Michael Sturm-Berger

Zur Bedeutung der Darstellungen von

Enten,

Gansen und Schwanen

In europaischen Bronze- und Eisenzeit-Kulturen

Die ,Nomaden der Liifte” sind uns durch den
Film von Jacques Perrin vor nicht allzu langer
Zeit wieder ins Bewusstsein getreten. Es ist
die Erscheinung der Zugvogel, welche noch
heute tiefen Eindruck bei vielen Menschen
hinterlasst.

Zu den Zugvogeln gehoren auch zahlreiche
Entenvogel-Arten (Anatidae): Enten, Ganse,
Schwane.

Besonders mit Kindern ist es ein Erlebnis
diese interessantenTiere zu beobachten, die
Aufmerksamkeit erregen, nicht selten unse-
re Fantasie beflligeln und in uns Sehnsucht
nach Weite und Freiheit erzeugen kénnen.
Sie beeindrucken durch lhre Anmut und
ihre scheinbare Schwerelosigkeit, mit der
sie Zeit- und Klimazonen tberfliegen, wenn
sie im Herbst gen Siiden und im Friihling
wieder nach Norden ziehen.

Daruber hinaus fallen die genannten Vogel-
arten auf durch besondere Bewegungs-Mog-
lichkeiten, Brutpflege, Erndhrungsweisen,
Farbungen, Formgebung, Paarungsverhal-
ten, Stimmen, Uberlebens-Kiinste usw.

l. Fundbestand

Wir dirfen auf Grund der prahistorischen
Befunde ohne Weiteres davon ausgehen,
dass spatestens seit der Bronzezeit in Eu-
ropa und Asien die genannten Vogelarten
Menschen gedanklich so beschéftigten, dass
sie zunehmend ihr kiinstlerisches Schaffen
deren Abbildung widmeten - bis sie in der
spaten Bronze- und Urnenfelderzeit die Hau-
figkeit aller anderen bildlichen Darstellungen

Ubertrafen (vgl. schon die Fundlisten bei
Kossack 1954, S. 100-120).

Hauptgebiet der Verbreitung solcher Dar-
stellungen waren Ost- und Siiddeutschland,
Ost- und Sudosteuropa, Italien, Griechen-
land, aulBerdem der Vordere und Mittlere
Orient. Sie bliihten noch in der friihen um
erst allmahlich in der spaten Eisenzeit ab-
zuebben.

Selten genannt - aber hier nicht vergessen
- seien auch die finnisch-baltisch-nordrussi-
schen Vorkommen aus der vorbronzezeitli-
chen Kammkeramischen Kultur. Anscheinend
fanden sie in ihrem Gebiet keine Fortsetzung
wahrend nachfolgender Epochen.
DasThema, um welches es hier im Wesentli-
chen geht, ist der friiher so genannte , Hall-
stattvogel” (Roes), welcher spater wegen
seines allmahlich erkannten héheren Alters
~Urnenfeldervogel” hiel3. Mittlerweile hat
er unter dem Begriff , mittelbronzezeitliche
Vogelplastik” seine Vorlaufer gefunden
(Schauer 1988/89).

Auch wenn in diesem Zusammenhang fest-
gestellt wurde, dass im Vorderen Orient sol-
che Darstellungen bis in die Mitte des dritten
Jahrtausends zurtick reichen, scheint man
sich zumeist zu scheuen von eventuellen
jungsteinzeitlichen Urspriingen auszuge-
hen. Doch davon spater ...

Die wenigen bisher belegten friih- oder mit-
telbronzezeitlichen Wasservogel-Darstel-
lungen Mitteleuropas sind in Form zweier
Aufsteckvogel aus Bronze (Hortfund von
Ackenbach/Bodenseekreis) und eines Ge-
faBwagens aus Ton in Gestalt der von ei-
nem Entenoberteil gezogenen Schale mit
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Abb. 1: Sonnenschalen-Entenkopfwagen aus Ton von
Béheimkirchen-Hochfeld/Niederdsterreich, 18.-16. Jh.
v. Chr., Ldnge ca. 20 cm; nach Probst, S. 136.

Abb. 2: Entenvogel-Nadel aus Bronze von Zinzow-Borntin/Norpommern, Bronzezeit 1/l bzw. B/C, Abstand Nadel- bis
Schnabelspitze ca. 14,5 cm; nach Schauer 1988/89, S. 51, Abb. 4 A.

Abb. 3: Grabgefals aus Ton mit Schwimm-
végeln von Saal an der Saale/Unterfranken,
Ha C, Randdurchmesser etwa 31 cm, nach
Wamser, Abb. 2,2 auf S. 58.
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Abb. 4: Treibarbeit auf wahr
scheinlich aus Nordostungarn
importierter Bronzeblech-Am-
phore von Lavindsgaard auf

Flnen/Dénemark, Ha A 2, Ldnge 3313
der , Barke” ca. 25 cm; nach 2 §‘3-

Kossack 1954, Taf. 8,15. 2 SALEX]

punktgefilltem Zickzackmuster auf dem
Rand (Siedlungsfund von Béheimkirchen/
Niederosterreich) liberliefert. Zeitlich etwas
spater, aber noch in die Mittelbronzezeit, fal-
len eine Enten-Bronzenadel (Hort von Zin-
zow-Borntin/Kreis Anklam) und eine rundliche
Bronze-Stachelscheibe mit zwei wappenahn-
lich angebrachten Vogel-Teilfiglirchen/-Proto-
men (Grabhtligel im Konigswieser Forst/Kr.
Starnberg).

Schon diese wenigen Fundstlicke zeigen
meines Erachtens einen beachtlichen Grad
an Vielfalt:
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Aufsteckvogel wurden aus spaterer Zeit auch
auf GefalRrandern angetroffen; Entenvogel
traten immer wieder in Verbindung mit rad-
formigen Mustern auf, die man meistens
als Sonnen-Darstellungen oder -Symbole
ansieht.

Im Prinzip reiht sich der erwahnte Enten-
Schalenwagen hier recht gut ein und wiirde
so die Kombination Wasservogel&Sonnen-
darstellung&Wagen&Behaltnis schon ver-
héltnismaRig friih belegen, was auf relativ
alte komplexe Vorstellungen (Mythen) hin-
weist.



Abb. 5: Tonhausurne mit Doppelvdgeln aus
Monterozzi/ltalien, 10./9. Jh. v. Chr.; nach Schlette, S.
106.

Abb. 6: Tonvogel-Sauggefald aus Mendig/Rheinland-
Pfalz, Ha A/B, Héhe 78 cm; nach Probst, S. 269.

Abb. 9: Deichselwagen aus Bronze von Potsdam-Ei-
che-Golm/Brandenburg, Spétbronzezeit, Ldnge ca. 20
cm; nach H. Seger.

Abb. 7: Entenvdgel auf dem Bligel einer italienischen
Bronzefibel der Friiheisenzeit; nach Schlette, S. 117,

Abb. 8: Doppelentenkopf-Bronzeanhdnger aus Ungarn,
Ha A 2, Lange des zweidsig-bootartigen Anhdngers
etwa 10 cm; nach Kossack 1954, Taf. 11, 11 u. 19.

Die genannte Entennadel hat Ahnlichkeit mit
noch alteren vorderasiatischen Funden und
gilt als von diesen ableitbar. Ob sie blo3en
Zier- bzw. Schmuckzwecken diente oder eher
den Charakter eines Schutzamulettes hatte,
bleibt zu Gberlegen. Der Fund vom Kénigs-
wieser Forst gilt als frihes Beispiel fir die
Doppelvogel-(Sonnen-)Scheibe, zumeist als
Vogel(sonnen)barke gedeutet.

Seine Blltezeit aber hatte das Wasservo-
gel-Motiv erst in der Spatbronzezeit (Bz D)
bzw. in der nachfolgenden Urnenfelder- und
Hallstattzeit:
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Abb. 10: Gemalte Doppelvdgel und
Sonnen-/Stern-Motiv auf Tonbecher
aus Westiran, zweite Halfte des 2.
Jt.s v. Chr.; nach Roes, Abb. 25 auf
S. 80.

Abb. 11: Vogel-StierBronzegefals aus Cicarovce/
Slowakei, H6he ca. 15 cm; nach Schlette, S. 118.

Abb. 12: Kesselwagen aus
Bronze von Acholshausen/
Unterfranken, HaA2/B 1,
Héhe ca. 12 cm; Mainfrén-
kisches Museum Wiirzburg.
Ausgewahlte Kostbarkeiten,
Stuttgart 1974, (S. 7).
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Vogelklappern bzw. -rasseln und -geféal3e,
darunter auch -schalen und -hausurnen,
auBBerdem Saugflaschchen fir Kleinkinder
- alles aus Ton. Weiterhin hatte man Vogel-
Besatzfibeln, -Kopftiillen, Vogel(barken)-
Anhanger und -Gehéange aus Metall, in der
Regel Bronze. Aufsteckvogel, Vogelplasti-
ken und -(kessel/deichsel)wagen, ebenso
Vogel(barken)-Verzierungen und szenische
Kompositionen erschienen in bronzenen und
tonernen Ausflihrungen.

Die altesten Belege fiir Darstellungen von
Doppelvogeln in ,Barkenform? oft ver-
bunden mit einem als Sonnensymbol auf-
gefassten Zeichen, wurden im elamischen
Iran geborgen und stammen aus der zweiten
Halfte des dritten Jahrtausends v. Chr. (Roes,
S. 78-80 m. Abb. 24f.; Miller-Karpe 1974, 1,
S.751;2,S. 1038; 3, Taf. 694) , etwas spatere
Belege aus Kleinasien (Matthaus, S. 321 m.
Taf. 54,2).




Abb. 13: Kesselwagen aus
Bronze von Skallerup auf
Seeland/Dénemark, Bronze Peri-
ode Il - etwa 12. Jh. v. Chr.; nach
Matthdus 1981, Taf. 12,1 (M1:5).

Auch Darstellungen so genannter Vogel-
masken an menschlichen Gestalten sind in
Ton oder auf nordischen Felsbildern belegt
(Gimbutas; Evers 1990/91, Fig. 11 u. 14).
Eine Besonderheit der Kulturgeschichte
waren seit der entwickelten alteren Urnen-
felderzeit (Ha A 2 nach Schauer 1995, S.
308f.) kombinierte Darstellungen aus Was-
servogel und Rind , was uns noch beschaf-
tigen wird.

Aus der jlingeren Eisenzeit (Laténekultur)
wurden auch szenische Darstellungen mit
(Wasser-)Vogeln auf Gurtelbeschlagen be-
kannt (Lenerz de Wilde, S. 78-95).

Die Gesamtzahl von Vogeldarstellungen aus
den umrissenen Zeitabschnitten - zumeist
Wasservogel - belauft sich auf mehrere
hundert, wenn nicht sogar auf Giber 1000
Exemplare.

Angesichts immer wieder neu entdeckter
Funde wurden zahlreiche Aufsétze Uber das
Wasservogel-Motiv veroffentlicht, so dass
hier eine Zusammenfassung der gangigen
Erklarungen gegeben werden kann.

Il. Bisherige Deutungen

Besonders die Verbindung von Wasservdgeln
mit einem Kessel- oder Deichselwagen bzw.
dessenTeilen haben die Forscher zum Nach-
denken gebracht, ebenso das so genannte
Vogelsonnen-Barkenmotiv. Die Sonne sei
nach damaligen Vorstellungen von einem
Wagen, Boot (Barke, Nachen) oder Schiff
gezogen worden.

Der mit Wasservogeln (als Zugtieren) aus-
gestattete oder mit ihnen verzierte Wagen
bzw. entsprechende Wagenmodelle wurden
seit den Gebridern Grimm mit einem Gefahrt
Odins/Wotans (,,wilde Jagd“), spater mit Apol-
lo und schlieBlich mit Zeus in Verbindung
gesehen. Dabei nahmen zuletzt das Wagen-
modell von Acholshausen/Unterfranken
und seine Beifunde eine Schliisselrolle
ein (Pescheck; Simon). Seine Wasservogel
»ziehen” in entgegengesetzte Richtungen,
was Wendigkeit, aber auch ,nach oben”
(oder ,nach unten”) angedeutet haben
mag. Dieser Vogelwagen und derjenige
aus Skallerup/Danemark sind mit Kesseln
ausgestattet, welche - mit Leichenbrand
gefillt - als Urnen dienten. Diese Befunde
unterstitzen dieThese, dass die Wasservogel
als Zugtiere in eine jenseitige, himmlische
oder mit dem Wasser verbundene bzw. unter
Wasser angenommene Welt gedacht waren.
Man vergleiche dazu auch die genannten
Hausurnen mit aufgesetzten Entenvogel-
Paaren!

Wotan und Apollo erscheinen fir den An-
spruch auf einen himmlischen Wagen in
der Bronzezeit Mitteleuropas als unsichere
Kandidaten: Wotan wurde wahrscheinlich
erst relativ spat an die Stelle des alten Him-
melsgottesTiu/Tyr/Ziu gesetzt und hatte als
Begleiter zwei Raben, keine Wasservogel.
Zwei Raben spielten auch auf den oft disku-
tierten, mit Zeus verbundenen Kesselwagen
vonKrannon (Thessalien/Nord-Griechenland)
in der ersten Halfte des 3. Jahrhunderts v.
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Abb. 14:
Haken- oder Stachel-Bronzegeréat aus Dunaverney/Nordirland, 6. Jh. v. Chr.?, Ldnge 60,7 cm; nach Megaw, Abb 23.

Chr. eine Rolle, die bei Regen- und Wasser-
mangel herum gefahren und zum Klingen
gebracht wurden (Pescheck, S. 54f.; Simon,
S. 1611.). Zwei Rabenvogel-Plastiken sind
wohl auch auf einem hallstattzeitlichen (Ha
D?) nordirischen Fundstiick (Torfmoor von
Dunaverney) zu sehen - dort mit Blick auf
eine vollplastische Wasservogel-Familie.
Letztere wurde - fiir mich kaum nachvollzieh-
bar - von Megaw (p. 23f.) als ,Scherzmotiv*
(jokemotif) bezeichnet.

Apollo hatte - je nach Autor/in - griechisch-
dorischen, kleinasiatischen, mesopotami-
schen oder balkanischen Ursprung, da er
in der bronzezeitlichen Mykenischen Kultur
- im Gegensatz zu Zeus, Poseidon usw.
- nicht bekannt war. Zwar wurde sein Wa-
gen - auch im Rhythmus der Jahreszeiten
- von Schwanen (Zugvogeln im doppelten
Sinne!) bewegt vorgestellt, tberliefert ist
aber darliber hinaus der Mythos, dass er
dieses Gefahrt von seinem ,Vater” Zeus be-
kommen habe. Zeus selber konnte auch als
Schwan der Leda erscheinen; die aus jener
Begegnung entstandenen Zwillinge Kastor
und Pollux sollen aus einem (Schwanen-)Ei
geschliipft sein, konnten selber Pferdegestalt
annehmen und galten als Schutzpatrone von
Seeleuten.

Es bleibt der Schluss, dass einerseits Wotan
Funktionen desTiu usw. iibernahm, wahrend
Apollo in bestimmten Dingen Zeus ,beerbt”
hatte.Tiu und Zeus waren letzlich Ausprag-
ungen der selben indogermanischen (und
vielleicht schon vor-indogermanischen)
Himmelsgottheit, verbunden mit Licht und
Atmosphére, aber in frihen Zeiten auch
noch mit Sonne, Gewitter und Regen (vgl.
Sturm-Berger 1991/92).

Die indische Mythologie enthalt, wie man
bemerkte, folgerichtig dhnliche Erschein-
ungen:
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Dort glaubt(e) man seit vedischer Zeit
an einen Wagen der gottlichen Zwillinge
(Aschvin), welcher von fliegenden Gansen
(Hamsa) bzw. (abwechselnd) auch von Ad-
lern, gefliigelten Pferden oder Bullen/Ochsen
gezogen vorgestellt wird. Dabei hat es eine
Beziehung zur (Tochter Usas der mannlich
gedachten) Sonne (Surya) gegeben, welche
auf diesem Gefahrt zur Hochzeit transpor-
tiert werde. Hier sei bereits erganzend zu
bisherigen Deutungen erwahnt, dass darauf
auch ein Behéltnis mit besonderem Honig-
Getrank als Lebenselixier mitgenommen
werden konnte (vgl. zumThema v. Spiel3).
Weiterhin stellte man sich die Aschvin als
auf einem durch ,,Zug”-Vogel flugféahigen
Schiff fahrend vor, was als Bindeglied zur
Vogelsonnen-Barke aufgefasst werden kénn-
te. Hier erinnert man sich vielleicht auch an
die Lohengrin-Sage bzw. den ihr zu Grunde
liegenden Schwanenritter , Helias” aus dem
rheinischen Kleve: Der Held wurde angeblich
von einem angeketteten Schwan im Nachen
gezogen, hatte unbekannte Herkunft und un-
bekanntes Ziel. Der Name ,Helias” scheint
dabei auf eine Kombination des ,,Sonnen-
gottes Helios” und des alttestamentlichen
Profeten Elias zurlickzugehen, welcher von
einem fliegenden Wagen entrlickt worden
sein soll; aber auch ,Heliand” (Heiland)
mag da mitschwingen (vgl. Steiner, S.
254-258).

Mit Vogeln versehene Wagen gibt es schon
auf Abbildungen aus Vorderasien von der
Mitte des dritten Jahrtausends v. Chr., was
mit rituellen Umfahrten fiir Verstorbene in
Verbindung gebracht wird (Schauer 1987).
Dafiir spricht wohl auch das hethitische
Totenritual des zweiten Jahrtausends v.
Chr., im Verlaufe dessen bei Bestattungen
prominenter Personlichkeiten sogenannte
Lahanzana-Vogel nachgebildet bzw. auch
lebendig eingesetzt wurden. Ob eine sprach-



liche Beziehung zwischen dem hethitischen
Wort und dem indischen Hamsa - ,Gans’ -
besteht, ist in diesen Zusammenhéngen an-
scheinend nicht naher untersucht worden.
Das erschlossene indogermanische Wort
flr ,Wasservogel’ lautete wahrscheinlich
»(h)anet” oder ahnlich, wovon zum Beispiel
lateinisch anas - ,Ente’ abgeleitet ist (Klu-
ge, S. 222). Hethitisch ,Lahanzana” kénnte

,Ente’, ,Storch’ oder ,Mowe’ bedeutet haben
(Tischer, S. 90).

Interessante Ergebnisse erbrachte die Arbeit
von D. Lenz Giber ,Vogeldarstellungen in der

agaischen und zyprischen Vasenmalerei des
12. - 9. Jahrhunderts v. Chr!:

Abb. 15: Kompliziertes Bronzegehédnge aus
Campanien/Italien, wobei die beiden Ring-
stédnder auf der unteren Scheibe spétere

Zutat sind, 9.-6. Jh. v. Chr.; nach Hoernes,
S. 499, Abb. 3.
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Im zweiten Abschnitt seines Werkes (S. 91f.,
96) untersuchte und machte er glaubhaft,
dass die szenische Kombination von Stier-
kopf und Vogel auf einigen Gefal3en nahe-
legt, dass es sich hierbei um die Darstellung
von Stieropfern handelte, wobei Vogel als
.Gaste” von diesem Opfer fralRen, was als
Annahme durch goéttliche Machte aufgefasst
worden sein muss.
Ohne nahere Begriindung schrieb er (S. 68f.),
dass die Frage, ob es sich um Darstellungen
von Wasser- oder anderen -Vogeln handelte,
ihm kaum bedeutungsvoll erscheine. Dies
mag vielleicht fiir die von ihm behandelten
Regionen zutreffen, gilt aber offenkundig
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nicht flir andere Gebiete Europas, wie zahl-
reiche andere Autoren festgestellt haben.
Die Beobachtungen von Lenz hinsichtlich
eines wie auch immer gearteten Stieropfers
im Zusammenhang mit als heilig angese-
henen Vogeln wurden allerdings bis jetzt
nicht auf das Ubrige europdische Gebiet
ubertragen.

Erwagenswert ware noch, ob eine in Ab-
schnitt 4 seines Buches (S. 139, 173) gezo-
gene Schlussfolgerung, dass Darstellungen
von Vogeln als Begleiter von Schiffen deren
schnelle Fahrt andeuten konnten, auch auf
die Vogelwagen zutreffen konnte. Dariiber
hinaus bezweifelte Lenz - wie einige andere
vor ihm -, dass es sich bei europaischen Dar-
stellungen der so genannten Vogel-(Sonnen-
)“Barke” liberhaupt urspriinglich um eine
solche gehandelt habe, sondern verkiirzte
Wagen-Darstellungen wahrscheinlicher seien
(S. 128f.: daher die ,radféormige Sonne”?).
G. Kossack, welcher das Thema Vogel-Dar-
stellungen mehrfach behandelte, duBerte
in einer 1999 erschienenen Arbeit (S. 23
m. Abb. 9 u. S. 138), dass man auf Grund
szenischer Darstellungen aus Italien (Cam-
panien) die Wasservogel mit den Themen
Fruchtbarkeit und Lebenskraft in Verbindung
bringen kénne . In solchen Szenen wird u. a.
das Pfligen mit Rindern gezeigt, eine Frucht-
barkeit fordernde Friihlingstatigkeit.
Interessante Beobachtungen, die anschei-
nend nicht weiter verfolgt wurden, hatte
E. Sprockhoff 1954 (S. 77-110) beschrieben:
Wasservogel, Sonne, Boot oder Schiff, Pfer-
de, ,Zwillinge’ Baum oder Pilz, Fische und
Schlange bildeten seiner Ansicht nach in
der jingeren Bronzezeit eine ,Symbolge-
meinschaft”

Auch M. Gimbutas hielt (S. 112-151) eine
enge Verbindung von Vogel- und Schlan-
gen-Darstellungen bereits im Hinblick aufs
Neolithikum fiir erkennbar, woraus sie eine
Schlangen-Vogel-Gottin erschloss.

D. Evers brachte in seinen Schriften 1985
(S. 26-28) und 1990/91 (S. 11f.) Vogelmotive
aus Skandinavien und Norditalien mit scha-
manistischen Erscheinungen inVerbindung,
wobei er auch die liberlieferten Traditionen
der Altaier zur Deutung heranzog. Dort haben
Schamanen mit ,Hilfsgeistern” in Gestalt
von Wildgansen ihre zeitlich begrenzte
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.Reise” in eine ,andere Welt” angetreten.
Er wies - wie andere auch - darauf hin, dass
Wasservogel nicht nur im Wasser, sondern
ebenso in der Luft und (eingeschrankt) auch
auf dem Lande beweglich sind und damit
Verbindungen zu diesen drei Elemente zei-
gen - ein Symbol fur fast allgegenwartige
Wirkkraft.

Im Hinblick auf Saugflaschchen in (Wasser-)
Vogelgestalt und gemaf Darstellungen die-
ser Gestalt auf Bronzeschilden ist der Amu-
lett- oder Schutzcharakter solcherVogelzeichen
herausgestellt worden - in dieser Form mit
an Sicherheit grenzender Wahrscheinlichkeit
stellvertretend fir Glbermenschliche Méachte
(Muller-Karpe 1980: ,Heilszeichen”).

Andere Beobachtungen betreffen die Verbin-
dung von Wasservogeln mit (Grab-)Gefal3en.
Hierbei wurde - wie bei den oben erwahnten
Kesselwagen - einerseits an Urnen gedacht,
welche man sich als von denVogeln ins Jen-
seits zu beférdern vorgestellt haben kénnte,
andererseits an Behalter mit Rausch- oder
Labetrank, vermutlich ein Symbol fir Un-
sterblichkeit - beide Themen wahrscheinlich
in irgend einer Weise zusammenhéngend!

lll. Spurensuche

Nachdem ich festgestellt hatte, dass im
Hinblick auf unser Thema noch sehr viele
Fragen offen geblieben waren, liberlegte
ich, wo ich die Suche nach bisher vielleicht
libersehenen oder unterschatzten Spuren
beginnen kdnnte. Dabei erschien mir der
alte Volks- und Aberglaube am wenigsten
berlcksichtigt worden zu sein. Ich fand so
zunachst folgende Anhaltspunkte:

1. In Pommern versuchte man Nester
mit jungen Enten vor Gewitter (Don-
ner!) durch einen moglichst groRen
Kessel in deren Nahe zu schitzen
(HdA 2, Sp. 849). Kessel wurden laut
Aberglauben oft durch Elben (Elfen)
usw. hergestellt bzw. verliehen; sie
konnten dem “Wetterzauber” dienen
(HdA 4, Sp. 1255-1269).

2. Verloren gegangene Ganse galten in
Schlesien als “beim Donner” (Knortz,
S. 29).



3. Damonen, Feen, Zwergelben und
Zwergen wurden nach verschiede-
nen Uberlieferungen bisweilen En-
ten- oder GansefliRe zugeschrieben
(HdA 2, Sp. 850, 1293; 3, Sp. 297; 8,
Sp. 1679).

4. Hexen und Wassergeister (Nixe/n)
konnte man sich in Enten- oder Gén-
segestalt vorstellen (HdA 2, Sp. 1293;
3, Sp. 295; 7, Sp. 1403), Wassergeister
zumeist aber pferdegestaltig (HdA 9,
Sp. 131f.).

5. Enten und Schwane galten als “See-
lenvogel” (HdA 2, Sp. 859; 7, Sp.
1403).

6. In germanischen Uberlieferungen
spielen “Schwanenjungfrauen’ auch
mit Walkliren identifiziert, eine
gewisse Rolle (HdA 7, Sp. 1403f.;
Golther 1, S. 111, 116f.). Keltische
Uberlieferungen enthalten Ver-
wandlungs-Motive von Menschen
in Schwane (Botheroyd, S. 347, 349;
Birkhan, S. 719f.).

7. “Wind- und Luftddmonen lieben nach
gemeingermanischerVorstellung Vo-
gelgestalt (Adler, Rabe, Elster, Krahe,
Schwan, Gans)” (HdA 8, Sp. 795).

8. Im Allgemeinen schrieb man Stor-
chen das Bringen von Neugeborenen
zu, in Pommern und auf Riigen bis-
weilen aber auch Schwanen (HdA 7,
Sp. 1404; 9, Sp. 149; Knortz, S. 59).

Die friiheren Bedeutungen von Entenvdgeln
stellen sich demnach dar als:

a. Opfer an die Gottheit (hier vermut-
lich Donar/Thor bzw. den slawischen
Perun), auch als Attribute oder Be-
gleiter/innen der Gottheit;

b. Erscheinungsformen libermenschli-
cherWesen (Feen, Nixen, Luft-/Wind-
damonen usw.);

c. Boten von oder Vermittler zu einem
solchen Wesen (Schwanenjungfrau-
en, Walklren);

d. Erscheinungsformen oder Uberbringer/
innen der Seelen von lebenden oder
verstorbenen Menschen (Enten,
Schwane).

Dabei wirken die Grenzen zwischen diesen
Mdglichkeiten durchaus flieRend.

ZU a.

Auf die Begleitung der Wetter-/Gewitter- und/
oder Sonnen-Gottheit durch Wasservogel
wurde schon in Abschnitt Il hingewiesen,
wobei die Frage noch offen blieb, weshalb
ausgerechnet Entenvdgel eine solche her-
ausragende Rolle gespielt haben sollten.
Die fast universale Beweglichkeit in Was-
ser, Luft und auf dem Erdboden wurde in
diesem Zusammenhang bereits erwahnt,
was als Gleichnis zur Allgegenwart des
Gottlichen gegolten haben mag. Noch in
der persischen Zeit Agyptens (526 - 404 v.
Chr.) wurde ein Loblied auf Amun schriftlich
festgehalten, in dem man die Allgegenwart
der Gottheit betonte und das Auffliegen der
Ganse als Auswirkung des gottlichen Willens
hervorhob (Gorg, S. 109). Etwas élter ist die
Darstellung eines Paares von Nilgansen,
Uber und zwischen denen die gefliigelte
Sonnenscheibe Amuns schwebt (Gorg, S.
103, Abb. 11). Da wundert es auch nicht, dass
der hinduistische Schoépfer Brahma auf einer
Gans (hamsa) reitend vorgestellt wurde (LS,
S. 59f. m. Abb.).

Im Alten Reich Agyptens gab es das Gan-
seopfer, oft vollzogen vom Sohn eines Ver-
storbenen, und den ausdriicklichen Wunsch,
dass man nach demTod als (Nil-)Gans gen
Himmel fliegen wolle - also eine Art Seelen-
vorstellung (LA, Sp. 371, 374). In Mesopo-
tamien existierte das Entenopfer, auch bei
einer so genannten ,Gotterhochzeit” (RACV,
Sp. 437). Dariiber hinaus gab es in Agypten
den Glauben an die Nilgans als Schopferin
derWelt. Es ist dies eine Stellung, welche bei
den finno-ugrischen Volkern Ente oderTau-
chervogel einnahmen! Zu dieser ahnlichen
Auffassung in einer nordlichen Gegend siehe
auch unten zu d. Wenden (Sorben) opferten
friher in bestimmten Teichen Brot, Hihner
oder schwarze Enten, in Mihlgraben zusétz-
lich auch Schweine, Kélber, Katzen usw. (HdA
9, Sp. 180f.). Bei den Griechen und ihren
Nachbarn sind Ganse- und Hiihneropfer be-
legt (PRE 13, Sp. 722). In Griechenland stellte
man sich Aphrodite (erotische Liebe), in Rom
Juno (Ehe, Familie) von Gansen begleitet vor.
Mandschu-tungusische Volker brachten der
Sonne neben Hahnen und Schweinen auch
Wildganse dar (WbM VI, 1, S. 134f.). Vielleicht
gehorte in solche Zusammenhange auch die
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Abb. 16: Gdnsepaar unter geflligelter Amunsonne,
dazwischen Lotospflanze, darunter 24 Eier, auf dgypt.
Steinsockel oder -stele, nach Gérg, Abb. 11 auf S. 103.

in der Latéenezeit von Galliern dargestellte
.Ente der Sequana” mit kugelformigem
Etwas im Schnabel (Botheroyd, S. 347f.
m. Abb.).

zub.

Nicht nur ein Hochgott wie Zeus (Schwan),
Indra oder Brahma (Gans) konnte als Was-
servogel erscheinen, sondern auch der
indische Varuna (WbM V,1), Agni (Rgveda
1,65,4.7) oder die vedischen Aschvin-Zwi-
linge (s. 0.) und die Maruts (Rv 2,34,5 u.
7,59,7), welche wie Zeus bisweilen in Gestalt
ihrer eigentlichen Begleiter- oder Attribut-
Tiere aufgetreten sein sollen und angerufen
wurden. Ahnlich wie alt-mitteleuropaische
Wassergeister in nahe liegender Weise
Wasservogel-Gestalt angenommen haben
sollen, wird dies in Rgveda 10,95,9 und
Sathapatha-Brahmana Xl,5,1,4 von den
Apsaras berichtet, welche mit griechisch-
romischen Nymphen verglichen wurden. Es
erscheint interessant, dass deren (zunachst
vielleicht nur gleichnishafte) Verwandlung
in Enten (atis) im Rgveda mit dem Inbegriff
der Schonheit verglichen wurde. Darliber
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Abb. 17: Brahma auf einer Gans reitend, indische Dar
stellung nach LS, auf S. 60.

hinaus galten sie als mit den Gandharven
- himmlischen ,Musikanten’ - verbunden,
Bewohnern einer ,Welt” zwischen Erde
und Himmel.

Die zauberhaften und oft schonen Feen der
Marchen und Sagen gelten der Forschung
als weibliche Erscheinungsformen der Alben
oder Elben - wie sie in Deutschland hiel3en,
bevor das englische Wort ,Elfen” auch
dort eingefiihrt wurde. Es mag in diesem
Zusammenhang nicht verwundern, dass
einerseits die gebirgigen Alpen und der
Albtraum (zwischenzeitlich: Alptraum) mit
den Alben/Elben/Elfen verbunden worden
sind, sondern andererseits auch eine Bezie-
hung zu lateinisch albis - ,weil3’ (fir weil3e
Nebelschwaden? Vgl. dazu auch HdA 1, Sp.
271) und Flissen wie der Elbe (lat. Albis)
oder dem schwedischen Wort alv - ,Fluss’
- angenommen werden darf. Kaum bemerkt
wurde bisher, dass Alb/EIb/EIf (schwedisch:
alva) - herzuleiten aus germanisch ,,alba/albi”
- an das althochdeutsche Wort , albiz/elbiz”
anklingt, das ,Schwan’ bedeutete (vgl. HdA
2, Sp. 762)!

Auch im Hethitischen, das etwa zeitgleich
mit der mitteleuropaischen Bronzezeit



gesprochen wurde, bin ich diesbezliglich
in gewisser Weise flindig geworden: alpa
- Wolke’; alpant - ,behext, verzaubert’; al-
parama - (Art Naturerscheinung); alpassi
- (Art Geback); alpinant (Art Orakelvogel;
vielleicht nur mythisch?); alpu - ,spitz’; al-
puemar - ,Spitze’ (von Rinder- und Mond-
horn!); alpues - ,sich zuspitzen, akut sein’
(Krieg); alwanzahh - ,verzaubern, verhexen
usw.’ (Tischer, S. 14).

Bei alpu/alpuemar scheint auch das ak-
kadische Wort alpu fiir ,Rind’ anzuklingen
(hebraisch: elef)!

Die Alben usw. stellten dariiber hinaus eine
heute vielleicht seltsam anmutende Verbin-
dung aus Naturkraften und Ahnengeistern
dar (HdM |, S. 518) - etwas, das wieder gut
zu der von uns bisher aufgedeckten Rolle
der Wasservogel in vorchristlichen Mytho-
logien zu passen scheint, ahnlich wie die
viel erwahnte ,Dame/Herrin vom See” der
Artussage.

Andererseits lehrt auch die erst 1863 gestif-
tete Bahd'i-Religion liber den Einfluss reiner
und heiliger Seelen:

»Sie sind wie der Sauerteig, der die Welt des
Seins durchdringt, und bilden die Lebens-
kraft, welche die Kiinste und Wunder der
Welt zustande bringt. Durch sie regnen die
Wolken ihre Segensgaben auf die Menschen
nieder, bringt die Erde ihre Frichte hervor.”
(Ahrenlese)

Zu C.

Das Zugvogel-Phdnomen muss friiher gro-
Bes Erstaunen ausgeldst haben. Die damals
noch nicht nachvollziehbaren, zumTeil sehr
weiten Wege derTiere kdnnen ohne Weiteres
als Reise ans ,Ende der Welt” (= goéttlicher
Wohnort) aufgefasst worden sein, wodurch
deren Verbindung zum Goéttlichen gegeben
gewesen ware.

Die Schwanenjungfrauen der germanischen
Mythologie - auch als Botinnen des Gottli-
chen mit denWalkiiren (nachtraglich?) gleich-
gesetzt - haben in den Uberlieferungen ande-
rerVolker Eurasiens interessante Parallelen.
Das Motiv ist besonders bei so weit entfern-
ten Volkern wie den Mandschu, Mongolen
oderTungusen zumTeil sehr gut tberliefert
(WbMVII,1 u. 2; Findeisen). Dort handelt es

sich - und hier sollten wir hellhorig werden
- um die (zumeist drei) feenartigen Tochter
des Himmels- oder Sonnengottes, welche auf
der Erde gelandet sein sollen um ein Bad im
anliegenden See zu nehmen. Der Diebstahl
ihres Federkleides soll zumindest eine von
ihnen flug- und damit fluchtunfahig gemacht,
sie so zeitweilig dem Dieb ausgeliefert ha-
ben. Auf diese Weise sei sie die Mutter eines
bedeutenden Stammes geworden, wie etwa
der kaiserlichen Mandschusippe, welche bis
1911/12 auch China beherrschte.

Es fallt in diesem Zusammenhang auch auf,
dass Mandschu, Mongolen und Tungusen
schamanisch gepragte Volker waren - das
Wort ,,schaman” stammt gar aus demTung-
usischen -, wobei besonders Schamaninnen
die Annahme einer Wasservogel-Gestalt
bevorzugt haben sollen. Schamanische
Elemente in dem von uns hier untersuch-
ten Rahmen werden daher unten noch zu
behandeln sein.

zu d.

Uber die Nilgans als Seelenvogel siehe oben
zu a. Das Motiv ist aber auch fiir die indische
Gans (hamsa) gut bezeugt: In der Brhadara-
nyaka-Upanischad (4,3,12f.) wurde die Seele
desTraumenden mit dem Aufstieg eines (be-
sonders hoch) fliegenden Einzelwildganters
verglichen. Auch der hauslose Wanderas-
ket und dessen Seelenzustand wurde als
,hamsa/hansa” bezeichnet (Hansa- und
Parahansa-Upanishad; Acrama-Upanishad
4). Die indische Uberlieferung kennt sogar
die Vorstellung, dass ein Boddhisattva oder
Koénig und sein Hofstaat als Schwarm von
Wildgéansen wiedergeboren worden seien
- man vergleiche die ahnliche Lebensdauer
von Menschen und Génsen -, wobei der
,Konigsganter’ (rajahamsa) an Weisheit
und Tugend dem menschlichen Herrscher
Uberlegen und als dessen Lehrer geschildert
wurde (Vogel, p. 2f., 36-38, 53f.). In diesem
Zusammenhang spielte die Einladung des
Géanse-Hofstaates in ein fur diesen Zweck
eingerichtetes Wasserbecken eine Rolle. Ich
erwahne das auch im Hinblick auf die oben
im Abschnitt | angefiihrten Vogelschalen, die
wohl das Erscheinen von Wasservdgeln in
einem Becken oder Gewasser darstellen.
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Abb. 18: Tonschale von
Klein-Débbern/Brandenburg,
Ha B 2/3, Miindungs-
Durchmesser 14,8 cm, nach
Probst, S. 379.

In solche fernen Gegenden wie Mongolei,
Mandschurei oder Sibirien brauchen wir hin-
sichtlich der von uns betrachteten Wasservo-
gel im Zusammenhang mit menschlichem
Nachwuchs nicht zu gehen:

Schon die noch zu Europa zahlende nord-
russische Komi-Republik, in der die vor-
christliche Religion an sich schon lange nicht
mehr ausgelibt wird, hat man den Brauch
bewahrt, dass insbesondere Salzgefal3e in
(oft mehrhalsig-mehrkopfiger) Entengestalt
hergestellt werden , die friher Brauten zur
Hochzeit als Segens- und Fruchtbarkeits-
wunsch Uberreicht wurden (Narodnoje, S.
25). Wie im Kalevala der Finnen (Mythen, S.
533f.; WbM I, S. 322-324) galt die Ente den
Komi auch als Schépfervogel (vgl. Agypten,
S. 0.2zu a).

Ein erotischer Aspekt der Darstellung von
Entenvogeln auf agyptisch-mesopotamisch-
en Gegenstanden (z. B. Schmuck, Salbgefa-
Ben und Spiegelkapseln), die im Gebrauch
wohlhabender Frauen standen, ist 6fters
bemerkt worden (RAC YV, Sp. 435f., 438f.).
Auf das mesopotamische Entenopfer in Ver-
bindung mit , Gotterhochzeiten’ ebenso auf
die Ganse-Attribute von Juno in Rom bzw.
Aphrodite in Griechenland wurde oben zu a.
bereits hingewiesen. In Agypten und China
galt die Ente gar als Symbol fiir das mann-
liche Zeugungsglied. Lasst sich Letzteres
auch aus der Form von Hals und Kopf des
Wasservogels herleiten, so wird die Verbin-
dung von menschlicher Ehe, Fruchtbarkeit
und Familie mit den Anatidae wohl noch
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andere Ursachen gehabt haben. In derTat
ist es Zoologen und Ethnologen aufgefal-
len, dass es gewisse Ubereinstimmungen
in diesen Bereichen bei Menschen und
Wasservogeln gibt:

1. Die Paarbeziehung ist bei Wasser-
vogeln zum Teil sehr dauerhaft und
damit eheahnlich.

2. Die Zahl der Nachkommen pro Jahr
bei jenen dhnelte wahrscheinlich der
bei menschlichen Familien insge-
samt.

So legen diese Bezlige zu Wasservogel-
Familien nahe, dass Menschen sich (auch
gegenseitig) erfolgreiche Ehe- und Familien-
Entwicklungen wiinschten, indem sie das
Symbol hierfiir darstellten und fiir vielerlei
Handlungen anbrachten. Zu diesen gehor-
ten Hochzeiten, eventuell Verlobungen. Einst
wird es aber auch Fruchtbarkeitsriten gege-
ben haben, an deren Stelle heute vermut-
lich Hormonbehandlungen und dergleichen
getreten sind.

Diese Riten mussen uns hier noch etwas
beschaftigen und deshalb sei auf die
Funde von Dunaverney/Nordirland (aus
Torfmoor; vgl. oben Il.) und Heegermiuihle/
Brandenburg (Hort am Westrand des ehe-
maligen Madersees; vgl. Hansel, S. 140-142)
hingewiesen:

Auf dem ersteren Gegenstand - ob nun
Stachelstock zum Antreiben eines Reit- bzw.
Zugtieres oder Fleisch- bzw. Schiirhaken-,
anscheinend aus dem 6. Jahrhundert v.
Chr. (Megaw, p. 23f., 51f., no. 23 m. Abb.),



Abb. 19: Léffelschale aus Holz mit geschnitzten
Entenkdpfchen aus der Komi-Republik/Nordost-Russ-
land, 19. Jh., nach Narodnoje, Einband u. Taf. 17

Abb. 20: Entenvogel-Bronzettillen von Heegermtihle
bei Eberswalde/Brandenburg, Bronze-Periode IV - um
1000 v. Chr., Hohe der Gruppe 13,7 cm, Lédnge der
Einzeltille 11,5 cm, nach Hénsel, S. 140.

befinden sich eine Wasservogel-Familie
(Eltern und drei Junge), welche einem Ra-
benvogelpaar entgegensehen (vgl. o.). Der
zweite Gegenstand, wohl aus der Zeit um
1000 v. Chr. (Bz. IV), besteht aus einem
groRReren Wasservogelpaar auf einerTiille,
Uber dem sich drei kleinere - und das heif3t

Abb. 21: Doppelvogel-Bronzegehédnge aus Ungarn (un-
ten), Ha A2, Hohe ca. 26 cm, und Hallstatt/Osterreich
(rechts), Ha C/D, nach Kossack 1954, Taf. 10, 9 u. 173.

doch wohl jingere - solcher Vogel befinden.
Es wiirde mich angesichts des oben bereits
Festgestellten nicht wundern, wenn beide
Fundstticke ein ahnliches Grundmotiv ausge-
druckt hatten: die Darstellung einer Wasser-
vogel-Familie als Gliick- und Segenswunsch
fiir die menschliche Familie.
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Bemerkenswert erscheint, dass beide
Gegenstande noch Ringdsen aufweisen,
in denen einst Klapperbleche befestigt ge-
wesen sein mogen, wie sie bei anderen
Wasservogel-Darstellungen dieser Zeiten
erhalten geblieben sind. Hierbei kénnen
erneut schamanische Bezlige angenom-
men werden (dazu unten). Es erstaunt in
diesem Zusammenhang nicht, dass auch der
Vogelwagen von Burg/Brandenburg (erstes
Viertel 1. Jahrtausend v. Chr.) aus einem
ehemaligen Moor geborgen worden sein
soll (Hansel, S. 118).

IV. Erweiterte Deutung

Wir haben im oben skizzierten Rundumblick
zu diesem schwierigen Forschungsthema er-
kennen kdnnen, dass viele volkskundlich-
mythologische Uberlieferungen bisher nicht
zur Deutung des bronze- und eisenzeitlichen
Wasservogel-Komplexes heran gezogen
worden sind, obwohl bekannt ist, dass
die (fast) nur auf archaologische Befunde
gegrindeten Deutungsversuche bisher nur
sehr langsam voran gekommen sind.

Ein wichtiger Aspekt, der oben in denTeilen
Ilund lll.d erwahnt und teilweise dargestellt
wurde, ist die Verknlpfung mit demThema
Fruchtbarkeit, wie G. Kossack sie 1999 vor-
trug. Er stufte Wasservogel in bestimmten
Bild-Kombinationen als Sinnbilder fir die
Fruchtbarkeit des Bodens ein (Pflugszene)
und fur Lebenskraft Giberhaupt.

Ein Anklang daran, der sich in altertlimlich-
mitteleuropaischen Uberlieferungen erhalten
haben konnte, sind z. B. die angeblich aus
dem Wasser stammenden Seelen der Kinder,
anscheinend von Wassergeistern bis zur Ge-
burt behiitet (vgl. die mit Flissigkeit gefiillte
Fruchtblase!) und zu diesem Zeitpunkt von
Wasservogeln (Storch oder Schwan) an
die werdenden Eltern , ibergeben” (HdA
9, Sp. 149).

Fir das in germanischen Sprachen vorhan-
deneWort , Seele’ englisch soul, schwedisch
sjal, gibt es meines Wissens bisher noch kei-
ne andere nachvollziehbare Etymologie als
eine mogliche Beziehung zu ,See”: See-le
als die ,aus dem See Stammende” wiirde
jedenfalls inhaltlich sehr gut passen.
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BeimThema ,, Schwanenjungfrauen” wurden
uns bereits die weitldufigen Verbindungen
eines Stranges der Wasservogel-Uberlie-
ferungen bewusst. Auch dabei spielte der
Bereich , Fruchtbarkeit” insofern eine Rolle,
weil eine dieser ,Himmels- oder Sonnen-
tochter” (Schwanenjungfrau) Urmutter eines
schamanisch oder gar profetisch begabten
Stammes geworden sein soll.

Man vergleiche zum Thema auch die grie-
chisch-romische Nymphe - einWort, das auch
,Braut’ bedeutete (PRE, Hbd. 37, Sp. 1528,
1544f., 15647-1551) und mit Fruchtbarkeit,
Herbeibringen und Aufziehen der Kinder
zu tun hatte.

An dieser Stelle ist es Zeit noch einmal auf
die von D. Lenz gemachte Beobachtung zu-
rick zu kommen, dass namlich Végel in der
Spatbronze- und Friiheisenzeit des griechi-
schen und zyprischen Raumes gelegentlich
als (eventuell nur geduldete?) NutznieBer
oder gar Empfanger von Opfergaben (Stie-
ropfer!) abgebildet wurden.

Es ist in Mittel-, Nord- und Sidost-Europa
Uberdies festgestellt worden, dass etwa
Moore, Simpfe, Seen, Teiche, Flisse, Ba-
che und Quellen als Opferstellen bevorzugt
worden waren. Gelegentlich ergrub man
versenkte Opfergaben bereits aus dem
Jungpaléaolithikum, haufiger aus dem Ne-
olithikum und - in geradezu vorherrschender
Weise - aus der Bronze- und Eisenzeit bis in
die christliche Zeit hinein.

Kurzlich fand man heraus, dass etwa Moor-
opferplatze zum Teil an kleinere soziale
Gruppen wie Sippen oder Familien gebun-
den waren, also den Rahmen fiir als ,,privat”
anzusehende Angelegenheiten abgeben
konnten (Schauer 1996, S. 388).

Bei den Metallfunden macht man wohl
mit Recht geltend, dass der Aspekt des
Verlorenseins - im Sinne von ausschliel3-
licher ,Verwendbarkeit” durch die gottliche
oder zumindest libermenschliche Macht
- fir die Opferung mit entscheidend war,
ebenso die bei alten Kulturen gut bezeugte
Tatsache, dass Wasser in irgend einer Weise
als Ausdruck des Ubermenschlich-Géttlichen
empfunden wurde.

Diese gottliche oder Gibermenschliche Macht,
wie sie auch die ,Wassergeister” in der Vor-
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Abb. 22: Teil eines mit Wasservégeln bestempelten
TongefélRes aus Taipale/Finnland, Ende des 3. Jt.s v.
Chr.; nach Edgren, Abb. 4 auf S. 12.

stellung damaliger Menschen darstellten,
konnte sich nach deren Auffassung in Ge-
stalt von Wasservogeln oder - seit dem
Frihmittelalter haufiger so Uberliefert - als
Mischwesen aus Fisch und Mensch (Nixen,
Seejungfrauen, Wasserméanner) zeigen. Da-
bei konnten diese ,,Méachte” selber oder ihre
Bot/inn/en in solcher Gestalt angenommen
werden (HdA 9, Sp. 134, 188).

Unter den in Finnland gemachten Funden
der Kammkeramischen Kultur wurde ein mit
Wasservogel-Reihen verziertes Gefal3 bei
Taipale aus dem Moor geborgen - offenbar
eine etwas Uber 4000 Jahre alte Opfergabe
(Edgren, S. 12f. m. Abb. 4). Man hat diese
Wasservogel bisher anscheinend nur als
beliebtes Jagdwild eingestuft - ahnlich wie
wohl die Darstellung eines vermutlich von
einem Fangnetz umgebenen ,Entenpulks”
von Gobekli Tepe/Turkei aus der alteren
Jungsteinzeit (Zick, S. 65 m. Abb.).

Es ist normal, dass beim Einwerfen von
Opfergaben in Gewasser - am ehesten bei
pflanzlichen Produkten wie Getreidekdrnern
oder Brot - Wasservogel und Fische ange-
lockt werden. Wenn diese Tiere von dem
Dargebotenen fraBen, kann dies damals
durchaus als Annahme der Gaben durch
die mutmaRlich hinter ihnen stehenden
,Wassermachte” angesehen worden sein.
Die Fleischfresser unter diesen Tieren sind

Abb. 23: Entenpulk-Relief auf Tempelsteinstele in
Gébekli Tepe/Tirkei, um 9000 v. Chr.; nach Zick., S.
65 bzw. Bilddatei goebeklibg.jpg des Internet-Artikels
goebekli.html des Deutschen Archdologischen Insti-
tutes.

Raubfische und Enten, welche auch bei
Tier- oder Fleischopfern zugepackt haben
dirften, wahrend Ganse und Schwaéne
sich im Allgemeinen auf pflanzliche Kost
beschranken.

AuBBerdem gehort wohl in diesen Zusam-
menhang, dass die Romer bis weit in die
historische Zeit hinein Huhner gezielt
futterten und diese dabei beobachteten
um den Ausgang einer beabsichtigten Un-
ternehmung abzuschatzen (Omen/Orakel,
Augurium/Tripudium). Man nimmt an, dass
dieses Verfahren urspriinglich mit Gansen
durchgefiihrt wurde (PRE 13, Sp. 722f.). Ob
man dhnliche Beobachtungen bei rituell
geflitterten Wasservogeln in den hier be-
sprochenen Teilen Alteuropas als Zeichen
berucksichtigte, scheint nicht beweisbar,
aber durchaus vorstellbar.

Es sei an dieser Stelle noch an das in Indien
heute noch weit verbreitete Flttern von Af-
fen zu Ehren des ,,gro3en Affen Hanuman”
erinnert, welches hauptsachlich vor Antritt
einer Fahrt oder Reise praktiziert wird um
Glick und Segen anzuziehen.
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Zwei Dinge sind hier erganzend zu bemer-
ken:

1. Die Uberlieferung des Aberglaubens
kennt das Motiv des Tier- bzw. Rin-
deropfers in Gewassern zur Besanfti-
gung “inwohnender Machte’ welche
selber wiederum inTier- bzw. Rinder-
gestalt erscheinen konnten (HdA 9,
S. 132, 180f., 187).

2. Man fasst in der Forschung die
meisten seit dem Neolithikum aus
- zum Teil ehemaligen - Feuchtmili-
eus geborgenen Opfer als um der
Fruchtbarkeit von Menschen, Tieren
und Pflanzen willen dargebracht auf
(M. Miller-Wille, S. 26-28, 63 m. Abb.
72).

Wir kommen in diesem Zusammenhang
an die Stelle zurlick, wo Wasservogel und
Stier zu einer Figur verschmolzen wurden.
Dieses ,Fabelwesen” lasst sich wie folgt
auffassen:
a. BeidenVogel-Rind-Wagen kann man
leicht auf die indische Mythologie
des Rgveda zurlickgreifen, wo im
Zusammenhang mit den Aschvin
und Maruts, aber auch im Hinblick
auf einen Sonnen-Feuer-Wagen ab-
wechselnd oder gemeinsam Vogel
(Rv 1,118,1: Adler; 1,118.4: Geier;
4,45,4: Ganse) und Rinder (Bullen:
1,182,1; Buckelochsen: 4,44,2) als
Zugtiere vorkommen, einmal ist
sogar von “bullenartigen Vogeln”
die Rede (10,114,4). Es fallt auf,
dass man die Aschvin und Maruts
selber mit verschiedenen solcher
Tiere verglich - besonders mit Bullen
usw. (1,117,8.12.15; 1,118,1.6; 1,119,4;
5,78,2; 8,35,7.15) und Gansen (5,78,1-
3; 8,35,8)! Auch das griechisch-romi-
sche “Flligelross Pegasos/us” der den
Aschvin vergleichbaren Dioskuren
Kastor und Pollux gehorte in diese
“Tierkategorie” und ist ahnlich im
Zusammenhang der Mythologie des
Rgveda gut bezeugt (z. B. 1,163,10:
ganseartige Himmelsrosse; 4,43,5f.:
rotliche Vogelrosse).
b. Wasservogel und Rind galten auf
Grund ihrer kultisch-religiosen Rolle
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als heilige Tiere oder Symbole (vgl.
Miller-Karpe 1980, Abb. 3-6), durch
deren Kombination (Addition der
Merkmale) man die besondere Hei-
ligkeit von etwas andeuten konnte.

c. DerWasservogel (Ente) als das Opfer
empfangende und das Rind als ge-
opfertes Wesen wurden vereinigt um
die Identitat beider anzuzeigen. Dies
traf ja insofern rein stofflich zu, weil
die Ente sich Teile des Rindes ein-
verleiben und das Rind so zu einem
Teil ihrer selbst werden konnte. Die
Art der Darstellung kann aber auch
besagen, dass das Heilige dem noch
Heiligeren dargebracht oder unter-
geordnet wurde.

d. DieVerschmelzung von Wasservogel
und Rind kdnnte eine schamanische
Verbindung zwecks Addition von
Eigenschaften und Kraften unter-
schiedlicher “Hilfsgeister” ausge-
driickt haben, die Schaman/inn/en
den zeitweisen Ubergang in eine
andere Welt erleichtern sollte (In-
spirations-Hilfe).

Der letztere Punkt bedarf jedenfalls noch
der Untersuchung:

Die Empfindung schamanischer Anklénge bei
Wasservogel-Darstellungen der Bronze- und
Eisenzeit ist nicht neu. Besonders bisweilen
erhaltene ,,magische” Klapperbleche und -
gehange (Kossack 1999, S. 96, 98f.; Egg) oder
Abbildungen von Vogelverkleidung bzw. -
masken haben diesen Verdacht nahe gelegt.
Auch ist man sich weitgehend einig, dass
schamanische oder schamanoide Strémun-
gen spatestens in der Bronze- und Eisenzeit
entstanden seien (Vajda, S. 475, 477, 479),
wobei viele deren Entstehung bereits in der
Altsteinzeit annehmen (Kirchner).

Wenn wir eine verhaltnismallig starke
schamanische Ausrichtung bronze- und ei-
senzeitlicher Kulturen Europas annehmen
wiurden, dann mussten bei Opfer- und Kult-
handlungen Ekstase bzw. Trance-Zustande
eine beachtliche Rolle gespielt haben.
Vielleicht ergibt sich hierbei eine Verbindung
zum Gebrauch von Luren (oft mit Klapper-
blechen versehen!) beim Opfer (?), wie sie
auf dem oberenTeil von Stein 8 des Kivik-



Grabes zu erkennen ist (vgl. etwa Menghin,
S. 37f. m. Abb. 16f. oder Adoranten 1996/
97, S. 5). Weitere Bildelemente auf dieser
Steinplatte sind in ihrer Mitte ,Vogelmen-
schen”-Gruppen beiderseits einer Art von
Behaltnis, darunter vermutlich Zeremonien
im Zusammenhang mit Grabhiigeln. Ahnli-
che ,Vogelmenschen-Prozessionen” (= Kla-
gefrauen?) sind auf Stein 7 dieses Grabes
(etwa Adoranten 2001/02, Abb. S. 103) und
wahrscheinlich auf zwei ,Goldkronen” aus
Nordwest-Spanien (Atroxi oder Axtroki) ab-
gebildet, die alle aus der zweiten Halfte des
zweiten Jahrtausends v. Chr. und offensicht-
lich aus herrschaftlichen Zusammenhangen
stammen (Menghin, S. 94-96 m. Abb. 56f,;
Gerloff, S.173-175 m. Abb. 6f.). Abbildun-
gen von Feder- oder ,Vogel“-Bekleidung an
menschlichen Statuetten sind anscheinend
schon aus der Jungsteinzeit oder Kupferzeit
belegt (Ozols, S. 111 = Abb. 2) und waren in
Form eines Erpelfedern-Umhanges (tuigen)
bis ins Hochmittelalter hineinTrachtbestand-
teil des , Obersten Dichters Irlands” (Ellis,
S. 177).

Klange oder Musik, Verkleidung, Tanz,
(yogaartige?) Akrobatik, die Verwendung
bestimmter Getranke usw. konnten der
Einstimmung auf Ekstase bzw.Trance dienen
(Vitebsky, S. 78-93). Im Schamanentum war
eines der Ziele die Knlipfung von Kontakten
zur Geisterwelt der Ahnen (Alben/Elben/El-
fen), deren Beziehung zu Naturkréaften als
bedeutsam eingeschatzt worden sein muss.
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Abb. 24: Vogelprozession” als
Treibarbeit auf Goldblechkrone
von Atroxi/Nordwestspanien,
um 1000 v. Chr., Héhe der
Végel ca. 1 cm; nach Gerloff,
Abb. 6,2 auf S. 174.

Man erhoffte sich - wie heute noch in scha-
manistischen Gesellschaften verbreitet
- Segen aller Art, Gesundheit und Heilung,
Nachwuchs, Erfolg, Schutz und dies doch
wohl auch bei der Griindung einer Familie.
Man vergleiche auch die zentrale Rolle des
Wiinschens in der Geschichte vom ,, Fischer
und seiner Frau”

Vermutlich wiirde man M. Gimbutas (s. o. Il.)
eher zugestimmt haben, wenn sie statt ihrer
~Schlangen-Vogel-Gottin” der Jungsteinzeit
einen mit diesenTieren verbundenenTyp von
Schaman/inn/en erschlossen hatte - zustan-
dig auch fiir Angelegenheiten von Wetter und
Fruchtbarkeit!

Wir wiirden im schamanistischen Rahmen
die Bildelemente wiederfinden, die E. Sprock-
hoff (s. o. Il.) als bronze- und eisenzeitliche
Symbolgemeinschaft zusammenstellte. Dies
gilt auch fiir die ,,Zwillinge’ welche andern-
orts entsprechend als diesseitiger und jenseit-
iger Leib von Schamanen aufgefasst werden
(Vitebsky, S. 13f.); der ,,Lebensbaum” diente
dem geistigen Aufstieg (S. 15, 81), ein Boot
der Reise und Annaherung zur Anderswelt
(71, 92), der Pilz wird eine Rausch- oder
Heildroge verkorpert haben (85, 87), Fische
und Wasservogel waren ,Hilfsgeister”
(66-70, 73), die Opfer empfingen, das Pferd
vielleicht ein Opfertier (das heiligste der Ger-
manen: HdA 8, Sp. 902). Bemerkt sei hier
die eigenartige Beziehung zu Wasserquellen,
welche in der Antike sowohl den Dioskuren
als auch Pegasos nachgesagt wurde.
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Es mag hier erganzt werden, dass manche
Schamanen eine ansteigende Pfostenreihe
zum ,Aufstieg” benutzten und laut Rgve-
da eine Reihe von Opferpfosten fiir die
Erlangung von Kinderreichtum errichtet,
anschlielBend sowohl mit Génsen als auch
Hornertieren verglichen wurde (3,8,6.91.).

Unser Bild von der Bedeutung der Wasser-
vogel in der Bronze- und Eisenzeit zeichnet
sich somit in einer gewissen Vielfalt ab. Aus
den archaologischen und mythologischen
Resten ergibt sich - verbunden mit Natur-
Beobachtungen und kulturellen Vergleichen
- eine durchaus tiefgehende religios-kulti-
sche Bedeutung der hier besprochenen Dar-
stellungen.

Im Einzelnen zu unterscheiden, wann ein
solches Bild die Beziehung zum Hochgott,

80

Abb. 25: Pfosten- und Baumreihe, erstere fir einen
jakutischen Opferritus mit Holzvégeln bekrént (nach
Kirchner, Fig. 2 auf S. 264).

zu den Ahnen oder anderen tibermenschlich
vorgestellten Machten meinte, bleibt offen-
kundig schwierig und wird nur von Fall zu
Fall genauer beobachtet und entschieden
werden kdnnen. Vielleicht bestand hierin
sogar eine absichtliche Mehrdeutigkeit
- man vergleiche griechische Weihungen,
die gleichzeitig an Zeus und die Nymphen
gerichtet waren (Schwabl). Diese wird wahr-
scheinlich in einem sich auf bestimmte
diesseitige Lebensbereiche beziehenden
Sicherheits-Bedlrfnis gewurzelt haben,
das eines der Hauptmerkmale so genannter
heidnischer Religiositat war.

Wenn nun entgegnet wiirde, dass zumindest
die bronzezeitliche Religiositat doch wohl
eine vorwiegend der Sonne zugewandte
gewesen sei, so mochte ich darauf Folgen-
des antworten:

Abb. 26: Bronzescheiben-
Anhénger aus Grabhlgel
bei Wiesbaden-Naurod/
Hessen, Bronzezeit B/ C

1, Breite der Anhénger 3,6-
3,7 cm, nach Sturm, Taf. 5
nach S. 7.



Sicher liegen gentigend Belege fiir eine
solche Verehrung oder Wertschatzung der
Sonne vor; diese stellte jedoch offenbar
keinen Widerspruch zu Opferhandlungen
im Feuchtmilieu dar. In Danemark etwa
wurden von germanischen Stammen (oder
kleineren sozialen Einheiten) an Gewassern
Opferungen fir Odin, Thor, Tyr, Njord usw.
abgehalten, obwohl jene Namen durchaus
nicht vorwiegend als mit dem Wasser ver-
bunden gedacht wurden (Mdller-Wille, S.
72f.)! Andererseits driickte sich der bronze-
zeitliche Sonnenkult auch dadurch aus, dass
man Lichteffekte - z. B. auf Metallschmuck-
stlicken - zu nutzen suchte, indem man ihnen
sonnenartige Formen gab, auf denen sich
der Glanz dieses Gestirns widerspiegeln
konnte. Der beste und eindrucksvollste
Spiegel aber flur die Sonne - ebenso fiir
Himmel, Mond und Sterne - war und ist
die Oberflache eines Gewassers, wodurch
die Verbindung mit der Himmels- oder Son-
nengottheit ohne Weiteres wieder gegeben
gewesen wire. Uberdies wirken etwa die mit
konzentrischen Kreisen verzierten Stachel-
scheiben (Schmuckanhanger) der Bronzezeit
auf mich eher wie Darstellungen der Wel-
lenbildung um auf Wasserflachen fallende
Regentropfen herum, also nicht wie typische
Sonnensymbolik.

Man wird auch damit rechnen kdnnen, dass
die Erscheinung himmlischer Phanomene
als Spiegelbilder auf Gewassern in Richtung
Vereinigung zweier verschiedener Elemente
(,Gotterhochzeit”) angesehen wurde, als de-
ren Folge das Entstehen neuer Fruchtbarkeit
zu erwarten gewesen ware - abgesehen da-
von, dass die ,Macht” der Sonne Gewasser
auch austrocknen konnte (Ellis, S. 78).
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