Vingilot — Beitrige zur Anthropologie

erbert W. Jardne

Ekstase und erweiteres Bewusstsein
Die Drei Initiationen Odhinns

Die Mythen enthalten Initiationsmuster und Bilder
archetypischer Erfahrungen, die auch in unseren
Traditionen und M&rchen wiederkehren. Es sind keine
naturalistischen Geschichten, sondern ineinander
verschlungene Metaphernstréme, in denen wir manchmal
umherirren wie in einem Labyrinth mit Tausenden

von Tlren, hinter denen sowohl die Schénheit als auch
das Grauen lauern.

Radiger Sitnner

1. Vorbemerkung

Den Gegenstand dieser Studie bildet ein zentrales Mythologem der altgermanischen
Weltanschauung, das eng verbunden ist mit der Funktion und Symbolik des Gottes
Odhinn, beginnend mit der Individuation der Schépfung und ihrer Ordnung, endend im
Ragnartk, dem Untergang eines Weltzeitalters, dem Schicksal der germanischen
Gotter (der Asir und Vanir).

GroBe Teile der altnordischen Mythologie sind in den poetischen und prosaischen
Dichtungen der Lieder Edda und der Snorra-Edda, der Jiingeren Edda, Uberliefert. Die
Dichtungen der Lieder Edda entstanden zwischen dem 9. und 12. Jahrhundert, die
jungeren wurden vor allem in Island niedergeschrieben, wahrend die Snorra-Edda im
1220 verfasst worden sein soll. Beide Edda-Texte berichten auch vom Wirken Odhinns
in den drei Welten Asgardhr, Midgardhr und Hel, charakterisieren ihn gleichzeitig als



Initiationsmeister und als Initianden. Die Initiationsrituale, die Odhinn begriindet
indem er sich ihnen unterwirft, dienen einem doppelten Zweck: Einerseits erwirbt er
durch diese Prifungen sein magischen Wissens, andererseits verhilft er der
Menschheit durch Sprache, Gesang und Schrift zu immer gréBerer Bewusstwerdung.
Die Weise, in der Odhinn die Erkenntnisfidhigkeit der Menschen fordert, ist eine
spirituelle, welche die moderne westliche Wissenschaft lange als primitiv abgewertet
hat, sie bestenfalls noch als archaisch akzeptierte. Am Ubergang zum 21. Jahrhundert
Uberschattet die westliche Weltanschauung nach wie vor die kollektive
Traumatisierung durch den Nationalsozialismus, die in der Tabuisierung jeglicher
Auseinandersetzung mit den Germanen muindet. Eine historische und
psychotherapeutische Bewadltigung des Nationalsozialismus, die Aufarbeitung und
enttabuisierte Benennung der Ursachen sowie die notwendige Trauerarbeit, die tiefer
geht als verbale Schuldbekenntnisse und zdgernde, wirtschaftliche
Wiedergutmachung, steht weiter aus. Vor diesem Hintergrund ist die ablehnende
Haltung gegeniber einem wachsenden Interesse an den kulturellen Wurzeln deutscher
Identitat und Ethnizitat sowie der germanischen Mythologie plausibel, aber gefahrlich.
Eine offene Auseinandersetzung mit dieser deutschen Tradition darf nicht einseitig
rechter Esoterik, Neopaginismus, Hitlerismus und neonazistischer Renaissance
Uberlassen werden. Obwohl es kaum jemanden in Deutschland gibt, der den
nordgermanischen Odhinn, den kontinentalgermanischen Wodan, das wilde Heer oder
die Walkuren nicht kennt, fehlt den Deutschen Sicherheit und Kenntnis im Umgang mit
ihren kulturellen Wurzeln, ihrer eigenen Kosmogonie oder Mythologie. Auf
Beriihrungsangsten beruhende, zaghafte Versuche, sich den durch Naziideologie und
SS-Terror geschandeten mythischen Dokumenten erneut anzunahern, vor allem aber
deren gewollte Tabuisierung, charakterisieren seit der NS-Herrschaft die Beziehung
der Deutschen zu ihrer Mythologie. Denn allzu sehr wurde diese durch die ideologische
Okkupation des nationalsozialistischen Terrors missbraucht. Der Historiker Herwig
Wolfram rechtfertigt sich noch 1995 fir das wiedererwachende wissenschaftliche
Interesse an den Germanen mit dem Hinweis auf ethnologische Theorie und Methodik:

DaB man als Historiker nach den germanomanischen Exzessen des vergangenen und der
ersten Hélfte unseres Jahrhunderts heute wieder (ber die Germanen sprechen und
schreiben kann, ist freilich nur den Anleihen bei der Ethnographie und der Ubernahme
ethnologischer Methoden zu verdanken (...). Abgrenzender Sarkasmus erscheint in dieser
Situation unvermeidbar: Allerdings hétten Reichsfiihrer SS Heinrich Himmler und seine



Clique bei der Aufnahme in die NAPOLA die anthropologische Untersuchung kaum mit der
nétigen Klassifizierung Rasse 1 oder 2 passiert.

Es ist inzwischen (berfallig geworden, zwischen Mythologisierung und Ideologisierung
der germanischen Mythologie und kritischer Bestandsaufnahme zu unterscheiden, und
insbesondere nicht zu Ubersehen, worin die nationalsozialistische Propaganda diese
Mythologie transformiert hat. 2

Doch die Diskussion ist erdéffnet - die Tabuisierung und Verdrdangung des
germanischen Erbes der Deutschen misslungen. Die gezielte Diffamierung nicht-
konfessioneller Religiositét und spiritueller Initiativen scheint trotz zunehmender
Sanktionen wirkungslos,® entspricht sie doch dem menschlichen Grundbediirfnis nach
Sinnschépfung und Sinnstabilisierung, die besonders in Zeiten rapiden kulturellen
Wandels und Entwurzelungsdrucks individuelle und kollektive Identitat und
Orientierung, und damit psychische Gesundheit garantieren.” Die Suche nach
spirituellen Visionen, geistigem Wachstum oder transrationalen Erfahrungen,
charakterisierendes Merkmal der modernen Esoterik-Szene, gehoért zu den zentralen
geistigen Freiheiten des Menschen, und war schon immer das wichtigste Instrument
wissenschaftlicher Entwicklung und Innovation, und dariber hinaus ein
Menschenrecht. In Europa ist diese Visionssuche die Antwort auf den zunehmenden
Materialismus, den Nihilismus und die soziale Kalte seit dem Ende des Ersten
Weltkrieges, ein Bedlrfnis, das der Nationalsozialismus flir seine politischen Ziele

Herwig Wolfram, Die Germanen, Miinchen, 1995:10 und 15.

In kaum einer Zeit ist aus der vieldeutigen Bilderwelt der Mythen wohl soviel vermeintlich
Eindeutiges herausgepresst worden wie im Nationalsozialismus, was vor allem die
nordgermanische Uberlieferung bis heute mit einem Schatten belegt hat. Allein Worte wie
Wotan oder Runen geniigen, um im In- und Ausland einen Schauder des Unbehagens zu
erzeugen, der keine unbefangene Beschéftigung mit diesem Thema zuldsst, das jedoch
genauso zu unserer kulturellen Vergangenheit gehért, wie die Deutsche Heldensage oder das
Nibelungenlied. Allein die starke Skepsis gegeniiber der germanischen Mythologie heute
zeigt, wie intensiv ihre Bilder mit dem Dritten Reich verbunden waren. Wir splren eine
unheilvolle Mischung aus Mystik, Pathos, Fanatismus und Gewalt und schiitzen uns durch
Abwehr, Verdrdngung oder Ironie. (Ridiger Sunner, Schwarze Sonne, Entfesselung und
Missbrauch der Mythen in Nationalsozialismus und rechter Esoterik, Freiburg i.Br. 1999:10).
Offentlich besonderes Aufsehen erregt in diesem Zusammenhang der noch immer nicht
aufgegebene Versuch, die fest in der deutschen Kulturlandschaft etablierte Anthroposophie
und Waldorfpadagogik als esoterische Sekte an den rechten Rand zu ricken.

Neben Sinner (s.0.) vgl. auch die Diskussion in: Stefanie von Schnurbein, Géttertrost in
Wendezeiten. Neugermanisches Heidentum zwischen New Age und Rechtsradikalismus,
Minchen, 1993; Franziska Hundseder, Wotans Jinger. Neuheidnische Gruppen zwischen
Esoterik und Rechtsradikalismus, Minchen, 1998.
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mittels der Instrumentalisierung und Inszenierung einer Pervertierung der
germanischen Mythologie zu nutzen wusste. Dass wir Uber die kollektiven Bedurfnisse,
welche die NS-Zeit ermdglichten, auch heute noch kaum Bescheid wissen, belegen
Blcher wie Der Nationalsozialismus als politische Religion, Die schwarze Sonne oder
Nietzsche, Hitler und die Deutschen eindringlich.> Die Bewaltigung des historischen,
aber auch bewusstseinsgeschichtlichen Einbruchs des Dritten Reiches ist unverstanden
und unbewaltigt, wie wir seit Alexander Mitscherlichs Studie Uber die Unfdhigkeit der
Deutschen zu trauern wissen. Bis heute hat sich daran, trotz vieler biographischer und
historischer Untersuchungen, nicht sehr viel geandert. Die schwierige Frage nach dem
als positiv am nationalsozialistischen Aufbruch Empfundenen, nach dem, was
Tausende Deutscher zu Opfern nationalsozialistischer Propaganda machte, bleibt
unbeantwortet, solange sie als unberihrbar und als Tabu gehandhabt wird.

Die Auseinandersetzung mit den Wurzeln dessen, was deutsch ist, das heiBt mit der
Deutschen Mythologie, bedarf in Deutschland immer noch der Rechtfertigung, macht
eine Standortkldarung jenseits des Verdachts neonazistischer Propaganda
unverzichtbar, zielt ein Autor auf den jenseits politischer Doktrin und Ideologie nach
Wissen und Erkenntnis suchenden Leser, auf einen rationalen Diskurs, der sich der
emotionalen Brisanz dieses Themas in Deutschland bewusst bleibt. Die
vorausgeschickte Begrindung dient der Scharfung des Blicks flir die Notwendigkeit
einer Auseinandersetzung mit der germanischen Mythologie, die der Konsolidierung
eines neuen Selbstverstdndnisses, und der Beantwortung der Frage, was ist zutiefst
deutsch, dient. Ist den europdischen Nachbarn, Frankreich, England und Irland, oder
den skandinavischen Landern, die sich ihrer keltischen oder germanischen Traditionen
bewusst sind, und diese pflegen, der Umgang mit ihrem ethnischen Erbe
selbstverstandlich, begriBen wir heute das erwachende ethnische und nationale
Selbstbewusstsein  auBereuropadischer Kulturen, die sich vom westlichen
Kulturimperialismus befreien, bleibt die Deutsche Mythologie eine wenig bereiste und
bekannte Terra incognito. Insofern versteht sich diese Studie auch als Beitrag zum
Verstdndnis dessen, was wesentlich deutsch ist, und was haufig als faustisch
beschrieben wurde, namlich das Streben der Deutschen nach einer Erkenntnis des
Transzendenten. Der Religionswissenschafter Hans-Peter Hasenfratz unternimmt in

> Siinner, schwarze Sonne; Jochen Kirchhoff, Nietzsche, Hitler und die Deutschen. Die

Perversion des Neuen Zeitalters. Von unerlésten Schatten des Deutschen Reiches, Berlin,
1990; Michael Ley und Julius H. Schoeps, Der Nationalsozialismus als politische Religion,
Frankfurt a.M., 1997; s.a. Anm.4.



einer kleinen Studie zum Thema den Versuch einer Anndherung® an diese ungeliebte
Weltanschauung, will seinen Lesern basale Kenntnisse der germanischen Mythologie
und Religion néher bringen. Seine Motivation dies zu tun, formuliert er gleich auf den
ersten Seiten seines Buches. Dort duBert er den Wunsch, ein Stick unserer eigenen
Geschichte zu entdecken, ein Stlick eigene Identitdt zu gewinnen’und wirft damit
gleich zu Beginn die zentrale Frage des neu erwachten Interesses an der
germanischen Weltanschauung auf. Obwohl er dem Leser wenig Hoffnung macht, dies
kdénne aufgrund der Quellenlage zufriedenstellend gelingen, schlieBt seine Studie mit
einem Ausblick, welcher der Frage nach dem Sinn einer solchen Auseinandersetzung
nachgeht:

Auch uns Heutigen, deren Welt in ihrem Bestand durch absehbare unabsehbare
Okologische und soziale Katastrophen briichig und rissig geworden ist, eréffnet sich zu
dieser Art der Mythologie ein ,existenzieller" Zugang. Und an diesem Punkt beginnt dann
auch die Distanz zwischen uns und ,germanischem Wesen" dahinzuschmelzen.®

Wer je die Verse der Véluspa (Der Seherin Weissagung), die das Ende (und den
Neubeginn) der Welt Odhinns und der /Esir in einem Kataklysmus schildern, gelesen
hat, wird dieser Einstellung nichts entgegensetzen wollen:

37 Brider kédmpfen 51 Seh aufsteigen
Und bringen sich Tod, zum anderen Male
Bruderséhne Land aus den Fluten
Brechen die Sippe; frisch ergriinend:
Arg ist die Welt, Félle schdumen;
Ehbruch furchtbar. Es schwebt der Aar,
Schwertzeit, Beilzeit, der auf dem Felsen
Schilde bersten, Fische weidet.
Windzeit, Wolfszeit,
bis die Welt vergeht - 54 Unbesét werden
nicht einer will Acker tragen;
den anderen schonen. Béses bessert sich (...)°

Hans-Peter Hasenfratz, Die religibse Welt der Germanen. Ritual, Magie, Kult, Mythos,
Freiburg i.Br., 1992:126.

Hasenfratz, Die religiése Welt der Germanen, 9

Hasenfratz, Die religibse Welt der Germanen, 126.

Die Edda. Gétterdichtung, Spruchweisheit und Heldengesdnge der Germanen, ins Deutsche
Ubertragen von Felix Genzmer, Miinchen, 1996:38 und 40-41.



2. Odhinn: Ein biographischer Exkurs

Die mythische Analyse gleicht also eher der Aufgabe der Penelope.
Jeder Fortschritt gibt neue Hoffnung, gekniipft an die Lésung einer
neuen Schwierigkeit. Die Akte wird sich niemals schlieBen

Claude Lévi-Strauss

Fir den west- und siidgermanischen Wodan (Woden) unterscheidet Paul Hermann drei
Phasen religiéser Okkupation: eine alteste Phase der alleinigen Verehrung des Tiwaz,
eine mittlere Phase in der Wodan dominierte, Tiwaz eine besondere Funktion innehatte
sowie eine jingere Phase, in der die Germanen keinen gemeinsamen Gott-Kénig mehr
verehrten, und jedes ethnische Segment seinen eigenen Gott als héchstem Gott
huldigte (Wodan, Donar etc.). In der germanischen Religiositat haben Wodan und
Odhinn im Banne des rémischen Kultureinflusses den gleichen Siegeszug angetreten
den Zeus und Jupiter vor ihnen in der mediterrranen Welt vollzogen. In dessen Verlauf
bemadchtigte er sich neuer Fahigkeiten wie der Schrift, der Zauberei und im weitesten
Sinne der Philosophie. Dabei entwickelte er sich von einem archaischen Himmels- und
Jahresgott (in unterschiedlicher Sommer-Winter-Prasenz), Uber einen martialischen
Kriegsgott und Schlachtenfiihrer, dessen Bereich Fruchtbarkeit, Leben, Sterben und
Wiedergeburt waren, zu einer elaborierten Reprasentation kulturellen Wachstums und
personaler Bewusstwerdung. Der Odhinn-Wodan, den diese Studie vorstellt, ist ein
Gott im Dienste der Ich-Entwicklung, der am Ende dieser Menschheitstransformation
steht, er ist, wie Paul Hermann ihn nennt, ein Kulturgott:

Mit dieser neuen Kultur kommt er zu den anderen Stdmmen und wird fast (berall der
héchste Gott.°

Erst in diesem Sinne ist Paul Hermanns einleitender Satz seines Wodan-Kapitels
gerechtfertigt, in dem er dem Gott-Vater der Germanen absolute Omnipotenz
bescheinigt:

Als unbestritten héchster Gott der Germanen galt lange Zeit Wodan, und noch heute ist
die landlaufige Meinung, daBB er von Anfang an die fiihrende Stellung unter den deutschen
Géttern eingenommen habe, (...)."!

10 Hermann, Deutsche Mythologie, 1898:223.
1 Hermann, Deutsche Mythologie, 1898:228. Auch Tacitus ist der Meinung, dass Wodan, den
er mit dem rémischen Merkur identifiziert, der hochste Gott des germanischen Pantheons



Unter den Asir (Asen) ist Odhinn ein Gott wie kein anderer.!? Diesen Status tibernahm
er von seinem Vorganger Tiwaz (an. Tyr), den Tacitus als den All-Erhalter (Ordner)
und All-Umfasser (Himmel), als Tiwaz Ermnaz, beschrieben hat.'* Die Gotter-Kénige
der indoeuropaischen Kulturen besitzen gemeinsame Eigenschaften, Fahigkeiten und
Funktionen.* Wie Zeus und Jupiter so ist auch Odhinn ein All-Vater (alfadhir),
Herrscher Uber Goétter und Menschen und Ordner des Universums. In seiner All-Vater-
Funktion ist Odhinn Beherrscher der Welten, belohnt und bestraft, verwaltet Recht und
Gerechtigkeit, beschitzt Eid und Vertrag, Recht und Ordnung. Seine Autoritat, und vor
allem sein Wort, liben absolute Macht aus Uber Gétter, Menschen und die Elemente. In
mehreren schwierigen, aufeinander bezogenen Initiationen erwirbt er sich
erkenntnisbringendes Wissen, Weisheit und Prophetie. Von ihm geht alles Heil, Glick
und Gedeihen aus. Von seinem Hochsitz aus Uberblickt er den Kosmos; ein
angemessener Platz fir einen Erhalter und Ordner der Schépfung und des
Weltgeschehens. Odhinn steht als Fiirst der Asir und als Lenker von Himmel und Erde,
als All-Vater und Menschen-Vater an der Spitze der altgermanischen, nordischen
Gotterwelt; im kontinentalen germanischen Europa filllt Wodhanaz (Wodan) diese
Position aus. Odhinn ist der héchste Gott des altgermanischen Pantheons und als
Vater oder Geschwister der meisten anderen Asen und vieler Fabelwesen der
germanischen Mythologie dem Zeus oder Jupiter ebenbirtig. Wie sein griechisch-
romischer Bruder lasst er sich gerne in gewagte Liebesabenteuer ein, wird
hintergangen, wie er selbst hintergeht. Und wie sein mittelmeerischer Verwandter tritt
auch er die Herrschaft eines neuen Zeitalters und eines neuen Goéttergeschlechts an -

sei: Mercury is the deity whom they chiefly worship, and on certain days they deem it right
to sacrifice to him even with human victims (Tacitus, The Agricola and Germania, A. J.
Church and W. J. Brodribb, trans., London, 1877:87ff; Etext: halsall@murray.fordham.edu).
Auf die Komplexitat und Ambivalenz eines Gottes wie Odhinn hier naher einzugehen ist nicht
beabsichtigt; eine kurze Charakterisierung seiner Person muss als Einfihrung genigen (vgl.
Paul Herrmann, Nordische Mythologie, Leipzig, 1903; Jan de Vries, Altgermanische
Religionsgeschichte, Leiden, 1956; H.R. Ellis Davidson, Gods and Myths of Northern
Europe, Harmondsworth, 1969; Georges Dumézil, The Gods of the Ancient Northman,
University of California Press, Berkeley, Los Angeles, London, 1973). Die bedeutenden
Forschungen Dumézils werden in diesem Kontext vernachlassigt, da hier nicht die sozialen
Organisationen, und die diese begrindenden, religiosen und mythologischen
Uberzeugungen, sondern Odhinns Bedeutung fir die Entwicklung des Bewusstseins
behandelt wird. Fir die Bedeutung und Etymologie des Namens Odhinn sowie seine
Beziehung zum kontinentalgermanischen Wodan siehe unten.

Den altgermanischen Tiwaz hat Eire Rautenberg in ihrem Artikel Deutsche Mythologie.
Gottheiten und Glauben der Sidgermanen in vorchristlicher Zeit (Tattva Viveka 14, 28ff.)
charakterisiert.

Vgl. insbesondere Dumézil, Gods of the Ancient Northman.
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Odhinn st die Vanir, Zeus die Titanen ab -, und beide regieren ihre Welt aus lichter
Hoéhe, vom Olymp oder aus Asgardhr.

In der indoeuropaischen Weltanschauung besteht die Aufgabe solcher Gétter-Kénige
wie Zeus, Jupiter und Odhinn in der Bewahrung der Schépfung, in der Begrindung
und Aufrechterhaltung der kosmischen Ordnung. Die Verse der Lieder Edda
charakterisieren die /sir, und an erster Stelle Odhinn, treffend mit dem Begriff regin,
die Ordnenden. Regin bedeutet aber auch Rater oder Berater und die Véluspa
verwendet die Bezeichnung regin in bezug auf diejenigen, welche die
Schopfungsbeschlisse fassen und die Ordnung der Zeit verfigen (Vers 6 und 9).
Aufgrund seines kulturheroischen Wirkens in der Schopfung und seiner Prifungen
garantiert Odhinn die Individuationsordnung und damit alles Lebens im Kosmos. Zu
einem All-Vater (alfadhir), zum Herrscher Uber Goétter und Menschen, wie in die
Quellen schildern, stieg Odhinn erst nach langem persénlichen Wachstum auf. Um
absolutistischer Himmelsherr und Herrscher in den neun Welten zu sein, welche die
Edda schildert, war ein Entwicklungs- und Schulungsweg notwendig, der ihn von
einem Schamanen zentralasiatischen Charakters, zum Kriegs- und Schlachtengott und
zuletzt zum Gott bewusstseinserweiternder Magie, Weisheit und Ekstase befahigte.

Die Altere Edda bezeichnet Odhinn in der achten Strophe des Vafthridhnismél mit
einem seiner esoterischen Namen, Gagnradr. In einer FuBnote zu diesen Edda-Versen
libersetzt Karl Simrock dieses Pseudonym Odhinns als mit Erfolg ratend oder durch
Rétselraten oder im Rétselraten siegend. Walter Golthers Zusammenstellung enthalt
weitere Odhinn-Heiti,** die ihn in seiner Funktion eines die Welten durchmessenden
All-Vaters zeigen (auch Tiwaz ist ein solcher Wanderer'®): Den Wanderer zeigen die
Namen Gangradr, Gangleri, Vegtamr, weggewohnt, Vidforull, Weitfahrer an."” Anders
als Karl Simrock bringt Wolfgang Golther gangradr dagegen mit dem Adjektiv
weggewohnt in Zusammenhang, auf den auch die achte Strophe des Vafthriadhnismal
hinweist:

15 Heijti, poetische Synonyme fiir ein Hauptwort oder einen Namen. Hier: Gagnradr (Entgegen-

Rater) statt Odhinn. Gagnradr kénnte auf einen Transkriptionsfehler zuriickgehen, da andere
nordische Quellen Gangradr wiedergeben, was im Hinblick auf einen anderen
Odhinnsnamen, Gangleri (der Wegkundige), wahrscheinlicher ist.

Hermann, Deutsche Mythologie, 210.

17 vgl. Golther, Mythologie, 356.
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ODIN
8 Gagnrad heiB ich, die Wege ging ich.
Durstig zu deinem Saal.
Bin lange gewandert, der Ladung, Riese,

Und deines Empfangs bediirftig.

Im Vafthradhnismal geht es, wie in der Wissenswette (blich, um in absurd anmutende
Ratsel kodiertes kosmologisches Wissen. Odhinn plant, Vafthridhnir, den weisesten
der Riesen, auszuforschen, will wissen, ob ihm dieser an Kenntnis gewachsen sei.
Frigg, seine Gemabhlin, versucht ihn in treuer Gattenliebe zuriickhalten, doch Odhinn
klart sie auf, dass ihn sein Wissensdurst und seine Leidenschaft dazu zwingen, die
Welt zu durchqueren: Viel sei er umhergefahren, viel habe er versucht; doch wissen
misse er, ob der Riese, der das ganze Wissen seines Geschlechtes, von den
Schicksalen der Welt, vom Anfange bis zum Ende der Dinge, vereinige, ihm lberlegen
sei. Da der Riese sich selbst mit Odhinn nie einlassen wiirde, kommt er in
unscheinbarster Gestalt, als armer fahrender Mann. Wie im Mythos vom Raub des
Dichtermets illustriert auch das Vafthrudhnismal einige der unangenehmeren
Eigenschaften Odhinns: seine hinterhaltige, auf den eigenen Vorteil bedachte
Schlauheit, seine Fahigkeit zum Gestaltwandel, seine Vorlieben fir Verkleidungen und
falsche Namen und seine Zuflucht zu Hinterlist und Verrat. Nur wer weggewohnt ist
und weite Wege ging, erwirbt Wissen und Weisheit. Im Vafthridhnir-Wettstreit'® geht
es um gegenseitige Befruchtung: Nicht mit dem Hammer wie Thoérr,*® nicht durch
Kampf und Krieg wie Tyr,?° sondern mit der Waffe des Geistes iberwindet Odhinn den

18 Auch Vafthradhnir, der kréftig Verwickelnde (wohl Bindende), ist ein sprechender Name.

Riesen galten in der germanischen Weltanschauung als weise, und mit dem Namen
Vafthrddhnir weist der Autor des Vafthriudhnismal auf die magisch bindenden Féhigkeiten
dieses Riesen hin.

Thérr (Thonar, Donar (aus punnaraz Donnerer). Thorr, eine sehr populédre Gottheit, ist der
groBe Kraftmeier unter den Géttern; jdhzorniger Polterer, gewaltiger Biertrinker, enormer
Esser, scharfer Haudegen. Er streitet vor allem gegen die Riesen: die Méachte der sterilen
Felseinbde, des Winters, der Eisstiirme, die im Norden den Lebensraum von Menschen und
Géttern einschrénken und bedrohen. Seine Waffe ist der Hammer Mjélinir (vgl. russisch
mdinija: Blitz). Thérr kdmpft vorziiglich durch seine ungeheuere Stérke; Kriegslist und
Tduschung sind Odins und Lokis Sache (Hans-Peter Hasenfratz, Die religibse Welt der
Germanen, Freiburg, 1992:98). Oder bei R.I. Page: Als der mé&chtigste der Gétter hatte
Thérr “in der Mitte des Raumes einen Thronsitz : Er "herrscht in der Luft; er gebietet
Donner und Blitzen, Wind und Regen, Sonnenschein und Frucht’. Drohen Krankheit und
Hungersnot, werden Thorr Opfer dargebracht. Das ist zwar keineswegs der Thorr, den wir
aus den norwegischen oder isldndischen Mythen kennen, doch wére es eine Erkldrung fir
seine Popularitdt in Gemeinschaften, die von Ackerbau und Fischfang leben (Nordische
Mythen, 83). Zu Donar vgl. auch Grimm, Deutsche Mythologie, 61ff.

Tyr (Tiwaz, Teiva zu altindisch devah: leuchtender Gott). Die Romer sahen in diesem Gott
ihren Mars wider. Tiwaz muss also urspringlich ein Gott es Krieges und der

19
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10

allwissenden Riesen Vafthradhnir, denn in dem Wissenswettstreit der beiden geht es
schlieBlich um mythische Erd- und Himmelskunde. Odhinn gewinnt den Wettstreit
durch eine List: Er besiegt den Riesen, dem er maskiert, als Gagnradr, gegenUlbertritt,
durch eine Frage (,Was sagte Odhinn dem Baldr ins Ohr, ehe man ihn auf den
HolzstoB hob?"), die er nur selbst beantworten konnte.

Odhinns Art mit den Riesen zu streiten ist von mental-geistiger Art, gehort gleichsam
einer hoéheren Sphare an, obwohl auch Thorrs Streit mit den Riesen nitzlich,
segenbringend und vor allem notwendig ist. Den Unterschied, den die Dichter der
Edda in bezug auf Odhinns und Thérrs Rolle machen, schildert das Lied von Harbardhr
(Hérbardhsljéd). Dieses Lied gibt ein anderes Beispiel fiur Odhinns Wortgefechte, in
deren Versen es darum geht, Geist und Kraft miteinander zu messen: Odhinn
verwehrt, als Fahrmann Harbardhr maskiert, dem unglaubliche Krafttaten
vollbringenden, unermidlichen Haudegen und Riesenbezwinger Thorr den Dienst der
Uberfahrt, ihn verhéhnend mit klugen Prophezeiungen. Thorr ist ein Kdmpfer, ein Gott
der Tat und nicht des Wortes; seine Feinde sind auch die Feinde der Asir: Riesen,
Ungeheuer und elementare Urkréafte. Der Autor des Harbardhr-Liedes charakterisiert
Thorrs Verstand als den eines Durchschnittmenschens, der sich kopfiiber und ohne
nachzudenken in gefahrliche Abenteuer stlrzt, die koérperliche Krafte verlangen;
begegnet ihm ein Hindernis, wie die Weigerung eines Fahrmannes vom sicheren
anderen Ufer aus, reagiert Thérr uniiberlegt und ratlos. Odhinn tritt ihm als der nie
seine Ruhe verlierende Meister der Rede gegeniber, wissend, gewaltig und
schlagfertig, nie um ein Hohnwort verlegen. Seine Rede ist gekennzeichnet von
Klugheit und Uberlegung; sie zeugt nicht, wie die Thérrs, von Ungestiim und Wildheit.
Im verzweifelten Versuch dennoch als Sieger aus dem Wortgefecht hervorzugehen,
prahlt Thoérr zuletzt damit, Odhinns Sohn zu sein, und beweist so vollends dessen
geistige Uberlegenheit.

Volksversammlung des Thing gewesen sein; deshalb hat er den entsprechenden Beinamen
pingsaz, Thingsgott getragen; dieser Beiname hielt sich im Dienstag. Als Kriegsgott ist Tyr
von Odin Uberfligelt worden - spatestens in dem Moment, wo mannerbiindisch strukturierte
Gemeinschaften sich anschickten, Weltgeschichte zu machen. Im Runenzauber aber blieb es
immer die T-Rune (Tyr-Rune), die den Sieg verlieh. Als Thing-Gott wird Tyr im Norden
Rechtsgott, speziell Eidgott und scheint als solcher besonders mit dem Rechtssymbol des
Ringes verbunden (Ring-Tyr). Tyr wird als die einzig moralische Gottergestalt - in unserem
Sinn von Moral beschrieben, wie denn ja bei den Germanen der Eid eine der wenigen
Moglichkeiten bot, zwischen Sippenfremden stabile soziale Bindungen zu knipfen. Weil Tyr
zu einem gegebenen Versprechen stand, hat es seine rechte Hand (Schwurhand) eingeblBt;
vgl. Snorri Sturlusons Erzahlung von der Fesselung des Fenris-Wolfes.
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Enger als die mediterranen Epiphanien dieser goéttlichen Atmosphéare, die das
Herrschaftliche schlechthin verkérpert, ist Odhinn mit Fehde, Krieg und dem Tod auf
dem Schlachtfeld verbunden, ein Wal-Vater (herfadhir, Heervater; herteitr, der
Heerfrohe; sigtyr, Sieggott), der Walkiiren, Helden und Berserker in die Schlacht fir
seine Sache fiihrt. Wie Zeus befreite Odhinn die Schépfung aus der Stagnation einer
die Evolution behindernden Goétterdynastie. In Nordeuropa beendete Odhinn die
Epoche der Vanir mit Friedensvertragen, die durch gegenseitig ausgetauschte Geiseln
gesichert wurden, in Stdeuropa verbannte Zeus die Titanen in die Tiefen des Tartaros
oder nahm sie in die Reihen der Olympier auf. Wie Zeus und Jupiter markiert auch
Odhinn den Beginn eines neuen Géttergeschlechtes - der Olympier beziehungsweise
der Asir. Beide begriindeten ein neues Weltzeitalter, wahrend sich die Mehrzahl der
abgelésten Goétter aus ihrer Verantwortung flir den Kosmos in die elysischen Gefilde
der Inseln der Seligen zuriickzogen.

Im Verlauf von Jahrhunderten usurpierte Odhinn wahrscheinlich Aufgaben wie
souveraner Gott, Kénig, Kriegsherr, Priester, Psychopomp und Magier in einer Person,
seiner eigenen, und verband diese einst auf mehrere Gétter verteilten Amter in einer
multifunktionalen  Personalunion. Tyrund Thorr tragen viel eindeutigere
Charakterziige: Sie sind nichts anderes als Gotter des Krieges, vergleichsweise
unbeugsam und aggressiv wie der griechische Ares oder der rémische Mars. Thorrs
Bemihen gilt dem Schutz und der Rettung der Asir, um sie vor ihren Todfeinden, den
Riesen, zu retten.

Doch auch Odhinn hat - in ganz anderer Weise als Tyr und Thérr - mit Kampf und
Schlacht zu tun. In Walhall, dem Aufenthaltsort der toten Krieger, herrscht er als
Schlachten- und Totengott. An einem Ort, der lichtvoll und paradiesisch beschrieben
wird, geleiten Walkiren?' die von Odhinn ausgewahlten Krieger, um dort bis zum Ende
des Weltalters ihren Mut und ihre Kampfkraft zu erproben und zu erhalten, um als
Einherier den Asir gegen die Riesen und ihre Kreaturen beizustehen. Als Herrscher,

21 An valkyrjar, urspriinglich wohl Totenddmonen, denen die auf dem Schlachtfeld gefallen

Krieger zufielen. Mit einem Wandel der religiésen Vorstellungen, insbesondere mit der
Ausdifferenzierung des Aufenthaltortes der Toten in einen Kriegerhimmel (Walhall; an.
valhdll, Halle der Gefallenen) und eine unterirdische Hel, verschiebt sich auch die Bedeutung
der Walklren zu Odhinns Madchen (Odhinns meyar), zu Schildmadchen, die in die Schlacht
eingreifen und damit das Schicksal bedeutender germanischer Helden bestimmen. Wie schon
ihr Name nahe legt, sind sie eng mit Odhinn assoziiert, in der Funktion, dass sie ihm die im
Kampf gefallenen Helden zufihren (an. valr, die auf dem Schlachtfeld liegenden Leichen;
kjoésa, wahlen).
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Ordner und Bewahrer der Schopfung ist Odhinn oberster Kriegsherr, Wal-Vater
(walfadhir) und Befehlshaber Uber ein Heer von Walkiren, Helden und Berserkern. Die
Mythologie berichtet, dass sich Odhinn in die Fehden und Kriege zwischen Menschen
einmischt. In diesen Kéampfen reprdsentiert er den von ihm usurpierten Thorr- oder
Tyr-Aspekt, der seiner Funktion urspringlich fremd gewesen sein muss. Die ihm
eigene kriegerische Funktion zeigt sich im Asir-Vanir-Krieg zu Beginn seiner
Herrschaft und in den Kampfen der Ragnardk (das Endschicksal der Gétter), die einst
seine Herrschaft beenden werden. Die Kampfe und Kriege Odhinns sind Weltentaten,
sie dienen dem Bemiuhen, die Struktur und Ordnung des Universums zu schitzen und
zu bewahren. Von Wodan glaubte man, dass er standig nach Blut verlangte, und so
mussten Kriege geflihrt werden, um ihn zufrieden zu stellen. Um Blut wird es ihm
allerdings weniger gegangen sein, als um die in der Schlacht gefallenen Helden, die er
in sein Heer der Einherier aufnahm, um am Ende seines Zeitalters den Machten der
Finsternis machtvoll entgegentreten zu kdnnen. Seine letzte Schlacht schlug der
Odhinnsheld Sigmund gegen den Hundingsohn Lyngvi, der sich an Sigmund zu rachen
gedachte, da Hjoérdis ihm Sigmund vorgezogen hatte. In dieser Schlacht wendete sich
Odhinn aber gegen Sigmund, dessen Schwert an Odhinns Speer in zwei Stiicke
zerbrach. Erst der Sohn von Sigmund und Hjordis, Sigurd, schmiedet aus den beiden
Teilen des vaterlichen Schwerts das neue Schwert Gram. Odhinn tritt in dieser Szene
in der Rolle der Walkiren auf, bestimmt den Zeitpunkt von Sigmunds Tod, und wahlt
ihn zum Einzug nach Walhall aus:

Hjérdis ging nach der Schlacht nachts auf die Walstatt, kam dahin, wo Kénig Sigmund lag,
und fragte, ob er zu heilen wére. Er antwortete: »Mancher lebt, obwohl nur geringe
Hoffnung war, von mir aber hat sich das Gliick gewandt, so daB3 ich mich nicht mehr heilen
lassen will. Odin will nicht, daB ich fiirder das Schwert schwinge, da es zerbrach; ich habe
Schlachten geschlagen, solange es ihm gefiel.?

Als Psychopomp nimmt Odhinn von Sigmund auch dem toten Sinfjétli entgegen, und
fuhrt ihn in einem Boot aufs Meer hinaus:

Da sah er einen alten Mann in einem kleinen Boote,; dieser Mann fragte, ob er von ihm
liber den Fjord gefahren werden wollte. Er bejahte es. Das Schiff war so klein, dass es sie
nicht alle trug; die Leiche wurde zuerst aufs Schiff gebracht, Sigmund aber ging den

22 pje Vélsungen, ibertragen von Paul Hermann, Thule. Isldndische Sagas, Bd.3, Diisseldorf

und Kéln, 1978:33.
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Meerbusen entlang. Und alsbald entschwand das Schiff dem Sigmunds den Augen und
auch der Mann.?®

Odhinn, ein Gott, der im altgermanischen Pantheon viele unterschiedliche, sich oft
widersprechende Funktionen ausibt, war nicht immer ein All-Vater. Vielmehr vollzog
seine Gestaltwerdung zu einem absolutistischen Herrscher eine Entwicklung: Er
beschritt einen Entwicklungsweg, der ihn von einem Schamanen zentralsibirischen
Charakters (Magier), zu einem Gott der Ekstase des Krieges und des Todes (Priester-
Kbénig), und zuletzt zur Ekstase der Weisheit und der Erkenntnis, zu einem
transrationalen Bewusstsein fiihrte. Rudolf Steiner geht soweit, und fasst Odhinn als
Archangeloi (als Erzengel) auf, dessen Mission darin besteht, der germanischen
Menschheit zu einen héheren Bewusstsein zu verhelfen, indem er auf seine eigene
Entwicklung zu einem Geist der Form (Archai) verzichtet (opfert).?*

3. Initiationen in der altgermanischen Mythologie

Mit groBem Einfiihlungsvermdgen beschreibt Johann Wolfgang von Goethe im Faust
das Wesen eines Rituals:

Geschrieben steht: Im Anfang wardas Wort!
Hier stock * ich schon! Wer hilft mir fort?

Ich kann das W o rt so hoch unméglich schétzen,
Ich muB es anders libersetzen,

Wenn ich vom Geiste recht erleuchtet bin.
Geschrieben steht: Im Anfang warder Sinn.
Bedenke wohl die erste Zeile,

DaB deine Feder sich nicht lUbereile!

Ist es der Sin n, deralles wirkt und schafft?

Es sollte stehn: Im Anfang war die Kraf t!
Doch, auch indem ich dieses niederschreibe,
Schon warnt mich was, daB ich dabei nicht bleibe.
Mir hilft der Geist! Auf einmal seh” ich Rat,

Und schreibe getrost: Im Anfang war die T a t !°®

23
24

Die Vélsungen, 30.
Rudolf Steiner, Die Mission einzelner Volksseelen im Zusammenhang mit der germanisch-
nordischen Mythologie, Dornach, 1994.

25 J.W.Goethe, Faust. Der Tragddie erster Teil, Klagenfurt, 0.].:50.



14

Der britische Ethnologe Edmund Leach hat 1966 die bis heute wohl verbindlichste
Definition von dem gegeben, was ein Ritual ist. Erstaunlicherweise 16st er mit dieser
Definition zugleich auch das Dilemma, das Faust l6sen misste, und dem ja die Frage
zugrunde liegt, ob nun das Wort oder die Tat die Probleme 16st, die sich dem
Menschen in seiner Begegnung mit seiner Umwelt stellen:

Ritual as one observes it in primitive communities is a complex of words and actions ... it
is not the case that words are one thing and the rite another. The uttering of words itself
is a ritual. *®

Sigmund Freud schloss seine auBerst umstrittene Studie Totem und Tabu einst mit der
Bemerkung, dass die Tat am Anfang jeder Entwicklung (Zivilisation) steht. Die gerade
zitierte Ritual-Definition von Leach bietet dagegen eine brauchbarere Antwort: Das
Wort selbst, so formuliert er zu Recht, 1sT die Handlung, die Ritualisierung des
gesprochenen Wortes in der Rede das entscheidende Ereignis im Vollzug der
Sprechaktes. 2 Bemerkenswert ist allerdings, um auf Goethe zuriickzukommen, dass
Faust vom Wort zum Sinn, von da zur Kraft (Macht) schreitet, um zuletzt bei der Tat
anzukommen. Diese vier Begriffe sind die wichtigsten Bestandteile jedes rituellen
Systems sind, wobei man eine reziproke Beziehung zwischen Wort und Handlung
feststellen kann, wahrend die beiden anderen dazwischenstehen. Ein Ritual, so
definiert die Ethnologie diesen Begriff, bezeichnet man jede vorgeschriebene,
stilisierte, stets gleichbleibende Form der Durchflihrung einer Handlung.

In seiner Studie Uiber die Ubergangsriten (rites de passage), die den Lebenszyklus des
Menschen strkturieren, machte Arnold van Gennep auf den Phasencharakter des
Rituals aufmerksam. Ubergangsriten, so definiert er, begleiten einen Orts-, Zustands-,
Positions- oder Altersgruppenwechsel. In allen Gesellschaften wird der Prozess Geburt-
Pubertat-Reproduktion-Tod sozial hervorgehoben und kulturell ausgeformt. Die
Bedeutung, die diesen Lebenskrisen zugemessen wird, kann minimal sein, wie heute
in den westlichen Gesellschaften, sie kann aber auch von Ritualen umgeben und
begleitet sein. Der Lebenszyklus beruht im allgemeinen auf biologischen

26 Edmund Leach, Ritualization in man in relation to conceptual and social development, Phil.

Trans. R. Soc. B., 251, 1966 :247-526 (hier 407).

Ernest Gellner hat darauf hingewiesen, dass es der linguistischen Philosophie nicht gelungen
ist, das Ratsel zu lésen, ob das Wort als Handlung gelten kann. Mit den neueren
Untersuchungen zur Sprechakttheorie gaben John L. Austin und andere dieser Diskussion
dann eine bemerkenswerte Wendung. (Ernest Gellner, Words and things, London, 1959:22;
ebenfalls J.L. Austin, Zur Theorie der Sprechakte, Stuttgart, 1975).

27



15

Entwicklungsprozessen: Personen gehen mit fortschreitender Reife von einem Status
zum nachsten tber. Der Ubergang von einem Stadium zum anderen wird oft durch ein
besonderes Ritual markiert. Indem die Gruppe den Ubergang oder die Passage von
einem Zustand zum anderen besonders hervorhebt, pragt sie dem Individuum die
Bedeutsamkeit dieses Wandels (dieser Entwicklungsstufe) ein.

Die speziellen Rituale, die diese besondere Form des Wandels begleiten, nannte van

Gennep Ubergangsriten (rites de passage). Diese Ubergangsphasen, die mit

individuellen Krisen verbunden sind, umfassen nach seiner Beschreibung die drei

Etappen der Trennung, des Ubergang und der abschlieBenden Reintegration:

a) In der ersten Phase (Trennung ) verweist symbolisches Verhalten auf die Loslésung
eines Einzelnen oder einer Gruppe von einem fruheren fixierten Punkt der
Sozialstruktur, von einer Reihe kultureller Bedingungen oder von beiden
gleichzeitig. Diese Trennung verlangt, dass das Individuum seine frihere
Statusindentitat ablegt, dass es sich korperlich oder symbolisch von seiner
gegenwartigen Position 16st. In dieser Phase der Trennung vollzieht sich die
Losldsung von einem bestimmten Status, einem Aspekt der Identitdt oder von
einer Rolle, die flir den Betroffenen nicht mehr annehmbar ist.

b) In der mittleren Phase, der Ubergangs- oder Schwellenphase, ist das Subjekt des
Rituals durch eine besondere Ambiguitat gekennzeichnet; es durchschreitet einen
kulturellen Bereich, der wenig oder gar keine Merkmale des vergangenen oder
kinftigen Zustands aufweist. In dieser Phase, erreicht das Individuum einen
vorlaufigen Ausnahmezustand, in dem es von seinen bisherigen Sozialkontakten
abgeschnitten ist. Die wesentlichen Merkmale dieses Ubergangs verweisen auf
einen Zustand, in dem das Individuum seine frihere Position nicht mehr langer
innehat, sein Eintritt in die neue Position aber noch bevorsteht. In dieser
Schwellenphase (Liminalitdt, um einen Begriff Victor Turners zu verwenden, als
verwickelt und dazwischen) bringen die Ubergangsrituale die Gemeinschaft als
unstrukturierte Einheit jenseits ihrer Differenzierungen und Widerspriche in
Erinnerung. Diese Schwellen- oder Zwischenphase ist durch Unbehagen,
Verwirrung, Desorganisation und vielleicht erhéhte Erwartungen an die Zukunft
(durch ein deterministische Chaos) gekennzeichnet.

) In der dritten Phase (der Angliederung oder Wiedereingliederung) ist der Ubergang
vollzogen. Das Individuum oder die Gruppe befindet sich wieder in einem relativ
stabilen Zustand und hat demzufolge anderen gegeniber klar definierte,
sozialstrukturbedingte Rechte und Pflichten (bzw. Grenzen). Die Reintegration
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(oder Inkorporation) markiert den Moment, in dem das Individuum den
Ausnahmezustand aufgibt und rituell in eine neue soziale Position aufgenommen
wird. Diese Phase der Neuverkdrperung (um nicht Wiedergeburt zu sagen) ist
durch das Erlangen eine neuen Status gekennzeichnet, der neue
Verantwortlichkeiten (auch und vor allem sich selbst gegenlber) und Privilegien fiir
den Betroffenen mit sich bringt.

Die altnordische Mythologie der Edda enthalt zahlreiche Beispiele flr Initiationen und

Rituale, die Initianden sind Goétter oder Menschen, die das gesprochene Wort als

rituelles Instrument verwenden, und die gleichzeitig nach der von van Gennep

herausgearbeiteten Struktur organisiert sind. Um Ubergangsrituale dieser Art zu

demonstrieren, ihren liminalen oder Schwellencharakater deutlich zu machen, und um

die These zu belegen, altgermanischen Rituale sind Ubergangsrituale im Sinne van

Genneps, mdgen zwei kurzgefasste Beispiele ausreichen:

a) Odhinns Initiation im eddischen Grimnismal;

b) Helden-Initiationen, wie sie die eddische Vélundarkvidha beschreibt, und wie sie
auch Saxo Grammaticus beispielsweise in bezug auf Gramr und Haddingr schildert.

Besonders bemerkenswert an diesen Beispielen, und wohl charakteristisch
germanisch, ist der Sachverhalt, dass Odhinn und Vélundr gleichzeitig Initiand und
Initiationsmeister sind, sie darin schamanistisches Profil zeigen. Wesentlich ist
ebenfalls, dass die beiden vorausgeschickten Beispiele die theoretische Grundlage fiir
ein angemessenes Verstandnis der anschlieBend ausfiihrlich behandelten Odhinn-
Initiationen sind.

3.1 Die drei Initiationen Odhinns

Odhinn besaB Wissen und Weisheit nicht von Anfang an, beides musste er zuerst
erwerben. Wie er sein Wissen von magisch aus dem Grab gezwungenen Verstorbenen,
von Riesen und von Elben erwarb, davon berichtet die altgermanische Mythologie.
Insbesondere erzahlen die Texte der Lieder Edda und der Snorra-Edda vom an der
Weltesche Yggdrasill hangenden Odhinn, von seinem Abstieg in die Unterwelt, wo er
an Mimirs Brunnen sein eines Auge als Pfand deponierte sowie vom Raub des
Dichtermets Odhreerir. Von drei Einweihungen Odhinns berichtet die Edda, von
schwierigen Unternehmen, die Merkmale schamanistischer Initiationsrituale und
kulturheroischen Charakters tragen. So charakterisieren Odhinns Einweihungen ihn als
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Schamanen von indoeuropaischem Typus, zumindest hinsichtlich seines Ursprungs,
dessen Wurzeln mit dem sibirischen oder zentralasiatischen Schamanismus
zusammenfallen, der ehemaligen Heimat der indoeuropdischen Reiternomaden, die
seit dem dritten vorchristlichen Jahrtausend in Europa einwanderten. Snorri
Sturlussons altnordische Mythographie, die deutlich euhemeristisch gepragt ist, liefert,
wenn auch nur in Spuren, historische Daten. In den ersten Kapiteln der Ynglinga saga
berichtet Snorri, dass Odhinns Heimat in Asien liegt, und dass er von dort nach
Skandinavien eingewandert ist. Und er erzahlt:

Das Land éstlich des Tanais in Asien wurde Asaheimr genannt; die Hauptstadt dieses
Landes war Asgardhr. In dieser Stadt, einem Ort, an dem groBe Opfer zelebriert wurden,
lebte ein H&uptling namens Odhinn. Nach einem Krieg gegen die Vanir, entschloss Odhinn
sich, die groBe Gebirgskette, die Svithodh (Schweden) von den anderen Kénigreichen
trennte, auf der Suche nach neuen Wohnsitzen zu (ibersteigen. Odhinn, der die Zukunft
kannte, und wusste, dass seine Nachkommen im Norden Europas leben sollten, (berlie3
seinen beiden Briidern, Vili und Vé, Asgardhr, und zog mit den anderen Géttern und dem
groBten Teil der Bevélkerung Asaheimrs nach Westen. Sie erreichten schlielich Saxland,
wo Odhinn seine Séhne als Herrscher einsetzte. Er selbst wanderte weiter nach Norden,
und lieB sich in Flinen (Dénemark) nieder. Spéter, nachdem Gefjon das wohlhabende
Seeland von Kénig Gylvis Reich abgetrennt, und zu eigen gewonnen hatte, lieB sich
Odhinn dort nieder, nicht bevor er seinen Sohn Skjéldr, den Stammvater der dénischen
Kénige, mit Gefjon vermdahlt hatte. Odhinn errichtete prachtvolle Tempel und erneuerte
die Opferzeremonien, die schon in Asaheimr (iblich waren.?®

Obwohl Snorri Geschichtsklitterung betreibt, und versucht, die altgermanische
Mythologie, es geht in der Heimskringla schlieBlich um die Chronik der norwegischen
Kdnige, wie im Mittelalter Gblich, an den Siedlungsraum der Skythen, an Thrakien, an
die Tlrkei oder vor allem an troianische Genealogien anzukniipfen,®® ist der Hinweis
auf die Herkunft der indoeuropaischen Germanen aus Asien (der archaologischen

28 Snorri Sturlusson, Heimskringla or The Chronicle of the Kings of Norway, The Ynglinga Saga
or The Story of the Yngling Family from Odin to Halfdan the Black, Online Medieval and
Classical Library, Berkeley.
2% In einer Studie z&hlt Michael Borgolte mittelalterliche europaische Ethnien, Herrscherhauser,
Stadte und  Universitaten auf, die ihre Abstammung auf troianische Helden zuriickfihren
(Europas Geschichten und Troia. Der Mythos im Mittelalter, in: Troia. Traum und Wirklichkeit,
Stuttgart, 2001:192): Kein Wunder, dass schon im hohen Mittelalter konstatiert wurde, die
meisten Vélker Europas hétten Troianer zu Urahnen (195). Vgl. auch Elisabeth Lienert, Ein
mittelalterlicher Mythos. Deutsche Trojadichtungen des 12. und 14. Jahrhunderts, in: Troia,
204 sowie Horst Brunner, Die in jeder Hinsicht schénste Stadt. Deutsche Troialiteratur des
Spéatmittelalters und der Friihen Neuzeit, in: Troia, 212. Fir die islandische gelehrte
Urgeschichte, und deren Rilickbeziehung auf Troia vgl. Paul Herrmann, Die Heldensagen des
Saxo Grammaticus. Erlduterungen zu den ersten neun Blichern der Dénischen Geschichte des
Saxo Grammaticus, Zweiter Teil: Kommentar, Leipzig, 1922:55ff.
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Kurgan-Kultur) nicht zu Ubersehen, auch wenn die Goétter in der Gestalt menschlicher
Priester und Konige auftreten, die ihr Volk in den europdischen Norden flihren. Auch
wenn Paul Herrmann und Wolfgang Baetke Snorris Darstellung kritisieren und von
einer Einwanderungsfabel®® oder romantischen Einkleidung®' sprechen, enthélt Snorris
Mythographie, auch wenn die nordischen Gétter bei ihm in die Urgeschichte geraten
sind, dennoch einen historischer Kern, namlich die Herkunft der indoeuropaischen
Germanen aus Zentralasien. Mircea Eliade beschreibt den zentralasiatischen
Schamanen als

Magier und Medizinmann, der glaubt, daB er heilen kann wie alle Arzte und Fakirwunder
wirken wie alle Zauberer, primitive und moderne. Aber er ist auch der Pychopomp,
Seelengeleiter, und er kann Priester sein, Mystiker und Dichter.3?

Diese F&higkeiten besitzt beziehungsweise entwickelt Odhinn im Laufe seiner
Biographie. Ein wichtiges Merkmal des Schamanismus ist die Uberzeugung, dass die
Fahigkeit zur Ekstase das religidse Erlebnis schlechthin ist, das allenfalls einer Elite
madglich ist, und dass nur der Schamane der Meister der Ekstase sein kann.
Schamanismus, so formuliert es Mircea Eliade, ist eine spezielle Technik der Ekstase,
der Schamane ein Spezialist der Trance, in der seine Seele den Kérper zu Himmel-
und Unterweltfahrten verldBt.* In diesem Zusammenhang hat Georges Dumézil in
seinem Werk von der dual strukturierten ersten Funktion gesprochen, in der
mythologischen Gestalten wie Odhinn (bzw. dem indischen Varuna, rémischen Hortius
Cocles oder keltischen Lug) die Rolle der magischen Manipulation des Kosmos zufallt,
Gestalten, die darUber hinaus verletzte Goétter (dieu borgne) sind, denen mehrheitlich
ein Auge fehlt. Als Schamane ist Odhinn kein Bessenener, in dem Sinne, dass er in
fremdem Auftrag handelt. Er bringt seine ekstatischen Erlebnisse aus eigener
Kompetenz zustande, meistert seine im Bild und im Namen Ubernatirlicher Wesen
verbalisierte Ergriffenheitserfahrung und organisiert seine Jenseitsreisen und Kontakte
zu Toten, Damonen oder Geistern als menschliches Wesen, ohne zu einem Instrument
fremder Machte zu werden. Ethnologische und kulturhistorische Forschungen zeigen
immer wieder, dass der Schamanismus eine spezielle Form der Magie ist, und nicht

30 Herrmann, Heldensagen, 55-56.

31 Walter Baetke, Die Gétterlehre der Snorra-Edda, Berichte (ber die Verhandlungen der
Sachischen Akademie der Wissenschaften zu Leipzig, Phil-Hist. Klasse, 97.Band, 3. Heft,
Berlin, 1950:20.

32 Mircea Eliada, Schamanismus und archaische Ekstasetechnik, Frankfurt a.M., 1975:13.

33 vql. Eliade, Schamanismus, 14-15.
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allein das religiose Leben einer Kultur dominiert,> sondern mit anderen Formen der
Magie und Religion koexistiert, wie dies gut im antiken Griechenland oder im
modernen Korea dokumentiert ist. Auch im germanischen Altertum, und noch nach
Einfilhrung des Christentums, tiberlebten magische Vorstellungen und Uberzeugungen,
im Marchen tradiert oder als sogenannter, volkstimlicher Aberglaube im religiésen
Untergrund bis weit ins 19. Jahrhundert.®®> Besonders anschaulich zeigt dies der
altenglische Beowulf, dessen mit Sicherheit christlicher Dichter altgermanische und
christliche Werte tradiert, ohne die einen gegen die anderen auszuspielen. Die
arktischen und zentralsibirischen Kulturen der Hirten und Viehzichter, von denen
angenommen wird, dass sie die urspringliche Form des Schamanismus konzipiert
haben, verehrten in der Regel einen GroBen Himmelsgott, einen Himmelsbeherrscher
und GroBen Schamanen, dhnlich dem griechischen Zeus oder dem germanischen
Tiwaz, dessen Funktion Odhinn okkupierte, dessen Allmacht allein die Schépfung
garantieren kann. Der Siedlungsraum dieser Kulturen sowie das Herkunftsgebiet der
indoeuropadischen Volker liegt rdaumlich beieinander, sodass es nicht erstaunt,
vergleichbare religiése Phanomene bei Griechen und Germanen vorzufinden. Wie diese
so unterhdlt auch der zentralasiatische Beherrscher des Himmels - machtige Gottinnen
kommen nicht vor - ein Pantheon von Séhnen und Téchtern, vergleichbar demjenigen
in der Mythologie nordischer und mediterraner Kulturen, die lokale, tellurische
Goéttinnen® erst durch Hierogamien als Gattinnen in ihr Pantheon aufnahmen.””

34 Durch Ekstaseerlebnisse konstituiert, paBt sich der Schamanismus mehr oder weniger
schlecht den verschiedenen religibsen Strukturen an, auf die er trifft (Eliade, Schamanismus,
21).

35 Reiches Material dieser Art beispielsweise in: James George Frazer, Der goldene Zweig. Das
Geheimnis von  Glauben und Sitten der Vélker, Hamburg, 1989; Paul Herrmann, Nordische
Mythologie; ders. Deutsche Mythologie, Leipzig, 1898.

3 Die Vanir Nerthus, Freya und Freyr in der germanischen Mythologie; die chthonischen
Erdmitter der Fruchtbarkeit und der Weisheit des antiken Griechenlands, Hera, Metis, Themis
und Demeter.

37 Eliade, Schamanismus, 19-20.
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3.2 Met aus Gunnlodhs Halle

Schlauer Verwandlungen
Frucht erwarb ich,

Wenig misslingt dem Listigen.
Denn Odhrérir ist aufgestiegen
Zur weitbewohnten Erde.
Havamal 107

Odhinns erste kulturheroische Tat, seine erste Initiation, macht ihn zum Gewaltigsten
der Dichter und Sanger; als solcher reift er zum géttlichem Inspirator der Skalden und
der fahrenden Sanger. Und als solcher erwirbt und verfiigt er Gber die magisch-
bannende Macht des gesprochenen Wortes im poetischem Vers oder Zauberspruch.
Die Wort-Magie, wie die von Odhinn beherrschte, fasst Joseph von Eichendorf in einen
romantischen Vers:

Schléaft ein Lied in allen Dingen,
die da trédumen fort und fort,
und die Welt hebt an zu singen,
triffst du nur das Zauberwort.

In den Hallen des germanischen Adels besaBen die Skalden in Odhinns Namen die
Autoritat in der Tradierung konventioneller Lebensregeln und Werte in poetischer
Sprache; sie waren die Verkinder der zu allen Zeiten glltigen Satzungen und Werte
Odhinns.*® Odin gibt Weisheit vielen und gewandte Rede, Dichtkunst dem Sé&nger,
schreibt Paul Hermann in seiner Charakteristik des héchsten und machtigsten unter
den Asir.* Schon die altesten Skalden bezeichneten ihre Dichtkunst als Tau aus
Odhinns GeféB, als Odhinns Bier oder als Odhinns Gabe.

38 Dje so verstandene Aufgabe der altgermanischen Skalden l&sst sich gut als Gewissen ihres
Volkes auffassen, vor allem da sie die Fahigkeit, diese Funktion zu erfillen, Odhinns
stiftender Tat verdanken: Das Géttliche ist dem modernen Menschen meist unvertraut, auBBer
in einer Restgestalt als das Gewissen (Schmitz, = Gegenstand, 439). Die Spruchweisheiten und
Sittengedichte der Edda, insbesondere die Verse des Havamal, des Hohen Lied (namlich
Odhinns), sind ein gutes Zeugnis flUr die Funktion des Skalden als Uberlieferungstrager
moralischer und padagogischer Maximen.

3% paul Hermann, Nordische Mythologie, Berlin, 1992:199.
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Im zweiten Odhinnsbeispiel des Hdvamal*® (Vers 103 - 110) berichtet die Altere Edda,
poetisch-minimalistisch, vom Erwerb des Dichtermets durch Odhinn. Ausfihrlicher
Uberliefert Snorri Sturlusson diesen Mythos im ersten Kapitel der Skaldskaparmal. Ein
mogliches drittes Odhinnsbeispiel (Hdvamal 12 - 14) bezieht sich ansatzweise auf
denselben Mythos. Dieser Mythos berichtet von der Verfihrung Gunnldédhs, der
Tochter des Riesen Suttungr, durch Odhinn. Im zweiten Odhinnsbeispiel, das die erste
Einweihung Odhinns in das Mysterium des Wortes, in die magisch-zauberische
Beherrschung der Sprache, schildert, heiBt es:*

2 Zum Riesengreis zog ich, 4 Gunnléd gab mir
nun bin zuriick ich gekommen; auf goldnem Stuhl
nichts verschaffte mir Schweigen dort einen Zug vom Zaubertrank;
viele Worte leidigen Lohn
sprach ich zum Vorteil mir lieB ich ihr Ubrig
in Suttungs Saal. fir vertrauensvolle Treue,

fiir sorgenvollen Sinn.

3 Ratis Mund 5 Die betérte Schéne
lieB ich mir Raum schaffen hab ich schlau benutzt:
und durchfressen den Fels; denn Odrérir
oben und unten ist nun aufgestiegen
standen der Eisriesen Wege: Zur Wohnung des Weltenherrn.*?

so setzt ich mich selber ein.

Wie ein Schamane wahrend seiner Initiation, so begab sich auch Odhinn mit Hilfe
eines Hilfsgeistes, der Schlange Rati, unter die Erde, in die Hohle der Gunnlédh. Dort
bewachte die Riesin drei GefaBe mit einer wundersamen FlUssigkeit, nach der es den

40 “Des Hohen Lied " ist iiber weite Strecken eine Spruchsammlung; es gibt niitzliche, sachlich-
niichterne Ratschldge, wie man sein Leben flihren soll. Es geht um Freundschaft, um ihre
Verpflichtungen und ihre Wohltaten, um die Pflichten der Gastfreundschaft, darum, wie
wichtig es ist, Vorsicht walten zu lassen und  einen klaren Kopf zu bewahren, um Armut und
ihre Mihen, darum, wem man trauen kann und wem nicht  usw. - durchweg Themen, die
einem Gott der Weisheit und Erfahrung angemessen sind. Auch Magisches kommt vor,
Formeln und Zauberspriiche, wie es sich fur einen Gott des Zaubers ziert. Gelegentlich sind
auch  erzdhlende Abenteuer eingebaut (R.1. Page, Nordische Mythen, Stuttgart, 1993:26-27);
das Havamal  skizziert weitgehend das Weltbild der Wikinger. Vgl. auch Bragarcedur (Bragis
Gesprache), 58. In: Die Edda. Die &ltere und die jingere Edda und die mythischen
Erzéhlungen der Skalden, Ubersetzt und mit  Erlduterungen begleitet von Karl Simrock, Essen,
0.].:319-321.

*1 vgl. Gétterlieder der Alteren Edda in der Ubersetzung von Karl Simrock, Stuttgart, 1960:56-
58 sowie Die  Edda. Gétterdichtung, Spruchweisheit und Heldengesénge der Germanen in der
Ubersetzung von Felix Genzmer, Minchen, 1981:180-181. Naheres wird im Bragaraedhur
(Bragis Gesprache) in der Prosa-Edda  nacherzahlt.

42 Zitiert nach dem Zweiten Odinsbeispiel; Genzmer, Edda, 181.
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Gott gellUstete. Dieser auBerordentlich inspirierende Wunder- und Zaubertrank, der
Met Odhreerir, den Odhinn durch Hinterlist den Riesen raubte, entstand aus dem Blut
von Kvasir, einem Wesen, das aus dem Friedensschluss zwischen Asir und Vanir
entstand.”® Kvasir, der aus dem Speichel hervorging, den die beiden
Gottergeschlechter als Zeichen des Friedens in ein Gefa spuckten, galt als das
weiseste der Wesen aller Welten und Zeiten, da er alle Fragen beantworten konnte.**
Auf einer seiner Wanderungen wurde Kvasir von Zwergen getétet, die aus seinem mit
Honig gemischten Blut einen besonderen Met herstellten, und diesen in dem Kessel
Odhrzerir und in den beiden GefaBen Sén und Bodhn aufbewahren. Jeder der von
dieser Fliussigkeit trinkt, wird zum Dichter oder Weisen. Aus diesem Grund heiBen
Poesie und Dichtkunst in der Skaldensprache auch Kvasirs Blut beziehungsweise
Zwergentrank. Fur Odhinn stand es auBer Frage, diesen Trank fir sich und die Asir zu
gewinnen. Der Trank Odhraerir geriet aber zunachst in die Hande der Riesen, und in
die Obhut von Gunnldédh, welche die drei GefaBe in einer Hohle tief im Gebirge
verbarg. In der Maske des Bdlverkr (Bewirker des Bdsen) sowie durch Tlcke und
Eidbruch verschafft sich Odhinn - in Gestalt der hilfreichen Schlange Rati - Zugang zu
der Hohle im Inneren des Berges, bleibt drei Tage dort, trinkt in diesen drei Tagen die
drei MetgefaBe leer und flieht in Gestalt des Adlers zuriick nach Asgardhr, wo er den
Met wieder ausspuckt.” Fliegen und Gestaltwandel sind Fahigkeiten, die eng
zusammen gehoéren, und die in Religion und Mythologie insbesondere dem Schamanen
zugeschrieben werden. Odhinns Gestaltwandel und Riickflug nach Asgardhr als Adler,
wie auch die Schlange Rati, germanische Schwanfrauen oder die schwanenfliigeligen
Walkiren, sind schamanistische Topoi, verwandt dem Hexenflug, eine Fahigkeit, den

43 Vgl. Bragarcedur (Bragis Gesprache), 57. In: Die Edda. Die &ltere und die jiingere Edda und
die mythischen Erzéhlungen der Skalden, Gbersetzt und mit Erlduterungen begleitet von Karl
Simrock, Essen, 0.]J.:318-319.

44 Sie (die Vanen; H.W.].) sind das Geschlecht des friihatlantischen Geddchtnismenschen. Das
Geschlecht der atlantischen Urweisheit, das Geschlecht des goldenen Zeitalters, das
verbunden war mit einer reinen, ungetribten Hellsichtigkeit. Die Asen hingegen werden das
Geschlecht des sprachbegabten Menschen. Mit  der Sprachschdpfung ist aber, wie sich spéter
zeigen wird, verbunden der Krieg (Ernst Uehli, Nordisch- Germanische Mythologie als
Mysteriengeschichte, 1984:94).

45 vgl. fir den Mythos vom Met Odhraerir die Prosa-Edda, Skaldskaparmdl, Kap. 1 sowie Lieder-
Edda, Havamal, Vers 104-110. Ebenfalls Golther, Germanische Mythologie, 350-354. Walter
Golther weist in diesem  Zusammenhang darauf hin, daB die Gewinnung des Wundertrankes
durch den Héchsten der Gétter vielleicht  in indogermanischen Mythen wurzelt, wenigstens
finden sich merkwdrdig dhnliche Sagen bei Indern und  Griechen (353). Der Adler Orn und
Odhinn sind eng miteinander verbunden, der ja auch Adlerhaupt (Arnhofdi) heiBt. Als
Parallele zu Odhinns Hochsitz, von dem aus der das gesamte Universum Uberschauen kann,
sitzt oben auf dem Weltenbaum ein vielwissender Adler.
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als Voégel erscheinende, jenseitige Wesen der Zaunreiterin verleihen.
Umgangssprachlich hat sich die Redewendung mir schwant etwas in der Bedeutung
von Vorahnung und Vorauswissen erhalten, mit dem nicht nur ()dhinn, sondern jeder
Schamane begabt ist.*® Zentralsibirischen Mythen zufolge, besonders derjenigen der
Tungusen und Burjaten, erscheint der Adler im Auftrag des Himmelsherren, der durch
ihn Lebenskraft und Allweisheit verleiht.

Odhinns erste Priifung dient der Heimholung des mit Kvasir verbundenen Wissens, der
die konzentrierte Weisheit der Asir und Vanir, der Essenz des Friedensvertrages, im
Anschluss an den Asir-Vanir-Krieg, reprasentiert. Den Trank aus Kvasirs Blut, den die
Zwerge durch Mord, die Riesen unrechtmaBig in Besitz genommen hatten, und den
Odhinn nach Asgardhr zuriickholt, markiert aber auch den ersten Schritt Odhinns zu
individuellem Wissen und Weisheit. Flir die Germanen war

Dichtkunst somit ein heiliges, zu den Gottheiten unmittelbar in Beziehung stehendes, mit
Zauber(trank) und Weissagung verbundenes Tun, ein Schépfungswerk, das nach Grimm
auch an »die schaffende norn erinnert«.*’

Da der Met Odhreerir in der indoeuropadischen Mythologie nicht einzigartig ist, muss
man hier an ein proto-indoeuropaisches Ritual, mythologisch formuliert, denken.
Vielmehr ist er vergleichbar dem indischen Trank der Unsterblichkeit, dem Soma der
vedischen Religion, dem allheilenden Opfertrank Haoma der Parsen, mit dem
Zarathustra das Bodse vernichtete oder dem Unsterblichkeit verleihenden Nektar
Ambrosia der griechischen Mythologie, den Hebe®® den Géttern zur Speise reicht. Als
Falke holt Indra den Soma zu den Géttern, Zeus bringt den Nektar in der Gestalt eines
groBen Adlers aus einem Felsen im duBersten Westen der bewohnten Welt mit. Auch
zu Jupiters Attributen gehoért der Adler (Luft). Bei den Asir verwandelt sich der Trank
ewiger Jugend dann in die Woge Odhreerir,”® in den Trank der Poesie, ekstatischer
Dichtkunst und Weisheit. Den Germanen gilt seit dem Raub Odhreerirs die Poesie als
Lohn fir Odhinn sexuelle Beziehung mit Gunnlodh, der Hiiterin des Mets.

46 Auch Freyja (und Frigg) besitzen die Gabe im Falken- oder Schwanengewand die Gesetze von
Raum und Zeit zu Uberwinden; in der finnischen Mythologie tritt die Goéttin Louhi in der
Gestalt eines Adlers auf.

47 Jacob Grimm, Deutsche Mythologie, Bd.2, Wiesbaden, 1992:749.

48 Hebe, die Gottin der Jugendschénheit, Tochter von Zeus und Hera, Gemahlin des Herakles
seit seiner  Aufnahme in den Olymp.

4° Golther, Germanische Mythologie, 351.
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Dichtkunst und Weisheit sind Tau aus Odhinns GefaB oder Kessel, so lautet eine
Kenning der germanischen Skalden.*® Der Kessel, in dem der Met aufbewahrt wird, ist
aber nicht irgendein GefaB, sondern ein archetypisches Bild, das in allen
indoeuropaischen Mythologien vertreten ist. Es ist ein Kessel der Wandlung, der bald
Jugend und ewiges Leben, bald wieder Heilung, inspirierende Kraft und Weisheit
spendet. Auch die keltische Bevdlkerung Westeuropas kannte diesen Kessel: Zu den
vier Schatzen der halbgéttlichen Vorbevdlkerung Irlands, den Thuatha da Danaan
(dem Volk der Gottin Dana), gehdrt der Kessel des Dagda, der ein ganzes Heer
speisen konnte, ohne leer zu werden.”' Im walisischen Mabinigion ist es der magische
Kessel des Bran, der die erschlagenen Krieger wieder zum Leben erweckt, sie
interessanterweise aber ihrer Sprache beraubt, sodass der Verdacht entsteht, der
Kessel kdnne demjenigen, der ihn missbraucht nehmen, was er dem Berechtigten im
Uberfluss schenkt. Auch die mythische Biographie des Barden Taliesin ist eng mit
diesem Kessel verbunden, den Keridwen®? als Unterstiitzung fiir ihren hésslichen Sohn
Afang-Du schuf:

Da beschloB Keridwen, nach den geheimen Lehren der Biicher von Fferyllt einen Kessel
der Inspiration und des Wissens fiir ihren Sohn zu bauen, wollte sie doch, daB ihm in der
menschlichen Gesellschaft Ehre gezollt wiirde aufgrund seines Wissens um die zuklinftige
Entwicklung der Welt. Sie selbst machte sich daran, den Kessel zu erhitzen. Um die drei
magischen Tropfen der Anmut und der Inspiration zu erhalten, muBte dieser ein ganzes
Jahr und einen Tag lang kochen.>3

%0 Kenning, poetische Umschreibungen oder dichterische Formeln, die besonders von den
Skalden zur Betonung  wichtiger Textstellen in ihren Dichtungen verwendet wurden.

! Jean Markale, Taliesins Lied von Leben und Tod, in: Thomas Lehner (Hg.), Keltisches
BewuBtsein, Mlinchen, 1985:120-153, v.a. 120. Ebenfalls: Fritz Lauterbach, Der keltische
Kessel. Wandlung und Wiedergeburt in der Mythologie der Kelten. Irische, walisische und
arthurianische Texte, Stutgart, 1991:48ff.

52 Keridwen, Besitzerin und Spenderin des heiligen Kessels der Kelten; bei den walisischen
Barden galt sie  daruber hinaus als Getreide-Géttin, der griechischen Demeter vergleichbar:
Cerridwen ist also eindeutig die weiBBe Bache, die Gerste-Goéttin, die weiBe Goéttin des Todes
und der Inspiration; wen, weil3; cerrd, Zunahme, die inspirierten Kiinste, v.a. die Dichtkunst
(griech. kerdos, kerdeia, lat. cerdo, Handwerker); fir weitere  Details vgl. Robert von Ranke-
Graves, Die weisse Goéttin. Sprache des Mythos, Frankfurt a.M., 1995:76.

53 Markale, Taliesins Lied, 114-117 und 150. S.a. Lancelot Lengyel, Das geheime Wissen der
Kelten entrétselt aus druidisch-keltischer Mythik und Symbolik, Freiburg, 1997:199-200
sowie Lauterbach, Der keltische Kessel, 142-144. In der griechischen Mythologie sind es
Demeter und Themis, die in der Absicht, Menschen unsterblich zu machen, sie in einem
Kessel kochen (vgl. Herbert W. Jardner, Tod, Erneuerung und Wiedergeburt. Pluto in
Mythologie und Astrologie, unverdffentliches Manuskript, Minden, 1998).
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Der Kessel der Keridwen enthalt einen Trank, ahnlich dem nordischen Sinnreger-Met
Odhraerir:® Auch ihr Kessel schenkt die Gabe der Inspiration, der Weisheit und der
Dichtkunst, die ihren Kessel zum Sieden und UberflieBen bringt.>® Keridwens Kessel ist
geheimnisumwobenen Ursprungs, ein GefaB des Uberflusses, der Wiedergeburt und
der Lebenserneuerung. Mehr als drei Tropfen des Suds im Kessel sind allerdings
tédlich, und so erweist sich Keridwen als GroBe (Mutter-)Géttin, als Herrin Uber Leben
und Tod. Denn nur wer Macht Uber den Tod besitzt, kann andererseits Leben
schenken.”® Auch Medea besitzt diesen Kessel der Wiedergeburt, denn die
Vasenmalerei zeigt sie oft neben einem Opferkessel, aus dem ein Lamm oder ein
Jingling steigt:

Es hieB, daB sie durch die Opferwandlung in ihrem Zauberkessel Neugeburt und
Verjiingung bewirken kénne.>’

54 An. Odhreerir, der zur Ekstase Anregende.

55 Auch die Asen besitzen einen wiederbelebenden Kessel - Eldhrimnir (der durch Feuer
BeruBte) — der die  hungrigen Einherier in Walhall wie ein Flllhorn ernahrt. In ihm wird taglich
der Eber Sahrimnir (RuBschwarz) gesotten, dessen Fleisch und Speck nie zu Ende geht. Ist
alles verzehrt, wird Saehrimnir wieder lebendig, um taglich aufs neue geschlachtet und
gegessen zu werden (UIf Diederichs, Germanische Gétterlehre, 1989:217  und 265).

6 In seinem Unterweltaspekt ist der Kessel der Keridwen ein Kessel der Wiedergeburt, der Tote
ins Leben zurlickbringt: »Ich werde deine Entschddigung auBerdem auf ein volles MaB3
erhéhen«, sagte Bendigeit Vran, »ich gebe dir einen Kessel (peir) mit ganz besonderer
Eigenschaft: einen Mann, den man dir heute  erschlagen hat, brauchst du nur in den Kessel zu
werfen, und er wird morgen so lebendig und gesund sein  wie in seinen besten Tagen - nur
sprechen kann er nicht mehr« (Branwen, Tochter Llyrs, Der zweite Zweig  des Mabinogi, in:
Lautenbach, Der keltische Kessel, 149). In ihrer Nachdichtung verdichtet Evangeline  Walton
die wiederbelebende Fahigkeit dieses keltischen Kessels zu einem Bild des Schreckens (Die vier
Zweige des Mabinogi, Stuttgart, 1983): Ein Mann sagte: »Ich frage mich, ob dieser britische
Kénig uns wieder zum Narren gehalten hat.« Und er fuhr mit der Hand den Kessel entlang,
behutsam, als hétte er  Angst, dieser kénnte seinen Zweifel (ibelnehmen und ihn beiBen.
»QOder ob man wirklich einen Mann téten  und ihn darin kochen kénnte, und er sprédnge wieder
raus, so gut wie neu, bloB daBB er nicht mehr reden  kénnte« (Der zweite Zweig des Mabinogi:
Die Kinder Llyrs, S.187). Aus dem Kessel heraus kam ein Gerdusch  wie von einer Bewegung,
von Etwas, das sich darin regt. Ein Schrei stieg von den ndchststehenden Ménnern  auf, und
sie sprangen noch weiter zurtick. [\._] Auf dem Rand des groBen GefaBes erschien eine Hand,
Finger, die unangenehm lang, unangenehm eifrig aussahen. Sei hérten ein scharendes
Gerausch, und dann schwang sich ein Korper Uber die Kante; seine langen Beine, sein
Zottelhaar und sein Bart verdeckten halb  den untergehenden Mond (189).

5’ Olga Rinne, Medea. Das Recht auf Zorn und Eifersucht, Zirich, 1988:28. Dieser Kessel
scheint ein altes indoeuropaisches Motiv zu sein, denn auch die Gétterkinder Dionysos und
Pelops wurden in einem Kessel  gekocht und so zu neuer, unsterblicher Gestalt gewandelt.
Nach alten Erzédhlungen stieg Helios, der  Sonnengott, jede Nacht in einem Kessel, in dem er
den dunklen Okeanos l(berquerte und dem er morgens verjlingt wieder entstieg (Rinne,
Medea, 28-29). Zu den mythischen Motiven Kochen, Kessel, Verjingung und Wiedergeburt in
Griechenland und Ostindonesien vgl. auch Jardner, Tod, Erneuerung und Wiedergeburt.
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Nach der Rickkehr der Argo verjlingte Medea mit Hilfe ihres Kessels Aison, den schon
greisen und gebrechlichen Vater Jasons. Die magische Prozedur, sowie die
lebenverjingenden und lebenverlangernden Ingredienzien, aus denen Medea den
Jungbrunnen fir Aison bereitet, hat Ovid im Siebten Buch der Metamorphosen
ausfiihrlich und detailreich beschildert:

Nachahmend die Art der Bacchanten
Schreitet mit fiegendem Haar um die brennenden Herde Medea,
Taucht Kienspane hinein in die Gruft voll schwarzlichen Blutes,
Ziundet befeuchtet sie an, auf den beiden Altaren, und dreimal
Weiht sie den Greis zum Werk mit Feuer, mit Wasser, mit Schwefel.
Aber das Zaubergebrau, das stand auf dem Feuer im Kessel,
Siedet und sprudelt indes, und ist weil vom schwellenden Schaume.
Wurzeln kocht sie darin, im hamonischen Tale geschnitten,
Samen und Blumen zugleich und Safte von atzender Scharfe,
Wirft auch Steine hinein, im entlegensten Orten gelesen,
Sand auch, welchen gespilt des Oceanus ebbende Stromung;
Tau auch tut sie hinzu, vom nachtlichen Monde gefangen,
Dann mit dem Fleisch zugleich die verrufenen Fligel der Eule
Und das zerhackte Gedarm von dem Werwolf, welcher verwandelt
Tierischen Leib zu Menschengestalt. Auch fehlte mitnichten
Drunter der schuppige Balg der cinyphischen dinnen Chelyder.
Vom zahlebenden Hirsch auch mischte sie drunter die Leber
Und von der Krahe den Kopf, die gelebt neun Menschengeschlechter.
Als sie von dem und vielen dazu, was Namen entbehret,
Hatte die Gabe gebraut, die sollte dem Sterblichen frommen,
Rihrt sie zurecht das ganze Gemisch mir des friedlichen Olbaums
Langst vertrocknetem Ast und vermengt mit dem Obren das Untre.
Sieh, da wird zum Beginn, wie er kreist im dem siedenden Kessel,
Grin der verdorrte Stumpf; kurz wahrt der Verzug, und mit Blattern
Kleidet er sich und ist plétzlich behangt mit schweren Oliven.
Doch, wo Schaum hinwirft aus dem hohlen GefaBBe das Feuer
Oder wohin auf die Erd " ein gliihender Tropfen gefallen,
Griint der Boden und sprieBt von Blumen und schwellender Weide.
Rasch, wie das sie gewahrt, stéBt zu mit dem Schwerte Medea,
Offnet die Kehle dem Greis, und entlassend das alte Gebliite
GieBt sie den Saft ihm ein. Als dieses der liegende Ason
Aufnahm teils mit dem Mund, teils auch mit der Wunde, verlieren
Bart und Haare das Grau und gewinnen die vorige Schwarze;
Hagere Dirre vergeht; es entweicht das Gelb und die Welkheit;
Frisch ansetzendes Fleisch fillt aus hohlgehende Runzeln;
Stark ist in Fiille der Leib. Mit Verwunderung fiihlet sich Ason
Ganz so wieder wie einst vor vierzig entwichenen Jahren.>®

8 Ovid, Metamorphosen VII 257-293, {ibersetzt von Reinhart Suchier, Miinchen, 0.J.:136-137.
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Den Pelias von Iolkos aber totete sie auf eben diese Weise: Den Toéchtern des Pelias
bot Medea namlich an, sie ihren Verjingungszauber zu lehren. Zur Demonstration
schlachtete sie einen alten Widder, zerschnitt ihn, kochte ihn in ihrem Kessel, sodass
er nach Abschluss dieser Prozedur als Lamm aus dem Sud sprang. Medea versprach
ihnen, ihr Vater Pelias, lieBe er sich nur in dem Krduterbad, das im Kessel brodelte,
kochen, werde verjlingt ins Leben zuriickkehren. Pelias, der Rache Jasons und Medeas
verfallen, verlieB diesen Kessel allerdings nicht mehr.*® Gleiches erlebte der walisische
Peredur, der Zeuge wurde, wie eine Leiche in einem Bottich voll mit heiBem Wasser
gebadet wurde, und wieder zum Leben erwachte.®® Taliesin, der als neugeborenes
Kind schon sprechen, und in die Zukunft schauen konnte, dichtete mit begeisterten
Worten Uber diesen Kessel:

Der Kessel brodelte und floB (ber:
Es waren die drei bedeutendsten Inspirationen von Gogyrwen.

Mit Wissen begabt
Wurde ich durch den Kessel der Keridwen.5*

Das Gedicht Preideu Annwn (Beute der Unterwelt) das ebenfalls dem Barden Taliesin
zugeschrieben wird, berichtet von der Fahrt Konig Arthurs nach Annwn (der Unterwelt)
und der Erbeutung eines GefaBes, das an den Gral erinnert. Dort heiBt es:

Das erste Wort vom Kessel, wann ward es gesprochen?
Durch den Atem von neun Madchen wurde er sanft erwdrmt.
Ist es nicht der Kessel der Unterwelt?

Welcher Art ist er?

Ein Reif von Perlen liegt um seinen Rand.%?

Um in den Besitz des keltischen Kessels, und damit in das Wissen um die Geheimnisse
des Kosmos zu gelangen, bedarf es der Unterweltfahrt Arthurs, der ganz im Sinne
antiker Mysterienkulte eine Initiation durchmacht, und durch den Tod hindurch zu
neuem Leben gelangt. Keridwen, die diese Verwandlung herausfordert, handelt wie
Odhinn als Schamanin.

5 0Ovid, Metamorphosen, VII 300-349; vgl. auch Herbert J. Rose, Griechische Mythologie. Ein
Handbuch, Miinchen, 1969:200-201.

60 Markale, Taliesins Lied, 119.

®1 Ebd. Markale, Taliesins Lied.

62 vgl. Emma Jung und Marie-Louise von Franz, Die Graals-Legende in psychologischer Sicht,
Zrich und Disseldorf, 1997:124. Der Reif von Perlen am Rand dieses Kessels erinnert an
den Gral, der ebenfalls durch  Madchen betreut wird.
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Besonders bekannt geworden ist dieses Gefal3 durch die elaborierten mittelalterlichen
Grals-Dichtungen, dessen prominentes Symbol nach der Art des Kessels der Keridwen
gestaltet ist. Wie dieser vergleichen die unterschiedlichen Dichtungen den Gral mit
einem Fullhorn, dessen Reichtum in Ewigkeit nicht versiegt, und der als Jungbrunnen
Tote ins Leben zurlckruft. Der Einsiedler Trevrizent enthillt Parzival die wahre
Bedeutung des Grals:

Dieselbe Kraft wie beim Vogel Phénix bewéhrt der Gral bei den Menschen. Es mag einem
Menschen noch so schlecht gehen, wenn er eines Tages den Stein sieht (wohl aufgrund
eines Ubersetzungsfehlers halt Wolfram den Gral irrtimlich fiir einen Stein, den Lapsit
exillis nennt; H.W.].), so wird er in der Woche, die auf diesen Tag folgt, nicht sterben.
Auch bleibt sein Aussehen dasselbe, das er hatte, als er den Stein erblickte und zwar so,
wie er in seiner besten Zeit aussah - Frau wie Mann -, und wenn sie den Stein
zweihundert Jahre lang sdhen; nur das Haar wird grau. Solche Kraft gibt der Stein dem
Menschen, daB Fleisch und Bein flugs Jugend empfédngt Der Stein wird auch genannt der
Gral.%?

Der Gral, so wie ihn Wolfram beschreibt, ist ein Lebenselixier, ein GefaB des
Uberflusses und der Inspiration, beides spendet er gleichzeitig, und das im Rahmen
eines Mysteriums Leben und Tod reprasentiert, Eigenschaften, die auch fir den Kessel
der Keridwen Uberliefert sind. In ihrer Interpretation des Grals / Kessels gelangen
Emma Jung und Marie-Louise von Franz zu dem Resultat, dieser sei ein Symbol des
Selbst.** Die Aufgabe, die Parzival zu erfillen angetreten ist, besteht nach ihrer
Auffassung in der eigenen Bewusstwerdung, die schlieBlich zur Erlésung des verletzten
Fischerkdnigs Amfortas und des wiisten Landes fiihrt.®> Und aus diesem Kessel trinken

63 Wolfram von Eschenbach, Parzival, in Prosa Ubertragen von Wilhelm Stapel, Miinchen,
1984:241ff.
6 In der mittelalterlichen Alchemie ist das vas Hermetica schlieBlich zu ganz besonderer
Berihmtheit gelangt (S.a. C.G. Jung, Die Psychologie der Ubertragung, in: Praxis der
Psychotherapie, GW 16, Zirich und  Dilsseldorf, 1995).
®5 Im Perceval verkérpert sich nun gleichsam jener natiirliche Mensch, der vor das Problem des
Bésen, der Beziehung zum Weiblichen und damit vor die Aufgabe der eigenen gréBeren
BewuBtwerdung gestellt ist und  dadurch auf vielen Umwegen die Erl6sung des Graalsreiches
vollbringt, dessen Koénig er am Ende wird. Der zu erlésende Bereich aber wurde
zutreffenderweise durch die Legende eben mit jener Anfangszeit des Christentums
verbunden, in welcher das traditionelle Christusbild sich aus der Matrix des kollektiven
UnbewuBten herauskristallisierte und zugleich in seiner lichten Einseitigkeit seinen
»Schatten«, das Bild des  Antichrists von sich abstieB. Von jener selben Matrix her findet
gleichsam in der Graalserzéhlung nun eine weitere Anreicherung des Selbstsymbols statt,
durch welche eine weitere AuseinanderreiBung der  Gegensétze beendet und eine Verséhnung
angestrebt wird. Fir letztere jedoch dient das Individuum als  GefdB, denn nur wenn sie im
einzelnen Menschen integriert erscheinen, kénnen die Gegensédtze sich vereinen. Das
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die Asir und Skalden (Dichter und Sanger). Und aus diesem empfangen sie die
magische Kraft des Gesanges, denn das Lied birgt magische Macht: es verbindet
Sanger und Zuhodrer durch Klang, Rhythmus und Assoziation zu einer eng
verbundenen Gemeinschaft. Besonders Urzeitsanger wie Orpheus oder Vdinamdinen
sind fir ihre Fahigkeit berihmt geworden, die ganze Natur auf der Suche nach
magischen Versen zur Unterstitzung einzubeziehen, um sie anschlieBend durch ihren
Gesang in den Bann zu schlagen. Die Eingangsstrophen des ersten Gesanges der
finnischen Kalevala bieten allein schon in rhythmischer Hinsicht ein gutes Beispiel
dafir, wie eine solche magische Sprache bannende Spriiche und Lieder dichtet:

Mich verlangt in meinem Sinne, mich bewegen die Gedanken,
An das Singen mich zu machen, mich zum Sprechen anzuschicken,
(...)

Jene Worte, die gewonnen, Lieder, die ans Licht gekommen,
Aus dem Glrtel Vdindmdinens, unter Ilmarinens Esse,

Aus der Klinge Kaukomielis, Joukahainens Bogenflugbahn,

von den fernsten Nordlandfeldern, Kalevalas kargen Fluren.
(...)

Auch noch andere Worte gibt es, zugelernte Zauberkniffe,

Von dem Rain am Weg gerissen, abgeknickt von Heidekrdutern,
Ausgerauft aus Reisighaufen, abgezwickt von frischen Zweigen,
Abgestreift von Gréserspritzen, abgepfliickt vom Viehzaunpfade,
Als ich war beim Herdehiiten, war, als Kind noch, auf der Weide,
Auf den honigsiBen Héhen, auf dem goldnen Hiigelhdngen,
Hinter Muurikki, der schwarzen, Kimmo, der gefleckten, folgend.

Auch der Forsthauch sprach mir Verse, Regen sandte mir Gesdnge,
Andre Weisen brachten Winde, trugen mir die Meereswogen,

Spriche flihrten zu die Végel, Wipfel brachten Zauberworte.

Diese knlipfte ich zum Knéuel, band zusammen sie zum Blindel,

Schob das Knéduel in meinen Schlitten, bracht das Blindel auf den Rodel,
Holt* es heim auf meinem Rodel, auf dem Schlitten zu der Scheune;
Schafft” es auf den Speicherboden, in den Schrein mit Erz beschlagen ®®

In der mittelalterlichen Alchemie ist das vas Hermetica dann zu ganz besonderer
Beriihmtheit gelangt.®’

Individuum wird dadurch zu einem Receptaculum fiir die Wandlungen des Gottesbildes (Jung
& von Franz, Graals-Legende, 119-120).

® Kalevala. Das finnische Epos des Elias Lénnrot, aus dem finnischen Urtext (bertragen von

Lore und Hans Fromm, Stuttgart, 1985:5-6.

67 Siehe C.G. Jung, Die Psychologie der Ubertragung, in: Praxis der Psychotherapie, GW 16,

Zrich und Disseldorf, 1995.
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Mit der Riickeroberung des Mets macht Odhinn den ersten Schritt in Richtung auf die
schaffenden Krafte magischer Sprachfahigkeit und Sprachbeherrschung: Er erlangt die
erste Meisterschaft Gber die Sprache des Kosmos. So wird er zum Lehrer der Skalden,
der Dichter-Sanger, die mit den keltischen Barden oder griechischen Rhapsoden
vergleichbar sind, und deren Aufgabe in der Uberlieferung kulturrelevanten Wissens
und in der padagogisch-ethischen Belehrung ihrer Zuhdrer besteht. Beiden Aufgaben
kdnnen sie aber erst durch die magische Wirkung von Sprache und Lied gerecht
werden. Odhr, die erste Silbe Odhreerirs, bezeichnet die Fahigkeit zur Ekstase, zum
Heraustreten aus dem gewohnlichen Bewusstseinszustand; auBerdem bildet diese
Silbe auch den Namen Odh=inns.®® Aus diesem Grund kann Edred Thorsson vom Met
Odhreerir als der

Essenz des inspirierten BewuBtseins der Asen und des organischen UnbewuBten der
Vanen sprechen.®®

Der Met Odhreerir ist der Sinnerreger, der den Geist zur Extase erregt.”” Deshalb
betrachteten die Skalden ihre Dichtkunst auch nicht als reinintellektuelle Tatigkeit,
sodern als eine gottliche Inspiration, wie einerseits der Mythos von Odhrzerir zeigt,
andererseits die Verleihung von 6dhr in der Schépfung des Menschen (Voluspa 12).
Zuriick in Asgard spuckt Odhinn den Met aus und teilt ihn wieder in seine dreifache
Essenz auf: in Odhreerir, den Erreger der Eingebung, in Son (Sthne) und in Bodhn
(Behélter). Die dreifache Essenz des Mets steht aber auch symbolisch fir die drei
Quellen, aus denen Odhinn seine Weisheit schépft: das Yggdrasil-Opfer, dem er die
Runen verdankt, dem Augen-Opfer an Mimirs Brunnen,”* dem er sein All-Wissen

% Die Bezeichnung dieses Getranks, Odhreerir, wird erst im Zusammenhang mit der Etymologie
des Namens Odhinn ausfuhrlicher erldutert.
% Thorsson, Runenkunde, 184. ] ]
70 Jan de Vries, Uber das Verhéltnis von Odhr und Odhinn, Zeitschrift fiir Deutsche Philologie
73, 1954:344.
'Y Die Uberlieferungen schildern Mimir iibereinstimmend als den Trédger der Weisheit. Seine
Verwandtschaft  wirft Licht auf sein Wesen. Er ist kein Ase, aber er ist mit den Asen verwandt.
Er stammt auch nicht aus der Ymirstrémung, obgleich gesagt wird, daBB sein Brunnen bei
derjenigen Wurzel liegt, die sich zu dem  Hrimthursen erstreckt. Mimir ist der Sohn des Riesen
Bélthorn, und da dessen Tochter Bestla die Mutter  Odhins ist, so stehen Mimir und Odhin in
einem Verwandtschaftsverhéltnis von Neffe und Onkel. Seiner = Abstammung nach kommt
Mimir aus der Linie der Stammvéater der Asen, Buri-Bér-Bélthorn. Sein Name aber ist
klangverwandt mit Ymir, von dem die Hrimthursen stammen. Beides ist in Mimirs Wesen
vereinigt  (Uehli, Mysteriengeschichte, 90). Nur zur Erinnerung: Bei Odhinns Wissenswette mit
Vafthrddhnir ging es um  den Vergleich des Wissens der Asen und der Riesen - Mimir vereint
in sich die Totalitédt des Wissens.  Odhinn empféngt vom Mimir das Runenwissen — und Mimirs
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verdankt sowie dem gerade beschriebenen Opfer seiner Wahrhaftigkeit, dem er seine
Fahigkeit zur ekstatischen Intuition verdankt.

In der altgermanisch-nordischen Mythologie sind die Riesen im Besitz alter Weisheit,
und eine der Aufgaben Odhinns besteht darin, diese Weisheit zu erwerben, um sie im
Rahmen des neuen Zeitalters neu nutzbar zu machen. Den Riesen ihre Weisheit
abzunehmen ist keine leichte Aufgabe, wie ja schon der Raub des Mets Odhreerir
zeigte. Mit den sprachbildenden und ausdrucksférdernden Fahigkeiten, die Odhinn
durch die Verwendung des Mets zuflieBen, kann er mit den Riesen jetzt aber ganz
anders in den Wissenswettstreit treten. Ein Zeugnis der Edda, das von Odhinns
Wissens- und Erkenntniserwerb berichtet, ist das Vafthrddhnir-Lied. Ein beliebtes
Thema altgermanischer Dichtung sind die Erzéahlungen vom wandernden Gotte, der
sich aufmacht, neues Wissen zu erwerben, der die eigene Weisheit gegen die anderer
auf die Probe stellt. Als All-Vater ist es Odhinns hervorragendste Aufgabe alles zu
wissen, alles zu erfahren und alles mit allem zu vergleichen, um Gesetz und Ordnung
der Welt aufrechtzuerhalten. Seine beiden Raben - Huginn (Gedanke) und Muninn
(Gedanke) - durchstreifen fir ihn das Universum auf der Suche nach Neuigkeiten,
Informationen und machtverleihendem Wissen. Im Vafthriddhnismél (Lied von
Vafthradhnir) schildert die Altere Edda diese Aufgabe Odhinns:”2

Odin
1 Rat du mir nun, Frigg, da mich zu fahren llstet
Zu Wafthrudnirs Wohnungen;
Denn groB ist mein Vorwitz Uber der Vorwelt Lehren

Mit dem allwissenden Joten zu streiten.

Und in der GUbernachsten Strophe heil3t es dann weiter:

Oodin
3 Viel erfuhr ich, viel versucht ich,
Befrug der Wesen viel,;
Nun will ich wissen, wie s in Wafthrudnirs

Sélen beschaffen ist.

Odhinn plant, Vafthradhnir, den weisesten der Riesen, auszuforschen, will wissen, ob
ihm dieser an Kenntnis gewachsen sei. Frigg, seine Gemahlin, versucht ihn in treuer

Name verrat seine Verwandtschaft mit dem lateinischen memor oder dem englischen
memory.
2 Simrock, Gétterlieder, 30-31.
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Gattenliebe zuriickhalten, doch Odhinn klart sie auf, dass ihn sein Wissensdurst und
seine Leidenschaft dazu zwingen, die Welt zu durchqueren: viel sei er umhergefahren,
viel habe er versucht; doch wissen misse er, ob der Riese, der das ganze Wissen
seines Geschlechtes, von den Schicksalen der Welt, vom Anfange bis zum Ende der
Dinge, vereinige, ihm iiberlegen sei.”” Da der Riese sich selbst mit Odhinn nie
einlassen wirde, kommt er in unscheinbarster Gestalt, als armer fahrender Mann. Wie
die Geschichte vom Raub des Dichtermets illustriert auch das Vafthriddhnismaél einige
der unangenehmeren Eigenschaften Odhinns: seine hinterhaltige, auf den eigenen
Vorteil bedachte Schlauheit, seine Fahigkeit zum Gestaltwandel, seine Vorlieben fir
Verkleidungen und falsche Namen und seine Zuflucht zu Hinterlist und Verrat.

Mit der Heimflihrung Odhreerirs, der Eroberung des Mets, macht Odhinn den ersten
Schritt in Richtung auf die schaffenden Krafte magischer Sprachfahigkeit und
Sprachbeherrschung, erwirbt er die Fahigkeit und Weisheit den Riesen, die alter als er
sind, standzuhalten: Er erlangt den ersten Grad der Meisterschaft (ber die Sprache
des Kosmos. So wird er zum Lehrer der Skalden, der Dichter-Sanger, die mit den
keltischen Barden oder griechischen Rhapsoden vergleichbar sind, und deren Aufgabe
in der Uberlieferung kulturrelevanten Wissens und in der p&dagogisch-ethischen
Belehrung ihrer Zuhoérer besteht. Beide Aufgaben bewaltigen sie aber erst durch die
magische Wirkung von Sprache und Lied.

3.3 Hiingen am windigen Baum

Von Runen hoért ich reden und vom Ritzen der Schrift
Und vernahm auch unniitze Lehren.

Bei des Hohen Halle, in des Hohen Halle

Hort ich sagen so

Havamal 112

AuBerst anschaulich ist das Thema der ersten 6dhinnischen Initiation in der zwélften
Karte der groBen Arkana des Tarot, DER GEHANGTE, dargestellt, die hier, ohne kulturelle

73 Die Kennzeichnung Odhinns als Wanderer zwischen den Welten, als jemand der alles
vorhandene Wissen erwerben miusse, erinnert an die Worte des Famulus Wagner in Goethes
Faust: Viel wei ich, doch muss ich alles wissen! und an seine schon erwahnte Verwandtschaft
mit dem griechisch-rémischen Hermes / Merkur.
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Unterschiede zu beriicksichtigen, als Prototyp dieses Mythologems gelten kann.”* Den
Sachverhalt, dass Odhinn, wie Prometheus oder Attis, ein gehangter Gott ist, brachten
die Skalden, die Autoren der altnordischen Dichtungen, in dem Odhinnsnamen
Hangatyr zum Ausdruck.”” An einem Zweig der Weltesche Yggdrasill hangend, vom
Speer markiert, und symbolisch zu sterben, in die Unterwelt (Hel) hinabzusteigen, und
mit dem Wissen um die magische Macht des Wortes (Runen; Schrift) wiedergeboren
zu werden, bildet den Inhalt der ersten Priifung des Gottes Odhinn. Uber welches
Wissen verfiigen indoeuropaische Gotter-Konige wie Odhinn? Uber welche besonderen
Kenntnisse verfligten der griechische Zeus, der rémische Jupiter oder der germanische
Odhinn-Wodan, sodass dieses Wissen ihre fiir den Erhalt des Kosmos notwendige
Position und Macht sichern konnte? Wie war ihr Wissen beschaffen, das ihnen die
Ordnung und Bewahrung der Schépfung ermdglichte? Und die bei weitem wichtigste
Frage: Auf welche Weise erwarben sie ihr Wissen? Der altgermanische Kreis der
Odhinn-Mysterien und die Lieder der Lieder und Snorra-Edda liefern die Schlissel fir
die Beantwortung dieser Fragen.

Das nach einem primordialen Krieg vereinigte Goéttergeschlecht der Asir und Vanir,
mit Odhinn an der Spitze des Pantheons, trat nach vollzogener Schépfung die

4 Der sogenannte Rider-Waite Tarot von Arthur Edward Waite und auch das spéter von Aleister
Crowley herausgegebene Deck verwenden das Symbol eines gehdngten Menschen in der
Bedeutung: Lebenskrise, Umkehr, Einsicht und Bereitschaft ein Opfer zu bringen, mit dem Ziel
psychischen Wachstums: Denn das, was verdndert und zerstért werden will, sind erlernte
emotionale und geistige Verhaltensmechanismen, falsche Wertvorstellungen und allgemeine
Weltbilder. Diese Strukturen werden verworfen und so lange aufgerieben, bis wir umdenken
und die fruchtbaren Wasser aus der Tiefe in eine neue Weltsicht, eine neue Umgebung oder
ein andres Betédtigungsfeld einflieBen lassen. Wenn wir uns dem Problem lange genug
ausgesetzt haben und uns schlieBlich der Einsicht 6ffnen, setzt das unbewusste Vertrauen in
die unsichtbaren Wirkungen des Ewigen ein (Akron und Hajo Banzhaf, Der Crowley-Tarot. Das
Handbuch zu den Karten von Aleister Crowley und Lady Frieda Harris, Miinchen, 1991:77).
’> Der metaphorische Name Hangatyr gehért zu den sogenannten Kenningar. Im ersten Kapitel
des Skaldskarparmal fliihren Bragi und /gir einen literaturwissenschaftlichen Dialog Uber die
Dichtersprache. Dort erlautert Bragi, Ase und Gott der Dichtkunst (Poetik) dem wissbegierigen
AEgir, einem Meerriesen, der Ziige eines Meergottes annimmt, das Prinzip der dichterischen
Formel, den Code, in der Terminologie von Lévi- Strauss: Es gibt dreierlei bei der
Dichtersprache. (...) Entweder nennt man jegliches Ding so, wie es heiBt. Das Zweite ist das,
was man Flirnamen nennt. Das Dritte ist Umschreibung (kenning), und die besteht darin, dass
wir z.B. »Odin« sagen, »Thor« oder »Tyr« oder (berhaupt irgend einen Asen oder Alben nennen
und zu dem Genannten einen Begriff hinzufiigen, welcher zu dem Eigentum eines anderen
Asen gehért oder eine Tat  eines solche ausdriickt. Dann ist dieser bezeichnet und nicht jener,
dessen Name gewédhlt wird (Die jingere Edda mit dem sogenannten grammatischen Traktat,
Thule, Bd. 20, Ubertragen von Gustav Neckel und Felix Niedner, Dusseldorf und Koln,
1966:124; Claude Lévi-Strauss, Mythologica, Bd.1, Das Rohe und das Gekochte, Frankfurt
a.M., 1976:259).
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Herrschaft Uber das Universum an. Sie waren es, die in Urzeiten die Welt in Besitz
nahmen, diese ordneten und verwalteten, und sie zu erhalten versuchten. Die Lieder
Edda, und zwar des Hohen Lied (Havamal), Uberliefert die weitere stiftende Tat
Odhinns - der Tat eines Kulturheros vergleichbar - den Erwerb des Runenwissens im
Verlauf von zwei Einweihungen. Im Prozess der Bildung und Formgebung - der
Individuation - des aus den Energien von Ginnungagap’® Gewordenen entstehen auch
die Runen. Odhinns Einweihung in das Runenmysterium und seine Gestaltung der
Runenstruktur ist sein bedeutendster, die Welt und das Universum ordnender Akt.”’

Die altgermanischen Runen bilden ein komplex miteinander verbundenes
semantisches Netzwerk, das ein Uberliefertes Wissen und philosophisch-religiose
Uberzeugungen tradiert. In ur- und friilhgeschichtlicher Zeit war die Erfindung der
Schrift ein mythisches Ereignis, die einem Gott zugeschrieben wurde. Auf diese
Vorstellung bezieht sich der eddische Mythos von Odhinns Runenwerbung. Und da die
Schrift auf die stiftende Tat eines Gottes zurlickgeht, gewinnt sie numinose Macht.
Denn anders als die miindliche Uberlieferung gelingt der (Runen)Schrift, mit wenigen
Zeichen als Epigraphie, alle sprachlichen AuBerungen in Stein oder Metall graviert zu
bewahren. Die deutsche Sprache hat in dem Verb raunen eine Ableitung des
indoeuropaischen Wortstammes bewahrt, auf den auch das Lexem Rune zurlickgeht.
Der Terminus Rune entwickelte sich wahrscheinlich aus dem indoeuropaischen Etymon
*reu, in der Bedeutung von brillen und brausen. Jan de Vries meint aber, dass die
Etymologie des Wortes rin, Geheimnis, Zauberzeichen, Rune, nicht ganz aufgeklart
ist, priorisiert aber einen Zusammenhang mit raun, nachforschen. Die eigentliche
Bedeutung ist dann die (magische) Erforschung der géttlichen Bestimmung oder des
Schicksals.”® Eine solche Interpretation kniipft an das Loswerfen von mit Zeichen
versehenen Staben an, die Tacitus in der Germania macht. Sehr interessant ist auch
der Hinweis von George Dumézil, der an eine indoeuropdoische Grundform *wruna
denkt, die mit dem Namen des altindischen Gottes Varuna und des griechischen
Ouranos zusammenhdngen koénnte, beide mit den Funktionen des altnordischen
Odhinns eng verwandt.”” RUn kommt auch in keltischen Sprachen vor, wie zum

7 In der eddischen Kosmogonie die Bezeichnung des chaotisch-mannigfaltigen Urraums,
ungeschieden und undifferenziert, vor der Erschaffung der Welt.

77 Das Herz, das Sanktuarium der Odhins-Mysterien, ist die Sprachschépfung, die hervorgeht
aus dem  Runengeheimnis. In Odhins Runenlied oder R(natal wird das Mysterium der
Sprachschépfung geschildert  (Uehli, Mysteriengeschichte, 82-83).

78 Jan de Vries, Altnordisches etymologisches Wérterbuch, Leiden, 1962:453-454.

7® George Dumézil, Mythes et Dieux des Germains, 1959 :24.
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Beispiel im Altirischen als run oder im Mittelwalisischen als rhin. In beiden Féllen steht
es flr Geheimnis oder Mysterium. Diese Bedeutung wurde auf alle runischen
Schriftzeichen Ubertragen, die eine Einheit geheimen Wissens reprasentieren. Runen
sind, ganz allgemein, Kommunikationsmedien, die sich zu profanen oder alltédglichen
Mitteilungen, zu Hersteller- oder Besitzerangaben, in Stein gravierte Nachrufe oder auf
Amulette als Bann- oder Schutzmagie einsetzen lassen. Wahrend profane Anldsse
einen Informationsfluss zwischen Menschen herstellen, beziehen sich magische
Inschriften auf eine Kommunikation, die mittels Wort und Schrift Einflisse auf
metaphysische Situationen (Gétter, Ahnen, Damonen) nehmen wollen, um schitzende
oder schadigende Einfllisse zu bewirken. Die altesten Runeninschriften entstanden im
2.Jh.n.Chr.; auf dem Kontinent kommen sie vereinzelt seit dem 4. und 5. Jh. vor.
Umfangreichere Funde von Runeninschriften auf Steindenkmalern und portablen
Gegenstanden, wie Blgel- oder Scheibenfibeln, Lanzenspitzen und Kurzschwertern
(Saxe), lassen sich in das 6. und 7.Jh. datieren, vor allem in den alamannischen
Siedlungsgebieten in Stidwestdeutschland. Es ist ihre Form, die in diesem Rahmen als
ein schriftliches Symbol fir eine gestalt- und zeitlose Idee dient. Spater wurden diese
Symbole in ein Schriftsystem integriert, das jedem einzelnen Symbol einen
phonetischen Wert zuwies. Damit wurde die Rune, allerdings irrtimlicherweise, zum
Synonym fur den Begriff »Buchstabe«, wie er in anderen Sprachen gebraucht wird.
Edred Thorsson folgt der Auffassung, dass das Lexem Rune im Rahmen eines
erweiterten Bedeutungsspektrum als Geheimnis oder Mysterium Ubersetzt werden
misste:®°

Als magisches Wort muBB Rune aus persénlicher, ureigenster Absicht heraus verstanden
werden, so daB sich seine wahre »Bedeutung« nicht durch profane Alltagssprache
vermitteln 18Bt. Als magisches Wort wird es vom inneren Odhinn »ins Ohr gefliistert« %!

Mittels Runen werden Vorstellungen und Ideen durch mehrdimensionale Assoziationen
verbunden,®? um auf diese Weise sinnstiftend kulturspezifische Normen und Werte
kommunizierbar und Uberlieferbar zu machen. In der Germania beschreibt Tacitus, wie
die Germanen mit Hilfe der Runen weissagten. In kleine Zweige schnitten sie
bestimmte Kerbzeichen ein, die sie zur Divination auf ein weies Tuch warfen. Nach

80 Edred Thorsson, Handbuch der Runenmagie, Neuhausen, 1987:111.

81 Edred Thorsson, Runenkunde. Ein Handbuch der esoterischen Runenlehre, Neuhausen,
1990:111-112.

82 Runen evozieren assoziative Situationen durch Klang, durch die rdumliche Anordnung der
Zeichen oder durch  Zitate und Anspielungen aus der Mythologie.
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einer Evokation an die Goétter zog ein Priester intuitiv drei dieser H6lzchen, und las aus
ihrer Kombination einen tieferen Sinn heraus. Wie die Texte der Lieder Edda dunkel
und ohne kontextuelle Interpretation oft unverstandlich bleiben, so bilden auch Runen
auf den ersten Blick verworrene Gewebe aus Zeichen, deren Zweck darin besteht,
individuelle und kollektive Erlebnisse und Erfahrungen in Schwingung zu versetzen um
archetypische Assoziationen aus dem Unbewussten herauszulésen, sodass Welt und
Mensch in ihrer verborgenen Bedeutung fassbar werden. Auf diese Weise wirkt die
Verwendung sinntragender Zeichensysteme wie das runische der Germanen - und
zwar Uber ihren reinen Buchstabenwert hinaus - fir eingeweihte Gemeinschaften
identitatsstiftend und identitatsstabilisierend. In der esoterischen Uberlieferung der
Germanen ist es Odhinn, der den Géttern und Menschen die Aufnahme runischer
Weisheit ermoéglicht. Er ist der erste, der sich selbst in die runischen Mysterien
einweihte,

daB heiBt, er bezog die Weisheit der Runen direkt aus ihrer Quelle und formulierte sie
innerhalb seines Selbst in einer Weise, die eine Weitergabe an andere Lebewesen mdglich
machte. Es ist daher die Kraft Odhinns, die uns die tiefe Kraft der Erkenntnis der Runen
erlaubt.®

Odhinn gelangt durch diese Initiation in den Besitz der Runenweisheit und ihrer
magischen Verwendung.®* Als groBer Magier beherrscht er alle Mittel der Heilkunst
(Zeus muss diese mit Cheiron, und spater auch mit dessen Schiler Asklepios teilen).
Die mit einer Schépfungstat vergleichbare Initiation Odhinns schildern Verse der
Lieder Edda, die zum Havamal-Zyklus gehoren, und die ein schamanistisches
Einweihungsritual beschreiben:

138 Ich weiB, daB ich hing am windigen Baum
Neun lange Néchte,
Vom Speer verwundet, dem Odin geweiht,

83 Thorsson, Runen-Magie, 18. Thorsson geht davon aus, dass die Vorgdnge wéhrend des
Individuationsgeschehens aus ginnungagap ,moglicherweise »synchron« ablaufen. So verhalt
es sich mit den  »Ereignissen« der Geburt von Odhinn-Vili-Vé, der Opferung Ymirs, der
Manifestation der Runen und der Welt (Yggdrasil) und der Runeneinweihung Odhinns. Diese
Ereignisse beschreiben auf verschiedenen Ebenen ein  und dieselbe Tatsache: das BewufBtsein
tritt von auBerhalb in die Ordnung des Organischen ein (142).
84 Allbeherrschende Kenntnis der Runen kam nur einem zu: Wodan-Odin. Seine Zauberwelt
umfaBt alle Dinge im Himmel, auf der Erden und unter der Erde, sie beherrschte die ganze
Natur; ihm allein schrieben die Dichter Kunde aller himmlischen und irdischen Begebenheiten
zu. Dieses unvergleichliche Wissen trug ihm die Namen ein: GO6ndli, ‘Trdger des
Zauberstabes’, Hwatad ‘der Scharfsichtige’, Sann ‘der Wahre ', Sanngetal "Wahres
ahnend’, 'Seher’ (Hermann, Nordische Mythologie, 197-198).
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Mir selbst ich selbst,
Am Ast des Baums, dem man nicht ansehen kann,
Aus welcher Wurzel er wéchst.

139 Sije boten mir nicht Brot noch Horn;
Da neigt ich mich nieder,
Nahm die Runen auf, nahm sie schreiend auf,

Fiel nieder zur Erde.

140 Hauptspriiche neun lernt” ich von dem weisen Sohn
Bélthorns, Bestlas Vater
Und trank einen Trunk des teuren Mets

Aus Odrérir geschopft.

141 Zu gedeihen begann ich und begann zu denken,
Wuchs und fiihlte mich wohl.
Wort aus dem Wort verlieh mir das Wort.
Werk aus dem Werk verlieh mir das Werk.®>

In diesen Strophen der Lieder Edda erinnert sich Odhinn an friihere Ereignisse, so
zumindest will es der Autor dieser Zeilen: Er (iberliefert ein Selbstopfer Odhinns, in
dem Bemiuhen, sich die Runen zu verschaffen, die ihm magische Macht und Weisheit
sichern sollen, um seiner Aufgabe, das Universum zu bewahren, nachzukommen. Der
Dichter beschreibt Odhinns Tat als ein Initiationsritual, in dessen Verlauf die Gottheit
neun Nachte verwundet an einem windigen Baum aufgehangt wird. Leid und
Entbehrung versetzen ihn in einen auBergewdhnlichen Bewusstseinszustand, in Trance
und in Ekstase, wie es besonders von den Initiationen der zentralsibirischen
Schamanen bekannt ist. Dort wird der angehende Schamane gequalt, von Geistern
getdotet, um mit neuer Identitat und mit verandertem, das heiBt erweitertem
Bewusstsein wiedergeboren zu werden. Wahrend seiner Berufung zum Schamanen
erlebte Bokan einen Initiationstraum, in dem der Herr der Taiga die zentrale Person
der Einweihung war:

Einer, der der Geisterhorde als Anfiihrer diente, leitete den tanzenden Zug Uber ein
groBes Schneefeld auf ein Zeltlager zu. Dort flackerten Feuer, und vor den Jurten wartete
eine groBe Schar Geister. [...] Er (Bokan) splirte keinerlei Schmerz, als die Geister nun an
den Haken und Harpunen zerrten und seinen Kérper an den Gelenken auseinanderrissen.
Sei schnitten seinen Bauch auf und weideten sein Geddrm aus, sein Blut fingen sie in
Schalen auf und sammelten es. Dann néherten sie sich wieder dem Kopf, um ihm die
Ohren abzuschneiden. Er hérte nichts mehr vom héBlichen Gesang und war froh. Sie
schnitten ihm die Nase ab, da brauchte er den Gestank des Unrats im Geisterlager nicht

85 vgl. Simrock, Gétterlieder, S.62-63.
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mehr zu riechen. Sie rissen ihm die Zunge heraus und jeden Zahn einzeln. Zum SchluB3
stachen sie mit Eisenlanzen seine Augen aus. [...] Der Herr der Taiga wies seine Helfer an,
Bokans Knochen in die Jurte zu tragen. Dort am Herdfeuer begann er eigenhdndig zu
schmieden. Aus den Knochen formte er ein neues Skelett und fiigte zur Verstdrkung die
zwéIf Hilfsgeister aus dem Rauchloch ein.®®

Die Climax des Initiationsritual der Hdvamél Strophen 138-141 zeigen, der Odhinn
erschopft zu Boden féllt, und die Runen aufnimmt. Strophe 140 nennt den Sohn des
Riesen Bolthorns (Ungliicks-Dorn) als Initiationsmeister und den Dichtermet Odhraerir
als Mittel, das Ziel der Einweihung zu erreichen. Bdlthorn ist der Vater von Bestla, die
dem Borr, die Séhne Odhinn, Vili und Vé gebiert. Der weise Sohn Bélthorn in Strophe
140, der Bruder Bestlas und Onkel Odhinns, jedoch ist Mimir, von dem spéter noch die
Rede sein wird. Mimir und seine Quelle an der Wurzel Yggdrasills werden hier auf
geheimnisvolle Weise mit dem Met Odhrzerir verbunden wird, dessen Erwerb Odhinns
erste Prifung war. Odhinns initiatorischer Runenerwerb sowie das Trinken von oder
aus Odhreerir stehen in dieser Strophe des Havamal synonym  fir
Bewusstseinserweiterung und Erkenntnisgewinn.®” Mircea Eliade beschreibt den
Schamanen als rituellen Funktionstrager, der durch die eigene Bewaltigung von
Grenzsituationen diese auch fiir seine Gemeinschaft auf sich nehmen kann.®® Die
Ubernahme dieser Aufgabe gelingt Odhinn aber nur, wenn er Techniken der Magie,
Mystik und Religion im weitesten Sinne entwickelt hat, wenn ihm die persénliche
innere Erfahrung einer mystischen, einheitlichen Natur zuteil wurde. Diesen Sinn hat
Odhinns Hdngen am windigen Baum.

Die in der sogenannten Runenwerbung Odhinns verwendete Formulierung mir selbst
ich selbst findet sich inhaltlich identisch auch im Zweiten édhinnsbeispiel wieder, wo
der Raub des Mets Odhreerir thematisiert wird, und wo es heiBt: so setzt ich mich
selber ein.* Die Ubereinstimmung dieser beiden Umschreibungen des édhinnischen
Selbstopfers stellen auch den Raub des Odhrzerir in die Reihe der schamanistischen
Initiationen Odhinns. Beide zusammen formulieren das System von Sprache, Schrift
und Wissen (Weisheit) als magisches Instrument religidser und politischer Macht.

8¢ Harald Braem, Der Herr des Feuers. Roman eines Schamanen, Miinchen, 1997, S. 42.

87 Die Position dieser Strophe ist nicht unumstritten, insbesondere da sich dieser Teil der
Hdvamal aus Fragmenten zusammengesetzt wurde. Mimir tritt in der Edda an keiner anderen
Stelle als Besitzer oder Treuhander des Dichtermets auf. Auf den Raub des Dichtermets durch
Odhinn beziehen sich die Hdvamal- Strophen 104 - 110, dem sogenannten Zweiten
Odinsbeispiel.

88 vgl. Eliade, Schamanismus.

89 vgl. Genzmer, Edda, 181.
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Urspriinglich war Odhinn wohl ein indoeuropaischer (?) Kriegs- oder Totengott, der
sich durch seine Initiationen zu einem Meister der Erkenntnis und magischen
Naturbeherrschung wandelte. Diese Kompetenz erwarb er in drei initiatorischen
Prifungen, von denen zwei mit dem Weltenbaum Yggdrasill zusammenhéngen, in
dessen Zweige sich Odhinn selbst aufhing, und den Mircea Eliade als den kosmischen
Baum schlechthin bezeichnet hat:°

Vor Zeiten, lang bevor der Mensch auf der Erde erschienen war, erhob sich ein méchtiger
Baum. Als Achse des Universums durchdrang er die drei Welten. Seine Wurzeln reichten
bis in die Unterwelt, seine Zweige erstreckten sich bis zur Wohnung der Seligen. [...]
Yggdrasill ist der gréBte und beste aller Bdume. Seine Zweige erstrecken sich (ber alle
Welten hinaus und erreichen den Himmel. Er hat drei Wurzeln, die ihn aufrechterhalten;
sie sind auBergewdhnlich groB. Eine taucht in den Asir, die Unterwelt der Asen, der
Gétter, hinunter, die zweite zu den »Frostriesen« den Vorgédngern der Menschen, die dritte
greift nach Niflheim oder Niflhel, dem Reich der Toten. Bei dieser letzten Wurzel
entspringt der Brunnen Hvergelmir, die »Quelle aller rauchenden Fliisse, die die Erde
bewédssern« und sie fir die Menschen bewohnbar machen. [...] Neben der zweiten Wurzel
sprudelt die Quelle von Mimir. Dem, der dort die Lippen netzt, schenkt sie Wissen und
Weisheit, [...]. Unter der ersten Wurzel gibt es eine dritte Quelle, die heiligste von allen:
den Brunnen (ber den Urd, die &lteste der Nornen, wacht.”!

Der historisch fassbare Weltenbaum, der nach den Uberzeugungen der Sachsen das
Himmelsgewélbe trug, war die Weltensdule Irminsul, die Karl der GroBe 772 als
Gotzenbild fallen lieB. Adam von Bremen schreibt Uber einen solchen Baum bei den
Semnonen im schwedischen Uppsala (11.Jhr.):

In der Ndhe des Tempels steht ein sehr hoher Baum, der seine Zweige weithin erstreckt,
und der im Winters und im Sommer grin bleibt. Niemand weiB3, welche Art Baum das ist.
Es gibt da auch einen Morast, in dessen Ndhe die Heiden opfern und in den sie einen
lebenden Menschen stlrzen. Wenn er nicht wieder auftaucht, so haben die Gétter das
Opfer angenommen, und der Wunsch des Volkes wird Wirklichkeit.*?

%0 Mircea Eliada, Die Religionen und das Heilige. Elemente der Religionsgeschichte, Miinchen,
1998:318-321. Alfred Detering hat beispielsweise gezeigt, dass man bei den Indoeuropaern
die Verehrung der Eiche als kosmischen Baum und als Lebensbaum bis in die Urgeschichte
zurickverfolgen kann (Die Bedeutung der Eiche seit der Vorzeit, Leipzig, 1939). Auch die
Anwesenheit des vielwissenden Adlers in den Wipfeln von Yggdrasil spricht fir die Néahe des
germanischen Weltenbaumes zu zentralasiatischen Vorstellungen. Der Kampf des Adlers (in
der Krone) mit dem Drachen (an den Wurzeln) korrespondiert mit dem ebenfalls asiatischen
Motiv des Kampfes von Garuda mit der Naga-Schlange (vgl. die indische und indonesische
Mythologie und Ikonographie). In Nordeuropa haben urgermanische Ethnien den Mythos des
Weltenbaums ausgearbeitet.
°! Jacques Brosse, Mythologie der Bdume, Diisseldorf, 1994:11-12.
92 Adam von Bremen, zitiert nach Brosse, Mythologie, 18.
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Erscheint nicht ein Sumpf in unmittelbarer Umgebung dieses Kultortes als ein
passendes Bild fur Urds Quelle an der ersten Wurzel Yggdrasills?

Die mystische Einheit von Mensch und Baum haéngt mit dem Alter und der
Regenerationsfahigkeit der Baume zusammen, die im Vergleich mit der menschlichen
Existenz fast unbegrenzt erscheint. Seine Harte und Dauer, sein menschliche Existenz
weit Uberdauerndes Dasein ist Ausdruck absoluter Realitat und pradestiniert den Baum
als Mittelpunkt der Welt (als axis mundi und omphalos). Yggdrasill und Irminsul
erheben sich im Mittelpunkt des Universums, wo die drei kosmischen Zonen
zusammentreffen: Unterwelt (Hel), Erde (Midgardhr) und Oberwelt (Asgardhr).®® Die
Bedeutung des Baumes im Zentrum der Welt beruht auf der

Kontinuierlichkeit seines Seins und der darauf begriindeten Macht; und daB er zum
Weltenbaum wurde, erklért sich daraus, daB er selbst die perfekte Reproduktion dessen
ist, was der Kosmos zum Ausdruck bringt.94

Baume wie die Weltesche Yggdrasdil sind ein kosmisches Ideogramm; sie
reprasentieren das gesamte Sein in ihrer Gestalt und Modalitat, durch ihre einfache
Gegenwart eine Macht, durch das Gesetz der Entwicklung die Regeneration der sich
periodisch erneuernden Form. Zwar ist Yggdrasill das Symbol des Universums, die
Germanen verehrten aber schon deshalb jede Esche (Eiche), weil sie an der
archetypischen Kondition partizipiert und so eine Wiederholung von Yggdrasill
darstellt. Aus diesen Grinden errichteten die Germanen auch ihre Wohnhauser um
einen behauenen Baumstamm, auf dem die ganze tragende Konstruktion ruhte.

93 Mircea Eliade, Kosmos und Geschichte. Der Mythos der ewigen Wiederkehr, Frankfurt a.M.,
1986:25ff. Der Begriff das »Zentrums«, der absoluten Realitét — absolut, weil Sammelplatz
des Heiligen - ist selbst in den elementarsten Vorstellungen von »heiligen Orten« enthalten,
bei denen, sie wir gesehen haben, der heilige Baum nie fehlt (Eliada, Religionen, 312). Gerade
deshalb kann die Weltesche Yggdrasil zum Wohnort der Gotter werden.

°4 Eliade, Kosmos, ebenda: Kraft seiner Macht also [...] -, kraft dessen, was er manifestiert,
wird der Baum zum religibsen Gegenstand. Aber diese Macht wieder hat ihre Glltigkeit von
einer Ontologie: der Baum ist in dieser Weise von heiligen Kraften erflllt, weil er senkrecht
ist, weil er wachst, weil er seine Blétter verliert und wiedergewinnt, weil er sich also unzéhlige
Male regeneriert (er »stirbt« und »aufersteht«), weil er voll  Saft ist usw. [...] Ohne Zweifel
kann der Baum zu einem Symbol des Alls werden, wie wir es bei den entwickelteren Kulturen
antreffen; aber flr das religibse BewuBtsein des archaischen Menschen ist der Baum  das
Universum, weil er es symbolisiert und wiederholt in einem (Eliada, Religionen, 310).
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Odhinns Héngen am windigen Baume kennzeichnet den charakteristischen,

schamanistischen Initiationstopos, bei dem der Initiand einer Form der Folter oder

symbolischen Hinrichtung ausgesetzt wird, damit er dem Tod Auge in Auge begegnet.

Schon im Namen der altgermanischen Axis mundi, Yggdrasill, spiegelt sich Odhinns

Initiation wieder: Ross des Ygg, so heit die Weltesche. Ygg (Yggr), der Schreckliche,

ist einer der vielen attributiven Namen Odhinns, altnordisch drasill, eine poetische

Bezeichnung fiir das Pferd. Ein Baum (hier der Weltenbaum) als Odhinns Pferd weist in

zwei Richtungen, die beide mit Odhinns initiatorischem Runenerwerb zu tun haben:

a) Odhinn, aufgehdngt an den Zweigen von Yggdrasill, fassen die Strophen der Edda
als seinen Ritt durch einen dreitgeteilten Kosmus (als Asgardhr als Oberwelt,
Midgardhr als Welt der Menschen und Hel als Unterwelt) auf.

b) Da auch der Galgen als Baum des Gehangten aufgefasst werden kann, ist Yggdrasill
der Galgen, an dem Odhinn bei seinem Selbstopfer hangt (in diesem Kontext auch
Yggr, Schrecken; der Galgen als Schreckensbaum). Yggdrasill waren demnach
Odhinns Galgen.

Odhinns Initiationen verbinden ihn mit den Schamanen des vorchristlichen Irlands

oder Nordasiens, mit denen er auch andere Merkmale gemeinsam hat: sofort jede

beliebige Gestalt anzunehmen und sich, durch das triigerische AuBere getarnt, auf die

Suche zu begeben; die Fahigkeit, mit den Toten zu sprechen und von ihnen

Geheimnisse zu erfahren. Die Annahme, Odhinns Hangen am Baume und seine

Verwundung mit dem Speer gingen auf christliche Einflisse zurlck, ist falsch, da sie

die Unterschiedlichkeit der Kulturen verkennt: Odhinn hangt sich nicht an den

Weltenbaum, um die leidende Menschheit zu retten, sondern um fir sich magische

Macht zu gewinnen.®® Die rituelle Praxis, Menschen (in Bdumen) aufzuhdngen und mit

Speeren (Speermerkung und Scheinhdngung) zu stechen, ist die in friihen rémischen

% In diesem Zusammenhang reicht es aus, eins der populdrwissenschaftlichen Beispiele zu
zitieren: R.I. Page vermutet eine christliche Beeinflussung der Runatal-Strophen und weist auf
die Parallelen zwischen dem Selbstopfer Odhinns und des Christus hin. Er findet es
verdachtig, dass es keine Uberlieferung tiber Odhinn  bekannt ist, welche die oben zitierte,
seiner Meinung nach mysteridose Passage aus dem Hdvamadal erhellen kénnte: Dariiber hinaus
weisen die Ereignisse, so wie sie hier geschildert werden, verwirrende Ahnlichkeiten —mit dem
christlichen Mythos auf: Christus, ans Kreuz geschlagen, von einem Speer durchbohrt, von
Durst gequélt, gelangt zur Vollendung seiner Géttlichkeit durch seine bereitwillige
Selbstaufopferung. Handelt es sich hier um zwei Mythen, die vielleicht letztlich miteinander
verwandt sind? Oder ist ein Mythos in die Welt des anderen eingedrungen? (Page, Nordische
Mythen, Stuttgart, 1993:26-27). Vgl. a. Golther: An der Weltesche héngt Odin, wie Christus
am Kreuzesbaum (Mythologie, 348; ebd. 50). Golther merkt im  Zusammenhang mit Mimirs
Haupt an, aus dem Odhinn Erkenntnis zuflieBt auBerdem an, dass auch das Kreuz Christi auf
Adams Schadel steht (348).
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Berichten und den Sagas der Wikingerzeit durchgangig Uberlieferte Methode, dem
Odhinn einerseits Menschenopfer darzubringen, andererseits Initianden in die
odhinnischen Mysterien einzuweihen: das Hangen am Galgen als Reiten auf einem
Pferd. In seiner Version der Haddingr saga schildert Saxo Grammaticus den Tod des
Helden Haddingr, der am Ende seines Lebens angekommen, freiwillig vor allem Volke
Suizid begeht, sich selbst erhdngt.®® Georges Dumézil hat die unterschiedliche
Todesart germanischer Helden in seinem Aufsatz Hanging and Drowning®’ analysiert,
und kommt zu dem Schluss, dass derjenige, der durch freiwilliges Erhdngen aus dem
Leben scheidet, in die Unsterblichkeit eingeht:

(...) the death of the Odinic character takes place by elevation: ascent and disappearance
into heaven (...). The Odinc hero is assured of his life after death, and that is why he
chooses to “disappear”: he is going to the place where his master Odhinn lives.*®

Diese Art des Opfers, insbesondere von Kriegsgefangenen, stellt jedoch keine
Innovation Odhinns dar, worauf Paul Hermann im Zusammenhang mit einer
Bemerkung des romischen Chronisten Jordanes hinweist:

Diesen Mars (Tiwaz; H.W.J.) verehrten die Goten mit einem grausamen Kultus - denn
sein Opfer war der Tod der Kriegsgefangenen - in der Meinung, daBB der Lenker der
Schlachten billigerweise durch Menschenblut verséhnt werden misse. Ihm wurden die
Erstlinge der Beute gelobt, ihm wurden an Baumstémmen erbeutete RUstungen
aufgehéangt; (...).%°

Opfer waren aber nicht nur Menschen, sondern auch Hunde und Pferde, die im
schwedischen Uppsala im heiligen Baum beim Tempel aufgehangt wurden wie der
christliche Chorherr Adam berichtete, der an einem einzigen Tag zweiundsiebzig
menschliche Leichen in einem wirren Durcheinander aufgehdngt gesehen haben will.
R.I. Page weist in diesem Zusammenhang auf einige archaologische Quellen hin:

Wir kennen aus der nordischen Uberlieferung Dinge, die einige der im Mythos
angedeuteten Einzelheiten stiitzen. So wissen wir, dass in der Ndhe des groBen Tempels
von Uppsala in Schweden Tiere und Menschen an den Bdumen des heiligen Hains als
Opfer fiir die Gétter aufgehdngt wurden. Wir wissen auch, da8 Odin den Beinamen ’Gott

% Saxo Grammaticus. Die ersten neun Biicher der dénischen Geschichte, (ibersetzt und
erldutert von Hermann Jantzen, Berlin, 1900:57.

%7 Georges Dumézil From Myth to Fiction. The Saga of Hadingus, Chicago und London,
1970:127-153.

%8 Dumézil, From Myth to Fiction, 142-143.

% Hermann, Deutsche Mythologie, 211.
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der Gehédngten’ hatte. Wir wissen, dalB der Speer seine bevorzugte Waffe war. Wir
wissen, daB er die Runen beherrschte und daB man glaubte, diese seltsamen
Schriftzeichen verliehen Zauberkréfte.**°

Der Name des Weltenbaumes, an dem Odhinn hangt, verdient besondere
Aufmerksamkeit, lautet er doch das Reittier des Ygg, wobei Ygg eines der zahlreichen
Pseudonyme Odhinns ist.!°* Auf dem Weltenbaum reitend durchquert Odhinn alle
kosmischen Ebenen (die neun Welten der Edda), steigt hinab bis in Hels
Reich,!°? verweilt voriibergehend in einer Sphére des Zwielichts zwischen Leben und
Tod. In dieser Situation werden ihm die Runen offenbar, wird er eins mit der Essenz
des Kosmos. Zwei Strophen (19 und 20) der Véluspa beschreiben indirekt und dunkel
die drei Funktionen Yggdrasills in der germanischen Kosmogonie. In diesen Strophen
erinnert der Autor dieser Dichtung einerseits an die Bedeutung der Weltesche, und
gemahnt andererseits an die schicksalswirkende Aufgabe der Nornen:'%

19  Eine Esche weiB ich stehen (standa), heiBt Yggdrasill,

Den hohen Baum netzt weiBer Schaum (hvita aurr);

Davon kommt der Tau (dégg), der in die Téler fallt.

Immergriin (greenn) steht er liber Urds Brunnen (urdhar brunnr).
20 Davon kommen Frauen (meyjar), vielwissende,

Drei (thrjar) aus dem See dort unter dem Wipfel.

Urd heiB3t die eine, die andere Werdani:

Sie schnitten Stédbe (scera & scidhi); Skuld hieB die dritte.

Sie legten Lose das Leben bestimmen sie

100 page, Nordische Mythen, 26-27.
101 Jacques Brosse gibt die Ubersetzung Kurier Yggs fiir die Esche Yggdrasil, in deren Wipfel
Odhinn sein  achtbeiniges Pferd Sleipnir anbindet (Mythologie, 13 und 14.).
102 Hel (hehlen, bergen) ist Bezeichnung und Personifizierung der altgermanischen,
unterirdische Totenwelt, vergleichbar mit dem Hades der griechisch-lateinischen Mythologie.
Mit zunehmender Popularitat der Walhall- Vorstellung gehen nach Hel nur noch die eines
schlimmen oder unwirdigen Todes gestorbenen.
103 Dje folgende Interpretation der Véluspg-Strophen legt verschiedene Uberstetzungen
zugrunde, um sich der Bedeutung der mysteridsen Strophen anzunahern. Es gibt keine
Sicherheit Uber die Authentizitdt der Dichtungen der Lieder Edda, das heil3t, es gibt kein
Original im Sinne eines ersten und urspriinglichen Textes. Vielmehr stehen uns heute
verschiedene Versionen unterschiedlichen Alters zur Verfligung, und die germanische
Altertumskunde hat sich darauf verstandigt, aus den vorhandenen Handschriften ein
hypothetisches Original zu rekonstruieren. Die Suche nach diesem Original hat zu mehreren
Varianten gefiihrt, sodass es heute nicht die Ubersetzung der Lieder Edda gibt. Die einzelnen
Varianten unterscheiden sich teilweise erheblich in bezug auf die Anzahl und Anordnung der
Strophen, oszillieren zwischen neutraler Ubersetzung und romantisierender Nachdichtung und
interpretieren die Bedeutung der Verse mitunter sehr verschieden. Bei dem, was dann als
eddisches Original vorgelegt wird, spielen subjektive Neigung, Vorliebe und
Imaginationsfahigkeit des Ubersetzers und Kommentators oft die gréBte Rolle.
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Den Geschlechtern der Menschen, das Schicksal verkiindend.*®*

Yggdrasill, die Weltesche, der Weltenbaum, die altgermanische Weltachse (axis
mundi), der Mittelpunkt der Welt (omphalus), bildet das Zentrum des Universums.
Ewig grin (greenn), von weiBem Schaum (hvita aurr) benetzt, steht (standa) sie Gber
dem Brunnen der Urdhr (urdhar brunnr). Die beiden zitierten Strophen kodieren die
drei Funktionen der Weltesche: In Strophe 19 wird die Weltesche als Quelle und
Gewahr der Fruchtbarkeit und des Lebens beschrieben, von ihr kommt das
lebenspendende Wasser (dégg, Tau), und sie ist ewig grin. Im Zusammenhang mit
der Phrase benetzt mit weiBem Schaum (ausinn hvita aurr) denkt man an das
Quellwasser am FuBe Yggdrasillls, aber auch pathetischer, an das Wasser des Lebens
oder den Skaldenmet, identifiziert mit Odhinns Sperma.'°® Die lebenerhaltende
Wirkung des Wassers der Yggdrasilll-Quelle (Brunnen) bestatigt eine der Aufgabe der
Nornen: Das Lexem aurr bedeutet auch Schlamm oder Ton, und Snorri Sturlluson
berichtet in Kapitel 16 der Gylvaginning, dass die Nornen taglich Wasser und etwas
Ton aus dem Urdhrbrunnen schépfen, und diesen auf den Stamm Yggdrasillls legen,
damit dieser nicht austrocknet oder verrottet. Die Weltesche erhebt sich Uber Urdhrs
Brunnen, dort wo die drei Nornen (thrjar meyjar) wirken. Strophe 20 der Véluspa
schildert diese bei ihrer wichtigsten Aufgabe, der Prophezeiung des Schicksal, und
beschreibt gleichzeitig das magische Ritual, das sie dabei vollziehen:

Lose lenkten sie,
Leben koren sie
Menschenkindern,
Mé&nnergeschick.%

wie Felix Genzmer die entsprechenden Verse Ubersetzt hat. Andere Varianten
beziehen sich unmittelbar auf die Herstellung der hdlzeren Stabe, in welche die
Nornen Runen einritzen (scera a scidhi) und einfarben (fa). Dass Runen geritzt oder
geschnitten werden, Uberliefert auch die Havamal (Strophen 144, 145); sie werden rot
eingefarbt (Blut oder roter Ersatzstoff; rot als Lebensfarbe) werden, um sie wirksamer

104 Simrock, Edda, 9.

105 Fiir beide Interpretationen s. Jan de Vries, Altgermanische Religionsgeschichte, Bd.2, Berlin,
1956-57:20 und 380.

106 Genzmer, Edda, Véluspé 14, 35.
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zu machen.'” In ihrer dritten Funktion ist die Weltesche, an der Odhinn seine
Initiation vollbringt, eine Quelle universellen Wissens, denn sie beherbergt nicht nur
die drei Nornen an ihren Wurzeln, sondern auch den personlichsten Ratgeber Odhinns,
den weisen Mimir. Dieses Wissen um das Werden und Wirken des Universums greift
Odhinn auf. Er tragt es in die Welt und in das Bewusstsein, sodass in der 6dhinnischen
Initiation inspiriertes Bewusstsein und kosmische Essenz miteinander verschmelzen.

3.4 Die magische Macht der Runen

Runen sollst du lernen

Und rétliche Stébe,

Stédbe gar stark,

Zeichen voll Zauberkraft,

wie sie zog der Zauberherr,
wie sie wirken die Weihgotter,
wie sie ritzte der Raterfiirst.
Odhinns Runenwerbung'®®

Die Strophe 142 des Hdvamél, Odhinns Runenwerbung (Rinatal), bietet einen
Kommentar hinsichtlich der Auswirkungen der Initiation auf das Bewusstsein der
obersten Gottheit der AEsir:

Zu gedeihen begann ich und begann zu denken,
Wuchs und fiihite mich wohl.

Wort aus dem Wort verlieh mir das Wort,
Werk aus dem Werk verlieh mir das Werk.*%®

Am Baume hangend und vom Speer durchbohrt, zwischen Tod und Wiedergeburt
schwebend, empfangt Odhinn die Wortgewalt runischer Weisheit, wird tief in den
Charakter des schopferischen, aller Welt gebietenden Wortes eingefiihrt.!*® Diese

107 Klaus Duwel, Buchstabenmagie und Alphabetzauber. Zu den Inschriften der Goldbrakteaten
und ihrer Funktion als Amulette, FMSt 22, 1988:101ff; Rudolf Simek, Die Wikinger,
Miinchen, 1998:114-115.

108 Genzmer, Edda, 203.

109 vgl. Simrock, Edda, S.59.

110 R.I. Page weist in diesem Zusammenhang auf einige arch&ologische Quellen hin,
schlussfolgert aber falsch: Wir kennen aus der nordischen Uberlieferung Dinge, die einige
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Initiation bewirkt, dass sich sein Bewusstsein weitet, wachst und gedeiht. Und schon
im ndchsten Moment kehrt er in die Welt (nach Asgardhr und Midgardhr) zuriick, trégt
die runische Weisheit in verschlisselter Form in sich, bereit diese anzuwenden und
weiterzugeben. Auf dem Weltenbaume reitend erfahrt Odhinn das Geheimnis eines
Werdens, das stdorend, fast verstérend in das Gewordene einbricht, und erwirbt sich so
ein Wissen um die Geheimnisse, welche die Welt im Innersten zusammenhalten.

Auf Odhinns Runenwerbung folgen in der Alteren Edda Strophen (Simrock 146 bis
164), die generell als Runenkunde (Runatal) bezeichnet werden (Simrock spricht noch
von einem Zaubergedicht).''* Uber die Entstehungsgeschichte der Runen berichtet die
Altere Edda an zwei Stellen des Hdvamal (Simrock, Strophe 80 und 142) folgendes:

142 Runen wirst du finden und ratbare Stébe, 80 Was wirst du finden, befragst du die Runen,
Sehr starke Stébe, Die hochheiligen,
Sehr méchtige Stébe, Welche GOTTER schufen, HOHEPRIESTER schrieben?
Die FIMBULTHUL férbte DaB nichts besser sei als Schweigen.*?

Und die groBen GOTTER schufen
Und der hehrste der HERRSCHER ritzte. '3

Die gleichen Strophen Ubersetzt Felix Genzmer in anderen Worten; die Abweichungen
beziehen sich insbesondere auf diejenigen, die mit den gefundenen Runen umgehen:

4 Runen sollst du lernen 3 Runen sollst du finden
und rétliche Stébe, und rétliche Stébe,
Stédbe gar stark, gar stolze Stébe,
Zeichen voll Zauberkraft, gar starke Stébe,
wie sie zog der ZAUBERHERR, die gerdtet der REDEHERR
wie sie wirkten die WEIHEGOTTER, und gewirktet WELTMACHTE

114

wie sie ritzte der RATERFURST. Und geritzt der RATERFURST.*'®

der im Mythos angedeuteten Einzelheiten stlitzen. So wissen wir, dass in der Ndhe des

groBen Tempels von Uppsala in Schweden Tiere und Menschen an den Bdumen des heiligen

Hains als Opfer fur die Gétter aufgehédngt wurden. Wir wissen auch, dal3 Odin den Beinamen

‘Gott der Gehdngten’ hatte. Wir wissen, dal8 der Speer seine bevorzugte Waffe war. Wir
wissen, daB3 er die Runen beherrschte und daBB man glaubte, diese seltsamen Schriftzeichen

verliehen Zauberkréfte. Aber es ist keine Geschichte (iber Odin erhalten, die die kurze und

mysteriése Passage aus dem Havamal erhellen wiirde (Page, Nordische Mythen, 26-27).

111 Felix Genzmer fasst den gesamten hier behandelten Komplex unter dem Titel Runenlehren

zusammen (Edda, 200-205).

12 Havamél 79; Simrock, Edda, 51.

113 vgl. Simrock, Gétterlieder, 63. Mit Fimbuthul und dem hehrsten Herrscher ist Odhinn

gemeint, der in der Genzmer-Ubersetzung an der gleichen Stelle als Redeherr und Raterfiirst

bezeichnet wird (vgl. Edda, 202).

114 Genzmer, Odins Runenwerbung, Edda, 203.
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Diejenigen, die in den Strophen der Alteren Edda mit den Runen umgehen, treten in
vollig unterschiedlichen Funktionen, einerseits als Priester, Magier (Zauberer),
Herrscher, andererseits als Goétter auf, wobei mit Herrscher wohl kein politischer
Regent gemeint sein dirfte. Karl Simrock lasst der Ubersetzung der Gétterlieder von
1960 einen der Namen, namlich Fimbulthul, unibersetzt, weist in einer Fussnote aber
darauf hin, dass es sich bei dieser Person um Odhinn handelt. Die altnordischen
Lexeme, die hier so unterschiedlich Ubersetzt werden, lauten im Originaltext:
Fimbultulr, Ginnregin und Hroptr.

Fimbultulr, Odhinns Name in seiner Funktion als Runenmeister wird unterschiedlich als
Erzredner (Simrock, Edda), Redeherr (Genzmer, Edda), Hohepriester (Simrock,
Gotterlieder) oder Zauberherr (Genzmer, Edda) (bersetzt, wobei wiederum die
unterschiedliche Kategorie des jeweiligen religidsen Funktionstragers ins Auge fallt.
Fimbultulr ist aber ein Odhinns-Heiti, das fur die Ubersetzer unterschiedliche
Funktionen Odhinns reprasentierte. Ein Blick in Jan de Vries Altnordisches
Etymologisches Wérterbuch dekodiert den mysteridsen Namen Fimbultulr, fur den so
viele Bedeutungen gefunden wurden, eindeutig: und den Jan de Vries unter dem
lexikalischen Eintrag fimbul- (neuislandisch, fimbul-, groB, gewaltig) als fimbulthulr,
groBer Zauberer, anfihrt. Dass mit diesem Namen nur Odhinn gemeint sein kann,
zeigt die Kenning fimbultyr, méachtiger Gott, die de Vries ebenfalls nennt. In den
zitierten Edda-Strophen bernimmt Odhinn als Fimbultulr spezialisierte Funktionen,
die im allgemeinen im Besitz einer Priesterklasse sind, und welche die Mythen immer
wieder mit ihm in Verbindung bringen. In den zitierten Edda-Strophen reprasentiert
Odhinn

a) den Redner: der Skalde, als Spezialist der mindlichen Dichtung und Garant der

Uberlieferung;
b) den Priester: der Opferer, der flir die Kommunikation mit dem Gottlichen zusténdig
ist;
c) den Magier: der Zauberer (weiBe und schwarze Magie), Wahrsager und Hellseher.

115 Genzmer, Die Entstehung der Runen, Edda, 202.
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In den Strophen 6 und 9 der Véluspd''® werden die Asir als regin, als Waltende,

bezeichnet, die auf ihren Stihlen der Bestimmung sitzen, und Uber den Lauf der Welt
beraten (entschieden):

Da gingen die Waltenden (ReGIN) alle (OLL)
Zu den Stihlen der Bestimmung (ROKSTOLA) (

\117

Regin 6ll, alle Waltenden, oder wie in Jan de Vries Lexikon, die hehren Gotter
(ginnregin), ist die umfassendste und allgemeine Bezeichnung der Asir als Ordner der
Schopfung. Regin, Plural flir Gott, Ubersetzt Jan de Vries mit die Beratenden, und
nennt erlduternd verwandte, germanische Derivate wie gotisch ragin, Rat, Beschluss,
und rahnjan, ordnen, altséchisch regan-, Schicksal sowie altenglisch regn, méachtig.''®
Insbesondere die Lexeme aus verwandten germanischen Sprachen belegen, dass nicht
nur Jan de Vries moderne Ubersetzung der AEsir als Berater der Menschen, sondern
auch Bernhard Kummers zundchst antiquiert anmutende Ubersetzung, als die
Waltenden, den Kern der Bedeutung, der um Rat, Schicksal und Ordnung oszilliert,
trifft. Felix Genzmers Rede von den Weihegéttern, wie in Odins Runenwerbung
(Strophe 4), macht dagegen wenig Sinn. Die (ginn)regin der Alteren Edda sind die
Machthaber, der etwas bewirken kdénnen, die mit magischen Kréften ausgestatteten
Gotter, die in der Hohe waltenden Gotter (uththregin),'*® die insbesondere Odhinns
magische Kompetenz reprasentieren.

Hier tritt der Sinn von regin schon deutlicher hervor, den wir auch aus seiner Beziehung
zu got. ragin, ,Rat, BeschluB" und garaginon, ,raten" erschlieBen diirfen. Regin heiBen die
Gétter als ,,ratende, durch Uberlegung lenkende Mé&chte. Freilich bedeutet das an. Zeitwort
ragna ,beschwéren", aber daraus darf nicht gefolgert werfen, dass nun auch die regin
~Zauberméchte" gewesen sind, denn die Bedeutung beschwdéren ist, gemessen and den
librigen germanischen Sprachen, vielmehr als abgeleitet zu betrachten, und aus der an.
Uberlieferung geht klar hervor, dass die regin durch eine beratende Wirksamkeit
gekennzeichnet sind.

Georges Dumézil analysierte im Rahmen seiner Forschungen zu den indoeuropdischen
Gottheiten auch die Gotter der altnordischen Edda. Dabei entschlisselte er Odhinns

116 pje Lieder des Codex Regius (Edda) und verwandte Denkmaéler, Bd.1: Mythische Dichtung,
bearbeitet von Bernhard Kummer, Zeven, 1961:10 und 51-52. Vgl. Genzmer, Edda, 33 und
34, der von den Ratern und deren Richtstuhl spricht.

117 Kummer, Codex Regius, 10.

118 De Vries, Altnordisches Lexikon, 167-168 und 436-437.

119 jan de Vries, Altgermanische Religionsgeschichte, Bd.2, Berlin, 1970:1.
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Funktion im altnordischen Pantheon auf eine Weise, die gut durch den Begriff
(ginn)regin ausgedriickt wird. In Mythes et dieux des Germains beschrieb er Odhinn
als magisch-religiésen Herrscher, der die Wortmagie der Runen besitzt, fahig ist, seine
Feinde mit Furcht und Schrecken Idhmt, ein Anflhrer der Krieger, ohne selbst Kdmpfer
zu sein. In dieser Rolle ist Odhinn verwandt mit Varuna im indischen Rig Veda, mit
Jupiter im antiken Rom oder dem keltischen Lug beziehungsweise Heroen wie den
romischen Horatii oder dem irischen Cuchulainn, die beide ibermenschliche Heftigkeit
und Wildheit im Kampfe mobilisieren.'?°

Zerlegt man das in der Edda haufig verwandte Kompositum ginnregin in seine beide
Morpheme, ginn=regin, so trifft man auf die Adjektive ginn, weit, gerdumig und ginna,
tduschen, betdren, zaubern sowie auf das Substantiv ginn, Betrug, Falschheit, und auf
das schon erlduterte Substantiv regin.'** Rudolf Simek nennt dariiber hinaus den mit
diesem semantischen Feld verwandten Namen Odhinns Ginnar, Betriiger, Hexer.?
Das Adjektiv ginn, weit, gerdumig, rickt auBerdem den chaotisch-mannigfaltigen
Urzustand der altnordischen Schdpfung, Ginnungagap, den mit magischen Kraften
erflllten Weltraum, wie Jan de Vries im altnordischen Lexikon Ubersetzt, in den Blick.
Die auffdllige Ambivalenz der Bedeutung, die diese beiden Morpheme hier anklingen
lassen, muss keineswegs beunruhigen, meint doch die pejorative, unter christlichem
Einfluss entstandene Abwertung der altnordischen Religiositat als Betrug oder
Falschheit, nichts anderes als Dumézils odhinnisch-magische Manipulation des
Kosmos. Die Vorsilbe ginn- (wie in ginnungagap) evoziert demnach die Bilde- und
Gestaltungskrafte im chaotisch mannigfaltigen Ur-Chaos kosmischer Individuation, das
die Asir als Ordner der Schépfung, die die ginnregin sind, die bildenden oder
schaffenden Gétter'?® verursachen, und die in der Gottertrinitat Odhinn, Hoenir und
Lédhurr an anderen Stellen der Alteren Edda in Erscheinung treten (Véluspa 12). Die
Mannigfaltigkeit der fiir Fimbultulr vorgeschlagenen Ubersetzungen und Bedeutungen
liberrascht nun nicht mehr, symbolisiert Odhinn doch das Ideal jedes dieser Amter. In
seiner Funktion als Redner raubt er die Woge Odhreerir, den Trank der Poesie,
ekstatischer Dichtkunst und Weisheit, und in seinen Funktionen als Priester und Magier
(als Priester-Schamane) erwarb er Runen und kosmische Weisheit.

120 Georges Dumézil, Mythes et dieux des Germains : Essai d'interpretation comparative,
Collection Mythes et Religions, P.-L Couchoud (Hrsg), Paris, 1939.

121 pe Vries, Altnordisches Lexikon.

122 Rudolf Simek, Lexikon der germanischen Mythologie, Stuttgart, 1995:132; dort ebenfalls:
Ginnarr (Betrliger), einen Zwerg in der Véluspa, Strophe 16.

123 Ernst Uehli, Mysteriengeschichte, 99.
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Um eine Vorstellung von der Art des Wissens zu erhalten, das Odhinn in seiner
zweiten Initiation erwarb, hilft ein Blick auf den Bedeutungsumfang von zwei Runen
des Alteren Futhark weiter. Bei diesen beiden Runen, nédmlich den Runen ansuz und
gebo, handelt es sich um Runen, welche die altgermanische Tradition besonders eng
mit Odhinn und den kultischen Mannerbiinden der Germanen verbindet. Odhinn war
nicht nur derjenige, der diese Initiationsritual begriindete, er vollzog es auch als erster
an sich selbst. Aus diesem Initiationsritual heraus wird Odhinn als gottliche
Atmosphare erlebbar, wird er als ein mit numinoser Autoritat wirkendes Geftihl leiblich
spurbar erfahren. Die mit ihm verbundene Technik Vvisionar-ekstatischer
Bewusstseinserweiterung bildet die Basis des magischen Umgangs mit den Runen.

Der Namen der Rune ansuz weist den Namen eines Gottes hin, auf einen Ahnengott
oder sogar den runischen Namen eines Gottes. Die lautlich-klangliche Nahe dieser
Rune, deren phonetischer Wert mit [a] angegeben wird, gemahnt ohnehin an den
Namen Ase beziehungsweise Asir. Die esoterische Interpretation der ansuz-Rune
lautet Odhinn von den Asir, die ideographische Bedeutung, der im Winde wehende
Umhang von Odhinn - ein Piktogramm, das an das Bild des Wanderers mit grauem
Mantel und breitkrempigem Hut erinnert, an den umherziehenden eindugigen Greis,
dessen Wesen Wanderschaft, Unruhe und zerstdrerische und schdpferische Expansion
ist.

ansuz (AEsir) - Inspiration: magische und religidse Kompetenz, Erkenntnisgewinn

Zu den Runentberlieferungen zdéhlen verschiedene Runengedichte, deren Zweck darin
besteht, Runenwissen Uberlieferungsgerecht zu formulieren beziehungsweise die
Schlisselbedeutungen der Runen bei der Divination mnemotechnisch aufbereitet zu
tradieren. Im sogenannten altenglischen Runengedicht lautet der Vers der ansuz-Rune
folgendermaBen:

[Gott-Mund] ist der Héuptling
aller Sprachen,

der Hiter der Weisheit

und ein Trost den Weisen,
jedem edlen Krieger
Hoffnung und Gliick.
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Den Name Odhinn erwahnt dieses Gedicht nicht ausdriicklich. Es beschrénkt sich mit
dem Hinweis auf prominente Eigenschaften dieses Gottes wie Sprache, Weisheit,
Hoffnung und Glick. Runenwissen aus sehr viel alterer Zeit Uberliefert das
altislandische Runengedicht, kommt dabei ganz ohne die Metapher des Gott-Mundes
aus. Im Zusammenhang mit der ansuz-Rune wird Odhinn hier direkt in seiner Funktion
angesprochen:

[Ase] ist der All-Vater
und Hauptling Asgardhrs
und Fuihrer von Walhall.

Auch im Abecedarium Normanicum ist mit den Worten

der Ase ist liber ihm

der Zusammenhang zwischen Odhinn, der ansuz-Rune und einer atmospharischen
Ergriffenheit durch Geflihle eindeutig gegeben. Im griechischen Kontext empfand die
Seherin Kassandra ihre Ergriffenheit durch Apollon'?* als Feuer (iber ihr. Im ersten Teil
der Orestie, legt Aischylos der Seherin Kassandra namlich Worte in den Mund, die
deren Ergriffenheit durch die Metapher der schépferischen Hitze, des Feuers (der
Intuition), zum Ausdruck bringen:

Ah! Welch ein Feuer abermals, das stiirzt auf mich!**

Kassandra erlebt sich in dieser Szene als ein GefaB flir den unsterblichen Ratschluss
des Olympiers Zeus, einer Gabe Apollons, der sie, ihrer Hybris wegen ihn zu
verschmahen, zu lebenslanger Jungfraulichkeit verurteilt.'?® Kassandra »sieht«, ahnt
und fuhlt zuklnftiges Geschehen als ihr zuletzt zur eigenen Erfahrung gerinnendes,

124 ppollon, der Sohn des Zeus, vertritt eine Reihe von Funktionen. Unter anderen hat er an Auf-
gaben teil, die auch seinem Vater Zeus zukommen: Apollon steht der Prophetie nahe; ihm
gehort das bedeutende Orakel in Delphi, wo die von ihm inspirierte Pythia weissagte. Als
Gott der Kinste und Wissenschaften verlieh er die Gabe des Gesangs und der Musik. Im 5.
Jahrhundert v.Chr. wird er schlieBlich dem Helios (dem lichten Sonnengott) gleichgesetzt,
dem Licht, dem Himmel und der Sonne, wird selbst zu einer Art Lichttrager wie sein Vater
Zeus-Jupiter. Das Atmospharische, das Apollon reprasentiert erdrtert Reinhard Falter, auf
dessen Thesen hier teilweise Bezug genommen wird (Apollo, der Uberblicker und Kiinder,
Die Gétter der antiken Erfahrungsreligion 7, in: Novalis, 5/ 1996:34ff.).

125 pjschylos, Agamemnon, Orestie 1, Stuttgart, 1958:46.

126 jungfraulichkeit ist in vielen Kulturen das bevorzugte Merkmal weiblicher Prophetie. Fiir die
Kassandra-  Uberlieferung vgl. Hyginus, Fabulae 93.
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inneres Bild. In dieser Fahigkeit liegt ihre vom griechischen Mythos als géttliches
Wirken interpretierte, prophezeiende Gabe. Christa Wolf findet geeignete Worte, die
Ergriffenheit der Seherin Kassandra durch Apollon zu beschreiben:

Ich allein sah. Oder »sah« ich denn? Wie war das doch. Ich fihlte. Erfuhr - ja, das ist das
Wort; den eine Erfahrung war es, ist es, wenn ich »sehe«, »sah«: Was in dieser Stunde
seinen Ausgang nahm, war unser Untergang. Stillstand der Zeit, ich winsch es
niemandem. Und Grabeskélte. Endgliltige Fremdheit, schien es, gegenlber mir und
jedermann. Bis endlich die entsetzliche Qual, als Stimme, sich aus mir, durch mich
hindurch und mich zerreiBend ihren Weg gebahnt hatte und sich losgemacht. Ein
pfeifendes, ein auf dem letzten Loch pfeifendes Stimmchen, das mir das Blut aus den
Adern treibt und die Haare zu Berge stehn 13Bt. Das, wie es anschwillt, stdrker, grdBlicher
wird, all meine GliedmaBen ins Zappeln, Rappeln und ins Schleudern bringt. Aber die
Stimme schert mich nicht. Frei hdngt sie (ber mir und schreit, schreit, schreit. Wehe,
schrie sie. Wehe, wehe. LaBt das Schiff nicht fort.*?”

Edred Thorsson bezeichnet die ansuz-Rune als das mysterium tremendum der
Futhark-Runenreihe, Stephan Grundy als die Gott-Rune der einstrémenden
Kraft.'?® Beide Autoren beziehen sich mit dieser hervorhebenden Bezeichnung auf die
besondere magische Potenz dieser Rune. Auch Odhinns Rolle bei der Erschaffung der
ersten Menschen gehdrt in den Zusammenhang der ansuz, der A-Rune:

Sie verkérpert zwei von mehreren geistigen Gaben, welche die Gétter Odhinn, Hoenir und
Lédhurr an Askr und Embla (den ersten Mann und die erste Frau) verliechen. Diese Gaben
bestanden aus énd und anda (Atem, Geist, lebendiges Prinzip) und édhr (Inspiration,
inspirierte geistige Téatigkeit). Sie ist die Rune Odhinns als Gott der Magie und der
Ekstase.'?®

Deutlicher lasst sich Odhinns Funktion als Gott der visiondren Ekstase, der
ekstatischen Dichtkunst und der magischen Beherrschung des Wortes - sowie aller
Arten schamanistischen Zaubers, schwarzer Magie und Runendivination — nicht mehr
zum Ausdruck bringen. Geht man davon aus, dass auch die vermeintlichen Brider
Hoenir und Lédhurr Emanationen (im Sinne einer Teilpersonalitit) Odhinns darstellen,
dann ist es allein Odhinn, der dem Menschen diejenigen Féhigkeiten verleiht, die seine
Identitdt ausmachen. Denn ansuz ist die Rune des Empfangens-Bewahrens /

127 \Wolf, Kassandra, 70.

128 Thorsson, Runen-Magie, 41-42; Throsson, Runenkunde, 115; Grundy, Rheingold, 19.

129 Thorsson, Runen-Magie, 41. Rudolf Simek und Hermann Palsson vermuten in ihrem Lexikon,
dass der Buchtitel Edda aus dem Wort 6dhr, Dichtkunst hergeleitet worden sein kdnnte
(Lexikon der altnordischen Literatur, Stuttgart, 1987:64).
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Umwandelns-Ausdriickens von spiritueller Macht und géttlichem Wissen.'*® Es sind
diese Fahigkeiten, welche die drei Asen-Briider Odhinn, Hoenir und Lédhurr
(beziehungsweise die Trinitat Odhinn-Vili-Vé)!*! bei der Erschaffung der Menschheit
dieser schenkt. Diese Gaben der Asen werden von der Menschheit als Mittel
empfangen, mit denen sie sich selbst verwandeln kann: durch das Streben nach
Wissen, Weisheit und Erkenntnis und durch das Ausdriicken dieses Wissens in Wort
und Tat, geleitet vom Beispiel Odhinns.

Die A-Rune ist auch die Rune des Wortes, des Gesanges, der Dichtkunst und der
magischen Beschwdrung als Trager und Ausdrucksform magischer Kraft (im Sinne der
Funktion des Odhreerir-Mets als Sinnerreger). Gleichzeitig ist sie Trager der Macht als
die Macht selbst, die sich in ekstatischer Trance verkdrpert. In der nordischen
Mythologie sind sowohl der poetische Met der Inspiration, als auch der Kessel, der ihn
enthalt, unter dem Namen Odhreerir bekannt. Die beiden letzten Zeilen des Verses
140 im Runatal erlautern, dass die Substanz der von Odhinn erworbenen Runen auch
im Met enthalten:

140 Hauptspriiche neun lernt” ich von dem weisen Sohn
Bolthorns, Bestlas'3? Vaters,
Und trank einen Trunk des teuren Mets

Aus Odrérir geschopft.

141 Zu gedeihen begann ich und begann zu denken,
Wuchs und fiihlte mich wohl.
Wort aus dem Wort verlieh mir das Wort,
Werk aus dem Werk verlieh mir das Werk.*33

130 Thorsson, Runen-Magie, 41.

131 Ahnliche Erzengelwesen haben wir in den Genossen des Odin vor uns, in Hénir, welcher die
Kraft des Vorstellens verleiht und in Lédur, welcher dasjenige verleiht, was der Rasse noch
am ndchsten liegt, also Hautfarbe und Blutcharakter. In diesem zwei Wesen haben wir
Erzengelwesen zu sehen, die sozusagen mehr nach der normalen Seite liegen. Die abnormen
haben wir dann in den Wesen zu erkennen, die als Wili und We auftreten. Das sind
Wesenheiten, die mehr noch im Inneren, im Intimen der Seele wirken, wie ich es im
vergangenen Vortrage klargelegt habe (Steiner, Mission, 145).

132 Aus einem salzigen Eisblock leckte die Kuh Audhumla die Form eines Wesen namens Bri:
Buri, eine androgyne Wesenheit, erzeugte einen Sohn namens Borr, der wiederum eine Etin-
Frau namens Bestla ehelichte, die Tochter eines Etin namens Bolthorn (B6se-Dorn). Aus der
Vereinigung des Urgotts Borr mit der Etin-Frau Bestla entstand die géttliche Dreiheit Odhinn-
Villi-Vé (Thorsson, Runenkunde, 139).

133 vgl. Simrock, Gétterlieder, S.62-63.



54

Diese Fahigkeit, unmittelbar aus der Sphare der Asen empfangen, verwandelt sich im
Menschen, damit dieser sie in magischen und religidsen Handlungen artikulieren kann.
Die ansuz-Rune ist das Medium, durch welches das géttliche Wissen empfangen wird -
ansuz ist die Ekstase, aus der ein groBer Schatz an Weisheit und Wissen hervorgeht.
Ansuz ist die Rune des magischen Wortes und des mit dem Worte strémenden Atem,
die bilderschaffende Kraft der Erulier (Runenmeister) und Skalden (Dichter), der
Synthese des sprachlichen Denkens mit dem nicht-sprachlichen.

Die Worte dem Odhinn gegeben, mich selbst mir selbst, wie es in Vers 138 des
Runatal heiBt, enthalten die groBe Odhinn-Rune gebo, das wahre Wesen 6dhinnischer
Selbstopferung.

gebo (Gabe) - GroBzlgigkeit: Gabenaustausch, Vertrage und Opfer

Die Grundbedeutung dieser Rune, deren phonetischer Wert [g] ist, lautet Gabe,
Geschenk und Gastfreundschaft. Als esoterische Interpretation des Runennamens gibt
Edred Thorsson an: das, was zwischen Goéttern und Menschen ausgetauscht wird, die
ideographische Bedeutung lautet: das Uberkreuzen zweier Balken beim Aufbau einer
Struktur, Wechselbeziehung zwischen zwei Kréften.'>*

Der Sinn der in den kultischen Mannerbinden der Germanen durchgeflihrten
Einweihungsriten zum Erwerb des Runenwissens bestand nicht allein darin, sein Selbst
dem Odhinn (als Geschenk) hinzugeben, sein Ich aufzuldsen, sondern auch im
Studium der Technik des édhinnischen Erkenntnisweges, ihn zu beschreiten und sein
Selbst in der édhinnischen Initiation hinzugeben. Gebo ist die Rune des Gebens an die
Gotter und ihrer obligatorischen Gegengeschenke an die Menschen. Und weil gebo
solche besonderen Geschenke der Asir an die Menschheit verkdrpert, symbolisiert sie
in letzter Konsequenz das Geschenk der Macht mit dem Ziel, die Menschen an der
Aufgabe der Gotter zu beteiligen, die Okologie der im Ginnungagap entstandenen
kosmischen Macht aufrechtzuerhalten. Die Betonung liegt dabei auf dem Austausch
von Macht, auf dem FlieBen von Kraft von einem System in das andere, um
transformiert zu werden, und verdndert zu ihrer Quelle zuriickzukehren. Diese Kraft,
die zwischen Goéttern und Menschen flieBt, bezeichnet Ernst Uehli als Eigenleben und
Eigenempfinden. Und die nachste Stufe, so schreibt er, besteht darin, die Sprache die

134 Thorsson, Runen-Magie, S.47.



55

Seele nach auBen zu offenbaren.’® Ein solcher Austausch garantiert starke Bande
innerhalb sozialer Gruppen der Gesellschaft; derselbe Prozess findet zwischen Géttern
und Menschen statt.

Wie die [a]-Rune, so stellt auch die [g]-Rune ein Symbol der Ekstase dar, da sie das
Mysterium ekstatischer, magischer Macht symbolisiert, die vom Eingeweihten als
gottliches Wissen empfangen und bewahrt wird.

Daneben steht Gebo fiir die psychische Vereinigung zweier Menschen, mit dem Willen,
eine schopferische Macht hervorzubringen, welche die Summe der Einzelkrafte
Ubersteigt: Gebo ist die Rune der sexuellen Magie, die in altgermanischer Zeit zur
Erlangung géttlichen Wissens praktiziert wurde. In den Heldengesangen der Alteren
Edda, besonders im Sigridifomal (Die Erweckung der Walkire), tritt sie in der Szene
auf, in der Sigurdhr die Walklre Sigdrifa weckt. Er bittet sie, ihn Weisheit zu lehren,
da sie Kunde aus allen Welten wisse. Nachdem Sigdrifa ihr Runenwissen
weitergegeben hat, kommt es zur magisch besiegelten Verbindung zwischen beiden:

Sigurd sprach: »Das schwére ich, daB ich dich zum Weibe haben will; du bist nach
meinem Herzen.« Sie antwortete: »Dich will ich am liebsten haben, und kénnt ich unter
allen Ménnern wéhlen.« Und dies bekréftigten sie mit Eiden untereinander.3®

Nicht zuletzt verkiindet Strophe 157 in des Hohen Lied, von Karl Simrock als
Zaubergedicht bezeichnet, die magische Macht der Runen und weist auf den Umgang
mit Runenwissen im Zustand goéttlicher Ergriffenheit hin:

157 Ein zwélftes kann ich, wo am Zweige hédngt
Vom Strang erstickt ein Toter,
Wie ich ritze das Runenzeichen,
So kommt ein Mann und spricht mit mir.*>’

135 Odhin muBte gemeinsam mit Willi und We den Riesen Ymir opfern, damit die Entwicklung
ihren Fortgang nehmen konnte. So entstanden Asgardhr, Midgard und J6tunheim. Odhin gab
dem ersten Menschenpaar Askr und Embla die Seele. Seele haben, heiBt Eigenleben,
Eigenempfindung haben. Die néchste Stufe besteht darin, die Eigenempfindung, die Seele,
nach auBen zu offenbaren. Das geschieht durch die Sprache (Uehli. Mysteriengeschichte, 84-
85).

136 vgl. Genzmer, Edda, 325.

137 vgl. Simrock, Gotterlieder, 65. Der Mann, der dem Mysten wahrend seiner Einweihung
erscheint, ist Odhinn selbst.
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Der germanische Mensch erlebte diese Ergriffenheit leiblich, und zwar durch eine
vorbereitende Schulung (Initiation), und indem er seinen physischen Leib den
Atmospharen, die er in seiner Umgebung vorfand, voriibergehend als Wohnung zur
Verfliigung stellte. Am Phanomen des Gewittersturms mit Donner und Blitz - der
Odhinn-Wodan-Chiffre schlechthin - hat Rudolf Steiner beschrieben wie diese
Grenzlberschreitung erlebt werden kann:

Man fihlt sich etwa allseitig von Gewitterstiirmen umgeben. Man hért Donner und
vernimmt Blitze. Man weiB3 sich in einem Zimmer des Hauses. Man flihlt sich durchsetzt
von einer Kraft, von welcher man vorher nichts gewuBt hat. Dann vermeint man Risse um
sich herum in den Mauern zu sehen. Man ist veranlaBBt, sich oder einer Person, die man
neben sich zu haben glaubt, zu sagen: jetzt handelt es sich um Schweres; der Blitz geht
durch das Haus, er erfaBt mich; ich fiihle mich von ihm ergriffen. Er I6st mich auf.*3®

Odhinn setzt sein Wissen und seine Erkenntnisfahigkeit ein, um die Welt in ihrem So-
Sein zu gewahrleisten, und sie in ihrem Da-Werden zu ermdglichen. Entsprechend der
religidsen Weltanschauung der Germanen sind Kampf und Krieg mit den Schépfern
des Kosmos und ihren Kreaturen notwendige Voraussetzung und Mittel, um der
saturnischen Begrenzung und Beschrankung des Lebendigen und Formschaffenden,
das in Stagnation und Verhartung fihrt, entgegenzuwirken (so beispielsweise der
Vanir-/sir-Krieg oder die Verbannung der Titanen in den Tartaros). So betrachtet
wirkt die luziferische Weitung der édhinnischen Ekstase der ahrimanischen Engung
Saturns gegeniiber ausgleichend, die leibliche Okonomie zwischen polarer Enge und
Weite harmonisierend. Dem Menschen fallt dabei die Aufgabe zu, zwischen diesen
Extremen die Mitte zu finden, denn nur diese fiihlt sich leicht an. Aus der Perspektive
der griechischen Mythologie betrachtet: Der Enkel des Ouranus und der Sohn des
Kronos-Saturn, namlich der Gotter-Kénig Zeus, tritt als Vermittler zwischen
Proliferation und Kristallisation auf den kosmischen Plan. Am Ende des édhinnischen
Aons trifft Asir wie Olympier das gleiche Schicksal wie Ouranus und Kronos: Die
indoeuropaischen Gotter-Kdnige, die das Werden der Welt organisieren, begleiten und
zuletzt konsolidieren, zerstéren im Ubergangsritual der Gétterddmmerung (ragnarék)
die Welt, um einem neuen Werdeprozess den Weg zu bereiten. Um die Welt ihrem
Potential entsprechend zu entwickeln, um sie Uber die immer nur augenblickliche
Existenzform hinaus zu heben, bendtigt man Kenntnisse von den Kraften, die das
Universum im Innersten zusammenhélt. So richtet der Blick aus der édhinnischen
Initiation den Blick ins Offene, um die potentiell vorhandenen Mdglichkeiten zu

138 Rudolf Steiner, Ein Weg zur Selbsterkenntnis des Menschen, GA 16, Dornach, 1982:23.
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erkennen, sie zu verstehen, und sie schlieBlich auszuschépfen. Selbstwerdung,
Optimum, Erweiterung des Bewusstseins und Erkenntnis bedeuten in jeder Hinsicht
die Zukunft, die Realisation des Besten oder des Menschenmdglichsten in einem
individuellen Lebensplan.

An etwas zu glauben, das noch nicht bewiesen ist, es mit unserem Leben zu besiegeln,
stellt die einzige Méglichkeit dar, uns die Zukunft offen zu halten. ( ... ) Den Punkt zu
finden, wo sich Hypothese und Sachverhalt begegnen; der Ort, an dem Phantasie und
erdhafte Dinge die Metamorphose der Kunst eingehen; die Stunde, in der der Glaube an
die Zukunft zum Wissen der Vergangenheit wird ( ... ). Davon handelt die Reise des
Menschen.*

3.5 Walvaters Pfand

Eine Nebenbedeutung von Fimbultulr ist Ursanger, eine Anrede, die dem Skalden
gebiihrt, der sein Wissen in Sprechgesang und Lobrede vortrug. Wie fir Odhinn, so
Uberliefert auch die finnische Kalevala den Titel urzeit-alter Zauberwisser fir den
Schamanen Vé&indmoéinen, dessen Herkunft - wie die Odhinns - eng mit der
urzeitlichen Schépfung (als Individuation des Kosmos) verbunden ist. Die Edda-Stelle,
die Karl Simrock mit Herrscher Gbersetzt hat, lautet im Urtext hroptr (Haupt), womit
auf Mimirs Haupt an einem Brunnen bei den Wurzeln Yggdrasills angespielt wird, aus
dem Odhinn die Runenlehre trank. Auch keltische Traditionen verbinden den Brunnen
mit abgetrennten Hauptern. An Orten, an denen ein abgeschlagener Kopf deponiert
wurde, sprudelte eine Quelle hervor, ein in den Brunnen geworfener Kopf erhéhte die
Heilkraft des Wassers. Kopfe als Sitz fruchtbarer, magischer, heilender und
prophetischer Eigenschaften finden sich auch in der griechischen Mythologie, wo das
Haupt des Orpheus, das von den Bakchantinnen abgeschnitten und in den Hebron
geworfen wurde, singend bis nach Lesbos gelangt. Wie Mimirs Haupt, oder die Schadel
der sibirischen Yukagir-Schamanen, diente es dort zur Weissagung und als
Orakelstatte.

Den Vorbesitzer der neun Runenpaare, die der Menschheit durch Odhinns Verzicht und
Selbstopfer offenbart wurden, nennt die Altere Edda in Vers 141 des Hdvamal:

139 Lilian Smith, The Journey, zitiert in: Arroyo, Jupiter-Handbuch, S.23.
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Hauptspriiche neun lernt” ich von dem weisen Sohn
Bélthorns, des Vaters Bestlas ...'*°

Der weise Sohn Bélthorns (Ungliicks-Dorn) ist Odhinns Onkel Mimir (Bestla, Mimirs
Schwester ist Odhinns Mutter), der ja der Trager der Weisheit des ganzen Kosmos ist,
da er das gesamte Wissen der Vanir, /Asir und Jétunn (Riesen) bewahrt - insofern ist
er eng mit Kvasir und dem Met Odhreerir, der aus dessen Blut hergestellt wurde,
verbunden. Die Altere Edda Uberliefert in den achtzehn Strophen der Runenlehre neun
Doppelpaare, die so Ernst Uehli eine rhythmische Gesetzmé&Bigkeit offenbaren, wie sie
im AtemprozeB, im Aus- und Einatmen lebt.'*' Jedes Runenpaar bildet die zwei Glieder
eines Ganzen: es lebt in diesen Runenpaaren der Rhythmus von Innerem und
AuBerem, von Zerstéren und Schaffen, von Tod und Leben:'** beispielsweise im
dritten und vierten Runenpaar'*®, mit dem Fessel und Fesselung besprochen werden:

148 Ein drittes weiB ich, des ich bedarf,
Meine Feinde zu fesseln.
Die Waffen stumpf ich dem Widersacher,

Ihre Schwerter schneiden wie Holz.

149 Ein viertes weiB ich, wenn der Feind mir schldgt
In Bande die Boden der Glieder,
sobald ich es singe so bin ich ledig,

Von den FlBen fallt mir die Fessel,
Der Haft von den Handen. 1**

Die Runen wurden auf diese Weise nicht nur gesprochen, sie wurden, wie in Rldnatal
Vers 142 (s.0.) beschrieben, auch in die Gegenstande (v.a. Holz oder Stein; Waffen
und Metall) eingeritzt und anschlieBend gefarbt, durch die eine Rune wirken sollte.
Ritzen und Farben der Rune waren ein Ritual, in welchem die Rune dem betreffenden
Gegenstand eingesprochen wurde: Das Ritzen von Runen auf Gegenstdnde, die

140 ygl. Simrock, Gétterlieder, 62.

141 yvgl. Uehli, Mysteriengeschichte, S.99-100.

142 ygl. Uehli, Mysteriengeschichte, S.100.

143 Gemeint sind die Runen thurisaz (UG 'der Starke, Riese’; AE 'Dorn’; AN ‘Riese’;
ideographische Interpretation: der Hammer oder der Dorn auf einem Zweig) und ansuz (UG
"Gott der Vorfahren; AE "Gott"; AN "einer der Asen’; ideographische Interpretation: der im
Winde wehende Umhang Odhinns). Beide sind machtig wirkende Runen: Thurisaz, die
Zielgerichtete kosmische Kraft der Zerstérung und der Verteidigung, die archetypische,
instiktive, unbewuBte Willenskraft, symbolisiert Blitz und Donner, und entspricht Mj6lInir, dem
Hammer Thorrs. Ansuz ist die Rune Odhinns als Gott der Magie und der Ekstase, sie ist die Rune
spiritueller Macht und géttlichen Wissens (vgl. Thorsson, Handbuch, S.41-44).

144 vgl. Simrock, Gétterlieder, S.64.
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dadurch runenkréftig wurden, das heiBt das Ubertragen der Naturgewalt der Sprache
auf Holz, Eisen, Horn usw. beruht auf einer bestimmten Eigentimlichkeit der
urspriinglichen Runenzeichen. (...) Sie entstehen durch das innere seelische Erleben,
das durch von auBen klingende Tongewalten hervorgerufen wird. (...) Man konnte
durch die Bewegungsformen die Runenkraft auf einen &uBeren Gegenstand
libertragen, indem diese Formen auf ihn eingeritzt wurden, wédhrend die Runen
gesprochen wurden. DemgeméB ist der Sinn der Runenschépfung im Ridnatal die
folgende. Fimbultulr erregt in der Seele das Erlebnis der kosmischen Klanggewalten.
Ginnregin erbildet sie zu schwingenden Formen im Kehlkopforganismus. Zur
Runensprache wurden sie durch den AtemstoB, der von Odhin kommt.'*?

Rudolf Steiner interpretiert das im Mysterium der Initiation erworbene Geschenk
Odhinns als Opferung des dritten Auges, seine Hellsichtigkeit. Diese Hellsichtigkeit war
nach Steiner - und das ist wichtig - dem Menschen geschenkt worden: er hat sie sich
nicht in Freiheit und willentlich erworben, was nach dem édhinnischen Selbstopfer die
einzige Mdglichkeit geblieben ist. Wenn Odhinn sein Stirnauge an Mimirs Quelle opfert,
deponiert er dort auch sein Gedachtnis und seine Erinnerung. Bei Mimir holt sich
Odhinn weisen Rat. In der Véluspa weist die Volva mit den Worten, Ich weiB3, Odhin,
wo du dein Auge bargst! (Genzmer, St.22-23, S.36 ), auf Odhinns Besuch bei Mimir
hin.

Snorri erklart das verpfandete Auge Odhinns damit, dass der Gott an Mimirs Brunnen
trat, worin Weisheit und Verstand verborgen waren. Odhinn verlangte einen Trunk,
erhielt ihn aber nicht friher, als bis er sein eines Auge zum Pfande setzte. Das Auge
des Gottes barg nun Mimir in seinem Quell. Spater sagt die Seherin (in der Véluspa),
Odhinn raunt mit Mimirs Haupt. Implizit deutet diese Stelle auf den Austausch von
Geiseln beim Asen-Wanen-Frieden hin (Hcenir und Mimir gehen zu den Vanen).
Spéatern enthaupten die Vanen den Ratgeber Mimir und schicken sein Haupt an
Odhinn, der es balsamiert und zur Prophezeiung nutzt. In der Ynglinga saga Uberliefert
Snorri diesen Krieg und den daraus resultierenden Austausch von Geiseln: The
Vanaland people sent their best men, Njord the Rich, and his son Frey. The people of
Asaland sent a man called Hone, whom they thought well suited to be a chief, as he
was a stout and very handsome man; and with him they sent a man of great
understanding called Mime. On the other side, the Vanaland people sent the wisest

145 vgl. Uehli, Mysteriengeschichte, S.103.
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man in their community, who was called Kvase. Now, when Hone came to Vanaheim
he was immediately made a chief, and Mime came to him with good counsel on all
occasions. But when Hone stood in the Things or other meetings, if Mime was not near
him, and any difficult matter was laid before him, he always answered in one way -
"Now let others give their advice"; so that the Vanaland people got a suspicion that
the Asaland people had deceived them in the exchange of men. They took Mime,
therefore, and beheaded him, and sent his head to the Asaland people. Odin took the
head, smeared it with herbs so that it should not rot, and sang incantations over it.

Odhinn salbt Mimirs Haupt (hroptr) mit Krautern, sodass es nicht verwest, besprach es
rituell mit magischen Formeln und das Haupt wahrsagt seit dieser Zeit. Vom Ursprung
der Denkrunen wird erzéhlt, dass sie von Hroptr (Odhinns-Heiti) erdacht, geritzt und
ersonnen worden seien, und zwar aus einem Trank, der aus dem Schadel
Heiddraupnirs und aus dem Horne Hodd-rofnir fliesst. Heiddraupnirs (Klarheit und
Gold traufelnd) und Hodd-rofnir (Hort-Becher; als: Verteiler des Reichtums) sind
vermutlich Beinamen Mimirs (heiti), der auch Hodd-Mimir, Hort-Mimir, der reiche
Mimir heiBt. Dass Mimir auch auf andere Weise (als Quelle unter Yggdrasill) mit dem
Weltenbaum assoziiert wird, belegt ein anderer Name der Weltesche, namlich
Hoddmimirs Geholz, aus dem die neuen Menschen, post-Ragnarok, entstehen (auch:
Mimimeid, Baum des Mimir).

Wolfgang Gother weiB von Mimir &hnliches zu berichten: Aus den Wurzeln der
Weltesche entspringt der Quell des weisen Mimir oder Mimi, dort birgt der Mimirquell
sein Haupt. Der Ursprung der Quelle, wie Ortsnamen Brunnhaupt, Bauchhaupt,
Seeshaupt, Salhaupt (des Baches Sal) u.d. wird ihr Haupt genannt. Nach dem
urweisen Wassergeist heiBt der Baum auch Mimameid. Mimir (urgerm. *Mimiaz) oder
Mimi (urgerm. *Mimid), der Denkende, war ein allen Germanen bekannter Geist der
Gewdsser, der Beherrscher der Gewésser, die seine S6hne heiBen (Vél. 46), dessen
Sitz im Schatten der Wélder unter heiligen Bdumen gedacht wurde. Ihm eignete
tiefes, unergriindliches Wissen.**®

Diesem Modell entsprechen auch die zwergischen Erzieher und Ratgeber der
germanischen Heldensage, beispielsweise Regin. Interessant ist in diesem

146 Wolfgang Golther, Germanische Mythologie, Handbuch, Rostock, 1895, S.347.
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Zusammenhang auch die Zugehorigkeit Mimirs zu den Riesen, die in der germanischen
Mythologie Trager des Urzeitwissens sind.

Odhinns Augenpfand, so vermutet Gother naturmythologisch, sei eine Art
Unterweltfahrt der Sonne ((')dhinns als Himmelsgott). Ihr Spiegelbild im Gewasser ist
das andere Auge, dass der Gott, um Weisheit zu holen, in den tiefen Quellengrund
versenken muss.'*” Weiter ist Gother der Meinung, dass die Beziehung Odhinn-Mimir
nicht sehr alt sein kann. Mimirs Haupt sei nicht mehr als eine kunstreiche dichterische
Erfindung, worin Haupt als Ursprung der Gewd&sser spater missverstanden wurde.!*
Dies steht aber im Wiederspruch zu der Bedeutung der Quellgeister in der keltischen
Mythologie und deren Funktion fir die Erkenntnis ihrer ,Erwecker" (vgl. Iwain, der
Wasser auf einen Stein an einer Quelle gieBt, sodass ihm eine Frau erscheint).

Rudolf Steiners Interpretation Odhinns als Erzengel und sein Verzicht zu den Geistern
der Form aufzusteigen - nach Steiner eine Boddhisattva-Tat - findet in der Opferung
des Stirnauges (-chakra) ihren Kulminationspunkt. Erst das Augenopfer, im Anschluss
an die Aufnahme der Runen, 6ffnet den Weg zu einem anderen Bewusstseinszustand,
der sich der prophetisch-beratenden Kraft des Hauptes duBert. Dieses Mythologem, so
folgert Steiner, symbolisiere Odhinns Verzicht zu den Archai aufzusteigen. Der
Schlissel zum Verstdndnis dieser mythologischen Episode sei das Augenopfer an
Mimirs Brunnen. Gylfaginning, 15 berichtet, dass sich unter den drei Wurzeln der
Weltesche je ein Brunnen befindet:

Bei der dritten Wurzel hingegen, welche sich zu den Hrimthursen erstreckt, ist Mimirs
Brunnen, worin Weisheit und Verstand verborgen sind. Der Eigner des Brunnens heiBt
Mimir, und ist voller Weisheit, weil er tdglich von dem Brunnen aus dem Giallarhorn
trinkt. Einst kam Allvater dahin und verlangte einen Trunk aus dem Brunnen, erhielt
ihn aber nicht eher, bis er sein Auge zum Pfand setzte. So heiBt es in der Wéluspa:

Alles weiB ich, Odin, wo dein Auge blieb:

In der vielbekannten Quelle Mimirs.

Met trinkt Mimir jeden Morgen

Aus Walvaters Pfand: WiBt ihr was das bedeutet?'*°

147 Golther, germanische Mythologie, S.347-348.

148 Golther, germanische Mythologie, S.348.

199 Dje Edda. Die &ltere und die jiingere Edda und die mythischen Erzéhlungen der Skalden,
Ubersetzt und mit Erldauterungen begleitet von Karl Simrock, Essen, o0.]., S.276-277. Die
erwahnten Wéluspa-Zeilen finden sich in Vers 21 und 22.
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In ekstatischer Trance durchquerte Odhinn die neun Welten von denen der Seherin
Gesicht spricht. Erst als sein Kérper Schmerzen erlitt, gelang ihm der Abstieg zur
Quelle des Wissens und der Weisheit, zu einem der drei Brunnen an die Wurzel der
Weltesche, wo er ein Schiler Mimirs wurde. Auf besondere Weise lehrte ihn dieser die
Fahigkeiten einer Sprache und der Schrift, die als kosmisch bezeichnet werden
kann.**® Durch seinen Onkel Mimir gelangte Odhinn in den Besitz der Weisheit, die
sich in den Runen ausdrickt, und verfligte somit liber die den Dingen innewohnende
Macht, die Kraft des Wortes, in die alles gebannt werden kann - durch seinen Verzicht
und seine Einweihung an der Weltesche wird Odhinn schlieBlich zum Sprachschépfer,
der die Klange der Natur in Worte und abstrakte Zeichen zu wandeln wusste, um sie
den Menschen zu berlassen.>!

Im Verlauf seiner ersten Priifung setzt Odhinn sein Stirnauge, sein hellseherisches
Organ, an Mimirs Brunnen zum Pfand ein.'*? Die alttestamentliche Uberlieferung der
Juden bringt den spéateren Kdnig David mit einer solchen Prifung in Verbindung, der
ebenfalls ein neues Bewusstsein einsetzen kann, um die alten Urgewalten zu
Uberwinden:

David hat den Béren und den Léwen (Uberwunden,; er flirchtet den Riesen nicht. Er hat
die zielgerichtete, treffsichere Kraft eines neuen BewuBtseins. Er setzt — wie Odysseus

150 vgl. auch Steiner, Mission, S.144: ,Den Odin in seiner Téatigkeit erlebt der germanisch-
nordische Mensch noch in der Zeit, in der er an das Werk herangeht, der Seele die Sprache
einzuimpfen.*

151 Das Runétél gibt in Wahrheit eine Schilderung der Sprachschépfung in der Atlantis in der
biographischen Originalitat der Odhin-Mysterien. Die Ursprache der Atlantis war, wie dargelegt
worden ist, eine Natursprache. Durch das gesprochene Wort wirkte Naturgewalt. Im Laut wirkte
die Macht des Dinges, das der Laut bezeichnet. Durch die Naturgewalt des Wortes konnte daher
auch die Naturwirkung erzielt werden, wie Beschleunigung des Pflanzenwachstums. Man konnte
durch das Wort heilen. Als dann in spdterer Zeit der MiBbrauch der im Worte wirkenden
Naturgewalt eintrat, konnte man durch die Wortgewalt auch zustéren®™ (Uehli,
Mysteriengeschichte, S.98).

152 ygl. auch Lievegoed, Alte Mysterien, S.87ff und Uehli, Mysteriengeschichte, S.90ff). Nach
Auffassung der naturmythologischen Schule gelten Sonne und Mond als Augen des Himmels,
Odhinn besitzt demnach ein Auge, das nie von ihm weicht, namlich die Sonne, und ein weiteres,
das er verpfandet, den Mond (vgl. E. Siecke, Die Liebesgeschichte des Himmels.
Untersuchusngen zur indogermanischen Sagenkunde, StraBburg, 1892, S.19). Ahnlich vermutet
Brian Branston, daBB daB nicht Odhinn in Mimirs Quelle ein Auge deponierte, sondern ein weitaus
alterer Himmelsgott, die Sonne selbst, die flir ihr abendliches Verschwinden ein Auge als
Sicherheit hinterlegen muBte, das dann von den Wassern des Ozeans - Mimirs Quelle -
verschlungen wurde (The lost gods of England, London, 1975).
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- die Klugheit des Kleinen gegen die dumpfe alte Urgewalt der Riesen, ein atlantisches
Erbe. Er trifft den Riesen zwischen die Augen, die Stelle des Schauens. Imaginativ wird
hier zum Ausdruck gebracht, wie die Riesenkréfte des alten Schauens (die in der Edda
durch Mimir reprasentiert werden; H.W.].) und die anderen (ibermenschlichen Kréfte
(Bér und Léwe) der neuen zielgerichteren Denkféhigkeit geopfert werden missen.*>?

Noch friher als die Germanen trat die hebraische Kultur aus dem traumhaften
Hellsehen und der ekstatisch-magischen Kraft zugunsten der Herausbildung des
Intellekt und der Fahigkeit zur Wahrnehmung in der AuBenwelt heraus, wechselte vom
Erleben des Bin Odysseus zum Ich-bin Jahwes.'®* Ihre Hingabe an den mosaischen
Gott des Ich-bin machte die Hebrder zum auserwahlten Volk. Das Opfer, das sie auf
diesem Wege brachten, bestand im raschen Verhdrten und Absterben der lebendigen
Seelenkridfte im kalten Intellekt der Gesetzesbefolgung und des &uBeren
Machtstrebens.**>

Odhinn verpfandet am Brunnen Mimirs sein inneres Auge, und kommt erst dadurch in
den Besitz hellseherischer Weisheit, die aus Inspiration schopft. Es ist nicht
erstaunlich, daB auch der oberste der Asen nicht allein aufgrund seiner Géttlichkeit
Uber das gesamte Wissen verfligt. Auch seine Macht ist nur einer begrenzten Sphare
zugeordnet, will er Wissen und Erkenntnis aus einer anderen Sphare nutzen, muB3 er
einen Teil seiner Persdnlichkeit opfern. Die Quelle, aus der sich Mimirs Brunnen speist,
gehoért in die Sphare der Schicksalsmachte, besonders hervorgehoben im Urd-Brunnen
der drei Nornen. Deren Wissen und Wirken, Hellsichtigkeit und Prophetie in bezug auf
Zukulnftiges, begehrt Odhinn so dringend, daB er bereit ist, ihnen (in der Gestalt
Mimirs) eins seiner Augen zu opfern. Indem Odhinn in die Sphére der
Schicksalsmdchte eindringt, deren Wissen usurpiert, wird er aber selbst
Schicksalmacht und muB zwingend an der Blindheit des Schicksal teilnehmen, die eher
in der Inspiration wirkt als mental weiB. Besonders zum Ausdruck kommt diese

153 Charlotte Eckhoff-Dietz, Die Essder — Ursprung, Aufgabe, Bedeutung. Alter Mysterienstrom
im neuen Licht, Das Goetheanum. Zeitschrift fir Anthroposophie, April 1999, Nr. 14-15, S.262.
Interessant auch die Formulierung zielgerichtet und treffsicher, die, wie ich an anderer Stelle
gezeigt habe par exellence auf den Pfeil (Speer) zutreffen, der zur Symbolik Jupiters und des
Schitzen gehért (Herbert W. Jardner, Lichttrédger in dunkler Zeit. Jupiter und Chiron als
Herrscher im Schiitzen, unveroffentliches Manuskript, Minden, 1998).

154 vgl. hierzu: Herbert W. Jardner, Kassandra und der Heilige Geist. Die Begegnung mit dem
Goéttlichen und deren Darstellung im Mythos, unveroéffentlichtes Manuskript, Minden, 1999.

155 Eckhoff-Dietz, Esséer, S.262.
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Blindheit dann in der Wahl der in der Schlacht fallenden Helden, deren Schicksal, als
Einherier nach Walhal zu gehen, sich in ihrem von Odhinn prophezeiten Tod erfiillt.

Odhinn wird oft als eindugiger Gott, mit einem sein blindes Auge bedeckenden Hut
dargestellt.**® Rudolf Steiner weist jedoch darauf hin, daB dieses metaphorische Bild
nicht wortlich genommen werden darf, denn was er Mimir opferte, war sein drittes
Auge oder Stirn-Chakra'’, ein Organ das in der Atlantis zur Orientierung diente und
spater zum Sitz hellseherischer Fahigkeiten wurde; noch spater wurde es im
menschlichen Gehirn zur Hypophyse.'®® Es ist ein ungeheuerer EntschluB des
Erzengelwesens Odhin, dieses eine Auge zu opfern. Es ist fir die weitere Entwicklung
von der gréBten Tragweite. Dieser ErzengelentschluBB3 ist eine Weltentat, die dazu
fluhrt, daB der mit natirlichem Hellsehen begabte Mensch dieses Gétterauge verliert
und nach und nach (ibergeht zum ausschlieBlichen Gebrauch seiner Sinnesorgane. Der

156 Die Mysteriengeschichte driickt den Verzicht Odhins auf seinen Aufstieg in héhere Welten

als die, in denen er bisher gewirkt, dadurch aus, daB sie sagt, er habe am Quell Mimirs ein
Auge geopfert. Mit diesem Auge ist keineswegs eines von den beiden Augen gemeint, die der
Mensch als Sinneswerkzeuge benutzt. Wie sollte den Odhin, der gar nicht in der Sinneswelt lebt,
Sinneswerkzeuge haben? Aus dem Urtext geht auch nicht hervor, das er von zwei Augen das
eine opfert. Es ist Uberhaupt nur von einem Auge die Rede. Er konnte gar nicht eins von zwei
Augen hinopfernda er von vorneherein nur ein Auge besaB8" (Uehli, Mysteriengeschichte, S.85-
86).

157 Entsprechend der indischen Chakrenlehre: Ajna-Chakra oder Stirn-Chakra, auch Auge der
Weisheit genannt. Die Astrologie ordnet dieses inneren Auge Schitze / Jupiter zu
(ganzheitliches Denken, Erkenntnis innerer Zusammenhange). Jacques Brosse nimmt flr seine
Interpretatiaon ebenfalls ein geistiges Auge an, schluBfolgert zuletzt allerdings materieller: Da
es sich nicht um ein Versehen des Dichters handeln kann, sind die Augen, mit denen Odin die
Runen entdeckt, nicht mehr seine physischen Augen, sondern seine geistigen Augen. Durch den
Verzicht auf das Sehen ist Odin zum Seher geworden. Es handelt sich hierbei um ein in allen
Uberleiferungen hé&ufig vorkommendes Motiv. Der wandernde S&nger, der keltische oder
germanische Barde, der griechische Rhapsode oder Dichter, so zum Beispiel Homer, und auch
der Hellseher sind oft blind. Sie wurden von den Géttern als Preis fir ihre auBergewéhnliche
Gabe mit Blindheit geschlagen, oder auch zur Strafe, weil sie gesehen hatten, was sie nicht
hétten sehen diirfen, wie der Wahrsager Tiresias, dem Athene das Augenlicht nahm, weil er sie
beim Baden beobachtet hatte, und Odipus, der sich als Siihne fiir sein doppeltes Verbrechen
und fir den ahnungslos begangenen Inzest selbst die Augen ausstach (Mythologie, S.15).

158 Das ist die Zirbeldriise. Sie war kein Sinnesorgan, sondern ein hellseherisches Organ, das
im Laufe der Entwicklung eine Rickbildung erfahren hat und dadurch auBer Gebrauch gesetzt
wurde. Es war das Auge, durch das der Mensch der lemurischen Zeit in die geistige Welt
hineinsah. Er war dadurch der Genosse der Goétter. Er lebte mit den Géttern. Er lebte im Sinn
der nordischen Mysteriengeschichte mit Odhin. Die Zirbeldrise ist das Odhins-Auge™ (Uehli,
Mysteriengeschichte, s.86). Die Hypophyse wird auch Meisterdriise genannt, da sie Uber ihre
innersekretorische Tatigkeit die Funktion aller anderen Driisen koordiniert und harmonisiert.
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hellseherische Einblick in die geistige Welt erlischt, die ausschlieBliche
Sinneswahrnehmung in die Raumeswelt tritt an dessen Stelle.'>®

Die Weltentat Odhinns, von der Rudolf Steiner hier spricht, besteht in dessen Aufgabe
(Mission) fur die Weiterentwicklung der Menschheit: zunehmende Individualisierung,
die Entwicklung zu gréBerer Emanzipation von der Natur, ein freieres BewuBtsein und
unabhangige Entscheidungkompetenz. Den Preis flr diese Fahigkeiten zahlte Odhinn -
und nach ihm jeder Mensch - mit seinem dritten Auge, indem er intuitive gegen
analytische (magische) Intelligenz eintauschte.

Uber das Ajna-Chakra, das dritte Auge, vollzieht sich die bewuBte Wahrnehmung des
Seins. Es st der Sitz der hoheren Geisteskrafte, des intellektuellen
Unterscheidungsvermdgens, des Erinnerungsvermégen sowie des Willens. Aufgabe
und Funktion des Ajna-Chakra beziehen sich auf verschiedene BewuBtseinsebenen:
rationales und intellektuelles Denken, Intuition und ganzheitliche Erkenntnisprozesse
und Ubersinnliche Wahrnehmung. Jeder Handlung gehen Gedanken und Vorstellungen
voraus, die von unbewuBten Mustern (Archetypen) oder von Eindricken aus der
duBeren Umgebung ausgelést werden. Uber das Strin-Chakra ist der Mensch potentiell
mit der Manifestation durch Gedankenkraft verbunden; die moderne Quantenphysik
spricht in diesem Sinne vom vereinheitlichten Feld beziehungsweise vom Bereich der
geringsten Anregung der Materie. Mit dem entwickelten Stirn-Chakra erhalt der
Mensch Zugang zu den Geheimnissen der Schdépfung, die hinter der physischen
Realitat liegen. Dieses Wissen erwirbt er durch Intuition, durch hellschichtige Schau.
Da das dritte Auge der Sitz aller BewuBtwerdungsprozesse ist, besteht die Fahigkeit
zur Manifestation bis hin zur Materialisation und Entmaterilisation von Materie. Auf der
physischen Ebene entstehen neue Realitaten, alte werden abegldst. Im Individuum
lduft dieser ProzeB in der Regel unbewuBt ab, ist dieses nicht Herr, sondern Diener
seiner emotionsgeladenen Gedanken, die sich in seinem Leben manifestieren, denn
was wir in unserer Umgebung erleben, ist auch Bestandteil unserer subjektiven
Wirklichkeit.

159 vgl. Uehli, Mysteriengeschichte, S.86-87. Was Ernst Uehli hier in der Nachfolge Steiners als
~Hellsichtigkeit" und ,Einblick in die geistige Welt" beschreibt ist der selbstversténdliche Umgang
mit den Geflihlen, die oben als goéttliche Atmospharen beschrieben wurden. Durch zunehmende
Intellektualisierung und fortschreitender personeller Emanzipation des Menschen verliert dieser
die Fahigkeit zu diesem selbstverstandlichen Umgang mit Atmosphéaren. Kraft seiner
Instrumente Sprache und Schrift verbannt er sie ganzlich nach auBen, indem er sich ein
Refugium schafft, das ihn vor der mit Pl6étzlichkeit eintreffenden Ergriffenheit schitzt.
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Odhinns deponierte sein Stirn-Chakra in Mimirs Brunnen fiir die Moglichkeit téglich aus
diesem zu trinken. Damit gingen ihm die Fahigkeiten, die dieses Chakra ermdglicht,
aber nur indirekt verloren. In taglichem Bemiuhen, in Initiation und oft lebenslangem
Schulungsweg, 1aBt sich das dritte Auge allmahlich reaktivieren. Mit einem Unterschied
allerdings: Einst war das personliche Energiefeld des Menschen unmittelbar mit dem
universalen Energiefeld verschmolzen, war dem Menschen sein inneres Auge wie
selbstverstandlich gegeben - heute muB er es in freier Ich-Tatigkeit erwerben. Der
vor-6dhinnische Mensch der Atlantis war vom Gegenstand seiner Wahrnehmung nicht
getrennt: er erlebte die verschiedenen Ausdrucksweisen der Schépfung als eins mit
sich selbst. Der Mensch jener Zeit lebte in einem kaum individuierten,
ununterschiedenen Raum. Die unscharfe Wahrnehmung von quantitativ erfahrbaren,
raumlichen Unterschieden wie Diesseits und Jenseits impliziert eine noch schwache
Ich-Wahrnehmung. Zur Objektivierung des Raums gehort ein Individuum, das sich
diesem Raum emanzipierend gegeniberstellt. Ein ununterschiedenes In-Der-Welt-
Sein, die innige Verbundenheit von Mensch und Natur, bildet einen starken Kontrast
zum distanzierten Gegeniiber-Der-Welt-Sein der modernen Kulturen.'®® Der
griechische Hades oder der christliche Himmel beispielsweise sind kein von dieser Welt
und kein metaphysisch abgeschiedener, distanzierter Raum. David Howes berichtet,
daB auf Tanimbar die Ahnen im gleichen Raum untergebracht sind wie die Lebenden,
und die totale Gemeinschaft der Ngaju Dayak, die Hans Scharer beschrieben hat,
siedelt ihre Toten nicht in einem Jenseits an, sondern in den fluBabwarts liegenden
Dérfern.'®* Nach der Uberzeugung dieser altindonesischen Bevdlkerungen bewohnen
Lebende und Verstorbene einen gleichsam undifferenzierten, zusammengezogenen
Raum. Damit die Toten weiter an der Welt und den Ritualen der Lebenden teilnehmen
konnten, muB nicht nur die Raum-, sondern auch die Zeiterfahrung eine andere
gewesen sein. Hermann Schmitz deutet diese Zeitvorstellung an, wenn er von der
Auferstehung der Toten spricht, die darin besteht, daB nichts mehr vorbei ist, weil kein
Abschied mehr die Vergangenheit von der Gegenwart trennt, sobald die Zukunft
ausbleibt, durch deren Eintreten die Gegenwart aus der Dauer, die dann als
Vergangenheit zuriicksinkt, abgerissen wird.'®?

Vgl. Leenhard, Do Kamo sowie David Howes, On the ordour of the soul: spatial representa-
tions and olfactory classification in Eastern Indonesia and Western Melanesia, Bijdragen
Taal-, Land- en Volkenkunde 144, 1988.

Hans Scharer, Die Gottesidee der Nadju Dajak in Sid-Borneo, Leiden, 1946, S.159.
Hermann Schmitz, Der unerschépfliche Gegenstand, Bonn, 1990, S.273.
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Odhinn 16ste den Menschen aus diesem Zustand und 6ffnete ihm - &hnlich wie Luzifer
im Garten Eden - den Weg zu BewuBtheit und individueller Freiheit. Das Festhalten
des gesprochenen Wortes in geschriebenen Zeichen ist ein magischer Akt und ein
wichtiger Schritt in der intellektuellen Entwicklung des Menschen. Der Verlust des
dritten Auges ist ein weiteres Indiz fir Odhinns Weg des Irdisch-Werdens, des sich
Verstrickens ins Materielle, Egoistische und Ahrimanische.'®® Einen tiefen Sinn enthiillt
die Opfertat Odhins. Selbstdndigkeit und Freiheit kann der Mensch nur erlangen, wenn
er seine Verbindung mit den Géttern 16st, um sich ganz in die Sinnes- und Raumwelt
hineinzustellen. Hétte Odhin auf seinen Aufstieg in héhere Welten nicht verzichtet,
dann hétte auch die Notwendigkeit, das Gétterauge zu opfern nicht bestanden. Der
Einblick in die geistige Welt wére nicht erloschen, aber die menschliche Freiheit wiirde
nicht geboren worden sein.*®** Die hellsichtigen Wanen-Gétter der atlantischen Zeit
kannten und benétigten weder Sprache noch Schrift; mit Odhinns Priifung an der
Weltesche war der erste Schritt in Richtung auf die Entwicklung der Schrift in der
germanischen Kultur erfolgt. Uber die im Laute selbst auslebende Weisheit erringt
Odin bei seiner Einweihung die Macht; er lernt sie handhaben, als er eine lange
Einweihung, eine Einweihung von neun Tagen durchmacht, aus der er dann durch
Mimir, den alten Trdger der Weisheit, erlést wird. So wird Odin der Herr der
Sprachgewalt. ( ... ) Wie also die Seele auf dem Umwege durch den Atherleib und
hineinlebend in den physischen Leib die Sprache erwirbt, das driickt sich aus in den
wunderbaren Geschichten, die (iber Odin erzéhlt werden.®®

Odhinns kulturstiftende Taten erfolgten um den Preis der All-Einheit mit dem
kosmischen Geschehen und dessen Gesetzen, aus dem der Mensch sich durch Odhinns
Wirken allmahlich herauslésen konnten. Heute, an der Schwelle zur Epoche der
BewuBtseinsseele, hat sich die Menschheit am weitesten aus ihrer einstigen

163 Ernst Uehli hat hier vom ,Siindenfall der Asen" gesprochen, die er in Odins Verbriiderung mit
Loki sieht (vgl. Novalis 5, 1996, S.31).

164 vgl. Uehli, Mysteriengeschichte, S.87. Die Opfertat Odhinns verhilft dem Menschen zum Ich,
zum SelbstbewuBtsein und zur Freiheit. Bei Rudolf Steiner heiBt im Zusammenhang mit Odhinn,
Feuer, Blut und Ich: ,Die Sprache ist eher da, als das Ich geboren ist. Daher wird das Ich
Uberall als der Sohn derjenigen Wesenheit empfunden, welche die Sprache gibt. (...). Er sieht,
wie sie ins Blut Ubergeht und da das Ich pulsieren macht. Das w ird heute als ein materieller
Vorgang angesehen, war aber noch ein astralischer Vorgang bei dem germanisch-nordischen
Menschen. Der sah die innige Verwandtschaft des Feuers, des Blitzes mit dem, was durch das
Blut geht. Er fUhlte den Pulsschlag in seinem Blute und wuBte: Das ist der Schlag des Ich;
wuBte: Das, was da schlagt, spire ich und splire es nach einiger Zeit wieder" (Steiner, Mission,
S.146-147).

165 vgl. Steiner, Mission, 144-145.
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Verschmelzung mit dem universalen Energiefeld geldst. Individualisierung und
Differenzierung, Verschiedenheit und Unterscheidbarkeit haben ihren Zenith um den
Preis der Verarmung der Mdéglichkeiten des dritten Auges erreicht.

4. Odhinn-Wodan: Eine mythologische Skizze

Wer ist nun dieser im Zentrum der nordeuropdischen Mythologie und der religiésen
Weltanschauung der Nordgermanen stehende Odhinn und der schriftlich weniger
hervortretender siidgermanischer Wodan (ae. Woden)? Das Lexem Odhr bildet nicht
nur die erste Silbe des Begriffs Odhreerir, sondern ebenfalls die erste Silbe im Namen
Odh=inn. Odhr ist aber auch ein selbstandiger Gott der eddischen Mythologie, und
allein schon dieser Zusammenhang berechtigt eine Fahndung nach Odhrs mythischer
Biographie, einer Persodnlichkeit, Uber die Jan de Vries schreibt, sie gehére zu den
Gottern, von denen die Nachrichten so diirftig sind, dass ihr Charakter kaum bestimmt
werden kann.'®® In der Tat berichten die eddischen Texte nur wenig tber diesen Gott,
das meiste davon erschopft sich in vagen Andeutungen, duBerst minimalistisch
konstruiert, sodass sie sich nur dem Kulturteilnehmer erschlieBen, der in Kenntnis der
Hintergriinde, die metaphorische Sprache dekodieren kann. Im Zusammenhang mit
dem heraufziehenden Untergang des Zeitalters der Asir (an. ragnarékr), an dem Loki
maBgeblich beteiligt ist, erwahnt noch die als relativ modern eingeschéatzte Véluspa
Odhrs Braut (Odhs meer), die nach der Aussage anderer Dichtungen den Riesen
versprochen wurde (Strophe 25):

(...) wer héatte alle Luft mit Gift erfillt
oder dem Volk der Riesen ~ Odhrs Braut gegeben. '’

Die hier vage angedeutete Begebenheit ist bekannt, inszeniert sie doch Richard
Wagner im dramatischen Zweiten Auftritt in Das Rheingold: Loki, der laut V6luspa die
Luft mit Gift erfillt, hat seinen Blutsbruder Odhinn tiberredet, die Hiiterin der Apfel
ewiger Jugend an das Volk der Riesen (aett jotuns) zu verpfanden; vor allem die
Riesen Thrym und Hrungir der Lieder Edda drohen sie zu rauben.'®® Die Asir, in

166 Jan de Vries, Uber das Verhéltnis von Odhr und Odhinn, Zeitschrift fur Deutsche Philologie
73, 1954:337.

187 Dje Lieder des Codex Regius nebst verwandten Denkmélern, herausgegeben von Gustav
Neckel, Heidelberg, 1962 (Ubersetzung H.W.J.).

188 Thrymskvidha, Strophe 8 und 13: Loki fadelt den Verlust von Thérrs Hammer ein, und von
Freyja wird verlangt, sie solle gegen Herausgabe des Hammers die Braut Thryms werden,
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Wagners Interpretation, ergrauen gegen Ende des Zweiten Auftritts in Todesahnung,
und Loki hat sein Ziel fast erreicht. Vom Trickster Loki listig getauscht, bleibt Odhinn
nichts anderes (brig, als sein Wort zu brechen, womit der Niedergang der Asir
beginnt, denn Odhrs Braut ist eine Kenning fir die fiir Goétter und Menschen
unverzichtbaren Géttin Freyja. Snorri erwahnt Odhr eher flichtig, und zwar in der
Gylfaginning (Kap.34) und im Skaldskaparmal (Kap.20). Die knappen Hinweise in
diesen Quellen weisen darauf, dass Odhr der Gatte der Freyja (wie Odhinn Friggs
Gatte) ist. Wie Odhinn unternahm auch Odhr weite Wanderungen, und Freyja vergoss
wegen Odhrs Abwesenheit, so meint jedenfalls Snorri, goldene Trénen. Ohne diesen
Zusammenhang unmittelbar herstellen zu wollen, erinnert die Suche der Freyja nach
ihrem Gatten Odhr auch an Demeters Wanderung durch den Erdkreis, auf der Suche
nach Kore-Persephone.

Den Mythos von Odhinn Abwesenheit und der Trauer Freyjas Uberliefern auf
unterschiedliche Weise auch die Ynglinga saga*®® und die Gesta Danorum.'’® Snorri
und Saxo berichten on ihren Texten davon, dass Odhinn zur Auswanderung oder in die
Verbannung gezwungen wurde. Im Gegensatz zu Snorris wertfreier Schilderung
bewertet Saxos Version Friggas Habgier und Llsternheit aus christlich moralischer
Perspektive als verwerflich, ist sie doch die Ursache der Verbannung des Gottes.
Anscheinend bewegt sich Saxo hier auf den Spuren Lokis der Freyjas und Friggs
Verhalten, besonders ihre sexuelle Freizligigkeit, in der Lokasenna sp6éttisch kritisiert,

worauf sie so erzlirnt, dass das Halsband der Brisinge (Brisingamen) zerspringt (Genzmer,
Edda,72); vgl. auch Snorris Skdldskaparmal, Kap.72.

Odin had two brothers, the one called Ve, the other Vilje, and they governed the kingdom
when he was absent. It happened once when Odin had gone to a great distance, and had
been so long away that the people of Asia doubted if he would ever return home, that his
two brothers took it upon themselves to divide his estate; but both of them took his wife
Frigg to themselves. Odin soon after returned home, and took his wife back (Snorri
Sturluson, The Ynglinga Saga, or The Story of the Yngling Family from Odin to Halfdan the
Black, Online Medieval and Classical Library Release #15b,1996:2).

Internetadresse: http://sunsite.berkeley.edu/OMACL/Heimskringla/ynglinga.html.

Saxo berichtet in seiner Goétterlehre, im Ersten Buch der Danischen Geschichte, von Frigga,
die das Gold einer goldenen Statue fir ihren personlichen Schmuck begehrte, die das Volk
Odhinn zur Ehre errichtet hatte. Um dieses zu bekommen, gab sie sich einem ihrer Diener
preis, der ihr behilflich war: Othinus empfand nun, gereizt durch das doppelte Vergehen
seiner Gattin, ebenso groBen Schmerz (iber die Schdndung seine Bildes wie (iber die seines
Ehebettes. Daher entschloss er sich aus Verdruss lber die zwiefache Schmach und erfiillte
von einem vornehmen Ehrgefihl zu freiwilliger Verbannung (...). Resultat war, wie im schon
geschilderten Falle, die Regentschaft des Mithotyn, der wegen seiner Zauberklinste berihmt
war, und einen neuen Kult einfihrte (Die ersten neun Blicher der ddnischen Geschichte,
Ubersetzt und herausgegeben von Hermann Jantzen, Berlin, 1900:37-39).

169

170



70

Schweig doch Freyja!
Zuviel weiB von dir ich,
kein Fehl ist dir fremd:
mit den Asen und Alben
hast du gebuhlt,

die im Saal hier sind.*”*

Gleichzeitig beschuldigt er Freyja auch des Inzests mit ihrem Bruder Freyr auf eine
Weise, die diese Institution der Vanir in die Ndhe eines Tabubruchs riickt. Ob sich
Lokis Zank auch auf Freyjas dunkle, mythische Beziehung zu Odhr bezieht, bleibt in
der Lokasenna unklar. Eine Stelle im Hyndluljédh (Lied von Hyndla)'’? wird da schon
deutlicher, riickt sie doch Odhr in einen Zusammenhang mit Freyjas Geilheit,
Promiskuitat und sexueller Freizlgigkeit:

32 Du treibst dich nachtlich,
Traute, umbher,
wie die briinstige GeiB3
mit Bécken rennt.

33 Od (CpHi) liefst du nach,
ewig lustern;
dir unters Kleid
krochen noch mehr.”3

Eine Kenning des Skalden Einarr Skulason - Odhs bedhvinu - Freyja charakterisierend
Freyja eher als Beischlaferin, denn als eine Gattin Odhrs, riickt unwillkirlich das Bild
der altorientalischen Tempelprostitution (die sumerische Inanna / akkadische Ischtar,
Gottin der Liebe und Sexualitat, die aber auch kriegerische Zlge tragt) in den Blick.

171 Die Lokasenna oder Lokis Schimpfreden behandeln Lokis Versuch, zu einem Gastmahl der
Asir Zutritt zu erhalten sowie dessen Spott, den jeder der Gétter zu spliren bekommt, die
ihn nicht wie ihres gleiches behandeln. Strophe 39 zitiert nach Genzmer, Edda, 98.

172 Bej dem Hyndluljédh handelt es sich um eine junge eddische Dichtung, in die aber eine
mythologische Episode eingebettet ist (Strophen 29-44) - die von Freyja und der Riesin
Hyndla, deren Namen das Lied tragt, das ansonsten genealogisches Wissen tradiert. Strophe
32-33 zitiert nach Genzmer, Edda, 147.

173 ygl. Hyndluljédh:

Rannt at (Edhi ey threyjiandi

du liefst nach Odhr hin in heftigem Verlangen

()

hleypr thu, edhlvina, uti 8 néttum ) )

viele schlipften dir unter die Schiirze (...); zitiert nach de Vries, Odhr und Odhinn, 342.
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Odhr-Odhinn ging in allen bekannten Episoden ins Exil; und tiberhaupt scheint dieses
zeitweise Verschwinden des Gottes, sowie die sich mit ihren Liebhabern, die Odhr-
Odhinns Rivalen um Frau, Macht und Herrschaft sind, vergnligende Freyja-Frigg, ein
Hauptmerkmal dieses nur fragmentarisch erhaltenen Mythologems zu sein.

Die Lieder Edda schildert die schon erwahnte Auslieferung Freyjas an Riesen unter
anderem in der Thrymskvidha (Lied von Thrymr), wo es in Strophe 13 heiBt, Freyja
habe vor Wut geschnaubt:

Grimm ward da Freyja,
grollend schnob sie,
der ganze Saal

der Gotter

bebte, (...)}"*

Liest man den Thrymskvidha-Vers, und bedenkt Freyjas sexuelle Freiziigigkeit und
ihrem selbstbestimmten Umgang mit ihren mannlichen Partnern, so sind es wohl eher
goldgelb blitzende Funken der Wut, die aus Freyjas Augen sprihen, Uber die
ungeheuere Zumutung, mit den Riesen zu gehen, als Goldtranen, vergossen Uber den
Verlust eines Mannes. Diese aggressive Seite der Goéttin, die im Thrymskvidha-Vers
ihre Wut-Fahigkeit zum Ausdruck bringt, wird oft gegeniber ihrer Rolle als
romantischen Liebesgéttin und Lebenspenderin vernachldssigt; davon, dass sie sich
gemeinsam mit Odhinn die in der Schlacht gefallenen Krieger teilt, wird hier nicht die
Rede sein.'’” Tréanen der Trauer vergieBt Frigg aus ganz anderen Griinden in ihren
Fensdlen, und auch keine goldenen, nach Baldrs der Ermordung, mit der alles Unheil
begann, und um Walhalls Weh.'7®

Eine klare Trennung der beiden Géttinnen ist aufgrund der vorhandenen Quellen nicht
moglich, und hat es auch zu der Zeit, als die germanische Mythologie verschriftet
wurde nicht gegeben; dies jedenfalls legen die Texte Lieder Edda und Snorra Edda

174 Genzmer, Edda, 73.
175 Grimnismal 14:

Folkwang heiBt der neunte,

doch Freyja waltet

dort im Saal;

Tag fiir Tag

Kiest sie der Toten Héfte,

doch die andre fillt Odin zu (Genzmer, Edda, 56).
176 Genzmer, Edda, 37 (Vélusps 26).
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nahe.!”” Sicher ist aber, dass Freyja und Frigg(a) spate Emanationen der

allgemeingermanischen GroBen Mutter(géttin) Nerthus sind, deren Kult einst weit
verbreitet war, und von der noch Tacitus in seiner Germania zu berichten weiB3. Freyja
oder Frigg, je nach Kontext, sind nur andere oder neue Namen fiir eine schon seit
altester Zeit verehrte Gottin:

Freyja-Frigg der Edda sind gewiB3 nur spate Benennungen fir eine groBe und selbstandig
gedachte Gottin, die gewiB nicht urspriinglich nur eines Himmelsgottes Frau oder
Schwester (Freyja-Freyr) und erst spat als Frigg dem Wodan-Odin gesellt wird. Tacitus
verglich die Géttin mit der groBen auch am Niederrhein von rém. Soldaten verehrten Isis
des Orients. Wenn der Vergleich sinnvoll war wie sein Vergleich der Nerthus mit Magna
mater, Mutter Erde, dann ist nur mit einer germ. Allgottheit zu rechnen, nicht mit
zweitrangigen Fruchtbarkeits- und Liebesgéttinnen unter dominierenden
Mannergéttern.'”®

Und eine solche Goéttin (und ihre Nachfolgerinnen) besitzt natlirlich enge Beziehungen
zur Fruchtbarkeit, Sexualitat und Reproduktion. Die Vanir, zu denen Freyja ja gehort,
besaBen als Nahrung, Reichtum, Schutz und Gesundheit spendende Gétter, schon
lange eine bedeutende Stellung in den religiésen Vorstellungen und Ritualen der
Germanen, lange bevor die Rausch und Krieg bevorzugenden Goétter (der
indoeuropaischen Migranten) auf den mythologischen Plan traten. Darauf, dass sie als
GroBe Mutter(goéttin) nicht allein Leben gibt, sondern auch nimmt, weist die schon
zitierte Strophe 14 des Grimnismél hin. Vielleicht war ja Freyjas Gemahl Odhr
urspringlich vor allem ein Sohn-Gemahl der GroBen Erdmutter, der wahren
Herrscherin der Erde, ob ober- oder unterirdisch, welche die Menschen auch als Quelle
ihres Reichtums ansahen war.'’® Sicher gab es aber eine alte Freyja-Verehrung im
Norden Europas, und mit dieser war der Gott Odhr, wie deutlich wurde, irgendwie
verbunden. Die in der Mythologie durchschimmernde Promiskuitat Freyjas (Friggs) ist
vor diesem Hintergrund nicht weiter befremdend.

177'vgl. Jakob Grimm, Deutsche Mythologie, Bde.1-3, Wiesbaden, 1992: daB formen und sogar
bedeutungen beider namen nahe zusammenstoBen. Freyja sagt aus die frohe, erfreuende,
liebe, gnéddige géttin, Frigg die freie, schéne, liebenswiirdige (hier Bd.1:251); ebenfalls UIf
Diederichs, Germanische Gétterlehre, Miinchen, 1989: In dieser Funktion kommt der Frigg
Freyja nahe (223).

178 Kummer, Codex Regius, 74.

179 Zur GroBen Géttin, der Erdschlange und ihrem Sohn-Gemahl in den altorientalischen
Kulturen vgl. Joseph Campbell, Die Masken Gottes, Bd.3: Mythologie des Westens, Basel,
1992:19-54.
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Allerdings ist die Verbindung des Gottes Odhr mit dieser Gottin bemerkenswert,
bestatigt sie doch einerseits das hohe Alter dieses Gottes (und gleichzeitig Odhinns).
Gleichzeitig bringt sie die beliebte These seiner spaten Einwanderung ins
skandinavische Pantheon ins Wanken. Vor Jan de Vries hat namlich schon Jakob
Grimm vermutet, Odhr und Odhinn seien unterschiedliche Namen fiir den gleichen
Gott:

Odhr ist eine alte Gottheit, die nur in einigen wenigen mythischen Erzahlungen und in
Skaldenkennigar vorkommt; aus ihm ist Odinn hervorgegangen, der schlieBlich neben sich
keinen Raum fir Odhr freigelassen hat; und so blieb dieser nicht mehr als ein leerer
Name. 80

Grimms Vermutung bestatigt sich angesichts der Resultate Jan de Vries, der
nachweisen konnte, dass Odhr und Odhinn parallele Bildungen zu ein und demselben
Grundwort sind; gleiches gilt auch fiir die im Hyndluljédh verwendete Form Edhi.'8!

Solcherart sind die mythischen Splitter, die (iber Odhr bekannt geworden sind, und so
ist die Basis beschaffen, auf der Odhinn, sich von Freyja emanzipierend, seinen Platz
im nordischen Pantheon erwarb. Mit Odhinn beginnt die mannlich dominierte Phase
der germanischen Mythologie, und charakteristische mannliche Themen wie Rausch,
(Dicht)Kunst und Krieg treten in den Vordergrund von Mythologie und
Weltanschauung. Auf welche Weise diese Dominanz gesellschaftlich geischert wird,
wurde in der analyse der drei Initiationen Odhinn erdrtert. Solche gesellschaftlich
bedeutenden Rituale, mystifiziert und wahrscheinlich vor den Frauen geheimgehalten,
stabilisierten die aufstrebende mannliche Dominanz in den sozialen und politischen
Organisationen sowie in der Theologie. Gétter wie Odhinn, aus welchem vorhandenen
mythischen Protagonisten (Archetypus) auch immer er entstanden sein mag,
reprasentieren das in der Luft liegende Neue, und verdichten es symbolisch in Kult und
Weltanschauung.

In auch immer: Ob Freyjas Gatte Odhr, der nach dem Gesagten wohl zu den proto-
indoeuropaischen Vanir gehoren sollte,*®? die fur Odhinn geradezu charakteristische
Fahigkeit zur Ekstase, das Heraustreten aus einem gewodhnlichen in einen

180 De Vries, Religionsgeschichte, 267.

181 De Vries, Odhr und Odhinn, 338.

182 De Vries ist der Auffassung, dass dieser Gott also weit in die vorhistorische Vergangenheit
zurtickzufiihren sei (Odhr und Odhinn, 339).
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auBergewdhnlichen Bewusstseinszustand (Odhr) ebenfalls besaB, ist zweifelhaft, fest
steht aber, dass das Lexem édhr mit Odhinns Auftreten diese, in den Quellen auch gut
belegte Bedeutung erhielt. Der Name Odhinn verfiigt (iber Reflexe in den meisten der
groBen germanischen Idiome, wie beispielsweise in ahd. Wuotan, ags. Wéden und an.
Odhinn.*®* Die urspriingliche Form kénnte *Wédhanaz gewesen sein. Wédh-%* ist die
Bezeichnung fir eine ekstatisch inspirierte geistige Aktivitdt, die sich in
unkontrollierbar gewordener Begeisterung, in ekstatischem Enthusiasmus und in der
numinosen Ergriffenheit angesichts des Géttlichen einstellen kann. Wédh verweist auf
ein magisches Konzept persdnlicher Kraft oder Macht - &hnlich dem orenda der
Irokesen und dem polynesischen mana.'®® Das Morphem -an (-ano), Suffix der
Personifizierung, bezeichnet eine charismatische Persdnlichkeit als den Inhaber von
Wédh-Kraft.8¢

Paul Hermann hangt einer recht unterschiedlichen Etymologie des Namens Wodan an:
Nach seiner Auffassung ist der Name dieses altgermanischen Gottes ein Derivat der
indoeuropaischen Wurzel *va, wehen, was an die Auffassung des Tacitus erinnert,
Odhinn sei interpretatione Romana mit dem Merkur identisch, womit Tacitus vielleicht
auf die oberflachlich vorhandene Trickster-Natur Odhinns anspielt.'®” Paul Hermann
bezieht sich aber einseitig auf Wodans (Wodes) Rolle als Walvater oder wilder Jager,

183 Zu den unterschiedlichen Namen Odhinn-Wodans in den germanischen Dialekten vgl. auch
Grimm, Deutsche Mythologie, Bd.1:48-49.
184 Thorsson, esoterische Runenlehre, 180.
185 Orenda, eine unsichtbare, geheimnisvolle Lebenskraft, die unpersénlich gedacht, jedem Ding
innewohnen kann: Personen, Tieren, Naturphdnomenen (326); mana (melanes. wirksam),
stellt etwas Ungewohnliches, eine Art Gberpersonlichen Kraftstoffes (Lebenskraft) dar, der in
Menschen oder Tieren, aber auch in Naturobjekten und leblosen Dingen (Amuletten, Masken
usw.) wirksam wird, ist jedoch nicht als eine Allkraft im pantheistischen oder monistischen
Sinn zu verstehen und wird letztlich als von einem héheren Wesen ausgehend gedacht (267;
zitiert nach Walter Hirschberg, Wérterbuch der Vélkerkunde, Stuttgart, 1965).
Altgermanisch *Wédanaz, althochdeutsch Wuotan, altnordisch Odhinn sind Fortbildungen mit
dem Suffix -ano. In den meisten Fallen wurde aus der Endung (-az) im Altnordischen ein -r,
doch nach einem -n- verwandelte es sich ebenfalls in ein -n. Zudem ist der Verlust des
Anfangs w- vor einem langen 6 oder U bereits aus der Beziehung zwischen dem
altnordischen Urdhr und dem altenglischen Wyrd bekannt. Es handelt sich bei Odhinn also
nur um eine vollig regeltreue Weiterentwicklung von Wédhanaz.
In diesen Zusammenhang gehdért auch Paul Hermanns Hinweis, dass die Dichter und Sanger
der Germanen das Wort Sturm vom Kampf der Lifte auf den Kampf der Manner tGbertragen
haben; in poetisch-metaphorischer Uberhéhung hieB die Schlacht bei ihnen Wetter, Hagel
oder Regen Odhinns (Nordische Mythologie, 169-170). Auch der Name von Odhinns Ross,
Sleipnir, knupft an diesen Zusammenhang an: Der Hengst Sleipnir ist der Wind, auf dem
Odhinn einherstirmt, und seine acht Beine symbolisieren die acht Himmelsrichtungen des
Kompass. Vom Windgott ist es zum Toten- und Seelenfiihrer und zum Urheber nicht nur der
Kriegskunst, sondern aller Kiinste und Wissenschaften, nicht mehr weit.

186

187
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namlich urgermanisch votha, witend, rasend, besessen, das seiner Meinung nach mit
lateinisch vates, geistig erregt verwandt ist,'®® womit er der eigentlichen Bedeutung
dieses Lexems nur auf einem Umweg nahe kommt.'®° Lat. vates, skr. vitas oder an.
woOdh weisen aber nicht nur auf die stlirmische Bewegung der Luft hin, wie Hermanns
Etymologie nahe legen will, sondern auch auf eine besondere innerpsychische
Befindlichkeit. Auch verwandte Begriffe wie ae. vdd, Ruf, Schall, Rede oder Gedicht
und an. othr, Geist, Gesang und Gedicht weisen auf eine Bedeutung hin, der hier der
Vorzug gegeben wird. Sehr wahrscheinlich kntpft Paul Hermann in seiner Etymologie
an christliche, mittelalterliche Autoren an, die Wodans Namen mit furor (Wut)
Ubersetzt haben, und so das Feuer geistiger Erregung und Inspiration auf den
primitiveren Impuls cholerischer Wut reduzierten. Dementsprechend werden Odhinn
und Wodan zum Wiliter und Stirmer, deren Name noch im 11. Jahrhundert auf Wut
geschmalert wird. Auch Wolfgang Golther zeichnet in seiner Germanischen Mythologie
ein einseitiges Bild der Gottheit Odhinn, da er sich zu sehr auf dessen luftigen
Charakter beschrankt.’®® Odhinn-Wodan ist, und darauf wurde hingewiesen, jedoch
weit mehr als ein Luft- oder Sturmgott. AuBergewoéhnlich deutlich fallt die Beziehung
indoeuropaischer Goétter-Konige (Odhinn, Varuna, Zeus, Dius Fidius) zu am Himmel
beobachtbaren atmospharischen Phanomenen auf, insbesondere aber hinsichtlich des
nordgermanischen Odhinn sowie des west- und mittelgermanischen Wodan, der als
der mit Donner und Blitz durch das Land peitschende Sturmwind persdnlich
empfunden wurde.'®® Gleichzeitig belegen beide Namen auch die Ambivalenz in
Nomenklatur, Funktion und mythischem Bild: Denn Odhinn und Wodan stellen mehr
als nur luftige Atmosphare und Sturmwind dar, als indoeuropdische Gétter-Kénige sind
sie nicht allein die gestaltgewordene Atmosphdre des Windes, der Luft und des
himmlischen Feuers. Sie verkdrpern auBerdem die Atmosphdre des Herrschaftlichen,
der beglickenden Besinnung und Erkenntnis, der in Glick, Freude und Frieden

188 | at. vates wiederum ist verwandt mit skr. vatas, geistig erregt (lat. lateinisch; skr. Sanskrit).

189 paul Hermann nennt die folgenden Derivate des indoeuropaischen Etymons *va (wehen):
(...) bei den Langobarden durch Vortritt eines G Gwédan, ags.Véden, an.Odinn, Openn, nd.
Waud, Wod,bayer. Wiitan (Deutsche Mythologie, 229). Weiter erldutert er, dass der Name
Wodan durch zwei Suffixe gebildet ist, germ. vétha, in seiner Ubersetzung rasend, besessen,
wiitend.

190 Wolfgang Golther, Handbuch der Germanischen Mythologie, Rostock, 1895, S.284

191 Dem oberdeutschen Wuotes heer, mitteldeutschen Wudes heer entspricht auf niederdeut-
schem Gebiet Wode, im Norden Oden. Man muBB demnach auf einen Sturmgeist Wode
schlieBen, dessen Name zu Wodan ebenso sich verhélt, wie im Norden Od, der Gemahlin der
Freya, zu Odin. Zu Grund liegt das germanische Beiwort wddaz, wiitig, rasend. Als der Wii-
tige, als Wode, wurde offenbar schon in Urzeiten der Sturmwind persénlich gedacht
(Wolfgang Golther, Germanischen Mythologie, Essen, 1895:284-285).
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splrbaren Weitung der Brust, die dem aufmerksamen Beobachter vor allem in der
Weite des Himmels erfahrbar wird. Gerade in bezug auf dieses Phanomen leiblich
splrbarer Atmosphdren enthalt ihre Mythologie deutliche Merkmale schamanistischer
Initiation, Ekstasefahigkeit, prophetischer Erkenntnis und Weisheit.

In diesem Zusammenhang reprasentiert Odhinn die in numinoser Ergriffenheit
eintretende Errequng / Ekstase, die der Schamane oder Krieger im Zustand
auBergewdhnlichen Bewusstseins als Hitze, Feuer, aggressiven Impuls splrt? Kann ein
an. Lexem d&dhinn, abgesehen von der rezenteren Bezeichnung des Gottes, das
Substantiv gewesen sein, das einst den Schamanen im Zustand numinoser
Ergriffenheit bezeichnete, den Schamanen im Sinne Mircea Eliades als den Meister der
Ekstasetechnik? Dies mag spekulativ erscheinen, insbesondere da die altnordisch-
germanische Kultur den schamanistischen Praktiker wahrscheinlich nicht mehr
gekannt hat. Anders ist dies jedoch flir deren indoeuropdische, aus den Steppen
Kirgisistans und Khasachstan stammenden Vorfahren? Und auch die ungeklarte
Herkunft des Asen Ullr, der angeblich aus dem Umfeld finnischer Kulturen stammt,
weist in diese Richtung.

Wie Zeus und Jupiter ist auch der germanische Odhinn-Wodan eine Personifizierung
ergreifender Gefiihle, die als géttliche Atmospharen erlebt und interpretiert wurden,
leiblich spurbare Erregung im Zustand eines auBergewdhnlichen Bewusstseins. Die
geistige Erregung der Ekstase und des Enthusiasmus, die den Menschen als am
eigenen Leibe splirbare, gottliche Atmosphadre ergreifen kann, verbindet die
Etymologien von Paul Hermann (*va) und Edred Thorsson (wédh) auf bemerkenswerte
Weise. Odhinn-Wodan im nérdlichen und Zeus-Jupiter im siidlichen Europa, lautet der
Name dieses Meisters der Ekstase, ein Name, der diesen Gotter-Koénig als Schamanen
ausweist, der nach menschlichem MaB Uber ungeheuere Fahigkeiten zu Trance und
auBergewdhnlichem Bewusstsein verfiigt, die heute nur noch drogeninduziert
erfahrbar sind. Von dieser Art ist Odhinns Wesen, des obersten der Asen-Gotter des
altgermanischen Pantheons. Seine auBergewdhnlichen Fahigkeiten erwarb er sich, die
Transformation vom ektastisch erregten Berserker'®> und wildem Jdger zum

192 Berserker sind Menschen, die plétzliche Wutanfille haben (vgl. wédh, édhr und furor;
H W_1.) IIn diesem Zustand gebé&rden sie sich wie wilde Tiere, sie heulen, sperren den Rachen
auf und recken die Zunge heraus, stossen Schaum aus dem Munde, knirschen mit den Z&hnen
und beissen in die Schilde. Zugleich werden sie (bernatiirlich stark und meinen fiir Eisen und
Feuer unverwundbar zu sein. (...) Ihr Wutanfall wird als leiblich und seelisch ganz verschiedener
Zustand aufgefasst (Golther, Mythologie, S.102-103).


http://h.w.j.).
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weisheitsvollen Lehrer gelang ihm erst, nachdem er sich drei Prifungen (Initiationen)
unterzogen hatte. Zum leitenden, obersten Gott aller Germanen, der normativ giltige
Uberzeugungen begriindete, kulturell relevantes Wissen und kulturspezifische
Orientierungen reprasentierte, konnte er aufsteigen, nachdem er diese drei
Initiationsrituale vollzogen hatte.

Uber Odhinn kann man nicht reden, ohne von Wodan zu sprechen - dies zeigte schon
die kurze Etymologie der Namen des germanischen Jupiters, des Reprasentanten der
neunten Wesenskraft im Norden Europas. Odhinn, oder seine stidlichere Entsprechung
Wodan, ist die zentrale Figur der germanischen Mythologie. In der Gestalt des Asen
Odhinns sind im Lauf der Zeit die wichtigsten Aspekte altgermanisch-nordischer Kultur
oder Mentalitét in einer Gestalt zusammengeflossen, die ihre Existenz ortlos im Raum
ergossener Atmospharen verdankt, die vom Menschen als sie ergreifende Gefiihle
erlebt wurden. Wenn Odhinn und Wodan auch als Wind- oder Sturmgott auftreten, so
sind hier weniger Wetter oder Klima gemeint, sondern eine raumlich ausgedehnte
Atmosphare, eine besondere, zu bestimmten Zeiten oder an bestimmten Orten in der
Luft liegende Spannung. Entsprechend der astrologischen Symbolik des Schitzen
unterstiitzt die stark reduzierte Tagkraft kurz vor der Wintersonnenwende
moglicherweise die Sensibilitat des Menschen flr solche Atmosphéaren, die sie dann
Ubersteigert im witenden Heer Wodans wahrnimmt. Etymologisch lasst sich der
Name, den die Germanen Odhinn und Wodan gegeben haben, mit der
vorausgehenden Interpretation vereinbaren. Die Wurzel va nimmt auf die stlirmische
Bewegung der Luft Bezug, und weist Odhinn-Wodan als personifizierten Gott des
Sturmes aus; wodh dagegen bezieht sich eher auf das Geflihl leidenschaftlicher
Errequng, auf die geistige Anspannung erweiterter, auBergewodhnlicher
Bewusstseinszustdnde. Auch Jan de Vries glaubt, das Grundwort des Wodan-Namens
sei nicht eine altere Goéttergestalt *Wod, sondern das Kollektivum *wod ,,Schar der
rasenden Totenseelen™ (...) wenn wir den Gott Odhr von dem Kollektivum wod
trennen, bleibt die Gestalt des Gottes vollkommen ungeklért.**?

Aus astrologischer Perspektive sind mit dieser unterschiedlichen Etymologie allerdings
zwei verschiedene Prinzipien oder energetische Zustdnde angesprochen: Die
Verbindung Odhinn-Wodans zum Wind und zum Element Luft erinnert an Merkur und
seine Sphare: mit va ist der Wind assoziiert, der weht wo er will. Der Bezug auf

193 de Vries, Odhr und Odhinn, S. 339.
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Ekstase, Bewusstseinserweiterung und das Feuer der inneren Erregung (wodh) weist
unmissverstandlich auf die Sphare Jupiters. Die Elemente Luft und Feuer verbindet
ihre aufsteigende Beweglichkeit: die sich selbst ausrichtende Luft wird als flexibel-
wandelbar, das sich nach oben ausrichtende Feuer als leuchtend-expansiv empfunden.
Fir die wédh-Etymologie, die neueren wissenschaftlichen Resultaten entspricht, und
die den eindeutigen Jupitercharakter Odhinns bezeugt, spricht ein weiteres
etymologisches Indiz: Der Name des Asen Odhinn hangt - auBer seiner regelmaBigen
Lautentsprechung mit dem ur-indoeuropdischen Wédahnaz - mit der altnordischen
Wurzel édhr zusammen. Geht es hier nicht allein um Klangassoziation auf magischer
Grundlage, so scheint Odhinn ebenfalls aus édhr und dem Suffix -inn gebildet zu
sein.'® Auch édhr bezeichnet den Geisteszustand und die Fahigkeit zur Ekstase, die
schon dem Begriff woédh bescheinigt wurde; allein aufgrund ihres Namens
symbolisieren Odhinn (édhr) und Wodan (w8dh) das Gefiihl machtvoller, ekstatischer
Erregung- und Entrickung sowie die Mdglichkeit, aus dem alltaglichen
Bewusstseinszustand herauszutreten. Odhinn und Wodan sind, und zwar deutlich
genug, weit mehr als Luft- oder Sturmgdtter. Wie Zeus und Jupiter, so sind auch
Odhinn und Wodan die Personifizierung ergreifender Gefiihle, die als gottliche
Atmospharen erlebt und interpretiert wurden, leiblich spirbare Erregung im Zustand
eines auBergewdhnlichen Bewusstseins.

Aus diesem Grund kann Edred Thorsson auch vom Met Odhreerirs als der Essenz des
inspirierten BewuBtseins der Asen und des organischen UnbewuBten der Vanen
sprechen.*® Der Met Odhreerir ist der Sinnerreger, ein wahrhaftes Goéttergeschenk.
Zurtick in Asgardhr spuckt Odhinn den Met aus und teilt ihn wieder in seine dreifache
Essenz auf: in Odhreerirs, den Erreger der Eingebung, in Sén (Versshnung, Siihne als
Symbol des Friedens zwischen Asir und Vanir) und in Bodhn (GefdaB). Die dreifache
Essenz des Mets steht aber auch symbolisch fiir die drei Quellen, aus denen Odhinn
seine Weisheit schépft: das Yggdrasill-Opfer, dem er die Runen verdankt, dem Augen-
Opfer an Mimirs Brunnen,'®® dem er sein All-Wissen verdankt sowie dem gerade

194 Fir die Bedeutung von édhr vgl. den Mythos des ,Gottermets® Odhraerir.

195 Thorsson, Runenkunde, 184.

19 Die Uberlieferungen schildern Mimir ibereinstimmend als den Tréger der Weisheit. Seine
Verwandtschaft wirft Licht auf sein Wesen. Er ist kein Ase, aber er ist mit den Asen verwandt. Er
stammt auch nicht aus der Ymirstromung, obgleich gesagt wird, daB sein Brunnen bei
derjenigen Wurzel liegt, die sich zu dem Hrimthursen erstreckt. Mimir ist der Sohn des Riesen
Bolthorn, und da dessen Tochter Bestla die Mutter Odhins ist, so stehen Mimir und Odhin in
einem Verwandtschaftsverhaltnis von Neffe und Onkel. Seiner Abstammung nach kommt Mimir
aus der Linie der Stammvater der Asen, Buri-Bor-Bolthorn. Sein Name aber ist klangverwandt
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beschriebenen Opfer seiner Wahrhaftigkeit, dem er seine Fahigkeit zur ekstatischen
Intuition verdankt.

Vé6luspa 12 erhielten die ersten Menschen bestimmte Gaben von der sie erschaffenden
Géttertrinitat Odhinn, Hoenir und Lédhurr,

12 () ()
énd gaf Odhinn, Atem (6nd) gab Odhinn,
o6dh gaf Heenir, Geist (6dhr) gab Hcenir,
1& gaf Lédhurr Lebenskraft (1&) gab Lédhurr
ok litu géda. und lichte Stimme (litu bzw. laeti).**”

wobei Heenirs Geschenk, ddhr, hier noch ganz allgemein als Geist lbersetzt, uns im
Zusammenhang mit dem Runenwissen und dem Raub des Dichtermets und den dazu
verbundenen Initiationen Odhinns noch intensiver beschéftigen wird.

Diese Voluspa-Strophe spielen eine wichtige Rolle bei der Interpretation der
Bedeutung der Rune gebo, bei der Interpretation des Begriffs ddhr und bei der
Etymologie des Odhinn-Namen im Kontext des Lexms ddhr. Der Symbolgehalt der
gebo-Rune bezieht sich ebenfalls auf die Gaben Odhinns in seiner Dreiergestalt an die
ersten Menschen wie sie in Strophe 12 der Vé/uspa schon im Kontext des Dichtermets
erwahnt wurden:

17  Gingen da dreie aus dieser Versammlung,
Mé&chtige, milde Asen zumal,
Fanden am Ufer unméchtig
Ask und Embla und ohne Bestimmung.

18 BesaBen nicht Seele (6nND), und Sinn (6pH) noch nicht,
Nicht Blut (LA) noch Bewegung (L&£TI1), noch bliihende Farbe.
Seele gab Odin, Hoénir gab Sinn,
Blut gab Lodur und blithende Farbe (Ltu).'%®

mit Ymir, von dem die Hrimthursen stammen. Beides ist in Mimirs Wesen vereinigt" (Uehli,
Mysteriengeschichte, S.90). Nur zur Erinnerung: Bei Odhinns Wissenswette mit Wafthrudnir
ging es um den Vergleich des Wissens der Asen und der Riesen - Mimir vereint in sich die
Totaltiat des Wissens. Odhinn empfangt vom Mimir das Runenwissen - und Mimirs Name verrat
seine Verwandtschaft mit dem lateinischen memor oder dem englischen memory.

197 Genzmer, Edda, 34. Fir den altnordischen Text vgl. Paul Schach, Some Thoughts on
V6luspa, in: Robert J.  Glendinning und Haraldur Bessason, Edda. A Collection of Essays,
University of Manitoba Press, 1983:86-115, hier: 92-93.

198 Simrock, Edda, 9. Vgl. Genzmer, Véluspé 11 und 12, Edda, 34.


http://(...)
http://(...)

80

In der Regel sind die gédngigen Edda-Ubersetzungen von Simrock und Genzmer
hinsichtlich ihrer Wortwahl problematisch. Die fiinf Gaben der Asir - énd (Seele) édh
(Sinn), /a (Blut; Lebenswarme), /aeti (Bewegung; Leben) und Jitu (Farbe) - Uibersetzen
Simrock und Genzmer ahnlich. Ein Blick in de Vries altnordisches etymologisches
Lexikon ergibt folgende, teilweise abweichende Bedeutungen der Gaben der Asir: énd
(Atem, Seele) odhr (Erregtheit, Dichtkunst), /& (Lebenswarme), laeti (Gebahren,
Benehmen, Stimme) und /itr (Gesicht, Blick). Wieder ist es Bernhard Kummer, dessen
Ubersetzung genau auf das Gemeinte zielt:

18 Sie hatten nicht Atem,
sie hatten nicht Geist,
Blutwdrme incht noch Ausdruckskraft,
noch edle Farben.
Atem gab Odinn
Geist gab Hénir,
Blutwdrme gab Lodurr
Und edle Farben.'®°

Lédhurr, ein sehr ratselhafter Gott (?)?°°, dessen Identitidt bisher nicht aufgedeckt
werden konnte, verleiht den physischen oder Atherleib (/ik), die Gabe der Form wie
Ausdruck, Erscheinung, Bewegung, Lebenskraft und —warme und Gesundheit: /3, laeti
und /itu. In der Gylfaginning paraphrasiert Snorri diese Gaben auch als Sprache, Gehor
und Gesicht. Jan de Vries hélt eine Verwandtschaft mit Mimir noch am ehesten fir
denkbar, da seine Gabe im Schépfungsmythos den Menschen die Méglichkeit schenkt,
sich durch Sprache und Sinneseindriicke mit ihrer Umwelt in Beziehung zu setzen.?*
Odhinn schenkt dem Menschen 6nd, den Leib, den Rudolf Steiner als Astralleib
bezeichnet hat, die Gabe, die der Hauch des Lebens, die Seele, ist:%°?

Ond ist der »Gottesfunke«, die alles durchdringende Vitalenergie, auf der jegliches Leben
beruht. Das Konzept ist vergleichbar dem indischen préna, und sogar das Wort selbst ist
verwandt mit dem Sanskritbegriff &tman.?%3

199 Kummer, Codex Regius, 12.

200 per Versuch ihn mit Loki gleichzusetzen, nur weil er in der Thazimythe auftritt, muss als

gescheitert betrachtet werden.

201 De Vries, Religionsgeschichte, 272.

202 ygl. oben: Uehli: zur Runensprache wurden sie durch den AtemstoB, der von Odhin kommt;
Mysteriengeschichte, 103.

203 Throsson, Runenkunde, 161. &tman entspricht in seiner Grundbedeutung dem deutschen

Wort Atem und tritt im Buddhismus an des éltere prédna-Konzept, welches das individuelle

wie das kosmische Lebensprinzip bezeichnet. In den Upanishaden bezeichnet dtman den

Trager des Lebens und des Bewusstseins.
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Hoenir, dem von den Asir den Vanir als Geisel gegeben wird, verdankt die Menschheit
o6dhr, die Gabe der Inspiration, inspirierter geistiger Tatigkeit des Sinns und des
Bewusstseins, vit (), wie Snorri es nennt, das geistige Leben. Seltsamerweise berichtet
die Uberlieferung von Hoenir, der auf den Rat Mimirs angewiesen ist, er habe nur
wenig Verstand besessen, sodass Mut und Intelligenz nicht zu seinen Gaben gezahlt
werden kann. Eigenartig auch, dass dieser Gott, den Snorri auch den schnellen Asen,
LangfuBB oder Wasser-, Lehm- oder Glanzkénig (aurkonungr) nennt, in der neuen Welt
nach Ragnardk eine bedeutende Rolle spielen soll. Da er aber bei der Schépfung der
Menschen ddhr verleiht, bleibt die Moglichkeit, ihn als Emanation Odhinns
aufzufassen:?®*

Die Féhigkeit zur Ekstase ist das Geschenk des Gottes Hoenir. Dies ist in allererster Linie eine
Erfahrung, ein Geisteszustand. Es ist die - auf der Geflihlsebene fast kérperlich erlebte -
F&higkeit aus dem gewdhnlichen BewuBtseinszustand heraus auf eine hohe Ebene der
Begeisterung emporzusteigen.®°®

Die édhinnische Trinitat tritt auf, als die Individuation des kosmischen Urzustands, die
Gliederung und Klassifizierung des chaotisch-mannigfaltigen Ginnungagap weitgehend
abgeschlossen ist:

Die édhinnische Grundstruktur ist dreifacher Art: Der dlteste Name dieser dreiteiligen
Wesenheit ist Wddhanaz-Wiljon-Wihaz (AN Odhinn-Vili-Vé). Die Bedeutung dieser
Namen zeigt, wie diese dreiteilige BewuBtseinswesenheit arbeitet. Wodh-an-az
(Meister der Eingebung [wbdh-]) ist die sich ausdehnende, allumfassende, ekstatische
und transformierende Kraft an der Wurzel des BewuBtseins und der Be-Geisterung
(In-spiration). Wiljén (der Wille) ist die bewuBte Anwendung eines gewollten Plans,
der bewuBt gefaBt wurde, und Wihaz (der Heilige) ist der Geist der Trennung in einem
unabhéngigen, heiligen Raum. Diese Trennung zwischen BewuBtsein und Natur (das,
was auBerhalb des BewuBtseins ist) muBB erst hergestellt werden. Alle drei sind dazu
erforderlich, alle drei sollten als Ganzes zusammenarbeiten.?°®

204 den Astralleib; vgl. oben: Uehli: Fimbultulr erregt in der Seele das Erlebnis kosmischer
Klanggewalten; Mysteriengeschichte, 103.

205 Thorsson, Runenkunde, 160. Vgl. ebenfalls édhr.

206 Thorrson, Runenkunde, S.170-171.
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