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Einleitung.

Fiir denjenigen unter den kiinftigen Forschern, welcher sich
mit der Erklirung der alten Poesie und der damit verkniipften
Deutung zahlreicher mythischer Namen und Worter zu be-
fassen bat, geniigt es nicht mehr, blos einseitig mit den An-
forderungen und der Methode der etymologischen Kritik vertraut
zu sein, er muss auch auf die Mythologie ein specielles Augen-
merk richten. Wabrend wir an der Hand der ersteren Disciplin
auf die einfache Wurzel eines jeden Wortes zuriickgefiihrt werden
und erst von hier aus zur Losung des eigentlichen Problems,
nimlich zur Ergrindung aller Vorstellungen, von welchen das
Kind der Natur sich bei der Bezeichnung dieses oder jenes Be-
griffes durch verschiedene Laute leiten liess, weiter schreiten
konnen, gibt uns die letztere den Schlissel an die Hand zur
Eroffnung der seit unvordenklichen Zeiten dem Auge verschlossenen
und an wunderbar schonen Sinnbildern so reichen Gallerie des
Alterthums.

Wie aber die Etymologie nur dadurch zur wahren Wissen-
schaft emporgediehen ist, dass sie sich nicht blos auf das Grie-
chische und Lateinische beschrinkte, sondern auch die lautlich
damit verwandten Sprachen, vor Allem das Sanskrit und Zend
mit in den Untersuchungskreis hereinzog, so auch die Mythologie.

Dieses Glick war den Alten allerdings vorenthalten, wie-
wohl es einzelne grosse Geister an sporadischen Versuchen, dem
Geheimniss dieser oder jemer Mythen und Worte auf die Spur
zi kommen, nicht fehlen liessen. Bei den Griechen treffen wir
vor allem den tiefsinnigen Platon in seinem Kratylos mit Fragen
der Etymologie und Mythologie beschiftigt. An seinen Namen
hing sich der ganze langweilige Schwarm der griechischen Gram-
matiker mit ihren bis in die byzantinische Zeit hineinreichenden
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VI

abgeschmackten und licherlichen Combinationen. Aber auch in
der indischen Literatur hat es an derartigen Spielereien auf
diesem Gebiet nicht gefehlt. Die Brihmanas gewdhren uns einen
lehrreichen Einblick in den Stand jener Disciplin, deren sich die
Brahmanen schon seit den 4ltesten Zeiten beflissen hatten. Von ihnen
angeregt und in ihrem Geiste arbeiten auch die spiteren Commen-
tatoren und Grammatiker wie Yéaska, Siyana etc., wiewohl diese
oft bei strengem Festhalten an der alten Tradition uiber die wahre
Bedeutung manches Wortes uns besseren Aufschluss zu geben
wussten, als selbst mancher europdische Gelehrte unserer Tage,
dem doch die reichen Belehrungen, welche die vergleichende
Philologie an’s Licht gefordert, zu Gebote stehen.

Erst in unserem Jahrhundert ward der Philologie der
Zauberstab in die Hand gegeben, mit welchem sie die Pforte,
die den Eingang zum Heiligthum bisher verschlossen hielt,
sprengen sollte. Durch die Entdeckung, dass in der grauen
Vorzeit die Inder, Meder, Perser, Griechen, Italer, Kelten, Letten,
Slaven und Germanen unter dem Collectivnamen ,Arier* eine
Familie in Asien, ihrer urspriinglichen Heimath, bildeten, hat
-gie in der That' einen grossartigen Triumph gefeiert und sich
unter den Schwesterwissenschaften eine achtunggebietende Stellung
errungen, Fir den Philologen ist die vergleichende Sprach-
wissenschaft das geworden, was dem Physiker die Spektralana-
lyse: die Licht- und Erkenntnissquelle iiber den geistigen Zu-
stand dieser Volker in einer schon lange entschwundenen Zeit-
periode. Wir sehen, wie sich der Mensch allmihlig aus niederem
geistigen Zustande emporarbeitete, sich seine Sprache schuf und
dieselbe nach der Trennung der grossen Familie als ein heiliges
Erbtheil aus dem viterlichen Hause mitnahm, um es in der
neuen Heimath nach dem Maasse des sich erweiternden Ideen-
kreises zu bereichern, doch so, dass dadurch die Spuren der
urspriinglichen Zusammengehorigkeit keineswegs verloren gingen.
Nur durch diese Erkenntniss werden wir von den Todtengerippen
einer beschrinkten Schulgrammatik befreit, dagegen einer histori-
schen Betrachtungsweise des urspriinglichen Baues und der or-
ganischen Gliederung einer jeden Sprache der in Rede stehenden
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VII

grossen Volkerfamilie zugefiihrt. Seit dem sich diese Auffassung
Bahn gebrochen, ist es jedem denkenden Philologen klar geworden,
dass die Etymologien der stoischen Schule, der griechischen Gram-
matiker und Sophisten, welche Jahrhunderte hindurch eine Rolle
spielten, trivial und willkiirlich sind, wie z. B. die Ableitung
des Namens Jvyazne = Tochter, rapa vob Svewv nal dpuév xara
yaotos: &t Tob Hw xal Tob yacrie Aéyerar yap ta Iihea
tayioy wveiodar v i) unreq ete.

Das Verdienst, in dieses Dunkel zuerst die Fackel der Wissen-
schaft getragen zu haben, gebiihrt F. Bopp durch sein im Jahre
1816 herausgekommenes Conjugations-System der sanskritischen
Sprache im Vergleich mit dem Griechischen, Lateinischen, Per-
sischen und Deutschen und vor Allem durch die vergleichende
Grammatik, ein grossartiges Zeugniss deutschen Fleisses und
deutscher Gelehrsamkeit. Mochten auch die Hoffnungen, die
man beim Aufblihen dieser ganz neuen Wissenschaft fiir die
Erkenntniss des Sprachgeheimnisses hegte, allzu sanguinischer
Natur sein, und die Erwartung Vieler von einer baldigen Ent-
deckung der Ursprache sich als nichtig erweisen, so hat doch
seither der competente Richter keinen Augenblick gezaudert,
einer Disciplin, welche wie wenig andere berufen ist, in das
erste - Schaffen des menschlichen Geistes einzudringen, seinen
vollen Beifall zu zollen.

Begeisterte Jiinger, worunter Pott, Schleicher u. A.traten
'schon frither mit ihren Forschungen hervor, wihrend Andere den
Faden da aufnahmen, wo ihn der todte Meister hatte fallen
lassen, Dass sich dabei auch der Dilettantismus wie iiberall, wo
es frische Lorbeeren zu pfliicken gibt, in zudringlicher Weise
breit machte, bedarf wohl, da die Thaten dieser Helden vor
jeder ernsten Kritik sich als Hirngespinste entpuppen, keiner
eigenen Beweisfihrung mehr: ,An den Friichten sollt ihr sie
erkennen!“ ‘

In den gleichen Sicherheitshafen wie die Etymologie ist
endlich auch die Mythologie eingelaufen, nachdem freilich ihr
Schifflein durch die Schuld der Parteien, welche hier zuerst am
Steuer sassen, nimlich der Theologen und Philosophen, sich lange
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Zeit in einem schlimmen Fahrwasser befunden hatte. Aber wie
dort, so hat auch hier die Sprachforschung die alten Traum-
gebilde zerstort, und an die Stelle der beliebten Phantastereten
die exakte Methode der vergleichenden Mythologie, die einzige
treue Fihrerin zur Gotterwelt unserer Ahnen, eingesetzt.

Seit der Verdffentlichung der deutschen Mythologie edurch
den grossen Meister auf diesem Gebiet, J. Grimm, ist, wie
ich wohl mit Recht behaupten darf, das Studium und die Kennt-
niss unserer Wissenschaft in ein ganz neues Stadium getreten.
Unter den Epigonen, welche auf den Schultern dieses Atlas
stehen, ragen besonders zwei vor den Uebrigen hervor: der mit
seltener Universalitit begabte grosste Sanskritist unserer Zeit,
Max Miller, durch seine comparative Mythology (Oxford
Essays 1856), Lectures on the science of language (bis -
jetzt erlebte dieses zweibindige Werk die siebente Auflage), fer-
ner Introduction to the science of Religion und Adal-
bert Kuhn durch seine Schrift ,Die Herabkunft des Feuers und
des Gottertranks“ (1859), sowie durch zahlreiche andere in verschie-
denen Zeitschriften niedergelegte Forschungen. Aus den Werken
dieser und Anderer sind auch die Notizen geschopft, denen wir
in jelem Handbuch der Mythologie oder gelegentlich in philo-
logischen Abhandlungen begegnen, dass nimlich 'Hog und
Ushas, “HAtog und Siryas, ‘Egusic und Saraméyas etc. identische
Wesen seien.

Auf dieser so geschaffenen weiten Grundlage baute sich all-
mihlig die Ueberzeugung auf, dass die Gotter des Alterthums
urspriinglich nichts Anders sind als Erscheinungen und Elemen-
tarkrifte der Natur, welchen die Phantasie des ihrem Wirken
gegeniiber sich ohnmichtig fihlenden Menschen Leben und Ge-
stalt verlieh. Sie bildeten das stehende Contingent, aus dem er
auch spiter noch sein Pantheon bevolkerte. . Aber mit dieser
Einsicht in die Entstehung und den Entwicklungsprocess der
alten Gotter dirfen wir die Aufgabe der mythologischen Forsch-
ung keineswegs als abgethan betrachten; denn noch bleibt ihr
eine wichtige Rolle bei der Interpretation der Poesie jener Volker -
des Alterthums verbehalten. Mit der Etymologie allein riicken
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wir dem Verstdndniss der Gottheiten, welche meist im Centrum
jener vorwiegend religiosen Dichtungen stehen, um keinen
Schritt niher. Die Mythologie hat dieser Poesie die Objecte
und Motive, die Bilder und Farben und wohl auch den Aus-
druck gelichen und nur mit ihrer Hiilfe dirfen wir hoffen, all
die Rithsel zu losen, welche jene uns bietet. Bevor wir jedoch
einen derartigen Versuch wagen, glauben wir dem Leser einige
aufklarende Worte tber «die Ursachen, welche die Mythologie
in’s Dasein riefen, schuldig zu sein.

Die Mythologie verdankt ihre Entstehung der
primitiven Vorstellungs- und Ausdrucksweise des
Naturmenschen.

In der grauen Vorzeit, da dieser sich noch in kindlichem
Zustande befand und sich noch nicht von der Aussenwelt geistig
zu emancipiren vermochte, dachte und redete er auch wie ein
Kind. Wie das Letatere mit den Lauten Papa und Mama nicht
blos Vater und Mutter zu rufen pflegt, sondern auch andere
Personen, die in ihm die Erinnerung an jene wachrufen, so
auch urspriinglich das Kind der Natur in der frithesten Epoche
geistiger Entwicklung. Hatte einmal in der Phantasie desselben
die ihm fernerliegenden und unerklirbaren Dinge, wie z. B.
Erscheinungen der Natur, Gestalt und Aussehen von Gegen-
stinden der gewohnten Umgebung angenommen, dann musste
wohl der ndchste Schritt, den es in der Nomenclatur that, der
sein, dass es die Benennung der Letzteren auf Erstere tber-
trug. So entdeckte es in den gewdhnlichsten und wohlthitigsten
Naturerscheinungen das Bild seines unentbehrlichsten Hausge-
nossen, der Kuh. Die Aehnlichkeit mit diesen, selbst bis zum
strotzenden Euter, gestaltete sich frappant in der Morgenrdthe.
Die Strahlen der Letzteren waren ihm die an ihre Wagen ange-
spannten Kiihe; desgleichen die regnerische Wolke, welche die
Fluren erquickte, wieder der die Familie mit Butter versorgende
Liebling der Hausfrau, dem deswegen auch die Ehre zu Theil
ward, von der Tochter (duhitar — Melkerin) des Hauses gemolken
zu werden. Helios nahm zuerst Fligel des Vogels an und flog
mit den wie Strahlen ausgebreiteten Fittigen langsam am
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Himmel dahin, dann die Gestalt eines Rosses und zuletzt die
eines Stieres mit unzihligen Hornern ete. Aus den ‘Wolken
mit ihren wechselnden Erscheinungen hat die Phantasie alles
Erdenkliche geschaffen; nicht blos Kiihe, auch Bienen, welche
Honig auf die Erde stromen lassen, Brunnen und Schliuche
mit Wasser gefiillt, Schiffe, welche mit stolz geschwellten
Segeln durch das Luftmeer fahren; michtig sich aufthirmende
Berge mit hohen Gipfeln und tiefen'Schlinden. Die den gan-
zen Horizont mit dem Schleier der Nacht bergende dunkle
Gewitterwolke war bald ein Drache oder eine Schlange, welche
jedes lébende Wesen zu verschlingen und zu vernichten drohte,
bald ein zottiges, schwarzes, alles verhiillendes Ziegenfell. Die
Stirme wurden zu wuthschnaubenden Ebern oder zur wilden
Meute; der im Zickzack die Luft durchzuckende und aus uner-
reichbaren Himmelshohen zur Erde niederfahrende Blitzstrahl zur
unheimlich zischenden Schlange oder zu einem eisernen Stab.
Mit dem tiglich an Intensitit sich steigernden Urtheilsver-
mogen iiber das wahre Wesen der ihn umgebenden Objecte und
Phénomene, sowie iber die wechselseitigen Beziehungen der-
selben musste sich in dem Urmenschen allmihlich auch das
Bewusstsein ausbilden, dass die Erscheinungen, in denen er
chen noch Schlangen, Vogel und dgl. zu erblicken wihnte,
keine derartigen Thiere seien, sondern iiberirdische, vollkommene,
geistige Wesen, mit Selbstbewusstsein und michtigem Willen
begabt, vor welchen er sich zu beugen habe. Damit aber war
in seiner Phantasie die ganze Natur zu einer Gotterwelt, zu
einem Tempel umgewandelt, auf dessen Altar er als Priester
auftrat.') Dass die verschiedenen Naturerscheinungen in der
Seele unserer Urahnen auch Gefiihle diverser Art hervorriefen,
bedarf keines weiteren Beweises, da wir ja Alle auch jetzt
noch unsere Gefiihle gewissen Eindriicken der Natur nicht zu

') Wenn die spiitere scholastische Philosophie im Anschluss an Plato
und Aristoteles lehrte, dass die Gestirne iiberirdische, aus der ,,quinta
essentia® geformte Wesen scien, welche von ihrer itherischen Hohe herab
sowohl die Geschicke ganzer Vilker als auch des einzelnen Individums lenk-
ten, so ist dieses wohl ein Nachklang der obigen Vorstellungen.
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verschliessen vermégen. Wer empfindet nicht ein unheimliches
Grauen bei der Anndherung eines gewaltigen Gewitters, und
wessen Seele erbebt nicht bei dem Drohnen der gewaltigen
Donnerschlige ? Unsere Glieder erzittern und unsere Ziige ent-
firben sich, wenn plotzlich auf einsamem Pfade beim Dunkel
der Nacht die unbestimmten Umrisse eines Gegenstandes vor
uns auftauchen, der wihrend des Tages unsere Anfmerksamkeit
nicht zu erregen vermochte. Die lehrreichsten Illustrationen
zu diesem Capitel von Betrachtungen liefert unser Landvolk,
dessen geistiges Niveau, an dem Maassstab exakter Erkenntniss
der Aussenwelt gemessen, sich seit den Tagen seiner Vorfahren
vor Jahrtausenden wenig erhtht, wenn nicht gar verflacht hat.
Die Unholde und Ddmonen der Finsterniss, welche ihre hollische
Freude daran empfinden, die armen Sterblichen zu plagen und
zu unecken, sind zum grossen Theil auch noch in der Vorstell-
ung des heutigen mit der Milch frommer Denkungsart erzogenen
Christenmenschen thitig, nur haben sie hier, um misslichen
Collisionen auszuweichen, oft ihren gut heidnischen Namen gegen
einen christlichen umtauschen missen. Ich muss es mir er-
sparen, weiter auf diesem so verlockenden Gebiete vorzudringen
und gehe deshalb zur Besprechung einer andern naheliegenden
Thatsache iber.

Im Verlaufe unserer bisherigen Darstellung stellten wir
oft den Naturmenschen - der vorgeschichtlichen Periode mit einem
Kinde in Parallele, um an diesem seinen geistigen Entwicklungs-
gang zu studiren, zu zeigen, wie in der Gedanken- und Vor-
stellungswelt des Letzteren sich diejenigen unserer Vorfahren
bis zu einem gewissen Grad mit allen Bildern und Triumen
wiederspiegelt. Wie demnach das Kind, allein im finsteren
Raume gelassen, sich &ngstigt und laut um Hilfe schreit, so
auch voreinst das Kind der Natur, dem wihrend der Fin-
sterniss alle dimonischen Gewalten entfesselt zu sein scheinen.
Ganz die entgegengesetzte Empfindung musste bei ihm das Auf-
leuchten der Morgenrdthe, des Helios, und iiberhaupt jede Licht-
erscheinung hervorrufen. Dieses doppelte Gefiihl dussert sich
so lebhaft, dass es fortan als maassgebendes Motiv in seinen
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XII

Gedanken, seinen religidsen Vorstellungen und in seinem ganzen
Thun ihn begleitete. '

Daher dachte es sich, wie auch der Hebrier des alten Testa-
ments, und auf geistige Weise umgedeutet die ersten Christen, im
Reiche der Natur zwei einander feindliche Michte thitig, das Licht
und die Finsterniss, deren Scepter es dann die iibrigen Erscheinungen,
nach ihren guten oder schlimmern Seiten getrennt, unterordnete.

Aus derartigen Sinnbildern und Vorstellungen, welche ihrem
Ursprunge nach nichts Anderes als Bezeichnungen von Natur-
phéinomenen sind und deutlich die ersten Versuche des Mengchen,
den Dingen und Objecten Namen zu geben, erkennen lassen, ent-
wickelten sich allmahlich die Gottheiten und zahlreiche Ddmonen,
sowie die an sie ankntipfenden Erzihlungen, die wir in die Be-
nennung ,Mythen‘* zusammenfassen. Ist nun die Poesie auf
Grundlage dieser Bildersprache des ersten Menschen entstanden,
so folgt daraus mit Nothwendigkeit, dass der Interpretator
antiker Dichtung von der aus ihrer Lektiire sich ergebenden
urspriinglichen Bedeutung der Gottheiten auszugehen und nach
dem so gewonnenen Gesichtspunkte sowohl die auf jene beziig-
lichen Anrufungen und Bezeichnungen einzelner Stellen als auch
die an sie gerichteten Lieder zu erldutern hat.

Suchen wir diese unsere Behauptung an einigen Beispielen
zu begriinden. Ich wihle zu dem Zwecke den 85, an die Marut
gerichteten Hymnus aus dem 1. Mandala des Rigveda; die Strophen
von 10—11 lauten:

firdhvam nunudre ’vatam ta ojasi dadrihapam cid bibhidur
vi parvatam | dhamanto vinam marutah suddnavo made somasya
ranyani cakrire ||

jihmam nunudre ’vatam taya digésificann utsam gotamaya
trishnaje | & gachantim avasid citrabhdnavah kimam viprasya
tarpayanta dhimabhih ||

Mit blosser Beriicksichtigung der Wortableitung und Satz-
construction miissen beide Strophen wie folgt iibersetzt werden:

Sie (die Maruts) trieben aufwérts mit Macht den Brunnen,
sie spalteten die festgebundenen Gebirge auseinander; indem die
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XIII

reichlichspendenden Marut die Pfeife blasen, vollzogen sie im
Somarausche freudebringende (Thaten).

Sie trieben quer den Brunnen zu diesem Land und liessen
die Quellen fiir den durstigen Gotama stromen; die Glanzhaben-
den sind zu ihm zu seiner Hiilfe herangekommen und befriedig-
ten mit ihrer Handlung den Wunsch des Priesters.

Ganz dhnlich lauten auch die Uebersetzungen Wilson's und
Benfey's zu diesen Strophen: '

10 By their power, they bore the well aloft, and close
asunder the mountain that obstructed their path. The muni-
ficent Maruts, blowing upon their pipe, have conferred, when
exhilarated by the Soma juice, desirable (gifts upen the sacrificer).

11 They brought the crooked well to the place (where the
Muni was), and sprinkled the water upon the thirsty Gotama.
The variously-radiant (Maruts) come to his succour, gratifying
the desire of the sage with life sustaining (waters).

10 Sie trieben aufwirts miichtiglich den Wasserborn, zer-
schmetterten die festesten Gebirge selbst; die Flote blasend
 haben die schonspendenden Maruts im Somarausche Herrliches
vollbracht.

11 Querdber trieben sie den Born zu dlesem Lande und
stromten Fluthen fiir den durstigen Gotama. Mit Hiilfe kamen
die Lichtstrahlenden zu ihm, mit ihren Werken sittigend des
Priesters Wunsch.

Fir Jeden, welcher den Sinn einer Stelle einzig und allein
aus dem richtig verstandenen Wortlaute erforschen zu kdnnen
glaubt, scheinen unsere beiden Verse ein Wunder zu enthalten,
denen ihnlich, welche die christliche Legende von gewissen
Heiligen iiberliefert hat. Diese Annahme finde noch eine weitere
Stiitze in der folgenden, won dem Commentator zu diesen Strophen
gegebenen Erliuterung. Dieser ndmlich berichtet: Als der Rischi
Gotama von Durst geplagt ward, flehte er die Marut um Wasser
an; unmittelbar darauf, nachdem sie den naheliegenden Brunnen
herausgezogen und nach derjenigen Richtung, wo der Gotama
stand, geleitet, den Brunnen in die Nihe des Rischi gesetzt,
eine Trinke nahe demselben gemacht und den Brunnen in diese
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X1v

Trianke hatten tiberlaufen lassen, befriedigte sich der Rischi an
diesem Wasser!).

Mancher mag allerdings bei der Deutung des in Frage
stehenden Mythus mit der Aushiilfe, welche ihm diese Erzihlung
bietet, sich begniigen. So Wilson, der auf dieselbe Legende hin-
weist?).

Benfey hmgegen stellt es dem Belicben jedes Einzelnen
anheim, sich die Sache zurecht zu legen. Derselben Methode
folgen die Lexikographen, wenn sie dem Wort avatam, auf des-
sen richtige Deutung sehr viel fir das Verstindniss unserer
Strophen ankommt, nur die Bedeutung von ,Brunnen* zuerkennen.

. Gegen diese Interpretationsweise wire gewiss Nichts einzu-
wenden, wenn sich aus dem Wortlaute der fraglichen Verse fiir
den darin enthaltenen Mythus nur eine einigermaassen verniinftige
Deutung geben liesse. Ich lade alle diejenigen, welche ferner
noch einer solchen Methode das Wort reden wollen ein, die
Giiltigkeit derselben an unseren Stellen zu erproben. Wer fromm
denkt und sich nicht gern mit Zweifeln plagt, wird sich gewiss
leicht mit dem Ausspruch der Bibeln ,Bei Gott ist kein Ding
unmdoglich“ iiber derartige Schwierigkeiten hinwegzuhelfen wissen.
Ist dieser Satz der heiligen Schrift richtig, woran ja Niemand
zu zweifeln ein Recht hat, so konnten auch die Marut als Gotter
auf wunderbare Weise die Berge zerspalten oder den Brunnen
zu dem frommen Gotama leiten, und dieser sich nach Herzens-
lust daran den Durst stillen. Der tiefer Blickende hingegen
wird seine berechtigten Bedenken gegen ein solches Verfahren
nicht zu unterdriicken vermdgen, und sich fragen, ob nicht die
Marut die Stirme versinnlichen. Ist das Letztere wirklich der

1) Gotama rishih pipasaya piditah san maruta, udakam yayace | tada-
nafitaram maruto ’drastham kipam udbbritya yatra sa Gotama rishis
tishtati tam digam nitva rlshlsamlpe kiipam avasthdpya tat pérgva ahuvam
ca kntva tasmin nahive kGpam utsicya tam rishim tenodakena tarpaya.m
cakruh |.

) In this and the next stanza, allusion is made to a legend in which
it is related, that the Rishi Gotama, being thirsty, prayed to the Maruts
for relief, who, there upon, brought a well, from a distance, to his hermitage.
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Fall, dann kann es nicht mehr zweifelhaft sein, dass die Worte
unserer Verse einen bildlichen Ausdruck enthalten, dessen Sinn
wir mit allen Kunstgriffen der Etymologie nicht zu erschliessen
vermogen. Es bleibt uns demnach nar noch die Zuflucht zur
Mjythologie tibrig. ,

Wie nun schon oben erwihnt, bezeichnete der Mensch ur-
anfinglich die Wolken auch mit dem Namen ,,Brunnen®, wobei
er sich dieselben gleichsam als ein grosses Wasserreservoir dachte, -
oder wenn sie sich in méchtigen Schichten aufthiirmten, mit
»Berge*; darnach sind die kritischen Strophen dem Sinne nach
also zu interpretiren:

Die Stiirme treiben die Wolken am Horizonte aufwirts
und spalten dieselben entzwei. Darauf veranlassen sie, die
reichlich spendenden Stiirme, durch ihr Blasen, Regen?).

Die Stirme richteten die Wolken quer zu diesem Lande 2)
und liessen die Quellen des Regens daraus niederstromen3).

Darnach diirfte es von selbst einleuchten, dass die obigen
Strophen keinen Wunderbericht, wie es auf den ersten Blick
scheint, enthalten, sondern dass wir in denselben den primitiven
Ausdruck des Naturkindes fir das durch die Stirme veranlasste
Niederstromen des Regens zu erblicken haben.

Noch grossere Schwierigkeiten und Verlegenheiten als das
eben abgehandelte und nunmehr glicklich beseitigte Wunder
diirfte den Etymologen die Deutung des Kampfes des Gottes
Dyaus mit Ahi, oder unter welchem Namen der Letztere sonst

1) Max Miiller (Transl of the twelve Hymns to the Maruts p. 111),
welcher diesen und folgenden Vers ganz richtig auffasste, hat das dhamaito
vinam mit ,,sending forth their voice® iibersetzt. Von einer solchen Ucber-
setzung des Wortes vinam aber hiitte ihn schon das Participium dhamaito,
wolches @herall die Bedeutung ,.blasen und nicht send forth hat, bewah-
ren sollen.

?) Nach dieser Anschanung hat man sich, so lange es nicht rcgnet,
die Wolken gleich Kriigen mit nach oben gerichteter Miindung zu denken,
aus welcher sich erst bei der Horizontallage der Inhalt entleert.

%) Dieser Vers scheint eine spiitere absichtliche Erweiterung des Ersteren
zu sein zum Zweck der Verherrlichung des Rischi Gotama, als ob dieser von
den Gottheiten mit solcher Gnade begiinstigt worden wiire.
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noch vorkommen mag, welchem wir in den Liedern des Rigveda
in den verschiedenartigsten Variationen begegnen, bereiten. Dieser -
Aufgabe zeigt sich auch hier wieder nur die Mythologie gewachsen.
Wenn es also von den Heldenthaten Indras in 1, 32, 2 heisst:
Er (Indra) schlug den auf dem Berge gelagerten Ahi.
Tvashtar hat ihm den lirmenden Donnerkeil angezimmert, gleich
Milchkiihen, welche briillend laufen, kommen die Wasser plotz-
lich zum Meere herab.!)
so konnen wir von dem oben fir die Interpretation antiker
Dichtungen aufgestellten Prinzip ausgehend auch in diesen
Strophen nur wieder dic in bildlichen Ausdriicken sich beweg-
ende Bezeichnung fiir das obige Naturphiinomen erblicken, nim-
lich das unter Donner und Blitz erfolgende Niederstromen des
Regens. Wir wissen ndmlich, dass Indra auf dem Throne der
vedischen Gotterwelt der Nachfolger des Dyaus, welcher ur-
spriinglich diesen Kampf zu bestehen hatte, ist, sowie ferner,
dass beide den Himmel versinnlichen, der auf dem Berg ge-
lagerte Ahi hingegen die schwarze regenschwangere Gewitter-
wolke, welche Tage lang den ganzen Horizont in Nacht und
Dunkel hiillte.. Mit ihr nehmen die Repriisentatoren  des
Himmels den unter Blitz und Donner stattfindenden Kampf auf,
vernichten sie und durchbrechen so die Schranken, welche bisher
den Regen hinderten auf die frommen Verehrer niederzustromen.
Mit dieser Einsicht in den Gang der Naturereignisse und
ihrer reflectorischen Wirkung auf das Gemiith und die Vor-
stellung unserer einstigen Vorfahren ist auch das iiber unzihlige
Stellen des Rigveda schwebende Dunkel aufgehellt und ein heller
Lichtschein verbreitet sich auf viele mythische Wesen der arischen
Gotterwelt, welche an diesem Vernichtungskriege gegen das Un-
geheuer hetheiligt waren und erleuchtet ihre Gestalten,. deren
Umrisse sich bis jetzt dem Auge des Forschers entzogen. Denn
versinnlicht Indra den HHimmel, so kann es nicht mehr zweifel-
haft sein, dass alle diejenigen Personlichkeiten, welche in der

') ahann ahim parvate cigrivinam tvashtasmai vajram svaryam ta taksha
vigra iva dhenavall syandaméini anjah samudram ava jagmur dpah ||,
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Mythologie eines jeden einzelnen (Gliedes der arischen Familie
den Kampf mit dem die schwarze Gewitterwolke reprisentirenden
Ungeheuer auszuringen haben, urspriinglich wieder nur Personi-
ficationen des Himmels sind, ausgenommen die Helden spiterer
Religionen, denen die Anhinger der letzteren die Siegestrophéen,
welche die arischen Lichtgottheiten in dem Kampfe gegen die
finstere Macht davon trugen, zuertheilten, Dies diinkt uns verstind-
lich, wenn wir bedenken, dass auch die Elementarkrifte und Er-
scheinungen in der Natur, welche die Vorstellung von beiden Mich-
ten veranlassten, ihrer Wirkung nach ja immer dieselben bleiben.

So erfahren wir denn noch aus manchen Stellen im Rigveda,
dass auch Trita, wie sein Nachfolger Indra, nichts Anders als
eine Bezeichnung des Himmels war, zumal auch er den Kampf
mit demselben grauenhaften Diimon zu bestehen hatte. Die
darauf beziiglichen Strophen lauten:

8, 7, 24. Sie (die Marut) frischten den Muth und die
Kraft des kiimpfenden Trita und des Indra auf fiir die Besiegung
des Vritra?). '

1, 187, 1 Jch preise den Pitum, den grossen, den Ordner,
die Stirkung, dureh dessen Kraft Trita den gelenklosen Vritra
vernichtete 2).

10, 99, 6 Trita vernichtet den Eber, durch den eisen-
spitzigen Stab seine Macht stirkend 3).

1, 52, 5 Die Labungen flossen wie Strome in die Strom-
schwelle, als Indra muthig in seinem Somarausche den den Regen
Hemmenden bekimpfte, wie Trita die Umschliessungen des Vala
durchbrach 4).

5, 86, 1 Welchen Sterblichen ihr beide, o Indrigni in den

') ann tritasya yudhyatah ¢ushmam &vannuta kratum | anv indram
vritrattrye |{[.

?) Pitum nn stosham maho dharminam tavishim | yasya trito vy ojasd
vritram viparvam ardayat || .

8) asya trito nv ojasi vridhéno vipA vardham ayo agrayd han ||.

4) abhi svavrishtim made asya yudhyato raghvir iva pravane sasrur -
fitayah | indro yad vajri dhrishamino andhasi bhinad valasya paridhiﬁr iva
tritah ||.

Myriantheus, Agvins, It
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Schlachten beschiitzet, der zerbricht die festeingeschlossenen
Schiitze, wie Trita die Wolken') u. s. w.
~ Aus dem Vorausgehenden ergibt sich aber, dass nicht allein
dieser Trita mit dem Beinamen Aptya — mag er nun ein Nach-
folger des Dyaus in der Herrschaft iiber die arische Gotterwelt,
und von Indra erst spiter zuriickgedringt, oder ein Beiname
des Dyaus gewesen sein —, sondern auch der Thraétaona, der
Sohn des Athwya in Zend-Avesta und der ZToizww der griechischen
Mythologie, welche beide identisch 2) und gleich Trita, Wasser-
bewohner, sind, als urspriingliche Bezeichnung des Himmels zu
gelten haben. Jetzt wird uns auch der Sinn des Verses im
Zend-Avesta Yagna 9, 8 klar, in welchem die Vernichtung der
Schlange durch Thraétaona erzihlt wird und welcher also lautet:
Welcher (Thraétaona’ der Soln Athwya's) die verderbliche,
mit drei Rachen versehene, die dreikdpfige, die sechsiugige,
die tausendkriftige, die sehr kriftige Schlange todtete, die den
RNevas gleiche Druj, die bose fir die Welt, die schlechte,
welche sehr kriftige Druj Angromainyus auf dieser Welt,
welche mit Korpern begabt ist, zum Verhindern des Gedeihens
der Welten geschaffen hat3).

1) Indrigni yam avatha ubha vdjeshu martyam | drilhi cit sa pra bhe-
dati dyumnd vinir iva tritah |[. _

?) Die Identitit Tritas mit Thraétona und Feridun der persischen Sage
hat zuerst Roth im 5. Band der Morgenlindischen Gesellschaft S. 216 T,
dargethan, sich jedoch in der Deutung desselben als eines Wasser- oder
Windgottes geirrt, Ihm gegeniiber vertrat Kuhn (Zeitsch. fiir die Wissen-
schaft der Spracho von Hoefer L Bd. 8. 276) und zwar mit Glick die An-
sicht, dass Trita dem Indra, sowic Zeus gleichzustellen wiire, liess es jedoch
an einer tioferen Begriindung fehlen.

*) y6 janat azhim dahékem thriz afanem thrikameredhem khsvas-ashim
hazaira-yaokhstiin ashaojanhem daévim drujem. aghem gaéthavyd drviiitem
yim ashaojagtemém drujem fraca kereiitat airémainyus avi yim agtavaitiin
gaétham mahrkai ashahé gaéthanim.

Vgl. auch R. V.10, 99, 6, wo die dussero Gestalt des Gegners fast mit
denselben Ziigen wie hier beschrieben wird: sa id disam tuviravam patir
dan shadaksham trigirghdnam damanyat |[].

Der Herr (Indra) bindigte den gewaltiz schreionden, sechsiugigen,
dreikipfigen Dimon.
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Es bedarf wohl keines besonderen Hinweises darauf, dass
unserer Erzihlung dasselbe Motiv wie allen Strophen des Rigveda,
in welchem von dem Kampfe Trita’s mit dem Ahi, Vritra oder
einem anderen” Dimon berichtet wird, zu Grunde liegt.

Unter Bericksichtigung der urspriinglichen Bedeutung dieses
mythischen Wesens sind wir berechtigt, nicht nur die Erzihlungen
und Historchen der indischen Grammatiker und Commentatoren
(s. Nir. 11. 20, 21. Siyapa 1, 52, 5), soweit sich diese mit
der Erklirung des Namens ,Trita“ befassen, als harmlose Plau-
dereien und Phantastereien zuriickzuweisen, sondern auch die
Versuche der griechischen Grammatiker, den Beinamen der Athena.
wrorroyéveret* zu deuten, als unniitze und fruchtlose Bemiihung
zu bezeichnen. Die Benennung zeizoyéveira ist keineswegs, wie
uns die Letzteren belehren, von zgizw — Kopf, sondern wie wir
jetzt an der Hand der vergleichenden Mythologie erfahren, von
Tolrwy herzuleiten, welcher, aus seinem Beinamen ,,Aptya‘ zu
schliessen, urspriinglich eine Bezeichnung fiir den mit Wolken
bedeckten Himmel war, aus welchem auch in Uebereinstimm-
ung mit der griechischen Tradition die Blitzgottin Athene
hervorging 1). Ist diese Auffassung tiber die Abstammung
dieser Gottin, fiir welche ich schwerwiegende Griinde ins Feld
fiihren konnte, richtig, so wird es uns leicht mit steter Bezug-
nahme auf die Tradition ihre urspriingliche Bedeutung ins rechte
Licht zu stellen. Wir verweisen zu dem Zweck den Leser auf
den Artikel in der Beilage 'zur Augsburger Allgemeinen Zeitung
(Nr. 175, 176, 1875) ,,Ueber die urspriingliche Bedeutung der
Pallas Athena in der griechischen Mythologie®, in welchem wir
die Ansicht, dass Athena gleich dem Agni der indischen Mytho-
logie aus dem Blitze hervorgegangen sei, in eingehender Weise

1) Wenn ich auch fiir jetzt von der Ueberlieferung, dass die Géttin
niimlich aus dem Kopfo des Zeus, d. h. des Himmels, entsprungen sei, ab-
sehe, so will ich doch an folgende T.egende aus den Schol. Pindar’s (01.7,66)
orinnern ,we@édy xexpipdne 1iv Iedv, Tov Ié dix ndjtavia 16 vépos
neogivar avriy.

1+
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dargelegt haben1). Nach der hier gegebenen und wie ich glaube
auch von Vielen -adoptirten Auffassung, lassen sich nicht nur
der Name der Gottin, dessen Ableitung den Etymologen trotz
aller Versuche niemals gelungen, sondern auch die tibrigen Epi-
theta und Symbole derselben auf die einfachste und ungezwungenste
Weise erkliren und deuten. So wird es uns jetzt klar, dass das
Wort ITadAdag keineswegs im Sinne von megdévog oder xogn wie
ITdddag, ‘avrog, madlek, axog = véog, meig (cf. Sirab. 17, 816.
Eustath. 84,39° 1742, 35) zu nehmen ist, sondern gleich ihrem
alten Symbol, der geschwungenen Lanze, dem Palladium, auf
das Zucken des Blitzes hindeutet wie dies durch die Ableitung
* desselben von dem Verbum m¢AAw, vibriren, evident zu Tage tritt.
In gleicher Weise diinken uns auch jetzt die beiden anderen
Beinamen der Gottin I'ogyogpiovog und I'ogydmig verstindlich.

Nach der am besten erhaltenen Ueberlieferung sind es nicht
‘bloss die Reprisentanten des Himmels, sondern auch die des
Blitzes, welche sich in immerwéihrendem Kampfe mit dem alten
Erbfeinde messen. Die Licder des Rigveda wissen uns von

1) Erst nach dor Publication derselben orschien von Ernest Curtius

ein Aufsatz in den preussischen Jahrbiichern (86. Bd. I. Heft Juli 1875),
worin dieser Gelehrte die griechische Gotterlehre vom historischen Stand-
punkte aus behandelt und zugleich dio alte von Borgk aufgestellte Ansicht
iiber die wurspriingliche Bedeutung der Pallas Athena als Produkt eigener
~Gelehrsamkeit wicder auftischt. Von Bergk entfernt or sich nur inso-
fern, als er die Anihita sowie die griechischen Gottinnen mit der asiatischen
Astarte, oder wie sio sonst heisson mag, in Verbindung bringt und aus ihr
hervorgehen lisst, indem ecr ecinen historischensZusammenhang zwischen
densolben nachweisen zu kinnen glaubt. Auf die Details der Curtius'schen
Darlegung niher cinzugchen. ist gewiss hier nicht der geeignote Platz, Ich
begniige mich doshalb vorerst mit der Bemerkung, dass ich den Standpunkt,
von dom aus unser Gelehrter die Herstammung der griechischen Gottinnen
wie auch der Athena zu crforschen unternommen hat, fiir giinzlich verfehlt
erachte. Denn die Thatsache, dass an wichtigen Hafenstationen von Altershor
Tempel der cinon odor der anderen Gittin sich befanden, beweist noch gar
Nichts, weder fiir die urspriingliche Bedeutung noch fiir dio Herkunft irgend
einer Gottin. Hochstens liesse sich dieser Umstand dafiir geltend machen,
dass an den genannten Punkten durch die scefahirenden Phonizier die
griechischen Gottheiten mit dem daselbst frither oder spiiter auftauchenden
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mancher Heldenthat zu berichten, die dabei der méachtige Agni,
die Personification des Blitzes, vollbracht hat (R. V. 1, 108,
3,2, 11, 19, 20,8, 12,4 u. s. w). Wenn nun Athena und Agni,
Gorgo und Ahi oder Vritra u. s. w. in Bezug auf ihre Abstam-
mung gleichartige Wesen sind, so ergibt sich daraus nothwendig
die Identitit zwischen yogyo-govog und Vritra-han = Vritratodter
dem Beinamen Indra’s und Agnis, wie wohl beide Worte etymo-
logisch weit auseinander liegen. Als unmittelbares Ergebniss
aus den eben gefolgerten Thatsachen hitten wir nunmehr die
glickliche Deutung des Gorgoneion oder des Medusenhauptes,
welches die Gottin auf der Brust trug — weswegen sie auch
wie die Gorgo selbst aussah — und womit sie iiberall Furcht
und Schrecken verbreitete, zu bezeichnen. Es ist wohl nichts
Anders als der Kopf des von der Gottin erlegten Ungeheuers,
den dieselbe als Siegestrophde zu sich nahm.

Noch eriibrigen uns einige Bemerkungen tber die Aegis,
den Schild der Athena, auf welchem sich das Medusenhaupt be-
fand und den sie gemeinschaftlich mit ihrem Vater im Besitze

semitischen Gottercultus in Verbindung gebracht und von diesem vielfach
beeinflusst wurden; moglich, dass bei dieser Gelegenheit das griechische
Pantheon um eine neue Gestalt bereichert wurde. Nun friigt es sich aber,
welche diese auf griechischem Boden allmillig sich einbiirgernden fremden
Gottheiten und Cultusformen sind pnd ob geschichtliche Combinationen uns
darauf, wie ich sehr bezweifle, eine befriedigende Antwort zu geben ver-
mogen.

Meiner Ueberzeugung nach bleibt dieso Aufgabe. der Sprachforschung
anheimgestellt, da sie hauptsiichlich iiber dic Mittel verfiigt, welche uns
gestatten in die graue Vorzeit zuriick zu schawen und das Schaffen des
menschlichen Geistes in seinen ersten Anfingen zu belauschen. Nur so
vermigen wir uns Rechenschaft zu geben iiber das primitive Element in der
Ideen- und Vorstellungswelt ciner jeden Volkerfamilie, mag sie nun die
arische, semitische oder eine andere scin, zwischen ihren und den spiiteren
Zuthaten zu scheiden und alle Phasen, welche eine Cultusform durchlaufen,
genau zu verfolgen., Ob dies auch geschichtlichen Combinationen oder ciner
anderen Methode gelingen wird, mag nunmehr leicht zu entscheiden sein;
sollten wir uns dieser Fiihrung anvertrauen wollen, so laufen wir Gefahr,
auf die nimlichen Irrwege geleitet zu werden, wie durch die Symbolik
Creuzer's und seiner Anhiinger.

Google



XXII

hatte. Homer entwirft von derselben in der II. 5, 738—42
folgende Beschreibung: Sie war mit Quasten besetzt, fiirchterlich,
rund umher mit Schrecken gekrinzt. Darauf war Streit, darauf
Schiitzung und darvauf die schauervolle Verfolgung, darauf auch
das Gorgohaupt, des entsetzlichen Ungelieuers, schreckenvoll und
entsetzlich, das Ungeheuer des aegidetragenden Zeus 1). Es kann
keinem Zweifel unterliegen, dass die Aegis auf ein Naturphinomen
hinweist, dessen Name demjenigen, welcher mit der Sprache des
Kindes der Natur nur einigermaassen vertraut ist, nicht lange
verborgen bleiben kann. Was selbst namhafte Philologen, wie
Preller, Welcker, G. Curtius dariiber gedussert, beruht auf
blossen Vermuthungen und entbehrt daher jedes wissenschaftlichen
Werthes?). Die homerische Schilderung von dieser Waffe des
Zeus und seines Kindes spielt in so deutlichen Worten auf die
urspriingliche Bedeutung derselben an, dass wir nicht ndthig
haben, zu Hypothesen und irrigen Deutungen unsre Zuflucht zu
nehmen; denn wenn es daselbst von jener heisst, dass sie der
Schild des Zeus sei, worauf die Gorgo, d. h. die schwarze Ge-
witterwolke und alle Ungeheuer, durch deren Reprisentation
Zeus Schrecken und Bestirzung errege, zu schauen wiren, so
ist damit wéder eine Andeutung auf den Sturmwind, der die
Gewitterwolke, welche sich ja selbst auf der Aegis befand, noch
auch auf den Stosswind gegeben, sondern auf ein Phinomen ganz
anderer Natur. Dies ist aber wohl nur der Horizont, wie
er sich dem Auge des Beschauers zeigt, wenn ihn
die schwarze Wolke bedeckt. Der Eindruck, den dieses
unheimliche Bild auf unsere alten Vorfahren machte, verleitete
diese zu der Vorstellung, dass der hinter der schrecklichen Wolke

1) dupi &' Go duotawy faler’ «lylda Jvdgaviegoay
deeviiv, fv mépe uév ndvry @éjos Sarepivwra,
év &' Epis, Ev O’ d@ldxt, v dé xpuieson iwxd,
év Jé 1c Topyein xeqaly dewvoio mehdigov,
dew 18 oucpdvy 18, dios 1épas alyedyoio.
?) Preller (griech. Myth. 1.94, 8) hilt sie fiir den Sturmwind, Welcker
(griech. Gotterlehre 1, S; 167) fiir den Stosswind; die Ansicht des Ersteren
hat dann Curtius in seine Grundziige der griech. Etymologie aufgenommen.
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sich bergende Reprisentator des Himmels oder des Blitzes sich
mit einem schreckliche Ungeheuer zeigenden Schilde bewehrt
habe, um so den Feinden Furcht und Schrecken einzuflossen.
Dieser schwarze schreckliche Schild nun schien dem ersten Be-
schauer als ein zottiges Ziegenfell, wie er ja auch in dem nicht-
lichen Himmel ein buntes Fell und in der regnerischen Wolke
einen Schlauch zu erblicken glaubte. Dies bestitigt uns auch
der Name Beodegogoveng, von welchem Max Miill er nachgewie-
sen, dass er ,,Vernichter des zottigen Ungeheuers* bedeutet. Die
Benennung xaz-acyic hingegen datirt aus der unter Sturm und
Regen erfolgenden Zertheilung der Aegis, d. h. der den ganzen
Horizont bedeckenden schwarzen Gewitterwolke. Somit hitten
wir hinter der Aegis entschieden einen bildlichen Ausdruck zu
suchen, dessen Deutung ohne Zuhiilfenahme der Mythologie
immer anfechtbar bleiben wird. Aus diesem Grunde erachte ich
auch den in letzter Hinsicht von Curtius gemachten Versuch,
das Wort aiyic von der Wurzel éx-ely -w abzuleiten, fir miss-
lungen; denn wie die Mythologie uns belehrt, geht eiyic auf
die nimliche Wurzel wie oié —= Ziege zuriick.

Ieh darf mich wohl auf den Widerspruch von Seiten vieler
Leser gefasst halten, wenn ich es nunmehr wage, auch ein anderes
wichtiges Substitut der Athena, nimlich die so oft besprochene
und stets missdeutete -Eule, auf das nimliche Naturphinomen
zuriickzufiihren. Doch der Hohn und Spott, den ich- voraus-
sichtlich von manchen Philologen als Dank fiir meine Bemiihung
ernte, soll mich nicht an meinem Streben irre machen.

' Wie schon des Niheren dargethan, verschmolzen in der
sinnlichen Anschanung des Urmenschen all die Elementarkrifte
und Erscheinungen der Natur, tberhaupt jedes ferne liegende
Object, mit den in der Nihe befindlichen Gegenstinden und
erhielten nach diesen ihre Bezeichnungen und Namen. Diese
Benennungen sind auch spiter noch, nachdem alle Phdnome
ihrer urspriinglichen Bedeutung entkleidet und aus thierischen
oder sonstigen Gestalten zu menschlichen Wesen, mit Selbst-
bewusstsein  und ibernatiirlicher Macht ausgestattet worden
waren, an den Erzdihlungen iber dieselben haften geblieben.
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Daher begegnet uns der Sturmgott Rudra in der Gestalt
des Ebers, der Blitzgott Agni in der des Rosses, Indra oder
Zeus in der des Widders, u. s. w. Die- Wolkenfrau Perchta
in der deutschen Mythologie trigt eine Kuhhaut, ein deutlicher
Hinweis darauf, dass man sich dieselbe oder besser die von ihr
repriisentirte Wolke urspriinglich als Kuh zu denken gewohnt
war. Es wird uns im Anschluss hieran leicht werden auf ie
Frage, warum man dem Sonnengott Rosse opferte, die richtige
Antwort zu finden. Ein merkwiirdiges Seitenstiick zu unserer
spiter entwickelten Ansicht, bildet die Art und Weise, wie
Schomann das Hundeopfer, welches man im Alterthum der He-
kate darbrachte, erklirte 1). Ich glaube es meinen Lesern
schuldig zu sein, ihnen dieselbe als Curiosum und zwar mit
des Autors eigenen Worten mitzutheilen: »Zum Opfer fir die
Hekate eigneten sie (die Hunde) sich wohl, weil sie Nachts den
Mond anbellen, dessen Gottheit Hekate war.« Schade, dass
iiber diese lobliche Eigenschaft des treuen Begleiters des Men-
schen die Zoologie bis jetzt sich noch nicht des Néherven aus-
gesprochen hat.

So sehr uns auch dieses literarische Anerbieten des H.
Schémann iberrascht und zur Heiterkeit gestimmt hat, so fiih-
len wir uns gleichwohl unter lebhaftem Bedauern diesmal nicht
dazu angethan, sie acceptiren zu konnen, und sehen uns deshalb
gezwungen, zu einer dem menschlichen Fassungsvermdogen etwas
niher liegenden Erklirung unsere Zuflucht zu nehmen.

Die Sitte, Pferde oder Hunde dem Sonnengotte und der
Hekate zu opfern, ist wobl eine spiter geschaffene Abart des
Cultus und datirt aus jener Zeit, wo zwar die Vorstellung von
der Sonne, als der wie das Ross flichtig dahin eilenden oder
von dem Sturme als der wilden Meute noch herrschend war,
sich jedoch dem inzwischen neu aufgekommenen Glauben an
Helios und Ilekate, den Personificationen der Sonne und des
Sturmes — Hekate ist nur diese und nicht die Reprisentantin
des Mondes — in jeder Hinsicht unterordnen musste. Man

1) Griechische Alterthumskunde 2. Bd. 8. 223
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glaubte daher dadurch, dass man den Gottern ihre Lieblings-
thiere opferte, sich dieselben geneigt machen zu kounen. Eine
ganz andere Deutung aber erfordern wieder andere Thiere oder
Ungeheuer, welche in der Ueberlieferung ebenfalls mit der Per-
son irgend einer Gottheit untrennbar verbunden sind.

So begegnet uns Apollo auf Abbildungen und in Beschrei-
bungen fast immer in Begleitung seines Symbols, des Wolfes,
ohne dass es uns bis jetzt gelungen wiire, den Grund dieses in-
timen Verhiltnisses zwischen dem Lichtgott Apollo und einem
so blutdirstigen Raubthiere aufzufinden. In dem oben ausge-
sprochenen Gegensatz zwischen beiden liegt zugleich ‘der Schlussel
zu diesem Riithsel versteckt.

Apollo und Wolf bilden in der arischen Mythologie, er-
sterer als Reprasentator des Lichtes, letzterer als
derjenige der Finsterniss, die beiden grossen Gegensiitze.
Apollo besiegt den Gegner und macht sich ihn seinem Willen
zeitweilig unterthan, In- dieser Situation, wie der Hauptfeind
bezwungen ihm zu Fissen liegt, ward dann spiter der michtige
Lichtgott abgebildet und ihm der Reprisentant der Finsterniss
als Siegestrophde beigegeben. Aus diesem Grunde glaubten die
spiiteren Verehrer Apollos, denen die urspringliche Vorstellung
nicht mehr geliufig war, eine freundschaftliche Beziehung zwi-
schen jenem und dem Wolfe annehmen zu missen und opferten
ihm deshalb den Letzteren als sein Lieblingsthier.

Ein ahnliches Verhiltniss hatte uranfinglich auch zwischen
Zeus und Gorgo Statt, wenn es im 5. Gesang der Ilias V. 740
von der Letzteren heisst, dass sie das Ungeheuer des Aegistra-
tragenden Zeus (Ao zéoas alyoyoro’) sei; ferner zwischen
Gorgo oder Medusa und Athena, welche das Haupt derselben
als Symbol auf der Brust trug.

Wenn wir jetzt nach langer Unterbrechung wieder zu Eule
zurickkehren, so glauben wir auch in diesem wicf:tigen Sub-
stitut der Gottin eine dhnliche Naturerscheinung verkorpert zun
finden, wie in der Gorgo und andern Gottersymbolen. Man hat
es bis jetzt an verschiedenen Deutungen desselben nicht fehlen
lassen; ob sie gelungen sind, iberlasse ich dem Urtheile meiner
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Leser1). Indem ich bei meiner Untersuchung von der urspriing-
lichen Bedeutung der Gottin ausgehe, gelange ich in dieser

Frage zu einer, von der bisherigen wesentlich verschiedenen
Auschauung.

Die Athena der griechischen Mythologie hat gleich dem
Blitzgott Agni der indischen nach den von ihr reprisentirten
Naturerscheinung, die nimlichen Feinde zu bekimpfen, wie ihr
Vater Dyaus, daher auch ihr das (Agni) vritrahan anklingende
Epitheton yopyogqoveg. '

Dem Kinde der Natur jedoch offenbarte sich dieses Natur-
phidnomen, der gewaltige Widersacher des Dydus, untét den ver-
schiedensten Diimonen- und Thiergestalten. Daher treffen wir
dasselbe im Rigveda bald unter dem Namen Vritra, Vala, bald
als Cambara, Ahi = die Schlange oder Drache etc. Am besten
belehrt uns iiber die verschiedenen Metamorphosen, welche die-
ses Ungeheuer einging, der 22. Vers des 104. Hymnus vom 7.
Mandala, dessen Uebersetzung also lautet:

1) Diejenigon, welcho trotz meiner in der schon frither citirten Bei-
lage zur ,,Allgemcinen Zeitung® dargelegten Ansicht iiber die urspriingliche
Bedeutung der Gottin auf ihrer grundlosen Anschauwung, wonach Athena
den nach einem Gewitter hervorleuchtenden Llauen Aother bedeute, Lehar-
ren, wissen in ihrer Verlegenheit die Eule durch kein anders Phiinomen
als durch den blauen glinzenden Acther, das Helle, zu deuten. Das Er-
staunlichste aber in diesem Genre leistet Curtius inscinem oben erwihn-
ten Aufsatz, indem er hier ganz irrthiimlich in dem Gorgoneion das Mond-
gesicht, und in der Athena wie auch in der ephesischen Artemis oder der
syrischen Gottin den Mond eu erblicken glaubt. Seine vorgebrachton
Aeusserungen iiber die Bedoutung der Eule auf Seite 11 lauten wio folgt:
»Wenn man sich also in alter und ncuer Zeit gewundert hat, weshalb dem
hiisslichen Thier die Ehre geworden sci, das besondere Wohlgefallen der
Athena zu gewinnen, so findet die Eule als Nachtvogel ihre volle Erkli-
rung; denn wenn man ihre Stimme horte, glaubte man, dass der segens-
reiche Niederschlag, von dem alles Pflanzenleben abhingig ist, in Wirk-
samkeit trete.* Ucber den Werth einer solchen Erklirung, welche mit den
anderen verwandter Kategorie in dem gleichen Aufsatz von der Hand un-
seres Gelebrten, sowie mit den schon beleuchteten Schomann’schen auf
gleichem Niveau steht, brauche ich meine Leser wohl nicht weiter aufzu-
kléren.
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Vernichte, (o Indra), den Dimon in der Gestalt der gros-
sen Eule, in der der kleinen Eule, in der des Hundes,
in der des Kukuks, in der des Adlers, in der des Geiers; zer-
malme, o Indra, den Rakshas (mit dem Donnerkeil), wie mit
einem Steine !).

Reprisentirt nun, was miriiber jeden Zweifel erhaben diinkt,
Athena gleich Agni den Blitz, so folgt nothwendig daraus, dass
sie beide, auch wie ihr Vater den Kampf mit dem in verschie-
denen Gestalten hervortretenden Dimon zu bestehen hatten. In
diesem Falle haben wir der Eule, nach dem obigen Verse die
Verkorperung der schwarzen Gewitterwolke, in dem Mythus der
Athene die gleiche Bedeutung zu substituiren wie der Gorgo
und dem Wolfe in der Sage von Apollo. Nach dieser Anschau-
ung hat man auch die bisher tiblich gewesene Uebersetzung des
Beinamens der Gottin yAarxdmeg, von Altersher von ylatgow
- abgeleitet, nicht »mit funkelnden oder leuchtenden Augenc zu
iibersetzen, sondern im Sinne von yogywmig zu verstehen, wo-
mit das, wie die Eule oder Gorgo schreckliche Aussehen der
Gottin, wenn sie hinter der schwarzen Gewitterwolke hervortritt,
ausgedriickt ist.

In die im Vorstehenden gegebenen Erdrterungen iiber den
Kampf zwischen den Gottern des Himmels und der Gewitter-
wolke fiigt sich nunmehr auch leicht die Deutung einer anderen
mythischen Personlichkeit, nimlich die des Perseus, an dessen
Namen bis jetzt noch alle Bemiihungen der Etymologen schei-
terten. Perseus kamn, wenn wir bei ihm aus seinem mit der
Gorgo gefiihrten Kampfe auf einen Beinamen des Zeus schlies-
sen, nur Zerstorer oder Vernichter des Ungeheuers bedeuten.
Daraus lasst sich auch die Tradition erkldren, welche ihn von der
Blitzgottin Athena, wie den Trita der indischen Mythologie vom
Blitagott Agni, zu diesem Zerstorungswerk unterrichtet wer-
den lisst?),

') ulikayatum cugulikayitum jabi g¢vayatum uta kokayitum ! supar-
nayatum uta gridhrayatum drishadeva pra myina raksha indra !

) R. V. 10, 115, 4 & ranvaso yuyudhayo na satvanam tritram nagaita
pra cishanta ishtage ||.

L2
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Auch iber die Richtigkeit der schon von den griechischen
Grammatikern aufgestellten Etymologie des Wortes Bellero-
phontes, welches nach ihnen als ein Beiname des Zeus aufzu-
fassen und durch »Vernichter des Uebels,« oder wie Max Miiller
glaubt, des »zottigen Ungeheuers« zu iibersetzen ist, kann
nach dem oben Gesagten kein Zweifel mehr bestehen. Somit
wire auch der altdeutsche oder norddeutsche Wodan-Odin ein
Reprisentator des Himmels, jedoch unter einem anderen Namen,
als bei den verwandten Volkern. Das umgekehrte Verhiltniss
haben wir bei den Schutzheiligen in der christlichen Kirche an-
zunehmen, wo wir den St. Georgius und den Erzengel Michael
in der Apokalypsel) den alten Erbfeind, den Drachen be-
kimpfend treffen. Hier nimMch ist der himmlische Widersacher
in unseren Augen nicht mehr die fabelhafte Gestalt des Teufels
oder des Antichristen der Bibel, sondern wieder die Personifi-
cation des in Rede stehenden Naturphinomens, nidmlich der
schwarzen Gewitterwolke. Nachdem die fromme christliche
Spekulation den Dyaus der erhabenen Lichtreligion aus der
Welt entfernt hatte, dbertrug sie ad majorem dei gloriam die
Fortsetzung des Kampfes mit dem michtigen Gegner des eben
genannten Gottes ihren neu gestempelten Heiligen. Dass man
es iberhaupt bei der Uebertragung von Wunderthaten arischer
Gotter auf hervorragende christliche Personlichkeiten nicht
allzu ingstlich nahm, beweist die Heilung des Blinden, Lah-
men u. 8. W. :

Aus der Art und Weise, wie wir die Symbole und Epi-
theten der Gotter zu deuten pflegten, diirfte sich in dem Leser
wohl schon die Ueberzeugung befestigt haben, dass zu diesem
Zweck oft die Entzifferung eines einzigen primitiven Ausdruckes

Der Kampflustige (Agni), wie kampfbereit, gelangte zu dem Krieger
Trita um ibn fiir Hilfe zu belehren.

1) XII, 7 ff. Kail Eyévero méieuos v @ ovpavd* 6 Miyanh xai of
&yyshor avroi EmoAéunoay uere roi dodxovros' xai 6 Jodxwy EmoAéunas
xai of dyyedoe avrod, xai ovx {oyvaay, ovdé rinos evéSy wvriv Ere €v
1§ odpavd: xai 8fMj9n 6 Jpdxwy 6 uéyas 6 dpis 6 doyuios, 6 xeAovusvos
didpodos xai & aaravds, ¢ ndavdy iy oixovuévyy Sdqv, 83479y sl iy yiiv.
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des Naturmenschen geniigte. Die aus dieser Methode sich er-
gebenden Folgerungen haben nicht nur fir die Deutung von
Symbolen und Namen der Gdotter oder anderer Benennungen,
an denen der Scharfsinn des Etymologen vergebens sich abmiihte,
sondern auch fiir die Interpretation der alten Poesie, wie schon
zur Genilige oben bewiesen, einen unbestreitbaren Werth. Diese
primitiven Ausdriicke, der Dialekt des Urmenschen, sind die
Steine und Ornamente an dem kihnen Bau der alten Poesie;
sie sind es, von welchem auch noch die moderne Poesie belebt
wird, wie die Natur im Frihling von den Strahlen der auf-
leuchtenden Morgensonne. Sie leiten den Forscher auf diesem
noch so wenig erschlossenen Gebiete der geistigen Thitigkeit
unserer Vorfahren als Ariadnefaden durch das Labyrinth von
Mythen zum Licht der Erkenntniss. Erst dann, wenn das
iber der urspriinglichen Bedeutung einer Gottheit liegende Dun-
kel zerstreut ist, enthiillen sich aus ihm vor unseren Augen die
einzelnen Gedanken und Bilder in durchsichtiger Klarheit.
Von diesem Gesichtspunkte aus versuchte ich
den vielverwickelten und jedem Wissbegierigen
uniibersteigliche Hindernisse bereitenden Mythus
der A¢vins zu behandeln. Ich wusste die Gefahren eines
solchen Unternehmens wohl zu wiirdigen, und suchte deshalb
ingstlich die Klippen zu vermeiden, an denen das Schifflein
des ungeiibten Steuermannes so oft zu zerschellen pflegt. Um
zu dem Schauplatz vordringen zu koénnen, auf welchem die
alte Anschauung dieses Gotterpaar urspriinglich auftreten liess,
galt es Hohen zu ebnen und Hindernisse wegzuriumen. Wem
daran lag, ihr Entstehen und Werden durch alle Phasen
hindurch klar zu legen, der durfte vor Rithseln nicht zurick-
schrecken, von deren glicklicher Losung der ganze Erfolg ab-
hing. Die Brahmanen, welche, wie uns die Brahmanas, das 12.
Buch des Nirukta und andere Commentatoren lehren, der Deu-
tung ihrer Gottheiten schon seit den altesten Zeiten ihr spe-
cielles Augenmerk zugewendet, haben durch plan- und kritik-
loses Verfahren die Sache nur noch schlimmer gemacht. Denn
wie kann auf dem Boden, wo das iippig wuchernde Unkraut
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dogmatischer Beschriinktheit und religidser Voreingenommenheit
wie auch jetzt noch jede andere aufstrebende Pflanze schon im
Keime zu ersticken droht, noch etwas Erfreuliches gedeihen ? Nicht
giinstiger lautet oft auch das Urtheil liber die mit der Erklir-
ung der indischen Literatur sich befassenden europdischen Ge-
lehrten, so weit wir deren Arbeiten und Ansichten in dem
ersten Theil der vorliegenden Abhandlung zu beriicksichtigen
hatten. Manches, dessen Darlegung sich nicht in den engen Rah-
men bannen liess, haben wir dabei ganz iibergangen, z. B. die
Behauptung Kuhn's?), dass die Agvins die Gotter des auf-
steigenden Morgenroths seien, sowie die Gubernatis, welcher
merkwiirdigerweise in seinem Buche »die Thicre in der indoger-
manischen Mythologie« die Ueberlieferung der griechischen Dios-
kuren zum Ausgangspunkte bei der Bestimmung der Agvins
nimmt, dabei jedoch die einzig lautere  Quelle, den Rigveda,
mit vornehmem Stillschweigen tibergeht.

Trotzdem nun, dass es an Vermuthungen und Wahrschein-
lichkeitsdiagnosen iiber das urspriingliche Wesen unseres Gotter-
paares nicht fehlte, entschloss ich mich gleichwohl anf den
Rath meines allverehrten und um die Kenntniss des indi-
schen und iranischen Alterthums so hochverdienten
Lehrers und Professors Dr. M. Haug dahier, der selbst seine
Ansicht iiber die Reprisentation dieser Gottheiten in der Natur
kurz aber treflend und wahr geiiussert?), zur Abfassung dieses
Werkchens, durch welches ich nicht blos die Zahl der vorhan-
denen Meinungen um eine vermehrt, sondern die Frage der

1) Siche die Herabkunft des Feuers und des Gittertrankes S. 252.

2) Siche die Uebersetzung von Aitareya Brahmanam of the Rigveda
S. 103. Dieses leider jetzt selten gewordene Werk war bisher fir die Kennt-
niss der Liturgic des Rigveda geradezn unentbehrlich und wird dem
Forscher auf diesem Gebiete noch auf lange Zeit hinaus eine reiche
Fundgrube bleiben. Was in dieser Hinsicht von der im Biilde erscheinen-
den Uebersetzung siimmtlicher Hymnen des Rigveda von Grassmann, in
welcher nach des Autors eigenen Worten ,,wichtiges Material fiir die dusserst
schwierige Feststellung der Bedeutung liturgischer Ausdriicke geliefert
werden wird,* zu erwarten stoht, daritber liesse sich unserseits nur ver-
muthungsweise urtheilen.
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endgiiltigen Losung nahe gebracht zu haben glaube. Zu dem
Zweck hielt ich es fiir rathsam, vornehmlich aus dem bis jetat
unbeniitzt gebliebenen Born der vedischen Lieder, in denen uns
das urspriingliche Element einer jeden Cultusform der arischen
Familie am reinsten entgegentritt, zu schopfen und nebenbei
noch der Zeit, jin welcher man den Gottheiten Opfer brachte,
ein besonderes Augenmerk zuzuwenden. Wo es galt, meiner
Beweisfithrung einen kriftigen Halt zu leihen, da sah ich mich
auch in den Traditionen der verwandten Volker nach der ent-
sprechenden Gottheit um. Inwiefern es mir mit diesen Hilfs-
mitteln gegliickt, zufriedenstellende Resultate ans Licht zu for-
dern, bleibe der Beurtheilung Anderer anheimgestellt. Fiir die
Richtigkeit meiner Methode mochte ich blos die eine Thatsache
in’s Feld fiihren, dass sich nimlich aus der hier gegebe-
nen Definition des urspriinglichen Wesens der Agvins auch
simmtliche ilibrigen Ausliufer ihres Mythus ungezwungen her-
leiten lassen. Dass ich einigen Namen, welche mit den Mira-
keln jener verkniipft sind, wenig oder gar keine Beachtung
schenkte, wird man verzeihlich finden. Der Schwerpunkt der
ganzen Aufgabe lag fiir mich in der Lostrennung nichtssagen-
der Namen von den Wundern, und der Deutung der letzteren
als bildliche Ausdriicke des Naturmenschen, sowie ferner in der
Ueberzeugung, dass erst in einer spiteren Zeitepoche von den
verschiedenen Dichtern der Lieder des Rigveda die vorhandenen
Sionbilder, iiber deren ehemalige Bedeutung man sich damals
nicht mehr die richtige Antwort zu geben vermochte, willkiirliche
Bezeichnungen enthielten. Hat doch ein Aehnliches auch beiallen
Anekdoten und Legenden grosser Minner und christlicher Heili-
ger Statt. Erst leben sie so lange in der Vorstellung fort, bis
sich wieder eine geeignete Personlichkeit fiir sie findet. Die Rosse
Cisars weinen wie die des Achilles iiber den Tod ihres Herrn.

Fiir die Erklirung der an die A¢vins gerichteten Hymnen,
aus denen ich hier nur die zu meinem Zwecke dienlichen Stellen
ausheben konnte, habe ich alle mir zuginglichen Miilfsbiicher
zu Rathe gezogen, vor Allem aber das idlteste indische Lexikon,
" die Nighantavas, Yaska’s Nirukta und Sayanas Commentar zum
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Rigveda, die europdischen Lexika und unter diesen selbstver-
stindlich in erster Linie das Petersburger Worterbuch (im Texte
immer mit P. W. bezeichnet), welches als kolossale Material-
sammlung,. nicht aber als feste unverriickbare Grundlage fiir alle
Zeiten seinen Werth behauptet, und als Erzeugniss deutscher
Wissenschaft seinen Verfassern, Roth und Boh tli n gk, alleEhre
macht. Auch Grassmann’s Werk blieb nicht unberiicksichtigt.
Die in der Beilage zur Allgemeinen Zeitung von Ende Sep-
tember dieses Jahres hochgepriesene Uebersetzung von siebenzig
Hymnen des Rigveda angefertigt durch zwei Schiiler Roth’s, Kigi
und Geldner, habe ich bis jetzt trotz der nothigen Reklamation
noch nicht erhalten, um sie mit den vorhandenen Wilson’s,
Benfey’'s, Max Miller’s vergleichen zu konnen. In Bezug
auf die Erklirung einzelner Verse hielt ich mich, von den ge-
nannten Gelebhrten vielfach abweichend, an die ausgezeichnete
Methode meines verehrten Lehrers. Der Umstand, dass dieselbe
auf Grundlage einer genauen und scharfen Beobachtung indischer
Sitten und Gebriuche, sowie eines langen mit den Brahmanen
gepflogenen Verkehrs entstanden ist, spricht mebr, als mein
schwaches Lob fiir ihre Vortrefflichkeit.
~ Zum Schlusse mdchte ich von meinen Lesern etwaiger Druck-
fehler und sprachlicher Schwiichen wegen als Auslinder und Neu-
ling auf dem literarischen Felde Nachsicht fir mich erbitten.
Denn trotzdem mein Mitschiiller in der classischen Philologie
und Freund Herr Dr. G. Orterer mir die Gefilligkeit erwies, die
zweite Correctur zu besorgen und von Bogen 9 an Herr Cand.
med. J. Ribel aus Anlass meiner Abreise von hier in meine
Heimath Cypern an meiner Stelle auch die erste iibernahm,
wofiir ich Beiden den wohlverdienten Dank ausspreche, wird
dennoch hier und da ein Ausdruck den Fremden verrathen, der
es gewagt, sein erstes Produkt in der Sprachforschung in einer
so schwer zu bemeisternden Sprache, wie dies die deutsche ist,
vor die Oeffentlichkeit zu bringen.
Miinchen, im October 1875.
Der Verfasser.
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Ueber die Herkanft und die urspriingliche Bedeutung
der Agvins.

§ 1.
Ueber die Herkunft der Agvins.

In den Hymnen des Rigveda werden von den Rischis beide
Acvins zusammen in Dualform angerufen als die Sohne des
Himmels 10, G1, 4 divo napatd acvind, 1, 182, 1 divo napita,
als die michtigsten Sohne des Himmels 1, 117, 12 divo na-
patd vrishani und als die gottlichen Sohne des Himmels 4, 44,
2 devatd divo napatd. Im 10. Mandala 17, 1 ff werden sie hin-
gegen als ein Zwillingspaar .des Vivasvat und der Saranyd, wie
folgt, geschildert.

1. Tvashtd duhitre vahatum krinotitidam vigvam bhuvanam
sam eti | yamasya mitd paryuhyamind maho jiyd vivasvato
naniga ||. ’

2. apigihann amritim martyebhyah kritvi savarnim ada-
dur vivasvate | utdgvindv abbarad yat tad 4sid ajahdd u dva
mithund saranytih ||. ‘

Tvashtar richtet seiner Tochter Hochzeit zu und zu dieser
kommt die ganze Welt zusammen; die Mutter des Yama, die
verheirathete Frau des grossen Vivasvat, verschwandf).

Sie (die Gotter) verbargen die Unsterbliche vor den Sterb-
lichen und nachdem sie eine andere ihr iberaus dhnliche ge-
schaffen hatten, gaben sie (die Gdtter) dieselbe dem Vivasvat;

) Max Miiller (Lectures, 2, ser’s p. 528) iibersétzt das nani¢a mit
nhas perished gegen die Ueberlicferung, nach welcher Saranyi ver-
schwand.

Myriantheus, Agvins. 1
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als dies geschehen war, gebar Sarany@ auch die beiden Agvins
und sie hinterliess zwei Zwillingspaare 1) '

Diese beiden Verse werden im Nirukta 12, 10 citirt, wobei
auch zu weiterer Erklirung folgende Geschichte erzihlt wird.

Tatra itihisam A4cakshate | Tvashtri Saranyir Vivasvatah
Adityad yamau mithunan janaydncakdra | si savarnim anyim
pratinidhdya a¢vim ripam kritvd pradudrdva | sa Vivasvadn
Adityah a¢vam eva riipam kritvd t4m anusritya sambabhiiva |
tato ’¢vinau jajnite savarniyim Manuh |.

Saranyd, die Tochter des Tvashtar, gebar dem Vivasvat,
dem Sohne der Aditi, ein Zwillingspaar; nachdem sie eine an-
dere ihr ganz &hnliche (Frau) untergeschoben und die Gestalt
der Slute angenommen hatte, entfloh sie; nachdem auch der
Aditya Vivasvat Rossegestalt angenommen hatte, folgte er ihr
und besprang sie; in Folge davon gebar sie die beiden Agvins,
von der ihr dhnlichen (Frau) Manu.

Dieselbe Geschichte wird noch ausfiihrlicher von Sayana im
Rigveda 7, 72, 2 erzihlt:

abhavad mithunam Tvashtuh Saranyis Trl(;lrah saha | sa
vai Saranyim prayachat svayam eva Vivasvate | tatah Sarany-
vim jate te Yamayamyau Vivasvatah | tav apy ubhau yamav
eva hy 4stim Yamyd ca vai Yaméh | Srishtvd bharttuh paro-
ksham tu Saranyih sadrigim striyam | nikshipya mithunau ta-
syAm agvA bhitvd pracakrame || avijninadd Vivasvims tu ta-
syAm ajanayad Manum | réjarshir 4sit sa Manur Vivasvdn iva
tejasa || sa vijndya apakrintim Saranyim &tmaréipinim | Tvasht-
rim prati jagdmigu v4ji bhatvd salakshanah || Saranyls fu
Vlvasvantan_l vijndya hayariipinam |- malthupayopacakrama tim
sa tattriruroha sah || tatas fayos tu vegena ¢ukram tad apatad
bhuvi | upijighrac ca si tv agvd tac gukram garbha kimyayd ||
dghrdna maitric ¢ukram tat kumarau sambabhivatuh | Nasatyag
caiva Dasra¢ ca yau stutdv agvindv api?).

1) Gegen den Text, wo dvd mithund — zwei Zwillingspaare steht,
iibersetzt Kuhn (Zeitschr, f. vgl. Sprf. 1. Bd. S. 440) das Pirchen.

2) Die nidmliche Erzihlung ist uns noch in der Vrihaddevatd des
Catnaka (VI, 83. VIL. 1, 2) aufbewahrt, welche bis jetzt noch nicht pu-
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Tvashtar hat zwei Kinder, Sarany@i (die Tochter) nebst dem
Trigiran (dem Sohn); er gab aber Saranyd dem Vivasvat. Dar-
auf wurden von Saranyi aus dem Vivasvat Yama und Yami
geboren; diese Beiden waren Zwillinge, der &ltere aber (nach
den abweichenden Handschriften von Siyana) von diesen beiden
war Yama. Nachdem Saranyii in Unkenntniss ihres Gatten
eine andere ihr ganz &dhnliche Frau geschaffen und derselben
das Kinderpaar tibergeben hatte, ging sie fort. Vivasvat er-
zeugte mit ihm in Unkenntniss Manu. Manu war ein konig-
licher Rischi, dem Vivasvat gleich an Glanz. Wie er (Vivas-
vat) erkannte, dass die wirkliche Saranyf entflohen war, ging
er zu der Tochter des Tvashtar, nachdem er gleich ihr Rosse-
gestalt angenommen hatte. Als SaranyG ihn in Hengstgestalt
erkannte, ndherte sie sich ihm zur Begattung, er besprang sie
dort. Durch die schnelle Bewegung der beiden aber fiel der
Samen auf den Boden. Die Stute aber aus Verlangen nach Nach-
kommenschaft roch an dem Samen. Aus dem Riechen entstanden
zwei Knaben Nisatya und Dasra, welche unter dem Namen
Acvins gepriesen wurden. '

Bevor wir auf die ndhere Betrachtung der beiden Agvins

blicirt ist. Aus einer in schlechtem Zustande iiberlieferten Handschrift
aber, welche sich unter den Handschriften der kiniglichen Bibliothek zu
Berlin befindet, hat Kuhn unsere Erzihlung mit manchen gelungenen Con-
jecturen in seinem ersten Band d. Zeitschr. f vgl. Spreh. 8 442 mitge-
theilt. Von der genannten Schrift befindet sich auch ein Exemplar im
Besitze des Professors Haug, welcher die Gefilligkeit hatte, mir dasselbe
zur Vergleichung beider Stellen zu uberlassen. Die Stellen, in welchen die
beiden Exemplare von der Darstellung des Sayana abweichen, will ich hier
— die des berlinischen Manuscripts mit B, die des Ha ug'schen mit H--
angebén. '

B. 1 garanydis — 1 b saranyt. H. 2. a sarany. B 2. b aiva ya-
mau. H und B jysyans tabhyani tu B. 8. a srishta — caranyah. H
sprishtvi B. 8, b tasyan — pacakrame. H. 4 a prajanayan. 4 b statt
dstt, apava tso 'pi. Das sa manur fehlt. B. 4. b 1 ca, H. 5 a vijnapya. B.
5 a acvaripinim b pratijaméméstu. H. 6, a ca-viditvi B ibi tamm-hari.
b maithunaydmpacakrima — tatrarucyeha. 7 a ¢cakram. H, ¢uklam B, 7.
b sdnvagedt tag ca chakram. 8, a, aghritamitric chakrdt oder nach Kuhn
chukrat — kumaro. b, dagrag.

1%
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eingehen, wollen wir zuerst ihre angeblichen Eltern kennen
lernen.

Ueber die Erklirung des Wesens des Vivasvat hat sich
Roth (Zeitschr. d. deutsch. Morgl. Gesellschaft. 4. Bd. S. 425)
folgendermassen geiussert: ,Er (Vivasvat) gehore unter die
Gottervorstellungen, welche entweder niemals zu einer voll-
stindigen Personification fortgeschritten sind, oder er sei bereits
zur Zeit der Entstehung der vedischen Lieder durch’ neuere
Gotter verdringt gewesen;* den Namen ,Vivasvat“ erklart er
daselbst fiir ,den leuchtenden, das Licht der Himmelshohe®,
im P W. dagegen fiir Namen ,,des Gottes des aufgehenden Tages-
lichtes, der Morgensonne. Kuhn (a. a. (). S. 446 f.) iden-
tificirt ihn mit dem Tvashtar und gibt ihm seine Tochter zur
Fran. Max Miiller (a.a.O.p.556 ff.) hilt ihn fir ,the sky*
und Muir (Sanskrt. Texts. 5. Bd. p. 52 ff.) fiir ,,the sun.“

Ueber die Sarany@ &ussert sich Roth in genannter Zeit-
schrift also: sie sei ,,die eilende, die stiirmische, die dunkle
Sturmwolke, die am Anfang der Dinge im Raume schwebt®.
Kuhn (daselbst) ist mit dieser Erklirung vollstindig einver-
standen, bemiiht sich jedoch, sie besser zu begrinden. Max
Miiller (daselbst) dagegen macht sie bei seiner Morgenrothe-
theorie auch zur Morgenrdthe. Ist diese Déutung richtig, dann
hitten wir hier ecinen dem des Odipus ganz gleichen Mythus;
denn wie wir spiter sehen werden, nehmen die Agvins die Mor-
genrdthe zur Frau.

Ueber die mythische Bedeutung dieses Wesens ldsst sich
aber a priori schwerlich etwas Bestimmtes sagen, weil es nur
in der oben citirten Stelle des ganzen Rigveda zu finden ist.
“Als Adjectiv jedoch kommt ,saranyi“ in manchen Stellen vor,
wo es deutlich ,eilig* bedeutet. In 3, 32, 5 ist es als Be-
zeichnung fiir die Marut angewendet, indem es heisst:

»52 4 vavritsva haryagva yajnaih saranyubhir apo arni si-
sarshi* ||
komme (o0 Indra) 'mit deinen Rossen zu unserem Opfer herbei,
‘bringe mit den eilenden (Marut) die stromenden Wasser.
~ Zu dem instrumentalis saranyubhir bemerkt der Scholiast
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Folgendes : ,saranagilar marudbhih mit den die Eigenschaft des
raschen Laufes habenden Marut¢, was auch aus dem Verbum
»sar eilen, rasch laufen*, hervorgeht. Da’ ich nun nicht ver-
stehen kann, wie man zu den obigen verschiedenen Erklirungen
“des Wesens ,,Saranyd‘* gekommen ist, begniige ich mich einst-
weilen mit der Erklirung des indischen Commentators Yaska,
welcher die Saranyt fir die Nacht erklirt, indem er sagt:
Hratrir Adityasya adityodayo ’antardhiyate || die Nacht ver-
schwindet beim Aufgang des Aditya (des Helios) des Sohnes
der Aditi** und weise dartiber auf den folgenden Paragraph hin.

Was den Vivasvat anbetrifft, so mochten wir keine der obigen
Ansichten fir giltig hinnehmen, bevor wir unsere Untersuchung
dariber aus den Liedern des Rigveda durchgefiihrt haben.

Das Wort ,,vivasvat’* von ,,vi und vas durchleuchten* her-
kommend, ist Adjectiv und bedeutet urspriinglich nichts anderes
als ,,durchleuchtend, glinzend* und als solches ist es-in manchen
Stellen des Rigveda zur Bezeichnung der Morgenrdthe und des
Agni angewendet : ' :

3, 30, 13 ushaso . . . vivasvatyd der glinzenden Morgenrdthe.

1, 44, 1 agne vivasvat o glinzender Agni etc. vgl. auch
7, 9, 3, wo Sayana das Wort durch ,,diptiman, leuchtend, glin-
zend“ erklart. In 1, 96, 2 ist es zur Bezeichung des Glanzes
des Agni angewendet: :

sa ... ajanayan ... | vivasvatd cakshasi dydm apa¢ ca.

Er (der Agni) erzeugte durch seinen leuchtenden Glanz den
Himmel und das Wasser.

In folgenden Versen 1, 53, 1. 8, 34, 7. 8, 51, 3. 10, 12,
7. 75, 1 ist das Wort als Subject gebraucht und dient zur Be-
zeichnung des Yajaména, des Opferers. In allen diesen Stellen
kommt immer der Ausdruck sadane vivasvatah und umgekehrt
vor und ist desshalb im P. W. auf den Feueraltar bezogen
worden. Ich glaube aber kaum, dass diese Deutung hier zu-
lissig ist; denn abgesehen davon, dass der Ausdruck selbst
wortlich nichte anders besagen kann als ,,im Hause des Vivas-
vat* ldsst auch keine der angefiihrten Stellen irgend welche
Beziehung auf den Feueraltar zu. Nach meiner Untersuchung
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diirfen wir unter ,,sadane‘* nichts anderes als das Haus d. i.
das Zelt im Freien verstehen, welches der Opferer fiir das Voll-
ziehen des Opfers errichten musste. Dies ldsst sich auch aus
den angefiihrten und noch anderen Stellen ersehen:

In 3, 34, 7 heisst: vivasvatah sadane asya tani viprd uk-
thebhih kavayo grinanti .

Die weisen Singer preisen diese (nach Siy. karméni Thaten)
dieses (Indras) mit Lobliedern. Wo? auf dem Feueraltar? oder
im Hause des Opferers?

Diese letztere Bedeutung glaube ich, ist sowohl hier, als
auch in 3, 51, 3 anzunehmen: vivasvatah sadana 4 hi pipriye.
Er (Indra) erfreute sich im Hause des Opferers.

Auch aus 10, 12, 7 ist diese Bedeutung ersichtlich, wenn
es heisst: o )

yasmin devé vidjthe madayante vivasvatah sadane dharayante .

An welchem Opfer die Gotter sich erfreuen, da verbleiben
sie im Hause des Opferers.

Demnach ist diesér Ausdruck ganz analog dem ,yajvanah
grihe’im Hause des Opferers®.

In Betreff des Vivasvat gibt uns auch folgende Stelle 8,
6, 39 Aufschluss:

mandasvd su svarpara utendra caryandvati | matsva vivas-
vato mati.

Ergotze Dich, o Indra, an dem zum Himmel fithrenden
Opfer!) in Caryandvat?); ergotze Dich an dem erdachten Lied
des Opferers. :

Wegen des ,mati“ konnten wir wohl hier unter dem Vi-
vasvat den Sdnger oder den Priester verstehen; da aber, wie
wir noch sehen werden, das ,Vivasvat“ nur denjenigen Priester
bedeutet, welcher den Soma presst, so beziehe ich auch diese
Stelle auf den Opferer, indem ich unter dem ,mati“ die guten,
die den Gdttern gefilligen Gedanken meine.

1) Oder nach Sayana svarnare-sarvair ritvigbhir netavye yaje in dem
von allen Priestern darzubringenden Opfer.

?) Nach Say. ist Caryand der Name des Landes kurukshetra und
Garyanivat ein See in der Nachbarschaft.
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Darauf lisst sich auch die Bedeutung des folgenden Verses
beziehen 5, 11, 3, in welchem der Rischi den Agni aus dem
Vivasvat entstehen ldsst:

asammrishto jiyase matroh cucir mandrah kavir ud atishto
vivasvatah |: S

Du (o Agni) stammst von zwei Miittern her unverhindert 1),
anbetungswiirdig, weise geboren, du bist aus dem Vivasvat
aufgestanden.

Im P. W. finden wir unter der Bedeutung ,Agni als Bote
des Vivasvat“ auch unsere Stelle angefiihrt. Diese Auffassung
ddrfte nach meiner Meinung schwer zu rechtfertigen sein, denn
der Rischi sagt hier ganz deutlich, dass Agni zwei Mittern,
d. h. der Reibung zweier Holzer seine Entstehung verdanke,
und dass derselbe durch den Vivasvat doch auf die Veranlassung
des Opferers hin, auf dessen Kosten und zu dessen Vortheil
alle Ceremonien vollzogen wurden, von Neuem wieder zum Vor-
schein gebracht worden sei.

Daran lassen sich auch folgende Stellen 4, 7, 4. 8, 39, 3.
10, 21, 5. 1, 58, 1. anschliessen, in denen Agni als der Bote
des Vivasvat genannt ist; denn wer ist anders unter diesem
Vivasvat, dessen Bote in diesen Stellen Agni heisst, zu ver-
stehen? Das P. W. gibt keine Erklirung dariiber. Die eine
Stelle aber 8, 39, 3 gibt uns klar zu verstehen, dass mit dem
Namen Vivasvat der Opferer gemeint wurde. Die Stelle lautet:

sa deveshu pra cikiddhi tvam hy asi plrvyah ¢ivo dito vi-
vagvato.

Er (der Agni) macht unter den Gottern bekannt (nach Say.
ist zu ergénzen asmadiyah stutir unsere Lobpreisungen), denn
Du bist der von jeher Freude bewirkende Bote des Vivasvat.

Wer anders, als der Opferer, konnte es hier sein, dessen
Bote Agni widre? Das war er insoferne, als er das zum Vor-
theil desselben vollzogene Opfer oder Brahmana den Gottern
kund that; und dass man wirklich eine solche Vorstellung von

1) Ich habo fir das ,asammrishto* die Erklirung Sayamas , badhita

unverhindert® angenommen, welche hier am besten passt. wiewohl es ,.unrein-
bedeutet,
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Agni (dem Feuner) hatte, ergibt sich auch aus folgenden Stellen:
1, 13, 1. 6, 2, 11. 1, 44, 2. u. 8. w.

Am klarsten jedoch spricht diese Bedeutung des Wortes
aus folgendem:

1, 58, 1 ist der Hymnus an Agni gerichtet und der erste
Vers desselben lautet: .

nit cit sahojd amrito ni tundate hotd yad dito abhavad
vivasvatah | vi sddhishthebhih pathibhi rajo mama 4 devatitd
havish4 vivasati ||.

Der michtig geborene, der unsterbliche bohrt unterwirts,
wenn er Hotar (devAndm, der Gotter) und Bote des Vivasvat
wird und auf den kiirzesten Wegen durchmisst er den Luftkreis
und verweilt bei den Opferceremonien.

Es ist klar, dass dieser Vers sich auf die vor dem Beginn des
Opfers durch die Reibung beider Holzer hervorgebrachte Ent-
stehung des Agni bezieht, welcher darauf bei den Opferceremonien
verweilt, den Boten des Opferers und den Recitator der Opfer-
ceremonien vor den Gottern macht. In diesem Sinne sind die
Stellen auch von den indischen Commentatoren verstanden wor-
den; so wenn Siyana zur Stelle 10, 21, 5 bemerkt ,vivasvato
»yajaménasya dito devdnim Abvdn Artham bhavati® er ist der
Bote des Opferers zum Herbeirufen der Gotter.“ :
"~ Nach dieser Erorterung ist in Uebereinstimmung mit den
indischen Commentatoren die Bedeutung des Wortes vivasvat
auch als Opferer sicher gestellt trotz der Bemerkung des P. W.,
dass die Commentatoren es haufig durch paricaranvant yaja-
mdna erkliren, wolll wegen des Anklangs an Avivésant.

In den Stellen 9, 29, 4. 99, 2. 8, 52, 1. 72, 8. 9, 14,
5. 66, 8. ist das Wort sicher als Bezeichnung des Priesters
und zwar, wie aus allen deutlich erhellt, desienigen, der
sich mit der Reinigung und der Pressung des Soma beschiftigt,
gebraucht. Keine der angefiihrten Strophen aber spricht fir
die Vermuthung des P. W., dass es auch ,,der Morgendliche,
d. h. der mit Sonnenaufgang sein Werk Beginnende war.* Das
Wort wird auch von dem Scholiasten in Uebereinstimmung mit
dem Text in 9, 29, 4 durch ritvij Priester erklirt.
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Noch an drei anderen Stellen, jedoch mit einer anderen
Bedeutung, begegnen wir dem ,Vivasvat“, so 10, 14, 5, wo er
als Vater des Yama angerufen wird (vivasvantam huve yah pita
te), dann (10, 63, 1) als Vorvater bestimmter Gotter, und das
dritte Mal ist sein Name anstatt des seines Sohnes, des Yama
des Konigs der Verstorbenen, gebrauchtl). Daraus jedoch, dass
‘in den vorausgegangenen Stellen das Wort in so verschiedenem
Sinn angewendet wird, lisst sich noch nichts Bestimmtes tiber
das Wesen unserer Agvins schliessen. Die folgenden Stellen
6,8,4. 9,10, 5. 1, 46, 13 und 10, 39, 12 werden uns wahr-
scheinlich noch nahere Aufklirung dariiber verschaffen.

In der angefiihrten ersten Stelle 6, 8, 4 handelt es sich
um die Herbeiholung des Agni durch Métarigvan; sie lautet:

4 doto agnim abharad vivasvato vaigvinaram matarigva
pardvatah ||.

Der Bote Matarigvan hat aus der Ferne, von Vivasvat, den
Agni Vaigvinaram gebracht.

Im P. W, ist das ,vivagvatah¢ als Genitiv aufgefasst und
in Folge dessen soll der Matarigvan der Bote des Vivasvat
sein, d. h. der Matarigvan hétte dasselbe Geschift ibernommen,
das, wie wir schon oben sahen, Agni vollzogen hat; da Agni
auch Matarigvan genannt wird, so wire gegen obige Auffassung
nichts einzuwenden; nur miisste sich der Rischi, der Dichter
dieses Hymnus, eines unverzeihlichen Versehens schuldig ge-
macht haben, da nach ihm Agni den Agni aus der Ferne ge-
bracht hitte. Mit einer solchen Zumuthung aber dirfen wir
uns nicht an den Dichter heranwagen. Er muss somit noth-
wendig zwischen Matarigvan und Agni unterschieden und sich
den ersteren als ein selbstéindig handelndes Wesen gedacht haben;
denn von dem Matarigvan als dem Boten des Vivasvat weiss
die Ueberlieferung nichts. Deswegen sehen wir uns zu einer
anderen mit der Ueberlieferung stimmenden Erkldrung der Stelle
gendthigt. Sie ist ohne Zweifel mit 1, 93, 6 in Parallele zu
bringen, wo es heisst: ,anyam divo métarigvd jabhdra*, = den
W?O Nach Siy. vivasvat putrasya yamasya putre pitrigabdah
ist der Name des Vaters, des Vivasvat st. des yamas angewendet.
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einen (ekam agnim) brachte der Matarigvan hieher aus dem
Himmel, wonach also das Wort ,vivasvatah als Ablativ auf-
zufassen ist, wie es auch Yaska (Nir. 7, 26) und ihm folgend
Sadyana genommen haben; bei dem Wort dito ist dagegen nach
beiden Commentatoren devdndm zu ergéinzen und somit kimen
wir zur folgender Erklirung der Stelle:

Mitarigvan der Bote der Gotter brachte den Vaigvinaram-
Agni aus der Ferne, vom Himmel, (wo ersterer wohnt, vgl. 3,
2, 13 matarigva divi der im Himmel [wohnende] Métarigvan).

Mancher mag wohl ungern unserer Auffassung, wonach wir
den Vivasvat auch fir den Himmel erkldrt haben, zustimmen;
die folgenden Stellen jedoch werden wahrscheinlich jedes Be-
denken heben und unsere Annahme als vollig begriindet er-
scheinen lassen. In 9, 10, 5 heisst: '

dpandso vivasvato jananta ushaso bhagam | sfird anvam vi
tanvate ||. _

Wenn die Ushas (die Morgenrothe) in Besitz des Vivasvat
kommen und Glick hervorbringen, dann breiten die Somatropfen
das Liuterungsmittel aus?).

1) Bayana erklirt den letzten Theil des Verses durch ,,¢abdam kurvanti
und sagt, dass ,.abhishava velAyam uparavishu* bei Gelegenheit des Kelterns
des Soma in den Schalllschern die Somatropfen Schall, Lirm machen. Ich
kann dem nicht zustimmen, weil das anvam, wie aus dem 91. Hymnus des-
selben Mandala V. 8 hervorgeht, Liuterungsmittel fiir den Soma, etwa
Seihen bedeutet. Der Vers lautet:

sahasram rikvA pathibhir vacovid adhvasmabhih siiro anvam vi yiti.

Der zu preisende, der redekundige Soma durchliuft oftmals auf offenen
Wegen das mit kleineren Léchern verschene Reinigungsmittel (wortlich :
er liuft das Kleine durch). Dass das Wort dicse Bedeutung haben muss,
hat auch der Scholiast hier eingcsehen und Folgendes dazu bemerkt ,,arn-
vam slikshma chiaram pavitram vi yiti | ati ity dronakalagam gachati ||
arnvam ist kleines Loch, Linterungsmittel; er (der Soma) geht durch das
Liinterungsmittel in die grosse holzerne Kufe (,,dronakalagam* eine vier-
eckige Somakufe). Nach Mr. Haug. (Gottinger gelehrte Anzeigen 12, Mai 1875
S 591 ff.) verwandte man zum Liuterungsmittel in den friihesten Zeiten
cin Haarsieb; schon lange aber gebraucht man, bei dem Abscheu der Brah-
manen vor allen Gerithen, zu denen animalische Stoffe verwendet werden,

" einfach ein baumwollenes Tuch, das dasapavitra heisst, oder auch Baum-
zweige.
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Jeder wird zugestehen, dass wir aus diesem Verse keinen
anderen Sinn bekommen konnen, als folgenden: wenn die alle
Tage erscheinende Morgenrothe den Himmel erreicht, d. h. am
Himmel erscheint und Glick hervorbringt, d. h. jedes Wesen
belebt oder durch ihre Erscheinung Jeden gliicklich macht, be-
ginnt das Keltern des Soma. Und dass es wirklich so aufzu-
fassen ist, ldsst sich auch daraus ersehen, dass man gerade um
diese Zeit den Soma presste.

Die angefiihrte zweite Stelle 1, 46, 13 ist im P. W. in
Folge der Annahme, dass hier das Participium Medii Perfecti
vavasind von vas abgeleitet ,ibernachten® bedeuten solle, also
ibersetzt ,nachdem ihr, Agvin, bei Vivasvat die Nacht iber
euch aufgehalten.®

Mir ist durchaus undenkbar, was darunter verstanden wer-
den soll. Wer war denn dieser Vivasvat, bei welchem die
Agvins ibernachtet haben? Etwa ihr Vater? So scheint es denn
auch verstanden worden zu sein, da unsere Stelle zur Bestitig-
ung, dass Vivasvat der Vater der Agvins war, citirt ist.

Welches Wesen soll denn aber der Vater der Agvins ver-
sinnlichen? Wohl den Gott des aufgehenden Tageslichtes, die
Morgensonne ? Als einen solchen héitten wir ihn uns ja zu den-
ken, da wir Vivasvat auf diese Weise ibersetzt finden. Ich
glaube aber kaum, dass der Rischi, der Dichter dieses Hym-
nus, die Ag¢vins bei der Morgensonne ibernachten liess. Die
Stelle wird deutlich sein und einen guten Sinn bekommen, wenn
wir sie also ibersetzen: ,Nachdem Ihr, Ag¢vins, schon am
Himmel verweilt oder erschienen seid, so kommet hie-
Ler durch unser Loblied zum Somatrinken.*

Betrachten wir nun die letzte Stelle 10, 39, 12, so erscheint
uns dieselbe so klar, dass sie keiner weiteren Erklarung bedarf:

yasya yoge duhit4 jayate diva ubhe ahani sudine vivasvatah ||.

Bei dessen Anspannen (des Wagens der Agvins) wird die
Tochter des Himmels geboren ‘und beide, Tag und Nacht, prich-
tig aus dem Vivasvat 1).

1) Von Muir (a. a. O. p. 239) ist das ,vivasvat durch ,to tho wor-
shipper* erklért worden.
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Denn dass das Wort ,vivasvatah“ als Ablativ aufzufassen
ist , wird auch von Sdyanpa bezeugt, welcher es in dieser Form
durch das ,bhaskarat aus dem glinzenden, dem leuchtenden
wiedergibt. Wenn wir jetzt im zweiten Satz aus dem vorher-
gehenden jiyate die dritte Person Dualis jiyete im zweiten er-
ginzen, so ergibt sich: beim Anspannen des Wagens der Agvins
werden prichtig beide, Tag und Nacht, aus dem Himmel ge-
boren. Dies bezieht sich auf das tdglich zweimalige Erscheinen
der beiden Agvins zu gleicher Zeit, auf welches Erscheinen das
eine Mal der Tag und das andere Mal die Nacht immer und
regelmissig folgen. Ueber die Richtigkeit dieser Vorstellung
siehe jedoch unten im zweiten Paragraph.

Demgemiss hat sich aus diesen Stellen unwiderleglich er-
geben, dass das Wort ,vivasvat“ auch Himmel bedeutet.

Wie sich alle diese Bedeutungen stufenweise auseinander
entwickelt haben, ist schwer zu verfolgen. Urspringlich be-
deutet es als Adjectiv, wie wir oben sahen, seiner Herleitung
nach von ,vis-vas durchleuchtend, glinzend*, aber nicht morgend-
lich. Und als solches konnte es auf jede Lichtgottheit als
Attribut tbertragen werden, wie es uns denn auch schon als Be-
zeichnung solcher Gottheiten, der Ushas und des Agni, begegnet
ist. Vorziiglich konnte dasselbe anfangs als Adjectiv fiir Himmel
in Gebrauch gewesen und dann spiter Substantiv geworden sein.

Die Uebertragung der Bedeutung des Wortes auf den mit
Soma sich beschiftigenden Priester mag sich daraus erkldren:
Weil der Soma urspriinglich vom Himmel, von Vivasvat, her-
stammt, und da der Himmel selbst desselben Urheimat und
Entstehungsort war, so konnte wohl auch derjenige auf der Erde, -
welcher ihn zum Opfer zubereitete, denselben Namen erhalten.

Der yajaména dagegen konnte wohl insofern mit diesem
Titel bezeichnet werden als er seinen alten Korper abgelegt und
einen neuen angenommen hatte, in der Weise, wie es sich in
Ait. Brah. 2, 3 ff. beschrieben findet.?)

1) Aijtareya Brahmana of the Rigveda, cdited, translated and explained
by Martin Haug. Bombay 1868.
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Aus den vorausgegangenen Aufstellungen ergibt sich jetzt
von selbst, dass die Bezeichnung des Vivasvat ,Himmel¢ ganz
genau mit der Ueberlieferung iibereinstimmt, von der wir anfangs
ausgegangen sind, dass nimlich die A¢vins als Sohne des Himmels
»napitd divo“ heissen. Demnach &ndert es also an dem Sinne
nichts, ob sie napdtd divo oder napitd vivasvatah genannt wer-
den. So heissen sie auch im 14. Mandala 43, 3 divah 4jitd
divyd Gottliche, aus dem Himmel geboren. Aus diesem Grunde
gerade ruft sie auch der Rischi 8, 9, 21 an, dass -sie aus dem
Hause des Vaters des Himmels zum Opfer herankommen mogen,
indem er sagt:

yan ninam dhibhir a¢vind pitur yoni nishidathah | yad
v4 sumnebhir ukthy3 ||.

Wenn ihr, Agvins, im Hause des Vaters (pitur ,dyulokasya
der himmlischen Welt“) des Himmels mit heiligem Ritus (be-
schiftigt) sitzet; oder, wenn ibr, o Rilhmenswerthe, mit Wohl-
behagen (sitzet), so kommet hieher. ‘

An einer Stelle des Rigveda 1, 181, 4 scheint nun der eine
von beiden Sohn des Himmels genannt zu sein, worauf sich auch
die alten Commentatoren berufen, wenn sie dem Agastya, dem
Dichter dieses Hymnus, eine gegen die ganze alte Ueberliefer-
ung sprechende Ansicht iiber diese Gottheiten zuschreiben; die
Stelle lautet : -

- iheha jatd sam avdvagitAm arepasi tanvd ndmabhih svaih |
jishnur vam anyah sumakhasya strir divo anyah subhagah
putra the ||.

Professor Roth hat den Vers in seinen Erliuterungen zu
Nirfikta S. 159 also tbersetzt:

,Der eine hier, der andere dort geboren, streben die beiden
zusammen (auf ihrem Laufe am Himmel)1) mit fleckenlosen Lei-
bern in ihrem herrlichen Wesen; siegreich iiber Michtiges, ein

1) Nach P. W. ist der erste Theil des Verses also zu iibersetzen :
,Der eine hier der andere dort geboren, blocken die beiden zu-
sammen.*
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Weiser 1) ist der eine von euch, der andere fihrt daher als des
Himmels lieblicher Sohn.*

Derselben Ansicht ist auch Max Miller (a. a. O. p. 537),

wenn er sagt: ,More verses are then quoted from the Rigveda

. where the A¢vins are called ihéha gitdu, born here and
there, i. e. on opposite sides, or in the air and in the sky. One
is gishnu, victorious, he who bides in the air; the other is
subhaga, happy, the son of Dyu, or the sky.“ Auf gleiche
Weise scheint auch Muir (a. a. O. p. 235) den Vers verstanden
zu haben, da er in Note 361 die Bemerkung: ,In 1, 181, 4
only of them is said to be the son of the sky gibt und dann
die Roth’'sche Erklirung citirt.

Da die obigen Uebersetzungen dieses Verses gegen die
Ueberlieferung sprechen, wie wir sie bis jetzt kennen lernten,
dass nidmlich beide Zwillingsbriider, und nicht etwa bloss der
eine von ihnen, von einem und demselben Vater, dem Himmel,
herstammen, so sei uns hier eine nihere Untersuchung iber die
Variation des Mythus gestattet.

Yaska (a. a. O. 12, 8) glaubte diese Variation des Mythus
in ,sumakhasya sirir“ und ,divo ... putra“ begriindet zu fin-
den und demgemiss nannte er den ersten der Zwillingsbrider,
d. h. denjenigen, welcher unter dem ,sumakhasya sfirir¢
verstanden war ,madhyamo den Mittleren*, den anderen
dagegen Adityah die Sonne. Sayana eignet sich diese Er-
klirung an und bespricht sie ausfihrlich; pach ihm soll der
eine der Mond und der andere der Helios sein. Ersterer sei
wiederum ,madhyamasya antarikshasya putrasthdniyah, der Sohn
der mittleren Region,“ und ,¢obhanayajasya ... prerayitd Be-
forderer des schonen Opfers,“ und Letaterer ,dyulokasya putra-
sthéniya Adltyah der Helios, der Sohn der himmlischen Welt,“ und .
— im Gegensatz zum Ersteren, welcher in der mittleren Region
wohnt — derjenige, der sich in der uttamasthine — hdchsten Region
befindet. Von dieser Meinung nun, dass die Ag¢vins die Sohne

') Nach P. W. soll es bedeuten ,cin Weiser der Lust, des Freuden-
festes.*
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zweier verschiedener Regionen seien, ausgehend, erklirten sie
auch die ersten Worte des Verses ,iheha jatd¢ durch ,iha
ceha ca ja hier und dort geboren.*

Wir konnen uns aber weder mit dieser Anschauung (wovon
unten) noch auch mit der Erklirung des Adverbiums iheha zu-
frieden geben; denn wo das Letztere im Rigveda vorkommt,
lasst sich bei ihm fast in allen Stellen die Bedeutung ,immer*
oder ,wiederholt“ nachweisen. Zum Beweise geben wir folgende
Belegstellen :

3, 60, 1 iheha vo manasi bandhuta.

Thre Verwandtschaft dem Geiste nach wird immer gekannt.

Der Vers ist an die Kiinstler Ribhus gerichtet; der Dichter
muss unter ,der Verwandtschaft dem :Geiste nach“, die er von
den Ribhus aussagt, die Kunstschopfungen derselben verstanden
haben; soferne sie in denselben ohne alle Ausnahme, den
gleichen Geist und die gleiche Vortrefflichkeit erkennen lassen.

4, 44, 7 iheha yad vim samand paprikshe si yam asme
sumatir véjaratnd |.

- Ich ersuche euch beide zugleich (o Agvins) immer moge
dieses Loblied erfolgreich sein1).

7, 59, 11 iheha vah évatavasa]_] kavayah siryatvacah | ya-
jnam maruta 4 vriine |l

Euch, o weise, eigene Kraft habende Marut, Glinzende
wie die Sonne, wiinsche ich immer zum Opfer herbei.

5, 30, 10 sam atra givo ’bhito ’navanteheha vatsair vi-
yutd yad 4san |. : ‘

Wenn die Kihe von ihren Kilbern getrennt sind, so briillen
sie wiederholt von allen Seiten zusammen.

Aus den angegebenen Stellen sehen wir deutlich, dass
unter dem ,iheha* nichts anderes zu verstehen ist, als das ,immer
und zu wiederholten Malen Geschehene.* Weder bei der ersten
noch bei der zweiten Stelle ist ein Grund zu der Auffassung
gegeben, dass der eine Dichter in der ersteren sagen wollte,

1) Nach Sayana ist das vajaratnd durch phalavati, erfolgreich, zu er-
kldren. )
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ner ersuche die A¢vins hier und dort* noch der Andere in der
zweiten, ,er hitte die Marut hier und dort zum Opfer herbei-
gewiingcht*; noch viel weniger ist diese Bedeutung des Ad-
verbiums in der dritten Stelle zulissig, wo durch die Hinzn-
figung des ,abhitah = von allen Seiten* jede andere Erklirung
des Adverbium ausgeschlossen ist; als ob etwa die Kiihe, wenn
gie von ihren Kilbern getrennt sind, ,,hier und dort zusammen-
briillen. . ’

Nach allem diesem sind wir nur vollstindig im Rechte,
wenn wir auch in unserer Stelle fir das ,,iheha‘ diese Be-
deutung aufrecht erhalten. Demzufolge, indem ich dasselbe auf
das alltigliche Erscheinen der Agvins beziehe, iibersetze ich den
Vers, wie folgt: . )

Immer mit fleckenlosen Korpern, mit ihrer eigenen
charakteristischen Majestit geboren, werden sie zusammen ge-
priesen; der eine von euch, kundig des Opfers, fihrt siegreich
her, der andere gliicklich, als Sohn des Himmels.

Bevor wir den hier gemachten Unterschied zwischen beiden
Gottheiten betrachten, eriibrigt uns noch die Uebersetzung zweier
Worter ,,avavagitdmn* und ,,sumakhasya* zu rechtfertigen.

Das Verbum ,,va¢* bedeutet cigentlich ,blocken, brillen.*
Diese Bedeutung passt aber an unserer Stelle dem Zusammen-
hange nach durchaus nicht. Der Dichter muss sich desshalb
erlaubt haben, hier dasselbe Verbum auch auf den Gesang zu
iibertragen. Dies haben schon Yaska (a. a. O. 12, 3) und
‘Sayana eingesehen und deswegen das Wort durch das ,stiyethe
oder ,samstiyethe — zusammengepriesen werden* erklirt.

Was das zweite Wort ,,sumakhasya* anlangt, so bedeutet
es der gewohnlichen Annahme nach ,,Lust, Freudenfest. Yaska
hat es daselbst durch das ,sumahato, balasya* (vgl. auch 11,
9) erklart; Sdyana gibt es in derselben Stelle durch das ,,ob-
hanyajasya das schone, das vorziigliche Opfer* wieder. Wir
konnen uns mit keiner dieser Erklirungen befreunden, ehe wir
nicht noch andere Stellen des Rigveda, in denen das Wort vor-
kommt, zu Rathe gezogen haben.

Als Adjectiv findet sich das Wort ,,sumakhdya* in der
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Dativform 1, 64, 1, welcher Hymnus sich auf die Schaar der
Marut bezieht; der Vers lautet:

vrishne ¢ardhdya sumakhiya vedhase nodhah suvriktim pra
- bhard marudbhyah |.

Du, o Verehrer Nodhas, bringe der michtigen der suma-
khiya Schaar, den Marut ein gutes Opfer dar.

In 1, 85, 4 und 5, 87, 7 beziehen sich ebenfalls die Adjec-
tiva auf die. Marut; ‘die Verse lauten:

vi ye bhrijante sumakhasa rishtibhih pracydvayanto acyutd
cid ojasi |.

Die sumakhdsa die sich durch unerschiitterliche Lebens-
kraft Fortbewegenden, welche durch die Waffen durchglinzen.

te rudrdso sumakhd agnayo yathd tuvidyumni avantv
evayamarut .

Die schrecklichen, die sumakhah, wie die Feuer, die viel-
vermdgenden mogen Evaydmarut beschiitzen.

Aus diesen Stellen ldsst sich nichts gegen die von den
europdischen Gelehrten gegebene Erklirung des Wortes bei-
bringen. Allein der Sinn spricht gegen ihre Auffassung. Nach:
der europiischen Interpretationsweise nimlich miissen wir das
sumakhéiya in der ersten Stelle durch das ,,der lustigen* wieder-
geben. Nach meiner Meinung haben wir ein richtiges Ver-
stindniss des Verses erst.dann gewonnen, wenn wir folgender-
maassen iibersetzen ,,bringe dieser Schaar der Marut ein Opfer
dar* aber nicht der Schaar, welche michtig und lustig ist —
was durchaus unpassend wire —, sondern ,welche michtig und
opferwiirdig ist.*

Am klarsten aber lasst sich die Unrichtigkeit jener Deutung
aus den zwei folgenden Stellen ersehen. Wenn der Dichter uns
die Marut in der ersteren in voller Riisturg darstellt, so konnte
er sie sich nicht mehr bei der Anwendung des Adjectivs als
lustig oder freundlich gedacht haben, sondern gewissals machtig.
Eben so wenig wird der andere Dichter in der dritten Stelle
das Wort in dieser Bedeutung gebraucht haben, indem er sie
sogar zuerst rudriso die Schrecklichen nennt; es wire also

My.riantheus. Agvins. 2
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auch hier passender den Vers zu tibersetzen ,,die schrecklichen,
die méchtigen, wie die Feuer etc.*

Belehrender ist noch folgende Stelle 5, 41, 14, wo das
Wort, wie in der unsrigen, als Substantiv vorkommt:

"4 daivydni pérthivini janmépa¢ cichd sumakhiya vocam |.

Ich rufe die himmlischen, die irdischen Stimme und die
Gewiisser zum sumakha herbei. '

Ich glaube kaum, dass es Jemand wagen diirfte, hier das
Wort mit Lust oder Freudenfest zu tbersetzen und nicht mit
Opfer; denn zu welcher Lust wiirden hier diese himmlischen und
irdischen Stimme herbeigerufen werden? Etwa zu einer Art
bacchantischen Festes, wie bei den Griechen?

Noch besser lisst sich unsere Erklirung aus den beiden
Stellen 1, 134, 1 und 8, 7, 27 bestitigen, wo das Wort eben-
falls als Substantiv angewendet wird, jedoch ohne die Partikel
su; die Stellen lauten: :

rathend yahi ... viyo makhasya ddvane ||.

Du, o Viyu, komme hieher auf dem Wagen zum Empfang
des Opfers.

4 no makhasya ddvane ’¢vair hiranyapanibhih | devisa upa
gantana ||.

Die -Gotter mdgen mit ihren goldfiissigen Pferden zu uns
herbeikommen zum Empfang des Opfers.

Wir wissen bereits, dass die Dichter der Lieder des Rig-
veda die Gotter entweder zum Somatrinken oder zum Empfang
des Opfers und dergleichen anrufen, nie aber zum Empfang
der Lust oder auch der Feier!). Daraus und aus allen anderen
Stellen des Rigveda, wo das Wort vorkommt, ergibt sich, dass
die indischen Erklirer mit ihrer Auslegung dieses Wortes voll-
stindig- im Rechte sind, denn das Wort lisst sich als Ad-

) Max Miiller (Trans. of the Hymns to the Maruts p. 33)
hat wohl den Ausdruck ddvane makhasya durch ,to the.offering of the
priest‘* erklirt, indem er das ,davane® als loc, sg. annimmt und inihm die
Bedentung des griechischen Infinitivs dosivee erblickt.  Ueber die Bedeut-
ung, welche wir fiir das im Dativ stehende dfvane angenommen haben
vgl. R. V. 2, 11, 2. 4, 19, 5.
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jectiv sowohl mit als ohne die Partikel su bald ,opferwirdig®,
bald ,,machtig dbersetzen, und als Substantiv, mit und ohne
su als Opfer. Urspringlich muss aber das Wort, wie aus der
lat. W. mac-ellum und mac-t-are zu schliessen ist, das fir das
Opfer geschlachtete Thier bedeutet und allmahlich die Bedeutung
»Opfer im Allgemeinen angenommen haben?), so dass auch
daraus erhellt, dass wir mit der Erklirung des ,,sumakhasya‘
durch Opfer in unserer Stelle Recht behalten.

‘Was den im zweiten Theil des Verses angenommenen Gegen-
satz zwischen beiden Gottheiten anlangt, nimlich, dass der eine
davon der des Opfers Kundige und der andere der Sohn des
Himmels sein solle, so glaube ich, dass der Dichter damit den
ersteren von dem Rechte, Sohn des Himmels-zu sein, nicht aus-
geschlossen hat; denn wire dem so, so wiirde nicht derselbe
Dichter in den alsbald darauffolgenden Hymnen 182, 184, 1
alle beide Gottheiten ohne Unterschied ,,divo napdti‘ Sohne des
Himmels nennen. Der Dichter wollte hier offenbar eine Eigen-
schaft als vorzugsweise charakteristisch fir eine der beiden
Gottheiten hervorheben, die jedoch, wie die folgende Ueber-
lieferung darthut, auch beiden zuerkannt wird.

8, 10, 4 td yajnasyidhvarasya pracetasi .. yA.

Diese beiden, welche die Kundigen der Ceremonien des
Opfers sind. '

1, 164, 27 duhdm agvibhydm payo aghnyeyam si.

Diese Kuh mdge sich von den zwei A¢vins melken lassen ?).

Dass der Dichter ganz willkiirlich, der augenblicklichen
Eingebung folgend, diesen scheinbaren Unterschied zwischen
den zwei Zwillingen machte, ohne dass er irgend einer an-
deren Ueberlieferung tber die Abstammung derselben gefolgt

') Daran muss sich auch die gr. W. uay., urspriinglich ,,schlachten*,
die in den Wortern uey-ouce may-n, ngo-ucy-os uey-acpa, in dem Namen
May-awy etc. vorkommt, anschliessen.

2) Die Ag¢vins werden hier als zwei Adhvaryu der Gitter dargestellt;
vgl. auch 8, 8, 18, wo es heisst, dass sie die zwei Lenker der Opferhand-
lungen sind ,réjantau adhvardnam agvind®, wozu auch der Scholmnt be-
merkt ,a¢vinau hi devanidm adhvaryu “

2*
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ist, ldsst sich. aus den zwei folgenden Versen 5 und 6 desselben

‘Hymnus ersehen,, wo er in dem ersten den Wagen des. einen

von den Rossen des anderen unterscheidet und beiden Eigen-
schaften ganz nach freier Willkiir hervorhebt:

pra vim niceruh kakuho vagin anu picafigaripah sadandni
gamyah | hari anyasya pipayanta vijair- mathnd ra_)ansv a(;vma
vi ghoshaih ||.

Der herabellende (ekasya des emen) von euch der gewaltige 1),

1) Das ,kakuha* wird im P. W. fiir ein masculinum und als ,ein
Theil des (Streit-) Wagens, vielleicht der Sitzplatz* erklirt, von den indischen

Erklirern dagegen als Adjectiv iiberhaupt angesehen und dem ; mahant gross,
hervorragend** oder dewm , rabhas gewaltg* gleichgestellt (siehe Nr. 8. 3 und

Sayana in Rigveda, wo das Wort vorkommt). Wir kinnen uns iiber: die

wahre Bedeutung des Wortes nur dann Gewissheit verschaffen, wenn wir

zum Vergleich einige Stellen des Rigveda heranziehen und dann die Rich-
tigkeit der einen oder anderen der beiden Erklirungen daran priifen: -

5, 73, 7 ugro vam kakuho gayih ¢rinve yameshu samtanih | .

1,184 3 vacyantevam kakuha apsu jata yuga jlirneva varunasya bhireh ' .

Bringen wir jetat die vorher besprochenen Deutungen bei der Ueber-
setzung des Wortes sowohl im ersten als auch im zweiten Verse hier zur
Anwendung, so bekommen wir nach der Interpretation des P W. folgen-
den Sinn:

Euer machtlﬂer, stets eilender Theil des (Streit ) Wagens. (odel auch
Sitzplatz) wird beim Heranfahren wahrgenommen.

Eure zwischen den Wassern geborenen Theile des (Streit-) Wagens
werden gepriesen . . . . .

Nach derjenigen der indischen Commentatoren:

* Euer miichtiger, hervorragender, stets eilender (Wagen) wird beim
Heranfahren wahrgenommen. '

" Bure zwischen den Wassern geborenen, gowaltigen (Pferde) werden
gepriesen.

Dass letztere Uebersetzung den Vorzug verdient, ist auf den ersten
Blick klar; denn Niemand wird beim Heranfahren eines Wagens sagen
wollen. ,ich hore einen Theil oder den Sitzplatz des Wagens heranfahren*,
sondern den Wagen ; eben so wenig wird man von einem oder vielen Theilen
des Wagens oder auch von einem Wagen iiberhaupt sagen, dass er ge-
boren wurde. Dies lisst sich auch aus allen im P. W, mit der Bedentung
»des Theiles des Wagens* citirten Stellen des Rigveda orschen

4, 44, 2 vahanti yat kakuhiso rathe vam ||.

Wenn die hPrvonagomlon (Pferde) ench auf dem Wd"’t‘n fiithren.
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der goldfarbige (Wagen) moge zu unserer Wohnung kommen; die
Rosse des anderen, o Agvins, mdgen mit Kraft, mit Gewalt und
mit Stampfen die Luftkreise aufdampfen lassen (aufwirbeln machen).

1, 46, 3 vacyante vim kakuhdso jirniyam adhi vishtapi | yad vam
ratho vibhish patat ||. -

Eure gewaltigen (Pferde) preist man, wenn euer Wagen an der ¢wigen
Hohe des Himmels, (wie) durch Vigel (gezogen), dahin fliegt.

5, 75, 4 uta vam kakuho mrigah prikshah krinoeti vépusho.

Euer gewaltiges Thier verschafft wundersame Speise.

Aus dem Wort mriga dieser Stelle hat Grassmann geschlossen. dass
es ein ..hervorragendes Zugthier am Wagen der Agvinen** gab. Aber weder
hier noch in irgend einer anderen Stelle wird uns gesagt, dass die Agvins
irgend ein Zugthier an ihrem Wagen hatten. Ich denke, wir hitten darunter
zu verstehen , euer starkes Ross verschafft (den Menschen) wundersame
Speise (durch Regen)“, wie es anderswo heisst, dass es den Menschen
Getriinke verschafft (5. dariiber ‘den P“tr‘wraph sydie Ag:\ms als- Gotthclton
des Gedeihens'.)

Eine der im" P. W. mit der Bedeutung des Theiles des (Streit-) Wag,ens
citirten Stellen ist anch folgende: o

8, 6, 48 ud 4nat kakuho dnam ushtrﬁn aturyujo dadat |. gravasi
yadvam janam . o

Wollten wir nach der im P. W. gegebenen Bedeutung des Wortes den
Vers iibersetzen, dann bekidmen wir folgenden Sinn:

Der Theil des (Streit-) Wagens oder der Sitzplatz hat bis zum
Himmel durch Ruhm gereicht, (denn) er gab vier angesp'mntc hamclo und
das Yadu-Geschlecht (als Sklav en).

Diesc Uebersetzung ist dem Sinne nach ganz zu verw erfcn, denn wenn
der Rischi in den vorausgehenden Versen 46—47 sagt:

¢atam aham tirindire sahasram pargiv & dade | radhansi yadvénam ).

Ich habe von dem Tarindira dem Sohne des Parsu hundert und tausend
Geschenke von der Yadu - Nachkommenschaft (d. h., welehe er von den
Nachkommen des Yadu im Kriege pliinderte) erhalten.

trini ¢atdny arvatdm sahasri daga gondm | dadush pajriya sinme ||.

(Dle Fiirsten) haben dem Parja Samme dreihundert Pferde, zchn-
tausend Kiihe gegeben,

so kann -das ,kakuho** in unserem Verse, welches das Subject des
ganzen Verses ist, welches grossen Ruhm erreicht hat, weil es die Kamele
herschenkte und das Yadu-Geschlecht als Sklaven- hingab, nicht der Theil
des Wagens oder der Sitzplatz, sondern der vor allen anderen Menschen
hervorragende, der Fiirst oder der Konig sein. Es lisst sich somit nicht
bestreiten, dass das Wort ein Adjectiv ist, welches sowohl fiir lebendige
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In dem Zweiten dagegen den einen von dem Agvins und
zwar den dlteren der beiden Zwillinge von den Rossen des an-
deren trennt und die Eigenschaften der Gottheit betont:

pra vim ¢aradvan vrishabho na nishshat pérvir ishag carati
madhva ishnan | evair anyasya pipayanta vijair veshantir Grdhvé
nadyo na aguh ||.

Der Bejahrte von euch beiden1), der minnliche, der ge-
waltige, schreitet vorwirts, indem er Speise und sissen Trank
spendet; die mit Muth und Schnelligkeit eindringenden (Rosse)
des anderen mdgen strotzen und zu uns wie die aufgeschwollenen
Fliisse kommen?2). -

Sonach sehen wir, dass auch hier nichts vorliegt, was
gegen die allgemeine Ueberlieferung von der Abstammung unserer
Agvins spricht.

Jetzt aber erhebt sich von selbst die Frage: wer sind diese
zwei Sohne des Himmels oder wer ist das Zwillingspaar des
Vivasvat und der Saranyt und welchen Rang hatten sie unter
den arischen Gottern? Der Beantwortung dieser Frage ist der
folgende Paragraph gewidmet. ‘

§ 2
Ueber die urspriingliche. Bedentung der Agvins.

DPas Zwillingspaar des Vivasvat und der Saranyf, welches
unter dem Namen Ag¢vins in so vielen Hymnen des Rigveda
gepriesen wird, war schon den Einheimischen dem Namen so-
wohl als auch der Bedeutung nach ein Réithsel. Yaska (Nir.
12, 1) leitet seinen Namen aus der W. ,,a¢ durchdringen* her,
denn, wie er sagt ,, A¢vinau yad vyagnuvdte sarvim rasena anyo

jiyotishd anyah, sie heissen Agvins, weil sie alles durchdringen,
der eine mit Feuchtigkeit (und) der andere mit Licht.“ Aur-

ale auch leblose Dinge angewendet werden kann, gerade so, wie in der
Stelle, von der wir ausgingen, wo es als Adjectiv des Wagens des einen
von den Agvins gebraucht wurde, im Gegensatz zu den Pferden des anderen.
1) Das Wort ,¢aradvan‘* bedeutet eigentlich ,,herbstlich.*
2) Diese beiden Verse beziehen sich auf die Vorstellung von den
Agvins als Regengottheiten; siehe dariiber den betreffenden Paragraph.
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navibhas erklirt den Namen aus ,a¢va“ Pferd, indem er nach
Yiska also sich ausdriickt, ,a¢vair agvindv (sie heissen) A¢vins
von den Pferden her. Ableitungen, welche keinen Werth haben,
da der Name ,A¢vin“ nichts anderes bedeuten kann, als der
mit Rossen versehene oder der Reiter. Dann nach einer Frage,
wer die Agvins sind, fahrt Yaska fort und Hussert sich folgen-
dermassen iber ihre Bedeutung: ,Dyavd prithivyav* ity eke
,, horatrav* ity eke | ,siryacandramasiv ity eke ,rdjinau pu-
nyakritdvt ity aitihdsikah . Himmel und Erde?), so sagen
Manche; Tag und Nacht, sagen Andere; die Sonne und der
Mond, so sagen wieder andere; zwei tugendhafte Konige, sagen
die Erzihler von Legenden. ‘

Aus dieser Stelle ergibt sich deutlich, dass die indischen
Erklirer dber die Frage durchaus nicht einig waren und sich
iiberhaupt keinen klaren Begriff iiber die urspriingliche Bedeut-
ung dieser Gottheiten bilden konnten. Indem win eine eingeh-
ende Erorterung tber die ndhere Bedeutung dieser Gottheiten
vorderhand noch versparen, wollen wir doch zuerst nicht uner-
wihnt lassen, dass den indischen Erklirern aueh verschiedene
europdische gefolgt sind und ihre Ansichten iber diese Gott-
heiten gelegentlich ausgesprochen haben.

Lassen (Indische Alterthumskunde I, p. 762) adgt tiber
unsere Ag¢vins Folgendes: ,,Zu den Gdttern des Lichtes gehoren
auch die zwei A¢vin, die Reiter, welche mit den Strahlen der
Sonne ankommen und bei dem Anbruche der Morgenrdthe an-
gerufen werden; sie bedeuten die der Morgenrdthe
vorauseilenden Lichtstrahlen etc. Benfey in seinem
Glossar des Sima-Veda hilt sie fir den Morgen- und Abend-
stern, indem er bei dem Adjectiv ,,A¢vin‘ sagt ,,Dual. agvinau
N. p. eines gottlichen Zwillingspaares — in den Veden des

1) Vgl Catap. Br. 1V, 1, 5. 16 Atha yad ,,A¢vinau’* iti ime ha vai
dydvaprithivi pratyaksham agvinan | ime hi idam sarvam dgnuvitam '
Als Himmel und Erde sind die Agvins klar, denn sie (die Agvins und nicht
Heaven and Karth, wie Muir in orig. sansk, vol. 3 p, 234 iibersetzt) durch-
dringen alles (vel, diese Stelle mit jenen, wo Yéaska den Namen Agving
ableitet).
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Morgen- und Abendsternes, wie mir scheint — den Dioskuren
(dhnlich heissen sie divo napatd . ..) — steter Dual. weil selbst,
wenn nur einer gemeint, man sich doch des anderen als seines
nothwendigen Gefdihrten erinnern soll.* Roth (Zeitschr. d. D.
de Morgl. Ges. 1V. S. 425) tiussert sich dagegen iiber sie etwas
unbestimmt, wenn er sagt ,Sie (die Agvins) sind die ersten
Lichtbringer am Morgenhimmel, die auf ihrem Wagen
der Morgenrdthe voranedlen und ihr Bahn machen.* Weber
(Indische Studien V. S. 234 ff.) betrachtet sie als ,das der
ndrdlichen Halbkugel angehdrige Doppelgestirn der Dioskuren,
welches ... gerade bei Anbruch des Morgens am Himmel
stand und daher den durch die Schreken der Nacht und ihrer
Stirme bedringten Schiffern resp. Hirten oder Landleuten als
rettend und- hilfreich galt*. Max Miller (Lect. a. a. O.
p. 543) hilt sie, indem er einer der Ansichten der indischen
Erkldrer folgt, fir ,the day and the night“.

Jeder sieht, dass die Ansichten iiber diese Gottheiten,
welche der Gegenstand eines enthusiastischen Cultus der Ri-
schis waren, wie aus den zahlreichen ihnen gewidmeten Hymnen
des Rigveda zu schliesen ist, sowohl bei den indischen, als auch
bei den europdischen Gelehrten sehr bedeutend von einander ab-
weichen. Unsere Absicht kann es aber durchaus nicht sein, ein
selbstindiges Urtheil in der Sache zu fillen, oder solch grossen
Autorititen gegeniiber unsere subjective Ansicht geltend machen
zu wollen. Die aus jenen Hymnen des Rigveda, welche diesen
Gottheiten gewidmet sind, sich ergebenden Resultate jedoch
werden hoffentlich dariiber entscheiden, ob eine von beiden Par-
teien, die indische oder europdische, Anspruch darauf  erheben
darf, die Wahrheit xaz’ £foynp gefunden zu haben.

Wir werden jedoch nicht sofort zum Rigveda iberspringen,
sondern den von Yaska in systematischer Reihenfolge gegebenen
Gotterkatalog zum Ausgangspunkt nehmen und ihn als die
Briicke betrachten, die uns hintiber fiihren soll, im ausgesprochenen
Gegensatze zu Max Miller, (a. a. O. p. 539), der dem Yéska
nicht folgen zu miissen glaubt, weil derselbe sich nicht auf die
Hymnen des Rigveda bei der Anordnung des Katalogs berufen

Go 3IC



habe, wesswegen er auch nicht als Autoritit in dieser Bezieh-
ung gelten konne. ’
Im dritten Theil des Naighantuka, in welchem eine Zu-
sammenstellung simmtlicher Gotternamen nach ihren drei Ge-
" bieten: Erde, Luftraum und Himmel, sich findet, haben die A¢vins
die Stellung vor der Ushas und der Stryd d. h. der Morgen-
rothe eingenommen?). Im zweiten Buche des Nirukta, wo Ydska
diese Gottheiten, deren Gebiet im Himmel ist (atha ato dyus-
thanah devatah) bespricht, ist dieselbe Ordnung wieder befolgt,
indem Yéska sagt ,tdsim Agvinau prathamigiminau bhavatah
von diesen (Gottheiten) sind die Agvins die ersten, welche an-
kommen.** Damit nicht zufrieden, wollte er auch den Zeitraum
niher bestimmen, in welchem das Zwillingspaar erscheint und
seine Schiitzlinge von vielen Bedriingnissen und Triibsalen be-
freit, indem er daselbst sagt: ,tayoh kalah Grddhvam ardhvara-
trat prakdcibhdvasya anuvishtambham anu tamobhago hi ma-
dhyamo jyotirbhdgah &dityah|. IhreZeit ist aufwirls von Mit-
ternacht bis die Morgenvothe sich festgesetzt hat, denn der
Mittlere nimmt Theil an der Finsterniss, der Aditya nimmt
Theil am Licht.** Der Begrindungssatz des Ydska von hi bis
zum  Schluss ist kurz gefasst und leidet desswegen an einer
gewissen Dunkelheit. Soweit meine Kenntniss in diesem Punkte
reicht, ist derselbe von Vielen auf verschiedene Weise verstanden
und erklirt. Roth’s Uebersetzung (Erlauterungen zu Nirukta
S. 159) lautet also: ,,Die Finsterniss (in diesem Zeitabschnitte,
in welchem Licht und Finsterriss gemischt sind) fillt dem
Mittleren, das Licht dem Aditya zu“, womit er meint, dass
Yaska, Indra und Aditya (die Sonne) mit den A¢vins identifi-
cire. Kuhn (Zeitschr. f. vgl.-Sprch. 1. Bd. S. 442) erklart
das Wort ,madhyamo fir Agni. Max Miller (a. a. O.

"} Unter der .,saryah ist, glaube ich, nicht die Sonnv als Feminin
(Max Muller a. a, O. p. 588) zu verstchen, sondern die Morgenrithe
unter einem verschiedenen Namen Sie ist die siiryd, die gute Freundin
und Begleiterin uunseres Zwillingspaares, welche, wie es nach Yaska (ibi.
8) in einem Brahmana heisst, der Savitar dem Konig Soma oder dem Pra.
japati gab, Dariiber jedoch spiiter.
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p. 536) meint, dass,, Yaska seems to assign to the one the over-

eoming of light by darkness, to the other the overcoming of

darkness by light.* In der Anmerkung dagegen, wo er be-

merkt, dass die Worte des Yaska dunkel sind (the words of

Yaska are obscure) und dazu die Erklirung des Commentators -

anfiihrt, nimmt er an, dass die Worte ,,madhyama und uttama*
des Commentators den Indra und Aditya bedeuten; er huldigt
somit der von Roth ausgesprochenen Meinung. Muir (a. a. O.
p. 234) hilt sich so ziemlich an Roth und Max Miiller,
wenn er den oben angefiihrten Satz des Yaska also ibersetzt:
»Their time is subsequent to midnight, whilst the manife-
station of light is delayed, (and ends with the rising of the

sun idid. XII). The dark portion (ofthis time) denotes the in-

termediate (god=Indra ?), the light portion Aditya (the sun).

Goldstiicker (bei Muir a. a. O. p. 256) hingegen eignet sich eine

ganz andere Auffassung zu, wenn er diesen Satz also wieder

gibt ,for the middlemost A¢vin (between darkness and light)

shares in darkness, whilst (the other), who is of a solar nature

(aditya), shares in light.* Die ganze Schwierigkeit liegt, wie

es scheint, in dem ,,madhyamo*, worunter wir weder Indra, wie

ich glaube, noch Agni, noch gar die A¢vins zu verstehen haben.

Wiewohl sich Yaska sehr kurz ausdriickte, so konnen wir doch

durch das letzte Wort des Satzes ,,Aditya auf die richtige Er-

klirung des Ganzen gefihrt werden. TUnter dem ,,f\ditya“ ist
von Allen mit Recht die Sonne verstanden. . Wenn wir die von

Yaska angefithrten Erklirungen seiner Vorginger und zwar die

vorletzte betrachten, wonach Manche die Agvins fiir ,,srydcan-

dramasdv, Sonne und Mond* hielten, so finden wir gleich, dass

unser Commentator unter dem ,,madhyamo* nichts anderes ver-

standen hat, als den Mond.

Dies ldsst sich auch durch den dritten Vers bestitigen,

wo er, indem er denselben Unterschied macht, den einen ,,ma-

~dhyamo*, und den anderen ,,Aditya®, den gliicklichen Sohn des
Himmels, (s. oben pag. 16) nennt. Zur Erklirung desselben Verses
tihrt auch Sdyana (RV. 1, 181, 4) den oben citirten Ausspruch
von Nirukta an und sagt hei der Auslegung des ,,vam, yuva-
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yoranya eko madhyamasya antarikshasya putrasthaniyah*: der Eine
von euch ist der Sohn der mittleren Region* und bei ,anyah
’para uthamasthano ... dyolokasya . . . putrasthdniya Adityah*;
der Andere, der Sohn des Himmels der Aditya, ist in der hochsten
Region (s. auch oben S. 14 ff.) Daraus geht deutlich genug hervor,
dass Yaska der Meinung, welche die A¢vins mit der Sonne und
Mond identificirte, hier gefolgt ist, wonach wir dann auch den
vor uns oben angefiihrten Begriindungssatz so zu geben hitten,
»denn der Mittlere, der Mond, betheiligt sich an der Finster-
niss, der Aditya, die Sonne, nimmt Theil an dem Licht.

Dass sich Yéska aber selbst iiber die urspriingliche Bedeutung
der Agvins durchaus nicht klar und ausser Stande war eine
richtige Definition dariiber zu geben, ldsst sogleich der darauf
folgende Vers erkennen, den er zum Beweise dafiir angefihrt
hat, dass sie, wiewohl sie zu zwei verschiedenen Regionen ge-
horen, doch wihrend des Hellwerdens1) wie zwei schwarze
Bocke wandern und zu demselben Opfer angerufen werden:

vasdtishu sma caratho sitau  petviv iva | kadedam acvina
yuvam abhi deval agachatam ||.

Dass der Vers der Annahme unseres Erkldrers widerspricht,
ist leicht einzusehen; denn wie konnte ein Rischi das zusammen-
geborne und untrennbare Zwillingspaar, die Ag¢vins, mit dem
Mond und der Sonne identificiren und dabei glauben, dass sie,
und besonders die Sonne, wihrend der Morgendimmerung, ja
sogar wiahrend der Nacht, wie ein schwarzer Bock wandere und
bei dem Opfer mit dem Mond erscheine?

Dass Yéiska hingegen der alten Tradition folgend die Zeit
des Erscheinens der A¢vins richtig bestimmte, aber nicht, wie
Max Miller (a. a. O. p. 539) will, dass er ,the activity of
the one at the very beginning of day, and hence that of the

') Warum ich das ,vasatishu* mit Hellwerden und nicht mit Nacht
(Max Miiller a.a. O.p. 536 during the night) iibersetze und zwar gegen
Yéska, der bei der Erklirung dieses Verses das Wort in der Bedeutung
»Nacht* aunffasst, wenn er den eineh als Sohn der VasAtya, der Nacht, und
den anderen als den der Ushas, der Morgenrithe, nennt, werden wir unten
erfahren.
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other at the very beginning of night* setzte, werden wir aus
der Lectire der Hymnen des Rigveda’ kennen lernen. Die
Letzteren werden uns auch zu einer richtigen Beurtheilung der
Agvins die nothigen Beweisstellen liefern.

Bei der Untersuchung iiber die urspringliche Bedeutung
der Agvins gehe ich von der fir alle Naturreligionen giltigen
Thatsache aus, dass der Naturmensch seine Gottheiten regel-
missig zu der Zeit verehrt und ihnen Opfer darbringt, in welcher
di¢ Naturphinomena, wie Zwielicht, Morgenrothe, Helios etc.,
welche jene reprisentiren, periodisch wiederkehren. Nur auf
diesem Wege scheint mir ein tieferes Eindringen in das Ver-
stindniss ihres Mythus moglich zu sein.

Yéaska hat, wie wir schon sahen, ihre Zeit von Mltter—
nacht aufwirts bis zum Zeitpunkte, da die Morgendrdthe sicht-
bar wird, bestimmt. Nach den zahlreichen Hymnen des Rigveda,
welche den Agvins gewidmet sind, hat man sie am Schluss der
Nacht und unmittelbar vor der Morgenrdthe angerufen und ver-
ehrt. Die darauf beziglichen Stellen lauten:

1, 22, 1 prataryuji vi bodhayi¢vindv eha gachatim |. -

Ich erwecke die frihausgehenden Agvins, kommet hieher.

8, 9, 16 abhutsy u pra devyd sikam viciham acvinoh |.

Ich erwecke auf ein Mal mit hlmmllschem Gebete die
Acgvins.

17 pra bodhayosho agvini.

Erwecke, Ushas, die Agvins.

7, 72, 3 ud u stomiso a(;vmor abudhrad jimi brahmany
ushasa¢ ca devih |.

Die verschwisterten Brahma und die gottlichen Morgen-
rothen erwecken die Agvins. :

7, 73, 3 ¢rushtiveva preshito vim abodhl prati stomair
jaramdno vasishthah .

Der Vasishta [mit] Loblieder entgegensmgend, erweckt
euch, wie ein bereitwilliger Bote.

1, 46, 14 yuvor ushd anu g:nyam parijmanor updcarat | ritd
vanatho aktubhih |.

Die Ushas mdge nach eurer glinzenden Erscheinung, euch
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nach, die ihr herumwandelt, herbeikommen; ihr moget die Opfer
bei Nacht gern haben.

7, 71, 1, 2 apa svasur ushaso nag jihite rmaktl krishnir
arushiya panthim | agvimaghi gomaghi vim huvema diva
naktam ¢arum asmad yuyotam ||.

Die Nacht weicht der Morgenrothe, der Schwester, die
Nacht verldasst fir den Tag den Weg; wir rufen euch, an
Rossen und Kiihen reiche (A¢ving), Tag und Nacht, haltet von
uns das Unglick fern, kommet herbei etc.

1, 112, 24 adyitye ’vase ni hvaye vam.

Ich rufe euch bei der letzten Wache der Nacht?).

8, 26, 3 t4 vam adya havaimahe havyebhir vajinivasa |
parvir isha ishayantdv ati kshapah ||.

Wir rufen euch beide mit Anrufungen, Kraftverleihende
und viele -Nahrung Spendende, am Schluss der Nacht?).

6, 62, 1 stushe nari divo asya prasanticvind huve jara-
méno arkaih | yi sadya usrd vyushi jmo antin yuyiishatah pary
url varansi ||.

Tch preise die hervorragenden Minner dieses Himmels; ich,
der:Singende, rufe die A¢vins mit Lobliedern an, welch’ Morgend-
liche tiglich beim Auflenchten das rings die Enden der Erde
verhiillende, geriumige (Dunkel) entfernen.

7, 67, 2 agocy agnih samidhdno asme upo adrigran tawasag
¢id antdh | aceti ketur ushasah purastic chriye divo duhitur
jayamanah ||.

Der Agni, entziindet, flammte iber uns, die Enden des
Dunkels hat man gesehen; das vorausgehende Licht der Ushas,

1) Das Wort ,adyitye* ist im P. W,, wie auch von Grassmann
wungliickliches Spiel* iibersetzt. indem es ohne Zweifel von a-fdyut her-
geleitet, glanzlos bedeutet. Sdyana gibt es wieder durch das dyotanarahite
oder prakdganarahite — beim nicht festgesetzten Erhellen.

?) Grassmann hat das ,plirvi* mit , kshapah‘* verbunden und das
»ati als Prip, mit Accus. betrachtet, wonach er dann folgende Uebersetzung
gibt: ,,wir rufen euch viele Nichte = yiele Tage hindurch.* Das ati ist
aber, glaube .ich, als Adverbium und das kshapah als Genitiv zu fassen,
wonach es ,beim Entweichen der Nacht“ heissen muss. Nach Sayana
ist dasselbe dem ushah kéla ,.Zcit der Morgenrsthe gleich.
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welches aus dem Osten fiir den Glanz der Tochter des Himmels
geboren ist, wird bemerkt.

3 abhi vAm nfinam a¢vini suhotd stomaih.

Jetat, Agvins, wendet sich zu euch der Hotar mit Lob-
liedern.

10, 61, 4 krishn& yad goshv arunishu sidad divo napétigviné
huve vim |.

Wenn die schwarze (Nacht) unter den rdthlichen Kihen
(den Strahlen der Morgenrdthe) sitzt, rufe ich euch, Agvins,
Sohne des Himmels.

10, 8, 4 usha-usho hi vaso agram eshi tvam yamayor abha-
vo vibhdva |.

Denn Du, o Vasu (Agni), gehst jeder Morgenrdthe voran,
Du bist es, der den Zwillingen (den Ag¢vins) leuchtet?).

1, 183, 6 atdrishma tamasas piram asya prati vAm stomo
agvindv adhdyi | eha yatam pathibhir devayfnair vidyam esham
vrijanam jiradinum.

Wir erlangten das jenseitige Ziel dieser Finsterniss; euer
Loblied, Agvins, hat angefangen, kommet hieher etc.

Fast derselbe Vers wird auch in 1, 184, 6 und 7, 73, 1
wiederholt.

Auch der Wagen der Agvins soll am Schlusse der Nacht
erscheinen. :

4, 45, 2 ud vAm prikshidso madhumanta frate rathi agvisa
ushaso vyushtishu | apornuvantas tama & parivritam svar na gukram
tanvanta 4 rajah [|.

Eure mit Speise?) und Trank versehenen und von Rossen

) Max Miiller (a. a. O. 558) vindicirt diesem Verse folgenden
sonderbaren Sinn: ,Thou, 0 Vasu (sun), comest first at every down! thow
wast the divider of the twins i, e, of day and night, of morning and
evening etc. :

?) Nach P. W. ist das prikshdso lobendes Beiwort des Rosses, etwa
whurtig , behend.* Das ihm folgende Adjectiv madhumanta aber, welches
mit Sissigkeit oder fiberhaupt mit Trank versehen bedeutet, weist deutlich
nach, dass das prikshisa hier die Bedeutung ,,mit Nahrung versehen‘ hat,
wie auch die Commentatoren annehmen. Siehe jedoch dariiber unten den
Paragraph ,,die Ag¢vins als Gottheiten des Gedeihens.¢
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gezogenen Wagen erheben sich beim Aufleuchten der Morgen-
rothe, das umkreisende Dunkel entfernend und sich hell dber
den Luftkreis, wie die Sonne, ausbreitend.

Die Agvins werden vor der Morgenrothe angerufen:

5, 77, 2 pratar yajadhvam agvma hinota na sdyam asti
devayi ajushtam |.

‘Verehret die Agvins in der Friihe, entsendet (Anrufungen);
der Abend ist ncht fir die Gotter; er ist ihnen unangenehm.

1,184, 1 t4 vim adya tdv aparam huvemochantyim ushasi
vahnir ukthaih |.

Wir die Priester?) rufen euch beide heute und am kiinf-
tigen, leuchtenden Tag mit Lobliedern bei der Dimmerung.

1, 118, 11 have hi vim ag¢vind rdtahavyah cacvattamaya
ushaso vyushtau ||.

Demn ich der Opfernde rufe euch, A¢vins, beim letzter-
schienenen Aufleuchten der Morgenrdthe.

7, 68, 9 esha sya kirur jarate siiktair agre 'budhana usha-
sim sumanmi |.

Dieser euer Lobsinger, vor der Morgenrdthe erwachend,
preist euch mit Hymnen ete.

7, 69, 5 yo ha sya vim rathird vasta usrd ratho yujinah
pariyati vartih | tena nah c¢am yor ushaso vyushtau ny agvind
vahatam yajne asmin ||.

Euer Wagen, o Wagenbesitzende, welcher sich anspannend
mit der Ddmmerung ins Haus kommt, auf diesem fahret, o A¢vins,
7u unserem Opfer beim Aufleuchten der Morgenrdthe zut unserem
Glicke.

1, 47, 7 ato rathena suvritdi na 4 gatam sikam siiryasya
ragmibhih ||.

Kommet auf eurem gutgebauten Wagen hieher zugleich
mit den Strahlen der Sonne.

10, 40, 8 pratar jarethe jaraneva kapavu vaqtnr vastor
Vajdtd gachatho griham |.

1) Ueber der Bedeutung dieses Wortes sieh Max Miiller ,Transl, of
the Hymns to the Maruts® p. 25 ff.
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Frih kommet jeden Morgen, o Verehrungswiirdige, nach
Hause, wie zwei Greise auf einem Wagen 1),

3, 20, 1 acvind . .. vyushtishu havate vahnir.

Der Priester ruft die A¢vins beim Hellwerden an.

4, 13, 1 yatam acvind sukrito duronam ut siiryo jyotisha
deva eti ||.

Ihr, Agvins, kommet zu der gutgebauten Wohnung; die
Sonne geht durch das Licht des Himmels auf.

5, 76, 1 4 bhaty agnir ushasim anikam ud vipranidm de-
vayd vico asthuh | arvdicA nGnam rathyeha yitam pipivinsam
agvind gharmam acha ||.

Agni, der Beginn?) der Morgenrdothe leuchtet, die gotter-
freundlichen Loblieder der Singer haben sich erhoben; kommet
nun, o Acgvins, die ihr auf Wagen fahret, herwirts ete.

5, 77, 1 prataryavapa prathamid yajadhvam purd gridhrad
ararushah pibatah | pratar hi yajnam ag¢vinid dadhate ete.

Verehret die am ersten in der Friih Kommenden, denn die
Agvins empfangen das morgendliche Opfer.

6, 62, 11 4 paraméibhir uta madhyamabhir niyudbhir yatam
avamabhir arvdk | drilhasya cid gomato vi vrajasya duro etc.

Kommet hieher entweder auf den hochsten oder auf den
mittleren oder auf den untersten Gespannen; erdffnet die Thiire
des fest geschlossenen, an Kiihen reichen Stalles etec.

Auf die Sitte, die A¢vins vor der Morgenrdthe anzurufen,
weist auch dieser Vers hin; der Rischi hat mit einem wahrhaft
poetischen Bild in dem zweiten Theile des Verses darauf hin-
gedeutet; er fordert die Agvins auf die an Strahlen reiche Morgen-
rothe, welche wie Kiihe in einem Stalle eingesperrt und fest-
gehalten war, zu befreien, d. h. sie sollen nach dem Lauf der
Natur der Morgenrothe Bahn machen. .

Auch der Wagen der Agvins fihrt vor der Morgenrothe
zu” Opferhandlungen herab und wird um diese Zeit ebenfalls
angerufen.

1) In P. W. 1st das kdpaya nicht angegeben; von Grassmann hin-
gegen ist es als Wagen iibersetat.
?) Das anfkam bedeutet nach Siyana mukbam ,Beginn.
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1, 34, 10 4 nisatys gachatam hiyate havir madhvah pibatam
madhupebhir asabhili | yuvor hi pirvam savitoshaso ratham
ritdya citram ghritavantam ishyati |I.

Kommet, Nésaty4, hieher, das Opfer wird dargebracht;
* trinket Sissigkeit mit dem Sissigkeit schliirfenden Munde; denn
der Savitar schickt vor der Morgenrothe euren mit Butter be-
strichenen Wagen zu den Opferceremonien.

8, 9, 18 yad usho yasi bhdnuna sam sfiryepa rocase | 4 hé-

yam agvino ratho vartir yiti nripdyyam |[i.

Wenn du, Morgenrdthe, gebst und durch Licht mit der
Sonne leuchtest, so kommt schon der Wagen der A¢vins zu dem
die Minner schirmenden Haus herbei.

5, 75, 9 abhid ushd rugatpacur agnir adhiyy 11tv1yah|
ayoji vam ... ratho dasrdv. Die Morgenrothe (nach Siy. vy-

- ushtir das Morgengrauen) ist schon da; der glinzende Schafe
habende (d. h. der glinzende Strahlen habende) Agni, der des Ritus
kundig ist, ist hingelegt; euer Wagen, o die Feinde Ver-
nichtende, hat sich angespannt etec. ‘

‘ Vgl. nech die Stellen 4, 43, 3. 10, 40, 1. 41, 1. 42, 2.
5, 76, 2. Aus diesem Grund heissen die A¢vins auch usra die
Morgendlichen '6, 62, 1. 4, 45, 1 etc. und der Wagen derselben
prataryujam frih anspannender, prataryavanam frih kommender
(10, 41, 2) und usraydmé frih ausgehend; vgl. auch 8, 10, 4.

JIn allen diesen Stellen ist die Zeit, in welcher das Er-
scleinen der Agvins Statt hatte, genau bestimmt und abgegrinzt.
Wir sehen, dass die Rischis mnoch bei Nacht die Agvins an-
rufen, um sie, als ob sie noch im Schlafe ligen, zu erwecken.
Desgleichen werden dieselben angefleht, die Morgenrothe, welche
von ihnen eingesperrt' gehalten wird, zun befreien, damit sie ihnen
folgt. Auch bei der letzten Wache oder am Schlusse der Nacht

d. h., wenn die Nacht vor dJen Strahlen der Morgenrdthe
schwindet und ihnen weicht, werden sie zum Opfer eingeladen;
der schon entziindete Agni soll ihnen dabei vorausleuchten; sie
oder ihr Wagen werden aufgefordert das die ganze Erde ver-
hiillende Dunkel zu entfernen und sich hell iiber den ganzen
Horizont auszubreiten ete.

Myriantheus, Agvins. 3

Google



— 94 =

Es geht daraus hervor, dass die Zeit ihres Erscheinens
nicht so weit in die Mitternacht zuriick ™ zu verlegen ist, wie
Yaska annahm, sondern dass dieselbe, einerseits am frihen
Morgen, wenn die tiefe Nacht allmélich zu entweichen beginnt,
anfangen und andrerseits mit dem vollendeten A ufgang der Morgen-
rothe abschliessen muss.

In manchen Stellen wird wohl von den verschiedenen Dich-
tern der Lieder des Rigveda, was die Aufeinanderfolge der
Naturerscheinungen anlangt, keine strenge Ordnung eingehalten.
Daher lesen wir bald, dass die Morgenrthe den Agvins vor-
ausgeht.

8, 5, 1, 2 drad iheva yat saty arunapsur aqi(jvitat | vi
bhanum vigvadhétanat || 2. nrivad dasrd manoyuja rathena pri-
thupajasd | sacethe ag¢vinoshasam ||.

Wenn die leuchtende Morgenrdthe aus der Ferne, als ob
sie da sei, das Licht nach allen Richtungen hin ausbreitet, so
folgt, ihr Agvins, wie Minner, der Morgenrothe auf eurem Wagen,
welcher sich nach eurem Willen abspannt und weit glinzt.

7, 72, 4 vi ced uchanty a¢vind ushdsah pra vAm brahméni
karavo bharante | ardhvam bhanum savitd devo agred bribad.

Die Morgenrothen gehen auf, o Agvins, euere Verehrer
bringen euch Brahmana dar; der gottliche Savitar hat seinen
stolzen Glanz angenommen etc.

Oder, dass nach dem Agni zuerst die Sonne, dann die
Morgenrothe und zuletzt die Ag¢vins erscheinen:

1, 157, 1 abodhy agnir jma ud eti siryo vy ushd¢ candrd
mahy avo arcishd | Ayukshatdm acvind yatave ratham préjavid
devah savitd jagat prithak |.

Der Agni ist erweckt, die Sonne geht aus der Erde auf;
die glinzende und méchtige Morgenrdthe offenbarte ihre Strahlen,
die Acvins haben ihren Wagen angespannt, um zu kommen ;
der gottliche Savitar hat jedes Lebendige zur Thatlgkelt gerufen.

Diese Stellen diirfen uns jedoch durchaus nicht bestimmen,
unsere bis jetzt iber die Zeit der Erscheinung der Agvins vorge-
tragene Ansicht dber den Haufen zu werfen; denn der bis jetzt un-
veriandert gebliebene Gang der Natur lehrt zur Geniige, dass
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die aus den obigen Citaten etwa gezogenen Schliisse fiir unsere
Beweisfilhrung von keinem Belang sind.

Nur wenn wir an der Zeit der Erscheinung unserer A¢vins
festhalten, werden wir zu einem richtigen Verstindniss ihrer
Bedeutung, sowie ihres Mythus gelangen. Es wird, glaube ich,
Niemand die Behauptung wagen diirfen, dass man eine Natur-
erscheinung zu einer anderen Zeit, als zu der ihres Erscheinens
angerufen und verehrt hat. Auch ist nicht anzunehmen, dass
man zwei verschiedene und in zwei getrennten Zeitriumen offen-
bar werdende Naturerscheinungen in Gedanken sich zusammen-
gestellt und, nachdem man beim nihern Vergleiche eine Aehn-
lichkeit zwischen ihnen wahrgenommen hatte, sie als ein unge-
trenntes, zusammengeborenes Zwillingspaar betrachtet und daher
in der Zukunft zusammen angerufen und angebetet habe. Das
'wire aber keine primitive Idee, sondern nur die That eines in
systematischer Weise philosophirenden Kopfes ; wir wiirden dabei
unsere Gottheiten zum Product einer weit spiteren Zeit machen
missen, wozu jedoch, wie wir noch sehen werden, uns Nichts
berechtigt. .

Dem Naturmenschen, in dessen Anlage dieser Keim oder
die urspriingliche Idee des ganzen Mythus wurzelte, muss eine
einzige Naturerscheinung als doppelt und zu gleicher Zeit ent-
stehend den Eindruck gemacht haben. Nach dem Gefiihle,
welches dieselbe bei ihm wach gerufen, bildet sich dariiber in
ibm die Vorstellung eines iibernatiirlichen Wesens aus, das er in
der Zeit zwischen Nacht und Morgenrothe anrief und verehrte.
Demnach hitten wir die Entstehung der A¢vins in diesem und
nicht einem anderen Zeitraum zu suchen.

Unsere Untersuchung, wie wir sie bis jetzt itber die ur-
spriingliche Bedeutung der A¢vins gefihrt haben, ist wohl zu
dem Punkte gelangt, von dem aus, wie ich glaube, sich die
Frage, welche Idee der Entstehung unserer Gottheit zu Grunde
liegt, entscheiden ldsst. Es wird leicht zu errathen sein, dass
wir in dem einerseits von der Nacht und anderseits von der
Morgenrdthe begrenzten Zeitraume keine andere Krscheinung
doppelter Natur zu suchen haben, als diejenige, welche aus

3‘
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Dunkel und Licht gemischt ist, d. h. das Zwielicht. Dieses
muss die Veranlassung zur Entstehung unserer Gottheiten ge-
geben haben. Eine solche Erscheinung, welche Theil am Dunkel
und am Lichte nimmt, sind die A¢vins, welche — oder auch
deren Wagen — der Savitar zu den Friihceremonien voraus-
schickt und ihnen die Ushas oder die Sirya, seine Tochter,
folgen lasst.

Manchem mag unsere Beweisfiihrung auf den ersten Blick
gewagt und unzuldssig erscheinen, zumal wir die Existenz dieser
Gottheiten, die der Gegenstand eines so ausgebildeten Cultus
waren und an deren Namen so manche Legende angekniipft ist,
von einer so unbedeutenden Naturerscheinung abhingig machen,
Alle Umsténde jedoch sprechen fiir unsere Annahme, sowie auch
das Verhiltniss zwischen ihnen und der Sarya.

Es ist nicht zu bezweifeln, wie ich glaube, dass die Sﬁrya
die Tochter des Savitar die Morgenrdthe unter einem andern
Namen ist. Um sie freiten der Ueberlieferung nach die beiden
Agvins und werden von ihr als Gatten erkoren.

7, 69, 4 yuvoh criyam pari yoshavripita stro duhita pari-
takmyayam |.

Das Madchen, die Tochter des Strya, wiahlte sich euere
Schonheit aus beim Morgendunkel.

1, 119, 5 yavor ag¢vind vapushe yuvdyujam ratham vani
yematur asya ¢ardhyam | & vim patitvam sakhydya jagmushi
yoshavrinita jenyd yuvim pati }|.

Beide riithmenswerthe 1) (Pferde) tragen euren durch euch
Beide bespannten, wunderbar zu schauenden (Jadue idéodar)
Wagen zum Ziel; das Médchen, edler Abkunft, welches in Freund-
schaft zu eurer Eheverbindung kam, wihlte sich euch beide zu
Minnern aus.

1, 117, 13 yuvo ratham duhitd siryasya saha ¢riyd na-
satydvrinita ||.

') Nach P. W. soll das ,vani* die Stibe am Wagen bedeuten, nach
Sayana - hingegen ,,pragasyav agvan* — dio rithmenswerthen Pferde; cs
scheint von der W. ,van wiinschen' herzustammen.
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Die Tochter des Sarya wihlte euren Wagen, o Nésatya 1)
mit Glick. o

4, 43, 6 tad 0 shu vim ajiram ceti yinam yena pati bha-
vathah siryayah ||.

Der rasche Gang (eurer Pferde), durch den ihr die Ménner
der Saryd geworden seid, ist wohl bekannt.

1, 34, 5 trishtham vam sfire duhitd ruhad ratham |l.

Die Tochter des Surya bestieg euren mit drei Plitzen ver-
sehenen Wagen.

1, 116, 17 4 vim ratham duhiti stryasya karshmevati-
shthad arvatd jayanti | vigve devd anv amanyanta hridbhih sam u
¢riyd nasatyad sagethe ||. ‘

Die Tochter des Stryad bestieg euren Wagen als Ziel des
Wettlaufes (damals), als ihr zu Wagen siegtet; alle Gotter be-
willigten es von Herzen; ihr, o Nésatyd, folgtet mit Glick?).

4, 43, 2 ratham kam A4hur dravadagvam acum yam str-
yasya duhitavrinita ||.

Welchen schnellen, von raschen Rossen gezogenen Wagen hat
manangerufen? (Den) welchen die Tochter desSiryasichauswihlte.

1, 118, 5 & vam ratham yuvatis tishthad atra jushtvi nard
duhita saryasya |.

1) Das Nasatyd kommt immer in Dual. vor als Bezeichnung der Ac-
vins und bedeutet von na-a-satya — die nicht triigerische, wahrhafte.

?) Einen ganz verkehrten und dem Text nach nicht zu rechtfertigen-
den Sinn hat der Verfasser des Buches ,,die Thiere in der indogermanischen
Mythologie® Seite 23 in diesen Vers gelegt, indem er sagt ,die Tochter
der Sonne ist beim Wettrennen die erste, welche unter dem enthusia-
stischen Beifall der Gotter das Ziel erreicht. Anlass dazu scheint Muir's
Uebersetzung (a. a. O. p. 236) gegeben zu haben, welche lautet: ,,The
daughter of the sun stood upon your chariot, attaining first the goal, as if
with a race horse etc.* Diece Uebersetzung aber spricht gegen die ganze
Ueberlicferung, dic besagt, dass die A¢gvins und nicht die Stryd um den
Besitz der letzteren den Wettlauf liefen, und dass die Siirya erst dann ihren
Wagen bestieg, nachdem dic Agvins gesicgt hatten. Uebrigens bedeutet
das jayanti® nicht ,attaining first, wic es von Muir iibersetzt wurde,
sondern ,,sicgend von ,ji siegen® und steht hier als Dual., welcher sich
auf die Agving bezieht.
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Dort bestieg, o Manner, die jugendvolle Tochter des Strya
euren Wagen.

5, 73, 5 a yad vam sryd ratham tishthad raghushyadam
sadd |.

Als die Stryd euren stets eiligen Wagen bestieg etc.

6, 63, 5 adhi ¢riye duhbiti siryasya ratham tasthau pu-
rubhujé ¢atotim | pra mayabhir mayind bhatam atra pard nritt
janiman yajniyinim ||.

6 yuvam ¢ribhir dargatabhir abhlh ¢ubhe pushtim dhathuh
siryayah | pra vam vayo vapushe ‘nu paptan nakshad véni su-
shtutd dhishnya

Die Tochter der Sonne bestieg, o vielbesitzende, lieblich
euren unzihlige Hiilfe bringenden Wagen; ihr, o erfindungsreiche
lebhafte f) Minner, hattet dort durch Erfindungen die Oberhand
bei dem Erscheinen?) der Opferwiirdigen (= der Gaotter).

Durch diese segenswerthen Vorziige habt ihr den Preis
nach dem Wunsche der Sarya davon getragen; eure I’ferde flogen
dahin (zum Ziel), das Lob, o sehr gepriesene Freigebige, er-
reicht euch.

8, 8, 10 4 yad vim yoshand ratham atlshthad vajinivast |
vigvdny ag¢vind yuvam pra dhitiny agachatam ||.

Als das Médchen (die Saryd) euren Wagen, o Kraftver-
leihende, bestieg, erreichtet ihr alle eure Wiinsche *).

1, 119, 2 4 vam dGrjani ratham agvinéruhat |.

Die Urjani4) bestieg euren Wagen.

1) Das ,nriti von nrit bedeutet eigentlich ,, Tanzende“, wie es auch
Sayana erklirt hat, indem er sagt: ,.nrityantiu, die Tanzende."

) Das ,janiman“ bedeutet nach Grassmann ,,Geburt oder Ursprung®
nach Siyana hingegen ,pradurbhare, Erscheinen‘’. Diese Bedeutung passt
fir unsere Stelle ganz gut weil der Inhalt derselben, wie es mir scheint,
sich auf die Legende bezieht, wo die Ag¢vins die Sirya auf ihrem Wagen
vor den andern Gottern forttragen, s. unten. )

%) Nach Grassmann soll der zweite Theil dieses Verses also iibersetzt
werden ,,gehet an alle eure Andachten.*

4) Nach P. W. ist drjani wohl arja (Nahrung) personificirt. Aus
Parallelstellen lisst sich aber erseken, dass wir darunter keine Nahrung zu
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7, 69, 3 vi vim ratho vadhvd yadaméino ’ntdn divo ba-
dhate vartanibbyam ||.

Euer Wagen, der euch im Vereine mit eurer Gattin fiihrt,
dringt die Enden des Himmels durch beide Rédder auseinander.

8, 22, 1 O tyam ahva 4 ratham adyi dansishtham ataye |
yam ag¢vind suhavd rudravartani 4 stryayai tasthathuh ||.

Ieh rufe heute den sehr wunderkriftigen Wagen um Hiilfe
an, welchen die angerufenen Rudravartanil) mit der Strya be--
stiegen.

Lasst sich wohl durch eine andere Auffassung als durch
die unsrige das Verhiltniss der Ag¢vins mit der Saryd in
iiberzeugenderer Weise erkliren? Man sieht, dass unter diesem
Verhiltniss nichts anders als ein symbolischer Ausdruck zweier
ganz unmittelbar aufeinanderfolgender Naturerscheinungen zu
verstehen ist. 'Wenn nun die Saryad die Morgenrithe ver-
sinnlicht, so missen wir auch eine doppelte und solarische
Naturerscheinung suchen, welche in der Friihe vor dem Aufgang
der Sonne regelmissig erscheint, und welche zur Morgenrothe
in enger Beziehung steht. Als solche aber konnen weder Mond
und Sonne, noch Tag und Nacht gedeutet werden, sondern
nur das Zwielicht. Diese Vorstellung von einem Bund zwischen
diesen Gottheiten mag folgender Thatsache ihre urspriingliche

Entstehung verdanken: Da die A¢vins als Reprisentatoren des
Zwielichtes unter den tibrigen Lichtgottheiten am Himmel zu-
erst erscheinen und am ehesten unter diesen wieder weichen,
die Morgenrothe hingegen ihnen unmittelbar folgt und beim
Aufgange der Sonne zugleich mit ihnen verschwindet, so hat
gich daraus urspriinglich der einfache und bildliche Ausdruck
gebildet: Die Morgenrothe verschwindet mit den Ag¢vins auf
ihrem Wagen, weil die A¢vins zuerst das Ziel (d. h. ihre tig-
liche Laufbahn) erreichten. Daraus aber entstand allmihlich

verstehen haben, sondern die Stryé; so ist es auch von Séyana verstanden
wenn er sagt: ,slryasya duhitd, die Tochter des Helios*, wonach der
Sion ,,die nahrungspendende Morgenréthe'* sein muss

1) Vgl. auch 2, 8, 14, 4, 44, 1. 7, 68, 3 u. 5. w.
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die Vorstellung von einem Liebesverhéltniss zwischen diesen Gott-
heiten und wieder manche andere Legende, welche die Existenz
der Agvins in der arischen Gotterwelt vor der Periode der
Trennung der arischen Stimme leugnen will, mag sich daraus
herleiten lassen. .

Schon im Rigveda finden wir nicht mehr den primitiven

und einfach bildlichen Ausdruck; wir lesen, dass um die Sarya

- ein Wettlauf veranstaltet worden sei, und dass die A¢vius, nach-
dem sie das bestimmte Zicl erreicht, als Sieger sie vor allen
Gottern als Preis zur Gattin bekommen, oder dass die Stiryd
selbst die A¢vins sich zu Mannern beim Morgendunkel er-
wihlt hitte. Aber auch diese Heirath der Agvins mit der
Saryd ist mit der Zecit in Vergessenheit gerathen.

Im zehnten Buche des Rigveda finden wir nur leise An
spielungen darauf. Im 85. Ilymnus desselben Buches lesen
wir in den Versen 8, 9, 14 und 15, dass die Agvins nur Freier
der Sirya waren, als Briutigam hingegen Soma und Agni der
Fiihrer. Aus dem 9. Verse ist sogar zu schliessen, dass nicht
die Agvins die Stryd zur Frau bekommen, sondern, dass ihr
Vater Savitar sie dem Soma zur Gattin gab; der Vers lautet:

Somo vadhiiyur abhavad agvinistim ubhi vard | siryam
yat patye cansantim manasi savitddadat |i.

Soma war der Briutigam, die Ag¢vins waren Beide Freier
der Surya, als der Savitar die im Geiste' Einwilligende dem
Gatten gab.

In Ait. Br. (4, 7—8), wo diese Legende wiederholt wird,
ist nicht mehr die Rede von einem Verhiltniss zwischen den
Agvins und der Suryd, sondern es tritt nur Soma in den
Vordergrund. Hier lisst man nimlich, indem man vom Rig-
veda (6, 73, 5—6) ausgeht, alle Gotter als Freier der Sarya
kommen, als Prajapati, heisst es hier, seine Tochter Saryd Si-
vitri mit-dem Soma Konig verheirathete, Als Preis im Wett-
laufe figurirt hier nicht die Saryd, wie wir schon aus dem
Rigveda erfuhren, sondern die nach dem. vahatum derselben
(= Dinge; siehe Haug’s transl. p. 270) gemachten Tausend
(Verse) und diese gewinnen jetzt die A¢vins als Sieger im Wett-
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lanfe, wesswegen sie auch das Ag¢vina (castra) genannt wurden
(8 yad agvind ud ajayatim. tasmad etad A¢vinam ity dcakshate
etc.). Weil die Gotter, heisst es hier, nicht einig dariiber sein
konnten, wem unter ihnen dieses A¢vina ¢astra gehore, so hdtten
sie um den Besitz derselben einen Weitlauf angestellt, in welchem
derjenige von ihnen, welcher das bestimmte Ziel zuerst erreichen
wiirde, als Sieger das A¢vina castra erhalten sollte. Die Agvins
hitten sich in diesem Wettlaufe aber auf ihrem von Eseln ge-
zogenen Wagen ausgezeichnet und so auch das A¢vina castra
gewonnen, nachdem jedoch Agni, Ushas und Indra ihnen Platz
gemacht unter der Bedingung, dass sie auch Theil daran nehmen
diirften.

Wir sehen, dass hier die vedische Legende ganz und gar
verdunkelt und in Vergessenheit gerathen ist, und dass an deren
Stelle eine andere trat, in welcher die Speculation der Brah-
manen iiberwiegt. Diese fanden noch den Brauch vor, nach
welchem man die Ag¢vins in der Friihe mit Agni, Ushas und
Stryd zum Soma-Trinken anzurufen und ihnen immer zu dieser
Zeit Opfer darzubringen pflegte; weil sie aber weder von ihrer
urspriinglichen Bedeutung noch von dem Rang, den sie unter
den arischen Géottern einnahmen, ein richtiges Verstindniss be-
sassen, so suchten sie dicselbe naiver Weise sich so zu erkliren,
dass sie sagten, die Gotter hiilten, -und besonders Indra, den
A¢vins erlaubt, ein Opfer, das A¢vina ¢astra, unter den iibrigen
(1ottern zu gewinnen.

Diese Speculation oder besser dieser Unfug spielt auch noch
in der spiteren Brahmanen-Literatur eine Rolle, und ward der-
maassen auf die Spitze getrieben, dass man dadurch jede Spur
der urspriinglichen Legende verlieren wiirde, hitte man nicht
iberall den Namen des Opfers beibehalten.

In der Taittiriya safihitd (VI, 49, 1)1) wird erziihlt, dass
die Agvins auf folgende Weise das Agvina-Opfer gewonnen
hitten: Der Kopf des Opfers war abgeschnitten; die Gotter
sagten zu dem Agvins, ihr seid Aerate, setzet den Wopf des

1) Herausgegeben von Weber: Indische Studien, Bd. 11 und 12,
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Opfers wieder zurecht; diese antworteten. Wir flehen um die
Gewihrung einer Bitte, .es moge auch fiir uns ein Opfer er-
richtet werden ; die Gotter gewdhren ihnen das A¢vina-Opfer, nach-
dem sie den Kopf des Opfers aufgesetzt hatten. Als das Agvina-
Opfer auf diese Weise gewidhrt worden war, sagten die Gotter
von den Agvins. Diese zwei sind unrein, weil sie mit den Menschen
als Aerzte verkehren. Desswegen darf kein Brahman den Arzt
machen ; denn wenn Jemand ihn macht, ist er unrein und nicht
opferfihig, Nachdem sie durch das Bahishpavamana1) die -
Agvins gereinigt hatten, nahmen sie fiir dieselbe das A¢vina-
Opfer 2).

Fast die ndmliche Erzihlung ist uns auch in Catapatha
Brahmana (1V, 1, 5, 1 ff.)3) erhalten, nur mit dem Unterschied,
dass sie hier mit der Geschichte des Rischi Cyavina des Rig-
veda verkniipft ist, den die A¢vins aus einem alten Mann wieder
jung gemacht haben sollen. (Siehe dariiber unten.) In der an-
gegebenen Stelle heisst es ndmlich, die Ag¢vins seien zu den
Gottern gegangen und hitten das A¢vina-Opfer nach der Her-
stellung des Opfers erhalten, bei welcher Gelegenheit sie auch
die zwei adhvaryi des Opfers geworden4). Dies sei auf die
Ermahnung des Rischi Cyavéna (v. 13) geschehen, welcher ihnen
sagte : ,,Sie sind unvollstindig und unvollkommen darin, dass die
Gotter in Kurukshetra ein Opfer ausfihrten, und dass sie beide
davon ausgeschlossen waren.‘5)

1) Wie dieses Bahish-pavaména-stotra ist, siech Haug's translation
in Ait. Br. p 120, note 18.

2) Vgl. auch Haug's Ait. Br. transl, p. 41, 18.

3) Herausgegeben von Weber 1855. Berlin.

4) Vgl R. V. 8, 8 18 und Ait. Br.

) Siehe auch im Mahébharata das Vanaparva 10, 316 ff. und das
Anugisanaparva 7, 806 ff., wo dieselbe Geschichte erzihlt wird. Um hier
aber zu beweisen, dass die Rischis auch iiber die Gotter Gewalt iiben kionnen,
lisst man den Rischi Cyavina Indra auffordern, dass er die A¢vins mit
allen andern Goittern am Somatrank Theil nehmen lasse. Als aber Indra
seiner Aufforderung nicht nachgeben wollte mit der Behauptung, dass die
Agvins den Gottern nicht gleich wiren, brachte der Rischi alle Gotter dazu
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Zur Entstehung dieser Erz#hlungen hat ohne Zweifel die
von uns oben beriibrte Ursache Anlass gegeben. Schon die
Benennung des-Opfers, um dessen Erlangen von den Agvins es
sich in allen diesen Erzdhlungen handelt, ungeachtet der Art und
Weise, wie sie es erlangt haben, leitet auf Ait. Br. als Quelle
des Ganzen hin. v

Es ist in der That auffallend, dass man schon in den
altesten Zeiten bei der Frage iiber das eigentliche Wesen unserer
Gottheiten, trotz der zahlreichen Zeugnisse, welche iiber diesen
Punkt in den vedischen Liedern erhalten sind, sich nicht mehr
die richtige Antwort zu geben vermochte. Daher datiren auch die
Bemihungen der dltesten Grammatiker, wie wir aus dem Bericht
des Yaska (s. oben S. 23) schliessen konnen, ihre urspriingliche
Bedeutung zu ergrinden. Aber weit entfernt — auch abge-
sehen von dem falschen Princip, das sie zum Ausgangspunkt
in der Frage machten — zum besseren Verstindniss derselben
etwas beizutragen, riefen sie vielmehr, wie uberhaupt die diese
Gottheiten betreffende nachvedische Literatur, einen solchen
Wirrwarr hervor und verbreiteten um sie einen solchen die
wahre Gestalt verhiillenden Nebel, dass man ohne die vedischen
Lieder zur Annahme versucht sein miisste, die A¢vins mochten
nicht zur arischen Gotterwelt zéihlen, sondern erst spiter nach
der Trennung der arischen Volker durch die Rischis und zwar
durch den Cyavédna eingefiihrt worden sein. Doch nicht blos
aus der vedischen Ueberlieferung, sondern auch aus derjenigen
der anderen verwandten Volker lisst sich, was im Fol-
genden unsere Aufgabe sein soll, der sichere Beweis fiihren,
dass unsere Gottheiten ein Gemeingut aller indogermanischen
Volker waren.

Beginnen wir zu dem Zwecke mit der iranischen Gotter-
welt, so finden wir im Zend-Avesta dieses Zwillingspaar als
Genien unter dem Namen ,a¢pind yavind beide Jingling A¢-

sich zu berathschlagen. wie sie Indra iiberreden konnten. Darauf machte
Indra dem Rischi eine Verbeugung und auf diese Weise bekamen die Agvins
Theil am Opfer.
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pins* an drei Stellen Haptan Yasht II, 3 und 8, Yagna 42, 2,
angerufen. Spiegel (Uebersetzung. zu Zend-Avesta) von der
Pahlevi-Uebersetzung, welche lautet: ,Afziintkashi gurtdkdyam
= die auf die Gerste beziigliche Vermehrung* ausgehend, hat
sich allerdings mit Bestimmtheit gegen eine derartige Auffassung
dieser Stellen erklirt und zwar desshalb, * weil nirgends sonst,
wie er sagt (Bd. 2 p. 141, Anm. 5 und Bd. 3 p. 34 Anm. 3)
eine Andeutung dieses Glaubens bei den Parsen sich findet.
Aus diesem Grunde gibt er auch die Uebersetzung der ersten
Stelle ,,die Jiinglinge zu Pferde* auf und schligt dafir in der
Anmerkung 5 folgendes vor: ,Die vollen Getreidearten*; die
zweite und dritte Stelle hingegen iibersetzt er entweder mit
»fir die Getreidefriichte, welche Pferde betreffent (3) und mit
»das Getreide, das auf die Pferde Bezug hat (8) oder wie es
in der Note 3 steht, mit ,,die Futterkriuter. Wollten wir auch
zugeben, dass Spiegel moglicher Weise im Rechte wire, und dass
der geniale Burnouf, der schon lang in diesen Stellen die in-
dischen Ag¢vins gesehen (Ya¢na I, 530. not. 384) fehlgegriffen
hitte, so miisste doch der Dual in der zweiten Stelle dagegen
sprechen. Wenn wir Dei seiner Uebersetzung verbleiben, so
ist nach den grammatischen Regeln an dieser Stelle das
,Beide oder Zwei* hinzuzusetzen, wonach wir damn ,fir beide
volle Getreidearten‘ zu tubersetzen hitten. Was wire aber dar-
unter zu verstehen? Etwa zwei bestimmte und zwar volle Ge-
treidearten? Aus dem Zusammenhang wenigstens ergibt sich
keine Erklirung dariiber, und Spiegel selbst hat es jedenfalls an
einer solchen fehlen lassen, zumal er in seiner Uebersetzung
keinen Gebrauch von dem Dual machte. Justi hat wohl in
seinem Worterbuche, in welchem er das Wort ,,yaonibya‘ von
eincm ,,yevin (v. yava Feldfrucht etc.) mit der Bedeutung ,,Ge-
filde'* hergeleitet, diese Stelle als Dual. dat. genommen und da-
bei iibersetzt ,,die Gefilde fir die Rosse* oder ,,fiir die Rosse-
weide** (bei den Wortern fshaoni und vithwa) ; bei dem Wort
magpenat hingegen sagt er, indem er die zwei vorausgehenden
Worter fshaonibya und vithwébya, die auch in Dualform stehen,
anfiihrt, ,,der Dual steht, weil beide angerufene Gegenstinde
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als Dvandva gedacht wurden. Ich kann nicht zugeben, dass
damit der Dual erklirt sei, denn der Bedeutung desselben nach
miissen wir bei jedem angerufenen Gegenstaud an und fir sich
ein Dvandva verstehen, einen fiir fshaonibya vathwibhya und
einen anderen fiir agpenibya yaonibya. Aus dem Umstande, dass
es sich in diesem Abschnitt (von 1—10) ausschliesslich von
Genien handelt, wire kaum zu folgern, dass wir darunter der-
artige Objecte zhi verstehen hitten. Ich glaube daher, dass wir
auch hinter diesen Worten Genien zu suchen berechtigt sind,
unter den fshaonibya vithwabya etwa zwei Genien fiir das Ge-
deihen der Heerden und hinter dem Agpenibya yaonibya unsere
beiden Jinglinge, die vedischen Agvins.

Fiir diese unsere Ansicht spricht auch der folgende 8. Vers,
in welchem jedes Paar fiir' sich wieder in Dual angerufen wird
»yaz° fshaoni vathwa = wir verehren beide Genien, die Be-
forderer der Heerden, yaz® a¢pind yavino == wir verehren die
beiden Junglinge Acpins. Den zweiten Ausdruck hat Justi
bei den Wortern agpena und dem von ihm gebildeten yevin als
pl. acc., angesehen. Der Umstand aber, dass von Nr. 6—-10
der Inhalt dieses Abschnittes eine Wiederholung von Vers 1
bis 5 ist, nur mit dem Unterschied, dass die ersten Verse ein
Glaubensbekenntniss, letztere hingegen ein Preislied an dieselben
Genien enthalten, musste uns iberzeugen, dass wir auch hier
in acpindca yevini den Dual, jedoch in einem anderen Casus,
im ace. vor uns haben, gleichwie in demselben auch der Aus-
_druck fshaoni viathwa steht und zwar pach Justi als Dvandva
yFettigkeit und Heerden**. Zur Bestitigung dafiir, dass das
»aspind hier sowohl als auch in Yagna 42, 2. ace. dualis sein
miisse, mag uns der analoge vedische Dual a¢vind dienen.

Unter diesem Namen kommen die A¢vins sonst in ganzem
Zend-Avesta nicht mehr vor. Sie werden aber einmal in Ven-
didad- 19, 43 mit dem Beinamen ,nionhaithya‘ gleich dem skt.
nﬁsatyé‘in sing. acc. ndonhaithin mit Indra und Ciuru (Bei-
namen des Civa) als daéva = bose Geister, zusammenerwihnt.
Mit demselben Beinamen finden sie sich auch im Bundcheshtexte,
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wo sie den finften Rang in dem Concil des Angrémainyus ein-
nehmen (Haug’s Essays p. 263).

Gehen wir jetzt zur griechischen Mythologie iiber, so diirfen
wir unsere Gottheiten hier nicht mehr unter den Benennungen
Acvins oder Nasatyd, sondern unter dem uns schon lingst aus
dem Rigveda bekannten Namen divo napatd oder dicfFdg xobgot
suchen. Es ist freilich wahr, dass man in den homerischen
Gesingen, dem #ltesten literarischen Denkmal hellenischen
Geistes, unsere Zwillingsbriider, hier Kastor und ‘Polydeukes,
genannt, nicht in der Eigenschaft als Gotter, sondern als sterb-

“liche Menschen, von Leda und Tyndaros geboren, findet
(IA. 3,237 06. 11,299 ff.), trotzdem ihre Schwester Helena, die
Tochter des Zeus war (IA. 3, 235—237). Doch lisst uns dies
nicht an unserem Zwecke irre werden, selbst auf die Gefahr
hin, dass wir uns dadurch an der bisherigen Schulweisheit ver-
siindigen, die in Homer die ilteste Quelle der Mythologie er-
blickt. Ihr Name, der sich noch auf die spitere Zeit vererbte,
sowie die nachlebende Tradition werden uns hinfort als richtige
Wegweiser zu gelten haben.

Die ilteste Benennung dieses Zwillingspaares muss, wie die
vedische uns zeigt, dtFoc xovgor oder deF oaxrovgor gewesen sein.
Nach der oben angefiihrten homerischen Ueberlieferung, erhielten
sie auch den Namen oder Beinamen Tyndariden und so be-
gegnen sie uns bald als Sohne des Zeus allein, bald als Tyndariden
und zugleich Sohne des Zeus und der Leda: Pind. Nem. 10, 104
perapeBouevor 8 dvalda& auéoav Tav udv mage mavel glhy Ai
véuovrar. Eur. Helen. V.: 1680 & maide A7dag xai Jibg. Theokr.
22, 1. Suvéouev A1 dag te xai alytoyov 416g vies. Hom. Hymnus 33.
Augi 416 roteovg Elnidmideg Eomere Movoat | Tvvdapldag A1 dyg
xadliopigov ayhac téwve | Kdoroga & immddapov nal dud-
unroy Molvdevnea | Tovg o Taiyérov woguepjj Ogeos ueyahoto |
uixdeic’ &v gidérnre nehavepét Kooviwve | cwitpag Téxe maidag
dmiydovivy avIgimwy |.  Fur. Orest. 1689 odv Tuvvdagidag
zoig Awg vioig. Ueber ihre Abstammung wird auch folgende
Legende erzihlt: Zevg A5dag (oder Neuioewg)') Eoaodels wig
1) Athen. 8. 10. Apollod. 3 10 5 2
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Ocotiov™ mwaudog elg wiwvoy Eovedy ueréfalev, xai Jdiamrag
Butyn avej, (oder Tavriy Ty Néusow) yap vy Aids gedyovoay
ovvoveiay &ig yfva Ty popgny ueraBalelv, Suoiwdévia J¢ xai
die xonwvep owveddeiv') upera yobvov ¢ Exeivy temoica @ov,
anortderar elg Aagvaxe, 63ev owéfy Tolg Te Atoorovgovg xai
oy Edévy yevéedar: yove uev Aiog dnixhyoy dé¢ Tvvdagew ?).
In diesem Mythus ist die Grundidee ganz die gleiche, wie in
der uns schon lingst bekannten Legende des Vivasvat und der
Sarany@ iber die Abstammung des indischen Zwillingspaares,
mit der einzigen Ausnahme, dass die Metamorphose bei dieser
in Rosse — und bei jenen in Vogelgestalt stattgefunden haben
soll, und dass das daraus entsprungene Zwillingspaar bei der
indischen aus dem auf die Erde- gefallenen Samen, bei der grie-
chischen hingegen aus dem wieder auf die Erde gelegten Ei
entstanden ist, was jedoch schliesslich nicht viel zu bedeuten
hat. Die griechische Sage weiss noch zu erzihlen, dass aus
dieser Metamorphose auch die Helena, die Schwester der Dios-
kuren, entstanden ist, im Gegensatz zu den indischen, die uns
durchaus nichts von der Ushas, die der Tradition nach auch
die Schwester der Ag¢vins sein soll®), wissen ldsst.

Eine andere griechische Legende erzdhlt uns, dass der
Verbindung des Zeus mit der Leda nur Polydeukes und Helena
entstammten, Kastor hingegen der des Tyndaros mit derselben
in der nimlichen Nacht4). Auf diese Sage legt man bis zur
Stunde ein grosses Gewicht, indem man darin einen Hinweis
auf die urspringliche Bedeutung der Dioskuren zu finden
glaubt. Nach meiner Meinung jedoch, trotzdem dass sie in
der obigen Gestalt auch in den homerischen Versen 04. 11,
301—304:

Tovg dugw Lwodg xavéyer ¢groioos ala
of xau vépdev yiig Tiuy mEOS Znvog Exoveg

') Apollod. 3 10 5 1

2) Schol. z. *0d. 4. 298; siche auch Preller’s gr. Myth. 2, 93, 4.

) RV. 1,180, 2 svasd yad vam ... bhariti: Wenn die Schwester
euch fihrt, Dazu bemerkt Sayana ,svaristhiniyd svayamsérini va ushah.

4) Apollod, 3, 10, 5, 3. Paus. 8, 26, 2.4, 81, 7. Schol z. “0d. 2, 300.
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dhdore pév [dovs Evegruegor, dhhore & avre

redvaow: Ty 08 Aedoyyaow ioe Jeoioy
vorliegt, ist ihr Entstehen in eine spitere Zeit zu verlegen?),
und sie kann daher keinen hohen' Werth beanspruchen, wovon
wir uns unten vollstindig tiberzeugen werden. In ibrer weiteren
Entwicklung aber nabm sie Ziige in sich auf, die wir in ihrer
wesentlichen Gestalt noch in die Zeit vor der Trennung der
arischen Stimme setzen miissen, und welche dann in der grie-
chischen Mythologie den Streit zwischen den Dioskuren und den
Aphariden und den Tod Kastors zur Folge hatten. Diese ver-
anlassenden Ziige waren nach Manchen die Leukippiden, die von
den Dioskuren geraubt wurden, nach anderen die erbeutete Rinder-
heerde, welche sich die Aphariden aneignen wollten. Um uns
iber das Alter derselben zu iiberzeugen, wollen wir sie einer
niaheren Untersuchung unterziehen, zuvor jedoch einige Bemerk-
ungen iber die Aphariden geben.

Ueber die Aphariden Lynkeus und Idas sind wir nicht
genug unterrichtet, um ein sicheres Urtheil tber die Frage ab-
geben zu konnen, welche Naturerscheinung sie darstellen. Sie
scheinen aber die Dioskuren von einem anderen Lande, etwa
Messenien vorzustellen gerade so, wie Zethos uad Amphion, das
Zwillingspaar des Zeus und der Antiope, der Tochter des Nyk-
teus, die Dioskuren von Theben?), und schliesslich wie Poly-
deukes und Kastor, die Dioskuren Lakoniens, von wo aus ibhr
Cultus sich allmidhlig iiberall hin verbreitete. Darauf weist auch
ihre Verwandtschaft mit den Dioskuren sowohl (Schol. z. Hom.

Y) Ieh bemerke aber, dass ich die Zeit der Entstehung der Legende
in eine Periode nach der Trennung der arischen Stimme verlege, unbe-
kimmert darum, wann sio auf griechischem Boden entstanden ist.

2) Shol. 2. *08. r. B18 .Tj Nvxréws Zevs ulyvviae ¢ ¢ ZijSos ylyvor-.
Tae xei Augiwv- obror ris @43us olxodat nowror, xal xadovvrie diog
xodpoe Asvxdnwloe,

Eur. Here. 29: 70 Acvxoadwdw mpiv tvpuvviowe yovos ‘Auplov’ 7de
Zi%ov, Exydvw dids,

Phin, V. 606: x«i Seiv t@v Asrxoawlor: vgl auch Apollod. 8, 5, 4, 2,

Hesych. dcooxotipor of ‘EAévns «dedpoi Li%os xai Aupiwy Aevxénwho
xcdodusvoc.
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3, 243) als auch ihre Namen _Zvyxedg (von skt. luk glinzen)
der glinzende und *fdag, der Sehende hin. Als diese messe-
nischen Dioskuren nun ihre Landsminninen, die zwei Tochter
des Leukippos Phobe und Hilaera heirathen wollten, hitten sie,
heisst es, die lakonischen Dioskuren als ihre Verwandten zum
Hochzeitsschmaus geladen; diese aber hitten die Jungfrauen ge-
raubt und seien mit ihnen entflohen 1).

Nach der uns schon bekannten Legende von dem Verhilt-
niss zwischen den Agvins und der Siryd zu urtheilen, miissen
wir in den Leukippiden die Morgenrothe erblicken. Abgesehen
von ihren Namen Elceige = die Mildglinzende, @oify = die
Helle, bestitigt diess auch ihre Abstammung. Leukippos, ihr
Vater, gehort allerdings zu denjenigen mythischen Wesen, iiber
die wir fast gar nicht unterrichtet sind. Aber trotzdem, dass
die Mythologen, welche der urspriinglichen Bedeutung desselben
fern stehen, ihn zu einem Sohn des Perieros von Messene und
Briider des Aphareos machten, weisen doch analoge Beinamen
der Lichtgottheiten (wie Aevrdrwlog 7uéee, Aesch. Pers. 386.
Soph. Ajas 673. To Aevxomdhow . .. Auqlov’ 108 ZiSov
gxyovw Aiog. Eur. Here. fur, 29. xai Yedv 7@ Aeveorrlwy Phoen.
696. Aevxomrwhwy Tevdageddy Pind. pyth. 1, 66. x ‘gor Aevnizeror
Eur. Helen. 638. & Aevwnsrog. . . Awg Theok. 13, 11) nach, dass
Leukippos urspriinglich nichts anders sein konnte, als ein Beinamen
irgend einer Lichtgottheit, von welcher er allmihlich getrennt
und als ein Localberos angesehen wurde. Diese Bezeichnung
aber kann, auch wenn man die vedische Tradition, wo der Vater
der Stirya der Sonnengott ist, herbeizieht, fiir keine andere Licht-
gottheit passen als fiir den Sonnengott. Der Name Leukippos aus
Aevxog und rrrwog zusammengesetzt, bezeichnet denjenigen, welcher
weisse Rosse hat oder mit weissen oder glinzenden Rossen fihrt.
Demzufolge sind nun ‘TAcerge und @oify die Tochter des mit
glinzenden Rossen fahrenden (Helios) oder nach einer anderen

') Schol. zu 74. 3, 243 und Pind. Nem. 10, 112: Advyxsvs x«i “[dag oi
Apagéws naides Euvnoreicavio tis Acvxinmov Svywrbgas Poiny xel E- -
(1) Acecpay, zarc dé 14y 16y yduwy evwyiey rovs diooxovpovs (cuyyevels
dviag) el &orlwoey Exdlesur of dé ras xdpas dpapndoavrss dnépsvyor.

Myriantheus, Acvins. 4
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Variation die Tochter des Sonnengottes Apollo’s, wie ja auch
die Strya, die Tochter des Sarya = des Helios. Dass wir in
der griechischen Mythologie anstatt eines Madchens deren zwei
finden, ist nicht auffallend; die griechische Sage hat, um irgend
einen Conflict zwischen Ménnern und Frauen vorzubeugen, allem
Anschein nach aus der Strya zwei Middchen geschaffen und da-
von jedem der Briider eines zur Frau gegeben. Auch dieser
Tradition liegt ohne Zweifel die gleiche Idee zu Grunde, die
wir schon in dem Verhdltniss der A¢vins zur Sirya vorgefunden
haben. Es muss pémlich die’ griechische Mythologie von einem
Liebesverhiltniss der obenerwahnten beiden Dioskurenpaare
mit den Leukippiden gewusst haben und erst spiter, nachdem
der Cultus der lakedimonischen Zwillinge die Oberhand gewonnen,
kann daraus die Sage von dem Raube der Leuklpplden durch
das eine Paar entstanden sein.

Was die Heerden von Rindern anbetutft, so glaube ich
auch darin wiederum einen bildlichen Ausdruck des nimlichen
Gedankens wie bei den Leuklpplden erblicken zu missen. Es
ist wohl bekannt, dass Heerden von Rindern oder Kihen in der
indogermanischen Mythologie auch die Bedeutung von Strahlen
der Sonne und der Morgenrothe und die Bedeutung von Morgen-
rothe selbst haben. Daher lassen auch die vedischen Rischis .dem
Wagen der Morgenrothe die Kithe voranschreiten:

1, 92, 1 etd u tyd ushasah ketum akrata parve ardbe ra-
jaso bhanum anjate | mshknnvana dyudhaniva dhrishnavah prati
givo ‘rushir yanti matarah i : :

2. ud apaptann arup4 bhanavo vutha sviyujo arushir gh
ayukshata |.

Diese Morgenrothen haben Licht geschaffen, schon an dem
ostlichen Theil des Firmaments zeigt sich das Licht; die Miitter,
die rothlichen Kiihe, schreiten voran, wie tapfere (Krieger),
welche ihre Waffen zugeriistet haben.

2. Die rothlichen Strahlen haben sich erhoben, die sich
_ selbst anschirrenden rothlichen Kiihe haben sich angespannt.

6, 64, 3 vahanti sim arundso ruganto givah subhagim ur-
vivd prathinim |
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Die rdthlichen glinzenden Kiihe fithren sie, die liebliche,
die sich weit ausdehnende (Ushas).

Somit hitten wir auch in dieser Ueberlieferung einen alten
poetischen Ausdruck fiir die Strahlen der Morgenrdthe oder fiir
diese selbst vor uns (vgl. nach RV. 6, 66, 1, s. auch oben S. 82).
Demgemiss handelt es sich in beiden Fillen bei dem Streite
der Dioskuren um den Gewinn der jeden Tag erscheinenden
Morgenrdthe, oder, um deutlicher zu sprechen, die Dicskuren,
wie die Agvins, strebten nach der Morgenrdthe als Gattin (Bov-
Aduevor d¢ [oi dwooxobgol] yrjuar rag Adevrinmov Svyarégag én
Meooivyg etc.). Dies war auch das urspriingliche und primitive
Motiv, welches wohl die griechische Poesie vorgefunden und in
der Weise weiter gesponnen hat, dass sie daraus den Kampf
zwischen den Zwillingen sich entwickeln und den einen von
beiden, den Castor, sterblich sein liess. Da wir aber jetzt wissen,
dass weder der eine noch der andere der Dioskuren sterblich,
sondern beide Gottheiten eine Lichterscheinung waren und als
solche urspriinglich A4c¢Fog xobgor hiessen, so fihlen wir keinen
Anlass, uns von dieser erkiinstelten Vorstellung irre leiten zu
lassen. L

Auch ihr angeblicher Vater Tyndaros, iiber dessen Herkunft
die Sage schweigt, scheint nichts anderes zu sein, als ein alter
Beiname des Zeus, welcher wohl von den W. zvd. skr. tud. lat.
tu-n-d-o den stossenden, den schlagenden (Zeus) bedeutet. Da-
her nannte man die Dioskuren Tyndaridas, welche von dem
olympischen Zeus erzeugt wurden: Hom. Hym. 33 Twdagideg,
0¥ Zywog Olvuriov eyévovro: ody Twvdagidarg vois Aiog vioig;
oder nach einem Schol. sollen sie ,yovw wuév Aiog gewesen
sein, ,,émixAnory 08 Tvvdagew" geheissen haben, gerade wie
ihr Vater auch Tyndaros (von ihrer Mutter Leda, s. unten S. 58).
Es wiaren also auch diese die Sohne des divo, des Himmels,
oder das Zwillingspaar des Tyndaros-Zeus und der Leda, wie
die Agvins, die Sohne des Himmels (divo napitd) und das
Zwillingspaar des Vivasvat und der Saranyq.

Bei den ibrigen arischen Stimmen mussten unsere Gott-

heiten entweder schon friither anderen von Aussen Gekommenen
! P
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gewichen sein, oder es gerieth bei jenen arischen Vélkern, welche
unter einem ungiinstigen Himmelsstriche wohnten, ihr Cultus all-
mihlich in Vergessenheit. Daher finden wir ausser der indischen
und griechischen Mythologie bei den anderen verwandten Nationen
nur unbedeutende Spuren von der uralten Verehrung dieser
Gottheiten.

So hat der Mythus, welcher sich an das Zwillingspaar
Romulus und Remus kniipft, welche nach ihrer Geburt unter
dem Ruminalischen Feigenbaume von der Wolfin gesiugt
wurden, verwandte Zige mit dem der vedischen Agvins (siehe
unten). Von den griechischen Dioskuren aber, deren Cultus auf
Griechenlands classischem Boden die sorgfiltigste Pflege und
Weiterbildung erfahren hat, sind sie ganz und gar wie auch
viele andere romische Gottheiten zuriickgedringt. '

Timdus berichtet uns bei Diodor (4, 56), dass auch die
Kelten ,,ualiora @y Jedv vovg Adioonovgovg verehrten; moge-
ddowuor yap ety avrolg &x meduudy yeovwy THY TOlTOLY TGV
Yeiv magovaloay 3 Tob Oueqoi  yeyevyuévyy. Darﬁb;,r” siehe
unten. - ’

Auch die Germanen sollen nach Tacitus?) ein dem Castor
und Pollux gleiches Gotterpaar Namens ,Alcis¢ verehrt haben.
Nach Schweizer Sidler (Ausg. z. Germania) sollen wir hier
- pdie dltesten Spuren germanischer resp. vandalischer Gestaltung
einer uralten indogermanischen Anschauung haben. Die deutschen
. Dioskuren selbst waren urspriinglich Hazdingi. Dieselbe religiose
* Anschauung wiederholt sich in den nordischen Baldr und Vali,
in den alamanischen Baltram und Sintram.¢

Der Mangel an Sagen iiber diese Gottheiten in den nordischen
Mythologien macht sich gewiss sehr fithlbar. Da wir iber
diesen Punkt keine ausfiihrlichen Legenden haben, welche wir
selbst priifen und mit den verwandten Mythen vergleichen konnten
und auch sonst keine deutliche Verwandtschaft zwischen diesen
und den vedischen Gottheiten aufzeigen konnen, so ist es nicht

') Germ. XLIII, 15 sed deos interpretatione Romana Castorem
Pollucemque memorant. ea vis numini nomen Aleis,
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erlaubt, blos auf die kurz gedringten Notizen und Angaben der
alten Schriftsteller hin die Frage entscheiden zu wollen; denn
was jene von der Verwandtschaft zwischen diesen Gottheiten er-
zahlen, ist nicht das Resultat eines genauen Studiums, sondern
entsprang aus zufilligen Aehnlichkeiten. Die noch im Zend-
Avesta existirenden Namen dieser Gottheiten jedoch, wie wir
sahen, und die griechischen Legenden iiber die Dioskuren iiber-
zeugen uns zur Genige und werden uns noch weit besser
iiberzeugen, dass der Cultus dieses Zwillingspaares uralt ist und
ihn das ganze arische Volk schuf, als es noch ungetrennt in
Asien zusammenlebte.

Es wire hieraus zu ersehen, dass wir uns bei der Frage iiber
die urspriingliche Bedeutung jener Gottheiten einzig an die
vedischen Lieder zu halten haben und dass alles, was die nach-
vedische Literatur iiber die Gottheiten berichtet, fir die Erklir-
ung des Mythus nur geringen Werth beanspruchen kann.

Wenden wir uns nunmehr zur Frage selbst, welche Natur-
erscheinung in den Agvins reprisentirt wird, so mangelt es uns
dabei mit Ausnahme der vedischen Lieder an jeder festen Grund-
lage; denn die griechische Mythologie, welche nach der vedischen
die einzige reiche Quelle an Sagen iber unsere Gottheiten ist,
weiss eben so wenig als die indischen Grammatiker (Nr. 12, 1)
uns Bescheid zu geben. Daher werden die Dioskuren in der
griechischen Mythologie komischer Weise bald wegen ihrer
Tugenden fiir vergdtterte Helden ) bald fiir Abend- und Morgen-
stern erklirt?). Aus den vedischen Liedern hingegen ergiebt
sich, dass sie nichts anders als das Zwielicht reprisentiren.’

1)

1) od. 11, 299 ff, Diodor 6, 6. Schol. Pind. z Ol 3, 62 etc.

2) Hesych Plut. Thes. 83. Lysandr. XI XII, 82, 1 und 18. Horaz,
Carm. 1, 3, 2, 4, 8, 31 Auf Denkmilern erscheinen die Dioskuren neben
der Sonne und dem Monde oder dem Morgen- und Abendsterne oder auch
iiber ihrem Kopfe je ein Stern. Dadurch hat sich anch Welker in der
griech, Gotterlehre 1, 606 ff. verfilhren lassen, die Dioskuren fir Morgen-
und Abendstern zu erkliren, Preller (a. a, 0. 2, 91) hingegen hielt sie
fir Gotter des Lichtes in seiner Wandelbarkeit zwischen Auf- und Unter-
gang ete.
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Daran kniipft auch, wie wir schon oben sahen, die Legende von
dem Verhiltniss zwischen ihnen und der Sirya, der Morgen-
rothe, an. v ‘

Manche Stellen scheinen gegen unsere Auffassung zu sprechen,
und zwar solche, in welchen die A¢vins auch am Abend ange-
rufen werden.

10, 40, 2 kuha svid doshd kuha vastor agvina.

Wo sind die Agvins am Abend ? Wo in der Frihe?

4 yuvdm mrigeva vdranid mriganyavo doshd vastor havisha
ni hvaydmahe |.

Wir rufen euch, wie zwei wilde Gazellen am Abend und
in der Friihe. -

10, 39, 12 4 tena yatam manaso javiyasi ratham yam vam
ribhavag cakrur agvind | yasya yoge duhiti jayate diva ubhe
ahani sudine vivasvatah ||.

'Kommet auf diesem Wagen hieher, dem schnellen, wie der
Gedanke, welchen euch die Ribhus verfertigten; bei dessen An-
spannen die Tochter des Himmels geboren wird und beide Tag
und Nacht prichtig aus dem Vivasvat, dem Himmel1).

Allein abgesehen davon, dass die Agvins, wie ums noch
spiter deutlich werden wird, allmihlich eine cosmogonische
Macht geworden waren (siehe unten), so dass es uns nicht Wunder
nehmen darf, wenn wir erfahren, dass sie dreimal (siehe unten)
und vielleicht auch noch ofters wihrend des Tages und der
Nacht angerufen wurden, lisst auch der Umstand, dass ndmlich
die gleiche Naturerscheinung, welche die Ag¢vins in der Friihe
reprisentiren, sich auch am Abend wiederholt, es leicht begreif-
lich erscheinen, dass man, nachdem die niheren Ursachen, welche
zur Entstehung ihres Cultus Anlass gaben, in Vergessenheit
gerathen waren, diese Gottheiten auch mit dem Abendzwielicht
in Verbindung brachte. In ihrer urspringlichen Gestalt jedoch
konnen sie nur das Morgenzwielicht reprisentiren, wahrend aus

) Es ist klar genug, dass wir unter dem Vivasvat den Himmel zu
verstehen haben, aus welchem mit dem Erscheinen des Zwielichtes in der
Frithe die Morgenrithe, der Tag, und am Abend die Nacht ihren Anfang
nehmen,
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dem Abendzwielicht andere Gottheiten hervorgingen, welche
ganz und gar den diametralen Gegensatz zu den Agvins bildeten.
‘Von der Richtigkeit dieser Behauptung werden wir durch den
3. Vers deés 39. Hymnus des dritten Buches des Rigveda iberzeugt,
den wir im Folgenden zum Ausgangspunkte nehmen werden.

Dieser Hymnus ist an Indra gerichtet und der Dichter des-
selben, indem er sich in die Frihe des Morgens versetzt, wo
das fiir Indra geschaffene Lied beim Opfer recitirt wird, wie es

in den zwei ersten Versen heisst, ldsst uns in dem dritten Verse
_Folgendes horen:

yami cid atra yamasir asita jihvdyd agram patad 4 hy
asthdt | vapnshi jat4 mithuni sacete tamohani tapusho budhna
etd ||. '

Die Zwillinge-Gebdrende hat in dieser Zeit die Zwillinge
geboren, die Spitze meiner Zunge blieb zitternd stehen; die
Zwillinge, welche geboren wurden, nehmen schone Gestalten an

indem sie die Finsternigs vernichten und beim Beginn der Gluth?)
herbeikommen.

1) Nach Sayana ist unter dem ,tapushas® tapur divasah die Gluth
des Tages zu verstehen, wonach das ,.tapushah budhne (gr. mvSuzyv)*
durch ,im Anfang (= mila) der Gluth des Tages* zu erkliren ist, und
nicht wie Max Miiller (a. a. O. p. 531) will, ,at the foot of the sun‘,
Das Wort finden wir allerdings im P. W. auch durch ,.die Sonne* erklirt,
aber ohne die nithigen Belegstellen. Im Rigveda hat das Wort als Sub-
stantiv iiberall die Bedeutung ,,Gluth® und als Adjectiv ,,glithend, brennend*.
Dafiir, spricht auch die Wurzel desselben tap. gr. reg. (é-zeg-or) brennen,
erwirmen. Die Zusammenstellung des letzteren Wortes mit den skr. W,
ist wohl von Curtius (a. a. O.p. 502) zuriickgewiesen, welcher, sich auf
Hugo Weber's Deutung (Jahn's Jahrbuch 1863 8. 597) stiitzend, das
Verbum als ein Causativum von skr. W. dhd setzen, betrachtet. Das Be-
graben der Leichen ist aber, wie Jedermann weiss, bei den Hellenen jiingeren
Datums und die Leichenverbrennung die iltere Sitte. Letateres findet seine
volle Bestitigung auch in dem Umstande, dass wir in allen homerischen
Stellen ohne jede Ausnahme das Wort nur mit dieser Bedeutung finden,
worauf wir uns nothwendig zu stiitzen haben (s. 0J. u 11—15, IA. w. 665
vgl. mit den V. 787 u. s, w.). Will man an zap-g-os Anstoss nehmen,
s0 moge man bedenken, dass wir in dem homerischen Epos keineswegs die
griechische Sprache in ihrer iltesten Gestalt vor uns haben, dass jene viel-
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Die Antwort auf die Frage, welche Zwillinge in diesem
Verse gemeint sind, ldsst sich .leicht geben und macht jede
weitere Erorterung tberflissig. Schon Siyana hat darin mit
vollem Rechte die A¢vins erblickt. Es wird uns dadurch aus
dem vorausgehenden Paragraph auch klar, dass wir unter der
,yamastr“ der Mutter der Zwillinge die Saranyti die Frau des
Vivasvat zu verstehen haben. Jetzt aber dringt es uns die
tiber die mythische Bedeutung dieser Saranyl schwebende Frage
zur Entscheidung zu bringen.

Max Miller vom vorigen Verse ausgehend erklirte die
yamasir die Mutter der Zwillinge fir the Dawn, die Zwillinge
hingegen, wie bereits im vorigen Paragraph erwihnt, fiir the
day and night. Die Erklirung der yamstr oder Saranyq fiir
Morgenrdthe aber ldsst sich auf keine Weise rechtfertigen.
Weder aus der W. des Namens (s. oben S. 4 ff), noch aus dem
Verhiltniss mit dem Vivasvat, dem Himmel und mit den Ag¢vins
ist eine solche Schlussfolgerung erlaubt. Die Unwahrscheinlich-
keit jedoch einer derartigen Deutung dieses Wesens als eines
Reprisentanten der Morgenrdthe lasst sich am deutlichsten aus
dem oben angefiihrten Verse darthun. Wir lesen nimlich in
dem zweiten Theil dieses Verses ,,die Zwillinge nehmen schdone
Gestalten an, d. i. sie werden beim allmihligen Heranriicken
des Tages schoner und glinzender, indem sie die Finsterniss
vernichten und im Anfang der Gluth herankommen.* Wollten
wir nun Max Miiller’s Deutung fiir die Sarany@t annehmen,
so wiirde in diesem Theile des Verses eine ganz sonderbare
und unnatiirliche Anschauung vorliegen, wenn es hiesse, dass die
Sohne der Margenrothe, welche erst aus ihr geboren werden,
die Finsterniss vernichteten und beim Beginn des Tages herbei-
kimen, zumal ja vor dem Aufgang der Morgenrothe die Fin-
sterniss verschwand und der Tag anbrach; ausser wir liessen
denn gelten, dass die Sohne schon vor der Entstehung ihrer
Mutter geboren sein konnten. Noch viel schlimmer steht es

mehr bis zu der Zeit schon mehrere Stufen ihrer Entwicklung und Aus-
bildung durchlaufen hatte, wiihrend dessen manches Wort entweder ganz
ausser Gebrauch kam oder in einer andern Bedeutung angewendet wurde.
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aber mit der Roth'schen Erklirung, welcher auch Kuhn zu-
stimmt, wie bereits erwahnt ist. In der Saranyfl konnten wir
nur dann die stirmische oder dunkle Sturmwolke erblicken,
wenn es hiesse, dass sie die Frau des Rudra und die Mutter der
Marut, der Sturmgottheiten, wire. Die Mutter der Agvins aber
d. h. des Zwielichtes konnte unmdglich die dunkle Sturmwolke
reprisentiren. Das Wort Saranyu oder Saranyil kann nur ad-
jectiv sein und bedeutet der W. nach von ,sar eilen* herge-
leitet ,,eilig*.

Diese Bedeutung aber rechtfertigt durchaus nicht den
Schluss, dass es auf die dunkle Sturmwolke bezogen werden
miisse. Mit dem ndmlichen Rechte diirfte, wenn keine andern
Griinde dagegen sprichen, unser Adjectiv auf alle Wesen, Ele-
mente und Naturerscheinungén, welche den Charakter der Schnel-
ligkeit Lesitzen, anzuwenden sein. Da wir jetzt aber wissen,
welche Naturerscheinung die Ag¢vins reprisentiren, so wird es
dadurch leicht, das ergénzende Subject zu finden.

Der Naturmensch der Vorzeit muss ohne Zweifel, uls er
sich den Begriff oder die Legende von ihren Eltern schuf, von
der Zeit ibrer Erscheinung ausgegangen sein. Wenn es dem-
nach heisst, dass die Ag¢vins am Schluss oder in der letzten
Nachtwache erscheinen und sich allmihlich- iiber den ganzen
Horizont ausbreiten, indem sie die Finsterniss verscheuchen oder
vernichten und jedem Wesen den Tag bringen, so dirfen wir
wahrlich ihre Mutter weder in der Morgenrdthe noch in der
Sturmwolke erblicken wollen, sondern miissen naturgemiss nach
einer andern Erscheinung suchen, welche vor der Morgenrdthe
und selbst vor dem Zwielicht, welches die A¢vins reprisentiren,
hervortritt, und diese kann keine andere sein, als die Nacht.
Das Adjectiv saranyfi wire also durch ,krishni* oder ,nakti*
zu erginzen und als die eilige oder die eilig (einbrechende
oder entweichende) Nacht zu deuten (siche auch auf Seite 5
Yaska's Erklirung) sowie das homerische Jo7 »0& (IA. 10, 394,
468 u. 8. w.1). Es ergibt sich jetzt daraus, dass auch Welker

V) Einige Philologen haben diesen Ausdruck anstossig gefunden und
ihn bald durch ,die jihe Nacht* (Buttm. Lex. I, 8. 57) bald durch die
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(griechische Gaotterlehre, 2. Bd. S. 608) mit vollem Recht die
griechische Leda, die Mutter der Dioskuren, welche ihrem Wesen
nach der vedischen Sarany genau entspricht, fir die Nacht
erklirt1). Damit stimmen auch die anderen griechischen Tra-
ditionen iber die Abstammung der Dioskuren vollstéindig tber-
ein, indem sie als Mutter derselben bald die Nemesis, die Tochter
der Nacht, oder des Erebos und der Nacht2) bald die Antiope
die Tochter des Nykteos nennen3).

Diese sarany@ Nakti also gebar nach dem uns schon aus
dem vorigen Paragraph bekannten Mythus mit dem Vivasvat,
dem durchleuchtenden Himmel, zwei Zwillingspaare, wovon das
erste unter dem Namen Yama und Yami, das Zweite unter
dem der Acvins bekannt sind. Damit uns die urspriingliche
Bedeutung des letzteren Zwillingspdares und der Rang desselben
unter den arischen Gottern klarer und verstindlicher wird, halte
ich ein nidheres Eingehen auch auf das erste Zwillingspaar in
Kiirze geboten.

Nach den wunderlichen Deutungen, die man iiber die Sar-
anyd machte, diirféen wir auch keine besseren von ihren Kindern
Yama und Yami erwarten. Kuhn (Zeitschr. f. vgl. Spr. 1
Bd. S. 450) glaubt in dem Zwillingsbruder Yama den Agni
oder den aus der. Wolke zur Erde niedergefallenen Blitz, hin-
gegen in der Yami, seiner Schwester, den ihm unmittelbar fol-
genden Donner erblicken und beide mit dem Zwillingspaar De-
‘meter und Poseidon, dem Ross Areion und der Despoina ver-

wscharfe Nachtluft (Nitsch 0d. 12, 284) wiedergegeben. Es verdient jedoch
kaum der Erwihnung, dass S0y »dg nichts anders als die Nacht bedeuten
" kann, welche in siidlichen Lindern rascher als in den nordhchen hervor-
bricht und entweicht.

1) Die. Ableitung des Names ,,47d¢** von dem auf lyklschen ITn-
schriften wiederholt gebrauchten Wort 1ad a — Weib oder Frau, ist dess-
halb durchaus nicht zu verwerfen, wiewohl es keinen Aufschluss iiber die
mythologische Bedeutung der Leda gibt, wie dics auch mit den Namen
vieler anderer Gottheiten, der Agvins, der Dioskuren u. a. der Fall ist.

) Hes, theog. 223 vixze dé xai Néucow, nfjuc .?umouu ﬁgotowt,
Nvg okoj. Paus. 7, 5, 3. Hyg. praef.

3) Sehol. z. 0d. 7. 515, Apoll. 8, 5, 4, 2.
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gleichen zu missen. Max Miller (a. a. 0. p. 556 ff.) schligt
ein anderes Verfahren ein, indem er, wie er es auch bei den
Agvins gethan, Yama durch the day und die Yami durch the
night interpretirt. Aber aus keiner Stelle des Rigveda ldsst
. sich der Beweis fiir die Richtigkeit der einen oder der anderen
der beiden Erklirungen beibringen; auch nicht aus der Strophe
1, 66, 4, welche beide Gelehrten ihrer Untersuchung zu Grunde
legten; dieselbe lautet: .
seneva srishtdmam dadhéty astur na didyut tveshapratika |
yamo ha jito yamo janitvam jirah kanindm patir janindm ||.

Wie eine losgelassene Armee Furcht einflosst, wie eines
Schleuders Pfeil mit funkelnder Spitze, so ist er als Yama ge-
boren worden und wird als Yama geboren werden, der Buhler
der Midchen und Gatte der Frauen.

Max Miller, welcher in dem yama ,the twinship of Agni
and Indra, as representatives of day and night'* erblickt, hat
den Vers wie folgt tibersetst:

(one) twin.is born, (another) thwin will be born, i. e. Agni
to whom the hymn is adressed, is born, the morning, has ap-
peared ; his twin, or, if you like, his other self, the evening,
will be born,

Dieser Sinn kann unmdglich in unserer Stelle liegen; denn
,»Yama* bezieht sich hier ausschliesslich auf den Agni, welcher
insofern doppelt genannt wird, als er von zwei Miittern (Holzern,
d. i. die arani) geboren wurde und immerfort geboren wird.
Das ,,Yama‘* kann daher auf jedes Wesen, welches als doppelt
“angesehen wird oder auf jede Zwillingschafi bezogen werden, so
z. B. in 1, 164, 15 auf die Monate als 6 Zwillingspaare oder
auch in 2, 39, 2 auf die A¢vins, welche mit einem Ziegenbock-
paare verglichen sind. Allein hiemit ist noch keineswegs die
Berechtigung gegeben in allen diesen Stellen das Zwillingspaar
der Saranyfl und des Vivasvat zu suchen und jedes Wesen oder
Gottheit, welche die Bezeichnung Yama hat, den Zwillingsbridern
Yama als gleich gestellt zu erachten (Grassmann, Worterbuch
zu Rigveda). Die Legende des Zwillingshruders Yama ist so
charakteristisch und von der jeder andern Gottheit so himmel-
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weit verschieden, dass wir unmdglich in Versuchung gerathen
konnen, den Yama, den Sohn des Vivasvat, mit einer andern Gott-
beit, oder umgekebrt zu verwechseln. Dieser Yama — wenn wir
von seiner Schwester einstweilen absehen — als Sohn der Saranyi
und des Vivasvat, auch mit seinem Patronymikum Vivasvat be-
zeichnet, wird als derjenige geschildert, welcher den Weg zur
anderen Welt ausspiht und die Menschen dorthin fiihrt:

10, 14, 1 pareyivinsam pravato mahir anu bahubhyah pan-
thim anupaspaginam | vaivasvatam samgamanam janinim yamam
rdjdnam havishd duvasya ||. -

2. yamo no gitum prathamo viveda naish&4 gavydtir apa-
bhartavad u |. ‘

Verehre den Konig Yama mit Opfern, den Sammler der
Menschen, den Sohn des Vivasvat, welcher zu den Himmelshéhen
gegangen ist und den Weg fiir Viele ausgespiht hat (vgl. auch
AV. 18, 38, 13).

Yama ist der erste, welcher den Weg fiir uns gefunden
hat; dieses Haus ist nicht von uns wegzunehmen etc.

Er heisst der Konig der Seligen (10, 16, 9) und der Gott
des Todes:

1, 38, 5 md vo mrigo na yavase jaritd bhad ajoshyah |
pathit yamasya gad upa.

Moége euer Sanger nicht unbeliebt sein, wie eine Gazelle
auf der Weide, und durch den Weg des Yama hinkommen (vgl. auch
10, 165, 4) und wird mit dem Mrityu, dem Tode identificirt (VA.
6, 28, 8). In 10, 14, 10—12 werden ihm noch zwei nicht zu
sittigende vierdugige Hunde, die Sthne der Saramé und selbst
Sdraméyas mit Namen, zugetheilt, welche den Weg zu seinem
Wohnort bewachen,  und den Reisenden rathen nach dem Jen-
geits zu eilen; von diesen Hunden heisst es ferner, dass sie als
Boten des Yama zu den Menschen gingen (ati drava sidrameyau
gvénau caturakshau ¢abalau sidhund pathd | atha pitrint suvi-
datrsnl upehi yamena ye sadhamadam madanti || yau te gvinau
yama rakshitdrau caturakshar pathirakshi nricakshasau | ti-
bhydm enam pari dehi rajant svasti cisma anamivam ca dhehi ||
uriinasiv asutripi udumbalau yamasya ditau carato janil anu).
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Diese Anschauungen sind aber weder mit Agni noch mit irgend
einer anderen (ottheit in Verbindung zu bringen.

Max Miller (a. a. O. p. 562) hat sich dber diesen Punkt
sehr leicht dadurch hinweggeholfen, dass er den Yama von the day
zu the setting sun umtaufte, indem er die Bemerkang macht ,,The
sun, conceived as setting or dying every day, was the first who
bad tradden the path of life from East to West — te first
mortal — the first to show us the way when our course is run,
and our sun sets in the far West."

Der Naturmensch hat sich allerdings vorgestellt, dass so-
wohl Sonne als auch Aurora am Abend alt und in der Friihe
wieder verjingt werden, wie wir spiter sehen werden; nirgends
aber findet sich die Anschauung, dass sie sterben. Man diirfte
wohl annehmen, dass in der Vorstellung des Naturmenschen der
Sonnen- uud Aurorauntergang leicht zur Entstehung einer solchen
Anschauung fihren konnte, zumal die darauf folgende Finster-
niss als das Verhasste, das Schreckliche und dem Tode Gleiche
~ betrachtet ward. Daher heisst die Finsterniss in 7, 78, 3 ta-
mahu ajushtam, die verhasste Finsterniss oder in 7, 75, 1, dass
die Morgenrothe, die Unholde sowohl (die in der Finsterniss
lebende) als auch die verhasste Finsterniss vertreibt, in 2, 40,
3, dass auch die Gotter bei der Geburt beider Soma und Pushan
sich freuen, welche &e verhasste Finsterniss vertreiben und
in 2, 27, 14, dass der Rischis Indra anruft, ihn das grosse
Licht, welches ohne Furcht ist, erlangen, und die Verehrer von
der langdauernden Finsterniss nicht erreichen.zu lassen. Daraus
entstand auch die Vorstellung, dass die Unholden und bdsen
Geister, die Feinde der Lichtgottheiten, die Rakshasas und-Asuras,
welche das Opfer storen und die Verehrer schidigen (1, 21, 5.
76, 3. 72, 12. 183, 5. etc., vgl. auch Ait. Br. 2, 7) in der
Finsterniss leben und in derselben ihr muthwilliges Spiel trei-
ben 1), — eine Anschauung von der Finsterniss oder der Nacht,

') 7, 104, 1 indrasomd tapatam raksha ubjatam ny arpayatam vri-
shand tamovridhah |. ’

Indra und Soma, die Michtigen, brennen, driicken und werfen nieder
den im Dunkel gedeihenden Rakshas. '
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der wir auch im Homer und in der Vorstellung der Hellenen
begegnen:

TN 16, 565 viur 62.07}1/' 00. 11, 19 »E ohoij. A 5,
659, Tovde xav opIaludy Zeefevv) vE dxdlvper: 11, 350
augl 08 000é uehaviy wE Endlvey u. s, w. TA° 1, 47 6 ¢
e voxti doddg* 0d. 11, 606—7 & &' Zoeurii vuxti Zoxig |
yuuvoy tékov Eywv nai dmi vevefiguy diorév. In Hesiod’s Theo-
gonie (von 211) wird die Nacht desshalb die Mutter gzvysgoi
te Mogov xoi Kijpag pelaivig wai @avarov genannt. Aber
dessenungeachtet konnte Helios weder als Fihrer zum Todten-
reiche noch als Todesgott gedacht werden. Kine solche An-
schauung von ihm wire nur dann mdglich, wenn dem Unter-
gang desselben unmittelbar die Finsterniss folgte, so dass er in
diesem Falle theilbaftig des Lichtes und der Finsterniss tiber
beide Michte gebieten konnte. Letztere Eigenschaft aber kann
nur eine einzige Naturerscheinung, das Abend-Zwielicht, bean-
spruchen, aus welchem ohne Zweifel das Zwillingspaar Yama und
Yami, der sarany@ Nakti der eilig (einbrechenden) Nacht und
des Vivasvat hervorgegangen sein muss. Wére dem.nicht so,
wie hitte man sich dann die saragnyd Nakti, die eilige Nacht,
als die Mutter dieses Zwillingspaares denken kdnnen? Uebrigens
kann die Zwillingegebdrende die Zwillinge, wie der Dichter
sagt, zu keiner anderen Zeit gebiren, als wihrend . des Ueber-
ganges von der Finsterniss zum Licht oder umgekehrt. Eine
Bestitigung dessen liefert auch der Mythus von ihrer Geburt,
wenn es heisst, dass die Saranyd die zwei Zwillingspaare in
zwei verschiedenen Zeiten geboren habe, dass erstere, als der
Vivasvat sie zur Frau bekam, d. h. am Abend, und das Zweite,
als er sie nach threm Verschwinden wieder fand, d. h. in der
Frihe. Der Mythus ldsst sich dem Inhalte nach kurz so zu-
sammenfassen: Daszweimalige tigliche Zusammentref-
fen des durchleuchtenden Himmels mit der eilig
(einbrechenden oder entweichenden) Nacht bringt
jedes Mal ein Zwillingspaar hervor, welches, wie
seine Eltern, am Licht und an der Finsterniss oder -
umgekehrt, Theil hat d. h. aus gleichen Eltern
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werden gleiche Kinder geboren. Diese Annahme wird
auch noch durch den Hinweis auf die Funktionen, welche jedes
der beiden Zwillingspaare im Bereiche der Gotterwelt iber-
nommen hat, bestitigt, und ausser allen Zweifel gesetzt.

Das erste Zwillingspaar, oder besser der Zwillingsbruder,
wird, wie schon angedeutet, als der Fihrer der Menschen von
dieser zur anderen Welt, als der Todesgott und der Konig der
Seligen gedacht. Damit ist noch nicht gesagt, dass wir an
dieser Vorstellung stricte festzuhalten und den Yama als Todes-
gott in unserem strengen Sinne zu fassen haben. Wir wissen
schon aus dem Vorausgehenden, dass das Kind der Natur die
Finsterniss dem Tode gleich ansah, vor ihr Furcht und Schrecken
empfand und in der Meinu g verharrte, dass seine Gottheiten
wie z. B. Helios und die Abend-Aurora am Abend alt wiirden
und bei der Anndlerung der Nacht die grosste Gefahr liefen.
In dem Cyklus der Naturerscheinungen nun prisentirt der
Zwillingsbruder Yama nichts anderes, als den Uebergang vom
Tag zur Nacht, oder besser, vom Licht zur Finsterniss, wo-
mit gesagt ist, dass er theilhaftig an beiden Erscheinungen,
am Licht und am Dunkel, sowohl die Gottheiten als auch die
Menschen vom diesseitigen Tagesschluss zum jenseitigen An-
fang der Finsterniss, oder vom Standpunkt des Naturmenschen
aus gesprochen, vom diesseitigen Ufer des Lebens zum jenseitigen
Ufer des Todes zu fihren hat. Nur so kann die urspriingliche
Vorstellung von diesem mythischen Wesen gelautet haben, die
aber dann allmihlich in Vergessenheit gerieth und eine Umge-
staltung in dem Sinne erlitt, dass jener als Todesgott den
Menschen den Tod schickte (8, 56, 20 ma no hetir vivasvata
adityah kritrimd caruh | purd nu jaraso vadhit ||.

Moge die Waffe des Sohnes des Vivasvat, o Aditya, die-
kinstlichen Pfeile uns vor unserem Lebensalter nicht todten).

Diese Anschauung, welche ihre bildliche Erklirung darin
findet, dass Yama, wenn er das Licht entwendet, die Finsterniss
den Menschen herabsendet (d. i., wenn das Licht verschwunden
ist, ergreift die Finsterniss die Menschen) kann noch Anspriiche
auf ein sehr hohes Alter erheben. Gehen wir aber noch weiter
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* herab, so treffen wir den Yama seiner urspriinglichen géttlichen
Natur ganz und gar entkleidet und als ersten Menschen darge-
stellt, welcher, wie es heisst, zuerst stirbt, den Weg fiir die
andere Welt ausspiht und die Menschen dorthin fiihrt. Ferner
wird ihm der Tod als sein Bote, welcher die Geister der
Menschen zu der andern Welt fiihrt, beigegehen und er wird
als Konig der Seligen gedacht. In dieser Beziehung entsprechen
dem Yama ganz genau der persische Yima und der griechische
Rhadamanthys, der Bruder des Minos, wie Yama der des Manu,
von welchen die Sage berichtet, dass sie auch die Herrschaft
tiber die Seligen bhesissen). Damit ist aber die urspringliche

!) Siehe Zend-Avesta, Yasna 9 4. Hier lautet nimlich die Antwort
Haoma's auf die Frage Zarathustra’s, wer ihn zuerst ausgepresst und ver-
chrt habe, folgendermassen :

vivaithdo mam paoiryé mashyd actvaithydi huniita gasthayadi. ha
ahmai ashis erendvi tat ahmai jagat dyaptem- yat hé puthrd ug-zayata yo
yimo khsaété hvathwd qarenanhagtemé zdtanam hvaredaregd mashyanam.
vat kerenaot anhé khshathrat amareshinta pagu-vira anhaoshemné dpa-ur-
vairé qairyin qarethem ajyamnem (5) yimahé khshathrahé aurvah& noit
aotem &oiha ndit garemem noit zaurva Adonha ndit marethyus noit ‘aragkd
daévo-dato. . ’

" Vivafiha war der erste Mensch in der bekorperten Welt, der mich
presste. Dieser Lohn ward ihm zu Theil, diese Gnadengabe kam ihm zq,
dass ihm ein Sohn geboren wurde: Yima, der glinzende, der mit guten
Herden versehene, der Glinzendste der Geborenen, der Sonnengleiche unter
den Menschen; wiihrend seiner Herrschaft machte er, dass Menschen und
Vieh unsterblich, Wasser und Pflanze unvertrocknend waren, dass man un-
vergingliche Speise ass. In der Herrschaft des trefflichen Yima gab es
weder Kiilte noch Hitze, weder Alter noch Tod, noch die von dévas ge-
schaffene Leidenschaft.

"(Siehe auch Ram. Y. 16. In Aban, Y 24. Gosh Y. 8 ff. vgl. auch
Vend, farg. II, 1-43).

Von den letzten citirten Versen scheinen wohl die 4 - 5 und 8, 10
und 11:

dat hé mraom zarathustra azem yo ahurd mazdfo ydzi me yima noit
vivige meretd beretaca daénaydos dat mé gaéthao fridhaya sat mé gadthdo
varedhaya fat mé vigdi gadthandm thratica haretdca aiwydkhstaca (5) Aat
mé aém paiti-aokhta yimé ¢rird zarathustra azem té gaéthao fradhayéni
azem té gaethdo varedhayéni azem té vigAné gaéthanim thratica haretica
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Bedeutung des Yama ganz und gar in den Hintergrund getreten
und zugleich erklirlich, warum nur spéirliche Ueberreste der
alten Sage von Yama vorhanden sind, so dass wir uns mit
Miihe dber die wahre und urspriingliche Reprisentation des-
selben in der Natur die nothigsten Aufschliisse zu verschaffen
vermdogen.

Was sollen aber die zwei Hunde, das Zwillingspaar der
Sarami, mit Namen Saraméyas, bedeuten, von welchen, wie wir
oben sahen, erzihlt wird, dass sie den Weg zu dem Wohnorte
des Yama bewachen, den Reisenden rathen nach dem Jenseits
zu eilen, und als Boten desselben zu den Menschen gehen ?
Mir scheint, dass sie den Yama ersetzten, nachdem dieser als
Konig der Seligen aufgetreten war. In wie fern auch hier der
urspriingliche Mythus des Yama noch kenntlich ist, wird uns
im Verlaufe der Untersuchung klar werden.

Von diesem Zwillingspaar weiss die vedische Ueberlieferung
leider nur das wenige, was wir schon auf Seite 60 dargelegt

aiwyakhstaca. niit mana khshathré bvat aoté vatd nodit garemd noit akhtis
ndit mahrko.

Hierauf sprach ich zu ihm: o Zarathustra, ich Ahura Mazda: wenn
Du mir, o gliicklicher Yima, nicht Verkiindiger und Triiger der Lehre sein
willst, so mache, dass meine irdischen Geschipfe sich vermehren, dass
moine Geschopfe gedeihen; sei Beschiitzer, Hirt und Aufseher der Welten.

Hierauf antwortete der gliickliche Yima: o Zarathustra, ich will deine
irdischen Geschipfe vermchren, ich will deine irdischen Geschipfe gedeihen
machen ; ich will der Beschiitzer, der Hirtr und Aufseher der Welten sein.
Unter meiner Herrschaft wird nicht kalter Wind noch Wiirme sein, weder
Krankheit noch Tod.

8 dat yimai khglnathrﬁi thrigato-zima hedjagefita dat hé im zdo bavat
peren& pagvimea ¢taoranimca mashyinamea g¢iinimea vaydmea athramea
gukhram caokeiitAm. ndit him gitavo vinden pagvagea g¢taorica mashyéca,

10 dat yimé frashigat raokdo 4 uwpa rapithwam ha paiti adhwanem,
ho imdm zim aiwishvat guwraya zararadnya avi dim ¢ifat astraya uityao-
jand fritha gpeiita Armaité fraca shava vica nemanha barethré pagvamca
¢taoranimea mashyénimeca.

Darauf fielen dem Konig Yima dreihundert Winter. Da war ihm
diese Erde voll von kleinem und grossem Vieh, von Menschen, Hunden,
Vogeln und von rothem, brennendem Feuer. Das kleine, das grosse Vieh
und die Menschen fanden da keinen Platz.

Myriaotheus, Agvins, 5
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haben. Sehr wichtig ist aber fir den Mythus des einen der
Zwillingsbrider der 55. Hymnus des 7. Buches des Rigveda,
von welchem ich die wichtigsten Strophen dazu folgen lassen will.

1 amivahd véstosh pate vigva ripany dvican | sakh4 sugeva
edhi nah ||.

Leidenvernichtender Schiitzer des Hauses, der du
(sdraméyas) alle Gestalten annimmst, sei uns ein hilfreicher
Freund.

5 sastu matd sastu pitd sastu ¢va sastu vigpatih | sasantu
sarve jnitayah sastv ayam abhito jonah ||.

Moge die Mutter schlafen, mége der Vater schlafen, mage
der Hund schlafen, mdge der Hausherr schlafen, mogen alle
Verwandten schlafen, moge Jedermann iberall schlafen.

6 ya dste yag ca carati yag ca pagyati no janah | teshim
sam hanmo akshini yathedam harmyam tathé ||.

Wer steht, wer geht, und welches Wesen uns sieht, dieser
Augen schliessen wir, wie dieses Haus ete.

Ausser den schon oben angegebenen Functionen, welche den

Hierauf schritt Yima voran nach den Lichtern gegen Mittag zu dem
Lauf der Sonne; er spaltete diese Erde mit dem goldenen Pflug; in sie
bohrte er, mit dem Stachel, also sprechend: breite dich aus, o (peiita-Ar-
maiti, gehe hervor und dehne dich auscinander, beuge dich wiirdig zam
Tragen des kleinen und grossen Viches und der Menschen ete.
beim ersten Anblick cinen Widerspruch gegen unsere Annahme iiber die
urspriingliche Bedeutung dieser Gottheit zu enthalten und in dem Wesen
des Yima eine schiopferische Macht, etwa dic des Helios, wic in der Person
des vedischen Tvashtar, erkennen zu lassen.

Wenn man aber alle auf den Yima beziiglichen Stellen des Zend-
Avesta ganz genau betrachtet und dieselbe noch mit dem Mythus des ve-
dischen Yama vergleicht, so wird man finden, dass diese Eigenschaft,
welche die Tradition hier dem Yima zuschreibt, keineswegs Anspruch auf
hohes Alter, wie die urspriingliche Anffassung dieser Gottheit, crheben kann,
sondern speciell persisch ist und sich ohne Zweifel spiter gebildet hat,
nachdem Yima seiner gittlichen Natur verlustig ward und die menschliche
Maske als erster Mensch, wie Adam in der hebriiischen Mythologie, ange-
nommen hatte. Diese Vorstellung findet sich auch schon ziemlich vollstindig
im Rigveda 10, 10 — in einem Hymnus, welcher wohl spiiteren Datums

sein muss.
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beiden Gottheiten gemeinschaftlich obliegen, finden wir deren
dem einen der Zwillingsbrider noch besondere zugetheilt, so
z. B. wenn er als Vernichter der Krankheiten, als Beschiitzer
des Hauses und als Gott des Schlafes dargestellt wird. Vor-
stellung und Namen aber, die hiebei auf jenen ibertragen wer-
den, erinnern uns an den Mythus des Hermeias der griechischen
Mythologie, woraus sich hoffentlich auch das Verstindniss der
letzteren Gottheit erschliessen lisst.

Schon Kuhn (Haupt's Zeitschr. f. deutsche Alterthimer,
9. Bd. S."128) hat die Identitat des saraméyas mit dem Fguijs
oder ‘Eouelag erkannt und den Namen beider auf die skt. W,
sar eilen, gr. 6p-ua-o» mit vollem Recht zuriickgefihrt1). Den
Grundzug jedoch des Mythus hat derselbe Gelehrte verkannt
und in der Deutung der mythischen Person des Hermes fehl-
gegriffen, indem er ihn fir den Sturm, wie seine Mutter Saram4,
erklirte und in der Entfiihrung der Kithe Apollos durch Hermes
eine urspriingliche Uebereinstimmung mit dem Raube der Kiihe
Indra’s und ihrer Aufsuchung durch die Sarami, des Hermeia’s
Mutter, zu erblicken vermeinte.

Max Miiller (a. a. O. p. 519 ff.) hingegen ldsst denselben
aus seiner Mutter Sarami, der Morgenrothe, als Zwielicht ge-
boren werden, indem er sagt: ,,As Saraméya would be the son
of the twilight, or, it may be, the first breeze of the dawn,
so Hermes is born early in the morning.*?)

1) Curtius (Grundz. d. gr. Etym, 4, 8. 350) zweifelt an dieser Ableit-
ung des Names ,'Epueius’ wegen der griechischen Appelativa Epuacor,
Eounvevs Epugvevw, Aber jeder Zweifel an der Sache, glaube ich, schwindet,
sobald wir die Bedeutungen dieser Worte auf die verschiedenen mytholo-
gischen Functionen des Hermes zuriickfiihren und daraus jene abzuleiten
suchen. )

?) Die Vorstellung, welche in dem 17. Verse des 3. homerischen
Hymnus auf Hermes enthalten ist, worauf Max Miiller seine Ansicht iiber
die Geburt des Gottes in der Friihe (%@os ysyoruis) stiitzte, gehort keines-
wegs zu den urspriinglichen Ziigen des Mythus. Ob aber dieser Vers von
demselben Dichter des Hymnus herstammt oder nicht, lasse ich dahin
gestellt bleiben., Baumeister hat diesen sammt den Versen 18—19
in seiner Ausgabe eingeklammert.

5*
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Ueberblicken wir den Mythus des Hermes in seinem ganzen
Umfange, so driingt sich uns die Ueberzeugung auf, dass dieser
Gottheit eine Bedeutung zukommen muss, die ganz von der-
jenigen verschieden ist, welche ihr oben von genannten Gelehrten
zugeschrieben wurde. Nur der Mythus von dem Raube der
Kiihe Apollo’s durch unsere Gottheit vermag das Dunkel auf-
zuhellen, welches bis jetzt das eigentliche Wesen desselben dem
Blicke des Forschers verhillt hat. Der erwihnte Mythus wird
in dem dritten homerischenr Hymnus auf Hermes ausfiihrlich
erzihlt, woraus ich die Verse, welche die Hauptziige enthalten,
folgen lasse; dieselben lauten: ’

J.
V. 68—76: ’Héhog uév vve xare ydovog ueavovde

9 ~ ) 9y ¢ o Y M 9C ~
avroioly & immotge xel aguacty avree ao' Eouig
Iieoing dinave Féwy gea ondevta,
” ~ ’ ’ » ¥y bl
&vda Jedv uaxapwy Bosg aufBooror, avly Exeonov,
Booxduevan Aetudvag axneaciovs, patevors.

~ ’ ’ «\ 2ets > 4
tav vote Matadog viog, étanorrog Agyetpovey,

J> ~

eveuove’ ayéhyg amerauvero Sovg Soipdnovs.
mhavodiag &' Thavve dia Yapadddea oo,
iyvi amooteéyug.

V. 95— 106: modda o' Ogn oxdevte xai avddvag wedadetvoig
xal wedl avIeudevra duihace xidipog ‘Epuijs.
cegraly &' Emixovgog Erravero daruovin vk,

%) mwhelwy, Taya @' OpYeog dylyvero dnuioegyog”
tijpog ' ZAMpeidv motaudy Awdg dlxepog vicg
®oifov Amodwrog ol TAaoey etouuerdmorg.
anufjres & {ravov &’ abhiov Lypiuéhadeov

xai Ayppodg meomagordey agueenéog Aeudvog.
WY dnel &b Porovng Emepipfe fois Letuinors,
xai Tag usy owélasoey & avhov adedeg oveag

V.184—194: Haog 0’ rowyéveta qéwg Ivyroiot gégovac
dgnt’ an’ Queavoio fadveedov: avrag AméAhwy
Oyynotévd’ agpixave wwv, molvijgarov &hoog
ayvov Zotopagayov I'aunoyov évde yégovre
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widdadoy ebge véuovta magdk 600t Egnog dhwig:

T0v 7Qoregos ooty Anrodg dguxvdéog vidg.
'Q yéoov Oyynoroio farodedme moujevros,

Bots and Iieglng duliuevos vddd ixdvw,

nagag Yekelog, maoag repaeooy Edxrag,

2 ayélng 6 02 Taipos &Bdoxnero uotvog an’ dAhwy

XUAVEOS, :

V.397—404: T &' augw onevdovre Ai10g wepunaddée éxva
& ITohov nuaddevie &n’ lAlgeod wogov tov.
ayeods &' EEinovro nai athiov (yiuédadeov
7l da oi Taygevy ariraldero vinrdg &v dgy.
b3 LR 4 -~ LY 2 \ \ 120 v
évd Epuijs uév emetre oy mage Aaivov avrgov,
3 ~ b ’ -~ 3 /
eig @ig Enhavve Boav TpFiua xagnva:
Arroidns & amaregdev 0wy &vonoe fosiag.

J
nérey ¢’ nhifaze, .

Die Anspielung auf die urspriingliche Bedeutung der Gott-
heit tritt in diesen Versen so anschaulich zu Tage, dass man
vermuthen kdnnte, selbst dem Dichter dieses Hymnus habe eine
richtige Ahnung vorgeschwebt. Wir sollten daher kaum glauben
diirfen, dass man trotz der Hiilfe der vergleichenden Mythologie
dem Verstindniss dieser Gottheit bis jetzt noch nicht niher ge-
kommen ist. Ein Blick auf die vorliegenden Verse belehrt uns
sogleich, dass wir in dem Hermes weder Sturm noch das Frith-
Zwielicht zu suchen haben; wire dem so, so wirde es unmdg-
lich heissen, dass er die Kiihe Apollo’s, d. i. die Strahlen des
Sonnengottes, stiehlt; denn nach der gemeinsamen Anschauung
aller indogermanischen Volker befreit das Zwielicht die Kithe
der Morgenrothe sowohl, als auch die der Sonne, und weder in
Griechenland noch sonstwo, hat man, nach meinem Dafiirhalten
die Vorstellung gehabt, dass das Frith-Zwielicht das Licht stiehlt
oder zuriickhilt, wie Max Miiller meint. Ein solches Bild,
wie es in dem Raube der Kiihe des Sonnengottes gegeben ist,
kann nirgends besser seine passende und natiirliche Erklirung
finden, als in dem Abend-Zwielicht, nach dessen Verschwinden die
Finsterniss oder die Nacht sofort hereinbricht. Aus Letzterem
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pun muss sich die Vorstellung entwickelt haben, dass der in
ihm reprisentirte Hermeias oder Siraméyas das Licht entwendet.
Dieser Gedanke liegt, wenn ich nichf irre, auch in dem homerischen
Hymnus ganz deutlich ausgesprochen, wenn obige Verse folgenden
Sinn enthalten: Gleich mit dem Sonnenuntergang stiehlt Hermes
die Kithe Apollo’s, d. h. die Strahlen des Sonnengottes — aber
nicht die Kihe des Dyaus (Indras), d. h. die regnerischen.
Wolken — und hilt sie wihrend der ganzen Nacht in seiner
tinsteren Hohle, d. h. in der Finsterniss versteckt. Mit dem
Aufgang der Morgenrothe aber erlangt der Sonnengott die Be-
freiung seiner Kiihe aus der finsteren Hohle und treibt sie wieder
auf die Weide, d. h. gleich nach der Morgenrdthe schickt der
Sonnengott seine Strahlen auf die Welt voraus.

Wenn wir uns in die Anschauungsweise des Naturmenschen
versetzen, so sollten wir erwarten, dass die Sarami, seine Mutter
(10, 41, 10), eine andere Bezeichnung ftir die Nacht wire, wie
die Saranyid, die Mutter des Yama. Nach der vedischen Ueber-
lieferung jedoch muss sie irgend eine Naturerscheinung re-
prisentiren, weiche dem Regen vorausgeht, wie sich dies aus
dem Mythus iiber den Raub der Kiihe durch den bosen Ddmon
Pani erkennen lisst. Es wird ndmlich berichtet, dass Indra,
nachdem die Kiihe desselben von dem genannten Damon ge-
stohlen und in einer finsteren Hohle verborgen worden (10, 108,
1 ff.), die Saram4 abschickte, welche den starken Stall, wo die
Kiihe verborgen waren, ausspihte (1, 72, 8), den Riss des Steines
entdeckte (3, 31, 6) und dass er selbst darauf (4, 16, 8) mit
den Marut den Stein gespalten und die Kihe, welche den
Menschen Nahrung spenden (1, 62, 3. 72, 8), zuriickgefihrt
habe.

Da unser Mythus in allen seinen Beziehungen klar ist, so
bedarf es kaum der Erwdhnung, dass diese Kiihe nichts Anderes
als die regnerischen Wolken bedeuten miissen, die man bei einer
Dirre von bdsen Dimonen weggeraubt glaubte. Ich begreife
daher nicht, wie man die Sarami mit der Morgenrothe identi-
ficiren kann, nachdem sie doch in diesem Mythus als eine Vor-

liuferin des Regens dargestellt ist. Max Miiller, welcher
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auf ihr seine unglickliche Morgenrothetheorie aufbaute, erklart
den ganzen Mythus folgendermaassen: ,the Panis stole the cows’,
i. e. the light of day is gone; Saram4 looks for the cows’, i. e.
the Dawn is spreading; Indra has burst the dark stable’, i. e. the
sun has risen. 'Wenn ich nicht irre, so kann der dichterische
Ausdruck ,,die Saramd sucht nach den Kiihen* nicht den Sinn
haben: ,,the Dawn is spreading. Uebrigens wiirde es dann auch
nicht heissen, dass die Sarami nach den Kiihen sucht, weil
sie ja nach dieser Erklirung schon die Kiihe, d. h. ihre Strahlen
gefunden hitte; im anderen Falle wiirden sie sich ja nicht ver-
breiten konnen. In Folge dessen braucht auch Indra zu ihrer
Befreiung nicht herbeizukommen. Wollen wir aber auch alle
Zweifel an der Richtigkeit der obigen Erklirung fallen lassen,
und mit dem genannten Gelehrten unter dem Aufbrechen des
starken Stalles durch Indra zur Befreiung der Kiihe, das Bild des
Sonnenaufganges erkennen, so konnten wir uns doch die Frage
nicht ersparen, was suchen die Marut beim Sonnenaufgang ?
Wenn Stirme vorhanden sind, bleiben, glaube ich, die Kihe
des Sonnengottes ganz ruhig in ihrem Stall. Uebrigens lehrt
das Wort adri, von welchem es in diesem Mythus heisst, dass
es Indra zerbrach, um die Kihe herauszufiihren, deutlich genug,
dass wir darunter nicht. die Nacht, sondern den Wolkenfels oder
die Gebirge, d. bh. die schwarze, verhiillende Wolke zu verstehen
haben, welche Indra mit dem Donnerkeil in Begleitung seiner
Freunde, der Marut, zertheilte und so den Regenwolken Bahn
brach 1).

Welch mythische Bedeutung ergibt sich nun aus diesem
Mythus fiir die Saramd, welche als Botin des Lichtgottes Indra
und Vermittlerin zwischen ihm und den bisen Geistern bei
dieser Gelegenheit auftritt? Ich glaube keine andere, als die,
dass wir in ihr eine Naturerscheinung zu erblicken haben, - welche
den Stirmen und dem Regen vorausgeht; und diese kann keine

1) 4, 16, 8 apo yad adrim puruhuta dardar avir bhuvat sarama piar-
vyam te |.

Wenn Du, o Vielberufene, den Fels, dic Wasserwolken, zerbrichst, er-
scheint die Sarama vor dir,
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andere sein, als etwa der Wind, welcher fast immer ein Vor-
liufer dieses Kampfes ist. Es dndert an der Richtigkeit dieser
Behauptung nichts, wenn man uns entgegnen wollte, dass Saramé
als Feminin, und der Wind als Masculin gebraucht ist. Wiewohl
die Sarami von Natur aus, ihrer Function nach, nidmlich eine
Vermittlerin zwischen den Lichtgottheiten und den der Finster-
niss verwandten Michten zu sein, vollkommen geeignet wire,
Zwillinge, d. h. Kinder doppelter Natur zu gebédren, wie die
Saranyi mit dem Vivasvat, so bleibt es doch immer auffallend und
rithselbaft, wie sie, welche den dem Regen vorausgehenden
Wind reprisentirt, die Mutter des Abend-Zwielichtes werden
konnte. Dachte sich doch der Naturmensch seine Gottheiten in
der gleichen Reihenfolge wie die von ihnen reprisentirten Natur-
erscheinungen ins Dasein tretend, wonach dann auch die Saraméyas
ein Naturphinomen hétten reprisentiren miissen, welche ihrer
Mutter vorausgeht oder nachfolgt. Dieser Umstand zwingt uns zu
der Annahme, dass die Vorstellung von den Siraméyas als den
Repriisentatoren des Abend-Zwielichtes keineswegs dem altesten
Naturmenschen angehort, sondern aus einer spiteren in der
Entwicklung schon ziemlich vorgeschrittenen, jedoch noch vor
der Trennung der arischen Stimme bestehenden Periode datirt,
nachdem der Zwillingssohn der Saranyd als Konig der Seligen
verehrt wurde. Daher finden wir die Apschauungen, die nur
dem Yama nach dessen Natur und Abstammung vollstindig ent-
sprechen wiirden, auf beide oder besser auf den einen der
Zwillingsbriider der Saraméyas iibertragen. So entwendet Her-
meias, wie oben nachgewiesen ist, als Nachfolger des Yama oder
als Yama selbst die Kiihe des Sonnengottes Apollo mit dem
Sonnenuntergang und sendet darauf als Gott des Schlafes natur-
gemiss Schlaf und Triume auf die Menschen herah.?)

Er wic Yama fiihrt die Seelen der Verstorbenen oder —
nach der ilteren Auffussung -- die Menschen in die andere

1) ’IA, 24, 343 eihero & §ipdoy, 1fi ¥ avdody Buuate $édyse
&y E3éhes,
V. 445 voloe d” 6g’ Hnvoy Eyeve didxrogos doyeipéving
naowy,
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Welt1). Weil das Abend-Zwielicht den Tagesschluss und den
Anfang der Nacht bildet, so konnte sich daraus die Idee ent-
wickeln, dass Hermes, der behende und schnelle Bote des Dyaus
oder aller Gotter?) den Verkehr zwischen Ober- und der
Unterwelt vermittele, oder dass er, der Wiachter des Hauses oder
der mgonmvdatog und mgodvearog, d. h. derjenige, welcher vor
der Thire, die zu der anderen Welt fiihrt, steht, der Spdher
der Nacht (vvxzds omwmurig) sei und die Uebel abwehre,
welche die nichtlichen -boshaften Geister den Menschen anthun
U. 8. W. U. S. W, :

Fassen wir nun alle diese Zige des Mythus in einigen
Worten zusammen, so ist das Ergebniss dieses, dass das erste
Zwillingspaar oder der Zwillingssohn der saranya Nakti kraft
seiner Reprisentation in der Natur derjenige ist, welcher das
Licht entwendet und die Menschen vom Tag zur Nacht, d. h.
vom Leben zum Tode fiihrt.

Eine solche Vorstellung von dem téglichen, regelmissigen
Naturlaufe und von dem Uebergange vom Tag zur Nacht mag
uns wohl bei dem jetzigen Stande unserer Kenntniss der Natur-
phinomene beim ersten Anblick tberraschen, jedoch begreif-
lich werden, sobald wir einmal ein in einem finsteren Raum,
allein gelassenes Kind zu beobachten Gelegenheit haben; denn
wie dies aus Furcht vor der Finsterniss schreit und sich dngstigt,
so muss auch das Kind der Natur beim Herannahen der Finsterniss
gezittert und sich wihrend der Nacht in der grossten Todes-
gefahr zu befinden geglaubt haben. Wie es sich der Angst
nicht erwehren konnte am Schlusse des Tages, wenn das Abend-
Zwielicht die Kihe des Sonnengottes entwendete, so beméichtigte
sich seiner das entgegengesetzte Gefiihl, wenn das aus der ent-
weichenden Nacht und dem durchleuchtenden Himmel um diese
Zeit erzeugte Zwielicht die Finsterniss zu tberwinden begann.
Dieses oder die aus ihm hervorgehenden Agvins — das zweite
Zwillingspaar der Saranyu —, welche um diese Zeit geboren

1) Siehe die Belegstellen bei Preller a. a. O. 1 8. 315.
) 0d. 15, 29 Aeds rpiyes. Aesh. Prom. 941, Hom. Hym. 19, 29
dnege Jeois Jods &yyedoss Iedv &yyshos @xvs,
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werden, wachsen heran, wie wir oben (S. 55) sahen, nehmen
beim allmiligen Herannahen des hellen Tages schone Gestalten
an, indem sie das schreckliche Ungeheuer, die Finsterniss,
welches jedes Wesen wihrend der ganzen Nacht in der Gewalt
seiner Krallen hielt, vernichten und beim Beginn des Tages
auf ihrem von Eseln1) gezogenen Wagen herankommen. '

Darnach ldsst sich den Agvins leicht der ihnen unter den
arischen Gottern gebiihrende Rang anweisen. Der an der Spitze
aller tbrigen Lichtgottheiten stehende Dyaus bat den Kampf
mit den bdsen und feindseligen Ddmonen Pani, Vritra — Ahi,
Vala etc., welche lange Zeit den Verehrern der Gotter den
Regen vorenthielten, zu bestehen gehabt. Die Ag¢vins dagegen
haben den Kampf gegen die nichtlichen bdsen Ddmonen und
noch dazu gegen das grosste Ungeheuer, den Feind aller Licht-
gottheiten sowohl als auch ihrer Verehrer, tibernommen. Daher
ihre’ Benennungen rakshohanid — die Rakshasvernichter
und tamohané = die Vernichter der Finsterniss. Jetzt
begreift sich auch die enthusiastische Verehrung, welche der
Naturmensch, wie sich dies an den an dieselben gerichteten
zahlreichen Hymnen des Rigveda ergibt, ihnen gezollt hat.
\Ausser dem Dyaus, der iiber Alles das Scepter fihrt, konnte
er keinen anderen Gottheiten hihere Verehrung und Dankbarkeit
erweisen, als denjenigen, von welchen er die ganz entgegenge-
setzte Vorstellung wie von den Reprisentatoren des Abend-
Zwielichtes hegen musste. Wie er in den Letzteren die Gott-
heiten erblickte, welche jedesmal beim Uebergange vom Tage
zur Nacht jedes Wesen zu vernichten drohten, so musste er
von den Ersteren, den Agvins, gedacht haben, dass sie der
Finsterniss ihre Beute wieder entreissen, Alles verjingen und
zu einem neuen Leben wieder zuriickfihren. Diese meine Thesen
werde ich im folgenden Theil der vorliegenden Abhandlung
nidher zu beweisen suchen. —-

1) Aus dem Grauen des Morgens, welches der gewdhnlichen Farbe
des Esels entspricht, hat sich auch ohne Zweifel die Vorstellung gebildet,
dass der Wagen der Ag¢vins von einem oder auch zwei Eseln gezogen wird.
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Die Mirakel der Acvins.

Wie der Raub der Kiihe des Sonnengottes Apollo durch
Hermeias, der der Kihe des Dyaus durch Pani oder der Kampf
Indras, Thragétaonas, des Perseus, Wodan’s (Odin’s) und des St. Ge-
orgius mit dem Drachen und viele andere dergleichen Mythen
nichts Anderes als bildliche Ausdriicke des Naturmenschen sind, so
missen wir ein Gleiches auch von den Mirakeln der Agvins
annehmen. Ausserdem aber, dass diese Ausdriicke, weil sie aus
der frithesten Epoche des Menschengeschlechtes datiren, den
Augen des spiteren Forschers ihrem wahren Inhalte nach ver-
borgen bleiben mussten, hat auch die Poesie zur Erschwerung
des Verstindnisses derselben das Ihrige beigetragen, indem sie
jene mit Allem, was die Phantasie Seltsames und Wunderbares
ersinnen kann, so reichlich ausstattete, dass uns dieselben wirk-
lich als Wunder erscheinen miissen, die uns nicht weniger
seltsam diinken, als die der anderen Religionen. Versuchen
wir es aber gleichwohl eine Deutung dieser Wunder oder Mirakel
zu geben, so kann dies nur dann gelingen, wenn wir ihre Ent-
stehung von der Zeit des Erscheinens der A¢vins abhéingig machen.

§ 1.
Die A¢vins als Befreier aus der Finsterniss.
Eines der merkwiirdigsten Wunder der Agvins ist die Be-
freiung der Wachtel aus dem Rachen des Wolfes, weswegen

sie auch in manchen Versen des Rigveda gepriesen werden; die-
selben lauten:
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1, 116, 14 asno vrikasya vartikim abhike yuvam nard
nasatyimumuktam |.

Ihr, wahrhafte Minner, befreitet die Wachtel aus dem Rachen
des Wolfes.

1, 117, 16 ajohavid a¢vini vartikd vim asno yat sim
amuiicatam vrikasya |.

Die Wachtel hat euch, o Ag¢vins, angerufen, als ihr sie
aus dem Rachen des Wolfes befreitet.

1, 112, 8 yabhir vartikim grasitim amuilcatam.

Durch welche (Hilfe) ihr die verschlungene Wachtel be-
freitet. ‘

1, 118, 8 amuilcatam vartikim anhaso.

Ihr befreitet aus der Bedringniss die Wachtel.

10, 39, 13 vrikasya cid vartikim antar 4syad yuvam
¢acibhir grasitim amuficatam ||.

Ihr befreitet durch eure Hilfeleistung die verschlungene
Wachtel aus dem Rachen des Wolfes.

Selbstverstindlich wiirde diesc Legende, wortlich genommen,
einen ldcherlichen und komischen Sinn geben. Dass wir in der
vom Wolfe verschlungenen Wachtel und ihrer Befreiung durch
die A¢vins einen bildlichen Ausdruck vor uns haben, hat schon
Yéaska (Nr. 5, 21) eingesechen und daher mit Recht das
Wort vartikd fir die Morgenrdthe erklirt1); dagegen scheint
uns dessen Deutung des Wortes ,,vrikam* durch Aditya = die
Sonne, der auch das P. W. gefolgt ist, unrichtig. Es liegt uns
somit ob, die mythische Bedecutung dieses Wortes auch in den
verwandten Sprachen zu Rathe zu ziehen.

1) Max Miller (a. a. O. p. 553) gibt ,vartikd“ ganz richtig durch
»the returning* (v. vart), indem er es als Benerinung der Morgenrithe be-
trachtet; er bringt es mit dem griechischen Namen ,0¢rvyla“ der Insel
Delos und des Vogels ,8prrz* in Verbindung und zwar, um dadurch noch
besser seine sonderbare und ganz unbegriindete Theorie iiber die Erklirung
der Athene fiir die Morgenrothe begriinden zu kounnen. Siehe jedoch die
Widerlegung dieser Ansicht in meinem Artikel der Beilage zur Allgemeinen
Zeitung Nr., 175 und 176 (1875) ,,Dic urspriingliche Bedeutung der Pallas
Athena in der griechisohen Mythologie*.
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vrika bedeutet, der W. nach von ,vrigc zerreissen® her-
stammend, den Zerreissenden, wonach auch der , Wolf“ als das
xar’ &Eoyny zereissende Thier benannt worden ist. Nach
W. Grimm’s Untersuchung (in M. Haupt-Zeitschr. f. deutsches
Alterthum XTI, 203) ist vrika, schwed. und norweg. varg, nicht
blos eine Bezeichnung dieses Thieres, sondern eines jeden ver-
ruchten, gottlosen Menschen. Ein Réiuber, Morder, Wiirger, ge-
dchteter Verbrecher, Verbannter, Unhold, bdser Geist ist der
gothische vargs in launa-varg-a-s, der mittelhochdeutsche varc, der
althochdeutsche varg, der altsichsische varag, in den alten Gesetzen
vargus, im angelsichsischen vearh, vearg. Der Gebrauch des
Wortes im Sinne des Gottlosen und des Feindes der Gotter-
. verehrer ist auch im Rigveda 1, 42, 2. 105, 18. 2, 29, 6. und
9, 79, 8 ersichtlich. Fiir das Verstindpiss der mythischen
Bedeutung des Wortes sind jedoch folgende zwei Stellen des
Rigveda 6, 51, 14 und 7, 88, 7 lehrreich; sie lauten:

jahi ny atrinam panim vriko hi shah ||.

Vernichte (o Soma) den gefrissigen Pani, denn er ist ein
Vrika.

cam no bhavantu védjino haveshu devatati mitadravah svar-
kdh | jambhayanto ’him vrikam rakshaisi sanemy asmad yuya-
vann amivdh |l

Mdgen die schnell laufenden vajinis auf die Anrufungen
bei der Verehrung der Gotter schonen Glanz zu unserem Glick
bringen, indem sie den Ahim, Vrikam und die Rakshasas zer-
malmen. '

Pani, der in der ersten Stelle vrika genannt wird, ist der
aus dem vorigen Theil dieser Abhandlung bekannte Ddmon,
der die Kihe des Dyaus aus dem Himmel raubte und
deshalb als eine Personification der finsteren und der Licht-
gottheiten feindseligen Macht von Dyaus bekimpft und ver-
nichtet wird. Noch deutlicher aber spricht fir die mythische
Bedeutung des vrika die zweite Stelle, wo ersterer ‘mit Ahi
und den Rakshasas zusammengestellt ist. Wie Pani, so ist auch
Ahi, die Schlange, die Personification der schwarzen Gewitter-
wolke, der finsteren, den Lichtgottheiten, besonders aber dem
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Dyaus feindseligen Macht, mit welcher er wegen der Befreiung
der regnerischen Kiihe bestindig im Kampfe liegt. Zu der
nimlichen Kategorie zdhlen auch die Rakshasas; sie sind, wie
oben bereits auseinandergesetzt, nichtliche Ddmonen, Feinde so-
wohl der Gotter als auch ihrer Verechrer, wesshalb auch die
ersteren mit ihnen einen immerwihrenden Streit fihren und sie
zu vernichten und auszurotten sich bestreben. Demzufolge liegt
ausser allem Zweifel, dass auch in unserem Mythus vrika, aus
dessen Rachen die Agvins die vartikd befreiten, eine solche
Macht reprisentirt und daher weder als Bezeichnung fiir Aditya,
Helios, noch fiir irgend eine andere Lichtgottheit angesehen
werden darf. Wenn nun, wie dies sicher steht, vartikd im Sinne
von Morgenrothe zu deuten ist, so folgt wieder daraus, dass wir
in vrika nur eine Représentation einer finsteren Macht erblicken
miissen, welche der Morgenrothe vorausgeht, da ihr naturgemiss
eine solche nicht nachfolgen kann. Ein feindliches Wesen kon-
nen nur nichtliche Dimonen oder auch die Finsterniss selbst
seini). Ich fir meinen Theil glaube, dass wir uns die Letztere
hier zu denken haben und erklire mir den in Frage stehenden
mythischen Ausdruck auf folgende Weise: die Finterniss ist der
Wolf, welcher Alles raubt und verschlingt; sie raubt Abends
die Aurora und verschlingt sie in ihren Rachen. In der Friihe
jedoch befreit das Zwielicht, welches den Tag herbeibringt, jene
wieder aus dem finsteren Rachen oder der Hohle.

Daher werden die Acvins in 1, 120, 7 angerufen, ihre Ver-
ehrer aus dem sie bedringenden vrika — der Finsterniss, zu
befreien (patam no vrikdd aghayoh), oder in 1, 183, 4 von ihrem
Wolf und ihrer Wolfin ihre Verchrer nicht angreifen zu lassen
(mé vém vriko ma vrikir 4 dadharshin). Darin liegt auch zu-
gleich die Deutung des Beinamens Appollo’s, Zvxoxzovog, Wolf-
vernichter, sowie auch seines Symbols des Wolfes, welches in
den lykischen sowobl als auch in den attischen und argivischen
Legenden und Sinnbildern, wie auch in den Ueberlieferungen

1) Ueber die mythische Bedeutung des Wolfes im Allgemeinen siehe:
»Die Thiere der indogermanischen Mythologie* von Hartinann p. 433 ff.
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von Delphi in verschiedener Anwendung hervortritt1), einge-
schlossen, ungeachtet der Annahme, dass zur Entstehung dieser
Legende von dem Verhiltniss Apollo’s zu dem Wolfe der
Name desselben Aixiog, Avanysvic (von ACE) Anlass gegeben
habe. -

Wie von den Agvins in der indischen, so muss auch von
dem Sonnengott Apollo in der griechischen Mythologie die Vor-
stellung herrschend gewesen sein, dass auch er den Kampf gegen
den Wolf, die Finsterniss, zu bestehen habe. Nachdem aber
diese Legende allméhlich in Vergessenheit gerathen war, hat
man den daraus lbrig geblicbenen Beinamen, sowie auch die
Symbole des Wolfes, welche er als Preis seines Sieges iiber
denselben davontrug, gleichwie Athena den Kopf der Medusa,
wegen des Gleichklanges mit A9 zusammengestellt und ihn dar-
aus ableiten wollen.

Es ist auffallend, dass dieses Thier, mit welchem die Licht-
gottheiten sich immer im Kampfe befinden, auch als Schiitzling
der Agvins im Rigveda erwdhnt ist.

7, 68, 8 vrikdya cij jasaméinaya caktam.

Ihr halfet dem erschopften vrika.

Folgender Mythus jedoch, in welchem die Wolfin die Agvins
um Hiilfe fir ihren Wohlthéter, den Rijri¢va, anruft, welcher
von seinem grausamen Vater geblendet worden, weil er hundert
oder hundert und ein Schafe® geschlachtet und ihr zu fressen
gegeben hatte, wird uns die Losung dieses scheinbaren Wider-
spruches an die Hand geben:

1, 116, 16 catam meshin vrikye cakshadinam rijragvam
tamn pitindham cakdra | tasma akshi nasatyd vicaksha Adhattam
dasrd bhishajav anarvan .

Der Vater machte diesen Rijrgvan blind, welcher fir die
Woltin hundert Schafe schlachtete; ihir, o Nasatyd, wunderthiitige
Aerzte, gabet ihm Augen, um ungehindert zu gehen.

1, 117, 17 catam meshan vrikye mamahdinam tamah pra-

1) Sielhe Elektra Sophokles V. 6 Otto Jahn's Ausgabe und Preller's
gr. Myth, p. 295 ff.
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nitam acivena pitrd | 4kshi rijri¢ve acvindv adhattam jyotir
andhéya cakrathur vicakshe ||.

Dem der Wolfin hundert Schafe verehrenden und von seinem
unfreundlichen Vater zur Finsterniss gefihrten; ihr, o Agvins,
gabet dem Rijrigvan beide Augen und schufet dem Blinden
Licht zum Sehen.

18 ¢unam andhiya bharam ahvayat si vrikir agvina vrishand
nareti | jarah kanina iva cakshaddna rijragvah catam ekam ca
meshan ||.

Diese Wolfin hat mit glicklichem Erfolge euch angerufen,
o michtige Manner Agvins; der Rijrigva hat, wie ein junger
Buhle?), hundert und ein Schafe geschlachtet?2).

Wie wir nach unserer obigen Auseinandersetzung in den
Kiihen nur den mythischen Ausdruck fir die Strahlen der
Morgenrothe, fiir die Morgenrdthe selbst, oder auch fiir Strahlen
des Sounengottes (vgl. auch IA. 21, 448—49 Doife, o0 & eiki-
modag Elinag Bodg Bovworieones | “Idng & wyuoiot molvrrriyov
vAyéoog), gegeben sahen, so miissen wir ein Gleiches auch
von den Schafen annehmen. Daher heisst der Sonnengott Ap-
pollo Kapreiog Schafgott, als Mehrer der Heerden bei den
Lockrern @ogazys, Bespringer (Hesych), @dgve$ in Lakonike
(Hesych), oder @ogaiog (Lykophron 352), Toaytog (Stephan.
Tooyaia), Kegedrng (Paus. 8, 34, 3) IMofuviog und Agvoxduns
(Makrobius sat, 1, 17). *

Somit kann auch der RlJrat,van unseres Mythus, oder (von
rijra -~ agvan) der glinzende Pferde habende, nur als eine Be-
zeichnung fiir den Sonnengott zu fassen sein. Wenn es also
in dem Mythus heisst, dass er, nachdem er seine Schafe der
Wolfin zum Fressen gegeben, geblendet worden und darauf von

') Nach dem Scheliast ,paradarikah san parastrayai sarvam dhanam
prayachati | er ist wie der Ehebrecher, welcher jede Gabe dem Weibe eines
Anderen gibt,

~ 2) Dieser Mythus, wie noch viele andere, ist von dem Verfasser des
Buches ,,die Thiere der indogermanischen Mgythologie“ ganz und gar
missverstanden worden, wenn er auf Seite 324 die darauf beziigliche Stelle
also iibersetzt ,,isst Rijragva hundert Hammel, die der Wolfin gehiren.
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den Agvins seine Augen bekommen, so versinnlicht diese Rede-
weise nichts Anders als das Bild des Nieder- und -Aufgehens
der Sonne. Die nimliche Vorstellung liegt auch dem homerischen
Mythus vom Kyklops zu Grunde, wenn in 0d. 9, 237 ff. von
diesem erzihlt wird, dass er am Abend seine Schafe in die
finstere Hohle hineingetrieben, dieselbe mit einem ungeheuren
Stein verschlossen habe

avtag 8 y eig evgd oméog Thace miove uijke,

mwavee udd’ 6o’ Huekye, ¢ & apoeva Aeime Svenguw,

agvetols Te Todyovs e, fadelng vroder avAis.

avtae dmew Emédnme Yveedv uéyav bywis asigag,

Ofowuov - ovx &y TOv ye SYw nai &iros’ auade

209l teredxvrdot @ ovdgog Oyhicacioy-

véoony TABavov méreny drédnre Fienowy.
und darin blind geworden sei (V. 380 ff.)1).

An der Hand dieser Auslegung mag es uns leicht werden,
7u beweisen, dass die Wolfin, welcher der Sonnengott am Abend
seine Schafe oder Strahlen zum Fressen gibt, nichts Anders re-
prisentirt als die Finsterniss oder die Nacht.

Wie wir aber oben sahen, gebiert die Letatere bei ihrer
Einkehr oder beim Verschwinden mit dem durchleuchtenden
Himmel die beiden Zwillingspaare, von denen der eine Zwillings-
bruder am Abend die Kiihe des Sonnengottes stiehlt. Dem-
nach ist also die Mutter der A¢vins die Nacht oder die Wolfin.
Aus diesem Grunde lisst sich jetzt auch das freundschaftliche
Verhiltniss der Ac¢vins selbst mit den bdsen und den Lichtgott-
heiten feindseligen Michten begreifen. Weil sie nun ihrer Na-
tur nach mit dem Licht und der Finsterniss verschwistert sind,
konnen sie auch als Vermittler zwischen beiden auftreten und
die Lichtgottheiten von den finsteren Ddmonen befreien.

‘Das soeben angedeutete Verhiltniss der Agvins mit der
Wolfin erinnert an den Mythus von Romulus und Remus, von

1) Ueber den Mythus des Kyklops im Vergleich mit anderen gleichen
Mythen sieche W. Grimm's Abhandlung, gelesen in der Akademie der
Wissenschaften zu Berlin am 2. April 1857,

Myriantheus, A¢vins. [5)
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welchen erzihlt wird, dass eine Wolfin sie als Mutter unter dem
Reminalischen Feigenbaum gesiugt habe. Diese Sage bestitigt
vollkommen unsere auf S. 52 ausgesprochene Ansicht, dass Ro-
mulus und Remus nichts Anders reprisentiren als die italischen
Dioskuren, wonach denn auch die Wolfin, welche sie siugte, der
Mutter der Ag¢vins, der Nacht oder der Wolfin gleichzustellen ist 1),

Kehren wir jetzt wieder zu den Mirakeln der Agvins zuriick,
so glauben wir eine einfache und ungezwungene Erklirung dieser
Whunder in der Eigenschaft der Agvins als Reprisentatoren des
Zwielichtes erblicken zu diirfen, kraft derer sie einerseits die
Morgenrothe aus der Finsterniss befreien und anderseits dem
Helios sein Licht, welches er am Abend bei seinem Untergang
verloren, wieder zuriickgeben.

Den gleichen bildlichen Ausdriicken begegnen wir noch
ofters in den Wundern der Ag¢vins, welche sie an verschiedenen
mythischen Wesen, meistens uralte erblindete Rischis, vollzogen,
indem sie denselben das Augenlicht zuriickgaben:

1, 112, 8 yabhih c¢acibhir vrishand paravrijam prandham
gronam cakshasa etave krithah |..

Durch welche Hilfeleistung ihr, o Michtige, den blinden
und lahmen Pardvrijan zum Sehen und zum-(Gehen brachtet.

1, 11?, 19 mahi vam dtir acvinA mayobhir uta srdmam
dhishnyd sam rinithah |.

Eure grosse Hiilfe, o Agvins, ist wohlthuend, ihr, die ihr
gerne helft, habt den Lahmen hergestellt. ?)

1, 118, 7 yuvam kanvayapiriptiya cakshuh praty adhattam
sushtutim jujushand |.

Thr, die ihr am Preislied Gefallen findet, habt dem erblinden-
den Kanva sein Licht gegeben.

1, 112, 5 yabhih kanvam pra sishisantam avatam.

') Aus Miinzen von Argos (Mionnet 2. p. 232, n. 27) ist zu schliessen,
dass auch die Dioskuren in einem freundlichen Verhiltniss mit dem Wolfe
gestanden waren, wenn hier der Hut derselben mit dem Wolf verbunden ist.

2) In 4, 80, 19 wird dieses Wunder auch dem Indra, -als dem Herr-
scher iber Alles, zugeschrieben.
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Durch welche (Hiilfe) ihr den Kanva, den um Hilfe fleh-
enden, beschitzet.

8, 5, 23 yuvam kanviya néasatydpiriptiya harmye | cagvad
itir dacasyathah ||.

Dem Kanva, als er in seinem Palaste blind geworden war,
gewilhret ihr, Nasatyd, alsbald Hiilfe.

8, 8, 20 yabhih kanvam ... dvatam.

Mit welcher (Hilfe) ihr den Kanvan ... beschiitzet.

1, 117, 8 yuvam ... adattam mahah kshonasyic¢vina kan-
viya |.

Thr. .o Agvins, gabet dem Kanva das Licht zum Gehen!).

Ob alle diese Namen historischen Personlichkeiten ange-
horen, bleibt immer sehr zweifelhaft. KEs lisst sich auch nicht
beweisen, dass sie, wie dies mit dem Rijri¢van im vorigen
Mythus der Fall war, auf Helios zuriickzufiihren seien, wie-
wohl die Moglichkeit der letzteren Annahme nicht auszuschliessen
wire, da ja in der indogermanischen Mythologie eine Reihe
von Namen und Benennungen existiren, deren wortliche Er-
klirung und Deutung mit den von ihren Trigern reprisentirten
Naturerscheinungen in keinem Zusammenhange stehen. Zu er-
innern ist in dieser Hinsicht an die Namen Indra, Agvins,
Kastor und Pollux, Leda etc. etc. Wir ersparen uns weitere
Conjecturen in diesem Puncte und haben uns blos mit der Deut-

\

') Nach Grassmann bedeutet das mahal) ,gross und das ksho-
nasya ist dem kshoni gleich, wonach zu iibersetzen wiire ,jihr, o Agvins,
gabet dem Kaijwva das Grosse der Wasseruth oder des Wasserstroms.
Nach P. W. soll das ,kshonasya®* nach Sayana entweder ,,unbeweglich*
als Adjectiv oder als masculinum ,eine Art Lauten* bedeuaten.

Was das mahah anlangt, soist s, glaube ich, von Siyana an einer Stelle
ganz richtig durch ,tejus = Licht* erklirt worden; das kshonasya hin-
gegen, welches ein éueg Aeyéugvor ist, leitet er von ,kshi = wohnen* ab,
welche Ableitung jedoch weder mit dem Sinne noch mit der Ucberlieferung
stimmt. Ich betrachte es als ein Nomen actoris und leite es von einer
W. kshu sich bewegen, gehen, ab, deren EKrweiterung kshud ist, wie das
cit von ¢i ete.; kshona muss aus kshavana zusammengezogen sein, wonach
wir dunn das Ganze in Uehereinstimmung mit den anderen Stellen zu iiber-
sctzen hitten: Ihr, o Agvins, gabet dem Kanva das Licht zum Gehen

G*
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ung des an jenen Namen sich kniipfenden Mythus zu beschaf-
tigen. Oder will man vielleicht die Mirakel dieser Gottheiten
nicht im allegorischen Sinne fassen, sondern sie in der That als
Wunder betrachten, welche von den heiligen A¢vins in der alten
Zeit, gleichwie von den Heiligen der christlichen Kirche an
frommen Personen vollzogen wurden? Ich meinerseits erblicke -
in diesen Wundern den bildlichen Ausdruck fiir Nieder- und
Aufgang der Sonne; mdgen nun die Namen eine Bezeichnung
des Helios oder der alten Rischis enthalten, deren Abkdmmlinge
diese alten bildlichen Ausdriicke, von denen sie zu ihrer Zeit
kein Verstindniss mehr hatten, auf jene ihre Urahnen abertrugen,
um damit anzudeuten, dass letztere bei dieser oder jener Gott-
heit in besonderer Gunst standen.

Dasselbe Bild kehrt auch in folgenden Legenden, jedoch in
einer anderen Gestalt wieder:

1, 116, 8 himenignim ghransam avarayethim pitumatim
Urjam asmi adhattam | ribise atrim agvinivanitam un ninyathuh
sarvaganam svasti |. _

Der Flammengluth habt ihr mit Kilte gewehrt und ver-
lichet ihm den Nahrung enthaltenen Labetrank; den in die
Hohle hinabgefiihrten und eine volle Schaar habenden Atri habt
ihr zum Glick herausgefiihrt. ,

1, 117, 3 rishim nardv anhasah paficajanyam ribisid atrim
muilcatho ganena | minantd dasyor agivasya méyi anupirvam
vrishana codayanta ||.

Ihr Manner, befreitet aus der Bedringniss und aus der
Hohle den Rischi, den auf die finf Stimme sich erstreckenden
Atri sammt der Schaar, indem ihr die Kunstgriffe des unheilvollen
Dasyu vernichtet und ihn, o Michtige, vorwirts befordert. Labt.

1, 118, 7 yuvam atraye ’vanitdya taptam darjam oménam
agviniv adhattam |. ‘

Ihr, o Agvins, gabet dem zur erhitzten (Hdhle)?) hinabge-
fihrten Atri Labetrank und.Beistand.

') Vel 1, 112, 7 taptam. 10° 89, 9 ribisam uta taptam.
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1, 119, 6 yuvam ... urushyatho himena gharmam paritap-
tam atraye |.

Ihr habt fir den Atri die angefachte Feuergluth durch
Kilte abgewendet.

1, 180, 4 yuvam ha gharmam madhumantam atraye ’po
na kshodo ’vrinitam eshe |. -

Ihr habt die Feuergluth fir den Atri angenehm, wie das
wogende Wasser, nach seinem Wunsch gemacht.

5, 78, 4 atrir yad vim avarohann ribisam ajohavin nadha-
maneva yoshd |. : )

Wie der in die Hohle hinabgestiegene Atri, wie eine hiilfs-
bediirftige Frau, euch angerufen hat.

7, 71, 5 nir anhasas tamasah spartam atrim.

Ihr befreiet den begehrenden Atri aus der Bedringniss
und der Finsterniss.

(Vgl. auch 1, 112, 7. 5, 73, 7. 7, 68, 5. 8, 73, 3, 7, 8,
10, 39, 9.) ‘

Schon Sonne (Kuhn’s Zeitschrift f. vgl. Sprachf. 10,
S. 830 ff.) hat in dem Atri ganz richtig den Helios erblickt. Wir
begreifen aber nicht, wie derselbe Gelehrte zur Bestitigung
seiner Ansicht den vierzigsten Hymnus im fiinften Mandala als
Nachtrag (S. 424) heranzichen konnte, da in keinem Verse
dieses Hymnus mit dem Worte At:i eine Anspielung auf Helios
gegeben ist. Offenbar ist dieser Hymnus und zwar von Vers
5--8 nichts Anders als ein Preisgesang an Atri, den mythischen
Rischi, den Urahnen der Atrayas; V. 6 und 8 wird jener dem
Indra gleichgestellt, indem es hier heisst, dass er durch sein
viertes Brahma den mit der gotterfeindlichen Finsterniss bedeck-
ten Sirya (der Sonne) hemeistert, oder dass er das Auge des
Sirya im Himmel eingesetzt und die Kunstgriffe des Asura
Svarbhano wirkungslos gemacht habe, gerade wie dies auch von
Indra selbst erzdhlt wird. V. 7 lisst der Dichter den Siirya
ihn, den Atri, als einen zweiten Indra, den Allmichtigen, bitten,
ihn von dem Uebelthiter nicht verschlingen zu lassen, wobei er
ihn einen anderen wahren Mitra und Konig Varuna (der Macht
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nach) heisst. Am deutlichsten jedoch tritt die Tendenz dieser
Strophen (von Vers 6— 8) im letzten Verse dieses Hymnus her-
vor; hier ndmlich fiihren die Atrayas mit einem gewissen Selbst-
gefiihl \ihr Priestergeschlecht auf den mythischen Rischi Atri
zuriick, woraus sich ganz deutlich die Absicht des Dichters er-
rathen ldsst, sein Geschlecht mit dem mythischen Rischi Atri in.
Verbindung zu bringen, ihn dem Mitra und Varuna gleichzu-
stellen und Indras Macht ihm einzurdumen mit dem weiteren
Zusatz jedoch, dass diese Macht Indras anch seine Abkdmm-
linge, die Atrayas, bis zum heutigen Tag noch besissen. Es
liegt also hier unter der Maske der Dichtung weder eine An-
spielung auf Helios noch auf denjenigen Atri versteckt, den unsere
Helden, die Agvins, aus der Finsterniss befreiten, sondern aus
diesem, dem schwachen Atri, dem Kinde des Naturmenschen,
ist jener Brahma, der Michtige wie Indra selbst, erst spiter auf
dem Wege der Speculation hervorgegangen.

Was nun die Bedeutung unserer Legende anlangt, so lisst
sich auch ohne Beiziechung anderer Hilfsmittel leicht erweisen,
dass sich ein Verstindniss derselben nur aus dem Hinweis auf
den tiglichen Lauf des Helios gewinnen lisst.

Auf den Unter- und Aufgang jenes deuten schon die Verba
ava-ni = hinabfihren (1, 116, 8. 118, 7), ava-ruh = herab-
steigen (5, 78, 4), ud-ni = herauffilhren (1, 116, 8) und nir-
spar (tamasah = aus der Finsterniss) befreien (7, 71, 5)
hin, was auch Sonne wolil hervorhob (s. ibi S. 3832). Einen
weiteren Beweis fir diese Deutung des Atri liefert uns noch
die in 1, 117, 3 niedergelegte Anschauung, dass er mit seiner
Schaar sich auf die fiinf Stamme, d. h. nach dem Glauben der
"damaligen Menschen, auf die ganze Welt erstreckt — eine Vor-
stellung, die man nur mit einer Gottheit in Beziehung bringen
konnte. Aus 1, 117, 3 sehen wir, dass Atri, nachdem er in
die Hohle hinabgefahren, von dem Dasyus, welche man sich
gleich den Rakshasas als Geister der Finsterniss dachte, ge-
fangen gehalten wurde, .und dass die Agvins die listigen An-
schlidge derselben durchkreuzten und ihn aus der Hohle oder
der Finsterniss (7, 71, 5) herausfilhrten. Aus diesem Grunde
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miissen auch die Worte gharma und ghransa (1, 116, 8) hier
Sonnengluth bedeuten, wie ersteres auch in 7, 33, 7. 103, 9
und 10, 181, 3 (vgl. auch Naigh. 1, 9) und letzteres in 7, 69,
4 u. s. w. (vgl. auch Naigh. 1, 9), wonach wir dann folgenden
Sinn fiir unsere Legende bekimen: Die Gluth des Atri, des
verzehrenden (von ad-tri) Helios 1), wird nach seinem Untergange
wihrend seines Aufenthaltes in der Hohle mit nichtlichem Thau
gekihlt und in der Friihe, nachdem derselbe von den nécht-
lichen Geistern Dasyus befreit ist, wird er, erfrischt und erstarkt,
von den Ag¢vins aus der Finsterniss sammt seiner Schaar, d. h.
den Strahlen, herausgefiibrt.

Daran schliessen sich noch folgende Legenden an:

1, 119, 7 kshetrdd 4 vipram janatho vipanyayi.

Aus dem Mutterleibe liesset ihr den Weisen auf wunder-
bare Weise geboren werden.

1, 116, 11 tad vam nard ¢ansyam radhyam cabhishtiman
nisatya variitham | yad vidvansid nidhim ivdpaglham ud darca-
tad dpathur vandanaya ||. _

Diese eure Beschiitzung ist lobenswerth und hiilfebereitend,
0 Minner Nésatyd, dass ihr kundig den Vandana, wie einen
verborgenen Schatz, aus der sehenswerthen (Grube)?) heraus-
gefiihrt.

1, 117, 5 sushupvansam na nirriter upasthe siryam na
dasrd tamasi kshiyantam | gubhe rukmam na dar¢atam nikhitam
ud dpathur -agvind vandanaya ||.

. Wie einen im Schoose der Erde Schlafenden, wie den in
Finsterniss verweilenden Sirya, wie den sehenswerthen, begra-
benen, goldenen Schatz, (welcher) zum Schmuck (dient), so
grubet ihr, feindevernichtende A¢vins, den Vandana heraus.

10, 39, 8 yuvam vandanam rigyaddd ud Gpathur,

1) Atri scheint auf den Sommer-Helios zu deuten, wann er durch
seine starke Hitze alles auftrocknet oder verzehrt.

2) Vermuthlich ist aus 10, 89, 8 rigyadad zu ergiinzen. Dieses Wort
hat nach P. W. und Grassmann die Bedeutung .,Antelopenfangegrube‘.
In Naigh. (8, 38) ist es aber als ein Synonym von képah, katuh ete.,
welche Grube, Hohle, bedeuten, erklirt.

.
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Thr schafftet aus der Grube den Vandana heraus.

1, 112, 6 yabhir antakam jasaméipam &rane . . jinvathas.

Durch welche (Hilfe) ihr dem im Abgrund erschopften
Antaka . . geholfen habt.

1, 116, 23 avasyate stuvate krishniyiya rijiiyate nasatyi
¢acibhih | pagum na nashtam iva .darganiya vishnipvam dada-
thur vigvakdya ||.

Thr, Nésatyd, habt dem Beistand suchenden, dem preisen-
den Krishniden, dem redlichen Vigvaka, den Vighnipvan zum
Sehen gegeben.

1, 117, 7 yuvam nard stuvate krishniydya vishnipvam da-
- dathur vigvakiaya |. .

Ihr, Manner, habt dem Krishniden Vigvaka den Vishnipvan
gegeben. -

5,78, 5 grutam me agviné havamsaptavadhrim ca muficatam ||.

Ihr erhoret, o A¢vins, meine Anrufung und befreiet den
Saptavadhrin.

6 bhitdya nddhaminaya rishaye saptavadhraye | mayéabhir
agvind yuvam vriksham sam ca vi cdcathah {|.

Fiir den erschreckten und um Hilfe flehenden Rishi Sap-
tavadhri bringet ihr, o Agvins, den Baum durch euere listigen
Anschlige zusammen und auseinander.

8, 62, 9 pra saptavadhrir 4¢asd dhardm agrer ac¢iyata |
anti shad — L.

Der Saptavadhri hat auf euren Wunseh den Funken des
Feuers vorgelegt 1).

1) NachP. W. und Grassmaunn wire der Sinn dieses Verses: Dieser
Saptavadhri ,hat sich auf die Schneide oder die Schiirfe der Flammen ge-
legt.* Der Tradition nach jedoch war Saptavadhri in einer Kiste einge-
sperrt oder in einem Baume eingeklammert, und nirgends ist die Rede von
einem solchen von ihm ausgefiihrten Kunststiick. Aber abgesehen davon
bedentet dharam ,,Strahlen, Funken, wie es auch Siyana richtig gefasst
und so das Ganze auf die obige Tradition bezogen hat.

In 10, 89, 9 heisst es, dass auch Saptavadhri, wie Atri, in eine Hohle
- gefallen war,

yuvam ribjsam uta taptam atraya nmunvantaly cakrathuly  saptava-
dhraye |i.
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In Betreff der ersten Legende begniige ich mich mit dem
Hinweis auf die Sage von der Geburt Apollos und des Herakles
in der griechischen Mythologie, woraus uns klar wird, dass
wir hier eine uralte, den arischen Stimme gemeinsame Vor-
stellung von der schweren Geburt der Lichtgottheiten und spe-
ciell des Helios vor uns haben. Nach Grassmann dirfte
allerdings das Wort kshetrdt in unserer Stelle nicht, wie wir
" es thaten, mit Mutterleib zu tbersetzen sein, sondern miisste , Feld,
Acker“ bedeuten. Das darauffolgende vipram, Dichter, Singer,
aber lisst nicht daran zweifeln, dass der Dichter hier an die
Geburt eines lebendigen Wesens gedacht haben muss, in
Folge dessen er auch nicht das kshetra in dem Sinne von Acker
gebraucht haben konnte. Wir haben daher anzunehmen, dass
der Dichter unser Wort metaphorisch in der Bedeutung , Mutter-
leib“, welcher gleich dem Acker die Frucht empfingt, gebraucht
hat. Damit stimmt auch die Erliuterung Sayana's zu unserer
Stelle ,matur udara lakshapdj janmasthinat“. Es ist also unter
diesem bildlichen Ausdruck der Mutterleib einer anderen Leto
oder Alkmene = der Nacht, zu verstehen, woraus die Ag¢vins
den schwer an’s Licht beforderten Helios auf wunderbare Weise
geboren werden lassen, wie Eileithyia den Apollo und Herakles
(s. die Stelle bei Preller a. a. 0. 1. S. 185 ff. und 2. S. 178.)

Bei den nunmehr folgenden Legenden konnen wir weder
aus dem Inhalte derselben, noch aus der Etymologie der darin
vorkommenden Namen von Wesen einen Riickschluss auf die
mythische Bedeutung der Letzteren machen. Aus dem Voraus-
gehenden aber wissen wir schon, dass das ,in die Grube oder
in den Abgrund Hinabsteigen oder Hinabfallen der Wesen* ein
auf Helios sich beziechendes Bild ist, da man ja von jenem die
Vorstellung hegte, dass er bei seinem Untergange in eine unter-
irdische Hohle hinabsteige und darin in Finsterniss verweile,
wie. dies auch der Dichter in 1, 117, 5 bei der Legende des
Vandana ausspricht: wie einen Schlafenden im Schoosse der
Erde, wie den in der Finsterniss verweilenden Strya
= Helios etc., woraus ihn die Agvins alle Tage befreien und
ihn den Menschen zum Schauen vorfiihren. ‘
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Ueber Saptavadhri hat uns Sayana noch folgende Erzihlung
der alten Geschichtschreiber (puravidah) aufbewahrt: Die Sohne
der Briider des Saptavadhri entschlossen sich, den Verkehr des-
selben mit seiner Frau zu verhindern und sperrten ihn so jede
Nacht in ein Kistchen (petdyim oder petikdm) ein, welches
sie zuschlossen, versiegelten und ihn wieder aus demselben
jeden Morgen herausfilhrten; in dieser bedringten Lage flehte
der Rischi die Ag¢vins an; diese kamen ihm zu Hilfe und
setzten ihn in den Stand auch wihrend der Nacht auszu-
gehen. Wiewohl unsere Legende durch diese mit den Natur-
vorstellungen nicht mehr vertrauten Geschichtschreiber auch
manche Zuthaten erfahren hat, so ist doch die ihr zu Grunde
liegende primitive Anschauung des Naturmenschen gewahrt ge-
blieben. Der griechische Mythus des Perseus (Preller a. a. O.
2. 8. 6 ff.) belehrt uns, dass das Einschliessen in eine Kiste
— wie in den vorausgehenden Legenden in eine HGhle oder in
den Mutterleib — eine den indogermanischen Volker gemein-
same Vorstellung von den Lichtgottheiten und besonders von
Helios ist. Dadurch sollte Letzterem, wie es in diesem My-
thus heisst, wihrend der Nacht jeder Verkehr mit seiner
Frau, d. i. der Morgenrdthe abgeschnitten sein; er konnte den-
selben aber wieder aufnehmen, sobald er am Morgen durch die
Agvins aus der Kiste d. h. aus der Finstgrniss befreit worden war.

Im Anschluss hieran wird uns auch der betreffende vedische
Mythus verstindlich. Wie leicht einzusehen, ist das vriksham
= Baum, in welchen Saptavadhri geklemmt war, der my-
thischen Bedeutung nach der Kiste gleichzustellen; siehe auch
Kuhn's ,Die Herabkunft des Feuers und des Gottertranks*
S. 25 f. und 126 ff., wo der Beweis geliefert ist, dass der
Begrif ,Baum* mit Nachthimmel identisch ist. Somit war
Helios in den Nachthimmel geklemmt, d. h., er war waihrend
der Nacht seine majestitische Fahrt zu machen verhindert; in
der Friihe legte er aber auf's Verlangen der A¢vins die Funken
des Feuers voran, d. h.,, er wird von den Agvins aus seinem
Gefingnisse in dem Nachthimmel befreit, worauf er dann seine
Strahlen auf die Welt voran sendet. Dass diese unsere Deut-
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ung richtig ist, findet noch eine weitere Bestatigung darin, dass
das ,dharam“, welches in letzterer Stelle 8, 39, 9 unseres My-
thus vorkommt, auch Strahlen bedeutet.

Fassen wir nun unsere Erdrterungen iiber die all diesen
Legenden zu Grunde liegende Vorstellung kurz zusammen, so
ist das Resultat hievon, dass man sich die A¢vins als die
Retter und Befreier, sowohl der Morgenrdthe, als
auch des Helios aus der Finsterniss, d. i. dem Tode
gedacht hat. Damit aber steht nothwendig auch die Vor-
stellung von ihnen im Zusammenhang, nach welcher sie die
Urheber der Wiedergeburt und Erneuerung der ganzen Welt sein
sollen. Die Betrachtung der folgenden Legende wird dieses
noch des Weiteren bestétigen.

§ 2.

Die A¢vins als Gottheiten der Verjiingung.

Die Anschauung iiber die Agvins, wie sie in vorstehender
Ueberschrift - gegeben ist, muss wohl dem Mythus von der Be-
fruchtung der Kuh des alten (ayu durch jene zu Grunde liegen:

1, 118, 8, yuvam dhenum ¢ayave nadhitdydpinvatam ag-
vind parvyaya |. ‘

Ihr, o Agvins, machtet die Kuh strotzend von Milch fir.
den hilfsbediirftigen alten Cayu.

1, 119, 6 yuvam c¢ayor avasam pipyathur gavi.

Ihr machtet die Nahrung in der Kuh des (ayu strotzend.

6, 62, 7 dagasyantd ¢ayave pipyathur gam.

Dem (ayu willfihrig machtet ihr die Kuh strotzend.

7, 68, 8 ¢rutam c¢ayave hdyamand | yav aghnyim apinva-
tam apo na staryam.

Als ihr angerufen wurdet, erhortet dem (ayu ihr, die ihr
die sterile Kuh strotzend (von Milch), wie (einen Fluss) von
Wasser, machtet.

10, 39, 13 apinvatam ¢ayave dhenum agvina |,

Ihr machtet die Kuh fiir den Cayu strotzend.

1, 116, 22 cayave cin ndsatyd cacibhir jasuraye staryam
pipyathur gim |
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Durch Hiilfleistungen machtet ihr die unfruchtbare Kuh
fiir den erschdpften Cayu strotzend.

1, 117, 20 adhenum dasrd staryam vishakt4m apinvatam
cayave agvind gim |. .

Ibr, o feindevernichtende A¢vins, machtet die nicht milch-
ende, sterile, milchleere Kuh strotzend fiir den (ayu1).

Es diirfte nicht schwer sein, den Sinn dieser Legende zu
errathen, nachdem wir ja schon wissen, dass die Kuh in den
vedischen Hymnen auch eine Bezeichnung fir die Morgenrothe
ist. Derjenige, welcher hinter diesem Mythus eine historische
Thatsache versteckt sucht, wird freilich unsere Resultate be-
licheln. Ich glaube namlich, dass das gleiche Factum, welches
das Motiv zur Entstehung der Legende von dem Verschlungen-
werden der Wachtel durch den Wolf abgab, auch die Grund-
lage unseres Mythus bildet. Mit der steril gewordenen und
milchleeren Kuh ist ohne Zweifel nichts Anderes gesagt, als
dass Alles, wie aunch die Morgenrdthe hier am Abend alt
wird. Die Befruchtung der Kuh durch die Ag¢vins hingegen ist
das Bild der tiglichen Verjingung der Morgenrothe, indem jene
Gottheiten dieselbe alle Tage von diesem Altsein und von der
Finsterniss, wie wir oben sahen, befreien und wie eine junge
und von Milch strotzende Kuh herausfihren, welche ihren Ver-
ehrern Nahrung und jedes Glick spendet.

Was den Namen Cayu betrifft, so scheint er mir entweder
erst spater, nachdem man sich der urspriinglichen Bedeutung
dieser Legende nicht mehr bewusst war, dem bildlichen Aus-
druck des Naturmenschen beigefiigt, oder, was das Wahrschein-
lichste ist, ein Collectivnamen zu sein und von ¢aya, ¢i liegen,
schlafen abgeleitet. Die Gesammtheit der ausruhenden, schla-
fenden Menschen oder Verehrer zu bezeichnen, welche jeden
Tag in der Friihe Nahrung und allerlei Spenden von der milch-
enden Kuh, der Morgenrithe, empfangen.

') Auch'der 2. Vers des achten Hymnus vom achten Mandala ,yi-
bhir gogaryam avatam‘: scheint wohl auf diese Legende hinzudeuten, und
ist also zu ibersetzen ,mit welchen (Hiilfen) ibr dic Kuh des (ayu be-
schiitzet. Unter dem Gogarywn hat auch Sdyana den Cayn verstanden.
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Dasselbe Bild kehrt auch in den folgenden Legenden wieder:

1, 117, 7 ghoshayai cit pitrishade durone patim jfryantya
agviniv adattant ||.

Ihr, o Agvins, gabet der alten Ghosha, der ledig in der
Wohnung der Eltern Verbleibenden, einen Mann.

19 athd yuvAm id ahvayat puramdhir.

Daher hat die verstindige (Ghosha) euch angerufen.

10, 40, 5 yuvim ha ghoshd pary agvind yati rijna dce
duhita.

Die bittende Ghosha, die Tochter des Konigs, hat euch, o
Agvins, angerufen.

1, 116, 10 jujurusho nédsatyotd vavrim primuiicatam dra-
pim iva cyavanit |.

Ihr, Nisatyd, legtet den Leib, wie einen Mantel, dem alten
Cyavéna ab.

1, 117, 13 yuvam cyavinam a¢vind jarantam punar yuva-
nam cakrathuh cacibhih |

Ihr, Ag¢vins, machtet den alten Cyavina durch eure Hiilfe
wieder jung.

1, 118, 6 puna¢ cyavinam cakrathur yuvdnam ||.

Und machtet ihr den Cyavina wieder jung.

7, 68, 6 uta tyad vAm jurate agvind bhfic cyaviniya pra-
tityam havirde | adhi yad varpa itadti dhatthah ||.

Euer Entgegenkommen galt auch dem alten, dem anrufen-
den Cyavina, als ihr ihm die langdauernde Gestalt verliehet.

7, 71, 5 yuvam cyavinam jaraso ‘mumuktam.

Ihr befreitet den Cyavéna von der Altersschwiche.

5, 74, 5 pra cyavanij jujurusho vavrim atkam na muhca-
thah | yuvd yadi krithah punar 4 kimam rinve vadhah ||

Ihr nahmet von dem alten Cyavina die Leibeshiille, wie ein
Gewand; da ihr ihn wieder jung machtet, erregten die Frauen
seinen Wunsch.

10, 39, 4 yuvam cyavdnam sanayam yathid ratham punar
yuvinam ecarathya takshathuh |.

Ihr machtet den alten Cyavdna, wie einen Wagen, wieder
neu zum Gehen.
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10, 39, 8 yuvam viprasya jaranim upeyushah punah kaler
akrinutam yuvad vayah |.

Ihr habt die Kraft des das Alter erreichten Sangem Kali
wieder jung gemacht.

1, 112, 15 calim yabhir vittajanim duvasyathah |.

Durch welche (Hiilfe) ihr den Kali beschitzet, dass er eine
Frau bekommt.

10, 143, 1 tyam cid atrim ritajuram artham agvam na
yatave | kakshivantam yadi pund ratham na. kvinutho navam ||.

Ihr machtet den Atri, den in Opferdienst ergrauten jung,
wie ein Pferd, zum Gehen; als ihr den Kakshivantan, wie einen
Wagen, wieder neu machitet.

1, 119, 6 pra dirghena vandanas tiary dyushd ||.

Des Vandana Leben ist auf lange Dauer verlingert.

7 yuvam vandanam nirritam jaranyayd ratham na dasrd
karani sam invathah |.

. Ihr, o Feindevernichtende, Kunstfertige, brachtet den durch
Altersschwiche hinfillig gewordenen, wie einen Wagen, wieder
in Bewegung. l

Ein Versuch, alle diese Wesen, welche von den Agvins
begiinstigt wurden, auf Naturerscheinungen zuriickzufiithren, dirfte
zu gewagt erscheinen. Den Cyavdna hat man allerdings schen
lingst durch ,den herabfallenden Blitz* gedeutet (Kuhn's
»Die Herabkunft des KFeuers* S. 10 ff. und 123 ff.), gegen
welche Deutung aber, wie ich glaube, sich gewichtige Bedenken
erheben lassen, zumal sie auch zu den Gesetzen und dem steten
Gange der Natur in direktemn Widerspruche steht; denn wie
konnte sich die Vorstellung bilden, dass das Zwielicht den Blitz
verjingt ? Wenn, wie wir bereits oben sahen, in (atapatha-
Brahmana IV., 1, 5 ff. erzahlt wird, dass die Sukanyd (= die
schone Jungfrau) durch List die Verjingung ihres Gatten
Cyavdna von den Agvins erwirkt, indem die letztere ihn in
einen See steigen lassen, aus dem er so jung als er sich
gewiinscht, wieder heraussteigt (V. 11 si ha uvlca ,patim
nu me punar yuvapam kurutam atha vam vakshydmi- ihi |.
12 Tau ba dcatur ,etam hradam abhyavahara | sa yena

Go 3lc



- 95 —

vayasi kamishyate tema udaishyati“ iti | tam hradam abhyava-
jahdra | sa yena vayasd cakame tena udeyaya |), so ist uns da-
mit noch keine Andeutung gegeben, dass wir unter dem hradam
= See, Wolkenwasser und zwar nur dieses, und unter der Su-
kanyd die Wolkengéttin zu verstehen haben. Das alt in den
See Steigen des Cyavina und das verjingt aus demselben Her-
kommen findet seine natiirliche Erklirung nur in dem Unter-
und Aufgang des Helios, wihrend die Sukanya, die schone Jung-
frau, welche zu Cyavana in gleichem Verhiltniss steht, wie
die griechische Eos zu Tithon, in der Morgenrdthe ihr Vorbild
hat. Nur durch diese Deutung bekommt unsere Legende einen
natirlichen Sinn, indem das Zwielicht den alten in den See
untergegangenen Helios in der Friihe nach der Befreiung aus
der Finsterniss verjingt, worauf er die Morgenrdthe, die auch von
den Acvins begehrt ward, (s. oben S. 36 ff.) zur Fraun erhilt. Die-
selbe Anschauung liegt ohne Zweifel auch allen oben angefiihrten
Mythen der minnlichen Personen, wie auch der Person der
Ghosha, der alten Abendréthe, zu Grunde, welche in der Friihe
ihre Verjingung und einen Gatten, den Helios (also im umge-
kehrten Falle wie oben), von den Agvins erlangt?).

Auffallend ist es, dass dieses Bild der Verjingung uns
auch in der griechischen Mythologie und zwar in der Person
der Medea begegnet. Es wird namlich von ihr in der Hypo-
thesis zur Medea des Euripides erzihlt, dass sie sowohl ihren
Gatten, den Jason, als auch den Aeson und die Ammen des
Dionysos verjiingt habe:

Degeniong ral Swuwvidng gaciy og 1) Midewe aveyicaco
©ov “ldoova vedy moujoeie: mepl 08 Tob margdg aveod Aloovog
0 Tobg ¥0UTOUG TOLTCAE PO VUTWG:

1) Vgl. auch RV. 1, 115, 2, 7, 75, 4. Den Unter- und Aufgang des
Helios driickt auch der Mythus in 1, 117. 24 aus, wo es heisst:

tridha ha ¢yavam agvind vikastam uj jivasa airayatam sudand ||, -

lhr, o reichspendende Agvins, erhobt zum Leben den dreimal zer-
rissenen Cyava,

Nach dem Scholiasten soll der Cyava von den Asuras, deun nichtlichen
Dimonen zerrissen worden sein; vgl. auch 1, 117, 8.
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aveina & Algova Fixe pilov xdgov ifuoria

yieas amofvoace idvinoe meamidesat,

gaguaxe oAk’ #pove 2mi youvoelowor AéBnouy,

Aloytdog & & taig Aiovioov Teogoig iarogel 0Tt el Tag
Awovigov Teogois uste TGy avdedy avTGy avewioaca veomolinoe.

Dieses zauberische und stets Unheil sinnende Wesen ist
aber fiir eine Mondgdttin erklirt worden (Preller a. a. O. 2,
S. 318), deren Gestalt Wecklein sogar fir phonizisch hilt
(Einleitung zur Medea-Ausgabe S. 4). Diese Deutung wire an-
nehmbar, wenn sich irgend eine Beweisfilhrung fiir sie geltend
machen liese; so aber griindet sie sich blos auf Vermuthungen
und Aehnlichkeiten. Wir miissen uns daher um eine andere
dem Mythus und der Anschauungsweise des Naturmenschen niher
liegende Erklirung umsehen.

Blos der Umstand, dass Medea der obigen Tradition nach
die Wesen verjiingt, rechtfertigt unsere Behauptung, dass wir
in ihr keine Mond-, sondern wie in den Agvins, eine Morgen-
gottin vor uns haben; und als solche kann sie keine andere Er-
scheinung als die Morgenrothe reprasentiren. Der einzige Um-
stand, welcher sich gegen diese Anschauung geltend machen
liesse, ware vielleicht der, dass wir in der griechischen Mytho-
logie nirgends dieser Vorstellung von der Kos begegnen. Ziehen
wir -aber die Lieder des Rigveda zu Rathe, so werden uns als-
bald alle Zweifel an der wahren Bedeutung dieses Wesens
schwinden. Hier finden wir nédmlich von der Ushas in 4, 52, 2,
dass sie, die Freundin der Agvins, die schwarze Hiille der
Nacht entfernt (vgl. auch 1, 113, 14), jedes wiahrend der
Nacht todte Wesen erweckt (1, 113, 8) und ihren Verehrern
das Leben verlingert (7, 77, 5 pratiranti nah 4dyuh), gleich
wie die A¢vins. Vielleicht konnten sich wegen des leidenschaft-
lichen und schlimmen Charakters der Medea gegen ungere Ar-
gumentation Bedenken erheben. Diese fallen jedoch beim Hinweis
auf die Stelle 4, 30, 8—9 in Rigveda iiber die Ushas weg:

etad ghed uta viryam indra cakartha paunsyam . striyam
vad durhaniyuvam vadhir duhitaram divah |.
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diva¢ cid ghid duhitaram mahdn mahiyaménim | ushésam
indra sam pinak |.

Dies war eine grosse und mannhafte That, o Indra, welche
Du vollzogst, dass Du die Tochter des Hlmmels, ein auf Un-
heil sinnendes Weib ziichtigtest.

Du, grosser Indra, hast die sich gross dunkende Tochter
des Himmels niedergedriickt etc.

Diese zwei Verse stellen uns die Uebereinstimmung in der
Charakteranlage beider, der Ushas und Medea, 'klar vor Augen.
Erstere wird hier als eine mahiyaménd — sich gross diink-
ende, als eine stri durhandyu = auf Uebel sinnende Frau
geschildert, gleich der Medea, deren Name schon nebst der
Ueberlieferung auf ihr Wesen hindeutet?). Desswegen heisst es
von dieser, dass sie von dem Sohne des Helios, dem Aeetes, her-
stammen, wie die Stry4d, die Morgenrdthe, von dem Strya, dem
Helios, und von Morgen her nach Griechenland gekommen sein
sollte; sie galt der Sage nach auch fiir eine Wohlthiterin der Stadt
Korinth, weil sie die Einwohner von einer Hungersnoth befreit
hatte.2) Zur Entstehung dieser Sage kann kein anderer Um-
stand Anlass gegeben haben als die auch von der Ushas geltende
Vorstellung, nach welcher sie ihren Verehrern jeden Morgen,
Nahrung, Reichthum und allerlei Giiter spendet (1, 30, 22. 48,
1 ff. 9, 16 u. 8. w.). Die Représentation der Morgenrdthe durch
die Medea findet ihre Bestitigung auch in der Ueberlieferung
von der Verjingung Jason's. Dieser, welcher das goldene Vliess
aus dem fernen Morgenlande holt, kann nichts Anders versinn-
lichen, als den Helios, den die Morgenrtthe alle Tage in der
Frihe verjingt und heirathet. Dass dem in der That so ist,
lehrt uns die Erzahlung von der Erlangung des von dem Drachen
bewachten goldenen Vliesses. Wie der vedische Vritra-Ahi =
der Drache, welcher die segnenden Wolken bewacht oder ver-

1) Von uédw, uédouce sich ermessen, sich ersinnen, im guten und
bisen Sinn.

2) Siehe die Belegstelle bei Preller a. a. 0., 2, 819, Scholl, Pind.
13, 74.

Myriantheus. Agvins. 7
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hindert, ihren Segen auf die Erde herabstrdmen zu lassen, die
den Himmel verhilllende schwarze und ganz finstere Wolke be-
deutet, so versinnlicht auch hier das Ungeheuer, der bewachende
Drache, den wihrend des Winters mit finsteren Wolken bedeckten
Himmel, welcher das goldene Vliess d. h. die befruchtenden
Wolken oder den ans den Wolken quellenden Segen wihrend
der Winterszeit®bewacht hilt. Der Helios-Jason mit den iiber
den Nacken wallenden Locken (d. i. mit Strahlen) fihrt wihr-
end der Winterszeit in seiner Argo hin, um dieses goldene
Vliess von dem Drachen zu befreien. Nachdem ihn Medea, die
Morgenrdthe, aus Zuneigung zu ihm verjingt und wit neuen
Kriften ausgestattet hatte, spannte er nach der ihm von Aeetes
gegebenen Anweisung die Feuerspriihenden, die mit ehernen
Hufen den Boden aufwiihlenden Stiere an1), worauf er diesen
schrecklichen Drachen iiberwindet, das goldene Vliess befreit
und es zuriickbringt, — wie der Sonnengott Apollo das yeveov
Jégog, wann er von den Hyperborern im Friihling zurickkehrt —,
d. h. nach dem Vorbeigehen des Winters als Friihlingshelios
ganz jung und frisch erscheint, dessen milde Wirme das Ge-
deihen auf der Erde befdrdert.

Aus allem dem ergibt sich mit Gewissheit, dass wir in der
Medea keine Mondgdttin — und zwar mit phonizischer Gestalt?2),
sondern die majestdtische und im Friihling grossartig aufleuchtende

') AV. 18, 1, 12 heisst die Sonne selbst Stier; vgl. auch RV. 8, 61,
7.58b6, 7. 88, 1. u. s. w. Kiihe ziehen auch den Wagen der Morgen-
rothe, wie auch den des Sonnengottes, s, oben. Vgl. auch Kuhn’s ,,Ueber
die Entwicklungsstufen der Mythenbildung®. Exeurs, S. 188, wo er obigen
Mythus anders erklirt.

?) Eben so ungliicklich ist Wecklein mit seiner Annahme, dass
auch die Daphne, die Geliebte des Apollo, die Morgenrithe reprisentire.
Max Miiller, von einem Beinamen der Morgenrithe ahani = aufleuch-
tend (1, 128, 4) ausgehend, hat schon in ,,Oxford Essays' 1856 p. 56 ff.
diese Behauptung ausgesprochen, indem er der Meinung huldigt, dass der
Lorbeerbaum (dé@r7) nach der Morgenrithe wegen der brennenden Rithe
desselben benannt ist. Meiner Ueberzeugung nach ist eher ganz und gar
das Gegentheil der Fall. Die Vorstellung von Daphne als einem Wesen
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Morgenrdthe zu erblicken haben, welche sich jeden Morgen -mit
Helios verheirathet. Diese Deutung ist auch ganz naturgemiss
und der Anschauungsweise der arischen Stimme ganz entsprech-
end; denn wie konnte diese Vorstellung der Verjiingung mit
einer. Mondgottin in Beziehung gebracht werden, da man' ja
wihrend der Nacht, da der Mond am Himmel leuchtet, sich in
der grossten Todesgefahr zu befinden glaubte? Die Function
der Verjiingung konnte man nur denjenigen Naturerscheinungen zu-
theilen, welche den Menschen wieder dem neuen Tage und somit
einem neuen Leben entgegenfilhren. Als solche gelten nun das
Zwielicht und die Morgenrdthe, welch letztere in der griechischen
Mythologie jedoch diese Funktion fiir sich allein beansprucht
und die Dioskuren aus dem Bereiche jener Vorstellung verdringt
hat, im Gegensatze zur urspriinglichen Ueberlieferung, mach
welcher, wie dies auch aus den besterhaltenen Quellen hervor-
geht, die Acvins auch die Morgenrothe selbst verjingen, oder
sie von ihren Verletzungen, welche sie wihrend der Nacht im

mag sich aus dem Baumecultus der iltesten Zeiten Griechenlands herausge-
Lildet haben.

Ich brauche nicht daran zu erinnern, dass die Gotter in den dltesten
Zeiten an Quellen, Grotten und besonders unter Biumen verehrt wurden.
wie Zeus in der dodonaischen Eiche (Hesiod. 1. ¢. 04, 14, 417, 328, 19, 296
u. 8, W) “dorsues Zwrecpe in dem Myrthenbaum (Paus. 3, 22, 9), Dio-
nysos in der Fichte (Paus. 2, 2, 6) ecte. Daher datirt auch der Glaube,
dass sie unter den Biumen geboren seien und unter denselben auch den
Menschen erschienen (vgl. Paus. 8,23. 4. 7, 4, 4. Plin. 16, 46 Zcus. 0d. 18,
221, 872 ete. Dariiber ausfiihrlich ,,Baumcultus der Hellenen von Botticher).
Auch Apollo wurde in dem ILorbeerbaum verehrt und daraus erwuchs die
Tradition, dass er unter demseclben ‘Baume geboren sei (Serv. V. Aem:
8, 91 gnia in Delo insula laurus Apollini consecrata est, aut lucum du-
xit, aut quia traditur duas lauros amplexam Dianam et Apollinem eni-
xam Latonam); und wie es von der Eiche zu Dodona hiess, dass sie durch
das Rauschen ihrer Zweige den Willen des Zeus verkiinde (0d. 19, 296 &x
dovds vyirduoro dios Bovdny Encxovey. Aesh. Pr. 852 «i mposijyopoc
doves), so muss es auch von der Daphne in Delphi geheissen haben, und
zwar schon che der Cultus Apollo’s aus Tempe nach Delphi verpflanzt
wuarde; denn wenn die T'radition bei Pausanias (10, 5, 8) dahin lautet, dass
,18 doyacirara Tis elvar 10 ypyoriptoy (paci) xui ddgvyy 61’ avrd te-
réy$ue mduwvry o tis Iy elvae Jé «vrqy tdv nspl 1o 8goc vou-

7‘
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Kampfe mit den bdsen Geistern davongetragen, wieder heilen.
Man vergleiche dariiber folgende Stellen:

1, 112, 10 yabhir vu;palﬁm dhanasim atharvyam sahasra-
milha 4yfv ajinvatam |.

Durch welche (Hiilfe) ihr der reichen Vigpald, welche nicht
gehen konnte?), in dem Kampfe zu tausend Beuten verholfen
habt.

1, 116, 15 caritam hi verivichedi parnam &ji Kkhelasya
paritakmydydm | sadyo jafighdm ayasim vigpaldyai dhane hite
sartave praty adhattam ||

Denn der Fuss der Vigpald, der Frau des Khela, war ab-
geschnitten im Kampfe wihrend des Dunkels, wie die Fittige
des Vogels; ihr gabet ihr zugleich einen eisernen Fuss um in
den begonnenen Kampf zu gehen.

@dv%, so ist darunter das Nimliche zu verstehen, was von der Eiche des
Zeus zu Dodona berichtet wird. Wie nun diese Eiche von dem Cultus des
Zeus untrennbar war und man ohne sie den Willen des allmichtigen Gottes
nicht zu erfahren meinte, so glaubte man auch den des Apollo nicht ohne
die Daphne erforschen zu kinnen. Es lisst sich sonach die heisse Liebe
Apollo’s zu Daphne und die Verfolgung durch jenen begreifen, wovon uns
der bekannte Mythus berichtet. Auf dieselbe Weise ist auch das Miirchen
von der Aevxy entstanden. Unter der Aevxy, Weisspappel, wurden alle unter-
irdischen Gotter und besonders Pluto verehrt. Darnach gestaltete sich
nun die Sage, dass sie eine Tochter des Okeanos und die schénste der
Nymphen, dass sie von Pluto geliebt und von ihm nach Aides entfiihrt
worden sei. Nach ihrem Tode hatte der Gatte aus Liebe zu ihr ihren
Korper in den Baum 2evxy verwandelt oder aus ihrem Korper-den Baum
entspriessen lassen (Serv. V. Ecl. 761). Wie sich aus dem bisher Gesagten
ergibt, haben wir kein Recht, diesem Miirchen von der Daphne ein so hohes
Alter zuzuschreiben, noch weniger diirfen wir den Baum erst aus der Gottin,
sondern wir miissen umgekehrt letztere aus dem ersteren entstehen lassen.
Derartige Metamorphosen miogen wohl aus der alexandrinischen Zeit datiren.

1) Das atharvyam ist von den europiischen Lexikographen durch
Priesterin erklirt worden. Nach Sayana muss es aber ,,agachantim* — die
nicht gehende bedeuten, welche Bedeutung unserem Worte auch Yéaska
(Nir. 11, 8) zuschrieb, indem er das tharvati durch carati wieder gibt.
Diese Auslegung des Wortes stimmt auch vollkommen mit der Ueberliefer-
ung fiberein.
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1, 117, 11 agastye brahman4 vavridhfnd sam vigpalam
nisatyarinitam ||.

Nachdem ihr von Agastyas durch Brahman verstirkt waret,
habt ihr die Vigpald.hergestellt.

-1, 118, 8 prati jafigh8m vigpaldyd adhattam ||.

Ihr setztet der Vigpald wieder den Fuss an.

10, 39, 8 yuvdm sadyo vigpaldim etave krithah ||.

Ihr machtet zugleich die Vigpald zum Gehen fihig.

Daber heissen auch die Ag¢vins in 1, 182, 1 vigpalavasg,
die Wohlthater der Vigpald.

Wiewohl Mancher die in dieser Sage enthaltene Scene auf
der Erde sich abspielen lassen mag, so neige ich mich doch
der Amsicht zu, dass wir auch in diesem Mythus trotz der Zu-
sitze, mit welchen derselbe durch die Poesie entstellt worden
ist, vergl. den Zug von dem am Abend seines Augenlichtes be-
raubten und in der Frihe wieder sehend gemachten Helios, eine
ideale Vorstellung des Naturmenschen, ein Bild, vor uns haben.
Der Kampf, in welchem der Fuss der Vigpald abgeschnitten war,
muss wihrend der Nacht vorgefallen sein, in welchem die Licht-
gottheiten mit nichtlichen Dimonen gekimpft hatten. Daher
heisst es auch in 1, 117, 24, dass der Cyadva (Helios) drei-
mal von den niichtlichen Démonen Asuras zerrissen und von
den Agvins wieder hergestellt warde (siehe oben S, 95), wie auch
hier, dass die Vigpald ihren Fuss beim Dunkel der Nacht (1,
116, 15 paritakmydydm) verloren. Die Ag¢vins ersefzten aber
den Fuss der Morgenrothe durch einen eisernen, gerade wie es
anderswo heisst, dass sie den blinden und lahmen Helios wieder
sehend und gehend machen, oder wie wir aus der folgenden
Sage erfahren, dass sie ihm ein neues Ross anstatt des alten
verleihen:

1, 116, 6 yam agvind dadathuh ¢vetam agvam aghégviya
cagvad it svasti | tad vAm ditram mahi kirtenyam bhat paidvo
vaji sadam id dhavyo aryah ||.

Das weisse Ross, welches ihr, Agvins, dem, der ein schlechtes
Pferd hatte, zu seinem ewigen Gliicke gabet; dies, eure grosse
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Gabe, ist zu preisen, das edle, muthige Ross des Pedu, ist
immer anzurufen.

1, 117, 9 purid varpansy agvind dadhini ni pedava dhathur
d¢um agvam | sahasrasim vajinam apratitam ahihanam gravasyam
tarutram ||.

Thr, viele Gestalten annehmende Ag¢vins, -habt dem Pedu
das schnelle, das tausendfach muthige, das unwiderstehlich ist,
das Schlangen tédtende, das behende, das uniiberwindliche Ross
zugefiihrt.

' 1, 118, 9 yuvim gvetam pedava indrajatam ahihanam agvi-
nidattam agvam | johutram aryo abhibh@tim ugram sahasrasim
vrishanam vidvafigam ||. _

Ihr, Agvins, gabet das weisse Ross dem Pedu, das von
Indra angetriebene, das Schlange todtende, das laut wiehernde,
das iberwiltigende, das gewaltige, das tausendfach kriftige, das
festgegliederte.

1, 119, 10 yuvam pedave puruviram a¢vind spridhdm
gvetam tarutiram duvasyathah | caryair abhidyum pritandsu
dushtaram carkrityam indram iva carshanisaham |[|.

Ihr, Agvins, gabet dem Pedu zur Belohnung das reichen
Schweiss habende, das geliebte, das weisse, das uniiberwindliche,
das himmlische, das durch die Pfeile in den Schlachten nicht
zu erreichende, das beriihmte wie der iber die Wolken wall-
ende Indra.

7, 71, 5 pedava fhathur dgum agvam.

Thr fiihrtet dem Pedu das schnelle Pferd.

10, 39, 10 yuvam ¢vetam pedave "cvindgvam navabhir véjair
navati ca vijinam | carkrityam dadathur drivayatsakham bhagam
na nribhyo havyam mayobhovam |.

Thr, Agvins, gabet das weisse Ross dem Pedu, das unglaub-
lich rasche (= mit 99 Raschheiten), das muthige und preis-
wiirdige etc. )

Es liegt ausser allem Zweifel, dass auch diese Legende nur
als bildlicher Ausdruck zu fassen ist, welcher seine wahre Deut-
ung unstreitig in dem Unter- und Aufgang der Sonne erhilt.
Wie bei den anderen arischen Stimmen die Vorstellung uns
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begegnet, dass Helios am Abend ein schlechtes und schwarzes,
in der Frihe hingegen ein muthiges und weisses Ross reitet,
welches ihm zwei junge Reiter verleihen1), so auch in unserer
Sage. Dem Pedu — moge der Name bedeuten, was er will —
welcher ebenfalls ein schwarzes und schlechtes Ross hatte, ver-
leihen die zwei jungen Reiter in der Friihe ein muthiges, glin-
zendes und weisses Ross — im Gegensatz zu dem schwarzen
oder dem grauen Esel, der in der Dimmerung den Wagen der
Agvins zieht —, mit welchem er seine tédgliche Laufbahn
durcheilt.

Also auch diese, sowie die vorausgehenden Sagen von der
Vigpala und den ibrigen mythischen Wesen, denen man Altsein
und Gebrechlichkeit zugchrieb, versinnlichen nichts Anders als
den Unter- und Aufgang der sAurora und des Helios. Nun,
welcher Schluss lisst sich daraus ziehen, wenn es in allen diesen
Legenden heisst, dass die A¢vins die Urheber des Aufganges
der Morgenrothe und des Helios sind, indem sie diese alle Tage
entweder verjingen oder von ihrem Lahmsein wieder herstellen
und dem Helios anstatt des alten und schlechten ein junges und
weisses Ross beigeben? Doch wohl kein anderer als der, dass
der Naturmensch diese Gottheiten sich als die Erzeuger der
ganzen Welt gedacht hat? Ziehen wir jetzt auch das Ergebniss
des vorausgehenden Paragraphen herbei, so gelangen wir unwill-
kirlich zu dem befriedigenden Resultat, das wir am Schlusse
des vorausgehenden Theiles der vorliegenden Abhandlung als
blosse Behauptung aussprachen, dass man némlich von den Ag-
vins der Naturerscheinung nach, die sie reprisentiren, ganz die
entgegengesetzte Vorstellung wie von den Reprisentatoren der
Abenddimmerung gehabt hat. Wenn man in den Letzteren die-
jenigen Michte erblickte, welche die Kiihe des Sonnengottes ver-
bergen, das Leben der Menschen bedrohen und sie dem Ver-
derben preisgeben, so muss von den Ersteren die entgegenge-
setzte Meinung herrschend gewesen sein, nimlich, dass sie die

1y Gubernatis ,Die Thiere in der indogermanischen Mythologie*.
S. 229 ff,
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Kiihe wieder heraustreiben!), die Menschen aus der Todesge-
fahr befreien und die ganze Schopfung wieder dem rosigen Lichte
entgegenfiihren, welche Annahme sich auch durch den Inhalt
unserer Legenden vollkommen bestatigt. Aber wie die schaffende
Phantasie sich selten bei einer Vorstellung zufrieden gibt, sondern
deren immer neue schafft, so auch hier. Aus den in dem ur-
springlichen Wesen unserer Gottheiten begriindeten Functionen
entstanden deren eine Anzahl andere, die wiederum zur Ent-
stehung zahlreicher Legenden willkommenen Anlass boten.. Es
ist daher nicht zu verwundern, dass aus den Agvins, den Be-
freiern der Wesen aus der Macht der Finsterniss, mit der Zeit
Krieger und Beschiitzer ihrer Verehrer wurden, weswegen sie auch
tamohand und rakshohani heissen; und wenn sie den am Abend
blind, lahm und alt gewordenen Gottheiten das Augenlicht zu-
riickgeben, sie wieder herstellen und verjingen, so deutet dies
klar genug ihren &rztlichen Beruf an, und wenn es heisst, dass
sie ihren Schiitzlingen wieder Jugend und Korperkraft verleihen
und dadurch die beiden Geschlechter wieder in gegenseitige
Gunst bringen, oder dass sie den Ehebund zwischen jenen griin-
den helfen, so fihrt uns dies von selbst auf die Vorstellung
von ihnen, als Brautfihrern, hin.

Um mun die Bedeutung der Agvins in der vedischen My-
thologie und die Rolle derselben, welche sie in der arischen
Gotterwelt spielten, im ganzen Umfange verstehen zu lernen,
wollen wir die auf obigen Eigenschaften beziiglichen Legenden
einer niheren Betrachtung unterziehen.

1) 1, 112, 19 yabhir arunir agikshatam.

Durch welche (Hiilfe) ihr den rithlichen Kiithen geholfen habt.

12 yabhis trigoka usriya udajata.

Durch welche (Hilfe) der Trigoka die Kiihe heraustreibt.

Trigoka bedeutet von tri und guc abgeleitet, dreiffammig. Was den
Mythus anbelangt, so kionnen wir aus der einzigen Stello des Rigveda, wo
er erwihnt wird, kein bestimmtes Resultat ziehen. Aus analogen Fillen
jedoch lisst sich schliessen, dass wir darunter den Helios mit seinen
Strahlen zu verstehen haben.
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Die A¢vins als Krieger und Beschiitzer in den Schlachten.

Da die Tradition die Agvins, die schon als Krieger geboren
werden, sich im bestdndigen Kampfe mit den néchtlichen Unholden
befinden und als Beschiitzer der Giotter und der Menschen heran-
wachsen liess, so war damit der weitere Anlass gegeben, sie als
solche an jedem Kampfe sich betheiligen zu lassen and ihre Hiilfe
iiberall gegen die verhasste, der Finsterniss verwandte und so-
wohl den Lichtgottheiten als auch ihren Verehrern feindseligen
Macht in Anspruch zu nehmen. Daher heissen sie denn nehen
rakshohani die Vernichter der Rakshasas, und tamohani die
Vernichter der Finsterniss, auch vritrahantami, die michti-
gen Vernichter des Vritra (8, 8, 22), und treten in ' dieser
Eigenschaft als Helfer Indra’s in dem Kampfe mit dem Asura
Namuci aufi). In 1, 116, 21 todten sie als Indra’s Geliebte
die unheilbringenden und unholden Wesen des Prithugravas?)
und helfen dem Divoddsam Cambara, einen Ddmon, den Indra,
von der Hohe stirzt und seine 99 oder 100 Burgen (= die
unzidhligen Sturmwolken) bricht, erschlagen3). Diese Eigenschaft
der Gottheiten tritt am sichtbarsten im Kriege der Arier gegen
die Dasyu in den Vordergrund. Zur Zeit, da noch die arischen

1) 10, 181, 4—5 yuvam suramam agvind namucdv dsure saca | vipi-
‘pand cubhas pati indram karmasv dvatam || putram iva patardv a¢vins-
bhendravathuh kavyair dans.mabh1h| yat’ surAmam vy apllah cacibhih sa-
rasvati tvd maghavann abhishnak ||.

Ihr Agvins, Herren des Glanzes, beschittzet den Indra in den Opfor-
handlungen gegen den bisen Geist Namuci (nach Panini 6, 8, 75 non na
+ muci, der den Regen nicht loslisst), in dem ihr zugleich euren er-
gotzenden (Soma) trinket,

Wie die Eltern den Sohn, so beschiitst ihr beide, o Agvins, durch eure
Weisheit und Energie, ihn (den Indra, wortlich dich, o Indra) ete.

Ueber diesen Kampf des Indra mit dem Namuci und die Betheiligung
der Agvins, siehe auch Catap, Br. XIL 7, 3, 1 fT.

%) nir ahatam duchund indravanta prithugravaso vrishanav aratih i

8) yAbhir mabdm atithigram kagojuvamn divadasam gambarahatya
avatam |,
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Stimme in ihrer alten Heimath, in Asien, zusammenlebten, er-
blickten sie in den Dasyu ihre Feinde. Dasyu ist ein Collectiv-
name, mit welchem man urspriinglich die den Gottern feindlichen
Démonen, dann die Volksstimme, welche die Gotter nicht ver-
ehrten, d. i. die Ungldubigen in Gegensatz zu den Glaubigen,
den Ariern, bezeichnet. Mit jenen nun lagen die letzteren im
steten Kampfe und diese rufen daher die beiden Reiter, die
Jungen Agvins, die Bekdmpfer der nichtlichen Unholde, zur
Hiilfe gegen die Unglaubigen herbei, mit der Aufforderung, sie
migen den Kriegsgesang anfachen 1), die Dasyit mit dem Donner-
keil 2) wegblasen und dem Arya grosses Licht schaffen3). Auf
dasselbe Ereigniss deuten auch folgende Verse hin:

10, 148, 4 cite tad vAm surddhasd ratih sumatir agvind |
4 yan nah sadane prithau samane parshatho nard ||.

Eure bereitwillige Gnadenbezeugung zeigt sich, o freigebige
Agvins, wenn ihr uns in unserer Heimath und in dem grossen
Kriege beschitzt.

1, 112, 22 yabhir naram goshuyudham nrishdhye kshetrasya
sitd tanayasya jinvathah |.

Durch welche (Hiilfe) ihr dem um Beute kimpfenden Mann
im Kampfe zur Erlangung von Land und Nachkommenschaft
helfet.

8, 9, 13 yad adya¢vindv aham huveya vijasataye | yat
pritsu turvane sahas tac chreshtham agvinor avah |

- Wenn ich di¢ Agvins um Gewinn von Giitern anrufe, wenn -

1) 1, 112, 1 yabhir bhare kiram angdya jinvathas.

2) Nach P. W., dem auch Grassmann an dieser Stelle folgt, soll
das bakura ,,Blasinstrument fiir den Krieg® nach Naigh. 4, 8 und Nir. 6,
25 hingegen varja=— Dounnerkeil, bedeuten. Erstere Erklirung diinkt mir
aber insofern misslich, als die Ueberlieferung nichts von einem Blasinstru-
mente der Ag¢vins fiir den Krieg weiss; letztere hingegen findet ihre Be-
stitigung darin, dass man die Ag¢vins eben so gut wie den Indra den
Donnerkeil tragen lassen konnte, nachdem man sie gleich dem Indra den
Vritra, wie wir oben sahen, hatte bokimpfen lassen.

3) abhi dasyam bakurens dhamantoru jyoti¢ cakrathur aryaya ||.
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ich in den Schlachten siegreich im Ueberwinden bin, so ist dies
vorziiglich die Hiilfe der Agvins.

In 1, 34, 12 werden sie angerufen, mit ihrer Hiilfe den
Verehrern zu ihrer Wohlthat beizustehen1) oder in 1, 157, 2
dieselbe zu beschiitzen, damit sie den Kampfpreis in den
Schlachten erhalten?), Beute gewinnen (vgl. auch 10, 40, 5
bhitam me ahna uta bhitam aktave ¢vavate rathine gaktam
arvate || seid mir Hilfe bei Tag und Nacht fiir das Erlangen '
von Pferden und Wagen und helfet mir beim Rennen und die
Feinde zu todten 3).

Wie in jeder anderen Gefahr, so gaben auch hier, wie wir
aus den folgenden Stellen des Rigveda erfahren, die A¢vins ihre
grosse Macht dadurch kund, dass sie denjenigen, die sie anriefen,
aufs hiilfreichste nahen und sie aus der Gefahr der Schlacht
retten oder die Fiirsten unter ihmen in ihrer Herrschaft unter-
stiitzen: ,

1, 112, 17 yabhih patharvé jatharasya majmanignir nididec
cita iddho ajmann & | yabhih c¢aryitam avatho mahadhane.

Durch welche (Hiilfe) der Patharvan durch die Kraft seines
Bauches, wie der angeziindete aufgeschichtete Agni, im Kampfe -
glinzt4), wodurch ihr den Saryatan in der Schlacht beschiitat.

21 yabhih krighnum asane duvasyatho.

Durch welche (Hilfe) ihr den Krigdnu im Kampfe be-
schiitzet.

8, 5, 26 yathota kritvye dhane 'hcum.
Auf welche Weise ihr den Angu in dem die Kraft an-
strengenden Kampfe heschiitzt.

e ——— ‘

1) grinvanta vim avase jehavimi vridhe ca no bhavatam vajasatan ||.

?) asmdkam brahma pritandsu jinvatam vayam dhand ¢irasatd bha-
jemahi |

) 1, 182, 4 hatam mridho.

i) Dies konnte wohl auf Gaukeleien oder Zaubereien Bezug haben;
der Patharvan mége dann ein beriihmter Feuerspeier gewesen sein, cder er
hitte durch Zauberei von seinem Nabel Feuer aussprithen lassen, wodurch
er die Foinde in der Schlacht erschreckto,
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8, 8, 21 yabhir nard trasadasyum édvatam kritvye dahne |
tabhir shva asmd agvind pravatam véjasataye ||.

Mit welchen (Hiilfen) ihr, o Ménner, den Trasadasan in dem
die Kraft anstrengenden Kampfe beschiitzet, mit diesen be-
schiitzet uns, Ag¢vins, beim Gewinn von Giitern.

8, 22, 7 upa no véjinivasd yatam ritasya pathibhih | ye-
bhis trikshim vrishana trasadasyavam mahe kshatraya jinvathah ||.

Kommet, Kraftverleihende, zu uns herbei, durch den Weg
des Rechtes, durch welchen ihr, o Michtige, den Trikshin, den
Sehn des Trasadas (und den Mandhitaran 1, 112, 13) fir die
grosse Herrschaft unterstiitzet.

Vgl. auch 1, 112, 10. 1, 116, 21.

Daher heissen die Ag¢vins auch satpati = Vorkiampfer (A.
V. 7, 73, 4) und ihr Wagen ist der erste in den Schlachten
8, 22, 2 (s. auch 10, 39, 11).

Halten wir jetzt auch bei den anderen arischen Stimmen
Rundschau, so finden wir auch hier die A¢vins oder — nach
ihrem ilteren Namen — die divo napitd = die AtFog-nogovg
bei den Griechen und Romern als Krieger und Schutzgottheiten
" in den Schlachten eine wichtige Rolle spielen. -

Der Kampf der Dioskuren mit den Aphaviden um die
Rinder und die Zerstorung der festen Burg ,Aphidnae“ in
Athen, aus welcher sie ihre Schwester Helena befreien (8. oben
S. 47 ff.) gibt Zeugniss von ihrem kriegerischen Wesen. Als Krieger
erscheinen sie noch in der Erzihlung, dass sie die alte Burgfeste
Aa oder 4dag an den Anhingen des Taygetos oberhalb Gytheion
zerstort und desshalb den in Sparta gebriuchlichen Namen .Za-
négoar erhalten hitten (s. die Belegstelle bei Preller’s a. a.
0. 2, 100, 5). Es ist nicht zu viel gesagt, wenn wir behaupten,
dass alle diese Erzihlungen den Griibeleien der Grammatiker
ihre Entstehung verdanken, welche, wie auch die indischen
Commentatoren, durch solche Spielereien die vorgefundene Be-
nennung der Dioskuren zu erkliren versuchten. Urspringlich -
muss man sich als Schauplatz dieser, sowie der anderen Scene
von der Zerstorung der festen Burg Aphidnae den Himmel ge-
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dacht haben, von wo aus er auf die Erde verlegt und hier
localisirt wurde. Diese Heldenthaten der Dioskuren besagen
- uns urspriinglich wohl das Gleiche, wie die der Ag¢vins, welch
letztere ihre Schwester Ushas aus der Gefangenschaft der Fin-
gterniss, wie wir bereits sahen, befreien und beim Erschlagen
des Cambara und der Zerstorung seiner 99 oder 100 (unzéhliger)
Burgen mithelfen. Daher wird mit dem Beinamen Aeségotog
auch Zeus bezeichnet (Lykophr. 1369 Zevs Aamépatog), weil
er ja urspriinglich die festen Burgen des Cambara zerstorte.

Wie man sich die Dioskuren bei den Griechen sowohl auch
bei den Romern in ihrer Erscheinung als Krieger dachte, dar-
tiber belehrt uns Pausanias (4, 27, 1f.) bei der Gelegenheit,
da er seine Vermuthung &ussert, seit wann wohl die Abneigung
der Dioskuren gegen die Messenier bestehe. Hier wird nim-
lich erzahlt, dass vor der Schlacht bei Stenykleron zwei -schine
Knaben aus Andanias, Panormos und Gonnippos, als die Lake-
ddmonier im Lager ein Fest fiir die Dioskuren feierten und
-schon am Schmaus sich giitlich gethan und lustig geworden waren
2 XUTOVaG Asvnovg el yhopvdeg moopveds vdtvres, dmi te im-
oy Ty weddotov dyotuevor wal i voig wegalais ridovg,
& 8¢ Taig yeool ddgava yovies, dmipalvoviar Aaredeipoviog:
ot 08 d¢ eldov, moosextvory T nal ebyovro dgiydar Jdoxovvreg
o@low avtovg &g mpy Jvolwy wodg Aooxovgovg. 1) Somit
muss schon von Altersher der Glaube bei den kriegerischen
Spartanern herrschend gewesen sein, dass sie auf diese Weise
ausgeriistet, in leibhaftiger Gestalt als Bundesgenossen und Helfer
im Kriege mitziehen und ihre Anwesenheit bisweilen sichtbar
kundgeben wiirden, wie uns dies auch von Herodot (5, 75) be-
richtet wird. :

Als Bundesgenossen und Mltkampfel zogen die Dioskuren

1) Auch Suid. dcdoxovgor heschreibt ihre Bilder nach Aelian, wie es
folgt: weaviee upeydior, yvuvoi tds napsids Exdregor, Buotor 16 &ldos
xal yreuides Eyovies Eni rdv tuywv Epnuuévyy Exarboer, xal rt’(pq
Epsgov tav ;(}.a‘uvd‘wy ngtqysmx xai Zoyza; elyov magectioas Ev wis
qpeidorro, 6 uév xara d‘egmv 6 ¢ xare Aaedv,
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auch mit den Lokrern gegen die Krotoniaten zu Feld, als
erstere, von dem Uebermuth der Krotoniaten bedroht, in Sparta
um Hilfe flehten. Wihrend der Schlacht am Flusse Sagra.
heisst es hier, schwebte ein Adler, der Bote des Zeus, iiber den
Reihen der Lokrer und an beiden Fligeln sah man zwei Jiing-
linge in glinzender Riistung kimpfen, von hervorragender Gestalt,
in purpurnen Minteln und auf schneeweissen Rossen, die gleich
nach der Schlacht verschwunden waren?). Auch bei den Romern
wird von einer gleichen Erscheinung der Dioskuren berichtet.
Als diese nimlich in der Schlacht am See Regillus vor den
Tusculanern und Tarquiniern sehr in’s Gedringe geriethen, er-
schienen dem Dictator Postumius zwei jugendliche Ritter von
aussergewOhnlicher Grdsse und Schonheit, setzten sich an die
Spitze der rémischen Schaaren und jagten die Tusculaner
schleunigst in die Flucht etc.?) Fiir diese Vorstellung von den
- Dioskuren spricht ferner noch der Umstand, dass man ihnen in
Sparta die Erfindung des bekannten Waffentanzes, der Pyrriche,
zuschrieb3). Nach dem Schol. zu Pindar’s Pyth. V., 12 soll
Kastor auch den Arkesidas, den Konig von Kyrene, als sich das
Volk gegen den Thron desselben erhob, unterstitzt haben,
gerade wie es von den Agvins heisst, dass sie den Firsten
Trikshin und Mandhétar bei der Vertheidigung des Thrones
hilfreich gewesen seien (siehe oben S. 108).

Merkwiirdig aber und entscheidend bei der Frage nach der
urspriinglichen Bedeutung der Dioskuren sind die in obigen Er-
zihlungen aufbewahrten Ziige, nach denen wir uns in den ve-
dischen Liedern vergebens umsehen. Von der Schlacht der Lokrer
gegen die Krotoniaten, sowie auch von der der Romer gegen
die Tarquinier heisst es nidmlich, dass die Siegesbotschaft durch

Y) Cic. N. D. 11., 2, 6, III,, 5, 18. Justin. XX., 8, 4. Diod. Exe. Vat.
VII--X Suid. v. 4dy8éctare 1dv éni Zdype.
?) Cie. N. D. 1L, 2, 6. ITI, 5, 11, siche auch Preller's rom. Myth.

S. 661.
3) Epicharm. b, Athen. 4, 84. Plato de leg. 7. p 796 B. Arist. 1,

p. 24.
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die Dioskuren augenblicklich und blitzesschnell tberallhin ver-
breitet worden?), indem sie nach der Beendigung der letzteren
Schlacht, noch in Aufregung von dem Kampfe, auf dem rémischen
Markte erschienen in voller Waffenriistung und ijhre schweiss-
bedeckten Rosse am Bassin der Juturna wuschen, wobei sie dem
neugierig andringenden Volke von der Schlacht und ihrem sieg-
reichen Ausgang erzihlten. Als aber Domitius an der Wahr-
heit ihrer Erzihlung zu zweifeln begann, bekehrten sie ihn
durch ein Wunder, dadurch nimlich, dass sie sein schwarzes
Barthaar durch Beriihren mit ihren Fingern roth firbten, wo-
her er den Namen Ahenobarbis erhielt?). Leuchten uns nicht
aus dieser Erzihlung von dem Wunder der Dioskuren, sowie aus
der schnellen Verbreitung der Siegesnachricht durch dieselben die
Ziige einer primitiven Ausdrucksweise entgegen? Es ldsst sich
diese nur verstehen,. wenn wir sie mit der urspriinglichen Be-
deutung der Dioskuren, aus der sie ohne Zweifel hervorgegangen
sein muss, um sich so bis auf die spiteren Zeiten zu vererben,
in Verbindung bringen. Wie néimlich die Ag¢vins die nicht-
lichen Ddmonen und die Finsterniss verscheuchen oder vernichten
und im Nu sodann die Nachricht iiber diesen Triumph iberall
hin verbreiten, indem sie erscheinen und die schwarze Nacht
zum rothlichen Tag machen, so auch hier die Dioskuren; sie
verjagen die Feinde ihrer Verehrer und verbreiten die Sieges-
nachricht blitzschnell, wobei sie auch den schwarzen Bart des
Domitius durch die Beriihrung mit ihren Fingern (d. h. Strahlen)
roth firben.

Werfen wir jetzt einen Blick zuriick, so finden wir, dass
bei dem Erscheinen der Dioskuren, sowie bei den von ihnen voll-
zogenen Wundern immer ijhre urspriingliche Bedeutung in den
Vordergrund tritt. So lassen sich in.den Dioskuren, welche zu
den Lokrern und Romern auf ihren Hiilferuf herbeieilen und
sie, ihre Verehrer, aus dem Schlachtengedringe und der Gefahr
des Unterganges befreien — wie auch ihren Schiitzling, den

1) Das Gleiche wird auch von der Schlacht bei Platiae gegen die
Meder berichtet, siche Plut. Aem. Paul. XXV,
2) Plut. Aem. Paul. XXV, siehe auch bei Preller’s rom. Myth. 660
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Dichter Simonides von dem bevorstehenden Tode?) —, leicht
die Agvins - der arischen Mythologie, welche die sehnsiichtig
nach ihnen ausschauenden lebenden Wesen ‘aus der Macht der
Finsterniss und der unholden Démonen erldsen, wieder erkennei.

§ 4.
Die Acvins als Aerzte.

Bei der Frage nach dem urspriinglichen Wesen der A¢vins.
wie sich dasselbe aus der von ihnen reprasentirten Naturerschein-
ung gestaltet, durften wir die Behauptung aufstellen, dass man
sich schon in &lterer Zeit unsere Gottheiten nicht bloss als
Krieger und Befreier ihrer Schiitzlinge, sondern auch als Aerzte
gedacht hat, welche die Gottheiten von den im Kampfe mit
dem Ungeheuer, der Finsterniss, und den néchtlichen Unholden
iitherhaupt, erhaltenen Wunden heilen und sie dadurch wieder
in den Stand setzen ihres Amtes zu walten. So sahen wir sie
den Fuss der Vigpald = Morgenrdthe, welche denselben beim
nichtlichen Kampfe verloren hatte, durch einen eisernen er-
setzen, die am Abend alt gewordene Morgenrdthe und den Helios
in der Frithe verjiingen®) oder dem Letzteren sein Augenlicht,

¥) Cie. de orat. 2, 86. Quintil. II, 2, 11 vgl. Schneidewin's Simon
relig. p. XI. Der Dichter Simonides soll in einem Gedichte auf den Aleuaden
Skopas Vieles zum T.obe der Dioskuren gesagt und darauf von dem reichen .
Manne nur die Hilfte des bedungenen Lohns mit dem Bescheide erhalten
haben, dass er die andere Hilfte von den von ihm so hoch gepriesenen
Tyndariden erhalten solle. Bald darauf wurde er hinausgerufen; zwei Jting-
linge zu Pferde wiinsehten ihn zu sprechen. Er ging, und withrend er sich
dranssen umsah, aber die Jinglinge nicht crblicken konnte, stiirzte hinter
ihm der Saal ein, wo er eben noch mit Skopas und seine Sippe geschmaust
hatte, die nun elendiglich umkamen.

2) Auch dic Mcdea — Morgenrithe — der griechischen Mythologie,
Tochter der ’Idvie — der Wissenden (Hes. theog. v. 960) muss, wie die
Agvins, nach der urspriinglichen Vorstellung eine geguaxis d. i. die Heil-
mittel aus Kriiuter bereitende und spendende — eine Aerztin gewesen sein.
In den iiblen Ruf als Zauberin gerieth sie wohl erst spiter, als das Wort
gepuaxic diese Bedoutung angenommen hatte, und zwar nachdem der
urspriingtiche Sinn der Ueberlieferung, dass sie niimlich die Wesen ver-
jiinge, in der grauen Vorzeit begraben und in dem Gediichtniss der Men-
schen ganz und gar erloschen war,
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welches ihm von den nidchtlichen Dimonen geraubt worden war,
wieder zuriickgeben. Daher heisst es in Rigveda 8, 18, 8

uta tyd daivyd bhishaja ¢am nah karato agvind | yuyuyatam
ito rapo apa sridhah ||.

Mogen die zwei gottlichen Aerzte, die Agvins, uns Glick
verschaffen; sie mogen von hier den korperlichen Schaden und
‘unsere Feinde fernhalten.

In 8, 86, 1. 10, 89, 5 werden sie als wohlthuende Aerzte
angerufen (ubhd hi dasrf bhishajd mayobhuvobhd) und in 10,
39, 8 als Aerzte des Blinden sowohl, als auch des Schwachen
und des Zerschlagenen (améjurag cid bhavatho yuvam bhago
'nigo¢ cid avitdrdpamasya cit | andasya cin nésatyd krigasya cid
yuvim id dhur bhishaji rutasya cit {|).

Vgl. auch 1, 34, 6. 157, 16. 8, 9, 6, 15. 10, 40, 8.

In der niimlichen Eigenschaft begegnen sie uns auch in
A. V., wenn es dort 7, 53, 1 heisst:

praty auhatim agvind mrityum asmad devinfm agne bhi-
shaji cacibhih.

Haltet, o A¢vins, Aerzte der Gotter, den Tod mir fern.

Und in Taitt. Br. 7, 1, 2 yao devdndm bhishajau . .. am-
ritasya gopau | welche die Aerzte der Gotter und die Hﬁter der
Ambrosia -oder der Unsterblichkeit sind (vgl. auch Ait. Br. 1,
- 18. bhishajy atam ity agvinau vai devdndm und Catap. Br. 12,
7, 1, 10 etc.)

Diese Vorstellung von den Agvins hat sich auch bei den
Dioskuren der griechischen Mythologie erhalten. Wie die Ag-
vins den Fuss der Vigpald, welcher derselben im Kampfe abge-
schnitten war, wieder ersetzen, so sollen auch die Dioskuren, wie
dort erzihlt wird, den Phormio, den Strategen der Krotoniaten,
von seiner in der Schlacht mit den Lokrern erbaltenen Wunde
auf eine wunderbare Weise geheilt habenl). Zur weiteren Be-
stitigung dessen erwidhne ich noch, dass man in Lakonien, ihrer
alten Heimath, und in anderen Gegenden Griechenlands als
Symbol derselben die Schlange, das Symbol der Gottheiten der
Heilkunst, gebraucht hat. Auf lakonischen Silbermiinzen haben

1) Siehe die Belegstellen bei Preller’s griech. Myth. 2, 103.
Myriantheus, A¢vins, 8
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sie zum Zeichen eine Diota mit einer Schlange auf deren Bauch,
neben den Sternhiiten, oder zwei schlangenumwundene Urnen mit
der Inschrift Zoxedatuovwy (Pellerin Rec. 1, 19, 1—3. Taylor
combe, N. Mus. Brit. tab. 8, 1). Auf einem peloponnesischen
Basrelief ist zwischen den Dioskuren mit ihren Pferden eine
kleine Ara, worauf etwas Pyramidales; oben ein konischer Hut,
um den sich von beiden Seiten eine Schlange ringelt (Biagi
Mon. ex museo Jac. Nanii 1787 mon. 4 p. 71). Als populire
Gotter sind die Dioskuren in einem aus Griechenland gebrachten
Bagsrelief im Museum Pio-Clementino in Rom (N. 260) in Ver-
bindung mit Asklepios und Hygieia und einer Gruppe von Ver-
ehrern dargestellt (vgl. auch monumenta graeca ex museo Jac.
Nanii 1787 von 4. p. 44 an; Thesaurum gemmarum antiquarum
etc. tab. CXXIII. und museum Veronens. tab. XLVIL.).

Mir scheinen auch die beiden kriegerischen Asklepiaden
ITodadeipiog, und Mayawy, was ihre Function als Aerzte anbe-
langt, urspriinglich nichts Anders gewesen zu sein, als Personi-
ficationen dieser letzteren von den Dioskuren schon in sehr
frither Zeit losgetrennten Eigenschaft, in welcher Gestalt sie so-
dann als selbstindige Gottheiten in Trikka im Thessalischen und
in anderen Gegenden aufgefasst1), oder, was das Wahrschein-
lichste ist, wie wir dies oben von Messenien, Theben und La-
konien sahen, die Dioskuren der genannten Gegenden vorzu-
stellen, welche als Krieger und Aerzte verehrt wurden.

§ 5.
Die Ac¢vins als Brautfiihrer.

Hatte schon die Wahrnehmung von dem taglich unmittel-
bar nach dem Erscheinen des Zwielichtes erfolgenden Aufleuchten
der Morgenrthe die Vorstellung von dem Bestehen eines Liebes-

V) MA 2, 729 of d° elyov Toixxny xci '136uny xdwuaxiesoay,
ol T &yov Olyedinyv, nélev Evpvrov OCyaleios.
TGy «v 8 fyeloSny "Aoxiynot dvo naids,
iprip" ayude, Iodadeipios 4dé Muydwy.

Vgl. auch 4, 193 und 11, 833.
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bundes zwischen beiden erweckt, so lag és aus dem gleichen
Grunde nahe, auf ein dhnliches Verhiltniss zwischen der Morgen-
rothe und Helios zu schliessen, dass nimlich der letztere der
Gemahl und Geliebte der ersteren sei. Dicse Verbindung zwiSchen
diesen Gottheiten aber konnte ohne die Ag¢vins nicht zu Stande
kommen; sie geleiten ja die Morgenrothe zu Helios und sichern
derselben dadurch, dass sie sie von ihren Wunden heilen und
von ihrer Altersschwiche wieder jung machen, die Gunst des
jugendlichen ‘Gottes. So bekommt auch die Ghosha einen
Mann, und Cyavédna erhilt die Sukanyd = die schéne Jungfrau,
zur Gattin; desgleichen gelangen Cali und andere Manner, welchen
unser Gotterpaar wieder Jugend verlichen hatte, in den Besitz
von Frauen. Von besonderem Belange sind dafiir die folgenden
Stellen :

1, 112, 19 yabhih patnir vimaddya nyahathur.

Durch welche (Hilfe) ihr Gattinnen dem Vimada zufihrtet.

1, 116, 1 yiv arbhagiya vimaddya jAyAm senijuvi nyGhatd
rathena ||.

Welche dem Jingling Vimada ein Weib auf dem die
Schlachtreihe antreibenden Wagen zufiihrten.

1, 117, 20 yuvam ¢acibhir vimaddya jayim ny dahathuh
purumitrasya yoshim ||.

Ihr fahrtet durch eure Hiilfeleistungen dem Vimada als Weib
die Jungfrau des Purumitra zu.

10, 39, 7 yuvam rathena vimaddya ¢undhyuvam ny dhathuh
purumitrasya yoshandm |.

Ihr fibrtet auf eurem Wagen die glinzende Jungfrau des
Purumitra zum Vimada.

10, 65, 12 kamadyuvam vimadiyohathur.

Ihr fiihrtet die KamadyG zum Vimada.

Nach der Annahme mancher Gelehrten (Benfey, Orient und
Occident 3, p. 166 und Muir a. a. 0. p. 244) soll diese Ka-
madyfl (Kama -~ dyu = die nach dem Himmel begehrende) das
Weib des Purumitra sein. Diese Ansicht findet jedoch nirgends
ihre Begriindung. In den zwei Stellen 1, 117, 20 und 10, 39,

7, in welchen Purumitra erwihnt ist, wird die Kamadyt mit
8#
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dem Wort yoshdm oder yoshanim bezeichnet (purumitrasya yo-
sham | purumitrasya yoshapidm). Aus diesem Umstande aber
lisst sich noch nicht folgern, dass sie die Gattin des Purumitra
sei, weil ja dasselbe Wort auch Midchen, ,Jungfrau“ bedeutet,
wie dies auch Sdyapa in seiner Erliuterung zur ersten Stelle
- verstanden hat, indem er es durch kumarim, Midchen, erklirte.
Uebrigens lassen sich auch gegen eine wortliche Auslegung
unserer Legende gegriindete Zweifel geltend machen. Wie ja
schon ofters voraus angedeutet wurde, hat man-‘sich nach der
urspriinglichen Vorstellung diese Vorgiinge als am Himmel spie-
lend zu denken, von wo sie erst spiter, nachdem man allmih-
lich ihre eigentliche Bedeutung vergessen hatte, auf die Erde
verlegt wurden. Ich glaube daher in der yoshid und dem ju-
gendlichen Vimada dieser Legende nichts Anders als die Morgen-
rothe und den Helios erblicken zu dirfen. In dieser Hinsicht
erwihne ich noch, dass yoshd im R. V. sehr gewdhnlich als
Bezeichnung fir die Morgenrothe als Jungfrau gebraucht wird
(siehe 1, 92, 11. 101, 7. 128, 9). In 7, 75, 5 wird sogar
diese Yoshd als die Geliebte oder die Braut des Sarya, des
Helios, hingestellt (sGryasya yoshd). Fir unsere Deutung des
Vimada (vi + mada = ohne Rausch oder Hochmuth) als Helios,
findet sich allerdings kein Anhaltspunkt, allein da es sich ganz
deutlich erweisen lisst, dass der Name der Jungfrau Kamadyi,
welcher nur im zehnten Buche vorkommt, dieser erst spiter
beigegeben wurde, nachdem man sie mit der menschlichen Maske
ausgestattet hatte, so scheint mir sowohl der Name Vimada als
auch der Purumitra (viel geliebt) ein spiterer Zusatz zu sein,
der, weil er keinen Bezug mehr auf die primitive Vorstellung
hat, fiir die Deutung des letzteren ohne Werth bleibt. Der vor-
liegende bildliche Ausdruck muss in die gewdhnliche Sprache
tbersetzt, so lauten: ,Die Agvins haben die Jungfran dem
Jiinglinge zugefiihrt.* Auf letzterem mag wohl das Adjectiv
arbhaga, jugendlich, welches in 1, 116, 1 (arbhagé ydya) fir den
Vimada gebraucht wird, hiniveisen, wie auch das Yoshi, die
Jungfrau, auf die Morgenrothe, wonach dann so zu deuten wire:
‘Die A¢vins fithren die Jungfrau d. h. die Morgenrdthe auf ihrem
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Wagen!), nachdem sie dieselbe von ihrer Alterschwiche be-
freit und wieder jung gemacht, wie die Ghosha, dem Jiingling
d. h. dem frihaufgehenden Helios, ihrem Geliebten (siehe oben
S. 93) zu, welchem, wie bereits 6fters erwihnt, von den A¢vins mit
jedem Morgen wieder die Jugendfiille verliehen wird. In dieser
Legende nun sehen wir den Auftritt, wie er hier in der
nach einer bestimmten Ordnung sich vollziehenden Aufeinander-
folge der Naturphdnomene (Zwielicht, Morgenrothe und Helios)
oder ihrer Personificationen (Agvins, Yoshd und Vimada) vor sich
geht, zu einem Vergleich mit einem Brautzuge sich gestalten;
voraus gehen die Ag¢vins d. h. das Zwielicht, als Brautfiihrer,
auf deren Wagen, wie dies auch schon bei der Stryd oben der
Fall war, die Jungfrau, d. h. die Morgenrdthe, welcher letzterer
dann der Briutigam, der jungaufgehende Helios folgt. In der
Vorstellung der spiteren Zeit, wo diese Anschauung von den
himmlischen Gottern auch in die Geschicke der irdischen Wesen
~ verflochten wurden, dachte man sich die Ag¢vins als Brautfiihrer
der Sterblichen und Genien der Ehe tberhaupt. Daher sagt
auch der Rischi zur Braut erst im zehnten Buche des R. V.
10, 85, 26:

plshd tveto nayatu hastagrihyA¢vina tvad pra vahatim ra-
thena | grihan gacha grihapatni yathdso vagini tvam vidatham
4 vadasi ||.

Die Agvins mogen dich auf dem Wagen filren; gehe in’s
Haus und sei Hausherrin und sprich Befehl als Herrscherin.

Und in A. V. 2, 30, 2 sam cennayatho agvind kimind sam
ca vakshathah.

Wenn ihr, o A¢vins, zwei Liebende vereiniget und zusammen
fihret (vgl. auch 14, 1, 35. 2, 5, 6. 6, 102, 1).

Ob sich diese Anschauung auch auf die anderen arischen
Stimme, welche sich im Verlaufe der Zeit von ihrer Urheimath
entfernt hatten, fortvererbte, lisst sich nicht mit Bestimmtheit
entscheiden. In der griechischen Mythologie finden wir aber

1) Siehe oben Svite 86 ff.,, wo die Agvins die Sirya, die Jungfrau Mor-
genrithe, auf ihrem Wagen fiihren.
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den “Egrregog oder den Abendstern in den Hochzeitsgesiingen als
Fiihrer des Brautzugs und als Geleiter der Braut in die Arme
des harrenden Briutigams1), gerade wie die A¢vins in den ve-
dischen Liedern. Die Dioskuren nun wurden, wie wir wissen,
seit alter Zeit, deren Beginn sich nicht mehr feststellen ldsst,
fiir den Abend- und Morgeunstern gedeutet?), wonach dann die
Vermuthung nahe gelegt wire, dass man auch die Vorstellung
von ihnen als Brautfihrer auf den Abendstern dbertragen hitte,
indem wohl friiher der eine der Dioskuren, der den Abendstern
reprisentirt, als Brautfihrer gegolten haben mag, wie ja auch
spiter von beiden erzighlt wird, dass sie als zwei Sterne den
lakeddmonischen Strategen Lysander auf seinem Zuge gegen
Konon begleiteten3). In Wirklichkeit finden sich die Dioskuren
nun auf rémischen Denkmilern als Betheiligte an Hochzeitszigen
dargestellt ), welchen Umstand die Archdologen dadurch zu er-
kliren suchen, dass sie behaupten, die Kiinstler hatten damit
nur den Wechsel des Lebens tiberhaupt andeuten wollen. Dies
gebe: ich gerne zu. Aber schwerlich werden uns die Archdologen
beweisen konnen, dass die Kiinstler diese Darstellungsweise der
Dioskuren erst in spiter Zeit aus dem Abend- und Morgenstern
ohne weiters entnommen haben, nur um den Wechsel des Lebens
uns damit vorzufihren, ohne dass sie dabei irgend einer anderen
Ueberlieferung gefolgt sind. Freilich findet sich in keiner
Tradition des Alterthums ausser in dem dunkeln Bericht iber die
wunderbare Heilung des Phormio eine Andeutung von den Dios-
kuren als Aerzten, oder als Gottheiten des Gedeihens (siehe
unten), wesswegen denn auch die Alten sowohl als die neuen
Mythologen tiber diesen Punkt sich in tiefes Schweigen hiillen.
Der Umstand jedoch, dass die Kiinstler als Symbol der Dios-
kuren die Schlange anwendeten und dass diesselben auf sici-

') Sieh die Belegstelle bei Preller, gr. Myth. a. a. 0. 1, 349,

2) Eurip. Hel. 1498. Horaz Carm. 1, 3, 2. 4, 8, 31. Hesych. dwoo-
xovgoe. ete. ’

) Plut. disavdgos XI—XIIL

4) Rossbach, romische Grabdenkmiiler.
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lianischen Denkmélern mit dem Fillhorn, dem Symbol des Ge-
deihens, dargestellt werden, ldsst keinen Zweifel dariiber be-
stehen, dass in den &ltesten Zeiten in manchen Gegenden diese
Vorstellung von unseren Gottheiten allgemein verbreitet war,
welcher dann der Kiinstler meistens unbewusst durch eine eigene
und ihm passende Form der Darstellung Ausdruck verlichen.
Wie uns also nur durch die vergleichende Mythologie der Grund
der Verwendung der Schlange und des Fiillhornes als Sym-
bole der Dioskuren auf den ersten Blick deutlich wird, so
haben wir, glaube ich, auch hier in der Theilnahme der Dios-
kuren an den romischen Hochzeitszigen einen Zusammenhang
mit der indischen Vorstellung zu erblicken, in welcher die Ag-
vins, welche hier die Stelle der griechischen Dioskuren einnehmen,
als Brautfiihrer auftreten, was jedoch hinsichtlich der letzteren
Gottheiten nur durch die Kunst und nicht durch die Schrift-
steller zu unserer Kenntniss gelangt ist.

Hier wire die Besprechung tber die Eigenschaften unserer
Gottheiten, wie sich dieselbe der Reihenfolge nach aus der ur-
spriinglichen Vorstellung entwickelten, zu schliessen. Diirfen
wir aber apnehmen, dass diese wohlthitigen Gottheiten fortan
den Wesen, die sie durch das Band der Ehe geeinigt, fern-
stehen und diese der Willkir des Schicksals iiberlassen? Konnen
wir jetzt ihnen, die wir vor Kurzem als die Retter ihrer Ver-
ehrer aus der dussersten Gefahr kennen lernten, wirklich eine
solche Theilnahmslosigkeit zutrauen ?

Zur Beantwortung dieser Fragen seien uns noch einige
weitere Betrachtungen iber unsere Gottheiten gestattet.

§ 6.
Die Agvins als Beforderer des Gliickes der Ehepaare und
.Gotter des Gedeihens.

Unsere im Vorausgehenden ausgesprochene Ansicht, wonach
man die Agvins nicht blos als Brautfihrer und Ehestifter ver-
ehrte, sondern sie folgerichtig auch als Beforderer des Ehe-
glickes, das hauptsichlich im Kindersegen beruhte, gedacht
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- haben muss, findet in der Tradition ihre volle Bestitigung, in-
dem sie angerufen werden, den Samen der Minner fruchtbar
und ippig zu machen und in die Braut den befruchtenden Keim
zu legen: . ‘

7, 67, 6 avishtam dhishv acvind na asu prajivad reto-
ahrayam no astu |.

Beschiitzet uns, Agvins, in diesen Gebeten, mdge unser
Samenerguss kinderreich und tppig sein.

10, 184, 2 garbham te a¢vinau devdv 4 dhattdm push-
karasraji .

Mogen die lotusbekrinzten, gottlichen A¢vins den Keim
hineinlegen (vgl. auch A. V. 5, 55, 8 garbham te agvinidbha
dhattam pushkarasraja |).

1, 157, 5 yuvim ha garbham jagatishu dhattho yuvam
vigveshu bhuvaneshv antah |.

Thr besorgt in den weiblichen, belebten Wesen den Keim;
ihr leget ihn in alle Wesen hinein.

Weiter werden sie eingeladen ins Haus ihrer Verehrer zu
kommen und ihnen Kinder und Nachkommenschaft zu verleihen
(vgl. 7, 67, 6. 8, 8, 13. 8, 9, 11. 35, 10 u. s. w.), oder als
Beschiitzer der Frau bei der Geburt gegenwirtig zu sein:

5, 78, 7 yathd vatah pushkarinim samifigayati sarvatah |
evd te garbha ejatu niraitu dagamisyah ||.

8 yathd vito yathd vanam yathd samudra ejati | evd tvam
dacamasya sahdvehi jariyuna ||

9 daga masii chagaydnah kuméro adhi métari | niraitu
jivo akshato jivo jivantya adhi ||.

Wie der Wind den Teich nach allen Seiten hin in Beweg-
ung setzt, so mogen diese Mutterleiber sich bewegen und den
zur Geburt reifen Embryo an'’s Licht befordern.

Wie der Wind, der Baum, und wie der Ocean sich bewegen,
so mogest Du, zur Geburt reifer Embryo, mit der &usseren Ei-
haut abgehen.

Mdge das Kind, welches zehn Monate in dem Mutterleibe
ruht, an’s Licht treten, lebendig, unverletzt, lebendig aus der
lebenden Mutter.
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Charakteristisch und bedeutsam fiir die Vorstellung von
diesen Gottheiten als Beforderern des Gliickes ihrer Verehrer und
Urhebern des Kindersegens ist auch folgende Legende:

1, 116, 13 ajohavin nésatyd kard vim mahe ydman puru-
bhuji puramdhih | ¢rutam tac chésur iva vadbrimatyd hirap-
yahastam agvindv adattam ||.

Die reichlich spendende hat euch, thitige, vielbesitzende,
Nésatyd, in dem grossen Opfer angerufen; ihr erhértet, wie auf
Befehl, sie, die einen Unfihigen zum Gatten hatte 1), und gabet
ihr, o Agvins, den Sohn Hiranyahastan.

1, 117, 24 hiranyahastam agvind rarini putram nard
vadhrimatyd adattam |.

Ihr, gewidhrende Agvins, ihr Manner, gabet den Sohn Hi-
ranyahastam der einen Impotenten zum Manne Habenden.

6, 62, 7 ¢grutam havam vrishand vadhrimatyah |.

Ihr, Michtige, hort die Anrufung derjenigen, die einen Un-
fahigen zum Manne hat.

- 10, 39, 7 yuvam havam vadhbrimatyd agachatam.

Thr kamet auf die Amufung derjenigen, die einen Un-
fahigen zum Gatten hat.

Auf den ersten Blick scheinen diese Anrufungsformeln mchts
Anders besagen zu wollen, als dass eine Frau auf ihre Bitte durch
die wunderbare Hiilfe der Agvins einen Sohn bekdme, wie man sich
ja auch heutzutage noch von den christlichen Heiligen und be-
sonders von der heiligen Mutter auf manchen Inseln, z. B. auf
Cypern und in anderen Gegenden Griechenlands erzihlt, dass sie
den Frommen und unter diesen sogar den Sterilen auf ihre Fiir-

1) Nach Siyana bedeutet das Adjectiv vadhrimati ,,vadrih putrot pa-
dan&gaktah paidakah tadvati“ | eine, die einen zum Kinder-Erzeugen un-
fihigen, einen Verschnittenen oder einen Eunuch (zum Manne) hat. Trotaz
dieser Erklirung des Wortes durch den Commentator und trotz der weiteren
Stellen des Rigveda 1, 82, 7, 88, 6 etc., wo das vadhri ,,mannlos, unmiinn-
lich* bedeutet, hat der Verfasser des Buches ,Die Thiere in der indoger-
manischen Mythologie** auf Seite 363 diesen Mythus ganz und gar missver-
standen, indem or ihn dahin deutet ,,dass die Agvins Goldhand als Sohn
der Vadhrimati gaben“ und unter dem ,Vadhrimati®, die den verstiimmelten
Arm hat, versteht.
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bitte hin Kinder verleihen. In Wirklichkeit aber finden wir in
dieser Legende, was die Verschneidung des Gatten der Frau
anbelangt, ganz denselben Zug, der auch dem Mythus des Uranos
und der Erde der griechischen Mythologie zu Grunde liegt.
Wie wir hier die Entmannung des Uranos durch nichts Anders
erkliren konnen, als dass jener wihrend des Winters unfihig
ist, die Gattin Erde zu befruchten, so missen -wir uns auch
nach einer dhnlichen Deutung -der vedischen Legende umsehen.
Die Frau, welche sich den Sohn von den Agvins inbriinstig
wiinscht, ist, wie es sich aus dem griechischen Mythus schliessen
lisst, die prithi = die Erde, deren Mann — wohl Uranos —
wihrend des Winters oder zur Zeit grosser Dirre unfihig war
sie zu befruchten; auf ihre Anrufung aber erscheinen die A¢vins
entweder im Friihling oder nach dem Aufhoren einer Dirre, und
als Genien der Befruchtung bringen sie es durch Regnenlassen
zu Stande, dass sie die erwiinschte Frucht oder einen Sohn
Namens Hiranyahastam bekommt. Diese Deutung bestitigt sich
auch durch die griechischen Mythen von Apollo und Jason, in-
dem von Ersterem erzihlt wird, dass er bei der Erneuerung der
Natur.im Frihling von den Hyperboreern kommend das xevoor
Jéeog mitbringt und von dem Zweiten, dass er nach der Ueber-
windung des Winterdrachens das yovoov déeag aus dem Morgen-
lande holt, gerade so wie es von den Agvins heisst, dass sie
den Hiranyahastam = den mit der goldenen Hand bringen?).

') Man konnte wohl den Namen Hiranyahastam auch auf Helios be-
zichen und dabei an das homerische @god'oddxrvios Huis als Analogon er-
innern, was durchaus nicht zu verwerfen wire. Darnach hitten wir dann
unsere Legende so zu deuten, ,diec Agvins haben im Friihling auf den
Wunsch der Erde den Helios mit goldener Hand (d. h. Strahlen) (der wih-
rend der Winterzeit unsichtbar war oder von dem schrecklichen Drachen
in Gefangenschaft gehalten) gebracht. Dagegen aber lassen sich insofern
gewichtige Bedenken erheben, als es in unserer Legende heisst, dass die
Agvins der Frau den Hiranyahastam als Sohn zufiihrten, was unmdoglich
auf Helios bezogen werden kann; denn wire das Letztere der Fall, so wiirde
er in der Legende keineswegs als Sohn der Erde bezeichnet werden, son-
dern vielmehr als Mann, weil er eben so gut, wie der Gatte Uranos, zur
Befruchtung derselben mitwirkt.
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Daraus geht deutlich hervor, dass die urspriingliche Vor-
stellung von den Ag¢vins, wonach sie fir das Wohlergehen und
fir Nachkommenschaft des durch ihre Hiilfe verbundenen Ehe-
paares sorgen, eine Erweiterung in dem Sinne erfahren hat, dass
man sie sich auch als Gottheiten der Fruchtbarkeit dachte.
Daher werden sie vonihren Verehrern angefleht, ihnen nicht nur
Nachkommen zu schicken, ihre Kiihe trichtig werden zu lassen und
die Pferde zu beleben1), sondern auch, indem sie gleich Agni
als eine kosmogonische Macht angesehen werden, gebeten, in alle
Wesen tberhaupt den erzeugenden Keim zu'legen, das Feuer,
das Wasser und die Biuwe sich vermehren zu lassen?2), das
Getreide zu sden und als Gotter des Gedelhens Regen aus den
Wolken zu melken:

1, 117, 21 yavam vrikend¢vind vapantesham duhantd ma-
nushaya dasrd |.°

Dieser Vers befindet sich auch in Nir. 6, 26, dessen Er-
klirung Roth wegen des Wortes vrika, wie es scheint, Schwie-
rigkeiten bereitete (ibi. Erliut. S. 92); derselbe glaubt, dieser .
Vers beziehe sich auf irgend eine vergessene Legende, wogegen
das Wort vrika seine eigentliche Bedeutung habe. Zur Begriind-
ung seiner Meinung citirt er

1) 1, 120, 8 ma kasmai dhitam abhy amitrine no makutrd no grihe-
bhyo dhenavo guh | stanabhujo agigvih ||

Moget uns keinem feindlichen Manne dahmgeben, mogen unsere milch-
enden Kiihe, wolche uns durch ihre Euter nihren, nicht dahin, wohin es .
sich nicht gehért, von unseren Hiusern gehen und ohne Junge bleiben.

1, 118, 2 trivandhurena trivritd rathena tricakrena suvritd yitam ar-
vak | pinvatam g jinvatam arvato no vardhayatam agvind viram asme ||.

Kommet herwirts zu uns auf eurem dreibalkigen, dreischichtigen,
dreiriderigen und gut gebauten Wagen; machet unsere Kiihe strotzend, er-
frischet unsere Rosse und fordert, Agvins, unsere Nachkommenschaft.

) 1, 157, 5 yuvam ha garbham jagatishu dhattho yuvam vigveshu
bhuvaneshv antah | yuvam agmm ca vrishandv apag ca vanaspatmr agvinav
airayetham ||.

lIhr besorgt in den Wesen den Embryo, ibr seid im Innern, in allen
Wesen, ihr machet, michtige Agvins, das Feuer, das Wasser und die
Biume gedeihen.
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R. V. 8, 22, 6 dacasyantd manave prvyam divi yavam
vrikena karshathah |.

und tbersetzt den Vers auf folgende Weise: ,dem Manne
zu Gefallen habt ihr vor Zeiten am Himmel mit dem Wolfe
Gerste gepfligt.« ‘

Nach unserem Dafiirhalten hat schon Yaska (Nir. 6, 26)
uud ebenso Sdyana unser Wort fiir die zweite Stelle ganz richtig
durch ,langalam = Pflug* erklirt, welche Erklarung auch im P. W.
aufgenommen ist. Die Richtigkeit dieser Bedenutung des Wortes
lisst sich aus der griechischen Ueberlieferung und der symbo-
lischen Bedeutung des Pfluges nachweisen.

Von Triptolemos wird iiberliefert, dass er auf dem rarischen
Felde bei Eleusis, der idltesten Stitte des Ackerbaues, wo sich
eine Tenne und ein Heiligthum desselben befanden1), durch die
jibrliche Feier eines der drei heiligen Pflige verehrt wurde;
von den ibrigen zwei hingegen, welche, wie auch der erstere,
unter religiosen Gebriuchen. das Signal zur Aussaat gaben,
wurden der erste bei dem Heiligthum der Athene Skiras an
der Strasse nach Eleusis und-zwar dieser zum Gedédchtniss der
ersten und iltesten Aussoat, der zweite im Dienste der Athene
Polias unter der Burg von den Buzygen herumgetragen?).

Was fiir eine Anschauung bei allen diesen religiosen Ge-
briuchen vorwaltet, war bis zur Stunde noch unerforscht ge-
blieben; so wird uns jedoch klar, sobald die urspringliche
Bedeutung dieser Gottheiten unserem Verstindniss erschlossen ist.

Das Verhiiltniss des Triptolemos zu Demeter, sowie auch
die an ihn sich kniipfende Sage Gberhaupt — abgesehen von seinem
Namen, welcher ,,dreimal Pfliger** bedeutet3) — rechtfertigen

1) Paus. 1, 88, 6 évicide alws‘ xadovusvy Totmrodfuov xal Swuds
delxvurae,

2) Plut. Gracc. ceni. 42 ’4$yvalor rgeis dodrgovs icgovs dyover, mew-
rov éni Zxlpw, 10D mudmeordrov 1@y omdpwy dmiuvyue, devicgoy & Tji
“Pagi, toltov vmo néAw 1oy xedovucvov Bovlvycov. Siehe anch Preller,
gr. Myth. 1, S. 163 und 602 ff.

3) Yon To¢ -+ méAog 1A, 18, 542, od‘ 5, 127, veud Eve Tpendde ; von
moAéw umwenden, umpfliigen.
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unsere Behauptung, dass er nimlich ein Damon des Segens oder
der Fruchtbarkeit gleich den Ag¢vins ist. Die Sage erzihlt
nadmlich von ihm, dass er von Demeter auf wunderbare Weise
mit Ambrosia unsterblich gemacht, von ihr mit Getreide aus-
gestattet und auf einem gefligelten Schlangenwagen in alle
Welt gesendet worden sei, um den in Eleusis gestifteten Segen
unter allen Volkern und Menschen zu verbreiten; dieselbe Sage
wird auch von dem lydischen Tyllos erzihlt. Als Segensgottheit
haben wir uns noch die Blitzgottin Athene zu denken, welche An-
schauung von ihr mit den Gesetzen der Natur ganz gut ver-
einbar ist, da ja unmittelbar nach der Geburt der Gottin aus
dem Haupte des Zeus oder aus der Wolke, in welcher sie ver-
borgen war (Hom. Hymn. 28, 4. Schol. Pind. Ol 7, 66 veqédy
xexgupdar Ty Jeov, Tov 08 Aie mhifavra T végog meogivar
aveijy), der Segen d. h. der Regen auf die Erde niederfillt
(Pind. Ol. VII. 62 ff. vgl. auch Preller gr. Myth. 1, 152),
wonach sie als die Repriisentantin des Blitzes die Urheberin
des Regens und in Folge dessen auch der Fruchtbarkeit sein
muss 1). ~ Desshalb klingt es auch nicht mehr wunderbar, wenn
wir horen, dass bei den Festen, die dem Cultus dieser Gott~
heiten galten, der Pflug in einer Procession herumgetragen wurde,
da sie, wie dies deutlich aus dem Mythus des Triptolemus her-
vorgeht, als Verbreiter des Ackerbaues unter den Menschen galten
und als solche zuerst die Hand an den Pflug gelegt hatten.
Nehmen wir jetzt auch Yaska's Erklirung fir das Wort
vrika zur Hilfe, so finden wir dieselbe Anschauung auch in
unseren beiden Versen ausgedriickt, wenn es hier heisst:
Indem ihr, o feindevernichtende Ag¢vins, Getreide mit
dem Pflug siet und die erquickenden Wasser fir den Menschen
(aus der Wolke) melket etc.?)
Indem ihr dem Menschen hiilfreich waret, habt ihr mit

1) Siehe dariiber meinen Artikel in der Beilage zur ,Allzemecinen
Zeitung® Nr. 175 und 176: , Die urspriingliche Bedeutung der Pallas Athene
in der griechischen Mythologie*.

2) Der zweite Participialsatz ,,isham duhantd manushiya® muss wort-
lich also lauten ,jindem ihr Nahrang fiir den Menschen melket. Der in
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dem Pflug in fritheren Zeiten Getreide am Himmel
gesiet.

Es ist allerdings unzweifelhaft, dass das Wort vrika auch
die Bedeutung , Wolf“ hat (s. auch oben S. 77), welche es wohl
auf folgende Weise bekommen mag. Das Wort vrika von vrage
zerreissen, zerschneiden hergeleitet, bedeutet eigentlich ,den
Zerreisser“, welche Benennung urspriinglich dem Pflug, der den
Boden durchschneidet und zerreisst, beigegeben ist. Daher
macht auch Yaska bei der Erklirung des Wortes folgende Be-
merkung: vriko ldngalam bhavati vikartanit — vrika bedeutet
Pflug von Zerschneiden. Dann erst, in zweiter Instanz, und nicht
in erster, wie es im.P. W. steht, bezeichnet' es auch , Wolf«, da
dieses Thier xaz’ éfoyry nach der Anschauung jener Zeit die
Eigenschaft besitat, die anderen Thiere sowohl als auch den
Menschen selbst zu zerreissen. Aus dem symbolischen Gebrauche
des Pfluges in der griechischen Mythologie jedoch sind wir be-
rechtigt, die erstere Bedeutung des Wortes auch fiir unsere Verse
anzusprechen; denn wie hier Triptolemos und Athene als Segens-
gottheiten auftreten, so auch die Agving, von ‘welchen die
wihrend des Winters einen Eunuch zum Manne habende Frau
im Friihling einen Sohn bekommt (s. oben S. 121 ff.), wie Demeter,
welche ebenfalls um diese Zeit ihr geraubtes Kind, d. i. die
Fruchtbarkeit wieder findett). Es folgt nun daraus, dass sich
hier mit dem Pfluge ohne Zweifel eine uralte, den arischen
diesem und dem folgenden Verso enthaltene Grundgedanke lisst jedoch keinen
anderen als den von uns angenommenen Sinn zu. Damit stimmt auch
Siyana iiberein, wenn er das isham durch udakam und das participium
dualis dubantd durch meghat ksharayantau, indem ihr aus der Wolke Wasser
stromen lasset, wiedergibt.

1) Eine dem Demeter — Mythos nahe verwandte Sage hat man in der
neuesten Zeit auch in ) Istar’s Hollenfahrt* entdeckt, welche auf einem
mit Keilschrift beschricbenem Tiifelchen, das einen Bestandtheil der im Bri-
tischen Museum jetzt befindlichen Bibliothek des Sardanapal bildet, in der
akkadischen Sprache aufbewahrt ist. 8. Schrador: ,Die Hollenfahrt der
Istar® und in der Beilage zur ,,Allgemeinen Zeitung* Nr. 70 und 71 den
Artikel von Prf. Haug ,,Ueber die Unsterblichkeit der Secle bei den Chal-

diiern*, wo Letaterer dic ganze Literatur iiber diesen Mythus erwihnt und
ausfithrlich recensirt.
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Stimmen gemeinsame Anschauung von den Segensgottheiten, von
welchen man .glaubte, dass sie zum ersten Male mit dem Pfluge
gesdiet hatten, verbindet. Der zweite angefiihrte Vers belehrt
uns sogar, dass der Naturmensch diese Handlung urspriinglich
als am Himmel vor sich gehend dachte, wenn es heisst: Indem
ihr dem Menschen hilfreich waret, habt ihr mit dem Pflug in
friheren Zeiten Getreide am Himmel gesfiet. Erst spiter
aber verlegte man dieselbe auf die Erde, localisirte sie und
machte auch Triptolemos aus einem Gotte zn einem von De-
meter begiinstigten Mensch, zum Sohn des eleusinischen Konigs
Keleos und der Melaneira (siche die Belegstelle in Preller’s
-gr. Myth. 8. 603). Doch haben wir kein Recht anzunehmen,
dass der Naturmensch, ehe er den Ackerbau auf der Erde be-
trieben hatte, sich das Vorbild desselben, wie man dies auch
von Meer und Schiffen irrthimlich annimmt (siehe den folgenden
Paragraphen) am Himmel dachte. Es will diese Vorstellung nur
8o viel bedeuten, dass der Erdbewohner, nachdem er den Segen
des Ackerbaues erfahren hatte, die Gottheiten der Fruchtbarkeit
als die Urheber desselben und seine Lehrmeister ansah, wie ‘dies
deutlich der Mythus des Triptolemos und des Tyllos zeigt, in-
dem er aber dabei das Vorbild dieser seiner tiglichen Handlung,
wie auch das des Opfers und anderer-irdischer Dinge urspriinglich
am Himmel dachte. Somit liegt in dieser Anschauung schon
die Grundlage der zoroastrischen Religion sowie die der plato-
nischen Ideenlehre vor, nach welchen ja auch jedes irdische
Ding sein Vorbild (Idee) am Himmel hat. Da eine allgemeine
Begrindung unserer Behauptung von der Vorexistenz dieses
Dualismus im Rigveda uns zu weit fiihren wiirde, und streng
genommen -ausserhalb des Kreises dieser Abhandlung liegt, so
behalten wir uns die Behandlung dieses sehr ausgiebigen Themas
fir ein anderes Mal vor und kehren jetzt zu unsern Agvins als
Segensgottheiten zurick.

Wir begegnen derselben Vorstellung von diesen Gottheiten
auch in der folgenden Strophe des Rigveda:

1, 112, 21 yabhih ... madhu priyam bharatho yat sarad-
bhyas tdbhir —
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Durch welche (Hiilfe) ihr den lieben Honig aus den Bienen
bringt1), durch diese kommt, Ag¢vins, hieher.

Die Uebersetzung des Verses lautet, glaube ich, ganz den
Anforderungen der grammatischen Regeln entsprechend; ihr
Sinn aber ist, wie Jedermann sieht, dunkel und offenbar liegt
die ganze Schwierigkeit des Verstindnisses in dem Namen sa-
radbhyas = Bienen. Um zu einem klaren Begriff tber die in
dieser Strophe enthaltene Anschauung zu gelangen, wenden wir
uns wiederum zur griechischen Mythologie, in" welcher die IMé-

Mooae das Bild fir die Wolken abgeben. In Betreff dessen
~ verweise ich auf Kuhn's Schrift ,die Herabkunft des Feuers
und des Gottertrankes® 8. 133—187, wo dieser Forscher in den
Ammen des Zeus, Mélooar, welche diesem die erste Kinder-
nahrung, Honig, reichen, mit Recht eine bildliche Bezeichnung
fir die Wolken erblickt; dieselbe stelite er der Nymphe Melia
oder Meliae gleich, die nach der griechischen Legende mit den
ersteren identisch sind, und welche sich mit dem nordischen
Weltbaum, d.i. den Wolken, vergleichen lassen. Dass in unserer
Stelle dem Wort saradbhyas wirklich eine solche bildliche Be-
deutung zu Grunde liegt, bestitigt sich auch aus der von den
indischen Erklirern gegebenen Auslegung durch ,Wolke®, wor-
aus, wie auch aus dem Vorausstehenden, hervorgeht, dass der
(Gebrauch des Wortes ,Biene“ metaphorisch im Sinne von Wolke
mit einer uralt indogermanischen Anschauung im Zusammen-
hange steht.

Was das Wort madhu anlangt, so lisst sich nicht nur aus
dem bildlichen Gebrauche des Wortes saradbhyah ersehen, dass
wir es hier nur durch Regen und nicht durch seine eigentliche
Bedeutung zu erkliren haben, sondern auch aus manchen anderen
Stellen (1, 90, 6, 7 etc.) und zwar desselben Hymnus, welche

) Wortlich muss der Vers eigentlich also iibersetzt werden -,,durch
welche (Hiilfe) ihr den lieben Honig, welcher von den Bienen kommt,
bringt.*

Benfey (Orient und Occident, IIL. Bd. 8. 151) hat den Namen sarad-
bhyas als Dativ aufgefasst, indem er den Vers so iibersetzt ,,Durch welche
ihr den Bienen ihren lieben Honig bringt.*
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sich auf die A(;vins beziehen, und in denen sich die gleiche
Anschauung wie dort vorﬁndet .

11, yabhih sudin augijiya - vanije dlrghagravase madhu

kogo aksharat |. '
~ Durch welche (Hilfe), oremhspendende (Ag:vms), die Wolke
fiir den Kaufmann Dirgha¢ravas, den Sohn der Ug¢ij, Honig stromte.

Das Wort kogo haben wir mit Wolke ibersetzt, wiewohl
ihm von Grassmann angh an unserer Stelle die Bedeutung
Fass oder Kufe beigegeben ist. Unsere Uebersetzung des Wortes
bestitigt sich aber nicht allein durch die Autoritit der indischen
Commentatoren, welche es durch ,megho“ wiedergeben (siehe
Sayana, in derselben Stelle vgl. auch Naigh. 1, 10), sondern' auch
durch die folgenden Stellen des Rigveda, wo .dasselbe im nim-
lichen Sinee gebraucht wird: .

5, 53, 6 4 yam narah sudédnavo dadﬁqushe divah kog:am
acucyavuh |.

Die relchhchspendenden Minner (Marut) mdogen dle Wolke
aus dem Himmel fiir den den Gottern Dienenden ausgiessen.

5, 83, 8 ‘mahidntam kogam ud a¢a ni shifica syandantdm
kulya vishitdh purastat |.

Hebe (Parjanya) die grosse Wolke in die H(")he giesse sie
nieder, die Strome, aufgeldst, mdgen, fliessen. Vgl. auch 7,
101, 4 u..s. w. _
sowie ferner durch die Anschauung, dass dw Acvms, wia die
Marut und der Parjanya in den obigen. Stellen, als Regen-
gottheiten, dic Wolke und . nicht die Kufe — was gar keinen
Sinn géibe. — ergiessen lassen, und in Folge dessen aus derselben
auch Regen und nicht Honig fliessen wird.

Nach der letzteren Auffassung erklirt sich auch die fol-
gende in dem nimlichen Hymnus enthaltene Legende

9 yabhih sindhum madhumantam asagcatam.

Durch welche (Hiilfen) ihr dep honigsiissen Fluss zum
Stromen veranlasstet etc.

Benfey (Orient und Occident III. Bd. S.149 Anm. 1195)
hat das asagcatam als einen partlclplalen Beisatz der Flisse
angenommen und den Vers wie folgt dbersetat:

Myriantheus, Agvins. 9
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Durch welche Hillfe ibr den honigsissen, unverswgbaren
Strom (d. h. den Regen) . :

Es verhalt sich aber in. der That nicht so, denn das asag-
‘catam ist imperf. 2te person dualis von sac folgen, wie auch
das darauf folgende ajinvatam vom jinv fordern etc. und es ist
dasselbe hier im causativen Sinn zu fassen, wie auch S&yana
annimmt, wenn er es durch das Causativam von ,gam-aga-
myatam = zum Gehen machtet¢ erklart. Somit dbersetze ich
es mit ,zom Strdmen brachtet*, indem ich in dem Verse die
Vorstellung von den Ag¢vins als Regengottheiten finde, deren
Einwirkung man das Niederstrdmen des Regens nach einer lan-
gen Diirre, wobei- die Fliisse austrocknen, hier zuschrieb. Noch
deutlicher erhellt dies aus dein Verse 12 des nimlichen Hym-
nus, in welchem es heisst:

yabhi rasim kshodasodnah pipinvathur anagvam.

Durch welche (Hilfen) ihr den Fluss?) durch Wasserschwall
iberstrdmen machtet etc.

Wir sehen, dass man auch hier das durch den Regen ver-
anlasste Ueberstromen der Fliisse wie im vorigen Verse das Stromen
des Flusses nach einer langen Diirre?) als die That der Agvins
betrachtet.

‘Es bleibt demnach kem Zweifel, dass allen diesen Stellen
der Gedanke zu Grunde liegt, dass die Acvins als Gotter des
Gedeihens aus déen Wolken den Regen, den man auch mit dem
Namen madhu, sissen Trank oder Honig, bezeichnet, herabsenden.
Diese Vorstellung von dem Regen findet sich auch- bei den
Griechen, so wenn Theophr. fragm. 18 sagt, dass Honig auch
aus der Luft erzeugt .wird3). ' :

') Nach P. W. soll das rasﬁm N. pr. eines Flusses sein, indem es
Yéska (Nir. 11, 25) und Sayana durch das nadi = Fluss wiedergeben.

) Unter dlesen Fliissen konnte man wohl auch die himmlischen ver-
stehen, welche die A¢vins als Regengottheiten iiberstrimen machen, so dass
deren Wasser als Regen herabfillt. :

.. %) Onc al 105 uédiros yevéoeis teumt, % @no 1dv dvdar xai ir ols
@Aoes oriv % yAvxdrns: &Ady J' éx toi dégos, Srav dvayvdév dygiv
vre voi Ainy auvscpq.‘}nr nsay Siehe auch Kuhn's Herabkunft des
Feuers 8. 136. N - Do : : :
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Dieses darf uns nicht wundern, wenn wir bedenken, dass
der Regen dem Landmann des Orients nach grosser Trockenheit
oder- dem Wandrer in der Hitze so wohlthuend wie Honig auf
der Zunge diinkt. Daher bei einer Diirre die Ackersleute auf
manchen Inseln und in vielen Gegenden Griechenlands wie auch
der Tirkei ihre Zuflucht zu den christlichen Heiligen nehmen
und von ihnen inbriinstig Regen erflehen, was ja auch unsere
Vorfahren mit ihren Opfern von den Regengottheiten bezweck-
ten, wie dieses aus vielen bei solchen Gelegenheiten gesungenen
Hymnen des Rigveda erhellt.

Kehren wir wieder zu unsren Agvins als Gottheiten des
Gedeihens zuriick, so treffen wir im Rigveda noch auf fol-
gende von ihnen vollzogene Wunderthaten, welche ohne Zweifel
auf die gleiche Vorstellung als Ausgangspunkt sich zuriickfiihren
lassen:

1, 116, 9 pardvatam nasatyinudethAm uccibudhnam cak-
rathur jihmabadram | ksharann dpo na payandya riye sahasriya
trishyate gotamasya |!. A

Ihr, o Nasatyd, habt den Brunnen von der Stelle geriickt,.
ihr habt den Boden (desselben) nach oben und die Oeffnung
nach unten gekehrt; die Wasser stromen, gleichsam um zu
trinken die tausendmal durstige Familie des Gotama.

22 carasya cid arcatkasyadvatdd 4 niedd uccd cakrathul
pitave vah |. o

Ihr, o Nasaty, habt auch (dem) Wasser aus dem Brunnen
(die Richtung von unten nach oben) gegeben, um den Cara den
Sobn des Ricatka, zu trinken.

Bei dem Brunnen, an dem hier die Ag¢vins ihre Wunder-
that vollzogen, lisst sich an nichts Anderes als die Wolken
denken. Dem hier gegebenen Bild liegt die Vorstellung zu
Grunde, als ob die A¢gvins die hinter dem Horizonte verschwun-
denen und gleichsam unter der Erde verweilenden Wolken wieder
nach oben gen Himmel brichten und dic Oeffnungen derselben
nach unten gegen die Erde richteten, um den Regen daraus

ausstromen zu lassen, wie es denn auch anderswo heisst, dass
9*
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sie den Regen aus den Wolken melken, wie aus Kiihen (siehe
oben).

) Fir die Richtigkeit dieser Deutung liesse sich weiter an-
filhren, dass man das erste der Mirakel auch den Maruts, den
Gottern des Sturmes und des Regens, zuschrieb.

1, 85, 11 jihmam nunudre 'vatam tayad digsificann utsam
gotamdya trishnaje |.

Sie (die Maruts) haben den Brunnen von der Stelle auf
diese Weise nach unten gerickt, dass sie ihre Quelle fir den
durstigen Gotama ausgossen.

' Unsere Ansicht iiber die urspriingliche Bedeutung dleser
Legende erhilt eine weitere Bestitigung noch dadurch, dass das
Wort utsam in diesem Verse auch ,Wolke“ bedeutet, welcher
Umstand uns berechtigt, den zweiten Theil des Verses also zu
ibersetzen, ,dass sie die Wolke fir den durstigen Gotama aus-
gossen®. Wer dieser Gotama oder der Cara in der zweiten
Legende der Agvins sein mag, interessirt uns weiter nicht, da
diese Personlichkeiten fiir das Verstindniss solcher Mythen ohne
jede Bedeutung sind; so viel aber geht aus jener den Gotama
betreffenden Legende hervor, dass auch die Agvins gleich den
Maruts als Regengottheiten bekannt waren. Letztere Behauptung
diirfte in Folgendem ihre volle Begriindung finden:

An zwei Stellen ‘des Rigveda werden die A¢vins angerufen,
mit ihrer Peitsche heranzukommen, um das Opfer oder ihre
Verehrer damit zu besprengen:

1, 22, 3 y& vim kacd madhumaty a¢vind stnritivati |
tayd yajnoam mimikshatam ||.

Eure Peitsche, Agving, welche mit Siissigkeit und ange-
nehmem Schall versehen ist, mit dieser besprengt das Opfer.

1, 157, 4 yuvam madhumatyd nah kagayd mimikshatam |

Besprenget uns mit eurer mit Siissigkeit versehenen
Peitsche. '

In gleicher Weise dachte man sich auch die Maruts mit
einer solchen Peitsche versehen:

1, 87, 3 iheva ¢rinva eshim ka¢i hasteshu yad vadin |
ni ydmaii citram rifijate ||.
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Der Schall wird, wie hier, wahrgenommen, wenn die Peitsclie
in den Hinden dieser (der Maruts) ist; der Zug erlangt seinen
Glanz; vgl. auch 1, 168, 4.

Die Vorstellung, wonach man die Maruts — von Ag¢vins
sehen wir einstweilen ab — die Peitsche schwingen liess, ist
aber was ihre Entstehung betrifft, auf keine andere Ursache
zuriickzufdhren, als auf das durch den Wind veranlasste Sausen,
welches dem Regen vorausgeht. Wenn dieses Sausen, das dem
durch die ‘Peitsche hgrvorgebrachten &hnlich ist, sich erhob,
dann hiess dies in der bilderreichen Sprache jener Zeit ,die
Marut haben die Peitsche in die Hand gemommen, um ihren
Anzug zu halfen,* anstatt ,der Wind beginnt zu wehen, oder
der Sturm geht los“. Deswegen heisst es auch ,der Schall oder
das Gerfiusch der Peitsche wird, wie hier, wahrgenommen®.

In diesem Sinne sind auch die beiden anderen Strophen zu
deuten, in welchen die Agvins angerufen werden ,mit ihrer
mit Sissigkeit und angenehmem Schall verschenen Peitsche her-
anzukommen, um das Opfer zu besprengen®; denn wie es von
der Peitsche der Maruts heisst, dass sie schallt, wenn diese
Gottheiten heranfahren, so auch hier von der der Agvins; sie
fithrt nicht nur den Beinamen sfinritivati, die mit angenehmer
Stimme versehenel), sondern auch madhumati, die mit Honig
versehene, womit die Agvins das Opfer und ihre Verehrer be-
sprengen sollen. Dies mag uns ganz verstindlich sein, da ja
der angenehme Schall der Peitsche, d. h. der Wind, wie es
hier heisst, gewohnlich vom madhu begleitet wird, welches
Wort nach der indogermanischen Auffassung auch Regen heisst
(siche oben S. 128 ff.). Demnach muss der Ausdruck ka¢d ma-
dhumati, die Regen bringende Peitsche, oder, wie Max Miiller
annimmt, the rain-giving whip bedeuten?2); doch konnen wir
der Behauptung des genannten Gelehrten durchaus nicht bei-

) So nach Say.: 1, 22, 3 priyasatyaviguktd und tivrena tacatéda-
nena yo dhvanirnishpadyate = mit einer stark schlagenden Peitsche, welche
Geriinsch hervorbringt; nach P. W. soll aber das Wort ganz einfach ,froh,
wonnig, jubelnd* bedeuten.

2) Transl. of twelve Hymns to the Maruts p. 176,
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stimmen, dass diese Peitsche urspriinglich den Maruts gehdrte,
wohl als den Gottheiten des Sturmes; denn wie wir schon im
Vorhergehenden sahen, waren die Agvins ebenso wie die Marut
Gottheiten des Regens und in Folge dessen auch urspringlich
im Besitze der Peitsche. Diese Vorstellung ldsst sich dberhaupt
auf jede Gottheit ibertragen, welche als ein Dimon des Sturmes
oder Regens auftritt. Daher heisst es auch von Indra, der wie
iiber Alles, so auch iiber den Regen herrscht, dass er eine
Peitsche und sogar eine goldene habe. (8, 33, 11 kaga hiran-
yayl). Desgleichen halte ich auch die von demselben Gelehrten
ausgesprochene Vermuthung fir verfehlt ,as whips had pro-
bably some similarity to the instruments used for sprinkling
hutter on the sacrificial viands, the Agvins are asked to sprinkle
the sacrifice with their whip, i. e. to give rain.* Denn abge-
schen davon, dass die Existenz eines solchen Instrumentes, wie
der Peitsche, zum Besprengen der Opferspeise noch unbekannt
ist, scheint mir auch der Ausdruck ,mit der Peitsche das Opfer
besprengen,“ selbst wenn man im Uebrigen der Annahme uuseres
Gelehrten beipflichtet, durchaus nicht aus einer solchen Aehn-
lichkeit hervorgegangen zu sein, sondern derselbe muss ein ganz
einfaches Bild involviren, dem ungefihr folgender Sinn zu Grunde
liegt: ,Die Ag¢vins mogen Regen herabsenden und zwar jetzt,
so lang wir ihnen hier das Opfer darbringen, so dass wir so-
wohl als auch das Opfer besprengt werden.*

Die gleiche Anschauung kehrt auch an folgenden Stellen
wieder : ‘

1, 84, 3 trir adya yajnpam madhuni mimikshatam |[.

Dreimal tiglich besprenget das Opfer mit madhu.

1, 47, 4 madhvd yajnam mimikshatam |.

Besprenget das Opfer mit madhu.

(vgl. auch 1, 109, 4).

In der ersten Stelle heisst es sogar, die Agvins sollen drei-
mal tiglich das Opfer mit madhu besprengen, indem sie, wie
oben nachgewiesen, der Vorstellung des Naturmenschen gemiss,
einmal oder auch — nach spiterer Auffassung (s. oben S. 54 ff.)
— zweimal des Tages wegen der Aehnlichkeit mit der Natur-
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erscheinung, die sie reprisentiren, erscheinen mfssen, wie dies
sich auch aus. dem letzten Theile dieser Strophe ersehen Iasst,
wo es heisst:

- Ihr, o Agvins, gewihret unsdreifach, Abends und Morgens,
kraftverleihende (Nahrung) (trir vijavatir isho agvind yuvam
doshd asmabhyam ushasa¢. ca pinvatam.1)

Diese dreimalige Anrufung der Agvins hier scheint eine
Anspielung auf ein dreimal tiglich, in den drei Tageszeiten
Morgens, Mittags und Abends dargebrachtes Opfer, namlich auf
die drei Savanis — die drei Soma-Opfer zu enthalten.

Daher heisst es auch im 5. Vers desselben Hymnus:

trir no rayim vahatam agvind yuvam trir devatatd trir
utdvatam dhiyah | trih saubhagatvam trir uta ¢ravénsi nas ||.

Dreimal, o Agvins, gewdhret uns Reichthiimer, dreimal
(fahret) in die Opferhandlungen, dreimal nehmet unsere ge-
dachten Lieder an etc. Und im 11. Vers:

4 ndsatyd tribhir ekadagair iha devebhir yitam madhupeyam
agvind |.

Kommet hieher, o Nésatyd, mit den dreimal elf Gottern
zum Soma-Trinken,

Dass die Agvins aber als Gottheiten des Gedeihens um
Regen angefleht wurden, ldsst sich am deutlichsten aus den
folgenden Strophen erkennen: .

4, 45, 1 esha sya bhinur ud iyarti quyate rathah panjmﬁ
divo asya sdnavi | prikshdso asmin mithuni adhi trayo dritis
turiyo madhuno vi rapgate ||.

Das Licht erhebt sich, der Wagen wird bespannt welcher
auf der Oberfliche des Himmels herumfihrt; in diesem sind
die drei zu Paaren verbundenen (Schliuche) mit Speisen ver-
sehen, der vierte Schlauch strotzt von Getrink oder Sissigkeit.?)

1) Nach Say. soll das vajavatir durch balakdr ... ’'nniny — Kraft
verleihende Nahrung und das pinvatam durch prayachatam, geben, gewiihren,
erklirt werden. )

2) Der zweito Theil dieser Strophe blieb mir, so lange ich mich mit
der von den europiischen Lexikographen gegebenen Erklirung des Adjectivs
prikshaso begniigte, vollig dunkel. Fand ich doch dieses Wort im P. W:
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. 3 madhvah pibatam madhupebhir 4sabhir uta priyam ma-
dbune yuiijitham ratham | & vartanim madhuné jinvathas patho
dritim vahethe madhumantam agvini ||. :

Trinket von dem Soma mit dem Sissigkeit schlirfénden
Munde, spannet euren lieben (das homerische @idov) Wagen an
und kommet zum Soma (-Trinken), erfrischet mit Getrink die
Wege zur Behausung (des Opferers) 1), bringet uns, o Agvins, den
mit Trank versehenen Schlauch. '

als ein lobendes Beiwort des Rosses bezeichnet, das ,,etwa hurtig, behend,
nach Grassmann's Auffassung dagegen ,Ross* bedeuten solle, indem
Letzterer zur ganzen Stelle folgende Bemerkung macht ,,und die drei einem
Honigschlauche (als” viertem) parallel gestellten Rosse der Sonne.'* Ich
konnte nun nicht errathen, was einmal die drei hurtigen oder behenden
Rossepaare in dem Wagen der Agvins zu bedeuten haben, worauf dieses
Bild — wenn wir es so nennen diirfen — sich beziehen moge, und
welchen Sinn dieser Vers dem Zusammenhange nach haben soll. Erst
als ich den Commentar "des Sdyana zu Rathe zog, und hier dieses Wort
durch 4nna Speise oder, wie es in dem folgenden Verse heisst, durch an-
navanto mit Speise versehen, erklirt fand (siehe dariiber auch- Naigh. 2,
17), hellte sich mir das Dunkel der betreffenden Stello auf. Gegen die
Deutung, wie sie der indische Commentator gegeben, lisst sich nichts ein-
wenden ; denn das Wort kann nach der W. pric und der daraus erweiterten
priksh — siittigen, woraus es sich herleiten lisst, nichts Anderes bedeuten,
als das ,fiillende®, das ,sittigende®, wie auch der Name priksh von der-
selben W. Speise, Nahrung. Darnach muss also auch das Adjectiv pri-
kshéso ohne Zweifel die ihm von den indischen Erklirern gegebene Be-
deutung haben; in Folge dessen miissen wir auch, meiner Ansicht nach,
den Sinn unserer Stelle dahin zu erkliren versuchen, als ob der Dichter
sich vorgestellt, dass in dem Wagen der A¢vins zwei Paare sich befinden,
und drei von diesen zwei Paaren mit Speise versehen wiren, der vierte
Schlauch jedoch voll von Getrink, und dass er diese Anschauung auf die
besprochene Weise zum Ausdruck gebracht hitte. Dieselbe Vorstellung
und zwar mit denselben Worten, jedoch beide in adjectivischer Form, kehrt
auch im folgenden Verse wieder.

2 ud vim prikshdso madhumanta irate rathd agvésa ushaso vyushtishu',

Eure mit Speise — mit Getriink versehenen, und von Rossen ge-
~ zogenen Wagen erheben sich beim Aufleuchten der Dimmerung.

Vgl. auch 10, 41, 2 (madbuvdhanam ratham — den Siissigkeit fiihr-
enden Wagen).

) Grassmann hat das & auf das Verbum jinvathas bezogen. Ich
glaube jedoch, dass es mit besserem Rechte mit dem Accusativ vartanim
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Um zu einem befriedigenden Verstindniss, sowohl dieser
als auch der vorhergehenden Strophe zu gelangen, erdbrigt uns
noch die Bedeutung des Wortes driti sicher zu stellen,

Seiner Herleitung nach von ,dar* bersten etc. (was mit dem
- griechischen dépue zusammenhingt), bedeutet es eigentlich, wie
wir es auch ibersetzt haben, ,Schlauch aus Leder“. Mit dieser
Uebersetzung ist jedoch noch Nichts fiir das Verstindniss des
dichterischen Ausdrucks gewonnen. In Nighantavas 1, 10 ist
das driti dem megha Wolke gleichgestellt. Bevor wir uns je-
doch zur Annahme dieses Erklirungsversuches entschliessen, und
ihn als feste Grundlage beniitzen, sehen wir uns noch gendthigt,
auch den Text des Rigveda zu Rathe zu ziehen. Zu dem Zweck
verweisen wir auf den 7. Vers des 83. Hymnus des 5. Mandala,
welcher Gesang an den Parjanya, den Regen- und Donmergott,
gerichtet ist; derselbe lautet:

abhi kranda stanaya garbham 4 dh4 udanvatd pari diya
rathena | dritim su karsha vishitam nyaficam sama bhavantid-
vato nipadah ||. »

Tone, donnere, mdgest Du den Keim (in die Pflanze) legen,
fliege mit deinem wasserreichen Wagen herum; ziehe den gut-
gebundenen und nach unten gerichteten dritim mit; die Anhdhen
und niedrigen Gegenden mogen gleich werden.

Es bedarf, glaube ich, keines Hinweises darauf, dass dieser
Vers eine Anrufung enthilt, welche an den Parjanya, den Regen-
gott, zur Erlangung des Regens gerichtet ist; in dem ersten
Theil desselben heisst es: Moge er tonen (d. h. durch die
Winde) und als Donnergott donnern, was gewdhnlich dem Regen
vorausgeht, wie der Schall oder die angenehme Stimme der

in Verbindung zn bringen und als Priposition der Richtung ,,wohin® zu
betrachten-ist, wonach dann der Sinn dieser wire: die A¢vins sollen die
Wege, welche nach dem Hause (des Opferers) fiihren, mit Getrink (davon
siehe oben) erfrischen; wessen Haus aber hier gemeint sei, steht nicht im
Texte; nach Say. jedoch soll das yajamdnagribam — das Haus des Opferers
sein, worunter wir dann jedenfalls nur das Opferhaus oder besser das Zelt,
welches auf Kosten des Yajamana zur Verrichtung des Opfers hergestellt
war, zu verstehen hiitten.
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Peitsche der Maruts' und der Agvins; mége er als Regengott
die Pflanze schwingern, d. h. mdge er regnen, damit die Pflanze
keime, gerade so, wie die Agvins den erzeugenden Keim in
jede Pflanze legen; mdge er auf seinem wasserreichen Wagen
* herumfliegen, d. h. auf den mit Regen geschwingerten Wolken.
mdge er, gleichsam als ob er darauf sisse, uberall hinfliegen
-und sie willkiirlich nach allen Richtungen hinlenken, damit auf
die ganze Erde der Regen herabfalle. In dem zweiten Theile -
dieser Strophe liegt der gleiche Gedanke, aber im bildlichen
Ausdruck vor; wie es im ersten Theile heisst ,moge er tonen
und donnern und dann regnen, damit die Pflanzen treiben*, so
heisst es auch hier zuerst, ,mdge er den gut gebundenen und
nach. unten gerichteten Schlauch schleppen, und dann, mdgen
die Thiler und die Anhohen eben oder gleich werden“. Aber
womit sollen wir uns denken, dass sie ausgefiillt werden, um
als eine Ebene zu erscheinen? Ohne Zweifel durch das Wasser,
welches aus dem gut gebundenen und nach unten gerichteten
Schlauche herabstromt, wenn er von dem Gott des Regens
Parjanya, der ihn mit sich zieht, gedffnet ist. Bei einem
Schlauch aber, den ein Regengott mit sich fiihrt, konnen wir
an nichts Anderes denken, als an die regenschwangere Wolke.
Die Oeffnung derselben, lautet es weiter, ist nach unten ge-
richtet, wie es ja auch anderswo heisst, dass die Agvins die
Mindung des Brunnens nach dieser Richtung gekehrt haben;
das in den Schliuchen jedoch enthaltene Wasser fallt nicht
herab, weil sie gut gebunden sind, d. h,, weil es noch nicht
angefangen hat zu regnen; der Regengott aber, der diesen
Wolkenschlauch mit sich zieht, mdge ihn aufmachen und die
Wasser daraus in solchen Stromen auf die Erde fliessen lassen,
dass die Thiler sich damit anfiillen, die Anhdhen davon tber-
deckt werden und so Alles einer Ebene gleich sieht. Nach dem
eben Besprochenen dirfte es Jedem klar sein, dass die von
Naigh. und Siyana in obiger Stelle gegebene Deutung des
Wortes driti durch ,Wolke“ fiir alle Fille zutreffend ist. Erst
jetzt wird uns verstindlich, was die mit Speisen versehenen
Schlduche und der vierte darunter, welcher voll von madbu ist
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und den die Agvins auf ihrem Wagen, wie auch der Parjanya,
mit sich fihren, zu bedeuten haben1), und zwar um so mehr,
nachdem wir schon aus dem Vorhergehenden wissen, dass die
Agvins, ebenso wie die Maruts und Parjanya, als Regengottheiten
gelten, so dass aus diesem Grunde uns weitere Erorterungen dar-
iiber erspart bleiben mégen. Daher werden die Agvins auch
angerufen, die Wege zur Behausung des Opferers mit madhu
zu erfrischen, d. h. mit Regen zu besprengen und den mit
madhu gefiillten Wolkenschlauch zu ihren Verehrern zu bringen,
d. h. aus dem Wolkenschlauch Regen herabzusenden?). Aus
diesem Umstande datirt auch ihr Beiname rudrd, die Heulenden
(1, 158, 1. 2, 24, 7. 5, 78, 8. 75, 3 u. 8. w.), den sie mit
der Schaar der Winde, den Sturm- und Regengottheiten Maruts
theilen, von der W. ru heulen, brillen gebildet, wonach auch
der Sturmgott und Vater der Maruts Rudra heisst, gleichwie der
Andere rudravartani (8, 22, 1. 14. 10, 39, 11), von rudra und
vartana dem Adjectiv von vart sich drehen, sich bewegen, weil
sie sich gleich dem Winde drehen und in Bewegung setzen.
Aus Allem dem, glaube ich, folgt zur Geniige, dass
man unter dem madhu, womit die Agvins das Opfer und
ihre Verehrer besprengen sollen, den Regen verstand, und dass
sie beim™ Opfer um Regen angefleht wurden. Es wire nun
wirklich auffallend, wenn man noch behaupten wollte, dass der-
gleichen Anrufungen nur dichterische Ergiisse seien, welche
dem Gemiithe eines Hirten oder Landmannes entsprangen.
Bevor wir nun die Besprechung eines neuen und sehr in-
teressanten Wunders der Agvins anreihen, wollen wir noch hier

1) Vgl. auch 1, 181, 8, wo der Pichter den Ag¢vins eine regnerische
Wolke zuschreibt, indem er sagt:

vrishé vim megho vrishand pipdya gor na seke manusho dagasyan ||.

Moge eure regnerische Wolke, o Michtige, iiberfliessen und dem
Menschen hiilfreich sein, wie der Stier beim Erguss.

?) Vgl. auch 1, 182, 2 und 8, 5, 19 yo ha vim madhuno dritir ahito
rathacarshane tatah pibatam agvind |[.

Trinket, o Agvins, von diesem Somasaft aus dem Schlauche, welcher
in den wandernden Wagen hingesetzt ist.

Go 3lc



— 140 -—

bei Gelegenleit bemerken, dass die Anwendung des Schlauches
als Sinnbild fir die Wolken eine sehr alte indogermanische An-
schauung sein muss, da dieselbe fast in der gleichen Gestalt,
wie sie uns oben bei der Anrufung des Regengottes Parjanya
und der der Agvins begegnete, sich auch bei den Griechen
wiederfindet.

In Odyss. 10, 19 ff, heisst es, dass der Windgott Aeolos
dem Odysseus einen Schlauch von einem neunjdhrigen Stier
gegeben, in den er die Wege der heulenden Winde gesperrt
habe; darauf habe er diesen Schlauch in dem Schiffe des Odys-
seus mit einer glinzenden und silbernen Schnur festgebunden,
damit ihm Nichts entwehe; dem Zephyros aber sei es gestattet
gewesen, frei zu wehen, damit er die Schiffe und den Odysseus
mit seinen Gefihrten nach Hause fihren konne.

daxe 0¢ p' &xdelpag daxov foog Evvedgoro,

Wa 08 Brardwy avéuwy ravidice zélevrdar
neivoy yop taulny avéuwv molnoe Kooviwy,

yudy mwavéuevar 10’ dpviuey ov %' E3édqow.
vpi 0' &vi yhaguel] xatéder pépuidt paewy,
agyveéy, va wi T wagamveloy dAiyov mep:
airdq e‘;zoi oLy Ze(pégov ﬂeoémev aijrae,
Sgoa gégor vijag Te ol avrols.

Dass ein gemeinsamer Grundzug die belden Anschauungen
hier, die indische und griechische, verbindet, bedarf wohl keines
weiteren Beweises mehr; wie es dort heisst, dass Parjanya
einen gut gebundenen Schlauch auf seinem Wagen mit sich
fihrt, so auch hier, dass der Windgott Aeolos den Schlauch in
dem Schiffe des Odysseus festbindet, welch letaterer ihn aber
als Regengott, gleich seiner Beschiitzerin Athena, auf seinem
Schiffe mit sich zieht, wie auch Parjanya und die Agvins auf
ihrem Wagen1). So lange der Schlauch festgebunden war, war

1) Die Philologen oder Historiker migen e¢s mir nicht verargen, wenn
ich in dicsem Mythus den Odysseus als einen Regendidmon hinstelle, da die
Sage. welche der Dichter vorfand, ibn zu einem solchen stempelte, gerade
so wie die vedische Legende muanche Rischis, wie wir dfters sahen, aus
Menschen zu Gottheiten machte.
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Alles ruhig und der Regengott gab sich dem Schlafe hin. Als
aber die Winde sich erhoben oder. die auf dem himmlischen
Schiffe sich befindenden Gefihrten des Odysseus aus Habsucht
den Schlauch lésten, stirzten die Winde sogleich daraus hervor,
verursachten gewaltige Stirme und weckten selbst den Regen-
gott aus seinem tiefen Schlummer auf.

47 ff. doxov uév Aioav, dveuor 8'éx mavreg Gpoveay.
Tovg 0" aly’ domobace qégev movrovde Ivehda
xhaloveag, yalng dmo mareldog: avrag fydye
Zyoousvog . . .

Darauf -stirzte der Regen in solcher Fiille herab, dass, wie
es bei Parjanya heisst, Alles auf der Frde einer Ebene glich.
Nachdem der Sturm den Odysseus mit seinen Gefihrten zur
folischen Insel wiederum zuriickverschlagen, steigt er mit jenen
ans (restade, um Wasser zu schopfen !):

V.54 ff. ... ai & 2gpégovro xaxf aviuoro Jvéddy
avtig &’ _Alohiny vijgov, orevayovro &' Eraigot.
Hoa &' e’ nuelgov Bijuey xal agroodued dwe?).

Auch der phrygische Marsyas, der Singer und Flotenbliser
im Dienste der grossen Gottin Kybele, verrdth sich wegen seines
Schlauches als einen Regengott. Erzihlt doch die Sage von ihm,
er sei, nachdem er sich als tiichtiger Flotenspieler mit Apollo,

") Schon Schwartz (Ursprung der Mythologic S. 233) hat den
Schlauch des Aeolus fiir cinen Wolkenschlauch erklirt. Auf der Insel
Cypern, meiner Heimath, wird noch heutzutage der Schlauch als Sinnbild
fir dic Wolke gobraucht, so wenn das Volk beim Vernchmen des Donners
sagt: ,,Gott rollt seine Schliuche auf dem Himmel, oder, wio in anderen
Gegenden Griechenlands, seine Fiisser.*

2) Auch ein Nachklang dieser Vorstellung findet sich noch heute unter
dem griechischen Volke. Auf der Insel Cypern herrscht niimlich der Glaube
bei den Landleuten, dass die Wolken nach dem Aufhoren des Regens sich
zuriickziehen und in die Gestade des Meeres herabsteigen, um Wasser zn
schipfen (ded ¥a govgprrwae vegor wie cin Schwamm); sie sollen sodann
an der Stelle, wo sic sich auf die Erde lagern, jedes Wesen, Mensclen,
Vieh und selbst Steine verschlingen. Alte Weiber, deren Gehirsinn he-
sonders ausgebildet ist (1), wollen sogar anch den furchtbaren Lirm, ohne den
es natiirlich dabei nicht abgehen l.\':um, auf die Entfernung von mehreren
Stunden gehort haben,
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dem Vertreter der Kitharistik, in einen Wettstreit eingelassen
hitte und darin unterlegen .wire, geschunden und seine abge-
zogene Haut an der Grotte, woraus eine Quelle strdmte, auf-
gehdngt worden?).

Den bildlichen Vorgang in dieser Sage deuten wir also:
Apollo, der milde Sonnengott, hat bei seinem Erscheinen den
Sturm- und Regengott (Marsyas) zur Stille gebracht und ihn
in einen (festgebundenen) Schlauch (der er friher war) ver-
wandelt und diesen dann an der Grotte aufgehingt, d. h. an
den Grinzen des Horizonts, wohin sich der Wolkenschlauch
nach dem AufhSren des Regens begibt, wo auch die Quellen
sind, an welchen sie sich mit Wasser fir die zweite Abfahrt,
wie oben Odysseus, versorgen.

An diese Regendimonen lassen sich auch die Silenen an-
reihen, welche man auf einem Schlauche sitzend oder stehend
oder neben ihm lagernd abgebildet sieht.

Nach der kurzen Abschweifung, die wir uns gestatteten,
in der Absicht, die Bedeutung des Schlauches auch in der
griechischen Mythologie zu erdrtern und die damit verkniipfte
Vorstellung in den Kreis verwandter einzureihen, kehren wir
jetzt wieder zu unseren Ag¢vins, den Regengottheiten, zuriick,
um zu sehen, wo sie das madhu finden, das sie in ihrem
Schlauche ihren Verehrern bringen. Dariiber diirfte uns wohl
folgende Legende gentigenden Aufschluss geben:

1, 116, 12 tad vim nard sanaye dansa ugram davish kri-
nomi tanyatur na vrishtim | dadhyan ha yan madhv 4tharvano
vim agvasya ¢irshnd- pra yad im uvéca ||

Diese neue grosse That, o Minner, verkiinde ich, wie der
Donner den Regen, dass Dadhyaiic, der Sohn des Atharvan, fiir
den Kopf des Pferdes das madhu euch mitgetheilt hat:

1, 117, 22 4tharvandyagvind dadhice 'gvyam ¢irah praty
airayatam | sa vim madhu pra vocad ritiyan tvAshtram yad
dasrav apikakshyam vim ||.

1) Xenoph. anab. 1, 2, 8 évraide (€v Ksdavaic) Adyerar ‘Andiiwy
Exdeiger Magavuv, wm/-mg sgl;‘oyta oi neet coplas* xai 1o dépue (s, oben
8. 187 fI.) xpsuiione év 14 dvrow, §9ev al ayyal.
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Ibr, o Agvins, habt den dem Rosse gehdrigen Kopf dem
Dadhyafic, dem Sohne des Atharvan, aufgesetzt; er verrieth euch
redlich das von Tvashtar herstammende madhu, welches, feinde-
vernichtende, sich in eurer Achselgrube befindet.

1, 119, 9 yuvam dadhico mana 4 vivasatho 'thd ¢irah
prati vim agvyam vadat ||. .

Ihr verwandeltet den Geist des Didhyafic, so dass der Kopf
des Rosses zu euch redete.

‘Wiewohl vorstehende Ueberlieferung beim ersten Anblicke
rithselhaft erscheint, so muss sie doch auf eine Naturerschei-
nung Bezug haben. Der Name Dadhyafic (von dadhi Wolken,
dhd saugen und afic gehen, schreiten), der in dieser Legende
die erste Rolle spielt, kann absolut kein Licht auf dieselbe
werfen. Wir miissen uns deshalb nach anderen Hilfsmitteln
umsehen, die uns in den Stand setzen, ihm die gebiihrende
Stelle im vedischen Pantheon einzuriumen.

Im Rigveda 1, 80, 16 ist derselbe als Opferer, wie Atharvan
sein Vater, und der Vater der Menschen Manu, erwihnt!). In
9, 108, 4 wird er als ein Navagas, d. h. einer Genossenschaft
von Neunen angehérig, genannt2). In 1, 139, 9 ist er als An-
giras bezeichnet und den Priamiden, dem Kanvas, Atri und dem
Manu, tberhaupt allen mythischen Opferern und Urvitern der
Menschen, welche unter die Gotter gerechnet werden, gleichge-
stellt*); in 10, 48, 2 wird er mit dem Matarigvan, dem Pro-
metheus der indischen Mythologie, zusammengenannt, indem es
hier heisst:

') yim atharvA manush pitd dadhyan dhiyam atnata |.

?) Navagas ist als Bezeichnung eines Geschlechtes von mythischen
Gottheiten, welche als erste Opferer als Genossen des Indra gewohnlich
neben den Zehnern genannt werden.

®) dadhyan” ha me janusham pirvo angirdh priyamedhah kanvo atrir
manur vidus te me pirve manur viduh | teshAm deveshv dyatir asmakam
teshu nabhayah ||.

Der alte Dadyag, Apgiras, Priamidas, Kanvas, Atri, Manu wissen
nun meinen Ursprung; diese und der Manus wissen es von Altersher ; denn
der Zusammenhang dieser ist unter den Gottern; in diesen ist unser Ur-
sprung.
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aham dasyubhyah pari nrimpam 4 dade gotrd ¢ikshan
dadhice matarigvane |].

Ich (Indra) nehme die Manneskraft von den Dasyu hm-
weg, indem ich sie dem Dadbyaiic und dem Matarigvan, dem
Kuhhirten, schenke.

Und in 6, 16, 14 lisst ihn der Dichter den Agm an-
ziinden. :
tam u tva dadhyann rishih putra idhe atharvanah | vutra.-
banam puramdaram ||.

Dadhyafic, der Rischi, der Sohn des Atharva, ziindete Dich
(den Agni) den Vritratddter und den Burgzerstorer an.

Gerade so, wie in 3, 5, 10 von dem Maitarigvan gesagt
wird:

yadi bhrigubhyah pari méatarigvd guhd santam havyavdham
samidhe ||.

Als der Matarigvan in dem Nabel von den Bhrigus (her)
den wirklichen Opfertriger anziindete.

Nach allen diesen Stellen mag es einleuchtend sein, dass
wir es hier bei der Person des Dadhyaiic mit einem Feuerwesen
zu thun haben.

Wenn wir von den mythischen Wesen Manu, Anglras, Kanvi
und Atri, in deren Kreis auch er gehort, absehen — die drei-
- ersteren Namen kommen iibrigens auch als Bezeichnung des
Agni, des Feuergottes, vor (1, 31, 1. 10, 115, 5, 2, 8, 5) —,
so ergibt sich aus seiner Abstammung ganz deutlich seine Be-.
deutung. Atharvan, sein Vater, wird als ein mythisches Wesen.
gedacht, welches als erster (prathamas 1, 83, 5 u. s. w.) Feuer-
priester das Feuer vom Himmel holte, gerade so wie auch
Bhrigu und Matarigvan dieses Geschéft vollzogen haben ‘sollen;
aber Letaterer wird selbst auch als Agni, der Feuergott, be-
zeichnet, wann er in dem Reibholze gebildet wird (3, 29, 11
mitarigvd yad amimita matari). Darauf deutet auch der Namen
Bhrigu von bhraj, der glinzende, der leuchtende hint). Zu der-
selben Klasse muss also anch der Vater des Dadhyafic gehoren, was

1) Sieche auch Kuhn, die Herabkunft des Feuers, 8. 7 ff.
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ebenfalls schon In dem Worte Atharvan (von athar, zend Aatar
Feuer, ags. 4d, ahd. eit, grie. Ath4-na) liegt; Agni selbst heisst
Atharyu, der Flammende (7, 1, 1). Wir schliessen jetzt wei-
ter, dass auch der putras oder der Sohn des Atharvan nichts
Anders sein kann, als ebenfalls ein Feuerwesen, wie wir denn
auch oben sahen, dass er mit dem Matarigvan zusammengenannt
wird und #hnlich diesem den Agni entziindet. Noch klarer
tritt jedoch die Bedeutung des Dadhyafic in 1, 84, 13 hervor,
wo es heisst:

indro- dadhico asthabhlr vritriny apratishkutah | jaghana
navatir nava |}.

Der unaufhaltsame Indra schlug mit den Knochen des
Dadhyafic neunundneunzig Vritra?).

Benfey (Orient und Occident II, S. 245) hat den Dadhyaiic
fir die Sonne erklirt und in Folge dessen auch das Wort astha-
bhir fir die Strahlen derselben, indem er bemerkt, ,die Gebeine
der Sonne sind ihre Strahlen, mit denen Indras Blitze identifi-
cirt sind“, Im P. W, ist die Stelle unter dem Namen Dadhyaiic
also gedeutet: ,Indra erschligt Feinde mit den Gebeinen (hier
wohl die Knochen des Rosses; vgl. Simson's Eselskinnbacken)
des Dadhyank*. Diese Auffassung ist dann auch in Hartmann’s
Buch ,die Thiere in der indogermanischen Mythologie* iiber-
gegangen. Der Verfasser oder der Uebersetzer desselben gibt
nimlich S. 234 ff. folgende Erklirung zu unserer Stelle: ,Mit
den Knochen des Dadhyanc oder mit dem Kopf des Pferdes
des Dadhyaiic (d.h. der in Butter oder Ambrosia geht), welcher
in dem ambrosischen See Caryanivat aufgefischt ist ... zerstort
Indra die neunundneunzig feindlichen Ungeheuer (wie Simson
die Philister mit der Eselskinnlade). Es ist allerdings wahr,
dass auch die eingeborenen Commentatoren unsre Stelle in die-
sem Sinne verstanden und von einer solchen Vorstellung be-
herrscht, die Legende gebildet haben, dass der vajra oder
der Donnerkeil Indra’'s aus den Knochen des Dadhyafic verfertigt
wurde (Mahabh. 12, 13218 u. s. w.). Aber ich glaube nicht,

1) D. h. zahllos; vgl. auch 1, 80, 8.
Myriantheus, A¢vins. 10
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dass wir unsere Zuflucht zu solch sonderbaren und phantastischen
Erkldrungen zu nehmen gendthigt sind; denn uns ist schon lingst
bekannt, dass Indra den Vritra und seine zahllosen 1ibrigen
Feinde nur mit dem Donnerkeil oder den Donnerkeilen (1, 80,
8 vajriso) und mit keiner anderen. Waffe vernichtete. Nach
dem nun, was wir jetzt und oben schon iber die Bedeutung
~des Dadhyafic sagten, ist hier unter den Knochen desselben
nichts Anderes zu verstehen, als die Blitze. Der Dichter
hat ganz einfach hier den Blitz personificirt, als ein Wesen
angesehen und die verschiedenen Spaltungen des Blitzes als die
Knochen oder besser die Korpertheile dieses Wesens bezeichnet,
womit Indra seine zahllosen Feinde schlug; den Kopf hingegen,
den jener sich als Pferdkopf dachte1), hitten die Agvins, wie
wir oben horten, dem.Dadhyaiic aufgesetzt, wofir er ihnen dann
verrathen hitte, wo sie das Tvashtar’sche madhu finden wiirden.
Um aber zu einem vollstindigen Verstindniss der Legende.zu
gelangen, miissen wir uns zuerst noch auf eine kurze Erorterung
tiber die Bedeutung des Tvashtar und madhu einlassen.

Tvashtar ist der Schopfer von Himmel und Erde und aller
Wesen und in seinem Hause befand sich, heisst es, auch der
Soma, welchen Indra, nachdem er jenen iiberwunden, trank.

3, 48, 4 tvashtiram indro janushébhibhiiydmushyi somam
apibac camishu ||.

Indra von Geburt aus dem Tvashtar iiberlegen und den
Soma zu sich nehmend, trank ihn aus den Geféssen.

4, 18, 3 tvashtur grihe apibat somam indrah g¢atadhanyam
camvoh sutasya |.

Indra hat im Hause des Tvashtar den unzihlbare Gabe
verleihenden Soma aus dem Gefisse des Ausgekelterten ge-
trunken. .

Dieser Soma kann aber nur identisch mit madhu sein, wie

1) 1, 84, 14 ichann agvasya yac chirah parvateshv .apagritam | tad
vidac charyanavati [].

Nach dem Haupto des Rosses, welches hinter den Wolken versteckt
war, begehrend, fand er ihn im Teich (d. h. in dem See, den man hinter
der Wolko sich dachte).
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denn auch soma oft madhu heisst (siehe 10, 49, 10) vgl. auch
Kuhn ,die Herabkunft des Feuers* S. 158 ff). Darnach und -
aus dem, was wir schon oben iiber die Bedeutung des madhu
nachgewiesen, kann der Soma, welchen Indra in Tvashtar's, des
Schopfers aller Wesen Hause, trank, nur der Regen sein, den
er aus der Behausung des Tvashtar nimmt und seinen Verehrern
herabsendet. Es ldsst sich jetzt auch leicht begreifen, was der
Mythus unserer Acvins besagen will:

Man huldigte urspriinglich. der Vorstellung, dass die Agvins
als Regengottheiten den Blitz fertig machten und ihn als ein
vollendetes Wesen ausbildeten, indem sie ibn mit einem Pferde-
kopfe versahen; dass er dann seinerseits diesen Dienst vergalt,
indem er den Agvins zeig®e, wo sich das verborgene madhu
oder der Regen im Hause des Schopfers aller Wesen wie auch
des Regens selbst befand; diesen nahmen die Agvins, um ihn
sofort nach dem Blitze ihren Verehrern, wie wir eben sahen,
gleich Indra selbst, zu spenden.

Dass man den Blitz als ein Wesen mit einem Pferdkopfe
versehen oder als Ross sich vorstellte, lisst sich noch aus 1, 109, 4
und 7, 1, 12 ersehen, wo Agni, der Blitz, mit Indra zusammen
agvind oder Agni allein agvi der mit Rossen versehene oder
der Rossebandiger heisst. Aehnlich verlautet auch von der Athena,
der Blitzgottin, in der griechischen Mythologie, sie sei aus dem
Haupte des Zeus mit Rossen versehen entsprungen, weswegen
ihr auch gleich Agni der Beinamen izrnie, Rossebdndigerin, ward.

Nach diesen Erdrterungen ldsst sich mit Bestimmtheit be-
haapten, dass diese Legende der Agvins, trotz ihres rathsel-
haften Aussehens, entschieden auf eine Naturerscheinung und
zwar auf den Blitz hinweist. Wenn wir dies als erwiesen
betrachten, so miissen wir ebenso auch die folgende hdchst auf-
fallende Wunderthat derselben a priori schon auf ein Elementar-
ereigniss zuriickfiihren.

1, 116, 7 karotardc chaphdd agvasya vrishpah catam kum-
bhall asificatam surdyah ||.

Thr habt aus dem Hufe des starken Rosses, wie aus einer

Seihe hundert Kriige Getrinkes stromen lassen.
10*

Go glc



— 148 —

1, 117, 6 tad vAm nari c¢ansyam pajriyena kakshivata
nasaty4 parijman | ¢aphdd agvasya véjino janiya catam kumbhai
~ asifieatam madhindm ||.

Dies ist, o Manner Nésatyd, durch den Pajri Kakshivat
ringsherum zu preisen, dass ihr aus dem Hufe des starken
Rosses fiir den Menschen hundert Kriige Getrinkes strmen liesset.

Wiewohl diese That der Agvins, mit der sich bis jetzt
keine eines christlichen Heiligen irgendwie vergleichen lésst,
fir den ersten Moment unbegreiflich diinkt, so wollen wir es
dennoch wagen, eine Erklirung derselben auf Grund des Veda
und anter Heranziehung der griechischen Mythologie zu versuchen.

Was die Flissigkeit, die die Agvins aus dem Hufe des
Pferdes stromen liessen, anlangt, go finden wir, dass sie in
jeder der beiden Strophen mit verschiedenen Namen, so in der
ersten mit surd und in der zweiten mit madhu benannt wird.
Aus dem gleichgiiltigen Verfahren aber, wie es hier in der
Benennung eines und desselben Gegenstandes durch verschiedene
Namen und zwar immer von dem nimlichen Dichter geiibt
wird, scheint hervorzugehen, dass man oder wenigstens der
Dichter beide Bezeichnungen als gleich bedeutend angewendet
hat. Es ldsst sich dies aber auch noch durch die folgende
Thatsache erweisen, indem bpimlich madhu der aus der
Schlingpflanze Soma gepresste Saft heisst, surd hingegen von
su, pressen, abzuleiten, also ebenfalls im Sinne von gepresstem
Saft zu nehmen wire. Somit sehen wir, dass surf und madhu
ihrer Bedeutung nach auf dasselbe hinausgehen. Nach unsrer
vorigen Auseinandersetzung aber bedeutet das madhu, welches
die Ag¢vins ihren Verehrern spenden oder womit sie das Opfer
besprengen, nichts Anders als den Regen, wonach dann unsere
Stelle so zu iibersetzen wire, ,die Agvins liessen aus dem Hufe
des starken Rosses, wie aus einer Seihe hundert Kriige voll
Regen stromen“. Aber auch damit ist fir das Verstindniss
der Wunderthat der Ag¢vins noch Nichts gewonnen. Wir miissen
uns deshalb jetzt in den verwandten Mythologien nach einer
moglicherweise befriedigenden Erklirung dariber umsehen.

In der griechischen Mythologie werden derartige Wunder
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von dem gefliigelten Pferd Pegasos erzihlt; derselbe soll durch
seinen Huf die Quelle Hippokrene, d. h. die Rossquelle der
Musen auf dem Helikon aus dem Boden geschlagen haben 1),
Nach Pausanias waren in Korinth auf einer Statue Bellerophon
" und Pegasos neben einer Quelle dargestellt, deren Wasser durch
dessen Huf floss 2).

Was die mythische Bedeutung dieses Wunderrosses anlangt,
so ist sie uns schon aus Hesiod (theog. v. 28G) bekannt, dass
es das Donnerross ist. Denn unser Dichter sagt, dass es den
Donner und den Blitz des Zeus trage (Beoviiy ve oregomiy e
géowy Aui unrioevee3). Noch klarer wird uns dies aus dem
Mythus iber seine Geburt; denn die schlangenartige Gorgo,
dieses furchtbare Ungeheuer, aus dessen Rumpfe bei seiner Ent-
hauptung durch den Lichtgott Perseus Pegasos und sein Bruder
Chrysaor entsprangen, erinnert an den vedischen Vritra — Ahi,
die Schlange, d. h. die schwarze und dunkle Wolke, welche den
Regen hemmt4). Im Augenblicke ihrer Todtung oder Ent-

1) Anton. Lib. 9 und Ovid M., 5, 256 ff.
Fama novi - fontis nostras pervenit ad aures,
Dura Medusaei quem praepetis ungula rupit
Is mihi causa viae: volui mirabile factum
Cernere: vidi ipsum materno sanguine nasci!

Excipit Uranie: ‘quaecumque est causa videndi
Has tibi, diva, domos, animo gratissima nostro es.
Vera tamen fama est, et Pegasus hujus origo
Fontis’, Et ad latices. deduxit Pallada sacros.

) 2, 3, 5 x«i 6 BeAdsgogirens Eneore, xei 1o idwp ol J¢ ki in-
nov g&i 105 Hyydoov. '

8) Siehe auch Kuhn, Zeitschrift' z. vgl. Sprchf. 1, 461.

4) Ausser den homerischen Stellen, aus welchen wir zuerst erfahren,
dass man sich in der Vorstellung die Gorgo als ein furchtbares Ungeheuer
dachte (2. 8,349, I'vpyois duuar’ Exwy %€ Bgotodocyoi “Agnos, 11, 36 15
0" 8ni uév logyw Shosvpdnes Eatepdvwro | dewdv Jegprouéry. 0J 11
634 ff. uy woe Iopyeiny xeqpudrv Jewvoio nedwgov | &r Aidew néupecer
dyavy Megaspiverc), muss auch in dem Grundbegriff der Wurzel dieses
Namens, den man ihr gleich bei der ersten Auffassung gab, dicselbe Be-
deutung liegen. Das Wort yopyds als Adjectiv mit der Bedeutung ,,furcht-
erregend, furchtbar, kommt in den Tragikern und in den prosaischen
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hauptung durch die Lichtgottheiten Trita, Indra!) oder auch
Perseus?) entstanden die zwei Briider zuerst Chrysaor, der Blitz,
und dann das wunderthitige Ross Pegasos, der Donner3) (d. i.
die zwei Waffen, womit die Lichtgottheiten das Ungeheuer
todteten), worauf dann die Wasser oder — was dasselbe ist —
die Blutstropfen vom Haupte der Gorgo zur Erde niederstrom-
ten4). Hiemit ist uns auch jetzt der Schlissel zur Losung
des Rithsels, welches fiir uns in dem Wunder der Agvins durch
ihr Pferd versteckt lag, gegeben.

Schriftstellern vor (Eur. Andr. 458 viv & eds yvvuiza yogyos cakitys ga-
veis xrelvees @', Xen. eyr. 4, 4. 8 ypogyos (deiv), Kuhn (Zeitschrift
f. vgl. Sprachf. 1, 8. 460) hat den Namen mit skt. W, gaxj, briillen, heulen®
zusammengestellt und die Gorgo als die ,,grummelnde aufgefasst. Allein
diese Zusammenstellung konnte nur insofern richtig sein, als wir annchmen
wollten, dass der Begriff des Schreckens erst aus dem des ,,Briillens* und
swar dem des wilden Getises der Wolken, dem des Donnerns und der--
gleichen, zu deren Bezeichnung dieses Wort im klassischen Sanskrit ange-
wendet wurde, sich entwickelt habe.

') R. V. 1, 52, 10 vritrasya yad badbadhinasya rodasi made sutasya
cavasdbhinae chiral |].

Als Du (Indra) im Somarausche den Kopf des festgebundenen Vritra
gespaltet hast,

) Dieser Name soll nach Einigen von ,7epdw* abgeleitet, penetrius
bedeuten, nach Anderen von ,7¢%%w d.i. a7undyuc herstammen (Preller,
griech. Mythol. 2, 8.58); nach Sonne dagegen in K u h n's Zeitschrift 10, S.104
von skt. prish parshati, spargere, irrigare. Nach meiner Meinung aber lisst
sich der Namen Hegoevs oder auch Mégans und Negados, wie unser Held
oft heisst, von nép8w fut. négow, aor. Encgac herleiten (so auch der Bei-
namen der Dioskuren Aea-ntépoac und der des Zeus da-négoeos, der Burg-
zerstirer (siehe oben 8. 108 ff.) oder fiir lebendige Wesen, Vertilger, Todter;
{(dariiber siehe Pind. Pyth. 1, 54. Ol. 11, 83), und bedeutet der Vernichter,
wie er denn auch yogyogéros heisst (Nonn. 18, 805 ff., 536, Eur. fr. 138

Cleon) = Gorgo-Todter oder der Vernichter des Ungehcuers, wie Indra
selbst vritrahan = Vritra — Todter oder Vernichter des Ungeleuers,

%) Hesi. theog. 280—81, zijs d° Gre d7 Iepasvs xetpai’}v dnedecgo-
tounaev, ExPope Xpvoiwp te ubyas xei Ihjyweos inmos.

D R.V. 1, 80,5 indro vritrasya dodhatah sinum vajrepa bilitah |
abhikramyiva jighnate 'pah sarmaya codayann arcann.

Indra, zornig heranschreitend, schlug mit seiner Donnerkeile den
Riicken des tobenden Vritra, die Wasser zum Stromen befsrdernd u. s. w.
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Wenn nidmlich der Donner rollte, so erweckte dies die
Vorstellung, als ob die Agvins als Regengottheiten durch den
Hufschlag oder, nach. den Worten des Textes, aus dem Huf-
schlag ihres starken Rosses, wie aus dem des starken Rosses
Pegasos '), madhu oder Regen herabstromen liessen.

Apoll. Rhod. 4, 1513 ff. und Ovid. M. 4, 617 Gorgonei capitis guitae
cecidere cruentae.

1) Diesen Namen bezogen dic Griechen auf Quellen aus dem Grunde,
weil ihnen die bildliche Bedeutung von dem Hervorsprudeln der Quelle in
Folge des Hufschlages nicht mehr verstindlich war. Daher wird auch der
Pegasos bei Hesiod an den Quellen des.Okeanos geboren (theog. 282 143
uév Endvouoy qv, v & 'Qxsavod megi myydc yéved'). Erst Kuhn hat
(Zeitschrift f. vgl. Sprchf. 1, 461) den Namen von s7yrvue abgeleitet,
wovon auch nyyds dick, stark, kriftig kommt und damit skr. pajas n.
Kraft, Stirke zusammengestellt. Pott (Kuhn's Zeitschrift f. vgl. Sprehf,
4, 439) hat jedoch diesec Ableitung zuriickgowicsen und an der alten von
anyy fostgehalten; ihm folgt auch Curtius in der vierten Auflage seiner
Grundziige der griechischen Etymologie, indem er beim Wort azyrvue
"bemerkt: Auch'skt. pajas stelite ich friiher hicher im Anschluss an K uhn,
Zeitschrift 1, 461, wo ITjyacos verglichen wird, allein das Wort bedeutet
nach dem P. W. Helle, Schimmer, liegt also weit ab.* Ich glaube kaum,
dass wir berechtigt sind Kuhn's Ableitung nur durch diese Dokumente
fiir widerlegt zu halten; denn abgeschen daven, dass das Wort von den
iltesten indischen Lexikographen und Commentatoren durch bala = Kraft
erklirt wird, {s. Naigh. 2, 9 und Siyana im R. V. an jeder Stelle, wo das
Wort vorkommt), welche Erklirung auch von den Verfassern des P. .
angenommen wurde (s. bei demselben Wort 2), ist auch in dem Texte dcs
Rigveda das Wort mit dieser Bedeutung oftmals zu lesen. Von den viclen
Stellen, wo es in diesem Sinne zu treffen ist, will ich nur einige wenige
folgen lassen :

1, 58, 5 tapurjambho vana & vitacodito yathe na sahvail ava vati
vansagah | abhivrajann akshitam pajasi rajah sthatug caratham bhayate
patatrinah ||.

Der mit glithendem Gebiss Versehene, vom Wind in den Wald Ge-
triebene dringt ein, wie ein miichtiger Stier in die Heerde; indem er sich
in den unverginglichen Luftraum durch seine Macht (pajasa) erhebt, firchtet
sich das Nahende wic auch das Gehende vor dem Fliegenden,

1, 151, 1 arejetim rodasi pdjasd gira.

Himmel und Erde ztterten vor der Macht und dem Getise w. s. w.

6, 21, 7 abhi tvd pajo rakshaso vi tasthe mahi jajnidnam abhi tat su
tishtha | tava pratnena yujyena sakhyd vajrena dhrishuo apa ti nudasva |.
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Noch besser bestitigt sich dies aus dem vom Dichter in
der ersten Stelle gebrauchten Gleichniss. Hier heisst es nim-
lich ,,die Ag¢vins hitten aus dem Hufe des starken Rosses, wie
aus einem karatarit — Seihe (Naigh. 2, 23), das Wasser
stromen lassen. Dies ist aber ein altes auch anderen Stimmen
angehoriges Bild, wodurch man das tropfenweise Herabfallen
des Regens ausdricken wollte. Darauf bezieht sich auch die
~ wohlbekannte Strafe der Danaiden ,Wasser in ein Sieb oder
durchléchertes Fass zu schopfen“, wodurch sie sich als Regen-
gottheiten zu erkennen geben. Daher auch ‘der Ausdruck
Plato’s Rep. 11, 363 zodg avoslovs & {dov xoonivy Vdwe @é-
oewv avayralovet. ’

Dieser in der populdren griechischen Anschauung hervor-
tretende Vergleich des Regnens mit dem Durchrinnen des Wassers
durch ein Sieb findet seinen drastischen Ausdruck in den Wolken
des Aristophanes V. 373, indem der Dichter hier den Strepsiades
sagen lasst ,er hitte vorher, so oft es geregnet habe, geglaubt,

Die Macht des Rakshasas ist gegen Dich gerichtet, widerstehe gut
gegen cine solche (Macht) von Natur aus; stosse sie, o Michtige, durch
deinen Donnerkeil hinweg mit der vormalig mit Dir verbundenen Freundschaft.

Weitere Erorterungen, um zu beweisen, dass das Wort pdjas auch
Macht oder Stirke bedeutef, halte ich fiir iiberflissig. Denn auch ohne
die Beniitzung der ersten Stellen lisst sich schon aus der letzten allein
erschen, dass wir unter dem pijo rakshaso nur die Macht des Rakshasas,
der niichtlichen Geister, und nicht die ,,Helle* derselben zu verstehen haben.
Demgemiiss ist sowohl dieses Wort als auch das IIjyeeos auf die skr. W.
paj. (adj. pajra) gr. mey ngy-vv-ue zuriickzufihren und das n7yccos als
ein Adjectiv zu betrachten, wie dies auch schon Hesiod gethan hat (theog.
282 ¢y uév émuvvuorv 7v), welches eben so wie das homerische (in-
sovs) ngyovs (IA. 9, 124, 266) wohlgeniiherte, kriftige (Rosse) bedentet.

Dass man urspriinglich das Ross, welches die Quelle durch seinen
Hufschlag hervorbrachte, sich als stark und kriftig vorstellte, lisst sich
noch aus den vedischen Stellen bei der Legende der Agvins ersehen, wo
jedes Mal dem Namen agvasya — des Pferdes das Adjectiv vrishnah oder
vajino — kriftig, beigefiigt ist, eben so bei Hesiod (theog. v. 281 nsjy«aos
ianos = das kriftige Ross).

Die Vorstellung von dem Hervorsprudeln der Quelle durch den Huf-
schlag des Plerdes kommt auch in der deutschen Mythologie vor; siehe
Schwartz ,Der Ursprung der Mythologie* 8. 166.
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dass Zeus durch das Sieb urinire¢ (xaivor meoregoy wov ¢
adnddg Guiy Oia xoouivov oveeiv)?).

Was das ,¢atam kumbhii — hundert Krige“ betrifft, so
kann dieser Ausdruck nur im Sinne von ,unzdhlige Kriige* ge-
nommen werden; so hat auch S@yana das ¢atam ganz richtig
durch asaiikhyatan zahllos erklirt, trotzdem, dass ihm der wahre
Begriff von der ganzen Vorstellung abging.

Auch die folgenden Verse miissen sich auf die Eigenschaft
unseres Gotterpaares als Regengottheiten beziehen.

10, 40, 8 yuvam sanibhyah stanayantam agvindpa vrajam
irnuthah saptésyam ||.

Ihr, o Agvins, habt fir die Gabe die donnernde sieben-
miindige Wolke gedffnet.

Die Bedeutung , Wolke* des Wortes vrajam wird nicht blos
durch die indischen Lexikographen bezeugt (Naigh. 1, 10. Nir,
6, 2 megha), sondern auch noch durch mehrere Stellen des Rig-
veda (siehe 3, 30, 10, 4, 16, 6. 20, 8). Deshalb muss der Vers
lauten: ,die Agvins haben auf die Gabe hin, d. h., nachdem man
ihnen Opfer dargebracht hatte, ihren Verehrern Regen gespendet. ¢

1, 112, 18 yabhir aligiro manasa niranyatho 'gram gachatho
vivare goarnasah |.

Mit welcher Hiilfe ihr die Angirasiden in dem Geiste er-
freutet und bei der Eroffnung der Kuhstallung voranginget etc.

Mir scheint auch folgende Strophe 5, 74, 4, in welcher
des Wortspieles halber die A¢vins auch paura heissen, an diese
Eigenschaft unserer Gottheiten erinnern zu wollen:

pauram cid dhy udaprutam paura paurdya jinvathah | yad
im gribhitatitaye sinham iva druhas pade ||.

Ihr, o Paura, fordertet den Pauram, der Wasser stromen
lisst, zu dem (Rischi) Paura, nachdem ibhr ihn ergriffen hattet
(wortlich beim Ergriffensein), wie (oder nach Sayana ¢urdh =
die Helden) einen Lowen an einem Ort des Waldes. 2)

1) Nach Macpherson (India p. 857) ruht auch Pidzu Pennu,.der
Regengott der Kshonds, auf dem Himmel iiber dem Hiigellande von Orissa

und giesst die Fluthen durch sein Sieb herab.
%) Nach Siyana ist das drubas gleich dem aranya = Wald,
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Sdyana erklirt das pauram durch megha — Wolke, was durch-
aus nicht unwahrscheinlich ist; denn paura von pur ,fiillen“ abge-
leitet, bedeutet Fillen und zwar das Filllen von Soma. Nach
unserer obigen Erorterung aber wird madhu oder die Soma-
Stssigkeit auch im Sinne von Regen gebraucht, woraus sich
dann fir den Vers folgender Gedanke ergeben wirde: ,Ihr, o
Paura, befordert die volle Wolke, welche von Wasser iiber-
stromte, [zu dem Rischi Paura (als er euch dafiir angerufen hatte)].

Obgleich die Schriftsteller des Alterthums iber eine solche
Eigenschaft der Dioskuren schweigen, so zeugen dennoch bild-
liche Darstellungen fiir ijhre in verschiedenen Gegenden statt-
gehabte Verehrung als Gottheiten des Gedeihens. So begegnen
sie uns auf sicilianischen Monumenten -mit allen Symbolen der
Fruchtbarkeit ausgestattet: Die Dioskurenhiite, Flussgeist mit
Fiillhorn (Mionnet 1, p. 228, 167). Dioskurenhiite, Stern, Fluss-
geist mit Fillhorn (eb. 168).- Dieselbe Vorstellung hatte man
augenscheinlich von ihnen auch zu Rhegion, wo denselben eine
Frau mit Stab und Aehren, .und zu Metapont, wo ihnen drei
Gerstenkorner gegeniiberstehen (Rhegion Mionnet 1, p. 203, n.
990). Bei den Bruttiern finden wir die durch die Lokrer im
Lande einheimisch gewordenen Dioskuren mit ihren Hiiten,
Lorbeerkranzen, Lorbeerreisern, fliegenden Minteln, Rossen mit
Lanzenspitze und Fillhorn ganz und gar als Gotter des Sieges
und Segens (Millinger Ancient Coins. pl. 1, 24). Als Castores
treten die Dioskuren in dem Gottesdienst von Latium, nament-
lich der Stidte Ardea und Tusculum hervor und gewahren Ge-
deihen und Sieg (s. dariiber Klausen ,Aeneas und die Penaten*
S. 667 ff.). '

Wiewohl die Betrachtung dieser Eigenschaft der Agvins
uns von der uns urspringlich vorgezeichneten Bahn abgebracht
zu haben scheint, so befinden wir uns gleichwohl noch in der
gleichen seither von uns eingeschlagenen Richtung, wenn auch in
einer ziemlich grossen Entfernung von unserem Ausgangspunkte;
sahen wir doch, dass auch die eben besprochene Eigenschaft der
Agvins sich mit der Vorstellung von ihnen als Brautfihrern
ganz gut vereinigen lisst, gleich den vorausgehenden, welche
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alle auf die Zeit des Erscheinens unserer Zwillinge sich zuriick-
fithren und aus ihr nach einander sich entwickeln lassen,

Diese Thatsache rechtfertigt in glinzender Weise unsere
Auffassung von diesen Gottheiten und ihrem Cultus, dass sie
nimlich ihre Existenz der Vorstellung, welche der Naturmensch
von der schrecklichen Finsterniss hegte; verdanken. .

Manche Wunderthaten der Ag¢vins und zwar die allerbe-
kannteste, die Rettung des in’s Meer hineingefallenen Bhujyu,
scheinen allerdings unserer obigen Behauptung, dass sie nim-
lich alle auf einen und denselben Urquell zuriickfiihren, zu wider-
sprechen. Gleichwohl ldsst sich auch eine Losung dieses schein-
baren Widerspruches aus unserer Untersuchung tber die Vor-
stellung des Naturmenschen von dem Sturm erwarten.

§ 7.
Die Vorstellung von dem Sturm und die Agvins als Retter
aus demselben.

Wie den Urmenschen bei dem Herannahen der Finster-
niss Bangen und Angst ergriff, weil sie, abgesehen von dem an-
deren Uebeln, die sie stiftete, ihm' auch seinen theuersten und
liebsten Tagesgefihrten, den Helios, nahm und iber Alles das
schwarze und schreckliche Gewand des Todes ausbreitete, so
scheint sich seiner auch die gleiche Empfindung bei dem Her-
einbrechen eines gewaltigen .Sturms — einer der Finsterniss
ganz und gar verwandten Erscheinung — bemichtigt zu haben.
War dieser es doch, welcher ihm wieder den oben genannten
Gefihrten raubte, indem er den ganzen Horizont in Dunkel hiillte,
und Alles gleich der einbrechenden Nacht zu vernichten drohte.
Diese Vorstellung finden wir noch an mehreren mythischen Per-
" sonlichkeiten, wie z. B. an der des Vritra — Ahi, des Vala,
der finsteren Ddmonen, wie der Rakshasas, Asuras, Pani ete.
da sie ja die den ganzen Horizont bedeckende, schwarze Ge-
witterwolke versinnlichen. Daher heisst es in 1, 33, 10 von
Indra, dass er den Donnerkeil zu seinem Gefihrten gemacht
und die Kiihe aus der Finsterniss durch den Glanz herausge-
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schafft habe (yujam vajram vrishabhag cakra indro nir jyotishd
tamaso gd adukshat ||) oder in 1, 86, 10 von den Maruts, den
Sturmgottheiten, sie sollten die Alles verbergende Finsterniss be-
seitigen, jeden Dimon iberfahren und Licht schaffen, welches
ihre Verehrer begehren (githatd guhyam tamo vi yata vigvam
atrinam | jyotish kartd yad ugmasi ||). Die Furcht und der
Schreeken des Naturmenschen vor dieser Erscheinung treten noch
deutlicher bei den Sagen Rudra’s, des Sturmgottes, hervor, wenn
dieser als ein Verderben und Tod veranlassendes Wesen gleich
der Finsterniss betrachtet wird. So finden sich folgende an ihn
gerichtete Strophen:

1, 114, 7 m4 no mahintam uta mi no arbhakam mé pa
ukshantam uta m4 na ukshitam | mid no vadhih pitaram mota
mitaram mi nah priyds tanvo rudra ririshah ||.

Nicht unseren Grossen, nicht unseren Kleinen, nicht unseren
Erwachsenden, nicht unseren Erwachsenen, unseren Vater und
unsere Mutter todte nicht; beschidige, 0 Rudra, unsere lieben
Kinder nicht.

8 mi nas toke tanaye mi na dyau mé4 no goshu méa no
agveshu ririshah | virdn ma no rudra bhimito vadhir havish-
mantah sadam it tvd havimahe ||.

Schidige uns nicht an unseren Kindern, an unserer Nach-
kommenschaft, nicht am Leben, nicht an Kiihen, nicht an Pfer-
den; todte, o Rudra, aus Zorn unsere Helden nicht; dich rufen
wir bestindig an, indem wir Opfer darbringen.

2, 383, 14 pari no heti rudrasya’ vrijyah pari tveshasya dur-
matir mahi git | ava sthird maghavadbhyas tanushva midhvas
tokdya tanaydya mrila ||.

Rudra’s Pfeil mdge uns vermeiden, das gxosse Uebelwollen
des Gewaltigen mdge voriibergehen; lass ab, Huldreicher, von
deiner Gewalt tiber die Gaben Austheilenden, sei unseren Kindern
und unserer Nachkommenschaft gniadig. (Siehe noch den fol-
genden Vers desselben Hymnus.)

Auf die gleiche Vorstellung deutet auch 1, 114, 5, wo
Rudra ein rother, zottiger, gewaltiger Eber des Himmels ge-
‘nannt wird :
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divo vardham arusham kapardinam tvesham rﬁpam namasi
ni hvayamahe |. .

Den Eber des Himmels, den rothen, den zottigen, den ge-
waltigen rufen wir mit Verbeugung an.

Denn eben diese Benennung gibt uns zu verstehen, dass
" man von ihm dieselbe schlimme Meinung hegte, wie von dem
Vritra, Vala etc., den bosen Dimonen, welche jedes Wesen in
Schrecken versetzten, daher es in 10, 99, 6 heisst:

asya trito nv ojasd vridhdno vipa varaham ayoagray4 han ||.

-Trita, durch die Stirke dieses sich verstirkend, schlug mit
dem eisenspitzigen Schaft den Eber1).  (Siehe auch 1, 63, 7.)

Auch bei den Griechen findet sich etwas dieser Vorstell-
ung &hnliches; so wenn Hesiod Theog. V. 820 ff. den Sturm
als ein gewaltiges Wesen, einen Drachen oder ein schreckliches
Ungeheuer folgendermaassen beschreibt:

Avrag ¢nel Tuwivag an’ odpavod &Eéhace Zevg,
omhdratov téne moide Trgwiéa I'eia meldey
Tagragov & @uidryre dia yovaény Ageodivyy

ov yeigeg udv &amror, i’ loyii Eoyuat’ Eypovoa,
xal wodeg axcuarot xgaregod Jeod Ex 08 of Wuwy
v Exarov xepakal Opiog, dewvoio dgdxovrog,
yhdoonor dvogepijor Aedeiyudres. ex J¢ o Gogwy
Yeomeaing veqpakjory v’ dpevoL mie auderoce.
nacéwy & &x wegpaléwy mie xaievo degrouévoro,
puvai &' v maoyow ioav detvis xegalio
movrolyy O teicat, adéoqavov. GAlore wév yap
@Hyyovd dore Jeoior guviduer, dhlore O alre
Tavgov 2gufplyew, Hévog aoyETov BGoaY, ayaveov,
&Adote &' avre Adovrog avaudia Jvuov Eyovrog,
dhhote & ad oxvhaxesoy Zoxbre, Yaduar’ axovoat
alhote &' ad gollacy’, o & iysev obpea waxed.

1) Es bedarf kaum der Bemerkung, dass der Eber hier eine andere
Bezeichnung fiir dic schwarze Gewitterwolke, und Trita wieder, der ihn ver-
nichtot, gleich Indra ist (iiber den Letzteren siehe meinen Artikel in dor
Beilage zur ,Allgemeinen Zeitung® Nr. 175 und 176), Dasselbe gilt auch

von dem arkadischen wilden Eber von dem Berge Erymanthos, den Herakles
bei soiner dritten Arbeit todtete.
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Als Retter nun von diesem schrecklichen Unholde, wie ja
auch von -der ganz verwandten Naturerscheinung, der Finster-
niss, erscheinen wieder die A¢vins. Folgender darauf beziiglicher
Mythus, in welchem die von ihnen bewerkstelligte Rettung des
ins Meer gefallenen Bhujyu erzihlt wird, diirfte diese That-
sache niher bestitigen:

1, 116, 3 tugro ha bhujyum agvinodameghe rayim ni kag
cin mamrivai avihah | tam dhathur naubhir Atmanvatibhir an-
tarikshaprudbhir apodakabhih ||.

4 tisrah kshapas trir ahétivrajadbhir n4satyd bhujyum tha-
thuh patamgaih | samudrasya dhanvann drdrasya pare tribhi ra-
thaih ¢atapadbhih shalagvaih ||.

5 andrambhane tad avirayethim andsthine agrabhane sa-
mudre | yad a¢vind fhathur bhujyum astam gataritrim nivam
atasthivansam' ||.

Der Tugras verliess, o Agvins, den Bhujyu im Meer, wie
ein Sterbender seinen Reichthum; diesen brachtet ihr in die
beseelten, durch die Luft schwimmenden und die Wasser fern-
haltenden "Schiffe.

Binnen dreier Nichte und dreier Tage brachtet ihr den
Bhujyu in das dirre Land an’s jenseitige Ufer des feuchten
Meeres auf drei voraneilenden fliegenden Wagen mit hundert
Fiissen und Pferden.

Ihr habt euch tapfer im Meere bewiesen, welches keine
Stiitze, oder festen Platz hat oder (etwas), wo man sich halten
kann, als ihr den Bhujyu nach Hause brachtet, der auf dem
Schiffe mit hundert Rudern stand.

1, 117, 14 yuvam tugrdya pirvyebhir evaih punarmanyav
abhavatam yuvind | yuvam bhujyum arnaso nih samudrad vibhir
@hathur rijrebhir agvaih .

15 ajohavid agvind taugryo vAm prolhah samudram avyathir
jaganvin | nish tam fihathuh suyuja rathena manojavasi vrishanid
svasti ||.

lhr, o Jinglinge, waret von Tugras nach der alten Weise
wieder zu preisen; ihr fiihrtet den Bhujyu aus dem feuchten
Ocean mit den fliegenden rothlichen Pferden.
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Der zuriickgebrachte Sohn des Tugras rief euch an und
wandelte tiber das Meer, nicht wankend; ihr, Michtige, brachtet
ihn auf eurem gut bespannten und wie der Giedanke schnellem
Wagen in Sicherheit.

1, 118, 6 nish taugryam pérayathah samudrat

Ihr schafft den Sohn Tugras aus dem Meere heraus,

1, 182, 6 avaviddham taugryam apsva antar anirambhane
tamasi praviddham | catasro navo jathalasya jusht4 ud agvibhyam
ishitdh pérayanti ||,

7 kah svid vriksho nishthito madhye arnaso yam taugryo
nidhitah paryashasvajat | parnd mrigasya pataror ivirabha ud
agvind dhathub ¢romatiya kam ||.

Eure Schiffe, an den Ocean gewdhnt?), von den Agvins
getrieben, befordern zu dem Strand den Sohn des Tugras, der
in's Wasser herabgestiirzt und im bodenlosen Dunkel war.

Oder was war der Baum, befindlich in der Mitte des Meeres,
welchen der flehende Sohn des Tugras zum Schutze umarmte,
wie die Fittige des fliegenden Vogels‘r’ Ihr, o Agvins, rettetet
ihn zum Ruhm.

7, 68, 7 uta tyamn bhujyum a¢vind sakhiyo madhye jahur
dureviasah samudre | nir im parshad arivi yo yuvakuh ||.

Auch den Bhujyu . haben seine iibelhandelnden Freunde
in der Mitte des Meeres verlassen; ihn konnte auch sein Feind
daraus erretten, welcher euch beiden ergeben ist.

7, 69, 7 yuvam bhujyum avaviddham samudra ud thathur
arnaso asridhdnaih | patatribhir agramair avyathibhir dansanibhir
acvind pérayantd ||. '

Ihr rettetet den ins Meer gestiirzten Bhujyu aus der wog-
enden Fluth, indem ihr, o Agvins, ihn durch eure Heldenthaten
auf dem unverletzten, unermiidlichen und sicher schreitenden
Gespann befordertet.

1, 112, 6 bhujyum yabhir avyathibhir jijinvathuh [.

Durch welche (Hiilfe) ihr dem BhuJyu mit den nicht
schwankenden Schiffen geholfen habt.

1) jathalasya jushtd — sich des ‘Aufenthaltsortos (der Wasser) er-
freuend oder gowohnt.
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1, 119, 4 yuvam bhujyum bhuraminam vibhir gatam sva-
yuktibhir nivahantd pifribhya 4 |. .

) Ihr brachtet zu seinen Eltern zuriick den zappelnden und

von euren schnellen, von selbst sich anspannenden Pferden ge-

tragenen Bhujyu zu seiner ferneren Wohnung.

8 agachatam kripaminam parivati pituh svasya tyajasd ni-
badhitam | svarvatir ita @tir yuvor aha citrd abhike abhavann
abhishtayah ||.

Ihr kommet zu den in der Ferne flehenden und von der
Verlassenheit seines Vaters Bedringten; daher war eure er-
wiinschte Hiilfe und Beistand rechtzeitig sichtbar 1).

1, 158, 3 yukto ha yad vdm taugryiya perur vi madhye
arpaso dhdyi pajrah |. _

Auf welche Weise euer rettendes, kriftiges, von selbst sich
anschirrendes Gespann in der Mitte der Meerfluth fir den Sohn
des Tugras geschafft wurde, so etc.

6, 62, 6 ta bhujyum vibhir adbhyah samudrat tugrasya
sfinum dhatht rajobhih | arenubhir yojanebhir bhujantd patatri-
bhir arnaso nir upasthat ||.

Sie brachten den Bhujyu, den Sohn Tugras, aus den Ge-
wissern, aus dem Meere heraus, mit den fliegenden Pferden
an dem gefligelten Gespann auf den unstaubigen Regionen; sie,
die Nutzengewidhrenden, brachten ihn aus dem Schoose der
Wasserfiuth.

8, 5, 22 kadd vam taugryo vidhat samudre jahito nard |
yad vim ratho vibhish patdt ||.

Als der im Meer verlassene Sohn Tugras euch, o Minner,
anflehte, da flog eurer Wagen mit den schnellen Pferden hin.

10, 39, 4 nish taugryam thatur adbhyas pari.

Ihr rettetet den Sohn des Tugras aus den Wassern,

10, 40, 7 yuvim ha bhujyum . . . agvind . . . uparathub.

Ihr unterstiitztet den Bhujyu, o Agvins.

10, 65, 12 bhujyum anhasah pipritho nir.

1) Hier ist Niemand genannt, ‘den dic Acvins gerettet haben; nach
Siyana aber soll es Bhujyn sein.
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Ihr, o Agvins, halfet dem Bhujyu aus der Bedringniss.

10, 143, 5 yuvam bhujyum samudra 4 rajasah para inkhitam |
yatam acha patatribhir ndsatyd sitaye kritam ||.

Ihr, o Nésatyd, fihret auf den gefligelten Rossen den im
Meere schaukelnd sich bewegenden Bhujyu in die jenseitigen
Grenzen des Luftraumes und halfet ihm gewinnen.

Jetzt nun, bevor wir zur Untersuchung selbst iiber die Be-
dentung dieser Legende schreiten, erhebt sich fiir uns die I'rage,
worauf die in allen eben angefiihrten Stellen vorkommenden
Worter samudra, arnas etc. Bezug haben, ob auf das himmlische.
oder auf das irdische Meer, und aus welchem von beiden die
Rettung des Bhujyu stattfand. Einige Gelehrten glauben
nimlich, dass genannte Worte durchaus nicht zur Bezeichnung
des irdischen — in welchem Sinne wir sie gefasst haben, — sondern
des Luft- und Wolkenmeeres dienen. Ja Manche darunter gehen
sogar soweit, dass sie den vedischen Dichtern und idberhaupt
allen arischen Stimmen, so lange diese noch in Asien zusammen-
lebten, den Besitz von Wort und Begriff fir Ocean ganz und
gar absprechen.

Indem ich jedoch an die Thatsache erinnere, dass nimlich
der Naturmensch die Benennungen fiir Schlauch, Brunnen, Bienen
ete. auf die Wolken tbertrug und nicht umgekehrt, oder dass
er das Opfern, das Pfligen, das Sien etc. erst dari am Himmel
im Vorbild gegeben sah, nachdem er es zuvor schon praktisch
auf der Erde betrieben hatte, glaube ich auf das Bedenkliche
einer solchen Behauptung zur Geniige aufmerksam gemacht zu
haben. Denn wie dort, so miissen wir auch hier erwarten, dass
dem Arier in der Urheimath ein Ort auf der Erde bekannt war,
wo michtige Wasser zusammenflossen, was er als sam-udra =
Zusammenfluss der Wasser bezeichnete, und wo er mit seinen
névas — Schiffen fuhr, und dass er erst spiter wegen irgend
einer Aehnlichkeit, die er zwischen dieser Scenerie und einer
Erscheinung am Himmel entdeckt zu haben glaubte, dazu ver-
leitet wurde, erstere hieher zu verlegen. Um die Richtigkeit -
dieser Beweisfihrung prifen zu konnen, wollen wir einige Stellen
des Rigveda zum Vergleiche herbeiziehen.

Myriantheus, Agvins. . 11
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1, 48, 3 uvasoshd uchic ca nu devi jird rathdnim | ye
asyd acaraneshu dadhrire samudre na gravasyavah ||.

Die gottliche Ushas hat geleuchtet und leuchtet heute, die
Treiberin der Wagen, welche bei ihren Herfahrten fortbestehen,
wie die laufenden (Schiffe) im Meere.

1, 25, 7 vedd yo vindm padam antarikshena patatim | veda
névah samudriyah ||.

Er, der den Weg der durch den Luftraum fliegenden Vﬁgél
kennt, kennt auch die im Meer befindlichen Schiffe.

8, 16, 2 yasmin ukthéni ranyant1 vigvéni ca ¢ravasyd | apim
avo na samudre ||.

In welchem alle Loblieder und Lobrufe sich gefallen, wie
das Verlangen der Wasser nach dem Meere.

8, 6, 35 indram ukthani vavridhuh samudram iva sindhavah].

Die  Loblieder verstirken den unbezwinglichen, den nicht
alternden Indra, wie die Flisse das Meer.

7, 95, 1 pra kshodasi dhiyasa sasra eshé sarasvati dharunam
fiyasi plh | prababddhdna rathyeva yati vigvd apo mahind sindbur
anyéh [|.

2 ekicetat sarasvati nadindm ¢ucir yati giribhya & sam-
udrdt | rdya¢ cetanti bhuvanasya bhéirer ghritam payo duduhe
nihushéya ||.

Mit ihrem befruchtenden Strome fliesst diese sarasvati her-
vor, die einen festen Grund wie eine eiserne Burg hat1); allen

1) Das dharunam wire nach Siyana, der es durch dharund dhérayitri
wiedergibt, als Femininum aufzufassen und auf die Sarasvati zu beziehen.
So ist es auch von Wilson (Rig-Veda sanhita 5 vol. p. 189) verstanden
worden, wenn er den Vers. also iibersetzt , This sarasvati, firm as a city
made of iron** und dabei die Anmerkung macht pdharunam for dharuns,
dhérayitri ; what is meant by the comparison is not very obvious. Max
Miiller (Transl. of the twelve Hymns to the Maruts pag. 44 Note2) hat
das dbharunam Aayasi pih als Eigenschaftsworter der sarasvatf betrachtet
und den Vers also wiedergegeben ,(she is to us) a strongheld, an iron

gate* (ich glaube, das pih hat nie die Bedeutung gate). So scheint der

" Vors auch von dem Verfasser des P. W. aufgefasst zu sein, indom er beim
Wort dharuna dio Stelle mit ,,fester Grund und eherne Burg* iibersetzt.

Wiewoll in jeder dieser Uebersetzungen unsere Worte mehr eoder
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anderen Wassern voraneilend, wie eine Wagenlenkerin, stromt
dieser michtige Fluss.

Die Sarasvati, der erste der Flisse, zeigt sich rein von
den Bergen bis zum Meere flicssend; diese, welche die Reich-
thiimer der grossen Welt besorgt, molk ihre fette Milch fiir
den Anwohner.

8, 20, 25 yat sindhau yad asiknydm yat samudreshu maru-
tah subarhishah | yat parvateshu bheshajam ||.

Was auch immer fiir ein Gesundheitsmittel moge es in
dem Sindu, in der Asikni, in den Meeren, auf den Bergen geben,
o Maruts, ete. ) '

Die angegebenen Stellen sind, glaube ich, mehr denn ge-
niigend fiir unseren Zweck, nimlich zu beweisen, dass den Dich-
-tern des Rigveda das Meer bekannt war.

Beginnen wir mit der ersten Strophe, so liesse sich ans
dieser schon der Schluss ziehen, dass jene von einem Transport
tber das Meer Kunde hatten, indem es hier heisst, dass die

minder erklirt sind, so mangelt uns gleichwohl noch die richtige Auffass-
ung. Wire das dharunam als Feminin zu deuten und auf die Sarasvati
zu beziehen, so bliche uns unverstindlich, warum alsdann der Dichter auch
bei diesem Wort nicht consequent wio bei der eshd, prababadhéna, mahind
verfuhr ? Wollte er wohl hier zur Vermeidung der Monotonie eine Ab-
wechslung eintreten lassen ? Und wenn, wic wiire es gestattet, zu sagen,
nder Fluss stromt stark oder michtig hervor, wie einc ciserne Burg, statt
per stromt miichtig hervor, wie ein reissender Lowe, Wolf oder wie cin ge-
waltiger Sturmwind?“ Nicht besser ist auch die andere Ucbersetzung des
Verses, welche also lautet: Diese Sarasvati stromt mit ihrem be-
fruchtenden Strome hervor; (sic ist uns) eine Festung, ein Thor, oder ein
fester Grund und eherne Burg. Meiner Ansicht nach diirfen wir dem
Dichter weder cine derartige Unconsequenz zutrauen, noch weniger eine
corrupte Stelle vermuthen, wie vielleicht Mancher geneigt wiire, sondern
wir haben hier mit einem priignanten Ausdruck des Dichters zu rechnen
und es als festgestellt zu erachten, dass das Wort dharunam auf das Bett
dor Sarasvati zu bezichen, das ayasi pih hingegen als cin Gleichniss zu
nehmen ist, wie dies auch Sayana gethan (pih = ptriva). Demnach wiir-
den wir durch folgende Uebersetzung des Verses ,,mit ihrem befruchtenden
Strom fliesst diese Sarasvati hervor, (welche) cinen festen Grund (hat),
wie eine eiserne Burg® einen logischen und annehmbaren Sinn bekommen.
11*
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von der Ushas getriebcnen Wagen bei ilyer Ankunft fortbe-
standen, d. h., dass sie trotz ihrer Belastung mit Reichthiimern
unverletzt geblieben waren, wie die auf dem Meere fahrenden
Schiffe bei ihrer Herfahrt trotz ihrer Belastung mit Waaren.
In der zweiten an den Varunas (Olgavdg) gerichteten Strophe
hat der Dichter sogar ganz genau zwischen Luftraum und Meer
‘unterschieden, da er ersteren durch das antarikshena, letzteren
durch das samudrayah bezeichnete und dadurch den Varuna zum
-Beherrscher beider, der Luft und des Meeres, machte.

Wenn wir jetzt mit Uebergehung der dritten und vierten
Strophe, welche ebenfalls deutlich erkennen lassen, dass die
Dichter ihre Gleichnisse den irdischen und nicht den Wolken-
meeren entlehnten, uns zu den darauf folgenden wenden, so
werden uns diese hoffentlich in den Stand setzen, die Frage
endgiiltig entscheiden zu konnen. Wohin werden wir jedoch die
Sarasvati verlegen, wenn wir das Wort samudrit auch in dieser
Stelle als Bezeichnung des Luftmeeres nehmen? Die Sarasvati
ist nach 6, 61, 2, 8 und unseren heiden Strophen ein michtiger
Strom, mit einem Bett so fest wie eine eiserne Burg, und der
erste der Flisse (ekd ... nadindm (vgl. auch 7, 69, 1)9).
Wollen wir nun nach der obigen Ansicht das samudrat durch
Luftmeer erkliren, so sind wir gezwungen, die Sarasvati uns am
Himmel zu denken. Wie liesse sich aber alsdann das giribhya,
woraus sie nach unserer Stelle fliesst, verstehen? Wohl im
Sinne von Wolken? Dies wire moglich, zumal gir nach Naigh.
1, 10 auch die Bedeutung ,Wolke hat, wonach dann die
Uebersetzung fiir unsere Stelle also lauten misste, ,,die Saras-
vati, der erste der Fliisse, zeigt sich rein von den Wolken bis
zum Wolkenmeere fliessend.** Aber logisch klinge eine solche
Uebersetzung doch wohl nicht! In diesem Falle bliebe uns nur
die Wahl, entweder dem Dichter das Vergehen einer solchen
Absurditit, deren er sich aus momentaner Zerstreutheit schuldig

') Die Sarasvati wird nach den Gesetzen des Manu (II. 17 ff.) Brah-
mivartta genannt und liegt westwiirts des Jumna; vgl. auch Max Miiller
transl, of the Hymns to the Maruts p. 44 Note 2.
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gemacht, zur Last zu legen, oder zu gestehen, dass wir, wie es auch
wirklich ist, die Worte verkehrt aufgefasst. Versuchen wir nun
zuerst durch eine richtige Erklirung des samudra den Anforder-
ungen des Dichters gerecht zu werden, so wird sich daraus als
weiteres Resultat das wahre Verstindniss der fraglichen Stelle
ergeben, selbst wenn wir dabei die Sarasvati aus den giribhya,
im Sinne von Wolken, als Regen stromen lassen, wonach freilich
das Ganze folgenden Sinn bekdme, ,,die Sarasvati, der erste der
Flisse, zeigt sich rein von den Wolken bis zum Meere fliess-
end.* Da es aber von der Sarasvati nur ein einziges Mal 5,
48, 11 heisst, dass sie von dem Himmel herabkomme, wobei
sie jedoch als ein Wesen, oder als Gottin auftritt, welche
zum Opfer angerufen wird,

4 no divo brihatah parvatid 4 sarasvati yajatd gantu
yajnam |. '

Die verehrungswerthe Sarasvati mdge von dem Himmel,
von dem grossen Gebirge, zu unserem Opfer herankommen,
so ist ohne Zweifel die ganze Scene auf die Erde zu ver-
legen, zumal in unserer Stelle ganz deutlich der Fluss gemeint
ist, und noch dazu, weil auch das gir im Rigveda fast tiberall
in der Bedeutung ,Berg“ vorkommt. ‘

Dieselbe Bedeutung muss auch dem Locativ Pluralis ,samu-
drushu® in der letzten Stelle zukommen. Sehen wir doch, dass
der Dichter hier lauter Benennungen gebraucht, die sich ent-
weder nur auf indische Fliisse, wie des Indus (sindhai f. sing.
loc.), die Asikni (asiknydm in demselben Geschlecht und Casus
wie sindhai), einen Fluss in Pendshab, oder auf Gebirge (par-
vadeshu) im Allgemeinen beziehen. Somit glaube ich, miissen
wir nach der Erwidhnung der zwei irdischen Fliisse erwarten,
dass das samudreshu das irdische Meer iiberhaupt bedeutet, wie
auch das folgende Wort paradeshu == Gebirge, und nicht Wol-
kenmeer; denn wire das Letztere der Fall, so missten wir
wirklich, wozu uns vorerst jedoch Nichts berechtigt, den Dichter
des Mangels an Logik zeihen. Der fatale Stein des Anstosses
ist also beseitigt, sobald wir das samudreshu im Sinne von Meer
auffassen und die Stelle also tibersetzen:
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Was auch immer fiir ein Medicament moge es geben in
den Flissen ,Sindhu und Asikni, in den Meeren und Gebirgen“
und nicht in den Wolkenmeeren und Gebirgen.

Zur weiteren Bestitigung unserer Ansicht lassen wir noch
einige Strophen aus verschiedenen Mandala und Hymnen des
Rigveda folgen, welche wohl geeignet sein diirften, uns jeden
Zweifel an der Bekanntschaft dieser Dichter mit dem Meere zu
benehmen:

1, 190, 7 sam yam stubho 'vanayo na yanti samudram na
sravato rodhacakrdh |. '

Zu welchem die Loblieder zusammenstromen, wie die Stréme
und wie die Fliisse, welche am Ufer Wirbel bilden, zum Meere.

2, 19, 8 sa méhina indro arno apdm prairayad ahihicha
sumudram |.

Er, der grosse Indra, der Vernichter des Drachen, entsendet
die Strome der Wasser nach dem Meere.

3, 36, 6 pra yat sindhavah prasavam yathiyann apah sam-
udram rathyeva jagmuh |.

Wie die Fliisse ihre Stromungen und wie die Wasser nach
dem Meere gehen.

3, 46, 4 samudram na sravata & vicanti ||.

Wie die Flusse in's Meer einmiinden.

6, 30, 4 ahann ahim pari¢ayinam arno ’vésrijo apo achi
samudram !|. -

Nachdem er (Indra) den Ahi, welcher den Strom umfasste,
vernichtet hatte, entsandte er dic Wasser zum Meere.

8, 6, 4 sam asya manyave vigo vigvd namanta krishtayah |
samudrayeva sindhavah ||. V

Alle Volker und Menschen neigen sich zu ihm gemdss
seines Sinnes, wie die Flisse zum Meere.

8, 44, 25 agne dhritavratiya te samudriyeva sindhavah |
giro végrasa irate ||.

Nach deinem Gesetz, o Agni, setzen sich die schallenden
Lobsiinger in Bewegung, wie die Flisse nach dem Meere.

Aus den eben citirten und fast allen anderen Stellen des
Rigveda, in denen das Wort samudra sich findet, mit Auspahme
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einiger, wo es metaphorisch auch den Luftraum (nach den Com-
mentatoren antariksha) und die Soma-Kufe bedeutet, ergibt sich
mit Sicherheit, dass den Dichtern der vedischen Lieder das
Meer, wie auch die Schiffe schon bekannt waren; ja wir diirfen
ohne Anstoss behaupten, dass die Singer des Rigveda von vielen
Meeren eine Ahnung, wenn nicht gar Kenntniss hatten, zumal der
Dichter in einer der oben angefithrten Strophen das betreffende
Wort im Locativ Pluralis, wie wir sahen, gebraucht. Aber auch
den arischen Stimmen miissen die Ausdricke ,Meer* und
»Schiff schon geliufig gewesen sein, selbst in der Zeit ihres
urspriinglichen Zusammenlebens in Asien. Denn beide Worte,
die wir fast bei allen Gliedern dieser grossen Familie wieder
finden: lat. mar-e, ksl. mor-je = Meer.; lit. mar-es. Haff. goth.
mar-ei, ir. muir = Meer; skr. ndu-s. gr. vav-g, lat. nivi-s. Ahd
nocho. ags. naca. bair paue. altn. nau-st statio. Altir. nau. etc.
konnten sie keineswegs dem himmlischen Luft- oder Wolken-
meer und den Wolken entnommen und dann in ihre zweite
Heimath mitgebracht haben, sondern umgekehrt dem irdischen,
fir welches sie zuerst gebildet und dann auf die Ersteren bild-
lich dbertragen wurden, wie wir dies ja auch schon an mehre-
ren Beispielen im Eingange unserer Untersuchung zeigten. Aus
diesem Grunde nun ldsst sich nicht daran zweifeln, dass die
Dichter des Rigveda auch den Vorgang, wie er sich bei der
Rettung des Bhujyu durch die Agvins vollzieht, auf dem ir-
dischen Meere spielen lassen.

Urspriinglich jedoch mag die in Rede stehende Handlung
am Himmel vor sich gegangen sein, wovon aber wie auch von
dem Ursprung vieler anderer Legenden die Dichter der vedischen
Lieder keine klare Vorstellung mehr hatten. Darauf muss un-
bedingt das drma& Aeyouevov in 1, 116, 3 uda-megha Wasser-
wolke anstatt samudra und arnas — See, welches in den an-
deren auf unsere Legende sich beziehenden Stellen vorkommt,
hindeuten. Doch wiire es auch denkbar, dass die in dieser
Legende vorkommenden Wesen nur menschliche Maske tragen
und auf Naturerscheinungen zuriickgehen. Denn aus folgenden
Strophen des Rigveda 6, 20, 8. 26, 4. 10, 49, 4 erfahren wir,
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dass der angebliche Vater des Bhujyu ein Unhold und Feind
Indras war, welcher von diesem, gleich den iibrigen Damonen
Vritra—Ahi, Vala, Pani, die Asuras etc., getddtet wurde. So
heisst es von ihm in dem vierten Verse des sechsundzwanzigsten
Hymnus des sechsten Mandala: '

‘tvam tugram vetasave sacihan.

Du (Indra) vernichtest den Tugra mit dem Vatasu.

Derselbe Gedanke kehret auch in den zwei anderen Stellen
wieder. Aber auch der Name ,Tugra* scheint fir das Ver-
stiodniss dieses mythischen Wesens nicht ohne Bedeutung zu
sein: denn von der W. ,tuj, sich heftig bewegen, mit Gewalt
vordringen‘ hergeleitet, muss er der urspriinglichen Bedeutung
nach, wohl ein gewaltig sich bewegendes, vordringendes Wesen
versinnlichen. Demzufolge pun - wire auch Tugras aus der
ndmlichen Naturerscheinung, wie auch Vritra—Ahi, Vala und
andere Dimonen hervorgegangen, d. h. aus der schwarzen
Gewitterwolke, der dem schrecklichen, gewaltig vordringenden
.Sturme, mit welchem, als mit einem Dimon in verschiedener
Gestalt, Indra immerwihrend den grossten Kampf zu bestehen
hatte, um als Regengott die regnerischen Wolken von der Gewalt
derselben zu befreien und Regen auf seine Verehrer herabzu-
senden. Ist dies wirklich hinsichtlich des Tugras der Fall, so
haben wir wie auch in Bhujyu eine Personification einer Natur-
erscheinung zu suchen. _

Nach den Worterbiichern soll dieser Name von der W.
,,bhuj, biegen*, herstammend, ,lenksam* bedeuten. In unserer
Legende aber wiirde die Ableitung von ,,bhuj Genuss, Nahrung
gewihren*, worauf schon Sonne und Benfey, den Namen zuriick-
fiihrten1) viel passender sein. Ist dieses wirklich die urspriing-
liche Bedeutung desselben, woran wir nicht-zweifeln, so kann
auch der Triger nur die nahrunggewdhrende Sonne darstellen,
gleichwie das Wort 9jani (1, 119, 2) die nahrunggewihrende
Morgenrdthe (siehe oben S. 38 Anm. 4).

. Darnach haben wir in der Person des Tugras den gewaltigen

1) Siehe Kuhn's Zeitschr. f. vgl. Sprachl. Bd. 10, 8,887 u.Ben fey
Orient und Occident. Bd. 8, 8. 159.

Google



— 169 —

und schrecklichen Sturm, in der des Bhujyu hingegen den
nahrunggewihrenden Helios, von welchen der Erstere nach
unserer Legende den Letzteren in das uda-meghe = Wolken-
wasser zu fallen veranlasst, woraus ihn jedoch die Agvins retten;
d. h. bei einem gewaltigen Sturm, welcher Alles in Schrecken setzt,
wird - auch die Sonne von der schwarzen Gewitterwolke ver-
dutikelt und wie zur Abendzeit den Augen des in einem solchen
Momente erzitternden Naturmenschen unsichtbar; beim Voriiber-
gehen des Sturmes jedoch kommt sie, als ob sie wie in der
Frithe von ihrem bekannten Retter, dem Zwielicht, befreit wiirde,
wieder zum Vorschein, sich ihrer in Angst schwebenden Tages-
gefihrten erfreuend. '

Auch die folgenden Legenden schliessen sich hieran, welche
uns hoffentlich cinen besseren Aufschluss dariiber ertheilen werden.

1, 116, 20 parivishtam jdhusham vigvatah sim sugebhir
paktam Ghath@ rajebhih | vibhindund ndsatyd rathema vi par-
vatai ajarayd ayatam | |. )

Den Jahusha, welcher von allen Seiten umringt war, ent-
fithrtet ihr im Dunkeln durch die gangbaren Luftriume; ihr,
o leicht alternde Nésatyd, fihrtet ihn auf eurem spaltenden
Wagen durch die Wolken. '

7, 71, 5 ni jihusham ¢ithire dhitam antah ||.

Ihr versetztet den Jahusha in eine lockere (d. h. freie)
Lage1), .

1) Nach P, W. soll dieser Vers heissen: ,,ins Weiche niedersetzen,” nach
Grassmann hingegen ,in dem Verschlungenen verstecken, Lang dachte
ich dariiber nach; die Stelle jedoch war mir stets unklar, denn was fiir ein Sinn
ergibt sich daraus, wenn es hier heisst: die Agvins hiitten den Jahusha ins
Weiche gesetzt oder in dem Verschlungenen versteckt? Moines Wissens
verbreitet sich Licht auf unserer Stelle, sobald wir die Ueberlieferung iiber
den Jahusha etwas néher ins Auge fassen.

Nach der vorausgehenden Strophe war Jahusha von feindlichen
Michten umringt, aus welcher Gefahr ihn aber dic Agvins befreiten und auf
ihrem Wagen wegbrachten. Demzufolge musste sich auch aus unserer
Stelle folgender Sinn ergeben, wenn wir das githira als ein Adjectiv an-
nehmen: Ibr versetztet den Jéhusha in eine lockere (d. h. freie) Lage,

(nachdem ihr ihn aus dem bedringten Zustand, in welchem er sich befand,
befreit hattet),

Google



— 170 —

6. 62, 7. vi jayushi rathyd yitam adrim.
Thr fahret auf eurem Wagen siegreich durch die Wolken.

1,112, 5 )abhl rebham nivritam sitam adbhya ud vandanam
airayatam svar drice |.

Durch welche (Hilfe) ihr den Rebha, den Emgespenten,
Gebundenen, und den Vandana aus dem Wasser zum Sehen
herausbrachtet.

1, 116, 24 daca ratrir acivend nava dyin avanaddham
gnatlntam apsvam antah | viprutam rebham udani pravriktam un
ninyathuh somam iva sruvend '|.

Den zehn Nichte und neun Tage unglicklicher Weise -
gebundenen und ins Wasser hineingestossenen, und eingesperrten
Rebha fiihret ihr herauf, wie den Soma mit dem Loffel.

1, 117, 4 agvam pa gilham ac¢vind durevair rishim nard
vrishand rebham apsu | sam tam rinitho viprutam dansobhir na
vam jaryanti pirvyd kritani ||.

Ihr, o 'Ac;.vins, michtige Manner, befreitet den Rishi Rebha,
wie ein zugedecktes Ross durch Uebelthiter im Wasser; diesen

eingeschlossenen befreitet ihr durch wunderbare Thaten; so dass-
eure frithere Thaten sich erneuern.

12 kuha yantd sushtutim kavyasya divo napédtd vrishand
¢ayutrd | hiranyasyeva kalagam nikhatam ud dpathur dagame
agvindhan ||.

In welchem Lager zum Lobgesange des Sdngers gehend,
habt ihr, o michtige Sohne des Himmels, am zehnten Tage

(den Rebha) ausgegraben, wie einen eingegrabenen Topf voll
Goldes ?

1, 118, 6 ud vandanam airatam dansanibhir ud rebham
dasrd vrishand ¢acibhih ..

Ihr, o feindevernichtende Michtige, erhebt durch wunder-
bare Thaten den Vandana und den Rebha durch eure Hiilfe-
leistung.
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1, 119, 6 yuvam rebham parishater urushyatho.

Ihr rettet den Rebha aus der Bedringniss.

10, 39, 9 yuvam bha rebham vrishani guhi hitam ud aira-
yatam mamrivansam agvini |.

Ihr, o michtige Ag¢vins, holtet den versteckten und sterb-
enden Rebha heraus.

Beziiglich der ersten Legende ist Sdyana der Meinung, dass,
wie dies ja fast iberall bei dergleichen Sagen der Fall ist, die
an sie gekniipfte Handlung auf der Erde stattgefunden habe,
wenn er bei 1, 116, 2 und 7, 71, 5 bemerkt ,.jihusho nima
kag cid rdja = Jahusha, ist ein Name irgend eines Konigs
und ¢ithile bhrashte svarashtre 'ntarmdhye punir nidhitam |.
Ihr habt ‘ihn wieder in sein empdrtes Reich eingesetzt, dessen
er verlustig war. Trotzdem wollen wir versuchen, dieselbe
auf ein Naturpbdnomen zuriickzufiihren, ohne Ricksicht darauf,
ob der Jihusha ein Name irgend eines Konigs ist oder nicht.

Dieses Verfahren wird wohl von den europiischen Lexiko-
graphen nicht gebilligt, weil es scheint, dass auch sie hinsicht-
lich des Schauplatzes unserer Scene gleicher Meinung mit
Sdyana sind; so wenn Grassmann in seinem vedischen Worter-
buche beim Verbum y& mit vi das parvataii durch Berg er-
klirt, und dabei sagt ,Berge, Felsen fahrend durchschneiden.“
Da die urspriingliche Bedeutung des parvata Berg ist, so wire
allerdings gegen diese Auffassung durchaus nichts einzuwenden,
wenn dadurch nur die ganze Legende einen einigermassen ver-
stindigen Sinn hekdme. Wiirden wir die obige Deutung des
Wortes stillschweigend hinnehmen, so miissten wir uns mit
folgender Uebersetzung begniigen ,den von allen Seiten um-
ringten Jihushan fiihrt ihr auf eurem Wagen durch den gang-
baren Luftraum die Berge durchschneidend,“ welche, abgesehen
davon, dass sie Nichts besagt, mir auch zu modern klingt und
von einem christlich religiosen Anstrich nicht frei zu sein scheint.

Nach meiner Ueberzeugung ldsst sich die Schwierigkeit in
dem Verstindniss der betreffenden Stelle nur dadurch beseitigen,
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dass wir entweder die Deutung des Wortes parvata aufrecht er-
halten und dann die ganze Legende fiir eine spitere Erdichtung
und Spielerei erkliren, was jedoch insofern bedenklich wire, als
wir nach diesem Verfahren auch simmtliche Mythen und Le-
genden des arischen Stammes verdammen und tiber Bord werfen
miissten, oder, was das einzige Verniinftige hier ist, uns um
eine bessere Deutung des Wortes umsehen und derselben eine
feste Begrindung zu geben suchen. In dem letzteren Falle
dirfte die in vielen Stellen bildlich angewendete , Wolke¢ die
richtige Uebersetzung fir parvata sein. Nur dadurch glaube
ich, erhilt unsere Legende einen der Anschaulingsweise des
Naturmenschen vollstindig entsprechenden Sinn und wiirde dann
folgendermassen lauten: ,Den von allen Seiten (von Wolken)
umringten Jahusha (= Helios) fiihret ihr auf eurem ‘spaltenden
Wagen durch die Wolken; d. h. durch die Wolken, welche zu-
sammengebunden und gleichsam gefangen, den [Helios verhillten.

Fir unsere Auffassung spricht auch die oben als dritte
angefiihrte Stelle 6, 62, 7, die sich ebenfalls auf diese Legende
bezieht, trotzdem dabei die Erwihnung des Jahusha fehlt
(siehe jedoch Sayana), und in welcher das Wort adrim anstatt
des parvatam angewendet ist. Das adri wird meistens bildlich
im Sinne von Wolke oder Felsen gebraucht, in welchem die
milchenden Kiihe eingeschlossen waren und woraus Indra sie
durch Zerspalten desselben mit dem Blitze befreite. In dieser
Bedentung muss es auch der Dichter hier verstanden haben,
wofiir ausserdem noch die folgende auf unsere Legende beziig-
liche Strophe spricht:

1, 117, 16 vi jayushd yayathuh sdnv adrer jatam vishvico
ahatam vishena |!. ‘

Ihr fihrtet durch den Gipfel der Wolkenberge auf eurem
siegreichen Wagen den Jihusha; ihr vernichtetet den Sohn des
Vishvic durch Gift?).

1) Das vishena gibt Siyana durch das udakena wieder, — eine sehr
ansprechende Erklirung, zumal ja das Vornichten des Vritra jedosmal in
Folge des Regens statt hat; als Urheber dessen galton die Agvins.
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Der Vishvae, welcher nur hier vorkommt, ist ohne Zweifel
eine DPersonification der schwarzen Gewitterwolke, die den
ganzen Horizont im Dunkel hillt. Abgesehen von dem Namen,
welcher von vishu und anc abgeleitet, nach verschiedenen Seiten
befindlich, bedeutet, wonach er dem Ausdrucke parivishtam
vigvatah = den von allen Seiten umringten (Jahusha) in 1,
116, 20 gleich steht, hat auch Sayapa die Stelle ganz-in Ueber-
einstimmung mit unserer Deutung der in Rede stehenden Le-
gende aufgefasst, indem er bemerkt ,vishvadco vividha gati yu-
ktasya meghasya sambindhind = der durch das fest sich Zu-
sammenziehen allenthalben den Gang sperrenden Wolke“1). Dem-
nach haben wir auch bei dem jitam = dem Sohn, welchen die
Agvins vernichten, etwa an Vritra-Ahi oder sonst cinen anderen
Diamon zu denken. Sayana erklirt das ahatam durch das Cau-
sativam des Verbums yam agamayatum, kommen lassen, be-
fordern, mit dem Zusatz vrishtim kritavantdv = indem sie
Regen verschaffen. Somit wire das Wesen, welches sie ver-
nichten, das sich im Regen Auflosende, also Vritra-Ahi. Wenn
es nun hier heisst, dass die Ag¢vins den Sohn der schwarzen
Gewitterwolke vernichten oder in Regen auflosen, so kdnnen
wir unter dem Wort adreh, durch dessen Gipfel oder Spitze die
Agvins, wie es heisst, den Jahusha auf ihrem siegreichen
Wagen fihren, in keinem Fall ,Berge“ verstehen, sondern
» Wolke¢. Auch Siyana gibt es in derselben Stelle durch das
megha wieder. Es lisst sich also im Anschluss an vorstehende
Erorterung mit Bestimmtheit behaupten, dass Jahusha eine
Bezeichnung fiir den Helios, oder dass das mit seinem Namen
verkniipfte Bild auf diesen zurfickzufiihren ist.

Auf derselben Vorstellung beruht auch die von den Agvins
vollzogene Rettung des Rebha aus der Wassern. Benfey
(Orient und Occident III. S. 148, Anm. 1192) hat diese Le-
gende mit dem Unter- und Aufgang der Sonne in Verbindung
gebracht und dies durch folgende nach ihrem Wortlaut citirte

1) Ein dem sich Zusammenrollen der Schlange entnommenes Bild, welehes
hier auf die Wolken iibortragen ist.

Google



- 174 -

Erklirung zu begriinden gesucht: ,Dieser, sowie der folgende
und der 8. Vers verherrlichen die Agvins als diejenigen, welche
die von ihrem Tagewerke ermiidete oder iiberhaupt herabgesunkene,
untergegangene Sonne wieder zum Aufgehen brachten. . . Die
Anschauung beruht wohl auf ihrer Auffassung als Morgen- und
Abendstern.* Aber abgesehen davon, dass gegen eine solche
Deutung schon das neun Tage und zehn Nichte lang dauernde
Verweilen des Rebha in seiner Gefangenschaft spricht, ist auch
uns wenigstens ein solches Bild, in welchem der Unter- und
Aufgang der Sonne durch die Einsperrung im Wasser versinn-
licht werden soll, bis jetzt noch nicht begegnet. Wir wissen
vielmehr, dass das ap auch die Wolkengewisser bezeichnet, wo-
her die dpas divyds; und da wir ferner als Ergebniss unserer
bisherigen Untersuchung die Ueberzeugung gewonnen haben, dass
alle diese Scenen urspriinglich am Himmel spielten, so diirfen
wir ein Gleiches auch in Betreff unserer Legende annehmen,
dass nimlich Rebha in den Wolkengewsssern von den bdsen
Geistern, es mdgen dies vielleicht nach Sfyana’s Annahme die
Asuréis gewesen sein, eingesperrt wurde, woraus ihn dann die
Agvins befreiten.

Was die Anzahl der Néichte und Tage betrifft, wihrend
welcher Rebhas in den Gewissern festgehalten war, so sind
wir nicht in der Lage bestimmen zu konnen, ob dieselben in
gewisse Jahreszeiten zu verlegen sind. Benfey (ibi. S. 164)
hat bei der Uebersetzung des 12. Verses des Hymnus 117, (1)
diese Zahl mit der Zeit des Wintersolstitiums in Beziehung ge-
bracht. Doch lisst sich diese Annahme eben so wenig recht-
fertigen, als die andere desselben Gelehrten auf Seite 159 bei
der Erklirung des 4. Verses des Hymnus 116, wonach die drei
Tage, wihrend welcher die A¢vins den Bhujyu auf ihrem Wagen
aus dem Meer retteten, die drei Schritte des Vishnu bedeuten.
Meiner Ansicht nach dirfte vielleicht diese Anzahl der Tage
und Nichte buchstiblich zu deuten und hiebei an eine lange
Dauer des Sturmes von 9 Tagen und 10 Nichten, wihrend dessen
die Sonne verfinstert war, zu denken sein.

Nunmehr aber erhebt sich die Frage, wann diese Auffass-
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ung von den Agvins sich gebildet hat, ob vor eder nach der
-Trennung der indogermanischen Volker? Dies ldsst sich erst
nach Besprechung der hieher gehorigen Vorstellungen auch der
tbrigen arischen Volker entscheiden.

Wir-diirfen es wohl als erwiesen betrachten, dass die Agvins
oder die divo napaté keine anderen Gottheiten als die griechischen
deFog-xovgoe sind. Wie jene auf dem indischen, so fahren letztere
auf dem griechischen und italienischen Meere gedankenschnell her-
um, um ihre Schitzlinge vor dem gewaltigen Sturme zu bergen.

Die classische Philologie, welche .allerdings nicht voraus-
sehen konnte, dass die vergleichende Mythologie, die einzig
trene Fihrerin zu der Gotterwelt des Alterthums, wie die ver-
gleichende Sprachforschung diejenige zur Kenntniss der ver-
wandten Sprachen, uns das seit unvordenklichen Zeiten Geschehene
wie im Panorama zeigen werde, hat deswegen auch auf dem
Gebiet der mythologischen Forschung die kiihnsten und wider-
sinnigsten Hypothesen und Combinationen an’s Licht gefordert,
anscheinend sich widersprechende Ziige auf die ldcherlichste Weise
mit einander in Einklang zu bringen gesucht und wenn auch
dieses Mittel nicht wirken wollte, so half sie sich mit der Zauber-
formel ,,erst spiiter hereingekommen* und glaubte so dem Ge-
heimniss plotzlich auf die Spur gekommen zu sein. Indem die
Vertreter dieser Disciplin von Homer, den sie als die #lteste
und lauterste Quelle fiir die griechische Mythologie ansahen,
ausgingen, mussten sie folgerichtig Alles, was sie bei ihm nicht
vorfanden, als nen und von den benachbarten Nationen entlehnt
verdammen —, ein Urtheilsverfahren, welches mich lebhaft an
das des Chalifen Omar, als es sich um die alexandrinische
Bibliothek handelte, erinnert. Daher sagt auch Nitzsch in seinen
Anmerkungen zur Od. von unseren Gottheiten (3. Bd. S. 345
v. 298—304): ,Indem wir die Tyndariden bei den Spartanern,
nach deren Sage sie am Argonautenzuge theilgenommen hatten
(Herod. IV, 145), als die gottlichen Horts der Doppelkdnige
finden (id. V, 75), mit denen ihre Bilder in den Krieg ziehen,
und dieselben in allen altesten Zeugnissen, d. h. hier bei Homer
und in den Kyprien, lediglich als Reisige erscheinen, steht
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die Sache fiir uns jedenfalls so, dass wir die Vorstellung von
ihnen als Retter im Mecressturme fir spiter halten
miissen. Sie sind dies nach allen Anzeichen erst
geworden, nachdem man das Gestirn und weiter
jenes Elmsfeuer auf den Masten nach ihnen benannt
hatte. Welcker (griech. Gotterlehre 2, 429 ff.) geht auch,
wie es scheint, von dieser Anschauung aus, wenn er meint, dass
die Dioskuren erst zu Schutzgottheiten im Sturme wurden,
nachdem sie mit den samothrakischen Gottern, dem Kabiren-
paar —, er weiss nicht, seit welcher Zeit — identificirt worden
waren, und wenn er, worin ihm auch Preller folgt (a. a. O.
2, 105), behauptet, dass die Dioskuren bei der Rettung der
Schiffer in dem elektrischen Feuer erscheinen, welches, nach-
dem Sanct Elmo ihre Stelle in dem Volksglauben eingenommen
hatte, St. Elmsfeuer genannt worden, . . . oder ,,welches im
Dunkel der Nacht oder des Ungewitters auf den Speeren der
Soldaten und an den Segelstangen und anderen Spitzen der
Schiffe sich zu zeigen pflegt‘. Die vergleichende Mythologie
belehrt uns jedoch, dass eben so gut wie Homer, auch die
nachhomerischen Schriftsteller, ja sogar die bis auf den heutigen
Tag unter dem griechischen Volke fortlebende Tradition oft von
entscheidender Wichtigkeit sind, und dass alle bisherigen Erklir-
ungen iber die Erscheinung unserer Gottheiten im Sturme nicht
"die geringste Wahrscheinlichkeit fir sich beanspruchen konnen,
sondern als nutzloser Ballast iiber Bord geworfen werden missen.

Die divo napitd oder die d¢Fog-xovgor hatten schon geraume
Zeit vor der Entstehung der homerischen Gedichte, als noch die
indogermanischen Volker eine Familie unter dem Namen Arier,
bildeten, diese Function, wie wir oben sahen, tbernommen
und ist ihre Erscheinung im Sturme durchaus nicht durch das
St. Elmsfeuer etc., sondern aus der schon besprochenen Vor-
stellung, welche der Naturmensch vom Sturm wie von der
Finsterniss hegte, zu erkléiren.

Merkwiirdiger Weise hat sich der Begriff iber ihre Er-
scheinung in einem gewaltigen Sturme und die von ihnen voll-
zogene Rettung der Menschen in dem Moment der dussersten
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einigen griechischen Dichtern so treu nach der alten

Anschauung erbalten, wie selbst in den vedischen Liedern nicht.

Als Beweis
sowie eine
V. 16—17.

dessen mag der 33. treffliche homerische Hymnus,
Schilderung des Theokrit gelten.
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In anschaulichster Weise wird uns bier das Bild eines ge-
waltigen Sturmes, wobei alle Elemente entfesselt zu sein scheinen,
vorgefilhrt. Himmel und Erde sind in Finsterniss gehiillt; die
aufgeregten Wogen schnellen das Schiff bald hoch empor, bald
drohen sie es in der Tiefe zu vergraben!) und dann erst in der
fussersten Gefahr, wenn auch der Schiffer selbst verzagt und
jeden Augenblick von der See verschlungen zu werden firchtet,
erscheinen die Dioskuren als Retter. Wie ist hier das Erscheinen
der Gottheiten durch das Elmsfeuer zu erkliren?)? Bedarf es
wohl noch eines besonderen Beweises, dass die Vorstellung der
Epiphanie der Gottheiten in einem solchen Moment durch etwas
~ganz anderes als das Elmsfeuer hervorgerufen sein muss? Wie
im Rigveda die Menschen und selbst die Gottheiten sich wahrend
der Nacht in einer bedringten Lage fihlten, jeden Augenblick
firchteten, dass ihre Todesstunde gekommen sei und dann in
der gefahrvollsten Situation, als der Kampf zwischen den Machten
des Lichtes und der Finsterniss entschieden ward, d. h. beim
Vorbeigehen der Finsterniss die divo napatd zu Hilfe riefen,
go auch Bhujyu und in unserer Schilderung die Schiffer beim
Sturme. Bhujyn wird, wie es dort heisst, von dem Tugra,
dem schrecklichen Sturm, in’s Wolkenwasser oder, nach .einer
gpiteren Version, in's Meer gestiirzt und fleht in dieser Todes-
noth die divo napitd um Beistand an; darauf erscheinen diese
mit ihren fliegenden rothlichen Pferden an dem gefligelten Ge-
spann und retten den Bedringten aus dem Schoose der Wasser-
fluth und fihren ihn-durch die unstaubigen Regionen. Dieselben
Gedanken finden wir auch hier. Wenn das Fahrzeug in Falge
des schrecklichen Sturmes zu sinken drohte, so stieg der Schiffer
auf die Hohe des Steuers und betete dort unter Darbringung
eines Opfers von weissen Limmern zu den Dioskuren oder man

1) Hier baben wir dasselbe Bild des Sturmes wie in der homerischen
Schilderung Ody. 5, 291—294 und 9, 97.

?) Preller (a. a. 0. 2. Bd."S 105) treibt es mit scinem Elmsfeuer
so weit, dass er die doréges, welche die Alten irrig fiir die Dioskuren
erklirten, in solche Flammen wieder zu finden glaubt.
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rief sie mit frommer Gesinnung an?), worauf sie platzlich sich
zeigten mit rothlichen Fligeln daherschiessend (d. i. das roth-
liche Licht, welches den Uebergang von einem finsteren Sturm
zum hellen und friedlichen Tag bildet) oder auf ibrem. von
Pferden gezogenen Wagen.durch die Luft eilend?); sofort
schweigen die Stirme und Alles fiihlt sich dem Dasein wieder
gegeben. Auch ihre Schwester Helena retten die Dioskuren
und begleiten sie nach Hause, indem sie auf Rossen iiber das
Meer reiten3). Sie fahren auch durch die Luft, wenn sie zum
sikelischen Meere gehen, um den Frommen Erlosung aus der
quilenden Drangsal zu schaffen 4).

') Isocr. Encom. Hel. p. 244. “R¢9 Aowuévove vno rdv év v
Saddaoy xewwdvvsvovrwy ouilewy, oltves &v avrovs “evosfis Enixadéowrra,

2) Eur. Hel. 1495 uddocré no8 innscoy dpua dv al$épos lucvor
aaides Tvvdagidae.

8) Eur. Hel. 1663—65 ndsi fvv ndosc 0@’ nvevue d” sfet oi'peov,

owriipe d° fjusis 60 xedeyritw d‘mlw, :
névroy nngmnevovw 7'6[4!//0[467 narqar.

4) Eur. Elekt. 1847—13538 va d’Eni néveor Zixedov onovdj

awoorrs vEav me@oas Evdlovs,
dwc & ai&egt’a; atsixows nAaxos
IOLS' FEV pvaaeots‘ OUX 5”«?7)’0’.‘87
olow o’ §atov xei 16 dixaiov
@idoy Ev. feory, Tovrovs yalendy .
ExAvovres udySwy agloue.

Nach der Ueberlieferung halfen sie nicht blos den Frommen und
Gliubigen aus jeder Noth, sondern stiegen auch zur Erde nieder, gingen’
von Ort zu Ort und statteten dabei ihren Verehrern Besuche ab. Letatere
bereiteten sich daher mit Opfer und Gebet auf ihren Empfang wiirdig vor
und feierten durch heitere Schmiuse ihre vermeintliche Gegenwart oder
auch wohl ihre sichtbare Epiphanie (siche die Belegstelle bei Preller a.a. 0.
2. Bd. 8. 99 ff). Auffallend ist, dass wir die niémlichen Gebriuche auch
in den vedischen Liedern finden, indem man hier den Agvins gekochte
Speisen darbringt, oder sie zu Gelagen einladet.

R. V. 4, 44, 2 yuvor vapur abhi prikshah sacante.

Die Speisen wenden sich zu euren Korpern.

7, 67, 7 esha sya v&m pirvagatveva sakhye nidhir hito madhvi rato
asme | ahelatd manasd yAtam arvig agnanta havyam ménushishu vikshu ||

Google



— 180 —

Die gleiche Rolle miissen diese Gottheiten auch bei den Kelten
gespielt haben, zumal uns Timdus bei Diodor berichtet, dass bei
ihnen schon von.Alters her eine Ueberlieferung bestehe, wonach
die Dioskuren aus dem Meere erscheinen (siehe oben Seite 52).

Nach dieser, wie ich glaube, geniigenden Besprechung der
bei unserem Mythus in Frage kommenden Einzelheiten mdchte
és nicht mehr zweifelhaft sein, dass unsere Gottheiten diese
Eigenschaft schon vor der Periode der Trennung der mdoger—
manischen Volkerschaften angenommen hatten.

‘Den Anlass zur Entstehung dieser Vorstellung dagegen
baben wir in der Furcht und dem Schrecken vor dem Sturm gu
suchen, welchen sich, wie schon mehrfach angedeutet, der Ur-
mensch als ein schreckliches Wesen, als ein Ungeheuer in ver-
schiedenen Gestalten, bald in der von Dimonen, Schlangen oder

Diese von uns aufgetragenen Getriinke, o nach Siissigkeit Begehrende,
sind-eush verlichen wie dem zu uns gekommenen Freund; kommet hieher
zu uns mit nicht unwilligem Sinne, die Speise unter den menschlichen
Wesen in Empfang nohmend.

b, 78, 8 yat samudriti parshathah pakvdh priksho bharanta vam ||

Wenn ihr itber die Fluth hiniiberfahrt, werden die gekochten Speisen
euch herbeigebracht. .

4, 43, 5 vim priksho bhurajanta pakvah |.

Die gekochten Speisen werden euch dargebracht*).

10, 61, 4 vitam me yajnam & gatam me annam.

Nehmet. (0o Agvins), mein Opfer gern an, und kommet Zu meinen
Speisen herbei.

A. V. 7,73 1 vayam hi vim pirndamaéso agvind havimahe sadhmm-
deshu kiravah ||.

Denn wir rufen euch, o viele Hiuser besitzende Agvins, zum Schmause
herbei.

*) Das Wort bhurajanta ist im P. W. durch ,sprudeln, brodeln“ erklirt, und von
Grassmann mit dem griechischen Verbum (p(n;y-w in Verbindung gebracht und ibm
die Bedeutung ,,sieden, dampfen‘ gegeben worden. Da aber eine solche gar micht in den
Zusammenhang passt, 0 wiire es eigentlich zur Sicherstellung unseres Wortes nothwendig
alle Parallelstellen, welche im Rigveda oder sonstwo vork , bachzuschlagen. Der
vorausgehende Vers jedoch, in welchem die nimlichen Worte sich wiederholt finden, diirfte
geeignet sein, das Dunkel unserer Stelle aufzuhellen. Nach dem aus diesem Parallelismus
gezogenen Schluss miissen wir wnser bhurajanta als eine dialektische Abwelchung des
bharanta von bhur betrachten. : .
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it ‘der eines Drachen, bald in der -eines Ebers, einer Eule, eines
Geiers, eines Hundes etc. dachte. = °

7, 104, 22 ultkayitum ¢ugulikayatum yahi gvayatum uta
kokayatum |- suparnayatum uta gndhrayﬁtum dnshadeva pra
mrind raksha indra ||. :

Vernichte, o Indra, dén bosen Diamon entweder in der Ge-
stalt der (grossen) Eule, oder in der der (kleinen) Eulel), i
der des Hundes, in der des Kuku, in der des Adlers, und'iti
der des Geiers; zermalme, o Indra, den Rakshas (mit dem
Donnerkeil), wie mit einem Stein.
~ Daher ruft auch der Rischi die A(;vms in 1, 182 4 an,
die den Verehrern ringsum anbellenden Hunde:zu vernichten
(jambhayatam abhito riyatah g¢uno), — eine ‘Auffassung von
dem Sturme, der wir auch in der griechischen Mythologie be-
gegnen, wenn es von Typhon heisst ,- dass er wie ein Hund
belle (¥Adoze 0’ ad oxviaxeosey Zotxdra, \9'avyat axoboas; snehe
oben).

Wie nun das Kind der Natur des Glaubens lebte, dass die-
Finsterniss in der Gestalt eines Wolfes oder eines Ungeheuers
gleich dem Tode seine Aurora am Abend verschlinge, oder ihm
seinen treuesten Tagesgefihrten, den Helios, am Abend raube,
blende und mit dem Tode bedrohe, welcher Vorstellung nach
einer fritheren Erorterung mehrere Legenden ihre Entstehung
verdankten, so musste -es auch hier, wo die gleichen Ungeheuer
wieder: am Horizont erscheinén, fiir sich und seinen Helios be-
sorgt sein, indem dieselben ja den Letzteren in ihrem Schoosse
wie in einem Gefiingniss verbergen, blenden, das Dunkel tber
die’ Erde ‘ausbreiten und Alles gleich Rudras mit ihren giftigen
Pfeilen zu vernichten streben.. Daher rief es, gleichwie in der
Nacht voller Todesangst, dieselben Retter, welche ihm in der
Frihe aus dem Bedrdngniss der Finsterniss geholfen, wieder an,
es und seinen Freund aus den Krallen dleses Ungeheuers zu be-

" 1) Nach Saya,na gibt es zweierlei Eulon, dle grosse und die klome
(ulika dvividhah | brihad uldka alp ulGkag); mit dem ulikayatum ‘wird
die brihad ultka — die grosse Eule und gugulikayatum die alpa ulikah
die kleine Eule bezeichnot.
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freien und unversehrt in's Dasein zurtickzufiihren — eine Vor-
stellung, welche auf die namliche Urquelle zurickleitet, aus
welcher auch alle anderen oben behandelten Eigenschaften
hervorgegangen sind. Dieser Gedanke tritt, wie wir-bei der
Behandlung der vorigen Legenden sahen, tiberall als bestim-
mendes Motiv in den Vordergrund, oder besser, er-selbst
ist es, welcher die Grundlage derselben abgegeben hat. Des-
halb wurden auch die A¢vins als Sohne des Meeres angerufen 1)
und ihr Wagen von einem Seethicre gezogen?). Erst nachdem
diese 1dee im Dunkel der grauen Vorzeit verschwunden und
jede Spur derselben in dem Gedichtniss der Nachkommenschaft
erloschen war, verliessen auch die Ag¢vins oder die Dioskuren
ihren himmlischen Thron und verlegten ihren Wirkungskreis
auf das irdische Meer und die Erde iberhaupt, wo sie fortan
nur noch als Retter der Menschen von dem Sturme auftraten,
und allméahlich zu Halbgdtter, Helden und in Folge dessen auch
zu sterbliche Menschen herabsanken. So finden wir denn so-
wohl sie bei den &ltesten indischen Commentatoren und noch
weiter hinauf bis zur brahmanischen Literatur, als auch die
Dioskuren ' in dem #ltesten Denkmal hellenischen Geistes, dem
homerlschen Epos. ;

Wiewohl wir uns der Schwierigkeiten unserer Aufgabe jeden
Augenblick vollig bewusst waren, so glauben wir doch jetzt, am
Ziele angekommen, di¢selbe — man verzeihe uns diese An-
maassung — geldst und unser Gotterpaar im arischen Pantheon
wieder in die alte Wiirde eingesetzt zu haben und hoffen, wenn
Zeit uud Umstinde es gestatten, auch noch den viel verwickel-
teren, aber fir das Verstindniss der arischen Mythologie dber-
haupt so lehrreichen Mythus ihrer Schwester Ushas behandeln
zu kénnen. —

) 1, 46, 1 sindhumitara — die das See Mutter habende.

?) 1, 116, 18 cingubharas bedeutet nach Siyana graha — ein in
Fliissen, Seen und im Meere lebendes Raubthier, besser aber Meerschwein;
siehe auch 1, 80, 8, wo es heisst, dass ihr Wagen ins Meer geht.
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Abendstern 24, 63, 118,

Abend-Zwielicht 55, 62, 69, 72 —74.

adri 71,

adytitye 29, 1.

Aegis XXI f.

Aeolos 140.

Aeson 95.

Agni XXIV, XXVI, XXVII, 7, 8.

Ahi XVI, XXVI, 77.

alf XXIII.

Aleis 52.

Alkmene 89

Amphion 48.

Antaka 88

Aphariden 48, 108.

Aphidnae 108.

Apollo XXV, XXVII, 67, 68 f, 70,
72, 78, 89, 98, 122, 141.

Areion 58.

Argo 98,

Arkesidas, Konig von Kyrene 110.

arpas 161; 167.

*Aovoxduns 80,

Agvind yavind 48, 45.

Agvina-castra 41 f,

dtar 145.

athar 145.

Atharvan 142, 144, 145,

atharvyam 100, 1.

Athene XIX, XXVI, XXVII, 124 f,
126, 140, 145, 147.

Atri 84 -87, 94,

Aurora 61, 63, 181,

aviavagitdm 16.

Baldr 52.

Baltram 52,

Baum 90.

Beddsgogivens XXIII, XXVIH,149,2.

Bhrigu 144.

Bhujyu 158—161, 167—169, 174,

bhurajanta 180.

Bienen 128, 161.

Brunnen 131, 161,
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egister.

Chrysaor 149, 150.

zovoov (emend. yovooiv) dépas 122.

yevady Sépos (emend. ypvaoiy Jé-
eos) 98, 122,

Cyavina 93 —95, 115,

Dadhyaiic 142 — 146,

dd vy, dapyvy 98, 2.

Dasyu 105, 106,

Demeter 58, 124, 126.

déoua 187, .

déonocve 58,

dhamanto vinam XV, 1.

dharim 88, 1, 91,

dharunam 162, 1,

Dirgha¢ravas 129.

Divodasa 105,

Domitius Ahenobarbus 111,

driti 187, 188.

Dyaus XVI, XXVIII, 70, 74, 77.

XEber, der erymanthische 1567, 1.

Eileithyia 89.

"EAdscpe 49.

Eouacor, Eounveds, Spunvevw 67, 1

’Eouiis oder ‘Eguslas 67. _

Esel 74, 108.

“Eenegos 118,

Eule der Athena XXIII,
XXVII, 181.

Finsterniss 55, 56, 61 ff, 74, 75,
81, 86, 89, 91, 112, 155, 178,

fshaonibhya 46.

Fiillhorn als Symbol der Dioskuren
119, 154,

Giharma, ghransa 87.

Ghosha 93, 115.

TAevxanis XXVII.

yAavosw XXVII

Gorgo XXI1I, XXV, 149, 4.

Fogyogévos XX f, XXVL

Fogyanes XX, XXVIL

Gotama XI1II f.

Hekate XXIV.

| Helena 46, 47, 108, 179.

XXV,




Herakles 89, 157, 1.
Hermeias 67, 70, 75,
leanyahdsta 121 f.
Huf 148.

Hund XX1V, 181. Hundeopfer XX1V.

Jason 95, 98, 122,
Idas 48, 49

Idvic 112, 2.

iheha 15f.

‘Innie 147,

Jahusha 169, 171-173
janiman 38, 2 -

Xakuba 20, 1}
Kali 94, 115. )
Kamadyt 115 f.
Kanva 82, 83,
kératarat 152,
Ka(wsm; 80.
xar-aeyic XXIII,
Kepedrye 80,
Khela 100.
kogo 129. -} .
kshetrat 89.
kshonasya 83, 1. -
Kuh 6775, 91 f, 103, 123,
Kyklops 81,
X.ada 58, 1.
Aienépoae 108 f, 150, 2.
Leda 51, 58, 83.
Leto 89,
Agvxy, devxn 100, 1,
Leukippiden 48, 49 50.
Leukippos 49, m ‘
Avyxsvs 48, 19;
Advxnysvic 79,
Avxeos 79,
Avxoxtdvos 8.

Avg 79
M ac-ellum 19, :
pay pey-ouat etc 19 1.
Maycwr 19, 1, 114,
mac-t-are 19.
madhu 128, 150, 139, 148.
makhasya 18 f,
Mandhatar 110,
Manu 64.
Marsyas 141 f.
Marut X1 f. )
Matarigvan 9, 10, 143 f, 145.
Medea 95, 97, 112, 2.

édoune 97.
!I‘Msh:mu 128, .
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Michael, Erzengel XXVIII

Minos 64.

Morgenstern 53,

WNNamuei 103, 1

Nionhaithya 45.

ni ... ¢ithire dhitam anthah 169, 1.

'nrltu 38.

vuxios orwnqrie 73,

Od)sseus 140 f.
Soudw 67,

A o4

‘ 09wyln 76, 1. 7 oo

dervg 76, 1. o
Piajas 151, 1, .

" Maddec XX,

Pani 70, 74, 75, 77, 155, .

Parjama 129 ld7f 139, N

Payra 1563 f. . ’

Pedu 102, 108.

Pegasos 149 f, 151, 1, quyao'a; 102,
nryados innos 152

aryvvue 151, 1,

Peitsche 132 f, 134, 138,

Perchta \XIV

Perseus XXVII, 75, 90 149, Ha(mev;’
150, 2.

népSw 150, 2,

Pflug 124, 126, .

puguaxis 112, 2,

Poifin 49,

Phormio 113, 118,

Pidzu Pennu 1538, 1.

" odwdsigios 114,

Holuveos 80, .
Poseidon 58. )
prikshdso 30, 2, 185, 2.
Prithi 122,
Prithugravas 105,
Hgam'law; 78.
Ilpp&mgam; 73.
Puromitra“ 115 f,
Rakshohanid 74, 104, 105.
rasam 130, 1. -
Rebha 170 173, 174. .
Remus 52, 82,
Rhadamanthys 64.

Rijragva 79, 80, 83.
Rmderheerde 48, 50.
rigyadad 87, 2.

Romulus 52 82,

" Rudra XX1V, 156.' B

rudri 139,
rudravartarni 189, -
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Samudra 161, 164, 166, 167,

* Saptavadhri 88, 90.

sar H, b7, 67.

saradbhyas 128.

Sarami 60, 65, 67, 70, 71, 72,

Sarameyas 60, 65, 67, 70, 72,

Sarany@ 57, 4 f, 58, 62, 70, 73.

saranyG nakti 57,4 f, 58, 62, 73,

Sarasyati 162 f, 164, 165,

satpati 108.

Schlange als Symbol der Dioskuren
113 £, 118, 119,

Silenen 142.

Simonides, Dichter 112,

Sintram 52. ’

Sukanya 94, 95, 115,

sumakhasya 16 £, 19,

sura 148,

Strya 85, 116,

Strya 36—40, 49—50, 54.

Svarbhénu 85. -

Cabdam kurvanti 10, I,

Cambara 105, 109.

Cara 181 f.

Catam kumbhan 163,

Cayu 91—92,

Cyava 95, 1, 101,

"Tamobhago hi madhyamo jyotirbhé-
gah adityah (Nir, 2) 2527,

Tamohana 74, 104, 103,

rep (&-rag-ov) 55, 1.

rdégp-g-os 65, 1.

tapushas 55, 1.

tejas 83, 1.

So7 »ig b7,

@ogpaios 80.

Bopdrns 80.

@dorat 80.

Thraétaona XVIII, 75.

Tithon 95.

Todyeos 80.

Trikshi 110,

Triptolemos 124 f, 127,

Trigoka 104, 1.

Trita XVIL, XXVII, 157.

Tocroyéveia XIX,

Tolrwy XVIIL.

Tugra 158 —160, 168,

Tvashtar 146,

Tyllos 125, 127,

Tyndareos 51,

Wda-megha 167, 169, -

Uranos 122, 164.

rjani 38, 4, 168,

Vadhrimati 131,

Vala XXVI, 155, 157,

Vali 52.

Vandana 87, 94.

vani 36, 1.

vag 16,

vavasand 11,

Vimada 115 f,

Vishnapi 88,

Vishvae 172 f.

Vigpala 100, 112, 118,

Vigvaka 88,

Vivasvat 4 —18, 54, 62, vivagvat 5 f,
b4, 1, 60.

Vliess 97—98.

vrage 77, 126,

vrika 77, 128, 126.

Vritra XXVI, 97, 149, 155, 157,
Vritra-han XXI, vritra-hantamé
105.

‘Wachtel 75, 76,

Wind 72.

Wodan (Odin) XXVIII, 75.

Waolfin 52, 79 -82.

Wolf XXV, XXVII, 76—179, 82,
124, 181,

Yajamana 5, 8, 12, 187, 1.

Yama 9, 58, 63, 64, 70, 72.

yamasi 56,

Yami 58f.

yaonibya 44,

Yima 64, 65, 1.

Yosha 116 f.

Zethos 43.

Zevs Aenégatos 109,
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