Der Hirsch mit dem goldenen Halsbande in der mitteldeutschen
Uberlieferung und das Hirschbild von Magdeburg

Von Walther Schulz, Halle (Saale)
Mit Tafel LV-LVI, 1 und 3 Textabbildungen

Johannes Rothe berichtet in der Diiringischen Chronik aus der ersten Halfte
des 15. Jahrhunderts im Kap. 62 unter der Uberschrift: Wie Julius (Caesar) Keifler
wart unde starp: ,In Doringen setzte her die graven von Bichelingen zu amptmann
unde vogten zu Kuffhuflen, unde etzliche meynen, das sich die graveschaft zu Bich-
lingen uf die zeit gehaben habe unde Bichlingen gebuwet wart. Es geschach ouch
obir manch jar zu eynen gezeiten, das der von Bichlingen eyner uf dem Hartze einen
hertz vingk, der hatte eyn gulden halsbandt, do stundt geschrebin Nymand ssal meyn
schade sein, wenn Julius der gap mich frei.“!) Wihrend diese Erzihlung meines
Wissens bisher noch nicht in der Sagenliteratur herangezogen worden ist, ist eine
entsprechende Sage aus Magdeburg bekannter, zumal sie hier an ein Denkmal an-
kniipft. Sie wird bei Martin Zeiller, Itinerarium Germaniae, 1632, Kap. V, S. 128 er-
zahlt und ist danach in die Deutschen Sagen der Briidder Grimm unter Nr. 440 auf-
genommen worden?): ,Zu Magdeburg gegen den Roland stand vor diesem auf
einer steinernen Sidule ein Hirsch mit guldenem Halsband, den Kaiser Karl gefangen
haben sol. Andere sagen, er habe ihn wieder laufen lassen und ihm ein gulden
Halsband angehidngt, worauf ein Kreuz mit den Worten: Lieber Jager lafl mich
leben, ich will dir mein Halsband geben. Und dieser Hirsch ist hernach zu Zeiten
Friedrich Rotbarts allererst wieder gefangen worden.” Martin Zeiller kommt im
Kap. XVII, S. 128, noch einmal auf diesen Hirsch zuriick: Heinrich der Léwe hat
auch die Domkirche der Stadt Liibeck erbaut und den Canonicis oder Domherrn zu
seinem Wappen ein gelbes Creutz in rothem Felde gegeben, weiln zu seiner Zeit

15 Ausgabe R. v. Liliencron, Jena 1859. — Als Zeit der Aufzeichnung wird bei
O. Lorenz, Deutschlands Geschichtsquellen im Mittelalter, Bd. 2, 1887, S. 104 f. das Jahr
1421 angegeben. — Helmboldt bezeichnet in seinem Beitrage: Wartburgsagen und ihre Ent-
stehung, in Mitteilungen des Vereins f. Geschichte Erfurt 46, 1930, S. 82, Johannes Rothe als
einen nicht immer geschickten Erfinder, eifrigen Ausmaler und verdienstvollen Bewahrer von
Wartburgerzihlungen. Neuerdings nennt ihn als Uberlieferer der Kyffhdusersage A. Timm,
Sagengeschichtliches vom Kyffhiuser, in: Wissenschaftliche Annalen 3, 1954, S. 3.

R. v. Liliencron vermag fiir die Hirschsage bei Rothe keine Quelle beizubringen. — Mit
der Angabe, dafl die Grafen von Beichlingen bereits von Caesar als Vogte eingesetzt worden
seien, steht eine Inschrift aus dem Jahre 1553 am Toreingange des Schlosses Beichlingen im
Zusammenhange, die beginnt: Beichlingium a Romanis conditum, Arcem antiquissimum ... Siehe
Melissantes: Beschreibung der Bergschlosser in Deutschland, 1713, S. 324; auch G. Sommer,
Beschreibende Darstellung der ilteren Bau- und Kunstdenkmiler des Kreises Eckartsberga,
1883, S. 10.

2) Deutsche Sagen, herausgegeben von den Briildern Grimm, Berlin 1816 und 1818;
Neuausgabe herausgegeben von H. Schneider, Berlin u. Leipzig 1914 unter Nr. 445.
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der Hirsch, dessen oben bey Magdeburg wir gedacht, ist gefangen worden.” Diese
Sage wird von Ernst Deecke 1852 in folgender Fassung wiedergegeben?®): , Als
Kaiser Karolus Magnus cines Tages an der wendischen Grenze jagte, gelang es ihm
durch sonderliche Kunst, einen schonen groflen Hirsch zu stellen. Schon hat er den
Bogen gespannt, da sinkt das stolze Thier in die Knie und schmiegt sich ihm freund-
lich an. Nun legt der Kaiser ihm ein golden Halsband um, mit Kleinodien ge-
schmiickt, und gribt die Zahl der Jahre hinein, die seit Christi Geburt vergangen.
Vierhundert Jahre danach sicht Herzog Heinrich der Lowe tiglich morgens frith von
seinem Schlof in der Hertogen-Grube einen Hirsch zur Quelle kommen, die auf dem
Berge entspringt. Er befichlt den Hirsch zu fangen und sieht, da er den Halsschmuck
betrachtet, daf’ zwischen dem michtigen Gehorn ein goldenes Kreuz aufgewachsen
ist. Das riihrt ihm das Herz; er 140t also auf der Stelle, die der Hirsch besucht, den
Grund zur Domkirche legen, und gibt ihr zum Wappen ein goldenes Kreuz im
rothem Felde. Aber die Quelle hat er nicht ganz bezwingen kénnen; und wenn man
recht zuhért, so rauscht sie noch im tiefsten Grund. Daher sind auch die Tiirme
schief.” Soweit die Sage. — Erwihnt sei, daf} noch im Jahre 1641 in Liibeck unter
den Sehenswiirdigkeiten der Stadt ,ein gemahlter Hirsch mitm giilden Halsbande®
genannt wird,?) mit dem gewifl die Sage in einem Zusammenhang steht.

Sagen von dem Hirsch mit dem goldenen Halsband sind bereits von Adalbert
Kuhn in seiner Untersuchung ,,Der Schufl des wilden Jidgers auf den Sonnenhirsch,
ein Beitrag zur vergleichenden Mythologie der Indogermanen“®) und von Carl
Pschmadt ,Die Sage von der verfolgten Hinde. Ihre Heimat und Wanderung, Be-
deutung und Entwicklung mit besonderer Beriicksichtigung ihrer Verwendung in
der Literatur des Mittelalters“®) herangezogen worden. Beide Bearbeiter sehen in
der Hirsch-Halsbandsage eine Variante der weit verbreiteten uralten Sage von der
verfolgten Hinde mit goldenem Geweih oder mit goldenen Ringen am Geweih, die
letzten Endes auf einen astralen Mythus zuriickgeht. Wihrend A. Kuhn, entsprechend
seiner Einstellung, in der Sage indogermanisches Erbgut zu erkennen glaubte, er-
klart sie C. Pschmadt als eine Wandersage orientalischen Ursprungs, die er ‘iiber
die Antike in das christliche Mittelalter verfolgt, bis sie iiber die Romanliteratur
Frankreichs auch Deutschland erreichte. Tatsichlich gehen beide Sagenmotive im
Laufe der Zeit Verbindungen miteinander ein, aber in ihrem Utrsprunge sind sie
schirfer voneinander zu trennen, als beide Autoren annahmen. So hat auch im Hand-
worterbuche des deutschen Aberglaubens W. E. Peuckert unter dem Stichworte
»Hirsch” die Hirschhalsbandsage mit Literaturangaben gesondert angefiihrt.”) Die
Hirschhalsbandsage hat in dhnlichen Fassungen eine weitere Verbreitung. Karl VI.
von Frankreich stiel bei der Jagd zu Sentis auf einen Hirsch mit einer vergoldeten

3 E. Deecke, Libische Geschichten und Ségen, Litbeck 185227 Anfli1857,-8. 15, 10.
Der Hirsch.

" G. Sommerfeld, Die Reisebeschreibung cines Altmirkers, in Thiir.-séichsische
Zeitschr. f. Gesch. u. Kunst 4, 1914, S. 35, auf die Mbllenberg (siche Anmerk. 32) hinweist.

 A. Kuhn, in: Zeitschrift f. deutsche Philologic 1, 1869, S. 89 ff.
6) C. Pschmadt, Phil. Diss. Univ. Greifswald. Druck Julius Abel 1911.

Y H. Biachtold-Stdaubli, Handworterbuch des deutschen Aberglaubens Bd. 4.
1931/32, Stichwort ,,Hirsch”, bearbeitet von W. E. Peuckert.
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Halskette, auf der die Worte standen: Caesar Hoc Mihi Donavit.®) Die dinische
"Volkssage kennt den Hirsch des Konigs Frode, der eine kostbare Goldkette um den
Hals trug mit den Worten: Schiitze mich, denn Kénig Frode schiitzte mich. Er wurde
zur Zeit Christians IV, gefangen.®

Das gemeinsame Motiv dieser verschiedenen lokalisierten Sagen ist also, dafy
ein Kaiser oder Konig in einer langst vergangenen Zeit einen Hirsch durch ein Hals-
band oder eine Kette von Gold unter seinen Schutz stellt, wie aus einer Inschrift
hervorgeht, und daf} ein hoher Herr nach Jahrhunderten bei der Jagd diesen Hirsch
trifft. Das weitere Schicksal des Hirsches erfihrt man durchweg nicht. Die fiir den
Magdeburger Hirsch mitgeteilte Inschrift scheint dabei am wenigsten dem urspriing-
lichen Sinne zu entsprechen, wenn der Hirsch dafiir, daf’ man ihm das Leben schenkt,
sein Halsband anbietet. )

Eine Wurzel dieser Sage fiihrt in die antike Literatur.!) Dem Hirsch wird ein
Lebensalter zugesprochen, das das auf 200 bis 300 Jahre geschitzte des Elefanten
noch tbertrifft. Die Halsbanderzihlung unterstiitzt diese Vorstellung. Alexander der
Grofle soll Hirschen goldene Ketten umgelegt haben, die durch die Linge der Zeit
im Felle eingewachsen waren.!?) Zu Lykosura in Arkadien wird cine der Artemis
heilige uralte Hinde mit Halsband gehalten.*) Bei den Peuketinern liegt ein Heilig-
tum der Artemis, wo sich das eherne Halsband mit der Inschrift ,Diomedes der
Artemis“ befinden soll. Man erzihlt, jener habe es einem Hirsche um den Hals ge-
legt, wo es festgewachsen sei, und so habe es Agathokles gefunden und im Heilig-
tum des Zeus niedergelegt. ') Wie bei der Sage von der verfolgten Hinde liegt also
auch hier eine Wandersage vor. Kehren wir zu der Thiiringer Sage zuriick, von der
wir ausgingen, so ist die Moglichkeit zu erwigen, ob der Chronist Johannes Rothe
selbst es war, der die Sage auf die Herren von Beichlingen iibertragen hat.®®) Die
Historiker der Zeit liebten es, Ortsgriindungen auf Julius Caesar zuriickzufiithren 6),
so auch die Griindung der Kyffhiuserburg, hier wurde dazu noch das Geschlecht der
Beichlinger in die Griindungserzdhlung einbezogen und dessen Ansehen durch die
Begegnung mit Caesars Hirsch erhoht.

8 C. Pschmadt 1911, S. 132. Nach Juvenal des Ursins, Histoire de Charles VI, S. 328
(V. Gay, Gloss. archéol. du moyen age, 1887, Stichwort ,,Cerf). A. Kuhn, 1869, S. 107, mit
Variante der Inschrift: hac Caesar me donavit.

9 A. Kuhn, 1869, S. 106.

10) Die Formel der Bitte erinnert an das Mirchen ,Die zwei Briider, das in den Kinder-
und Hausmircheen der Briider Grimm unter Nr. 60 verzeichnet ist. Hier bitten nacheinander
Hase, Fuchs, Wolf, Bir und Lowe gleichlautend: Licber Jiger laB mich leben, ich will Dir auch
zwei Junge geben.

) Pauly-Wissowa, Realencyclopidie der classischen Altertumswissenschaft, heraus-
gegeben von W. Kroll, Bd. 16, 1913, Sp. 1944, unter dem Stichwort , Hirsch“, bearbeitet
von Orth.

12y Aristoteles IX, 38. — Plinius VIII, 117.

13) Pausanias VIII, 10, 10.

1%y Aristoteles, De mir. ausc. cap. 110. Nach Pschmadt, 1911, §. 132,
15) Siehe die Bemerkung iiber die Arbeitsweise des ]J. Rothe, Anm. 1.

16) W. Schulz, Die Romer als Griinder mitteldeutscher Orte, in: Beitrdge zur Burgen-
und Stadtkernforschung, Berlin 1954, S. 66 ff.
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Der Hirsch mit dem Halsband wurde ferner bereits in frithchristlicher Zeit
in die christliche Symbolik aufgenommen, konnte doch das Christentum fir die Ver-
wendung des Hirsches in seinem Sinne an #ltere Uberlieferungen ankniipfen. So
wurde der Hirsch als Feind des Drachens Christus gleichgesetzt. ') Bereits auf einer
in Carthago gefundenen friihchristlichen Lampe romischer Form ist ein Hirsch mit
Halsband zu erkennen (Taf. LV, 1)*). Auch die christlich-byzantischen Broschen aus
Langobardengribern Italiens in Gestalt eines Hirsches zeigen diesen z. T. mit einem
Halsbande (Abb. 1).") Aus der Karolingerzeit sei eine Malerei aus dem Evangeliar
der Ada-Gruppe der Pariser Nationalbibliothek angefiihrt, die neben anderen Tieren
am Lebensbrunnen Hirsch und Hinde mit Halsband wiedergibt (Taf. LV, 2)%). Mit
der christlichen Symbolik ist der Halsbandhirsch schliefflich von der Volkskunst
iibernommen worden (Taf. LVI, 1)*"). Auch in den Hirschhalsband-Sagen macht sich
der christliche Einflufl geltend. In der Magdeburger Sage ist das Halsband mit
einem Kreuze versechen. Die Liibecker Sage ist deutlich von der Eustachius-Hubertus-
Legende beeinflufit, da hier der Hirsch mit einem goldenen Kreuze zwischen den

1) G. Pschmadt, 1911, S. 35f., Die Symbolisicrung Christi als Hirsch. - W. E.
Peuckert;1931/32, Sp. 95 f.: Hirsch — Christus.

1) F. X. Kraus, Realencyklopiddie der christlichen Altertiimer 1886, Bd. 2, Stichwort
~Lampen®, bearbeitet von de Waal, S. 273, Fig. 123. -~ F. Cabrol et H. Leclercgq,
Dictionnaire d’archéologie chrétienne T. VIIL. 1, 1928, Abb. 6628 (Nr. 18).

99) S. Fuchs (1), Die langobardischen Fibeln aus Italien, herausgegeben von J. Werner,
1950, Taf. " 51

Provinzialromische Hirschbroschen mit Emailleeinsitzen, die als Andeutung eines Hals-
bandes aufgefaft werden kénnten, sind aus Rheinhessen (L. Lindenschmit, Altertiimer
unserer heidn. Vorzeit II, 1870, H. 7, Taf. IV, 11) und aus Trier (Jahresbericht d. Provinzialmus.
Trier 1907 (1909) = Trierer Jahresberichte I, 1908, Taf. III, 3) bekannt. Auch sie kdnnten
christlich sein, zumal wenn ihre Woerkstitte in Trier lag. Eine #hnliche Brosche liegt aus
Carnuntum vor (E. v. Patek, Verbreitung und Herkunft der romischen Fibeltypen in
Pannonien. Dissertationes Pannonicae Serie II Nr. 19, 1942, Taf. XXI, 11).

Eine Bronzefigur, die einen liegenden Hirsch mit Halsband darstellt, von Milber Down Fort,
Devon, soll wahrscheinlich dem ersten Jahrhundert angehéren, Abb. bei St. Piggott u.
E. Daniel Glyn, A picture book of ancient british art, Cambridge 1951, Nr. 69. Sie wiirde
ein bemerkenswert frither Hinweis auf das Hirschhalsband-Motiv bei den Kelten sein, wenn sie
nicht jiinger ist und in die frithchristliche Zeit gehort.

20y Abb. bei A. Goldschmidt, Die deutsche Buchmalerei Bd. I. Die karolingische
Buchmalerei, Miinchen 1928, Taf. 34. — Die von mir wiedergegebene Abb. ist verkleinert nach
Libcke-Semrau, Grundrib der Kunstgeschichte, II Mittelalter, da diese Umzeichnung zur
Wiedergabe geeigneter ist.

21y Abb. nach E. Siegerus, Siebenbiirgisch-sichsische Leinenstickereien, Hermannstadt
1923, Serie II, Taf. IV.

Wie eng der Halsbandhirsch mit der christlichen Vorstellung noch gegenwiirtig verbunden
ist, zeigt der ,Hermersberger Hirsch, ein Willkommensgefi aus der Renaissancezeit des
Hohenloheschen Jagdschlosses Hermersberg (jetzt im Museum Schlofl Kirchberg) in Gestalt eines
silbernen Hirsches mit Halsband, das zugleich die Miindungseinfassung des Trankbehilters mit
dem Kopf des Hirsches als Verschluf} bildet. Das Medaillon mit dem hohenloheschen Wappen
ist noch im Jahre 1840 durch ein Muttergottesbild ersetzt, ob in Kenntnis der Bezichung des
Hirsches zur Jungfrau Maria, wie sie aus Legenden spricht? — Siche K. Schumm, Der Her-
mersberger Hirsch, in Neue Beitrige zur Archiologie und Kunstgeschichte Schwabens, Festschr.
f. J. Baum, 1952, S. 174 ff. — Uber die Bedeutung fiir die Volkskunst: A. Walzer, Zeit-
schrift Schwaben 1941, S. 194 ff.
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Geweihstangen dem Jiger entgegentritt. Auch die Be-
ziehung zur Quelle und die Griindung einer Kirche
an der Stitte der wunderbaren Erscheinung ist der
Eustachiusgruppe bekannt **). Noch enger mit der Kirche
ist die durch ihre literarische Auswertung von Theodor
Fontane und in diesem Zusammenhange durch ein Bild-
werk von Christian Rauch so berihmt gewordene Tan-
germiinder Sage von der Jungfer Lorenz verbunden *).
Eine Jungfrau Lorenz hat sich im Walde verirrt. Auf ihr ST e e u >
Gebet erscheint ein Hirsch, der sie in die Stadt zuriick- cinem Langobardengrab
tragt. Ihrem Geliibde gemal bleibt sie unvermihlt und Italiens. Nat. Gr.
tibergibt ihr Vermﬁgén der Kirche. Der Hirsch wird

ihr Begleiter, dem sie ein kostbares Halsband mit der Aufschrift ,Emerentias
Hirsch“ umlegt. An dieses Geschehen erinnert noch ein Bildwerk, das bis zum
Jahre 1831 in der Nikolaikirche in Tangermiinde stand und gegenwirtig von der
Stephanuskirche tibernommen worden ist. Nach sachverstindigem Urteil handelt es
sich um die Figur irgend einer Heiligen aus Lindenholz, die aus der Zeit um 1500
stammt. Die zum Gebet gefalteten Hinde sind abgebrochen. Reste ciner ilteren
Fassung sind noch zu erkennen. Spiter ist sic mit einem hdlzernen, ein echtes Geweih
tragenden Hirschkopfe verbunden worden??). Die christliche Auffassung ist hier
eindeutig, auch in dem Zuge, dal’ der Hirsch die Jungfrau aus der irdischen Welt
hinausfuhrt. Aber darin liegt wieder ein altes Motiv der Volkssagen, da’ der Hirsch
den verfolgenden Jiager in das Jenseits, in das Totenland oder in das Mirchenland
lockt, zu einer Fee oder zu einer verzauberten Jungfrau, die der Erlosung harrt;
so fliichtet in christlicher Uberlieferung der Hirsch (ebenso wie das Einhorn) zur
Jungfrau Maria. In der Tangermiinder Sage klingen solche Uberlieferungen mit®).
Den letzten Ausklang einer Hirsch-Jungfrau-Sage sehen wir in einer Erzihlung aus
dem Unterharze, daf’ auf dem Probstberge unweit Michaelstein ein weiller Hirsch
mit goldenem Halsbande umgeht, zu dem eine Jungfrau von Michaelstein gehort®).

Die erzihlte Sage ist allerhand Ausschmiickungen, Erweiterungen und
Anderungen durch Vermischung mit anderen Sagen ausgesetzt. So enthilt auch die
Tangermiinder Sage in ihrer heutigen schriftlich festgelegten Form recht junge
Bestandteile. Das gilt z. B. nach der Untersuchung von P. Craemer fiir den Namen

22y C. Pschmadt, 1911, S. 45 f.

2) A.Pohlmann, Sagen aus der Wiege PreuBlens und des deutschen Reiches, der Alt-
mark, Stendal 1901, S. 239 ff.

P. Craemer, Die Jungfrau Lorenz in Tangermiinde in Wort und Bild. 32. Jahresber. d.
altmirk. Vereins f. vaterl. Gesch., Salzwedel 1905, S. 1 ff., Abb. des Bildes der Nicolaikirche.

2 Die Kunstdenkmale der Prov. Sachsen, herausgegeben von H. Giesau, Bd. 3, Kreis
Stendal-Land, 1933, S. 226.

%) Bei W. E. Peuckert, 1931/32, Sp. 93 ist ein Hinweis auf die Tangermiinder Sage
unter Hirsch als Unterwelttier gegeben , Dem Tode Verfallene reiten auf Hirschen®. Auch Ar-
beiten von K. v. Spief sind heranzuziechen, so ,Marksteine der Volkskunst“, Teil 2, Berlin
1942, S. 73 ff. iiber die gejagte Hinde. Dort auch Abb. 74, Taf. 26 u. Text S. 86 Brusttuch des
14. Jahrh. im Germ. Mus. Niirnberg mit einem zu einer Jungfrau flichenden Halsbandhirsche.

26y H. Prohle, Unterharzische Sagen, Aschersleben 1856, S. 36, Nr. 92.


















