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Reinhard Ebner: Jenseitige und Tote in den ,Volksmarchen aus Kakasd"

Der helfende Ahne / der Tierhelfer

Wie Vladimir Propp in seinen ,Historischen Wurzeln des Zaubermarchens” anmerkt,
sind im Marchen Tier und Toter oft identisch. Der Ahne verwandelt sich mit seinem
Tod in ein Tier, oder der Ubertritt in die andere Welt geht mit dem Erwerb der
Fahigkeit der Verwandlung in ein Tier einher. Es gab also eine Phase in der
Entwicklung menschlichen Denkens und Vorstellens, in der Totenreich und Tierreich
zwei gleichbedeutende Begriffe waren. Das Jenseits war dasjenige Reich, das von
Tieren und von in Tiere verwandelten Toten bewohnt wurde. Es war das Reich, in
das sich der Herr der Tiere mit seinen Tieren vor dem Zugriff des Jagers
zurtckziehen konnte. In den Marchen drickt sich die Verwandlung in ein Tier oft
durch ein stellvertretendes Verschlingen durch ein Tier aus, manchmal sogar ein
rituelles, mehrmaliges Verschlingen, dem ein Ausspeien des Verschlungenen folgt.
Der Stammesvater, der allererste Ahne in totemistischen Gesellschaften, ist ein Tier,
das verehrt und mit Tabus belegt wird. Der Stamm fuhrt seine Ahnenreihe auf ein
Tier zuruck und sieht sich selbst als in direkter Linie von diesem abstammend und
daher von seinen speziellen Kraften profitierend. Vor den Ahnen empfindet man
keine Furcht mehr, wie vor den anderen Toten, denen man in einer Mischung aus
Schmerz, Trauer und Angst gegenubersteht. Die Wiederkehr, die Erscheinung des
Ahnen ist nicht nur nicht geflrchtet, sondern sogar erwunscht. Vor allem die
verstrichene Zeit ist es, die aus einem gewdhnlichen Toten einen Ahnen macht. “Im
Ahnenkult pflegt man also die Verbindung zu jenen Toten, deren langer
zuruckliegender Tod keine Angst mehr vor einer Rickkehr auslést [...]. Wenn die
Weichteile am Skelett verwest sind, scheint die Ahnenwerdung gelungen zu sein [...]
Die Ahnen wachen Uber Sitte und Brauch, Uber den Kreislauf allen Lebens, sie
gelten als Schiedsinstanz und bestimmen selbst das Schicksal der Nachkommen.
Sie sind verantwortlich fur Unglick und Krankheit, ihr Groll gilt als Ursache vielen
Leidens.”

Die Ahnen sind also nicht nur hilfreiche, gute Geister, sie kdbnnen auch zirnen und
dem Menschen Leid zufugen und mussen daher mit Opfern und Dienstleistungen bei
Laune gehalten werden. Im Marchen sind sie jedoch uUblicherweise dienstbare
Jenseitige, die dem Helden im Gegenzug und als Dank fur eine Leistung desselben,
manchmal auch ohne jeglichen augenscheinlichen Anlass, zur Seite stehen.

Die Manifestationen des hilfreichen Ahnen sind vielfaltig; manchmal ist es der tote
Vater oder die tote Mutter, 6fter noch ein tiergestaltiger Ahne. Haufig Ubt ein Pferd
oder Fohlen diese Funktion aus, das so genannte taltos 16 (Schamanenpferd). Haufig
auch die hilfreiche Schlange, die vielleicht den antiken und teilweise auch im
Mittelalter wieder zu findenden Glauben spiegelt, dass sich das Rickenmark eines
Toten in eine Schlange verwandle. Andere Helfer wie Vogel oder Fisch, zugleich
Symbol oder Hilfsmittel fiir den Ubergang in die andere Welt, die oft jenseits eines
Meeres oder Uber der unsrigen zu finden ist, treten ebenfalls regelmafig auf. Wie bei
den Jenseitsfiguren im Allgemeinen ist auch fur die Ahnen eine gewisse
Vertauschbarkeit zu konstatieren.

Die Macht der Ahnen ruhrt wie die Macht der Toten und Jenseitigen im Allgemeinen
daher, dass sie an der Macht der anderen Welt teilhaben. Auch der Marchenheld
kann sich durch seinen zeitweiligen Aufenthalt im Jenseits ein Quantchen dieser
Macht erwerben. Fur den Schamanen ist die Jenseitsreise und die Gewinnung von
jenseitigen Helfern Voraussetzung fur die Auslibung seines Amtes. Der Ahne verflgt

! Streck, Bernhard (Hg.), Wérterbuch der Ethnologie: Artikel Ahnen, Koéln, 1987, p. 16
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nicht nur Uber besondere Krafte, er ist auch der Inhaber von Wissen, das den
Diesseitigen vorenthalten ist; er weil® um die Geheimnisse von Leben und Tod und
um die Mittel, das Erstere zu verlangern und dem Letzteren den Stachel der
Endgultigkeit zu nehmen. Er erfreut sich — um in der christlichen Terminologie zu
sprechen — an der visio beatifica: “Wir werden den letzten Sinn des ganzen
Schopfungswerkes und der ganzen Heilsordnung erkennen.”?

Gleich zwei Helfer braucht der Schweinehirt im Marchen vom “Egig éré fa” (Der
himmelhohe Baum), um die Aufgabe der Ruckfuhrung der entrickten Konigstochter
aus dem Reich am Wipfel des himmelhohen Baumes zu bewerkstelligen.
Ungewohnlich — wenn auch zur Profession unseres Helden passend — ist vor allem
die Wahl des ersten Helfers: Ausgerechnet ein Ferkel fordert ihn auf, die Rettung der
Prinzessin zu wagen, und erklart ihm, wie diese zu bewerkstelligen ware. Der
Schweinehirt Janos verlasst sich voll und ganz auf die Ratschlage seines tierischen
Freundes, obwohl ihm in jeder Hinsicht der Tod droht beim Versuch der Bewaltigung
der Aufgabe: Fallt er, so wird er zu Staub zerschmettert, scheitert er auf andere
Weise, lasst ihn der Konig toten. Nach Uberwindung des gefahrenvollen Aufstiegs
gelangt der Held schlief3lich in die andere Welt und wird Knecht und Pferdehirt beim
24-kopfigen Drachen, der die Prinzessin in Form oder mit Hilfe eines Windstol3es
entfuhrt hat. Dort betreut er ein mageres Fohlen, das weil3, wie der Drache besiegt
werden kann, und sich, nachdem es Feuer zu fressen bekommen hat, in ein starkes
Ross mit goldenem Fell und funf Beinen verwandelt. So stérend ein flnftes Bein
(ebenso wie ein funftes Rad am Wagen) auch wirken mag, es ist neben einer
Auszeichnung des Pferdes zum taltos 16 (Schamanenpferd) — vergleichbar mit dem
uberschussigen Finger, durch die ein kunftiger Schamane neben anderen
korperlichen “Mangeln” erkennbar ist — vermutlich auch Symbol seiner besonderen
Schnelligkeit und seiner Moglichkeit zu einer besonderen, namlich fliegenden
Fortbewegungsart. Ein Indiz fir die von Propp gemachte Bemerkung, dass der
Tierhelfer manchmal vielleicht nichts weiter ist als eine Verkorperung und
“Ausgliederung” der besonderen Kraft desjenigen, der mit diesem Tierhelfer in
Verbindung steht, liefert die verschachtelte Lokalisierung der Kraft des Drachen, die
ebenfalls durch Tiere verkorpert wird bzw. in solchen zu finden ist. Mit der
Vernichtung dieser Tiere verliert der Drache seine Kraft und kann durch das
Abtrennen seiner Kopfe vernichtet werden.

Ott van az én erém, ott van az erdén éggy ezistmedve, s mindén délkor itt s itt
van égy patak, ahhoz a patakhoz jar vizet inni. Azt a medvét, ha valaki
mégléné, s a fejét kettéhasittana, abba van égy vaddisznyo, akkor kiugrik égy
vaddisznyo bellle, s azt a vaddisznyét ha valaki leléné, s a fejét kettéhasittana,
abbdl kiugrik égy nyul, s azt a nyulat, ha valaki leléné, s a fejét kettéhasittana,
abbdl kiugrik égy skatulya. Azt a skatulyat hogyha valaki ésszetorné két kével,
hat abba van kilenc darazs, az az én erém. Ha ezéket a darazsakat elpusztitjak,
még annyi erém se lész, mint égy beteg légynek. Azétt van ez a nagy titokba,
nem szabad mégtudja sénki, hogy én hol tartom az erémet.’

Man sollte meinen, mit all diesen Sicherheitsvorkehrungen ware dem Drachen ein
langes Leben beschieden. Zu seinem Ungluck erzahlt er diese Dinge seiner
unfreiwilligen Gattin, die sie an den Schweinehirten weitergibt.

Der Marchentyp, in dem der tote Vater oder die tote Mutter personlich ins irdische
Geschehen eingreifen, um dem Marchenhelden hilfreich zur Seite zu stehen, ist in
den Marchen aus Kakasd nicht auszumachen. Es lasst sich nur vermuten, dass mit

% Katechismus der katholischen Kirche (KKK), Miinchen/Wien, 1993, p. 297
3 Dégh, Linda, Kakasdi népmesék. Bd. |, Budapest, 1955, p. 190f
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den manchmal auftretenden alten Mannern oder Frauen ein Ahne gemeint sein
konnte. So zum Beispiel in den “Tizenkét rabld” (Zwolf Rauber):

Nachdem die ihrer Arme und Beine beraubte Marchenheldin gemeinsam mit ihrem
neugeborenen Kind ein zweites Mal im Wald ausgesetzt wird (die erste Halfte des
Marchens spare ich hier aus) und ihr Schicksal beklagt, taucht ein alter Mann auf,
der bisher im betreffenden Marchen nie vorgekommen ist. Er bittet sie um einen
kleinen Dienst und sorgt im Gegenzug daflir, dass ihre Arme und Beine wieder
wachsen. Als sie ihn fragt, wem sie dieses Wunder zu verdanken habe, gibt er sich
als Gesandter des Urhebers aller Wunder im christlichen Kosmos, als Botschafter
Gottes, zu erkennen. Die Tatsache, dass er unmittelbar auftaucht und hilft, deutet
jedoch darauf hin, dass von Anfang an eine Verbindung zwischen ihm und dem
Madchen bestanden hat, auch ohne dass sie im Rahmen eines Abenteuers oder
einer Hilfeleistung einander begegnet waren. Er verhalt sich wie ein Ahne, der sich
um seine Nachkommen sorgt und ihnen in der Not beisteht.

Der Tierbrautigam/der jenseitige Brautigam

Auf die — innerhalb bestimmter Grenzen — mogliche Vertauschbarkeit von Tieren und
Toten wurde bereits hingewiesen, weshalb auch hier beide in einem einzigen
Abschnitt behandelt werden sollen. Zudem haben die Tiere ebenso wie “[d]ie Toten,
die den Lebenden erscheinen, [...] meist zauberhaft gesteigerte Krafte.” Der
Charakter des Tierbrautigams und seine Funktion innerhalb des Marchens ist nicht
immer die gleiche. "A hosszabb-rovidebb ideig allatalakban €él6 emberrel vagy
természetfeletti lénnyel kapcsolatos képzetek nem egyértelmiiek. Rosszindulatu
lény, tlindér, boszorkany vagy szul6anyjuk atka folytan kell meghatarozott ideig
allatalakban élniiik [...]."

Fir die Toten- oder Jenseitigenhochzeit gibt es mehrere historische Belege auf den
verschiedensten Ebenen der Glaubensvorstellung: Aus dem Umkreis des
Schamanismus ist bekannt, dass der Schamane im Jenseits einen speziellen Helfer
des anderen Geschlechts hat, mit dem er in einer Art ehelicher Beziehung steht. Zum
anderen existiert auch die wohl symbolisch aufzufassende Vorstellung vom Tod als
einer Ehe mit der Todesgottheit. Drittens gab es noch die “Scheinhochzeit am Grabe
Lediger [...] Manchmal werden zwei tote Ledige so im Jenseits verbunden, manchmal
erhalt das [sic] Tote einen lebenden Gatten oder eine Gattin. Sie gehoren also in die
Klasse der vorzeitig Gestorbenen, sie haben das ,Ziel des Lebens’ nicht erreicht.”
Der Sinn eines derartigen Ritus liegt darin, eine Wiederkehr der Toten, die
unverheiratet und damit verfriht verstorben sind, zu verhindern. Der Tote soll nicht
zum Nachzehrer werden, der zurickkommt, um eine Gattin oder einen Gatten zu
sich in die jenseitige Welt zu holen.

Solche Tote konnen aber auch zurickkehren, um ein Eheleben oder ein
Liebesverhaltnis in unserer Welt zu unterhalten, sie kdbnnen mit Frauen verkehren
und sogar Kinder zeugen. Oft ist der jenseitige Brautigam oder die Braut Tier und
Mensch in einem, mit der generellen oder nur zu bestimmten Zeiten bestehenden
Madglichkeit, von einer Erscheinungsform in die andere zu wechseln.

Als Beispiel sei das Marchen von “Vas Laci” (Eisenlaci) angefihrt, der seine
Helferfigur im Verlauf der Erzahlung ehelicht. Zunachst rettet Vas Laci eine Schlange
aus einem brennenden Heuhaufen. Diese fuhrt ihn zum Schloss ihres Vaters und rat

* Bachtold-Staubli, Hans (Hg.), Handworterbuch des deutschen Aberglaubens: Artikel Tote (der),
Berlin/New York, 1987, p. 983

® Ortutay, Gyula (Hg.), Magyar Néprajzi Lexikon (MNL). Bd. 1: Artikel allatvélegény, Budapest, 1979-
82,p. 90

® Bachtold-Staubli, Handworterbuch: Artikel Totenhochzeit, p. 987
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ihm, das schlechteste Pferd, das rostigste Schwert und das dreckigste Hemd zur
Belohnung zu verlangen. Das Verhaltnis zwischen dem Helden und dem an sich
gefurchteten und in der Bibel gar verfluchten Tier ist von Anfang an ein vertrauliches:
“Félvétte a kégyocskat, bététte a kebelibe, s ményén vele.”” Um seine Geschwister
zu befreien, die in der Selchkammer eines 24-kopfigen Drachen und dessen Gattin,
einer Hexe, aufgehangt wurden, begibt er sich zu diesem, lasst sich jedoch von der
Hexe dahingehend bereden, das Panzerhemd und das Schwert in ihre Obhut zu
geben, damit der Drache die Bruder gehen lasse. Dies ist naturlich eine List, auf die
der Held gutglaubig hereinfallt. Auf den Rat seines Pferdes bittet er den Drachen,
ihn, nachdem er ihn getotet hat, in Sticke zu schneiden und diese in die Satteltasche
seines Pferdes zu geben. Der Drache willigt in diesen kuriosen letzten Wunsch ein.
Das Pferd, bei dem es sich, wie man jetzt erst erfahrt, aber bereits ahnte, um ein
taltos 16 handelt, galoppiert mit der makabren Fracht zum Schlangenkdnig, wo der
Junge ein Bad in él6-halé viz (Wasser des Lebens und des Todes) und eine
Behandlung durch Heilkrauter erhalt, die zu seiner Wiedererstehung und
Verschonerung fuhren. Aber nicht nur er hat eine Verwandlung durchgemacht, auch
die Schlange, die er gerettet hat, hat sich nunmehr in ein wunderschénes
menschliches Wesen verwandelt. Fur sie als Jenseitige, fur die kein Tod existiert, hat
der Junge nur geschlafen, wenn auch beinahe ewig: “Iman elaludtal te jol, 6rokre. De
felébredtél. Ne ménj el, fiam, innet, maradj itt!”®

Das Bad bewirkt nicht nur eine Wandlung des Jungen, es verleiht ihm auch die Gabe
der Metamorphose; er und das Madchen stehen nun auf einer Stufe. In weiterer
Folge verwandelt er sich in eine goldene Ente, Uberlistet in dieser Gestalt den
Drachen und bemachtigt sich wieder seines Panzerhemds und des Schwertes. Er
totet den Drachen, der zugleich gewissermalen die personifizierte Kraft der Hexe ist
(die beiden funktionieren in einer Art Symbiose), woraufhin diese auf ihren Besen
steigt und in die Holle fahrt.

Die geselchten Geschwister Lacis werden durch ein Bad wiederbelebt, das in ihrem
Fall zwar eine Verschénerung, aber keine Erlangung zauberischer Fahigkeiten zur
Folge hat. Es folgt die Heirat mit der Tochter des Schlangenkonigs, durch die der
Held zum kanftigen Thronfolger in der anderen Welt wird. Wahrend seine befreiten
Geschwister die Heimreise antreten, entscheidet er sich bewusst fur den Verbleib im
jenseitigen Reich seiner Braut.

Akkor szépén elvitte 6két [die Geschwister] a vizig, s ott kérésztul a hidon, s
iman az 6regasszon ott allott a I1adaval. Beléltek a ladaba, s elvitte a félvilagba,
félhozta arrul a fédrul, s igy hazakeritek a fiu és, a harom léany és. De 6
ottmaradott. Mégkérte a kégyodkiraly léanyat, elvétte feleségul, és maig és
élnek, ha még nem hottak.’

Der Herr der Tiere

“‘Der Herr der Tiere ist der Ubernatiurliche Eigentimer der naturlichen und
kreatlrlichen Welt und nimmt im jagerischen Denken eine hervorgehobene Stellung
ein: Er ist der Besitzer der jagdbaren Tiere; er ist es, der das Jagdwild schitzt und
leitet.”'® Beim Herrn der Tiere handelt es sich unzweifelhaft um die Vorstellung einer

! Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 21

® Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 25

® Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 27

1% Réhrich, Lutz, Der Herr der Tiere, in: Esterl, Arnica/Solms, Wilhelm (Hg.), Tiere und Tiergestaltige
im Marchen. Veroffentlichungen der Europaischen Marchengesellschaft. Bd. 15, Regensburg, 1991, p.
30

© Reinhard Ebner ISSN 1609-882X Seite 4



WEBFU [Wiener elektronische Beitrdge des Instituts flir Finno-Ugristik] 2002

Jagerkultur, die im Marchen ein Eigenleben entwickelt hat. Das Wohlwollen und die
tatkraftige Hilfe des Herrn der Tiere oder der Herren der Tiere (manchmal gibt es
Tierherren fir die einzelnen Tierarten oder fiir Tiere des Landes, des Wassers und
der Luft) sind dem Marchenhelden unentbehrlich und mussen meist durch einen
vorangegangenen Dienst erworben werden. Dabei handelt es sich nur selten um
Jagdglick und auch nicht immer um die Gabe der Verwandlung in das betreffende
Tier oder der Verwandlung im Allgemeinen; oft hilft der Herr der Tiere dem Helden
durch die Mitteilung einer Information, die er Uber seine zahlreichen Untertanen, die
nahezu jeden Ort beider Welten bewohnen, erlangt hat, oder er betatigt sich als
Schenker und Uberreicht der Hauptfigur des Marchens den magischen Gegenstand.
In der archaischen Vorstellung war der Herr der Tiere der Hiter des jagdbaren
Wildes. Er konnte Jagdgluck gewahren oder verwehren, indem er sich mit dem Wild
in eine Welt zurickzog, in die ihm der Jager nicht nachfolgen konnte. Durch die
Verschmelzung zweier Vorstellungskreise, jenem, der den Tod als die Verwandlung
in ein Tier betrachtet, und dem von einem Herrn der Tiere, ist wohl die Vorstellung
vom Herrn der Tiere als dem Wachter und Bewohner des Totenreichs entstanden.
Den Herrn der Tiere umgibt eine gleichsam sakrale Aura: Felix Karlinger berichtet
von einem sardischen Erzahler, der bei seiner Erwahnung stets den Hut zu luften
pflegte, "wie es sonst beim Nennen des Namens Gottes iblich ist""'. Seine
Eigenschaften und Fahigkeiten zahlt er folgendermalen auf: “Der Herr der Tiere
kennt Zahl und Namen der Tiere. [Er] ist der urspringliche Besitzer aller jagerischer
[sic] Zaubermittel. [...] Die gegessenen Tiere belebt er aus den vollstandig
zusammengetragenen Knochen wieder. [...] Seine Gestalt ist entweder
anthropomorph, oder er tritt als ganz- oder halbtierisches Wesen auf.”'?

Haufig ist die Figur des Schlangenkonigs, der auch im Marchen “A vereshasu kégyo”
(Die Schlange mit dem roten Bauch) auftritt: Ein armer Schaferjunge, der keine
potenzielle Gattin findet, rettet eine Schlange aus einem Feuer. Es handelt sich um
den Sohn des Konigs der Schlangen, der ihn Uber mehrere Grenzen hinweg, durch
die deutlich wird, dass es sich um eine Reise in die andere Welt handeln muss, zu
seinem Vater fuhrt, damit dieser ihn belohne. Der Junge tragt die Schlange dabei
furchtlos an der Brust, ein Bild, das uns nun bereits bekannt ist. Der Schlangenkdnig,
der eine diamantene Krone am Haupt tragt, begruf3t inn freundlich:

- Na, fiam - aszondja - akkor Ujj bé mellém az asztal mellé, s igyal, égyél
amennyi a bérodbe fér!

Mégvendégélte a kiraly. Akkor aszondja neki:

- Fiam, mit kévansz, amétt hazahoztad a fiamat?

- Nem kévanok égyebet, félségés kiraly, csak tanyits még az allatok beszédjire.
Aszondja a kiraly: [...]

- Na, fiam, nekém mindégy, ha erre van kévansagod, én mégtészém ezt és.

Kik6tt az asztal mell6l a kégyo, réalehelt a legénre, csak ennyit tétt:

M Karlinger, Felix, Vom Austausch der Jenseitsgestalten und Wandel der Funktion in der Volksprosa,
in:Gehrts, Heino/Janning, Jirgen/Ossowski, Herbert (Hg.), Gott im Marchen. Veréffentlichungen der
Europaischen Marchengesellschaft. Bd. 2, Kassel, 1982, p. 64

12 Rohrich, Der Herr der Tiere, p. 30f
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- Iman elméhetsz.™

Ebenso wie im Fall der Hexe oder des Drachen besteht die erste Handlung des
Schlangenkdnigs darin, dem willkommenen Gast zu essen und zu trinken
anzubieten. Wer von der Nahrung der Jenseitigen gekostet hat, wird gleichsam einer
der ihren, so wie der Sterbliche der griechischen Mythologie durch den Genuss von
Nektar und Ambrosia Unsterblichkeit erlangt. Der arme Schéaferjunge lehnt allen
Reichtum ab und verlangt das scheinbar geringere Geschenk; er méchte, dass man
ihn die Sprache der Tiere lehre. Zwar versucht der Konig dem Jungen seinen
Wunsch auszureden, aber was soll der Junge mit einer Handvoll Gold, wenn ihm
durch die Kenntnis tierischer Sprache samtliche Schatze dieser Welt zuganglich
werden? Das Schatzheben namlich hatte mit dem Jenseits und mit Jenseitigen zu
tun. Die Jenseitigen und insonderheit die Tiere sind daher in der Lage, Schatze zu
lokalisieren. Von dieser Gegebenheit macht der Schafer — in seine Welt
zuruckgekehrt — Gebrauch: Aus dem Gesprach seines Widders erfahrt er von einem
in einem Baumstamm versteckten Schatz, den er hebt, zu Reichtum gelangt und nun
endlich eine Frau gewinnt. Sein Arbeitgeber bietet ihm die eigene Tochter an.

Eine Szene, die das Zusammenrufen der Tiere durch den Herrn der Tiere beschreibt,
ist im Marchen von “Tundérszép Erzsébet” (Elisabeth Feenschon) enthalten. Der
gewissermallen “adoptierte” Sohn des Riesen begibt sich zu dessen Bruder, dem
Schlangenkonig, um herauszufinden, wohin seine entrickte Feengattin
verschwunden ist:

- Hat, fiam - aszondja -, kioregédtem annyira, de én nem halltam hirit. Minnya
ésszehivom - aszondja - az allatjaimat, hatha azok valamit nem tudnak
mondani, met azok az egész vilagot béjarjak.

El6vétt égy sipocskat, s kimént az ajtéba, s beléfutt abba a sipocskaba. Hat
jének ugy a kégyok, hat annyi csuszé-maszo allat, hogy teli vt a helység.

- Na - aszondja -, azt parancsolom nekték, hogy mélyik hallta hirit sétét gyasz
orszaganak, sétét gyasz orszaganak s Juhara varossanak?'

Der Wiederganger und Nachzehrer

Psychologisch gesehen ist der Nachzehrer vielleicht nicht mehr als das erzahlerische
Pendant fur die Angst des Menschen vor dem Tod, die besonders dann konkretere
Formen annimmt, wenn der Mensch durch den Tod eines anderen an die
Unausweichlichkeit des eigenen erinnert wird. Der Tote als die wirksamste Form des
Memento mori. "Lassen sich die Toten blicken, stehen sie in eigentimlicher
Stummbheit dem seinerseits vor Entsetzen verstummten Birger Auge in Auge
gegeniiber: Zerrbild des eigenen Lebens und Abbild seines baldigen Todes."" Ein
Abbild seines baldigen Todes: Was flr das Marchen und die Sage seine Giltigkeit
hat, trifft mit Einschrankungen auch fur das Horrorgenre zu, das Elemente beider
Erzahlformen Ubernommen hat und weiterfihrt. Bestimmte Vorstellungen belegen
die Existenz des Glaubens, dass die Erscheinung eines Gespenstes oder
Wiedergangers bedeutet, dass das eigene Leben bald zu Ende gehen wird.

Manchmal hat die Wiederkehr des Toten auch die UbergroRe Trauer eines
Hinterbliebenen und den vermutlich unbewussten Wunsch, der oder die Tote

'* Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 288
' Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 39
'® Brittnacher, Hans Richard, Asthetik des Horrors, Frankfurt/Main, 1994, p. 49
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moge wiederkehren, zur Ursache. Dennoch wird das Ereignis als solches, wenn
es einmal eintritt, als bedrohlich empfunden. Die Toten handeln unberechenbar
und sind grausam. Manchmal zerfetzen sie den Lebenden einfach, der ihre
Versammlung stort. Jeder Wiederganger ist ein potenzieller Nachzehrer. Die
Mar vom Nachzehrer hat allerdings auch eine Entsprechung in der Wirklichkeit:
dem statistisch haufiger auftretenden Sterben naher Angehdriger im ersten Jahr
nach dem Tod eines geliebten Menschen.

Auf eher humoristische Weise behandelt "A grof és Janos szolga" (Der Graf und sein
Diener Janos) das Thema: Der Graf kehrt nach seinem Tode Nacht flir Nacht in der
Zeit zwischen neun und elf Uhr wieder und wirft mit Geschirr herum. Es ist deutlich
zu erkennen, dass er Unerledigtes zurlickgelassen hat, das ihn nun nicht zur Ruhe
kommen lasst. Der schlaue Janos, der ahnt, was der eigentliche Grund ist, lasst sich
von der Witwe eine Schussel mit Gold aushandigen, die er im Stall vergrabt, und in
einem Glassarg neben dem Grafen in die Gruft legen. Er furchtet das nachtliche
Zusammentreffen mit dem Toten nicht; dies unterscheidet die Geschichte deutlich
von einer Sage oder gar Gruselgeschichte. Punkt neun Uhr erwacht der Graf aus
seiner Dammerexistenz und begibt sich mit Janos, den er ebenfalls flr einen Toten
halt, ins Haus, um wiederum mit Gegenstanden um sich zu werfen. Janos tut es ihm
gleich und wird fast enttarnt, da die Dinge, die er zu Boden wirft, zerbrechen,
wahrend jene, die der Graf schmeildt, heil bleiben; ein Hinweis auf das
Schattendasein, die reduzierte Existenz des Toten. Wie sich schlieBlich herausstellt,
hat der Graf drei Fasser mit Gold in seiner Kammer versteckt; diese sind der Grund
fur seine Wiederkehr. Janos grabt sie aus, behalt zwei davon fir sich und gibt ein
Fass an die Witwe weiter.

Im Anschluss an das Marchen folgen einige Bemerkungen Uber das Schatzheben im
Allgemeinen:

Csak oan halott jar vissza, aki életibe valamit eldugott, s sénki nem teszi mas
helyre, kivalt vasdarabot vaj pénzt. Berzebub 6rzi a pénzt, ratészi a kezit.

Apdsom mesélte, hogy a régi vilagban votak tolvajok, elloptdk a pénzt, s
elastak. Vot égy szinyaj, ahol nyarban foéztek. Ott vot égy kortefa és, s jol
termétt. Eccér aposom hazajétt a fuvarbdl, kifogta a lovakot, s vitte az istalléba.
[...] Hat 6k elméntek négyen. Astak a pénzt éjcaka. Egy berbencét értek el az
asoval. Ekkor mondtak:

- No, elertuk.

Ekkor égy pap béhajlott a kertén, s mégkérdézte:
- Adtok-é nekém belble?

- De te nem segitesz asni, nem adunk!

Ebbe a percbe eldérénducalt a pénz. A pap az lehetétt, aki 6rzette. Részt kéllétt
vona adni beldle neki.™

Nicht nur Uber die Vorstellung des Wiedergangers hangt das Schatzheben mit den
Toten zusammen. Als in der Erde vergrabenes Gut fallt der Schatz in den
Machtbereich der Jenseitigen. Nach einem Schatz zu graben war daher mit
unkalkulierbaren Risken verbunden und konnte unter Umstanden tédlich ausgehen.

'® Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 102f
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Die Jenseitigen bewachen den Schatz und lassen ihn nicht freiwillig bzw. nicht ohne
die Beachtung bestimmter Regeln seitens der Schatzgraber aus den Handen. Wie
beliebig die Figuren mitunter sein konnen, beweist der obige Textausschnitt: Zu
Beginn wird Beelzebub (Berzebub) als der Wachter aller Schatze genannt, am Ende
taucht dann die Figur eines Pfarrers als Wachter auf.

Auch das Thema der wiederkehrenden Toten kann ins Schwankhafte absinken. Der
Schwank ist die letzte Entwicklung eines Marchens bzw. einer Sage, deren Motive
nicht mehr verstandlich sind oder ihren Schrecken verloren haben. Die Erzahlung
von den "Két testvér" (Die beiden Bruder) ist zugleich die Entsprechung einer
Entwicklung der Gruselgeschichte, die mit dem englischen Begriff explained
supernatural bezeichnet wird und jenen Punkt markiert, als sich aus der klassischen
Gruselerzahlung die im Beginn aufklarerische Detektiv- oder Kriminalgeschichte zu
entwickeln beginnt. Das Ubernatiirliche und Jenseitige existiert mit einem Mal nur
noch als Anschein. Die Losung des Ratsel ist zugleich eine Erldsung von jenseitigen
Schrecken:

Ein reicher Mann hat zwei Sohne. Nach dem Tod der Eltern verbraucht der eine das
ererbte Vermdgen in kurzer Zeit bei Karten und Schnaps, wahrend der andere sich
als vernunftiger erweist. Nachdem er die Eltern begraben hat, heiratet er (eine gute
Partie selbstverstandlich), geht sorgfaltig mit dem Erbe um und nimmt den verarmten
Bruder barmherzig als Tagelohner auf. Letzterer gibt sich jedoch nicht damit
zufrieden, grabt die tote Mutter wieder aus und sorgt durch gekonnte Inszenierungen
dafur, dass Bruder und Schwagerin glauben, die Arme wuirde ihre posthume Ruhe
nicht finden. Nachdem sie jedes Mal erneut begraben wird, kehrt sie immer wieder.
Erst als der vernunftige Bruder seinen Anteil an dem Erbe mit dem Schwerendter
teilt, nehmen die Erscheinungen ein Ende. Er lasst es so aussehen, als ware die tote
Mutter seine Parteigangerin. Anstatt vom Wiedergangertum erzahlt das Marchen
eigentlich von der menschlichen Gier und vom Listenreichtum, den der Mensch
entwickelt, um zu Geld und Besitz zu kommen.

Der dankbare Tote

Propp behandelt den dankbaren Toten als einen ,Schenker” aus dem Jenseits. Der
dankbare Tote ist eine Figur wie der tote Ahne, der aufgrund seiner Nahe zum
Jenseits und den daraus folgenden zauberischen Fahigkeiten zu helfen vermag,
indem er dem Helden entweder einen magischen Gegenstand oder seine eigenen
magischen Qualitdten zur Verfugung stellt. Voraussetzung dafur ist eine
Gegenleistung des Marchenhelden. Der dankbare Tote ist fast immer ein Jenseitiger,
der keine Ruhe findet, der Unvollendetes im Diesseits hinterlassen hat. Meist handelt
es sich dabei um monetare Verpflichtungen, aufgrund deren Nichterflllung seiner
Leiche Ubel mitgespielt wird, soll heil3en: sie wird verprugelt.

Eine vdllige Trennung zwischen Korper und Seele, wie sie das Christentum
propagiert, hat hier nicht stattgefunden. Der Tote steht immer noch in Verbindung mit
seinem Korper und mit seiner Grabstelle, die er mehr oder weniger bewohnt.
Deshalb ist die Leichenschandung kein rein symbolischer Akt, sie kann durchaus
weitreichende Folgen fur den Betreffenden haben, da nur diejenigen am Jingsten
Tag auferstehen, deren Grab unversehrt geblieben ist und die angemessen bestattet
wurden. Das Schlimmste, das Achilles seinem Feind antun kann, ist, Hektors Leiche
hinter seinem Wagen herzuschleifen und ihr ein Begrabnis zu verweigern.

“‘A feketekdpenyes” (Schwarzmantel) ist eine interessante Mischung aus dem
Marchen vom dankbaren Toten und den Sagenmotiven des Nachzehrers und der
Mahrtenehe: Die verwitwete Konigin stellt ihrem Sohn in Verbindung mit seiner
Brautsuche eine unlésbar scheinende Aufgabe: Er darf erst dann heiraten, wenn er
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eine Frau wie seine Mutter gefunden hat, was in diesem Fall nichts anderes heift,
als dass die Braut Uber magische Fahigkeiten verfigen muss. Mit seinem Pferd
macht er sich nun auf den Weg und reitet an einem Friedhof vorbei, in dem vier
Manner damit beschaftigt sind, einen Toten zu verdreschen, der — wie sich
herausstellt — beim ganzen Dorf verschuldet war. Der Prinz begleicht die Schuld des
Toten und setzt seine Reise fort, als ihn plotzlich in volliger Dunkelheit jemand
anspricht:

- Hat ki vagy, ki van itt, hogy nem latlak, s a beszédét hallom?
Aszondja hogy:

- Nem ismersz? En vagyok - aszondja -, akit mégvaltottal a veréstiil,
mégfizettél értem.

- Hat hogyhogy? - aszondja -, hat te még vagy halva, hat hogy j6ttél te a sirbol
ki?

- Hat igy akartam - aszondja -, hogy ménjek veled, hogy fizessém vissza nekéd,
amit te adtal értem.

Aszondja az embér:

- En nem adtam kélcsén, én igy akartam, hogy mégfizessek, hogy hagyjak
békét nekéd, hogy nyugudjal.”

Hier ist bereits zu merken, dass die Erzahlung kippen wird. Unser Marchenheld ist
nicht gerade hoch erfreut Uber den Gewinn eines jenseitigen Helfers oder Schenkers,
ublicherweise eine der Voraussetzungen flr das Gelingen des ganzen Abenteuers.
Er hat die Schuld beglichen, um einer armen Seele ihre Ruhe wiederzugeben, nicht
um einen Wiederganger am Hals zu haben. Der Tote lasst sich jedoch nicht
abschutteln.

Der Grund, weshalb der Prinz seinen neuen Reisegefahrten ablehnt, ist identisch mit
jenem, aus dem er ihn mit Freuden begrufRen wurde, wenn es sich hier um ein
genuines Zaubermarchen handeln wirde: Der gute Mann ist offensichtlich tot. Der
Jenseitige weil® genau, wohin der Prinz reist und vor allem aus welchem Grund. Er
war auf das Zusammentreffen vorbereitet, er ist die fur den Helden — und nur far
diesen — bereitgestellte Helferfigur. In den Marchen kommt den Figuren nur in Bezug
auf die Hauptfigur Existenz und Existenzberechtigung zu. Der Tote findet eine als
Braut geeignete Prinzessin fur den Konigssohn und erfullt die mit ihrer Gewinnung
verbundenen unmaoglichen Aufgaben anstelle des Prinzen. Damit hatte der Tote
seine Schuldigkeit getan und konnte von der Buhne abtreten. Stattdessen nimmt er
nicht nur in unsichtbarer Gestalt an der anschlieBenden Feier sondern auch an der
Hochzeit teil, wobei er — ebenso wie der Brautigam — ewige Treue schwort. In der
Folge verlangt er die Halfte der Braut fur sich.

Um ihn loszuwerden, Iasst der Prinz den Unsichtbaren zunachst erfolglos verprugeln;
erst einem Pfarrer gelingt es mit Weihwasser, ihn zu vertreiben. Der Pfarrer, der hier
wiederum die Rolle eines mit Zauberkraften und besonderem Wissen Begabten
spielt, klart den jungen Mann schlie3lich Uber seinen Fehler auf:

' Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 59
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- Kiralyfi, kar vot, hogy kivaltod a veréstul, met ez éggy elkarhozott Iélék. El vot
karhozva. A sok ivas, a sok addssagot mégcsinata, hat sose gondoét Istenre,
csak az ivasra, hogy rosszat téhessén.™

Diesem Toten war es nicht bestimmt, ausgeldst zu werden. Die christliche Lehre ist
in diesem Punkt weniger barmherzig als das Marchen: Wer den Fluch Gottes tragt,
dem kann nicht so einfach geholfen werden. Das junge Paar heiratet nun ein zweites
Mal, frei von unglinstigen Vorzeichen.

Hexen, Feen, alte Frauen

Im Zusammenhang mit dem Teufel wird noch darauf hingewiesen werden, dass sich
seine Rolle im Marchen nicht unbedingt mit jener deckt, die er im Rahmen des
christlichen Glaubens zugewiesen bekommen hat. Ahnliches ist auch fiir die Hexe zu
bemerken. Mit der Hexe, wie sie Renaissance und Barock kennen bzw. entwickelt
haben, hat sie recht wenig zu tun. Nicht nur, dass wichtige Bestandteile des
Hexenglaubens wie Teufelsbund, Hexensabbat und Schadenszauber fehlen, die
Hexe im Marchen ist ein zumeist jenseitiges Wesen, wahrend es sich bei den
historischen Hexen und Hexern um Sterbliche handelte, die den verderblichen Bund
mit den Machten des Bdsen geschlossen hatten. Auch Biedermann meint in diesem
Zusammenhang: “Hexen sind in Sagen, Marchen, Mythen und im Hinblick auf ihre
Symbolgestalt zunachst nicht mit der schauerlichen Realitat der mitteleuropaischen
Hexenverfolgungen zu verbinden.”"®

Die Hexe im Marchen ist auch nicht immer eine negative Figur, d.h. eine, die dem
Helden Schaden zufigen mochte. Es kann sich bei ihr gar um eine Helfer- oder
Schenkerfigur handeln, wobei dieser Fall sicher seltener ist, als jener, in dem die
Hexe dem Helden wider Willen hilft, weil dieser beispielsweise die mit einer
Todesdrohung verbundene Aufgabe des Pferdehitens erfillt und sich daher das
zauberkraftige Fohlen als Belohnung ausbedingen kann. Dennoch ist auch im
Marchen die Hexe eine vornehmlich bdsartige und hinterlistige Figur, deren
gesellschaftliche Rolle im Gegensatz zu jener des taltos (Schamane) steht; “taltos
und Hexe waren einander Feind.”?°

Gemeinsam sind der in Hexenbulle und Hexenhammer systematisierten
Hexenvorstellung und der im Marchen verarbeiteten die magischen Fahigkeiten, tber
die die Hexe verfugt. Man unterschied dabei zwischen magia daemoniaca und magia
naturalis. Letztere ist die gewissermal3en gottgefallige Art der Magie, die meist vom
magus (Zauberer) betrieben wurde, wahrend die saga (Hexe) sich auf erstere
Variante verlegte. Im Gegensatz zu alten Frauen, Hebammen und Landstreichern,
die nur allzu leicht des Deliktes der Schadenszauberei, Kindstétung oder der
Teufelsbuhlschaft bezichtigt wurden, um schliel3lich am Scheiterhaufen zu enden,
wurden bekannte Gelehrte, die sich mit Magie beschaftigten und damonologische
Werke verfassten (Agrippa von Nettesheim), nie wirklich bedroht vom kirchlichen
oder weltlichen Arm der Justiz. Besonders den Manipulationen, die die Hexen mit der
teilweise noch ungeborenen Frucht des Leibes betrieben, wird in den einschlagigen
Werken breiter Raum gewahrt. Den Hexen wurden Kindsentfuhrungen und -tétungen
zur Last gelegt, da sie Blut und Glieder der unschuldigen Kleinen fur ihre
Inkantantionen oder zur Verfertigung von Salben brauchten. Der “Hexenhammer”

'® Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 63

'° Biedermann, Symbole, p. 189

% Kovacs, Agnes, Schamanistisches im ungarischen Volksmarchen, in: Gehrts, Heino/Lademann-
Priemer, Gabriele (Hg.), Schamanentum und Zaubermarchen. Verdffentlichungen der Europaischen
Marchengesellschaft. Bd. 10, Kassel, 1986, p. 114
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von 1487, ein Handbuch der Hexeninquisition, das die Periode des Massenwahns
einlautete, enthalt gar ein Kapitel mit dem Titel “Dal} die Hexen-Hebammen die
Empfangnis im Mutterleibe auf verschiedene Weisen verhindern, auch Fehlgeburten
bewirken und, wenn sie es nicht tun, die Neugeborenen den Damonen opfern”. In
keiner der "Volksmarchen aus Kakasd" taucht eine Hebamme in vergleichbarer
Funktion auf; dennoch Ubernehmen andere Figuren, die als Hexe oder hexenahnlich
geschildert sind, ahnliche Rollen. Vor allem die Kindsvertauschung (Wechselbalg) ist
ein gar nicht so seltenes Motiv.

Den Glauben an eine Verantwortlichkeit von Hexen flr Missgeburten belegt eine der
‘Harom csodatorténet”™ (Drei Wundergeschichten) des zweiten Bandes. Die
Geschichte ist recht kurz und soll daher in ihrer Gesamtheit zitiert werden:

Eggy asszonnak oan gyerméke szuletétt, két szarva vot, Dobondi Istannénak.
Es tudja, mit mondott édésanyam? Elhittak édésanyamat, hat lassa, hogy éjfél
utan all égy viragos bekecsbe éggy asszon. KO0szon neki, de nem koszon
vissza. Nekimégy utanna, hat néz vissza. Hat az és valami boszorkansag vét!
Aztan a gyermék méghott.”

Wie die Namensnennung beweist, haben wir es mit einer Glaubenssage mit
Wahrheitsanspruch zu tun. Den Grund fur die Missgeburt sieht die Mutter der
Erzahlerin in einer Verhexung. Nicht sie als Hebamme kommt also in Verdacht,
sondern eine mysteriose, mit Zauberkraften begabte Unbekannte.

Im Marchen vom “Kégyokiralyfi” (Der Schlangenprinz) ist der Zusammenhang nicht
ganz so deutlich, dennoch ist ein solcher herzustellen. Die Braut des
Schlangenprinzen kann erst gebaren, wenn sie ihren Gatten, der in der Jenseitswelt
weilt, umarmt hat. Schuld an seiner Uberhasteten Abreise und damit an ihrer
uberlangen Schwangerschaft ist eine 6rdéngés asszony, die ihr den Rat gab, die
Schlangenhaut ihres Mannes, die dieser nachts abzulegen pflegt, zu verbrennen.
Dies ist die Ubliche Verfahrensweise, um einen Tierbrautigam in einen sterblichen
Menschen zu verwandeln. In diesem Fall hat das Prozedere allerdings nachteilige
Folgen. Der Gatte entschwindet in die jenseitige Welt und lasst seine schwangere
Frau zurlck, die nun Uber sieben Jahre leiden wird, in denen ihr Bauch aufs
Riesenhafte anschwillt.

Die 6rdéngds asszony oder éregasszony, die die meist unheilvollen Ratschlage gibt,
lebt oft in direkter Nachbarschaft des vertrauensvollen Helden, der sich an diese
wendet. So meint auch Streck zum historischen Hexenglauben: “Die Hexen
schadigen vor allem ihre nachsten Nachbarn oder auch Verwandte. [...] Hexerei
geschieht meist aus Neid, Konkurrenzdenken.”??

Mit einer originellen Variation des Motivs der Vertauschung haben wir es im Fall der
“Tizenkét rabld” (Zwolf Rauber) zu tun. Durch die Intrigen der eifersuchtigen Gattin
eines ihrer Bruder kommt es so weit, dass der Marchenheldin, die der Kindstdtung
beschuldigt wird, Arme und Beine abgehackt werden. AnschlieRend wird die Armste
in einem Korb ausgesetzt. Ein Kodnigssohn findet, heiratet und schwangert sie (in
dieser Reihenfolge). Als der Prinz den obligatorischen Kriegszug gegen den
hundskdpfigen Tartaren fuhrt, die beiden jedoch durch einen Briefwechsel in Kontakt
bleiben, entspinnt sich eine neuerliche Intrige. Die oOrtliche Wirtstochter, die selbst
gerne in die konigliche Familie eingeheiratet hatte, bezirzt den Postboten und
vertauscht die Briefe. Den Konigssohn machen sie glauben, seine Gattin hatte
anstatt einer wunderschénen Tochter mit goldenen Haaren einen Hund geboren. Es
erfolgt nun der Befehl durch die Mutter des Prinzen, die unwurdige, weil fur die

! Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 232
22 Streck, Worterbuch der Ethnologie: Artikel Hexerei, p. 82
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Erhaltung der Stammfolge wertlose Braut gemeinsam mit dem Kind wieder
aussetzen. Dies geschieht schlieBlich auch. In diesem Marchen findet die
Kindsvertauschung also nicht wirklich statt. An ihre Stelle tritt die Vertauschung der
Motive: Das Motiv vom Wechselbalg wird ersetzt durch die Elemente Intrige und
Betrug.

Vladimir Propp betont die vielfaltigen Gestalten und Funktionen der Hexe:

Im wesentlichen kennt das Marchen drei verschiedene Formen der Hexe. Es
kennt zum Beispiel die Hexe als Schenkerin, zu der der Held kommt. Sie fragt
ihn aus, und von ihr empfangt er (oder die Heldin) ein Pferd, reiche Gaben usw.
Ein anderer Typ ist die Hexe als Rauberin. Sie raubt Kinder und macht
Anstalten sie zu braten, worauf dann Flucht und Rettung folgen. Schlief3lich
kennt das Marchen noch die Hexe als Kampferin. Sie kommt zu den Helden in
das Huttchen geflogen, schneidet ihnen einen Riemen aus dem Rucken u.a.
Jeder dieser Typen hat seine spezifischen Zige, aber darUber hinaus gibt es
Zuge, die allen Typen gemeinsam sind. All dies erschwert die Untersuchung
aufderordentlich.®

Vor allem aber erinnert ihn die Hexe “an einen Leichnam [...]. Sie ist eine Tote.”** Sie
ist also nicht nur — wie wir bereits bemerkt haben — eine Bewohnerin des Jenseits
und damit wohl eine Jenseitige, sie ist tatsachlich auch eine Tote.

Hexe und Fee, boszorkany und tiindér, konnen unter Umstanden identische Figuren
sein. Daneben Ubernimmt die Fee oder ein feenartiges Wesen auch die Rolle der
jenseitigen Braut, die durch einen Tabubruch entrickt wird und wiedergewonnen
werden muss. Ahnlich findet sich das Thema bereits in der Geschichte von Wélund,
dem Schmied, und der schwanenhaften Alwit in der Alteren Edda, an die
»jundérszép Erzsébet‘ von den Motiven her stark erinnert. Die Fee kann jedoch
auch Gegnerin der Hexe sein. Beide sind jedenfalls Jenseitige von bevorzugt
weiblichem Geschlecht, die Uber zauberische Krafte verfligen. Die Fee kann sich an
einen Sterblichen binden, dazu mussen aber — wie bei einem Zwitterwesen zwischen
Dies- und Jenseits stets der Fall — bestimmte Tabus beachtet werden.

2z Propp, Historische Wurzeln, p. 60
2 Propp, Historische Wurzeln, p. 81
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Der Teufel

"Warum wurde die Gestalt des Todes in unseren Marchen sekundar mit Elementen
des Teufelsglaubens libermalt?"?*, fragt Bubenheimer in seiner Studie iiber die Figur
des Gevatter Tod. Diese Frage stellt sich auch in umgekehrter Richtung: Tod und
Teufel scheinen sich mitunter zu Uberlappen bzw. austauschbar zu sein in manchen
Marchentypen, insbesondere dort, wo der unheimliche Brautigam auftritt.

Selten ist zu erkennen, was den Teufel als solchen ausmacht. Die traditionellen
Merkmale wie Horn, Schwanz oder Bocksbein sowie Requisiten wie die Gabel sind
meist nicht anzutreffen, da der Teufel in seinem AuRReren gar nicht beschrieben wird.

Das klassische Thema des Teufelsbundes - eher eine Sagen- und
Volksbuchthematik mit sozialen Implikationen — ist ebenso selten wie die Rolle, die er
in der Vorstellung vergangener Jahrhunderte in seiner Funktion als Buhlschaft und
BlUndnispartner der Hexe spielte. Die beiden Figuren Hexe und Teufel treten in den
Marchen zumeist getrennt auf. In christlicher Vorstellung gehéren Schlange und
Drache zu den Symbolen des Teufels, wodurch auch ein Zusammenhang zu diesen
haufig auftretenden Marchenfiguren gegeben ist.

Was aber ist seine Funktion in den Marchen? Er ist ein Toter, ein Bewohner der
anderen Welt, der seinen Aufenthalt entweder eher auf diese beschrankt oder
sporadisch an bestimmten Orten und zu bestimmten Zeiten bzw. in Verbindung mit
bestimmten Personen (das liebesbedurftige Madel in der Spinnstube) in der unsrigen
auftaucht; ein Auftritt, von dem eine Bedrohung ausgeht: Der Teufel ist im
Wesentlichen ein Nachzehrer. Er ist gleichermalien Herr Uber die Lebenden und die
Toten; auch das verbindet ihn mit der Figur des Todes. Als Dei carnifex, als der
Henker Gottes, ubernimmt er die Aufgabe, die Menschheit zu bestimmten Zeiten
exemplarisch zu priufen und zu bestrafen. Daneben "ist ihm die Amtsgewalt tber die
Toten Ubertragen: es entwickelt sich zwischen ihnen und ihm eine Art
Verwandtschaft. Der Friedhof ist sein Reich, eine Art Vorhof der Holle."?®

Dies bedenkend erstaunt es nun nicht mehr, dass er sich auch in der Kirche, dem
Aufenthaltsort Gottes auf Erden, so wohl zu fihlen scheint: Der Friedhof war ja
letztlich von Anfang an nur eine Erweiterung und Auslagerung des sakralen Raumes
der Kirche. Auch die Kirchen waren einst Begrabnisstatten, und sind es noch heute,
auch wenn die wenigsten Kirchganger daran denken mogen, dass sie Uber die
Ruhestatten der Toten schreiten.

Neben dem Teufel als Figur gibt es auch die Teufel im Plural. Dergestalt vervielfaltigt
verlieren sie ein wenig an Einzigartigkeit und damit an Bedrohung. So degenerieren
sie zu den Teufeln der Schwanke, dumme Gesellen, die nur allzu leicht Gbers Ohr zu
hauen sind, schwachliche und im Grunde feige Burschen, die fir den Marchenhelden
keine echten Gegner sondern vielmehr Watschenmanner darstellen.

Ein solcher Marchen- oder Schwankheld ist "Kilenc" (Neun), ein gefraliger
Halbwaise, der beim Kobnig seinen Dienst versieht. Als Lohn hat er sich
ausbedungen, dem Konig zwei Ohrfeigen geben zu durfen. Eines Tages, als er vom
Holzfallen zum Schloss zurlckfahren mdchte, fressen ihm die Wolfe die Ochsen
weg. Anstatt ihrer spannt er nun die Woélfe selbst, zwei Baren sowie einen Teufel, der
ihm lastig wird, vor den Wagen. Der Konig merkt nun, dass eine Ohrfeige des
jugendlichen Kraftprotzes durchaus todlich fiur ihn ausgehen kénnte, und dass er es
weniger mit einer billigen Arbeitskraft als mit einem Thronpratendenten zu tun hat. So
tragt er ihm auf, im Wald und am Friedhof Knochen zu sammeln und diese in der von

% Bubenheimer, Ulrich, Gevatter Tod, in: Gott im Marchen, p. 88
% Aries, Philippe, Geschichte des Todes, Miinchen, 1997, p. 606
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Teufeln betriebenen Knochenmihle auferhalb der Stadt mahlen zu lassen. Die
Knochenmuhle mag wohl — gemal der Marchenlogik, wonach die Zerstaubung eines
Leichnams den endgulltigen Tod des Menschen bedeutet — ein Symbol ewiger
Verdammnis sein. Die Teufel jedoch handeln nicht, wie man es von ihnen erwartet.
Sie, die nichts weiter sind als lacherliche Figuren, die jeglichen Schrecken verloren
haben in diesem Marchen, furchten sich vor Kilenc:

S ez a kapus az az 6rdog vot, aki a tengélyt kéllétt fogja, s az Usmerte Kilencet,
s azétt zarta bé a malom kapuijat.

Kilenc [...] rikojtoz, hogy nyitsak ki a kaput. Nem hogy kinyitsak, hanem vaj tiz
ordog fekudt neki, hogy ne tudjon béjonni. Hat ura kiabalt nekik vaj haromszor,
hogy:

Nyitsatok ki a kaput!
Hat visszaszotak, hogy:
Visszaméhetsz, met nem éngedunk bé az allatjaidval, s nem |€het 6rdlni.

Nem léhet? - aszondja - Ugy mégrugta a kaput, hogy a kapu kétfelé nyillott,
hogy az 6rdogok ugy vették a bukfencét, hogy majd a nyakik tort ki ..."*’

. und so weiter. Letzten Endes verzichtet Kilenc auf sein Recht, den Kdnig zu
ohrfeigen, und erhalt die Konigstochter sowie die Krone.
Von einer seltsam anmutenden Bilderschandung und den Rudimenten eines
Teufelspaktes erzahlt das Marchen von "Janos kovacs" (Schmied Janos). Dieser
Janos hat namlich ein Bild des Teufels Uber seiner Eingangstur befestigt und die
Gewohnheit entwickelt, diesen bei Eintreten auf die Nase zu schlagen. Als Rache
raubt der Teufel nun die Kirche aus und lasst es so aussehen, als hatte Schmied
Janos die Tat begangen. Daran, dass sich die an sich verschlossene Kirchentlr bei
Herannahen des Teufels von selbst offnet, ist einmal mehr erkennbar, dass die
Kirche in den Marchen zum Machtbereich des Teufels gehort.
Janos wird zum Tod am Galgen verurteilt, dem er nur dadurch entkommt, dass der
Teufel letztlich gegen die Zusicherung, sein Bild kunftig in Frieden zu lassen, die
Stelle des Schmieds als dessen Doppelganger Ubernimmt. Die Tatsache, dass der
Schmied im Besitz eines derartigen Bildes ist, ist sicherlich als Tabubruch zu
verstehen. Der Teufel — nun im Singular — ist im Volksglauben eine Figur, die mit
zahlreichen Verboten und Einschrankungen umgeben ist. Er ist der
Unaussprechliche, ein jenseitiges Wesen, das zahlreiche uneigentliche
Bezeichnungen tragt, um die Verwendung seines Namens zu vermeiden. Zugleich
vermeidet man, ihn abzubilden, um nicht "den Teufel an die Wand zu malen". Der
unvorsichtige Schmied, der den Teufel Uber seine Tur gemalt hat, wird ihn nur noch
durch einen Pakt los.

Der Riese

Der Riese ist heute in Ungarn in erster Linie in atiologischen Sagen als Figur erhalten
geblieben: "A bakonyi és az E-i felvidék, valamint Erdély hegyei kdzott talalhatd
kulonos alaku bemélyedést, arkot még ma is mint az o6riasok sarkanak, talpanak,
Oklének stb. nyomat mutogatjak, vagy egy-egy furcsa formaju sziklat az 6

" Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 279
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mikodésik eredményének tartjak."?®, wobei in diesem Zusammenhang immer
wieder die Vorstellung auftritt, Riesen wirden sich oder andere in Steine und Felsen
verwandeln.

Der Riese hat in den Marchen zwei scheinbar gegensatzliche Funktionen: Einerseits
ist er eine (Todes-)Bedrohung fur den Helden und Ubernimmt es als eine Art Initiator,
diesen zu qualen, zu prufen und zu verprugeln, andererseits erweist er sich als
vaterlicher Freund, der Uber besonderes Wissen und aullergewohnliche Krafte
verfugt, in die er den Marchenhelden unterweist. Er ist machtig, mitunter so machtig,
dass er Leben nicht nur zerstoren, sondern neu erschaffen kann. Mit den zwar
gefahrlichen, aber dummen Riesen der Odyssee (Verschwankung) haben die Riesen
der "Volksmarchen aus Kakasd" nur wenig gemein.

In “A harom kiralyfi meg a vaskalapos ember” (Die drei Prinzen und der Mann mit
dem Eisenhut) wird der jlingste Konigssohn mehrmals von zwolf Riesen verprugelt,
die Punkt elf Uhr durch den Kamin kommen und eine Stunde spater wieder durch
diesen verschwinden (die ungarische Geisterstunde zwischen elf und zwdlf Uhr
nachts). Nach den Prufungen, die zur Erschwerung noch mit einem Redeverbot
verbunden sind, bleibt der Junge jedes Mal wie tot bis zum Morgen liegen und wird
danach verjungt und verschont durch das Nehmen eines Bades oder das
Einschmieren mit einem selbst gekochten Gebrau. Die Prifungen sind die
Voraussetzung fur die Erlosung eines verwunschenen Madchens, das uber
zauberische Krafte verflgt, und fir die Gewinnung dieser zur Braut.

In “TUundérszép Erzsébet” (Elisabeth Feenschon) wird der jungste Sohn eines armen
Mannes bei einem Riesen wie ein Sohn aufgenommen:

Hat az erd6 szélin 6 méglatott égy nagy tuzet, az erdébe. Mén 6 a t6z felé, hat
lassa, hogy harom ol fa égétt égy rakasba, és égy nagy orias fekudt mellette.
Az az orias akkora vot, hogy az egész tuzet kerékbe vétte, a tuzet, akkora vot
az embér, s még a labara réatétte a fejit maganak. Akkora vot, hogy a fejit még
réatétte, az egész tuzet karikaba vétte. [...] Nekiker(t a legén, s félbutt az
oriasnak a képenye ujjaba. Oda bébutt a kdpenye ujjaba, s ott 6 elaludt. Akkor
léhet gondoni mekkora vét az az orias, hogy a kdpenye ujjaba bétért a legén.””

Der Riese als Huter des Feuers ist ein haufig anzutreffendes Thema. Auffallig ist die
unbequeme Korperhaltung des Riesen, vor allem auch deshalb, weil sie in
besonders redundanter Weise beschrieben wird, so als halte die Erzahlerin diesen
Umstand spezieller Aufmerksamkeit wurdig. Das Bild erinnert stark an den Uroboros,
ein Symbol der ewigen Wiederkehr (insbesondere von Tod und Geburt), dargestellt
durch eine Schlange, die sich in den eigenen Schwanz beil3t oder diesen verschlingt
und damit andeutet, “dal® dem Ende ein neuer Anfang in standiger Wiederholung
entspricht, dald der Abschlul eines Weges oder Prozesses einen Neubeginn
bedeutet.” Erstaunlich ist die geringe Furcht des Jungen vor dem Riesen, den er
zwar als todliche Bedrohung wahrnimmt, dem er aber dennoch nicht aus dem Weg
geht. Die Art der Entdeckung und die sofortige Begrufdung und Annahme als Sohn
gemahnt ein wenig an die Umstande einer Geburt.

Noch deutlicher wird Letzteres anhand einer ahnlichen Episode aus dem Marchen
von den “Kilenc buzaszem” (Neun Weizenkadrner). Wiederum ist es der Jungste eines
armen Mannes, der, nachdem er sich im Wald verirrt hat, auf den Feuer hitenden,
schlafenden Riesen stoft und sich bei diesem ins Hosenbein verkriecht. Als der
Riese aufsteht, rutscht der Bursche heraus und es entspinnt sich folgender Dialog:

2828 \INL. Bd. IV: Artikel orias, p. 97
2 Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 33
% Biedermann, Hans, Knaurs Lexikon der Symbole, Augsburg, 2000, p. 455
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- Apam, ne jedjél még télem, met én most szllettem téled.
Akkor ésszecsapta a kezét az drias:

- Mégés méen gondviselése van ennek a Teremtbnek, hogy é€en égyedul
vagyok ebben a roppantott nagy erdében, és mégajandékozott égy
fiigyermékvel, hogy ne légyek égyedil. [...] Hat mégajj - mondja -, csékojjalak
még!®’

Hier taucht er dann doch wieder auf, der dumme Riese, der sich Uberlisten lasst. Das
Marchen zeigt diesbeziglich sicherlich einen Zug zum Schwankhaften. Allerdings
sind die beiden keineswegs Gegenspieler, und der Riese verfugt trotz allem Gber das
geheime Wissen, das notig ist, um eine Fee zur Frau zu gewinnen.

Der Drache

Ackermann sieht im Drachen die Verkorperung einer Todesgottheit: “[N]eben den
anthropomorphen homerischen Goéttern, die vornehmlich Himmelsgottheiten waren,
blieben von alters her die Todes- und Unterweltmachte, die chthonischen Gottheiten
stark theriomorph. Sie werden als Wurmer, Schlangen, Drachen oder Raubtiere
dargestellt, die alles verschlingen.”*? Unklar bleibt in den Marchen oft die Gestalt des
Drachen, man weil3 meist nur, dass er uUber groRe Krafte und wie die meisten
Jenseitigen Uber eine gute Nase verfugt, wenn es darum geht, Sterbliche
aufzuspuren, dass er auch zauberische Krafte hat und gerne Menschen verschlingt;
daneben spricht er und verhalt er sich jedoch oft wie ein Mensch. Das MNL meint zur
Gestalt des Drachen in geschichtlicher Vergangenheit: "A kdzépkori egyhazatyak és
humanista zooldgusok leirasa és abrazolasa szerint: pikkelyes, krododilhoz hasonld
allat, hosszu farokkal és denevérszarnyakkal."** Mitunter hat er auch Ahnlichkeit mit
der Schlange; wie der Schlangenkdnig als Herr der Tiere herrscht auch er meist von
einem Schloss in der anderen Welt aus: “Der antike Mythos sieht den Drachen als
vielgestaltiges Unwesen und gibt ihm oft einen Schlangenleib und ein menschliches
Antlitz.”** Ebenso wie seine Gestalt sind auch seine Funktionen nicht allzu leicht
auszumachen. Zwar ist er meist Gegner des Marchenhelden, kann aber durchaus
auch als Helfer auftreten. Niemals jedoch gibt er sich sanftmutig und ungefahrlich wie
beispielsweise der chinesische Glicksdrache.

Propp sieht in den — in synchroner Hinsicht — gleichzeitig auftauchenden Gestalten
des guten und des bdsen Drachen das gefrorene Bild einer diachronen Entwicklung:
“Der ursprunglich wohltatige Drache verwandelt sich spater in sein Gegenteil. Und
erst dann entsteht die Vorstellung von dem Drachen als Ungeheuer, dem bosen
Drachen, den man téten muf3, und es entsteht das Sujet des Drachenkampfes, das
sich in der Geschichte nicht von sich aus, nicht evolutionar, nicht immanent
entwickelt, sondern infolge eines Widerspruchs zwischen seinen ursprunglichen
semantischen Formen und neuen Formen der Gesellschaft und ihrer Kultur.”® Das
bereits bekannte Bild also: Historische Entwicklungen, die durch veranderte
Zeitumstande und Gesellschaftsstrukturen nicht mehr verstandlich sind, Rituale, die

*" Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 144

32 Ackermann, Erich, (Un-)Tiere und Tiergestaltige in Mythos und Marchen der Antike, in: Tiere und
Tiergestaltige, p. 49

33 MNL. Bd. IV: Artikel sarkany, p. 400

* Ackermann, (Un-)Tiere und Tiergestaltige, p. 52

% Propp, Historische Wurzeln, p. 292

© Reinhard Ebner ISSN 1609-882X Seite 16



WEBFU [Wiener elektronische Beitrdge des Instituts flir Finno-Ugristik] 2002

dadurch mit einem Mal grausam erscheinen, werden umgedeutet und in ihrer
Bewertung verkehrt.

Auch der Akt des Verschlingens selbst — neben der Brautentfihrung eine der
bevorzugten Handlungen des Drachen — ist nicht so einfach zu interpretieren:
Einerseits ist er eine Bedrohung, die durchaus auch todlich enden kann, andererseits
ist gerade das Verschlingen durch den Drachen mit dem Erwerb magischer
Fahigkeiten verbunden oder notwendig, um in die andere Welt zu gelangen. Eine
besondere Verbindung hat der Drache zum himmelhohen Baum: Er residiert
entweder an der Spitzel, am Wipfel desselben, oder aber er nagt an dessen Wurzeln,
wie der Drache Nidhoggr an jenen der Weltenesche Yggdrasil in der germanischen
Mythologie.

Das Marchen vom “Egig éré fa” (Der himmelhohe Baum) bietet fast ein Urbild des
Drachen. Erstens den Drachen als Entfuhrer: Wenn er auch in dieser Funktion nicht
personlich auftritt, so doch ein Windsturm, der die Konigstochter auf den Wipfel des
himmelhohen Baumes und in sein Schloss tragt. Die Verwandlungskiinste des
Drachen bedenkend, kann es sich bei dem fatalen Windstol3 durchaus um diesen
handeln. Die Entfihrung durch den Drachen ist ein symbolischer Akt, der den Tod
des oder der Betreffenden marchenhaft aufbereitet. In diesem Lichte konnte einem
Satz vom Beginn des Marchens (“éccére nem szulettlink, s €éccére nem és halunk
meg”*®) besondere Bedeutung zukommen, er ist praktisch eine Vorwegnahme der
weiteren Handlung. Der Drache hat — wie stets — eine Vielzahl von Kopfen, die
insgesamt ein Vielfaches der Zahl Drei sind. Getotet werden kann er nur durch
Abtrennen samtlicher Kdépfe vom Korper. Er bemerkt sofort den fremden Geruch des
jungen Schweinehirten, der gekommen ist, um die Prinzessin zu befreien, und
verschlingt ihn nach seiner Entdeckung drei Mal, um ihn jedes Mal wieder
auszuspeien. Nach dieser seltsamen Begruf3ung fordert er ihn auf zu bleiben, mit
ihm zu essen und nimmt ihn schlieRlich in aller Freundschaft als Knecht auf. Der
Junge aber sinnt von Anfang an auf sein Verderben und schlagt ihm, nachdem er
einen Weg gefunden hat, ihm seine Kraft zu nehmen, alle 24 Képfe ab. Danach hat
er die Wahl, ob er Herrscher des dies- oder des jenseitigen Reiches werden mdchte.
Der Drache, der in einem Schloss wohnt, ist in diesem Marchen also der Herr Uber
die andere Welt.

Zu einer Art Zauberkampf kommt es zwischen “Vas Laci” (Eisenlaci) und den
Drachen, die seine drei Schwestern entfihrt haben. Auch in diesem Marchen hat die
EntfGhrung nur mittelbar stattgefunden: Aufgrund eines Frevels Lacis hat die Erde
die Schwestern verschluckt (vgl. das Verschlingen durch den Drachen), woraufhin
sie in den Schldéssern der drei Drachen gelandet sind.

- Jaj, kedves tesvérém, métt jotté ide? Jaj, minnya hazaj6 a tizénkétfej6 sarkan,
s tégéd mégal, elnyel - aszondja [die Schwester] - elnyel.

Ne féjj sémmit, édés tesvérém - aszondja -, érted jottem, haza akarlak vinni. [...]

Hat amikor beszélgettek, hat ugy mégutte a buzogany a kaput, hogy kétfelé
esétt a kapu.

- Jaj, hallod, itthon van, man j6.
- Hadd el, hadd j¢jjon!
Nahat, elkialtsa magat a sarkany:

% Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. |, p. 184
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- Mit keresél te itt, hogy mertél ide j6ni? - aszondja.
- Azétt jottem, hogy hazavigyem a nénénmeét.

Héj, nagyot kacag, aszondja: Varjal el6bb, s aztan gyere vissza el6bb -
aszondja - a vascs(rbe!

Kivitte a vascsirbe, s az és elovett égy vaskényeret.

- Na - aszondja -, vagjal a kényérbl. De ugy, hogy €dd és még, amit levagsz.
Elvétte a kést, s kettObe vagta a kényeret. Beléharapott.

- Na - aszondja -, latom, hogy égyre jar az erdnk, birk6zzunk még!

Addig vagtak égymast belé abba a vascsérbe, hogy utdobb ez gybzte le.
Belévagta nyakig, s levagta mind a tizénkét fejit.>’

Die etwas prahlerische Ankunft des Drachen mit der vorausgeworfenen Keule ist in
den "Volksmarchen aus Kakasd" im Zusammenhang mit diesem Motiv Ublich. Die
Kraftmeierei der beiden, das Abschneiden einer Schnitte aus einem eisernen Brot
und der Verzehr desselben, ist nicht bloRes Imponiergehabe, sondern hat seinen
Sinn: Laci muss beweisen, dass er dem Drachen ebenbdirtig ist, dass er Uber
jenseitige, also zauberische Krafte verfugt. Erst dann lasst sich der Drache zum
Kampf mit ihm herab, der letztlich fur diesen tddlich endet.

Heilige und Engel

Mitunter tritt Christus, ein Engel oder Heiliger an die Stelle des Helfers oder
Schenkers, ohne dass das Marchen damit die Schwelle zur Legende, zu einer
marchen- oder sagenartigen Erzahlung in christlicher Umdeutung, Uberschreiten
wurde. Der betreffende Heilige oder Engel Ubernimmt einfach die Rolle und Funktion
des Jenseitigen oder des hilfreichen Tieres und verhalt sich zumeist auch wie diese.
Woéller meint gar in Umkehrung der Verhaltnisse: “Ohne Ubertreibung 4Rt sich
sagen: Das hilfreiche Tier ist im Christentum kein Geringerer als Christus.”®® Dass
die Heiligen und Christus als Bewohner eines jenseitigen Reiches fur die Ersetzung
anderer jenseitiger Figuren geradezu pradestiniert sind, lasst sich nicht leugnen.

Im Marchen vom “Halasz Jézsi” (Fischer Jozsi) besorgt das typische Gespann von
Petrus und Christus gar das Geschaft der Vernichtung des Widersachers: Der faule
Jézsi fangt eines Tages einen goldenen Fisch, der sich in eine Frau verwandelt.
Nach der EheschlieBung zwischen den beiden erbaut sie ihm mit Hilfe einer
Drachenschar, die sie befehligt, ein Schloss, das an den Wolken befestigt ist. Das
weckt die Neugier des Landherrn, der die beiden zum Essen ladt und sich
unsterblich in die schone Gattin Jozsis verliebt. Um ihn zu verderben, stellt er ihm
einige unmogliche Aufgaben, die seine Frau flr ihn bewaltigt. Eine dieser Aufgaben
besteht in dem blasphemischen Ansinnen, Petrus und Christus zum Essen
einzuladen. Diese nehmen die Einladung zwar an, stellen aber ihrerseits dem
Landesherrn eine unmogliche Aufgabe: Er musse in einer Nacht Weizen saen,
ernten und daraus Brot flr sie backen. Die Herstellung dieses “Wunderbrotes” gelingt
ihm in Ermangelung eines jenseitigen Helfers selbstverstandlich nicht. Als die beiden
Geladenen schliel3lich vor geschlossenen Toren stehen, weil die Bewohner sich

% Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 21
% woller, Hildegunde, Die hilfreichen Tiere, in: Tiere und Tiergestaltige, p. 151
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versteckt haben, brennen sie das Anwesen mit allen, die darinnen sind, nieder.
Jesus selbst meint dazu nur: “Hadd el, hogy égjenek. Ezék nem és érdeméltek
égyebet. Az &en irigy embér csak éet érdémél.”®

Auch wenn es auf den ersten Blick so scheinen mag, als hatte die Geschichte
zumindest in Rudimenten eine Art Moral zu transportieren — dem ist nicht so. Jézsi,
von dem es zu Beginn des Marchens heil3t, er ware abgrundtief faul, hat sein Glick
und den Segen in keiner Weise verdient. Auch der Hinweis Jesu auf sein bisheriges
Wohlverhalten trifft nicht zu. Er ist einfach der Marchenheld und als solchem fallen
ihm diese Dinge in den Schold. Er braucht sich nicht einmal um die Hand seiner
jenseitigen Braut zu bemuhen, keine Prufungen zu bestehen. Drei Jenseitige — seine
Gattin, Petrus und Christus — bieten sich als seine Helfer und Schenker an, ohne die
geringsten Gegenleistungen einzufordern.

Das einzige, das in diesem Marchen neben den beiden genannten Figuren daran
erinnert, dass wir uns in den Gefilden des christlichen Glaubens befinden, ist das
Vorhandensein der Requisiten der Eucharistie. Diese sind in die unmdglichen
Aufgaben recht diskret eingebunden: Eine der Aufgaben Jozsis besteht darin, in
einer Nacht einen Berg einzuebnen, Wein anzupflanzen und auch gleich zu keltern.
Die Aufgabe, die der Landherr zu bewaltigen hat, besteht dagegen in der Herstellung
von Brot auf ahnliche Art und Weise. Der Leib Christi ist in diesem Marchen — wenn
man so will — nicht nur real, sondern auch symbolisch anwesend.

Engel treten selten als Helfer auf, daflr als die Kinder der Erwahlten, der Heldin in
Marchen wie jenem von der “Tundérszép llona” (llona Feenschon). Die jlingste
Tochter des reichen Mannes gebart dem Sohn des Kaisers goldlockige Zwillinge, die
“hasonlitottak ménnyei angyalokhoz™*® Der Hinweis auf das engelhafte Aussehen ist
sicherlich nicht wortlich zu nehmen. Da sich diese Wendung jedoch in anderen der
Marchen aus Kakasd wiederholt, ist ihr schon einige Bedeutung zuzumessen. Diese
Aussage bezieht sich neben der atherischen Schonheit der Engel wohl auch auf ihre
Funktion als “spirituelle Mittelwesen zwischen Gott und Welt"'. Aufgrund dieser
Mittlerfunktion, die sich auch in der eines Psychopompos manifestieren kann, tragen
die christlichen Engel spatestens seit dem vierten Jahrhundert Flugel, die sie —
ahnlich beispielsweise dem gefligelten Pferd — zur Reise zwischen den beiden
Welten befahigen. In der weiteren Folge dieses Marchens taucht ein ratgebender, ja
geradezu allwissender Schafhirte auf, der sich spéater als “Ur Jézus” zu erkennen
gibt. Der bei seiner Geburt als engelhaft geschilderte Junge, der in dieser zweiten
Halfte des Marchens zur Hauptfigur avanciert, kann dies zunachst nicht glauben: ,Az
nem létézik! Jaj, azt ne monja nekém, az Ur Jézus az égben van, de nem a juhok
mellett.“*? Da kennt unser Held seine Bibel aber schlecht. Bereits der Gott des Alten
Testaments gibt sich als der Hirte seines Volkes zu erkennen. Im Besonderen steht
der Hirte aber flr Jesus Christus: “Ich bin der gute Hirt, ich kenne die Meinen, und
die Meinen kennen mich, wie mich der Vater kennt, und ich den Vater kenne. Ich
gebe mein Leben fiir die Schafe.”*?

Gevatter Tod

Die altesten, uns bekannten Aufzeichnungen, die die Figur des Gevatter Tod
enthalten, stammen aus dem Island des 14. Jahrhunderts. Spater hat u.a. auch Hans

% Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 183

0 Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. II, p. 75

*! Heinz-Mohr, Gerd, Lexikon der Symbole. Bilder und Zeichen der christlichen Kunst, Minchen, 1998,
p. 93

*2 Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 81

3 Johannes 10, 14f
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Sachs das Thema bearbeitet, und "[hJozzank [nach Ungarn] hihetéleg német
forrasbol (forrasokbdl) keriilt."** Die Marchen aus Kakasd gestalten das Motiv im
“Sargalabu halal” (Der Tod mit den gelben Beinen), wobei nur bedingt von einem
Marchen zu sprechen ist: "Der Handlungsablauf mit dem Uberwiegend tragischen
Ende entspricht nur teilweise marchenhaften Strukturen; je nach Gewichtung der
Motive ldgen eher Zuordnungen zu Exempel, Legende oder Schwank nahe."* Die
Geschichte beginnt mit der vergeblichen Suche des armen Mannes nach einem
Paten fUr seinen jungsten Sohn, an deren Ende ein drastischer Entschluss steht:

- Tudod mit, feleség, csinallok égy j6 botot, s a végibe égy vasat, s kiményék a
csaszar-ut mellé, s beléhuzédom az arokba s akivel mégtalakozom,
mégszollitom komanak. Hogyha nem igérkézik, ugy mégutom fejbe, hogy
azonnal méghal.

Hat el és mént a szégén embér este sététbe. Kimént az orszagut mellé, s
beléhuzoddott égy sancba. Hallgatozik, hogy ki j6 az uton. Hat éccér hajja, hogy
ketten jonek. Mikor odaérnek, félszokott, s elukbe allott.

- Kik vagytok - aszondja - alljatok még!
Még és allott mind a két embér: - Mit akarsz velink?

- En azt akarom, hogy sziiletétt mama égy gyermékém, s el kéne kiidjem
kérésztéltetni, s nem kapok kérésztkomat, aki kérésztviz ala tartsa a gyermékét,
hat tu kik vagytok?

Aszondja az egyik: - En vagyok Szent Pétér, s a masik Krisztus Urunk.
Mikor ezt méghallta, hogy kivel van déga, aszondja:

- Na, tik nem kéllték komanak, még ha igérkézték, se kéllték.

Azt mondja Krisztus Urunk: - Hat métt nem, te szégén embér?

[...] - Azétt, hogy nekém annyi gyermékét adtal, s azt sem tudom, melyiknek mi
a néve, s vadnak urak, akik tejbe-vajba férédnek, s azoknak nincsen
gyermékék. Azok pénzvel és mégvénnék, s nem adsz azoknak. Nekém annyi
van, hogy mindén szégéletbe 6Ot-hat sir, hogy éhések, s a két karombol iman
nem tudom tartani Uket. Ménjetek iman bajotokba, nem kéllték!

Aval elmént Szent Pétér Krisztus Urunkval, s a szégén embér visszahuzddott
az arokba. Eccér hajja ura jon valaki. Mikor kdzelédétt, félugorott, s elejibe
allott: - Halld, ajj még!

Az még és allott. Aszondja a sz€gén embér: - Ki vagy?

- En vagyok a sargalabu halal.*

Der Leser fragt sich bald, wohin die Landstral’e, am Rande derer sich der arme
Mann aufgebaut hat wohl fUhren mag. Sie scheint ausschliel3lich von Jenseitigen

* MNL. Bd. II: Artikel halalkoma, p. 418
> EM. Bd. V: Artikel Gevatter Tod, p. 1224
6 Dégh, Kakasdi népmesék. Bd. I, p. 80f
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frequentiet zu werden. Jesus hochstpersonlich marschiert mit  seinem
obligatorischen Begleiter, dem Heiligen Petrus, inkognito an ihm vorbei, ganz wie
Harun Arraschid und sein Wesir in den Marchen aus Tausendundeiner Nacht.

Das Marchen tragt eine deutlich sozialkritische Note, auch Bubenheimer weist darauf
hin, “[d]al® sich die Unterprivilegierten der Gesellschaft mit der Tendenz des
Méarchens am ehesten identifizieren konnten™’: Obwohl der Mann mit dem Vorsatz
ausgezogen ist, den Erstbesten als den Paten seines Sohnes zu akzeptieren, ja ihn
vermittels einer Todesdrohung zur Annahme der Patenschaft zu zwingen, werden
ausgerechnet die beiden christlichen Figuren barsch weggeschickt, mit dem Hinweis,
dass es keineswegs zum Besten bestellt sei auf dieser Welt. Der Sinn einer Taufe ist
es ja, das Neugeborene Gott zuzueignen, es seiner Herde zuzufigen. Und nun wird
der Sohn Gottes abgelehnt und der Tod stattdessen als Taufpate angenommen. Ein
weiteres Element kommt dazu: Der Tod ist der einzige Freund des armen Mannes.
Er ist der ultimative Gleichmacher; dem Wohlhabenden mag der Abschied von einem
Leben im Uberfluss sogar schwerer fallen.

Die gelben Beine des Todes sind wohl ein Hinweis auf die klassische Verkorperung
dieser Figur, das Skelett, das nicht nur Todessymbol ist, sondern auch Symbol der
Wiedererstehung. Die Skelettgestalt des Todes ist auch ein Zeichen fur die
vorherrschende “Gleichsetzung des Todes mit dem Toten™®. Der Tod tritt in der
Gestalt seiner Opfer auf, er ist Ankindigung des Bevorstehenden.

Im gleichzeitigen Auftreten von Gott (in seiner trinitdren Gestalt des Christus) und
Tod in ein und demselben Marchen vom Paten sieht Bubenheimer eine sprachliche
Assoziation: Sowohl “Dot” als auch “Got” sind — in phonetischen Varianten — in
diversen deutschen und Osterreichischen Dialekten Bezeichnungen fur den Paten.
Der Tod tritt sein Patenamt an und verschafft dem armen Mann in weiterer Folge
Reichtum, macht einen gefeierten Arzt aus ihm, indem er ihn das kunftige Schicksal
seiner Patienten erkennen lasst. Steht er am Kopfende des Bettes, so muss der
Kranke sterben, befindet er sich am Fulende, wird er wieder gesunden.

Eines Tages gewinnt die Gier des einst armen Mannes die Uberhand (iber seine
Vernunft. Er Uberlistet den Tod scheinbar, um die Lebensfrist des Konigs zu
verlangern. Eigentlich sind ihm ja keine wirklich heilenden Krafte gegeben, er weil}
nur um die Zukunft der ihm als Arzt anvertrauten Menschen. Er selber tritt nun an die
Stelle des Moribunden, die ihm zugedachte Lebenszeit ist auf diesen Ubergegangen,
und er erleidet einen Tod, der dem der artes moriendi diametral entgegengesetzt ist.
Er schafft es nicht, sich in angemessener Weise vom Leben und seinen
Annehmlichkeiten zu verabschieden. Als einem Menschen, der die Armut kennen
gelernt hat, fallt es ihm vielleicht sogar besonders schwer, von seinen angehauften
Besitztumern Abschied zu nehmen. So erhalt er letztlich das Schlechteste aus
beiden Welten: Er lebt das Leben eines Armen und stirbt den Tod eines Reichen.
Der Tod selbst bleibt ungerthrt daruber, er hat seine Pflicht zu erfullen. Der Tod ist,
wie es im “Ackermann aus Bohmen” formuliert ist, nicht Herr Uber den Tod, er
verbreitet ihn nicht nach eigenem Gutduinken, sondern nach fremdem — wenn man
so will — goéttlichem Willen. Und Gott selbst entscheidet ja den Rechtsstreit zwischen
den beiden zu Gunsten des Todes: "Darvmb, klager, habe ere! Tot, habe sige! seit
ieder mfgnsche dem tode das leben, den leib der erden, die sele vns pflichtig ist zu
geben."

*” Bubenheimer, Gevatter Tod, p. 79
*® Bachtold-Staubli, Handwérterbuch. Bd. 8: Artikel Tod, p. 974
*9 Johannes von Tepl, Der Ackermann und der Tod, Stuttgart, 1994, p. 64
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