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O niektérych przystéwkich jezyka lotewskiego
D. Petit, Paris.

Rodzaj nijaki w jezyku lotewskim zanikl we wszystkich klasach
wyrazéw. Zachowaly si¢ jednak pewne jego slady w niewielkiej grupie
przystéwkéw, zakonczonych na -u lub - (np. lot. aigstu “wysoko”, aplam
“blednie”), bedacych prawdopodobnie kontynuacja dawnych form neutrum
przymiotnikéw na *-u (por. lit. graZi “pieknie”) lub na *-a (por. lit. géra
“dobrze”). Artykul przedstawia wigkszos¢ przystéwkow z tej malej, w
poréwnaniu z dominujaca formacja na -i, serii. Ich analiza ukazuje, iz
dystrybucja koncéwek -u i -@ niekonecznie zgodna jest z ich etymo-
logicznym typem fleksyjnym; koncéwka -u w jezyku lotewskim roz-
przestrzenila sig na wyrazy semantycznie bliskie ze szkoda dla kofcéwki
-@, mniej charakterystycznej i wystepujacej jedynie sporadycznie.
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WIDERSCHEIN DER KLEINEN "MYTHEN DES ALLTAGS"
IM LITAUISCHEN NAMENGUT

BRONYS SAVUKYNAS
Vilnius

«Sind die Symbole verblafit, die Mythen
fremd geworden, so ist ihr eigentlicher
lebendiger Geist doch nicht einfach ins
Nichts geschwunden; ...so lebt das Mythi-
sche in uns weiter, verborgen zwar, doch
nicht unauffindbar und unerschliefbar».

Ulrich Mann, Schopfungsmythen: Vom Ur-
sprung und Sinn der Welt, Stuttgart, Kreuz
Verlag 1988

In dem bekannten Lexikon der Religionen, herausgegeben von Hans
Waldenfels, wird der Begriff der Remythisierung folgenderweise
bestimmt: «Normen und Wertsysteme, deren traditionelle Geltung
im Gefolge der Aufklarung zersetzt worden ist, werden wieder
instaliert aufgrund von sinnstiftenden Bedeutungskomplexen,
welche zwar nicht mehr im Zusammenhang erzahlt werden und
sich auf nicht philosophisch zu einer Ideologie verdichten, aber
trotzdem wirksam sind. Diese "Mythen des Alltags" (R. Barthes)
sind difus und lassen sich nicht prazis fassen, haben aber trotzdem
eine nicht zu unterschitzende Pragekraft fiir die Gegenwart»!.
Weiterhin beschrianken wir uns nur auf die kleinen sogenannten
"Mythen des Alltags, das heiflt auf solche, die nur als nicht
zusammenhiangende Bruchstiicke der alten litauischen Mythologie
erscheinen und im heutigen Litauisch sich meistens als Namen der
Gottheiten manifestieren. Man kann drei Arten der Verwendung

1 Lexikon der Religionen, begr. von Franz Koénig, hrsg. von Hans
Waldenfels, 2. Aufl,, Freiburg im Breigau, Herder 1988.
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dieser Namen unterscheiden: 1) remythisierter Gebrauch; 2)
entmythologisierter Gebrauch und 3) mythologisierter Gebrauch
der pseudomythologischen Namen.

1. Remythisierter Gebrauch

Nur Anfang des 20. Jahrhunderts beginnt man in Litauen die
Namen der mythischen Wesen als Vornamen von Personen zu
verwenden, also in der Zeit, als die Bewegung der nationalen
Widergeburt, inspiriert und bewirkt durch die romantisierte
Darstellung und Deutung der Geschichte, ihren Héhepunkt
erreichte. In das Repertorium der nationalen Vornamen wurden die
alten litauischen Personennamen eingereiht, meistens die Namen
der Fiirsten, die in den historischen Quellen vorkommen (Algirdas,
Al~gimantas, Gediminas, Kestutis, Mindaugas, Vyvtautas u. a.). Was
die weiblichen Personennamen angeht, finden sich in den
historischen Quellen nur einige. Deshalb kamen die Namen der
mythischen Wesen fiir den Kalender sehr zustatten. Die Ent-
stehung des erneuerten litauischen nationalen Namenguts bestatigt
die These von H.G. Gadamer fiir die Romantik: «Der Mythos wird
zum Tréger einer eigenen, der rationalen Welterklirung unerreich-
baren Wahrheit»?.

Als nationale Vornamen beginnt man die Namen beinahe aller
bekannten altlitauischen mythischen Wesen und Gottheiten zu
verwenden. Daher kommen solche weibliche Vornamen recht oft
vor:

Austévja — Bienengottin, "Beschiitzerin der Familie, der
ernstgesinnten und zurtickhaltenden Frauen" (: lit. 4usti 'weben');

Dalia — eine Gottheit, "Teilerin des Schicksals" (: lit. dalyti,
‘erteilen, verteilen');

2 H.G. Gadamer, Mythos und Vernunft, in Gesammelte Werke, Bd. 8.,
163.
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Gabija — Géttin des Feuerherdes (: lit. gobti; Praes. gabia, gobia
'beschirmen’'); ‘

Ldima — Gottin des Lébensanfang, der Geburt, des Schicksals (:
lit. ldime 'Gliick' : lémti 'entscheiden).

Alle diese Namen haben den symbolischen und semantischen
Zusammenhang mit den alten Mythen erhalten, deshalb kann ihre
Verwendung als Remythisierung gelten.

Zwar gab es im heidnischen Glauben ein Verbot den Menschen
die Namen der mythischen Wesen zugeben, besonders der
Gottheiten; fiir diese Namen galt ein Tabu. Es ist begreiflich, daf
die mythologisch—semantischen Konnotationen von der
Mythologiekenntnissen der Rezipienten, denen die entsprechenden
Funktionen der mythischen Wesen bekannt sind, verleihen diesen
Namen onomantische Bedeutung, d. h. mit dem Namen wird das
gewlinscht, was die vermutbare etymologische oder konnotative
Bedeutung des Namens ausdriickt, z. B.: mit dem Vornamen
Austévja kann der Trigerin des Namens gewiinscht werden, eine
"ernstgesinnte und zuriickhaltende Frau" zu sein.

Uber diesen onomantischen "Aberglauben" kann man, wie es
scheint, das gleiche sagen wie tiber den Glauben an die Heiligkeit
der Kiihe in Indien. Die Befragung der Studenten in den siebziger
Jahren hat gezeigt, da8 sie teilweise — ungefahr mit 65 Prozent —
daran nicht glaﬁben. Also ist der Glaube, wie A.J. Greimas
behauptet, kein kathegorischer, sondern ein relativer Begriffs.

2. Entmythologisierter Gebrauch

Der Soziokulturologe Vytautas Kavolis definiert in seiner Studie Die
Analyse der Zivilisationen in dem Teil Die Humanisierung der Moral
und die Riickkehr des Sakralen einen der Aspekte der Dichotomie
sakral — sikulir in der Kultur folgenderweise: «In der Kultur ist das

3 Al]. Greimas, Tautos atminties beieSkant: apie dievus ir Zmoneés,
Vilnius - Chicago 1990, 21. ‘
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sakral, was spontan wegen des Wertes seiner selbst geachtet wird;
sdkular ist das, was fiir individuelle oder Gruppeninteressen
verwendet wird»4.

Auch die von R. Barthes behandelten sogenannten "Mythen des
Alltags", besonders die mit ihnen verbundenen Eigennamen
werden zu pragmatischen Zwecken verwendet, z. B. fir die
Werbung, als Benennungen der Firmen und sogar der Waren, weil
sie wegen ihrer undurchsichtigen Bedeutung die Kraft des
Geheimnisvollen und Faszinierenden haben. Z. B.: Kennt man den
Rasierschaum (made in European Community) Excalibur genannt
(das ist der Name des Schwertes von Konig Arthur). Es ist nicht
ganz eindeutig, warum gerade der Schaum so heiflt und nicht etwa
die Rasierklinge.

Auch in Litauen nennen sich manche Firmen mit dem Namen
eines mythischen Wesens. Man kann zwei Arten solcher Namen
unterscheiden: 1) sinnvoll motivierte Nennung und 2) nicht
motivierte Nennung, wenn die etymologische oder konnotative
Bedeutung des Namens mit dem benannten Objekt nichts gemein-
sam hat. Als Beispiele der ersten Art konnte man nennen:

Auslavis — Name einer Apotheke (Auslavis — deformierter
Name des altpreuischen Gottes Auschauts — bei Lucas David,
spater Auschleuts 'der Gott aller Gebrechen, Krankheiten und
Gesundheit'); :

Austéja — Jugendsorganisation fiir selbststindige Tatigkeit;
Name der Gottin der Bienen erinnert an die Tugend der
Fleifiigkeit;

Gabija und Ldima — so hieflen Magazine fiir Frauen; die vorher
besprochenen Funktionen dieser Géttinen haben natiirlich eine
symbolische Beziehung zu der Bestimmung dieser Magazine.
Haufiger verwanden verschiedene Firmen die Gotternamen
profan, ohne symbolische Beziehung zwischen der Bedeutung des

4 V. Kavolis, Civilizacijy analizé, Vilnius, baltos lankos 1998, 264.
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Namens und der Bestimmung des Objektes; man stiitzt sich nur auf
faszinierende, geheimnisvolle, onomasiologisch nicht motivierte
Bedeutung solcher Namen, z. B.:

Gabija — ein Lebensmittelgeschift in Vilnius; Ldima — Hotel
und Nachtlokal in Druskininkai; Perkiinas — Gastsitte in Vilnius
(Perkiinas — Donnergott, "der Beschiitzer der gottlichen und
menschlichen Ordnung” nach A.J. Greimas Definition).

3. Mythologisierter Gebrauch der pseudomythischen Namen

Das 19. Jahrhundert wird mit Grund als das Jahrhundert des
Historismus bezeichnet. In Litauen war es Zeit des romantisie-
renden Historismus. Die Romantik brachte mit sich eine neue
Struktur des individuellen Bewuftseins, daff sich wesentlich von
dem Diktat der Vernunft der aufklirerischen Personlichkeit
unterscheidet.

H.G. Gadamer bestimmt das Verhiltnis der Romantik mit dem
Mythos folgenderweise: «Das Verhltnis von Mythos und Vernunft
ist aber ebensosehr ein romantisches Problem. Verstehen wir unter
Romantik alles Denken, bei dem mit Moglichkeit gerechnet wird,
daff die wahre Ordnung der Dinge nicht heute ist oder einst sein
wird, sondern ehedem gewesen ist und daf ebenso die Erkenntnis
von heute oder morgen die Wahrheiten nicht erreicht, die ehedem
einmal gewufSt wéren, so fallen die Akzente ganz anders. Der
Mythos wird Trager einer eigenen, der rationalen Welterklarung
unerreichbaren Wahrheit. <...> In der Tat ist es die Romantik
gewesen, die mit dieser Umvertung des Mythos ein ganzes weites
Feld neuer Forschung geoffnet hat»5.

Das bekannte Werk Jacob Grimms Deutsche Mythologie, das mit
Grund als Anfang der modernen Mythologie gilt, erschien 1835. In
demselben Jahr wird in Vilnius der erste Band der neunbédndigen

5
164.

H.G. Gadamer, Mythos und Vernunft, in Gesammelte Werke, Bd. 8.,
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Geschichte des litauischen Volkes von Theodor Narbutt gedruckt. Der
Band heif3t Mitologia Litewska (Litauische Mythologie).

Der Verfasser behandelt unkritisch die historischen Quellen,
fiigt seine quasirekonstruierten, in Wirklichkeit aber von ihm
selbst fingierten Fakten hinzu, vermischt das Material von allen
baltischen Volkern (Litauern, Letten, Pruzzen), hilt sich rigoros an
die interpretatio classica (d.h. die Entsprechung dem griechisch-
rémischen Pantheon) und schreibt auf diese Art wohl das
“ausfiihrlichste" mythologische Werk im damaligen Europa.

Einer der ersten Kritiker dieses Werkes war iibrigens der
bekannte deutsche Linguist August Schleicher. Er stellt fest, daf
dem Werk die gehorige Prazision und Kritizismus fehlen®.

Es muB gesagt werden, daB von 130 (sic!) mythischen Wesen,
die Narbutt schildert, die groere Hélfte von ihm selbst erfunden
ist. Die kriische Einschitzung der Mythologie von Narbutt war nur
in den engen Kreisen der Fachleute bekannt, wahrend patriotisch
gesinnte und romantisch begeisterte gebildete Kreise seine
Mythologie mit Sympatie und sogar mit Stolz begriiit haben. Der
damals in Litauen sehr populdre polnische Schriftsteller Jozef I.
Kraszewski akzeptierte Narbutts Mythologie zwar kritisch, aber
verwendete in seinen Werken ziemlich viel Stoff daraus und
forderte auf diese Weise die Verbreitung der narbuttschen
Falsifizierungen.

Einige von solchen falsifizierten Namen der Gottinnen kamen
auch in das nationale Namengut. Die populdrsten sind zwei
Frauennamen: ‘

Milda — bei Narbutt "Gottin der Liebe und der Freiung’;

Nijolée — "Gottin des unterirdischen Reiches, Herrscherin der
Holle" (nach Narbutts Erklarung: slav. Nija 'Gottin des unterirdi-
schen Reiches + lit. ola 'Hohle'). Narbutt identifiziert sie mit der

griechischen Proserpina.

6 A. Schleicher, Lituanica, Wien 1853, 18.
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In der Gegenwart gebraucht man wohl am hiufigsten eine
Falsifizierung von Narbutt, nimlich die Quasibezeichnung des
altlitauischen Paradieses — Anapilis. Ich glaube, daf mir gelungen
ist festzustellen, woher Narbutt diese Bezeichnung entlehnt hat. In
Gesta Danorum von Saxo Grammaticus wird die Sage erzdhlt von
dem Wikingerhelden Starcaterus. Dieser Held kdmpfte «gegen das
Heer Kurldnder, Sember, Sangaler [= Semgaler]» und errang «weit
und breit herrliche Siege». Er hért, daB irgendwo weit in Rugland
ein Rauber sein Unwesen treibt. «Ein Fechter vom grossen Ruf,
Namens Wisinnus, hatte bei einem Felsen in Rufland, der Anafial
heisst, Sitz und Wohnung aufgeschlagen und quilte die Gegenden
fern und nah mit allerlei Unbilden»’. Starcaterus reist natiirlich
dorthin und besiegt in einem Kampf diesen Fechter, der
Zauberkraft besa8. Narbutt erzihlt die Sage auf eigene Weise:

«Es gibt einen sehr hohen Berg, einen steilen und unzugang-
lichen Felsen, Anafielas genannt; die Totenseelen sollten diesen
Felsen besteigt <...> je reicher der Mann war, um so schwieriger
war die Besteigung, weil seine Seele die irdischen Giiter beschwe-
ren; der Arme ist leicht wie eine Feder, er kann den Berg bestei-
gen, falls er im Leben die Gétter nicht entziirnt hat. Den Reichen
dagegen beraubt unter dem Berg hausende Drache Wizunas»5.

Also wird fiir Narbutt der Fels Anafial zu Anafielas und der
Fechter Wisinnus zum Drachen Vizunas. J. Kraszewski nennt einige
Male dieses litauische Paradies in seinem poetischen Werk Die
Klage des Vytuolis. In den Ubersetzungen dieses Gedichtes entsteht
die Entgiiltig lituanisierte Form Anapilis mit der vermuteten
Bedeutung ana pilis 'jene Burg'. (Ein Beispiel der Volksetymologie;
wissenschaftliche Etymologie des Ortsnamen Anafial sollte so
aussehen: anord. Ana < *inn (<*awnaR) 'alt’; fial < aisl. hvall 'rund-

7 Saxonis Grammatici Gesta Danorum, herausgegeben von A. Holder,
Strassburg, Verlag von Karl Tritbner 1886, 187.

8 T. Narbutas, Lietuviy tautos istorija, Vilnius, Mintis 1992, 314.
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licher Hiigel'; vgl. fries. fial®). Besonders populdr wurde Anapilis
seit 1924, als im Ostseebad Palanga dieser Name dem Kurhaus
gegeben wurde. Heute lesen wir kaum einen Nachruf in der
Zeitung, wo es nicht heifit "er / sie ist nach Anapilis ausgewan-
dert" (jis iskeliavo § Anapilj).

Das war natiirlich nur eine Skizze aus der Geschichte der
Eigennamen, die mit der Mythologie verbunden sind, ein Versuch
zu zeigen, inwiefern diese Namen die alten Mythen oder ihre
Fragmente manifestieren. In weiteren wire es wohl zweckmafig,
diese Erscheinung unter einem anderen Aspekt zu betrachten, wie
es in dem bereits erwidhnten Lexikon der Religionen heiflt: «Da die
"Mythen des Alltags" sich nicht in ihrer vollen Gestalt zeigen,
bleiben sie dem kritischen Vernunft entzogen. Man konnte
versuchen, diese Art von Mythen als (fragmentarische) Artikulation
der "Zivilreligion" zu interpretieren»10.

MaZyjy “kasdienybés mity” atdvaitai lietuviy vardyne

Bronys Savukynas (Vilnius)

R. Barthes'o terminu "kasdienybés mitai" ¢ia vadinamos lietuviy senyju
mity nuotrupos, susijusios su dievybiy bei mitiniy bitybiy vardais, kuriuos
XX a. imta vartoti sekuliariai, kasdieniame gyvenime, visy pirma kaip
zmoniy vardus. Skiriami trys iy vardy vartojimo atvejai: 1)
remitologizuota vartosena, kai vardai turi i8laike simbolinj ry$j su mitais,
kai ju reikSméje aiski nuoroda i dievybés funkcija, pvz., motery vardai Dalia,
Ldima; 2) demitologizuota vartosena, kai mitologiniai vardai vartojami
pragmatiniais tikslais - firmoms, prekéms pavadinti, pvz., “Laima” -
vieSbutis ir naktinis baras; 3) mitologizuota pseudomitiniy vardy
vartosena, kai mitologiné konotacija suteikiama falsifikuotiems (pvz.,
istoriko Narbuto pramanytiems) vardams. 8i mity rasis interpretuotina,
kaip "pilietines religijos" (Zivilreligion) artikuliacija.

9 J. de Vries, Altnordisches etymologisches Worterbuch, Zweite
verbesserte Auflage, Leiden, EJ. Brill 1977.
10 Lexikon der Religionen, zit., 446.
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MATERIALI PRELIMINARI PER UNA BIBLIOGRAFIA
DELLA MITOLOGIA BALTICA. II
' acuradi
Pietro U. Dini (Pisa) & Nikolai Mikhailov (Udine)

Con questo aggiornamento dei materiali preliminari per una biblio-
grafia della letteratura baltistica di argomento mitologico s'intende
integrare il primo elenco sullo stesso tema gié pubblicato quattro
anni fa su questa stessa rivista.! La bibliografia contava allora 914
posizioni. Nella breve introduzione che la precedeva veniva
sottolineato che si trattava del primo tentativo di creare una lista,
relativamente completa, dei contributi dedicati a cio che, in modo
convenzionale, si pud sussumere sotto l'etichetta di "mitologia
baltica".? Oggi & ragionevole pensare che altre integrazioni biblio-
grafiche seguiranno a questa prima.

I curatori non si nascondevano le varie difficolta che insorgono
quando si affronta il compito di redigere una tale biblidgrafia. Una
prima difficolta consiste nel tracciare una linea di demarcazione tra
cio che & "mitologia” e cid che & "folclore”, "storia delle religioni" e,
in alcuni casi, perfino "linguistica”. Una seconda difficiolta risiede
nella presenza di una grande quantita di contributi per contenuto
marginali 0 comunque collaterali alla tematica mitologica sensu

1 Materiali preliminari per una bibliografia della mitologia baltica (dal
1900), a cura di P.U. Dini & N. Mikhailov, "Res Balticae", 3, 1997, pp. 165-
212,

2 A proposito del termine "mitologia" in relazione alle tradizioni
baltica e slava v.: N. Mikhailov, Baltoslovanska mitologija - baltska in
slovanska mitologija - slovenska mitologija. Nekaj terminoloskih opomb,
"Traditiones", 26, Ljubljana 1997, pp. 77-99; N. Mikhailov, Einige
Anmerkungen zum Begriff "baltisch-slawische” Mythologie, in Aspekte
baltischer Forschung. R. Eckert zum 65. Geburtstag, herausgegeben von J.-D.
Range, Miinchen - Greifswald 2000, pp. 206-225.
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