3. Quellenzeugnisse iiber Using und
seine Funktionen

3.1. Auf Grund der vorangegangenen Ubersicht iiber die Quellen kann man
behaupten, daB Usind ein bekannter lettischer Gott ist, mit dem bestimmte
religidse Traditionen verbunden sind. Das wird sowohl durch ein umfang-
reiches Material der Folklore als auch durch lexikalische und geschichtliche
Dokumente bezeugt. Im folgenden wenden wir uns hier einer eingehenderen
Analyse der zugénglichen Quellen zu, um das Wesen von Using, dessen be-
sonderen Funktionen und Attribute zu kliren.

3.1.1. Jedenfalls ist der bezeichnendste und auch am meisten verbreitete
Wesenszug von Usin§ dessen enge Beziehung zu Pferden. Die knappe Aus-
sage von Stribin$ iiber Usin§ als deus equorum wird durch die Dainas be-
deutend ergéinzt. Mehrfach wird bezeugt, daB er gute Pferde besitzt:

23. Usinam labs 2irg, Der Usin$ hat gute Pferde,
Meitas jaja pleguld; Die Midchen ritten auf die Nacht-
Skaugidam acs izspraga, hiitung.
Caur karklinu raugoties. Dem Neider dim. platzte das Auge
heraus,

Als er durch den Weidenstrauch dim.
blickte. A25

40. Usipam brangi zirgi, Usins hat stattliche Pferde, die nicht
Piegula nelaifami,; zur Nachthitung gelassen werden; die
Milai Mayai govis blava, Kiihe der lieben Mara muhten, da sie
Ganinos nedzenamas. A 46 nicht auf die Weide getrieben wurden.

Ahnlich 18, 43, 46, 65 u. a.

Neben der Vorstellung von hervorragenden Pferden wird auch der Gedanke
geduBert, daB Using als reicher Pferdehalter davon eine groBe Menge be-
sitzt. Manchmal wird eine bestimmte Zahl genannt — neun (48). Meistens
wird jedoch nur die Tatsache vieler Pferde erwihnt, die zuweilen mit
Hilfe dichterischer Hyperbeln zum Ausdruck kommt:

44. Laudim lieli brinumint, Die Leute erlebten groe Wunder
Par Usina kumeliem: dim., tber die Rosse dim. des Using:
Pieci zirgi, divi kéves, finf Pferde, zwei Stuten, sicbenhun-
Septinsimti umelipu. A 52 dert Fullen dim.
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Er hat einen Stall voller Pferde (61) oder sogar drei Stille mit Pferden (71).
Manchmal wird auch die Farbe der Pferde erwéhnt, namlich schwarz (41),
apfelschimmelfarben (35, 36) oder grau (46, 76).
3.1.2. Ferner geht auch der Aufenthaltsort Usin¥’ aus dessen Beziehung
zu Pferden hervor. Verstandlicherweise ist das in erster Linie der Pferdestall:

11. Usins stavu slaistijas
Mana stalla pakala.
Ej, Usin, stalliti,
Baro labus kumelinus!

a. Al13: 3-4: Nac, Usin, ustabd, Sés-
ties galda galina!

b. Add: 1: ara, 2: Aiz tas manas
zirgu kats; 3: Nac, Usip, kitind;
4: manus kumeltinus;

. 30087 V: 3: Lien; 4: Baro labus;

. 30087 V: 2: galina;

e. 30087 V: 1: Usips léca, Usiné deja;
2: galipa, 3: Ej, Usip, stalliti; 4:
Bayo;

f. 30087 V: 1: Usinddieviné slaistijas;
3: stalliti.

[<Te)

Ahnlich auch 12, 33, 46 u. a.

Usins richtete sich hoch auf

Hinter meinem Pferdestall.

Gel’, Usin, in den Pferdestall dim.,
Fittere die Roflein, dafl sie gut wer-
den! Al2

Komm, Using, ins Haus,

Um dich hoch oben an den Tisch zu
setzen!

1: drauBen; 2: hinter meinem Pferde-
stall; 3: Komm, Usin, in den Stall dim.;
4: meine RoBlein;

3: Schlich; 4: futtere gute;

2: am Ende dim.;

1: Usins sprang, Usin¥ tanzte; 2: am
Ende dim.; 3: Usin, in den Stall dim.;
4: fittere;

1: Usin§ Gott dim. richtete sich hoch
auf; 3: in den Stall dém.

Im Stall wird Using§ ein Ehrenplatz zugewiesen, und er wird aufgefordert,
sich ans Bnde des Futtertrogs zu setzen (46). Ein andermal ist davon die
Rede, daB er sich hinter dem Pferdestall (11), ,hinten im Stall (11, 12)
oder ,,am Ende des Stalles (67) aufhilt. Der Stall wird manchmal auch
Fillengarten (12) genannt.

Hier ist jedoch noch ein Wesenszug anzumerken, der in den Zusammen-
hang dieser Vorstellungen nicht recht hineingehtrt, der aber fiir unsere
weitere Darstellung von Bedeutung ist. In einem Text mit Variante ist
davon die Rede, daB Usins tiber den Berg reitet!:

Usins ritt iiber den Hiigel dim.

Mit einem RoBlein aus Stein.

Er brachte den Bdumen Blédtter,

Der Erde einen grinen Mantel dim.
A39

36. Usips jaja par kalnipu
Ar akmenu kumelinu.
Tas atnesa kokiem lapas
Zemei zalu mételinu.
a. A40: 1: Par kalnipu Using jaja;
2: akmin’; 4: abolinu. 2: aus Stein; 4: grimen Klee.

Diese Vorstellung ist auch in einigen anderen, weniger sicheren Texten zu
finden (19, 34, 75).

1 Ausfithrlicher habe ich mich zu Géttern, die iiber den Berg reiten, 1960, 11 s;
1961, 96 ss; 1972, 71 ss, 111 ss, 241 ss, 360 ss, 446 ss, 455 ss, gediubert.
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3.1.3. Ebenso ungewéhnlich ist die Vorstellung von einem tanzenden und
springenden Usins:

12. Usiné deja, Using leca, Usins tanzte, Usins sprang
Mana stalla pakald. Hinter meinem Pferdestall.
Lec, Usin, kur lekdams, Spring, Usin, wohin du springen
Lec kumelu darzind! magst,
Spring [nur] in den Garten dim. der
RoBlein! Al4

a. A61: 1: léca, deija; 2: galing; 8-4: 1: sprang, tanzte; 2: am Ende dim.;
Eij, Usins, stallitéji, Baro manus 3—4: Geh, Usini, in den Stall hinein,
kumelin’s. fiuttere meine RoBlein.

Hier ist auch an den oben abgedruckten 11. Text zu erinnern (vgl. auch 67),
der davon spricht, daB ,,Usind richtete sich hoch auf*, wobei das Wort
slaistities als ,,sich in die Hohe heben‘ verstanden wird!. Wie wir weiterhin
sehen werden, hat die Vorstellung vom tanzenden T_Jij}é Bielenstein veran-
laBit, bei der Bestimmung vom Wesen des Usins weitgehende Konsequenzen
zu ziehen?.

3.2. Eigentliche Bedeutung von Usin$ enthiillt sich in seinen Beziehungen
zu den Menschen. Hier ist seine Rolle besonders wichtig, gerade deshalb,
weil dem Pferd, wie ich an anderer Stelle ausgefithrt habe, im Leben des
lettischen Bauers eine besondere Bedeutung zukommt3,

3.2.1. Der Bauer vertraut in allen Situationen seine Pferde véllig Usind
an und tibergibt sie in dessen Obhut und Schutz. Dieser erscheint dann auch
in wechselnden Situationen, die der Bauer mit seinen Pferden erlebt. Usins
schenkt die Pferde:

9. Usind jaja pieguld Usins ritt auf die Nachthiitung
Deviniem kumeliem: Mit neun RoBlein;
Es tecgju vartu vertu, Ich lief die Pforte zu 6ffnen,
Man atdeva devito. Mir gab er das neunte. A9

a. V: Ar devini kumelin’
b. LTdz 1, 2561: 3-4: Lakstigala séju  3—4: Die Nachtigall lobt die Aussaat,

teica, Kalnind stavedama. indem sie auf dem Berg steht;
c. F. 191, 5007: Lakstigala sunpus Die Nachtigall ruft die Hunde, indem
sauca, sie auf dem Berg steht.

Kalninag stavédama.

Ahnlich 48.

1 Cf. ME 3, 913 s.
2 Cf. weiter 8. 176 ss.
3 Cf. Biezais 1961, 110 s, 134 ss.
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Daneben sind auch noch andere Vorstellungen bekannt. Man kann von
Usind ein Pferd kaufen:

61. No Usina zirgu pirku, Von Using habe ich ein Pferd gekauft,
Ne no sava balelina,; nicht von meinem Bruder dim.; Usins
Usinam pilns stallits, hat einen vollen Stall dém. Rosse dim.
Pardodamu kumelinu. 30061 zu verkaufen.

a. F. 191, 5005: 3: tris stallisi. 3: drei Stalle dém.

Mehrere Texte (54, 57) sprechen auch davon, dafl man ein Pferd fiir einen
anderen, z. B. den Bruder, kaufen kann:

68. Martinam goili kavu, Dem Martin schlachtete ich einen
Devipiem cekuliem; Hahn mit neun Schépfen; dem Juris
Jurisam bralisam dim., dem Briiderchen, kaufte Usin
Usiné pirka kumelinu. 30215 ein RoBlein.

Usins ist nicht der einzige unter den lettischen Géttern, mit dem man ein
Pferd tauschen kann!, was besonders damit begriindet wird, daBl er gute
Pferde besitzt:

18. Ar Usinu zirgiem miju, Mit dem Using tauschte ich Pferde,
Ne ar savw balelinu; Nicht mit meinem Braderchen;
Usinam labi zirgs, Using hat gate Pferde,

Ne manam balinom. Nicht aber mein Braderchen.

DaB Usind der Spender der Pferde ist, kann auch durch Synonyma aus-
gedriickt werden, so, daf er fiir den Bruder ein Pferd ,,anspannt* (58) oder
auch ,,lenkt* (59).

3.2.2. Wenn Usin§ der Spender der Pferde ist, dann ist er auch sonst fiir
deren Wohl verantwortlich. In dieser Hinsicht ist seine Tatigkeit sehr
unterschiedlich. Er zieht Pferde auf:

31. Usinam svarkus Suvu, Dem Usin¥ habe ich einen Rock ge-
Deviniem muduriem; niht,
Lai tas man citu gadu, Mit neun Falten im Riicken,
Labus zirgus audzindja. Auf daf3 er mir das nédchste Jahr
Gute Pferde wachsen lieBe. A 34
Ahnlich auch 2.
Er fittert die Plerde:
14. Nae, Usin, nac, Usin! Komm, Usin, komm, Usin!
Baro labu kumelinu! Fattere das RoBlein, daB es gut werde.
Dod auzinas kumelam, Gieb Hafer dim. dem RoBlein,
Tad bas labs kumelin, Dann wird das RéBlein gut sein;
Dancos téva pagalma Es wird tanzen im Hof des Vaters
Uz etram kdjinam. Auf seinen vier Filllein. Al6
1 Cf. ib. 146.
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62. Paldievs, zirgu Usinits,
Par kumelu barosanu!
Vai izvedu, vai aizjadzu,
Noturéts nevaréju. 30062

Danke, Pferde-Usins dim., fir das
Futtern der Rosse! Ob ich sie heraus-
fiihrte, ob ich sie anspannte, ich konnte
sie nicht halten.

Dasselbe lasen wir bereits im 11. und 12. Text, dhnlich auch im 8. und 17.

Text.

Zur Aufzucht und zum Fittern gehort auch das Huten der Pferde:

76. Usind manus zirgus gana,
EBs uguni pieskatiju,
Bs uguni pieskatiju,
Pelnos cepu racenisus.
LTdz 1, 2565

Vgl. auch 8, 60, 67 u. a.

UsipS hiitete meine Pferde, ich sah
dem Feuer zu, ich sah dem Feuer zu,
backte in der Asche Kartoffeln dim.

Am wichtigsten ist hier die Nachthiitung, weshalb wir ihr im folgenden
besondere Aufmerksamkeit zuwenden werden!. Bei der Nachthiitung ist
Usins der Beschiitzer der Pferde (47, 66).

Manchmal ist allgemein davon die Rede, daB8 Using der Pferdepfleger sei
(17), aber zuweilen wird auch auf eine besondere Tatigkeit hingewiesen,

z. B. das Striegeln:

46. Bj, Usini, labais virs,

Baro manus kumelinus,
Barodams, sukddams
Sésties silas galing. A 54

a. 30053: Ai, Jurgiti, Useniti; 2: sir-
mus;

b. 30053 V: 1: Ai, Jurditi, ai, Usiti;
2: labus;

. 30053 V: 1: Usainiti;

d. 300583, 4: 1: Usiniti, dzelioniti; 2:
Baro, sukd; 3—4: Sedi siles galina,
Susekliti rocind.

Ei, Usind, guter Mann, fiittere meine
Rosse dim., indem [du sie] fiutterst,
striegelst, setz dich ans Ende dim. des
Futtertrogs.

Fi, Georg dim., Useniti; 2: graue;

1: Ei, Georg dim., ei, Usiti; 2: gute;

1: Usainiti;
1: Usiniti, Eiserner [?] dim.; 2: fiittere,
striegele; 3—4: setz dich ans Ende des
Futtertrogs, den Striegel dim. in der
Hand dim.

3.2.3. Einen tieferen Einblick in die Rolle von Usin§ bieten Texte, die von
der Nachthiitung und den damit verbundenen Tétigkeiten handeln. In
manchen Texten gewinnt die enge Beziehung zwischen Usin% und den
Nachthittern echt emotionale Akzente. Das Zusammengehorigkeitsgefiihl
ist sehr stark:
75. Kad es jaju pieguld,

Usins lidzi taisijas:

Usiné jdja sirmu zirgu,

Es — dakanu kumelinu.

LTdz 1, 2563

Wenn ich zur Nachthitung ritt,
machte sich Usin¥ mit [mir] auf:
Usind ritt ein graues Pferd, ich — ein
schwarzes RoB3 dim.

1 Cf. weiter S. 89 ss.

6 — 762518 Biezais , 81



In einem Falle, als die Nachthiiter ohne Wissen und Beisein von Usins auf
die Weide gegangen sind, sucht dieser sie intensiv. Diese Suche ist sehr
ermiidend, und seine Pferde sind verschwitzt:

16. Usind zirgus nosvidéja
Piegulniekus mekledams;
Piegulnieki gudri viri,
Negul cela maling.

a. Vt 3: 1: zirgu niajodeja (jodeleja);
2: Pigulniku; 3: Gudri bijo pigul-
nikt;

b. Vt 10: 2: vaicodams;

c. Vt 3 V: 3-4: Vai, Jeusen, nazinov,
Kur vacais gunkureits.

Ahnlich 49, 66 und 67.

Usins jagte seine Pferde in Schweil,
Die Nachthiiter suchend;

Die Nachthuter sind kluge Leute,

Sie schlafen nicht am Rand dim. des
Weges. A1lS8

1: abreitete den Pferd; 2: den Nacht-
hiter; Klug waren die Nachthiiter;

2: fragend;
3-4: Wisste, Jeusen, nicht die alte
Herdestatte dim.

Bekanntlich ist Usin allen anderen Nachthiitern tiberlegen; er ist reicher
an Pferden. Auch in diesem Falle zeigt er sich in seiner Rolle als Spender

der Pferde:

48. Usind jaja pieguld,
Ar devini kumelini;
Es tev ladzu, Usin bral,
Dod man pari céla zirgu. Ab56
a. AB58: 3-4: Hs tecgju vartu vert,
Man atdeva devito.

Usin$ ritt zur Nachthiitung mit neun
Rossen dim.; ich bitte dich, Bruder
Usin, gib mir ein Paar Pferde auf den
Weg.

3—4: Ich lief, die Pforte zu 6ffnen, er
gab mir das neunte.

Vgl. den oben abgedruckten 9. Text. Ahnlich auch 10, 49 u. a. Die Rollen-
verteilung zwischen den Nachthiitern und Using ist scharf abgegrenzt:

8. Ai, Usin, labais virs,
Jasim abi pieguld,
Es guntina kirejins,
Tu kumelu barotdjs.

a. V.: Tu kumelu ganitdjs,
Es uguns kiiréjins.

b. A 57: 2: Jaj ar mani; 3: Tu kumelu
ganitajs;
4: Es guntinas kiréjins,
c. 30054: 2: Jaj ar mani; 4: ganitdjs;
d. 30054 V: 1: vecais bral;
e. Vit 1: 1: zirdzen Jeuseni; 4: gani-
tajs;
1: Jeusena kumelend.

:—h
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O, Usin, trefflicher Mann,

LaB uns auf die Nachthttung reiten,

Ich als der Besorger dim. des Feuers

dim.,

Du als der Futterer der Pferde.

Du als der Hiter der Pferde,

Ich als der Besorger dim. des Feuers.
A8

2: reite mit mir; 3: Du als Hiiter der

Pferde; 4: Ich als der Besorger dim.

des Feuers dim.;

Reite mit mir; 4: Huter;

1: alter Bruder;

1: Jeusens’ Pferdchen; 4: Huter;

1: Jeusens’ Pferdchen.



67. Usens stavu slaistijas Usens richtete sich hoch auf am Ende

Muna stalla galing. dim. meines Stalles. Ei, Usin, alter
Ai, Usin, vecais tévs, Vater, reiten wir beide zur Nacht-
Jasim abi pieguld; hiitung; ich bin der Feueranmacher
Es guntinas kuréjins, dim., du der Hiiter der Pferde dim.

Tu zirdzinu ganitdjs. 30086

In den ersten Liedern wird in vielen Varianten Using stets die Rolle des
Pferdehirten zugewiesen. Ebenso hiufig wird er als Nachthiiter erwihnt.
Die Nachthiiter miissen das Feuer schiiren. Diese Rollenverteilung hat
ihren in der Tradition tief verwurzelten Grund. Die Aufgabe von Using ist
es stets, fir die Pferde zu sorgen. Man maB némlich wissen, daB die Zeit
der Nachthiitung bei den Bauern sehr herbeigesehnt wurde, da nach einem
langen Winter gewthnlich ein groBler Mangel an Heu und anderem Pferde-
futter herrschte. Durch die Nachthiitung verbesserte sich diese Lage. Wie
schlecht es um das Futter stehen konnte, zeigt auch ein Anklang im fol-
genden Text:

20. Vai, bagats Usind naca, Weh, der reiche Usind ist gekommen,
Zirgi liesi, kalpi taukil [Und doch] sind die Pferde mager,
Zirgi liest izbaroti, [aber] die Knechte fett!

Kalpi tauki nebaroti. Die Pferde sind mager, [obgleieh] ge-
futtert,

Die Knechte sind fett, [obgleich] nicht
gefuttert. A22

Diese Lage wird auf verschiedene Weise geschildert, wobei man das Ein-
treffen von Using herbeisehnt:

15. Es Usina gan gaidiju, Wohl wartete ich auf den Using,
Nevareju sagaidit,; Konnte ihn nicht erwarten;
Kumeliné sagoidija, Das RéBlein hat ihn erwartet,
Stalla gridu spardidams, Die Diele des Stalles stampfend,
Stalla gridu spardidams, Die Diele des Stalles stampifend,
Zalas zdles gaididams. Wéhrend es auf das grine Oras

wartete. A17

13. Nac, Usip, nac, Usin/ Komm, Usin, komm, Usin!
Sen mes tev jau gaidijam: Lange haben wir schon auf dich ge-
Zirgi gaido zalas sales, warbet;
Puisi jouku zingesanu. Die Pferde warten auf griines Gras,
Die Burschen auf heiteres Singen.
Als
Vgl. auch 4.

Neben der Aufgabe des Hirten hat Usin§ gerade zur Zeit der Nachthiitung
auch andere Pflichten. Br muf die Pferde vor verschiedenem Ubel bewahren.
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Die Nachthiiter muBten stets auf der Hut vor Dieben sein. Hier erhalt
Usins seine Wichterrolle:

66. Usiné jaja piegula, Usin$ ritt zur Nachthiittung, der Dieb
Zaglis cela maling; [steht] am Wegesrand dim. Using hat
Usinam augsti zirgs, hohe Pferde, der Dieb emen hohen

Zaglam augstas karatavas. 30083  Galgen.

DaB man sich vollig auf Usins verliBt, kommt noch deutlicher im folgenden
Text zum Ausdruck:

47. Tuméa nalkéi, zala zdalé Dunkle Nacht, grines Gras, hinaus
Lauka laida bumelini, lasse ich mein RoéBlein. Nun, Usin
Nu, Usint, tava vala, dim., steht in deiner Gewalt, nun [ist]
Nu tavds rocindg. ABS in deiner Hand dim.

Einen bedeutsamen Platz in den Texten iiber die Nachthiitung nehmen
die Hinweise darauf ein, daB die Nachthiiter das Feuer schiiren. Das hatte,
wie bereits gesagt, eine praktische Bedeutung, damit die Nachthiiter, die
die kalten Nachte auf der Wacht zubrachten, dies jedoch am warmen Feuer
tun konnten. Ein Text 148t vermuten, dalBl die Feuerstelle sich Jahr fiir
Jahr an ein und demselben Ort befand, denn verstandlicherweise waren auch
die Weideflichen dieselben. Using wird daran erinnert, als er mit verschwitz-
ten Pferden die Nachthiiter sucht, ob er denn die alte Feuerstelle nicht mehr
kenne (16¢). Das Feuer der Nachthiiter hat auch noch eine andere Be-
deutung, woriiber besonders im Zusammenhang mit dem Mahl die Rede
sein wird.

Ein Einblick in das Leben der Nachthiiter hilft, die zentrale Rolle besser
zu verstehen, die Usin§ gerade in dieser gefahrvollen Lage zukam.

3.3. Die bedeutsame Rolle von Usins als Pferdepatron zwingt zur Frage,
ob die Quellen auch Nachrichten iiber einen Kult des Using bringen. Es ist
besonders deswegen zu fragen, weil Auning, der sich als erster mit dem
Problem des Using beschaftigt hat, hauptsichlich nur vom Mythos des
Usins sprach.

3.3.1. Den Mittelpunkt der Darstellungen in den Quellen bildet jedoch
das Opfer dem Using. Gerade diese Berichte sind am vollstindigsten.

Mehrere Dainas sprechen es klar aus, daB Usin$ ein Hahn geopfert wird.
Dag kann auch durch synonyme Verben ausgedriickt werden: kdvu ‘schlach-
tete’ (27-29, 66, 68), devu ‘gab’ (30):

27. Usinam gaili kavu Dem Usins habe ich einen Hahn ge-
Deviniem cekuliem, schlachtet
Lai aug miefs, lai aug rudzi, Mit neun Zépfen,
Lai kumeli barojas. Damit der Roggen wachse, damit die
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a. B 21, 1309: 3: mana miefu varpa;
4: Deviniem Euburiem.

b. F72, 2326: 3-4: Lai vistinas olas
d&j, Deviniem kariniem?!.

c. 30060: 3—4: Lar aug man govis,
vérsi, Devinam kdrtinam.

28. Usinam gaili kdvu
Devinsem cekuliem.
Lai tek mans kumeling
Deviniem celiniem.
V.: Lai tek mans kumeling
Celulinu grozidams.
A 31: 2-4: Sarkanam kajindm,
Lai manam kumelam
Palideéj dubjus brist.

a. 30077: 2: Dzeltenam
b. 30216, 1: 1: Uz C_fsinu; 3: manis
kumelinis.

29. Usinam gaili kdvu
To nosviedu pasliegsne,
Laz kwmeli ta danco,
Ka gailitis nomirdams.

30. Dewvu, devu Usinam,
Ko es biju solijis;
Melnu gali, kilurani (vai kanko-
raing)
Ar vistem nadeiniem.
a. 51568: 1: Dewvu, dodu,; 2: solijusi;
3: sarkan’ seksti.

60. Usinam gaili kiwu,
Pasa svéthu riting;
Lai tas man zirgus gana,
8o gayo vasaripu. 30057, 1

Gerste wachse,
Damit die RoBlein rund werden. A 29
3: meine Gersten Ahre; 4: neun Ahren;

3—4: Mogen die Hinchen Eier neun
» Korbchen® legen;
3—4: Mogen mir die Kithe und Ochsen
neunfach wachsen.

Dem Usin¥ habe ich einen Hahn ge-

schlachtet

Mit neun Zopfen,

Damit mein Ré8lein laufe

Auf neun Wegen.

V.: Damit mein RoBlein laufe,

Das Zépflein hin und her bewegend.
A30

Mit roten Fullem,

Auf dafl er meinem RoBlein

Helfen mége durch den Kot zu waten.
A3l

2: gelben

1: Zur TUsin¥[zeit] (sonst dieselbe

Ubersetzung).

Dem Usin¥ habe ich einen Hahn ge-
schlachtet.

Habe ihn unter [vor] die Schwelle ge-
worfen,

Auf daf3 die RoB3e so tanzen,

Wie das Héhnchen im Sterben. A 32

Ich gab, ich gab dem Using,

Was ich ihm gelobt hatte;

Einen schwarzen Hahn, einen Feder-
behingten,

Mit allen seinen Krallen dém. A33

1: Ich gab, ich gebe; 3: mit dem roten
Hahnenkamm.

Ich schlachtete Usip$ einen Hahn, am
selben Morgen dim. des Festes: damit
er meine Pferde weidet, diesen langen
Sommer dim.

Vgl. auch die oben abgedruckte 68. Daina.

! Das Wort karipiem ist schwerverstdndlich, Kdre bedeutet die Wabe (cf. ME 2,
195). Laut Dr. A. Giaters ist die Meinung, daB die Hithner so tichtig wie die Bienen

sein sollten und viel Eier legen.
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Manche dieser Lieder (27, 28, 30) sind in mehreren Varianten bekannt.
Sie alle bezeugen die Tatsache, daB Using ein Hahn geopfert wird. In diesen
Texten steht auch, daB dieser Hahn schwarz sei (30), neun Schopfe, rote
oder gelbe Fiile, einen roten oder gelappten Kamm habe. Die Texte be-
griinden auch, warum Using ein Hahn geopfert wird: damit die Pferde sich
gut erndhren (27). Die neun Schopfe des Hahnes sind verbunden mit dem
guten Lauf des Pferdes, dem Kopfdrehen (28), die roten oder gelben Hahnen-
fiiBe hingegen verhelfen dem Pferd symbolisch, durch den Dreck zu waten
(28). Eines dieser Lieder erwihnt auch, dal man mit diesem Opfer das
Wohlwollen von Usips als Pferdehirt sichern wolle (60). Es wird dem Wunsch
Ausdruck gegeben, das Plerd moge so tanzen wie der Hahn in seinen Todes-
zuckungen (29). Daneben findet sich auch ein Text (30), der nur die Opfe-
rung eines Hahnes, aber keine Motive erwihnt. In den Texten werden auch
noch andere Griinde fiir die Opferung des Hahnes genannt, bei denen wir
im folgenden verweilen wollen.

Die Aussagen dieser Texte vervollstandigen die epische Volkstradition.
Es haben sich noch folgende Beschreibungen dieser Traditionen erhalten:

Noch hért man in alten Mérchen erzéhlen, daB gute Pferdehalter an diesem
Tag [zu Georgi] einen Hahn tiber Hafer geschlachtet und dann diesen Hafer
den Pferden zu fressen gegeben hétten, damit die Pferde sich den Sommer tiber
stattlich hielten!.

Zu Georgi oder am Using-Tag habe jeder Wirt einen Hahn geschlachtet und
dessen Blut im Pferdestall auf den Hafer traufeln lassen, dann erndhrten sich
die Pferde gut?.

Am 23. April muBl an der Tir des Pferdestalles ein Hahn geschlachtet werden,
und das Blut muB auf die Schwelle traufeln, damit die Pferde nicht hinken3.

Diese Texte zeigen, daB sich die Tradition bereits so weit gewandelt hat,
daB nur die Tatsache selbst vom Schlachten eines Hahnes am Morgen von
Georgi oder des Usin¥-Tages erhalten geblicben ist, aber kein direkter
Hinweis, daB es sich um ein Opfer an Usin$ handelt®. Sehr anschaulich
zeigt ein anderer Text die weitere Veranderung der Tradition:

1 Ozolin§ 101. Der Text ist von Dinsbergs, Dundaga, tibernommen. Er ist auch in
Pasakas 1893 s, 7,1, 310; 1962 s 13, 319, abgedruckt. Binen dhnlichen Text kennt auch
Audzis in Krimulda (cf. ib. 310).

2 Th. Eingesandt von Strautins aus Selgovska. Diese Tradition ist auch von Harder
am Ende des 18. Jhs. erwiihnt (ef. Busch 160).

3 Pasakas 1893 s 7,1, 310. Den Text hat Plotkalns in Skrunda aufgeschrieben.

4 Die Verinderung der Tradition spiegelt sich in folgendem Text wider: ,,Zu Georgi
frith am Morgen vor Sonnenaufgang nimmt man einen Hahn direkt von der Hiihner-
stange, schlachtet ihn, wobei sein Blut in ein Gef# tropfelt, geht mit ihm gegen die
Sonne dreimal um alle Gebdiude; zurtickgekehrt, gieft man das Blut in einen Hand-
schuh und wirft den Handschuh auf das Dach des Hauses. Dieses Blut ist die beste
Medizin gegen alle méglichen Krankheiten der Haustiere.” (Ozolins 101).

86



Am Morgen des Georgstages sei es niemandem erlaubt, die Stube zu verlassen,
ehe nicht der Hauswirt selbst einen Rundgang ums Haus gemacht habe. Er habe
einen schwarzen Hahn oder ein Huhn geschlachtet, dessen Blut in den Pferde-
trog und vor die Tur des Kuhstalles gelaufen sei. Die Hingeweide habe er heraus-
genommen und auf einen Stein gelegt und dabei gesagt: ,,Da hast du, Gottchen,
dein Teili** Das Fleisch habe man zum Frihstick gekocht!.

Im Laufe der Zeit und unter dem REinfluBl christlicher Traditionen hat
Using seinen Namen verloren und ist zu einem anonymen ,,Gottchen®
geworden?,

Hier ist zu bemerken, daf die in diesem Text erwahnte Handlung —
Herausnehmen der Eingeweide des Opfertieres und Niederlegung auf einem
Stein sowie die direkte Anrede an Using, daB diese fiir ihn als Opfergabe
gedacht seien — sich in die in der Religionsgeschichte wohlbekannten
Vorstellungen einfiigt. Das Opfern der Eingeweide von Tieren und Nieder-
legung auf einem Stein sind weitbekannte Erscheinungen. Aus denselben
Grinden schlieBlich ist Usin§ damonisiert worden, wie das der folgende
Text eindrucksvoll wiedergibt:

In alten Zeiten pflegte jeder Hausvater am Morgen des Georgstages ein Ferkel
und einen Hahn ,,dem bésen Geist* zu opfern. Wer nicht so wohlhabend war,
daB er beides schlachten konnte, schlachtete einen Hahn, denn der durfte nicht
fehlen. Zudem machte man das so frith, daB sich ,,der biose Geist* bereits vor
Sonnenaufgang daran laben konnte und dem Vieh kein Ungliick schickte.
AuBerdem pilegte die Hausmutter zu singen:

‘Ai, Jurgit’, Usenit’, ‘Hi, Georg dim., Usenit’, futtere die
Bayo sirmos kumelipus; graven Rosse dim.; indem [du sie]
Sukdadams, barodams, fatterst, striegelst, setz dich ans Ende
Sésties siles galinal’ dim. des Futtertrogs.®

Wie dieser Text zeigt, stimmt die Opferung eines Hahnes am Morgen von
Georgi inhaltlich mit den hier erdrterten, Usipd gewidmeten Opfervor-
stellungen vollig iiberein. Nur Usins selbst ist zum ,,bosen Geist* geworden.

Die dritte Gruppe der Quellen, die Opfer an Usipd bezeugen, bilden die
in unserer Quellenbetrachtung erwihnten Briefe von Miithel und Gaehtgens.
Miithel schrieb noch im Jahre 1870, die Bauern wiirden ein dem Using

1 Ozolin% 102; auch Pasakas 1893 s 7,1, 310; 1962 s 18, 319 5. Der Text wurde von
Raudaviete in Bérzaune aufgeschrieben.

2 Uber die Vorstellungen vom ,,Gottchen‘‘ bei Biezais 1961, 60 s.

8 Pasakas 1893 s 7,1, 811; 1962 s 13, 820. Am SchluBl des Textes ist ein Lied ange-
fiigh. Bine Anmerkung sagh, daB die Hausmutter diese uns bekannte Variante des 46.
Liedes gesungen habe. Der Text dieses Liedes ist offensichtlich von Aunins (54) iber-
nommen und diesem Text ohne einen direkten Zusemmenhang angefiigt worden,
worauf schon das allein deutet, daB die Singerin eines Usins.Liedes die Hausmutter,
d. h. eine Frau ist.
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gewidmetes Mahl kennen, fir welches ,,ein im Pferdestall geschlachteter
Hahn gebraucht worden sein soll. Solche Sitte ist am Uhsin-Morgen noch
vor einigen Decennien in vielen hiesigen Gesinden aufrecht erhalten wor-
den.*l Dasselbe bezeugt Gaehtgens in seinem Bericht, ndmlich: ,,Am
Uhsin-Tage haben die Ménner in der Morgenfrithe im Stall einen Hahn
geschlachtet [...]. Das Blut des Hahnes haben sie in die Krippe auf den
Hafer getriufelt oder haben damit ein Kreuz auf die Stalltiir gemacht.*2
Und weiter setzt Aunins selbst fort: ,,Interessant ist schlieBlich noch die
Mitteilung, dafl von glaubwiirdiger Seite versichert worden sei, in einem
Gesinde unter Praulen [Prauliena] sei noch bis auf Gegenwart dem UhBing
geopfert worden. Ein altes Miitterchen aus jenem Gesinde habe noch kiirz-
lich geduBert, man moge sagen, was man wolle, seitdem sie wieder dem
UhfBing einen Hahn schlachteten, gehe es mit Vieh und Pferden viel besser
als frither.“® Und schlieBlich macht Aunin§ folgende interessante Beobach-
tung, ,,daB, wo in einem Gesinde nur ein einziger Hahn vorhanden war,
man zwar auf die solenne Opfermahlzeit verzichtet, aber dennoch die
Blutbesprengung nicht unterlassen habe. In diesem Falle habe man sich
damit begniigt, in den Kamm des Hahnes ein paar Schnitte mit einem
scharfen Messer zu machen; mit den ersten Tropfen habe man die Tiirpfosten
des Pferdestalles besprengt, alsdann noch paar andre Tropfen auf den
Hafer in der Pferdekrippe getraufelt und hierauf den Hahn wieder laufen
lassen. 4

Welche Folgerungen erlaubt dieser Vergleich dreier verschiedener unab-
hiangiger Quellenausagen? Erstens, dall das Hahnenopfer an Usind eindeu-
tig bezeugt ist. Zweitens, dal es noch so spiit, in der zweiten Halfte des 19.
Jhs., bekannt gewesen ist. Drittens sind die Konsequenzen, die eine metho-
disch richtige Quellenauswertung verlangt, nicht weniger wichtig. Hier
treffen wir auf die poetische Ausdrucksweise der Dainas, gegen die zuweilen
immer noch uniiberlegte und ablehnende AuBerungen laut werden, wobei
man sie als Produkt der freien Phantasie ansieht®. In diesem Falle ist der
Zusammenklang der in die poetische Form der Folklore gekleideten Aus-
sagen mit den Zeugnissen historischer Dokumente auffallend einstimmig.

Daneben sind noch andere Opferungen bekannt. Bereits Stribind hatte
im Jahre 1606 unter den Opfergaben an Usin auch 2 solidos et duos panes

1 Auninj 1881, 9s.

2 Th. 10 s.

3 Tb. 12. Cf. auch Busch 1920.

¢ Th. 13.

8 Uber die Verwendung von Poesie habe ich mich andernorts ausfithrlicher ge-
#uBert: Biezais 1972, 80,86 mit Literaturhinweisen, besonders Wheelwright, 71;
S6hngen 50 ss, 83; Kalow 47, 57 ss.
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et frustum pinguedinis genannt. Wie der zweite Teil von Text 31 zeigt,
ist als Geschenk bzw. Opfergabe fiir Usins auch der fiir diesen genihte Rock
zu verstehen. Einen besonderen Platz jedoch nehmen Eier und Bier ein, so
dafl wir uns damit im folgenden beschiftigen miissen.

3.3.2. Eine besondere Erscheinung ist das mit dem Opfer verbundene
Mahl. Im Material der Dainas finden sich ganz schwache Anklinge daran.
So kann man dem Text 25 entnehmen, daf es einen Brauch gegeben habe,
Using zu Ehren ein Mahl zu richten, das sich auf das Wohlbefinden der
Pferde auswirken sollte:

26. Kas man deva Usinosi Wer mit am TUsinsfeste etwas dar-
Lai tam zirgi barojds! reichte,
Kas nedeva Usinos, Dem mégen die Ro8lein rund werden!
Lai tam zirgi meta skrien, Wer mir am Usin¥feste nichts reichte,
Lai tam zirgr meta skrien Mogen dem die Pferde in den Wald
Ar wmisiem lemeSiem/! laufen,
Mégen dem die Pferde in den Wald
laufen

Mit sammt den Pflugschaaren! A27

Dasselbe 148t sich auch aus einem anderen Text entnehmen?!:

26. Usiné ndca pa gadskartu Using kam iiber’s Jahr
Savus bernus apraudzit: Seine Kinder zu besuchen:
Vai tie &da, vas tie dzéra, Ob sie al3en, ob sie tranken,
Vai no Dieva veselib’. Ob sie Gesundheit von Gott [hatten].
Gan tie éda, gan tie dzéra, ‘Wohl sie allen, wohl sie tranken,
Gan no Dieva veselib’. ‘Wohl hatten sie Gesundheit von Gott.

A28

Umfangreichere Nachrichten haben sich in der epischen Volkstradition
bewahrt. Das Bild iiber den Ort des Mahles, den Ablauf, die Zeit, die Teil-
nehmer und die verzehrte Nahrung ist nicht einheitlich?, Hier betrachten
wir eine Tradition, wie sie sich in unserem Material widerspiegelt, ohne da8
wir versuchen, daraus ein allgemein giiltiges Muster abzuleiten. Die Texte
sagen aus, daf} die Nachthiiter, wenn sie zum ersten Male zur Nachthiitung
reiten, Usind zu Ehren Eier mit Fleisch essen:

Wenn man im Frihjahr das erste Mal zur Nachthiitung reitet, muB man be-
sondere Mittel anwenden. Wenn das Pferd hinkt, mul man zurickreiten, denn

1 Die im Text erwéhnten Fladen und andere metaphorische Ausdriicke laBen ver-
muten, dal es sich um Sekundérformen einer spateren Zeit handelt, die in unserem
Zusammenhang weniger Bedeutung haben. )

? Das hat auch Aunins angemerkt, obwohl ihm unser episches Material nicht bekannt
gowesen war. Er sagt: ,,Der Ritus bei diesem Opfer muf} nicht iiberall ganz gleich
gewesen sein, wenigstens stimmen die Mitteilungen, die mir gemacht worden sind,
nicht miteinander tiberein‘ (1881, 12).
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dann hat diese Nacht dem Using nicht gepaBt. In der ersten Nacht der Nacht-
hiitung miisse man Usiné zu Ehren Eier mit Fleisch essen, und wer am meisten
vertragen habe, den habe er am meisten gesegnet. In der ersten Nacht der
Nachthiutung miisse man die Halfter tiber einem Feuer von Ebereschen an-
sengen, dann wiirde Usin¥ nicht zulassen, daB der Alp die Pferde reitet?!.

Auch heif3t es:

Am Tage von Georgi ritt man das erste Mal zur Nachthtitung. Im Walde kochte
man zum Abendbrot Eier und anderes, aber das gebraute Bier brachte man vom
Hof mit, wobei nicht ein Tropfen auf die Erde verschiittet werden durfte: wenn
man das machte, dann wiirde der Wolf die Fullen fressen. Wenn man das erste
Mal zur Nachthttung ritt, beraucherte man den Pferden die Schnauzen mit
einem Biischel am Feuer angebrannten Langstrohs, damit sie in der Nacht vom
Feuer der Nachthtiter nicht weit fortliefen?.

Das zur Nachthtitung hergestellte Essen bestand aus folgendem (in Au-
meisteri): Zuerst vermengte man Eier und Kartoffeln, zerkleinerte sie fein und
kochte sie unter Beigabe von Mehl, Fleisch und Sahne in stiBer Mileh. Zu diesem
Brei aB man Brot dazu. Das war ein sehr kréftiges Essen. Man bereitete so viel,
daB es fir den Morgen auch noch etwas aufzuwédrmen gab und noch etwas
iibrig blieb, was die Hausgenossen nach Hause nehmen konnten®.

Zu Pfingsten missen die Nachthiiter Fladen bereiten, dann wirden die
Pferde zusammenbleiben. Frither habe man die Nachthuter-Feste zu Pfingsten
gefeiert. Dann wurden den Nachthiitern pro Pferd funf Eier mitgegeben: vier
zum Kochen, das fiinfte, um es tiber das Pferd zu werfen.

Vor dreiBig Jahren rief mein Vater am Vorabend des ersten Pfingsttages und
in der Johannisnacht nach der Ligo-Feier (wenn die benachbarten Ligo-Sanger
weggegangen waren) alle seine Burschen und Ménner zusammen, und dann ritt
man zusammen mit dem Pferdehirten (dem Jungen) die Pferde zur Nacht-
hiitung auf die Weide. Man nahm Bier, Fladen und Fleisch mit®.

‘Wenn man im Friihjahr zum erstenmal die Pferde oder auch das Vieh hinaus-
lieB, bedeckte man im Kuhstall die Schwelle mit einem roten Tuch, damit sich
kein Ubel niederschlage. Wenn die Pferde oder das Vieh aus dem Stall heraus-
gelassen sind, dann trégt man ein Hithnerei dreimal um die Pferde und das
Vieh herum, ebenso auch Schltissel. Danach fiithrt man das i dreimal um die
Schltissel und gibt soviel Eier ab, wieviel der Hirte Schliissel hat. Der Hirte
verwahrt das Ei den ganzen Tag in einem Weidenstrauch, die Schlissel tragt
er den ganzen Tag bei sich. Am Abend legt man Ei und Schliissel auf den Tisch.
Das Ei bringt das Gute, daB die Pferde und Vieh so rund wie ein Ei werden,
und die Sehliissel bewirken das Gute, daB Pferde und Vieh sich auf der Weide
nicht verlaufen. Dann aB man zu Abend. Wéhrend man aB, band man den
Pferden den Kopf so hoch wie méglich, damit die Pferde stattlich wiirden und
den Xopf hoch trigen. Wenn die Hirten am Abend nach Hause kamen, bego3
man sie mit Wasser, damit sie wihrend des Hiitens nicht einschlafen sollten.

1 Pasakas 1893 8 7,1, 314; 1962 s 13, 321.

2 Ozolin8 102; Pasakas 1893 s 7,1, 317; der Text ist aus DL 1887 tibernommen.
3 Ib. 102; auch Pasakas 1893 s 7,1, 317, aus Ape.

4 Tb. 104; auch Pasakas 1893 s 7,1, 318.

5 Pasakas 1893 s 7,1, 318; 1962 s 13, 323, aufgeschrieben von Lerchis in Talsi.
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Falls die Hirten sich dem BegieBen entzogen hatten, begoB man sie bei Tisch
nochmals mit Wasser. Solch eine GieBerei wurde rummeln genannt!.

Frither hiitete man nachts die Pferde gemeinsam — soviel Nachthiiter sich
aus den Gesinden zusammenbringen lieBen. Damit die Nachthiiter nicht zuviel
Schlaf versdumen muBten und zur Arbeit frisch waren, nahm man zur Nacht-
hittung einen gemeinsamen Pferdehirten an, den man auch so nannte (an der
estlandischen Grenze nannte man ihn karjac). Man begann immer um Georgi
zur Nachthittung zu reiten. Dann trat auch der Hirte an. Der erste Ritt zur
Nachthittung war ein echter Festtag, den man Nachthiterfest nannte. Zu die-
sem Tag riistete man sich wie zu einem Fest. Mit den Nachthiitern gingen auch
die Hauswirte mit, um zusammen mit den Burschen dag Fest zu feiern. Von zu
Hause nahm man Eier mit — auf jeden Pferdeful mindestens ein Ei — andere
sagen: auf jedes Pferd zehn Eier. AuBerdem nahm man noch Brot, Mehl, Fett
und Mileh mit, um zur Nachthittung Pfannkuchen zu backen und zu essen.
AuBerdem nahm man zu diesem Zweck noch ein Ei mit. Sobald alle Pferde im
Walde oder auf der Wiese zusammengetrieben waren, nahm der Pferdehirte
dieses Ei und ging damit dreimal um alle Pferde herum. Nach dem er das getan
hatte, warf er das Ei mitten unter die Pferde. Blieb das Ei heil, blieben auch die
Pferde den ganzen Sommer gesund, aber wenn es zerbrach, dann drohte sicher
Unheil. Wenn es zerbrach, versuchte man allem méglichen Unheil entgegenzu-
wirken. Wenn das Ei heil blieb, bereitete man sofort das Festmahl der Nacht-
hiiter, wobei man a8 und Bier und Schnaps trank. Nach dem Essen erfreuten
sie sich die ganze Nacht hindurch und feierten, bis der Tag anbrach. Man machte
auch Musik, sofern es einer konnte.

In der Gemeinde Ziemeri pflegte man diesen Brauch noch unlédngst. Dort
beteiligten sich an solchen Festen auch Frauen?.

Am Abend von Martini schlachtete man zwei Hahne und kochte sie. Den
ersten gekochten Hahn nahm der Hauswirt, ging mit den Burschen in den
Pferdestall, schnitt vom Hahn dreimal neun Sticke von den Flugelenden, den
Klauen, dem Schnabel usw. ab, warf die abgeschnittenen Stiicke hinter den
Pferdetrog und sagte jedesmal: ,,Da hast du, Using, i8, was du willst und behite
meine Pferde vor Schaden, Fliichen, Zauberei! Erst wenn das getan war,
durfte man die Reste des Hahnes essen und an jenem Abend feiern. Die Wirtin-
nen wiederum opferten an jenem Abend einen zweiten Hahn im Kuhstall der
Mara dim. (Laima), ebenso wie der Wirt dem Usins®.

Der Umstand, daB das Mahl am Martinsabend stattfindet, kann uns nicht
verwirren. Der Text zeigt, daB es sich bei dem angesprochenen Gott und
Pferdewéichter um unseren Usins handelt.

Auch die dritte Quellengruppe weil iiber dieses Mahl zu berichten und
geht darauf noch niher ein. Zu den beiden Pastoren Miithel und Gaehtgens
gesellt sich hier noch der weitbekannte Sprach- und Brauchtumsforscher
Bielenstein. Beginnen wir mit seinen Beobachtungen und einer Beschrei-
bung aus Lubana.

1 Ib. Auigeschrieben von Kalnins aus Garkalne.
2 QOgoling 101; auch Pasakas 1893 s 7,1, 315; 1962 s 13, 321 s.
3 Pasakas 1893 s 7,1, 311; 1962 s 13, 320.
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,»Von Briauchen kann ich nur einen einzigen mitteilen, wo Feuer vor-
kommt. Dieser stammt allerdings aus grauer Vorzeit, aber findet statt und
hat stattgefunden am Morgen des Johannistages. Es ist ein Opfer. In
Lubahn [Lubdna] namlich, an der Grenze von Livland [Latgale] und
Vitebsk, um weiter auszuholen und ein Pendant vorauszuschicken, pflegten
die Wirte einer Weidegenossenschaft in der Pfingstnacht mit den ménn-
lichen Dienstleuten des Gesindes ihre simmtliche Pferde auf der Com-
munweide zusammentreiben, mit Feuerbrinden und den Brodsicken zu
umlaufen und dann in die Feuerstitte, in ein mit einem spitzen Pfahl ge-
bohrtes Loch ein Opfer von zusammengeriithrtem Bier, Branntwein, Fleisch,
Eier, Kése, Milch, Fett und der dort fertig gekochten Speise, die sie pantogs
(Pfannkuchen??) nennen, fir die peegulas mahte, die Weidegdttin, hinein-
zugieBen, nachdem zuvor ein heiles Ei hineingeworfen ist. Dann wird ein
heliflammendes Feuer tiber dem Opfer entziindet, und am Feuer wird
geschmaust. Was vom panfogs nachbleibt, wird am Morgen aufgegessen,
aber ja nicht mit Brot, sondern ohne Brot. Dieses Opfer schiitzt die
Pferde vor Wolfen, Krankheiten u.s. w., und wer von den zZusammenge-
hoérigen Wirten sich der Sitte entzieht, dem geht es mit seinen Pferden
nicht gut.*“!

Uber dieses Festmahl haben sich die bereits genannten Miithel und
Gaehtgens geduBert. Der erstere hat festgestellt, daB sich das ,,Uhsin-
Festmahl bis auf unsere Zeit erhalten hat. Letzteres hat sich von anderen
lettischen Festmahlen vornehmlich dadurch unterschieden, da8 es ein
Frithmahl gewesen ist, an welchem lediglich die Gesindebewohner mit
strenger AusschlieBung fremder Giste haben teilnehmen diirfen und zu
welchem ein im Pferdestell geschlachteter Hahn gebraucht worden sein
soll.“2 Und unter Berufung auf Gaehtgens schreibt Auning: ,,Am Uhsin-
Tage haben die Ménner in der Morgenfrithe im Stall einen Hahn geschlachtet,
denselben ausgekocht und selbst aufgegessen; die Weiber haben keinen
Teil daran gehabt. In der Nacht haben sie dann die Pferde zum ersten Mal
auf die Weide gefithrt, ein Feuer angeziindet und Fleisch, Bier und Eier
genossen, [...]. Hernach haben sie sich dann einen Pantags (Pfannkuchen
von Kiern mit Speck) gebacken und ihn nebst Fleisch und Bier verzehrt.
Dazu sind dann auch die Weiber und Kinder zugelassen worden. Die
Méanner aber haben allein das Mahl bereitet. Wenn die Mahlzeit fertig
gewesen, so hat der Alteste das gewdhnliche Tischgebet gehalten. Darauf
aber hat er gleich den Uhsin angerufen: Las tad nu Usip vecais tévs sargd
zirgus un glabd no visas neloimes, no vilkiem, no slimibas etc. “So mége nun
Altvater UhBing die Pferde beschiitzen und sie bewahren vor jedem Un-

1 Bielenstein 1874, 26.
2 Auning 1881, 9.
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gliick, vor Walfen, vor Krankheit ete.” Dann hat der Alteste zuerst den
Litfel in den Pantags gesteckt und nun erst haben auch die Anderen ange-
fangen zu essen. Nach dem Essen haben sie wieder gesprochen: Las tad nu
Usip tévs tos zirgus glabd; nu jau Piegulnieks (d. h. Usind) maja! ‘So moge
denn Vater UhBing die Pferde behiiten; jetzt ist ja der Nachthiiter (d. h.
UhBing) zu Hause! * Damit sind ihm nun gleichsam die Pferde fiirs ganze
Jahr anvertraut.“t Aunin§ weill auch iiber eine andere Art des Festmahles
zu berichten: ,,In einigen Gesinden soll es Sitte gewesen sein, dafl die Manner
im Pferdestall einen Hahn und die Weiber dagegen im Viehstall eine Henne
geschlachtet und alsdann beide Teile gesondert ihre Mahlzeiten bereitet
und gehalten haben. In anderen sollen zwar Hahn und Henne zusammen
gekocht, aber dann wieder von den Ménnern der Hahn und von den Weibern
die Henne unter Trennung der Geschlechter verspeist worden sein. Bevor
nicht vorher der Wirt und die Wirtin von dem Mahl etwas gekostet hatten,
ist es den tibrigen Gliedern des Hauses streng untersagt gewesen, etwas
davon zu kosten.*“?

Ebenso wie beim vorhin erdrterten Hahnenopfer beleuchten auch in
diesem Fall drei Quellen verschiedenen Charakters das Mahl. Wenn sie
auch in der Beschreibung einzelner Ziige etwas abweichend berichten,
bezeugen sie doch eindeutig die Tatsache, daB dieses Festmahl mit Usins in
Verbindung stand. Bevor wir sie phinomenologisch bestimmen, ist bei
ihren gemeinsamen und unterschiedlichen Merkmalen zu verweilen.

Die Texte zeigen, dafl das Mahl zu verschiedenen Zeiten gerichtet worden
igt. Das geschah, wenn man zum ersten Mal zur Nachthiitung ritt, am Abend
oder in der Nacht der Pferdehiitung. Darin stimmen die Quellen fiberein.
Ein Text weill allerdings zu berichten, daf3 die Reste des Mahles zum Frith-
stiick aufgewdrmt oder auch nach Hause mitgenommen wurden.

In den Texten ist jedoch auch eine andere Tageszeit fiir das Mahl bekannt,
némlich der Morgen. Es wurde als Frithmahl besonders von Miithel, aber
auch von Gaehtgens erwihnt. Es scheint doch, daB wir es hier mit zwei
verschiedenen Mahlzeiten zu tun haben: der Mahlzeit mit dem geopferten
Hahn, die am Morgen stattfand, und dem Festmahl der Nachthiiter am
Abend. Man kann darauf deshalb schlieBen, weil in keinem Text davon die
Rede ist, daB unter den fiir die Abendmahlzeit bendtigten Dingen sich auch
ein Hahn befunden hétte. Selbst in dem Fall, wo es im Text darum geht,
dal abends ein Hahn gegessen wird, geschah das zu Hause, und dazu wird
bemerkt: ,,[...] man durfte die Reste des Hahnes essen.’ Das bedeutet,
daB die eigentliche Mahlzeit schon vorher stattgefunden hatte, nimlich am

1 Tb. 10 s.
2 Tb. 13.
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Morgen. Unlingst wurde eine in vieler Hinsicht interessante Beschreibung
eines solchen Festmahles verdffentlicht:

Georgi war in alten Zeiten ein groBer Feiertag. Die Leute ehrten Usins als den
guten Geist des Hauses. Der Wirt braute Bier, die Wirtin backte Fladen, man
richtete alles festlich her. Am genannten Tag versammelte sich die ganze Haus-
gemeinschaft zu einer gemeinsamen Mahlzeit. Der Wirt brachte Bier in einem
Eimer und auch eine Kanne, in der Usin$-Bier war, die Wirtin brachte Fladen,
Fleisch, Kise und Butter auf den Tisch. Anfangs aBlen alle und tranken Bier
aus dem Eimer. Aber spiter goB die Wirtin aus Usin-Kanne ein und gab allen
davon nach der Reihe. Wer das Glas, das die Wirtin ihm gegeben hatte, aus-
getrunken hatte, muBte als Antwort einen Tierlaut von sich geben. Wenn der
Trinker wie ein Pferd wieherte, sprach die Wirtin zu ihm mit sanfter Stimme:
,,Schliirfe, schliirfe, Pferdchen!‘* Wenn er wie ein Schaf blskte, sprach die Wirtin
ihn ebenso lieb an: ,,Schifchen, Schifchen! Und so weiter, nur muf3 jeder
anders schreien, die Wirtin aber antwortet jedesmal entsprechend. Das alles
macht man, damit es in der Wirtschaft mit den Tieren gut gehen méogel.

Diese Beschreibung schildert, dafi das Mahl am Tage stattgefunden hat.
Das ist eine Verénderung der Tradition in spéterer Zeit. Wir werden weiter
unten noch einmal darauf zuriickkommen.

3.3.2.1. Die Morgenmahlzeit wird in allen Texten eindeutig als mit dem
Verzehr eines geopferten Hahnes verbunden charakterisiert?. Dagegen
waren bei der Abendmahlzeit der Nachthiiter unter anderem immer zwei
Dinge vertreten, ndmlich Eier und Fleisch, gewohnlich Speck. Hier ist
wiederum an das von Stribind erwéhnte frustum pinguedinis zu erinnern.
Im Mittelpunkt dieses Mahles standen jedoch Eier. Sie wurden entweder so
verbraucht oder dienten zur Bereitung besonderer Speisen. Wie wir weiter-
hin sehen werden, wurden sie auch vielmals zum wahrsagen verwendet.
In unseren hier wiedergegebenen Texten wird klar gesagt, daB man ,,in
der ersten Nacht der Nachthiitung Usin$ zu Ehren Eier mit Fleisch essen
mubBte [...]¢. ,,Am Ort der Nachthiitung bindet man die Pferde zusammen,
macht ein Feuer an und kocht Eier ab. Fiir jedes Pferd ist ein Ei bezeichnet.
Wer mit welchem Pferd arbeitet, raubt dessen Ei.* ,,Von zu Hause nimmt
man Hier mit — auf jeden Pferdefufl mindestens ein Ei — andere sagen:
auf jedes Pferd zehn Eier.” Jedenfalls wurde den Eiern eine sehr bedeutsame
Rolle eingerdumt.

3.3.2.2. Uber die Vorbereitung des Festmahles haben sich mehrere Be-

1 Ardjs 1957, 636. Es ist bedauerlich, daB er sich nur auf den im Rigaer Archiv der
Folklore erhaltenen Text beruft, aber nicht die Zeit, wann er aufgeschrieben wurde,
erwihnt. Doch ist auch angemerkt, daB er aus Laudona, d. h. aus dem uns bekannten
Gebiet Cesvaine, stammt.

2 Nur in einem Text wird erwihnt, daB ,,der Hausvater in alten Zeiten ein Ferkel

zu schlachten pflegte®. Das ist vielleicht tatséchlich in einzelnen Féllen geschehen,
doch gibt es in anderen Quellen dariiber keine Nachrichten,
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schreibungen erhalten. Die vollsténdigste wurde hier oben abgedruckt!.
Bs ist in ihr davon die Rede, daB ein Brei gekocht wurde, der Kartoffeln,
Eier, Mehl, Fleisch und Sahne enthielt. Das Ganze kochte man in Milch.
Bielenstein bezeugt in der schon erwahnten Beschreibung, dafB diese Mahl-
zeit aus Fleisch, Eiern, Kése, Milch, Mehl und Fett hergestellt ist. Er hat
damit recht, daB die Speise pantdgs Pfannkuchen’ genannt wird? So wird
sie wiederholt in den erwahnten Beschreibungen des Nachthiitermahles
genannt. In einem Text findet sich sogar die Bemerkung: ,,Wenn es manch-
mal zu kalt war, pflegte man die dicke Griitze zu Hause zu kochen, aber sie
muBte ganz und gar zur Nachthiitung gebracht werden und durfte nur dort
gegessen werden.” Wie wir sehen, ist neben dem panidgs in den Texten
auch die Rede von putra ‘Griitze’ oder biezputra ‘dicker Griitze’, was vielleicht
mit einer oOrtlichen Tradition oder einer spiteren Abwandlung erklirt
werden kann.

3.3.2.3. Wiederholt ist in diesen Beschreibungen auch die Rede von Bier.
Wie wir wissen, ist Bier vorzugsweise das lettische Festgetrank®. Das hat
auch Bielenstein in seinem Bericht besonders erwdhnt. In Wirklichkeit
hatte das Bier eine viel tiefere Bedeutung. Es ist nicht nur ein Festgetrank,
sondern gleichzeitig ein Opfertrank fiir die Gétter. Das wird auch in den
lettischen Traditionen mehrfach dadurch bezeugt, daB die Gétter sich
selbst am Bierbrauen beteiligen. Darauf wird noch klarer als in Bielen-
steins kurzer Beschreibung bei Auning direkt hingewiesen: ,,Auch bei dem,
fiir das UhBing-Fest gebrauten Bier hat man an manchen Orten einige alt-
hergebrachte Gewohnheiten streng beobachtet. Nachdem es fertig gebraut
gewesen ist, hat man, bevor es getrunken werden durfte, vorher eine drei-
malige Libation (ins Feuer hinein) vorgenommen.“¢ DaB das Bier eine
sakrale Materie war, zeigt auch eine Bemerkung: ,,[...] das gebraute Bier
brachte man vom Hof mit, wobei kein Tropfen auf die Erde fallen durfte.*s

Bekanntlich trat in spateren Zeiten Branntwein an die Stelle von BierS.
In unserer hier wiedergegebenen Beschreibung aus neuerer Zeit wird ein
solches Festmahl ausfithrlicher beschrieben, wobei das Bier direkt als

1 Cf. 8. 92.

z Cf. ME 3, 78.

3 Cf. Bielenstein 1896, 36 s. Hs ist tiberhaupt ein bei den indosuropéischen Vélkern
bekanntes und verbreitetes Getrank, auch in sakralem Zusammenhang. Uber Etymo-
logie und Semantik des Wortes alus ‘Bier’ ef. auch Dumézil 31.

4 Aunin§ 1881, 14.

5 Cf. oben 8. 90.

8 In unserem Text wird die Bezeichnung brandawins ‘Branntwein’ gebraucht. Es
handelt sich um einen Germanismus, der bezeugt, da3 der Branntwein unter deutschem
KultureinfluBl eingefithrt wurde. Zévers 16: ,,brafidvins, brafidavins ‘Brantwein’ <nd.
brandewin.*“ Cf. auch Endzelins 1902, 330.
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Usins-Bier bezeichnet wird: ,,Der Wirt brachte Bier in einem Eimer und
auch eine Kanne, in der Usin¥-Bier war [...]. Dortselbst ist auch die
Trinkordnung fiir dieses Bier beschrieben: ,,Anfangs aBien alle und tranken
Bier aus dem Eimer. Aber spiter goB die Wirtin aus Usins-Kanne ein und
gab allen davon nach der Reihe.“! Daraus 16t sich entnehmen, daf alles
sich nach einer gewissen Ordnung abspielte, die anscheinend tief verwurzelt
war.

3.3.2.4. Die Frage der Teilnehmer am Mahl ruft Uberlegungen hervor.
Unsere Texte weisen eindeutig dem Wirt bei diesem Mahl eine wichtige
Rolle zu. Er ist derjenige, der frith am Morgen dem Usin einen Hahn opfert.
Gleichzeitig sorgt er fiir die notwendigen Zutaten fiir die Morgenmahlzeit.
Er stand auch im Mittelpunkt beim Mahl der Nachthiiter, da er sich mit
den Burschen oder, wie manchmal gesagt wird, zusammen mit einem be-
sonderen Pferdehirten am ersten Abend zur Nachthiitung begibt, wobei er
die oben genannten Dinge fiir die Mahlzeit mitnimmt. Ein Text sagt ganz
bestimmt: ,,Auch die Wirte sind mit den Nachthiitern mitgeritten, um
zusammen mit den Burschen das Fest zu feiern.” Weiter sprechen die Texte
deutlich davon, daf sich gerade die Burschen zur Nachthiitung begeben,
wobei darunter im weitesten Sinne alle, die im Hause arbeiten, verstanden
werden. Sie sind die echten Teilnehmer am Mahl. Sie bereiten sich die
Mahlzeit selbst und verzehren sie dann auch. Es war dies ein Mahl, an dem
sich nur Méanner beteiligten. Das haben die erwahnten Pastoren in ihren
Beschreibungen besonders betont. Dort lasen wir, dall zur Morgenmahlzeit,
falls an ihr auch Frauen teilnahmen, fir diese besonders ein Huhn ge-
schlachtet wurde. Der fitr die Minner gedachte Hahn und das fiir die
Frauen vorgesehene Huhn kénnen zwar zusammen gekocht werden, ,,aber
dann wieder von den Méannern der Hahn und von den Weibern die Henne
unter Trennung der Geschlechter verspeist worden sein®. Man kann anneh-
men, daB auch die Abendmahlzeit 4hnlich verlaufen ist.

Hier ist jedoch an eine Aussage in unserem Text zu erinnern: ,,Die Wirtin
wiederum opferte an jenem Abend einen zweiten Hahn im Stall der Marina
(Laima), ebenso wie der Wirt es fiir Usin$ tat.* Das widerspricht im Prinzip
nicht den Berichten der Pastoren. Das Mahl der Nachthiiter ist Manner-
sache.

In einem der Texte lesen wir auch eine entgegengesetzte Behauptung:
»Keiner aus der Hausgemeinschaft durfte beim Essen fehlen — selbst die
Kinder nicht.” I'n unserem zuletzt oben abgedruckten Text lasen wir iiber
die Zusammenkunft der ganzen Hausgemeinschaft am Tage des Festmabhles,

1 Auch in diesem Text treffen wir Germanismen: spainis (Zévers 1953, 114): ,,spasinis
spangis, spaints ‘Spann, Eimer’ <mnd. span (-nn-) ‘ein holzernes Gefdf’.”*). Kasina,
‘kanne’ <mnd. kanne (ib. 46).
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wobei das Bier des Usin3 aus der Kanne des Usips getrunken wurde. Wir
hatten Veranlassung, den Text fir eine Form aus spiterer Zeit zu halten.
Dasselbe muB man zu der Behauptung feststellen, daB sich am Mahl der
Nachthiiter nicht nur Frauen, sondern sogar Kinder beteiligt hatten.

Im Zusammenhang mit dem Mahl ist ein anderes Moment zu bezeichnen,
das einer alteren Traditionsschicht angehort. In diesem Text lesen wir,
,,frither hittete man nachts die Pferde gemeinsam — soviel Nachthiiter sich
aus den Gesinden zusammenbringen lieBen®. Dann wird es verstindlich,
daB die gemeinsame Pferdehiitung sich mit einem gemeinsamen Mahl ver-
band. Das hat auch Bielenstein in seinem Aufsatz vermerkt. Dafl es sehr
wichtig war, sich an dieser gemeinsamen Mahlzeit zu beteiligen, zeigt seine
Anmerkung: ,,;Und wer von den zusammengehérigen Wirten sich dieser
Sitte entzieht, dem geht es mit seinen Pferden nicht gut. Diese gemeinsame
Zusammenkunft wird auch durch einen anderen Text bestétigt:

Hier pflegten die Nachthtiter einer den andern zu besuchen und gemeinsam zu
genieflen, was die Wirtin an Efbarem mitgegeben hatte. Der Ankémmling
fragt: ,, Was hat dir die Wirtin heute ins Sdckchen gelegt?** Der andere antwortet:
»Lunge, Leber im Sickchen, Gottes Geschenk im Eimerchen!*l

In einem anderen Text ist die Bemerkung zu finden: ,,[...] wer am meisten
mitgebracht hat, den hat er [Usin$] am meisten gesegnet.*

Diese Bemerkungen zeigen, dafl das Mahl der Nachthiiter in besonderen
Fallen zur Gruppe der Mahlzeiten gehort, die abgehalten wurden, um die
Bewohner mehrerer Héuser zu vereinigen, wobei sie die fiir das Mahl be-
nétigten Lebensmittel zusammenlegten?. Das ist ein Phanomen, das nicht
nur durch religiése, sondern auch soziale und wirtschaftliche Motive be-
stimmt wird. Manche Religionswissenschaftler sprechen in solchem Fall
unter dem EinfluBl amerikanischer Sozialanthropologen von einer dkologisch
bestimmten Erscheinung, wobei sie den Terminus unnétig von den Biologen
itbernommen haben.

3.3.2.5. Schwieriger ist es, sich zur Bedeutung des Feuers zu duBern.
Ihm widmet Bielenstein besondere Aufmerksamkeit. Jedenfalls 148t seine
Beschreibung eines Feuers, das iiber einem Loch in der Frde angefacht
wird, in welches man ein heiles Ei und die erwahnte Mischung von Zutaten
hineingetan hatte, an eine rituelle Handlung denken. Hier ist auch daran zu
erinnern, daB Using gefragt wird, als er reitet, um die Nachthiiter zu suchen,
ob er die alte Feuerstelle nicht mehr kenne.

Der Gedanke wird noch durch Aussagen verstirkt, die zeigen, daB sich

1 Pasakas 1893 s 7,1, 318. Der Text wurde in Gatarta 1893 aufgeschrieben.
2 Uber Art und Bedeutung der Veranstaltung dieses Mahles habe ich mich aus-
fiihrlicher in anderem Zusammenhang gedufBBert, nimlich 1972, 144 ss.
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mit dem Feuer besondere iiberempirische Motive verkniipfen. Die Feuer-
stelle der Nachthiiter ist eine Gliicksbringerin:

Gani, guns nekuriet Hirten, macht kein Feuer an der
Piegulrieku gunskurd, Feuerstelle der Nachthiiter, mogen
Las kur padi piegulnieki, die Nachthiiter selbst [es] anmachen,

Savas laimes gribédami. LTD 2, 3147  die ihr Gluck haben wollen.

Im selben Sinn ist wahrscheinlich auch der folgende Text zu verstehen:

Tris gadus pazinu Drei Jahre kenne ich die Stelle der
Piegulas vietu: Nachthutung: der weiBle Klee dim.
Bdltais aboliné schaukelt sich hin und her.

Ligot ligo. LTdz 1, 2576

Davon zeugt noch eine weitere Beschreibung: ,,Wenn man die Pferde zum
ersten Mal zur Nachthitung reitet, miissen alle Pferde in einem Kreise
zusammengetrieben werden, in der Mitte muBl man ein Feuer entziinden
[...].“ Das Zusammentreiben der Pferde in einem Kreis um die Feuerstelle
der Nachthiter ist als rituelle Handlung zu verstehen. Das zugingliche
Material ist leider mehr als dirftig, um weitgehende Schliisse zu ziehen.
Doch sind darin Anzeichen zu erblicken, die vermuten lassen, dal es sich
bei der Feuerstelle der Nachthiiter um eine sakrale Kultstétte in der Natur
handelte. Jedenfalls ist das sakrale Feuer keineswegs ein typischer Zug des
Usinskults, sondern gehért im Gegenteil typologisch in den Gesamtzu-
sammenhang der bauerlichen, genauer, der Hirtenkultur!.

3.3.2.6. Wenn wir einen Riickblick auf das hier behandelte Material tiber
das Festmahl werfen, konnen wir sagen, dafl es nicht schwierig ist, den
Charakter dieses Mahles zu bestimmen. Sowohl das Morgenmahl mit dem
geopferten Hahn als auch das Mahl der Nachthiter sind ausgesprochene
Opfermahle, die Usins gewidmet sind. Das sagen bereits einige Texte mit
klaren Worten, z. B.: ,,Da hast du, Usigs, i8, was du willst, und beschiitze
unsere Pferde vor Unheil, Fliichen, Zauberern! Ein anderer Textsagt ebenso
deutlich, da man ,,in der ersten Nacht der Nachthiitung Using zu Ehren
Eier mit Fleisch essen miisse®.

Wie tief ein solches Mahl religits motiviert war, wird am deutlichsten
gerade dann, wenn die Grenze zwischen dem Sakralen und Profanen ver-
schwunden zu sein scheint. Das zeigen die Félle, wo die Tatigkeit des
Menschen, d. h. die Kulthandlung, auf die Gottheit selbst tibertragen wird.
In diesem Fall wird der Gott selbst aktiv, der Mensch ist nur sein Gehilfe
oder, richtiger, ein Mittel in der Hand der Gottheit. DaB sich das so in bezug
auf das sakrale Mahl der Nachthiiter und deren Gott Using abgespielt hat,

1 Man darf auch nicht hier die apotropiische Bedeutung des Feuers vergessen. Cf.
Scheftelowitz 1925, 70.
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zeigen mehrere Texte. In den Dainas wird das in der poetischen Ausdrucks-
form des religiosen Erlebnisses ebenfalls deutlich bezeugt:

21. Usiné dara alutinu Der Usin® bereitet [braut] Bier dim.
Kumelina pedina; In der Fullspur dim. des RoBleins;
Es paskreju misas deertu, Ich lief das frische Bier (den Maisch)
Man ar kausu mugura. zu trinken,

Man giebt mir mit dem Kochloffel in
den Riicken. A23

a. 30088, 1: 2: Mana zirga. 1: 2: meines Pferdes.
b. Vt 6: 1: Vacais Jeusens olu dora; 1: Der alte Usin$ braut Bier; 3: ich
3: aizgaju, 4: dod. ging; 4: schlagt;
¢. F 72, 4932: 1: Usinam alu dara; 2:  1:Ich braue Bier fur Using; 2: laufe um
teceju alu; 4: Vipd. Bier; 4: Er.
Vgl. auch 56.

Die dichterische Form des Textes kann uns nicht tduschen. Es ist selbst-
verstandlich, daB eine Vermischung der sakralen und der profanen Sphire
im Widerspruch zu den Tatsachen und der Lebenserfahrung steht. Sie
wird daher durch Unterstreichung des irrationalen Charakters der Situation
zum Ausdruck gebracht. Zu diesem Zweck werden Metaphern verwendet —
Usin¥ kann nur Bier brauen in einer in Wirklichkeit nicht vorstellbaren
Situation: namlich ,,in der FuBspur des Fiillens“. Usips ist jedoch micht
der einzige in der Rolle des Bierbrauers. In einer dhnlich irrationalen Situa-
tion braut auch Dievs Bier!. DaBl die (Grenze verschwunden ist, zeigt eine
andere Variante dieser Daina. Dort wird gesagt, daB der Bierbrauer auch
Liedersanger sei. Diese Begriffe kénnen nebeneinander stehen und schlieBen
sich gegenseitig keinesfalls aus.

Bei der inhaltlichen Analyse der Texte stoBen wir oft darauf, daB Eier
bei dem Mahl eine zentrale Rolle spielen. Das sagt am deutlichsten der
Text 32:

32. Sovakar, Sovakar, Heute Abend, heute Abend
Jasim, brali, pleguld; LaBt uns, ihr Brider, auf die Nacht-
Nesisim Usinam, hiitung reiten;
Simtu olu upuram?/ LaBt uns dem Usins bringen

Hundert Eier zum Opfer! A35

Hier muB auch auf die in der Beschreibung von Bielenstein vorkom-
menden Sétze verwiesen werden; ,,[...] und dann in die Feuerstéitte, in ein

1 Cf. Biezais 1961, 123 s.

? Bs ist bezeichnend, daf die Ideologen einer Erneuerung der altlettischen Religion
diesen Text von Aunin$ veréindert haben und anstelle des im Text vorkommenden
Wortes ,,zum Opfer ,zum Geschenk® gesetzt haben (cf. Brasting 1929, 46; Brastind
1956, 75).
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mit einem spitzen Pfahl gebohrenes Loch ein Opfer von zusammengerithrtem
Bier, Brantwein, Fleisch, Eier, Kése, Milch, Fett und der dort fertig ge-
kochten Speise [...] hineinzugieBen, nachdem zuvor ein heiles Ei hineinge-
worfen ist. Dann wird ein hellflammendes Feuer tiber dem Opfer entziindet,
und am Feuer wird geschmaust.” Bielenstein hat besonders betont, daB
man es hier mit der Opferung von Eiern zu tun habe. In bezug auf eine
besondere Einzelheit dieses Mahles geht Aunins, wie wir schon in der Quellen-
iibersicht gesehen haben, ins Detail: ,,Die Eier sind von den Knechten
(puidl) mit Kohlen in verschiedener Weise bestrichen worden (wahrschein-
lich um sie nach dem Kochen von einander unterscheiden zu kénnen), und
hierauf hat man sie im Freien gekocht. Die gekochten Eier hat man an
manchen Orten nicht eher gegessen, bevor nicht noch vorher Folgendes mit
ihnen vorgenommen war: (Ich schreibe hier ganz genau die Worte nieder,
mit denen es mir erzahlt worden ist) ‘kad virisana beigta, tad mietu izrouj
ard no zemes, apausu cilpd ieliek olu un ielaid tai mieta caurumd, tod zirgi
esot ridmi, jeb olu temet kupld karkla cerd, lai zirgi ir brangi, jeb olu ielick
liela ozold, lai zirgi ir stipri kd ozols.” (Wenn das Kochen beendigt ist, reifit
man den Pfahl aus der Erde heraus, legt ein Eiin eine Schlinge des Halfters
und 148t es hinab in das Loch des Pfahles, dann sollten die Pferde fromm
sein: oder man wirft ein Ei in einen dichten Weidenstrauch, damit die
Pferde tiichtig wiren; oder man legt ein Ei in eine groBe Eiche, damit die
Pferde stark waren wie eine Eiche).”? Mit diesen zusétzlichen Erklarungen
von Aunin§ wird jetzt die Begriindung gegeben fiir das sonst unverstdndliche
Versenken des Eies in das Loch des ausgerissenen Pfahles. Es scheint, daB
mit dem Versenken in die Feuerstelle das Ei besondere religitse Bedeutung
erlangt hat. Es wird nicht verzehrt, sondern sichert durch die Niederlegung
an den im Text erwihnten Stellen den Pferden ein besonderes Wohlergehen.
Daher kann man feststellen, dafl weniger die bei der Zubereitung der Speise
firr das Mahl verwendeten Bier und deren Verzehr als das in die Erde ver-
senkte Ei eine besondere Bedeutung erhalt. Das beseitigt jede Zweifel
dariiber, daB die Nachthiiter ihr Mah] als ein Opfermahl verstanden haben,
wie es auch der Text 32 bestatigt. Wenn das zutrifft, dann kénnen wir auch
damit rechnen, daB Usins selbst aktiv eingreift. Dariiber lesen wir in Text 10:

10. Usind jaja pieguld Usins ritt auf die Nachthitung
Piecas olas vacele. Mit funf Eiern im Korbchen.
Kur® bits man, kur’ bits tev, Welches wird fiir mich, welches fir
Kur’ kumelu ganinam? dich,

Welches fiir den Hiter dim. der RoB-
lein sein? A 10

1 Aunins 1881, 14.
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a. V.. Kur’ bis uguns kiréjam, Welches wird fiir den Besorger des

Kur’ bumelu ganinam? Feuers,
Welches far den Hiter dim. der R683-
lein sein?

b. All: 3-4: Kas biis $am, kas bias Welches ist fur diesen, welches fur

tam, jenen,

Kas guntina kuréjam? Welches fiir den Besorger des Feuers
dim.?

Vgl. auch 51.

Die Nachthiiter selbst sind die Veranstalter des Mahles und opfern Eier,
aber ebenso ist zu verstehen, daB Usind selbst daran teilnimmt und der
Spender der Eier ist. Von einer echten sakralen Situation zeugt die beider-
geitige Zusammenarbeit — die Nachthiiter verrichten gottliche Arbeit,
indem sie Usin§ Opfer bringen, Usins seinerseits beteiligt sich in einer mensch-
lichen Situation, indem er die fiir das Mahl erforderlichen Produkte
liefert. Mit anderen Worten, Usin% ist zugegen und teilt mit den Nacht-
hiitern das Mahl.

3.3.3. Das Kultleben umfaft mehr als nur das hier betrachtete kultische
Opfer und kultische Mahl. So sind auch manche andere in den Quellen vor-
kommende Aussagen und Hinweise zu verstehen.

3.3.3.1. In unseren Texten und Berichten kann man, so ungewdhnlich
das auch bei so spiten Texten sein mag, auf direkte Gebete, mit denen man
sich an Usins wendet, stoBen. Die Aufschreiber der Texte haben diese
Gebete festgestellt und auch so benannt. So lesen wir bei Aunins: ,,Wenn
die Mahlzeit fertig gewesen, hat der Alteste das gewdhnliche Tischgebet
gehalten. Darauf aber er gleich den Uhsin angerufen: Lai tad nu Usin
vecais tevs sargd zirgus un glabd no visas nelatmes, no vilkiem, no slimibas efc.
‘So moge nun Altvater Uhflling die Pferde beschiitzen und sie bewahren vor
jedem Ungliick, vor Wolfen, vor Krankheit etc’. Nach der Mahlzeit hat
sich ein gleiches Gebet wiederholt: Lai tad nu Usip tévs tos zirgus glaba;
nu jow Piegulnieks (d. h. Using) maja! ‘So moge denn Vater UhBing die
Pferde behiiten; jetzt ist ja der Nachthiiter (d. h. UhBing) zu Hause’!* Man
kann diese Satze weitgehend kritisieren. So wie die Situation beschrieben
ist, spiegelt sie eindeutig die Tradition einer spaten christlichen Zeit wider.
Pastor (Gaehtgens spricht, entsprechend seiner christlichen Terminologie,
von einem ,,Tischgebet. Aber er hat mit lobenswerter Deutlichkeit dieses
,,Tischgebet* vom Gebet getrennt, welches danach an Using gerichtet wird.
Ebenso kann man zweifeln, ob die urspriingliche Situation wirklich so
gewesen ist, daB man zu Beginn der Mahlzeit ein Gebet an Usin$ richtete
und nach dem Essen ein zweites, wobei beide dem Inhalt nach fast gleich
waren. Man mdchte meinen, dafl auch das zweimalige Gebet mehr der

t Ib. 11.
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christlichen Tradition entsprach, in der der Autor selbst lebte. Man darf
auch nicht vergessen, daBl Gaehtgens selbst sich an einem solchen kultischen
Mahl nicht beteiligt hat. Er hat es nach dem Bericht eines Anderen be-
schrieben. Aber ungeachtet dieser kritischen Bemerkungen ist eines vollig
klar. Wiahrend der Mahlzeit hat sich der in unserem Text erwahnte Alteste,
d. h. der Wirt, mit einem Gebet direkt an Usins gewandst.

‘Wenn man diese Tatsache bezweifeln wollte, muBl hier daran erinnert
werden, daB Usins bereits im Zusammenhang mit der Opferung eines Hahnes
direkt angeredet wird: ,,Da hast du, Usins, i, was du willst, und beschiitze
meine Pferde vor Unbheil, Fliichen, Zauberern!** Der Inhalt dieser Worte und
die kultische Situation gleichen sich — in bedrohter Lage erbittet man von
Using Hilfe. In einem Fall opfert man ihm, im anderen spricht man ein
miindliches Gebet aus.

3.3.3.2. Viel unsicherer, aber deshalb nicht weniger interessant ist ein
anderes Quellenzeugnis. Neben den Texten der Dainas sind auch Melodien
dieser Lieder bekannt.

Zunéchst muB man zu diesen Liedertexten bemerken, daB sie uns bereits
bekannt sind. Das erste Lied entspricht dem Text 47. Dazu hat schon
seinerzeit Aunins bemerkt, daB es ihm von Jurjans zugesandt worden seil.

Die Melodie des zweiten Liedes ist auch von Jurjans aufgezeichnet worden,
vom Text des Liedes jedoch nur die beiden ersten Worter. Vitolins hat bei
der Verdffentlichung der Melodie dem Text eine Fortsetzung zugefugt?.
Diese entspricht unserem Text 60. Es scheint, daB er das mit gutem Grumd
getan hat.

Der Text des dritten Liedes wurde erst spat, 1944, verdffentlichts. Die
Melodie wurde den beiden ersten Zeilen des Textes 8 angepaBt. Aber nach
dieser Melodie sind auch die beiden letzten Zeilen desselben Textes zu
singen. So wurden, unter Aufteilung der uns bekannten vierzeiligen Verse
in zweizeilige, insgesamt 8 zweizeilige Texte nach dieser Melodie hinzugefiigt.
Wie bereits gesagt, entsprechen die beiden ersten unserem Text 8. Die
itbrigen Verse entsprechen nacheinander folgenden Liedern: der 3. — der
ersten Halfte von Text 9; der 4. — der zweiten Halfte von Text 48; der 5.
— der ersten Hialfte von Text 61; der 6. — der zweiten Halfte von Text

1 Cf. Aunins 1905, 12, Text und Melodie wurden zum erstenmal gedruckt bei Jurjans
2, 56. Danach hat Vitolin§, 167, sie iibernommen. Das Lied wurde von Dreimanis in
Krustpils aufgeschrieben und an Jurjans eingesandt.

2 Cf. Vitolins 167.

3 Cf. Bérzina, Iréne 207. Dieses Lied hat auch Vitolin¥, 168, in seine Sammlung
tibernommen. Doch hat er eine Textverinderung vorgenommen, die nicht gerecht-
fertigt ist. Br hat im 3. Vers anstelle des Originalwortes jdja ‘ritt’ g@ja ‘ging’ eingefiigt.
Das widerspricht dem Inhalt des Liedes von Using, denn es ist kein Text bekannt, in
dem Usins zu FuB gegangen wire. Er ist stets ein Reiter, seltener ein Fahrer.
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Die Melodien der Using-Lieder

1 Krustpilt pler. P, Dreimanis. LTMM II, 1903, 56.
FHens
1N .
b e e e e e e e
4 2. = g .
soly 4 Tum.3a nakis, za - la zd - le, Lau . k& lai - du
2. Nu, 0-. sin, ta . va va_ [a, Nu ta - vd - 1
[ . s , N \ N \
. Nty h—H—h2
3 . . o " = lai
4. ku_-me-_lig’, Tum_-%a nakts, za.la zi.le, Lau-kd lai-du
2. ro.ci-na, Nu, 0. si-pi, ta-va va-la, Nu ta-.va-i
e b 772z iz}
)" H ] 1 T L. 1 e} a T T T T E T T 1
21 L 1 1 T T |V T T [ ) H 1 r2 T 1 H
LfauY & a r=1 3. o . N . L3 [ =) =) 2 r:8 . 77
5 T — T & & & E
4 ku - me o iy, Lau-ka lai_du ku ~ me . fin’.
2.ro0 - ¢ - na, Nu ta-va.i ro . ¢ - npa.
2 [Madonas] Lazdona pier. Turjdnu Andrejs 1892. FS 1495, 3523.

[Osinam gaili kavu
Pasa svétku ritina,
Lai tas man zirgus gana
So garo vasaripu.
LD 30057.]

L. Berzip§ un I. Bérzipa. Tevu dziesma. Riga, 1944, 207. Ipp.

T + e — s K r—
=== e
< 2T * F F _ [S—c
4, pie . au .. ]al | SO z! pie - qu- [a:
2. Es guntinas kiirgjinis, 5. No Usina zirgu pirky,
Tu kume]u ganitajs. Ne no sava balelig’.
3. Usind gija piegulai 6. Usinami pilns stallitis
Ar geviui kumelin’, Pardodamu kumelin’,
4. Es tev ladzu, Usip brali, 7. Usinami zirgi zviedza,
Dod man pari ceja zirg’s. Man jajoti plegu]a;

8, Mar8avai govis mava,
Man ganosi izdzenot.
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61; der 7. — der ersten Halfte von Text 64; der 8. — der zweiten Halfte
von Text 64. Das zeigt, daB dieser Liedertext willkiirlich aus frither aufge-
zeichneten und verdffentlichten Texten zusammengestellt istl. Aber das ist
in diesem Fall nicht so wichtig, denn alle Texte sind bereits aus fritheren
Publikationen bekannt. Wichtig ist nur die Frage der Melodien.

Die erste, insbesondere aber die zweite Melodie ist mit dem Habnenopfer
an Usind verkniipft. Daher wére es wichtig zu wissen, ob es sich tatsdchlich
um ein Lied handelt, das bei diesem Kult gesungen wurde. Diese Frage
148+t sich nicht beantworten, solange noch Nachrichten fehlen, unter welchen
Umstdnden dieses Lied gesungen wurde. Jurjans hat Melodie und Worte
der beiden ersten Lieder aufgezeichnet. Es besteht kein Zweifel, dafl dieser
bekannte Sammler von Volksmusik sowohl Melodien als auch Texte wirklich
so aufgeschrieben hat, wie sie ihm von den Trégern dieser Volkstradition
vorgebracht wurden. Zugleich ist auch klar, daB er sich selbst nicht an
einem morgendlichen Hahnenopfer beteiligt hat, und daher fehlt auch eine
Beschreibung, ohne die man sich zur kultischen Stellung und Bedeutung
dieser Lieder nicht dullern kann.

Die Frage, wieweit wir es hier mit kultischer Musik zu tun haben, kénnte
auch durch eine Analyse der Melodien selbst teilweise gelost werden. Bisher
haben die bedeutendsten Sammler und Forscher auf dem Gebiet der letti-
schen Volksmusik, Jurjans, Melngailis und Vitolins, das nicht getan?
Diese Analyse muB kommenden Forschern der Ilettischen Volksmusik
tiberlassen bleiben, denn mir selbst fehlen die Einblicke auf diesem Gebiet.
Vorlaufig scheint mir am glaubhaftesten, daBl diese Lieder nur der Ausdruck
der Freude am Gesang, ohne Zusammenhang mit einem religiésen Kult,
sind. Zu dieser Annahme fithrt auch die Tatsache, daB die beiden ersten
Melodien von Jurjins sehr viel spiter nach der Veroffentlichung der Lieder-
texte notiert worden sind, denen diese Melodien beigefiigt wurden. Die
Melodien haben also alle keine eigenen Worte. Aber auch in diesem Fall ist

1 Eg fragt sich, wer diese Textkonstruktion vorgenommen hat. Wenn man in Be-
tracht zieht, daB die Sammlung von Bérzin$ herausgegeben wurde, der selbst als
,,Liedermacher‘ im Stil der Dainas bekannt ist, muB man annehmen, daB er auch der
Autor dieses konstruierten Liedes ist. Dag stiitzt sich noch darauf, daB die Sammlung
fiir die gegenwirtigen Freunde des Liedes zum praktischen Gebrauch gedacht ist.
Dieser Fall zeigt die Leichtfertigkeit und die unerwiinschten Folgen, die entstehen,
wenn man dem Beispiel von Barons folgt und Texte veréndert bzw. nach irgendwelchen
als klassisch anerkannten Beispielon rekonstruiert. Nach dieser Methode hat Bérzins
ein neues Lied aus bekannten Elementen anderer Lieder zusammengestellt. Ferner hat
dieses Lied die Tendenz, sich als echt einzufiihren, denn auch Vitolind hat es in seine
fitr wissenschaftliche Zwecke gedachte Ausgabe aufgenommen.

2 Vitolin 17, hat iiber diese Melodien nur einige Worte ohne eine tiefere Analyse
gesagt.
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die Situation mehr als eigentiimlich und sonderbar, wenn es sich bei den
Liedern nur um den Ausdruck der Gesangesfreude handeln sollte, sind die
Lieder doch Usin¥ gewidmet.

Uber die dritte Melodie, die zum Singen eines willkiirlich zusammenge-
stellten Textes angepaBt wurde, konnen sich nur Fachleute nach Uber-
prifung und Vergleich mit anderen bekannten Volksliedmelodien duBern.
‘Wenn Bérzins nichts daran hinderte, einen neuen Text zu konstruieren,
kann man annehmen, daf er auch eine passende Melodie gefunden haben
wird.

Zum AbschluB dieser Uberlegungen muB man sagen, daB es nicht glaub-
haft scheint, daf sich bis zum Ende des 19. Jhs. Liedermelodien eines
vorchristlichen Kults erhalten haben konnten. Aber unabhingig von den
Melodien ist die Tatsache von einmaliger Bedeutung, daB sich Texte mit
vorchristlichen Vorstellungen erhalten haben.

3.3.3.3. Die Beziehungen zu Usins in der erwihnten kultischen Situation
werden auch durch die besonderen Formen der Anrede charakterisiert. In
mehreren Texten wird er als Altvater angesprochen (67).

Daneben findet sich auch die einfache Anrede Vater, dann allerdings im
Deminutiv (17). Vielfach wird dem Namen Usips nur die Bezeichnung ‘der
alte’ beigefiigt (21).

In den Texten wird Usin® auch als Bruder bezeichnet (48), ebenfalls unter
Beiftigung von ‘der alte’ (8). In mehreren Fillen wird er auch als guter Mann
angesprochen: . Ei, Usin, guter Mann® (8, ahnlich auch 46, 74). Hier ist
noch daran zu erinnern, daB wir bei einer Durchsicht der Quellen sehr oft
auf die verschiedensten Namensformen von Usip$ im Deminutiv stofen.

Eine Betrachtung dieser Anreden des Usins und der oft beniitzten De-
minutivformen zeigt nicht nur die engen Beziehungen zwischen den Men-
schen und dem Gott Usips, sondern auch ein besonders herzliches Verhaltnis.
Vielleicht kann man es noch treffender als intim bezeichnen. Keinesfalls
bezieht sich das nur auf das Verhaltnis zu Usins. Das gleiche gilt auch fiir
die Beziehungen zu anderen alten lettischen Gottheiten — Laima, Dievs,
Perkons u. al.

3.3.4. Gewisse Schwierigkeiten kann die Frage nach dem zeitlichen
Ablauf des Kults bereiten. Das insbesondere deswegen, weil in den Quellen
verschiedene Zeitpunkte erwihnt werden, zu denen Usins geopfert wurde
und das erwdhnte Opfermahl stattfand. Der erste und itberzeugende Ein-
druck ist der, daB das geschah, als man das erste Mal mit den Pferden zur
Nachthiitung ritt. Bei der Erforschung der Quellen haben wir auch gesehen,
daB sogar ein bestimmtes Datum genannt wird, der 23. April. ITn Uber-

1 Dariiber habe ich mich ausfiihrlicher geguB8ert: 1955, 67; 1961, 33. Cf. auch Ozols
19554, 23; Bérzins 1959, 307.
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einstimmung mit der christlichen Benennung dieses Kalendertages wird er
als Georgi bezeichnet. Doch sind die Quellenaussagen in dieser Hinsicht
nicht einheitlich. Und daf man damit schon in der Zeit der Aufzeichnung
dieser Traditionen gewisse Schwierigkeiten hatte, zeigen die Uberlegungen,
die Bliims aus Jaunroze seinem Bericht beigefiigt hat:

»In Jaunlaicene und Jaunroze ist der Brauch des Georgi-Festes von
Georgi auf den ersten Pfingstabend iibergegangen, wo man noch vor einigen
Jahren an manchen Orten (in Tilani) dieses Fest gefeiert hat. Am Pfingst-
abend oder in der Nacht haben die Nachthiiter dasselbe gemacht wie in der
Nacht auf Georgi. Es ist zu vermuten, dall dieses Fest der Nachthiiter
wahrscheinlich deshalb auf Pfingsten iibergegangen ist, weil um Georgi
manchmal noch sehr wenig Gras vorhanden ist und weil man am zweiten
Pfingstfeiertag Zeit hat sich auszuschlafen und wegen des Festes keinen
Arbeitstag zu versiumen braucht.”? Bezeichnenderweise beginnt auch
Bielenstein seine erwidhnte Beschreibung des Mahles mit dem Hinweis, daB
dieses zu Pfingsten stattgefunden habe. Ein anderer, vorhin hier zitierter
Text bezieht diese Tradition des Nachthiitermahles auf beide Zeiten —
Pfingsten und Johanni.

Auler den hier genannten Tatsachen ist die Zeit in einem groBen Teil
der Texte unbestimmt. Diese begniigen sich mit dem Hinweis: ,,im Frithjahr,
wenn man zum ersten Mal zur Nachthiitung reitet”; ,,um Georgi begann
man zur Nachthiitung zu reiten’’; ,,wenn es das erste Mal zur Nachthiitung
geht*’; ,,wenn man im Frithjahr die Pferde oder auch das Vieh hinauslaBt*
u. a. Gewdhnlich folgen nach den einleitenden Worten die uns bekannten
Beschreibungen des Mahles und anderer Handlungen.

Zu einem tieferen Einblick in bezug auf die Zeitfrage verhelfen mehrere
Daina-Texte, in denen der Name Usins als Zeitbestimmung verwendet
wird, z. B.

69. Visu gadu naudu kraju, Das ganze Jahr sparte ich Geld, den
Usindienas gaididams; Usins-Tag erwartend; nun kam der
Nu atndca Usipdiena, Usins-Tag, nun muB das Geld dim.
Nu naudina jatére. 32234 verbraucht werden.

70. No Usina jouni puidi, Seit dem Usins[-Tag] liegen die jungen
Negul vaira sétind; Burschen nicht mehr auf dem Hof
Pasa zalu vakard, dim.; am Krautabend sind sie hinter
Tekrituéi aizkrasné. B. 21, 906 den Ofen gefallen.

Vgl. auch 2, 4-6, 25, 26.
In dieser Hinsicht bietet der Text 28 mit der Variante b die beste Aussage.
Der Grundtext der ersten Zeile lautet: ,,Dem Using habe ich einen Hahn

1 Ozolins 101; auch Pasakas 1893 s 7,1, 316; 1962 s 13, 322.
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geschlachtet”’; die Variante bringt statt dessen: ,,Zur Usini[zeit] habe ich
einen Hahn geschlachtet. Im ersten Fall ist Using als Empféinger des
Opfers erwihnt, wihrend im zweiten Fall der Zeitpunkt genannt wird,
wann das Opfer stattgefunden hat. In beiden Fillen wird der Name Using
verwendet, was durch die Ausdrucksform der lettischen Sprache mdglich
ist. Damit ist dieser Gedankengang abgeschlossen. Man mufl daher von
einem Zeitpunkt Usin$ sprechen. Dieser lag im Frithjahr und stand im
Zusammenhang mit dem Reiten der Pferde zur Nachthiitung. Es ist eine
ganz andere Frage, wie dieser Termin in den christlichen Kalender einge-
ordnet wird. Darauf werden wir spater zuriickkommen.

Die Zeit des Kults wurde auch als heilige Zeit bezeichnet. Damit
werden positive Tétigkeiten verbunden, d. h. erlaubt oder sogar befohlen,
andere aber auch verboten!. In unserem Fall gehtren zu den befohlenen
Titigkeiten dieser Zeit das Opfer und das Mahl. DaB dies ein religiés moti-
vierter und sanktionierter Befehl war, kann man dem letzten Satz von
Bielensteins Bericht entnehmen: ,,[...] wer von den zusammengehdrigen
Wirten sich der Sitte entzieht, dem geht es mit seinen Pferden nicht gut.*
DaB diese heilige Zeit besonders eingehalten werden muB}, bestétigen noch
andere Texte. ,,Frither durfte niemand vor Georgi die Pferde zur Nacht-
hiitung reiten, sonst geschah ein Unheil [...].? So sind auch solche Verbote
zu verstehen wie: ,,Am Tag von Georgi ist es nicht erlaubt, mit den Pferden
auf dem Felde zu arbeiten‘‘; ,, Frither arbeitete man zu Georgi itberhaupt
nicht mit Pferden, damit sie im Sommer gut liefen

Doch viele Texte sprechen von dieser Zeit in positivem Sinne als von
einem groBen Fest. So ist in der bereits erwihnten Daina 60 davon die
Rede, daB Usins ein Hahn geopfert wurde ,,am selben Morgen des Festes.
Noch klarer sprechen davon die epischen Quellen. So lesen wir in einer der
vorhin genannten Quellen: , Der erste Ritt zur Nachthiitung war ein
echter Festtag, den man Nachthiiterfest nannte. Zu diesem Tageriistete
man sich wie zu einem Fest. Mit den Nachthiitern gingen auch die Haus-
wirte mit, um zusammen mit den Burschen das Fest zu feiern.” So lasen
wir auch in dem Bericht von Blims aus Jaunroze, daf} der Tag als Festtag
bezeichnet wurde. Zweifellos stand im Mittelpunkt dieses Festes das vorhin
erdrterte Opfermahl.

Die Quellen zeigen auch, daB dieses sakrale Fest im Laufe der Zeit in ein
gewohnliches Vergniigen ausartete. Das schildert derselbe Berichterstatter,
der von dem echten Nachthiiterfest spricht, im letzten Abschnitt sehr
treffend: ,,Nach dem Essen erfreuten sie sich die ganze Nacht hindurch

1 Dariiber wurde viel geschrieben, z. B. Heiler 150 ss; besonders Reuter 50 ss, 68 ss.
2 Pasakas 1893 s 5, 114; 1962 s 13, 324.
3 Ozolins 100.
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und feierten, bis der Tag anbrach. Man machte auch Musik, sofern es einer
konnte.”“ Uber eine noch groBere Veranderung dieses sakralen Festmahles
und seines Zeitpunkts lasen wir im allerneuesten Bericht. Darin wird wohl
bemerkt: ,,Georgi war in alten Zeiten ein groBer Feiertag. Die Leute ehrten
Usind als den guten Geist des Hauses.” Die Terminologie, die Georgi als
svetdiena ‘Feiertag’ bezeichnet, weist auf einen weiteren EinfluB der christ-
lichen Tradition hin. Darauf folgt eine Beschreibung vergniigten Zusammen-
seins. Doch ungeachtet dieser Verwandlung der religiosen Tradition und
des Uberganges in eine profane Vergniigung kann man nicht iibersehen,
wie zah sich dennoch der rein formale Zusammenhang mit Using und die
sakrale Motivierung des Festes erhalten haben.

3.3.5. Hierbei kann man auch die vielen kultischen Praktiken, die mit
Usin¥ und seiner heiligen Zeit verbunden sind, nicht iibergehen. Das Ver-
zeichnis dieser Praktiken ist sehr umfangreich, angefangen von der Wahr-
sagung, der verschiedene Gegenstinde, Umstéinde und Ablaufe dienten,
bis zu verschiedenen Vorschriften und Bestimmungen, die Tabus enthielten?.
Sie alle aufzuzéhlen und zu erdrtern, ist nicht nétig, denn in den Haupt-
ziigen entsprechen sie dhnlichen Erscheinungen in den Kulten anderer
Vélker. Es sind kultische Praktiken, deren Motivierung jeweils erzieherisch
oder apotropéisch ist. Bei zweien dieser Traditionen miissen wir hier den-
noch verweilen, weil sie sich durch ihre Klarheit auszeichnen und ein tibriges
Mal die Stabilitdt der Traditionen bestdtigen.

Wir haben bereits gehort, welche bedeutsame Stelle beim Opfer an
Usip¥ und ebenso beim Mahl Eier einnahmen. Doch ist deren Bedeutung
in der kultischen Praktik noch umfangreicher. Mehrere Texte sprechen
davon. Auller den Eiern, die man beim Ritt zur Nachthiitung fiirs Opfer
und fiir die Mahlzeit mitnahm, brachte man auBerdem fiir jedes Pferd ein Ei
mit. ,,Sobald alle Pferde im Walde oder auf der Wiese zusammengetrieben
waren, nahm der Pferdehirte dieses Ei und ging damit dreimal um alle
Pferde herum. Nachdem er das getan hatte, warf er das Ei mitten unter die
Pferde. Blieb das Ei heil, blieben auch die Pferde den ganzen Sommer
gesund, aber wenn es zerbrach, dann drohte sicher Unheil.* Ein anderer
Text sagt: ,,Wenn die Pferde oder auch das Vieh aus dem Stall hinausge-
lassen sind, dann trégt man ein Hahnerei dreimal um die Pferde und Vieh
herum, ebenso auch Schlissel. Danach fithrt man das Ei dreimal um die
Schliissel und gibt soviel Eier ab, wieviel der Hirte Schliissel hat. Der
Hirte verwahrt das Ei den ganzen Tag in einem Weidenstrauch, die Schliissel
tragt er den ganzen Tag bei sich. Am Abend legt man Ei und Schliissel auf
den Tisch. Das Ei bringt das Gute, daf die Pferde und Vieh so rund wie

! Einen Teil davon hat Ozolin§ zusammengefa3t, 1892, 82 ss, 98 ss. Auch Lerchis
Pasakas 1893 s 7,1, 310 ss, 352 ss.
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ein Ei werden, und die Schliissel bewirken das Gute, dall Pferde und Vieh
sich auf der Weide nicht verlaufen.’! Eine andere Variante einer ahnlichen
Praktik ist: ,, Wenn man die Pferde zum ersten Mal zur Nachthiitung reitet,
maf man alle Pferde in einen Kreis treiben, in der Mitte ein Feuer anziinden,
dann ein Ei nehmen und es in die Mitte werfen. Wenn das Ei heil bleibt —
geht es den Pferden gut; wenn nicht — geht es ihnen schlecht.‘? Hier kann
man noch an die Worte erinnern, die sich in Bielensteins Beschreibung
finden: ,,[...] pflegten die Wirte einer Weidegenossenschaft [...] mit den
mannlichen Dienstleuten des Gesindes ihre simmtliche Pferde auf der
Communweide zusammenzutreiben, mit Feuerbrinden und den Brot-
sicken zu umlaufen und dann in die Feuerstitte [...]* zu opfern.

Was zeigen diese wenigen Beispiele? Erstens, daB Eier einmal als Opfer-
gabe verwendet werden, zugleich aber auch als Gegenstand der Wahrsagung.
Ich mochte eigentlich noch weitergehen und fragen, ob sich hinter dem Ei,
das als Mittel zur Erforschung des géttlichen Willens benutzt wird, in den
alteren Vorstellungen nicht auch der Opfergedanke verbirgt? Zu diesem
Gedanken fithrt die ausgeprigte Tradition, dafl das Ei als Opfergabe dem
Usin§ am angenehmsten ist, ja, Usins selbst bringt es. Sicherlich kann man
diese Frage auch negativ beantworten mit dem Hinweis, dal es an genau
datierbaren Aussagen fehlt. Jeder Versuch, die Aufeinanderfolge bei ein
und derselben Materie als Opfer und Orakel festzustellen, muf fehlschlagen.

Ungeachtet eventueller Einwinde nehme ich dennoch an, daBl das Ei
zuerst als Opfergegenstand gedient hat. In diesem Zusammenhang ist
besonders auf folgenden Text zu verweisen:

,Frither pflegte man, wenn man im Frithjahr zum ersten Mal zur Nacht-
hiitung ritt, Bier zu kochen. Der Nachthiiter (der Junge) hatte einmal sein
Ei nicht gegessen, sondern es in einen Strauch gelegt und dabei gesagt:
‘Moge dieses Jahr mein Pferd sich so erndhren, daB es rund wird wie ein Eil’
Im nichsten Frithjihr hatte derselbe Junge das Ei gegessen und erkrankte
wihrend der Nachthiitung derart, daf der Tod nahe schien. Dann erinnerte
man gich: das sei deshalb, weil er im vorigen Jahr das Hi in einen Strauch
gelegt habe, dies Jahr aber nicht. Daher legte man schleunigst ein Ei in
einen Strauch, und nun erholte sich der Junge [...].**3

Die Textanalyse zeigt folgendes: Erstens, dall das vom Nachthiiter nicht
gegessene Ei eine Opfergabe ist, die dieser, wie der Text aussagt, ,,in einen

1 Pasakas 1893 8 7,1, 318. Den Text hat Kalnins in Garkalne aufgeschrieben.

2 QOzolind 102. Auch Pasakas 1893 s 7,1, 318. Den Text hat Véveris in Zeltini auf-
geschrieben.

3 Den Text hat Ozolins in Vestiena aufgeschrieben; abgedruckt wurde er in Pasakas
1898 s 7,1, 313; auch 1962 s 13, 320 s. Ein Text #hnlichen Inhalts von einem Hiiter-
médchen, das sein Opferversprechen nicht eingehalten hat, ist bei Ozolin§, 102, zu
lesen; auch Pasakas 1893 s 7,1, 313 s.
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Strauch gelegt* habe. Dafiir erbat er sich vom Schutzpatron der Pferde,
daB sein Pferd so ,,rund wie ein Ki‘ werden moge. Zweitens stellt das Opfer
besondere Beziehungen zwischen dem Opfernden und der Gottheit her; der
Nachthiiter ist ndmlich an ein Versprechen gebunden, das mit dem Wohl-
wollen des Schutzpatrons der Pferde in Beziehung steht. Drittens, im fol-
genden Jahr, hat der Pferdehirte die festgesetzte traditionelle Opferung
nicht vorgenommen, sondern das als Opfergabe vorgesehene Ei selbst ge-
gessen. Das ruft den Zorn der Gottheit wegen des ausgebliebenen Opfers bzw.
des gebrochenen Versprechens hervor. Dafiir erhilt der Hirte eine Strafe,
bis die Beziehungen zur Gottheit durch ein Opfer wiederhergestellt werden.
Wenn man im Lichte dieser Textanalyse die Verwendung von Eiern zum
Wahrsagen betrachtet, so scheint diese eine Begleiterscheinung zu sein,
wenn auch die Grenze hier flieBend ist. Weshalb gerade Eier als Opfergabe
an Usipd verwendet worden sind, ist nicht mit Bestimmtheit zu sagen. Es
scheint, daf man sich in diesem Fall nur mit Hinweisen auf die kologischen
Umsténde begniigen muB. In einer &rmlichen Umwelt waren Eier eine am
leichtesten zu beschaffende Materie. Ich glaube nicht, dafl dahinter in
diesem Fall eine tiefere religivse Symbolik zu suchen ist, wenn auch der
Ausspruch des Nachthiiters, er wimsche sich seine Pferde gut gefiittert,
d. h. rund wie Eier, dahin fithren kann.

Religionsgeschichtlich bedeutsam ist das in diesen Texten erwihnte
zweite Moment — das Umkreisen der Pferde. Der Pferdehirte geht dreimal
um die zur Nachthiibtung ausgerittenen Pferde im Kreise herum. Bei dieser
Umkreisung trigt er die bereits erwihnten, zum Wahrsagen bestimmten Eier,
fiir jedes Plerd eines. Daneben wird erwahnt, daf er auch Schliissel, Feuer-
brinde oder sogar Brotsicke trigt. Die Tradition des Umkreisens ist in
vielen Religionen bekannt und als einer der &ltesten Ziige der kultischen
Praxis anzusehenl. Auch solch ein Vorgang wie das Umkreisen mit einem
brennenden Holzscheit in der Hand ist bekannt, und zeitweilig wurden
solche Handlungen mit apotropéischen Absichten erklirt. Doch scheint
ein Vorgang weniger iiblich gewesen zu sein, wenigstens ist mir nicht be-
kannt, daB er bei einem anderen europidischen Volk anzutreffen wire,
nimlich, daB um ein angemachtes Feuer, das sich in der Mitte befindet,
alle Plerde im Kreise getrieben werden miissen®. Natiirlich ist auch diese
Tradition mit dem iiblichen Eierwerfen mitten unter die Pferde verbunden.
Dieser einzige Text ist zu unsicher, als daf man daraus sichere Schliisse
ziehen koénnte. Doch ist es nicht uninteressant zu fragen, ob das in der
Mitte angemachte Feuer dieselbe Bedeutung hat wie das Feuer des hius-
lichen. Herdes, d. h. eine Bindung der Pferde an die Hausgemeinschaft.

1 Dariiber Niheres bei Biezais, 1955, 242, und 1961, 138 ss, mit Literaturhinweisen.
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Aber ebensogut kann es sich um eine oértliche Tradition handeln und um
eine Variante des Umkreisens der Pferde.

3.4. Die bisherige Erdrterung des Materials zeigt eindeutig, daB Usin$ mit
dem Patronat der Pferde verbunden ist. Gelegentlich ist auch anderes
Material anzutreffen, das von seinen weiteren Funktionen zeugt.

3.4.1. Usip§ erscheint auch als Schutzherr der iibrigen Haustiere. Es gibt
allerdings nur einige solcher Texte. So wird in zwei Varianten der uns be-
kannten Daina 27 eine andere Begrindung fiir das Hahnenopfer gegeben.
In einer Variante (b) heilt es: ,,Mégen die Hithnchen Eier neun ‘Kérbchen’
legen.” Und in einer anderen (¢): ,,Mdgen mir Kithe und Ochsen neunfach
wachsen.” Dieses Bild wird noch durch eine andere Daina ergéinzt:

24. Kas grib baltu vilainisu, Wer weille wollene Decken dim. sich
Lat dzen aitas piegula. winscht,
Usin’ nakti zelta rasa, Der treibe die Schaafe auf die Nacht-
Tur aitinas mazgdjas. hutung,

In der Usindnacht fallt goldener Tau,
Darin waschen sich die Schéflein. A 26

Nun konnte es scheinen, als ob Using auch als Patron der Kiihe, Ochsen,
Schafe und Hithner bekannt sei, mit anderen Worten, als Schutzpatron
aller Haustiere. Dieser Gedanke ist jedoch aus verschiedenen Griinden
abzulehnen. Die hier erwihnte b Variante befindet sich in einer Verstfent-
lichung aus spéater Zeitl. Zu den in der ¢ Variante erwdhnten Ochsen und
Kiihen ist zu bemerken, dafl wir schon vorhin einen bedeutsamen Text
genannt haben, der zeigte, dal in der Zeit, wihrend der Wirt Usins einen
Hahn zum Wohle der Pferde opferte, die Wirtin einen solchen zum Wohl
der Kiihe der Laima darbrachte, die als Patronin der Kiihe bekannt ist2.
Die Differenzierung dieser Rollen — der Wirt, der fiir die Pferde verant-
wortlich ist, die Wirtin, die fiir die Kiihe zu sorgen hat — muB hier be-
sonders betont werden. Daher ist es auch verstindlich, da8 jeder von ihnen
sich an seinen besonderen Schutzpatron wendet. Der einzige Text, in dem
Usips auch als Patron der Kiihe erscheint, ist daher fiir das richtige Ver-
standnis seines Wesens ohne Bedeutung.

Besondere Uberlegungen ruft die Daina 24 hervor mit der Aufforderung,
die Schafe in der Nacht des Usins zur Nachthiitung zu treiben, dann wiirden
sie sich im goldenen Tau waschen. Auch dieser Text steht allein und hat
keine Varianten, obgleich Aunins ihn bereits kannte. Doch gibt es einen

1 Der Text ist gedruckt bei Brasting 1929, 47. Die spiite Zeit des Druckes und der
Herausgeber Brastin$ machen die Auswertung dieses Textes unsicher.
2 Dariiber habe ich mich besonders, 1955, 243 ss, geduBert.
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Text, der wortlich mit der Daina 24 ibereinstimmt, nur wird statt der
Nacht des Using die Johannisnacht erwahnt:

Kas grib baltu villainisu, Wer weille Wolltiucher dim. winscht,

Lai dzen aitas piequla: treibe die Schafe zur Nachthutung:

Jana(-nu) nakts zelta rasa, in der Johannisnacht [fallt] goldener

Tad aitinas mazgdjds. 32455 Tau, dann waschen sich die Schéf-
leinl.

Wenn man diesen Text mit unserem Lied 24 vergleicht, braucht man nach
keiner weiteren Begriindung zu suchen, um den einzigen Text dieser Art
als Beweismittel dafir abzulehnen, daB Usip§ auch als Patron der Schafe
eine Rolle gespielt habe.

3.4.2. In der Besprechung von der Rolle des Usins als Patron der Haustiere
beriefen wir uns auf die b und ¢ Variante des Liedes 27. Die a Variante dieses
Liedes fiihrt uns in eine andere Welt:

27a. Usinpam gaili kavu Dem Usins$ habe ich einen Hahn ge-
Deviniem cekuliem, schlachtet mit neun Zopfen, damit
Lat aug mana miedu varpa meine Gerste neun Ahren treiben.

Deviniem Euburiem.

Dieser Text kionnte zu dem Gedanken fithren, daB Usin$ ein Forderer der
Fruchtbarkeit sei, denn diese Variante spricht im Unterschied zum Grund-
text nicht von einem Hahnenopfer an Usin$ als Pferdepatron. Noch weiter
in diese Richtung weisen solche Texte, die davon sprechen, dafl Usin$ den
Biumen Blatter und der Erde griinen Klee bringe (36 a) (im Grundtext —
griines Gras).

Ebenso auch:

3. Usins nak, Usins nak, Using kommt, Usin¥ kommt,
Martiné nak, vél labaks; Martin kommt, ein noch besserer;
Usiné nak zalu lavku, Usin¥ kommt mit einem Gefilde voll
Martind rudzu apeirkni®®. Gras,
Martin mit einem Xornkasten voll
Roggen. A3

Vgl. auch 13, 15.

Wenn man sich in diese beiden letzten Texte mehr vertieft, mufl man
jedoch sagen, daBB man sie nicht so verstehen kann, als ob Usins der For-
derer der Fruchtbarkeit in der Natur sei, ungeachtet dessen, daB in den

1 Uber diesen Text habeich mich schon, 1961, 160, geduBert; die Johannistradition
ist eingehender beschrieben 1961, 155 ss, und 1972, 312 ss.

2 Auning, 1881, 16, hat angemerkt: ,apzirknis heift eigentlich die kastenartige
Abteilung im Kornspeicher.*
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Texten von ihm als dem Bringer von Blittern fiir die Bdume und von
grinem Klee die Rede ist. Gerade der letzte Text verhilft dazu, den Gedan-
kenkomplex richtig zu verstehen. Darin ist die Rede sowohl von Usinsg
als auch vom hl. Martin, von denen jeder etwas Gutes bringt. Und diese
Zusammenstellung zeigt, daB die Namen Usin$ und Martin zur Bezeichnung
des Zeitpunkts verwendet werden. Das wirft auch ein Licht auf den Text
36a und hilft, ihn richtig zu verstehen. Man darf darin keine Bestdtigung
fiir Usins als Forderer der Fruchtbarkeit der Natur suchen.

Viel schwieriger ist die Frage der Aussage im Lied 27a, denn darin wird
klar gesagt, daB8 man Usins einen Hahn opfert, damit er der Gerste Ahren
mit 9 Gabelungen gibe, d. h. er mége reichlich Gerste wachsen lassen. Hier
gibt der Umstand zu denken, daf um der ¥ruchtbarkeit willen ein Hahn
geopfert wird, was als eine bekannte Erscheinung in den Fruchtbarkeits-
kulten bekannt ist'. Doch gibt es auch in diesem Fall keine sichere Grund-
lage fiir eine solche Annahme. Erstens ist nur ein einziger solcher Text
bekannt, der ebenfalls einer spéteren Zeit angehért. Eine Einsichtnahme
in den Grundtext zeigt, daBl auch dort vom Anbau von Gerste und Roggen
— als Pferdefutter — die Rede ist. Wenn ich hierzu bemerke, daB man die
Pferde nicht mit Gerste und Roggen, sondern mit Hafer fattert, dann
gehért nicht viel Phantasie dazu, um zu erkennen, dall diese Getreidesorten
zum Opfermahl gehéren, d. h. zur Zubereitung von Bier und Fladen. Doch
unabhingig von dieser letztgenannten Moglichkeit ist zuzugeben, daf der
im Grundtext aufgezeigte Zusammenhang zwischen dem guten Wachstum
des Getreides und dem Fittern der Pferde der ursprimgliche ist, und unsere
Variante, in der die Pferde nicht erwihnt werden, ist nur eine sekundire,
einmalige Erscheinung. Sie bietet keine ausreichende Grundlage, von Usins
als dem ¥orderer der Fruchtbarkeit der Felder zu sprechen.

3.4.3. Wenn man eine erweiterte Rolle des Usins als Férderer des Viehs
und der Fruchtbarkeit der Felder des lettischen Bauers ablehnt, bedeutet
das noch nicht eine Einschrinkung seiner groflen Bedeutung. Es gibt
mehrere Texte, die bezeugen, dal} er im religidsen BewuBtsein des Bauers
einen bedeutenden Platz einnahm. Darauf werden wir am SchluBl dieser
Abhandlung zuriickkommen, doch kénnen wir, wenn wir uns hier mit dem
Inhalt der zuginglichen Texte bekanntmachen, auch hier nicht ganz daran
vorbeigehen.

Wenn man weil, wie sehr das Pferd im Mittelpunkt des Lebens der alten
Letten stand, wird es verstindlich, daB die Beziehungen zu Usin3 tiefgehend
sein konnten, nicht nur im direkten Zusammenhang als Schutzpatron der
Pferde, sondern auch im weitesten Sinn. Davon zeugen auch unsere Quellen.
Wir erwihnten vorher den Ausdruck von Intimitdt. Das a8t sich weiter

1 Cf. Giintert 1930, 1328 ss; 1931, 458 ss; Scheftelowitz 1925, 74 ss; Biezais 1955, 330.
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erginzen durch Stolz, Dankbarkeit und andere edle Gefiihle, deren ange-
messenste Ausdrucksform die Dichtung ist:

63. Usinam pasateicu, Using danke ich es, ob man es hért
I dzirdoti, nedzirdots: oder nicht kort: alle Méadchen des
Visas ciema zeltenites, Dorfes schauten auf meine Pfoerde.

Manos zirgos raudzijas. 30078

Vgl. auch 62.

Solche Gefiihle fithren Usins in ganz andere Lebenslagen ein:

43. Sorudeni pemdu sievu, Diesen Herbst werde ich eine Frau
Liags Usinu vedibds. nehmen, werde Usin¥ als Brautfiihrer
Usinam Sakli zirgi, bitten. Using hat emsige Pferde, emsig
Cakli vedis loudavin’. A49 werden sie die Braut dém. fihren.

Vgl. auch 1, 39.
Das zeigen auch mehrere andere Texte recht eindrucksvoll:

Beim Hause des K. in Lizums befindet sich noch heute ein tippiger Haselstrauch,
unter dessen vollen Zweigen zwei volle Fuhren kleiner Steinchen zusammen-
getragen sind. Bei diesermn Haselstrauch wurde dem Usind geopfert.

Eine Werst entfernt vom Hause des K. in Lizums befindet sich das Haus des
G. Die Bewohner seien sehr arm gewesen: es gab Tage, an denen sie nichts zu
beiBen und zu brechen hatten. Und so habe sich einmal das 12 Jahre alte Sthn-
chen des Wirts des Hauses G. vor Hunger zum Haselstrauch des Using heran-
geschlichen und von den Opfergaben mit vollen Hénden genommen. Als er
damit nach Hause gekommen sei, hétten die Eltern gefragt: ,,Was ist das far
ein Brot?** So und so, habe er gesagt. Da seien die Eltern erschrocken und hét-
ten den Jungen gescholten: ,,Du wirst uns alle ins Ungliick stiirzen! Es ist
besser, daB wir alle Hungers sterben, als daf} wir Using, dem Geber alles Guten
und Bosen, etwas wegnehmen. Bringe alles wieder zuriick! Und mége dir der
Geist Usin$ gnidig sein, falls du etwas davon gegessen hast!** Der Junge habe
sich hangenden Kopfes mit allen Gaben wieder zuriickgeschlichen.

Binmal sei folgendes geschehen: Fiir einen Hauswirt hétten sich an ein und
demselben Sonntag Beerdigung und Hochzeit ergeben. Thm war die Schwester
gestorben. Aber dann sei ein Streit entbrannt — der Wirt habe seine Schwester
nicht ausbegleiten wollen und auch nicht erlaubt, daB man von dem Trauer-
gebick dem Using opferte. SchlieBlich sei dann der Wirt mit der jiingeren Stute
zur Hochzeit und die Wirtin mit der &lteren Stute zur Beerdigung gefahren.
Jedoch hétte sich die Hochzeitsgesellschaft mit den Trauernden unterwegs
getroffen und beide Stuten hétten angefangen zu wiehern. Als sie wieherten,
sagten die Trauernden sofort: ,,Das bedeutet nichts Gutes!* Ja, tatsichlich,
am zweiten Tage sei die Stute krank geworden und krepiert; der Wirt selbst
aber wurde von Geschwiiren bedeckt — sei ein halbes Jahr daran erkrankt
gewesenl.

Zum Quellenwert dieser Texte ist zu bemerken, daB sie eine sehr begrenzte

1 Alle drei Texte sind in Pasakas 1893 s 7,1, 352 s; 1962 s 13, 325, gedruckt.
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lokale Tradition widerspiegeln. Alle drei Texte wurden Brivzemnieks durch
Balodis zugesandt, der sie im Hause GuZili in der Gemeinde Lizums auf-
geschreiben hatte. Eine genaue Datierung ist mangels Nachrichten nicht
moglich, aber ungefahr kann man sagen, daB sie dem Ende des vergangenen
Jahrhunderts angehoren.

Ihr Inhalt ist dennoch in verschiedener Hinsicht bedeutsam. Wir er-
fahren, daB sich beim Hause ein dichter Haselstrauch befunden hat mit
einem Haufen kleiner Steine, auf dem man Usin# opferte. Da sich alle drei
Texte auf ein und dasselbe Haus beziehen, wird auch im zweiten Text
derselbe NuBstrauch erwihnt. Der zweite Text spricht davon, daf unge-
achtet der groBen Armut dem Usin$ doch Opfergaben dargebracht wurden.
Es scheint, daB wegen der Armut an der Opferstelle nur Brot geopfert
worden ist. Auch der dritte Text spricht von einer anderen Materie der
Opfergabe, nidmlich von ,Beerdigungsgebick”, was offenbar auch Brot,
d. h. Fladen, gewesen zu sein scheint. Diese beiden Momente — die Opfer-
stelle und die geopferten Gaben — fithren uns von den bisher erwdhnten
Vorstellungen hinweg.

In bezug auf die Opferstelle ist hier noch die Beschreibung von Auning zu
erwihnen. Auch dieser bestétigt, dafl Opferstellen nicht nur der hier in der
lokalen Tradition erwahnte Haselstrauch oder Steinhaufen, sondern auch
andere Stellen sein konnten:

,»ochlieBlich mége es hier nicht unerwéhnt bleiben, dafl es im SeBwegen-
schen [Cesvaine] Kirchspiel frither auBerdem noch einige besondere Opfer-
stitten gegeben hat (gewShnlich ein Baumstumpf), wo alljihrlich am
UhBing-Tage dem UhBing noch Speis- und Trankopfer dargebracht worden
sind, bestehend aus Fleisch, Brot und Bier. In Betreff dieses Opfers ist mir
folgende Mitteilung gemacht worden, die ich hier wortlich niederschreibe:
kad 37 bartba palika neaizskarta jeb ari dabijo zindgt, ka to cilveks panemis,
tad bedadamaes un vaimanadami sacijo, ka Dievs vinus kidas apkaitindSanas
del esot atstajis un tai gada ar zirgiem labi neizdodoties. Turprett kad kads
zvers to apeda, tad priecdjds un gaviléje un sactjo:ka tai gada bidot brangi
kumeli un zirgi, tapéc ka Dievs to esot pienpémis. (Wenn diese Opferspeise
unberiithrt blieb oder wenn man es zu wissen bekam, dal ein Mensch sie
fortgenommen, dann sagte man sorgend und jammernd, dafl Gott sie, weil
sie ihn irgend wie erziirnt, verlassen habe und es in diesem Jahre mit den
Pferden nicht gut gehen werde. Dagegen wenn irgend ein Tier dieselbe
gefressen hatte, dano freute man sich und jubelte und sagte, daB es in diesem
Jahre tiichtige Fiillen und Pierde geben werde, weil Gott sie angenommen
habe.) Andere haben sich nicht die Mithe genommen, dies Speiseopfer zu
der solennen Opferstitte hinauszutragen, sondern haben es nur auf den
Boden des Pferdestalles hinaufgetragen und dort hingestellt mit derselben
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Hoffnung, daB es der UhBing verzehren wiirde. Originell ist das mir mit-
geteilte Recept, nach dem Manche dieses Speiseopfer fiir den UhBing be-
reitet haben sollen: der Magen, das Herz, der Kopf und die FiBe eines
Hahnes nebst der Leber, der Lunge, der Zunge und den Fiilen eines Schwei-
nes.*?

Hier lesen wir unterschiedliche Nachrichten nicht nur iiber die Opfer-
stelle, sondern auch #ber die Zusammensetzung der Opfergabe. Es ist
verstindlich, daB solche Variationen vorkommen konnten. Diese Be-
schreibung von Aunind ist auch in der Hinsicht bedeutend, weil darin
dessen eigene einfache Erklirung der Opfertradition mitgeteilt wird. Zu-
gleich bestéitigt sie mehrere bereits vorhin erwéhnte Merkmale.

Wenn wir uns wieder unseren drei Texten zuwenden, muBl man gestehen,
daB der bedeutsamste der zweite Text ist, der eine Beschreibung des Wesens
des Usins bietet. Das Opfer wird dem ,,Using, Geber alles Guten und Béosen ¢,
dargebracht. Das zeigt eindeutig, daB Usin§ hier wesentlich andere und
umfassendere Funktionen zugewiesen werden; gleichzeitig aber ohne be-
sondere Spezifizierung — er ist der Spender alles Guten und Bésen. Ebenso
aufklirend ist eine in diesem Text erwihnte andere Bezeichnung fiir ihn —
,,der Geist Usins*. Diese seine Benennung erklart auch die Umsténde, unter
denen Verwandlung des Usins in einen Spender ,,alles Guten und Bosen*
vor sich gegangen, und die Motive, weshalb er zum ,,Geist Usins“ geworden
ist. Die Worte ,,alles Guten und Bésen* sind so bezeichnend, daB sie keinen
Zweifel erlauben. Nur der christliche Gott allein konnte am Ende des 19.
Jhs. fir die Letten formal der Spender ,,alles Guten und Bésen® sein, und
nur er konnte ein Geist sein. Daher hat Usins diese Wesensziige erhalten,
die ihm friither nicht eigen waren. Aber diese Erweiterung des Wesens von
Usin§ unter dem EinfluB der christlichen Tradition hat nichts an den Grund-
lagen des Verhidltnisses des lettischen Bauers zu ihm geéndert. Erstens
zeigen alle drei Texte, daB sich der wirkliche Name dieses Gottes auch dann
erhalten hat, wenn er bereits als Geist bezeichnet wird. Er bleibt weiterhin
Using. Zweitens sind die Grundziige der Opferung dieselben geblieben, wenn
sich auch Opferstelle und Opfergabe gewandelt haben. Gegen diejenigen
(den Wirtssohn im 2. Text, den Wirt selbst im 3. Text), die die durch das
Opfer bestimmten Beziehungen zu Usind abbrechen, wendet sich dieser mit
MaBnahmen, so wie das bei der Frérterung eines anderen Textes zutage
trat.

Das bedeutendste ist jedoch das dritte Moment. Die Texte machen keine
direkten Aussagen, die bezeugen wiirden, daB der,,Spender alles Guten und
Bosen®, der ,,Geist Usins*, ein Pferdegott wire. Und dennoch spricht der
dritte Text, so wie es die beiden vorangehenden tun, von der Opferung an

1 Aunins 1881, 14 s.
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Usins. Der Wirt weigert sich und erhélt dann folgerichtig nach dem Schema
des vorangegangenen Textes eine Strafe. Damit konnte es scheinen, als ob
der ganze Ablauf verstandlich sei und dem Gesamtzusammenhang der uns
bekannten Vorgénge entsprechen wiirde. Doch haben wir einen fiir den
Gesamtzusammenhang des Textes scheinbar unwesentlichen Zug {iber-
gangen. Als sich nimlich der Wirt, der sich geweigert hatte, Usins zu opfern,
unterwegs mit der Wirtin trifft, die geraten hatte, Usin$ zu opfern, wiehern
seine Stute und die der Wirtin. Das Gewieher der Pferde wird als schlechtes
Omen ausgelegt. Der Wirt, der die Opferung verweigert hatte, und sein
Pferd gehen zugrunde. Gerade dieses Omen und dessen Auslegung im Text
sind von zentraler Bedeutung. Dabei enthiillt sich das urspriingliche Wesen
von Usins. Wir kennen jetzt den wirklichen Using, dem die Pferde zu-
wiehern.

64. Usinam zirgi 2viedza, Die Pferde des Usind wieherten, als
Man jajot preguld, ich zur Nachthutung ritt; die Kiihe
Mardavai govis mava, des Bruders Weib muhten, als ich sie
Man ganos izdzenot. 30079 auf die Weide trieb.

Die Pferde wiehern dem Gott der Pferde, Using, zu. So haben auch diese
Texte mit eindeutig spaten Ziigen eines christlichen Synkretismus dennoch
echte Ziige vom Wesen des Usins, wenn auch zum Teil verindert, zum Teil
versteckt, bewahrt.

SchlieBlich ist daran zu erinnern, daB diese Texte, besonders der zweite,
auch das vorhin Gesagte von Tabu bestétigen, die mit dem Opfer verbunden
waren. Die wichtigste Erkenntnis, die der Einblick in diese Texte bietet,
ist die, daB hiermit alle Zweifel daran zerstreut werden, dafl die in unseren
Daina-Texten festzustellenden Nachrichten iiber das Opfer an Usiné der
Wirklichkeit entsprechen. Dieses wird, wie wir gesehen haben, durch die
lebendige Volksreligion und durch Kulthandlungen bestétigt. Das Auf-
treten von Usin$ auch in erweiterten Lebenszusammenhingen und unter
anderen Umstinden vollzieht sich dennoch in einer Weise, als ob der
Faden, der diese mit den urspriinglichen Funktionen von Usin§ verbindet,
niemals ganz abgerissen sei.

3.5. Aus verschiedenen Griinden sind fremde Ziige in die Vorstellung von
Usint eingedrungen, aber dariiber kénnen wir erst sprechen, wenn wir das
ganze Material kennengelernt haben. Bereits bei der Erérterung der bisher
bekannten Ansichten iiber Usip§ und nach Einsichtnahme in das lexi-
kalische Material bezeichneten wir die Standpunkte, von denen aus ihm
Funktionen und Eigenschaften zugeschrieben werden, die auBerhalb der
Rolle eines Plerdepatrons stehen. Was sagt dariiber das Material der Volks-
traditionen?
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3.5.1. Seit Stenders Bemerkung, daf Usin$ seinen Namen von dem Wort
fiir Hosen #izas erhalten habe, wird er wiederholt als Uzing erwihnt. In
dem ganzen Material der Dainas sind zwei Texte bekannt, der 72. und der
73., die tatsichlich von Uzainis, und zwar in sehr bestimmter Weise, spre-
chen. Beide Texte sind so dhnlich in Form und Inhalt, daf wir nur einen
von ihnen ver6ffentlichen:

73. Uzainiti, biksaini, Uzainiti, Behoster dim., womit wer-
Ar ko tevi mielosim? den wir dich bewirten? Zermahlen
Samalsim tris auzinas, wir drei Hafer[korner] dim. backen
Cepsim planu placeniti. 51586 wir einen dimnen Fladen dim.

Zum Wort Uzainitis ist hier als Apposition eine Erklirung hinzugefiigt,
das Synonym biksainitis ‘der Behoste’. Beide Worter stehen in einer de-
minutiven Form. Dieser und auch der andere Text sind zum ersten Mal in
der Sammlung von Smits versffentlicht worden, die 1936 zu erscheinen
begann (LTd). Der Inhalt 148t vermuten, daf es sich bei den Texten um
Dichtungen aus einer spiteren Zeit handelt. Die Vorstellungen, daf drei
Haferkérner zermahlen werden und ein dinner Fladen gebacken wird, die
sonst im reichhaltigen Folklorematerial nirgends anzuftreffen sind, lassen
darauf schlieBen. Die Vorstellung von Uzenis, der seinen Namen von dem
Germanismus %zas, ‘Hosen’, herleiten soll, mufl daher in der lettischen
Religion als fremd angesehen werden.

3.5.2. Stender war auch der erste, der den Namen Usip$ nicht nur mit
Hosen, sondern auch mit Bienen in Verbindung brachte, was dann spéter
Ulmann und andere wiederholten. In diesem Zusammenhang spricht das
Folklorematerial eine viel deutlichere Sprache. Bereits in der erwahnten
Volksliederausgabe von Smits findet sich dieses Lied:

74. Usiné jaja par kalningu Usins ritt iber den Berg dim., einen
Bidu strops paduse. Bienenkorb unter dem Arm. Ei, Usin,
Ei, Usin, labais vir, guter Mann, komm in meinen Garten
Nae mondi darzind, dim., die Bienenstdcke zu besichtigen.

Bisu stropus aplitkot. 51745

Schon allein die Tatsache, daB es sich um ein einzelnes Lied handelt, das
sich so spit und gerade in der Sammlung von Smits findet, geniigt als
Grund, um es auBer Betracht zu lassen. Bei Einsichtnahme in dessen Inhalt
tritt zutage, daf es sich um eine Kombination verschiedener, in den Liedern
tber fTsiI,lé vorkommender Motive handelt, z. B. schon die Anrede ,,Ei,
Usin, guter Mann®, ebenso die Vorstellung von einem, der itber den Berg
reitet. Das Bild von Using, der beim Reiten einen Bienenkorb unter dem
Arm tragt, und die Aufforderung, er moge in den Garten kommen und die
Bienenkérbe genau besichtigen, sind Momente, die Usin¥ infolge des Unver-
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mogens des Dichters auBerhalb der Rolle stellen, die dieser ihm als Bienen-
gott zuweisen wollte. Der Reiter mit dem Bienenkorb unter dem Arm ist
keinesfalls eine Vorstellung aus der Volkstradition, sondern der freien Phan-
tasie entsprungen. Dieses sparliche Material mit seiner spéten Datierung
und vereinzelt auftretenden Vorstellungen fithrt zu der Annahme, dafB
Usins als Bienengott in die Vorstellungswelt der Dainas, wie sie ihn und
seine Rolle sieht, nicht hineinpaft.

Nicht viel anders ist das Bild, das sich in der epischen Volkstradition
darstellt. Ozolins hat eine ihm von Tortuss itbermittelte Nachricht ver-
offentlicht. Er hat jedoch selbst vorher angemerkt, daB Tortuss von Uzind
(mit 2) spricht: ,,Uzin§ ist der Bienengott. Dem Uzin¥ miisse man am
Johannistag einen Blittenkranz winden, dann wiirden die Bienen viel
Honig geben. Wenn man den ersten Honig aus den Beuten nimmt, opfert
man Uzins. Wenn die Bienen schwirmen, empfiehlt man sie bei der Anle-
gung eines neuen Bienenstockes dem Schutz von Uzins. Wenn die Bienen
heimlich schwirmen, ist Uzins gekrinkt worden. Wenn man sein Wohl-
wollen erwerben will, mufl man ihm ein Honigopfer bringen. Zu Fastnacht
und am Aschermittwoch darf man den Namen des Uzins nicht nennen. Den
Hunden solle man keinen Honig geben, sonst wiirde Uzins sehr bose werden
und die Bienen entfithren. In den Bienenstock miisse man drei Kreuze
einschneiden, das wiirde Uzin$ gefallen [...] Am Bartholoméustag miisse
man Uzin$ Honig opfern. Der Bartholomaustag sei der Festtag des Uzins
gewesen, dann seien die alten Vater zu den Bienen gegangen und héatten sich
mit Honig und sitBem Bier bewirtet. Zu Georgi habe man Uzins mit Honig
bewirten miissen. Zu dieser Mitteilung hat schon der Schriftleiter der
Ausgabe, Arons, bemerkt, er habe nur gehért, daB der Name Uzing, ebenso
wie Usips, stets mit einem scharfen s gesprochen werde. Die Mitteilung von
Tortuss mit diesem Inhalt steht allein da. In dieser seiner Textkomposition
sind nicht zusammengehérige Elemente und verschiedene Zeiten — Johanni,
Georgi, der St. Bartholoméiustag, Aschermittwoch und Fastnacht —
miteinander verflochten. Es handelt sich um eine freie und zudem uniiber-
legte Konstruktion. Deren Zweck war es, neben dem Pferdegott einen
zweiten — einen Bienengott — zu schaffen. Um sie aber zu unterscheiden,
ist die in Mundart anzutreffende Aussprache des Namens Usind mit einem
weichen s — Uzind — benutzt worden. Nach den Anmerkungen von Ozo-
lin§ zu schlieBen, ist Tortuss ein sebr eifriger Binsender von Folklorematerial
gewesen?. HEs scheint, dafl er sich nicht enthalten konnte, auch von seiner
Seite das dem Volk abgelauschte Traditionsmaterial zu ergénzen. Das fallt

1 Ozolin8 103 s. Derselbe Tortuss hat #hnliche Materialien iiber den Bienengott
Usins geliefert, die in Pasakas 1893 s 7,1, 364 ss, abgedruckt sind.
2 Cf. ib. 103.
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deswegen besonders ins Auge, weil die von jthm aufgezeigten Ziige im Wesen
des Usin$ sonst im Folklorematerial fehlen. Zu solch einer schopferischen
Tatigkeit konnte Tortuss durch die bereits seit 1881 bekannte Diskussion
sowie die Anmerkung im Worterbuch von Ulmann iber Uzins als Bienen-
gott ermuntert worden sein.

3.5.3. Zu den sekundaren Vorstellungen gehdren auch die im Lied 71
anzutreffenden Tochter Uias:

71. Kas kait Usas meitindm, Was fehlt den USa-Méadchen dém., um
Raibus cimdus neadit, bunte Handschuhe nicht zu stricken;
Usa spreda, $keteréja, USa spann, [er] zwirnte, Daugava

Daugavina balindja. F.530,2071  dim. bleichte.

Zunachst ist zu diesem Text zu bemerken, dafl er der einzige ist, der von
den Téchtern USas spricht. Brasting hat ihn aus dem Archiv der Folklore
itbernommen, ohne Ort und Zeit der Aufzeichnung oder den Einsender zu
erwahnen. Das sind schon an und fiir sich Umsténde, die an der Echtheit
zweifeln lassen, wenn man die Intentionen von Brastind kennt. Der im
Lied vorkommende Genitiv Udas erlaubt nicht festzustellen, ob die No-
minativiorm des Wortes, Usa, mannlichen oder weiblichen Geschlechts ist.
Doch zeigt die dritte Zeile des Liedes, wo davon die Rede ist, dal3 Usa
,Spann, zwirnte, dal} es sich um eine Frau handelt, denn diese Arbeit war
Frauenarbeit. Man muBl annehmen, daf der Text eine Nachbildung aus
einer spateren Zeit ist. USa, so mochte man meinen, erscheint im Folklore-
material unter dem EinfluB einer gelehrten Tradition und ist als Wider-
hall der altindischen usas in der lettischen Religion zu verstehen. Hs handelt
gich um eine Konstruktion. Die im Text erwahnten Ugas-Midchen und der
Inhalt des Liedes mit Zwirnen und Bleichen an der Daugava ruft &hnliche
Vorstellungen von Saule und den SonnentSchtern ins Gedéchtnis'. Es scheint,
daB das Lied 71 nach diesem Muster gebildet worden ist. Jedenfalls ist die
Vorstellung, daB Usind Téchter hitte, sonst nicht bezeugt.

3.5.4. Hier sind noch Quellennachrichten zu vermerken, die berichten,
daB es auch in Stein und Holz gehauene Abbilder von Usin gegeben habe.
So hat der uns bereits bekannte Tortuss folgende Sage an Ozolind einge-
sandt?:

Vor sehr langen Jahren hat sich zwischen dem Gut Jaunlaicene und der jetzigen
Schule von Majors auf dem Berge zur linken Hand das Dorf Snikeri befunden.
Noch heute nennt man den Berg Snikeris. Im Hause Snikeris habe sich ein Ab-
bild von Using, aus Stein gehauen, schén poliert, befunden. Auf der Brust und
auf der Stirn waren drei Bienen eingeritzt. Das Abbild von Usins sei im Bienen-
garten an einer dafiir hergerichteten Stelle aufgestellt gewesen, und man habe

1 Cf. Biezais 1972, 200 s.
2 Ozoling 104. Auch Pasakas 1893 s 7,1, 364 ss; verkiirzter Text 1962 s 13, 324.
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ihm zu allen Feiertagen geopfert, daher habe auch Vater Snikeris die besten
Pferde und den Garten voller Bienen gehabt. Als in Apukalns eine Kirche er-
richtet und ein Pastor eingesetzt wurde, habe man Usin% in der Erde vergraben
lassen. Spéter habe jemand ihn ausgegraben und an der alten Stelle aufgestellt,
aber der Betreffende sei blind geworden. Dann habe man Usin$ genommen,
weggefithrt und auf dem Berg Délins vergraben. Seit der Zeit habe das Gehdft
Snikeris angefangen zu verkommen und sei schlieflich verfallen, wie es jetzt
sogar aus dem Gedéchtnis der Leute verschwunden sei. Nur sehr alte Leute, die
nun auch schon zum Teil verstorben sind, erwéhnten das Gehoft Snikeris und
Usins. Die heutige Generation habe ihn vollig vergessen. So erzéhlte es mir ein
alter Mann.

Wie schon Ozoling bemerkt hatte, hat er von Tortuss und seiner , eifriger,
arbeitsamer Hand* viele Folkloretexte erhalten, die zumindest zum Teil
von diesem selbst stammen. So scheint es auch in diesem Fall zu sein.
Zunichst haben wir bereits in der Quellenanalyse festgestellt, daB Usins
als Bienengott im Folklorematerial, inshesondere in den Dainas, so gut wie
gar nicht vorkommt, bis, wie wir schon aus dem oben Gesagten wissen,
Tortuss versuchte, einen Bienengott zu schaffen, indem er dessen Namen
sogar eine besondere Aussprache — Uzin¥ — gab. In dieser Sage lesen wir
auch, daB auf der Brust und auf der Stirn des Abbildes drei Bienen ein-
geritzt gewesen seien. Das Abbild war ,,poliert”. Dies allein reicht schon aus,
um den Text als freie Phantasie zu erkennen. Fiir diese Sage sind auch sonst
aus dieser Gegend keine Varianten bekannt. Dazu kommt der Aufbau des
Textes, der formal dem einer Sage entspricht!.

Ein anderer Text wurde in der Zeitschrift ,,Balss® in der Nr. 18 vom
Jahre 1892 verctfentlicht, der von B&rzin$ aus Annenieki (Nitaure) ein-
gesandt worden war?:

In Anneniefi in Vidzeme habe vor 70 Jahren beim Haus Kevi auf dem Hof beim
Zaun ein groBer Eichenklotz, wie eine menschliche Gestalt behauen, gestanden.
Die Leute hitten diesen Klotz Using genannt und ihm Honig, Bier, Fleisch ge-
opfert und dabei gesungen:

11 f. “Using, dievinsd slaistijas “Usind, der Gott dim., faulenzte hinter
Mana stalla pakala; meinem Stall; komm, Usin, in den
Nac, Usin, stallité, Stall dim., futtere meine Fiillen dim.!’

Bayo manus kumelipus.’

Diesen Klotz habe man aber spéter auf dem Kirchberg eingegraben.

Auch dieser Text scheint problematisch zu sein mit seinem Abbild des
Usind, menschenéhnlich zugehauen und mitten auf dem Hof aufgestellt,

1 Cf. Edsman, 1968, 13, und die dort gebotene Definition der Sage.
* Mir war diese Zeitschrift nicht zuginglich, daher ist der hier abgedruckte Text
Ozoligs, 105, entnommen.

121



wobei ihm dortselbst geopfert wurde. Wahrend des Opfers habe man zudem
eine Variante des uns in anderem Zusammenhang bekannten Liedes 11
gesungen. Hier sind besonders zwei Umsténde zu betonen, die neben den
bereits erwihnten diesen Text verdichtigc machen. Vor allem ist es der
Umstand, daB dies Lied auf dem Hof gesungen wurde, wihrend der Text
sagt, daB Usind selbst sich hinten im Pferdestall befindet, wie wir das im
Lied 11 und seinen Varianten bereits gelesen haben. Der Ausdruck ,,Usins,
der Gott dim.“ findet sich in keinem anderen Text. ,,Der Gott* als Er-
klarung zum Eigennamen Usins ist fiir das urspriingliche religivse Bewuft-
sein #iberfliissig. Nur beim Schwinden des urspriinglichen BewuBtseins
vom Wesen des Usin§ konnte sich die Notwendigkeit ergeben, erkliren zu
miissen, das er ein Gott ist. Hier kann man zwar einwenden, daf8 der Ge-
brauch solcher Ausdriicke vielleicht durch eine bestimmte dichterische
Form bzw. das VersmaB erforderlich wurde. Das kénnte man annehmen,
wenn nicht mehrere andere Varianten desselben Liedes bekannt wiren, in
denen dieser Ausdruck nicht vorkommt. Der Text wurde in der erwidhnten
Zeitschrift auch mehr als zehn Jahre nach dem Erscheinen des Aufsatzes
von Aunins verdffentlicht, und daher ist es glaubhaft, daB das der Sage
beigefiigte Lied eine spétere Zugabe darstellt, die unter dem EinfluB von
Auning entstanden ist.

Auning beruft sich in seinem letzten Beitrag vom Jahre 1913 auf diese
beiden Sagen und bietet seinerseits noch folgende Nachrichten: ,,Auch
im Tirsenschen [Tirza] Kirchspiel soll eine solche steinerne Bildsdule exi-
stiert haben und auch spéater fortgeschafft und irgendwo vergraben worden
sein. Tch habe in jenen Jahren, als ich mein Material zum Uhsin-Mythus
sammelte, einen Mann im Tirsenschen gebeten, sich genauer zu erkundigen,
wo jenes Steinbild vergraben sei, habe aber keine Antwort gefunden. Lingst
schon habe ich es jetzt aufgegeben, nach jenem ‘4815’ zu fragen.“! Natiirlich
konnte Auning von dem Erzéhler der Sage nicht erwarten, daB er die Stelle
finden wiirde, wo solch ein Abbild des Usin§ vergraben sei. Aber sein Hin-
weis bestétigt wohl, daB man es hier mit einem bekannten Wandermotiv
eines Abbildes des Usind zu tun hat, das vergraben wurde, in zwei Fillen
sogar auf dem Kirchberge. Die bisherigen Nachrichten tiber die Religion
der Letten haben auch nicht bestitigt, daB derart gestaltete Gétterabbilder
bekannt gewesen wéren.

1 Aunind 1913, 23. Eine noch weitere Verdnderung der Sage zeigt die von Smits
gehérte und aufgeschriebene Variante: ,,In der Gemeinde Galgauska hilt man Using
fir den Bienengott. Von ihm soll es ein in Stein gehauenes Abbild gegeben haben,
welches der Herr habe aufs Gut bringen wollen, aber in einer Nacht sei es verschwunden:
die Bauern haben es vergraben. Noch jetzt wird der Acker gezeigt, wo Using vergraben
wurde.*“ T 31410.
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