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EinfUhrung

Keine andere nordische magische Praxis war so sehr Gegenstand von Forschumgnaverken wie das
ratselhafteSeidr. Bereits von Snorri selbst (Ynglinga Saga 4, 7) (Heinskringla (1935), Hrsg. Gudsodphs -

19) besonders beachtet, wuieior1877 zum Gegenstand der modernen wissenschaftlichen Forschung, indem
sie einen nicht zu vernachlassigenden Teil von Johan Fridregyerpes Hedenskab og Trolddomskunst
sammenholdt med andre Folks, iseer Nordmeendenes, Tro og Overgimnahmt hat. Seitdem hagidrimmer

mehr Aufmerksamkeit auf sich gezogen und die beeindruckende Monogr@ejiiedie Dag Strombéack diesem



Phanomen gewidmet hat, hat dazu beigetragen, eine neue Welle im Studium der Meageichnder
altnordischen Studien einzuleiten.

Von einigen als eine Art schamanische Tradition (Buchnolz 1968) betrachtet, wahreredsendat den Wanen
(Brggger 1951) verbinden, iSeidrseit Anfang des letzten Jahrhunderts Gegenstand intensiver
wissenschatftlicher Debatten und wird heutzutage mehr denn je von Wissenschaftidem Gebiet der
Folkloristik, (Dubois 1999) Philologie (Tolley 2009) oder Archaologie (Price 2002)setforin der

vorliegenden Studie wird, wahrend Autoren, die solche Methoden verfolgt haben, von ganzematerkannt
werden, sie jedoch das Phanons&idraus einer engeren und fokussierteren Perspektive betrachten. Nach der
Methode des franzdsischen Gelehrten Francois-Xavier Dillman versuchen wirFenschungsgebiet und
unsere wichtigsten Quellen klar zu begrenzen und werden uns daher auf ausgéte#kdt der mittelalterlichen
islandischen Literatur konzentrieren, @eidrabzugrenzen und zu definieren.

Wahrend einige Forscher (Schgjdt 2001) zu Recht die riesige zeitliche Lickbeawiker Redaktion der
islandischen Sagen mit den Ereignissen, die sie beschreiben sollen, untersaidrennd damit ihren Status als
vertrauenswirdige Quellen in Bezug auf vorchristliches Skandinavien ablehnémem@a eine solche Debatte
insgesamt vermeiden, um uns auf die eigentlichen Informationen in den Sagen zu leyereiiir die
vorliegende Studie ist es unerheblich, ob die in solchen Texten gefundenen Berich&dvagin literarisches
Motiv sind oder ob sie eine tatsachlich vorchristliche magische Praxis ritarstellen. Wir sind in der Tat mehr
darum bemiuht, diese Berichte auf die klarste und umfassendste Weise dargusteliiie folgende Frage zu
beantworten: Erlauben uns die in der mittelalterlichen islandischen Litgefundenen Berichte, Gber eine
konsistente magische Praxis oder ein Phanomen neé®eg@hsvahrend der Wikingerzeit zu sprechen?

) Definition von Seidr
A) Der untersuchte Bereich

In seiner maRRgeblichen Monographie tber Magie in altnordischen SaggeNlégiciens dans I'lslande Ancienne
2006) wahlte Francois-Xavier Dillman seine Aufmerksamkeit auf drei idaefen, namliclislendingasdgur
Landnamabdkind das islandischeeettu zkkonzentrieren. Die vorliegende Studie wird den gleichen Ansatz
anwenden, ihren Umfang jedoch etwas erweitern. Nebefsenlingasdgurdie den Hauptteil unserer Studie
ausmachen werden, werden wir auch die Sagen der norwegischen Kamgedasogurberucksichtigen, die
unter anderem von Snorri Sturluson verfasst wurden und die Heldidskiveedi die beide (wenn auch in
begrenztem Umfang) als Quellen von Dillman verwendet wurden. Neben diedeen@uezden auch
ausgewahlte Berichte aus den legendéaren S&gendldarsoguj bertcksichtigt. Diese Sagen, die meistens in
legendéaren Wikinger- oder Vor-Wikinger-Zeiten angesiedelt sind, werden vormemaGelehrten als
unzuverlassige Quellen fur die vorchristliche Zeit angesehen (Clunies RossR2€4italb beschranken wir uns
auf die weniger fantastischen Berichte, die vor Kurzem Gegenstand etablissiemsehaftlicher Arbeit waren.
Die vorliegende Arbeit wird sich auch auf andere Weise von Dillmans Ansataeielen: Der franzosische
Wissenschaftler hat sich tatsachlich dafir entschieden, nur die in Island dilinctegzemagischen Handlungen
zu bericksichtigen (mit Ausnahme dgsiks saga rauda-Berichts), der feststellt:

Wie Sigurdur Nordal wohl feststellte, beobachten wir in einigen islandischen Sagas einen deutlichen
Unterschied zwischen den angeblich auf der heimischen Insel [Island] stattfindenden Episoden und den
anderswo gelegenen Abenteuern. Diese spateren sind im Allgemeinen weniger realistisch als die friheren (P 14,
meine (Perabos) Ubersetzung)

Die vorliegenden Studie wird, wéhrend sie die Schlussfolgerungen von Dillman (und NDitliaan 2006: 14)
uneingeschréankt anerkennt, jedoch jede Erwdhnung und Beschreibung der Praxisnvornu8seaten Quellen,
unabhangig von ihren geographischen Gegebenheiten beriicksichtigen. Es istttigadass sehr farbenfrohe
(und fiktive) Berichte wie diB0sa saga ok Herraudsine Studie, die sich mit Magie als Ganzes befasst,
zweifellos verfalschen wirden, doch wir glauben, dass die wenigen in kontinentagelurgen gefundenen
Erwahnungen von Seidr nicht offenkundig phantasmagorisch erscheinen. Wir werderediesterten Ansatz
auch verwenden, um Berichte Uber Seidr basierend auf ihrer Zentralitat ipiteRerin Kapitel 3 (B) zu
vergleichen. Nachdem ein Korpus von Texten ausgewahlt wurde, aus dem die BéxéctBeidr untersucht
werden sollen, stellt sich die Frage nach der Terminologie: Welche Worter uddigkes sollten als
Beschreibung von Seidr und Seidr-Praktikern betrachtet werden? Neben den nadetid®ggriffen wiseio-
Madr undSeid-Konadie einen Sér-Praktizierenden beschrieben haben, und den zahlreichen Wértern, die von
Seidr Seid-skratti, Seid-stafr, Seid-berendr, Seid-hjallr, Seid-seimmen, sind wir auf eine umfangreiche



Terminologie zur Beschreibung von Magie und Magiepraktikern gestof3en. Indémaei(2002: 65 - 66)
folgen, sind wir der Ansicht, dass die meisten dieser Begriffe zu allgeméireirBedeutung sind, um &idr
sicher verwertet zu werden und fallen fortan auf3erhalb der Grenzen des vorliegapigs, das deSeidr
sowohl als Phanomen als auch als eine Praxis behandelt und nicht mit der altnordiscbarem&gaxis als
Ganzes. Ein zusatzlicher Begriff, namli¢blva muss jedoch enthalten sein, was in Kapitel | (C) weiter unten
erlautert wird.

B) Der Ursprung von Seidr

Die altesten erhaltenen Erwahnungen von Seidr (ab hier verzichte ich auf dsteairsbchreibweise des
Seidr/Seidrd. Ubersetzgrsind zwei skaldische Gedichte, die vermutlich im 10. Jahrhundert geschrieben
wurden: Dad ausavisavon Vitgeir Seidmadr (Hrsg. Powell und Vigfusson 1883: Band I. 364) und
Sigurdardrapavon Kormakr Ogmundarson (ebd. II: 33). Wahrend sich der erste Bericht auf di¢>&eidrdes
norwegischen Prinzen Rognvaléttilbeini bezieht, bezieht sich der Zweite auf Odins Verfiihrung von Rindr
durch Seidr. Die Geschichte, die am deutlichsten in Saxo Grammadgiesta(Danorum3.4.1) zu finden ist,
setzt die Praxis von Seidr bereits in mythologischem Kontext. In der Tan fancle Berichte Uber die Ausiibung
des Seidr unter Gottern und Helden auch in den verschiedenen Gedichten, dpogtidenen Eddanthalten
sind. Darin finden wir drei direkte Hinweise auf SeMéluspa(22) Edda(1927), Herausgeber Neckel: 6),
Lokasennd24) (ebed. 98 Hyndluljod (33) (ebed. 289) und fiinf andere Verweise\4ill/aFiguren {6luspa

(22) (ebed. 6)Havamal(87) (ebed. 29Baldrs Draumar(4) (ebed. 273} elgakvida Hundingsbana(B7)

(ebed. 132) un#iynoluljod (33) (ebed. 289). Jeder dieser Berichte wird spater im Zusammenhanganit Sa
Berichten diskutiert, aber um den mythologischen UrsprundSearzu studieren, werden die Wfoluspa(22)
undHyndluljéd (33) gefundenen Berichte zusammen mit Passagen von Srwagtinga-SagdKapitel 4 und 7)
(ebd. 13 - 19) aufgegriffen. In den Edda-Gedichten werden uns zwei Erzahlungen tUbespiendJrorSeidr
vorgestellt: InHyndlulj6d (33): 289 wird erzahlt, woher die verschiedenen Arten von Zauberpraktikern und
Jotnar stammen. Von jedem wird gesagt, dass er von einem mythologischeneCmaakirgebracht wurde. In
diesem Bericht stammerdlur von Vidolfi undSeidberendstammt von Svarth6fdi, zwei obskure Gestalten,
potentielle Jotnar ab, deren Existenz aul3erhalHya®luljod nicht nachgewiesen wird (Simek 2007: 305; 365).
Wahrend der erstgenannte Begwidllur (Plural vonvoélva) in vielen anderen Berichten, sowohl in der Prosa als
auch in den Versen, zu finden ist, wird Letzterer nur dort bezeugt. Dieses é@r8uiostantiv kbnnte mit
»Seidr-Traget (Price 2002: 123) Ubersetzt werden und weist nach Stromback (1935: S. 27-31) Konnotationen
extremer Obszonitaten auf. Diese Verbindung zwischen der Prax&einPerversitat und sozialem Stigma
kann auch in Bezug auf den Ursprung der Praxis sowothghnga sagd4, 7) (ebenda 13 - 19) als auch in
Voluspa(22) (ebed. 6) gefunden werden. Im spéteren BerichtSardrvon derVélvaHeidr in die Welt
eingeflhrt, die bei ,illrar bradar* (bdsen Brauten) besonders beliebt istr Mnddinga- Sagd4) (ebed. 13) ist

es die Gottin Freyja, digeidrkennt und sie den Asen beibringt. Der Parallelismus in diesen beiden Erzéhlungen
hatte einige zu der Annahme gefiihrt, dass Freyja und Heidr im Wesentlichendatie Bigur sind (Simek 2007:
123 - 124). In dieser spateren Geschichte sehen wir daher die PreS&dtesis dem Reich der Wanen-Gotter
stammend, aber es ist interessant festzustellen, dass es nirgendwe B@ricimt denen Freyja tatsachligeidr
praktiziert. Stattdessen finden wir direkte Hinweise auf einen anderem&@aitich Odin, der sich dieser Praxis
widmet. InLokasenng24) (ebed. 98) wirft Loki Odin voeidrin der Art eineNVdlvapraktiziert zu haben, einer
Tatigkeit, die ihmergi einbrachte. In deYnglinga-Sagd47) (ebed. 19) berichtet Snorri ebenfalls, dass Gdidr
praktiziert habe und daSeidrseine mannlichen Praktizierenden beschamt habe und deshalb nur den
Priesterinnen beigebracht werde. Ungeachtet der Darstellungyw@iuljod das méannliche und weibliche
Praktizierende voeidrvoneinander unterscheidet, scheinen sowohl Prosa- als auch Vers-Berichte Uber den
Ursprung vorSeidrder Idee zuzustimmen, da8sidrein Phanomen ist, das von auf3en durch weibliche
Praktizierende importiert wird und spater das Wissen an andere Frauegebaiteloluspa2?2) (ebed. 6), oder
sie ihre Praxis von Mé@nnern nachgeahmt findeskésenn®4) emuliert (ebed. 98). Grund genug fir uns,
Berichte Uber die magische Praxis wédlvain die vorliegende Arbeit aufzunehmen und ihren Platz im
ausgewahlten Quellenkorpus zu analysieren.

C) Die Frage der Volva



Wie wir gesehen haben, heisst in mindestens einem Bevichispa22) (ebed. 6), dasdeidrvon eineVélva
stammt und in mehreren anderéonKasenn&4 (ebed. 98)ynglinga sagal (ebed. 13)) héren wir von

weiblichen Praktizierenden der gleichen Fertigkeit. Daher erschaimsasotwendig, die Stellung und das Image
weiblicher Praktizierender zu untersuchen.

In erster Linie sollte man auf die Tatsache hinweisen, dass es zw&#eeon Begriffen gibt, um weibliche
Zauberpraktikerinnen als Ganzes zu bestimmen, stattdessen jedoch viel Wéirigerzu finden sind, um
diejenigen zu beschreiben, die spezifisch®eidrverbunden sind. Sowohl in der Prosa als auch in den Versen
kann man sagen, dass sich nur zwei Worter auf solche Frauen be¥iélhaundSeidkonaWahrend der erste
Begriff weit verbreitet und innerhalb des mittelalterlichen islandischapdss vielfach zu finden ist, wird der
Zweite sehr selten verwendet. Das Wort, das einfach ,weibliche PraktizeevenSeidf bedeutet, wird nur zu
vier Gelegenheiten bestatijtdlsunga saga: (Hrsg. Gudni Jonsson (1950). 12fhglinga sagd6 - 17 (ebed.

32 - 35),Hrolfs saga Kraka8 (Hrsg. Gudni Jonsson (1950). 7) ubdvar-Odds-Saga ((Hrsg. Gudni Jénsson
(1954). 205) und in den letzten beiden, (die beide zum Genre der legendaren Saga gehoren) wird die
Praktizierende wird auch al&lvabezeichnet: In devdlsunga Sagaimmt Signy die Form einéeidr-Konaan,

um ihren Bruder Sigmundr heimlich zu treffen. Dies ist nur einer von zwei BemiathieSeidrPraktizierende
eindeutig mit Gestaltveranderung in Verbindung bringen ( zusammeétratis saga krakéb1 (ebed. 101 -

104)) und scheint den Quellenknélf saga krakaund Orvar-Odds-Sagawo dieSeidkonur / Volvaich mit
Prophezeiung befasst, zu widersprechen. Diese zwei Quellen wiirden an und fucsidlin&orie bestéatigen,
dass ,es wenig zu geben scheint, um zwischen den Volur [...] und einer anderen Art vomZ8elmekonur
genannt, zu unterscheiden”(Price 2002: 112).

Wahrend also der BegrifiSeid-Kona nicht sehr verbreitet ist, erscheintglva’ sowohl in der Prosa als auch in
den Versen mehrfaclséidkonaerscheint fur sich nur in Versen). Wie wir zuvor gesehen haben, sch&ihen

in poetischen Quellen Praktiker v&eidrzu sein. Diese Assoziation lebt wohl in spateren Prosaquellen weiter:
In derYnglinga Sagd16 - 17) (ebed. 32 - 35) erzahlt Snorri die Geschichte ¥idlga/ Seiokonanamens Huld,
die aus dem mysteriésen ,Finnland* stammt und il8eilrverwendet, um den gewaltsamen Tod zweier Konige
auszuldsen. In déraxdaela Sagé76) (Hrsg. Einar O. Sveinsson (1934). 224) wird\éiva-Grab mit einem
seidstafr(SeidrStab) ausgegraben. Fmidpjofs saga hins froekn@) (Hrsg. Gudni Jonsson (1950). 92)
verwenden zwei Frauen (bezeichnetf@lkunnigu konu Hexen) einerseidhjall, um schadliche Magie weben.
In Eiriks saga raudd4) (Hrsg. Einar O. Sveinsson (1935). 206 - 209) setzt\éhein Gronland, die zu einem
Bauernhof gerufen wird, eindfésaetiHochsitz) als Basis fur die Durchfihrung v@aidrein und prophezeit
uber das Schicksal der Siedlung. Dieser Bericht, der in der Natur deRréiism saga krakaind derOrvar-
Odds-Sagaihnelt, scheint digblvaals eine Frau zu beschreiben, die sich hauptséchlich mit Wahrsagen
beschaftigt.

Andere Quellen, die Vdlva erwahnen, machen den Zusammenha8gidribicht offensichtlich, sondern

bleiben im Einklang mit der Vorstellung einer weissagenden Frau. Im Eddaeh@didrs Draumar(4) (ebed.
273) reitet Odin nach Osten, um eine tdtdvazu erwecken, die ihm das Schicksal seines Sohnes enthdllt. Im
LandnamaboKS 179) (Hrsg. Jakob Benediktsson (1968). 217) offenbarMgilvanamens Heidrspad)
angehenden Siedlern, dass sie sich in Island niederlassen sollerVigad&lums-Sag#12) (Hrsg. Jonas
Kristjansson. 41) gibt eine Frau namens Oddbj6rg, obwohl sieWidtté genannt wird, zwei jungen Burschen
eine Prophezeiung. Wir finden jedoch einige andere Berichte oder Verwel@layidie sich Gberhaupt nicht
auf Prophezeiungen beziehen. In dem heldenhaften Eddia-Geeidgatkvidoa Hundingsbania(37) (ebed. 132)
verwendet Sinfjotli das Wort scheinbar in einer Weise gegen seinen Gegner Gudisbetiidigende

Analogie, die an Lokis Beleidigung gegenuber Odihokasenng24) (ebed. 98) erinnert. Ein weiterer negativer
Bericht Uber ein&/6lvaist in Havamal(87) (ebed. 29) zu finden, der eine WarnungWolvaist, die gut
prophezeit. Der letzte Bericht Uber eM@lva, der sich in unserem Korpus befindet, zeigt ein etwas anderes Bild
dieser weiblichen Figur: IBkaldskaparm§|26) (Edda (1935). Hrsg. Gudni Jonsson. 134 - 135) trifft Thor auf
dem Rickweg zu seinem Gehoft #iélvaGroa, die mit Magie eine Steinscherbe von seinem Kopf entfernt.
Diese Geschichte stellt den einzigen schriftlichen Bericht &dka oderSeidrPraktizierenden dar, der sich mit
Heilmagie beschaftigt. Spater zitiert Snorri spater in derselbentA8kéldskaparméd4) (ebed. 152) einen
skaldischen Vers, der angeblich im elften Jahrhundert von Hofgarda-Refs@egéeschrieben wurde. Dieser
obskure Vers bezieht sich auf ddjvavon Gymir* (Gymis Vélva - Gymir, das hier als Kenning fur Agir
verwendet wird), das vom danischen Schriftsteller Thgger Larsen (1926) als Riaaw kEbe Aqgir, identifiziert
wurde. Diese kurzen Verse konnen uns leider keine wesentlichen Informationen gebeders, die/6lur
erscheinen hier wie Moluspa(22) (ebed. 6) als mythologische Figuren.



In Anbetracht dieser verschiedenen Quellen mag es scheinen, deés/dieahlreiche Rollen einnehmen und
eine Vielzahl von magischen Taten vollbringen kann. In einer nicht zu vernaghtidsn Menge unserer
Quellen wird dievolvaals Wahrsagerin gezeichné&iifiks saga Raudad (ebed. 206 - 20Qandnamabdls 179
(ebed. 217)), wahrend sie anscheinend in anderen wirksame Magie mit der Absichtendea scheint,
verschiedene Gegner zu schadigen oder zu t¥tegliiga sagd 6-17 (ebed. 32 - 35ridpjofs saga hins
froekna4 (ebed. 92)). EiWdlvagenannt zu werden, scheint wenn es auf Manner angewandt Wwokasé€nna,
Helgakvida Hundingsbang,leine negative Konnotation zu haben. Die negativen Aspekidieasind jedoch
eher marginal und werden nur dreimal ausdrticklich erwamdtfé saga krakab1 (ebed. 101 - 104.Y,nglinga
sagal3-14 (ebed. 28 - 31) urktidpjofs saga hins fraekn@bed. 92)) Wir stimmen daher nicht mit der Aussage
von John McKinnell Uberein, dass ,dlvasystematisch als Oppositionsfigur erscheint* (MacKinnell 2005:
100). Diese negative Sichtweise 8&rvakann jedoch teilweise durch die friheren Edda-Gedi¢tdegmal,
Lokasenna, Helgakvida Hundingsbanaihtermauert werden, die im Gegensatz zu spateren Prosaquellen ein
etwas negativeres Bild d¥blvadarstellen. Alles in allem méchte ich eher die Tatsache betonen, dass sie in fa
allen Berichten oder Referenzen &dflva, sie eine Aul3enseiterfigur zu sein scheint. Sie hat entweder keinen
sichtbaren oder dauerhaften Platz in der Gesellschaft, in der sie sichkefit{@ecvar-Odds-Saga, Eiriks-Saga
Raudg, oder sie ist eindeutig mit Randbereichen und weit entfernten Gebieten (w@rdbrimBaldrs
DraumarundLaxdeela Sagaverbunden. Eine solche Sichtweise délva stimmt sehr gut mit der Vorstellung
Uberein, dasSeidr(und SeidrPraktiker) von auRerhalb der zivilisierten Gesellschaft der Menschen tkaiiem

wir in Kapitel | (B) entdeckt haben.

D) Der Fall von Eiriks Saga Rauda

Wie wir spater in Kapitel Il (A) sehen werden, enthalt unter den zahlreicki@neRzen und Beschreibungen von
SeidrAnwendern undgeidrSéancen kein anderer Bericht eine so ausfiihrliche Beschreibung wie das viert
Kapitel vonEiriks saga Raudéebed. 206 - 209). In diesem Kapitel, das zu Beginn des Winters in Gronland
spielt, wird eineSeidrPraktizierende mit dem Namen Porbjditgvélva (kleineVélva) zu einem Bauernhof
gebracht, wo sie eiSeidrRitual leitet, das die Zukunft des Anwesens und seiner Bewohner vorhersagen soll.
Der Bericht, der in der Saga gefunden wurde, sticht aus dem Korp8sideBéancen, die wir besitzen, heraus.
Wahrend wir in der Tat viele Berichte Ul&&idrausibende Zauberpraktiker finden, beschreibt praktisch keiner
von ihnen eine tatsachliche Séance. Aus diesem Grund war der BeEatfiksnsaga rauddir Gelehrte der
altnordischen Magie von unschéatzbarem Wert, und diese kurze Passage in Kapitid 4ystematisch dazu
benutzt, verschiedene Theorien tUBeidrzu beweisen und zu widerlegen (Gunnell 1995; 334 - 336).

Die Darstellung irEiriks saga raudavird jedoch von manchen Gelehrten bei weitem nicht fur bare Minze
genommen. In den letzten Jahren wurde der Bericht vor allem von Tolley (2009: 48als5@mes Stlick
christlicher Propaganda abgetan, das praktisch keine Spuren von Vorclensgegdiicher Art enthielt. Angesichts
der Tatsache, dass diese Quelle seit Jahrzehnten von einer grol3en Aresetiemey Gelehrter verwendet wird,
erscheint es wichtig, die Zuverlassigkeit einer solch herausragengdie @Qu erortern, bevor die Analyse der
tatsachlichen Vorkommnisse v&eidrfortgesetzt wird. Die Argumente von Tolley lassen sich in drei Punkten
zusammenfassen: 1: Der Bericht UberSiédrSéance wird im Rahmen der Geschichte von Gudridr erstellt, einer
Christin, die mehrere Bischofe zu ihren Nachkommen z&hlen wird und die insgedlamit christlicher Symbolik
ist, die den ganzeBeidrBericht zu einer christlichen Geschichte mit Gudridor im Zentrum macBieZllle der
Details, die in dem Bericht dargestellt werden, ist ein Phantapiegedes Erzahlers der Saga, der die christliche
Bildsprache intensiv nutzt, um Porbjorg als bdse Heidin und antichristlicheztigigichnen, die als konstruierte
Figur in Oppositions zu Gudridr fungieren wird. 3: Sprachliche Belege zeigasmeidage der im Wortlaut
verwendeten, obskuren Worter (wiardlokkurundnattirur) einen ganz anderen Sinn haben kdnnten als bisher
angenommen und die ersten beiden Punkte bestatigen wirden. Wahrend Tolleys Arbe8erdilosd
schamanistische Elemente in der nordischen Magie und dem Mythos insgesdatsilobenswert sind, sind seine
Ansichten und Argumente zu dieser spezifischen Passage nicht unumstritten.

Es ist zwar wahr, dass Gudridr eine zentrale Rolle in der gesamterpidiyansl dass sie in einem ziemlich

positiven Licht durchweg dargestellt wird, geht Tolley zu weit in seWersuch, christliche Referenzen zu finden, die
seine Theorie stitzen wirden. Er erklart fortlaufend, dass die Schénheid (GOéior pa kvaedit sva fagrt ok vel”
[Gudridr sprach die Anrufung so schén und gut] Ubersetzung von Tolley 2009: 141, Band 2) von Gudridrs
Zaubergesang die Schonheit ihres christlichen Glaubens heraussiédly ZD09: 489); dass dédlvaein

koniglicher Charakter ist, deren Aufgabe es ist, das Kommen des Christéimuliesem Zusammenhang Gudriors
bischofliche Nachkommen) in der gleichen Weise anzukiindigen, in der die drscligioliMagier den Ort der



Erscheinung Jesu ankundigten (Tolley 2009: 489), und dass die winterliche UmgebBegdds parallel zur
Wintergeburt des christlichen Erlésers ist (Tolley 2009: 491). Wahrend salkldeuagen moglich sind, scheinen sie
sehr auf eher vorlaufiger Vermutung aufgebaut zu sein. Dasselbe Problenif titenn Tolley das komplexe
Gewand von Dorbjorg erklart, indem er die Idee vorstellt, dass ihre Ersobalimieines ,Anti-Bischofs"” ist: lhre
Kapuze wuirde als Mitra, ihr Stab als Krummstab usw. fungieren (Tolley 2009: 495). Wahrend es in der Tat
stimmt, dass ihr Kostiim von einigen als fantastisch abgetan wurdeZB@2e170), haben andere, wie Dillman,
aufgrund der Komplexitat ihres Kleides das absolute Gegenteil argememimlich dass ein solcher Detailreichtum
nicht allein aus dem Kopf des Saga-Schriftstellers hervorgebracht wendete (Dillman 2006: 293). Tolleys letzte
Argumente, namlich, dass die beiden obskuren Wkat(irur undVardlokkurseine vorherigen Punkte unterstiitzen,
konnen ebenfalls kritisiert werden. In seiner AnalyseNéttarur (Tolley 2009: 498 - 501) vertritt Tolley die Idee,
dass das Wort als ,natirliche Kraft, Tugenden” Ubersetzt werden sollte bral§iGudridrs bezieht. Von dieser Idee
ausgehend, fuhrt er aus, dass Gudridr tatsachlich die Quelle der Prophezeiuily éstdvrorbjorg nur als Kanal
fungieren wirde (Tolley 2009: 500). Eine solche Aussage ist wiederum sefsopisch, zumal Tolley keine anderen
Quellen als die Sprachlichen liefert. Sein zweites Argument, diearBaizug aui/ardlokkur, scheint fundierter zu
sein, und der Autor macht seine vergleichende Methodik sinnvoll geltend. Am Esés dibschnitts scheint sich
Tolley jedoch in dem Sinn sozusagen selbst in den Ful3 zu schiel3en, als er lgodehtielQuellen fir den Bericht
von borbjorg erwahnt:

Die wahrscheinliche norwegische Herkunft 8@sdlokkursteht im Einklang mit dem wahrscheinlichen
nichtislandischen Ursprung deblva-Szene insgesamt wie oben erwéhnt (Norwegen ist eine weitaus @eisibl
Quelle der Volkstradition solcher Seherinnauf die sich der Bericht beziefiolley 2009: 506, meine (Perabos)
Hervorhebung)

Wahrend Tolley einige interessante Punkte anfuhrt, erscheint sein Diskusamsgés zu zaghatft, als dass wir den
Bericht inEiriks saga raudat als reine christliche Erfindung abtun kénnten. Wir werden ihn stattdessen zrsamm
mit den anderen uns zur Verfigung stehenden Quellen nutzen, um zu verSeatherls magisches Ritual zu
definieren.

II) Vorkommen von Seidr

Wie wir gesehen haben, beschreiben die zahlreichen in unserem BesitadiefimBlerichte Giber die Praxis von
Seidrselten die eigentliche Handlung vBeidrselbst. Es gibt jedoch einige Informationen tber die Umstande, unter
denen sie geschah. In der folgenden Tabelle haben wir Informationen zu jedemeBernirsammengestellt, in dem
entweder eine bestimmte Handlung ®&idrbeschrieben oder erwahnt wird. In dieser Tabelle ist jede Beschreibung
von bestimmten Séancen enthalten, die als Verwendun§eidnund SeidrUtensilien beschrieben wurden, oder die
von einer/mSeidmadyr Seidkond SeidskrattiundVolvastammen. Es wurde nur eine Ausnahme gemacht, namlich
die Einbeziehung dériga-Glums-Sag#12), von der wir glauben, dass sie untrennbaMaltir-Darstellung wie der
Orvar-Odds-Sag42) und deHroélfs-Saga krakg3) verbunden ist. Die zwei Darstellungen, in Waglinga Sagd 6

und 17 gefunden, wurden zusammengenommen, weil der Verursacl@sidies beiden Fallen derselbe ist und diese
Séancen unmittelbar nacheinander auftreten. Dasselbe gilt fir déa iBgdchte, die in den Kapiteln 35 und 37 der
Laxdeela-Saggefunden wurden.

In dieser Tabelle haben wir versucht, die wichtigsten mit der Han@aity verbundenen Informationen
zusammenzustellen. Neben der Quelle der eigentlichen Seance haben miatiofoen zu der Tageszeit, zu &midr
durchgefuhrt wurde, zu den Szenerien der Sitzung sowie zu den Auswirkungen, den biemditier ungefahren
Anzahl der Teilnehmer aufgelistet. Ein ,,@" -Symbol wurde verwendenn keine ausdriickliche Angabe gemacht
wurde und die Geschlechtssymbglaind ¢ beziehen sich auf das Geschlecht der aktSidrPraktizierenden.
Wenn mehr als eines dieser Symbole angegeben wird, bedeutet dies, dass enefiedis=hmer des besagten
Geschlechts anwesend war. Diese Tabelle wird in jedem der folgenden Kapitehdet und sollte uns dabei helfen,
einen besseren Uberblick ulfeidrals ein magisches Ritual zu erhalten.
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A) Die Umstande von Seior

Wie wir in unserer Tabelle sehen, findet die DurchfiihrungSggdrRituals unter verschiedensten Umsténden
statt. Meistens erhalten wir keine Informationen tber die tagliche odetlinke Ausfihrung voiseidr Bei

zwei Gelegenheiten sehen wir das Ritual, das wahrend des Tages durchgefifttolfs saga krakebl (ebed.

101 - 104) und.axdeela saga5 (ebed. 99)), wahrend das nachtliche VorkommerSeddrmit drei bestatigten
Vorkommnissen leicht vorherrsctEifiks saga raudat (ebed. 206 - 209rvar-Odds-Sag2 (ebed. 205) und
Laxdesela sag®7 (ebed. 105 - 106)). Zwei Berichte sind problematiscBalga Olafs Tryggvason#s3) (ebed.

312) scheint daSeidrRitual nachts durchgefiihrt worden zu sein, doch seine Auswirkungen scheinen jedoch nur
am nachsten Morgen sichtbar zu seinvéitinsdaela sagél0) (Hrsg. Einar O. Sveinsson (1939). 28 - 29)
geschieht die Séance wahrend eines Fegted{nnaj, das hochstwahrscheinlich abends oder nachts stattfindet,
obwohl keine zeitlichen Hinweise wéhrend der Passage gegeben werden. Hsirsteaessant zu bemerken,

dass nur ein Akt schandlicher Magie (namlich ddrardeela sag87 (ebed. 105 - 107) gefunden) explizit in der
Nacht angesetzt wird. Wie Francois-Xavier Dillman im Ganzen gezeiggihdtviel mehr magische Handlungen
beschrieben, die tagstber als in der Nacht stattfinden (2006: 105-107).

Wenn es um die Grunde fur die Durchfihrung $&idrgeht, treffen wir andererseits auf einen Uberwaltigenden
Trend:SeidrTaten werden fast nie zum unmittelbaren Nutzen des Zauberwirkers ausdefdart

Uberwiegenden Mehrheit der Berichte wird 8efdrPraktizierende von einer anderen prominenteren Person in
die Handlung gezogen und entweder bezatiblfs saga krakeB (ebed. 7)Gisla Saga Surssond8 (Hrsg.

Bjorn K. poérolfsson und Gudni Jonsson (1938). 56 - 57)) oder bekommt Gastfreundschaft ang#ikdesaga
rauda4 (ebed. 206 - 209Yiga-Glums Saga?2 (ebed. 41)). Es ist nicht Uberraschend, dass die meisten Berichte
von Seidr, die zum Wohle des Zaubers ausgefuhrt wurden, schandliche oder kriegsmagistinadtasn

darstellen: In dekaxdeela sag435) (ebed. 99) sehen wir Kotkells Familie ve@idmannerndie Zauber wirken,

um ihre Feinde zu ermorden. Hiolfs saga krakasehen wir wie Prinzessin Skuld einen nicht ndher
beschriebeneBeidrbenutzt, um ihren Bruder zu besiegen. In Kapitel 51 (ebd. 101 - 104) scheint sie sich in einen
Eber zu verwandeln und in den Reihen von Hrolfr Verwistungen angerichtet zu habenchreéhiéise zeugt
Odin Rindr allein zu seinem Nutzen®igurdardrapa(3) (ebd. Bd. Il. 33), eine Aktion, die Porveigs in der
Korméks-Sag46) (Ed. Einar O. Sveinsson (1939)) dhnelt. 223) Sdiielrbenutzt, um Kérmakr von seinem
Eheversprechen abzubringen. Es wurden jedoch andere Félle von schandlicher (und niéditinea)Seidr
Magie in Auftrag gegeben, und sind nicht die Initiative des Praktizierendest &eiglinga sagd6 - 17 (ebed.

32 - 35)). Aus den uns zur Verfligung stehenden Quellen scheint es so, alsSadrgewohl fir glinstige als
auch fur schandliche Zwecke verwendet werd@drkann sowohl nachts als auch tagsuber durchgefuhrt
werden, aber anscheinend spielte ein solcher Faktor bei der DurchfiihriRiguaés keine wichtige Rolle. In

den meisten Fallen handelte der Praktizierende im Namen eines Beandagind erhielt méglicherweise

sogar eine Bezahlung fur seinen Dienst. Meistens jedoch nicht. In vielen ®éitde er stattdessen, wie im
beriihmten Bericht voRiriks saga raudaGastfreundschaft erhalten (4) (ebed. 206 - 209).

B) Die Ausfiihrung von Seior

Es ist ziemlich seltsam, dass, wenn unter den vierundzwanzig Bericht&eiwom der vorliegenden Studie alle
bis auf zwei oftmals die Ergebnisse der Ausfiihrung im Detail beschreibemuailzsvei irgendeine
Beschreibung der Ausfiihrung angeben. Diese Berichte, nahitiéls saga raudd4) (ebed. 206 - 209) und
Orvar-Odds-Sag4?2) (ebed. 205), sind in der Tat die einzigen, die Erklarungen geben, v8eider
Praktizierende (namentlich higlur) vorgeht, um daSeidrRitual durchzufuhren.

VVon den beiden Berichten ist derhiriks Saga raud&efundene bei weitem der Detaillierteste, wahrend der in

derOrvar-Odds-Sagaiel pragnanter ist. Beide stimmen in einer bestimmten Anzahl von Punkten iiberein, die
wir hiermit zusammenfassen werden: 1: BadrPraktizierende ist eine Frau, von der gesagt wird, sie sei eine

Volva 2: DieVolvatrifft tagsuber auf einem Gehoft ein, wartet jedoch bis zum nachsten Abends Gaidia

Ritual zu betreiben. 3: Neben déblvasind mehrere Personen an der Séance scheinbar als Helfer beteiligt. 4:
Einer oder mehrere Mitglieder deblvaHelfer singen mit. 5: Einige Zeit spater beantwortetvtitva

spezifische Fragen der Mitglieder des Gehofts.



Trotz der Tatsache, dass die beiden Berichte sich in mehreren wichtigennRurtktscheiden (ikiriks saga
raudareist borbjorg alleine, wahrend @rvar-Odds sagadeidr mit inrem ganzen Gefolge von 15 jungen
Mannern und 15 jungen Frauen reist), haben die Ahnlichkeiten der beiden Berichte mianio gefiihrt zu
glauben, dass di@rvar-Odds-Sagadie spater alEiriks saga raudgStromback 1935: 97) geschrieben wurde,
nur ein literarisches Motiv von ihrem &alteren Gegenstick entlehnen mag. {oeséslley (2009: 514)
vorgebrachte Argument konnte zwar bericksichtigt werden, aber angesichtssdeh&adass Tolleys eigene
Ablehnung in nur zweihundert Wortern gemacht wird und ganzlich versagt, die Glaubwiirdegkaivar-
Odds-Sagau untergraben, werden wir diese Theorie in der vorliegenden Arbeit nicht berlgesichti

Wahrend in allen Fallen sich beide Berichte ausschlie3lich auf die Art desafareiSeidrbeziehen, die das
Vorrecht weiblicher Praktizierender war (die Vorstellung, dass der @Gbedtich tatséchlich nur in Berichten zu
finden ist, bezieht sich auf die Praxis der Wahrsagerin, siehe McKinnell 2005: 100-10&fsiclemelle Analyse
des Motivs deNdlvaProphezeiungen), erscheint ein Element, das in diesen Sagen gefunden wird, icletiner ni
zu vernachlassigenden Anzahl v®eidrBerichten, namlich die Vorstellung, dé8sidrPraktizierende in der
Gruppe wirken. Wahrend die Mehrheit @&#idrBerichte, die in unserer Studie vertreten sind, nur einen
Zauberwirker enthalterisla saga Surssonar nglinga sagaum Beispiel), kann man verschiedene Berichte
Uber Banden voreidomenrfinden, die entwede$eidrausfiihren oder zusammen reisen. In den meisten Fallen
besteht die Gruppe d8eidrPraktizierenden nur aus Angehdrigen eines einzigen GeschlEdbtgdfs saga

hins froekna4 (ebed. 92), wo zwdjolikuningu konurzusammen wirken odérvar-Odds-Sag#19) (ebed. 281),
wo eine Gruppe von unbekannten mannlicBgrmar Seidrauf Ogmundr anwenden), treffen wir in den

Kapiteln 35 und 37 ddraxdeela-Sagauf eine bemerkenswerte Ausnahme von dieser Regel, in der uns von dem
hebridische Zauberer Kotkell, Patriarch einer Familie, vervollstandigteiaersFrau und zwei S6hnen, berichtet
wird, die, wie er selbst praktizierendeidmenrsind.

Als Schlussfolgerung: Wahrend sich die Bericht&iiks saga raudaind Orvar-Odds-Sagauf eine bestimmte
Art von SeidrSéance zu beziehen scheinen, namlich auf das Wahrsagen der weltitlzesind mehrere
Elemente, die in solchen Berichten gefunden sind, vor allem in Bezug auf d&ligteund die Laute de3eidr,
in anderen Berichten bekraftigt.

C) Die Seidr-Instrumente

Neben der Idee, daS®iorin einer Gruppe praktiziert wird, erscheint wieder ein materielles Markm
regelmalig wieder in deBeidrBerichten, die uns zur Verfigung stehen: namlich die Verwendungeaieisjallr
durchSeidrPraktizierenden. Diese Gegenstande, die in der Regel in englischeh&Sals,, Seid-Plattform” oder
~Seid-Gerust* wiedergegeben werden, sind héchstwahrscheinlich genauso zu sdbieiksvimga Raudas
Haseeti(Price 2002: 163), auf dem sich borbjorg niederlasst urSaldrSéance durchzufihren.

Seidhjallrsind insofern bemerkenswert, als ihre Verwendung fur eine Vielzahl von velescbiSeidrRitualen
belegt ist. Sie kdnnen sowohl fir die harmlose Prophezekirigg saga rauda (ebed. 206 - 209Mrolfs saga
kraka 3(ebed. 7)) als auch fiir die Hitze der Schlaehb(fs saga krak&1) (ebed. 101- 104)) verwendet
werden. Es ist jedoch wichtig anzumerken, dass die Plattform unter den sech&eBéiber die Verwendung
einesSeidhjallr, die wir besitzen, dreimal dazu verwendet wird ruchlose Magie zu zaubern, walerand si
zweimal fur Prophezeiungen verwendet wird. Der sechste Bericht, der améfenhang mit einem blutigen
militérischen Kampf gefunden wurde, kdnnte auch mit den drei ruchlosen Berichtenmmrga@ngen. Wenn der
Grund, warum die beiddrollkuningu konur gefunden irFriopjofs saga hins froekn@) (ibid. 92), einen
Seidhjallrerklettern, nicht gegeben ist (sie fallen tatséchlich sehr schnell hemadterechen sich beide den
Rucken), hat die langere Version desselben Text die beiden Frauen, hier eird@gidkaonubezeichnet sind,
die schlechtes Wetter schaffen, um Fridpjof Schaden zuzufligen. Diesdddé§etter mit Hilfe eineSeidhjallr
zum Schlimmsten zu verdndern, findet sich audbeixdeela sag@5 (ebed. 99), wo Kotkell und seine Familie
vonseiomerals Sturm schaffend beschrieben werden, der mindestens zwdolf Menschenlebénltioeder
morderischeseidrPerformance in Kapitel 37 (ebed. 105 - 107) kdnnte auch mit der allgemeinen Idee \erknupf
sein,Seidran einer erhdhten Stelle auszufuhren, insofern als dass sie sich beim BegiZmutirers auf dem
Dach des Opfers befinden.



Kein anderer wesentlicher Punkt scheint in den schriftlichen BerichteSeiéneine so wichtige Rolle gespielt

zu haben wie deBeidhjallr. Das Gewand deSeidrPraktikers scheint keine besondere Macht innegehabt zu
haben, und es besteht kein akademischer Konsens tber dieses Thema. Wahrend Dillmtmllcerterd8ericht
Uber das Kostum ikiriks saga raudd4) (ebed. 206 - 209) eine Art von Bedeutung zumalf3 (Dillman 2006: 304),
haben andere Autoren diesen spezifischen Bericht, den einzigen, den winmbegitztas Kostim ein&eidr
Praktizierenden im Detail beschreibt, als fantastisch kritisiert. Viienauvor gesehen, was die Meinung von
Tolley zu diesem Thema war (Kapitel | (D)); in seiner Kritik an Porbj@gw/and ist er mit Price vereinigt, der

es fur ,geeignet eines Marchenbuch-Zauberers* halt (Price 2002: 170). Aresater&@bungen des Aussehens
oder der Kleidung eineSeidr- Ausiibenden sind praktisch nicht vorhanden, aber wir sollten zumindest Kapitel 2
derOrvar-Odds-Saga&rwahnen, in dem auf ein bestimmtes Kleidungsstiick ([Takid fot min, "sagdi volvan"]:
,Nimm meine Kleider, sagte die Vélva“, Ubersetzung von mir (Perabo) ebed.j2d@%h unbeschrieben,

Bezug genommen wird, dessen potentieller Einsat@eidrRituals leider nicht festzustellen ist.

Ein letzter Gegenstand, der in mindestens zwei Saga-Berichten nacleyewies ist deSeidstafroderSeid
Stab. Es wird von borbjérg tiriks saga raudd4) (ebed. 206 - 209) getragen und im Grab efidgvain
Laxdeela sag476) gefunden (ebed. 224). Wahrend der Stdfiriks saga raud&einerlei Rolle spielt,
identifizieren die Leute, die die Ruhestatt ¥éivaausgraben, sie aufgrund ihres Stabe¥alga Eine weitere
sprachlichere Verbindung verbind&idstafundVoélur: Volvabedeutet in der Tat ,Stabhalter” (Price 2002:
177).

Es scheint, dass aul3er dggidhjallrkeine anderen magischen Utensilien @aidrPraktizierenden in grofiem
Umfang eingesetzt wurden. Auf der anderen Seite scheint ein anderes Merki@aldr@ne wichtigere Rolle
gespielt zu haben, namlich der Klang.

D) Die Klange von Seiodr

Autoren wie Terry Gunnell haben darauf hingewiesen, dass einige der détatiie Berichte voBSeidorden Akt
des Singens markant aufzeigen (Gunnell 1995: 325 - 336). In beiden Berichteaxdesla sag&Kapitel 35

und 37) (ebed. 99, 105 - 106) bildet das Skandieren den Kern der ruchlosen Zauberspriiche, die \®n Kotkel
Familie gewirkt wurden. In Kapitel 35: Pau kvadu par freedi sin en padyadarar (,Sie sangen dort ihre
wiitenden Uberlieferungen in Form von Zauberspriichen®). Und in Kapitel 37:

En er seidlaetin komu upp pa pottust peir eigi skilja er inni voru hverju gegna mundi. En fogur var su kvedandi ad
heyra

Aber als die Seidr-Matzchen begannen, waren die drinnen in der Verlegenhezuniemstehen, woflr es sein
konnte; aber schon war der Gesang zu hoéren®, beide Ubersetzungen von Tolley, 2009.

Ein wichtiger Faktor fur die orale Komponente des negatBaidrscheint defGaldr gewesen zu sein, der
sowohl im Kapitel 35 delcaxdeela-Sagals auch in einigen anderen, wiedlfs saga krakal8 gefunden wurde
(petta varu mest galdrar ok gerningar), [,meistens wurde es mit Zaulereprund Zauberei erledigt']). Galdr
war nicht nur auf ruchlose Magie beschrankt: In Skaldskaparmal (26) (ebed. 134 - iB8)eMiilva Groa
Galdr, um die Verletzung von Porr zu heilen. Zwei weitere Berichte kdnnen verwendehywertdie
Verbindung zwischeSeidrundGaldr zu unterstreichen: In dé€rvar-Odds-Sagd 9 bringen die Bjarmianer, die
Ogmundr mittelsSeidr(ebd. 281) unbesiegbar machen, bringen es zuerst mit Hilf&aloin magisch hervor. In
den Kapiteln 4 und 7 défnglinga-Sagdebd. 13, 17) wird Odin im spateren dieser beiden Kapitel als Meister
desGaldr beschrieben, und die Beschreibung der Meisterschaft von OdiGaklbrgeht der Beschreibung
seinerSeidr- Fahigkeiten direkt voraus. Die Verbindung des einzigen Asergaidrmit Galdr verwendet, kann
auch im friheremaldrs Draumar(4) (ibid. 273) gefunden werden.

Galdr erscheint daher als eine magische ,Technik” (Price 2002: 65), die vd@@etn Praktikern in

bestimmten Situationen eingesetzt wird. Beachten Sie Gklds niemals in Berichten tUber prophetiscl&sidr
erscheint, wahrend er sowohl zum Heil8kdldskaparmalals auch zum Toétehéxdeela sagaverwendet wird.
Es scheint daher, da€saldr nur als Bestandteil wirksamer Magie verwendet wadldr scheint aus dem Verb
galazu stammen, was ,Weinen, Schreien, Singen“ bedeutet, und wéare hochstwahrschammkah miagischer
Gesang gewesen, wie Dillman es ausdrickt (2006: 119). Die Verwendu@aldmst ansonsten keineswegs
ein Monopol vorSeidrPraktizierenden: IGrettis saga79) (Hrsg. Guoni Jonsson (19). 249 - 250) werden wir
Zeuge eine&aldr-Zaubers, der gegen Grettir gerichtet schliel3lich seinen Untergaumgaeht. Man beachte,



dass selbst in nicl&eidr Berichten tbeGaldr-Magie der Zauber immer noch in die Kategorie der effektiven
Magie fallt (mit einer klaren Tendenz zu ruchloser Magie wie im oben dstar Beispiel von Grettis Saga).

Eine andere Art von Zaubergesang, der in Verbindung@eidrzu finden ist, ist der viel diskutieriéardlokkur.
Das Wort erscheint nur iBiriks saga rauda (ebed. 208). Dieses komplexe, zusammengesetzte Wort hat in den
letzten Jahren viel Aufmerksamkeit auf sich gezogen, und es scheint keinemigskhda Konsens dartber zu
geben, was es sein kdnnte oder was das Wort tberhaupt bedeuten kénnte. Dillman deutfedisn&tiskrepanz
in den Manuskripten voRiriks saga raudain denen sowohVardlokkurals auchvardlokurauftretenVard soll
seiner Meinung nach mit der Idee der schamanisch freien Seele verbundenls®indwar zweite Teil des
Wortes entweder die Bedeutung von ,Sperren” (mit einem ,k“) oder ,Anziehenz(mai, k) haben kénnte
(Dillman 2006: 295-296). Tolley verbindet auch das KonzeptWemd mit schamanischen Elementen, diesmal
mit dem finnischen Konzept von Ubernattrlicher, angeborener KraftLdenta Er weist auch auf die
Ahnlichkeiten zwischeward undVors hin, die in der dreizehnten Strophe des Edda-Ged@ititsnismalin

Bezug auf Heimdall zu finden sind. Dies&sdr wird meistens als ,Wéachter" Ubersetzt und kdnnte ebenso mit
der Idee einer Ubernatirlichen Kraft / Geist in Verbindung gebracht werdan| der BerichEiriks saga rauda
vardlokkureindeutig ein Mittel ist, urNattdrur anzuziehen, dessen Anwesenheit fur die Erfullung der Seance
notwendig ist (Tolley: 2009; 502 - 506). Price, der sich auEdiks Saga raudaind den_axdeela Sag8ericht
stitzt, kommt zu dem Schluss, dass die frih®mdlokkur,mdglicherweise das Gleich wie dieid-lsetisein
mag“ (Price 2002: 207), die im Spateren zu finden sind.

Alles in allem kann die Verwendung von stimmlichen Komponenten als Grundlage fiimehezu
vernachlassigenden Teil des vorhande®eidr- Berichts nicht in Frage gestellt werden: Eine bestimmte Form
der Gesangstechnik wurde sowohl in Berichten Uber schan@aibeals auch in harmlosem Wahrsagen
verwendet, deren allgemeine Eigenschaften wir im néchsten Kapitel bespreallen.

[1) Wirkungen von Seidr
A) Wohltuende Magie gegen schandliche Magie?

Wir sind zuvor zahlreiche Verweise auf und sogar, was noch wichtiger isthietiber die tatsachlich&eidr
Séancen begegnet, und wir haben gesehen, dass diese Vorgédnge auf verschiedehedhgaesihrt wurden.

Wir haben auch gesehen, dass, wahrend die Ausfuhrung§erdmur sehr selten beschrieben wird, praktisch

alle Berichte vorseidrim vorliegenden Korpus die Ergebnisse 8esdrRituals eindeutig angeben. Auf den

ersten Blick wéare es verlockend, in den vorliegenden BerichteSeidneine klare Bruchlinie zwischen

~weiler” und ,schwarzer* Magie zu sehen, aber wir werden uns von einer solch zersiBightweise noch
zuruickhalten und zunachst die in diesen Quellen enthaltenen Informationen tberprifedeknter
vierundzwanzig Berichten Gib&eidrSéance, die in unserem Korpus gefunden sind, haben wir die folgenden elf
Falle (manchmal Gberlappend) von magischen Effekten, di&emhrausgeltst wurden:

-5 Féalle von Prophezeiungen (wenn Informationen Gber die Zukunft gegeben werden)

-4 Falle von Fluch (wenn der Verstand oder das Glick des Opfers nachlassen)

-3 Félle von Mord (wenn der Zauber zum Tod des Opfers fuhrt)

-2/3 Félle der Wettermanipulation (wenn der Zauber einen Sturm verursacht)

-2 Féalle von Schutz (wenn die Zielperson fur Klingen unempfindlich gemacht wird)

-2 Féalle von Verlockung (wenn das Opfer zu einer Reise irgendwohin gezwunggn wir

-2 Féalle von Absto3ung (wenn das Opfer gezwungen wird, von einem Ort oder vor einer Pelisbezu fl
-1 Fall einer Metamorphose (wenn der Zauberer die Form &ndert)

-1 Fall von Transfer (wenn Weisheit zwischen Individuen Ubertragen wird)

-1 Heilungsfall (wenn de$eidrPraktizierende ein Subjekt heilt)

-1 Fruchtbarkeitsfall (wen8eidrzur Verpflegung verwendet wird)

-1 Manipulationsfall (wenn das Opfer gezwungen wird, sexuelle Anndherungsverdes Zaubersetzers zu
akzeptieren)



Wenn wir jetzt flr eine Trennung zwischen natzlicher und ruchloser Magie plaaiérden, wirden wir bei

wohl wirkendemSeidrauf neun Berichte (Prophezeiung mit Hinzufigung von Fruchtbarkeit und Heilung) gegen
zehn Berichte Uber schandlich®aior(Fluch mit dem Hinzufligung von Mord, Wetter, Anziehen / Abstof3en und
Manipulation), mit Metamorphose und Uberfiihrung als neut8gairausgeklammert, kommen.

Eine solche Linie zwischen wohltuend und schandlich zu ziehen, ist naturlich zwidiggsiiktrlich und zu
simpel, aber sie kann, wie wir hoffen, dazu beitragen, die offensichtliche Tatsachiemstreichen, daSeior
sowohl zu einer Tragddie (wenn zum Verhexen wiggils-Sagaoder zum Téten wie in défnglinga-Saga
verwendet wird) und ins Gluck fuhren kann (wenn das Ende einer Hungersnot wi€irldeSaga rauda
vorhergesehen wird oder wenn damit Gbernatirlicher Schutz gegen Klingen widnemieu-Njals-Sagarlangt
wird (Ed. Einar O. Sveinsson (1954). 80). Solche ambivalente AnsichteBeidrscheinen so alt zu sein wie
Seidrselbst: InV6luspa(22) (ebed. 6) wird Heidr, die weibliche Figur, von 8eidrausgeht, als eirgan illrar
brudar bezeichnet (,immer Liebling der bésen Madchen®). Diese Abweisungedairhalt Odin nicht davon ab,
unter den ToteWdlur (Baldrs Draumar(4) (ebed. 273)) Rat zu suchen oder selbst die Praxis zu betreiben
(Lokasenn&4) (ebed. 98). Es ist auch interessant zu sehen, dass, wahrend Prophezeiung einicbi@esweibl
Geschick ist, effektive und ruchlose Magie sowohl fir mannliche als auch firckeilraktizierende verfugbar
zu sein scheinen.

In jedem Fall scheirbeidrals dynamische Kraft, ein Phdnomen, das Krafte in Bewegung setzt, eldtrgast
werden. In einigen Fallen sehen wir eine AusfiihrungSeidr, die die glorreichen Abenteuer eines jungen,
unverdachtigen Helden ankurbdlirgar-Odds-Sag& (ebed. 105)Viga-Glums-Sagd?2 (ebed. 41)), wahrend in
anderen Fallen ein bestimm&eidrPraktizierender oder die Wirkung eines Zauberspruchs zu Stérungen im
ansonsten friedlichen Leben einer Gemeinschaft oder eines HelderKiatmiaks sag#® (ebed. 213),axdeela
saga35 und 37 (ebed. 105 - 106)). Um die Grunde fur die WirksamkeiSealrals Vermittler der Veranderung
zu verstehen, mussen wir den Platz $emdrund SeidrPraktizierenden in der Welt der Menschen genauer
analysieren.

B) Zentralitat oder Peripherie?

Bei der Analyse der verschiedenen Berichte und Verweis8adfwird man bestimmt einen gemeinsamen
Punkt fur die Mehrheit von ihnen finden: Der Ursprung, Praxis oder die Praktizierend8eidokommen von
aul3erhalb der bekannten und zivilisierten Welt. Dieser AspekBedrist vielleicht eines der bestandigsten
Merkmale der magischen Praxis und kann von den friilhesten poetischen Berichtesidiyeiden Eddas bis zu
den jangsten legendéaren Sagen gefunden werden.

Wenn es um die Mythologie geht, stimmen sowohl Vers als auch Prosa Uberein, dassisiioREeidrweit

aus dem Bereich der Gotter stammtViiluspa(22) (ebed. 6) dringt die geheimnisvolle Heidr, offensichtlich
eine Aul3enseiterfigur, in die Gesellschaft der Asen ein und beginnt, ihre Kunst aiteartmbwohl sie

eindeutig nicht willkommen ist. IBaldrs Draumar(4) (ebed. 273) muss Odin nach Osten jenseits der Tore von
Asgard reiten (Pa reid Odinn fyrir austan dyrr), um das Grab ¥iilea zu finden, der er Fragen stellen mochte.
In derYnglinga-Sagd4) (ebed. 13) ist es die Wanen-Géttin Freyja, die den Asen kurz nach ihrem HBimkast i
ReichSeidrlehrt. InLokasennd24) (ebed. 98) wird beschrieben, dass B&iorpraktiziert; nicht in Asgard,
sondern auf einer ansonsten unbekannten Insel n&bdemsey

In spateren Prosaquellen und anderen Sagen, die sich nicht mit dem mythologisbleib ®er Gotter
befassen, entwickelt sich die Figur des frem8eidrPraktikers und gewint an Ausmal3. Ein sehr interessantes
Merkmal sind die geografischen Einstellungen $@mdrHandlungen. Diese befinden sich fast immer in fernen
Landern, weit entfernt von den allgemeinen Umgebungen der HauptgeschichteBiaraer-Njals-Sag#30)
(ebed. 80), die die Geschichte des Islanders Njall Porgeirsson erzahlieweinzige Hinweis ai8eior

gemacht, als Njals Freund Gunnar Hamundarson in norwegischen Gewasseéree@arichtEiriks saga
rauda(4) (ebed. 208 - 209) wird ebenfalls in Grénland angesiedelt und kommt zu den am besiskerebenen
SeidrTaten in Island, die zufallig von einer Migrantenfamilie, die von den Hebridem&andurchgefuhrt
werden Laxdeela sagd5 und 37) (ebed. 99, 105 - 106). Eine solche Neigung, Akte und PraktikBeidrmit
vage definierten Landern in Verbindung zu bringen, ist auch iNigiinga-Sagd416) (ebed. 32 - 35) zu finden.
Die Geschichte, die sich damals auf Ostschweden konzentriert, nimmt ein@adeEWendung, als ein Konig
an einem Fluch stirbt, der von einer ,finnisch&egidkonagesetzt wird.



Dieses jungste Beispiel offenbart auch ein anderes Merkmal einer solcipgrepaT Sichtweise vo&eidr,

namlich die Verbindung mit Sami und anderen finno-ugrischen Leuten. Neben dem oben wiskBé&gcht
enthalten die Sagen eine Fulle von Hinweisen auf finnische Praktizieren@eiorEine der altesten erhaltenen
Erwahnungen voeidrist in derLausavisavon Vitgeir Seidmadr aus dem 10. Jahrhundert zu finden (ebed. Vol.
I. 364). Das kurze Gedicht beschreibt Kénig Haraldrs Sohn mit einer samischesstninégnvaldréttilbeini,

als SeidePraktizierende. Weitere bemerkenswerte Beispiele sind die BjasrmOrvar-Odds-Sag#19) (ebed.

281), die Ogmundr zur Welt bringen und auf magische Weise verbessern, ditikadienig Sami-Wahrsager,

der die Zukunft des Helden Ingimundr\iatnsdaela sagél0) (ebd. 28 - 29) vorhersagt.

Wenn man alle beriicksichtigt, scheint nur eine kleine MinderheiSeatrSéancen un&eidrPraktizierenden
Mitglieder der Gesellschaft zu sein, in der sie sich entwickeln. Konnteveigsn einer allgemeinen Abneigung
fur die Praxis unter den Charakteren der Sagen sein oder wére dies eine Mtmuagfdm nachsten Kapitel
werden wir versuchen, dies herauszufinden, indem wir die 6ffentlichen AnsichteBdideanalysieren.

C) Offentliche Ansichten tiber Seiér

In Anbetracht der Tatsache, dass einige der friiheren Bericht®erdir(Vitgeir Seiomadréausavisaebed. Vol.

l. 364),Vo6luspa2?2 (ebed. 6)peidrPraktizierende in einem schlechten Licht erscheinen lassen und angesichts
des wichtigen Prozentsatzes von schandli@sdrSeancen in unserem Korpus, ware es legitim, die 6ffentliche
Meinung und die Reaktionen gegeniuBerdrund SeidrPraktizierenden zu analysieren. Nach einer grindlichen

Uberpriifung konnen zwei Einstellungen gegeniiber diesen Menschen identifizdghw@ewalttatige

Ablehnung und Gleichgiiltigkeit.

In dem uns zur Verfiigung stehenden Edda - Korpus sehen wir die B&giifgeund Seidrdreimal ungiinstig
beschrieben. Der erste Vorfall, die Beschreibung des ErscheineS&iydurch Heidr invéluspa(22) (ebed.

6), wurde bereits ausfuihrlich erértert, und es genlgt zu sagen, dass es nicht unskeldsarein Teil des
moralischen Urteils, das auf Heidr und ihre Aktivitaten abgewalzt wird, vonateadhe herriihren kdnnte, dass
niemand in der Lage ist, ihre Handlungen zu stoppen. Ein paar Strophen zuvor waren die Sagiveryt
konfrontiert, einer machtigen Frau, die sie nicht loswerden konnten. In Anbetradfatsigche, dass die meisten
modernen Gelehrten Gullveig und Heidr als die gleiche Figur betrachterk(3u0@: 123 - 124), ware es
sinnvoll, dass die Gotter, die angesichts von Hes&islrohnmachtig sind, darauf beschrankt sind, es zu
verurteilen, wéhrend sie nicht in der Lage sind, es zu verbannen. Spatepaeiirhen Eddan Helgakvida
Hundingsbana (ebd. 132), beobachten wir, wie der Held Sinfjétli seinen Gegner Guomundr verhéhnt und ihm
vorwirft, er sei wie ein&6lvagewesen (oder habe sich so benommeiyart volva i Varinseyju (,du warst
eineVolvain varinseyju®). Eine &hnliche Beleidigung findet sichLokasenn&4 (ebed. 98); hier ist es Loki, der
Odin fur praktisch die gleichen Praktiken verspottet. Diese drei Passagaresdlie einzigen Verse zu sein, die
eine negative Sicht auf digeidrPraktizierenden darstellen. Eine bestimmte Anzahl spaterer Prosacioddt
jedoch der in depoetischen Eddausgedriickten Idee. Snorri selbst berichtet, dass die Prax@&eidnunter
Mannern nicht empfehlenswert war und an Géttinnen weitergegeben werden musste:

Odinn kunni pa iprétt, er mestr mattr fylgdi, ok framdi sjalfr, er seidr heitir [...] En pessi fjdlkyngi, er framit er, fylgir
sva mikil ergi, at eigi potti karlmonnum skamlaust vid at fara, ok var gydjunum kend su iprott (Ynglinga saga 7. 19)

Odin kannte dieses Handwerk, das von der gréf3ten Kraft begleitetumid er praktizierte es selbst, @&esdr
genannte [...], aber eine so groBegi begleitet diesen Zauber, wenn er praktiziert wird, dass elidivanner
nicht schamlos war, ihn zu betreiben, und die Praxis wurde den Goattinigetriaeht. Ynglinga saga 7. 19
Ubersetzung von Tolley, 2009 Band Il; 164 - 165)

Wir sehen hier eine ziemlich starke Verurteilung der PraxisS®drunter Mannern, aber nichts in unserem
Korpus scheint weibliche Praktizierende vBeridrin einem schlechten Licht in ihrer Eigenschaft kidr
Praktizierende darzustellen. Das Bild ist fur méannliche Prakémde vorSeidrirgendwie dunkler: Spater in der
Redaktion seineHeimskringla gegen Ende voRlaralds saga hins harfagré34) (ebed. 138 - 139), beschreibt
Snorri, wie der Konig von Norwegen, als er etwas daruber erfuhs, a8 Sohn Rognvaldr sich n®eidr
befasst, beschlie3t, ihn und sein Gefolge kurzerhand hinrichten zu I&gservergleichbare Geschichte findet
sich spater in deéBaga Olafs Tryggvason&83) (ebed. 312). Hier ist der Enkel von Régnvaldr, Eyvikedda in



einem offenen Konflikt mit dem Koénig Olafr Tryggvasonar zu sehen,gdeau wie sein Vorganger seinen
gegnerischeeidrPraktizierenden mit ganzem Gefolge totet.

Sobald man jedoch die Werke von Snorri verla3t, wird man feststeden,dds Bild, das seine Arbeit von den
Praktizierenden voBeidrvermittelt, im Widerspruch zu dem in den anderen Sagen gefundegherietsin der
Tat war der in der Sage gefundefeidrPraktizierende, ohne Snorri zu bertcksichtigen, in keiner Werse el
Paria, den man meiden oder sogar bei Sicht toten sollte. filtbascheinen einige von ihnen gut in die
Gesellschaft integriert gewesen zu sein, in der sie sntiekelt haben, und nehmen manchmal sogar
Machtpositionen ein. Iiisla saga Surssongfll) (ebed. 37) erscheint borgrimef ziemlich nahe borgrimr
freysgodizu sein, und wird sogar zu einem Festessen auf seinem Gefgitaden. Er wird auch grof3ziigig
bezahlt (er erhélt eine neunjahrige Kuh, weil er Gisli nmemi Fluch belegt hat (ebed. Kapitel 18, 56-57)) und
erscheint in keiner Weise sozial entfremdet. In ahnlicher W&iraen Kotkell und seine Familie v&@eidmen

die Freundschaft machtiger Manner erhalten, als sie siclslamid ansiedeln. Sie befreunden sich zuerst mit
HallsteinnGodi (Laxdeela sag&5) (ebed. 99) und dann mit Porleiks Hoskuldssonar (36) (ebed. 100 - 18&), bei
Machthaber aus eigener Kraft - Hallstein ist sogarGadi, der faktische Hauptling seiner Gegend. Eine solche
Geselligkeit kdnnte fur einen sozialen Aul3enseiter kaum charakteristiach sei

WeiblicheSeidrPraktizierende erhielten auch ein gewisses Mal3 an Ehrerbietung, twstusich von anderen
Frauen abheben. Oddbjorg aus dgya-Glums-Sag#él12) (ebd. 41) wurde von ihren Gasten wegen ihrer
Wahrsagerei besonders gut aufgenommen. borbjérg wird umso respektvoller empiadgdie Mitglieder des
Haushalts stellen sich zu ihrer vollen Verfigung, damit si8érRitual abschliel3en kann. Einig@lur
werden sogar fur ihre Leistungen bezahlt, wigduspé(29) (ebed. 6) undirolf saga kraka(3) (ebed. 7). Noch
weiter oben auf der sozialen Ebene ist Skuld, gesehen im 48. Kapitel der letzgaeleis&eidr praktizierend,
die mit dem Hauptling Hjorvardr verheiratet ist.Hgils saga(59) (Hrsg. Sigurdur Nordal (1933). 176) finden
wir auch Gunnhildr, die ehemalige Kénigin Norwegens, sich auch in einer solches tvand.

Tatsachlich ware das einzige nicht von Snorri stammende Beweismatasia@afir spricht, daSeior
Praktizierende moglicherweise einen niedrigeren Status in der $absdileinnehmen als andere Nordlander, der
schmahliche Tod von borgrimefund Kotkells Familie. In beiden Berichte@igla saga Surssond” (ebed.

60) undLaxdeela sag87 (ebed. 106 - 108)) wurden @eidrPraktizierenden auf ziemlich grobe Weise
gesteinigt. Eine solche Behandlung war jedoch nicht nur fir Praktike8eidnvorgesehen, sondern auch fir
andere Zauberkiinstler wie fur die ruchlose Katla infdebyggja-Sagd20) (Hrsg. Einar O. Sveinsson (19). 54)
oder sogar die eigene Schwester von borgnghrAudbjorg Gisla saga Surssond9) (ebed. 60). Nach Dillman
(2006: 533 - 536) wird angenommen, dass Steinigung der einzig wirksame Weg ist, auimrpzaktiker einen
dauerhaften Tod zu bringen. Alles in allem wurden trotz der TatsacheSeidsBraktizierende beinahe
systematisch als Auslander und potenzielle Inhaber einer starken, zexsére Kraft angesehen waren, wurden
diese Manner und Frauen anscheinend nicht von systematischem o6ffentlicheyetZaifen. Die soziale
Situation einiger der bemerkenswertesten di€sailrPraktizierenden kénnte sogar recht hoch gewesen sein.
Das einzige Element, das sie moglicherweise von anderen Nordmannern abdebtyisderholtesrgi-Anklage
gegen sie.

D) Seidr und Ergi

Eine der haufigsten Assoziationen, die man$eitdrmachen kénnte, ist das Konzept \Engi. Dieser eher
kryptische Begriff wird oft als ,Schlechtigkeit” oder ,Unzucht* (Z@§910: 118) tUbersetzt und seinen
Ursprung, die Quelle seiner Verbindung ®didrin der alteren und der jingeren Edda. In\deglinga sagd7)
(ebed. 19) assoziiert Sno8eidrmit Ergi und behauptet, dass die Praxis des Ersteren Letzteres seinem
(méannlichen) Praktizierenden bringt, und dass es daher nur angemessen isgudasPraktizierende werden.
Diese Beschreibung vdergi als ungeeignete Aktivitat fir Manner, ist im Einklang mit den Berichten von
Lokasenng24) (ebed. 98) unHelgakvida Hundingsbank(37) (ebed. 132), wo der Tit¥lblvaals Beleidigung
erscheint. In den beiden Gedichten kommt das Wigitjedoch nur inLokasennawei Mal vor: Als Adjektive
(arg9), die zuerst Loki und dann Odin beschrieben habeskimismal(36) (ebed. 73) droht Skirnir jedoch
Gerdr durch Magie Ergi zu machen, undiymskviog17) (ebed. 100) scheint Thor die mdgliche Anklage von
Ergi zu flrchten, die moglicherweise spater gegen ihn gerichtet wird, naehndenen Brautschleier anzieht. In
Anbetracht der oben genannten Quellen scheint esEdgissicht nur mit der Austibung vd®eidrverbunden



war, sondern mit einem allgemeinen Zustand der Unmannlichkeit, die unter anderemaguEmgagement in
SeidrRitualen ausgeldst werden kénnte. Tolley leitet geschickt einen vollstandigenitiiSErgi abDie
Bedingung], sich fur eine sexuelle Penetration durch eine unangemessene Person zu 6ffagr2(08H 158). In
spateren Sagenberichten wird die Verbindung zwis&sédrundErgi sehr selten hergestellt. Wir begegnen
zwei Gelegenheiten, in denen der Begriff als nicht ndher bezeichnetdiga&hg weiblicher Zauberkinstler
verwendet wird Grettis sagaB2 (ebed. 261K6rmaks sag@3 (ebed. 290)), aber diese Frauen sind zu keinem
Zeitpunkt in Verbindung miSeidrgebracht. Tats&chlich ist das einzige Vorkommen eines eSktdn
Praktikers (auf3er Odin), der als Ergi bezeichnet wir@isia saga(18) zu finden (ebed. 56 - 57). Dort baut
PorgrimrnefeinenSeidhjallrundfremur hann petta fidlkynngilega med allri ergi og skelmisfgapd fuhrt es

mit allem Ergi und Teufeleien durch*: Ubersetzung von Tolley 2009). Wahrend Biesent zweifellos eine
Verbindung zwischen der Praxis vBeidrundErgi herstellt, sollte man vorsichtig sein, dass der Text einfach
korrumpiert sein kénnte. Tatsachlich wird in der Kurzfassung des Textes kieiirarddnnung vorErgi gemacht,
und Dillman argumentiert aus linguistischen Griinden, dass dieser bestimhater Baga moglicherweise von
jemandem, der kopierte neu geschrieben wurde, oder der unter Einfluss von\8mglimiga-Sagaericht war
(Dillman 2006: 453 - 455). Dillman weist auch darauf hin, wie seltsam es wére, aeiieteosgrimnef Ergi
vorzuwerfen, da er ein starker axtschwingender Mann, (13) (ebed. 45) sachkundigriraden ist (11) (ebed.)
37), der von defBodirespektiert und zu Festen eingeladen wurde.

Folgt man Dillmans und Tolleys makelloser Argumentation, scheint es, dagsseweKonzept voirgi

entweder in der Wikingerzeit oder in den Képfen der Sagen-Bearbeiteedgistis nur in aul3erst seltenen

Fallen auf Praktiker voBeidrangewandt werden konnte. Wie wir gesehen haben, wird mit Ausnahme von Odin
nie ein Praktizierender beschrieben, Bagi ist oder deswegen leidet. Ich denke, dieser Punkt ein fur alle Mal
beweisen sollte, dass die PraktizierendenSeidrdefinitiv nicht als obszéne oder pervertierte Individuen
angesehen wurden, der8eidrMagie sie in der Welt, in der sie sich entwickeln, zu Sonderlingen machen wirde.

Fazit

Wir haben die vorliegende Studie mit einer zu l[6senden Frage begonnen: Erlauben die tieldéterhichen
islandischen Literatur gefundenen Berichte, uns Uber eine konsequente magisishedéraein Phdnomen
namensSeidrzu sprechen? Es besteht kaum ein Zweifel, dass es nach strenger Prufungiddiskus
Prasentation aller vertrauenswirdigen Quellen, die sich auf die Prax&eidrbeziehen, gelungen ist, einige oft
Ubersehene Merkmale v@&eidrzu verdeutlichen: Wir sind der Meinung, d&ssdrBerichte, die in
mittelalterlicher islandischer Literatur gefunden wurden, ein zenflomogenes Bild voSeidrund Seidr
Praktizierenden vermitteln. Diese geheimnisvolle Kunst, Uber die oftaydspr, aber selten verstanden wird,
scheint aus den auf3eren Teilen der bekannten Welt zu stammen. lhre Pra#iénisiad oft Aul3enseiter, die
maoglicherweise Verbindungen zum Volk der Samen haben. Diese Praktizierendem nviérgderschiedenen
Namen wieSeid-MadroderVolvabezeichnet und handeln selten fur sich selbst: Sie kénnen Zauberspriche
mithilfe von Ténen weben und ihr Gesang kann manchmal schon zu héren sein. Diese Zaubvdd&iinstie
mannlich oder weiblich sein und alleine oder in einer Gruppe operieren. Wahrsageraigstihlie3liche
Domane deBeid-Konawahrend eine Vielzahl von Zaubern, die sowohl wohltatig als auch tédlich sind,
verwendet werden kann. Trotz der Tatsache, dass ihre magischen Fahigkgéboren wirken, verwenden viele
Praktizierende eine Plattform oder einen hohen Platz, wenn sie ein Ritual dunchéizhyede ihrer
Auffihrungen eine Art Planung erfordert. Wahrend sie oft als Aul3enseitertanftkonnen viel8eidrPraktiker
ein fester Bestandteil der Welt werden, in der sie sich entwickeln, da débéng ihres Handwerks sehr wenig
bis kein Stigma beigemessen wird. Die PraktizierenderBeidrscheinen in vielerlei Hinsicht mit
verschiedenen Universen verbunden zu sein: Wahrend sie fest als Gibernattiigebantle aus fernen Landern
etabliert sind, vergessen sie nicht, wie geerdet sie im hier und jetzt sind.

Fur die Quellenangaben bitte ich, das Original einzusehen. Danke!



