir
keine gewihren? Siehe, entgegnete ihm Gott, do hast die Macht
tber sie am Versthnungstage; somst aber migen zie Stnden haben
ader nicht, ist dir die Macht fiber sie entzogen. Deshalb pflegen
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Bei den Peruanern war das stellvertretende Opfer eines
Erwachsenen ein ausgewachsenes Lama, das eines Kindes
ein Lamm (C. Markham, Incas of Peru 1911, 109). In Baby-
lonien wurde dem Krankheitsdimon, der einen Menschen

die Israeliten ihm am Versthnungstage Bestechung zu geben,
damit er das Opfer Israels nicht vereitle, wie es heisst
Lev. 16,8: Bin Los fir den Ewigen und ein Los fiir den Azazel!
Das Los fiir den Ewigen ist ein Ziegenhock und das Los fur Azasel
sbenfalls ein Ziegenbock, an dem aber alle Sinden Isracls haften®
Die alexandrinischen Juden, dis zur Zeit des Bestandes des Tempels
das Versthoungsfest in Jernsalem feierten, haben ihre Stnden mit
den Hinden an den Hasren des Sundenbocks sbgestreift, indem sie
dabei ausriefen: Nimm unsere Sfinden und geh, nimm und geh!*
(Tés. Joma 4, 13; B. Joms 66b). Aehnlich pflegte der alte Inder
seine Stndenschuld sinem andern Wesen ansuwischen (mrj-, vgl
JA.V.VI 118, 1; M. 8, IV 1, 9; T.Br, IIT 7, 12, 5). Ueber den bib-
lischen Sindenbock wvgl Scheftelowitz, Arch. Rel. Wiss. XVII 374 £
In der Bibel ist das Opfer fir Dikmonen streng verboten (Dt 32, 17}
und daher an einer Stelle zwecks Beschwichtigung derselben in sin
Opfer an Gott umgewandelt worden, da letztere ihm untergeordnet
gind; so baute David an der Stelle, wo sich der Engel der Pest®
{der eigentlich der Pestdibmon ist) befand, einen Altar und opferte
Gott. ,Und das Sterben wurde abgewehrt von Israel® (2. Bam. 34,
16, 18, 25). Nach Semdt Rabba P, 11 (eu o 8, 28) sollten mit der
4. agyptischen Plage eigentlich die Isracliten hestraft werden, ,Goté
aber gab die Aegypter als Stellvertreter fur sie hin* Aus diessm
urisraelitischen Stellvertretungsgedanken hat sich der sltpalastinen-
sische Volksglauben entwickelt, dass der Tod sines Frommen die Simden
seiner Generation sthnt (Berésit R. P, 44; Somot R. P. 85; Jelam-
dému P, Wajjaqhsl & 9; Wajjiqra R. P, 20; Tenhuma P. Alaré § 10;
Sabb. 8b; Jer. Jomi 1,56; Kaldh Rabbati P. 6). _Bowie der Ver-
sihnungstag siithnt, so sithnt auch der Tod der Gerechten.®* (Jer. Jimi
e 1, 1. Pesigta d. B. Kahan P. 27). Der Engel Metatron bringt seit
der Zerstirung des Tempels auf dem Altare des himmlischen Tempels,
der oberhalb des friiheren jerusalomischen liegt, dia Seelen der Frommen
dar zur Sthne fir Israel (Bamidbir R. P, 12),

Eine anders Art stellvertretendes Opfer ist es, wenn man die
Grisse oder das Gewicht einor gefiihrdeten Person in irgend einer
Form einer Gottheit bzw. einem Dimon weiht (vel. hieriiber
Th. Zachariae, Kl, Schriften 280 f.; Ztschr. Ver. Volksk. XVLI[ 168}
Im alten Indien pilagte der Kranke oder diejenige Person, die hundert
Jahre alt werden wollte, einen goldenen Ohrring im Gewichte von
soviel Krsnalis darsubringen, deren Zahl gerade die Differens zwischen
seinem augenblicklichen Alter und hundert Jahron susmacht (Caland,
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schwer gefahrdete, als Ersatz fiir den Patienten ein Lamm
angeboten. So heiBt es in einem Beschwirungstexte: ,Das
Lamm als Ersatz fiir einen Menschen, das Lamm hat er
fiir sein Leben gegeben; den Kopf des Lammes hat er fiir
den Kopf des Mannes gegeben. Den Hals des Lammes
hat er fiir den Hals des Menschen gegeben, die Brust des
Lammes hat er filr die Brust des Menschen gegeben® (M.Jastrow,
D. Rel. d. Babyl. Assyr, I 351). Um die Nachtgeister, welche die
(Gediirme eines Siuglings krank machen, zu besinftigen,
nimmt der Romer die rohen Gediirme eines sehr jungen
Ferkels, das zu diesem Zwecke geschlachtet ist, und opfert
sie den Nachtgeistern mit den Worten: ,Nehmet doch
Herz um Hergz, fiir ein edleres Leben weihen wir euch
solcherlei Leben* (Ovid, Fasti VI 159 f). Besonders weit ver-
breitet ist der Brauch, das Huhn als Ersatz fiir den Menschen
zu verwenden. Der Malaia bringt, wenn eine Gottheit ein
Menschenopfer wiinscht, als Stellvertreter des Menachen
einen Hahn dar (Skeat, Malay Magic 72). Ebenso wird bei
den verschiedenen Vilkern Indiens das Hahnopfer als ein
Substitut fiir einen Mann betrachtet. Auf das Huhn soll
all das Unheil kommen, das eigentlich dem Menschen be-
stimmt ist. Dieses Tier soll an seiner Stelle den Tod erleiden
und hierdorch die bosen Dimonen beschwichtigen (Schefte-
lowitz, D. stellvertretende Huhnopfer p. 8 £). Um den Zorn eines
(Feistes zu beschwichtigen, weiht der Armenier ihm ein
Hohn oder Zicklein, auf welches der Geist seinen Grimm
richten soll (Abeghian, Arm. Volksgl. 60 £')) Ein solch’

Altind, Zauberei Nr. 168). Der palistinensische Araber gelobt, wenn
sein Kind erkrankt ist, eine Kerze, welche die Linge des kranken
Kindes hat, nech seiner Genesung der Moschee zu welhen (Cansan
# a0, 73}, Zur Zeit des Bestandes des Tempels pflegte manche
reiche Mutter ihr Kind tagtiglich mit der Handbreite zu messen
und den Zuwachs in Gold dem Tempel zu weihen (Joma 38b; Sifra
zu Lev. 26, 25; Bka R. 1, 16). Im Mittelalter haben die Juden Lei
grossen Kopfschmerzen gewihnlich den Kopf gemessen (A. Berliner
a. . 0. 88; vgl. ferner Mitteil. d. Ges. £. jid, Volksk. 49, 30).

)} Auch der Araber kennt ein stellvertretendes Huhnopfer, TUm
die Tolgen cines Schrecks abruweniden, schluchtet man eine schwarze
Henne und kocht sie mit allerhand Gewiirzen, wobei man den Deckel
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stellvertretendes Huhnopfer ist hiufig mit einer apotro-
piischen Zeremonie verbunden, indem man mit dem Huhne
einen Kreis um die von Dimonen bedringte Person bzw.Stelle
beschreibt oder mit dem Huhne dariiber schwingende Be-
wegungen macht. In Imeretien (Kaukasus) holt man als
Stellvertretung einer kranken Person, je nach dem Ge-
schlechte des Patienten, einen Hahn oder eine Henne, dreht
dieses Tier iiber den Kopf desselben dreimal herum, fiirbt
Eopf, Fliigel und Beine rot und libt es dann laufen. Ein
solcher Vogel gehirt dem Krankheitsdimon, dem es nach
der Genesung zum Opfer gebracht wird. Es wird gebraten
und dann nebst verschiedenen Kuchen in dem Walde an
einem versteckten Orte mniedergelegt, wo keines Menschen
Hand es berithren kann (v. Hahn, Globus 80, 303 £). Wenn
jemand in Sidindien durch den Haf einer Gottheit krank
geworden ist, so wird ein Hahn um das Haupt dieses
Menschen geschwungen und nachher noch eine Zeitlang
im Hause gemiistet, um ihn der Gottheit zu opfern (E. Thur-
ston, Ethnogr, Notes 852), Als Ersatz filr einen schwerkranken
Menschen, dessen Seele den Korper verlassen will, opfert der
Dajak den Krankheitsdimonen ein Huhn, nachdem es lebend
iiber den Kopf des Patienten hin- und hergeschwungen worden
ist (Gomes, Seventeen years among the Sea-Dyaks 1911, 168). Ueber
das Haupt des neugeborenen Kindes schwenkt der Sarawak
auf Borneo ein Huhn und tétet es danmach, Hierdurch will
er gum Ausdrack bringen, daB er das Leben des Huhnes
fiir das Leben des Kindes hingebe. Das Kind kann da-
durch mit einem langen Leben beschenkt werden (H. Ploss,
D. Kind 73—76). Die Perser filhren um eine kranke Person
oder um ein krankes Tier ein schwarzes Huhn oder ein
schwarzes Schaf herum (Seligmann, D, bise Blick I 289). Bie

des Topfes sehr fest zuliilt, dumit der Dampf nicht entweichen kann.
Der Erschrockene muf dann seinen Kopf fiber den getiffneten siedend-
heissen Topf halten, damit der Dampf in sein Gesicht steigs. Hisr-
turch soll wohl angedentet werden, dass das Huhnopfer an seiner
Btelle gekocht wird. Nachdem er vom Huhn zu essen bekommen
hat, werden dis Usberreste an einem entfernten Orte sohr tief wer-
graben, damit ju kein Tier sie hersuswithlen kann (Conaan &, a. O, 68.).
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sind fest iiberzeugt, dab ein Wesen, das den Kopf einer
Person umbkreist, das Ungliick dieser Person auf sich nimmt
und so stellvertretend die jener Person von Gott zugedachte
Strafe davontragen wird (Haggard-Le Strange, The Vazir of Lan-
kuran 96, E. Kuttler, W.Z. K. M. 1914, 59). Die Parsen schwingen
dreimal rund um den Kopf des Brautpaars wihrend der
Hochzeitszeremonie e¢in Ei, das sie dann auf den Boden
werfen und szertreten. Hierdurch geht nach ihrer An-
schanung alles dem Brautpaare bevorstehende Ungliick auf
das Ei tiber (J.J. Modi, Marriage custums 1900, 24).

Unter dem Einflusse der andersgliubigen Umgebung
haben nun die Juden in Babylonien das stellvertretende
Huhnopfer in Verbindung mit der Zeremonie des Umkreisens
gleichfalls geiibt. Nach dem jiidischen Glauben wird am
Versthnungsfeste das Geschick des Menschen fiir das kom-
mende Jahr besiegelt. Der siindhafte Mensch wverdient
wegen seiner Verfehlungen schwere gottliche Strafe, viel-
leicht den Tod. Daher nimmt der Jude am Tage, an welchem
das Versihnungsfest beginnt, ein Huhn, das die Stellver-
tretung fiir ihn sein und statt seiner in den Tod gehen
soll; es wird daher ,Kappore-(,Sihne-“)Huhn* genannt.
Je mach dem Geschlechte der Person nimmt man einen
Hahn oder eine Henne in die Hand und schwingt das
Tier dreimal um seinen Kopf, wihrend er dabei drei-
mal folgendes sagt: ,Dieser sei meine Stellvertretung,
dieser sei mein Krsatz, dieser sei meine Siihne, dieser
Habn (bzw. diese Henne) gehe zum Tode, und ich mige
eintreten zu langem, gliicklichem Leben und zum Frieden®
(vel. Michel Epstein, Qissur Send lubit habberit, Farth 5492,
BL 77). Dieser allgemein verbreitete Brauch hat den Namen
nEappores“. In der Bukowina nimmt eine schwangere Jiidin
beim ,Kappores* eine Henne nebst einem Ei in die Hand.
Das Fi ist fiir das unter dem Herzen befindliche Kind, von
dem man nicht weil, welchem Geschlecht es angehiren
wird, gerade so wie man nicht weiB, welches Geschlecht
das aus dem Ei zu briitende Kiichlein haben wird (v. Hovorka
u. A Kornfeld, Vergleichende Volksmedizin 1908 I 339). Das
rKappores* wird bereits von Hai Gaon (um 1000 n. Chr.)
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gebilligt (Tefubst Haggetnim, Sa‘aré TeSubih ed. Jeruchem Fischel,
Leipzig 5618, § 297). Sidqgijah Ben Abraham betont ans-
driicklich in seinem ,Sebileh Halleqet“ (ed. Buber 1886 § 283),
dab der Brauch, an den Vorabenden des Roshasianah und
des Jomkippur-Festes je ein Huhn als Stellvertretung zu
schlachten, von den babylonischen Juden stamme, Der im
18, Jahrhundert in Barcelona lebende Rabbi Selomo Ben-
Aderet hat diesen Brauch in seiner Gemeinde verboten.
Er schreibt (in Seelot u-tefubot, Wien 5572 BL 47a § 395):
.Dieser Brauch war in unserer Stadt verbreitet nebst
anderen #hnlichen Briuchen wie z B. folgender: Man
schlachtet einen alten Hahn als Stihne fiir einen neagebornen
Knaben, schneidet seinen Kopf ab und hingt den Kopf
mit seinen Federn am Eingang des Hauses zusammen mit
Knoblauch') auf, was ich fir heidnisch halte und daher
verboten habe. Durch die Gnade Gottes hat man auf meine
Worte gehiirt, und es wird jetzt nicht mehr in unserer Stadt
ein derartiger Brauch geiibt; obgleich ich von sehr gediegenen
Minnern, die aus Deutschland stammen, gehort habe, dab
alle Rabbinen in Deutschland diesen Brauch am Tage, an
dem der Versbhnungstag beginnt, begehen und zur Siithne
Hiithner und Giinse schlachten, obgleich ich auch hirte, da
man deshalb den Gion Hai angefragt hatte und er diesen
Brauch bestehen liefi, habe ich ihn doch in unserer Stadt
abgeschafft® Auch der im Anfang des 13, Jahrhunderts
in Frankreich lebende R. Mase Ben-Nachman hat diesen
Brauch als heidnisch verboten (Josef Karo in s. Komm. Bat Jossf
zu Tur Ordl) Hajjim § 605). Das Machzor Witri § 339 (ed. S, Hurwits,
Berlin 1893) erwilhnt, daf das ,Kappores* in der Provence
und in Narbonne iiblich war. Nach ihm lautete das Gebet
bei dieser Zeremonie: ,Das Huhn soll in den Tod gehen,
der Mensch aber zu gutem und langem Leben. Die Totung
dieses Huhnes gei des Mannes Siihne, er moge vor Leid
und Bedringnis, vor Kummer und Sorge errettet werden
und finde Ruhe, Wonne und Freude, Amen, Amen!* Ferner
figt Mabzor Witri hinzu: ,Das Huhn gebe man den Armen,

') Ueber Enoblanch als Apotropium vgl. Scheftolowitz, Altpers,
Rel. B2 £
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Dies sei eine Siihne genau so wie der Siindenbock, der in
die Wiiste geschickt wurde und alle Frommen siihnte
Der im 18. Jahrhundert zu Niirnberg lebende R. Mordechai
verteidigte diesen Brauch (Mordechai zu Masseket Jomd, im Anfang),
ebenso der im 14. Jahrhundert lebende R. Ja'aqob Ben-Mase
Hall&wi(Sefer Maharil, P, Hilkot ‘ereb jom kippur, Frankfurto, M. 5448,
BL 113 f) und K. Aser Ben-Jehiel (in Masseket Jomi P. 8 § 23),

Der im Anfang des 14. Jahrhunderts in Spanien lebende
R. Jakob Ben-Ascher beschreibt in seinem Werke Tur Orili
Hajjim § 605 diesen damals noch nicht in allen Lindern
eingebiirgerten Brauch folgendermaflen: ,Es gibt Gegenden,
wo man Hihner am Tage vor dem Verséhnungsfesta
schlachtet ... Der Haln dient deshalb als sine vorzfigliche
Stellvertretung, weil sein hebrilischer Name ,geber* auch
pMann* bedeutet und somit die Stellvertretung ,geber®
(pHahn®) fiir geber Mann® Hullerst wirksam ist. Der
Gemeindevorbeter pflegt dort den Hahn zu nehmen und
seine Hand auf den Kopf dieser Person, die gesithnt werden
soll, #u legen, alsdann legt er den Hahn auf den Kopf -
dieser Person und spricht: Dieser an Stelle dieses, dieser
als Stellvertretung fiir diesen, dieser sei preisgegeben fiir
diesen. Diese Worte wiederholt er nochmals, dabei den
Hahn tiber ikn haltend; dann spricht er: ,Die in Finsternis
und im Todesschatten weilenden Menschen, die in Elend
und in eisernen Banden gefesselt sind, wird er (Gott) her-
ausfithren aus der Finsternis und dem Todesschatten und
ibre Bande zerreiflen. Die Toren werden durch ihren siind-
haften Wandel und durch ihre Schuld gequilt; alsdann
schreien sie in ihrer Bedriingnis zu Gott, er mige sie retten.
Da sendet er sein Wort und heilt sie und entreibt sie der
Gruft, Sie danken dem Ewigen fiir seine Gnade und fiir
seine gegen die Menschen gefibten Wunder, Seels um Seele,*
Dreimal spricht er dieses. Hierauf legt er seine Hand auf
den Kopf des Hahns und stiitzt sich darsuf und schlachtet
das Huhn unmittelbar daranf. Man pflegt das Tier den
Armen zu geben, damit es eine Silhne fiir seine Seele sei.
Es ist iiblich, die Eingeweide aufs Dach zu werfen, damit
es die Vogel fressen.* Der im 14. Jahrhundert lebende

L]
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R. Ja‘aqob Ben MoSe Halléwi erwithnt in seinem S@fer
Msharil lobend, dall die rheinischen Juden den Armen nicht
das Huhn selbst, sondern nur den Geldwert dieses Tieres
geben, um ihnen keine MiBachtung zu bezeigen, ,denmn
wenn man das Huohn selbst den Armen gibt* — meint er —
1mmgt gich der Arme, jener hat seine Siinden auf das Huhn
iibertragen und ich erscheine ihm so verichtlich, dafll er
es nun mir schickt® Nach dem Ritualwerk Kol Ba“ § 58
(Venetia 5327, Bl. 74b) soll ein Greis oder ein frommer Mann
den Hahn sowohl vor dem Sechlachten als aunch nach
demselben je dreimal ,rings um das Haupt desjenigen
drehen, der pgesiihnt werden soll. Dann schicke man das
Huhn einem Mittellosen, um eine Wohltitigkeit zu fiben,
weil es in der heiligen Schrift heifit: Wohltitighkeit rettet
vom Tode* (Her. 10, 9).

R. Josaf Karo bezeichnet diesen Brauch als mpw S e
neine torichte Sitte (Sulban “Aruk, Ordh Hajjim § 605). Diese
Worte, die in den ersten Ausgaben Venedig 1560 und 1580
stehen, sind von dem im 16. Jahrhundert lebenden Kom-
mentator R. MoSe Isserles in den spiteren Ausgaben aus-
gemerzt worden. Letsterer fiigt zum § 605 hinzu: Es
gibt Gaonen, die diesen Brauch erwiihnen, ebenso erwiihnen
ihn viele spitere Autorititen, jetzt ist er in allen Lindern
iblich. Man soll diesen Brauch nicht #ndern, da er sich
nun einmal fest eingebiirgert hat. Man pflegt einen Hahn
fiir jede miinnliche Person und eine Henne fiir jede weib-
liche Person zu nehmen. Fiir ein schwangeres Weib nimmt
man einen Hahn und eine Henne, vielleicht gebiert sie sin
minnliches Kind; gewihnlich nimmt man weille Hithner,
weil es Jes. 1, 18 heillt: Wenn auch Eure Siinden rot wie
Earmesin sein sollten, so werden sie doch weil wie Schnee
werden, Man pflegt diese Sithnehiihner oder deren Geld-
wert den Armen zu geben; nachdem man mit dem Huhn
seinen Kopf umkreist hat, mége man vor dem Schlachten seine
Hand auf den Kopf des Tieres legen nach Art des ehemaligen
Opferbrauches; man wirft die Eingeweide auf die Dicher
oder auf den Hof, von wo die Vigel sie wegtragen kinnen.*
Hingegen bemerkt Hizqia di Silva in seinem zum
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Sulbin Aruch verfalten Kommentar ,Peri Hadiag® zum
Kappores-Brauch: ,Uebrigens ist kein Zweifel, dall es recht
und billig ist, diesen Brauch zu beseitigen, da er ein heid-
nisches Geprige an sich trigt und wir den tieferen Sinn
des Schriftverses Dt 18, 13 zu beherzigen haben:  Voll-
kommen sollst do sein mit dem Ewigen, deinem Gotte*

Den heidnischen Brauch des stellvertretenden Siihme-
huhnes, welches alles Unheil des kommenden Jahres von
einer Person abwenden soll, haben also auch die Juden zu-
sammen mit der Zeremonie des Umkreisens') iibernommen,
ihm aber zugleich eine Wendung ins Ethische gegeben,
indem das Huhn, anf das alles Unheil iibertragen ist, nicht
ins Wasser oder in einen unzugiinglichen Ort weggeworfen,
sondern den Armen geschenkt wird, Bei den Heiden war
das Huhn fiir die Dimonen, bei den Juden fiir die Armen
bestimmt. Dieses Geschenk an die Armen soll gleichzeitig
ein Lisegeld sein, mit dem man seine begangene Schuld
abtrigt, denn seitdem der Tempel zerstiirt ist, ersetzt Wohl-
titigheit den Stinde tilgenden Opferaltar (Abot de R, Natan ¢, 4,
Jalquf, Hosea c. 4); , Wohltitigkeit rettet vom Tode* (Spr. 10, 2)
und ist allen Opfern vorzuziehen (Sukka 49b). In der jidischen
Zeremonie ist auch ein Ueberbleibsel von dem Brauche der
sApopompe, d. b, der Wegsendung des Unheils nach einem
entlegenen Orte, enthalten, wenn die Eingeweide des Sithne-
huhnes anfs Dach geworfen werden, damit die Vigel den
Ungliicksstoff, der auf das Huhn bzw. die Eingeweide fiber-
tragen ist, weit wegtragen sollen. Durch das Auflegen der
Hand auf den Kopf des Huhnes wird aller Unheilstoff des
Menschen auf das Tier iibergeleitet. Mit Recht sagt daher
A, Berliner in seinem Buche: »Randbemerkungen zum tig-
lichen: Gebetbuche 1909, 39: ,Auch das Kapporoh-Um-
schlagen, welches noch immer im Gebetbuch figuriert, miibite
endlich wegfallen,*

') Auch der pulistinensische Araber kennt eine stellvertretende
Opfergabe, die um das Haupt des Kranken dreimal im Kreise
geschwungen und dann ins Feuer geworfen wird (T. Cansan a.a. O,
121 1). Das Riucherwerk, womit der Kranke susgeriiuchert wird,
wird suvor dreimal um seinen Kopf gekreist (Qansan p- 128),
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Nach dem allgemeinen altpaliistinensischen Volksglauben
hiingt es von Gott ab, sich als Stellvertretung eines Menschen
ein dem betreffenden Menschen zugehoriges Tier zu withlen,
wihrend man dem Démon anstatt seiner ein Tier anzubieten
vermag. Dem Verbote, Diimonen zu opfern, wurde man in-
sofern gerecht, als man des Dimonen Sinn nur mit Worten
auf ein Tier hinzulemken suchte, Jedoch mach dem vom
Polytheismus der Umwelt stark beeinfluften Volksglauben
der babylonischen Juden vermag der Mensch, selbst Gott
ein Tier als seine Stellvertretung beliebig zu bestimmen,
also sogar den Willen Gottes zu beeinflussen.

§ 18. Zur wirksamen Erreichung eines an eine Gottheit
gerichteten Wunsches wandten die Primitiven magische
Briiuche an, von denen einzelne bei den palistinensischen
Bauern fortlebten und von den Rabbinen geduldet wurden,
insofern dasGebet lediglich an den einen Gott gerichtet worden
ist. So ist es bei den alten Indern, Iraniern, Griechen und
Rimern iiblich, Gétter, Tempel und Altire als Zeichen der
Verehrung im Gebete zu umwandeln. Man umschliefit
gleichsam die Gottheit und will sie nicht eher fortlassen,
als bis sie das Gebet erhirt hat (vgl. Scheftelowitz, M. G. W. J.
1921, 118 f; Crooke, Pop. rel. T 11; E, F. Knuchel, Die Umwandlung
in Kult, Magie und Rechtsbranch 1919 ; Eitrem, Beitriige z. griechischen
Religionsgeseh. II und IIT, Christiania 1917 und 1920). Dadurch,
daf in Indien der Adhvaryu (- Priester) nach rechts rings
um das Ahavaniya-Feuer schreitet, erlangt er die Gnade
des Feuers (Satap. Br.2, 1, 15). Auch im altpalistinensischen
Landvolke lebte diese Vorstellung: Kranke und Leidtragende
pflegten, solange der jerusalemische Tempel bestand, den
Tempelberg nach rechts zu umwandeln, indem erstere Heilung,
letztere gittlichen Trost und Schutz herabflehten. Verlor
jemand einen wichtigen Gegenstand, so pflegte er auf die-
selbe Weise den Tempel za umbkreisen mit dem Gebete,
daB der Finder das Verlorene wieder bringen mige
[Semihit c. 6). Hilflose Franen umwandelten weinend und
klagend den Altar (Bersfit Rabba P. 18). In spiterer Zeit ist
der Brauch belegt, daf ein Kranker einen Friedhof um-
kreist mit der Bitte, daB die dort ruhenden Frommen fir
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ihn Fiirbitte tun miigen. Am Riisttage des Neujahrsfestes
plegten die Juden den Friedhof zu umwandeln (Hajjim
Josaf Awnlai, Seelot w-Tefubit Hajjim Sual, Lemberg 1886 T. 2.
Resp. 25). Sowohl im jiidischen als auch im arischen Brauche
geschieht die Umkreisung nach rechts. Da liegt die An-
nahme auf der Hand, den jiidischen Brauch, der erst in
persischer Zeit zu belegen ist, als persische Entlehnung
sufgufassen, Allein diese Hypothese ist unhaltbar. Denn
dieser Brauch ist auch als semitisch bezeugt. Einen wichtigen
Bestandteil des arabischen Kultes bildet gerade das Um-
kreisen des Heiligtums. Von der Bitte des Umkreisens des
heiligen Steines (Ka‘ba) zu Mekka wurde dieser Stein auch
davar ,Gegenstand des Umkreisens* genamnnt. Kranke
erhofften durch Umwandeln der Ka‘ba ihre Genesung.
Arabisch hagg und hebriisch in ,Festfeier* haben won
diesem semitischen Brauch ihren Namen. Im Arabischen
hat sich die urspriingliche Bedeutung ,Umkreisen des Heilig-
fums* noch mnicht ganz verlorem, denn das Verb hat hier
manchmal den hl. Stein oder das Heiligtum zum transitiven
Objekt (Wellhnusen, Reste arab. Heident. 30, 106, 141 Ag). Beim
hag, das die Israeliten dem goldenen Kalbe zu Ehren feierten
(Ex. 82, 5 ff.), spielten die mino ,Reigen* um das goldene
Kalb eine bedeutende Rolle, Noch heutzutage ist es bei
den paliistinensischen Arabern iiblich, daB Notleidende und
Eranke sichenmal das Grab eines verstorbenen Heiligen
oder ein Heiligtum umkreisen, wodurch sie Hilfe gegen
Not und Krunkheit erhoffen. Zu demselben Zwecke wird
auch krankes Vieh um eine derartige Stitte herumgefiihrt.
Ein Knabe ist vor Unheil bewahrt, wenn man ihn sieben-
mal um ein Heiligtum gehen 1aBt (vgl P. Kahle, Palastingjahrh.
Bd. VI, 67, 117 £).1)

') Die jidischen Kranken, die wegen ihres bedenklichen Zustandes
und der weiten Grtlichen Entfernung die Gritber beriihmter Rabbiner
nicht umkreisen konnten, pflegten im Mittelalter und auch in der
Neuzeit auf soleche Griber, wie sie besonders der Wormser Friedhof
enthiilt, sowie auf das Grab des in Palistina bestatteten R, Meir Ba‘al
Han-nits, Briefe, die den Namen ,Quittel* filhren, niederzulegen, in
welchen die verstorbenen Rabbiner gebeten wurden, bei Gott Firhitte
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§ 19, Auch folgender Brauch, an dem der altpalisti-
nensische Bauver zih festhielt, stammt aus urisraelitischer
Zeit. Bei den verschiedensten polytheistischen Vilkern ist
die Anschanung belegt, dafl sich eine Person, die von feind-
lichen Geistern bedroht ist, dadurch zu schiitzen ver-
mag, dafl sie, falls minnlich, sich als Frau, falls weiblich,
sich als Mann ausgibt und dementsprechend die Tracht
und den Namen indert. Gegen diesen polytheistischen
Glauben wendet sich Deut. 22, 5:  Keine Frau darf sich
Mannsgewiinder anlegen und kein Mann Frauenkleider,
denn ein Greuel fiir den Ewigen ist ein solches Tun.*
Ueber diesen Brauch des Kleidertansches vgl. Stengel, Arch.
R.W. 9, 33; Radermacher, Stzber. Wien. Ak, Bd. 187, Abhdl
3, 87 ff,; Reik, Probleme der Religionspsychologie 1919;
Samter, Geburt, Alter und Tod 90 ff; Crawley Encyel, of
Rel. and Eth. IV 854. Diesen Glauben, daf man eine
Gottheit irrefithren kinne, wenn man die Kleidung einer
anderen Person anzieht, hatte nach Herod. VII 15 auch
Xerxes L. Nach dem dentschen Volksbrauch deckt sich die
‘Wichnerin, solange sie im Bette liegt, mit einem Kleidungs-
stiick ihres Mannes zu; und wenn sie ausgeht, zieht sie
sich den Rock ihres Mannes an, nimmt seinen Hut und
Stock. In Mundorf a. d. Sieg legt sich die Schwangere bei
der Geburt ein gebrauchtes Hemd des Mannes an (Am Ur-
quell IV 149). Der koische Briutigam pflegte bei der Hoch-
zeit Frauenkleider zu tragen, um die Diimonen #n tiuschen,
und aus demselben Grunde erwartete die spartanische Braut
am Hochzeitstage den Briutigam in Minnerkleidung und
Minnerschuhen auf dem Lager (Panly-Wissowa R. E. XV 2131).

fitrr gie zu tun, auf dad sie wieder genesen, Diese Sitte scheint uralt
za sein. Der palistinensische Araber schreibt seine Bitte auf dis
Wand des Heiligtums oder wuf Papierzettel, die in sinem Heiligtame
niedergelegt werden, damit Gott dessen Winsche genan erfille.
nldasselbe naive Anschaulichkeitsbediirfnis veranladt den Konig Hiskia
(IL Kin. 14, 14), als er ein Schreiben von Habsake empfangen hat,
nicht nur den Inhalt dem Gotte mitzuteilen, sondern den Brief direks
in den Tempel zu tragen und vor Gott auszubreiten, damit dieser
mit eigenen Augen die frechen und gotteslisterlichen Worte des
Feindes less* (H. Gressmann, Palistinas Erdgeruch 12).
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Ein solch’ primitiver Glaube existierte noch im 1. Jahr-
hundert unter den palistinensischen Bauern, den die Rabbinen
auszurotten sich bemithten. So heift es Sabbat 67b: ,Wenn
sich der Mann machts aus Furcht vor Dimonen mit dem
Namen seiner Fran und die Frau mit dem ihres Mannes
nennt, so begehen sie einen heidnischen Brauch* Man
vergleiche hierzu auch R, Andree, Ethnographische Parallelen
u, Vergl. p. 176. Um die Krankheitsdimonen zu tiuschen,
gibt der Wapare-Neger Knaben fiir Middchen aus und um-
gekehrt (E. Kotz, Im Banne der Furcht 1922, 198).

Trotzdem hat sich die von den #ltesten Rabbinen be-
kiimpfte Vorstellung, die Diémonen durch Namensinderung
zu thuschen, in spiterer Zeit im Judentum fest eingebiirgert.
Seit dem 3. Jahrhundert n, Chr, ist von verschiedenen palis-
tinensischen Rabbinen wie R. Jishaq, Hijji und José die
Sitte gutgeheiflen worden, bei lang anhaltendem Ungliick
seinen Namen zu #ndern, um sich hierdurch dem schlimmen
Verhingnis zu entziehen (B. Rofhad. 16b; Jer. Sanh, ¢ 10;
Tanhuma zn 1. M B, 15; Pesiqti de R, Eahana P. 30; Bersd, R P, 44
(ohel. R. e, 5, 6). Diese Bitte der Namensinderung wurde
spiiter vornehmlich bei schweren Krankheitsfillen allgemein
von den Juden angewandt.!)

Dieser Brauch scheint von der heidnischen Umgebung
iibernommen worden zu sein, in welcher der Glaube vor-
herrschte, dafl in dem Namen das Wesen einer Person ent-
halten ist (vgl. Chand. Up. 7, 1, 3 ff) und daher derjenige, der
den richtigen Namen einer Person kennt, ihn durch Zauber
in seine (Gewalt bringen und vernichten kann (vgl, Ch. Ch.

I Vgl Michel Epstein, Kissur Bené luhdt habberit, am Schluss,
Bl 95b; S. Briick, Pharisiische Volkssitten 1840, 67 ff; L. Low,
Lebensalter i, d. jid. Literatur 1875, 107 £; L. Herzfeld, Predigten®
1863, 174; Sefer Minhiigim, Farth 5527, BL 28; Siddur Derek habajjim,
Wien (Schlesinger) 1902: Tefillah ‘al haljélim; R. Andree, Zur Volks.
kunde der Juden, Rielefeld 1881, 181; Mitteil, Gea, £, jid. Volksk. 1808, 10;
H. Gressmann, Palastinas Erdgeruch p. 13). In Ungarn pflegt man
ausserdem noch sn der Aussenseite der Hanstiir eines Schwerkranken
desgen alten Namen oufzuschreiben mit dem Bemerken: Er ist
micht da®,
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Me. Cown, Testament of Salomon XI 5: Ziw fiew cor 1o Svous ofx
lunoebr deqpeie povor dlie wol rov 00 euE leyedve oy Swpdvov.
Deshalb hatte bei den meisten polytheistischen Vilkern
jeder Mensch einen geheimen Namen, den nur dis Eltern
kannten und der in dem Momente geindert wurde, wenn
ihn Fremde erfuhren.!)

Bei den Israeliten war diese Sitte, dem Kinde einen Ge-
heimnamen beizulegen, unter dem Einflusse des Mono-
theismus geschwunden, da sich Spuren hiervon nicht mehr
nachweisen lassen. Nur bei den polytheistischen Villkern
hat die Namensinderung ihre Begriindung.?)

Bei allen diesen Vilkern ist es demzufolge iiblich, einer
von schwerem Ungliick und won Krankheit betroffenen
Person als wirksames Rettungsmittel einen anderen geheimen
Namen zu geben. Bereits bei den alten Indern ist dieser
Brauch belegt (vgl, Sat. Br. 111 6, 2, 24), ferner bei den Chinesen
(de Groot, Religious System of China Vol. VI 1910, 1137), Japanern
(ten Kate, Globus 90, 1138), Kaukasiern (J v, Klaprot, Reise in den
Kankasus I 1812, 197), Siamesen (E.Young, Kingdom of the yeliow
robe 1900, 61), Sundanesen (Globus 44, 361), bei allen malai-
ischen Volkern (Skeat, Malay Magic, 841; H. Ling Roth, Natives
of Sarawak 1896 1 288; E. H. Gomes, Seventeen years among the Sea-

') Literatur hisrfiber bei C. Clemen, Heste d. prim. Religion 22;
A. C. Haddon, Magic und Fetichism London 1006, 22 ff; fir die
Indianer: 7t report of the Burean of Ethnology 1885/86, Washington
1591, 848; W. Moclintock, Old North Trail, London 1810, 395 .-
E. F. in Thurn, Among the Indians of Guinna 1883, 220: Th. Koch-
Griinberg, Zwei Jahre unter den Indianern 1910 11 147: fiir Australien:
Strehlow, Die Aranda- und Loritja-Stimme 1908 I 75; J. Bonwick,
Origin of the Tasmanians 1870, 183; B. Brough Smyth, Aborigines of
Victoria I 468; fir die Neger vgl E. Kotz, Im Banne der Furcht
1922, 166; fiir das alte Indien vgl. A. V. VI 12, 2, XIX 48, 6; Sankh.
Gr. 124; Adv. Gr. [ 15, 8; Hir. Gr. 2, 4, 12; Gobh. Gr. I 7, 15 £;
Ap. Gr. 15, 2, 8; Khad. Or. 2, 2, 80; Hillebrand, Ritoall, 46 § 15; fir
das ditere Persien: Firdosi, Sahnimeh 1991, F. Spiegel, Arische Periode
1867, 236; L. Low, Lebensalter p. 108,

) Ebenso kann man einen Krankheitsdimon schwichen, wenn
mon seinen richtigen Namen kennt. 3o glaubte man den Dimon
der Blindheit, Sabriri, dadurch zu bannen, dess man seinen Namen
zarpfltickte:  Sabriri, Beriri, Riri, Ri* (Aboda zirs 12b)
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Dyaks of Borneo 1911, 108), bei den alten Griechen (W. Kroll,
Rhein, Mus. L1I 345), den #ltesten Christen (vgl Zacharize, Kleine
Schriften 868: Fr. Giesebrecht, D. alttestamentl. Schitzang des Gottes-
namens 1901 As; Bartori, Globus 69, 224 ff; E. Samter, Geburt,
Hochzeit und Tod 1911, 106 £; R, Andree, Ztschr.Ver. Volksk. XIX 204),
in Bukowina, Bosnien und Hergogowina (Ztschr. Oesterr, Volksk,
I 378, VI 206).

Obgleich eine derartige Anschanung sich nicht mit der
rein monotheistischen Aunffassung von dem einen absolut
gerechten Weltenrichter in Einklang bringen lilit, hat sie
sich noch bis heute vornehmlich bei den Juden in den
slavischen Léndern und im Orient erhalten. In dem Ge-
bete, das bei der Namensiinderung einer kranken Person
gesprochen wird, heifit es: ,Wenn iiber jene Person ein
schlimmes Geschick verhiingt ist, so mibge das fiber sie ver-
hiingte Geschick wveriindert sein; der strenge Rechtsspruch
weiche der Barmherzigkeit, der Tod dem Leben, die Krank-
heit der vollstindigen Heilung.® ')

§ 20. Der paliistinensische Bauer schrieb vielen Rabbinen
die Fahigkeit zu, die iiberirdischen Michte zu beeinflussen,
mit Engeln und Dimonen in Beziehung zu treten (Biba
Batri 134a) und glaubte, dafi bedeutende Gesetzgeber Tote
wieder ins Leben rufen konnten (Wajjiqra R. P. 10)%), zumal da
die meisten von ihnen Heilsspriiche kannten, mittels deren
sie Krankheiten, Schlangen- und Skorpionenbisse heilten,
indem sie dabei auf die kranke Stelle die Hand zu legen
pllegten (Tas, 8abb. 7, 23; Wajjiqra R. P. 9; Beréi, R. P. 33; Me'ila
17b; Berik, 5). Krankheitsgeister durch ,Besprechen® aus
dem Kirper zu bannen, war schon in iltester Zeit bei den

'} Der slavische Jude sucht den Todesengel in folgender Weise zu
tduschen hzw. durch einen Stellvertretung zu besinftigen: Bei schwerer
Erkrankung sammelt man in der Gemeinde ,Geld zur Auslisung einer
Seele", kauft dafir ein Wachslicht von der Grofe des Daumens des
Kranken und vergribt es auf dem Friedhof mit den Worten: N. N,
ist gehon begraben® oder:  Dieses Licht soll N. N.'s Stelle vertretan®
(Grunwald, Jahrb. £ jid. Vollksk, 1928, 217).

) Aach die Buddhisten nehmen an, dass es eine Zanberformel
gibt, mittels der man einen Toten wieder lebendig machen kann
(Jat. N, 150).
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Juden iihlich (vgl. Scheftelowitz, Altpers. Rel. 32). Die Rabbinen
hatten diesem allzutiefwurzelnden Aberglauben Konzessionen
gemacht. Sie gestatteten, durch Psalmverse Krankheiten
zu besprechen, aber nicht durch Sitze aus dem Pentateuch
{Hebn'it 15b; Maimonides, Midns Tora, Hilk. ‘Abida zara 11, 12)
Als Schutzmittel gegen die Krankheitsdimonen betete man
in Paliistina Ps. 91 (Sebuot 15b). Noch heuntzutage lafit sich
der Ostjude Zahnschmerzen, Ohrenschmerzen, Kopfschmerzen,
sowie alle Krankheiten, die durch den ,bisen Blick* her-
rithren, durch ,Absprechen® von seiten eines ,guten Juden®
heilen. Bei solchen Krankheitsbeschwirungen wird der
Name des Kranken und der seiner Mutter erwihnt (vgl
Sabb. 67a; Joma 84a; Z. D. M. G. Bd, 46, 360), wie dieses auch
bei den palistinensischen Arabern geschieht (vgl. P. Kahle,
Paliistinajahrb. VII 107).%)

Die Kenntnis gewisser geheimer Engelnamen, die nach
altpalistinensischem Volksglauben wielen Rabbinen eigen
war, besitzt Zauberkraft (Josephus, Bell. Tud. II 142; Jer. Sanh,
¢. 7, 18; Mass. Soferim 16, 9; B, Sukki 28a; Biba B. 134a), Auch
Schlangen werden durch Beschwiirnngsformeln gebannt
(Bersd, R. P, 98; Qoh. R. ¢. 1, 8). Von einem Rabbi wurden
ebenso wie in spiter Zeit vom christlichen Priester und
muhammedanischen Heiligen genau dieselben Hilfeleistungen
wie vom primitiven Medizinmann, der zugleich Wetter-
doktor und Traumdeuter war, verlangt (vgl. Franz, Die kirchl,
Benediktionen im Mittelalter 1909). So pflegte man sich bei
Hegenmangel im 1. Jahrh. an R. Choni zu wenden, der,
wenn er mit Erfolg Regen herabflehte, zuerst auf der Erde
einen Kreis zog, innerhalb dessen er sich beim Gebete stellte
(Ta'an. 23a) Ueber die Bedeutung dieses Kreises vgl
Scheftelowitz, Altp. Rel. p. 76 f. Der religitse Fiihrer ist
gewohnlich zugleich auch kundig der geheimnisvollen Krifte
und kennt Zauberformel, deren Aussprechen Wunder ver-
richten. 8o wullte der im 1. Jahrh. lebende R. Eleazar

'} Deutet dieses etwn darmnf hin, dass Beschworungen in der
mutterrechtlichen Kulturperiode aufgekommen sind? Useber die Ans-
treibung des Erankheitsdimons Ben Tamalion darch R. Simon (Me'ili
17b) vgl. H. Giinter, Buddha 1922, 95 ff.
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300 Zauberformeln, die sich auf das Wachstum von Gurken
bezogen. Mittels einer Formel schossen auf einem unbebauten
Felde reife Gurken hervor, die wiederum durch eine andere
Formel geerntet und an einer Stelle aufgehiiuft dalagen.?)
Dem R. Pinchas Ben-Jiir schrieb man auBlerordentliche
Wunderkriifte zu. Als eine diebische Maus die Perle
eines Kimigs verschluckt hatte, scharte er auf Geheill
des Einigs kraft seines 'Wortes alle Miinse des Ortes
um sich und machte die diebische Maus aunsfindig (Jer.
Demai 1, 3). Einen stark angeschwollenen Flufl, den er
einst zu passieren hatte, vermochte er zu spalten und
ihn dann trockenen FuBles zu durchschreiton (Jer. Demai 1, 3).
Ein Schiller des R. Sime'on Ben Jochai war ins Ausland
gegangen und hatte sich dort mit seinem Wissen viel
Geld verdient. Die Mitschiiller beneideten ihn darum
und wollten ebenfalls ins Ausland ziehen. R. Simedn,
der dieses merkte, fithrte sie in ein Thal von Maron und
betete dort: ,Tal, Tal, fillle dich mit Goldstiicken!* Als
dieses Wunder eingetreten war, sprach er zu ihnen: ,Wollt
ihr Gold, seht hier ist Gold, nehmet es ench, Wisset aber, wer
Jjetzt hier nimmt, nimmt bereits seinen Teil, der ihm fiir die
zukiinftige Welt bestimmt ist (Semaot R, P, 52; Jalqut Misls § 964;
Tanhuma P. Pequdé, Jer. Berik. 9, 2). Man glaubte, daB ein
Rabbi mittels Aussprechens des geheimen Gottesnamens
seinen Feind titen konne (Semit B. P, 1zue 2,12)% Wenn
Baunern und B#uerinnen durch einen Tranm beunruhigt
wurden, begaben sie sich zu einem Rabbi, um ihn sich
deuten zu lassen (Jer, Ma‘aser Séni 4, 6; Berss. R. P. 68 u, ga.
In Babylonien wandten sich im 4, Jahrhundert n, Ohr. jiidische
Miitter mit ihrem Anliegen sogar an chaldiische Wahrsager,
obgleich es die iilteren babylonischen Gelehrten als Stinde

'} Sanh. 68b. Die Zahl ,300° hat die Bedeutung von  hunderte®;
s0 wird berichtet, dass Bar Kappiri bei einer Gelegenhuit 300 Fuchs-
fabeln ergiihlte (Nedir. 50b).

) Mose hatte gemiss siner altpalistinensischen Legende iiber
den Kieselstein, mit dem er den furchtbaren Feind Og besiogte, zu-
vor den Gottesnamen susgesprochen (Debar. B, P. 1, Jalgut § 810).
Dagegen war es verboten, den Gottesnamen als Apotropium in seinem
Kirper einzuiitzen (M. Makkot 3, 6).
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bezeichneten, die Chaldier zu befragen (Pesihim 113b; vgl
Sabb. 1565, 119a).)

Gemif dem altpalistinensischen Volksglauben war Konig
Salomo der hervorragendste Meister in den Beschwoirungen
der Geister, die er in seinen Dienst zu stellen vermochte
(B. Giftin 68—69; Semnt R. P. 30; Salzberger, Dis Salomosage 1907).
Josephus (Ant, VIII 2, 5) berichtet von ihm, daB er Be-
schworungsformeln verfaBt und hinterlassen habe, mittels
deren man die Dimonen endgiltiz austreiben kann. Als
Beispiel fiir die Wirksamkeit dieser Formeln erwihnt er,
wie einst ein Jude in Gegenwart des Kaisers Vespasian
und seiner Offiziere mittels einer salomonischen Beschwirungs-
formel einen Besessenen, dem er einen Zauberring unter die
Nase hielt, den Dimon ans dieser herauszog und zum Be-
weise dafiir, dall er wirklich ausgefahren sei, dem unsicht-
baren Geiste befohlen habe, einen in der Nihe stehenden
Wassertopf umzustofien, was er anch tat. Salomonische
Zauberformeln haben sich bis tief ins Mittelalter erhalten
(vgl. Bafer maftéal Sclomo ed. H. Gollancz, Oxford 1914 Testament of
Salomon ed. Ch, Me. Cown, Leipzig 1922). Aus christlichen Volks-
biichern hat Goethe die Sage von der Kraft salomonischer
Zauberspriiche geschipft und sie in seinem Faust bei der
Beschworung des Pudels verwendet: ,Fiir solche halbe
Hollenbrut ist Salomonis Schliissel gut.* Von den Muham-
medanern wird Salomo als der Herrscher iiber Menschen
und Didmonen angesehen und spielt als sclcher bei den
Greisterbeschwiirungen und in vielen Amuletten eine wichtige
Rolle.

Auch der Bauer kannte ein mit fiberirdischen Kriften
ausgestattetes Wort. Es war das in dem Gottesdienst aine
sehr wichtige Rolle spielende Wort ,Amen®, das dem sonst
des Gebetes nmnkundigen Bauern geliiufig war, ,Wer Amen
in dieser Welt ruft, wird fiir wiirdig befunden, auch in
der kiinftigen Welt Amen zu sprechen* (Jelamdinu, Saw § 7,

") Auch der palistinensische Araber geht, wenn er kmnk ist, zu
einem Heiligen, der gewbhnlich seine Hand auf die kranks Stelle
legt. Ein Heiliger gilt als von Gott mit besonderen Kriften sus-
gestattet (P, Eahle, Palistinajahrb. VI 67).
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Tanhumi Saw §9). ,Ein Kind wird von der Stunde an, wo
es Amen sagt, teilhaftig der kilnftigen Welt* (Sanhedrin 110Db).
Man macht die Folgen eines schlimmen Traumes gzunichte,
wenn man in der Synagoge den Priestersegen hort und
Amen ruft (Sir. hadir. R. c. 8, 7).Y) Aus dem jiidischen Bauern-
glauben haben die Samaritaner die Vorstelling von der
apotropiiischen Wirkung des Wortes Amen entnommen.
Daher begegnet man auf samaritanischen Amuletten viel-
fach diesemn Worte (vgl M. Gaster, Samaritan Phylacteries in Soe.
Bib, Archaeol. 1916), In den Zauberpapyri spielt es ebenfalls
eine bedeutende Rolle, Die Geister fiirchten das Amen.
Deshalb kommt es in Aegypten wie anderswo vor, daf den
Briefen, Akten, auf Inschriften im Griechischen ein pro-
phylaktisches Amen beigefugt wird (Wessely, Denkschr. Wien;
Ak, Wiss, XLII 66 V. 32A.; E. Schaefer, Voluminum codieumgue frag-
menta Graeca 1912, 29), und findet es sich auch in den
manichiischen Gebeten.

') Usber die Wichtigkeit des Wortes Amen vgl auch Berik.
46b, 63b; Mahzor Witry ed. 8. Hurwitz p, 8, ferner Debir. B, P. 7:
wEs gibt nmichts Hervorragenderes vor Gott, als wenn die Tsraeliten
pinstimmig Amen rufen®,
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§ 21a. Ebenso wie der Mensch bestrebt ist, sich wver
den Angriffen eines sichtbaren Feindes zu schiitzen und
einen in Feindes Hand geratenen Freund zu erretten, so
sucht der Primitive sich auch vor den anstiirmenden unsicht-
baren Démonen durch Abwehrmittel (Apotropaea) zu sichern
und eine von Diimonen bereits befallene Person durch kathar-
tische Mittel davon zu befreien. Da die kathartischen
Mittel auch als Apotropaea vorkommen, werden erstere
in dieser Arbeit nicht besonders behandelt. Bei den ver-
schiedensten Volkern der fiinf Erdteile sind unabhingig
von einander die gleichen Abwehrmittel angewandt worden.
Alles, was den Menschen zur Abwehr und als Waffe gegen
einen Feind dienen kann, ist auch als Abwehrmittel gegen
Diémonen geeignet, ferner die himmlischen lichten Farben,
wie rot und blau, jedes Geriiusch und alles, was den wider-
lichen ddmonischen Gernch und Schmutz fernhilt, bezw.
beseitigt.!)

§ 21b. Der Bauer kennt eine Anzahl von seinen Vitern
ererbter Mittel, welche das Wohlergehen der Haustiere und
Kinder sichern und festigen sollen. Zum Schutze gegen
dimonische Einfliisse haben die altpalistinensischen Bauern
den Pferden einen Fuchsschwanz zwischen die Augen ge-
hiingt (Sabb, 53a; Tos, Sabb. 4, 5). Dieser Brauch herrscht
auch in Italien. Ebenso befestigt man dort den Kindern
ein Stiick Fuchsfell an den Schultern, wihrend die italieni-

) Nur an der Statte der Heiligkeit existieren keine Damonen.
Bo ist der wahre Prophet daran zu erkennen, dass seinem Tische
keine Fliege naht (Talquy 2 K o 4, § 228). An den Schlachtopfer-
altiren im Tempel zu Jerusalem waren niemals Fliegen sichtbar
gewesen (Abdt 5, 8, Joma 21). Bei verschiedenen Vilkern huben
Didmonen oft die Gestalt von Fliegen (vgl. Scheftelowits, Schlingen-
. Netzmotiv 41 A, 7).
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schen Bauern dieses an den Kopfbedeckungen tragen. In
Schottland mnagelt man einen Fuchskopf an die Stalltiir
zum Schutze gegen die Hexen (Seligmann, Der bose Blick IT 118).
Ein am blofen Leibe getragener Fuchsschwanz erhht bei
den Zigeunern die ménnliche Potenz. Der im Mittelalter
lebende Martin von Arles berichtet, dafl zu seiner Zeit
Fraunen ihre Kinder vor dem bosen Blick dadurch schiitzten,
daB sie auf die Schultern der Kinder Stiicke vom Fuchs-
schwanz legten. Hat ein Hahn ein Stiickchen vom Fuchs-
fell am Halse, so wird er nach rémischem Glauben nie von
Fiichsen angegriffen (vgl. Scheftelowitz, Das Opfer der roten Kuh
in Ztschr, £ Alttest. Wiss. 1922, 119 £). Der lingliche Fuchs-
schwanz ist vor allem wegen seiner roten Farbe und wegen
seiner Aehnlichkeit mit einem roten Bande ein Apotropiiam.
Rote Farbe!) und Band gelten bei allen Vilkern als wirk-
same Schutzmittel gegen bilse Geister (vgl Scheftelowits, Sehlingen-
u. Netzmotiv p. 32 f£.).#) Auch bei den altpalistinensischen
Juden herrschte diess Vorstellung. In Tas, Sabb, VII 11
lehrt R. Ele‘azar Ben Zaduq, dafl derjenige, der einen Faden
anf etwas Rotgefiirbtes bindet, einen abergldubischen Brauch
bogeht, dagegen gestattet dieses Rabban (Gamaliel wohl des-
halb, weil er den in jener Zeit vorherrschenden Glauben
an die apotropiische Wirkung des roten Fadens teilte.
GemdB B. Sabb. 66b pflegte man rote, mit Knoten ver-
sehene Schniire um den Hals der Kinder zum Schutze
gegen Krankheiten zu binden (vgl auch Qiddufin 73b), Es
wird aber verboten, einen roten Faden an einen Finger zu
binden, da dieses heidnischer Brauch sei (Tos. Sabb. VII 1;
Jalqut § 687). Rinder tragen zum Schutze vor den schiidi-
genden Geistern ein Band zwischen den Hirnern (Sabb. 54b),

‘} Noch im Mittelalter waren bei denm Joden rote Schnitre mit
Korallen als Talismane gegen den bosen Blick @blich (A. Berliner
w o 0. 98). Bereits in urisrselitischer Zeit galt die rote Farbe als
dimonenabwehrend (vgl Scheftelowits, Ztschr. f. alttestamentl. Wiss.
1921, 117 ).

% Nach altpalistinensthem Glauben ist man schon durch Wall-
fiden, die man sich um den Hals wickelt, vor den Anschligen eines
Zuuborers geschittzt (Berssit B. P. 77, Sir hassir, R. ¢, 8, 6.
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wie ans demselben Grunde nach einem altdeutschen Brauche
dem Vieh an die Horner oder an den Hals und Schwanz
rote Binder angebunden werden und man noch heutzutage
in der oberen Lahngegend einer neugekauften Kuh den
Strick, an dem man sie nach Hause gefithrt hatte, um die
Horner schlingt, ,sonst verzieht sich dis Milch (vgl. Schefte-
lowitz, Schlingen- u. Netzmotiv 40), Man bindet also gleichsam
die démonischen Einfliisse fest, daB sie nicht schidlich
wirken konnen. Im altisraelitischen Volke trugen Briute
und auch Franen ein Knotenband als Amulett (Jer 2, 32;
Jes. 49, 18; 8, 20).

§ 22. Bei verschiedenen Vilkern dienen die scharfen
Zihne von Raubtieren als Abwehrmittel gegen dimonische
Einfliisse, Nach Plinius N, H. XXVIII 78 schiitzt ein
Wolfszahn, den man einem Kinde anbindet, vor Krank-
heiten. Fin Pferd wird durch dieses Amulett besonders
kriftig. Dis Figur des Wolfes oder Teile dieses Tieres,
wie ein Zahn, Knochen oder Fell, werden von den Arabern
als Apotropia verwendet (T. Cansan s, a. 0. 55). In der
Berliner Gegend wird ein Fuchszahn als Amulett einem
Kinde um den Hals gehéingt, damit es leicht zahne (E. Kranse,
Abergliubische Kuren und sonstiger Aberglanbe in Berlin, Ztschr. f.
Ethnol. XV [1883], 84). Auch den altpalistinensischen Bauern
diente der Fuchszahn zu apotropiischen Zwecken, was sber
die Rabbinen als eine abergliubische Handlung bezeichnen
(M. Sabbat VI 10; B, Sabb. 67a). Es galt in Babylonien als
ein vorziigliches Mittel gegen Schlaflosigkeit (Sabb, 67a).1)

"} Von den Griechen war die Figur des schreckenverbreitenden
mythischen, feusrspeienden Drachens (1P entlehnt, den die altpalisti-
nensischen Stadterinnen an ihren Schuhen als Amulets trugen ( Wajjiqra
R. P. 16, vgl Jes, 3, 20), obgleich dis Rabbinen angeordoet hatten,
dass jedes Geriit, das mit einer solchen Figur versehen ist, ins Meer
geworfen werden solle (M. *Ab. 2 3, 8; Jer. 'Ab. % #2b u, 48a). Das
Drachenamulett ist bei den klassischen Vilkern heimisch gewesen
(vgl. Galenus ITepl vfs vdv cml. gogu. dvvar. XL: byreBiess e el
Baxrvlly wbrby [plmpby eano] dusivag fyovve dodwovra;  Mareell,
Empir. p. 147: In lapide iaspide exsculpe draconem radiatum,
ut habeat septem radios et claude auro et utere in collo),
von denen es auch germanische Vilker abernommen haben, So ist
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§ 28. Als ein sehr wirksames Schutzmittel fiir Gefliigel
und Kinder wird bei den verschiedensten Volkern das Sieb
angewandt, weil es den feinen Sechmutz, auf dem Dimonisches
haftet, durchlifit. Man legte sie in das Sieb, das man hin-
und herschwenkte, und man glaubte, dall der dimonische
Btoff infolge des Hinundherbewegens des Siebes durch das-
selbe fallen wiirde. In Brandenmburg und im Harz schiitzt
man Kiichlein gegen Krankheiten und Behexung, indem
man sie in einem Siebe iiber einem Kohlenfener schwenlt
{A. Wuttke, D.V.* 94 u. 432), In Masuren legt man in das
Nest, wo die Henne oder (Gans briitet, ein Stiick Stahl
damit die Brut gedeihen moge. Sind die Kiichlein aus den
Eiern herausgekrochen, so legt man sie in ein Sieb und
hilt sie iiber Rauch. Aunf diese Weise hat man sie
gegen jedes Ungliick gesichert (H. Frischbier, Hexenspruch und
Zanberbann 1870, 128). In Griechenland, Oberdgypten und
Indien wird das neugeborene Kind auf ein Sieb gesetat
{Mannhardi, Mythol. Forschungen 367, 869; Preller-Robert, Griech,
Myth, p. 764, 2; Fehrle, Arch, R.W. 19, 547 ; Crooke, Pop, Rel. IT 188),
Das Sieb spielte auch bei Heilungen von Krankheiten in
Indien eine Rolle. Beim Divali-Fest nimmt frithmorgens die
Hausfran ein Sieb und einen Besen und schligt sie an jeder
Ecke zusammen mit den Worten: ,0 Gott, wohne du hier
und Armut verschwinde“ (Crooke a. u. 0. II 188 £). Denselben

ein solches Amulett in einem frénkischen Grabe zu Deidesheim auf-
gedeckt worden (Bonn. Jahrh, 77, 226 £), ferner sind zom Schutss an
dem unteren Ende des Daches Drachenkopfe angebracht (B H. Meayer,
Dentsche Volksk. 1898, 70). Aehunlich schitzt die Drachenfigur ein
chinesisches Haus (8. Seligmann, Der bise Blick 1T 131, a11).

Bhenso stammt der fabelhafte Salamander (=150, der mus
dem Feuer entsteht und dessen Blut gegen Feuor schitet (Hagigh 27a;
Sanhedr. 3b) aus Griechenland, worauf schon der Name hinweist
(vgl. L. Lewysohn, Die Zoologie des Talmuds 1858, 2271). Dis Vor-
stellung von dem Drachen und dem Salamander scheint nur in den
der rémischen Kultur ausgesetsten Stidten Palistinaes Eingang ge-
funden und nicht die Bauern beeinflusst zu haben, Gerade der
Salamander kommt nur in gelehrten Disputationen vor und dient als
Vergleich mit den Schriftgelehrten. Hingegen entstammt der Ge-
brauch, das Ei einer gefrissigen Heuschrecke als Talisman an die
Ohren zu hingen, dem einheimischen Bauernglauben (Sabb. 67a;
Ter. Sabb, 6, 3).

5
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Glauben teilten die altpalistinensischen Bauern, der aber von
den Rabbinen bekimpft wurde: , Wer Kiichlein in einem Siebe
hin- und herschwingt oder ein Stiick Eisen unter sie legt, be-
geht einen heidnischen Brauch® (T9s. Sabb. 6, 19; Jalqut § 597).

§ 24, Eisen, woraus der Mensch Mordwaffen schmisdst,
diente nicht nur bei der jiidischen Bauernbevélkerung,
sondern bei vielen Vilkern als Abwehrmittel gegen die
biisen Geister. Die Rabbinen haben die Verwendung des
Eisens als Apotropium verboten. So heift es Tos, Sabb.:
Man begeht einen heidnischen Brauch, 1. wenn man Eisen an
die Fiifle des Bettes einer Wochnerin anbindet (V1 4), 2, wenn
Jjemand Eisen unter seinen Kopf legt (VI 18), 3. wenn jemand
Eisen zwischen die Griber wirft und ruft: ,Weg!* (VI 12).
Bei den Arabern und den Mohammedanern Indiens ist
Eisen ein bekauntes Apotropaeum (I, Goldziher, Arch, Rel W,
1907, 41 fi ; Crooke, Natives of Northern India 208). Der Mutter
Mohammeds wurde vor ihrer Niederkunft geraten, ein Stiick
Eisen um die Arme und um den Hals zu binden (Sprenger,
Mohammmed 1 142, vgl. Perles, M. G. W, J. XIX 428). Nach Odyss.
X1 48 Schol, farchten sich die Dimonen und Toten wvor
Eisen. Damit nicht die Eier, auf denen die Henne briitet,
schlecht werden, riit Plinius N, H. X 756 in den Hiithnerkorb
einen eisernen Nagel zu legen. Bei den Griechen und Rémern
werden eiserne Niigel dem Toten ins Grab gelegt, wohl um
das Umherwandeln und die Riickkehr des Totengeistes un-
miglich zu machen (R. Winsch, Antikes Zaubergerit aus Pergamon
1905, 431).") FKisen und Stahl gelten bei den Armeniorn
ebenfalls als Apotropiia, weshalb besonders das Brautpaar
ein Stick Eisen bei sich trug (Abeghian p. 91). In ganz
Deutschland und in Dénemark legte man Eisen unter dia
Tirschwelle, unter das Bett der Wochnerin und in die
Wiege des Kindes (vergl. 8. Seligmann, D. bise Blick 11 8). In
Norwegen triigt die Wochnerin bei ihrem ersten Ausgang
Stahl bei sich (Liebrecht, Zur Volkskunde 321). In Friesland
schiitzt Eisen, das im Feuer gehiirtet ist, vor Hexenzauber

) Aus demselben Grunde schligt der Esthlinder in die Haus-

schwelle gleich nach der Hernusbeforderung der Leiche eiserne Nagel
(Featherman 1V 482),
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{Ztschr, Ver. Volksk. III 389). Eiserne Nigel und Eisenstiicke
bilden bei den Eingeborenen von Loango, Ceylon, Malabar,
ferner bei den Wotjiken und Malaien ein wirksames Schuts-
mittel (Pechoel-Loesche, Volkskunde von Loangoe 1907, 397, 410;
Am Urquell V 71 180, Thurston, Ethnogr. Notes 1906, 341, Wilkin-
son, Malay Beliefs 76). In Indien trigt der Leidtragende
withrend seiner infolge der Beriihrung mit sinem Toten
hervorgernfenen zeremoniellen Unreinheit bei sich ein
Stiick Kisen als Schutz gegen den Totengeist (Crooke® 1I 14).
In der Oberpfalz und in Siam wird auf einen Leichnam,
solange er noch nicht begraben ist, ein Stiick Eisen gelegt.
Erst in dem Moment, wo er begraben wird, wird es weg-
genommen (Ztschr, V. Volksk. XVIII 868; N. Anandale und H. C.
Robinson, Fasciculi Malayenses I 1904, 77). Der Patani (Malaie)
glaubt, daB ein Stiick Eisen die Dimonen fernhilt, weshalb
er stets Hisen in irgend einer Form bei sich trigt (N. Annan-
dale u. H. C. Robinson u. a. 0. I1 1904, p. 47). Der Toradjas auf
Celebes stellt sein Kind am 7. Tag nach seiner Geburt auf
ein Stiick Eisen, nm hierdurch seine Kriifte zu stihlen
(A. C, Kruit in Bijdragen tot de Taal-Land en Volkerkunde von Neder-
landseh Indie 1901, 167 ). Trotz des Verbotes der Rabbiner,
Eisen als Apotropéum zu verwenden, haben Juden im Mittel-
alter dlinlich den Armeniern zu Hiupten der Wochnerin
ein Schwert gelegt (Alilat Debarim in Osar Nechmad 4, 189, 204:
Scheftelowitz, Altpers. Religion p. 77, Abeghian p. 119), Der unga-
rische Jude pflegt der Wochnerin ein Messer unter das
Kopfkissen zu legen (vgl. L. Low, Lebensalter in der jodischen
Literatur, 8zegedin 1875, 77). Dem jiidischen Brautigam, der
nie allein ausgehen darf (Pirqs de R. Eliezer c. 16), pflegte man,
bevor er seinen Gang zum Trauhimmel antrat, in manchen
Gegenden Deutschlands ein Stiick Stahl in die Tasche zu
stecken, das ihm als Schutzmittel gegen Behexung dienen
sollte (A. Berliner, Aus dem Leben der deutschen Juden p, 100). Die
im Altertum weitverbreitete Anschanung, daB ein eiserner
Nagel, mittels dessen ein Mensch gekreuzigt worden ist,
heilkriftig wirkt, ist im 1. Jahrh. auch in den paléstinen-
sischen Volksglauben eingedrungen (vgl. Scheftelowitz, Schlingen-
und Netzmotiv p. 33).
&
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& 25. Ein anderes sehr verbreitetes Abwehrmittel gegen
bisse (Geister ist wegen seiner Stacheln der Dorn, der eben-
falls den altpalistinensischen Bauern bekannt war, da Tas.
Sabb. VI 4 ihn bekidmpft: ,Wer das Fenster mit einem
Dornzweig verstopft, fibt einen heidnischen Brauch“. TUnd
dennoch hat sich der Glaube an die apotropiische Wirkung
der Dornen auch weiterhin bei den Juden eingebiirgert.
So gibt R. Johindin (B. Sabb, 67a) folgende Beschwirung
gegen Fieber an: .Der Kranke nehme ein eisernes Messer,
gehe an einen Dornbusch und binde eine Haarschnur daran.
Am ersten Tage kerbe man ein wenig ein mit dem Bibel-
wort Ex. 3,2: ,Und es erschien ihm ein Engel Gottes'; am
andern Tage kerbe man ein mit dem Bibelwort: ,Und Mose
sprach, ich will mich doch hinwenden und sehen‘; am
dritten Tage tue man dasselbe mit den Worten: (Gott sprach:
Tritt nicht niher (o Krankheit)!, Wenn ihn dann die
Erankheit verlassen hat, schueide er den Dornbusch ab und
spreche: Dorn, Dorn! Wie einst das Feuer, als es die drei
Minner im feurigen Ofen sah, floh, so bemerke dich auch
das Fieberfener des X Sohn der X und flieshe vor dir'*
Die Malaien hiingen an das Haus der Wiochnerin scharfe
Dornen als Schutzmittel (Skeat, Malay Magic 1900, 334; R. J.
Wilkinson, Malay Beliefs 1906, 52). Auf der nordcelebischen
Landsunge bindet man vor der Geburt des Kindes unter
dem Hause oder anf dem Platze, wo das Kind zur Walt
kommen soll, an die Pfihle Dornzacken, um die bisen
Geister fernzuhalten (Ploss, Kind® 1 36). Manche Stimme in
Nord- und Siidindien fiillen das Grab mit Dornen ans,
damit der Tote sich nicht wieder zu erheben vermag, um
die Lebenden heimzusuchen (Crooke, Natives of Northern India
1907, 216; ders,, Pop. rel. IT 58; Thurston, Ethnogr, Notes in Southern
India 1906, 161). Die Eingebornen des Sawu- oder Haswu-
Archipels suchen den Zutritt der Dimonen zum Hause
einer Wochnerin durch Dorngebtisch zu verwehren (Ploss,
Weib® IT 324). Die mit Stacheln versehenen Zweige einer
wilden Hose werden bei den Wotjiken als Schutz gegen
bise Geister iiber die Tiir der Hiitte gehiingt (A. Featherman
Soe. Hist. of races IV 525). Vor einem Dornbusch fliehen
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nach dem in Imeretien herrschenden Glanben die Démonen
(Globus 80, 3068). Aus demselben Grunde legen die Indianer
von Britisch Columbia Dornen um ihre Betten (IFrazer, Golden
Bough® II 149), In Hom und Griechenland herrschte die
Vorstellung, dali der WeiBdorn vor dimonischen Einflissen
schiitze, weshalb man ihn bei Geburten und Todesfillen
am Eingange des Hauses anheftete (Ovid, Fast. VI 129 f u
165; Batticher, Baumkultus 360 ; Preller, Rim. Myth * 11 238 E. Bamter,
Geburt, Hochzeit u, Tod 1914, 73). Der Siidslave bannt mit
Schlehdornen  bise Geister. In Hivsern, wo ee kleine
Kinder gibt, befestigt man an Tiiren und Fenstern Schleh-
dornen, Um sich vor Hexen zu schiitzen, trigt man Schleh-
dornen oder Weilldornen im Kleide eingeniht (F. 8. Krauf,
Slav. Volksforschungen 1908, 72, 185 ff, 127; Ztschr, Vgl Rechtswiss,
33, 440). Siebenbiirgische Zigeunerstimme und die Wolofs
(Afrika) pflegen das Grab mit Dornen zu bestecken (Globus
51, 268; E. Featherman I 357). In Deutschland verhindern
Dornen alle Behexung, weshalb man die Schwelle der Tiir
damit besteckt. Als Schutzmittel gegen Behexung schligt
man in Siebenbiirgen am St. Georgstage einen Dorn in
die Stalltiir ein. In Bohmen treibt man das Vieh iiber
Dornen, und wenn in Oldenburg die Butterung mifglickt,
legt man auf den Boden des Butterfasses einen Zweig
Wegdorn (Seligmann a. a. 0. IT 90, I 285; Globus 72, 353). In
Island und Armenien kommen Gespenster nicht in ein
Hans, an dem ein Dorn befestigt ist (Ztschr. V. Volksk, XIII
275; Abeghian, Armen, Volksglanbe 1899, 61).

§ 26. Das Feuer, das bai den meisten Vilkern als
apotropiisches Mittel eine hervorragende Stellung einnimmt,
haben die altpalistinensischen Bauern gleichfalls zur Di-
monenabwehr verwendet, was jedoch die Rabbinen verboten.
So heifit es Tos. Sabb, 6,2: ,Wenn jemand vor der Flamme
stehend, mit den Hinden klatscht oder an die Seiten schligt
und vor ihr tanzt, begeht er einen heidnischen Brauch.* Durch
das mit den Hinden hervorgernfene Geriusch soll die
Wirkung der Diimonenverscheuchung noch verstirkt werden.
Ferner lautet Tos. Sabb. 6,10—11: , Wer ein brennendes Holz-
scheit an die Wand des Hauses heftet und ruft: aweg!é, oder
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,wer einen angebrannten Stab (beim Schlafen) unter seinen
Kopf legt, begeht einen heidnischen Brauch. Parallelen hierzu
aus der Folkloristik habe ich in meinem Buche ,Altpersiche
Religion und das Judentum® p. 66 ff. gebracht, wo ich dargelegt
habe, daf dieses Abwehrmittel bereits in urisraelitischer Zeit
angewandt worden ist. Nur da ist die Verwendung des
Feners gestattet worden, wo der eigentliche apotropéische Sinn
bereits nicht mehr verstanden wurde. So fithrte man gemif
dem altpalistinensischen Volksbrauch das Brautpaar mit
Fackeln zum Tranhimmel und warf man brennende Fackeln
in die Hohe, Einen dhnlichen Brauch finden wir = B, bei
den Griechen, Rimern, den Sidras in Indien, den Ein-
geborenen in Siidcelebes und den Bulgaren (vgl. Scheftelowits
a. 8 0. 71)

§ 27. Wegen des strahlenden Glanzes, den Edelsteine und
Perlen besitzen, gelten sis bei den Primitiven als mit fiber-
natiirlichen Kriiften ausgestattet. Reste dieses Glaubens
sind auch im altpaliistinensischen Volksglauben nachweisbar
(vel. Aruch ed. Kohut ITI 435: 5en). So berichtet eine Legende,
dafl am Halse Abrahams sine grofe Perle hing, und jeder
Eranke, der darauf blickte, gleich gesund wurde (Baba Batra 16h),
Die Perle (besonders die bliuliche) gilt bei vielen Vilkern
als Amulett, so bei den altpaliistinensischen Arabern (T.Canaan,
Aberglanbe p, 19, 58, 60; L. Bauer, Volksleben im Lande der Bibel
1903, 198), den Indern (Atharvaveda IV 10, 1 ff.; Crooke, Pop.
rel. 11 19), Albaniern, Griechen, Ungaren (vgl Zachariae, W, Z.
K, M. 17, 228 f) und Armeniern (Abeghian p. 80)Y), den Tschi-
Negern und den Dajaks (vgl. Scheftelowitz, Schlingen- und Netz-
motiv p. 30, 48). Noch eine im Mittelalter entstandene jiidische
Legende kennt die magische Wirkung von Perlen (vgl. M. Gaster,
Exempla of the Rabbis 1924, 126 Nr. 346). Ueber die Vorstellung
von der dimonenabwehrenden Wirkung der blanen Farbe bei
den heutigen palistinensischen Arabern, Juden und Persern
{vgl. H. Gressmann, Paliistinas Erdgernch 1909, 8 ff,; E. O, Bykes,

" Auch bei den Parsen (Pahlavi Riviyed ed. E. B. K. Dhabhar
113 o 84).

70



IV. Apotropaes

Persia, London 1910, 836). Die um den Tod des Siyamak
tranernden Soldaten trugen blane Gewiinder (Firddsi).”)

& 28, Der weitverbreitete Brauch, von aufen her-
drohendes Unheil dimonischer Michte durch Wasser zu
heseitigen, ist auch bei den altpalistinensischen Juden zu
belegen. So heiBt es Tos, Sabb. VIi: ,Man darf ein Geefif
mit Wasser vor das Bett einer Wochnerin stellen, ohne
hierdurch sich einer sberglinbischen Handlung schuldig zu
machen.® Tst der Topf nur zu dem Zwecke hingestellt
worden, damit die Wochnerin, wenn sie bendtigt, hieraus
Wasser zum Trinken oder zum Waschen schiipfe, so hitte
der Gedanke an eine abergliubische Handlung gar micht
aufkommen konnen. Nun wissen wir aus der Volkskunde,
daB bei Wachnerinnen und Kranken hiufig Wasser zum
Schutze gegen Ddmonen angewandt worden ist. In Indien
wird in der Nihe des Kopfes einer Wochnerin ein Topf
mit Wasser hingestellt (Hirapyak, Gr. 11 1, 2, 8; 1T 1, 4, 5;
Piraskara Gr. 1 16, 22) mit den Worten: ,0 ihr Wasser,
wachet in dem Hause; so wie ihr mit den Gottern wachet,
so wachet iiber dieses Weib, die Mutter eines guten Sohnes.“
Ebenso wird zu Kopfen des nengeborenen Kindes ein Topf
mit Wasser hingestellt (Ap. Gr. VI 15, 6). In Karlsbad und
Umgebung muf die Wichnerin nebst Kind frith und abends
mit Weihwasser besprengt werden, um gegen bise Einflilsse
gefeit zu sein (PloB, Kind I* 109). In Schleswig-Holstein
schiitzt ein Eimer Wasser unter dem Krankenbett vor dem
pDurchliegen® (Ztschr. Ver. Volksk, 1913, 282). Nach der
arabischen Volksmedizin setzt man demjenigen, der an
Schlaflosigkeit leidet, ohne daf er es merkt, an das Kopi-
ende des Bettes ein Gefil mit Wasser (J. Goldziher, Arch. f
Rel, W, XIII 85). Bei den Tena-Indianern steht in jedem
Zelte nachts ein wassergefiilltes Gefil, wodurch die Dimonen
ferngehalten werden sollen (Anthropos 1911, 723). Noch heut-
zutage stellen die Juden in Bayern und Hessen einen

1) Bei den Zigeunern ist die rote Farbe die Traverfarbe (T. W.
Thompson, English Gipsy Death and Burial Customs, in Journ. of the
Gipsy Lore Society Vol. IIT P. 1)
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Eimer oder ein Fall voll Wasser vor die Tiir einer Wich-
nerin.!)

Zur Verscheuchung der Leichendimonen bedient man
sich vornehmlich des Wassers. Um das Haus vor dem Ein-
dringen derselben zu schiitzen, pflegten viele Volker hinter
der Leiche, unmittelbar nachdem sie aus dem Hause ge-
tragen worden ist, Wasser ausguschiitten. Aunf diese Weise
werden die Leichendimonen verjagt. Dieser Brauch ist
nachweisbar im alten wie im heutigen Griechenland, bei
den Dajaken, den Arabern, Syrern und in Deutschland
(vgl. Arch. Rel, Wiss, XVIL 408 £). Bereits der im 11.Jahrhundert
lebende Bischof Burchard von Worms erwiihnt diesen Brauch:
Fecisti illas vanitates aut consensisti, quas stultae
mulieres facere solent, dum cadaver mortui hominis
adhue in domo iacet, currunt ad aquam et adducunt
tacite vas cum aqua et cum sublevatur corpus mortei,
eandam aquam fundunt subtus feretrum (Burehard aus
Worms, Colonia 1548, 195). Ferner nimmt auch Hans Vintler,
Blumen der Tugend, ed. Zingerle Vers. 7830 f, Bezug
daranf: .80 tragen etlich leute aus das wasser alles aus
dem haus, wenn man einen toten trait fiir das Haus, als
man sait.’ In Armenien werden Wassertipfe, sobald der
Tote hinausgetragen ist, vor dem Hause zertriimmert mit
den Worten: ,Geh' und komm' nicht zuriick!* (Abeghian p. 12).
Gegen diesen bei den palistinensischen Bauern geiibten Brauch
scheint sich Tos, Sabb. VI 11 zu wenden: ,Wenn jemand
Wasser auf die Strafe gieft mit dem Rufe: [Weg (ihr
Dimonenf, macht er sich einer abergliubischen Handlung

'} Ein sehr hervorrageades Mittel, das die infolge siner Behexung
hervorgerufens Krankheit beseitigt, ist Urin, Ein Ma8 Urin von
einem 40 Tage alten Kinde hilft nach sltpalastinensischem Volks-
glauben gegen Behexung (Sabb, 100b). Die Juden Afrikas pflegen,
um Gift auszutreiben, den eigenen Urin zu trinken (M. Granwald,
Jahrb. f. jod. Volsk. 1823, 209). Die slavischen Juden wenden gegen
Augenleiden Urin eines Kindes an. Auch die alten Iranier glaubten,
dass démonische Infektion durch Enh-Urin am wirksnmsten un-
schidlich gemacht wird. Im arischen Indien wird Kuh-Urin als be-

sonders geschitstos Lustrationsmittel angewandt (Katy. Sr. 8. XXV
11, 16; Ap. Sr. I 6, 16).
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schuldig. Ruft aber jemand, der Wasser ausgielt, wegen
der voriibergehenden Menschen: ,Weg!!, so ist es erlaubt.”
Jore De'a § 439 nebst Komm. Tur zibab schreibt vor, dab
bei sinem Todesfall die Nachbaren das im Hause befindliche
Wasser ausgieBen mbgen, weil der Todesengel ins Wasser
pinen Tropfen Gift hinabfallen ldft. Dieses Wasser soll
man auf einen Ort gieBen, wo keine Menschen gehen (Abraham
Lewisohn, Safer Meqore Minhagim, Berlin 1846, 125). Hier ist also
der von der Tasifta bekimpfte Volksglaube sanktioniert
worden. Ueber die Sitte, alles Wasser im Hause und Nach-
barhause eines Toten auszugiefen, vgl auch Frazer, On
certain burial customs, Journ. of the Anthrop, Zust, XV 89 f,

Wenn zwar die Lustration mittels Wassers fiir alle, die
nach primitivem Glanben mit dimonischem Stoffe behaftet
gind, im Alten Testament vorgeschrieben wird (vgl. Arch. Rel,
Wiss, 17, 896 ff.; Scheftclowitz, Altpers. Rel, 32 fi.), so ist der ur-
spriingliche Grund dafiir vollstindig verwischt worden, da
ja hier der Glaube an das eigenmiichtige Walten der
Démonen bekiimpft wird, Die offizielle jiidische Religion
suchte sich von der Auffassung einer dimonischen iInfektion
frei zu machen. So lehrt R. Johinin Ben-Zakkai: ,Nicht
der Tote werunreinigh und das Wasser reinigt, sondern
Gott hat es einmal so bestimmt® Die Vorschrift, wonach
die Frau nach der Geburt eines Knaben 40 Tage lang,
nach der eines Midchens 80 Tage lang unrein ist, wird
darauf zurfickgefithrt, dal Adam am 40, Eva am 80. Tage
ins Paradies gebracht worden sei (Jubil 3, 9—14). Das Alte
Testament betont, daB der Vorgang der Geburt eines Kindes
von Gott bewirkt wird (Gen, 16, 2; 20, 18; 29, 31; 30, 22;
Targ, Jerud, Gen. 80, 23; Ta'an. 2a; Midr, Tehillim Ps. 78; Berss,
R P.78; Semot R, P, 5). Dagegen ist dem weiblichen Ge-
schlechte die Menstruation nebst den damit verbundenen
Reinignngsvorschriften als Strafe verhingt worden, weil
Eva dadurch, dafl sie Adam dazu verfilhrte, von der ver-
botenen Frucht zu geniefien, das Blut Adams vergossen
{d, h, Adams Tod verursacht) hatte (Berés, R, P, 17; Jelamdénu
P. Noah. §1). Wihrend der Polytheismus annahm, dall sich
von rituell unreinen Personen und Orten, die ja von
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Dimonen bewohnt sind, eine Gottheit fernhiilt, lehrt das
Judentum: ,Gott liBt seinen hl. Geist unter den Isracliten
ruhen, selbst wenn sie rituell unrein sind (Sifrs, Nasi P. 1,
Jelamdénu, Mesor's § 9). ,Gott hat sich den Israeliten in
Aegypten an einem Orte des Gitzendienstes, des Schmutzes
und der Unreinheit offenbart* (2emot R. P. 15).

Die babylonischen Juden jedoch haben den in der
andersgliubigen Umwelt herrschenden Glanben an die
démonische Befleckung iibernommen. So sagt der Gidn
Sar Salom Bar Boas, der um 850 lebte, in seinem Werke
Sa'ars Sedeq IIT 4, 19, 20: ,Wenn die Weisen gelehrt
haben, man setze sich bei der Riickkehr von einem Leichnam
siebemmal hin, so war es nur fiir den Fall gemeint, dal
man sich nach dem Friedhof begeben hat und won dort
zariickgekehrt ist und nur fiir Verwandte, auch nur fiir den
ersten Tag und vor allem nur fiir digjenigen Orte, wo sich
der Brauch eingebiirgert hat. Das siebenfache Wiederholen
des Sichsetzens geschah mit Rilcksicht auf die biisen Geister,
die den Heimkehrenden begleiten und von denen jedesmal,
wenn man sich hinsetzte, je einer verschwinden solle*
Moses Isserles, Joré déa § 376, 4 erwithnt, daf die ost-
europiiischen Juden sich nach dem Leichenbegingnisse die
Hiénde waschen und sich auf dem Wege zu ihrem Wohn-
hause dreimal niedersetzen, um hierdurch die Geister zn
verjagen.') Der Glaube, dafl sich derjenigen Person, die
an einer Leichenbestattung teilgenommen hat, Leichen-
diémonen zugesellen, herrschte anch im altpaliistinensischen
Volksglauben, Man stellte sich micht in unmittelbarer
Nihe von Frauen hin, die gerade von einer Beerdigung
heimkehrten, weil der Todesengel unter ihnen weilt (Berak.51a).

§ 29. Als dimonenverscheuchendes Tier ist der Hahn
bei dem verschiedensten Vilkern angewandt worden, so bei

) Das Varbot, irgend eine Planze, dis auf dem Friedhof wilchst,
zu benutzen und den Friedhof abweiden zn lassen (Semahot P. 14),
scheint aaf die Vorstellung zurficksugehen, dass die Totengeister, dis
sich dort aufhalten, denjenigen; der von fhrer Aufenthaltsstitte etwas
nimm¢t, schidigen. Thass man den Toten nichts rauben darf, geht
auch nos % 83 Anm. hervor.
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den altpaliistinensischen Juden (Wajjiqri R. P. 5), bei den
verschiedensten Volkern Asiens, Afrikas und Europas (vgl
Seheftelowitz, Altpers, Rel, p, 86). GemiB dem altjiidischen Volks-
glanben gerit der, welcher vor dem Hahnenschrei, d. h.
vor Aufgang der Somne, eine Reise unternimmt, durch die
niichtlichen Démonen in Lebensgefahr (Jomi 21a). Denn
kurz vor Anbruch der Morgenrite sind die Dimonen am
gefihrlichsten, weshalb es auch nicht ratsam ist, in diesem
Zeitraum den Koitus auszuiiben (Wajjiqra R.P.4). Einer &hn-
lichen Auffassung begegnet man in Indien: ,Bevor sich
fiirbt der Osten, bevor die Démmerung eintritt, sind die
Diimonen (raksasas) gar michtig® (Rimay. I 2, 21). Als Licht-
verkiinder ist der Hahn dazu berufen, die nichtlichen licht-
scheuen Geister zu vertreiben.') Er ist nicht nur wegen seines
Krihens beim ersten Morgengrauen, sondern auch wegen
seines groflen roten Kammes als Apotropinm angesehen
worden. Hote Farbe hilt niimlich die Dimonen farn, wes-
halb schon der Hshnenkamm an sich als démonenver-
scheuchendes Mittel angesehen wird, Zur Abwendung des
Unheils gelobte man in Rom den Laren einen Hahnen-
kamm, Bei dem Neubau einer Wohnung wird in China
der Firstziegel mit dem Blute des Kammes eines Hahns,
der zn diesem Zwecke geopfert wird, beschmiert. Tos.
Sabb.VI 5 wendet sich gegen den altpalistinensischen Bauern-
brauch, nach welchem ein ungliickliches Vorzeichen durch
den Hahnenkamm sbgewendet wurde: , Wer da sagt: Gebt
der Henne einen Hahnenkamm zu fressen, da sie wie ein
Hahn gekriiht hat, begeht einen heidnischen Brauch® (vgl
hierzu Seheftelowitz, Huhnopfer p. 51 ). Die apotropiiische
Wirkung, die man zuniichst dem Hahne zugesprochen hat,

') Wer einen Frevier verwiinschte, hatte dabei gewthnlich einen
Hihn in der Hand (‘Abddi sird 4b; Tesubit Haggeonim ed. Asaf in
Jeschuran XIT 1824, Heft 1, BL 4), wohl um dis Fluchgeister, die
man heraufbeschworen hat, von sich fern su halten. Da der Hahn
als Apotropilum bei den Hoiden eine bedeutends Rolle spielte, =o
verbieten MiEni und Talmud den Hahnenverkauf an Heiden (‘Ab.
zirih 13b—14s), um den Aberglanben nicht gu unterstiitwen, Tas,
*Ab,x 1, 21 untersagt nur den Verkauf des weissen Huhnes,
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hat man sekundir auch der Henne szugeschrieben, Die
Rabbinen suchten die Verwendung des Huhmes zu apotro-
pllischen Zwecken zu verbieten, vgl. Tos. Sabb, VI 4:  Man
darf nur zu dem Zwecke ein Huhn an das Bett einer
Wichnerin binden, damit sie, wenn sie jemanden bemitigt,
es gackern liBt* Im Gegensatz zu dem altrabbinischen
Geiste steht der ehemals bei den galizischen Juden gefibte
Brauch, gemif dem man zu Hiupten der Wochnerin nach
der Geburt eines Knabens den Kopf eines Hahns, nach der
Geburt eines Miidchens den einer Henne zum Schutze
gegen den bisen Blick, an der Spitze eines Stocks aufge-
steckt, zu stellen pflegte (Am Uryuell 1V 211). Bereits im
13. Jabrh. hatte R. Seloms Ben-Aderet einen ihnlichen
jiidischen Brauch streng verboten (vgl oben 8. 48).

§ 80. Ebenso wie das Krihen des Hahnes ist im
primitiven Glanben jedes laute Geton, wie Lirmen, Blasen,
Poltern zur Verscheuchung der Dimonen dienlich.!) Be-
sonders verbreitet waren die Schellen. Als Amulette werden
sie angewandt bei den klassischen Volkern (vgl C.L Gr, XIV
2409, 5—6; C. L Lat. XV 2, 7069 u, 7070). Man hiingte sie den
Kindern um und befestigte sie an ihrem Spielzeug. FAn
dem Pferdegeschirre waren kleine bronzene Gliéckchen be-
festigh (8. Seligmann, Der bose Blick 1900, 275). Die Frauen
im alten Indien hatten an den Fiilen kleine Schellen (Kili-
disa, Kumarasambhava III 26; Sukasaptati T. o. abers. R. Schmidt
1899, 76). Ist ein Dajak (Borneo) krank, so werden in
sginer unmittelbaren Niithe Glocken gelintet zur Ver-
scheuchung der Krankheitsdimonen, Die Medizinfrauen
der Dajaks tragen stets viele Schellen. Bei den Sarawaks
ist das Brautkleid mit zwei bis drei Reihen Schellen ver-
sehen, deren Geklirr die Geister fernhdlt (H. Ling-Roth,
Natives of Sarawalk I 259, 268, 283, 290, 1158). Dis Enaben und
Jingeren Minner unter den Masai (Ostafrika) tragen um
die Fulikniichel je eine kleine Schelle, welche nach ihrem
Glauben die bosen Geister verscheucht (M. Merker, Die Masai
1904, 142). Aus demselben Grunde tragen die Eingeborenen

) Der ,bise Geist®, der den Kinig Saul befiel, wich beim
Harfemspiel (1. SBam. 16, 14 f.).
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von Angola kleine eiserne Glockchen, die sie sich um den
Hals und um die Taille binden (1. J. Monteiro, Angola 1 1875,
249 f). Rings um den mit dem Tode ringenden Kranken
pflegt man in manchen deutschen Gegenden mit Glickchen
#zn liuten, um die bosen Geister zu bannen (P. Sartori, Sitte
und Branch I 127), Zum Schutze der Wochnerin nnd des
Kindes vor Dimonen schlagen die Mandier und die Bogos
{Abbessinien) eine Glocke (Johannesbuch II 88 ed. Lidzbarski,
Scheftelowitz a. a. 0. 68). Bei manchen Vilkern trugen be-
sonders Priester und Hiuptlinge Glockchen. In Sigitta
(Liberia) und Siid-Togo tragen die Fiirsten derartige Amu-
lette (W. Volz, Reise durch das Hinterland von Liberin 1911, 132;
J. Spieth, Religion der Eweer, 1911, 253). Zum Priesterkleide
der Amur-Vilker gehiren kleine, runde Glocken aus Eisen-
blech, ferner eine lange, zylinderiihnliche Glocke (Int. Arch,
fir Ethnol. I 94). Der Schamane der Giljaken hat an seinem
Hiiftengurt und an seiner Miitze metallene Schellen und
Stahl hingen (Ch. H. Hawes, In the uttermost East, London 1903,
285). Die Priester des Yewhe-Kultes (in Togo) haben
Schellen. Um einer Person alles Unheil, das sich in ihr
befindet, auszutreiben, schellen die Priester mit ihrer Schelle,
wobei sie beten, daf das Leben dieser Person unversehrt bleibe,
wiihrend die Person, an der die Lustration vollzogen wird,
spricht: ,Mége alles Bose, das an mir ist, sich entfernen*
(Spieth, Religion der Eweer 222). Auch am Kleide der mexi-
kanischen Priester befanden sich Schellen (Faulmann, Gesch.
der Schrift p. 226). Im altpalistinensischen Volksglauben
dienten Schellen ebenfalls als Amulette. Sie waren an der
Wiege des Kindes angebracht (Jer. Sabb, 6, 1). Frauen,
Sklaven und Haustiere trugen Schellen entweder am Halse
oder am Kleide (Tos, Sabb, 5, 8; B. T. Sabb. 54 b, 55a, M. Sabb.
5,4). Den Pferden wurden sie zwischen die Augen gehingt
(Pesahim 53a). Die Kinder der Adligen trugen Schellen
(M, Sabb. 6, 9) als Schutzmittel gegen den bisen Blick. In
Babylonien wurde noch spiter die Schelle als apotropiisches
Mittel verwendet. So pflegte Rabbi Ben R. Huna zur
Abwehr dimonischer Einfliisse mit Schellen zu liuten (Nidda
17). Aechnlich den altindischen Frauen trugen die Franen
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im alten Israel an den Fiilen kleine Schellen (Jes, 3,18;
Jer. Sabb, 6,8) Ueber Glockchen als Amulette vgl auch
Frihner, Les Musées de France, Taf. 38 Nr. 1ff Wenn es
im Ex. 28, 391 heifit, daB an dem Kleide des Hohenpriesters
Schellen waren, die wihrend des Dienstes des Hohenpriesters
vom Anfang bis zum Schluss gehdrt werden miissen, so
hat hier das Schellen nicht mehr den urspriinglich primi-
tiven Binn, sondern dieselbe Bedeutung wie das Larmblasen
mittels Trompeten: ,Dadurch werdet ihr vor dem Ewigen
earem Gott pedacht werden* (Dt, 10, 9). Der Volksglaube
sah jedoch in letzterer Zeremonie ein Apotropium: Mittels
Blasens des Schofers (Horns) kann man einen Dimon
vertreiben (Ro&hads, 28 a, Raschi, Jalqut Sach, § 578, ferner Schefte-
lowitz, Arch. Rel. W, 15, 486 1.

§81. Das Sals, das sich als wirksames Konservierungs-
mittel bewilhrt, sodafi die vonm Dimonen hervorgerufene
Faulnis nicht so schnell eintritt, gilt ebenfalls als ein
Mittel zur Verscheuchung und Fernhaltung der Dimonen
(vel. Globus 18, 87, Haberland, Globus, 42, 266f,, 281 f,, Kroll, Alte
Taufgebriiuche, Arch, R. W, VIII Beih, 32 ff. Auf den neunerbauten
Herd strente der alte Inder Salz (8. Br. VIL, 1, 1, 6 f). Ein
von Diémonen besessenes Kind wird im alten Indien durch
eine im Dache gemachte Oeffnung aus dem Hause herauns-
gebracht, worauf tiber dieses Kind eine Mischung von
Salzwasser und geronnener Mileh gegossen wird, wiihrend
dabei auf einer Trommel geschlagen wird (Hiranyak. Gr. 1I
2,7,2 Ap. Gr. VII 18, 1), Bei den Todas wird das Kind, das
durch den ,bosen Blick* krank geworden ist, mit Salz
bestrent, auflerdem mull es etwas Salz genieBen (Rivers, Todas,
london 1906, 268 ) Unter die Fiile des Rosses, auf dem
der Briutigam am Hochzeitstage zum Brauthause, wo die
Hochzeit stattfindet, reitet, strenen die Parsen Salz (Jivanji
Jamshedji Modi, Marriage costoms among the Parsees, Bombay 1900, 20).
Auf diese Weise werden die den Briiutigam nachstellenden
Démonen ferngehalten. Im schwedischen Mittelalter tat
der Priester dem neugebornen Kinde Salg in den Mund
als heilsames Mittel zur Vertreibung des Teufels (Globus
89, B82). Balz schiitzt vor dem bosen Blick und wor

78




IV. Apotropaea

Krankheiten z. B. in Schottland (R. Andree, Globus 36, 288),
Ermland, Litaunen (H. Frischbier, Hexenspr, u. Zanberbann 15, 32)
und in Deutschland. Die christlichen Westgoten strenten
Salz in das Grab, um die Dimonen vom Leichnam fern-
zuhalten (Dalger, Exorzismns im altebristl, Tanfritual 1909, 95 £).1)
Im alten Armenien wurde Salz gegen die Dimonen
angewendet (Abeghian p. 95). Bei den alten Griechen und bei
den Bulgaren wurde das neugeborene Kind mit Salz be-
streut (Galen, De sanite tuend. 1 7, Samter, Geburt, Alter u, Tod 152
A.6). Dieselbe Rolle spielte das Salz im altpaliistinensischen
Glauben. Salz als Lustrationsmittel kommt bereits 2. Kin,
2, 20—22 vor. Das neugeborene Kind wird mit Salz bestreut
(Ez 16, 4). Der Kranz, den der Briiutigam trug, bestand
gewbhnlich aus Olivenblittern und Salz (Jer. 8012 9,9). Gegen
die iiblen Nachwirkungen allzu reichlichen Weingenusses
riech man die Handfliche und Kniebeuge mit Salz und Oel
ein. Gegen tigliches Fisher wurde Salz angewandt (B. Sabb.
66b). Der Leichnam pflegte bis zu seiner Bestattung hiufig
auf Salz zu liegen (Semabot 1, 3).2) Wenn die Juden im
Mittelalter neben Knoblauch aunch Salz auf das Grab, das
sie am 9. Ab besuchten, legten, (Kirchner, Jad, Ceremoniel,
1724, 108) so sollten durch diese Dinge die Dimonen von
diessm Grabe verscheucht werden. Ueber Knoblauch als
Apotropium und iiber Salz im Totenkult vgl. Scheftelowits,
Altpers. Rel. p. 824,; 85. Die jiidische Mutter in den ost-
europiischen Léndern streut auf die Stirn ihres Kindes,
das ,beschrien® ist, Salz und speit dann dem Kinde drei-
mal ins Gesicht. Aehnliches geschieht auch in Korsika,
Sardinien und Calabrien (vgl. Seligmanu, Der bose Blick IT 212 1,
wid 84). Die rheinischen, hessischen und stiddeutschen
Juden legen zum Schutz gegen den Blitz beim Gewitter
Salz anf den Tisch, Der Tircler sprengt zu demselben
Zweck Salz und Weihwasser ins Feuer (A. Wuttke D. V.3 305).

§ 82. Ein Brauch, der noch in heuntiger Zeit geiibt
wird, dessen eigentlicher apotropiiischer Sinn aber bereits

') In Japan wird das Haus in dem einer starb, mit Salz bestreut
(E. Bchiller, Shinto 86£).

*) Ebenso bei den Indern (Garuda Pur, Uttarakh, XIX 26, £8, 83,

79



IV. Apotropasa

vor etws 2000 Jahren von dem Juden nicht mehr ver-
standen wurde, ist der des Hochzeitsschleiers. Die wver-
gleichende Volkskunde lehrt uns, daf Netz und Schleier
urspriinglich als vorziigliches Abwehrmittel gegen bise
Geister angewandt wurden.!) so in Assyrien (Thompson, Semitic
Magic 171) und in China (J. J. M. de Groot, Religious System
VI 957; ferner Int. Arch. f Ethn. IX 162 £; Seligmann, Der bése
Blick II 229). Der arische Inder bedeckt die Wiege des
Siuglings mit einem Netze zum Schutze gegen die Diimonen
(Par. Gr. I 16, 24). Aehnlich breiten die Hebammen in Pelo-
ponnes fiber das Gesicht des Siduglings einen Schleier aus,
um es vor dem bdsen Blick zu schiitzen (Seligmann a. a. 0.
11 224). Bei den niederen Kasten Indiens ist es iiblich, in
dem Gemache ein Netz aufzuhiingen, wodurch die bisen
Geister ferngehalten werden (W. Crooke, Pop. rel. 11 38; ders.
Natives of Northern India 1907, 198). Der Malaie legt tber
den Kopf einer Wichnerin ein Netz, wodurch sie vor
Démonen geschiitzt ist (Skeat, Malay Magic 1900, 334), Bei
den Patani (Malaien) wird eine an Blattern erkrankte Person
mit einem roten Netz umgeben (N, Annandale u. H. C. Robinson,
Fasciculae Malayenses II 46). Der EKranke unter den Ein-
geborenen Borneos wird wihrend der vorgenommenen Be-
schwiirung mit einem Netz umgeben, in deren Maschen sich
die Krankheitsdimonen wie Fische verwickeln und so ge-
fangen werden (Niemwenhius, Quer durch Borneo 1904, II 112).
Die Anamiten pflegen aus demselben Grunde die Betten
ihrer an den Pocken erkrankten Kinder mit Netzen zu
umstellen (M. Bartels, Die Medicin der Naturvilker 242). In
(Jueensland wird ein kleines Netz, in welches Straullenfedern
gelegt sind, an die kranke Korperstelle gebunden (W.E. Roth,
North-West-Central Queensland Aborigines 1897, 163). In Leshos
trigt der Briiutigam ein Stiick von einem alten Netz an
seinem Giirtel, um gegen den bbsen Zauber seines Feindes
gefeit zu sein. In RuBland wird iiber eine Braut, nachdem
sie ihr Hochzeitskleid angelegt hat, ein Fischnetz geworfen,

") Wohl deshalb, weil man oft glaubte, dass die Damonen zuweilen
in Gestalt von Fliegen dem Messchen nahen, ferner weil Netz und
Sehlinge in alter Zeit als Waffe gegen Feinde angewandt worden sind.
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um sie hierdurch vor jedem Unheil zu schiltzen (Frazer,
Golden Bough® I 396, 399). Nach arabischer Auffassung schiitzt
der Schleier vor den Angriffen der Dimonen. Aus der Zeit
vor der Einfihrung des Islams wird berichtet, dafl mehrere
auffallend schone Minner ihr Gesicht besonders auf den
Festen und Messen der Araber wegen ihrer Schénheit zu
verhiillen pflegten, um sich vor dem biisen Blick zu schiitzen
(Wellhansen, Reste 146), Die mubammedanische Braut in
Aegypten wird gewthnlich mit einem roten Schleier bedeckt
(E. W. Lane, Sitten und Gebriuche der heutigen Aegypter, fibers. v.
Zenker 1 185). Bei den Persern, Angelsachsen und nordischen
Germanen triigt die Braut zum Schutze gegen den bosen
Blick am Hochzeitstage einen Schleier. Aus demselben
Grunde ist in Mauretanien der Briutigam mit einem Schleier
verhiillt (Seligmann a.a. 0, II 224, Rigsmal 20, Thrymsquida 16, 19),
In Albanien und Griechenland ist die Braut, wenn sie sich
in die eheliche Wohnung begibt, mit einem roten Schleier
versehen. Bei den Tartaren der Krim und in Siidchina
trigt die Braut einen roten Schleier (Seligmann II 254, 252,
267). Ebenso war es im alten Rom (Fest. p. 89 M, 5. u. Flam-
meam), Im arischen Indien legt der Briutigam ein Netz-
geflecht aus Darbha-Gras auf das Haupt der Braut (Ap.
Gr.114,81). Die Hindus in Bombay bedecken die Braut
wihrend eines Teils der Hochzeitszeremonie mit einem Stitck
diinnem Tuche (Crooke, Pop. rel. IT 47). Nach altpaliistinen-
sischem Volksbrauche trug nur die Jjungfriiuliche Braut
eimen Schleier (M. Ketubot 2, 1; Talm. Ket. 17b)¥), was nach
Raschi auch im 1%, Jahrhundert iiblich war. Nach dem
Volksglauben der slavischen Juden ist die Braut durch
ihren Schleier vor bisem Zauber geschiitzt (Jishaq Lipiec,
Sefer Mate‘amim, Warschau 1891, 86) Schon die rote Farbe,
die der Brautschleier bei vielen Vilkern hat, beweist, dafl
er urspriinglich als Apotropium diente,

) miavan sSchleier' (M. Kot 2, 1) aus gr. fivpos, eflvpe Hitlle, Bin-
hillung, Bedeckung’. Usber das n fiir 1 vel, sicil. plrtoves = giitarog
hebr. 1qMIDD sus gr. Weivigeos). Bei den slavischen Juden ist
die Braut mit einem bis @iber die Augen hersbhiingenden Tuche
bedeckt,

('
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§ 83. Manche Pflanzen sind wegen ihres scharfen, durch-
dringenden Geruchs ebenfalls als Apotropliia verwendet
worden, wie z. B. Knoblauch und Myrte. Letztere galt
schon deshalb als sehr wirksam, weil ihre Blitter nie welken.!)
Bei den Griechen wurden die Toten mit Myrten bekriinzt
und sehr hiiufiz auf Myrtenzweige gebettet, Das griechische
Brautpaar sowie die Hochzeitsgiste trugen Myrtenkrings.
Noch heute ist in Griechenland wie in Deuntschland die
Braut mit einem solchen Kranze geschmiickt (vgl. Fehrle,
Kultische Kenschhieit p. 240; Plinius N. H. 35, 160; Kropatschek, De
amuletorum .., asu 1907, 54, 65) Aschnolich trugen im alten
Paldstina bis gegen Ende des 1. Jahrhunderts Briiutigam
und Braut bei der Hochzeit einen Kranz aus Myrten und
Rosen (M. Soia 9, 13; T. Sita 40hb; Gittin Ta) und wurden sie
mit Myrten und Palmenzweigen umgeben (Sabb. 110a); ferner
pilegte man ehemals auf den Barg des Toten Myrtenzweige
zu legen. Auf diesen Totenbrauch nahmen sogar die
Rabbinen Riicksicht, indem sie gestatteten, am 2. Festtage
zn diesem Zwecke Myrtenzweige abzuschneiden (B. Biza 6a).
Doch war damals den Juden nicht mehr die apofropiische
Bedeutung der Myrte bekannt.?) Sie wurde angeblich nur
gur Ehrung der Toten verwendet, Tm alten Indien wurden
Krankheit- und Fluchgeister durch den scharfen Geruch
des Bdellion weggescheucht (A, V., XIX, 38).9)

§ 84, Kin im Polytheismus sehr beliebtes Mittel, das
besonders eine kathartische Wirkung ausfibte gegen Diimonen-
einwohnung, ist die Ausriucherung. Sie galt wohl deshalb
im Exorzismus als sehr wirksam, weil hierbei auch Feuer
in Anwendung kommt, und ferner der Rauch von scharf-
riechendem Weihrauch eine Beklemmung hervorruft (vgl.

Y Aehnlich gebrauchen. die Muhammedsner Jerusalems eine
Kaktusart als Apotropium, weil diese Pflanze nicht so leicht ver-
welkt und austrocknet (T. Cannan a. a. 0. 19).

*) Einem Konige pflegte man als Zeichen der Huldigung Myrten-
zweigs zu fiberreichen (Pesiqta d. B. Kahani P, 26).

") Der fromme Zarathustrier pflegte sich, um die widerlichen
Damonen von sich abzuwehren, mit aussergewthnlich wohlrischendem
Pllanzenextrakt zu parfimieren (Dink. IIT c. 285).

82



IV. Apotropaca

Seligmann, Der bose Blick I 818). Ihn kinnen die Ddmonen
nicht vertragen (H. A. Btern, Falasha in Abessina, London 1862,
153). In Indien wird gleich nach der Geburt das Kind
mit brennenden Getreide- und Senfkirmern ausgeriuchert,
wobei man ausruft: ,0 Agni (-~ Feuergott), verbrenne die
Lungen, Herzen, Leber dieser weiblichen Dimonen, ver-
brenne ihre Augen.® Der von dem Dimon Pisica Besessene
soll Rauch einatmen, der durch Verbrennung von Koloquinten-
gurken, dem Splitter von einer Keule und dem Khadira-
Holz entsteht. Der Parsismus lehrt, dal Weihrauch die
Diimonen vertreibt. Liegt jemand im Sterbem, wird
Weihrauch gebrannt (Darib Hormazdyar, Riviyat T 1922, 26).
Das Awesta schreibt vor, die Hiitte, in der ein Mensch ge-
storben ist, auszuriiuchern, um auf diese Weise die dort
befindlichen Diimonen zu beseitigen.') Am Totenfeste Far-
wartigin riucherten die Parsen ihre Hiiuser mit Wacholder
aus, um die in die Hiuser eingedrungenen Abgeschiedenen
zu bannen. Aus demselben Grunde ziindet der Armenier
Weihrauch an und trigt es im ganzen Hause und in den
Stallungen umher (Abeghian p. 28). Auch die Assyrer und
Araber wandten die Ausriucherung im Exorzismus an (vgl.
Scheftelowitz, Alpers. Rel. 68; Wellhausen, Reste 143). Als Mittel
gegen Behexung gilt im klassischen Altertum das Réuchern.
(F. Pradel, Griech. Gebete 110 f). Odysseus réuchert, als er die
Freier erschlagen hat, sein Haus mit Schwefal aus (Odyss,
X 494). Im deutschen Mittelalter pflegte man das Grab
einzuriuchern und mit Weihrauch zn umwandeln, nm so
die Dimonen davon fern zu halten. Die Slovaken riuchern
das Zimmer einer schwerkranken Person aus und bestreuen
das Bett mit bestimmten Kriutern. Das Ausriuchern als
Mittel zur Diémonenvertreibung ist ferner iiblich im alten
Aegypten (A. Wiedemann, Das alte Aegypten 1920, 154), in den
germanischen Liéndern, bei den Wotjiken, den Negern
Afrikas, in Sibirien, im malaiischem Archipel, bei den
Indianern Amerikas, den Papuss und im Philippinen-Archipel,

') Derselbe Brauch herrscht bei den alten Indern (Caland, Die

altind, Toten- u, Bestattungsgebr. 1896, 79) und den Eweern (J. Bpieth,
Rel, d, Eweer 40)

.'I
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wo besonders die Wochnerin durch Ausrduchern gegen die
Dimonen gefeit wird. Auch die Bogos und Griico-Walachen
ziinden aus demselben Grunde im Zimmer der Wichnerin
Riucherwerk an (Scheftelowitz a. a. 0.681f) Bei den Mexi-
kanern wird das Brautpaar von den Priestern ausgeriiuchert
(Globus 27, 300). Ein aus dem 1. Jahrhundert stammender
jiidischer Bericht hebt hervor, daf die Heiden durch Riucher-
werk leibliche Démonenbesessenheit beseitigen (Bamidbar
R.P.19; Tanhuma P. Huqqat; vgl. L. Blan, Das altjad. Zanberwesen 55),
was aber auch trotz des rabbinischen Verbotes altpalistinen-
gischer Volksbrauch war (Jer. Terumot 1, 1; B. Banh, @5a;
Berik. 53a). Im Buche Tobit 6,7 wird der Diimon AZmedai
durch ein besonderes Riucherwerk ausgetrieben. Noch im
11. Jahrhundert wurde von Juden die Ausrfucherung an-
gewandt, So verbietet R, Selomd Ben Aderet, das Haus, in
dem jemand gestorben ist, auszuriuchern (vgl. Sulhin 'Aruk,
Jord Dt § 179, 18). Bei den Parsen und Eweern geschieht
dieses, um die Leichendimonen vom Hause zu verscheuchen.
Gemib der jidischen Volksmedizin Rufllands, die von der
andersgliubigen Umgebung beeinflufit ist, soll ein Ehemann,
der infolge eines bisen Zaubers keinen Koitus zustande-
bringen kann, mit dem Rauche eines angebrannten Knochens
beriiuchert werden (Zakaria Plungian, Séfer Zekirt, um 1850 in
Rufiland gedruckt; Héleq 2, BL 18a). Bereits in urisraelitischer
Zeit war Ausriucherung im Exorzismus fiblich. Um der
Seuche, die nach der Empirung Korahs asusbrach, Ein-
halt zu tun, legte Ahron Feuer vom Altar auf seine Pfanne,
worin er Riucherwerk schiittete und trat so zwischen die
bereits durch die Pest Gestorbenen und die Lebenden und
verscheuchte auf diese Weise die Krankheit (Dent. 17, 11—15).
Der Weihranch, der im Lkatholischen Ritus bei vielen
Gelegenheiten verwendet wird, dient dazu, ,Unreines zu
verschenchen und positiv  heiligend und dbernatiirlich

kriftigend zu wirken® (Thalhofer, Handbuch der kath. Liturgik
1888 1 701).
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§ 35. Der palistinensische Bauer wiinschte sich Kinder-
reichtum und war ferner auf die Steigerung der Frucht-
barkeit auf seinen Feldern bedacht. Zu diesem Zwecke
wandte er manche magische Riten an, die mit den Frucht-
barkeitsriten anderer Vilker fibereinstimmen. In der Frucht-
barkeitssymbolik der verschiedensten Volker nimmt das
Huhn einen wichtigen Platz ein. Bei den palistinensischen
Landjuden war es iiblich, am Hochzeitstage dem Brautpaare
einen Hahn und eine Henne voranzutragen .als Symbol
der Fruchtbarkeit® (B. Gitlin 57a). Einem #hnlichem Brauch
begegnet man noch in spiteren Zeiten bei den Juden.
Rab Jakob Ben Mofe Halléwi (um 1400 n. Chr) erwihnt,
daf in Mainz das Brautpaar gleich nach dem Trauungsakt
ein Ei und ein Huhn af (Maharil, Hilkot Nissuin, Frankf. M.
5448, 169b). Die Juden in Posen lieBen einen Hahn und
eine Henne iiber den Traubaldachin fliegen (Mitt. Ges. f. jid,
Volksk, 1898, 88). Auch beim deutschen Volk ist das Huhn
ein Symbol der Fruchtbarkeit. In Wilschtirol trug ehemals
der Brautfithrer bei der Hochzeit eine lebende Hemne als
Sinnbild der Fruchtbarkeit. Bei den Frieslindern schenken
die Hochzeitsgiiste dem Brautpaare vor allem die ,Hoch-
tids-Hanen®.  Hochzeitshahn, Brauthahn und Briiutelhuhn*
sind aus dem Brauche anderer deutschen Gegend bekannt.
In Westfalen wurde unter das Bett des Brautpaars ein
Korb mit einem Hahn gestellt. In der westfiilischen Mark
prangte der Hahn an der Spitze des Brautwagens. Im
Oldenburgischen stickt man in das Bettlaken, das der
Briiutigam von dem elterlichem Hause mitbekommt, Hihne
hinein, Dem Brautpaare wird in Polen am Hochzeitstage
eine eierlegende Henne geschenkt, In Morvand wird dem
Brautpaare am Hochzeitstage ein Hahn geschenkt, dessen
Fiifle der Briutigam iBt. Wenn eine Sudanesin von einem

85



RRINTT T R— o

V. Fruchtbarkeitsriten

Huhne triumt, wird sie bald ein Kind bekommen (Schofte-
lowitz, Huhnopfer p. 10 ).

§ 36. Im altpalistinensischen Hochzeitsritual spielen
noch verschiedene andere magische Fruchtbarkeitssymbole
eine grofle Rolle. Vor dem Brautpaare wurden wihrend
des Hochzeitszuges gertstete Kirner und Niisse ausgestrent,
die die kleinen Kinder aflen ({(Berik. 50b; Semalot c. 8;
M. Ket. 2, 1; Talm, B. Ket, 15b). Einige Wochen vor der
Trauung eines Brautpaares site man Gerste in einem
tonernen Topfe und wartete, bis die Saat hervorzuspriefen
begann. Dann brachte man den Topf vor das Brautpaar
mit den Worten: ,Ebenso wie dieses hervorsprieft, so moge
das Brautpaar fruchtbar sein® (Ketubot 8a nebst Raschi n,
‘Aruch uw. mnnow). Maharil dagegen berichtet, daf man das
Brautpsar unmittelbar vor der Trauung mit Weizen zu
bewerfen pflegte, Dieser Brauch existiert noch heute bei
den west- und stiddentschen Juden und heifit ,Manen®,
Die Juden in den &stlichen Lindern nehmen zu diesem
Zwecke gewihnlich Gerste, Diese Sitte, das Brautpaar mit
Getreidekirnern oder mit Reis zu bestreuen, die sich bei
allen Kulturvilkern und vielen Primitiven findet, griindet
sich anf die inmitative Magie, die von dem Prinzipe ausgeht,
dafl Aehnliches auch Aehnliches zu erzengen vermag. Die
fruchtbaren Korner sollen die Fruchtbarkeit, den Kinder-
reichtum, erwirken (vgl. Scheftelowitz, Hahnopfer p.14 )Y Aus
dem gleichem Grunde werden auch Niisse verwendet, denn
wegen der Fruchbarkeit des NuBbaumes sind Niisse ein
Symbol der Fruchtbarkeit. Daher streuten die Rimer bei
den Festen der Cerealien und Saturnalien Niisse ans, und
deshalb setzt man als Symbol der Frochtbarkeit im Miinster-
lande auf das letzte Erntefuder einen NubBbaumstrauch, der
voll von Niissen hiingt. ,Niisse knacken war im deutschen
Volksbrauch ein Eunphemismus fir Zeugung, ,Wenn's :
viele Niisse gibt* — heiBt es — ,gibt es viele Kinder der

') Auf der Besiehungsetzung der Getreidekirner mit Kinder-
reichtum beruht die in Beréd, R. P. 86 =u . 27, 28 enthaltene Er-
klirung, dass in Isaaks Segen: ,Gott gebe dir viel Getreide®, der
Ausdruck Getreide hier ,Knalen® bedeute.
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Liebe.* In der Altmark werden Niisse und Aepfel wiihrend
des Hocheeitsznges ausgeworfen. Ebenso werden im Bol-
decker und Knesebecker Lande am Hochzeitstage Niisse und
Aepfel unter die zuschauende Menge geworfen. Wihrend
der romischen Hochzeitsfeierlichkeit werden an die Knaben
vom Briiutigam Nilsse ausgeteilt, Bei den slavischen Juden
ist es iiblich, den Briiutigam am letzten Sabbat vor seiner
Hochzeit mit Niissen und Mandeln zu bewerfen. Im Bismarck-
Archipel werden der Braut Betelniisse vorgesetzt (vgl. Schefte-
lowitz, Huhnopfer 15 f).

§ 87. Auch der Fisch, der bei vielen Vilkern Frucht-
barkeit und Kinderssgen versinnbildlicht, spielt bei der
altpalistinensischen Hochzeit eine Rolle. Dem Brautpaare
wurde gleich nach der Trauung eine Fischmahlzeit gereicht
(Semahot P. 8 u. 14; Moses Isserles in Joré De'a § 391), was auch
bei den Parsen fiblich ist (Jivanji Jamshedji Modi, Mariage customs
among the Parsees 1900, 45). Wiihrend der jiidischen Trauung
in Jerusalem bringen Frauen zwei mit einem goldenen Faden
zusammengebundene Fische in einer silbernen Schiissel herbei,
die sie auf die Erde neben dem Traunhimmel stellen, Hier-
anf tritt zundchst die Braut und dann der Briutigam drei-
mal darauf, wobei die Anwesenden ansrufen:  Seid fruchtbar
und habet Kinder!* (M. Kazenelinbogen, Qorit Jerusalajim, Wilna
1901, 149). Ein iihnlicher Brauch existiert bei den sephar-
dischen Juden in Serajevo (Globus 1891, 128). Zahlreiche
Parallelen hierzu findet man in meinem ,Huhnopfert p.
12 £; 0. L, Z. 1918, 103 f; Arch. Rel. Wiss. XIV 876 ff;
Zacharise 'W. Z. K. M. 20, 291 ff; 29, 484 { Kinderreichtum
in der Ehe zu firdern, gilt in der jiidischen Religion als
eine religitse Pflicht. Aus diesem Grunde werden solche
uralten, aus primitiver Zeit stammenden Volksbriuche, die
den Kindersegen bezwecken, von den Rabbinen geduldet,
ja sogar begiinstigt und anerkannt.!)

") Infolge der Symbolik des Fisches in geschlechtlichen Dingen
hat der Ausdruck 3 ,Pisch® auch die Bedsutung .sexuelle Aus-
schweifung® in Babylonien erhalten (Joma 75a) Aehnlich bedeutet
im neapolitanischen Dislekt pesce _Fisch® auch der  Phallus®,
{A. de Gubernatis, Die Tiere in d. indgm, Mythol. 1874, 193).
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§ 88. Jedoch solche bei den altpalistinensischen Bauern
tiblichen Fruchtbarkeitsriten, die Anlall zur sexuellen Aus-
schweifung bieten konnten, haben die Rabbinen streng
verboten,) Bo spielte in den Fruchtbarkeitsriten vieler
Vilker die Nacktheit der Frauen eine wichtige Rolle (vgl.
K. Meinhold, Zur Gesch, d. heidnischen Ritus 1896, 4). In Masuren
muf eine vollig unbekleidete Fraa ither das frischgesite
Erbsenfeld gehen, wodurch die Saat vor schidlichen Ein-
fliissen geschiitzt ist (Toppen, Aberglauben aus Masuren,® 1867, 93),
Wenn eine Eunh in Siebenbiirgen zum ersten Mal kalben
soll, geht dort eine nackte Frau um sie herum (Wuttke?
D.V.p. 442), In einem Orte Bihmens ziehen die Leute bei
der ersten Aussaat mit einem nackten Midchen aufs Feld
(Wuttke® p, 300). Nach Geop. II 42,8 und Plinius 28, 78
gingen nackte oder barfiiflige Frauen mit aufgeléstem Haar
rings durch die Saatfelder. Hierdurch glaubte man alle der
jungen Saat schiidlichen Einfliisse zu beseitigen. Im alten
Mexiko tanzten Frauen mit aufgelésten Haaren auf den
Maisfeldern, damit der emporschieBende Mais gedeihe
(E. J. Payne, History of the New World, Oxford 1892, 4213 Viele
Indianerstimme glauben, dafl eine gesegnete Ernte dadurch
bewirkt werde, wenn eine Frau vollig entkleidet auf dem
Acker herumwandelt (Schooleraft, Researches respecting the redmen
V 70; Onéota p. 83). Zur Abwehr schadlicher Einfliisse fiir
die Kornfelder veranstalteten die Musquakie-Indianer (Nord-
amerika) auf den Kornfeldern, hevor gesit wurde, einen
Tanz, wobei ein junges Midchen einige Korner im Acker
siit (M. A. Owen, Folk-lore of the Musquakie Indians, London 1904, a0)
In Nordindien gehen zur Zeit des Pflanzens nackte Weiber
suf die Felder und ziehen dort eine Zeit lang den Plug
Hierdurch wird der zur Fruchtbarkeit nitige Regen ver-
anlabt (Crooke, Natives of Northern India 1907, 250), Regen-
mangel wird bei den Bhils (Nordindien) und den Serben
dadurch beseitigt, das nackte Midchen auf den Feldern

') Belbst wenn ein Arst sur Heilung eines sehwerkranken Mannes
die Nacktheit eines Midchens vorschreibt, darf dieses nicht geschehan.

«Dieser kranke Mann soll eher sterben, als dass ein nacktes Midohen
vor ihm stehe® (Sanh. 75a).
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tangen (Crooke, Popular religion I 68 u. 73)!) In einem alt-
palistinensischen Fruchtbarkeitszauber spielte die Nacktheit
der Frau ebenfalls eine Rolle, was jedoch die Rabbinen
verboten, So heillt es Jalqut § 587: ,Wenn eine Frau,
die Eier ausbriiten lassen will, meint: ,Eine Jungfrau oder
gin nacktes Weib muf die Eier unter die Bruthenne legen’,
so macht sie sich des Aberglaubens schuldig.”

§ 89. Zur Steigerung der Fruchtbarkeit der Obstbiume
haben die verschiedensten Vilker magische Mittel angewandt.
Der Melanesier legt neben die Wurzel eines Obstbaumes,
dessen Fruchtkerne als Steinchen aufgefabt werden, einen
Stein, damit der Baum reichlich Friichte trage (R. H. Codrington,
Melanesian Anthropology and Folklore 1831; N, Btderblom, Das Werden
des Gottesglaubens 1916, 851) In vielen Gregenden Deuntschlands
und in Sizilien werden Fruchtbiume, die nicht ordentlich
tragen, mit Steinen beschwert, indem man solche zwischen
ihre Aeste legt oder hingt. Man glaubt, dall durch dieses
Mittel die Biume im niichsten Jahre von Friichten schwer
beladen sein werden (P, Sartori, Sitte u, Brauch II 120; A. Wuttke,
Dieutscher Volksaberglaube® p. 427; E. Meier, Dentsche Sagen, Bitten
und Gebriuche aus Schwaben p. 249 £; Frazer, Golden Bongh® 1911,
Vol.1140), Im 10. Jahrh. glaubte man in Deutschland, daf
das Einstecken eines Steines in die Wurzel eines Baumes
das Abfallen seiner Friichte verhiite (Ztschr, Ver, Volksk, XIV
10 Anm. 2). In Peru und Bolivia erhalten weibliche Tiere
kriftigen Nachwuchs, wenn sie schwere Steine schleppen
(K. Th. Preuss, Arch, Rel. Wies, XIV 296). FEinen #hnlichen
Brauch hat es auch unter den altpaliistinensischen Bauern
gegeben, den jedoch die Rabbinen als heidnisch bekdmpft
haben. Nach B.Sabbat 67a ist es ein abergliubischer Brauch,
wenn man einen Obstbaum mit Steinen beschwert. Nur

'} Bei den Rumiinen und Balkanslaven wurden epidemische
Krankheiten durch Umszfige nackter Fraven und Manner wirksam
bekimpft (Emil Fischer in Kéln. Ztg. 5, Des. 1815 Nr. 1284). Ein
fur das Hous bevorstchendes grosses Unglick, das durch das
Fallen des Reistopfes angedeutet wird, wendet die Sundanesin
dadurch ab, dass sie ganz nackt dreimal um das Gefiss tanzt
(Globus 44, 361 .
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bei einem mit Friichten iibermiifig beladenen Baume ist es
gestattet, dieses zu tun, wenn hierbei nur beabsichtigt wird,
die Kraft des mit Friichten schwer beladenen Baumes herab-
zumindern, Dagegen war es erlaubt, dal die Schwangere
einen Erhaltungsstein trug, der bewirken sollte, dafl keine
Frithgeburt eintrete (vgl. 8. Krauss, Talm, Arch. I 4,425 £). Dieses
schrisb nun einmal die mit sympathetischen Mitteln
arbeitende Medizin des klassischen Altertums vor und wurde
daher von den Rabbinen stillschweigend geduldet. In
Indien war das Stein-Amulett, das Festigkeit verleiht, sehr
bekannt, Wenn an dem Brahmanenknaben mit sieben
Jahren die Upanayana-Zeremonie (,Einfithrang in das
Vedastudium mittels eines Lehrers*) vollzogen wird, erhilt
er einen Btein, auf dab er Festigkeit erlange (Hiranyak.
Gr.1117). Der neuvermihlte Ehemann lilt am Hochzeits-
tage seine Gattin auf einen Stein treten mit den Worten:
»Tritt auf diesen Stein, einem Steine gleich sei fest* (Sailch,
Gr.113,12). Legt man nach Plin, 18, 86 einen Stein unter
einen Granatapfelbaum, so bleiben die Aepfel ganz und
brechen micht auf.

§ 40. Manche Pflanze spielte wegen der ihr innewohnenden
sigentiimlichen Kriifte in den Vegetationszeremonien der
palistinensischen Landjuden eine wichtige Rolle. Der reli-
gitse Brauch am 7. Tage des Hiittenfestes mit belaubten
Weidenruten auf die Erde zu schlagen, hat folgende
Geschichte: Am siebenten Tage des Hiittenfestes pflegten
zur Zeit des Bestandes des 2, Tempels die Priester, nachdem
sie mit den unteren Enden langer blitterreicher Weiden-
ruten die Erde an den Seiten des Altars geschlagen hatten,
diese rings um den Altar aufzustellen und deren Spitzen
nach dem Altar hin umzubiegen, Dann gingen sie sieben-
mal um den Altar. Die Bosthusier lehrten, daf die Zere-
monie, die Erde rings um den Altar mit Weidenruten zu
schlagen, nur ein Volksbrauch wiire (M. Sukka 4, 6, B. Sukka
43b, Tos. Sukka 3, 1). Nach der Zerstorung des Tempels
setzten die spiteren Rabbinen des Talmuds fest, dafi man
am 7. Tage des Hiittenfestes mit Blattern versehene Weiden-
ruten nehmen und damit zweimal oder dreimal auf die
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Erde schlagen solle. Nach B. Jochanan kam diese Anordnung
von Babylonien. Josus Ben-Léwi betont, dall das Weiden-
schlagen ein Volksbrauch sei, wihrend andere Rabbiner
annehmen, dall diese Zeremonie bereits von Mose bzw. von
den Propheten angeordnet worden sei. Nach R. Nachman
sind hierzu drei Weidenruten erforderlich, nach B, SBcheschet
geniigt schon eine (Jer. "Ab. Zard c. 4, vgl. B. T. Sukki 44a nebst
Tosafot, Kol Bo § 71, Sukkd 44). Die kabbalistischen Rabbiner
ordneten an, dall man mit fiinf Weidenruten fiinfmal auf
dia Erde schlage (Jesaja Lurje in Kawwinot, Abraham Danzig Hei
Adam § 152), Was bedeutet nun dieser Volksbrauch, woran
besonders die babylonischen Juden festhielten? Gerade am
7. Tage des Hiittenfestes wurde das Wasseropfer dargebracht,
wodurch der befruchtende Regen bewirkt werden sollte
{vgl. D. Feuchtwang, M. G, Wiss. Jud. 1910, 594 ff, 713 f1). ,Am
siebenten Tage des Hilttenfestes ging man sicbenmal um
den Altar zwecks Erzengung des Regens. An diesem Tage,
an dem Gott iiber das Wasser richtet (vergl. Rofhas#inah, 164a),
bediente man sich deshalb der Weide, weil sie am Wasser
grof wird* (Eleazar Ben-Tehuds, Roqéah § 221). Die Erde wird
im polytheistischen Glanben als eine empfangende Mutter
angesehen, deren Fruchtbarkeit durch magische Handlungen
erhtiht werden muf (Ueber Reste dieses Glaubens im Judentum
vgl. Scheftelowitz, Altpersische Religion und das Judemtum p, 100).
Zwecks Steigerung der Fruchtbarkeit werden bei manchen
Vilkern weibliche Wesen und Fruchtbiinume mit der ,Lebens-
rute® geschlagen, die gewlhnlich aus der Weide bestand
(vel. Mannhardt a. a. 0.1 251 ff,, 280, 285). Diese uralte Sitte,
mit der ,Lebensrute’ zu schlagen, ist im 8, Jahrh. n. Chr.
bezeugt und 1iBt sich noch in ganz Dentschand, Schweden,
Oesterreich, Polen, Rufland, England, Frankreich und Belgien
nachweisen. Nach Plinius H. N. XXIV 61 bediente man
sich der Weide zur Forderung der Milcherzeuguug. In
Ruflland schligt man sich am Palmsonntag mit Weiden-
zweigen und sagt dazn: ,Werde grob wie die Weide und
gesund wie das Wasser und reich wie die Erde Das
Schlagen der Erde mit der lebenskriftigen Weidenrute soll
also die Erde fruchtbar machen und den befruchtenden
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Regen hervorrufen. Zur Lebensrute scheint man deshalb
die Weide genommen zu haben, weil sie an wasserreichen
Stellen wiichst und sich als eine besonders lebenskriftige
Pllanze erweist (vgl. Scheftelowitz, Altpers. Rel. 85). In der
Gegend von Winterberg (Westfalen) steckt man am Maitage
iibers Kreuz gestellte, mit Weihwasser besprengte Weiden-
zweige auf die Fruchtbiume  Das geschieht, damit sie
tragen und vor Wetterschaden sicher sind (H. Pfannenschmied,
Germ. Erntefeste 1878, 60; Kohn, Westfil, S8agen 2, 155, Nr, 437),
In Franken pflegte man einen Weidenpfeil iiber die Saat
abzuschiefen (Plannenschmied a. 4. 0. 61). Der aus primitiver
Zeit herrtihrende Fruchtbarkeitszanber mittels der Weide,
der Jahrhunderte lang bei der israelitischen Landbevilkerung
in Brauch war, hat im Laufe der Zeit einen religitsen
Charakter angenommen. Jedoch ist nach ihrer Aufnahme
in den Kult der urspriinglich magische Sinn dieser Hand-
lung durch kein Wort mehr angedeutet und wohl auch
nicht mehr verstanden worden. Dadurch, dal die Weiden
mit dem Altare in Berithrung gebracht werden, will man
die Fruchtbarkeit erzeugende Wirkung nicht der Weide
zuschreiben, sondern vor allem der himmlischen Kraftquells
des heiligen Altars. Im altindischen Ritual werden beim
Regenzauber Schilfrohr und das Tier des Regengottes
Parjanya, der Frosch (V. S, 24, 21), genommen. Beim Sata-
rudriya-Fest werden fiber den mittleren Teil des Altars
ein Frosch, ein Schilfrobr-Schofling und ein Lotusblatt,
welche drei mit dem Wasser in enger Begichung stehen,
gewischt, denn ,diese sind die drei Arten Wasser®,
Hierdurch werden Not und Uebel beseitigt (Satap. Br.
IX 1,2, 20—23).

Die Weide hat aber in der Folkloristik noch eine andere
Bedeutung; sie dient zur Verscheuchung biser Geister, so
im alten Persien, Griechenland und in Deutschland {vel.
Scheftelowitz, Altpersische Religion 83 £). Wenn man in Paliis-
tina die Bachweide vor einem EKranken schwang (Jer. Sukks
3, 11), so kinnte hier derselbe Grund vorliegen. Gegen
Blutandrang wurde die Weide neben Ceder, feuchter
Myrte, Olive und Schilf verwendet (Gitiin 68b), Die
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Anschauung von der apotropiischen Wirkung der Weide ist
anch in die jidische Kabbalistik eingedrungen, Nach ihrer
Anffassung wird am 7. Tag des Hiittenfestes deshalb mit
Weidenruten auf die Erde geschlagen, ,um das bise Ver-
hiingnis villig zn beseitizen und in die Erde zu bannen®.
Bliitter einer Bachweide, die man am 7. Tage des Hiitten-
festes verwendet hat, in das Oel der Jahrzeitslampe ge-
taucht, bilden bei den galizischen Juden ein Apotropidum
(vgl Seheftelowitz, Altp. Rel. 84). Da diese Vorstellung von der
apotroptiischen Weide erst in spiitkabbalitischen Werken
auftaucht, so ist sie wohl von der andersgliubigen Umgebung
entlehnt. Sie hatte sich deshalb so schnell eingebiirgert,
weil eine #hnliche Anschanung wvon dem Lulab, der eben-
falls am Hiittenfeste angewandt wird, im Talmud sich vor-
findet. So lehrt der spdtbabylonische Rabbi Acha Ben
Jakob, ,dall man deshalb mit dem Lulib am Hiittenfeste
nach allen Richtungen schwenke, weil er ein Geschob
ins Auge des Satans sei* (Sukka 38a). Eine analoge Er-
klirung gibt R, Jose Ben Chanina fiir die Schwingung
des Omers an. Der Priester schwinge deshalb den Omer
nach Norden, Siiden, Osten, Westen, um so ,die bisen
‘Winde fernzuhalten“, ferner noch mach oben und unten,
um ,die schlimmen Taue vom Felde abzuhalten® (Mens-
hot 62a). Hier kann persischer EinfluB vorliegen. Aehn-
lich schligt der Parsenpriester bei der Bereitung des hl.
Hom-Tranks die Morserkeule gegen die vier Seiten (also
nach den vier Himmelsrichtungen) mit den Worten: ,Um
einen Schlag zu versetzen dem verdammten Angromainyus,
um einen Schlag zu versetzen dem A#Sma, der einen blutigen
Speer tright, um einen Schlag zu versetzen den mazanischen
Diimonen, wm einen Schlag zu versetzen den varenischen
Démonen, den verdammten* (Yasna 27, 1).

§ 41. Der Bauer, der mit schwerer Besorgnis erfiillt
wird, wenn der Fruchtbarkeit erzeugende Regen mnicht zur
rechten Zeit fillt, sucht sich durch bestimmte auf Assoziation
beruhende Zaubermittel den Regen zu sichern. Zu diesem
Zwecke werden im altindischen Opferkulte bei der Schichtung
des Agni-Altars Wasserkriige ausgegossen, denn ,das Wasser
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ist Regen, auf diese Weise bringt er den Regen herbei®.
ywenn er es auf dem gepfliigten Boden ausgiisse, nicht auf
dem ungepfliigten, so gibe es Regen nur fiir das Gepfligte,
nicht aber fir das Ungepfligte. TUnd wenn er es nur auf
dem ungepfliigten Boden ansgisse, nicht auf dem gepfliigten,
so gebe es Regen nur fiir das Ungepfliigte, nicht fiir das
Gepfliigte, Auf dem gepfligten und ungepfliigten Boden
giebt er daher Wasser aus® (Sat. Br. VII 2, 4, 1 £). Reste
dieses arischen Regenzaubers finden sich auch im Persischen.
Bei einem gewissen persischen Feste herrschte die Sitte
des ,,WasserausgieBens“, die den Regen hervorrufen sollte
(Journ. As. 1842, IT 135; Jaq. [ 669 f; vgl. Noldeke Tabari 1879.
122 A.1). Der Australier bewirkt Regen dadurch, daf er
in der Richtung, aus der die Regenwolken in der Regel
zu kommen pflegen, Wasser ausspritzt (A, W. Howitt, The native
tribes of Boutheast Australia 1904, 397 £.).) Im Gau von Varanda in
Armenien befindet sich an einer heiligen Stiitte ein Felsen mit
einem Loch, der gewissermafien einen uralten Altar darstellt,
Bei Diirre gieBen Frauen Wasser in dieses Loch, damit es
regne. In demselben Distrikte gibt es einen anderen Felsen,
auf welchem man bei Regenmangel gleichfalls Wasser giefit
und auf dem man Milchspeise als Opfer kocht (Abeghian
p. 94). FEine dhnliche Sitte existierte in Hierapolis (Well-
hausen, Reste des arab. Heident. 103), Ein analoger Regenzauber
mittels WasserausgieBens ist urspriinglich auch von den
altisraelitischen Bauern gefibt worden, der aber unter dem
EinfluB des Monotheismus zu einem Wasseropfer fiir Gott
umgewandelt und nachtriiglich in den judischen Kult auf-
genommen wurde, um jegliches Opferwesen endgiltig nur
im Tempel zu Jernsalem zu konzentrieren. Am Schlusse
des Sukkdtiestes, an welchem nach alter Usberlieferung Gott
iber das Wasser entscheidet (Pesigta d. R Kahana P. 24),
plegten niimlich die Priester mittels einer Schals Guell-
wasser auf den Altar zu gieBen, ,denn Gott hat geboten:

') Will ein Zauberer suf Santa Cruz Regen machen, o giesst
er Wasser zu den Fiissen eines bestimmten Geisterbildes sus (F. Graebner
a. u 0. 39),

94



V. Fruchtbarkeiteriten

Giefiet Wasser am Hiittenfeste vor mir aus, damit euch die
Regengiisse des Jahres gesegnet werden“ (B. Rodhaiinah 16a;
vgl. D. Fenchtwang M. G.W. J, 1910, 539 £; 1911, 47 £).1) Der
Regen, der am Mittwoch und am Freitag fiel, war nach der
Bauernansicht fiir das Wachstum am niitzlichsten (Wajjiqra
R, P. 25; Ta‘anit 8b).

) Ob ein Feld fir den Getreidebau sehr geeignet ist, glaubte
man aus folgendem ersehen zu kinnen:  Ein Feld, das Domnen auf-
gchisssen lisst, ist fiir Weizensaat sehr geeignet, und ein Acker, der
Loleh anfschiessen lest, ist filr Gerstensaat sehr gut® (Pegigta d.
R, Kahana P, 11),
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§ 42. Gewisse Menschen besitzen die Fihighkeif, unter
Ansschaltung der Gottheiten ihre Absichten gegen ein
Wesen mittels unsichtbarer, gehesimnisvoller Krifte, die ge-
wohnlich durch assoziatives Denken hervorgerufen werden,
zur Ausfilhrung zu bringen. Sie kinnen nicht nur zum
Heile, sondern auch zom Unheile eines Menschen angewandt
werden. Die Magie beherrschte urspriinglich micht nur das
Privatleben, sondern auch die Religion eines Volkes, wovon
besonders die brahmanische Religion ein anschauliches Bild
bistet. Um die 7 Adityis festzuhalten, schligt man 7 Pflocke
ein (Taitt. 8. TI 3, 15; Kath. 8. XI 61; M.8.11 2,1). Der Opfer-
pfosten, der den Donnerkeil symbolisiert, verscheucht die
Asuras und Raksasas vom Opferplatz (Kaus. Br. X 2). ,Von wem
jemand wiinscht, daf er keinen festen Bestand haben moge,
fiir diesen fille er als Opferpfahl einen Baum, der auf einem
anderen Baume pewachsen ist. Dieser ist ja unter den
Baumen derjenige, der keine feste Grundlage hat; er (der
Feind) wird seiner festen Grundlage beraubt sein. Von wem
jemand wiinscht, daf er ohne Vieh sein mige, fir den fille
er einen Baum, der bliitterlos nnd an der Spitze verdorrt
ist... Von wem jemand wiinscht, dall er Vieh besitzen mige,
fir den fille er einen vielblittrigen, mit reichen Assten
versechenen Baum® (Taitt, 8. VI 3, 8, 4—5; Ap, &r, III 1, 18).
Der Agnidhra-Priester macht den Liffel (sruva) heif mit
den Worten: ,Versengt ist der Raksas, versengt sind die
Feinde* (V.8. 1, 29). Mit spitzem Gras streicht er iiber die
Innenscite des Liffels mit den Worten: ,Obwohl nicht
scharf, bist du ein Vernichter der Feinde* (V. 5. 1, 28). Auf
diese Weise vernichtet er die Feinde des Opferherrn (Sat.
Br.13,1,41f). Um einen heimsuchenden Dimon unschidlich
zu machen, schnfirt man einen Stock aus Aralu-Holg, der
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den Diémon darstellen soll, mit Féden ein (Kaus, 8. 43, 1;
Weber, Ind. 8t. XVIT 2186).

Wenn es zwar dem Mosaismus gelungen ist, den offiziellen
Opferkult von derartigen magischen Briiuchen zu befreien,
so hat jedoch im Privatleben des ungebildeten israelitischen
Landvolkes auch weiterhin die Magie eine grofle Rolle ge-
spielt, so dall sie nachtriglich teilweise den offiziellen Kult
umwob, was wir aus dem vorhergehenden Kapitel er-
sehen. Dasjenige Volk, das nach altpaliistinensischem Glauben
in den Zauberkiinsten am meisten erfahren ist, sind die
Aegypter (Ester R c.1,3). So berichtet eine alte Legende,
daB Josef in einem Kinigsbau beigesetzt worden war, vor
dessen Eingang die Aegypter mittels Zaubersi goldene
Hunde hinstellten, welche, wenn jemand in ihn eindringen
wollte, derart laut zu bellen begannen, dall ihre Btimme
im ganzen Lande 40 Tagereisen weit gehiirt werden konnte
(Semot R. P. 20). DMittels eines Zaubers vermag man in der
Luft umhergufliegen (Bamidbir R. P. 22), was auch der Bud-
dhismus annahm,

Nach der Auffassung der meisten Primitiven ist jeder
Schadenzauber ein ,Binden®. Daher wird der Ausdruck
.zaubern, bannen' durch das Wort Jbinden' wiedergegeben,
50 bei den Indern'), Iraniern®), turko-tatarischen Violkern,
den Assyrern und den Israeliten®) In Griechenland und
Rom herrschte dieselbe Auffassung. Karedéo heilt nicht
nur zusammenbinden’, sondern auch bezaubern, behexen’,
Rovddequos Band, Behexen')) TLat fascinum ,Beschreiung,
Behexung' heifit eigentlich Bindung’, denn es ist verwandt
mit fascia Binde, Band’, fascis Bindel|, ir, base /Hals-
band’, alb, bask ,gemeinsam’ (G. Meyer, Indog. Forsch. VI 106),
gr. pdomwdos Ringel', idg. * bhak-sk-: gr. pduedos Biindel!,
aisl. bagge ,Biindel’, engl. bag (vgl Johansson, Zeitschr. vgl,
Sprachf, XXXVI 862). Da man es bisher logisch fiir undenk-
bar hielt, dafl aus der Bedeutung ,binden‘ der Begriff ;zaubern’

1) Scheftelowitz, Schlingen- und Netzmotiv 29,

) bastan (K. R,\Cama, Memorial Volume, Bombay 1900, 143.
7 Schoftelowitz a. a, Q. IT.

%) @, Ingcr, Graee, IIL 3 p. V.

7
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hervorgegangen sei, suchte Osthoff' (Bezzenbergers Beitr, 24, 125)
fascinum als griechisches Lehnwort (gr. fusavie) aufzu-
fassen, withrend A. Walde (Lat. Et. Wtb.) ez von lat. fari ab-
leitet, Lat.ligare binden' heibt ebenfalls zanbern' (A Audollent,
Defixionum tabellae 1904, Index 476), wie auch das altdeutsche
Wort  nestelkniipfen’. Ebenso bedeutet bei den Yoruba-
sprechenden Negervillkern!) und den Papuas®) der Aunsdruck
;binden‘ zugleich ,zaubern, bannen’, Dieser bei verschiedenen
Volkern auftretende parallele Bedeutungswandel zeigt uns,
dafl ein Brauch einem Worte eine ganz besonders Bedentung
verleihen kann und dafl, wenn im Wandel der Zeiten der
Brauch nur noch in ganz erstarrter Form vorhanden ist,
unter den verschiedenen Bedeutungen eines Wortes kein
logischer Zusammenhang zu bestehen scheint.

Nach altpalistinensischem Glauben werden Zauberhand-
lungen mit Hilfe der ,Engel des Verderbens (nban sawbo)®
ausgefiihrt (Sem, R. P, 9). Zauberei wird vornehmlich von
Frauen getrieben.!) Die Zauberinnen sind nur dann un-
gefilhrlich und ohnmiichtig, Zauberei zu treiben, wenn sie
hoch iiber den Erdboden gehalten werden, so dall ihre Fiife
nicht den Erdboden beriihren*) ihnlich dem Antdus in der
griechischen Mpythologie. Von der Erde striimt niimlich
eine geheimnisvolle Kraft aus. Deshalb muf der Kranke
in dem Moment, wo er ein Heilmittel nimmt, mit der Erde
verbunden sein und, wenn er im Bette liegt, wenigstens
mit einem Fulle den Erdboden beriihren (Kalla Rabbati P. 1;
Mass. Kalld 1). Eine dhnliche Auffassung von der Zauber-

) A. B. Ellis, Yoruba-speaking peoples, London 1844, 118,

) B. Hagen, Unter den Papuas, 1899, 269,

") Ex. 22, 17, 1. 8. e, 28; Jor. Jomi 8 §; Jer. Banh. 7, 13; Pesibim
110a; Scheftelowits a. a- 0. 16.

) Jer. Hagigh 2, 2; Jer. Sanh. §, 6. Die 80 Minner, dis auf An-
ordnung des R. Simon Ben Setach die 80 Zauberinnen von Askalon
auf diese Weise bezwingen und titen wollten, zogen sich su diesem
Zwecks kurz vorher gang neus reine Gewiinder an; denn wire auf
den Gewindern Schmuts, so hitten Dimonen iiber sie Macht ge-
winnen kimnen. Auch nach Safer Hasidim (od. Sulzbach 5445) § 474
kinnen die Znuberer nur, wenn sie auf der Erde stehen, Schaden zu-
fogen, jedoch nicht, wenn ihre Fisse in der Luft schweben.
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kraft der Heimaterde findet sich bei den arischen Vilkern,
Kinig Schapur II. lift sich auf den Rat seiner Astrologen
aus dem Gebiete Armeniens zwei Sicke Erde und einen
Krug Wasser holen und damit die Hilfte des Fubbodens
seines Zeltes bestreuen, um so die wahre Gesinnung des
gefangenen armenischen Kénigs Ariak zu erforschen, So-
lange jener auf der persischen Erde stand, benahm er sich
ganz demiitig gegen den Perserkinig. Sobald er aber, ohne
zu wissen, die armenische Erde betrat, ward er aufgeregt
und hochfahrend und erging sich in Drohungen gegen den
Perserkiinig, um sofort wieder zusemmenzuknicken, sobald
er den Fuf wieder auf persische Erde setzte (Faustus v.
Byzanz IV 54). Die Zauberbandlung, durch die ein auf
fremdem Boden weilender vertriebener Fiirst wieder in sein
Reich zuriickgefiihrt werden soll, findet in Indien auf einem
aus diesem Heiche geholten Rasenstiick statt. Auch alle
ibrigen zu diesem Zauber erforderlichen Beigaben (wie
Heis, Griiser, Wasser) miissen von dort stammen (Kaus. S, 16,
30—32; Caland, Altind, Zauberrit. 38). Withrend bei den arischen
Vilkern vorwiegend Miinner Zauberei treiben, wird sie
sowohl nach altpalistinensischer als auch nach babylonischer
Anffassung hauptsichlich von Frauen vorgenommen (vgl.
Jastrow, Rel. Babyl. u, Assyr. I 287 £, 302 £). Da man von der
auBergewbhnlichen Wirkung eines Zaubers iiberzeugt war,
pllegte man keine auf der StraBe liegenden Speisen auf-
zuheben, weil sie verhext sein kinnten (Wajjigra R. P. 87).
Die Hexen stellte man sich als kahlkipfig vor (Pesibim 110a),
Fine bekannte Zauberin wir die Witwe Jochani. Den
schwangeren Frauen verschloB sie durch Hexerei den Mutter-
schoB, so daB sie die Kinder nicht zur Welt bringen konnten.
Wenn nun zur Zeit der Entbindung eine solche Frau furcht-
bare Schmerzen hatte, sagte die Hexe, die in dem Rufe
einer frommen Fran stand: ,Jch werde in meiner Kammer
fiir dich beten!* In Wirklichkeit Iste sie dann den Zaunber
und das Kind kam zur Welt. Einst beherbergte sie einen
Tagelohner in ihrem Hause; und withrend sie zu einer
Kreiflenden ging, hirte er einen Kobold im Kasten in der-
selben Weise rumoren, wie ein Kind im Mutterleibe, Er

™ éﬁﬁ’%
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Offnete den Deckel des Kastens; da entschliipfte der Kobold
und das Kind wurde gleich geboren, Sofort erkannte man,
daf jene fromme Witwe in Wirklichkeit eine Zauberin
wiire, worauf sie getotet wurde.?)

§ 43. Die weitverbreitete Vorstellung, daB das Ver-
zaubern durch Binden?) das Entzaubern durch Auflisung
des Knotens veranlalit wird (vgl. Scheftelowitz, Schiingen- u. Nets-
motiv 12 f£), stand im altpaldstinensischen Volksglauben fest
(vgl. Jer. Sanh. ¢ 7,18). Kniipft nach arabischem Glauben der
Feind wiihrend des Trauungsaktes einen Knoten in einem
Faden, so wird der Briutigam verzaubert (7. Canaan, Aber-
glanben und Volksmedizin im Lande der Bibel 25). Der Dalmatier
glaubt, daB ein Millgiimstiger das Vollziehen einer Ehe da-
durch verhindern konne, daf er in dem Momente der
Tranungszeremonie, wo der Briutigam vor dem Priester
sein ,Ja* sagen will, einen Knoten macht (Globus 17, 381).
Nach dem siebenbiirgischen Glauben kann, wenn an dem
Totenkissen einer verehelichten Person Knoten gekniipft
werden, die hinterbleibende Ehehiilfte nicht heiraten, solange
die Enoten nicht wieder geléist werden (Am Urquell IV 52),
Der Glaube, das mittels des Bindezaubers der Muttarleib
oder die minnliche Zeugungskraft verschlossen werden
kann, so dafl die Ehe kinderlos bleibt, bis der Knoten
wieder geldst wird, stand im altpalistinensischen Volks-
glanben fest (Beréd R. P. 44 u e, 16, 2 und Bersd, R, P, 52 zu ¢,
20, 17; Jalqut § 845). Daher ist es verstindlich, daB nach Targ.
Jomitin in Dt. 24, 6 das Verb ban die eigentliche Bedentung
pbinden® haben und ovny , Mutterleib® bedeuten soll, weshalb
Targ. Jon, in AnschluB an ovm Samv 85 bemerkt: ,Niemand
darf Braut und Briutigam mittels Zaubers binden, weil
man hierdureh die Seele, die von ihnen hervor-

gehen soll, bindet.* Hilt in Arabien der Feind des Briu-
tigams ein Taschenmesser offan und schlieBt es withrend des

') Botd 22a, nebst Bafi und ‘Arnch ed, Kohut IV 117.

*) Solcher Bindezauber ist besonders wirksam, wenn er mit der
linken Hand susgefihrt und 41mal umwickelt wird, wobei die

letzte Zahl, 41, nicht susgesprochen werden darf (nach Abajji, der
€8 von seiner Mutter erfahren hatte, B. Sabb. 59b).
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Trauaktes zu, indem er dabei einige magische Formeln
murmelt, so ,bindet* er den Briutigam; er mub dann kinder-
los bleiben (Canaan a.a. 0.39).") Die gleiche Zauberwirkung
tibt nach riimischem und altpalistinensischem Glauben das
Verschriinken der Hiinde aus. So wendet sich Tis, Sabb. 6,
gegen diese primitive Vorstellung: , Wer da sagt: Verschriinke
nicht deine Hinde hinter dem Riicken, damit du uns nicht
die Arbeit mittels eines Zaubers bindest, macht sich des
Aberglaubens schuldig* In Rom glaubte man, daf durch
krenzweises Verschriinken der Finger die Geburt verhindert
werden kinnte. Erst wenn die verschrinkten Hinde gelost
sind, kann sie von statten gehen (Ovid. Met. 9, 299 £, 814 f:
Plinius N, H. 28, 6). Auf derselben Vorstellung beruht der
von rassischen Juden und Christen geiibte Brauch, daf in
dem Momente, wo eine Schwangere zu kreifen beginnt,
alles Verschlossene im Hause geiffnet wird.

Durch einen magischen Knoten vermag man im alt-
pelistinensischen Volksglauben sogar einen Gedanken fest-
zuhalten, daB er dem Gediichtnis nicht entschwinde, List
sich aber der Knoten, so vergiBt er den bestimmten Gedanken
(Berasit R. P. 88; Jalquf Berdit § 147), Einem &hnlichen Brauch
begegnet man noch heute in Deutschland. Wir pflegen
uns, um ung an etwas Dringendes zu erinnern, einen Enoten
im Taschentuch oder an der Uhrkette zu machen. Falls
der deutsche Brauch nicht alt sein sollte, wiirde daraus
hervorgehen, daB nach Jahrhunderten ein Ghnlicher Brauch °
bei einem fremden Volke selbstindig aufkommen kann.

§ 44. Da Staub, wenn er in die Aungen fliegt, den
Menschen zu sehen unfihig macht, so glaubte der Primitive,
daf man durch Staub oder lockere Erde, die man unter
einer Beschwirangsformel in der Richtung eines heran-

") Ob die Kinderlosigkeit eines Ehopanres durch den Bindesauber
einer Hexe verursacht worden ist, wubte R.Josus dadurch festiru-
stellen, du8 er Flachssamen auf den Tisch des kinderlosen Ehepaares
susstreute. Wenn sie za keimen und emporzuschisen begannen und
diese Schiflinge dann plotalich ausgerissen wuriden, so schloss er
daraus, dal eine Hexe das Ehepaar ngebunden® hatte (Jer. SBanh.
¥, 18). Hier versinnbildlicht der Tisch den Uterus (vgl. B. 115 Anm.
unter dedogur).
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riickenden feindlichen Heeres ausstrent, es kampfunfibig
machen kann. Ebenso wie der in der Hand zusammen-
geballte Sand beim Werfen nach verschiedenen Seiten
verweht, soll auch die feindliche Heeresmasse anseinander
stieben. Bevor die Eingebornen auf Nias in den Kampf
ziehen, beten sie zu ihrem Gott: Streue jenen Erde in die
Augen, daB sie mich nicht sehen® (J, W. Thomas, Drei Jahre in
Sid-Nias, Barmen 1892, 11). Die Masai streuen im Kampfe
¢in Pulver gegen den Feind auns, wodurch jener zum Auf-
geben des Widerstandes gezwungen werden soll ((M. Merlker,
die Masai 1904, 203), GemdB einer mohammedanischen
Legende hatte Mohammed vor Beginn der Schlacht bei
Mekka auf Geheifi des Engels Gabriel eine Handvoll Sand
in der Richtung nach den Feinden geworfem, indem er
sprach: ,Gott, 1af ihre Antlitze verwirren®, worauf die
Feinde sogleich zu flichen begannen. In Aethiopien glaubt
man sich dadurch der anstfirmenden Démonen erwehren
zu kinnen, daf man eine Handvoll Sand in der Richtung,
wo sie sich nach ihrer Meinung aufhalten, hinwirft, indem
man dabei spricht: ,Zerstreue, o Grott, alle Dimonen, die
uns umringen, Kraft dieser deiner heiligen Namen ver-
schliefe ihre Miuler und vernichte ihre Macht¥. (Thompson,
Semitic Magic 1908, 158 ), Im palastinensischen Volksglanben
herrschte dieselbe Vorstellung von der zauberkriftigen
Wirkung des Stanbes bzw. der Erde gegeniiber den Feinden
(vgl, B. Ta'snit 218). Abraham soll gegen das feindliche Heer
Staub geworfen haben, der zu Schwertern wurde (Berdsit
Rabba P, 43 su c. 14, 15). Dieser Glanbe findet sich auch in
einem hebriischen Manuskript aus Mosul, wo es heilit:
+Zur Bekimpfung eines feindlichen Heeres nimm Staub,
der unter deinem linken Fufle ist und wirf ihn in die Front
der Feinde; dann werden bewaffnete Ritter erscheinen, die
fiir dich fechten werden®. ,Um herandringende Feinde sum
Btillstand zu bringen, nimm Staub, der unter deinem rechten
Fube ist und wirf thn in die Front der Feinde® ((M. Gaster,
Sword of Moses 1896 Nr. 104: Nr.110; vgl. auch Nr. 79—80).
Auch in Frankreich hat dieser Zauber existiert (vgl. Cosquin,
Contes populaires de Lorraine Nr. X, XX, XLIX, LXXI).
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g 45, Die Idee, dal man mittels eines Zaubers einen
Menschen zu vernichten vermag, findet sich micht nur bei
allen Primitiven, sondern auch im altpaliistinensischen Volks-
glauben (vgl. Wajjiqra R. P. 21, Semot R, P. 9, 11). Wer seinen
Gegner endgiltig durch einen Zauber beseitigen will, mull
sich mach dem primitiven Glauben kleine Objekte, die von
dem Kirper des Gegners herriihren, oder Abdriicke eines
Korperteils, die als Teile der Persinlichkeit angesehen
werden, wie Haare, Fingerniigelabfille, Erde, auf der dessen
Fulspur abgedriickt ist, verschaffen. Selbst Abfiille von
seiner Mahlzeit oder ein sonstiger von ihm benutater
(Gegenstand seines FEigentums enthalten nach primitiver
Auffassung Partikeln seines Wesens, mit denen der Feind
wirksam zu zaubern vermag, denn pars pro toto ist ein
Grundsatz der Zauberpraxis, Das Schicksal eines dieser
Gegenstiinde ereilt auch den urspriinglichen Besitzer der-
selben.’) Um diesem Analogiezauber zu entgehen, ist es bei
den meisten primitiven Viélkern itblich, Haarabfille und
Fingernigelabschnitte zn verbrennen oder an einem ver-
steckten Orte zu vergraben. GemdB dem altjiidischen
Volksglauben sollen Fingernéigel verbrannt oder begraben
werden (Scheftelowitz, Altpers. Rel. 65; Marmorstein, Jahrb. £ jod.
Vaolksk. 1923, 313}.

Ueber die Sitte, Speisereste nicht liegen zu lassen,
damit sich kein Fremder diese zu Zauberzwecken
aneigne, vgl. Frazer, Golden Bough *I 316 {f.; M. Bartels,
Medicin der Naturvilker p. 81 f.; Berkusky, Arch. f. Anthro-
pologie 1912, 97 ff, K. Haberland, Ztschr. {. Volkerpsychol.
XVII n XVIII. Sie herrschte = B. in Deutschland (Grimm,
0. M.* IO 440; Bavaria 11 238; A, Wuttke? 432; J.'W. Wolf, Nieder-
lind. Sagen 1843, 248, 615, 572), Italien (v, Duringsfeld, Ethnogr.
Kuriosititen I1 118), Australien, Neuseeland, Polynesien und

'} Um im heatigen Palistina ein Kind von den schlimmen Folgen
des bisen Blicks, der ihm von einer missginstigen Person sugefagt
ist, zu befreien, muss mun sich cinen Fetzen von deren Kleid oder
somst etwns von {hrem Figentum verschaffen, oder Erde, worauf die
Pullspur derselben abgedruckt ist. FEin solcher Gegenstand wind dann
unter allerlel Zauberformeln verbrannt,

103



VL Magie

suf den verschiedensten Siidseeinseln (Codrington, Melanesians
1891, 203 f.; K. Lumholtz, Unter Kanibalen 1892, 396; J, Dawson,
Australien Aborigines 1881, 54; R. Neuhauss, Dtsch, Nen Guinea III
117, 132, 248; R. W. Williamson, Mafulu, ' Mountain people of
British New Guinea 1912, 279 f.; Waitz-Gerland, Anthropologie VI
395 f; Shortland, Maori Religion, 1882, 81; L O, Andersen, Maori-
Life, Melbourne 1907, 450; B. Taylor, New Zealand 1870, 204;
W. Powell, Wanderings in a wild country 1884, 171 fi; RB. Parkinson,
Dreiflig Jahre in der Sndses, 1907, 118 f; H. Schnee, Bilder aus
der Stdsee 1904, 319; Robertson w. Fraser, Erromangn 1902, 400;
L Inglis, Bible Tustrations from the New Hebrides, London 1890,
22), bei verschiedenen Indianerstimmen Amerikas (Anthropos
1911, 259; v. Martius, Beitr. z. Ethnogr. u. Sprachkunde Amerikas,
II, 150 f; A. Krause, Tlinkit-Indianer 1885, 292 f), bei afri-
kanischen Negervilkern (Intern. Arch, f Ethn, XIV 19801, 2;
L. H. Nassau, Fetichism in West-Afriea 1904, 104, 131; E, Pechuel-
Loesche, Volksk, v. Loango 1807, 340 u 346), Malaien (Skeat n.
Bladgen, Malay magic 1900, 570; Wilkinson, Malay beliefs 72),
Mikirs in Assam (Ch. Lyall, Mikirs 1908, 36), Garos (Playfair,
Garos 1909, 116£), Wotjiken (Am Urquell IV 118), im alten
und heutigen Indien (Kaus, S. 47, 87; Caland, Altind, Zauberritual
1900, 164; Crooke, Pop, rel, 1896 II 277). So ist es zu ver-
stehen, dal Buddha vor seinem Sterben Cunda befahl, die
Ueberreste von den Speisen, die er genossen hat, zu ver-
graben (Dighan, Mahaparinibbinn Sutta). Mohammed riit im
Koran an, keine Speisereste zu lassen: , Wer das vom Tisch
gefallene wieder aufhebt und iBt, dem wird Giott verzeihen.
»Wer eine Schilssel ableckt, nachdem er ans ihr gegessen
hat, fiir den wird die Schiissel bei Gott Fiirsprache sinlegen.
Plinius N. H. 28, 5 berichtet, daf einem die aus der Hand
gefallene Speise zuriickgegeben wurde und zwar fiber den
Tisch hin, und man verbot einem Freunde, den Staub von
der Speise abzublasen.

Derselben Anschauung begegnet man bei den altpalisti-
nensischen Juden. ,Man soll keine Brocken auf dem Tisch
liegen lassen, weil ein anderer damit den Verstand vernichten
kann®, heibt es Derek eres rabbi ¢, 9, obgleich sich Tas. Sabb.
6,2 gerade gegen diesen Volksglauben wondet: , Wenn einer,
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dem ein Stiick Brot weggenommen worden ist, sagt: Gib
es mir wisder, damit mein Segen mir nicht verloren gehe,
bageht er einen heidnischen Braunch®, In Pesihim 110a er-
fahren wir, dass Zanberinnen sich besonders Haare und
Brotkrumen anzueignen suchten (vgl. asch Marmorstein a. a.
0. 315). In Neumecklenburg, wo derselbe (:laube vorherrscht,
sagt der Eingeborene, wenn jemand seinen herabgefallenen
Speiserest aufnimmt: ,Man hat mich aufgenommen®, weil
durch die unrechtmissige Verwendung dieses Speiserestes
sein Leben in Gefahr schwebt (P. G, Peckel, Roligion und Zau-
berei anf dom mittleren Neo-Mecklenburg 1910, 1021, 107). Gemiss
dem Volksglauben der babylonischen Juden solle man des-
halb die zu Boden gefallenen Speisebrocken zusammenfegen
und beseitigen, damit sich nicht der Dimon der Armut ibrer
bemiichtige. Einst, so berichtet Talmud B. Hullin 105 b,
wollte der Diimon der Armut einem Manne Schaden zufiigen.
Daher suchte er von ihm Speisereste zu erwischen, aber der
Mann hatte stets nach dem Kssen die Brocken zusammen-
gefogt und ins Wasser geworfen. Eines Tages afl der Mann auf
einer Wiese Brot. Da dachte der Dimon: Nun werde ich
dem Manne beikommen kinnen, denn nachher werde ich mir
die Kriimchen, die ins Gras gefallen sind und von dem
Manne unmiéglich bemerkt werden kbonnen, aneignen. Aber
am Schiusse seiner Mahlzeit nahm der Mann einen Spaten,
grub das ganze Rasenstiick aus und warf es in den Fluss.
So hatte er sich vor dem Dimon geschiitzt. Noch heutzutage
lassen die Juden in Siiddentschland, Hamburg und in den sla-
vischen Liindern keine Brotkriimehen auf der Erde liegen, son-
dern yerbrennen sie oder geben sie den Viigeln, weil man sonst
arm werden wiirde, Dieses ist auch deutscher und bohmischer
Volksglaube (A, Wuttke, Disch, Volksabergl® 811). Die deutsche
Anffassung, daB durch das Liegenlassen der Brocken Armut ent-
steht, entstammt wahracheinlich dem jiidischen Volksglanuben.

Die Vorstellung, daf den Gebrauchsgegenstinden Krifte
seines Kigentiimers anhaften und man sie daher nicht Fremden
tiberlassen darf, ist auch sonst im jiidischen Volksbrauch
zn belegen. Was man sich zuerst erworben hat, soll man
nicht verkaufen, denn es bringt kein Glick, (Qiddus. 59a).

105



VI Magie

Einen Geldbeutel soll man nicht verleihen, weil man damit
Zauber treiben kann, denn man fibergibt einem andern hier-
durch sein Gliick (Babi Mesi‘a 27 b nebst Raschi). Die heutigen
palistinensischen Juden verleihen aus dem Hause einer
Wachnerin withrend der ersten Woche nichts fort (Am Ur-
quell V 224). Aehnlich darf man gemif dem deutschen
Volksglauben an fremde Personen nichts verleihen, da sonst
die Hexen fiber jemanden Gewalt bekommen (Wuttke" 284 £).
In Litauen und in der Niederlausitz geben die Bauern, um
die Kithe vor Behexung zu schiitzen, niemals Milch aus dem
Hause, ohne daf vorher einige Kirnchen Salz hineingestreut
worden sind (Globus 22, 289; 72, 353). Kein Monchguter
auf Riigen verleiht Milch- und Buttergefiifie, denn es kinnte
mit diesen seinen Kithen Schlimmes zugefiigt werden (Glo-
bus 18, 86). Der Inder, der sich die Wohliahrt eines vom
Gliick sehr begiinstigten Menschen anzueignen wiinscht,
sucht sich von jenem Reis, Schmalz, Milch oder Kuhdiinger
zu verschaffen (Kauéi Sitra 19, 7—8; Caland, Altind. Zaub. 48).
‘Wenn ein serbischer Bauer seine Kuh ebenso milchreich
machen will wie die eines Freundes, so geht dessen Frau
am (Feorgitage moch vor Sommenuntergang ganz nackt an
das Vieh des Freundes heran und melkt ein wenig Milch
in einen mitgenommenen Melkkibel (Globus 30, 94). In Est-
land gibt kein Bauer leichten Herzens Erde von seinem
Acker: .er wihnt auch einen guten Teil seines Begens mit
wegzugeben® (J, Grimm D,M.* III 491 Nr. 84). Wenn man
gemiss dem deuntschen Volksglauben Strobhalme von dem
Diingerhaufen eines Nachbarn auf den seinigen bringt so
iibertrigt man die Fruchtbarkeit von den Feldern jenes
Bauern auf die sigenen (Sartor, Sitte u. Brauch 11 26). Aus diesem
Grunde durchsticht der Parse in Bombay heutzutage einen
gebrauchten Gegenstand, den er verschenken will, zunichst
an verschiedenen Stellen mit Nadelstichen. Dann kann er dem
urspriinglichen Besitzer nicht mehr gefihrlich werden.?)

4 Dadurch, dass sich die alten Perser von einem besiegten Volke
ale Zeichen der Unterwerfung Erde und Wasser, die von ssinem

Lande herrithren mussten, geben liessen (Her, VII 32; IV 126; V 17),
glaubten aie wohl davernd Gher es Macht #n gewinnen.
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& 46. Da das Gewand, das man tiglich triigt, als ein
wesentlicher Teil der Perstnlichkeit aufgefat wird, vertritt
#3 bei wichtigen Handlungen seinen Eigentiimer. Als
Zeichen der Unterwiirfigheit legen sidmtliche Hauptleute
ihrem fritheren Kameraden Jehu, nachdem er von einem
Prophetenjiinger zum Kbnig gesalbt worden war, ihre Ge-
wilnder zu Fifen (2. Kon. 9, 13). Einen Fluch, dafl man
auf einer Seereise ertrinken moge, machte man dadurch unwirk-
sam, daB man die Kleider des Verfluchten im Wasser weichte
(B. Batri 153a), Diese Vorstellung, die dem palistinischen
Volksglauben eigen war, finden wir daher im Neuen
Testament wieder. Die Kleider Jesu und der Apostel
kimnen in derselben Weise heilen, wie ihre Triger (vgl
!, Clemen, Reste d. primit. Rel. 24). Bo ist es verstindlich, dab
nach dem Glauben mancher Vilker sogar die Siinden eines
Menschen seinem Kleide anhaften. Juvenal VI 521 ff be-
richtet uns, dab der sich siindig fiihlende Vershrer der
Magna Mater seine Kleider auszieht und sie dem Ober-
priester {iberreicht, um so auf diese Weise sich der Stinden
des ganzen Jahres zu entledigen (ut, quidquid subiti et
magni dis eriminis instat, in tunicas eat et totum
semel expiet annum) Aehnlich pflegte der Inder, der
durch ein Vrityastoma-Opfer seine Siinden los werden wollte,
nach dem Opfer seine Kleidung einem Brahmanen aus dem
Magadha-Lande oder einem solchen, der nicht das Vritya-
Gieliibde abgelegt hat, zu schenken. Auf diese Weise streift
man an jenem (die Stinde) ab“ (Katy, &r. 8. XXII 22—23).
Der Krankheitsdimon, der im Kiorper weilt, ist auch auf
dem den Korper des Kranken einhiillenden Kleidungsstiick,
Beseitigt man letzteres, so wird auch zugleich der Dimon
entfernt. Die paliistinensische ‘Araberin, die einen Fetzen
von dem Kleide ihres kranken Kindes reift, den sie zum
Heiligtum bringt und dort ankniipft, denkt, dal sie mit
dem Fetzen auch die Krankheit ihres Kindes beim Heilig-
tum niederlegt (Kalle a, a. 0. VIII 146). Aehnlich wird in
Konkan (Indien), wenn eine Person krank wird, ein Lappen,
den sie getragen hat, an einen Baum befestigt, wodurch die
Krankheit suf den Baum fibertragen wird (Crooke, Pop. rel. 1*
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162). Der Minchsguter auf Riigen bindet in Krankheits-
fillen um seinen Korper einen Fetzen, der alsdann an sinen
Hollunderbusch angehingt wird mit dem Wunsche, daf
das Fieber ihn verlassen moge (Globus 18, 87).

§ 47. Ebenso lassen sich im jiidischen Volksglauben

Spuren des weitverbreiteten Glaubens nachweisen, dab man
mittels der Erde, worauf sich die Fufispur des Feindes ab-
gedriickt hat, ihn schiidigen kann, indem man sie entweder
im Ofen dorren 1iBt oder sie vergriibt.") Die altpalistinen-
sische Sitte, daB ein Schuh fiinf oder sieben, neun, elf oder
dreizehn Nigel enthilt (Jer. Sanbedr. ¢. 10, 1), soll wahr-
scheinlich als Schutzmittel gegen den Zauber mit den Fuf-
abdriicken dienen, denn besonders Eisen und ungerade
Zahlen sind dem Menschen heilvoll (vgl, Schefielowitz, Altpers.
Rel. 89 £).%) Manche Rabbinen hatten sich von dieser
primitiven Anschauung, in denen damals die gesamte Mensch-
heit befangen war, allerdings freigemacht. Als einst eine
Babylonierin zwecks Zauberei die Erde, in der sich die
FuBspur des R. Chanini abgedriickt hatte, aufsammelte,
sagte er zu ihr: ,Wenn du davon Nuizen hast, so tue es
nur* (B. Sanhedr. 67b, Hullin Th).
_T]F—ram, Golden Bough I 208 ff.; Ad. Abi, Apologie des Apuleius
70 £; tiber Indien: Taitt. Saph. I1 8, 1, VI 2, 11, 1; Satap. Br. 101 . 4;
Kaui. 8. 47, 45; 48, 11—14; Caland, Altind, Zauberrit. 1000, 165;
Thurston, Ethnegr. Notes 1908, 330.

) Da die Fulspuren mit derjenigen Person, von der sie her-
rithren, in untrennbarer Bezichung gedacht werden, ging ein Stfiek
Land, das man kaufte, erst dann in den Besitz des Kiufers iiher,
wenn er es durchschritten hatte, sodass dem Boden Teile des Wesens
des neuen Besitzers snhaften, Darnuf gaht die Vorschrift zurfick, dass
man ein herrenloses Fald sich nur dadureh rechimissig aneignet, doss
man es nach Linge und Breite durchschraitet (Bibii Batril 100a;
Tosifta Babd Batrii 2, 11; Beréa. R. P. 41). Hierauf beruht such der
im alten Israel vorhandene Brauch, dass der Verkiinfer sich den
Sehuh oder die Sandale auszog und sie dem Kaufer gab, wodurch er
nndeutete, dass er sich freiwillig jedes Bechtsansproches nuf das
Verkaufte begibt (Rut 4, 7; Rut Rabba 4, 7- vgl L. Levy, M. G. W.
J. 82,170 ff.; Beheftelowits, Arch, Ral, W, 18, 265 1), Nuor dadurch.
dass einer sich seines Schuhes entiussert und ihn einem anderen gibt,

erlangt der andere erst Macht fiber das Eigentom des Mannes, dessen
Schuh er besitzt.
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§ 48, Diese Art Magie, die im Vorhergehenden be-
handelt worden ist, beruht auf dem Grundsatz, dali Dinge,
die mit einem Wesen in Beriihrung gekommen sind, selbst
dann nicht mehr ihren Zusammenhang verlieren, wenn sie
von ihm weit entfernt sind. Davon ist zu unterscheiden
die imitative Magie!, die von dem Prinzipe susgeht, dal
Aghnliches auf Aehnliches eine kraftiibertragende Wirkung
ansgufiben vermag (vgl oben § 35—36, 41). So wandte man
im alten Babylonien zur Heilung eines erkrankten Kiorper-
teils den entsprechenden EKbrperteil eines Tieres am, in
dem Glauben, daf durch die innige Berithrung mit ihm
auch die Kriifte des betreffenden tierischen Kirperteils auf
den menschlichen fibertragen werden: ,Wenn der rechte
Fuf des Menschen erkrankt ist, so nimm den rechten
Schenkel eines Schafes; ist der (linke) Full des Menschen
erkrankf, so nimm den linken Schenkel eines Schafes®
(A. Jirkn, Damonen u. ihre Abwehr im A. T. 1912, 78). Bei den
Romern wurden die Zihne der Hyiine gegen Zahnschmerzen
und deren Schulterblitter gegen Schmerz in Schulter und
Oberam angewandt (Plinjus N, H. XXVIII 27). In Togo schiitzt
eine Behnur, woran ein Wildschweinzahn befestigt ist, seinen
Triiger vor einem Ueberfall durch Wildschweine (Globus 81,
818). IBt man gemif dem deutschen Volksglanben gold-
gelbe Riben am Neujahr, so bekommt man Gold im Jahre
(3. W. Wolf, Beitr. z, deutsch, Myth. 1852 p. 230 Nr. 353). Wenn
einem in Japan eine Fischgriite in der Kehle stecken geblieben
ist, dann wird ihm auf seinen Kopf eine Griite gelegt (Globus
80,128). In der Volksmedizin der altpalistinensischen Bauern
ist ein gleiches Mittel angewandt worden: Derjenige, dem
ein Knochen in der Kehle stecken geblieben ist, nehme
einen Knochen von derselben Art, lege ihn auf den EKopf
und sage: ,Eins, eins, gehe hinunter, verschlinge, verschlinge,
geh hinunter, eins, eins!* (Jer. Sabb. c. 6. BL 12a; B. Sabb. 67a;
Tos. Babb. 7, 21). Wihrend die paliistinensischen Rabbinen
diesen Brauch duldeten, wendet sich das mittelalterliche
Werk Séfer Hasidim (ed. Sulzbach § 59) gegen einen dhnlichen:
nEs ist ein heidnischer Brauch, wenn man bei Kopf-
schmerzen den Kopf eines Rindes ifit oder bei Darmleiden
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den Darm eines Rindes.,® FEin anderer, ebenfalls auf der
imitativen Magie beruhender altpalistinensischer Bauern-
brauch war, dall eine Frau Eier an einer Wand spaltete in
dem Glauben, daf hierdurch die Bruteier sich bald spalten
und daraus Kiehlein herauskriechen wiirden. Vor den
Kiichlein pflegte man reichlich zu essen, damit sie dasselbe
tuen und gedeihen. Letzterse Briuche werden aber wvon
den Rabbinen als Aberglauben bezeichnet (Sabb, 67h). Die
Auffassung, daB man sich die Schlauheit eines Fuchses er-
wirbt, wenn man das Herz eines solchen Tieres verzehrt,
spiegelt sich in folgender Legende wieder: Leviatan, der
Kimnig der Fische, wiinschte, um recht bald schlau zun werden,
das Herz eines Fuchses zu essen (Alphabetum Siracidis ed,
M. Steinschneider 1858 p. 27b ). Gerade das assoziative Denken
ist dem Zaunberglauben der Naturvillker charakteristiseh,
wovon noch im Kultus der Religionen Reste vorhanden
sind. Abbildungen von krankhaften Kborperteilen oder
Plagen werden als , Votive* dargebracht zwecks Abwendung
des Unheils.

Als die Philister, nachdem sie den Israeliten in sieg-
reichem Kampfe die Bundeslade abgenommen hatten, von
Pest und Miuseplage befallen wurden, machten sie sich
Abbildungen von den Pestbeulen und Miusen, die sie dann
in die Bundeslade legten (1.Sam. 6,4 ), Eine vergoldete
Mausfigur ist in Siidarabien gefunden worden (D. Nielsen,
Die arabische Mondreligion 1904, 118), Zeugnis von der Un-
ausrottbarkeit solcher primitiven Ideen geben noch folgende
Beispiele: Der Schlangenbif wird durch den Anblick einer
Schlangenfigur geheilt (Num. 21, ). In Indien dient ein
Schlangenkopf zum Schutz fiir die Tiere gegen Schlangen-
bisse (Taitt. 8, 5, 2, 9, 5; Kath. 8. 20, 5), Weil Ahron sich am
goldenen Kalb versiindigt hatte, ist.ihm ein Kalb als
Stihneopfer vorgeschrieben worden (Tanhuma, Wajjigra 9, 2,
ehenso Raschi). Nach Jakob Ben-Ascher wird der Hahn im
.Kappores® deshalb als eine vorziigliche Stellvertretung
fiir den Menschen angesehen, weil sein hebriischer
Name ,geber“ aunch ,Mann“ bedeutet (vgl. oben § 18).
Auf dhnliche bis zur Vorstellung der Identitit gehende
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enge Assoziationen griindet sich weiter der Gleichklang-

zauber,

Urisraelitisch ist die Vorstellung, dal ein Bild, das einen
nachhaltigen Eindruck auf ein weibliches Wesen wihrend
der Zeit der Empfingnis macht, die #uere Gestalt des
Embryos dauernd beeinfluBt (vgl. Gen. 30, 37 £). Der durch
aulergewihnliche Schinheit ausgezeichnete Johanan Ben-
Napba pflegte sich daher am spiten Nachmittage in die
Nihe des Frauenbades zu stellen, damit die Ehefranen, die
nach ihrer monatlichen Reinigung das vorgeschriebene Bad
genommen, auf ihn blicken und schine Kinder gebiiren
mbgen (Berik. 20a). Eine Negerin, deren Mann ebenfalls
Neger ist, bringt ein weifes Kind zur Welt, wenn sie
withrend ihrer Konzeption stindig auf weiBe Bilder schaut
(Bergsit B. P. 78; Jalqut § 706). Diesen Glauben teilten im
Altertum auch andere Volker. So wurde die schwarze
Kionigin der Athiopier Mutter eines weifien Kindes, weil
sie oft das Bild der Hesione betrachtet hatte, wie Heliodoros
in seinem Buche Aethiopica berichtet.!)

§ 49. Gleichklangzauber, Bei manchen Volkern 156t
sich der Glaube nachweisen, daf in jedem Ding zugleich auch
Wesen und Eraft aller ihm — wenn auch nur in einer
Silbe — gleichlantenden Wirter enthalten sind, obgleich sis
gewdhnlich etymologisch oder sachlich in gar keine Be-
zishung zu einander gebracht werden kinnen. Der Mensch
vermag deshalb durch seine enge Beziehungssetzung mit
einem bestimmten Dinge zugleich auch das, was das dem
Namen dieses Dinges gleichklingende Wort ausdriickt, zur
Ausfihrung zu bringen.

Hierfiir zuniichst die Beispiele aus Indien: »Das Joch
(dhiir) bist du, beschiidige (dhiirva) den, der uns beschidigt
(dhirvati); beschidige (dhirva) denjenigen, welchen wir
beschidigen (dhiirvamah)¥; mit diesen Worten berfihrt der
Opfernde das rechte oder linke Loch des Joches und glaubt
hierdurch seinen Feind zu schwiichen (Taitt. 8.1 1, 14, Ap.

'} Vgl. auch J. Preuss, Das Verschen dor Bchwangeren, Berliner
Klinik 1892, 5 f.
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Sr. 1, 17, 6). Also mittels des Gegenstandes dhiir (Joch) ver-
mag man das, was das ihm gleichklingende Verb dhiiry
bedeutet, zu bewerkstelligen.

Indem der Opfernde den Opferpfosten mit Gerste be-
streut, spricht er: ,Gerste (yava) bist du, scheuche hinweg
{yavayu) von uns die Feinde, scheuche hinweg (yavaya)
die Missgiinstigen.* Hierdurch glaubt man seine Gegner
zu vertreiben (V.8,5,2656,1; Taitt.8.13,1,1;8,2,2; Ap.5r.7,9,10).
Nach Vollendung eines tierlosen Opfers (Isti) berithrt man
Wasser und spricht: ,Regen (vrsti)!) bist du, vernichte
{vrsca) mein boses Geschick® (T. Br. 111 10, 9, 2; Ap. &r. 4,
16, 6). Indem der junge Ehemann am Hochzeitsabend
seiner Frau den Abendstern namens Dhruva zeigt, richtet
sie an diesen Stern folgendes Gebet: ,Der Stern Dhruva
bist du,®) mige ich fest (dhruva) werden in dem Hause
meines Gatten (Gobh. Gr. Il 3, 8f; Ehadirn Gr. I 4, 4). Der
Vedaschiller, der seine Studien beendet hat, bade unter dem
Gestirne Rohint in der Absicht; ,Ich mége alles Erspriefi-
liche erreichen (sarvin rohan rohini)* Baudh, Gr. IT 8. —
pDas Einleitungsopfer (Prayaniya) ist der REinhauch
{prana) des Menschen, das SchluBopfer (Udayaniya) ist
Aufhauch (udana) des Menschen... Diese beiden Opfer
sind zur Funktionierung und Unterscheidung der Lebens-
hauche dienlich® (Ait. Br. I 7, 2), weil deren Namen an den-
jenigen der beiden genannten Lebenshauche anklingt, Wer
gemib Ait, Br. I 5, 25 die Verwendung des Viraj-Metrums
kennt, ,erstrahlt unter seinen Landsleuten® (vi svesu rijati).

') Das Wasser pflegt im Indischen oft als Regen (vrati) bexeiohnet
#u werden, vgl. Sat. Br, VIT 2,4 L

% Aechnlich wird in den Zauberpupyri die Wendung . du bist*
gebraucht (vgl. E. Norden, Agnostos Theos 1913, 183f). Fd. Nordens
Ansicht, dass bei der Erforschung des Ursprungslandes einer Idee die
Formelsprache, die sich wis ein Petrefakt erhillt, dem Heligions-
historiker sich als ein untriigliches Zeichen des geschichtlichen Zu-
sammenhangs erweist und sis wirkliche Kontinuitit zu verbiirgen
pilegt (E. Norden, Geburt des Kindes 1924, 165), bedarf sahr der Ein-
schrinkang. Auf das: ,Du bist das und das® in dem magischen
Opferformeln Altindiens hat bereits H. Oldenberg, Die Weltanschauung
der Brihmana-Texte p. 188, hingewieson,
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Beim Speiseopfer, das mesn Soma und Rudra darbringt,
soll die Opferspreu aus Robhr (§ara) sein und das Brenn-
holz vom Vibhidaka-Baum stammen, ,denn die aus Rohr
(4ara) bestehende Spreu bewirkt, dal der Feind berstet
(Wurzel $ar) und das Vibhidaka-Brennholz, daf er zer-
schmettert werde (vi-bhid)%; (Maitr. .11 1, 6; T. 8. 11 2, 10, 4;
Kath, €, 11, 5, Caland, Altind, Zauberei Nr. 43). Als die Gotter
einst von den Asuras beschossen wurden, brachten sie dem
Agni Yavistha (,jingsten*) einen Opferkuchen dar, wo-
durch sie die Schiisse von sich abwehrten (ayavayanta)
,Gegen denjenigen, den man behexen will, wird ein Schul
geschossen, Dadurch, daf man dem Agni Yavistha opfert,
wehrt man den Schul von sich ab (yavayati)“, (Kath, 8.
X 7, Caland a.2. 0. 49f). Der vertriebene Fiirst, der ein Opfer
darbringt, um die Gotter zu bewegen, daf er sein Reich
wieder erlange, gibt dem Opferpriester als Lohn eine un-
fruchtbare Kuh (vasa) mit dem Wunsche, dall der Feind
nicht Botmiifiigheit (vaéa) herbeifithre’ (Kath. 8, X 8, M. 8.
11 2, 9, vgl. Caland Nr. 126).

Bei den palistinischen Arabern ist dieser Zauber gleich-
falls zu belegen, Der Schlangenkopf gilt dort als leben-
erhaltendes Amulett, weil arab. haije ,Schlange’ &hnlich
klingt dem Wort haiah ,Leben'. Ebenso werden Weizen-
kitrner als ,Lebenserhalter® getragen, weil arab. ‘&8 nicht nur
ein Name fiir Weizenkorn ist, sondern auch ,Leben* bedeutet
(T. Canaan, Aberglanbe und Volksmedizin im Lande der Bibel 1914, 85).

Auf demsslben (Gleichklangzauber beruht folgender alt-
palistinensischer Glaube, den die Rabbinen verboten: Durch
den Genull der Knospe der nvin-Pflanze stellt sich wieder
die Erinnernng an eine geliebte Person ein, die in der
Ferne weilt (Tas, Sabb. VI 7). Hier ist nyn mit win ,wieder-
holen, zurtickkebren’ in Verbindung gebracht worden, Trotz
des rabbinischen Verbotes gilt die Wortassoziation im
jidischen Volksglanben als ominds. Man iBt am Neujahrs-
abend w3y (das ist eine Gemiisemischung, bestehend aus
Lauch, Mangold, Datteln und Kiirbis), auf daf sich die
guten Werke mehren (12v). Die in dieser Mischung ent-
haltenen einzelnen Bestandteile bedeuten folgendes: Man
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genieft Lauch (o), auf dal vernichtet werden (a3 die
Feinde (Gottes, Mangold (npbp), damit die Feinde sich ent-
fernen (1pbnoY), Datteln (mon), damit die Feinde Gottes auf-
hitren (1on), Kiirbis (xvp), damit das iber uns beschlossene
gottliche Strafurteil zerrissen werde (y4p*) und unsere Ver-
dienste vor Gott genannt werden (wvpY) (Mordechai, Komm. zn
RofhnZ3and [gleich im Anfang], der diesen Branch aus einem Werke
des Gion Hai entnimmt, vgl. ferner Keritot 6a; Harijjot 12a; Orab
Hajjim § 583), Also in dem Wortgleichklang liegt eine Vor-
bedeutung, Nach Abraham Danzig, Hai Adam § 138, 6,
iit man am Neujahrsabend M&hren oder Riiben, weil das
erstere Wort an deutsch ,mehren* das letzters an hebr.
3 (mehren) anklingt. Bevor man dieses Gremiise ibit,
spreche man: ,Mige es, o Herr, dein Wille sein, dall sich
unsere Verdienste mehren. In der gewissenhaften Aus-
fibung dieser Sitte sah der Jude keinen Zauber, sondern
gine gute Vorbedeutung, Man hat niimlich das Neujahr
als entscheidend fiir das Schicksal im laufenden Jahre an-
gesshen. Aus dem gleichen Grunde pflegen die Juden
Europas seit dem Mittelalter am Neujahrsabend Siifiipfel
und Honig zu geniefen und wiinschen dabei, dall das Jahr
nur Siiles, Angenshmes bringen mijge (Tur Oril Hajjim § 588).
Auf derselben Vorstellung beruhte die von den Rimern
gelibte Sitte, Stifligkeiten als Neujahrsgeschenke zu verteilen
(Ovid, Fasti T 187).

Der Gleichklangzauber ist wahrscheinlich bereits in ur-
israelitischer Zeit bekannt gewesen.!) Wenn Mose als wirk-
sames Mittel gegen die todverbreitende Schlangenplage eine
Behlange (em3) aus Kupfer (ngni) verfertigte (Num. 21, 9),
80 kommt es wohl — wie bereits R. Judan bemerkt —
daher, weil nwny (Kupfer) dem Ausdruck wni (Schlange)
anklingt (BeréitR. P, 31),%) wodurch die Wirkung der Schlangen-

Yy Zuor Bekriftigung eines Schwures (o) werden sieben
(yaw) Schafs genommen (Gen, 21, 29 ).

) Wenn der Behlangenbiss durch die Schlnngenfigur geheilt wird,
#o Hegt hier der in § 48 behandelte homdopathische Zauber vor,
dessen Wirkung versthrkt worden ist durch seine Verknfipfung mit
dem Gleichklangrauber,
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figur verstirkt wird. Von anderen Habbinen wird dieses
jedoch symbolisch gedeutet: Die Schlange ist das Sinmbild
der Verleumdung, Die wvon Mose angefertigte Schlange
sollte die Israeliten an ihre Schuld, die Verleumdung, ge-
mahnen, nm deretwillen sie von giftigen Schlangen heim-
gesucht wurden (Tanhuma zn Nu. 21, 8f£). Bchon Kinig
Hiskia (um 700 v. Chr) hatte diese Art Schlangenzauber
als dem Geiste des Monotheismus zuwiderlaufend endgiltig
beseitigt (11, Kon. 18, 4),

Der magische Wortgleichklang spielt auch in der alt-
jidischen Traumdentung eine Rolle. Letzterem Brauche
haben einzelne Rabbinen gehuldigt. ,Wer im Traume einen
Elefanten (>2) sieht, wird ein Wunder (852) erleben” (Berak.
67b; 56b). ,Wer im Traume eine Katee (v 3w) sieht, wird
eine schlimme Veriinderung (y5 "yw) erfahren® (Berik. 56b),
»Wer im Traume sinen Rohrstab (rup) sieht, erwirbt sich
(m3p) Weisheit,* da es Spr. 4, 47 heibt: noon rup.  Hierbei
ergeben die ersten drei Buchstaben des ersten Wortes zn-
zugleich auch das Wort gand Rohr, ,Wer Rohrstibe
(or3p) sieht, erwirbt sich Einsicht, da es Spr. 4, 7 heifit:
sUnd mit all’ deinem Besitze (73p) erwirb Einsicht* (Bersk.
56b; Jalquf Mizla c. 4). Die ersten vier Buchstaben won 93p
stellen nimlich gugleich dem talmudisch-jfidischen (bzw.
aramiischen) Plural von mp ,Rohrstab* dar!) Auch im
badischen Volksglauben finden wir den magischen Wort-

) Ein in Semot R. P. 43 angefuhrtes Exemplum, das wahrschein-
lich alexandrinisehen, hellenistischen Ursprungs ist, schildert, wie eine
Kimigin, die sich ein Kind wiinschte, sine dedpor) {=1pp§'| irei-
beiniger Tisch) umarmt, worltber der Kinig aufgebracht wird. Aber
aa._{n Freund bernhigt ihn mit den Worten:  Nur wenn diese dedgni
Kinder zeugen kinnte, hiittest du recht, su zitrnen.* Dis Handlung
der Konigin stellt sugenscheinlich einen Gleichklangzauber dar.
Mittels der dedguns) glanbt man die dedgpds ,Geblirmutter® beeinflussen
zu kinnen. Dad der Tisch die Gebfirmutter darstellt, geht auch aus
B, 101 Anm. hervor,

il lEi.u anderer mogischer Wortgleichklang lisgt in Kallih Rabb.
. 1 vor:
W e whn 92b whanh B mnet nvea soon R
»Wer wihrend des Coitus (gyqr) spricht, dessen Nachkomme wird
taub (M) sein®
ue
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gleichklang, 8o hilft St Valentin gegen die .fallende
Sucht®, St. Augustin gegen Augenkrankheiten, Bohnen
sollen am Bonifatiustage gesetzt werden (E. Fehrle, Bad.
Volksk. 1 66).Y)

Also unabhiingiz von einander tritt uns in Indien, bei
den Arabern, den Juden, den Deutschen und Chinesen der
psychologische Vorgang des Gleichklangzaubers entgegen,
gemill dem man einen geheimnisvollen Zusammenhang
gwischen dem vollig verschiedenen Inhalt zweier gleich-
klingender Wiirter annimmt, so daf man mittels des einen
Begriffes einen magischen Einflu auf den Inhalt des ihm
gleichlautenden Wortes zu gewinnen vermag. Ein Wunsch
kann wirksam in die Tat nmgesetzt werden, wenn wir uns
hierbei mit einem den Sinnen wahrnehmbaren Dinge oder
Wesen in Beziehung setzen, dessen Name dem Worte, das
unser Vorhaben kennzeichnet, anklingt.

) Der Binologe Herr Prof H, Wirts macht mich daranf auf-
merksam, dass gerade im Chinesischen der Gleichklang eine bedeatonde
Rolle spielt. Dis Fledermaus (ofu®) wird als Amulett verwendet,
weil fu* (mit snderen Behriftzeichen) such Gliick® bedeutet. In den
Amteriumen der Manderinen findet man hinfig das Bild eines Hirsches
{plu“). Ein anderes Schriftzeichen lu® bedeutet ,Beamtengehalt®.
Durch Ueberreichung des Hirsehhildes winseht man dem Beamten
ein hohes Gehalt. Eine Fille von derartigem Material findet sich bei

W. Grube, Pekinger Volkskunde (,Veriffentlichungen des Museums
f, Valkerkunde® in Berlin).
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VII. Die von lebenden und toten Menschen
ausgehenden Krafte

§ 50. Dem Menschen wohnen Krifte inne, die dem
Mitmenschen teils znm Unheile, teils zum Heile gereichen.
Die schiidliche Wirkung, die der miligiinstige Blick eines
Menschen sauszuiiben vermag, ist in dieser Arbeit oft er-
withnt worden. Die meisten Krankheiten und Todesfiille
sind durch den bsen Blick hervorgerufen (Baba Mesi'd 107b;
Jer. Sabb. e, 14, 8; Wajjiqra R.P. 16); er beruht auf der Anschanung,
da man durch blofles Anblicken und Bewundern Personen,
Tieren und Sachen Schaden zufiigen kinne. Dieser Glaube
findet sich bei allen semitischen Volkern, ferner bei den
Chinesen, Tibetanern, Kaukasiern, Wotjiken, Aegyptern,
Indern, Persern, Armeniern, Griechen, Rimern, Germanen,
Slaven, Tiirken, Indianern, Negern Afrikas und den Sfid-
see-Insulanern (vgl Scheftelowitz, Altpers, Rel 62 £; L. Blau a.a. 0.
50 f.). Ein aunffallend schiines Kind erhiilt daher zum Schutze
gegen den bijsen Blick einen hiflichen Namen, wie ,Neger®
bzw. Negerin“ bei den paliistinensischen Juden (Sifr? u. Radi
su Nu. 12, 1).  ,Aussitziger, Schwein, Dreckiger®, bei den
Arabern (Cansan a. a. 0. 81), oder  Misthaufen, Staubiger,
Blinder, Armer* bei den Indern (Crooke, Pop. rel II 4). Ge-
wohnlich pflagte man in Palistina dem Kinde zur Abwehr
des bdsen Blickes ein Amulett (Qam‘sd) anzuhiingen (Tos.
Sabb. 4, 9; B. Sabb, 60a, 61a; Jer. Sabb. 7, 16; vgl Blau 87 f;
Canaan 50 ff.), Noch heuzutage hiingt der rheinische und
siiddeutsche Jude einem kleinen Kinde eine ,Kamea“ an,
die gewOhnlich aus drei Miingen oder einem kleinen BSick-
chen besteht, worin etwas Salz, Matze oder Brot sind.

Nur der Fisch allein ist gegen den bisen Blick gefeit,
weil er im Wasser untertaucht, wodurch ja alles Unheil
weggespiilt wird (Berik. 20a, 55b; Baba M. 84b; Baba B, 118b;
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S0td 36D; Jalqut 1. M. e, 48; Pesiqta zufrat, 1, M. 48, 16; Midr, Agada
ed. Bacher 1804 p, 108). Hierauf beruht auch die Anschauung,
dall der Genul von Fischen die Kriifte des menschlichen
Korpers steigert (‘Ab. Ziri 29a), fir das kranke Auge sehr
heilsam ist (Nedirim 54b), und sein Bild vor dem bisen Blick
schiitzt.') Wenn die jiidische und arabische Bevilkerung
von Sfax in Tunesien einem kleinen Kinde Gliick wiinschen,
rufen sie aus: , Der Fisch sei iiber ihm% (Zacharine W, Z. K,
M, 22, 485), Usbher die weite Verbreitung des Fischamuletts,
das sich aus solchen Vorstellungen entwickelt hat, habe ich
im ,Fischaymbol® Arch. R. W. Bd. 14 gehandelt.®) Da dem
Juden ein solches Amulett wegen der Figur untersagt war,
glaubte er gegen die Wirkung des bisen Blickes dadurch
immun zu sein, daB er sich symholisch in Beziehung zn einem
Fisch setzte: ‘Wer in eine Stadt kommt und sich fiirchtet,
daf der bise Blick ihm schaden kinnte, der nehme den
Daumen der Rechten in die linke Hand und den Danmen
der Linken in die rechte Hand und spreche: ,Ich X, der
Sohn des X, bin ein Nachkomme Josefs, iiber den kein
biser Blick Macht hat, denn Josefs Nachkommen gleichen
den Fischen; und ebenso wie die Seefische vom Wasser
bedeckt, vor dem biésen Blick geschiitzt sind, so sind auch
die Nachkommen Josefs gegen den bosen Blick gefeit
(Berik. 55b). Tm Zohar (P. Debiirim) und im Sebi Hirs' Jerahmisl,
Nahelat Sebi (P, Debiirim) wird erziihlt, dab ein sehr gelehrtes
Kind die hochste Bewunderung mehrerer Rabbiner erregte.
Die verwitwete Mutter des Kindes, dic dieses bemerkt,
bittet sie daher, mit einem guten Auge anf es zu blicken.
Da sagte das Kind: ,Ich firchte mich vor keinem bisen
Blick, denn ich bin der Sohn eines milchtigen Fisches, und

') Im Mittelalter erlaubte man s diesem Zwooke sogar Liwen-
smulette (Selomd Ben Aderet, Tetubit Rasbi § 167, Aharen Hakkohen
Lumell, Sefer Orhot Hajjim, Berlin IT p. 232,

*) Weitere Literatur Aber Fischamulette in Purma (Joumn. Roy.
Anthrop. Inst. Gr, Brit, and Irel. XXXIX 1008, 402), im Buddhismus
(4. D. M. G. 69, 350), in China (Int. Aveh. £ Ethn. IX 170), bei den
Giljaken (Int. Arch. f. Ethn. I 99), Eskimos (F. Nansen, Eskimolsben
1903, 254), den Waldindianern Studamerikas (Anthropos VII 1912 220),
in Deutschland (A. Wuttke, D, V.' p. 118),
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die Fische fiirchten sich vor keinem bosen Blick, Israel
wird ja gemiil dem Segensspruch Jakobs, den er den
Kindern Josefs erteilt hatte, mit den Fischen verglichen.*
Aunch das Tierkreisbild der ,Fische* soll andeuten, dall
kein biser Blick und kein Gestirn fiber die Israeliten Ge-
walt habe (Pes. Rabbati P, 20). Teile eines Fisches (Herz und
Leber) wehren nach Tob. 6, 18 w. 8, 1 f die Dimonen ab.})

§ 51. Die Anffassung der Primitiven, dall der Mensch
auch mit einem Fluche Unheil iiber seinen Mitmenschen
bringt, lift sich noch bei den Kulturvilkern belegen. Der
Fluch von gotterbegnadeten Minnern, von Priestern und
Zauberern geht unbedingt in Erfiillung. Der alte Perser
glaubt, dab er durch seinen Fluch seinen Gegner zu tGten
imstande sei. In Indien ist besonders der Fluch eines
Brahmanen wegen seiner unheilvollen Wirkung sehr ge-
fiirchtet. Dieselbe Anschanung herrschte bei den Baby-
lomiern, alten Aegyptern, Griechen, Romern, Armeniern,
alten Germanen und noch im heutigen deutschen Volks-
glauben, ferner bei den Burmesen, Imeretiern, den Moschi
am Kilimandjaro, Bogos, Masai, den Eingebornen Australiens
und Ozeaniens, In Samoa und auf Neu-Hebriden wird der
unbekannte Dieb verflucht, und man ist fest iiberzeugt, daB
die Verwiinschungen anch eintreffen werden. Die austra-
lischen Eingeborenen sind fest iiberzeugt, daB der Fluch
eines Zauberers auf eine Entfernung von 100 Meilen titen
kimnte. Die Maoris glauben, daf der Fluch eines Priesters
unter allen Umstinden sich erfiillt. In mohammedanischen
Gegenden waren die Fliche von Heiligen und Scherifs sehr
geflirchtet (vgl. Scheftelowitz, Altpers, Rel. 68 £). Auch im alt-
palistinensischen Volksglauben herrschen dieselben Vor-
stellingen fiber den Fluch. Der Fluch des Zauberers
Bileam soll den Untergang der Israeliten herbeifiihren. Der
Fluch Jotams bringt dem Tyrannen Abimelech den Tod
(BL 8, 57 1), Der itber den unbekannten Dieb ausgesprochene

‘) Ein aus dem Mittelalter stammendos jadisches Medizinbuch
schreibt vor, dass man als Mittel gepen schwere Geburtswehen die
Augen eines Herings unter die Fran legen solle (M. d. Ges. £ jad.
Volksk. 1900, Heft 1 p. 60 Nr. 194),
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Fluch versetzt jemen in solche Angst, dall er das gestohlene
Grut wieder zuriickgibt (Ri. 17,1 f). Der Fluch Elisas gegen
die Kinder, 'die ihn verspotten, bewirkt deren Untergang
(2. Kon. 2, 83 ). Nach R.Jost starb Rahel nur infolge des
von Jakob susgesprochenen Fluches frithzeitig (Gen. 31, 32;
Berss R, P. 74; 98). Man war iiberzeugt, dafl der Fluch eines
Schriftgelehrten stets eintrifft (Makkst 11a; Sanh. 90b). Noch
heute hingt in Galizien die jiidische Mutter, wenn ihre
Kinder sich das Fluchen angewihnt haben, zwecks Abwehr
seiner schiidlichen Folgen eine Zwiebel an der Wand auf
(Am Urquell VI 94). Dieselbe Anschauung von der Wirkung
des Fluches findet sich auch im Neuen Testament (vgl
C. Clemen, Die Reste der primitiven Religion im #ltesten Christentum
p. 21), Der Fluch kann durch eine seine Erfiillung sym-
bolisierende Handluug abgewsndt werden. Als eine Frau
ainem Rabbi fluchte, sein Stuhl mige gestiirzt werden,
stirzten seine Schiller den Stuhl um, anf dem er zu sitzen
pllegte und stellten ihn dann wieder auf (Gitt. 352, vgl
L. Blan p. 63),

§ 52. Dagegen pohen von den menschlichen Bestandteilen
gewohnlich heilsame Kriifte aus. Von den Ausscheidungen
des menschlichen Kirpers, die als mit Heilkriiften begabt an-
gesehen wurden, kommt im altpalistinensischen Volksbrauch
nur der Speichel vor (vgl J. Preufi, Biblisch talmad. Medizin 1911,
821 ff). Durch Speien auf einen diimonischen Stoff verliert
er seine unheilbringende Wirkung (Pesahim 111s), Augen-
leiden werden vornehmlich dadurch geheilt, dal gewdhnlich
eine Frau, die das Besprechen versteht, siebenmal auf das
Auge speit (Jer. 80td 1 16d; Wajjigra R. P, 9; Bamidbar R. P, 9;
Tanhuma Noalh § 13, vgl. Sabb. 108b). Vor oder nach einer
Beschworangsformel, die man iiber eine Wunde spricht,
pllegt man zu speien (Sebu‘st 156b). Die Rabbinen verbieten,
zuerst zu speien und dann die Beschwirungsformel zu
sprechen, da in ihr der Gottesname erwihnt werde (Sanh.101a).
Speichel von Erstgeborenen ist besonders heilkriftig (Baba
Batra 126b). Jesus heilt einen Blinden, indem er in dessen
Auge spie und einen Taubstummen dadurch, daf er auf
seine Finger speit und damit die Zunge des Taubstummen
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berithrt (Marc. 8, 23; 7, 33; Joh. 9,6), Dem Speichel wohnte
in altchristlicher Zeit eine kathartische Wirkung inne (vgl.
F. 1. Dilger, Exorzismus im altchristlichen Taufritual 1909, 136, 1 341£).
Dieser Glaube herrschte auch im alten Aegypten, Rom,
Griechenland (vgl v. Hovorka, Vergleichende Volksmedizin I 1908,
899 ff.; Seligmann, Der bdse Blick II 207 ft.; Strauss, Leben Jesu 1885
[ 341; C. Clemen, Reste der primitiven Religion 17 f; Arch, R. W.
13, 522). Nach Plinius N. H. XXVIII 22 und Herodot II
111 ist der Speichel einer niichternen Frau gegen Augen-
krankheiten besonders heilsam. Speichel als Heilmittel
gogen Augenkrankheiten kommt vor bei den Arabern
(Thompson, Semitic Magic 147), bei den Hindus in Bombay
{Crooke, Pop. rel. 11 22), in Deutschland (Ztschr. Ver. f, rhein. n.
westf, Volksk, 1909, 67), England (J. Pread a. a, 0, 322), Ferner
ist der Speichel ein sehr gewihnliches Heilmittel und Apo-
tropium gegen den bisen Blick in Deutschland (Wuttke®
184, Am Urquell IV 168), Bchweden, (Flentzberg, Spott och Spotting,
Fataburen 1909, 8, 105 f£), bei den Ewe-Negern (J. Spieth,
Eweer 1811, 21f; 48, 73), Baschkiren und Mandingo-Negern
(Ploss, Kind I? 814), in ganz Westafrika (R. C. Nassau, Fetichism
in Westafrica 1904, 213), den Masai (M. Merker, Masai 1904, 185;
A, G, Hollis, Masai 1905, 815), den Wapare (Ostafrika, E. Kots,
Im Banne d. Furcht 19292, 161, 208), den Wadschagga (Arch. f.
Anthrop. XX Nr. 1), im malaiischem Archipel (M. Bartels, Medicin
d. Naturvilker), und bei den Zigeunern (Schweizer Arch, f. Volksk.
14, 270, 15, 150). Noch heute spuckt der vom bisen Blick
getroffene galizische Jude dreimal auf seine Fingerspitzen
und macht jedesmal mit der Hand eine rasche Bewegung
in der Luft (Am Urquell IV 211).

§ 58. Die primitive Sitte, einen kranken Menschen
mif Toten in Beriihrung zu bringen, um sich deren un-
heimliche Krifte zu wverschaffen, wirkte ebenfalls im alt-
palistinensischen Volksglauben nach, dem Tas. Sabb, VI 1
bekimpft: , Wenn eine Frau ihr Kind zwischen die Leichen
schleppt, begeht sie einen heidnischen Brauch.® Nach der
Auffassung der palistinensischen Araber hilft das Liegen
zwischen den Heiligengribern gegen Fieber (P. Kahle a.a. 0.
VII 112). Der Litauer glaubt vom Fieber befreit zu werden,
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wenn er machts auf dem Friedhofe liegt (Globus 22, 239)
Um ein Kind, das infolge von Mittessern abmagert, zu
heilen, fiihrt eine Litauerin das Kind auf den Friedhof
an das Grab des zuletzt beerdigten Kindes. Hier bohrt sie
mit einem langen Stabe durch das Grab bis auf den Sarg
und klopft dreimal an denselben an. Meldet sich der Tote,
so wird das Kind gesund (H. Frischbier, Hexenspruch u. Zauber-
bann 1870, 79), In Siebenbiirgen nimmt man an, dal dis
Berithrung eines Toten heilkriiftig sei (Am Urquell IV 70).
Bei den Riomern galt es als das wirksamste Mittel bei Zahn-
schmerzen das Zahnfleisch mit dem Zahn eines Toten zu
ritzen oder sich den Zahn einer noch unbeerdigten Leiche
anzubinden (Plinins XXVIII 1£). Das Bestreichen mit der
Totenhand hielt man fiir heilkeiftig (Plin. XXVII 11). In
Armenien schneidet man ein Stiick von dem Herzen eines
Toten ab und gibt es dem Erkrankten (Abeghian p. 11). In
Irland gilt die Totenhand als Heilmittel (Wood-Martin, Traces
I1295). Zwecks Heilung siner Halskrankheit werden an
der oberen Lahn einem Leichname mit einem Stricke die
Hinde susammengebunden, worauf der Kranke den Strick
losen und ihn drei Tage lang auf der bloflen Haut tragen
mufl oder auch so lange, bis der Strick verfanlt abfillt
(Ztachr, Ver, rhein. u. westfill. Volksk. 1905, 283). Gegen Milzleiden
gibt B. Gittin 69b folgendes Rezept an: \Man nehme die Hand
sines Toten, der am Sabbat gestorben ist, lege sie auf die
Milz des Kranken und spreche: Wie diese Hand vertrocknet
ist, so wvertrockne auch die Milz dieses Kranken' Die
primitive Vorstellung, die Tas. Sabb. VI 1 auszurotten sucht,
wird also einige Jahrhunderte spiiter als berechtigt an-
erkannt, weil sie in der andersgliubigen, babylonischen
Bevilkerung eine wichtige Rolle spielte (vgl. J. Preuf, Bibl-
talmud, Medizin 1911, 216). Noch heute gehen, wenn ein
galizischer Jude schwer krank ist, dltere Frauen auf den
Friedhof, legen dort auf den Grabstein sines verstorbemen
Frommen ein Tuch, das sie dann wieder wegnehmen und
unter das Kissen des Kranken stecken (Am Urquell IV 119).
Vom Grabe Rabs pflegte man Erde zu nehmen als Heil-
mittel gegen Fieber (Sanhedrin 47b). Asehnlich verwendet
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der palistinensische Araber die Erde vom Grabe eines
Hailigen zu Heilzwecken (Kahle, Palastinajahrb. VII 112).Y) Hier
liegt die bereits in 2. Ko. 13, 21 belegte Vorstellung zu
Grande, dafl die Beriihrung mit den Gebeinen eines ver-
storbenen Heiligen ungewshnliche Lebenskraft verleiht.
Wenn nun ehemals in Palistina an einem von den Rabbinen
fastgesetzten Fasttage, der zur Beseitigung einer anhaltenden
Diirre angeordnet wurde, die heilige Tord-Lade anf einen
freien Plats gebracht?) und mit Asche von Menschenknochen
bestreut wurde, so geschah dieses jedoch zur Erinnerung
an die Opferung Tsaaks (B. Ta‘anit 16a nebst Tosafot).

§ 54 Spuren von dem allgemein verbreiteten Schiidel-
kult®) lassen sich in Palistina ebenfalls nachweisen. Nach
dem primitiven Glauben war der Sitz der Seele der Schiidel
(A, Wiedemann, Das alte Aegypten 108). Daher hat man ihn
hinfig nach dem Tode als Trinkbecher zugerichtet, in den
man den Opfertrank fiir die Verstorbenen schiittete. Ferner
glaubte man, die Lebenskraft des Verstorbenen zu erlangen,
wenn man mit dem Schidel seinen Korper berithrte oder
ans ihm trank. Er galt auch als Schutzmittel. Ebenso wie
der tiberwundene Feind dem Sieger unterworfen ist, ist
auch die Seele des getiiteten Gegners dem Sieger dienstbar,
weshalb bei vielen Vilkern gerade solche Schiidel als Trink-
becher Verwendung fanden und auch zum Wahrsagen und
Zaubern benutzt wurden. Die Schiidel verstorbener her-
vorragender Priester hat man mit besonderer Sorgfalt auf-
bewahrt und als heilige Reliquie verehrt. Schon der Mensch
des Eiszeitalters hatte einen Schidelkult getrieben. M. de

1) In Irland nimmt man ein Stiick Erde vom Grabe eines frommen
Priesters, 10st es im Wasser auf und pibt es einem Kranken nls
Medizin #n trinken (Orooke, Pop. rel. I 20), Useber die Heilkraft eines
bei der Krenzigung ecines Menschen verwendeten Nagels vgl 5. 67.

) Auch bei den palistinensischen Arabern findet das Gebet zar
Abwendung einer anhaltenden Diirre im Freien statt und swar wird
@5 in Jernsalem an der Kanzel des burhiin eddin anf der oberen
Plattform des haram gehalten (Kahle, Palistinajahrh, VIIT 162),

") Vgl R. Andres, Ztachr, Ver. Volksk. 1812, 1 ff,; ders, Ethnogr,
Purallelon 185f; Bcheftelowitz in Beszenberger's Beitr, z. K. d. idgm.
Spr. 28, 168 ff.; Mac Culloch, Enc. Rel. Eth, VI 532 ff.
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Maret fand in der eiszeitlichen Hihle von Placard im Jahre
1883 neun Menschenschiidel, die nach der Beschreibung
von H. Breuil und H. Obermaier als echte Trinkbecher
umgestaltet waren.') Aus der gleichen Zeit stammt eine
ahnliche Schale von Langerie-Basse, Dordogne und eine
solche won Castillo (Nordspanienm). In prihistorischen
Schichten in Paliistina fand man ebenfalls einen Schidel-
becher mit Umhiillung und einem regelrechten Standful
ans Ton,

Bei den Indern it sich der Becher bereits in altvedischer
Zeit nachweisen, woflir ich folgende Belege bringe: ,Indra
titete dem Vrtra, dessen Hirnschale legte er bloB, und sie
wurde sein Somagefil.“¥) Die Dimonen trinken sowohl im
Brahmanismus als auch im Buddhismus stets aus Menschen-
schideln.”) Deshalb filhrt in Hariv. 9560 ein Dimon den
Namen Kumbhamurdan d. h. ,einen Schiidel zum Becher
habend.* Verschiedene Gottheiten bedienen sich gleichfalls
des Schiidels als Gefill wie Siva, Ganefs, Yami*) In den
tibetanischen Klistern trinken die Lamas zu gewissen
Festen aus den dort aufbewahrten Schidelbechern®) Bei
den wverschiedensten Negerstimmen Afrikas®) bei den Ein-
geborenen Australiens , auf den Hervey-Inseln und auf den

"} Vgl L'Anthropologie 1008, 523

") Taitt, Smph. VL5, 9, 1. Nach Jaim. Br. I 75 ist das Somagefiiss
sus dem Schiidel des Prajipati erschaffen. Im Praphignihotrs- Up. 4
heisst es: Der Kopt' (des Menschen) ist das Bomagefiss ¥ TUrspring-
lich wird also im Somakult ein Menschenschiidel dss SBomagefiss ge-
hildet haben,

) Hir, Gr, IT 1, 3, 7. Afvaghoss Buddhaearita o XIII, Ch. A.
Shering, Western Tibet 1806, 243, Dubois, Hindu manners p, 179.

‘) Eilidisa, Kumimsambhava V 78, H. H. Juynboll, Katalog
des ethnogr. Reichsmus. ¥ 1909, 21; A. Grinwedel, Mythol. d. Bud-
dhismus 1900, 62, vl auch 40, 46, 148

*) H. 8. Landor, Auf verbotenen Wegen, Leipzip 1508, 363.

" Vgl Globus 1902, 159, 192; R. H. Nassau, Fotichism in West-
afriea 1904, 1581; Wilson, Western Atries p. 308; H. Klose, Togo 15899,
304; J. 8piesh, Religion d, Eweer 1811, 12, 2581; L. Frobenios, Die
Masken- und Geheimbinde 1888, 178; Grant-Allen Entwicklung des
Grottesgedaniens, tbers. v. JThm 1908, 60.
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Philippinen?) wird der Schidel als Trinkschale und als
Talisman verwendet, ebenso auch bei den TUreinwohnern
Amerikas?) Bei den indogermanischen Vilkern Kleinasiens
and Europas lifit sich diese Sitte gleichfalls nachweisen.
Herodot IV 65 berichtet von den Skythen, da$ sie die Schiidel
der im Eampfe erlegten Feinde als Trinkbecher benutzten (vl
auch Plin. N. I, VIT 2, 12). Ammianus Marcell (27, 4) berichtet
von den Skordisken, die er fir illyrische Kelten hilt, dab
sie ans Schidelbechern trinken. Dieses bestiitigt auch Florus
(ITT 4), der aber diesen Volksstamm als Thrakier bezeichnet.
Plinins N, H. XVIII 2 erwiihnt, daf Fallsiichtige mnachts
Quellwasser ans dem Schidel eines Ermordeten zu trinken
pegten ) Einzelne altgriechische Becher haben die Form
eines Menschenkopfes.®) Von der Sitte der oberitalienischen
Boier, welche die Schidel ihrer erschlagenen Feinde als
Trinkschalen zu gebrauchen pflegten, berichtet Livins XXTIT
24, 12. Berithmt ist die aus dem 6. Jahrh. n. Chr, stam-
mende longobardische Sage iiber den Gotenkimnig Alboin,
dessen Trinkbecher ans dem Schidel eines erschlagenen
Feindes gefertigt war. Paulus Diac. (2, 28), der im 8. Jahrh.
lebte, sah noch diesen Becher bei dem Fiirsten Hatchis,
der fast 2 Jahrhunderte spiiter regierte als Albein. In dem
altnordischen Sagen lift Gudrun aus den Hirnschalen der
beiden von ihr getiiteten Sthne des Atli Becher verfertigen.
die sie mit Met fillte und dem Atli kredenzte (Atlamil 78),
Der kunstreiche Schmied Volundr titete racheschnaubend
die beiden Enaben des Nidad, aus deren Schiideln er zwei

Y Waitz-Gerland, Anthropologie VI 409, §03; B. Lumholtz,
TUnter Kannibalen 1892, 324; W, Westergarth, Australin Felix 1845
84: Globus 30, 235; ¥, Blamentritt, Versuch einer Ethnographie der
Philippinen 1882, 21; derselbe, Ahnenkult auf den Philippinen, in:
Mitteil, d. Geogr. Ges. Wien 1852,

% E.R. 8mith, Arancaniuns, London1855, 274; Grant-Allen a.a 0,50,

% Aus dem Bchiidel eines Erhiingten machte man Pillen gegen
Hundswat (Plin. N. H. XXVIN 7). Noch im 16. Johrhundert war
den Apotheken pgesetzlich vorgeschrieben, dem Schidel -eines Toten,
der micht begraben worden ist, als Heilmittel vorritig zo halten
(Ferd, Winlkler, Wiener med. Pr. 1904 Nr. 51).

% F. Bober, Griech. Vasen, Minchan 1908, 105 Fig. 64.
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Trinkschalen verfertigte.!) Ein berfichtigtes anderes Beispiel
enthalten nach J. Grimm, Gesch. d. deutsch. Spr.? 102 die
Worte Ragnars im Erikumdl 26: drekknm bior at bra-
gdi or biugridum hausa ,wir werden bald Bier aus
den Schiidelbechern trinken.® Im nordgermanischen Volks-
glauben wird ein menschlicher Schiidel zum Zaubern be-
nutzt®)  Altgermanische Trinkschalen, ans Menschen-
schiideln gefertigt, sind im Rheinland ausgegraben worden.%)
Im christlichen Mittelalter war es vielfach Brauch, dem hl
Wein ans menschlichen Schidelbechern zu trinken?) Se
gaben die Monche zu Trier aus dem in Silber gefalten
Schiidel des hl Theodulfs Fieberkranken zu trinken, und in
Neufl tranken die Pilger aus der Hirnschale des hl. 8t. Qui-
rinus,") Die Hirnschale des St. Valentin diente zur Heilung
von Fallsiichtigen.”) Noch im heutigen deutschen Volks-
brauch findet der Schiidelbecher Verwendung.”) Auch bei
den Slaven herrschte diese Sitte. Zu Pokalen verwendeten
die Altbulgaren des 7. nachchristl. Jahrh. sogar Menschen-
schidel. Der siegreiche Bulgarenfiirst Krum liel den
Schiidel des in der Schlacht gefallenen byzantinischen
Kaisers Nikephoros i J. 811 n. Chr. als Pokal mit Silber
einfassen und trank daraus bei Gastmélern den Boljaren

) Wilk.-saga c. 21, Vilondarguida 22; 33. Auch unter den Angel-
snchsen war digse altgermon, Sage verbreitet. Auf sinem aus dem
9. Jahrh. stammenden Kistchen aus Walfischknochen ist die Seenns
dargestellt, wis Wieland der Tochter des Konigs Nidad cinen Becher
Bberreicht, der aus dem Behiidel eines {hrer Brivder angefertigt ist
(Witlker, Gesch. d. engl, Litter. p. 18).

¥} Feilberg, Am Urquell IIT K. F. 39.

" Bonn. Jahrb. 57, 185f; 61, 162.

Y Bepp, Correspondenabl. d. deuntsch-suthropol. Ges. Juni 1875

® Grimm, Gesch, D. Bpr. 144,

% Axch, f. Antliropol. Korrespondenzbl. XTI 1882, 46. Hier
liegt much Gleichklsngzauber yor (Vall entin-Fallstchtig),

o J. Grimm, D, M. IIT 474 Nr. 1064; A. Wuitke, D. V.* 135
488; Rochholz, Behweizersagen 11 1680; Globus 72, 8563, Noch heute
trinken die oberbayerischen Bavern am 20, Januar aus der Hirn-
schale des hl. Sebastisn sn Ebersherg (vgl. M. Hafler, Wald- und
Baumlkult 1804, 19, 48, 79, B7).
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#zu.Y) In RuBland gab es ehemals Amulette aus Menschen-
schiideln *) Die keltischen Bojer fallten das Haupt des
gefallenen romischen Feldherrn Posthumius in Gold und
benutzten es bei Festopfern als Speisegefii?) In Irland
wurde ehemals ein Epileptiker dadurch geheilt, dall er
Mileh, die in einem Menschenschidel gekocht wurde, trank3)
Aunch in Spanien war der Schiidelbecher im Gebranch.)
In so manchen abgelegenen Beinhiiusern ,Karnern® der
Bretagne und Tirols prangen noch hente mit Blumen
bemalte oder mit Flittergold und Inschriften verzierte
Schiidel; sie konnen nach alter Sage an gewissen Tagen
sprechen und die Zukunft offenbaren.?)

Auch bei den Semiten findet sich diese Sitte.”) Nach
arabischer Auffassung bleibt dem Schiidel des Verstorbenen
eine Art von Bewultsein.®) Die heidnischen Araber benutzten
die Schidel erschlagener Feinde als Trinkgefiile) Die
Muhammedanerin Sulifa gelobte, wenn Allah das Haupt
des Morders ihres Sohnes in ihre Hand gebe, es als Wein-
gefib zu gebrauchen.”) Ehemals pflegte man in Israel aus
dem Schiidel eines Toten die Zukunft zu erforschen, was
gemill den Rabbinen dem Verbote Dt 18, 11 widersprach.!!)
Wenn Chijja Ben Abbin den Schiidel des Konigs Jojachin
in Seide gehiillt in seinem Schrank verwahrt haben und
ferner der Schiidel des Mirtyrers R. Ismaél einen kostbaren

) Jiretek, Gesch, d. Bulgaren p. 182, 145. Weitere Beispiele
bei J. Grimm, Gesch. 1. Spr." 101 fF.

% Globus 68, 172f.

") M. Hoernes, Natur- u, Urgesch., d. Menschen IT 53R,

* Wood-Martin, Traces of the elder faiths of Ireland I 207.

) ¥. H A. Seymour, Saunterings in Spain, London 1908, 295.

%) Koln. Ztg. 18 Mai 1913,

‘) Darnuf weist auch folgender Vergleich im Assyrischen hin:
siiren Behiidel gleich einem zerbrochenen Weinkruge' (Delitzsch.,
Assyr. Wib, 388 unter muyyu).

*| Wellhausen, Rests arab, Heident. 164,

*) J. Goldzicher, Globus 70, 240,

") W. Gottschalk, D. Gelabde 1019, 86.

Y) Bifrs Sofetim § 172; Jer. Sanh. c. 7, 10; B. Sanh. 66b. Usber
den Gebrauch des Schiidels im Zauber vgl. J. A. Montgomery, Aramaic
Incantation text from Nippur 1018, 256 £
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Schatz gebildet haben soll') so ist dieses ein Ueberlebsel
des ehemaligen Schidel-Reliquienkultes. In dem an der
Kirche Sion zu Jerusalem sich anschlieflenden Frauenkloster
befand sich um 570 ein mit Edelsteinen geschmiickter
Schiidel, der von der Miirtyrerin Theodota herrithren sollte,
ans dem die Wallfahrer ,zur Segnung* Wasser tranken.?)
Wenn sowohl in semitischen als auch indogermanischen
Sprachen die meisten Wirter fiir _Schidel* eigentlich
etymologisch nichts anders als Gefif* bedeuten, so liegt
dieses teils in der Achnlichkeit desselben mit dem Gefiif,
teils in der kulturgeschichtlichen Verwendung des Schidels
ale Becher begriindet.”)

1) Vgl 8. Kranss, Talm. Arch. I 56,
¥ Antonini Placentini Itinerarivm ¢ 22 od. Gildemeister, Berlin 1859,
* Vel Scheftolowits, Besmsenberger's Beitrige 28, 144 ff,
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8 55. Aus heidnischer Zeit stammt der israelitische
Volksglanbe, dafl durch Vorzeichen mannigfacher Art, die
haufiz unerbeten eintreten, der Schleier von der Zukunft
geliiftet wird, ,Wenn es keine Wahrsagerei gibt, so gibt
es doch Wahrzeichen* (Jer. Sabb. 6, 8; B. Hallin 95b); dieses
war die allgemeine Auffassung des jidischen Volksglaubens,
obgleich sie dem Verbote Lev. 19, 26, Dt, 18, 10 widersprach?),
Nach primitiver Auffassung wird das Niesen gewdhnlich
von einem in den Korper eindringenden Démon herbei-
gefithrt; zuweilen gilt es aber auch als Zeichen dafiir, dall
die in den Korper eingedrungenen bisen Einflisse wisder
ausgestollen werden. Die Worte, die die dabei Anwesenden
dem Niesenden zuriefen, weisen auf die zuerst angefithrte
Ursache hin. Das Niesen gilt als schlimme Vorbedeutung
bei den Indérn, Tren, Tena-Indianern, Eingeborenen Poly-
nesiens, in Deutschland, Island, bei den Masai (Ostafrika), den
Negern von Loango. Bei den Parsen, Arabern, Griechen und
Rimern war das Niesen dem Niesenden heilbringend. Der
Araber sprach dem Niesenden einen Gliickwunsch (tasmit)
aus (vgl. Kowalski W, Z. K. M. 81, 212). Der Antike rief dem
Niesenden zu: ,Zeus errette dich® oder ,bleibe gesund®
pbleibe leben®., Letzterer Zuruf ist bei vielen Vilkern
tiblich (z. B. bei den Indern), wodurch die iible Vorbedeutung
abgewendet wird (vgl. Jataka IT Nr. 155; Kathisarits, 28, 130 ).
Auch bei der altpaliistinensischen Landbevilkerung lebte diese
Vorstellung, wo man dem Niesenden ,Gesundheit!® zurief. Die
Mehrzahl der Rabbinen des 1.Jahrhunderts bezeichneten diesen
Brauch als Aberglauben: , Wenn jemand einem beim Niesen
,Gesundheit! zuruft, begeht er einen abergliubischen Brauch,

'} In urisraglitischer Zeit wurde auf Omina ein grofes Gewicht
gelegt (vgl. Gen. 30, 27; 44, 5).
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R. Elieger Ben Saddq meint, man solle deshalb nicht Ge-
sundheit!* rufen, um mnicht hierdurch das Lernen im Lehr-
hause zu unterbrechen; aus diesem Grunde sagten die
Schiller des R. Gamaliels nie ,Gesundheit!' ¢ (Tas, 2abb, 7, 5,
vgl. auch Beriik. 53a). Der urspriingliche Grund des Zurufes war
wohl damals dem jiidischen Volksglauben nicht mehr bekannt.
Im Midras (Pirgé de R. Eliezer ¢.52; Jalqut § 77) wird dieser
Zuruf damit begriindet, dal ehemals der Mensch gleich
nach dem Niesen gestorben sei; Jakob erst habe von Gott
die Gnade erlangt, daf der Mensch nicht so urplitelich
sterbe. Seit dieser Zeit wiire es fiblich, dem Niesenden
sGesundheit!* zuzurufen, Gemil der Bibel zeigt das Niesen
nur an, dafl die Krankheit geschwunden sei, Wenn SibyllI1I
224 betont, daB die Juden es fiir einen Aberglauben halten,
piiber die Zeichen aus dem Niesen zu sinnen* (Vgl Scheftelo-
witz, Altpers, Rel. 411), so gelangt hier die Auffassung der
offiziellen Religion zum Ausdruck,

§ 56. Unschuldige Kinder haben nach dem Glauben
verschiedener Vilker fiir die Wahrsagung eine besondere
Begabung und zwar meinen die Dentschen (A. Wuttke® 152,
146) und Hindus, dafl diese geheimnisyolle Kraft den Kindern
bis zu ihrem 7. Jahre innewohnt (M. Hang, Book of Arda Virdf,
Intr. LX). Dieselbe Vorstellung herrschte bei den altpalis-
tinensischen Juden. Daher pflegte man hiiufig ein aus dem
Schulhause kommendes Kind, das man zufilliz unterwegs
traf, nach dem Bibelvers zu fragen, den es gerade gelernt
hatte. In dem Inhalte eines solchen zufiilligen Verses
erblickte man eine wichtige Vorbedeutung (Hagiga 15; Gittin
56a, 68a; Hullin 85b; Ester R.c. 3,9). Darauf beruht auch
der ironische Ausspruch des R. Jobfinan (Bibi Batrs 121),
dafl seit der Zerstdrung des Tempels die Profetie kleinen
Kindern und Narren verlieshen worden ist. In Rom spielte
bei Losorakeln ein kleiner Enabe eine groBe Rolle. Dieser
tritt auf Geheill an den Kasten heran, in welchem die mit
Spritchen beschriebenen Lose liegen, von denen er eins
hersusnimmt, das er dem Orakelsnchenden hinhilt, damit
er von dem ihm zufallenden Orakelspruch Kenntnis nehme
(Cicero, de divinatione T1 ¢, 41 & 86, Tibull, Eleg. I 3, 11, Preller 11*
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p. 180). Bei den Neuplatonikern herrschte der Glaube, daf
durch den Mund der kleinen Kinder sich fiberirdische
Geister vernehmen lassen. Die Worte der Kinder galten
als unmittelbar gottliche Kundgebungen (Hugo Magnus, Der
Aberglauben in der Medizin, Breslau 1903, 59).

§ 57. Gemil den primitiven Vorstellungen lassen Geister
den Menschen zu bestimmten Zeiten und an einem be-
stimmten Orte oder in einer bestimmten Beschaffenheit
die Zukunft erschauen. In Nieder-Osterreich legt man sich,
um zu erfahren, wer im Laufe des Jahres sterben werde,
um die mitterniichtliche Stunde zwischen die Griber (Ver-
naleken 346), Der Dayak (Borneo) schlift auf einem Be-
griibnisplatz, damit sich ihm sin guter Geist im Traume
offenbare (H. Ling Roth, Natives of Sarawak 1896 I 211:; E. H.
(jomes, Seventeen years among the Sea Dyaks 1911, 204). Auch
im altpalistinensischen Volksglauben herrschte diess von
den Rabbinern bekiimpfte Auffassung: Man pflegte auf dem
Friedhofe zu tbernachten, auf daf sich pder Geist der
Unreinheit” auf ihm niederlift, der thm die Zukunft ent-
hilllt (Sanh. 65b, Nidds 17a, Berakat 18b). Darauf bezieht
sich auch der Satz im Jalqut § 587: , Wer spricht: Schlafe
auf dem Sarg des Toten, auf daf dir der Tote im der
Nacht erscheine' oder: Schlafe ja micht auf dem Sarg des
Toten, damit der Tote dir nicht in der Nacht erscheine’,
macht sich des Aberglaubens schuldig?® Fiir diese in der
Parallelstelle Tas, Sabb, VI 7 (ed. Zuckermandel) enthaltene
Lesart pern bezw. py ist demnach wis im Jalqut jrn zun
seizen. Im letzten Grunde hingt dieser Brauch mit dem
primitiven Glauben zusammen, daf man mittels einer Be-
schwiTung mit einem lingst Verstorbenen immer wieder Be-
ziehungen ankniipfen kann.

§ 58. Um von der Zukunft zn triiumen, bedienten sich
verschiedene Vélker des Besens, der zugleich ein Apotro-
pium ist, weil mittels dessen dimonischer Stoff beseitigt
wird; denn Schmutz ist eine Aufenthaltsstitte der Dimonen
(vgl. Ztschr, f. Ethnol. 1918, 73: in Bulgarien; Crooke, Pop, rel,
Il 188f: in Indien; C. Hill-Tout, Brit. North America [ 1907, 199:
bei den nordamerikanischen Indianern). Bei den Rémern plegte

o
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man mit einem aus einem FErdbeerstrauch hergestellten
Besen die Pfosten und die Schwelle der Tiir zu fegen und
sie dann mit Wasser zu besprengen, wodurch die Strigen,
die in das Zimmer eines Siuglings eingedrungen sind, ver-
scheucht wurden (Ovid, Fast. VI 165ff). In der Niederlausitz
legt man Besen und Axt auf die Schwelle der Tir (Globus
72, 863).7) Auf Sumatra und in der Stidsee wird mittels
des Schwingens eines Wedels das Unheil vertrieben (Plof,
Weib 117 418; Foy, Arch. R. W. 1912, 490). Durch das Fegen
kann nun ein Geist von dem Gestriipp des Besens fest-
gehalten werden, der dann dem Menschen, der sich auf
ihn stellt oder setzt, die Zukunft enthiillt.

In Niederosterreich stellt man sich, um einen Blick in
die Zokunft tun zu koénnen, um Mitternacht anf einen
Besen (Vernaleken p. 845). Will ein samlindisches Midchen
die Zukunft wissen, so reitet es auf einem Besen bis an
die Tiir des Pferdestalles und horcht. Wiehert ein Pferd,
g0 wird sie sich im neuen Jahre verheiraten (Frischbier,
Hexenspruch 1870, 166). Der Osterreicher, der in die Zu-
kunft sehen will, stellt sich in der Sylvesternacht an einem
Kreuzwege oder an einem Orte, wo die Grenzen dreier
Grundstiicke zusammenstoflen, auf einen Besen (Wuttke® 249).
In der Pfalz und im Rheinland bedienen sich die Jung-
frauen in der Sylvesternacht bezw. in der Andreasnacht
des Eehrbesens, um den kiinftigen Briutigam zu erschauen
(Wattke® 251; Wreds, Rhein. Volksk. 1922, 126), Ein analoger
Volksglaube existierte bei dem altpalistinensischen Land-
volk, der von den Rabbinern bekimpft wurde, vgl. Tos
Sabb, 6, 7, Jalqui; § 587: ,Sagt jemand: Setze dich aof den
Besen, damit du Visionen habest' oder gsetze dich ja micht
auf den Besen, damit du keine Visionen habest!, so macht
er sich des Aberglaubens schuldig®,

g 59. Ein anderes Mittel, das Visionen hervorruft, ist
die Umkehrung eines Kleidungsstiickes. Wenn ein Sid-
glave wissen will, welche Freuen Hexen sind, geht er in

Y Ein vor dis Schwelle der Tr gelegtar Besen schiitat das Haus
vor Hexen im Velgtlande (Watthe D, V.2 76
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der Georginacht vor Sonnenuntergang auf eine Wiese, ent-
Kleidet sich ganz und zieht dann seine Kleidungsstiicke auf
der verkehrten Seite an. Dann sieht er unbemerkt die
Hexen (F. Krauf, Volksglaube u. religioser Brauch der Stdslaven
1890, 120). Auch in Ostpreufien und Schleswig bewirkt
die Umdrehung der Kleidungsstiicke einen Einblick in die
Diimonenwelt (Weinhold, Zar Geschichte des heidnischen Ritns 1896,
10, A2; Wuitke® 258),") Eine &hnliche Vorstellung herrschte
anch in Paldstina, die von den Rabbinern bekiimpft wurde,
vgl, Tos. Sabb, VI 7: ,Wenn einer sein Hemd verkehrt an-
zieht, um Triume zu haben, begeht er einen heidnischen
Brauch.*

& 60. (ewisse Vorzeichen vermag der Mensch selbst
herbeizufiihren, wobei er teils einen Einflufl (vgl. = B. 5. 138).
teils keinen KEinflu auf den Ausfall des Vorzeichens hat.
Weitverbreitet ist der Brauch, die Zukunft mittels Stibchen
gu erforschen; er ist vorhanden bei den Germanen, Griechen,
Kelten, Chinesen, Persern, Indern (vgl. Jitaka Nr. 439) und
bei den Hebriiern (Hos. 4, 12). Noch unter den altpalistinen-
sischen Landjuden des 1. Jahrh. wurde dieser Brauch geiibt,
den jedoch die Rabbiner bekiimpften, vgl Tos. Sabb, VI 4:
2Wenn jemand seinen Stab befragt und spricht: "Soll ich
gehen oder nicht!, so begeht er einen heidnischen Brauch*
(vl anch Scheftelowits, Altpers, Rel. 91).

§ 61. Auch mittels Kieselsteine suchte der altpalisti-
nensische Bauer die Zukunft zu erforschen, indem er diese
Steine ziihlte und ins Wasser warf, wogegen sich die

') Andererseits enteieht sich der Ilokane den nichtlichen, durch
Gespenster hervorgerufenen Visionen, wenn or sich das Hemd aus-
zieht, es umkehrt und dann es sich wieder ansieht (Globus 48, 202).
Durch dise Umkehrung des Hamdes tritt alse immer das Gegentsil
von der angenblicklichen Gesichtswahrnehmung ein. Aus einem
dhnlichen Grunde drehen die palistinensischen Araber unmittelbar
aach dem Bittgebet zur Abwendung einer anhaltenden Dirre ihre
Mintel um.  ThHeses Umkehren des Mantels sall ein Tmkehren des
Wetters herbaifihren® (P. Kahle, Palistinajahrb. VIII, 162). Dreht
wihrend der Trauung der Feind des Briutgams einen Schub um, so
bleibt der Briutigam gemiiss arabisch-palistinensischem Glauben in
der Ehe kinderlos (T, Canaan a, a. 0. 25).
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Rabbiner wenden, vgl. Tds. Sabb. 6, 1, Jalquy § 587: ,Wer
Kieselsteine zihlt und sie ins fliefende Wasser wirft, begeht
einen heidnischen Brauch.* Die Divination beruht hier
auf dem Zihlen und auf den Bewegungen und den Kreisen,
die im Wasser durch das Werfen des Kieselsteins hervor-
gerufen werden!) Der Medizinmann unter den Masai legt
eine Handvoll Kieselsteine in ein Ochsenhorn, das er
schiittelt. Aus der Anzahl der Steine, die hierbei aus ihm
herausfallen, erschlieft er die Zukunft (A. C. Hollis, Masai
1905, 324; vgl. M. Merker, Masai 1904, 19). Bei den Turkoe-
Tataren berubt die Divination auf den arithmetischen
Spielen mit Kieselsteinen (Chantepie de ln Saussaye, Lehrb, d.
Religionsgesch, 1* 55). Gemil dem deutschen Volksbrauche
greifen die Midchen am Sylvesterabend aus cinem fliefien-
den Wasser eine Handvoll Kieselsteine und zihlen sie.
Sind sie paarig, so heiraten sie im niichsten Jahre, wenn
nicht, so bleiben sie noch ledig (Wuttke? 236). Das Zihlen
von Steinchen dient bei den Wadschagga zum Wahrsagen
(Globus 92, 166). Eine andere, ebenfalls migliche Deutung
des altpalistinensischen Brauches, Kieselsteine zu siihlen
und ins Wasser zu werfen, bietet Marmorstein, Jahrb. f.
jtid. Volksk, 1923, 2814

§ 69. Manche Vorgeichen treten zufiillig ohne Absicht
eines Menschen ein. Wenn in Ostpreufien und Bihmen aus
dem Herdfener Funken spriithen oder wenn glithende Echlen-
stiicke aus dem Ofen fallen, so deutet dieses Besuch an
(Wuttke® 211). Derselben Auffassung begegnet man bei den
Wotjiiken (Am Urquell IV 159), den Tena-Indianern (Anthropos
1911, 248) und den altpalastinensischen Juden, wgl Tos.
Sabb, 6, 2, Jalquy § 587: ,Sind Funken vom Feuer gefallen
und spricht jemand: Heute bekommen wir Giiste', so macht er
sich des Aberglaubens schuldig Dennoch hat sich dieser
Aberglaube bis zum Mittelalter bei den Juden erhalten.
So geiielt Séfer Hasidim (ed. Sulzbach) § 59 ,die weitver-
breitete Auffassung¥, dab, wenn man ein Kohlenfeuer hoch

) Nach Strabo XVI, 2, 30 waren dis Parser in der Hydromantis
sehr bewnndert, vgl. ferner Frazer, Folk-Lore in the Old Testament
IT 1611
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aufflammen sieht, dieses das baldige Erscheinen von Giisten
ankfindigt und daf, wenn man dieses Kohlenfener mit
Wasser ausloscht, die Giiste unterwegs ins Wasser fallen
werden; jes gibt keinen grifieren Aberglauben als diesen®,
betont dieses Buch.

Aus derjenigen Himmelsrichtung, den der Rauch des
am Nenjahrsfest im jernsalemischen Tempel dargebrachten
Brandopfers nahm, glanbte man zu erschlieflen, in welchen
(tegenden im kommenden Jahre Ueberfluss herrschen werde.
Stieg er z. B. nach der Siid- oder Westseite auf, so wubte
man, dafl im Siiden bzw. Westen keine Hungersnot herrschen
werde (Pesiqta d. R. Kahana P, 87). Letsterer (Hlaube, der mit
dem offiziellen Opferkult in enge Verbindung gebracht
worden war, ist geduldet worden. Es galt ferner als ein
biises Omen, wenn sich eine Frau am Fufie verbrannte,
withrend sie gerade beim Ofen beschiiftigh war (Hagigd 5a).

§ 68. Im altpalistinensischen Volksglauben wurde es als
ein ilbles Omen angesehen, wenn einem der Stab aus der
Hand oder einem beim Kssen ein Stick Brot aus dem
Munde fiel (Tos. Sabb. 7, 18). In Niedertsterreich und bei
den westfilischen, rheinischen und sfiddeutschen Juden und
Christen glaubt man, daff, wenn ein Federhalter herunter-
fillt und stecken bleibt, es bald Besuch gibt. In Tyrol
und Bayern mufl derjenige bald sterbem, dem der Loifel
beim KEssen aus der Hand fillt (Wuttke? 221). Fillt einem
ein Bissen von der Bpeise gur Erde, so ist dieses gemif
dem deutschen Volksbrauch ein Zeichen, dafl es ihm jemand
nicht ginnt (Wuttke? 210). Wenn einem Wotjiken das
Brot aus der Hand fillt, so glaubt er, daB die Toten ihm
dieses aus der Hand gerissen haben (Am Urquell IV 116). Auch
die Griechen und alten Preufien meinten, dal die bei einem
Mahle anf die Erde gefallenen Bissen den im Hause befind-
lichen armen Seelen zukommen (Rohde, Psyche I* 245).

& 64. Die bei wverschiedemen Violkern sich findende
Vorstellung, dalb es gewisse Tage und Zeiten gibt, an denen
man nichts anfangen darf, da es nicht glicklich ausliuft,
1iBt sich auch im palistinensischen Volksbrauch nachweisen.
Man glaubte, daf man weder am friilhen Morgen noch am
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Neumondstage noch am Sabbatausgang mit einer neuen Arbeit
beginnen diirfe, da sie miBgliicken wiirde (T0s, Sabb. 7, 18),
was aber die Rabbinen als Aberglauben bezeichnen. Trotzdem
herrscht dieser Glaube noch heute bei den slavischen Juden.?)
Nach dem deutschen Volksglauben soll man am Samstag,
da er der letzte Tag der Woche ist, nichts Nenes anfangen.

Im allgemeinen fing der altpaliistinensische Jude nicht
bei Nacht, sondern bei Tageslicht mit einer neuen Sache
an (Semdt R P. 50). In gewissen Zufillligkeiten sah er eine
ghiickverheifende Vorbedeutung. So gelangt ein Vorhaben
gliicklich zur Ausfihrung, wenn man zufillig ein Haus
betritt, das soeben erbaut worden ist oder in welchem
gerade ein Kind geboren ist oder jemand heiratet (Hullin
95b, Jalqut § 149)*) Man glaubte, daf der kurz vor dem

Y Ebenfulls gegen den Geist des altrabbinischen Verbots, ge-
wizse Zeitpunkte als unglickbringend angusehen, verstisst die kabba-
listischa Vorschrift, dass man Qidduaf nicht unmittelbar nach Anbruch
des mit der Nacht beginnenden Babbat machen solle, da gerade in
diesem Zeitpunkte der dimonische Planet Mars und der Batanstiirst
Hamael herrschen. Entweder soll man noch in der Dimmerung oder
gpiit in der Nacht dieses tun (Komm. Magén Abriham und Baér
Hefib zu Jozef Karo, Orab Hajjim § 271). Diese Vorstellung stittat
sigh wohl auf den altpalistinensizchen Glagben, dass die Dimonen
unmittellisr vor Anbrch des Sabbat ersohaffen sind (Berfsit B P. 7).
Dpsgs der Planet Mars der schlimimsts Dimon ist und den Menschen
des grisste Unheil bringt, ist such parsischer Glaube (Dink. ed
Peschotoon Sanjana 111 €. 192, 19), Eine anders kabbalistische Vor-
sehrift verbietet, in der Dimmerstunde des Sabbattages, in der nach
jidischem Glanben die verdammten Totensselen, din ja wihrend des
ganzen Sabbats aus der Hiille auf die Erde steigen diirfon (B zo San-
heir, 86b, Zéhir, P. Wajjehi), wieder sor Holle surfiekkehron, Wasser zu
trinken, ds man dieses Wasser den Toten ranben wirde (Toeafot zu
Pesabim 106s; Seder Gan Eden, vgl. A. Wimnsche, Aus Ismaels
Lehrhiusern 11T 1904, 80). Letsteren Glanben haben die palistinen-
sischen Araber ibernommen: Freitag ist der sinzige Tag der Wochs,
an welchem alle verdammten Seelen ganze 24 Stunden Freiheit haben,
weshalb eie den Ort ihrer Verbannung verlassen und den Lufteaum
durchstreifen (Canman n. o, . 13). Fir den Mohammedaner ist eben
Freitag der wilchentliche Ruhetag,

*) Die babylonischen Juden glaubten, dass derjanige, welchem in dem
Momente, wo er an ein Flussufer gelangt, die Fihre entgegenfilict, an
diesern Tage etwas Freudiges erlebt (Hollin 84 b, Jalqut Semusl § 117),
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Sabbatjahre ausgesite Weizen ecine sehr gute Ernte giht
(8ifre Sofetim § 171, Sanb, 65b), Stirbt jemand am Freitag
oder am Jomkippur, so ist es ein gutes Zeichen fiir den
Toten, stirbt aber jemand am Sabbatausgang adax: am
Tage vor Jomkippur, so ist es ein schlimmes Zeichen
(Abot d. R. Natan P. 25)) Wiihrend der Freitag bei den
Deutschen, Malaien (R. J. Wilkinson, Malay beliefs 54) und
Wotiiiken (Featherman, Soc. hist. IV 534) ein Ungliickstag ist,
war dieser Tag bis zur Dimmerstunde nach altpaliistinen-
sischem Glauben ein Gliickstag, weshalb man nicht nur am
Mittwoch sondern auch am Freitag eine Jungfrau zu
heiraten pflegte (8. Krauf, 11 37. 456) und den Regen, der
am Freitag fiel, fiir das Wachstum besonders forderlich
hielt (vgl. oben 8. 95).%) Wenn die mittelalterliche Kabbalistik
Montag und Mittwoch als Ungliickstage bezeichnet, an denen
man keine neue Arbeit beginnen mdége (Zohar P. Pinhas,
Josaf Karo, Joré Do § 179, 2), so liegt hier wohl deutscher
Einfluf vor.

Die verschiedensten alten Volker haben dem wachsenden
und sbnehmenden Mond einen Einflufl auf das Erdenleben
zugeschrieben. Bei den alten Indern wurde etwas Wichtiges
nur wihrend der Phase des zunehmenden Mondes be-
gonnen, da lediglich der zunehmende Mond als heilvall,
hingegen der abnehmende von ungiinstiger Vorbedeutung

1) Pallt anf einen Leichnam Regen, .so ist es ein'gutes Zeichen:
der Tote wird niimlich gleich nach seinem Tode seine Stndensehuld
abbilssen (Sifré § 112). Hier izt wohl anf Ez. 86, 25 Besng genommen,
dor nach spiiterer Anschanung dis Reinigung der Verstorbemen von
ihran Sinden andeutet, weshalb er bel der Totenwaschung gesprochen
wird: ,Und dch werde anf ench reines Wasser sprengen und ihr
werdet rein werden von all' suren Unreinheiten® Regenwasser gilt
anch in Indien als heilvell. Der Inder, der Wohlfahrt erlangen will,
giesst gich Regenwasser anf das Haupt (Keus, 8, 13, 10; 24, 41).

Y Den Parsen sind nur folgende Tage im Monat fiir wichtige
Unternehmungen, wie Aussaat, Hochzeiten, gimstig: Der erste bis
finfte, der elfte bis finfrehnte, der ecinundswanzigste bis finfond-
gwanzigste (Dink. IITe. 258). Alle fibrigen Tage sind Unglick wver-
heissend. Die spliteren Perser halten jedoeh den Xurdid, dem 6. Tag
im Monat, filr gliickbringend, Daher anternimmt gemiss Firdosi der
Held Feridiin am Xurdid den Eampf gegen Sohik
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ist. (Kath, 8. XT 3; Maitr, 8. IT 2, 7; Taitt, 8 IT 3, 6), Wihrend
der Periode des wachsenden Mondes fanden die Hochzeiten
statt (Sankh. Gr. I 5). Aehnlich hielten die Parsen den Neu-
monds- und Vollmondstag als fiir Eheschlielungen giinstig
(Modi a. 8. 0. 11f). Nach Strabo XV 8, 17 hielten die alten
Perser ihre Hochzeiten gewihnlich im Anfang der Frith-
lingstag- und nachtgleiche ab. Der zunehmende Mond
ibt anch nach der Vorstellung der paliistinischen Araber
eine heilvolle Wirkung aus. Wer die Zipfel seiner Haare
am ersten Tage des Neumondes schneidet, dem wachsen
dieselben schnell und stark. Pflanst man einen Setzling,
so wihlt man die Zeit um Vollmond hernm. Beim ersten
Erblicken des Neumonds wiinscht einer dem andern: Gott
mbge dich zunehmen lassen' (Conaan woo. 0. 182, 961). Dieser
Glaube war wohl schon den altpaliistinischen Bauern eigen,
dem aber die Rabbinen jede Bedeutung absprachen: ,Gott hat
den Mond als Zeichen dafiir eingesetzt, daf Israel gleich
dem Monde zunimmt und abnimmt, ohne daB ihm hieraus
etwas Uebles erwichst* (Semdt R P, 15). ,lsruel gleicht
nicht dem bald abnehmenden, bald zunehmenden Monde,
sondern der strahlenden Sonne* (Bir hasSir, R, 6, 9). Aber
im 11. Jahrh. hat sich der alte Volksglaube wieder Geltung
verschafft. Moses Nachmanides (Tefuba § 282) und Jors D&
179, 2, Eben Ha'ezer § 64, 3 heben hervor, dal man in
der Periode des zunehmenden Mondes zu heiraten pflegt.

§ 65. GemiB dem deutschen Volksglauben gibt es
Leute, die stets vom Gliick begiinstigt sind; und alles, was
gie mit ihren Hinden beginnen, hat auch einen sicheren Erfolg.
Ich kannte einen ostpreuBischen Referendar, der bei seiner
Assessor- Arbeit einen ihm befreundeten Gelehrten um
seinen Federhalter bat mit dem Bemerken, er wolle den
Schluflsatz seiner Arbeit mit demselben Federhalter
schreiben, mit dem jemer schon erfolgreiche Arbeiten ge-
schrieben habe. Eine analoge Ideenassoziation liegt in fol-
gendem von den Rabbinern bekimpften altpalistinen-
sischen Volksglauben: HEs gibt Leute, deren Hiinde
schnell und gesegnet sind: diese mub man sich bei
einer wichtigen Arbeit zu gewinnen suchen, damit sie
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den Anfang mit dieser Arbeit machen (Tos. Sabb. 7, 3:
Jalqut § 587).

& 86. Auch folgende Vorstellung findet ihre Parallels
im deutschen Volksglauben: Man darf nicht zwischen zwei
Menschen durchgehen, da hierdurch die Freundschaft zer-
stirt wird, was von Tés. Sabb. 7, 12 als Aberglanbe ge-
kennzeichnet wird, Aehnlich heift es bei Grimm D. M*
IIT 441: ,L#uft ein Hund zwischen zwei Freunden durch,
s0 wird die Freundschaft getrennt.” Nach B. Pesabim
111a hat es jedoch keine Bedeutung, wenn ein Hund,
Schwein oder eine Schlange zwischen zwei Minnern geht.

§ 67. Etwas was gedeihen soll, darf nicht gemau be-
messen werden, Dieser Glaube findet sich nicht nur in
Palastina sondern auch in Indien. ,Auf einer Sache, die
gewogen, gemessen und gezihlt ist, rubt kein Segen®
(BeraZit Rabba P. 64 za c. 96, 12; Ta'anit 8h, B. M. 42a}. Im
Brahmanismus darf man den Opferpfosten nicht messen,
weil der feste Glaube vorherrscht:  Mit dem Gemessenen
gewinnt man das Gemessene, mit dem Ungemessenen aber
das Ungemessens® (Eaus. Br. X 1), Hiersuf kann auch die
in der Bibel belegte Vorstellung beruhen, daB es unheilvoll
ist, die gemaue Kopfzahl eines Volkes festzustellen (vgl
2, Sam. ¢, 24). Die Auffassung, daf Menschen und Tiere,
wenn sie gezithlt werden, dshingerafft werden bezw. an
Zahl abnehmen, findet sich bei vielen Vilkern Afrikas, den
Indisnern Nordamerikas, Lapplindern und den Arabern
in Syrien (vgl. M. Merker, Masai p. 152, Frazer, Folk-Lore in
the Old Test. 11 556 {f).

§ 68. Gewisse Tiere liefern gleichfalls Vorzeichen,
Ueber die altpalistinischen Tierorakel habe ich Ztschr, Ver.
f. Volksk. 1918, 883f gehandelt. So hat man in dem zu-
filligen Anbellen eines Hundes ein schlimmes Zeichen ge-
sehen, was auch bei vielen anderen Vilkern der Fall ist
und von den Rabbinern bekimpft wird, Die Vorstellung,
dab die Henne, wenn sie wie ein Hahn kriht, von Dimonen
besessen sei und dem Hause Ungliick bringe, weshalb sie
sofort geschlachtet werden miisse, herrschte nicht nur bei
den altpaliistinischen Bauern, sondern auch bei den alten
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Rémern, Persern, Deutschen, Slaven, Esten, Chinesen,
Wotjiken, Negern Afrikas und den Zigeunern. Der Tal-
mud geiBlelt diese Vorstellung als Aberglauben. Es niitzte
aber nichts. In diesem Kampf des reinen Gottesglaubens
gegen den Volksglauben siegte der letztere, sodall das
mittelalterliche Werk Safer Hasidim das Verbot des Talmuds
ohne weiteres aufhob (vgl. Scheftelowits, Altpers. Rel. 46). Tas,
Sabb. VI 6 und VII 17 geiflelt den altpaldstinensischen
Bavernglauben, der in dem Krichzen eines Raben ein
Ungliickszeichen sieht. Dennoch hat sich dieser Aber-
glaube bis heute im jiidischen Volksglanben erhalten und
einzelne Rabbinen beeinflulit. So hilt K. Jeremia Ben
Eleazar den Raben fir einen ,Wahrsagevogel® (Wajjiqra
R. P. 82) und betonen die kabbalistischen Werke, dabf sein
Krichzen von schlimmster Vorbedeutung sei, was tibrigens
auch die verschiedensten Vilker der 5 Erdteile glauben.
DaB dieser Aberglanbe uralt ist, zeigt sein Vorhandensein
in Babylonien (Ztschr, Ver. Volksk. 1913, 386 ff).

§ 69. Da die Schlange als Seelentier sich vielfach zum
dimonischen Wesen entwickelt hat, gilt die Begegnung mit
ihr bei manchen Volkern als unheilyoll. Die Rabbinen
bekiimpfen den altpalistinensischen Bauernglauben, gemil
dem es ein schlimmes Vorzeichen ist, wenn einem eine
Schlange unterwegs zu seiner Rechten worbeikriecht (Tis.
Sabb. VII 13, B. Sanhedr. 65b). Besi den Ealmiicken kiindet
eine Schlange ein bevorstehendes Unheil an, wenn sie sich
rechts gegen ein Wohnhans hinwendet, Nach babylonischem
zlauben wird, ,wenn eine Schlange einem Menschen den
Weg versperrt, alles was er plant, vereitelt werden.*
aWenn eine Schlange vor einem Menschen sich aufbiumt,
so wird ein Morder jenen Mann toten® Die Beduinen, die
unterwegs sind, kehren wieder um, sobald ihnen eine
Schlange fiber den Weg kriecht. Bei den Rémern, Negern
in West- und Ostafrika (vgl, E. Kotz a a 0. 184), dem
Papuas, Melanesiern bedeutet eine Schlange, die einem den
Weg krenszt, Ungliick. Die Basutos in Siidafrika kehren
um, wenn sie einer Blindschleiche am Wege begegnen.
Brautleute und Schwangere sollen nach dem Glauben der
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Zigeuner baim Erblicken einer Schlange umkehren, denn sie
zeigt fiir sie ein Ungliick an (Ztschr. Ver, Volksk. 1913 3871).

g 70. Ebenso erblickte der altpalistinensische Bauer
in der Bepegnung eines Fuchses zur linken Seite ein
schlimmes Orakel, obwohl die Habbinen diese Vorstellung
als heidnisch bezeichneten (Tas. Sabb. c. 7, 18; B. Sanhedr. 65b).
Diesar Glaube herrschte aunch bei den Babyloniern: ,Wenn
ein Fuchs von der Linken des Menschen gzur Rechten des
Menschen voriiberliuft, wird jener Mensch Ungltick haben “
Die Anschauung, dafl ein Fuchs, der einem tiber den Weg
lguft, etwas Schlimmes ankiindigt, ist bei den Rémern, den
Albanesen, Preuflen und Tena-Indianern vorhanden (Ztsehr,
Ver, Volksk, 1915, 884).

§ 71. Auch der Hirsch gilt bei den altpalistinischen
Bavern als ein Orakeltier. Man hielt es filr ein schlimmes
Omen, wenn einem dieses Tier i{iber den Weg lief oder
wenn man sein Schreien vernahm, was gleichfalls die
Rabbinen bekmpften (Tss, S3abb. 7, 13; B. Banh. 65b). Im
dentschen Mittelalter hielt man die Begegnung mit einem
Hirseh fiir ein ungliickliches Vorzeichen, Dieselbe Vor-
stellung herrscht bei den siebenbiirgischen Zigeunern, Als
<in ungliickliches Vorzeichen gilt es in Persien, wenn einem
Menschen, der eine Reise antritt, ein Hirsch zm seiner
Linken begegnet. Der Schrei eines solchen Tieres gilt fiir
den auf der Reise befindlichen Eingeborenen auf Bormeo
als ein bevorstehendes Ungliick (Ztschr, Ver. Volksk. 1913,
385; J. IL N, Evans, Journ. of Roy. Anthrop. Inst. of Great Britain
and Ireland XLII 395).

§ 72. Der von den Rabbinen verbotene jiidische Volks-
glaube, der in dem Wiesel ein Orakeltier sah (B. Sanhedrin
66a), hat gleichfalls seine Parallelen, Bei dem Griechen
und Rimern war die zufillige Begegnung eines Wiesels
ein schlimmes Vorzeichen. Auch im Glauben der Deutschen,
Huzunlen, Iren und Zigeuner ist das Zusammentreffen mit
einem Wiesel unheilvoll. Wenn ein Japaner unterwegs ein
Wiesel trifft, hiillt er dieses fiir ein Vorzeichen von Brand-
gefahr (Ztschr. Ver, Volksk, 1918, 885). Ebenso wie das
‘Wiesel wurde gemiill derselben Talmudstelle auch der Fisch

141



VIII. Vorbedeutangen

als Augurium benutzt. Das Fischorakel war, wie ich Ztschr.
Ver. Volksk. 1913, 388 ff. dargelegt habe, den verschieden-
sten Vilkern bekannt,

§ 78, Der altpalistinensische Volksglanbe, daf ein Hund
geistersichtig sei und zu heulen beginnt, wenn der Todes-
engel in die Ortschaft kommt, wurde dagegen von den
Rabbinen als berechtigt hingestellt (Baba Qimi 60b), da in
jener Zeit alle Gebildeten an das Vorhandensein eines
solchen Engels glaubten und der Spiirsinn des Hundes
scharf ausgepriigt ist. So herrscht diese Vorstellung, die
gich an das Heulen des Hundes kniipft, auch bei den
Mohammedanern (T. Canaan, Abergloube p, 44 ;- Lane, Thousand
and one Nights 2, 58), Burmesen (J. Nisbet, Burma 2, 172),
Chinesen (Vale, Chinese Superstitions 17), den Itilmen auf
Kamtschatka, die daher, um das bevorstehende Ungliick
zu verscheuchen, entweder einen solchen Hund erwiirgen
oder wertreibem (G. W, Stellers, Beschreibung von Kamtschatka
1774, 279f), ferner bei den Bengalen (Globus 87, 52), den
slavischen Vilkern (F. 5. Kmuf, Slav, Volksforschungen 1908,
118; Globus 29, 124; 61, 155), Den Dalmatiern (Globus 17,
882) und Italienern (de Gubernatis, Thiere in der indogerm.
Mythologie 1874, 368). In Nordindien, im alten Griechenland
und in Irland herrscht die Anschauung, dafi die Hunde
das Herannahen eines Geistes wittern und daher bellen
(Crooke, Pop. rel. of North. Indian 11 228; 0. Gruppe, Griech,
Mythol. 803; Wood-Martin, Traces of the elder faiths of Treland
1902 11 24). Ebenso kimnen im altskandinavischen Glauben
die Hunde die Todesgittin Hela sehen, wenn sie an einen
Menschen heranschleicht (Grimm, D. M.* 682). Im deuntschen
Volksglauben kiindigen die Hunde durch ihr Heulen einen
Todesfall an, da sie den Todesengel herankommen sehen
(A. Wuttke, D, V.' § 85, Am Urquell N, F. I 7; W. Maller in
Ztschr. V. £ V. 1913, 183). Die Zigeuner haben denselben
Aberglauben (v. Whslocki, Aus dem inneren Leben der Zigeuner
1892, 117). Unter den Indianern Zentralbrasiliens und unter
den aus Englind stammenden Bewohnern des Cumberland-
Gebirges in Amerika treffen wir die gleiche Vorstellung,
dab ein in der Nacht heulender Hund den Tod eines
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Menschen ankiindigt!) (E. v. d. Steinen, Unter den Naturviilkern
Zentralbrasiliens 1594, 568; Journ. of Amerie. Folk-Lore 1911,
319).

%]iu sittlich religitse Weltanschanung des offiziellen
Judentums jener Zeit, die den Glauben an die Vorzeichen
verwarf (vgl, Sanh, 85b; 66a), wird durch folgende Er-
zéhlung des griechischen Schriftstellers Ps-Hekatius be-
leuchtet, die Josephus, Contra Ap. I 22 anfihrt: In dem
Heere Alexanders d. Gr. diente ein Jude, namens Mosollam,
der als der beste Bogenschiitze galt. Als das Heer sich
auf einem Kriegszuge befand, und ein Wahrsager, der den
bedeutungevollen Flug der Vigel beobachtete, alles still-
stehen hiefl, fragte der Jude nach dem Grunde, weshalb
man plételich raste. Der Wahrsager machte ihn nun auf
einen bestimmten Vogel aufmerksam und erklirte ihm, wenn
dieser sitzen bleibe, sei es auch fiir sie ratsam, nicht weiter-
zuziehen; wenn er aber sich erhebe und vorwirts oder
riickwiirts fliege, miiften sie dementsprechend weiterziehen
oder umkehren. Ohne ein Wort zu sagen, spannte der
Jude den Bogen und schoB den Vogel nieder, woriiber der
Wahrsager und viele andere ganz aufgeregt wurden. Er
aber entgegnete: , Was seid ihr doch fiir torichte Menschen,
daf ihr Euch mit solchem Ungliicksvogel abgebt. Wie
kinnte er, der nicht einmal voranssah, was seiner eigenen
Rettung diente, uns einen verniinftigen Rat hinsichtlich
unseres Marsches geben? Denn wilre er imstande gewesen,
die Zukunft vorher zu wissen, so hitte er sich wohl nicht
an diesem Ort niedergelassen aus Furcht, der Jude Mosollam
konnte ihn mit seinem PfeilschuB téten. Auch bei den
Indern wurde withrend eines Kriegazuges auf den bedeutungs-

') Bei siner bevorstehenden Heirat wurde der Hund im jadischen
Volksglauben als Orakel angesehen: ,Wenn in dem Moment, wo einer
gich aufmacht, um ein Weib zu freien, die Hunde bellen, so horchs
er darmuf, wss sis andeuten, um so den Ausgang seines Vorhabens
g0 erfahiren (Berfd R, P, 59). In der Oberpfals wirft das heirats-
lustige MiAdehen einen Stock auf einen Baum und spricht dabei:
oHunderl, ball, ball! Ball iber nein Mal (-Meilen)! Ball tiba's Land,
win mein feing Liab wuahnd® In welcher Richtung nun ein Huond
zu bellen beginnt, da heiratet sie hin (L. Hopf, Tierorakel 1888, 59).
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vollen Vogelflug geachtet, Wenn z B, Vigel in der
Richtung zum feindlichen Lager fliegen, ist dieses ein
Zeichen, daB man siegen wird (Maitr. Samh. IT 2, 8).

§ 7. In der Auffassung von der ominisen Bedeutung
gewisser Zahlen steht der Volksglaube der palistinensischen
Juden im gewissen Gegensatz zn dem der babylonischen
Juden. Aus Tos. Sabb, VI 17 (nebst Komm. d. R. Semusl
Abigdor, beigedruckt der Wilnaser Ausg.) geht hervor, dalb
im altpalistinensischen Volksglauben die gerade Zahl von
guter Vorbedeutung war, was die Rabbinen bekimpften.
B0 heifit es dort: Wer eine wichtige Handlung, wie Aus-
briitenlassen wvon FEiern, Heirat und FEhescheidung nur
dann ausfithrt, wenn eine arithmetische Divination eine
Zwei* ergibt, ferner wer noch etwas anf dem Tisch
hinzuftigt, damit die Zahl der daraufstehenden Dinge
eine gerade ist, begeht einen heidnischen Brauch, Weil
nach den altpalistinensischen Vorstellungen die Zweizall
gliickverheifiend ist, sind Zwillinge von guter Vorbedeutung
(Hohel, 4, 2; 5; Gen. 25, 23{), Gerade unter dem Sternbilde
der ,Zwillinge* empfingen die Israeliten die Tora?) Die
paliistinensischen Weisen haben im Ritual die gerade Zahl
vorgezogen., So war der Vorhang am Allerheiligsten mit
72 Fiden gewebt, und zwei Personen haben daran gearbeitet.%)
Fiir den ersten Abend des Pesach-Festes sind entsprechend
den 4 verschisdenen Ausdriicken der ,Erlésung* 4 Becher
Wein festgesetzt®) worden, ferner ist die Bestimmung ge-
troffen worden, daB man einem Leidtragenden 10 Becher
vorsetze') Der altpalistinische Volksglaube hat aber keine
ablehmende Stellung gegen die ungeraden Zahlen ein-
genommen, zumal da einzelne im altisraelitischen Kult
eine Rolle spielen (vgl Gen. 15, 8, Nu. 19, 12). Vor allem
war die Zahl  sieben® sehr beliebt.”) Nur insofern damit

') Tanbuméi (ad, Buber) P. Jitri

7 Semdt R. P. 50,

" Jer. Pesil. e 10, 1.

4 Jer. Berik. o, 8, 1.

% Vgl dasSachregister unter sieben®, forner Pesiqth d. B. Kahana
P. 4 u 28, Sieben Sohoe wu besitzen, war der Wunsch der Eltern
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ein Aberglaube verkniipft wurde, hatten sich die Babhin?r
dagegen gewandt. So heifit es Sabb, 67b: ,Die Frau, die
vor den eben aus den Eiern gekrochenen Kiichlein tanzt
und dabei fortlanfend bis zur Zahl 71 zihlt in dem Glauben,
daf die Kiichlein hierdurch nicht eingehen werden, begeht
sinen heidnischen Brauch.!) Die 13 galt geradezu als
heilige Zahl. Es gibt 13 gottliche Eigenschaften®) Mit
vollendetem 13, Lebensjahre iriigh der Enabe fiir seine
Handlungen die Verantwortung vor Gott.?) Durch 13 Siebe
mub dasjenige Mehl, das als ,‘Omér® im Tempel dargebracht
wurde, durchgetrieben werden®) Dreizehn Gaben haben
die Isracliten beim Ban des Stiftszeltes dargebracht. Dem-
entsprechend hat Gott den Israeliten 13 Gaben beschert.®)
Gott hat fiir Adam 13 Baldachine hergestellt.”)

{Rut. 4, 16). Sieben bestimmte Personen bilden sine ununterbrochene
Kette in den Menschengeschlechtern (Babi B. 121b). In sichen mensch-
lichen Generationen gab es je einen wahrhaften Frommen (Bamidb.
B. P. 20, Jelamdonu P. Pequds § 6, Pesigta B. P, 40, Sir hafziz, R.
¢ ). Bishen Btammviiter gibt ea filr die Menschheit (Est. Targ. 5éni
Einl), Sisben Propheten sind umter den heidnisehen Vilkern auf-
getreten (Wajjiqra R, P. 2). Sieben Dinge sind vor der Schipfong
der Welt erschaffen worden (Pesil, 5a). TUsber die Siebenzahl vgl.
nuch Nu, 28, 1; 2. K&, 5, 10; Scheftelowitz, Ap. Rel B1, 105, 185 £

" Der Zauber des Tanzens ist hier lebensférdernd. Wo man
tanzt, ist man gesund und lebonssprudelnd, Tanzen bedeutet Leben.

) Tu'an. 25m, Megilli 15a, 28a, Hagigd 0a, 85th 6o, #4b,

" Vgl Beheftelowits, Altpers. Hel. 127,

9 Sir hafsir, R.c. 8, 4

% Bir hastir. R, e. 4, 13,

) Wajjigri B. P, 20; Jelamdénu: Abaré §2; Pesigta d. R. Kashani
P. Pard. Auch in Indien ist die Zahl 13 heilvoll 13 Tage lang
musste der Opferveranstalter das Agnihotra-Opfer darbringen (Ap. fr.
V 28, 8). Das Unheil, dos infolge einer Zwillingsgebart bevorsteht,
wendet man dadurch ab, dass man den Marutas 13 Schiisseln Opfer-
kuchen darbringt (Caland, Altind. Zaubersi Nr 85). Der vertrishens
First, der in sein Land gurickkehren miehte, bringt 13 Behtisseln
Opferkuchen dar. Dus Dreizehnte ist stwas Usberschiissiges; tiber-
schiissig ist auch der Verbannte; durch das Ueberschilssign erlangt man
den Ueberschitssigen und bringt ihn wieder in sein Land guriick® (M. 8.
II g 11} Wenn nun nach Ait. Br, 1, 12 der dreizehnte Monat (d. i.
d. Bchaltmonat) fiir keine religidse Handlung heilvell ist, so kommt
#a daher, weil er fiberschfissig ist und im darauf folgenden Jahre
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VIIL Verbedeutungen

An dem palistinischen Volksglauben, dall die geraden
Zahlen von giinstiger Bedeutung sind,') haben im 4. Jahrh.
n. Chr, die meisten babylonischen Rabbinen AnstoB ge-
nommen, da bei letzteren die Vorstellung der Perser, dal
gerade Zahlen ungliickbringend seien und nur ungerade
gum Heile gereichen, Eingang gefunden hatte®) In Baby-
lonien hielt sich nur Raba von diesem ,Aberglauben® frei;
er pflegte gewihnlich seinen Gisten 4 Glas Wein vor-
susetzen, und als ein Gelehrtenschiiler, dem er gleichfalls
diese Anzahl reichen liefl, zu Schaden kam, sagte er, das
komme nur daher, weil er frither seinen Vortrag oft gestirt
habe. In spiteren Jahrhunderten suchten Gelehrte diesen
im Judentum eingebiirgerten Aberglauben suszumerzen wie
R. Selomd Ben-Aderet und R. Mair aus Rothenburg. Noch
um 800 n. Chr, war dieser unter den Persern existierende
Glaube an die unheilvolle Bedentung der Zweizahl unter
den babylonischen Juden nicht allgemein verbreitet. Aus
jener Zeit berichtet niimlich der Talmud,?) dafl einem hohen
persischen Beamten, der im Gasthause eines Juden ein-
gekehrt ist, ein Brot und zwei Glas Wein vorgesetat werden.
Als der Jude bald von seinem Tische das Brot wegnimmt,
sodafl nur noch die 2 Gliser vor dem Perser stehen, wird
jemer starr vor Entsetzen. Der Jude, der erst von einem
Andersgliubigen auf den bei den Persern herrschenden
pAberglauben® aufmerksam gemacht wird, stellt schuell

nicht existtert. Alles, was abnimmt, ist aber von schlechter Vor-
bedeutung. Darsus entwickelte sich bel den modernen Hindus die
Vorstellung, dass fberhanpt der Dreizehnts im Monat ein Unglbcks-
tag ist (Dubois a. a. 0. 272). Usber den Glauben an die omindse
Dreizehn in Europa vgl, suletzt 0, Weinreich, Trisknidekadische
Btudien, Giessen 1816, Er ist z. B, in England (Am Urquell IV 277), Dal-
matien (Globus 17, 882) und Italien belegt. Den gleichen  Aber-
glanben® teilem such die heutigen deutschen Juden. Manche Synagoge
geugt davon. So gibt es in der konservativen Bynagoge Inowrazlaw
{Posen) keinen Synagogenplatz 13 sondern 13a.

 Auch die Wapare-Neger halten die gernden Zahlen fiir
Gltickszahlen (vgl. E. Kotz a & 0. 28, 182, 195, 2041},

¥ Pesilim 110a; Scheftelowitz, Ap. Rel. 80).

B Bibi Mesii BGu.
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VI Vorbedeutungen

neben den ,Paarigen® noch einen Gegenstand hin, worauf
sich der Perser langsam von seinem Schrecken wieder
erholt. Dieser Glaube, der im 4. Jahrh, zuniichst bei den
Juden des persischen Reiches Eingang gefunden hatte, war
auch bald in Palistina!) dann spiter allgemein im Juden-
tum verbreitet. Er findet sich auch bei den arischen
Indern, Griechen und Rémern, ferner in Ceram, Malakka,
suf Borneo und Minahassa, bei den Siamesen, jakatischen
Schamanen, Arabern und Tiirken.®)

§ 75. Die weitverbreitete Auffassung, dal alles, was
mit, rechts begonnen wird und von rechts herkommt, heil-
voll und von guter Vorbedeutung ist, lift sich bereits in
urisraelitischer Zeit nachweisen. Bei der Weihung Ahrons
und seiner S6hne werden ihr rechtes Orlippchen, der rechte
Daumen und die rechte Zehe bestrichen (Ex. 29, 20 f; Lev.
8 23£). Der gleiche Ritus wurde bei der Lustration eines
vom Aunssatz Genesenden vorgenommen (Lev. 14, 14). ,Alle
Wendungen im Kultus beginne man mit rechts* (Joma 15 b,
Zobihim 62 b; Jer. Jomi c. 2, 1).%) Gemil dem spiteren alt-
palistinensischen Glauben soll man sich beim Ankleiden
zuerst den rechten Bchuh anziehen (Sabb, 61 a; Joms 77 a;
Derek eres ¢. 10; Oral Hajjim § 2)%), die Reise mit dem rechten
Full antreten (Joma 11b), sich rechts setzen und mit der
rechten Hand griiflen (Joma 53b). Man umarmte seine Lieben
mit dem rechten Arm und schlang dabei den linken um

) Vgl Jer. Sabb. c. 6, 2. Nach R. HunA ist ein Pflanzenstengel
mit 6, 7 oder § Knotéen ein sehr wirksames Amulett. Aehnlich er-
klirt der Babylonier B. Abbaji: Eine mit 8 Knoten versehene Schnur
bringt die Krankheit zum Stillstand, eine solehe mit 5 Knoten be-
wirkt' Genesung und eine mit 7 Knoten hilft gegen Zauberei (Sabb.
86b). Der Eranke pflegte 3 Tage lang oder 7 oder ¢ Tage lang
Medizin zu nehmen (Gitfin 70a; Kallih Rabb. P. 1).

*) Beheftelowits, Altp. Rel 831

") Die Tara haben die Jsracliten aus der Rechten Gottes empfangen
{Rir hadsir R. 1, 9). Beim Qidduz hilt man den Becher in der rechten
Hand (Berik. 61 a).

‘) Wich Derek eres R, o, 10, Midrad Talpijiot p. 125 und Mahsar
Vitry ed. Hurwitz 1803, p. 783 soll man sich stets suerst die rechte
Seite anzichen, udd weénn man sich aussieht, mit links beginnen.
Man pilegte nach links hin @u urinieren (Berik, 62a, Derek eres B.c.7),
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VIIL. Vorbedentungen

den Hals (Hohel 2, 7; 8,8), Wenn das Kind ein krankhaft
heifles Sehnen nach seinem Vater fiihlt, sell der Vater den
Riemen seines rechten Schohes an des Kindes linken Schuh
binden. Er vermeide, dieses umgekehrt zu tun, da es fiir
das Kind gefiihrlich ist (Sabb. 66 b).)) Fiillt das Los rechts
so ist es glickverheillend (Jer. Joma 6, 8). In Iran und
Indien spielt ,rechts“ die gleiche wichtige Holle. Im Par-
sismus wurden bei der Lustration eines Verunreinigten
die rechten Korperteile gnerst gereinigt (Vend. 8, 44—71).
Ebenso soll der Parse, wenn er sich wischt oder ankleidet,
stets mit dem rechten Kirperteil beginnen. Die Brahmanen-
schnur muf am rechten Ohr getragen werden (Mamu 4, 50;
Yajfiavalkys 1, 16), Bei vielen Zeremonien ist ,rechts® vor-
geschrieben (vgl. Sankh, Gr, 1,19; 2, 81; 2, 6; 1, 8; 2, 14). Bei
der Upasad-Feier opfert der Priester (Adhvaryu) auf einem
Backstein zuerst rechts vorn, dann links hinten, darauf
rechts hinten, sodann links vorn (A.Weber Ind. St 13, 277).
Der junge Ehemann lift am Hochzeitstage seine Fran mit
dem rechten Fube auf einen Stein treten (Saikh. Gr. I 18, 12).
Der Schiller sitzt vor dem Lehrver mit dem reehten Eniee
kniend (Sankh, Gr. 2, 7). Heiligtiimer umwandelt man nach
rechts (Sankh. Gr. 4, 12; M. G. W. J. 1821, 119).%), Wenn einem
Masai, der unterwegs ist, ein bestimmter Vogel gur rechten
Hand schreit, so deutet dieses Gelingen seines Vorhabens
an; schreit er aber links von ihm, so kiindet dieses Ungliick
an (A, C. Hollis, Masai 323). Von der hohen Bedeutung, die
die rechte BSeite im Semitischen hatte, zeugt auch ihr
Schriftsystem.

!} Hieraus spricht gleichzeitig die noch heute fiir den jodischen
Vater charakteristische tbermifige Lisbe zu seinen Kindern.

) Ueber Umwandlung nach rechts vgl. Eitrem, Opferritus w
Voropfer ¢, 1; ders,, Beitr. 2. griech. Religionsgesch. 11 u. ITI; Christiana

197 wu. 1920; E. F. Enuchel, Die Umwandlung in Eult Magie und
Rechtshranch 1919; vgl. auch oben p. 29.
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[X. Volksfeste

§ 76. FEingelne palistinensische Volksfeste haben sich
ans ilteren, primitiven Briuchen entwickelt, GemilB der
Vorstellung der Primitiven sind die Kopfhaare des Menschen
mit besonderen Kriiften ausgestattet. Daher darf das neu-
geborne Kind, da es noch schwach ist, wihrend eines
lingeren Zeitabschnittes nicht geschoren werdem, um es
nicht durch Entziehung von Kraft zu schwiichen. Die
erste Haarschur fand nur unter feierlichen Zeremonien statt
Bei den alten Indern durfte die erste Haarschur entweder
ein Jahr oder drei, fiinf oder sieben Jahre nach der Geburt
des Kindes unter magischen Zeremonien vollzogen werden.
Die Parsen nahmen gleichfalls die erste Haarschur unter
feierlichen Zeremonien vor. Die Araber und Syrer pflegten
ehemals das Abschneiden der ersten Haare bis zum Jiing-
lingsalter zu verschieben. Die bei den slavischen Vélkern
urspriingliche Sitte der Haarschurzeremonien liBt sich bis
ins 12. Jahrh. zurfickverfolgen. In Polen wurde sie sieben
Jahre nach der Geburt des Kindes vorgenommen, wobei
demselben ein Name gegeben bzw. der Name geindert
wurde, Bei den Russen fand die sakrale Haarschur im
zweiten, dritten oder vierten Lebensjahre des Kindes statt.
Im heutigen Volksglauben der Slaven haben sich moch
fiberaus zahlreiche Spuren der alten Sitte erhalten. In
Polen und Béhmen herrscht z. B. die Anschauung, daf dem
Kinde vor Ablauf des ersten oder siebenten Jahres das
Haar nicht geschoren werden diirfte, weil es sonst sterben
miiste oder wenigstens das Sprechen nicht leicht erlernen
wiirde. Bei den Siidslaven wird noch heute an den Kindern
die feierliche Haarschur vorgenommen, wobei die Persom,
die diese ausfiibrt, in ein dem Taufpaten &hnliches Ver-
hiltnis zu dem Kinde tritt. Bei den Germanen wurde die
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IX. Volksfasta

Zeremonie der Haarschur im 12. Lebensjahre ausgefibt und
war ausschlieflich Recht des Familienoberhauptes. Gemif
dem deutschen Volksglauben darf man einem Kinde im
ersten Jahre nicht die Haare schneiden. Sobald in Tibet
das Kind zu gehen anfingt, wird es zum Priester gebracht,
der Gebete um ein langes Leben iiber dasselbe spricht und
ihm zum ersten Male etwas vom Kopfhaar abschneidet,
worauf er ihm ein mit Zauberformeln gefillltes Siclkchen
als Amulett um den Hals hingt (Koeppen, Rel. d. Buddha II
321). Das Fest der ersten Haarschur existierte bei vielen
primitiven Vilkern. Bei den Suk in Ostafrika werden die
Haare eines Kindes, wenn es zu laufen anfingt, zum ersten
Male geschnitten. In Peru wurde das Kind ein Jahr nach
seiner Geburt zum ersten Male feierlich geschorem, wobei
es einen Namen erhielt. Der #lteste Onkel pfiegte das
Haar zu schneiden. Daf diese primitive Vorstellung auch
im altpalistinensischen Bauernglauben ihre Nachwirkung
hatte, beweist die bei den arabischen und palistinensischen
Juden geiibte Sitte, das Fest des ersten Haarschneidens zu
feiern, nachdem das Kind erst das vierte Jahr suriickgelegt
hat (Scheftelowitz, Altpers. Rel. 81 £). Bei den syrischen und
paliistinensischen Arabern gilt es als unheilbringend, einem
Einde vor Vollendung des ersten Lebensjahres das Haar
abzuscheren (vgl. Kahle a a. 0. VIII 151).

§ 77. Die Pubertiit der Knaben und Midchen wurde
bei vielen Primitiven gleichfalls festlich begangen. Bei
den weiblichen Reifefesten spielten Tanz und Gesang die
Hauptrolle, Das weibliche Greschlecht, das mit Eintritt der
Menstruation besonders den Diimonen ausgesetzt ist, sollte
hierdurch wohl gegen die ersten Anstiirme und Gefahren
derselben geschiitzt werden, Das Tanzen ist zugleich ein
lebensférdernder Zauber.!) Derartige weibliche Pubertiits-

'j "'i"gL oben p, B8f u. 1456, Eips Fraou pfegte, wenn -sie einen
Sauermilehbrei machte, dabei #n tanzen, in dem Glauben, daf hier-
durch der Brei nicht wverdirbt, was aber die HRabbinen verbietan
{fabb. 67 b). Im 11, Johrhundert wurde in Aegypten folgender Begon-
gunber von den Mohammedanern geiibt: Zehn Jungfranen schmiicken
sich mit Halsgeschmeide, ziehen rote Kleider an, tanzen derart, dass
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feste gibt es bei den Indianern in Amerika und bei ver-
schiedenen Negervolkern in Afrika (H. Ploss, Das Weib 17 1902,
401, 41211,). So haben die mannbar gewordenen Midchen
der Wahehe (Ostafrika) an solchem Feste noch kleine Fub-
schellen an, und unter Gesang bewegen sie sich langsam
im Kreistanze. Dieser Tanz findet ohne Minnerbeteiligung
statt (E. Nigman, Wahehe 1908, 40). Auch der in Hessen,
Westfalen und Rheinland gefibte Brauch, am 1. Mai die
jungen Midchen eines Dorfes an die jungen heiratsfihigen
Burschen zu ,Mailehen® auszugeben oder zm versteigern,
die dann im laufenden Jahre nur mit jemen tanzem (vgl.
W. Mannhardt, Wald- und Feldimlte? I 449if), geht im letzten
Grunde ebenfalls suf die oben hervorgehobeme primitive
Vorstellung zurfick. In der Bretagne tanzen die jungen
Midchen, welche sich gern verheiraten michten, um das
Johannisfeuer (Mannhardt p. 463); ein #hnlicher Brauch
existiert in WeiliruBland (Globus 38, 8316f). DaB dieser
primitive Brauch auch im alten Israel heimisch gewesen ist,
beweist die Angabe in Richter 21, 19—23, gemil der die
mannbar gewordenen Midchen auf den Weinbergen in
Silo alljibrlich Reigentinze auffihrten. In spliterer Zeit
hat dieser Brauch unter dem Einflu des reinen Gottes-
glaubens einen tief ethisch religidsen Charakter angenommen.
Zweimal im Jahre, am 15. Ab und am 10. Tischri wurden

ging dis mnders stisst, vorwirts und rickwitrts schreitend und auf
die Sonne hindeutend. Nach Vollendung dieser Handlung wird es
nach ihrer Meinung regnen (Maimonides, Maré Nebuchim IIT 37).
Hierdurch soll der Dimon der Diirre verscheucht werden. Der
Falaschaforscher Faitlovitsch, dem jede religionsgeschichtliche Schu-
lung mangelt, verbindet falschlich das altisraelitische Midchen-
reifetanzfest mit dem im November stattfindenden Fasttage der
Falaschas, der angeblich sn die Klagen Jakobs um seinen verlorenen
Sohn Josef erinnern soll. An diesem Tage werden pomphafte Tiinze
von verheirateten Minnern und Frauenm aufgefihrt, und am Abend
streut jeder Gotreide auf die Erde und BStrohdiicher der Hittten.
Dieses Fest, das such bei den Kamanten existiert, scheint ein alt-
heidnischer, die Fruchtbarkeit firdernder Ritus zu sein, der bei ver-
schiedenen Vilkern mit ‘Thnzen verkniipft war. Das Komerstreuen
puf dio Dicher ist nichts snders als eine Opfergabe an Dimonen.
{vgl. oben 8, 33 ff.)
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solche Tinze suf den Weinbergen aufgefithrt, Die Jung-
frauen, die nach damaliger Sitte bald nach Erlangung der
Geschlechtareife verheiratet wurden, waren bei diesem Feste
simtlich weiligekleidet, wobei die Kleider von gleichem
Stoffe und gelichen sein mubten, damit die Armen unter
ihnen micht beschimt wurden. Die gleiche Tracht stirkte
zugleich auch das BewubBtsein der Zusammengehtrigkeit, Der
Inhalt des Reigenliedes enthielt die Mahnung, den Hauptwert
auf dis Ausbildung der weiblichen Tugenden zu legen: , Jing-
ling, erhebe deine Augen und sieh, welche Jungfrau du dir
erwiihlen willst! Schau nicht auf &ulere Schinheit, sondern
richte dein Augenmerk anf die gute Familie, Triigerisch
ist die Anmut und verginglich die Schénheit, aber ein
gottesfiirchtiges Weib ist stets zu loben® (M. Ta‘anit 4, 8,
Rut Rabba, Einl). Diese Sitte zeigt uns besonders deutlich,
dab das jiidische Volk eine individuelle Seele hat, die sich
durch ihre ethische Veranlagung von anderen antiken
Vilkern unterscheidet. Auf alte Bauernfeste gehen ruriick
das Weiden- und ‘Wasserschipffest (siche oben § 40 u, 41)
und ferner das am 15. Schebat gefeierte Friihlingsfest, Um
diese Zeit begann niimlich die aus dem Winterschlafe er-
wachende Pflanzenwelt zu knospen.
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X. Sitten ohne magischen Einschlag

& 78. Einzelne religitse Pflichten, die mit einer Peinlich-
keit von den Juden geiibt werden, erscheinen im Lichte
der Volkskunde eigentlich nur als urspriinglich die Moral
des Volkes kennzeichnende Sitten, die im Laufe der Jahr-
hunderte geheiligt wurden, da sie scheinbar zur Firderung
des religiosen Gebotes der Sittsamkeit beitragen. Es ist
bekannt, daf eine orthodoxe Ehefrau ihr Kopfhaar stets
verhiillt haben mufl und zn diesem Zwecke eine Periicke
triigt. Sie darf nicht mehr mit losem Haare gehen. Daher
wird bei den Ostjuden unmittelbar vor der Tranung das
lange Haar der Braut vielfach abgeschoren, Dieses schein-
bare Religionsgesetz entpuppt sich als eine alte ehrwiirdige
Sitte, die im Altertum bei den verschiedensten Vilkern
iiblich war. Der rimischen Braut wurden die Haare ab-
geschmitten, und die Verhiillung der Kopfhaare war das
Kennzeichen der ehrbaren Ehefrau in Rom (E. Samter,
Familienfeste der Griechen und Romer 58: Rossbach romische Ehe
p 279). Die Ehefrau ist verpflichtet, eine andere Kopftracht
zu tragen z. B. bei den Germanen (P. Sartori, Sitte und Brauch
1 1910, 100£), ulten Indern und Esten (H. Oldenberg, Religion
des Veda 1894, 465), den Hereros (Irle, Herero 1906, 107), den
Pusblo-Indisnern (F. Krause, Pueblo- Indianer, Halle 1907, 20)
und den Siidsee-Insulanern (Parkinson, Dreibig Jahre in der
Sidses 1907, 270). Durch diese besondere Kopftracht sollte
sich die verheiratete Fran schon #uBerlich von den Midchen
unterscheiden, welche das Haar stets lose und unverhiillt
tragen (M. Het. 2, 1). Man sah darin das #uBere Zeichen
der Wiirde einer sittsamen Hausfrau, TUnd so entstand das
Gebot, dafl die jiidische Frau das altiiberlieferte Herkommen
beachten solle, ihr Haupt stets zu bedecken (Sifra Nu. & 11;
M. Ket, 7, 6; Bamidbar R. P. 9: Bersd, R P, 18). Hingegen
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plegte der Bauer oft mit entbliftem Haupte zu gehen
(nban ). Der Priester, der unbedeckten Hauptes war, durfte
wohl in die Priesterhalle hineingehen, aber nicht weiter
als 4 Ellen vom Altar entfernt schreiten (Beréd R. P. 17;
Bamidbar R. P. 5). In manchen Orten Palistinas war es
iblich, daf jeder Trauernde unbedeckten Hauptes war
(Beras, B, P, 100). Jedoch hatten die Schriftgelehrten ebenso
wie die Beter ihr Haupt stets bedeckt (Sabb. 118b).%)

§ 7%a. Mit der altpalistinensischen Hochzeit waren eine
ganze Anzahl harmloser Volkssitten verkniipft. Der jung-
friulichen Braut pflegte man ein geschlossenes Gefil mib
Hebewein vorzutragen, um ihre unversehrte Keuschheit und
Jugendfrische symbolisch anzudeuten (Ketubat 18b; Jer. Ket,
2, 1). Bei der Hochzeit wurden die Duft verbreitenden
‘Wein- und Oelschlinche getiffnet (Tos. ‘Ab, zard o 17; Tos.
Sabb. 7, 16; Bemahot c. 8); letzteres geschah auch bei dem
Einzuge beriihmter Manner in eine Stadt, um sie auf diese
Weise zu ehren (Tos. Sabb. ¢ 7, 17; Berik, 50b: vgl. auch
Krauf, Talm. Arch. II 38f). Zur Ehrung der Brant tansten
gerade die angesehensten Minner vor ihr, dabei ein Lob-
lisd fiber sie anstimmend (Ket. 16b, 17a).

Wenn einer eine unwiirdige Frau heiratete oder seinen
altererbten Landbesitz verkanfte, pflegten seine Verwandten
Fisser mit gerbsteten Kérnern und Niissen zu fiillen und
sie dann vor den kleinen Kindern zu zerbrechem, indem
sie dabei sprachen: ,Jener Mann hat sich von seiner
Familie bezw. von seinem Erbbesitz getrennt® Hatte sich
aber jener von seiner unwiirdigen Frau geschieden oder
fiel ihm wieder sein Erbbesitz zu, so pflegten die Verwandten
dasselbe zu tun, indem sie aber dabei ansriefen: ,Jener
Mann ist zu seiner Familis bezw. zu seinem FErbbesitz
wieder guriickgekehrt® (Jer. Ketub. 2, 10), Hier scheint die
Textiiberlieferung nicht ganz genan zu sein. Bei der Riickkehr
gur Familie bezw, zum Erbbesitz erwartet man, dall die
Fiisser nicht zerschlagen wiirden. Ich glaunbe, daf man
bei dieser Gelegenheit an die kleinen Kinder nur die in

Y Beit dem 2, Jhadt, wurds a5 unter dem Einfluss der Habbinen
ahblich, denKopfbei allen Gelegenheiten bedeckt za halten (Kallah B. P. 2).

154



X. SBitten ohne magischen Einschlag

ganzen Fissern befindlichen Korner und Niisse verteilte
(@ ist im letzten Falle statt o™awn zu lesen). Briiutigam
und Braut fasteten am Hochzeitstage bis unmittelbar
nach Vollzug der Trauung, damit ihnen die bisher be-
gangenen Siinden vergeben werden (Jer. Bikkur. 3, 3; Jos#f
Karo, Eben Hi‘ezer § 61). Dieser Brauch kionnte zwar ur-
spriinglich ein Opfer von eigenen Lebenskriften fiir eine
Gottheit darstellen, wodurch man sich ihr geneigt machen
und eine kraftsteigernde Wirkung erzielen wollte, Seo
wurde bei manchen primitiven Vilkern wvor wichtigen
Gelegenheiten, wie vor EheschlieBungen, Kriegsziigen, ge-
fastet (vgl. C. Clemen, Reste 95). Jedenfalls hat sich im alt-
paliistinensischen Volksglauben keine Erinnerung an eine
urspriinglich magische Bedeutung des Fastens erhalten und
braucht es sich daher nicht aus einer primitiven Sitte ent-
wickalt zu haben.

§ 78b. Da die auf dieses Kapitel beziiglichen Sitten kein
Licht auf den Glauben werfen, sondern nur fiir die Psyche
des Volkes charakteristisch sind,’) gehoren sie nicht in den
Hahmen dieser Arbeit; sie sind meistens in Kraufl, Talm.
Arch. an verschiedenen Stellen verzeichnet. Wer kiinftig
¢ine Geschichte der altisraelitischen Sitten schreiben will,
mull hierbei auch das etymologische Material beriick-
sichtigen, da es uns iiber manche Sitten, die in vor-
historischer Zeit existiert haben, Aufschluf gibt, +was
durch folgende Beispicle veranschaulicht werden soll.

'} S0 war am SBabbat und an den Festtagen der Tisch mit
Lilien wsusgeschmitckt (Wajjiqgra R. P. 28; Bir hasgir. R. 2, 2)
Beim Keltern des Weines pflegten die Arbeiter zu singen (Semot
R, P. 80). An der Tir des Trauerhauses pilegte ain Sack zu hingen
{Pesiqti d. R. Kahand P, 16}, und im Trauerhause selbst waren das
Bett und die Leuchter umgestiirzt (das. P. 15; Ta‘an. 30b; Esra Apokal,
el. Violet IV 4, 7: Ap. Joh. 2, 5). Bei Trauerfillen legte man sich
schwarze Gewdnder an (Jelamdénu, Hiazinu § 8; Jalqup Jeremia
§ 205; Eka zuifi ed. Buber 1894 § 56 p. 161) und bei freudigen Er-
eignissan weisse (Pesigtd 4. R. Kahani P, 11). Beim Weintrinken
pflegte man einem pwh sum Leben' suzurufen (Jelsmdénu, Pequde
§ 2; Tos. Sabb. 7, 8£). Letstere Bitte war bereits im 1. Jahrh. all-
gemein golibt. Einen &hnlichen Trinksproch ksnnten die Griechen
{vgl Tio Cassive LXXTI 18: fromeg). Durch dieses Wort sollte

155
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Sowohl im Arischen als auch im Hebriischen bedeutet der
Ausdruck tragen, bringen, fithren' zugleich  heiraten', was
wohl auf der ehemals weit verbreiteten Sitte der Raubehe
zuriickgeht (vgl. Ri 21, 20—23), hebr sy (Ri 21, 28, Esr.
9,2, 12; 10, 44; Neh. 18, 25; IL Chr. 11, 21; 18, 21; 24, 8),
altind. vah ,tragen, fithren, heiraten, vadh JFran’, awest.
vadi dss, upa-vaday ,gur Ehe geben’, lit. vedu fiihre,
heirate’,

Bei vielen primitiven Vilkern geschah das Dreschen
des Getreides dadurch, daf man Vieh oder Menschen darauf
treten lief, worauf folgende Ausdriicke hinweisen: aram.
8377 ,Dreschen’: hebr. 717 ,treten’, 377 ,Weg'; aw ;Yasta
gedroschen': np. yast ausgetretener Weg', paiy“asteh
;mit Fiifen getreten', altengl. swadu ,getretene Wegspur'.

Von der dltesten Art des PAuges geben folgende Worter
Kunde: talm.-hebr, 773 Pflug’; aram.x33 Zweig'; aram, #n20
JPflock, Plugschar'; altind. 1an gala ,Pflug, Stange’; altind.
hala Pflug': lit zalis Baumstamm' (Indog. Forsch. 88, 141).

Die Briicke bestand urspriinglich aus einem einfachen
Balken, vgl. hebr. ¢ ,Briicke': assyr. gusuru ,Balken’,
aw. frasdimbana ,Balken, Briicke' (Vend. 18, 74); aisl,
brn Priicke'; Sech. brevno ,Balken'; afries. tille Brett,
Briicke': dtsch. Diele; lit. grindis ,Brett, Briicke'.

Hebr. nbs (Gen, 24, 4, Hos. 10, 4; Ex, 18, 59) \Eid, Fluch',
verb. mbx fluchen' (hiph.) schwiren' gibt Zeugnis von der
urisraelitischen Art des Schwures, die spiter der jiidischen
Religion fremd ist. Bei vielen Vilkern war nimlich der
Schwur mit einem Fluche verkniipft. Der Schworende hat

die schikdliche Wirkung des Weins abgewehrt werden. Ein stichtiges
Weib trug keine roten Kleider (Berik. 20a). Manche primitive Sitte
wurde bereits in urisraelitischer Zeit bekimpft. So erfahren wir ans
Ri. 7, 61, dass man diejenigen Israeliten fiir minderwertiz hielt,
welehe in der Weise tranken, dass sie niederknieten und gleich
Hunden ihren Kopf ins Wasser steckten. Bbenso tranken die Ich-
thyophagen, ein auf der niedrigsten Stofe surfickgeblichenss Natur-
volk am Westufer dez Roten Mesres, kniend aus den Whasserteichen,
indem sie die Hinde auf den Boden stiitsten und ihrem Mund ine

Wasser steckton nach Art der Rinder (Agatharchides 38, Geogr. Gr.
min. I p. 180£).
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im Falle eines Meinsides die Strafe oder das Verderben
auf sich selbst heraufbeschworen, Dieses ist auch im
Griechischen der Fall gewesen (P. Stengel, D, griech. Kultus-
altert. 1898, 78). Ebenso heift im saltindischen fapatha
JFluch, Eid", sap [fluchen’, (med.) schwiren d. h. sich selbst
verfluchen und caus, schworen lassen’, Mit dem Eide war
fiir den Inder die Selbstverwiinschung verbunden, sofern
man die Unwahrheit sagt (vgl. Rgv. VII 104, 15; Ait, Br.
VIOI 15). Aus demselbem Grunde hat arab. w1 Flucht
auch die Bedeutung ,Schwur',

Diese Beispiele beweisen, dafl die Etymologie wertvolles
Material zur Erschliefung der vorhistorischen, israelitischen
Kultur bietet.
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XI. Das Weltbild.

§ 80, Der Primitive, der in engster Fiihlung mit der
ihn umgebenden Natur lebt, erklirt sich das Bild der Welt
analog der ihm im téglichen Leben begegnenden Erscheinungs-
formen. Der alte Inder der Brihmana-Periode vergleicht das
Universum mit dem Topf (ukhd), dessen Boden die Erde und
dessen obere Wandung der Himmel ist (Sat. Br. VI 5, 2, 3—B5).
Nach dem Rgveda (IIT 65, 20; X 44, 8) sind Himmel und
Erde zwei einander zugekehrten Bechern #hnlich. Dem
Anstralier erscheint der Himmel als sine aunf die Erde ge-
stitlpte Glocke (Howitt, The native tribes of South East Austra-
lin 426). Eine analoge sltpaléstinensische Vorstellung iiber-
liefern uns R. Sime'on Ben-Jobai und R. Abin.: ,Himmel
und Erde sind einem Trinkgetil &hnlich erschaffen® (Berst,
R P. 1; Wajjiqra R. P. 36). ,Die Welt gleicht einem Hohl-
maf“ (Est, R. P, 1). Die gesamte Erde, die sowohl nach
altindischer als anch nach altpalistinischer Auffassung vom
Ozean umringt ist (Kirfel, Kosmographie 9f.; ‘Erubin 22b; Jalquy
Jes. § 513), wird bei den Israeliten und Arviern als aine
scheibenartige Fliiche dargestellt (vgl. Sat. Br. VI 7, 1, 26
VII 1, 1, 87, Scheftelowits, Altpers, Rel. 107 £), deren Mitte dis
Inder und Israeliten als den Nabel bezeichneten. Nach
der Vorstellung der letzterem ihnelt daher die Erde dem
scheibenartigen Deckel eines Topfes und die unter ihr be-
findliche Holle dem Topfe (Pesihim 94a).1)

Ebenso wie nach mittelpersischen Quellen der Himmel aus
Diamantstein®) besteht, ist nach altpalistinischer Vorstellung
die Himmelsdecke ein kristallartiger Stein (Bersd. R. P. 4 u,

') Nicht nur bei den Israeliten, sondern auch bei den Indern,
Persern, Griechen und Babyloniern liegt dis Unterwelt unter der

Erde und hat Tore (vgl. Scheftelowitz, Ap. Rel. 172).
T Min 1 Xrat 9,7, Did. e. 91; Dink. TX 20, 7. Gemiiss Firdosi
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12: 2. Hen. 29; 1. Hen. 14, 8—10; 71, 5; Ex. 24, 10).") Bereits
im Indogermanischen ist der Himmel als ein Stein aufgefallt
worden. So bedeaten altind, ad¢man und altiran. asan
nicht nur Stein, sondern anch Himmel (vgl, Scheftelowitz a. a.
0. 104), Sowohl nach altindischem als auch nach alt-
israelitischem Glauben gibt es zwei gleich grofie Ozeane,
von denen der eine an der Himmelswilbung, der andere
auf der Erde ist (R. V. VII 6, 7; X 98, 51; 186, 5, Ath. V. IV
16, 8 nebst Siyana, Sat. Br. X 6, 4, 1; Bers. R, P\ 4; vgl. Hen.
54, Tf; Gen, 1, 7). Die Vorstellung der Primitiven, daf der
Himmel durch Pfeiler gestiitzt ist, findet sich nicht nur
bei den Eingeborenen Zentralaustraliens, sondern auch bei
den alten Indern, Iraniern, Griechen und Israeliten ®) Neben
der uralten israelitischen Vorstellung, daf die Erde auf
Sinlen ruht, die aus dem Urmeere hervorragen (vgl. oben
8. 28), existiert die jingere, dall die Erde ebenso wie jedes
Bauwerk ein Fundament hat und zwar bildet der Stein
pSetija®, mit dem Gott den Urquell des Tehom ver-
schlossen hat, zugleich den Grundstein der Erde.?) Oft haben
sich iltere und jiingere Vorstellungen nebeneinander erhalten.
So ist die uralte israelitische Vorstellung von dem mit der
Schlinge bewaffneten Todesgotte, die auch bei den arischen
und vielen primitiven Vilkern vorhanden ist, der jiingeren

(Binl.) aus rotem Rubin.

') Nach Hagigh 14b ist er ein Marmorstein, Solche kosmologische
Ansichten haben aber niemals dogmatische Geltung erlangt, sondern
oft Aenderungen erfahren. So lehrt R. Sim‘eon Ben Jolai, dass das
Himmelsgewdlbe aus Wasser besteht (Jer. Hod. hass. 2, 4). Wer an-
nimmt, dass die isrnelitische Auffassung von der steinernen Himmals-
decke sus deni Arischen entlehnt ist, muss auch die angelsiichsische
Vorstellung, gemiiss der die Wolke aus einem Stein besteht (vgl
aegl olid Sweln’: me. cloud ,Wolke'), von den Dieri (in Australien)
herlgiten, wo sie allgemein verbreitet ist {vgl. Howitt, The native
tribes of SBouth East Australis 304f). Dieses ist nber unmiiglich,
da die Angelsachsen von der Existenz Australiens noch gar keine
Abnung hatten,

) Vgl Beheftelowits a. a, O, 106, O. Gruppe, Griech. Myth, 382,

) Jer. Jomi & 3; B. Jomd 54; Pesiqth d. B. Kahana P a1;
Wajjigris B. P. 20; Bamidbir R. P, 12; vgl. D. Feuchtwang, M. G,
W. J. 1910, 724.; Jelamdénu, Qedssim § 10.
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Anschauung von dem mit dem Schwerte versehenen Todes-
engel gewichen.!) Die Sonne, die mit einem Rade versshen
ist,%) sinkt im Westen im Ozean unter (ypw), um ins west-
liche Himmelstor einzugehen und dreht sich wihrend der
Nachtzeit in nordlicher Richtung wieder mach Osten, wo
sie ans dem Himmelstor tretend, aus dem Ozean aufsteigt.”)
Nach einer jiingeren, von Griechenland beeinfluliten Vor-
stellung badet sich die Sonne abends, wenn sie im Westen
untersinkt, im Ozean und erlischt; indem sie sich dann
nach Osten hin dreht, gelangt sie in den Feuerstrom,
wo sie sich wieder entziindet und dann aus den Fluten
emporsteigt (Jalqu Jes, § 518).%) Aehnlich glauben auch die
alten Inder, dafl die Sonne im Westen im Ozean unter-
taucht (Kaus. Br. 18, 9; 24, 41), in die Himmelswelt eingeht,
gich dann um den Ozean nach Osten bewegt und wieder
aus dem Himmelstore fihrt und so der Erde sichtbar wird.")

Der Sitz des gittlichen Geistes ist nach altisraelitischer
Vorstellung der Norden, wo die Himmelswelt liegt (vgl
Ez 1, 4; Jes. 14, 13), Der Konig Messias wird daher
von Norden herkommen, wo er weilt (Wajjigrda R. P, 9;
Bamidb. R. P. 18). Das Paradies liegh im Norden.®) Diese
israelitische Auffassung scheint wvon den Babyloniern
zn stammen, von demen sie auch die Mandier, Syrer

¥y Ferner ist die Auffassung von der Seelenschlange bedentend
glter als dis vom BSeclenvogel. Erstere stammt sus der Zeit, in
der man annahm, dass die Statte der Abgeschisdenen sich tief unter
der Erde befindet, letztere aber aus der Kulturstufe, in der man das
Jenseits in die durch einem Ozean getrennte Himmelsstitte verlegt
hat, zu der die Seele auffliegt.

7 Jomi 21b; Babd B. 58a; Jer. Hug. 8, 9; Berdd, R, P. §; Wajji-
qria B, P.81,9. Auch der alte Inder glaubte, dass die Sonne mit einem
Rade versshen ist (vgl B. V. I 121, 13: 180, 9; 174, b; 175, 4

" Qohel. R. c. 1, 6; Sem. R. P. 45; Hen. 33, 3; 72, 24f; 75, 411
Wihrend ihres nichtlichen Aufenthalts im Himmel kniet die Soune
anbetend vor Gott (Midr. Tehillim c. 19),

) Teber die Entsindung der Sonne ans dem Nassen vgl. Heraklit,
Fragm. 6§ u. 76 (ed. Diels), Plutareh, de Is. o. 11.

%) A. V.VII 81, 1; V23 6 R V.[69 10). Oestliche und
westliche Himmelstors fitrr die Planeten nehmen wach dis Iranier an.

) Bir hassir, sutti ed. Buber P. 4, 16,
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und Manichier fbernommen haben.!) Eine Parallele
zu dieser babylonischen Vorstellung, daf der Norden der
Gittersitz ist, bieten die Heligion der alten Inder?) und
die der Masal®) Diese letztere Vorstellung der alten Inder
ist mnabhingiz von Babylonien entstanden. Es laBt sich
nimleh beweisen, daB bereits im Urarischen der Norden
die Wohnstiitte der Gotter, hingegen der Siiden die der
Seligen (pitaras) war. Sowohl bei den zarathustrischen
Iraniern als auch bei den vedischen Indiern begegnen wir
dem Glauben, dall im Stiden die Gefilde der Seligen liegen,
weshalb der Inder in siidlicher Richtung die Manenopfer
darbringt. Im Sonderleben der Inder ist aber sekundir
der Stiden zugleich als Ort der Dimonen aufgefaft worden,
da die Abgeschiedenen vielfach als bise Geister die Ueber-
lebenden heimsuchen, Das Siidfever (daksinagni) —
heibt es Sankh. Sr. I 14, 3; 15, 4 — schiitzt vor Gefahren,
die von den ,Abgeschiedenen® (pitaras) kommen. Die
Zarathustrier hingegen, die streng swischen Rechtgliubigen
und Falschglaubigen schieden, von denen die ersteren mach
dem Tode zu Fravesi Schutzgeistern, die letzteren zu Daéva
JDiémonen‘ werden, haben gemiifl der urarischen Ueberlieferung
dem Stiden nuralsdie paradiesische Btitteder rechtgléubigen
Verstorbenen angesehen, weshalb sie von Stiden her nichts
Boses erwarteten, In der Auffassung vom Norden besteht nur
scheinbar ein Gegensatz zwischen den Indern und Iraniern.
Der Glaube der vedischen Inder und Buddhisten, daB die

'} Beheftelowits, Entstehung der manichiischen Rel. 16. Ferner
geht mit Sicherheit aus einem von P. Strassmeier publizierten Text
der Arsakidenzeit hervor, dass von den Babyloniern die Stdgegend
des Himmels als Unterwelt angesehen wurde (F. X, Kugler, Kultur-
historische Bedeutung der babylonischen Astronomie 1907, 45). Nach der
Zerstirung des Tempels hatte der judische Volksglaube eine Aenderung
erfahren. Weil die Westmaner des Tempals erhalten hlieh, meinte
man, der gittliche Geist wohns im Westen (Bamidbar B. P. 11),
weshalb man, wenn man ein Bedtirfnis verrichtet, nicht nsch Westen
blicken solle {Derek eres Habbi P, 7).

Y) Vgl Sat. Br. 19, 4, 10; XI5, 1, 11; 7, 8 7; Kath. 8. 8, 1;
Chind. Up. 2, 24; 8, 10; Maitr. 8. 6, 80; Dighinik. XVI b, 1.

*) Merker, Masai 1904, 197, 199.

11
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Stiitte der devias Gitter' im Norden liegt, erweist sich als
indo-iranisch. Die Iranier haben bekanntlich unter dem
Einfluf der Zarathustra-Religion die urarischen daivis
Gitter* zu dadva Dimonen* umgewandelt. Folglich mubBite
auch der Wohnsitz der urarischen daivids zur Stitte der
Daéva ,der dimonischen Gitter' werden. Daher ist dem
Avesta gemiél im Nordem der Sitz der Dasva, die in
Finsternis gehiillte Holle, Mithin ist die Vorstellung, daf
im Stiden die Seligen, im Norden die Gotter wohnen,
urarisch.)

Wohl anf der Tatsache, dall der Primitive sich in
iiltester Zeit besonders des Lehms bediente, um Figuren
zu bilden, und auf der Beobachtung, dall der menschliche
Leichnam, wenn er im Lehmboden begraben wird, in ver-
hilltnismilig kurzer Zeit zur Erde wird, beruht die bei
vielen Vilkern nachweisbare Vorstellung, dafl der Mensch
sus Lehm erschaffen ist. Sie ist vorhanden bei den alten
Indern?) Aegyptern,®) Griechen, den Eingeborenen Austra-
liens, Polynesiens, Melanesiens, bei den Karens auf Burma®)
und bei den Israsliten (Hiob 33.6; 4, 19f). In dem Musaf-
Gebet des Jomkippur® das mit den Worten beginnt: jamis
koah kabir* und die Schopfung der Welt behandelt, heifit
es von der Schipfung des Menschen; ,Du (o Gott) bildetest
eine Form aus Lehm (homer) nach der Gestalt Deines
Siegels.* Sowohl nach urisraelitischer Auffassung als auch

1 Wis ist wohl dieser Glaube entstanden? Nach uorarischer
Aunffassung wohnten die Gotter auf Bergen, hingegen die Seligen suf
piner durch sins weits See von der Erde petrennten Stitte. Somit
weist dis gemeinsame Vorstellung von dem Norden als dem Bitze
der Gotter und von dem Siden als dem Avfenthaltsorte der Seligen
darsuf hin, dass der Ursits der Arier dadurch gekennzeichnet war,
dass im Norden hohe Berge, im Siiden eine weite See Iag,

%) Sat. Br, VII 4, 2, 17.

% 0. L. Z. 1524, 251, Muspero, Histoire ancienne de peuples da
'Orient Classique 1895, 128

4 Frazer, Folk-Lore in the Old Test. I 6 f. Wenn die modernsn
Pargen den menschlichen EKfrper beseichnen als  tenement of clay®
(vgl. Dink. ed. Peshotoon Sanjana IX p, 667, 613), so ist dieses walr-
schainlich aos dem Alten Test. entlshnt.
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nach der indischen Philosophie hat die Gottheit durch
ihren Hauch dem Menschen das BewuBtsein verlichen. So
heifit es Maitrayani Upan. 2, 6: ,Gott Prajapati firwahr
bestand allein im Anfang. Er hatte keine Freude, da er
allein war. Indem er seine Gedanken auf sich selhst
richtete, schuf er die vielen Geschopfe. Da sah er sie be-
wubtlos und leblos wie einen Stein, regungslos wie einen
Baumstamm dastehen, Da hatte er keine Freude, TUnd er
beschlofi: Ich will, um sie zum Bewubtsein zu erwecken,
in gie hineinfahren. Da machte er sich selbst, wie ein Wind
ist und wollte in sie hineinfahren, Als ein einziger Hauch
vermochte er es nicht, sondern als fiinffacher Hauch
geteilt.®!) Das Herz ist der Bitz des Verstandes sowchl
nach der Anschauung der alten Israeliten®) als such nach
der der alten Inder, vgl. Vaj. Samh. 34, 6: ,Der Geist, der
im Herzen seinen Sitz hat, der rasche, schnelle* ferner
{(Rgv. VIII 100, 5; Ath. V. VI 18, 3; Adv, Gr.III 6, 8), Aehnlich
der biblischen Schépfungsgeschichte (Gen. ¢ 1, Jelamd&nu,
Emor § 9) bestand nach indischer Auffassung die Welt an-
fanga nur aus Wasser (Taitt. 8. VII 1, 5, 1; Taitt, Br. I, 8, 5;
Sat, Br. XI, 1, 6, 1; Brh, Up. V 5, 1: Kath. §. p. 84, 14; Taitt
Ar. 1, 28; Ait. Up, 1, 1; Ramay. 1T 110, 8; 119, 8).

!} Nach altindischer Auffassung zerfillt der Lebemshauch in finf

Teile: Priina, Apins, Ssmina, Udéna, Vyina.
% Vgl 1. Ko. 10, 24; Ps. 90, 12, Mifls 8, b; 15, 14, Hi. 94,
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§ 81. Der Gesamtiiberblick von dem altpaliistinensischen
Volksglauben zeigt uns, daf das primitive Denken einst
entacheidend das Welthild der altpalistinensischen Banern
beeinflulit haben muf, da es zu einer unsusrottbaren Teber-
lieferung erstarken und erstarren konnts, Er enthiillt uns
den gewaltigen Abstand der Volksreligion won den Ideen
der offiziellen Religion, die nur von einer verhiiltnismiiBig
kleinen geistigen Oberschicht richtig erfafit wurden, so daB
es zu begreifen ist, wie der Ausdruck am ha'ares Land-
volk die verichtliche Bedeutung eines der Religionsvor-
schriften unkundigen, rituell unreinen Juden erlangte, ob-
gleich die Rabbinen gerade den Ackerbau im Gegensate zn
dem Hiindlertum, das sie geringschiitzig beurteilten (vgl. Tos,
Bikkur, 2, 18), iber alle Maflen hochschiitzten, was schon
sus folgender Legende hervorgeht: ,Als Abraham durch
Mesopotamien zog, sah er, dal die dortigen Bewohner den
Greniissen frohnten. Da sprach er: An diesem Lands méchte
ich keinen Anteil haben’. An den Grenzen Kansans an-
gelangt, beobachtete er von den Anhthen von Tyrus aus,
wie die dortigen Einwohner mit Feldarbeiten beschiiftigt
waren und er rief auns: ,0, michte ich doch an diesem
Lande Anteil haben’. Daranf sprach Gott zu ihm: Deinen
Nachkommen werde ich dieses Land geben'* (Berd. R. P. 89).
Viele palistinensischen Rabbinen waren mit dem Land-
leben sehr eng verwachsen und nahmen mit Vorlishe
daraus ihre Vergleiche (vgl. Wajjiqra R. P. 25): ,Die Henne
sammelt die Jungen, so lange sie klein sind, unter ihre
Fliigel, wirmt sie und withlt fiir sie im Schmutze; wenn
sie aber grofl geworden sind und eins von ihnen sich ihr
nahen will, so pickt sie ihm auf den Kopf und spricht zn
ihm: ,Geb' und suche in deinem Mist. So auch, so lange
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die Israeliten in der Wiiste 40 Jahre lang wanderten, fiel
das Manna herab, begleitete sie der Brunnen, es fanden
sich fiir sie Wachteln, das Gewdlk der Herrlichkeit umgab
gie und die Wolkensiinle zog vor ihnen her. Als sie aber
in das verheiflene Land gekommen waren, sprach Mose zu
ihnen: Von nun ab nehme jeder von euch einen Bpaten
auf die Schulter, gehe hinaus und lege sich verschiedene
Panzungen an.®* In der Tradition des an der Scholle seiner
Ahnen zith haftenden Bauern lebten aber noch urisraeli-
tische Gottheiten fort, die zu Geistern herabgesunken waren
und dann dem einen Gott untergeordnet wurden. Hier
spiegeln sich die verschiedensten Religionsstufen, von
den niedrigsten bis zu den hochsten wieder. Aus dem
erschiossenen urisrselitischen Volksglauben kionnen wir
erkennen, mit welch' finsteren Miichten der mosaische Mono-
theismus zu kimpfen hatte, bis er Allgemeingut des Volkes
wurde. Die Vorstufe der israelitischen Religion war durch
den Polydimonismus, Animismus und durch den Glauben
an die Beseeltheit der leblosen Dinge gekemnzeichnet. Der
sus urisraelitischer Zeit stammende Dimonenglaube fristet
im Landvolk noch weiter ssin Dasein, teils in alter Weise,
teils den nenen, monotheistischen Anschauungen angepaBt.
Die gegem sie in polytheistischer Zeit angewandten Abwehr-
mittel haben sich trotz rabbinischer Verbote zam grofien Teil
noch in den ersten Jahrhunderten erhalten. Allerdings haben
manche von ihnen ihren urspriinglichen Sinn vertindert, in-
dem sie eine Umwertung erfahren haben, oder man iibte sie
als heilige Ueberlieferungen gedankenlos, aber gewissenhaft
aus. Die alten magischen Riten haben sich, soweit sie nicht
die Totung eines Menschenlebens bezwecken und nicht die
Herstellung einer Figur vorschreiben?), fortgeerbt, Die isra-

) Dem Juden war es, so lange er in heidnischer TUmgebung
leble, strengstens untersagt, eine Figur zu besitzen oder herzustellen,
unicht einmal das Bildnis seiner Eltern oder niichsten Verwandten,
weil damals die heidnischen Violker Ahnenbilder gittlich verehrten,
und so der Jude daszu kommen konnte, gegen das zweite Gebot zu
handeln (Joseph, Contra Ap. IT 6; Josef Trani, Seeldt u. Tesubot
Meherit IT ¢, 85). ,Geriite, auf denen sich das Abbild der Sonme oder
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elitische Aunffassung von der Heiligkeit des Memschenlebens
und das strenge Verbot der Herstellung von menschlichen
oder tierischen Figuren, die ja einen Verstol gegen das
zweite Gebot bilden konnten, hatten den altpaldstinensischen
Volksglauben des 1. Jahrhunderts n. Ohr. bereits vollsténdig
beeinflult. Es findet sich nicht bei ihnen der sonst bei
allen fibrigen Villkern vorhandene Aberglaube, dal Menschen-
blut, Kirperteile eines Ermordeten, hervorragende heilsame
‘Wirkungen hervorrufen. Wihrend die verschiedensten
Vilker, wie Griechen, Romer, Deutsche das Blut hinge-
richteter Verbrecher und das Armesiinderfett als besonders
heilkriiftige Mittel ansahen, hat der jiidische Volksglanbe
sie von sich gewiesen. Die sittlichen Kriifte der jlidischen
Religion haben also teilweise eine tiberwiltigende Wirkung

eines Drachens befindet, milssen ing Meer peworfen werden® (‘Ab, zikri
42b; Berii R. P, 81). Gegen Mitte dea 2. Juhrhunderts gestattets
man jedoch, eingegrabene Figuren (ypg), nicht aber Reliels (as1)
herzustellen (‘Ab. zard 48b). Die bei den werschiedensten Vilkern
iiblichen ,Rache- und Sthnepuppen® (vgl. Scheftelowits, Arch, B. Wiss,
XVII 392 ff.) finden zich daher nicht im jiidischen Volke. Nur in
dem etwa aus dem 9. Jahrhundert stammenden magischen Buch 397,
das in Babylonien verfalt und von M. Gaster, London 1896 unter dem
Titel Sword of Moses* ediert worden ist, wird such die Rachepuppe®
erwithnt, So heisst es dort IIT 68: ,Wer cinen Menschen titen will,
nehme Btaub von den beiden Seiten des Flusses, forme ihn zo einer
Figur, schreibe darauf den Namen jencr Person, nehme dann sieben
Zweige von sishen kriftigen Palmen, verfertige aus Rohr einen Bogen,
der mit einer Pferdesehne gespannt ist; stelle die Figur in eine Hohlas
und sehiesse dann siebenmal mit den Palmenzweigen gegen die Figur®
ivgl. Gaster w. n. O, XVI Zeile 0 ff, u, p. 89). Diesen urspriinglich
in der nichtjidischen Umwelt gelibten Brauch hat der Kompilator des
Sword of Moses dem Judentum sinsuverleiben versucht. Er ist abor dem
Judentum weiterhin ebenso fremd geblieben, wie die im Anfang des
I4. Jahrhunderts in jadisch-deutscher Sprache bearbeitete Artussage
ivgl L. Landau, ‘Arthurinn Legends or the Hebrew-German rhymed
vargion of the legend of king Arthus I Leipzig 1912), Der bei den
altpalistinensischen Bavern vorhandenen Vorstellung, dass Gott
menschenihnlich ist, bediente gich sogar ein Rabbi, um dem gemeinen
Volke die Wichtigkeit der Tefillin, die von ihm vernachlissigh
wurden (vgl. Sabb. 130a, Hullin 110a, Sirhasfiz, B. 1, 2), sns Hers
zo legen. Bo lehrte Rabbi Jishiag (im 2. Jahrhundert), dass Gott selbst
tiglich an Hand und Eopf Tefillin legt (Berik. Ga).
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guf den altfiberlieferten Volksglauben susgeiibt, dem dis
Mehrheit der Gesetzeslehrer feindselig gegeniiberstand. Das
von dem Synhedrion erlassene Gesetz: Fiir einen Kranken
darf man alles als Heilmittel verwenden, nur michts was
mit Gotzendienst, einer sexuellen Siinde oder mit Mord zu-
sammenhiingt® (Jer. Sabb, 14, 4; Jer. Sebi‘it c. 4, 2; B. Sanh. T4a;
Pesiliim 25), ist streng durchgefiihrt worden. Der Glanbe
sn Gott und an das Fortleben der menschlichen Seele
verlieh dem Dasein des Banern inneren Gehalt und Wert.

Interessant ist es, wie jedoch manche aus primitiver
Zeit herrtihrende Volksbriiuche trotz strenger rabbinischer
Verbote sich erhalten haben und deren Beharrungskraft
bis auf den hentigen Tag nachweisbar ist, obgleich sie in
schroffem 'Widerspruch zn dem monotheistischen (Gedanken
an den einen allmichtigen, absolut gerechten Weltenrichter
stehen und ein biblisches Gesetz aufheben.) Primitive

Yy 8o ist es mach Lev. 10, 6; 21, 10 verboten, dass sin Hoher-
pricster als Zeichen der Traner sein Kleid zerreisse. Dennoch war
aber der Volksbrauch stirker als das Religionsgesets. Der Hohe-
priester riss beim Todesfsll seines nichsten Verwandten sein Kleid
unten ein und glaubte dadureh, dass er nicht entsprechend dem
sllgemeinen Brauch es oben einrise, das Verbot umgehen zu kinnen
{Horejot 3,6). Die offizielle Religion mnbte der Volksreligion Zu-
gestindnisse muachen, zuniichst in schweigender Duldung, dann sin-
zelnes firmlich anerkennend, sodass schliesglich gar manches als
heiliger Brauch angesehen wurde, was arepriinglich die offizielle Reli-
gion durchaus verworfen und bekimpft hatte. So lehrt eine Baraitd
(B. Qiimi 91b): ,Man zerreisst sein Gewnnd beim Tode seiner nichsten
Angehirigen und macht sich hierbei nicht sines aberglinbischen
Brauches schuldig: R. Elenzor Ben Azarje filgt hinzn, man dirfe das
Kleid aber nieht derart serreissen, dass es nicht mehr getragen
werden kinne® Aus dem Zusatz, dass man sich nicht eines aber-
glinhischen Brauches schuldig macht, peht hervor, dabeinzelne Rabbinen
des ersten Jahrh, an diesem Volksbranch Anstoss gemommen haben
miigsen, aber mit {hrer Ansicht nicht durchdringen kemnten. Ohb-
gleich das biblische Gesatz lsutet: _Den Namen fremder Gotter
gollt ihr nicht erwihnen* (Ex, 28, 13; Tes. ‘Ab. Zara 6, 11), ist der
Name des babylonischen Gottes Tammuz zn einer Zeit, als dieser
Gott noch von den Babyloniern sngebetet wurde, als Monstename
ibernommen worden, Jer. Roshass. o, 1, 2 betont susdrieklich, dass
die aus Babylonien zur Zeit Cyrus' I heimkehrenden Juden nicht
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Glaubensvorstellungen iiben nun einmal wegen ihres mys-
tischen Gehalts auf die breiten Massen einen nachhaltigeren
EinfluB aus als der lichte, reine Gottesglaube. Die gleichen
primitiven Glaubensvorstellungen (wie Seelenvogel, Seelen-
schlange, Seelenbaum) und Abwehrmittel kehren bei allen
Volkern der fiinf Erdteile wieder, Schon die oben be-
handelte Gleichartigkeit der mannigfaltigen Assoziations-
goebilde im Zauberwesen der entlegensten Viilker, forner die
Umkreisung einer Gottheit und das im letzten Kapitel
gezeichnete Welthild zeigen uns, wie verschiedene Vilker
unabhingig voneinander die gleichen Idsen entwickeln
kinnen, Wenn z B. das altpalistinensische Sprichwort:
»Ein Vogel in der Hand ist besser als 100 fliegende Vigel®
(Qohelet R, P, 4, 6) inhaltlich iibereinstimmt mit dem deutschen:
»liin Sperling in der Hand ist besser als eins Schwalbe
auf dem Dache!, so sind beide voneinander unsbhingig
entstanden. Auf dem jiidischen Volksglauben, daf die Raben
gegen ihre Jungen lieblos sind, solange sie keine Federn
haben, beruht die Ausdrucksweise, die man einem liehlosen
Vater gegenitber anwandte, welcher seine Kinder nicht
ernihren wollte: ,Er ist schlimmer als ein Rabe¥ (Eetubot
49b). In ibnlichem Sinn kommt seit dem 16, Jahrh. der
Ausdruck ,Rabenvater® in Deutschland vor. Die zahl-
reichen Uebereinstimmungen zwischen indischem und ali-
palistinensischem Glauben, die ich hier nachgewiesen habe,
wiirden, wenn wir nach der religionswissenschaftlichen
Methode verfahren wiirden, die Reitzenstein gegeniiber der
manichiiischen Religion angewandt hat, beweisen, daB alles
aus Indien stammt (vgl = B. Kap, XI). Die Unhaltbarkeit
einer solchen Methode habe ich aber in meinem Aufsatz:
n18 Manicheism an Iranie Religion“ und in der Besprechung
von Wesendonks Mani (Asia major 1 460—490 n. 813—818)
dargelegt (vgl. such M. G. W. J. 1921, 121 ). Der sltpalis-
tinensische Volksglaube stimmt in naturwissenschaftlichen
Dingen gewihnlich mit den bei den damaligen Kultur-
vilkern herrschenden Anschanungen fiberein, da die geistige

nur die babylonischen Monatsnamen, sondern sogar auch babylonische
Engelnamen mit nach Palistina gebracht hitten.
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Struktur des alten Orients im allgemeinen einheitlich war,
Einzelne primitive Glaubensvorstellungen, die auch alle
fibrigen Kulturvilker teilten, haben die damaligen Rabbinen
als: berechtigt anerkannt, wie z. B. die Auffassung, dal die
hauchartige Seele im Schlafe den Korper voriibergehend
verlilt (vgl Scheftelowitz a. a. 0. 160 £) und daf Triume auf
wahren Erlebnissen der Seele bernhen oder Zukunftsoffen-
barungen sind (Jer. Berak. 5, 1). Dieses war eben die all-
gemein verbreitete Meinung fritherer Jahrhunderte.
Wihrend das charakteristische Merkmal der jiidischen
Religion der ethische Monotheismus ist und sich die jiidische
Sittenlehre auch in andersgliubiger Umgebung rein und
unverfilscht erhalten hat, unterscheidet sich der jiidische
Volksglanbe in seinen Elementen nur unwesentlich von dem
anderer alter Vilker, Wo er sine andersartige Firbung
erhalten hat, habe ich es in der Untersuchung besonders
hervorgehoben. Dem allgemein verbreiteten Geisterglauben,
in dem die gesamte Menschheit bis vor etwa 200 Jahren
befangen war und mit dem erst das wissenschaftliche
Zeitalter des letzten Jahrhunderts endgiltig aufgeriumt hat,
tritt im Judentum suerst Maimonides scharf entgegen.
Daram versuchte er die im Talmud erwihnten ,bosen
Geister® fiberall im hildlichen Sinne zu deuten (Maimonides,
Midni-Komm. Sabb, IT 2; ‘Erub. IV 1; Gittin VII 1 ; Mors Nebuehim 1,7).
Er war bestrebt, den Kern der Religion von der sie um-
hilllenden Schale des im Laufe der Jahrhunderte fort-
wuchernden Volksglaubens zu befreien und so das wahre
Wesen der Religion klar vor Augen zu fithren, eingedenk
des trefflichen Grundsatzes der Rabbinen: maq w5 pae amin
oy Spwa mpwa wbe e vnR o ,Ein Brauch, der nicht
aus den Lehren der Tard zu erweisen ist, beruht gleichsam
nur auf einer falschen Vorstellung (Masseket Soforim 14, 18).
Von diesem Geiste beseelt, haben die #ltesten Rabbinen
Kinig Hiskia als Vorbild echter Frommigkeit hingestellt,
weil er die von Moses Zeiten herriihrende kupferne Schlange,
die als heilige Reliquie verehrt worden war, vernichtete
und ferner die Tafel, die die bei Krankheiten angewandten
Beschwbrungsformeln enthielt, versteckte (Jer. Sanh. o. 1, 2;
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M. Pesibim 4, 9). Die offiziellen religitsen Zeremonien werden
im Judentum nicht wie im Polytheismus als mit magischen
Kriiften ausgestattet angesehen. Wenn zwar ganz vereinzelte,
besonders babylonische Rabbinen unter persischem Einflusse
spiter manchen Gebeten und Zeremonien eine magische
Wirkung zuschreiben wollten, so haben ihre Ausspriiche nie
Gesetzeskraft erhalten.!) Die lichten, gittlichen Ideen der Reli-
gion vor jeder Trilbung zu wahren, ist zugleich das Ergebnis
einer solchen Untersuchung, was schon A. Berliner, jAus
dem Leben der dentschen Juden im Mittelalter® 1900, 841
hervorhebt: ,Dieses Thema iiber den jiidischen Aberglauben
ist ein so wenig belicbtes, ein so selten besprochenes.
Warnm? Weil man fiirchtet, Anstoll zu erregen und als
unglinubig ausgeschrieen zu werden; denn viele wollen den
Aberglanben fiir religitisen Glanben halten aus Unkenntnis
der kulturhistorischen Entwicklung; ferner weil man sich
scheut, gegen diesen oder jenen Aberglauben, mit dem
scheinbar irgend ein religitser Gedanke, den man spiiter hin-
eingelegt hat, verbunden ist, aufzutreten, ans Furcht, dadurch
auch den religitsen Sinn zu verletzen; endlich weil man es nicht
fiir ratsam hilt, gegen gewisse Arten des Aberglanbens, bei
denen dem trostlosen Gemiite Beruhigung und dem sorgen-
vollen Herzen Erleichterung gewihrt wird, angukiimpfen.®

1 8o lehrt z. B. B. Honi im Namen des R. Josaf: Man hete
deshalt abends das ,Sem's®, um hierdurch die bisen Geister zu
verscheuchen® (Jer. Bermik. 1, 1), R. Sime'dn it an, den Ps. 02 zu
lesen, wm wvor den sehildigenden Dimonen Huhe zu haben (Jalguf
& 672). Nach R, Josef Bé R. Bun ist derjemige, der das auf die
Erlisung bestigliche Stiek in der Tefilli sndichtig betet, an diesem
Tage gegen dis Angriffe des Satans gefeit (Ter, Berik. 1, 1), R. Jehdfui
Ben-Léwi sagte im Namen des R. Pinhas Ben-Jair: ,Das Gebet der
Isracliten wird deshalb in dieser Welt nicht erhirt, weil sie nicht
mehr die richtige Ausspruche des Gottesnamens kennen (Midr, Tehillim
Pg. 91). Die die Juden umgebende Kultur hat ihre Religion su allen
Zeiten in gewissem Mafe beeinflusst. Von den verschisdensien
Vilkern, unter denen die Juden lebten, bat der Volksglaube in den
spiteren Juhrhunderten Briluehe in sich aofgencmmen, wie die Anf-
fassung, dnss ungernde Zahlon Glick verheissen oder der Branch des

sKappores* des ,Tudlih* oder der Namensinderung bei Erunk-
heitafillon,
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Mancher charakteristische Stein von dem niedergerissenen
Ban der urisraelitischen primitiven Weltanschauung ist zu
dem (ebinde der mosaischen Religion verwendet, ja zum
Teil erst nachtriglich eingeschaltet worden, wie das Weiden-
und Wasserschipffest, und hat dann eine dem Gesamtban
angepafte meue Firbung erhalten, so dall hierdurch der
Trsprung und die ehemals polytheistische Bedeutung eines
solchen Bausteines bald in Vergessenheit geriet, Nicht alle
hier behandelten primitiven Vorstellungen haben ein gleick-
miifig hohes Alter; manche iltere sind durch jiingere ver-
driingt worden und haben sich oft nur in Metaphern er-
halten (val z. B. ,Schiinge des Todes*). Derartige Rudimente,
die in dieser Arbeit an einzelnen Beispielen entwicklungs-
geschichtlich dargelegt werden, beeintrichtigen nicht den
Wert der mit gittlichem Geiste erfilllten Tora, Alte Formen,
die erfiillt sind mit dem neuen, gottverbundenen Geiste,
haben Daseinsrecht. Sie belenchten die Wahrheit des
rabbinischen Satzes: ,Gott offenbart sich den Menschen nur
entsprechend ihren geistigen Kriiften® (Semit R. P. 5, 9; 34, 1,
Jelamdénu, Semot § 25; Pes, d. R, Kahana P, 12; Jalqut § 286), Der
(Geist der gesamten Menschheit war nun im Altertum zn
tief in primitiven Vorstellungen verwurzelt, so dafl einzelne
unsusrottbare Ideen dem Monotheismus dienstbar gemacht
werden mufiten. Hohe religitise Ideen mufiten zum Teil mit
iilteren Riten verquickt werden, auf daB sie beim Volke leicht
Eingang fanden. Demzufolge sind nach B, Léwi die Opfer
eine Konzessiom an das Heidentum (Jalgui § 579; Maimonides,
Mare Nebukim IIT 45, 46). Der moderne Entwicklungsgedanke
ist. manchen Rabbinen nicht ganz fremd gewesen. So lehrt
R. Hofaja (Bersi R P, 11): ,Alles, was am 6. Schopfungstage
erschaffen worden ist, bedurfte noch einer Entwicklung,*
d. h. der Mensch mufte erst eine gewisse physische und
kulturelle Entwickiung durchmachen, um die fiir manche
Gebote nitige geistige Hihe zu erreichen. Adam war nach
R. Semugl, der im 2. Jahrhundert lebte, urspriinglich mit
cinem Schweife erschaffen gewesen (‘Erubin 18a). So betont
R. Aha im Namen des R. Jos&¢ Bar Hanina, daB manche
miindliche religitse Ueberlieferangen Mose noch vollig
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unbekannt waren und erst den spiiteren Schriftgelshrten
durch den gottlichen Geist vermittelt wurden (Jalquf § 268).
pAlle hervorragenden Weisen, die in jedem Zeitalter wirken,
haben ein jeder die Weisheit vom Sinai erhalten® (Semat R.
P. 28, vgl, Sir hadir, R, P. 5, 7). Der Entwicklungsgedanke
kommt auch in folgender Legende zum Ausdruck. Als
Mose das 2. Gebot verkiindete, worin es heifit: ,Er ahndet
die Schuld der Viter an den Kindern“ entgegnete Mose:
»Herr der Welt! Wie viele Frevier zeugen fromme Kinder;
warum sollen diese nmun die Sinden der Viiter bfiBen?*
pDu hast mich belehrt,* erwiderte Gott, ,ich hebe mein
Wort auf und bekriiftige das deine,* weshalb es Deut, 24, 16
heifit: ,Viter sollen nicht sterben um der Kinder willen,
und Kinder nicht sterben wm der Viter willen* (Bamidbar
R P.19). Die Religion, obzwar auf Offenbarung gegriindet,
ist dennoch mit den natiirlichen Gesetzen verquickt.)

') Einzelne Rabbinen schenten sich sogar nicht einmal, Eritik am
Text zu ben, Nach Jer. Ta'an. c. 4, 2 lugen dem Esra bei der redak-
tionellen Festlegung des Textes der HL Schrift 3 Tori-Rollen vor,
von denen eine Handschrift derart abweichende Lesarten hatte, so
dass Esra sie vernichtete. Mose hat gemiss Megilla 81b und Baba
B.88b das b. Buch selbst verfasst, jedoch die SchluBsatze des 5. Buches
stammen uach Menabst 30a von Josua. Bar Kappird teilte die
o Biicher Mose in 7 Bucher ein (Wajjigra R. P. 11). R. Asi lehrta,
dass der Abschnitt Nu. 10, 85—36 sn unrechter Stelle stehe, sein
cigentlicher Platz wiire am Schluss von Nu. . 1 (Sabb, 116s. Nach
Jelamdénn, Nida § 30, Jalqut Ex. § 180 ist Elin nicht auf wirklichen
Rossen sum Himmel gefahren, sondern darunter sind Sturm und
Wirbelwind zu verstehen. . Es heisst 1. Kb, 4, 18: ,Und Salomo redete
zit dem Vieh und den Vogeln.! Kuann denn der Mensch sum Vieh
und su den Vigeln sprechen? Es soll nur bedeuten, dass Sulomo
wisste, warum das vierflissige Tier mit zwei Zeichen und das Ge-
Higel nur mit einem Zeichen zum Genusse erlaubt ist® (Bamidbar
R. P.19). Wajjiqra . P. 15 Ishrt, doss das Buch Josaja nicht von
cinem Verfasser herstammt. Nach R. Sime'n sind die kurzen
Prophezeiungen des Propheten Beéri dem Buche Jesaja einverleibt
worden, Das Buch der Psalmen ist gemiiss Baba B. 14b von zehn
Personen verfasst worden. Ben-Ami halt == Lev. 23, 40 mit gr, §3a0
+Wasser' fiir identisch (Sukki 85a), In Beréd. R, P. 11 wird com
(Ri. 4, 8) mit gr.’egi in etymologischen Zusammenbang gebracht.

Hab leitet =337 (Ri1;11) vom mittelp, dabir Schreiber ab ('Ab.
viri 24h).
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Die Kenntnis der tiefbewegenden unsterblichen Ideen
der Religion, die durch die Klarlegung der in ihr ent-
haltenen primitiven Rudimente gefrdert wird und zur Ver-
innerlichung der religitsen Formen ffihren kann, bewahrt
vor Riickfall in primitive Auffassungen, wie dieses z. B.
durch die Kabbalistik geschehen ist, die die im Volksglauben
noch lebenden und durch die Umwelt genithrten primitiven
Anschanungen wieder zur Anerkennung brachte und eigent-
lich den Sieg des Volksglaubens fiber den offiziellen Glauben
darstellt.’) Ein Blick in das unter zahlreichen Anhingern
des Kabbalismus am meisten verbreitete Buch ,S&fer
Raziél Hammalak® vermag uns dieses zu lehren. Eine
besonnene Methode wird niemals zersetzend wirken, wenn
man sich mit Liebe in die Quellen versenkt. ,Es ist endlich

Y Bo muss nach Perik. 18a Biaraitd sine Leiche bis zu fhrer Be-
erdigung von einem Menschen bewacht werden, damit keine Ratten
sio bemage. Ben ‘Azai hilt keine bestindige Bewachung erforderlich,
da man sine Gefahr vor Ratten nicht anzunehmen brancht. Awuf ersters
Ansicht geht die Vorschrift suriick, dass eine Leiche wenigstens von einar
Person bewnoht werden mbsse (Jakob Aferi, Tur Orih Hajjim § 71).
Es ist nun méglich, dass der altpalistinische Bauernglaube in der
Leichenwache eine Binrichtung gur Fernhaltung der Leichendimonen
goesshen hatte, jedenfalls haben die Habbinen des 1. Jahrhunderts
pine solehe Vorstellung nicht geduldet. Aber unter dem Einfluss der
Eabbalistik ist der slte Volksglaube zur Geltung gekommen. So
heisst es: .Die Leiche bedarf wor der Heerdigung der Bewsachung,
damit keine bésen Geister in sie eindringen® (Sifer Ta'amsé Minhfgim,
Lomberg 1806, BL 66a; Abrahnm Dangig, Hokmat Adim, Masebet
Méde § 14). Genan dieselbe Begrimdung geben die Neuseclinder fiir
dis dort existierende Bitte der Leichenwache an (Polack, Manners
and Costoms of New Zealanders I 1840, 756). Anch bei den alten
Deutschen war sis fiblich. Das Konzil von Arles, das sich damit he-
fasste, schrieb vor, dass die Laien, die Leichenwnche hielten, dieses mit
Boben und Erfurcht tun und keine Scherze dabei treiben sollen:
Linied, qui exubins funeris observant, com timore et tremore
&t raverantia hoc faciant. Nullus ibi praesumat diabolica
carmina cantare non ioce et saltationes facere (F, Widlak,
Abergl, u. heidn. Gebr, der alten Deutschen, Znaim 1804, 11). Die
Leichemwache ist noch heute in manchen Gegenden Deutschlands,
bei den Letten und Englindern fiblich {P. Sartori, Sitte und Brauch
I 180; M. Eiden, Volksgebriuche auf d. Hunsriick, Kiln, Volkszeitung
7. Mai 1822, Nr. 851),
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Zeit, dab jenes dilettantenhafte Spielen, das je weniger es
die Objekte in ihrem wahren Verhiltnisse und in ihrem
Zuge zn 'dem Ganzen erkennt, desto schneller und gliick-
licher Entdeckungen gemacht zu haben, sich einbildet, aunf-
hire und die bewulite Aufgabe als solche immer mehr ins
Auge gefaBt werde, Produkte historischer Verhiltnisse und
Entwicklungen als solche zu sehen und zu begreifen, und
statt der Willkiir die festen Normen wissenschaftlichen Ver-
stindnisses eintreten zu lassen Diese Mahnung eines
Michael Sachs') mige in heatiger Zeit besonders auf dem
Gebiste der jiidischen Volkskunde Beherzigung finden,
Durch die Klarlegung der alteren, noch Jahrtausende lang
nachwirkenden Religionsschichten treten uns die tief-
bewegenden Ideen der jidischen Religion erst in ihrer
Reinheit und Vollkommenheit vor Augen und lernen wir
ihre Bedeutung besser verstehen. Den Wert des Lichtes
kann man nur dann erfassen, wenn man um die Finsternis
weill; erst wer beide kennt, erkennt die bedeutungsschwere
Relation.

) Beitrige sur Sprach- und Altertomsforschung I Berlin 1852,
Einl. V. M. Bachs gehirt su den wenigen und heutzutage immer

seltener werdenden und bald aussterbenden, dentschen Babhinern, die
zugleich Wissenschaftler sind,
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Drudkfehlerverbesserung

8.7 %, 10: Yasna (sf. Jasna). — 8.8 Z. 1: §4 st. §5). — 8. 12
Z. 1: Pesal. (st. Peshi). — 8. 14 Z. 27: Melanesien, (st. Melanesien).
H.18 A, 3: De (st De), — 5. 26 Z. 84: Gittin (st. Gittin). — 5. 83
Z. 84: Bahar (st Sahar), — S5.49 Z 22: Falashas (st. Felaschas).
566 Z. 2: dapdear (s dacpdvar). — B, 59 Z, 22 bestimmt ist® (st.
hestimmt ist). — S. 60 A 1 Z. 2: gewthnlich (st. gewshnlich), — 8. 61
Z, 5: Bir (st. Sir). — 5,83 A 2: altpalistinensischem (st. altpalisti-
nenschem). — 5. 72 A 1 Z. 8: Volksk. (st Volsk). — .74 A 1 Z6.:
§ B4 (st. § 68). — 8.79 Z.9: De sanitate (st. Do sanite). — B, 85
Z. 38: Gegenden (st. Gegend). — 5. 100 Z. 21: dass (st. das). — 8, 108
Z.16: in der (st. in denen). — 8.122 Z. 10: Mittel, (st. Mittel), —
5.187 Z. 2: Sanh. (st. Sanl.).

NACHTRAGE

8. 5: Die altisraelitische Auffassung, doss Sonne und Mond be-
lebte Wesen sind, findet sich auch in der Bibel, vgl Jes. 24, 23:
Aber der Mond erritet und die Sonne schfimt sich.®

B.b A. 1: Wenn die Lilit keinen findet, den sie angreifen kanmn,
wendet sie sich sogar gegen ihre eignen Kinder (Bamidb, R. P. 16).

8. 14: Ueber den Seelenvogel in der judischen Literatur vgl.
den grindlichen Anfsatz von V. Aptowitzer, M. G. W. J. 1925, 150 ff.
Die lteste Stelle, die nach fhm diese Vorstellung enthiilt, ist Gr.
Baruchapok. 10: Als ich nun dies alles von dem Engel erfahren
hiatte, nahm &r mich und brachte mich in einen vierten Himmel. Tnd
ich sah eine einférmige Ebene und mitten in ihr einen Teich voll
von Wasser. Und es war in {hm eine grosse Menge von Vigeln aller
Arten, aber micht fhnlich denen hier wuf der Erde. ... Und ich
fragte den Engel: 'Was ist das fir eine Ebene und was fiir ein Teich
und was fiir eine Menge von Vogeln rond um ihn herum? Und der
Engel sprach: ,Hére mir su, Baruch: Die Ebene, die den Teich um-
schliesst und alles das andere Wunderbare auf ihr ist der Ort, wo
die Seelen der Gerechten hingehen, wenn sie rusummenkommen, um
in Chiren gusammen zu leben* Nach Sanh. $1a spricht die Seele:
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Nachtrige

woeitdem ich dem Korper verlussen habe, flattera ich in der Luft wie
ein Vogel." Der Satz Qoh, 12, 4: ,U_nd er wird erwachen beim Rufon
des Vogels”, besieht sich — wie AbSt R. Niuin I Res. Zus, 2, ed.
Schlechter p. 160 lehrt — auf die Heele, Wie der Vogel in der Luit
oben fliegt, so fliegt auch beim Tode des Menschen die Seele nach
oben *

E. 32: Dass Steine bereits in altisraclitischor Zeit als beseelt nuf-
gefasst worden sind, geht soch sus Nu, 20, 8 £ hervor, wo Mose und
Ahron sum Falsen sprechen sollen.

8. 4: In Babylonien spielt bei der kultischen Reinigung des
Nabi-Tempels ein Schafbock dieselbe Holle wie der Simdenbock in
Lev. 18, gl Zimmern: Zum habylon. Neujahrsfest I1 40, Thurean-
Dangin, Rituels Aceadiens 5. 140,

8. 58: Ueber Schlangenbeschwirung im alten lsrael vgl Jer. 8, 17;
Qah. 10, 11.

8. 60; Ueber die Salomosagen wgl auch 8t. J. D, Seymour, Tales
of King Salomon, London 1924,

5, 88: Im Chinesischen symbolisiert ein Fruchtkern einen Sohn,
Wenn man einem zahlreiche Sthne wiinscht, ibergibt man thm einen
Granntapfol, da sein Inneres ans einer Fille von Kernen bestaht, was
mir der Sinologe Herr Prof. IL Wirts mitteilte.

5,186 A.1: Aus dem Bahylonischen stammt der Glaube, dass
man Mittwoch und Samstag nachts nicht allein ausgehen diiefe, weil
die Dimonenfitrstin Agornt Bat Mahelat an der Spitze von 18 Myrisden
Dimonen in diesen beiden Michten wiitet (Pesil. 112 b, Berik. 43b,
Haullin 91a),

8. 150: Auch bei den alten Aegyptern wurde die erste Haarschur
des Kindes festlich begangen (vgl Berliner Griech. Urkunden I 38
ed. Krebs = Lietzmann Griech, Pap. 9).
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Sachregister

Ab, fimfrehnter, 161,

Abessinier 14.

Abstreifen der Sande 44,

Ackerbau, Stellung der Rabbinen
gum, 1641,

Ackerfald = Weib 88.

Aegypten 15, 65, 83, 97, 117, 121,
1504, 162, 174.

Awpiel BT,

Apthiopien 102,

Altes Test. 3A, B, 11, 14, 20ff,
24, 291, 81, 84, 86, 42, 44, 531,
T8, THE, B4, 107, 1084, 1101,
114, 1184, 125, 129, 138, 147,
1561, 166, 160, 175.

Amen 80 L

Amulett 63 f 1171

Animismus 8 ff,

Apopompe 40 £, 51,

Apotropaea 62 ff.

Araber 4. 54, B, 11, 141, 18¢,
241, 28, 85, 41, 45, 51, B3 L,
68, 60, 64, 66, 706, BLE, 100,
102, 104, 107, 110, 113, 1171,
118, 121 £, 123, 187, 129, 186 £,
1884, 142, 147, 149,

Arier 58, 08, 158, 162

Armenier 4, 14, 15, 38, 45, 66, 691,
72, 79, 83, B4, 119.

Armilos 33.

Asche 18, 128.

Asmedai 6.

Auffassungen, religionsgesehicht-
liche im Talmud, 171f

Ausrincherong 82 1.

Australien 24, 56, 94, 108, 124,
168 £, 162,

Balylonien 54, 14, 1611, 31,401,
44, 48, 59, 64, 74, 80, &8, 98,
07, 08, 105, 108f, 118, 140,
146, 161, 187, 176.

Backaofen 4 f

Badehausgeister § 1.

Baunmgeister 19 .

Besehwirangsformel 58, 68.

Beseeltheit lebloser Dinge 82 i)

Besen 131 .

Bespeien 120,

Besprechen &7,

Bewegung der Baumsweige als
Vorzeichen 20.

Bild 111, 185 4.

Bileams Esel B4.

Binden = Znubern 97 f.

Blau 70.

Blick, boser, 117.

Blutstropfen am Baum 22 f

Bohnen 38 1.

Brautigam 67, 79, 100, 1551

Brautpaar 85 .

HBrot ans dem Munde fallend 135.

Buddhismus 57, 104, 118

Celabes 25, 671

Chinesen 13, 66, 63, 75, B0 L., 114,
133, 140, 142,

Christentum 57, 84, 121.

Dajak 46, 70, 76, 131.

Dammerstunde des Sabbats 186,

Damenen 54, 3811, 49/ —
Ursprung, der, 6, 111.

Bedipeny) 115,

Deutschland 5, 18, 19, 2324, 95,
38, 48, od, 65 fF, 89, T1 L, 77,
79, B2f., 851, B9 91£, 108, 1061,

177



Bachregister,

6L, 119, 121, 196, 138 £, 188,
1841, 1561, 1384, 1404 1411,
151, 166; 8 anch Germanen

Dorn 68 £

Drachen 64

Dreibhundert 59,

Dreizehn 145 £,

aD bist" inden Zanberformelni12.

Dumi 6.

Durchgehen zwischen zwei Per-
somen 130,

Bcke des Feldes 21,

Ei 43, 47, 89

Einhorn 12

Fisen 19, 66 ff.

Elin 8, 24.

Engal 3£

Engel des Verderbens 98.

Engelnamen 58.

Englind 20, 121, 146A.

Entlehnung 14, 28, 41, 47, 55, 644,
85, 74, 1154, 1364, 187, 148,
160, 1664, 167 A

Erde, Zauberkraft der, 98 i, 106A,
122, 1584,

Etymaologien: Iat, faseinam 47 £
— np. §¥ast: ae. ewadu 166
— talm. nnyn 8L

Fihra 138 A.

Falascha 4, 39, 151.

Fasten des Brautpaars 154 f.

Fusttag 128,

Feld, brachlisgendes = Jungfran 36,

Feldgeister 4, 11, 42,

Fouer 69 £

Figuren, Verbot von, 165 f,

Fingernitgel 103.

Fisch 87, 117, 1411

Figch als Triger der Erde 25

Flisge 63, 80,

Fluch 107, 119 £, 156.
Fraitag 95, 187,
Friedhof 151,

Frucht (beseelt) 33.

Frushibarkeitsriten 85 .
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Fuchs 141.

Fuchsschwane 62 £
Fuchezahn 64,

Funken 184 £,

Fullschellen 761, 161.

Fullspur 108.

Gabrial 8, 42,

Gad 4, 43,

Gefltigelzacht 65 F, 89, 110, 144 1

Gericht Gber leblose Dinge 85,

Germanen 8, 14, 26, 84, BI, 117,
118, 125 £, 138, 149f, 154,

Gesang 152, 156,

Gewand 107.

Gewicht eines Kranken 44,

Gleichklangznuber 111 £

Glicksgott s, Gad,

Glacklichs Hand 138,

Goathe 60,

Gottersitz 1601,

Griechen 14, 20 £, 23 £, 26, 851,
B9, 52, B4, 57, B4A, BGL, T2,
76, 74 ff, B2, 97, 119, 121,
125, 129,188, 141, 147, 169£, 162,

Haarabfillle 108,

Hanrschur 145£, 176,

Hahn, dimonenabwehrand, 74 f

Hahnenfife der Dékmonen 18,

Hahnenknmm 756, Hahnenschrei 75

Hauchsesle 163, 169,

Housgeister 4. Haugsschlange 15.

Heilspriiche 57.

Henne, wiesin Hahn krihend, 189£.

Herd 4,

Herz 168,

Henschreckensi 654,

Himmel, Auffussung vom, 168 {.

Hirsch 18, 141.

Hocheaitsbrinche 154

Hochzeitssehleier B0,

Horn 18A.

Homermotiv 11 £

Higel, sieben, 30,

Huln 85. Huhn als Stellver-
tretungsopfer 456 fF.



Sachregister

‘Halsenfriichte als Opferspeise fir
Abgeschiedene 81,

Hund 139, 1421

Huttenfest B0 .

Iehthys 27 £

Indien 6£,, 10, 12£, 14 fF, 16, 20 fF,
23, 24, 26, 28f, 32f, a5f, 89, |
451, 52, &6, 66f, 671, 7O,
724, 751, 78, 70A, BOf, 82 f,
88, 90, 921, 96f, 93, 104,
107 £, 111 £, 117, 118, 121, 124,
120f, 133, 187, 138, 142f,
145 £, 147, 148, 158, 158 ff;,
160 ff.

Indianer 13, 20, 24, b6, 63, 71,
83, 88, 104, 117, 125, 120, 184,
141, 151, 153.

Indonesion 14,

Iranier g Parsen,

Iren 1284, 127, 120, 142, |

Ttalien 28 {., 26, 62, 108.

Japaner 28, 06, TOA, 109, 141,

Juvaner 23, 25, 356

Jernsalem 80,

Jungiran B8 f., 15611

Eappores 47 ff,

Emlmsiar 56.

Kelten 188.

Kieselstaine 133 £

Kind 81, 83£. 77, 79,117, 120{f,, 180

Kieidertausch 5d.

Enoblanch 48, 79.

Enoten 68 f.

Kiarmmer 86, 154, 176.

Korngeiat 211

Kranz 78, 82

Kichlein 65 £, 110.

Lebensrute 914£.

Leichendimonen 74,

Leichenwnche 173,

Levintan 27,

Lilit 5A, 28, 42, 175.

Links 100A, 1471

Linsen 39f.

Litaner 15, 25, 79, 121.

TLaos 33, 130,

Loswerfen mittels Stibehen 133.

Livwenamulett 118.

Magie 06 .

Magie, imitative 109 ff.

Magna mater 107.

Malaien 18, 22, 24, 45, 68, 67 L,
80, 83, 104, 121, 137.

Manen 86.

Mandier 54, 6 14, 30, 77, 160.

Manichier 14, 20, 61, 161.

Masai 38, 76, 102, 121, 129, 154,
148, 161.

Masuren (56, 88

Melanesien 14, 89,

Menschen, Entstehung des, 162.

Menschenblut 166,

Menstruation 7.

Messen 139,

Messen eines Kranken 44.

Messer 67,

Metatron 44.

Michael 3, 42,

Mittwoeh 95, 157,

Mond B 187£

Montag 137.

Muhammedaner s. Araber.

Mutter Erde 36.

Mutterrechtliche Kultur 5H8.

Myrte 82,

Nachgeburt, an einen Baom ge-
héngt, 28 1.

Nacktheit 88, 106.

Negel, eiserne, Bi ff,

Namensinderung 5a 1.

Nasenringe 91,

Neger 14, 24, 26, 66 £, 70, 77, 84,
98, 108£, 117, 121, 124, 129,
139 £, 1468.A, 1561, 158,

Netz 80,

Neuss Test. 17, 38, 107, 120t

Neuseeland 26, 103,

Nie=zen 1201,

Norden 160 ff.

Niis=e 86, 154
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Ofen 41

Obstbiiume 89 f.

Oesterreich 12, 23, 182,

Ohrringe 91

Omina 129 ff.

Opfer fir DEmonen 38 1.

Ort, unreiner, 42 1.

Paariges 146 f.

Parsen 209A, 32, 39, 47, 62, 70,
72, 78, B2iT, 87, 92, 97, 106,
129, 137, 1481, 159, 162, 5. auch
Persar.

Paulus 17.

Perlen 70.

Perser 28, 46, 64, 06, F0f, 81,
84, 117, 119, 133, 187, 140, |
1446, 160, .

Pfard 62. |

Planzengeister 19.

Plug 35.

Phallos 36 (= Pfiug); 87A. (=
Schlange).

Pinchas Ben-Jair 84, 50, 170.

Polytheismus 31

Polynesien 103, 162

Psalmen 58, 170,

Pubertitafeste, weibliche, 150 f.

Weteb Meriri 11,

Qiddus 186, 147.

Quittel 53.

Habe 140,

Rahab 81.

Ranch 185.

Riincherwerk 514, R2 1

Rechiz 147 f,

Regen 36.

Regenzanber 91, 984, 1560 f.

Reis 86,

Rind 63.

Rimer 5§, 201, 26, 30, 82, 88, 45,
52, 63, 66, 89, 75, 81, B6 i, 81,
97, 101, 100, 118, 121, 125
120 ff,, 182, 14011, 158

Bot 68, 7L A, 75, BOT.

Russen s. Blaven.
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| Sabbat 155,

Babriri 56A.

Salamander 65A.

Snlomo 60, 176.

Sulz 781, 106.

Samael 7, 43.

Samaritaner §1.

Siulan, sishen der Erde, 28 £
Schattenlosigkeit der Damonen 7.
Schiidelbecher 1258 .

Schadelkult 1281,

Hehabat, fiinfzehnter, 1562,
Hehallen 76 fF.

Schlunga 14 ff., 34, 140
Behlange, erotische, 171
Behlange als Tritger der Erde 28.
Schlangenzauber 114 £, 176,
Sohleier 80,

Schlinge des Todes 11A.

Schafar 78.

| Schottland 26, 63, 7.

Sehwarz 10.

Schwert (beseelt) 33, 67

Hchutzengel 31

Heelen-Dikmonen 8.

Beelenbaum 23 ff

Heelenhuhn 12 ff.

Beelonvogel 12 ff, 175

Setija 169,

Siam 56, 67, 147.

Sichverkleiden 34, 54

Sish 65 £

Sieben 20, 40f, 53, 74, DO, 120,
144 1,

Bime'sn Ben Jochai 86, 69.

Bitten, ohne magischen Einschlag
158 ff,

Sitten, aus der Etymologie er-
schlossen, 156,

Skythen 82.

Slaven b, 19, 69, 80, 83, 01, 196 1,
133, 140, 142, 149.

Sohn im Seelenkult 11.

Homme &, 160,

Speichel 120.
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Speisereste 108 f

Sri (Gitting 23.

Stab, aus der Hand fallend 185

stuhl 66 ff

Staub 101 f.

Stein B9. Stein (beseelt) B8, 176.

Stellvertretung 43 4F

Siaden 189, 161,

Sitndenbock 44, 175.

Sundanesen 56, 861, 89,

Syrer 72, 139, 160.

Tammuz 167.

Tanz 69, 881, 145, 150

Taschlich 41.

Tempaltore (beseslt) 88.

Tiimat 31.

Tiere, vernunfthegabt, 34,

Tiarorakel 139 ff.

Tierverehrung 11.

Tisch = Uterus 101, 115.

"'od eines Frommen eineSihne fir
die Sfinden einer Generation 44.

Todesengel 10,

Topf (beseelt) 88, 89, 104.

Toten, Barlthrung mit sinem, 121 £

Totenerweckung 57,

Totengeist 8 f.

Totengebrinche 8, 78, B2, 178A.

Totenhand 122,

Tracht des Kopfhaars1 f, A, 158 L.

Tranerbrioche 8, 10, 15656, 167.

Trauhimme]l 28.

Traum 61, 169.

Traumdenrung 68f, 115,

Trinkspruch 155,

Turken 117, 147.

Uebarnachten aufdemFriedhof181.

Umkehrung eines Kleidungastiicks
1824,

Umkreizen 40, 461, 53.

Umwandeln 52

Urheimat der Arier 182,

Urin 72.

Valentin, St., 118, 126.

Verhiillen der Kopfhaare 158 f.

Verschriinken der Hinde 101.

Versihnungsfest 48, 151.

Volksfeste 149,

Vorbedentungen 129 ff.

Votive 110.

Wachstum 42, 58 f

Wahrsagung mittels Kinder 130,

Wahrsagung mittels eines Schidels
127.

Wasser 40f., 71, 105, 168

Wasserausgiefen 84.

Wassergeister 18.

Wasseropfer 941

Wedel 182

Weidenrute 80 f.

‘Weidenschlagen 31.

Weil 156

‘Weiles Huhn B0, 7T6A.

‘Welthild 158 fF.

Westen 161,

Wiesal 141.

Wachnerin 88, 71.

Wollfiden 88,

Wotjiken 22, §7f, 83, 104, 117,
137, 140,

Zahlen, gerade und ungerade, 51,
1434,

Zauberei 96 if,

Zauberknoten 100 1.

Zauberinnen 98 f.

Zeiten, an denen man nichts an-
fangen darf, 185 £

Zigeoner 63, 89, 71, 121, 140,

Zufille 186 f.

Zwishel 120.
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Der Einfluf des Morgenlandes
auf das Abendland

vornehmlich wéhrend des Miitelalters
dargestelll von
GEORG JACOB

28 Selten 8% Mil zahlr. Textabhild.  Karl. RM. 2.80; Hiwd. RM. 3.50.

»Gegentiber der cinseitigen Verherrlichung der bildenden Kraft
des Griechentums stellt Jacob die Fiolle von Kulturelementen zu-
sammen, die die Kultur des Mittelalters und onsere Kultur fiber-
haupt verdankt. Mittels einer ausgebreiteten Gelehrsambeir, die sich
ber weite Gebiete selbst der Naturwissenschaften erstredit, wird in
einer mitunter drastisdien Form dem modernen Mensden ansdhaulich
zum Bewulltsein gebradht, aus wie vielen, den mannigfachsten Vélkern
entlehnten Faktoren sich seine Kultur zusammensetzt. Jeder, der die
Schrift liest, wird staunen Gber die Folle des Gebotenen, wird aber
auch fOberrascht sein von der Unmenge der Entlehnungen ....... %

{Prof. G. Fidier in der »Theologischen Literaturzeitungs.)

s Wieviele Kulturgiiter, wieviele tedinische Erfindungen, wieviele
kiinstlerische Anregungen wir dem Orient verdanken, dies zu unter-
suthen und gegenliber der einseitigen Uebersihiitzung dessen, was
uns die Antike gegeben hat, immer aufs neue zu betonen, hat sich
der bekannte Kieler Orfentalist Georg Jacob seit Jahrzehnten be-
mitht. [n der vorliegenden, dberaus anziehend und intereszant ge-
schriehenen Sdicift stellt er die Ergebnisse teils seiner eigenen Unter=
suchungen, teils der Forschungen anderer in gemeinverstindlicher
Weise zusammen. Der Laic ist sich der Rolle, die der Orient bei
Sthaffung der Kulturgiter, die er tiglich benutzt und genieBt, meist
garnicht oder in hadst unzureichender Weise bewulit, und gar mandher
Leser dieses Blichleing wird Oberrasdht sein zu erfahren, was eigent=
lidh alles aus dem Orient stammt ... ..«

{Prof. H. Ritter im »Weltwirtschafisdienst«.)

Verlag der Orient-Buchhandlung Heinz Lafaire, Hannover
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