ALS DER HERRGOTT, DER SATAN UND SANKT PETRUS
MIT DER SCHOPFUNG BESCHAFTIGT WAREN

Dualistische Schopfungssagen in der schwedischen, ungarischen und russischen Kultur

Abstract: In this paper I focus on dualistic creation stories, but without an attempt at an all-European
overview. The analysis is confined to Swedish, Hungarian and Russian cultures, and references are made to
various genres of literary fiction, folk legends, religious folk epic songs and annals. In the background of these
examples the religious ideology of medieval bogomilism can be traced. “The Legend of Sméland”, a chapter in
Selma Lagerlof’s children’s novel “The Wonderful Adventures of Nils”, draws on a dualistic cosmogonic myth
of apocryphal traditions. This myth represents a modified variant of an etiological, dualistic belief. Satan is
replaced by Saint Peter, who is believed to have created the mountains, which are symbolic of chaos, in the plain
called Smaland. In contrast, the plain was created by God. In the mythological view of the world, the plain is
symbolic of the world of order, i.e. cosmos. The motif of soil or sand brought up from the bottom of the sea as
well as the cooperation of the Creator and his Demiurge in the creation myth may be part of the ancient heritage
in Hungarian mythology, or the motifs of the dualistic creation myth may have been borrowed later in the new
homeland from nearby or distant neighbours whose tradition had been deeply affected by bogomilism. In the
Russian Primary Chronicle, at the year 1071, an apocryphal story can be read in which magicians (‘volchvy’)
present their ideas concerning the creation of man in accordance with the dualistic concept of Bogomils. The
human body was created by Satan, from a bunch of straw hurled down from Heaven by God, and it was God
who placed the soul in the body. Certain textual variants of “The Book of the Depths” (‘Golubinaja kniga’), a
Russian religious folk epic, describe the single combat between Truth (‘Pravda’) and Falsehood (‘Krivda’). This
combat can be interpreted, although indirectly, as the Bogomil tenet of the fight between Logos (Jesus) and
Satan. Although Truth became victorious, the two of them shared the rule over the world. Heaven belongs to
Jesus, whereas the Earth, with all the people, belongs to Satan. European literatures and folk poetry were
intensely affected, although in different ways, by the apocrypha, including writings and oral traditions of
Bogomil spirit, which spread widely and had a distinctly perceptible impact on the development of Christian
culture in Europe.

Keywords: apocryphal literature, Bogomil heresy, dualistic creation stories, the Creator and his Demiurge,
the Lord, Satan, and Saint Peter, the religious folk epic called “The Book of the Depths”, white and grey hare,

Truth and Falsehood, the Byzantine scientific-religious treatise called “Physiologus”

93



Zur Herausbildung der neuen, christlichen Weltanschauung bei den europdischen Vilkern
hat nicht nur die iibersetzte kanonisierte Kirchenliteratur beigetragen — wie Donka Petkanova
bemerkt —, sondern auch die Apokryphen, die zu breiten sozialen Schichten einen starken
Zugang fanden. Die apokryphen Werke vermittelten dem Volk meistens niitzliche Kenntnisse
und erzogen es zur Treue gegeniiber der christlichen Religion und zur christlichen Ethik. Die
hohe Bedeutung der Apokryphenliteratur fiir die Entwicklung der europdischen Kultur lasst
sich nur mit der der Bibel vergleichen.'! Die apokryphen Schriften nahmen in der
mittelalterlichen Literatur eine bedeutende Stelle ein: sie beeinflussten die Chroniken, die
kirchlichen erbaulichen Schriften, die Reisebeschreibungen iiber das Heilige Land, sie
wirkten befruchtend auf die Ikonenmalerei; ihr Einfluss erstreckte sich auf die Folklore, bei
den Russen auf deren wichtigste Gattung, die geistlichen Volksgesénge (russ. duchovnye
stichi). Der Einfluss der Apokryphen auf die Folklore erstreckte sich auf alle Lander, in denen
sie verbreitet waren, so dass ihre Spuren in der griechischen, arabischen, bulgarischen,
russischen, ungarischen, deutschen und weiteren westeuropiischen Uberlieferung sichtbar
sind.” Die einschligige Feststellung von Donka Petkanova ist weitgehend zu beachten:
,Selbstverstindlich diirfen nicht alle Ahnlichkeiten zwischen den Apokryphen und dem
Volksglauben allein mit dem Einfluss der Apokryphen erklédrt werden. Sehr oft war es gerade
umgekehrt — die volkstiimlichen Vorstellungen und Auffassungen beeinflussten die
Apokryphen, oder typologisch verwandte Vorstellungen wurden miindlich iiberliefert. Es ist
schwer, die Schichten der volkstiimlichen Weltanschauung voneinander zu trennen, da jede
Epoche ihre eigene Geisteswelt hat, die sich entwickelt und bereichert; unbestritten ist jedoch,
dass ein wichtiger Teil der mittelalterlichen volkstiimlichen Weltanschauung unter dem
Einfluss der mannigfaltigen Erscheinungsformen der apokryphen Gedankenwelt und
Thematik entstanden ist.*

In Bezug auf die russische Kultur kam A. N. Veselovskij schon frither zur derselben
Folgerung wie Donka Petkanova, als er die komplizierte Wechselwirkung von Apokryphen,
geistlichen Volksgesingen und Heldenliedern (russ. byliny) untersuchte. Die Richtung der
Entlehnungen von Motiven und Themen kann man — wie er schreibt —, sehr oft gar nicht oder

. . 4
nur ungeféhr bestimmen.

! Petkanova 1988: 39, 46.
2 Petkanova 1988: 41.
3 petkanova 1988: 46.
* Veselovskij 1879: 2.

94



Dieser Aufsatz ist die weiterentwickelte Version meiner Schrift’, die im Jahre 2007 in
deutscher Sprache verdffentlicht wurde. Im Mittelpunkt meiner wissenschaftlichen
Forschungsarbeit sind diesmal dualistische Schopfungsgeschichten, aber ich gebe keinen
gesamteuropidischen Ausblick auf das Thema, sondern ich beschrinke meine Analyse auf die
schwedische, ungarische und russische Kultur. GattungsgemiB bringe ich als Beispiele
folgende Kategorien: Belletristik, Volkssagen, geistliche Volksgesidnge und einen Bericht aus
der mittelalterlichen russischen Nestor-Chronik. Hinter allen diesen tritt als
religionsideologischer Hintergrund der mittelalterliche ketzerische Bogumilismus auf.

Die ungarischen Folkloristen Karoly Jung® und Ilona Nagy’ bieten uns in ihren wertvollen
Studien grundlegende Informationen iiber die Verbindung etlicher apokrypher Schriften
dualistischen Inhalts mit den bogumilischen Lehren. Thre neuen Forschungsergebnisse und
wissenschaftlichen Konklusionen werden von mir weitgehend beriicksichtigt und bei der
Darlegung meiner Gedanken angewendet. Zuerst beziehe ich eine Perle der schwedischen
schongeistigen Literatur in meine Betrachtungen mit der oben genannten Thematik ein.

Die schwedische Schriftstellerin Selma Lagerlof (1858—-1940) verband in ihren von
christlichem Humanismus gepragten Novellen und Romanen die romantisch idealisierte
Darstellung der Natur und der Menschen der Provinz Védrmland und Dalarna mit
Volkstraditionen, Marchen- und Sagenmotiven. Die Riickbesinnung auf die vermeintlich
gliicklichere und prachtigere Lebensgestaltung fritherer Zeiten und deren klare soziale
Ordnung mit festen Wertvorstellungen verdringte jedoch aufgrund ihres christlich-
moralischen Anspruchs nicht die sozialen Forderungen ihrer Epoche. 1909 erhielt sie den
Nobelpreis filir Literatur. Sie war nicht nur ein Gott suchender Mitmensch von uns, sondern
auch unser Néchster, der die Geschopfe von Gott bewunderte und die christliche Liebe offen
verkiindete. Mit ihrem an der miindlichen Erzéhltradition orientierten Stil und der
phantastischen Stofffiille ihres erzdhlerischen Werks wirkt Selma Lagerlof noch heute auf die
schwedische Erzihltradition ein.®

Ihr Buch ,, Christuslegenden™ gehort zu den Perlen der Weltliteratur. Sie hat ihre
Christuslegenden auf einer Paldstinareise im Jahre 1899/1900 gesammelt und zusammen mit
Erzdhlungen ihrer geliebten GroBmutter iiber Jesus niedergeschrieben. Dank ihrer bildhaften

Sprache ist es der ,,Frau mit den sehenden Augen“ gelungen, Geschichten der Bibel und

* Orosz 2007: 329-334.

® Jung 1992: 157-185.

7 Nagy 1979: 323-330; Nagy 2004: 181-227; Nagy 2006: 281-326.

8 http://www.evelet.hu:8080/ujsagok/evelet/archivum/2005/14/053 (Zugriff: 15. 01. 2008)
? Lagerlsf 1926.
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apokryphe Sagen zu einem poetischen Erlebnis zu machen. In den Christuslegenden geht es
um einfache Menschen, die Jesus Christus begegnen, ohne von seiner Bedeutung als Sohn
Gottes und von seiner himmlischen, messianischen Sendung zu wissen, das Besondere an ihm
und die von ihm ausgehende Kraft aber dennoch spiiren. Diese Legenden handeln vom
Glauben, von der Barmherzigkeit, der Liebe und den Wundern.'?

Weltberihmt wurde auch das Kinderbuch ,, Wunderbare Reise des kleinen Nils
Holgersson mit den Wildginsen”"', dessen schwedischer Titel so lautet: ,, Nils Holgerssons
underbara resa genom Sverige* (,Wunderbare Reise des Nils Holgersson iiber Schweden®).'?
Das ist ein Lesebuch fiir Volksschulen. Schon wenige Jahre nach seinem Erscheinen (1906—
1907) war dieses einzigartige Schulbuch in etwa 30 Sprachen iibersetzt, und noch heute
erfreut es sich in aller Welt groBter Beliebtheit. Die Dichterin hatte den ihr im Jahre 1901
erteilten Auftrag des schwedischen Lehrerverbands, ein zeitgemidBes Lesebuch fiir den
Heimatkundeunterricht zu schreiben, auf ihre Art erfiillt. Sie wusste, dass es ,,nicht die
allerleichteste Sache ist, neunjdhrigen Kindern die Natur unseres Landes zugénglich zu
machen”. Sie ersann ein Mérchen, in dem die nach Norden ziehenden Wildginse die
Hauptrolle spielen, und machte einen zum Diumling verwandelten kleinen Jungen, Nils
Holgersson, zu deren Reisegefahrten. Der groe Zirkel, in dem die Reise verlduft, fasst viele
zugleich spannend-amiisante und lehrreiche Einzelerzdhlungen zusammen, die in
mirchenhaftem Rahmen sowohl die Geschichte und die charakteristischen Ziige der einzelnen
Landschaften und Stédte als auch das gute und schlechte Handeln der Menschen und Tiere
und die allmidhliche Lauterung des kleinen garstigen Nils zum guten Jungen anschaulich
machen. Der Lesestoff, der Selma Lagerlof von Volksschullehrern im ganzen Land in Form
von Aufsitzen und Aufzeichnungen iiber schwedische Gebdude, Trachten, Volksglauben,
iiber Arbeit, Nahrung und Kunst zugesandt wurde, und die piddagogische Absicht dieser
echten Moralistin sind vollig integriert in die aufregenden Erlebnisse der groen Reise, die
wiederum in einer damals erstaunlich modernen, lebhaften, realistischen Sprache geschildert

sind.'

1% http://www.amazon.de/Christuslegenden-Selma-Lagerl%C3%... (Zugriff: 02. 02. 2009)
" Lagerlsf 1913.

12 Lagerlsf 1962.

13 http://www.cserkeszonline.hu/termek 299.html (Zugriff: 15. 01. 2008);
http://mek.oszk.hu/01300/01391/html/vilag146.htm (Zugriff: 15. 01. 2008);
http://hu.wikipedia.org/wiki/Nils_Holgersson_csod%C3%Alla... (Zugriff: 15. 01. 2008;
http://de.wikipedia.org/wiki/Die_wunderbare Reise des klein... (Zugriff: 02. 02. 2009)
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Selma Lagerlof hat in die ,, Sage von Smdland'*” (schwedisch: ,,Sagan om Smaland“'®)
einen auf apokryphe Traditionen zuriickreichenden dualistischen kosmogonischen Mythos
eingeflochten. Die dualistische Auffassung, nach welcher Gott die Welt nicht allein, sondern
zusammen mit dem Satan geschaffen habe'®, steht im krassen Gegensatz zum kanonischen
Schopfungsglaubenssatz der christlichen Kirche.

Wir haben hier mit einer modifizierten Variante dieser &dtiologischen Sage zu tun. An
Stelle des Satans trat eine christliche Gestalt, die von Sankt Petrus'’, dem die Erschaffung der
eigentlich das Chaos symbolisierenden Berge in Smaland zugeschrieben wird. Gott dagegen
hat dort die ebenen Landschaften geschaffen. Das Flachland ist in dem mythologischen
Weltbild gleichbedeutend mit der geordneten Welt, also dem Kosmos.

Die erste Transformation des Stoffes, ndmlich die Vertauschung der Namen Satan —
Sankt Petrus, erfolgte, noch bevor der apokryphe Mythos kosmogonischen Inhalts nach
Schweden verpflanzt (,.transplantiert”) worden war.

Die zweite Transformation des Sujets, die Verwendung der einmal schon modifizierten
Schopfungssage, bezogen auf Smaéland, ist eine Folge der Anpassung des Apokryphs an die
schwedischen Verhéltnisse. Selma Lagerlof hat diesem zweifach folklorisierten apokryphen
Sagenstoff zur Verewigung verholfen, indem sie ihn in ihr Lesebuch fiir den
Heimatkundeunterricht aufgenommen hat.

Uber die dualistische Auffassung der Schopfung der Welt in den Mythologien von
verschiedenen Vélkern berichtet Ilona Nagy in ihrem Aufsatz, der im Jahre 1979 erschien.'®
Ich verweise hierbei auf die dualistische, kosmogonische Sage mit dem Titel ,,Die Schopfung
der Welt™ (ung. A vilag teremtése), nach welcher Gott die Erde zusammen mit dem Teufel
geschaffen habe. Lajos Vargyas ordnete diese dualistische Sage iiber die Schopfung der Erde
auf Grund einer Mahr-Sage zu den Stiicken unseres Folkloreerbes Ostlicher Herkunft zu, die
von Lajos Kéalmany in Magyarszentmihaly gesammelt und im Jahre 1893 verdffentlicht
wurde. "

In Verbindung damit formuliert Ilona Nagy das Dilemma, dass die ungarische
Sagentradition das an die Schopfung der Welt ankniipfende Motiv iiber die aus dem

Meeresboden heraufgebrachten Erde (oder des Sandes) bzw. die Zusammenarbeit des

" Lagerlsf 1913: 1. Bd., 119-123.

"% Lagerlof 1962: 159-163.

' Nagy 1979: 323-330.

'7 An Stelle des Teufels, des Satans findet man auch in den ungarischen Schopfungssagen sehr oft die Gestalt
von Sankt Petrus. S. dazu Nagy 1979: 326; Lammel — Nagy 2001a: 185-192; Lammel — Nagy 2001b: 130-137.
'8 Nagy 1979: 323-330.

1 Kalmany 1893: 6.
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Schopfers und seines Demiurgen in der Schopfungssage entweder als uraltes Erbe mit sich
brachte oder das ungarische Volk die Motive der Wertschopfungslegende erst in der neuen
Heimat von unseren Nachbarn, in deren Tradition der Bogumilismus, also eine
mittelalterliche balkanische ketzerische Ideologie tief eindrang, entlehnt hat: ,, Wenn wir
dieses Motiv aus Asien mit uns brachten, muss mit der Tatsache gerechnet werden, dass diese
alte Tradition in nédchster Nidhe der Wirkungsweite von bogumilischen Lehren nicht unberiihrt
blieb; wenn nichts anderes, eine Stirkung erhielt sie gewiss. Es ist auch eine dritte Losung
moglich: Die Beliebtheit des Bogumilismus griindete sich eben darauf, dass er die alten
slawischen, bulgarisch-tiirkischen Traditionen in sich verschmalz. Lebt vielleicht ein
gemeinsames Element der ehemaligen Kultur der bulgarisch-tiirkischen Vélker und der
Ungarn anabhiingig voneinander in der ungarischen und balkanischen Folklore weiter?**’

Was die Herkunft betrifft, hebt Ilona Nagy das Dilemma, das als unldsbar scheint,
folgendermaBlen auf — wenn sie schreibt —, dass ,,man auch im Falle der ungarischen Texte so
verfahren kann, dass wir nicht dariiber griibeln, wie und von wem wir die Motive der
Weltschopfungslegende iibernommen haben: Sie existieren ohne warum, sie sind reich an
Varianten, wunderschén und sind Bestandteile der ungarischen Kultur*.*'

Tlona Nagy legt weiter die Entstehung der bogumilischen Bewegung und den Hauptgehalt
ihrer Lehren in recht wesenssichtigen Feststellungen dar. Die bogumilische Ketzerbewegung
enstand um die Mitte des 10. Jahrhunderts auf bulgarischem Gebiet, vermutlich in
Makedonien (Bogomil ,Gottlieb® war der Name des Griinders, des Popen Jeremij). In
Westeuropa verbreiteten sich seit dem 12. Jahrhundert Sekten (Katharer, Albigenser), die mit
ithr mit grofer Sicherheit in Zusammenhang gebracht werden konnen und ihre Lehren waren
in enger Verbindung mit denen der Bogumilen. Das heilige Buch der Bogumilen, ,, Tajnaja
Kniga” (Geheimes Buch), wurde wahrscheinlich auf Grund eines im 10. Jahrhundert
entstandenen, aber verloren gegangenen bulgarischen Werkes verfasst. Es sind zwei
lateinsprachige Handschriften von ihm iiberliefert, die davon zeugen, dass die dualistischen
bogumilischen Lehren auch von den lombardischen Katharern und den siidfranzdsischen
Albigensern aufgenommen wurden. Die bogumilischen heiligen Biicher formulieren die
dualistische Sage iiber die Schopfung der Erde nicht, wie sie uns aus der Folklore bekannt ist.

Das einzige Apokryph, das diese Sage dagegen wirklich beinhaltet, trédgt den Titel ,, Svitok

2 Nagy 1979: 328.
21 Nagy 2004: 217.
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boZestvennych knig* (Rolle gottlicher Biicher) oder anders ,, O Tiveriadskom more* (Uber das
Tiberias-Meer).?

Karoly Jung teilt die dualistische Weltschopfungstradition in drei Gruppen ein:

1. die Inselversion, nach welcher Gott die Erde aus dem Schaum des Meeres schopft;

2. die kontinentale Version, nach welcher ein anderes Wesen die Erde aus dem
Meeresboden zur Schopfung der Welt heraufbringt;

3. die indische Version, in welcher man die oben genannten zwei Fassungen

23
wahrnehmen kann.

Die Bogumilen beabsichtigten nicht, eine eigene Kosmologie aufzustellen, verewigten
deshalb ihre religionsphilosophische Auffassung {iiber die Entstechung der Welt, die
Abstammung, den Fall und die Erlosung des Menschen auf populére Art, in Form von naiven
Legenden, in einer Darstellungsweise, die sich zwischen dem Mythos und der Allegorie
bewegt.

Gott und Satan, die zwei Urprinzipien, verkorpern in der bogumilischen Ideologie
eigentlich das Gute und das Bose, und sie gestalten und bevolkern das Weltall beinahe als
gleichgesetzte Partner. Dieser strenge Dualismus rdumt den Platz, und unter dem Einfluss des
christlichen Monotheismus tibernimmt Gott als Prinzip des Guten in den Schépfungssagen die
Initiative, dem Satan fillt nur eine Nebenrolle .

Obwohl frither als Schopfer Gott und Satan erscheinen, gibt es in der ungarischen
Volksiiberlieferung eine Sagengruppe, in welcher die Tradition die Herkunft von Tieren und
Pflanzen, aber auch weitere Schopfungsoperationen mit dem Herrn und Sankt Petrus
verbindet. Sankt Petrus schopft die schlechtere Hélfte der Dinge der Welt. Die Jesus-Sankt-
Petrus-Geschichten, die ebenfalls die geméBigte dualistische Auffassung widerspiegeln, sind
aufler der ungarischen auch in der siidslawischen Volkstradition gut bekannt, aber bei den
Serben begegnet uns in den Geschichten die Gestalt von Sankt Sawa. In diesen Sagentexten
kann die Forschung die zwei Mitschopfer, also Gott und Satan, schon auf einer viel spiteren
Entwicklungsstufe erblicken.”

Die europidischen Schopfungssagen haben eine gemeinsame Eigenschaft — schreibt Ilona

Nagy —, dass von Gott die guten, vom Teufel dagegen die bosen Dinge herriihren. Diese

22 Nagy 2004: 198, 204.
2 Jung 1992: 164.
* Jung 1992: 164.
% Jung 1992: 182.
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Glaubensvorstellung kommt aber in den Lehren der Bogumilen in keiner Weise vor. Die
dualistischen Schopfungssagen iiber Tiere sind in Europa trotzdem auf solchen Gebieten
bekannt, wo sich der Bogumilismus verbreitete. Der bogumilische Einfluss kann also gar
nicht leicht ausgeschlossen werden, denn es gibt eine spezielle Gruppe der dualistischen
Schopfungsmythen, die sicher auf bogumilische Quellen zuriickgehen: In das vom Teufel
gestaltete Geschopf versetzt Gott die Seele.’® Darin kommt die radikale dualistische
Auffassung zum Ausdruck. Diese letzte Feststellung fiihrt uns schon in die Welt der
russischen Kultur iiber.

Apokryphen waren schon in der Literatur des altrussischen Staates mit dem Fiirstensitz in
Kiew (russ. Kijevskaja Rus) anwesend.”” Es ist oft nicht einfach zu entscheiden, welche
apokryphe Geschichten schon zu den Kiewer Zeiten bekannt waren und welche erst spéter in
das russische Land gelangten. Das ist aber eine Tatsache, dass sie schon zu den frithesten
Zeiten dort weit verbreitet waren. In den Handschriften aus dem Zeitraum vor dem 13.
Jahrhundert sind apokryphe Erzdhlungen erhalten geblieben, z,B. mit dem Titel ,, Von dem
Propheten Jeremias* und ,, Golgotaweg der Gottesgebdrerin® (Chozdenie Bogorodicy po
mukam).?®

Die Apokryphen drangen bei den Ostslawen in die traditionellen literarischen Gattungen
ein: in die Heiligenlegenden, die Reiseberichte iiber Pilgerfahrten, die Chroniken®®, aber sie
iibten einen Einfluss — wie darauf N. K. Gudzij aufmerksam macht —, auch auf die
Volksdichtung und einige Arten der alrussischen Kunst aus.** Nach Meinung von V. V.
Kuskov ging hierbei auch ein anderer Prozess mit entgegengesetzter Richtung vor sich, weil
die apokryphen Werke in grolem Mafle volkstiimliche Vorstellungen in sich aufnahmen bzw.
die Kunstgriffe der miindlichen Uberlieferung verwendeten.’'

Der Einzug der apokryphen Literatur in Russland begann schon seit dem 11. Jahrhundert,
zum grofleren Teil aus Byzanz durch siidslawische Vermittlung, zum Teil direkt aus
Bulgarien.”> Man kann heutzutage nicht mehr mit solcher Sicherheit von der bulgarischen
Herkunft der slawischen Apokryphen sprechen wie frither. Die Ansicht, nach welcher die

mittelalterliche bogumilische Ketzerei in der Herausbildung und Verbreitung der

26 Nagy 2004: 200.

7 Licha&év 1985: 40.

28 Grekov — Artamonov 1948: 172.

» Lichatév 1985: 40.

3% Gudzij 1952: 87-88.

3! Kuskov 1982: 35. S. diesbeziiglich auch noch Petkanova 1988: 41-42.
32 Gudzij 1945: 35.
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altslawischen Apokryphen eine entscheidende Rolle gespielt habe, ist wissenschaftlich
unhaltbar.*®

Der dem Namen nach unbekannte Redakteur der russischen Zeitschrift Russkaja mysl‘
duferte seine Meinung schon im Jahre 1890 in der Juninummer des Blattes, dass man mit der
Suche nach der Richtung der Wanderung aufhdren und annehmen sollte, die dualistische
Konzeption der Schopfung hitte sich auch unabhdngig voneinander bei den abgesondert
lebenden Ethnien als gemeinsamer Entwicklungsgrad der Gestaltung der Religionen mancher
Vélker herausbilden kénnen.** Die Geschichte iiber den vogelfdrmigen Satan soll sich bei den
Russen und im Allgemeinen bei den Ostslawen viel frither verbreitet haben als die vom Siiden
kommenden bogumilischen heiligen Biicher.”

In der ,,Nestor-Chronik* kann man unter dem Jahr 1071 eine apokryphe Geschichte lesen,
in welcher die Zauberer (russ. volchvy — heidnische Priester?) ihre Vorstellungen von der
Erschaffung des Menschen nach den dualistischen Lehren der Bogumilen darlegen: Den
menschlichen Korper habe der Satan geschaffen und zwar aus einem von Gott aus dem
Himmel auf die Erde hinutergeworfenen Strohwisch, Gott aber habe die Seele in ihn
versetzt.® Diese dualistische Schopfungsmythe hat zweifelsohne bogumilische Quellen.
Beziiglich dieses Berichtes aus der ,,Nestor-Chronik® macht der Kirchenhistoriker Je. Je.
Golubinskij darauf aufmerksam, dass die in der russischen schriftlichen Literatur und in der
miindlichen Uberlieferung vorhandenen Werke bogumilischen Geistes nicht unbedingt
bedeuten, dass bogumilische Ketzerei bei den Russen auch irgendwann gewesen wire. Seiner
Meinung nach geht es hier eher darum, dass die ,,Kenner* der heiligen Biicher die wahren
Biicher nicht von den falschen unterscheiden konnten.’” Es gibt aus der Epoche vor der
mongolischen Eroberung keine Hinweise auf die Existenz von Sekten in Russland.™®

Unter den manchen russischen geistlichen Volksgesdngen, die im heidnisch-christlichen
Weltbild wurzeln, stellen die Lieder mit dem Titel ,, Golubinaja kniga* (Buch der Tiefen) die
Welt, die drei Kosmos, also den Mikro-, Mezzo- und Makrokosmos, auf die allerkomplexste
Weise dar. Das ,,Buch der Tiefen®, das einst in Russland recht weit verbreitet war, soll
vielleicht einer der altertiimlichsten geistlichen Volksgesidnge gewesen sein. Auf seine
Herausbildung iibte die apokryphe Literatur einen grof8en Einfluss aus. Die Grundstruktur des

Liedes ist ausgesprochen heidnisch. Aus diesem Boden wuchs eine spezielle Kosmologie, die

3% Santos Otero de 1978: 27-28.

** Dragomanov 1961: 13—14.

3 Dragomanov 1961: 83.

3% Die Nestor-Chronik 1969: 172.

37 Golubinskij 1904: 1. Bd., 794.

*¥ Golubinskij 1904: I. Bd., 791-793.
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sich mit der Beschreibung und Deutung des nach der Bekehrung zum Christentum
neusakralisierten Mikro-, Mezzo- und Makrokosmos befasst.”

Die Bibel war fiir die mittelalterlichen Menschen im Prozess der Christianisierung lange
Zeit keine alltdgliche Lektiire. Umso mehr hatte man die Heiligenlegenden, die in der Kirche
gehorten erbaulichen Geschichten gern, und recht populdr waren die apokryphen
Erzihlungen.*” Warum die Bibel nicht die alltéigliche Lektiire der mittelalterlichen Menschen
war, erklart sich zu einem Teil aus dem allgemeinen Buchmangel, zum anderen Teil aus dem
groen Analphabetentum der Gesellschaft der damaligen Zeiten. Die vollstindige
Bibeliibersetzung wurde — wie Endre Igléi darauf hinweist —, erst im Jahr 1499 in der Stadt
Nowgorod verfertigt.*!

Die in ihrem ganzen Umfang lange Zeit nicht existierende kanonische Bibel wurde in
Russland unter dem Volk nach Meinung von V. Mocul’skij durch eine sogenannte
»apokryphe Bibel“ ersetzt. Das ist die Schrift mit dem Titel ,, Beseda tréch svjatitelej*
(Gespréch der drei heiligen Viter). Dieses in unzdhligen Textvarianten bekannte apokryphe
Werk gilt als eine der Quellen der geistlichen Volksgesinge ,,Buch der Tiefen“.** Ilona Nagy
schreibt diesbeziiglich, dass das ,,Gesprich der drei heiligen Viter* die christliche
Interpretation von mythologischen Archetypen enthélt, deren Erarbeitung unter dem Einfluss
der bogumilischen Dogmatik vor sich gegangen sein soll, aber nicht unter der direkten
Beeinflussung durch das ,Heilige Buch* der Bogumilen.*

Manche Textvarianten der geistlichen Volksgesdnge ,,Buch der Tiefen* befassen sich mit
den Fragen der moralischen Sphire und stellen den Zweikampf zwischen Wahrheit (russ.
Pravda) und Liige (russ. Krivda) dar. Obwohl Wahrheit den Sieg davon trug, fuhr er in den
Himmel zu Jesus Christus auf, Liige aber verbreitete sich auf der ganzen Erde und erwischte
die Menschheit in ihre Klauen. Es geht hier um einen christlichen geistlichen Volksgesang,
aber das in dem genannten Textteil Beschriebene kann trotzdem nicht nur aus dem
christlichen Lehrsystem erkldrt werden. Die Rivalisierung zwischen Wahrheit und Liige kann
nach Erachten von N. K. Jancuk mit einer apokryphen Schrift des Alten Testaments in
Parellele gestellt werden, und zwar mit der ,,Apokalypse von Henoch®, weiter mit den

« 44

,,Spriichen Salomos“."" P. A. Bessonov vertritt die Meinung, dass die Geschichte iiber den

Zweikampf zwischen Wahrheit und Liige nach dem Beisspiel des alttestamentlichen ,, Hohen

39S, diesbeziiglich Orosz 2002: 78—89.

40 Fedotov 1935: 14-17.

1 1161 1988: 21.

42 Mocul’skij 1887: 132-133, 163, 179-180.
43 Nagy 2004: 214.

4 Jancuk 1907: 130-131.
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Liedes* entstand.*> Obwohl auf die endgiiltige Formulierung des Themas ,himmlische
Wahrheit und irdische Liige” im ,,Buch der Tiefen das Christentum einen Einfluss ausiibte,
sind ihre Quellen andererseits zweifelsohne in die weite Vergangenheit der slawischen
dualistischen Mythologie zuriickzufiihren.*®

Eine jede von den oben angefiihrten wissenschaftlichen Feststellungen verfiigt iiber einen
gewissen Wahrheitsgehalt. Meines Erachtens spielten in der Konzipierung des Zweikampfes
zwischen Wahrheit und Liige in der russischen Volksdichtung drei Quellen eine Rolle: die
slawische dualistische Mythologie, die bogumilische Ketzerei und das christliche Lehrsystem.
Die miteinander rivalisierenden Wahrheit und Liige erscheinen in den gesitlichen
Volksgesangen ,Buch der Tiefen in manchen Féllen in irdischen Gestalten: zwei wilde
Tiere (russ. dva zverja); weiler Hase (russ. belyj zajaz) — Wahrheit, grauer Hase (russ. seryj
zajac) — Liige; zwei Jiinglinge (russ. dva junosi).

Die heidnischen Slawen beschrieben die Welt auf Grund des Systems der grundsétzlichen
inhaltlichen Gegeniiberstellungen (binare Opposition), die die Charakteristiken der Welt in
Raum, Zeit und Gesellschaft bestimmten. Das binare Prinzip der Gegensétze des
Angenehmen und Unangenehmen fiir die Gemeinschaft realisierte sich manchmal in mit
positiven und negativen Funktionen bekleideten mythologischen Personen oder in
personifizierten Gliedern der Gegensitze. In diesem mythologischen System war die
Gegentiberstellung von Weill und Schwarz bekannt. Das Weille ist das Zeichen des Prinzips
des ,,Guten, das Schwarze aber war das des ,,Bosen®. Auf dieser Grundlage soll man die
Rolle des weilen Hasen (Wahrheit) und des grauen Hasen (Liige) interpretieren, die die
transformierte Versionen der Gegeniiberstellung des ,,Weilen Gottes™ (russ. Belobog) und des
.Schwarzen Gottes* (russ. Cernobog) sind. Die zwei Hasen sind die Verkorperung der
Gegensatzpaare des ,,Weillen und Schwarzen Gottes*, des ,,Gliickes und Ungliickes® (russ.
dolja — nedolja), des ,,WeiBen und Schwarzen“.*” AuBerdem konnte das mythologische Sujet
des Streites zwischen Wahrheit und Liige in der slawischen und in anderen indoeuropéischen
Traditionen durch Sujets, die in der antiken morgenlédndischen (altigyptischen, hurritischen,
hethitischen) Literatur verbreitet waren, beeinflusst werden, und die den Streit von Wahrheit

und Liige bzw. von zwei Menschen (meistens von zwei Briidern, des guten und des bdsen)

45 Bessonov 1861-1864: I. Bd., 377.
46 Tokarev 1987-1988: L. Bd., 409; I1. Bd., 328-329, 451, 456.
4T Tokarev 1987-1988: 1. Bd., 167, 408—409; 1. Bd., 328-329, 450-452, 625.
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beschrieben. Sujets solcher Art verkorpern also die gegensétzlichen Prinzipien der
dualistischen Mythe auf diese Weise.*®

Nach dem mittelalterlichen Russland gelangten auch ketzerische Lehren bogumilischen
Geistes in Form von miindlichen Erzéhlungen und schriftlichen Geschichten. So z.B. die
bogumilische religiose Auffassung, dass Gott zwei Sohne habe: ,Der Teufel sei der
erstgeborene Sohn Gottes, der zweite nach Gott, der zur Rechten des Gottes sitzt. Sein Name
ist Satanail. Er ist der Bruder des Logos (des Wortes). Er lehnte sich auf, wurde
hinausgetrieben und er fiel aus dem Himmel heraus. Er behielt seine Schopfungskraft bei,
schopfte die sichtbare Welt, wie es in der Genesis beschrieben ist. Er schopfte Adam, in den
Gott die Seele einhauchte. Eva auch gleicherweise. Der andere Sohn Gottes, der im Jahr 5500
nach der Schépfung entstanden sei, verkorperte sich in stofflosem Leib, er wurde gekreuzigt,
er stiirzte Satanail in die Unterwelt, und der letztere, nachdem er aus seinem Namen die

Endung -il (= -el) und auch seine Kraft eingebiifit hatte, blieb Satanos...“*

Der Zweikampf
zwischen Wahrheit und Liige, welcher im ,,Buch der Tiefen“ zu lesen ist, kann, wenn auch
auf Grund grofler Transformationen, als die diesbeziigliche Lehre der Bogumilen iiber den
Kampf zwischen Logos (Jesus) und dem Satan aufgefasst werden. Sie beide, obwohl
Wabhrheit im Streit gewonnen hatte, teilten sich die Welt untereinander auf. Der Himmel
gehort Jesus, die Erde mit den auf ihr lebenden Menschen fiel dem Satan zu. Fiir die
Menschen, die auf der Erde unter der Herrschaft des Satans leben, gibt es trotzdem eine

Moglichkeit der Rettung, weil, wie wir es aus diesem geistlichen Volksgesang erfahren:

Kro Gyners [IpaBnoii xutsb,
Tors npuuasHHbIi Ko ['ocniony,
Ta gyma u HacnenyeTb

50
Ce0e napcTBo HEOECHOE.

Wer nach der Wahrheit leben wird,
Der gelangt zu Gott,
Diese Seele ererbt fiir sich

Gewiss das Himmelreich.

* Tokarev 1987-1988: IL. Bd., 329.

49 Zigavinos beschrieb in den 1200er Jahren in seinem Buch die bogumilische Religion. Aus seinem
diesbezliglichen Werk (Evovuiog Zvyafnvog: Tlavomkia Aoypatyr; — Patrologia Graeca 130. 1289.) zitiert Ilona
Nagy nach der Enzyklopédie Opnoysytyys... in der Ubersetzung von Feriz Berki die bogumilischen Ansichten
iiber eine Schliisselfigur der dualistischen Sagen, also tiber den Teufel. S. dazu Nagy 1979: 326.

" Bessonov 1861-1864: 1. Bd., 299-305, Ne 82.
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Die slawische dualistische Mythologie und die dualistische religiose Weltauffassung der
Bogumilen, nachdem sie aufeinander getroffen waren, verflochten sich an den mdglichen
Ankniipfungspunkten, und so erfuhr die doppelte, himmlisch-irdische Herrschaft in den
geistlichen Volksgesingen ,Buch der Tiefen“ eine dichterische Gestaltung. Uber den
Ausgang des Zweikampfs zwischen Liige und Wahrheit berichten die im Folgenden zitierten
Zeilen aus zwei geistlichen Volksgesdngen, dass Wahrheit zu Gott in den Himmel lief oder
sie zu Gott in den Himmel genommen wurde, Liige dagegen in die dunklen Wilder lief oder
in die Herzen der Menschen eindrang. Die Wilder sind in der Mythologie, wie bekannt, der
Aufenthaltsort der bosen Méchte, der Ddmonen, der Teufel und in unserem Falle des Satans,
der hier Liige genannt wird. Es ist nun ganz klar und vollig {iberzeugend, dass hier die Rede

von Jesus und dem Satan ist:

ITo6exan(a) mpaBaa kb bory Ha Hebo,
[ToOexana KpuB/a Bb MPAaBOCIABHON Mipb,

o - 1
Bs IpaBOCIIaBHOU MIPB a KaKb TEMHBI neca.5

Wabhrheit lief zu Gott in den Himmel,
Liige lief in die pravoslawische Welt,

In die pravoslawische Welt gleichwohl in die dunklen Wélder.

IIpaBna Bb3ata kb bory Ha HE00;
(Kp)uBna-ta momnuia mo Bc(e)id 3eMITM CBATOPYCKOHA,

2
Bcen(¥)mach 1o cepaeriaMmb [0 TAHHHMb.

Wabhrheit wurde zu Gott in den Himmel genommen;
Liige verbreitete sich im ganzen heiligen Russland,

Sie drang geheim in die Herzen ein.

Der Streit und der Zweikampf zwischen Wahrheit und Liige haben nichstdestoweniger
auch biblische Wurzeln. Aus dem von Herber Haag redigierten ,, Bibel-Lexikon * erfahren wir

diesbeziiglich Folgendes: Im Neuen Testament ist Satan der Vater der Liige. Das »Wort der

3! Grigor‘jev 1904: 1. Bd., 599602, Ne 171 (207).
52 Grigor’jev 1904: 1. Bd., 605-610, Ne 174 (210).
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Wabhrheit« schlechthin ist das Evangelium, da sich in ihm die Wahrheit selbst zu Wort bringt.
Zur Erkenntnis der Wahrheit zu kommen ist gleichbedeutend mit »Christ werden«. Eine
besondere Bedeutung bekommt die Wahrheit in den johanneischen Schriften. Fiir Johannes
kann die Wahrheit in keiner Weise von Jesus, dem Offenbarer der Wahrheit (Jo 1,14-17)
getrennt gedacht werden. Nicht nur weil Jesus nichts als die Wahrheit sagt, sondern weil er
selbst die Wahrheit ist und weil es aufler ihm keinen Zugang zur Wahrheit gibt. Da sich Gott
der Vater selbst in Jesus aussagt, ist die von Jesus bezeugte Wahrheit die innerste Wahrheit
Gottes selbst, die dem Menschen jetzt als Gnade im menschgewordenen Wort geschenkt wird.
Daher entscheidet sich aber auch an der glaubigen Annahme bzw. an der verschlossenen
Ablehnung dieser Wahrheit Heil oder Unheil des Menschen.”

Zuletzt muss noch eine Frage beantwortet werden: Woher gelangten die zwei Hasen in die
geistlichen Volksgesdnge ,,Buch der Tiefen“? Meiner Meinung nach ist hierbei mit dem

54 . .
auf die russische Folklore zu

Einfluss des byzantinischen Schriftwerkes ,, Physiologus
argumentieren. Jutta Seibert ldsst in dem von ihr redigierten ,, Lexikon christlicher Kunst*
iiber den ,,Physiologus* Folgendes wissen: ,,Der Physiologus (das griechische Wort bedeutet
»der Naturkundige«) ist das d&lteste und meistverbreitete Tierbuch des christlichen
Mittelalters, das vermutlich um das Jahr 200 n.Chr. entstanden ist. Der Titel bezeichnet eine
Autoritét fiir Naturkunde, auf die sich der Autor des Buches stindig beruft. Entsprechend dem
Verstindnis der damaligen Zeit ist das Buch alles andere als das, was wir heute
»wissenschaftlich« nennen: In 55 Kapiteln werden wirklich existierende Tiere (z.B. Lowe,
Papagei, Pelikan) und Phantasietiere (Einhorn, Phonix), dazu auch einige Pflanzen und
Mineralien, vorgestellt. Jedes Kapitel beginnt, und das ist typisch fiir den »Physiologus«, mit
einer passenden Bibelstelle; dann folgen naturkundliche Aussagen, die zum groferen Teil
antiken Autoren (Aristoteles, Plinius d. A., Plutarch u.a.) entnommen sind; schlieBlich eine
Deutung, die Bezug auf die christliche Lehre nimmt. Physiologus-Handschriften wurden reich
illustriert und waren auch Grundlagen fiir weitere Tierbiicher, die Bestiarien (lateinisch
bestia: »wildes Tier«). In erster Linie sind sie aber wichtig, weil sie der Tiersymbolik bis in
den Barock eine Fiille von ikonographischen Anregungen gegeben haben. >

Die Beschreibung der phantastischen Tiere in den russischen geistlichen Volksgesingen

Buch der Tiefen* erinnert an die mittelalterlichen Bestiarien.’® Das diesen zu Grunde

liegende byzantinische naturkundlich-religiose Werk, der ,,Physiologus® (russ. Fiziolog)

%% Haag 1981: 1064—1065, 1864—1866.
** Physiologus 2005.
53 Seibert 1980: 258.
¢ Széman 1926: 13.
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gelangte recht friih zu den Russen. Seine Ubersetzung ins Slawische war schon in der Kiewer
Rus‘ bekannt.’’ Dieses Schriftwerk enthdlt zum Teil mythische Elemente der alten
volkstiimlichen Glaubensvermutungen und Relikte der ostlichen Religionen.”® Gewisse
Kapitel des ,,Physiologus® wurden in das naturkundliche und naive historische Werk mit dem
Titel ,, Sestodnev* (Sechs Tage) iibernommen. Aufer seiner Ubersetzung durch den Exarchen
Ioann ins Altbulgarische waren in dem alten Russland auch andere Textversionen
gebriuchlich.”

Im ,, Bibel-Lexikon “ von Herbert Haag findet man im Wortartikel ,,Hase* iiber dieses Tier
folgende Beschreibung: ,.Der Hase wird (Lv II, 6Dt 14,7) unrein genannt, weil er zwar
Wiederkduer sei (wie die reinen Tiere), aber keine gespalteten Klauen habe (zweites
mosaisches Erfordernis fiir ein reines Tier). In Wirklichkeit ist der Hase kein Wiederkduer.
Dieser Text wurde dann auch wiederholt gegen die biblische Unfehlbarkeit ausgespielt. Doch
passt sich der Gesetzgeber einfach dem Volksglauben an, der den Hasen als Wiederkduer

«60 Jutta Seibert

betrachtet, weil er mit dem Maule die gleichen Bewegungen macht wie diese.
teilt im ,, Lexikon christlicher Kunst* diesbezliglich noch manche Informationen mit: ,,Wie
der Mond in seinem Werden und Vergehen, war auch der Hase seit der Antike Sinnbild der
Fruchtbarkeit. Andererseits gilt der Hase seiner Fruchtbarkeit wegen negativ als sinnliches
Tier und erscheint deshalb beim Siindenfall (Adam und Eva) und anderen erotischen Szenen
(Batscheba, Susanna). Nach Deuteronomium (14,7) gehort der Hase zu den unreinen Tieren.
Ambrosius deutete den Hasen mit seinem im Ablauf des Jahres wechselnden Fell als Sinnbild
der Auferstehung und Verwandlung. Hasen auf Passionsbildern beziehen sich wohl hierauf.
Im Physiologus wird der bergauf fliichtende Hase als Sinnbild des Christen gedeutet, der sich
vor dem Teufel zu Jesus rettet (vgl. Psalm 104,18).“®! Im Folgenden zitiere ich das 5. Kapitel

(Vom Hasen) aus dem ,,Physiologus‘:

,,Der Hase ndmlich rennt schnell wie im Flug. Und wenn er dem Jéager entflieht und die hohen
Bergriicken hinaufrennt, so ermatten die Hunde zusamt dem Jéger und vermdgen ihn nicht zu
erjagen; rennt der Hase aber bergab, wird er rasch erjagt. Auch du nun, Christenmensch, wenn
du zur Hohe strebst — wie auch David sagte /Ps. 121,1]: »Ich erhebe meine Augen zu den

Hohen, von wo mir Hilfe kommen wird«, und dies bedeutet: zu den Tugenden und

57 Gudzij 1945: 58; Licha&év 1985: 50-51.

%8 Gudzij 1952: 135-136; Hadzisz— Kapitanffy 1974: 583-589.
%% Gudzij 1945: 57-58; Lichacév 1985: 48-49; Igloi 1988: 25.
 Haag 1981: 667.

¢! Seibert 1980: 136-137.
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gottgefilliger Entsagung —, dann ermatten die feindlichen Krifte zusamt dem Jager, will
sagen, dem Teufel, und du wirst ihnen nicht zur Beute. Nimmst du deinen Weg aber bergab,
ndmlich zu Verderbnis und Siinde, wirst du zur Beute der feindlichen Michte. Schon hat der

Physiologus vom Hasen gesprochen.

In dem deutschen Buch mit dem Titel , Der Physiologus: Tiere und ihre Symbolik“®
werden die Tiere des ,,Physiologus® und ihre Bedeutung in Bezug auf das Géttliche
ausfiihrlich behandelt. Merkwiirdigerweise wird in ihm vom Hasen kein einziges Wort gesagt.

Das Motiv ,,Hase* kam in die russischen geistlichen Volksgesénge ,,Buch der Tiefen* also
aus dem ,,Physiologus® byzantinischer Herkunft. Die Tréger dieses heiligen Liedguts, die
meist blinden oder verkriippelten Wanderbettler (russ. kaleki perechozie), gelangten in den
Besitz des geistigen Wissens iiber den Hasen aller Wahrscheinlichkeit nach durch miindliche
Uberlieferung. Es ist ein sprechender Beweis dafiir, dass im Mittelalter die hohe und die
populdre Kultur in Europa nicht unabhéngig voneinander isoliert existierten, sondern es gab
zwischen ihnen einen lebendigen Kontakt. Die beiden Ebenen der Kultur drangen einander
durch und bereicherten sich gegenseitig.

In Bezug auf den Zweikampf zwischen Wahrheit und Liige im geistlichen Volksgesang
,»Buch der Tiefen” fand ich ein anschauliches und iiberzeugendes Beispiel dafiir, dass die
verschiedenen Religionen und Weltauffassungen im Falle ihres Aufeinandertreffens einander
nicht unbedingt ausloschen, sondern sich gegenseitig stirken, weil es in ihnen Eingriffspunkte
gibt, seien diese freie Valenzstellen genannt, durch welche sie miteinander in
Wechselwirkung treten und einen synkretischen Zustand erschaffen. Daraus entstand in
diesem Falle eine Perle der russischen Volksdichtung: das ,,Buch der Tiefen, wenigstens ein
Textteil von ihm.

Die Apokryphen, unter ihnen auch Schriften und miindliche Erzdhlungen bogumilischen
Geistes, drangen, wenn auch auf verschiedenen Wegen, hoch intensiv in die Literatur und
Volksdichtung der européischen Volker ein, verbreiteten sich in breiten Kreisen und iibten
einen spiirbaren Einfluss auf die Entwicklung der europédischen christlichen Kultur aus. Um
das zu beweisen, prasentiere ich in meinem Aufsatz Sagentexte als Zeugnisse aus dem
schwedischen, ungarischen und russischen Kulturkreis. Ich habe dabei die dualistischen

Schopfungssagen einer griindlichen wissenschaftlichen Analyse unterworfen.

%2 physiologus 2005: 100-103.
% Der Physiologus: Tiere und ihre Symbolik 2005.
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Chrestomathie von dualistischen Sagen
SAGAN OM SMALAND®

[...],Jo, det var pa den tiden, nir Vér Herre holl pé att skapa virlden. Medan han arbetade
som bist, kom Sankte Per gdende forbi. Han stannade och sdg pé, och sa frdgade han om det
var ett svart gora. ‘Aja, det ar inte sa latt heller,® sa Var Herre. Sankte Per stod kvar d&nnu en
stund, och nir han mérkte hur létt det gick att ldgga ut det ena landet efter det andra, fick han
lust att forsoka sig, han ocksa. ‘Kanske att du behdver vila dig litet,” sa Sankte Per, ‘s kunde
jag skota arbetet at dig under tiden.® Men det ville inte Var Herre. ‘Jag vet inte om du &r sa
hemma i konsten, att jag kan anfortro dig att ta vid dar jag slutar,* svarade han. Da blev
Sankte Per ond och sa, att han trodde sig om att skapa lika bra l&nder som Var Herre sjélv.

Det forholl sig sé, att Var Herre just da holl pé att skapa Sméland. Det var inte en gang
halvférdigt, men det sdg ut att bli ett obeskrivligt vackert och fruktbart land. Var Herre hade
svart att sdga nej till Sankte Per, och dessutom tdnkte han vil, att det, som var sa bra pabdrjat,
borde ingen kunna forstora. Dérfor sah han: ‘Om du vill som jag, sa ska vi prova vem av oss
som bist forstar sig pa den hér sortens arbete. Du, som bara dr en nyborjare, ska fa fortsétta
med detta, som jag har begynt, och jag ska skapa ett nytt land. Detta gick Sankte Per genast
in pa, och sa borjade de arbeta var och en pa sitt hall.

Var Herre flyttade sig ett stycke sdderut, och dér tog han sig for att skapa Skéne. Det
drdjde inte ldnge, forrdn han var fardig, och strax fragade han om Sankte Per hade slutat och
ville komma och se pé hans arbete. ‘Jag har mitt i ordning for ldingesedan,* sa Sankte Per, och
det hordes pa rosten hur nojd han var med det, som han hade astadkommit.

Nér Sankte Per fick se Skane, maste han erkédnna, att om det landet var inte annat dn gott
att sdga. Det var ett bordigt och littodlat land med stora slétter, vart han ség, och knappt en
tillstymmelse till berg. Det syntes, att Var Herre riktigt hade tdnkt pa att gora det sddant, att
folk skulle trivas dér. ‘Ja, det hér &r ett bra land,® sa Sankte Per, ,men nog tror jag, att mitt ar
bittre.c — ‘Da ska vi g och se pa det,* sa Véar Herre.

Landet hade redan varit fardigt i norr och &ster, ndr Sankte Per hade borjat arbetet, men

sddra och vistra delen och hela inlandet hade han ensam fatt skapa. Nar nu Var Herre kom

® Lagerlsf 1962: 160-162.
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upp dit, dér Sankte Per hade arbetat, blev han sé forskrickt, att han tvérstannade och sa: ‘Hur i
all véarlden har du burit dig 4t med det hir landet, Sankte Per?*

Sankte Per stod ocksa och sdg sig omkring helt forvdnad. Han hade haft den tanken, att
ingenting kunde var sa bra for ett land som mycken virme. Dérfor hade han dragit ihop en
ofantlig massa sten och berg och murat opp ett hogland, och det hade han gjort, for att det
skulle komma néra solen och f4 mycket med av solvirmen. Ovanpa stenhoparna hade han
brett ut ett tunt lager av matjord, och s hade han menat, att allting var vél bestallt. [...]

‘Vad kan du ha haft for mening med att skapa ett sddant hiar land? sa Var Herre, och
Sankte Per urskuldade sig och sa, att han hade velat bygga opp landet sa hogt, att det skulle fa
mycket med av solviarmen.

‘Men da far det ju ocksd mycket med av nattkdlden,” sa Var Herre, ‘for den kommer fran
himlen, den med. Jag dr allt rddd for att det lilla, som kan véxa hir, kommer att frysa bort.*

Det hade forstas inte Sankte Per tiankt pa.

313

‘Ja, hir blir ett magert och frostbundet land, sa Véar Herre, ,det kan inte hjelpas, det.
[...]

DIE SAGE VON SMALAND®

[...] ,,Ja, weilt du”, begann er, ,es geschah zu der Zeit, wo der liebe Gott die Welt
erschuf. Wihrend er mitten darin war, kam Sankt Petrus des Wegs daher. Er blieb bei dem
lieben Gott stehen und sah ihm eine Weile zu, dann aber fragte er, ob das eine sehr schwierige
Arbeit sei? ,O ja, so ganz leicht ist es gerade nicht’, antwortete der liebe Gott. Sankt Petrus
blieb noch eine Weile stehen, und als er merkte, mit welcher Leichtigkeit der liebe Gott ein
Land ums andre herausarbeitete, bekam er Lust, es auch zu versuchen. ,Md6chtest du nicht ein
wenig ausruhen?’, sagte er zum lieben Gott. ,Dann konnte ich indessen deine Arbeit
iibernehmen.” Aber das wollte der liebe Gott nicht. ,Ich weil3 nicht, ob du dich auf diese Kunst
so gut verstehst, dass ich dich da weiterarbeiten lassen kann, wo ich authdre’, antwortete er.
Da wurde Sankt Petrus drgerlich und sagte, er getraue sich, ebenso gute Lénder erschaffen zu
konnen wie der liebe Gott.

In diesem Augenblick war der liebe Gott gerade an der Erschaffung von Smaland. Es war
zwar noch nicht einmal halb fertig, aber es versprach ein unbeschreiblich schones und

fruchtbares Land zu werden. Da aber der liebe Gott Sankt Petrus nur schwer etwas abschlagen

% Lagerlsf 1913: I. Bd., 120-121.
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konnte und auflerdem wohl auch dachte, was so gut begonnen worden sei, konne eigentlich
niemand mehr verderben, sagte er: ,Wenn es dir recht ist, wollen wir einmal versuchen,
welcher von uns sich auf diese Art Arbeit am besten versteht. Da du noch ein Anfénger bist,
sollst du an dem Land hier, das ich angefangen habe, weiterarbeiten, ich aber will ein neues
schaffen.” Sankt Petrus ging gleich auf den Vorschlag ein, und jeder begann sofort an seinem
Platz zu arbeiten.

Der liebe Gott riickte ein wenig siidwérts und machte sich daran, Skane zu erschaffen. Es
dauerte auch gar nicht lange, da war er fertig. Nun wandte er sich an Sankt Petrus und fragte
ihn, ob er fertig sei und ob er das neue Land betrachten wolle. ,Ich habe meines schon lange
in Ordnung’, sagte Sankt Petrus; und man hoérte seiner Stimme an, wie zufrieden er mit
seinem Werk war.

Als Sankt Petrus Skane sah, musste er zugeben, dass von diesem Land nur Gutes gesagt
werden konne. Es war ein fruchtbares, leicht zu bebauendes Land mit groBen Ebenen wohin
man sah und kaum einer leichten Andeutung von Berg. Es sah aus, als habe sich der liebe
Gott vorgenommen, dieses Land besonders gut zu machen, damit es den Leuten da wohl sei.
,Ja, das ist ein gutes Land’, sagte Sankt Petrus, ,aber ich glaube, meines ist doch noch besser.’
— ,Dann wollen wir es gleich einmal ansehen’, sagte der liebe Gott.

Als Sankt Petrus die Arbeit aufnahm, war das Land im Norden und Osten schon fertig
gewesen, aber den siidlichen und westlichen Teil und die ganze Mitte hatte er allein machen
diirfen. Als nun der liebe Gott sah, was Sankt Petrus gearbeitet hatte, erschrak er so, dass er
unwillkiirlich anhielt und ausrief: ,Aber was hast du nur gemacht, Sankt Petrus?’

Sankt Petrus selbst sah ganz verdutzt drein. Er hatte sich eingebildet, fiir das Land konne
nichts besser sein, als wenn es recht warm sei. Deshalb hatte er eine ungeheure Menge Steine
und Berge aufgehduft und ein Hochland zusammengemauert, in dem Glauben, dass er es
dadurch ndher an die Sonne heranbringe, und dass es alsdann recht viel Sonnenwirme
bekomme. Auf die Steinhaufen hatte er eine diinne Lage Erde gebreitet, und dann war seiner
Meinung nach alles aufs Beste bestellt gewesen. [...]

,Was kannst du nur flir eine Absicht gehabt haben, dass du dieses Land so erschaffen
hast?’ fragte der liebe Gott. Sankt Petrus entschuldigte sich und sagte, er habe das Land so
hoch gebaut, damit es recht viel Sonnenwérme bekomme.

,Aber dann bekommt es ja auch sehr viel Nachtkilte’, entgegnete der liebe Gott, ,denn
auch sie kommt vom Himmel herunter. Ich fiirchte, das Wenige, was da wachsen kann, wird
erfrieren.’

Daran hatte Sankt Petrus natiirlich nicht gedacht.

111



,Ja, das wird ein mageres, vom Frost heimgesuchtes Land sein’, sagte der liebe Gott.

,Daran lésst sich nun nichts mehr dndern.” ” [...]

A VILAG TEREMTESE®®

Az Isten Oszentsége és az ordog ketten dolgoztak. Akkor az 6rdogoét lekiildte az Isten
Oszentsége a tenger fenekire, hogy hozzon fel fodet. Hat fodet markolt 6 lent a tenger fenekin,
de amig felért a viz szinire, addig kimosta a viz a markabol.

Hat nem tudott hozni.

Akkor megint lekiildte, megint leszallott a viz fenekire és markolt fédet, de nem tudott
akkor se hozni.

Hat harmadszor mikor feljott, akkor se tudott hozni. Akkor es kérdezte az Isten dszentsége
az 6rdogot:

— Hat hoztal-e fodet?

Azt mondja:

— Nem tudtam hozni, mert kimosta a viz a markombol.

—Jol van — azt mondja —, méges hoztal, piszkald ki a kérmeidet, mer ott a féd.

Akkor kipiszkalta a kdrmeit szépen, valamennyi f6d a kdrmei kozi beragadott, akkor azt
szépen kipiszkalta. Hat addig gyurtak, Isten Oszentsége addig csinalta, amig hat nap alatt
akkorat csinalt, hogy egyik labaval ralépett. Hat akkor, mikor ralépett egyik labaval, akkor azt
mondta, hogy megpihennek.

Lepihentek. S amikor lepihentek, jbol hat nap alatt az a f6d ndtt, megnétt akkorara, hogy
Ok le tudtak mind a ketten fekiidni. S amikor lefekiidtek este, hat akkor az 6rdog elkezdte
16kdosni az Isten Gszentségit, hogy essék bé a vizbe, hogy meritse el a viz. Akkor 6 nem tudta
lelokni a f6ldrél, hanem amennyit 16kte Isten dszentségit, annyit nétt a fod arrafelé. Nagyon
nagyot nétt azon az éjen a fod. Reggel mondta az Isten &szentsége:

— Hat mit csinaltal — azt mondja —, egész ¢éjjel 16kdostél — azt mondja.

— Hat — azt mondja — nem birtam pihenni, hat olyan rosszul fekiidtem, nem birtam pihenni.

— Na jol van, 1add-e, most mar nagy a fod.

Nagy vot a fod, hat most kell valamit teremteni erre a fodre.

% Lammel — Nagy 2001a: 15-16. Sie beziehen sich auf das Werk von Bosnyék 1969: 89—101.
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Azt mondja:

— Teremtsiink!

— Hat teremtsél! — mondta az 6rdognek Isten dszentsége.

Hat akkor megrugott az 6rdog egy gajat (sardarabot), lett beldle egy béka. Hat a béka
elkezdett ugralni.

— Na latod, hogy én tudok teremteni.

—Jol van — azt mondja —, de embert es kell teremteni.

Hat akkor az Isten Oszentsége megrugott egy gajat (sardarabot), akkor lett egy ember
belble. Az az ember elkezdett besz¢élni, és igy lett ember a fodre.

fgy mondtak a régiek.

Maris Gyorgy, sz. 1903. Klézse, Moldva;
Egyhazaskozar (Baranya m.), 1968.
Bosnyék Sandor gytjtése

DIE ERSCHAFFUNG DER WELT?’

Seine Heiligkeit Gott und der Teufel, die arbeiteten zusammen. Den Teufel schickte Seine
Heiligkeit Gott hinunter auf den Meeresgrund, um Erde zu holen. Er raffte unten auf dem
Meeresboden Erde zusammen, aber bis er wieder an der Wasseroberfldche war, hatte ihm das
Wasser die Erde aus den Handen gewaschen.

Er konnte also keine bringen.

Wieder wurde er geschickt, wieder ging er hinunter auf den Meeresgrund und raffte Erde
zusammen, aber er konnte auch diesmal keine bringen. Und auch beim dritten Mal nicht. Da
fragte Seine Heiligkeit Gott den Teufel:

» Nun, hast du Erde gebracht? «

» Ich konnte keine bringen, das Wasser hat sie mir aus den Handen gewaschen. «

» Na schon «, sagte er, » du hast doch welche gebracht, mach dir die Fingernigel sauber,
da ist die Erde drunter. «

Also puhlte er brav alle Erde unter den Fingerndgeln heraus, die dort festgeklebt war. Und
die kneteten sie dann, Seine Heiligkeit Gott knetete so lange, bis sie nach sechs Tagen so grof3
war, dal er mit einem Fuf} drauftreten konnte. Als er mit einem Bein daraufstand, sagte er:

wjetzt wird ausgeruht«.

7 Lammel — Nagy 2001b: 3-4.
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Sie ruhten aus. Und wéhrend sie ausruhten, wuchs in sechs Tagen die Erde wiederum,
wuchs und wurde so groB, daf} sie sich beide darauflegen konnten. Aber als sie sich am Abend
hingelegt hatten, begann der Teufel Seine Heiligkeit Gott zu schubsen, damit er ins Wasser
fiel, damit ihn das Wasser verschluckte. Er konnte ihn jedoch nicht von der Erde stoBen, denn
immer wenn er Seine Heiligkeit Gott ein Stiickchen wegschubste, wuchs dort die Erde
weiter. Sie wuchs und wuchs in dieser Nacht. Am Morgen sagte Seine Heiligkeit Gott:

» Was hast du denn gemacht «, sagte er, » die ganze Nacht hast du mich geschubst «, sagte
er.

»Ich hab keine Ruhe gefunden, ich hab so schlecht gelegen, keine Ruhe hab ich
gefunden.«

» Na schon, siehst du, jetzt ist die Erde grof. «

Die Erde war groB, und jetzt mufite etwas geschopft werden auf diese Erde. Er sagte:

» Schopfen wir! «

» Schopf du doch! « sagte Seine Heiligkeit Gott zum Teufel.

Da stie3 der Teufel mit dem Fufl nach einem trockenen Kot, und aus dem wurde ein
Frosch. Und der Frosch begann zu hiipfen.

» Siehst du, ich kann schopfen! «

» Na schon, aber ein Mensch muf3 auch geschopft werden. «

Und Seine Heiligkeit Gott stiel mit dem Fufl nach einem trockenen Kot, und aus dem
wurde ein Mensch. Der Mensch begann zu sprechen, und so kamen Menschen auf die Erde.

So haben es die Alten erzéhlt.

Gyérgy Maris, geb. 1903, Klézse, Moldau;

Egyhézaskozar (Komitat Baranya), 1968

Gesammelt von Sandor Bosnyak

A LEGY MEG A SZUNYOG®

Mikor Péter meg az Ur Jézus mentek az tton, hat azt kérte Péter:
— Uram, Teremtém; hadd teremtsek én is valamit!
— Hat teremtsél! No, Péter, hat mit teremtesz?
Azt mondja:

— Legyeket!

¢ Lammel — Nagy 2001a: 190-191.
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Péternek a teremtése a légy.

— No — azt mondja —, valamit még teremtek! A szunyogokat! De, Uram,Teremtém, én Ggy
teremtem, hogy ha raszall valamire, emberre vagy allatra, az mindjart megdogoljon.

— A, Péter, azt mar nem engedem, hogy megd6g6ljon vagy meghaljon valami, mert akkor
nem maradna a vilagon semmi, csak a legyek meg a sziinyogok. Hanem, ha az ember racsap,
vagy az allat ralép, akkor pusztuljanak el mindjart.

fgy van ez azota, ha az ember megiiti a szinyogokat vagy a legyeket, mindjart
elpusztulnak. igy a szinyogokért meg a legyekért a Pétert szidjak az emberek.

— Fene egye meg a Pétert, nem tudott volna mas allatokat teremteni, csak ezeket! Inkabb

ne teremtett volna semmit !
Hajas Jozsefné Molnar Borbala,
67 éves, romai katolikus;
Bernecebarati (Pest m.), 1968.

Nagy Ilona gyijtése
FLIEGE UND MUCKE®’

Als Petrus und der Herr Jesus unterwegs waren, bat ihn Petrus:

» Mein Herr und Schopfer, 1aBB mich auch etwas erschaffen! «

» Meinetwegen. Und was erschaffst du, Petrus? «

» Die Fliegen! «

Die Fliegen sind also eine Schopfung des Petrus.

» So, und jetzt erschaffe ich noch etwas. Die Miicken! Aber die, mein Herr und Schopfer,
erschaffe ich so, daB} alle, auf die sie sich setzen, Mensch oder Tier, auf der Stelle sterben. «

» Nein, Petrus, das lasse ich nicht zu, daB} jemand stirbt, dann bliebe ja nichts auf der Welt
als die Fliegen und die Miicken. Die sollen sterben, und zwar sofort, wenn der Mensch
zuschlédgt oder das Tier darauftritt. «

So ist es seit damals, wenn der Mensch auf die Miicken oder die Fliegen schlégt, sind sie
gleich tot. Aber iiber den Petrus schimpfen die Menschen wegen der Miicken und der Fliegen.

» Hol der Teufel den Petrus, hétte er nicht andere Tiere erschaffen konnen als diese?

Lieber hitte er gar nichts erschaffen sollen! «

Frau Hajas, geb. Borbala Molnar,

 Lammel — Nagy 2001b: 135-136.
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1901, romisch-katholisch;
Bernecebarati (Komitat Pest), 1968

Gesammelt von Ilona Nagy

COTBOPEHUE YEJIOBEKA'

«bors MBIBBCS Bb MOBHULIU U BCIIOTUBBCA, OTEPCA BEXTEMDB, U BEPIKE C HebOece Ha 3CMIIIO, U
pacnpecsa coToHa € BOFOMI), KOMY B HEMb CTBOPHUTH YCJIOBCKA, U CTBOPH ABbSABOJIL YCIIOBCKA, a
bors AyHOIr0 BO Hb BJIOXKH; TEMIKE alle yMPETh YE€JIOBEKB, B 3€EMJIIO UIACTH TEJIO0, a Aylla K

Bory.»

DIE SCHOPFUNG DES MENSCHEN

,,Gott reinigte sich im Badehaus, und weil er in Schweill geriet, trocknete er sich mit einem
Strohwisch ab und warf ihn aus dem Himmel auf die Erde hinunter; und der Satan begann mit
Gott zu streiten, wer daraus den Menschen erschaffen solle; und den Menschen schuf der
Teufel, und die Seele aber steckte in ihn Gott; deshalb, wenn ein Mensch stirbt, kommt sein

Leib in die Erde, seine Seele aber zu Gott.”

KHHUT'A TOJIYBUHASI
Bosrosopmirs Bonoanmips KHA3E,
190  Boxomumips KHA3b BonoanMipoBHYb:
— « Of1 TbI oM ecH, IpeMyIpbIii Laphb,
— « IIpemynpsrii naps, laBeins EcceeBuun!
— «MHe Houech, cyapb, MaJIo CIAJIOCh,
— « MHe BO CHE MHOT'O BUZIENOCH:

195  — « KaO®I ¢b TO#t cTpaHbl CO BOCTOYHOM,

' Die Nestor-Chronik 1969: 172.
2 Bessonov 1861-1864: L. Bd., 299-305, Ne 82.
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200

205

210

215

220

225

— « A cb ApYroii CTpaHbl Cb IOy IECHHOM,
— « Kabbl 1Ba 3Beps cobupaucs,

— « KaOs1 gBa mroteie coberammcs,

— «[Ipomexay coboii Apanuce-Ounucs,

— « OIMHD OTHOTO 3BEPh OJI0JIETh XOUYETD.»
BoszroBopuis npeMyipblii Lapsb,
IIpemyapsiit naps JaBeinbs EcceeBuus:

— D10 He J1Ba 3Beps coOUpanucs,

— He nBa moTble coberanucs:

— 910 Kpusna cb [IpaBnoii coxoaunacs,
— IIpomerxmy co0O0H OUITHCH-IPAJIHCH;

— Kpusna IIpaBny ogoneTs Xo4eTs;

— IIpaBna Kpusny nepecnopuna.

— IIpaBna nomuna Ha Hebeca,

— Kb camomy Xpucry, Llapio HebecHOMY;
— A KpuBna nonuia y Hachk Bes 1O BCeit 3emuie,
— Ilo Bceit 3emuie o cBeTh-Pyckoii,

— ITo BceMy HapoIly XpHCTIaHCKOMY.

— Otb KpuBsl 3eMi1st Bockosiebanacs,

— OTb TOTO HapOIb BECh BO3MYILACTCS;

— Orp KpuBas! ctanb Hapob HENIPAaBUIbHBIH,
— HenpaBuiibHBII CTanb, 3100aMSATHBIN:
— OHH apyrh Apyra oOOMaHyTh XOTSTb,

— JpyT® Apyra MoecTb XOTATb.

— Kro 6yzaers [IpaBnoii xuth,

— Tors npuyastuHsIii ko ['ocnony,

— Ta gyma u Hacnenyers

— Cebe napcTBO HebecHoe. —

CrapbIMb JIOJSIMB HA NIOCTYIIAHbE,

A MOJOJBIMD JIIOASIMb JJIS TTAMSITH.
CnaBy noéms JlaBbiny EcceeBuuy,

Bo Beku ero cnaBa He MUHYCTCH.
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BUCH DER TIEFEN?

Fiirst Wolodimir sagte darauf,
190  Fiirst Wolodimir Wolodimirowitsch:
— Ach du, weiser Konig,
— Weiser Konig, David Jessejewitsch!
— Ich konnte nachts, Eure Majestét, wenig schlafen,
— Mir tradumte vieles:
195  — Als ob aus dem ostlichen Land,
— Und aus dem anderen, siidlichen Land,
— Als ob zwei wilde Tiere aufeinander trafen,
— Als ob zwei blutgierige Bestien iibereinander herfielen,
— Sie kdmpften und rauften miteinander,
200 - Die Tiere wollen einander {iberwinden. —
Der weise Konig sagte darauf,
Der weise Konig, David Jessejewitsch:
— Nicht zwei wilde Tiere trafen aufeinander,
— Nicht zwei blutgierige Bestien fielen iibereinander her,
205 - Liige und Wahrheit begegneten einander,
— Sie kdmpften und rauften miteinander;
— Liige will Wahrheit iberwinden,
— Wahrheit besiegte Liige im Streit.
— Wahrheit fuhr in den Himmel,
210 —Zu Christus selbst, dem himmlischen Konig;
— Liige dagegen verbreitete sich bei uns auf der ganzen Erde,
— Auf der ganzen Erde im heiligen Russland,
— Unter dem ganzen christlichen Volk.
— Wegen Liige erdrohnte die Erde;
215  —Daher lehnt sich das ganze Volk auf,

* Die ungarische Ubersetzung dieses geistlichen Volksgesangs s. in: Orosz 1996: 15-19. Auch die deutsche
Ubertragung habe ich selbst verfertigt.
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— Wegen Liige wurde das Volk falsch,

— Es wurde falsch und rachgierig:

— Einer will den anderen betriigen,

— Einer will den anderen auffressen.
220  — Wer nach der Wahrheit leben wird,

— Der gelangt zu Gott,

— Diese Seele ererbt fiir sich

— Gewiss das Himmelreich. —

Es ist fiir alte Menschen zum Anhoren,
225  Fiir junge Leute aber zum Einpragen.

David Jessejewitsch soll gepriesen werden,

Seine Ehre wird ewig dauern.

Gesammelt von P. V. Kirejevskij

(Erste Hilfte des 19. Jahrhunderts)
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