EINLEITUNG.

\‘ dhrend die in den beiden ersign Binden dieses Werkes iiber-
setzlen Schrilten vorzugsweise zum Studium fiiv- die Priester und
zum offentlichen Vorlesen bestimmt sind, dienen die Texte des soge-
nannten Rhorda-Avesta, d. i. des kleinen Avesta, iiberwiegend zur
Privatandacht. Aus diesem Grande finden wir hier Schriftdenkmale
aus verschiedenen Zeilen und von verschiedenem Werthe zusammen-
gestellt. Die Gebete sind zum Theil in verhéltnissmi

sig junger Zeit
und 1n neueren Sprachen abgefasst, dies sind jedoch nur solche von
denen man es fiir winschenswerth oder néthig erachtete, dass auch
die Laien den Sinn des Gelesenen verstehen sollten. Bei weitem der
grossere Theil ist in derselben Sprache geschrieben in welcher auch
die andern rituellen Werke verfasst sind und mit gutem Grunde,
denn man hielt die Sprache keineswegs fiir gleichgiillig. Die Sprache
in der Abura-Mazda sein Geselz dem Zarathusira verkiinde! halle,
ist die Sprache des Himmels und wenn auch die Menschen des bes-
sern Verstindnisses wegen diese himmlischen Worte in ihre Sprache
iibersetzen diirfen, so kinnen doch die Gebete nur in dieser Sprache
an den Himmel gerichtet werden. Nur in dieser Sprache erfiillen sie
ihren Zweck vollstindig und dienen dem Menschen als geistige Wal-
fen vor denen die unsichtbaren Geisler des Agrd-mainyus ebenso
entlanfen wie wehrlose Menschen vor den geziickien Waffen der
Soldaten. Nur diesem Glauben haben wir es wahrscheinlich zu dan-
ken, dass uns die Urtexte der heiligen Schriften der Parsen iiberhaupt
erhalten geblieben sind.

Eine grosse Anzahl der Gebele, die in verschiedenen Zeiten und
Lagen an die Genien des Himmels gerichtet werden sollen, bestehen
nur aus abgerissenen Stellen der uns schon bekannten Religionshii-
cher, wie man sie gerade fiir den Zustand um den es sich handelte
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fiic passend erachtete. Wieder andere, aber die Minderzahl, findet
sich zwar in den uns bekannten Biichern nicht vor, es magen dies
aber Fragmente aus andern dhnlichen Religionshiichern sein die im
Laufe der Zeit verloren gegangen sind. Den Haupttheil des Khorda-
Avesta aber bilden die sogenannlen Yasts oder Yests, d. h. Anrafun-
gen. Sie sind simmtlich in althakirischer Sprache abgefasst und wer-
den darum von den Laien wenig gelesen, die gewdhnlichen Khorda-
Avestas der Parsen enthalten daher meistens nur einige wenige kiir-
zere derselben. Fiir uns dagegen ist gerade diese Classe von Schrif-
ten vom héchsten Werthe, denn da diese Anrufungen dazu beslimmt
sind den Preis jedes Einzelnen unter den Genien auszusprechen, so
geben sie uns auch eine viel deutlichere Einsicht in das Wesen der-
selben als die karzen und meist nur gelegentlichen Aeusserungen der
iibrigen heiligen Schriften. Fiir die Gétterlehre der Parsen sind sie
daher die Hauptquelle. Wie wir aber eine Einsicht in die Vorstel-
lungen der Parsen von der irdischen und iiberirdischen Welt haupt-
siichlich ihnen verdanken, so wird es auch wiederum, zum bessern
Verstindnisse derselben, nithig sein, die leitenden Grundgedanken
dieser Anschauungen hier korz zusammenzustellen. Eine ersché-
pfende Darstellung des Religionssystems wiire hier natiirlich nicht
am Platze und soll auch nicht gegeben werden.

ERSTES CAPITEL.

Die altéranische Religion ist sich des Gegensatzes zwischen der
diesseitigen und der jenseiligen, der irdischen und iiberirdischen Wel
vollkommen bewusst und hat ihn auf das Iilarsle ausgesprochen. In
den Reilinschriften (cf. 0, 2. 3. NR. a, 1. 2. D. 1. 2. u. 5. f.) wie
im Avesta (z. B. Yt. 13, 2) wird jener Himmel dieser Erde ent-
gegengeselzt, im Avesta auch die himmlische Sehopfung der irdischen
(cf. Vsp. II, 5. 7). Die neuern Uebersetzer verstirken den Gegen-
satz noch dadurch dass sie mainyava, himmlisch, durch unsichtbar
ibersetzen. Bei dieser mehr localen Anschauung wird der sonst
stiindige Gegensatz zwischen gut und bose nicht geltend gemacht,
die ganze Welt zerfillt in zwei Theile, eine geistige, unsichthare und
eine materielle, bekérperte (daher agtval aghus, die bekdrperte Welt).




Erstes Capitel. I

Aus diesem Grunde ist auch in den Schriften des Avesta nur von zwei
Welten die Rede, der korperlichen und geistigen (manahyo) (ef. Ye.
XXVIIIL, 2 ; XXXVIII, 9; XLI,8; LVI, 10. 5u.s. w.), ebenso wie im
Schihnime?). Die jenseitige Welt, heisst auch parihu oder par6-a¢na
aghus (cf. zu Ye. XLV, 19), d. i. die nicht nahe, also derselbe Ge-

gensalz wie zwischen 5 =3 und LaoJt bei den Muhammedanern. Auf
die Frage wann jene ;;i:isligc Welt geschaffen worden sei und von
wem geben die Schriften der Parsen genaue Auskunft. Sie wurde
geschaffen am Beginne der zwélftausendjibrigen Wellperiode welche
mit dem jiingsten Gerichte zu Ende geht und die wir unten noch
niher kennen lernen. Ihr alleiniger Schopfer und Herr ist Ahura-
Mazda (vgl. das erste Capitel des Bundehesh), von welchem wir
nun nither zu sprechen haben werden.

Unter allen géttlichen Wesen der Erinier steht Ahura -Mazda
unzweifelhaft oben an und seine Personlichkeit ist uns sehr gut ver-
biirgt. Sein Name findet sich in den Reilinschriften und wird dort
Auramazdid geschrieben und zumeist als ein einziges Wort behan-
delt, an einer Stelle jedoch (C, 10) findel sich der Genitiv aurahy4
mazdaha, also beide Elemente noch geschieden. Im Altbaktrischen da-
gegen ist die Form ahurd mazdio die gewdhnliche und jedes der bei-
den Waorter wird gesondert declinirt. Es ist aber darum nicht durch-
aus nothwendig dass die beiden Worte ahura-mazda zusammenstehen,
jedes der beiden gesondert bezeichnet schon die hiochste Gottheit. So
finden wir ahura allein in dem Worte ahura-tkaesha, den Vorschrif-
ten des Ahura zugethan, und auch sonst z. B. Y¢. XXIX, 5. Ebenso
steht auch mazda allein z. B. Ye. I, 33; XIII, 19; L, 7 und sonst.
In den Géthas findet man, wahrscheinlich aus metrischen Griinden, die
Umsetzung mazda ahura, doch auch in den prosaischen Stiicken des
Yacna-Haplaghaiti findet sie sich. Gf. Ye, XXXVI, 7. XXXVII, 14.
XLI, 3. u. s. w.?).

1) Cf. Schithname p. 123. Macan.
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2) Obwol die Ausdriicke mazda und ahura in den Texten allein gebraucht
werden, ohne dass ich einen Unterschied hiitte entdecken kinnen, so werden
doch die Beiwirter mazdadhita und ahuradhita, von Mazda oder von Ahura
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Gewdhnlich gehen in den verschiedenen Sprachen die Gétterna-
men und die Eigennamen iiberhaupt in eine ziemlich ferne Zeit zu-
riick , sie haben keinen Sinn fir sich ausser zur Bezeichnung des
bestimmten Individuums und ihre Etymologie ist meist dunkel. An-
ders ist dies im Parsismus, wir werden finden dass die meisten Got-
ternamen ihrer Etymologie nach vollkommen durchsichtig sind und
dass sie meistens noch als nomina appellativa in der Sprache ge-
braucht werden. So ist es denn auch mit dem Namen Ahura-Mazda.
Ahura heisst nach der Tradition der Parsen Herr und kommt in die-
ser Bedeutung noch oft genug im Avesta vor, z. B. Ye¢. I, 15; XXVIIL, 8.
XXIX, 2. Yt. 5,723 10,25 im plural ahurioghd wie Yt. 5, 85 14, 39.
Die Richtigkeit der Bedeutung, welche die Parsen dem Worte geben,
hat schon Burnouf anerkannt, sie wird durch die Texte bewiesen.
Im Sanskrit ist in den Vedas das identische Asura in ziemlich ihn-
licher Bedeutung noch vorhanden. Auch iiber den Namen Mazdio
kann kein Zweifel bestehen, Burnouf hal ihn bereits erklirt und
nachgewiesen dass die Parseniradition ihn vollkommen richtig be-
stimmt bat. Das Wort ist ndmlich aus ma¢, maz, gross und dio,
Wissen, zusammengesetzt '), mazddo bedeatet also grosses Wissen
besitzend. Ahura-Mazda heisst mithin der sehr weise Herr. Nicht
minder durchsichtig ist ein anderer Name desselben Goltes. Er heisst
oft genug im Avesta Gpento-mainyus (z.B. Ye¢. LVIL, 7. 6) und dieser
Name ist der eigentliche Gegensaiz gegen das bise Princip. (pento-

mainyus heisst eigentlich der vermehrende Geist, d. i. der welcher

geschalfen, strenge geschieden und das eine wie das andere Beiwort wird von
bestimmten Wesen gebraucht. Ahuradhita kommt nur wenigen Wesen zu: dem
Verethraghna (cf. Ye. 1, 19, 11 . XVII, 31 ete.) und der Erde (ef, Vd, XIII,
165. XIX, 71. 116 u. s. w.). Haufiger ist mazdadhita. So heissen alle reinen
Giiter die von Mazda herriithren (ef. Y¢. XIX, 3. 5. XXII, 23, Vsp. XII, 17.
Vd. XI, 3 ete.), dann das Wasser (Ye. 1, 39. II, 10 etc.), die Biume (Y¢. I, 39.
Vd. XIX, 62), die Wege (Vd. XXI, 22), Haoma (Y¢. X, 52), der Wind (Vsp.
VII, 19), der Schlaf (Vsp. VIII, 16), Majestiit und Glanz (Ye. I, 42. Vd. XIX,
125). Ferner die Berge im Allgemeinen (Ye. 1, 41. Vsp. I, 205 11, 22 u. s. w.),
dann der Berg Ushidarena insbesondere (Y. I, 415 11, 54 und 6ft.), die Briicke
Cinvat (Vd. XIX, 96), der Genius Gaoka (Vd. XXII, 11.15 u.s.F.), die Frauen
(Vsp. I, 15), die Geschiipfe (Y¢. LXX, 21). Ein Unterschied scheint also jeden-

falls staltzufinden, wenn man auch nicht sagen kann welcher.

1) Es mag sein, dass mazda = skr. medhas ist, doch ist diese Vergleichung
mehr fiir das Sanskrit als fiic das Altéranische von Belang, Die Form mazdio
ist an und fiir sich klar, auch ohne Vergleichung mit andern Sprachen.
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das von ihn Geschaffene stets noch mehr macht, denn das Wort
cpeiita, obwol meistens heilig, ehrwiirdig bedeutend, heisst doch ur-
spriinglich vermehrend (man vergl. das lat. augustus) und diese Be-
deutung ist bis in die spite Zeit herab dem Bewustsein der Parsen
lebendig geblieben.

Es ist kein Zweifel, dass Ahura-Mazda urspriinglich beksrpert
gedacht wurde. Dies beweisen die Denkmale der Achdmeniden,: auf
denen wir den Auramazdd bildlich dargestelll sehen.  Hier konnte
man freilich einwenden, dass moglicher Weise diese Runstwerke
von fremden Riinstlern gemacht worden seien, die gewiss unter den
Einfliissen der westlich von Erin geltenden ldeen standen und so
wiire es denn mdglich, dass man den hochsten Gott der Erdnier eben
dargestellt hitte wie man die oberste Gottheit in Assyrien und Baby-
lon auch darzustellen pflegte, ohne dass dies gerade auch die Ansicht
der Erdnier gewesen zu sein brauchte. ‘Indess auch das Avesta stellt
den Ahura-Mazda nicht blos als ein geistiges sondern auch als ein
korperliches Wesen dar, an mehrern Stellen heisst er ,,mit dem besten
Rorper versehen‘t (ef. Ye. I- 1. 2. Yt. 13, 80. 81), an manchen
Stellen ist von seiner Seele, von seinem Fravashi die Rede (Yt. 13,
81. Vd. XIX, 46. 47. Y¢. XXVI, 3 flg.). Fiir eine menschendhn-
liche Fassung spricht auch, dass von einem Sohne des Ahura-Mazda
gesprochen wird (so wird nimlich das Feuer im Avesta unziihlige
Male genannt) und von Frauen des Ahura-Mazda (Vsp. 111, 21. Ye.
XXXVII, 2). Fiir die Auffassung, dass Abura wirklich Frauen ge-
habt habe, spricht zuniéichst Yt. 17, 16, wo Ashis-vaguhi eine Toch-
ter des Ahura und der Cpenta-drmaiti genannt wird. Dagegen nen-
nen andere Stellen, wie Yt. 17, 2 u. 16. Y¢. XLIV, 4 u. Vd. XIX,
45 die Cpenta-firmaili eine Tochter des Ahura und dies wird man
auch liiv die gewdhnlichere Fassung der Parsen ansehen diirfen. Da-
hin deutet auch das Beiwort ahurdni (Ye. LXV, 2. LXVII, 1) wel-
ches ,,von Ahura abstammend®¢ bedeuten muss. Obwol nun ohne
Frage diese mehr menschihnliche Aunffassung des Ahura-Mazda in
den Hintergrund tritt und die oben genannten Wesen zunichst darum
seine Sohne und Tdchter genannt werden weil sie eben seine Ge-
schopfe sind, so scheint es mir ehen doch nicht zweifelhaft sein zu
kinnen dass wir hier die Reste einer alten myihologischen Ansicht
vor uns haben.

Ahura-Mazda ist in der mazdayacnischen Religion nicht blos der
oberste Herr, sondern auch namentlich der Schopfer des Alls und in
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dieser Eigenschalt wesenllich bezeugt. Auch nach den Keilinschrif-
ten ist er der oberste der Gatler (mathista baginim) der Himmel und
Erde geschaffen hat, ebenso im Avesta (ef. Y¢. XXXVII, 1. 2. 3).
Im Avesta heisst er hiiufig dita gaethanarim agtvaitinaim, d. i.
Schopfer der bekorperten Welten (Vd. 11, 1. Ye¢. XIX, 1. Yi. 1, 1
u. s. w.) auch data vaghvanm, Geber der Giiter (Vd. XXII, 2) oder
dild, Schopfer, schlechthin. Ein gewohnliches Beiwort des Ahura ist
auch dadhwéo, d. 1. der welecher geschaffen hat (Ye. VI, 1; XVII,
19. Vd. VII, 135). Nicht selten wird diese Bezeichnung noch durch
die Beiworte: .,der glinzende, majestilische‘¢ gestiitzl (Ye¢. XXII,
1; XXVII, 3 ete.). Einmal (Y¢. LXIX, 3) heisst er der Erfreuer
und Bildner alles Gaten, dann auch der Heiligste und Weiseste (Vd.
XVII, 19), der Allwissende (Vd. XIX, 85). Ungemein hiiufig erhilt
Ahura - Mazda das blose Beiwort ashava, rein (z. B. Ye¢. XI, 16;
XIX, 1. Vd. VI, 84; VIII, 271 ete.), was er nicht blos mit Zara-
thusira sondern auch mit verschiedenen Creaturen theilt. Eine grosse
Menge yon Beiwértern bringl vor Allem der dem Ahura-Mazda ge-
widmete Yast, allein sie sind so allgemein gehalten, dass man sich
zu der Anpahme gedrungen fiihlt, sie seien mehr aus dem Nachden-
ken der Dogmaliker als aus irgend einer frischen Volksanschauung
entsprungen. Diese wichtige That der Schopfung sichert nun dem
Ahura-Mazda im Parsismus seine einzige Stellung und macht ihn zum
alleinigen Gebieter Himmels und der Erden. Nicht blos die irdische
Schopfung ist sein Werk, auch der Himmel und die im Himmel le-
benden Wesen, die Amesha-gpenta mit eingeschlossen, denn diese
werden bestimmt (cf. Yi. 1, 37) seine Geschopfe genannt. Aber
nicht blos geschaffen hat Ahura-Mazda das Weltall, er erhiilt und
regierl dasselbe auch fortwihrend, wenn er auch in seinem Wirken
gegen das der von ihm beaufiragten Genien zuriicktritt, Darum wird
er auch als Herr alles Geschaffenen (cf. Vsp. II, 5. 18. Ye. II, 10)
sowie als oberster Ronig (Ye. XIV, 1; XXVII, 1) gepriesen. Am
meisten nimmt er sich um die Menschen an, welche, als wichligster
Theil der Schopfung, unter seine besondere Obhut gestellt sind (vgl.
Patet Aderbdt § 10. Patet Erdni § 3), ausserdem ist er der Heerfiih-
rer der ganzen himmlischen Schopfung (Vsp. II, 5). Wo es den Ge-
nien an Hraft gebricht, da giebt er dieselbe durch seine Allmacht
(Yt, 8, 25). In welcher Reihenfolge Ahura-Mazda die Welt geschaf-
fen habe wird zwar meines Wissens in den Texlen des Avesia nir-
gends bestimmt gelebrt, wir diirfen aber wol unbedenklich die Lehren




Erstes Capitel. VII

der spiitern Parsenbiicher hieriiber auch als die Ansicht des Avesta
ansehen. Nach dem ersten Capitel des Bundehesh schul Ahura-
Mazda zuerst den Himmel , dann den Vohu-mano sammt dem weltli-
chen Lichte und dem mazdavagnischen Geselze, dann die iibrigen
Amesha-¢pentas der Reihe nach. Von der materiellen Welt erschuf
Ahura-Mazda zuerst den Himmel, dann das Wasser, dann die Erde,
die Biume, das Vieh und zuletzt den Menschen. Die Richtigkeit die-
ser Anordnung wird durch Stellen wie Ye¢. XIX, 3. 5 bezeugt. —
Als Wohnung dient dem Ahura-Mazda das Garo-neména, der oberste
Himmel. Dies wird in einer Stelle (Vd. XIX, 107) ausdriicklich ge-
sagt. Ahura-Mazda wird sowol als amesha-gpenta (Yt. 1, 36) als
auch als Yazala bezeichnet (Yt. 17, 16).

Als die vollkommensten Wesen der gesammlen Schopfung Ahura-
Mazdas erscheinen die Amesha-cpentas. Auch der Name dieser Gott-
heiten ist wieder durchsichtig und klar. Die Parsen iibersetzen den
Namen mit ,,unsterbliche Heilige‘* und die Philologie muss diese
Tradition bestitigen. Amesha, der Gegensatz von mesha, sterblich
(cf. Vd. V, 173), kommt noch oft genug als Adjectivum in der Be-
deutung unsterblich vor (z.B. Ye¢. IX, 4. Yt. 10,13), iiber ¢perita ist
schon oben gesprochen worden. Ehe wir aber von den einzelnen
Amesha-cpentas reden, miissen wir Einiges iiber diese Classe von
Wesen im Allgemeinen sagen. Wie bereits erwihnt wurde sind sie
Geschipfe des Ahura-Mazda und darum von diesem durch eine weite
Rluft getrennt. Gleichwol bewohnen sie wie dieser den Himmel Garo-
neméana (Vd. XIX, 107. 121) und Ahura-Mazda wird dfter zu ihnen ge-
rechnet (Yt. 1,363 2, 1. 6) und mischt sich mit ihren Kérpern (Yt. 13,
81). Eine zweite Frage ist nach dem Alter dieser Classe von Genien.
Sie sind wohl so alt als das zarathustrische System iiberhaupt, doch ist
im zweiten Theile des Yagna nur selten von ihnen die Rede, doch er-
scheinen sie Yo. XXXIX, 8 und zwar mit den gewdhnlichen Beiwar-
tern yavaeju, vavaecu, d. i. immer lebend, immer niitzend. Sonst
fiilhren sie auch die Beinamen hukhshathra hudhiogho, d. i. die gu-
ten Konige, die wohlweisen, oder sie heissen die Amesha-¢pentas
iber die aus sieben Kareshvares bestehende Erde, d. i. welche die
Aufsicht iiber diese Erde fiihren (c¢f. Vd. XIX, 43. Y¢. LVI, 10. 2).
Thre gewdhnliche Stellung ist unmittelbar nach Ahura-Mazda in den
Anrufungen, wie sie denn auch demselben bei seinen Schépfungen
helfend gedacht werden (Vd. XIX, 34). Aus besondern Griinden
werden sie zuweilen auch mit Craosha, dann mit Rashnu und Mithra
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zusammen angerufen (cf. Ye. 1V, 4. Vsp. XII, 18). An einigen
Stellen (Yt. 10, 513 13, 92) heissen sie hvare-hazaosha d. i. mit der
Sonne gleichen Willen habend. In weiterer Bezichung konnen sie
mit unter die Yazatas belasst werden. — Die wichtige Frage end-
lich, ob die Kenntniss der Amesha -cpentas schon bei den Siin-
gern der Gathds vorauszusetzen sei, glauben wir unbedingl bejahen
zu miissen. Die Namen siimmtlicher Amesha-¢pentas kommen dort
oft genug vor und wenn sie mehr von ihrer ethischen Seite, ja oft
geradezu als Abstracta aufgefasst scheinen, so ist dies nicht auf die
Githis beschrinkt sondern lisst sich das ganze Avesta hindurch nach-
weisen. Wir wenden uns nun zu den einzelnen Amesha-cpentas

und zihlen sie in der Ordnung anf wie sie gewdhnlich und zwar
schon in den Texten aufgezihlt werden (ef. Y¢. 1,53 LVI, 10.4. Yt.
1, 37; 10, 92);

Oben an steht als erster Genius Vohu-mano, d. i. guler Geisl,
gule Gesinnung, auch als personliches Wesen als neutrum gefasst.
Ueber ihn, so wie iiberhaupt iiber alle Amesha-cpentas ist nur wenig
zu sagen da sie, wie schon Dunker richtig bemerkt bat, kaum mehr
hervortreten als etwa die christlichen Erzengel. Er gilt in materiel-
ler Hinsicht als der Beschiitzer der lebenden Wesen , mit Ausnahme
der Menschen, deren Schutz Ahura-Mazda selbst tibernommen hai.
Ob freilich diese letzlere Ansicht eine sehr alte ist oder ob sie allge-
mein angenommen war, mag fraglich erscheinen, da die Huzviresch-
Uebersetzung zu Vd. XIX, 69 flg. uns lehrt vohu-mano geradezu
mit ,,Mensch*¢ zu iibersetzen und diese Bedeutung dort allein passt.
Hiernach konnte man vermuthen, dass Vohu-mano nach der Ansichi
des Verfassers jenes Bruchstiickes auch den Menschen unter seiner
Obhat hatte und darum sein Name, nach einer im Avesta nieht un-
gewohnlichen Silte, geradezu fiir den seinem Schutze anvertrauten
Gegensland gesetzt werden konnte, Nach der Mittheilung spiterer
Biicher (cf. zu Ye¢. I, 5) hat er in ethischer Beziehung dafiir zu sor-
gen dass Friede und Freundschaft unter den Menschen erhalten blei-
ben. Diese Angabe bestiligt gewissermassen Yt. 2, 1, wo wir Vohu-
mano und den Frieden zusammengestellt finden. Es bestiitigh sie
ferner Plutarch der als ersten von Ahura-Mazda gcscimil’c::e—n Genius
den Jeov evvolag nennt. Wenn in der cben genannten Stelle der
Yasts auch der himmlische Verstand und der mit"Ohren gehirte Ver-
stand (cf. die Bem. zu Y¢. XXII, 29) mit Vohu-mano vereint ge-
nannt werden, so ist zu bedenken, dass nach dem ersten Capitel des
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Bundebesh das mazdayacnische Geselz mit Vohu-mano zusammen
geschaflen wurde.

Nur wenige Ziige sind im Avesla vorhanden, die uns das per-
sonliche Verhalten dieses Genius schildern. Aus Vd. XIX, 102 {lg. sehen
wir, dass er als Vorsilzender der Amesha-gpentas im Himmel gedacht
wird, auf einem goldenen Throne sitzend von dem er sich erhebl um
die frommen Seelen zu bewillkommnen wenn sie in den Himmel
cintreten. Vom Wohnen bei Vohu-mano ist éfter die Rede, da-
her die Redensart yoi vaghéus & managho skyéinti, w (‘I: he bei Vohu-
mano wohner f\c. XXXIX, 9; danach cilirt Yg.1V, 9. Vsp. X, 22).
[m Ye¢. XXXII, 15 ist von einer Wohnung des \nlm -mano die Rede
und zwar scheint diese Wohnung die Erde zu sein. Ye. X, 82 isl
von der Weisheit des Vohu-mano die Rede. An manchen Stellen
ist Vohu-mano in wirtlicher Bedeutung als ,,gute Gesinnung‘¢ zu
fassen, so gewiss Y¢. LXVII, 6, noch hiufiger sind die Stellen, na-
mentlich in den Githis, wo man itiber die wirkliche Bedeutung
schwanken kann,

Der Name des zweiten Amesha ¢cpenta ist Asha-vahista, woraus
das neuere Ardibihist entstanden ist. Asha-vahista heisst eigentlich
die beste Reinheit und in dieser Bedeutung kommen auch die beiden
Waorter noch vor (z. B. Vd. XVIil, 37). ' Der Name ist nicht ein-
mal diesem Genius ausschliesslich eigen, er kommt Yt. 1, 6 auch
als Beiwort des Ahura-Mazda vor, gelegentlich bezeichnet Asha-
vahista auch das Gebet Ashem-vohi. Bezeichnend fir die wenig per-
sonliche Stellung des Genius ist nun, dass sein Name nicht einmal
Masculinum ist sondern Neutrum (ef. Yt. 1, 37). Sein hauplsiich-
lichstes Geschiift ist die Aufsieht iiber das Feuer, in ethischer Bezie-
hung gilt er wenigslens bei Spitern als der Genius der Frahlichkeit.
Plutarch bezeichnet ihn als g0y adndeiag, was in dem Worle Asha
liegen kann, obwol ich keine positiven Zeugnisse dafiir beizubringen
vermag. Fiir das Vorkommen dieses Genius als eines personlichen
Wesens sprechen die Githds namentlich Ye. XXIX. Er wird im
Avesta nicht sellen ,,der schonste Amesha-¢penta‘s genannt, viel-
leicht mit Bezug auf Y(_j. XXXVII, 9. 10. Ausser in Avrafungen wie
Ye. I, 535 LVI, 10. 4 ist indess weder im Vendidid noch im Yagnx
besonders von ihm dlc Rede und wir sind daher fiir die Henntniss
seiner Personlichkeit ganz auf den drilten Yast angewiesen, der
ihm gewidmet ist. Dort gilt er als der vorziiglichste Gegner der
von Agra-mainyus geschalfenen Daevas und sonstigen Uebel wie
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Rrankheiten, Nordwind u. dgl. Diese vernichlet er, wiihrend Agro-
mainyus zusieht ohne helfen zu kénnen. In der spiteren Periode des
Parsismus ist er nicht blos der schionste sondern geradezu der hich-
ste der Amesha-¢pentas, da ohne seinen Willen Niemand in das Pa-
radies kommen kann. Nach einer anderswo von mir mitgetheilten
Erzihlung hat niimlich dieser Genius zur Zeit als die materielle Welt
geschalfen -wurde Einsprache dagegen erhoben, dass das Feuer in
diese Welt herabgesandt werde, weil es so schwer sei dasselbe dort
rein zu erhalten. Zur Beseiligung seines Widerspruchs wurde ihm
der Auftrag gegeben genaue Aufsicht iiber die Menschen zu fiihren
und Niemand in den Himmel zuzulassen, welcher das Feuer beleidigt
habe. Auf seine Anklage hin sind dann selbst hochverdiente Perso-
nen in die Holle gekommen wie wir dies unten bei der Geschichte
des Rerecicpa niher sehen werden.

Der dritte Amesha-gpenta heisst Ithshathra-vairya, woraus die
Neuern Schahrévar gemacht haben. Auch der Name dieses Amesha-
cpentas erscheint als neutrum, nebenbei heisst aber Khshathra-vairya
geradezu auch Metall (Vd. IX, 21; XVII, 17; vielleicht auch XX,
12). Burnouf (Commentaire sur le Yacna I, 1562) ldsst uns die Wahl
zwischen den Uebersetzungen ,,le roi désirable*¢, | 1'excellent roi¢
und ,,le roi qui doit étre vénérésc. Diese Uebersetzungen bediirfen
einer Berichtigung in Bezug auf den ersten Theil des Compositums,
denn Khshathra bedeutet, wie man jetzt als erwiesen ansehen darf,
nicht Konig sondern Herrschaft, Reich. Man wird also wol
iibersetzen miissen: ,,der welcher fiir das Reich wiinschenswerth
ists. Es liegt daher nicht so weit ab wenn ihn Plutarch den J&ov
svvopieg nennt. Ueber die Personlichkeit dieses Genius wird uns
sonst nichts weiter berichtel, sie scheint nicht besonders ausgebildet
worden zu sein. Er ist der Herr der Metalle und nach spiitern Be-
richten noch der Genius der Mildthitigkeit, der die Armen zu ver-
sorgen hat. Darum wird er auch Vsp. XXIII, 1 mit den Metallen zu-
sammen genannt und Yt. 2, 2. 7 mit der Mildthitigkeit welche die
Armen erniihrt. Ausserdem lindet er seine Stelle in den Aufziihlun-
gen der Ameshas-cpentas iiberhaupt.

Der vierle Amesha-cpenta, die Cpenta-armaili, ist in sofern
niiher bestimmt als sie im Gegensatz zu den iibrigen Amesha-¢pentas
bestimmt als weiblich gedacht wird, Vd. XIX, 45 heisst sie die schone
Tochter Ahura - Mazdas, Yt. 17, 2 die Tochter Ahura - Mazdas, die
Schwester der Amesha-cpentas, Yt. 17, 16 die Multer der Ashis-
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vaguhi. Ihe Name ist ein weibliches Substantiv: das Beiwort ¢penta,
heilig, kennen wir schon, drmaiti wird gewdhnlich mit ,,vollkom-
mene Weisheit*® iibersetzt. In materieller Beziehung ist sie die Mut-
ter Erde ,,die uns trigt*c (Y¢. XXXVIII, 2), weswegen sie auch ba-
rethri, d. i. Trigerin oder Mutler genannt wird. Auch in den Githés
ist sie schon eine wirkliche Person, denn Ye¢. XLIV, 4 heisst sie eine
Tochter des Ahura und Ye. XLVI, 2 wird von den Hinden der Ar-
maiti gesprochen. In ethischer Beziehung ist sie der Geénius der
Weisheit!) und Plutarch bat darum ganz recht sie als Jeor cogiag
zu bezeichnen. Aber auch iiber sie sind weiter gehende Nachrichten
aus dem Avesta nicht zu erhalten. Als Mutter Erde gedacht erscheint
sie Vd. 11, 32 flg. wo sie Yima mit dem Pfluge durchbohrt und aus-
einander gehen lisst, ebenso auch Vd. XVIIL, 108, dagegen steht sie
Ye. XII1, 6. Vsp. II, 10 und Yt. 1, 40 bestimmt als Gaitin des Weis-
heit. Im Yt. 2, 3. Siroza I, 5; II, 5 erscheint sie in Verbindung
mit der Freigebigkeil oder Geschicklichkeil (beide Bedeutungen las-
sen sich dem Texlesworle unterlegen). In spiatern Biichern erscheint
Cpenta-irmaiti als die Verleiherin der gulen Lebensart, der Redefer-
tigkeit u. s. w., alles Dinge die von selbst aus ihren oben angegebe-
nen Eigenschalten entspringen. Auch kann es nicht auffallen, wenn
der Name Cpenta-drmaiti oder auch drmaiti allein geradezu in der
Bedeutung Erde (cf. Vd. III, 119; XVIII, 127) oder Weisheit (Vsp.
II, 10) gebraucht wird. Auch der Pluralis armatayé findet sich Y.
XXXVIII, 4.

Noch bleiben uns zwei Amesha-¢pentas zu betrachten iibrig die
gewdohnlich zusammen genannt werden und die wir darum auch zu-
sammen betrachten wollen. Sie heissen Haurvatif und Ameretit und
ihre Namen sind wieder Absiracta und etwa mit Allheit und Unsterb-
lichkeit zu iibersetzen. Das ersire Worl habe ich éfter mit ,,Fiille¢
ubertragen. Die beiden Namen finden sich auch éfter als Abstracta
cf. Ye¢. IlI, 2 und-die Anm. Ye¢. XXXI, 6; XXXII, 5u, s. w. Nach
den Parsen ist Haurvatit der Herr der Gewiisser, Ameretil aber
der Herr der Pflanzen, Plutarch nennt den ersten $eo» sekdotzov, den
zweiten aber &7l nalols 90wy, Ich glaube dass man sie figlich als

1) Da man den Namen bunda-minesne, d.i. vollkommene Weisheit nach
Anquetils Vorgange lingere Zeit bende-minesue, Rnechtsgesinnung las, so wollte
man der Cpenta armaiti die Eigenschalt der Demuth zutheilen, wofiir sich in
den Schriften der Parsen keine Bestiiligung findet,
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die Genien der sinnlichen Geniisse, des Essens und Trinkens bezeich-
nen kann, wic sie auch nach Yt. 19, 96 Hunger und Durst besiegen.
Allein ausser allgemeinen Anrufungen findet man Weniges was uns
genauer tiber das Wesen dieser Genien Aufschluss geben kénnte. In
Yi 2, 3. Siroza I, 6.7 wird Haurvatit mit dem guten Wohnen, Ame-
retdt mil den Futterkriutern in Verbindung gesetzt und dies erkliirt
sich auch geniigend aus ihren Eigenschaften. Wasser ist iiberall ein
Hauptbedingniss einer guten Wohnung und in den wasserarmen Erin
noch willkommuner als anderswo, der Genius der Pflanzen aber
mussle [iir ein Ackerbau und Viehzucht treibendes Volk besonders
durch seinen Schulz der Saaten und Weiden einen Werth haben.

Hiermit hitten wir die Amesha-cpentas alle betrachtet, soviel
derselben gewdhnlich genannt werden. Es sind deren sechs oder
sieben, je nachdem man Ahura-Mazda dazu zihlt oder davon ab-
trennt. Es muss indess bemerkt werden, dass in spiteren Stiicken
auch von drei und dreissig Amesha-cpentas die Rede ist, es mag
sein dass sich diese spite Erwihnung vielleicht anf einen alten Text
stiitzt der uns verloren gegangen ist. Ich denke dass der Name
amesha-gpeiita vielleicht auch in weilerer Beziehung gebraucht wor-
den sei fiir die Genien des Himmels iiberhaupt die natiirlich alle als
unsterblich gedacht worden sind.

Neben den sieben Amesha-c¢pentas nennt das Avesta noch eine
betriichtliche Anzahl anderer Genien unier dem Namen Yazatas.
Dieses Wort heisst eigentlich ,,verehrungswiirdig, oplerwiirdig*¢
und muss auch dfters im Avesta noch in seiner urspriinglichen Be-
deulung genommen werden. Der Ausdruck bagha, Gott, diirfte damit
ziemlich identisch sein. - Eine sebr bestimmte Abgriinzung zwischen
Amesha-¢pentas und Yazatas scheint es nicht zu geben, wie denn
auch Ahura-Mazda selbst an einzelnen Stellen als Yazata genannt
wird. Ehe wir nun zur Aufziihlung der einzelnen Yazatas fortgehen
fragt es sich in welcher Ordoung wir sie aufziihlen sollen. Im Avesta
(ef. Vsp. II, 4—7) wird ein Unterschied gemacht zwischen himmli-

1) P. Bitticher (Zeitsehr. DMG, IV, 365) hat es versucht den Haurvatit
und Ameretat mit den beiden im Qorino genannten Engeln Héirvdt nnd Mdirit zu-
sammen zu stellen. Es Jisst sich nicht leugnen dass der Anklang sehr verfiihre-
risch ist, aueh ich machte eine frithere Verwandtschalt nicht in Abrede stellen.

Nur scheint mir dass sowol die im Qorin erwiihnte Sage als auch der érinische

Haurvaldt und Ameretat auf eine friihere gemeinschaftliche Quelle zuriickgze-
. L g {

fiihrt werden miissen , denn in ihrer gegenwiirligen Geslall sind Haurvatit und

Ameretat viel zu farblos um einer Sage als Grundlage zu dienen.
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schen und irdischen Yazatas, als Herr und Meister der erstern wird
A
Leider konnen wir diese Anordoung nicht zu Grande legen, denn es

jura-Mazda, als der der letztern wird aber Zarathustra genannt.

ist mir keineswegs hinliinglich klar, welches der Gegensatz zwischen
himmlisch und irdisch in dieser Hinsicht isl, Fassen wir das Beiworl
,»himmlisch¢¢ als gleichbedeulend mit ,,unsichtbar:¢, wie ja die Par-
sen immer die Unsichtbarkeit als das hauptsichlichste Attribut eines
himmlischen Wesens angeben, so wiirden unler der Obhut des Ahura-
Mazda alle die Wesen stehen welche unsichtbar wirken, sei es im
Himmel oder auf Erden. Dann wiirden unter Zarvathustra die sicht-
baren Michte zu stehen kommen, etwa wie das Feuer, das Wasser,
dann die Gestallen der Vorzeit wie Gayd-maratan, Thraetaona u.s. w.
Dies scheint mir jedoch wenig wahrscheinlich und namentlich hin-
sichtlich der letztgenannten Wesen etwas bedenklich sie als Yazatas
gelten zu lassen. Wir kénnten dann die Ausdriicke auch so fassen,
als seien unter himmlischen Genien alle die verstanden welche im
Himmel, unter irdischen aber solche die auf Erden wirken. Dies ist
etwas wahrscheinlicher, aber unsere Hiilfsmittel reichen auch dann

nicht hin um diese Eintheilung zu Grunde zu legen, denn die Mit-
theilungen des Avesta, auch iiber die einzelnen Yazatas, sind in der
Regel sehr mager und es ist nicht immer zu sagen ob sie aul Er-
den oder im Himmel wirken. Wir miissen uns also nach einer an-
dern: Eintheilung umsehen. Plutarch, nachdem er von dem Amesha-
cpentas gesprochen hat, versichert, dass die Parsen ausser diesen
noch vier und zwanzig andere Genien verehren'). Wir erhalten so
ziemlich dieselbe Anzahl wenn wir die Genien betrachten, welche
den einzelnen Tagen des Monals vorsiehen. In dieser Ordnung also
wollen wir die Yazatas aufzihlen, die Eintheilung ist iibrigens keine
ganz neue, wir finden sie schon im Y¢. XVII so wie im Siroza.
Nach dem Amesha-¢pentas wird, im Ralender der Parsen zu-
nichst das Feuer (dlars) als der Schutzgeist eines Monatstages ge-
dacht. Das altbaktrische dtars finden wir im Neupersischen in zwei
Formen )-3':' und @5t wieder.  Von der hohen Bedeulung dieses Ge-
nius legt das ganze Avesta Zeugniss ab. Dass derselbe gewohn-
lich als Sohn des Ahura-Mazda bezeichnet wird ist schon ge-
sagt, auch wird er in der Liturgic meist als personlich angeredet,
wabrscheinlich weil der fungirende Priester das Feuer vor sich hat.
[) Nach Yt.6,1 miissen wir freilich die Yozalas nach Hunderten und Tau-
senden zihlen.
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(G Ye. I, 385 11, 8; VI, 39; LXI, 1 flg.; -LXIV, 52 u. s. w.).
Zuweilen steht auch blos dtars ahurahé mazdio, Feuner des Ahura-
Mazda ohne Beifiigung des Wortes Sohn (cf. Y¢. XXXVI, 4. 7. Vd.
VIII, 249). Es heisst gewdhnlich aokhto-niman, d. i. mit genannten
Namen versehen und verehrungswiirdig (yazata). Man findet es
ofter persinlich dargestellt z. B. Vd. XVIII, 56 fig. Ye. LXI, 18flg.,
wo dasselbe als freundlich und Segenswiinsche sprechend gedacht
wird. Ausserdem ist das Feuer auch angreifend und schiidlich gegen
die bosen Wesen die es zu Tausenden tidtet (Vd. VIII, 250), schon
bei dem Eindringen des Agrd-mainyus in die Erde tritt es demselben
hindernd entgegen (Yt. 13, 77). Man soll dasselbe immer mit rechi
ausgesuchten Holze pflegen, aber Yt. 14, 55 wird dariiber geklagt
dass dies jetzl nicht immer geschehe.

Die Erdnier verehrten aber das Feuer nicht blos in dieser all-
gemeinen Form, sondern auch in den verschiedenen Feuern in denen
es zur Erscheinung kommt (cf. Ye. I, 38 u. sonst). Das Feuer wird
in fiinf verschiedene Gattungen eingetheilt, welche ofter (Y¢. XVII,
62—69. Bundehesh ¢. XVII) aufgeziihlt werden, iiber die Erkld-
rung im Einzelnen scheinen die Parsen selbst nicht ganz im Reinen
gewesen zu sein. Das Feuer Berezi-cavo soll dasjenige sein welches
vor Ahura-Mazda befindlich gedacht wird, das Feuer Vohu-fryanna
wohnt in den Rérpern der Menschen und Thiere, das Feuer Urvizista
in den Biiumen. Das Feuer Vizisla ist das Blitzesfeuer, welches den
Daeva Cpeinjaghra schlagt (Vd. XIX, 135), dessen Geschrei wir im
Donner hiren (Bundehesh e¢. VII. cf. meine Einleitung in die Lradi-
tionellen Schriften Bd. II, p. 104). Das Feuer Cpénista ist das was
man in der Welt anwendet, dieses heisst auch der Hausherr (Ye¢.
XVII, 69), da es in jedem Hause vorhanden ist. Nach andern Stellen
scheint indess das zulelzt genannte Feuer das heiligste zu sein. —
Von weit grasserer Bedeutung aber als diese Eintheilung scheint mir
die Verchrung anderer Feuer zu sein, die aul Bergen wohnen. Wir
finden sie aufgezihlt im Siroza (I, 9; II, 9) und im Bundehesh (c.
XVII). Das erste isl Adar-Frobi und wohnt nach dem Bundehesh
auf dem majestitischen (m223%372773) Berge, der in Chorasmien liegen
soll. Unter der Regierung des Ronigs Visticpa dnderle jedoch dieses
Feuer seinen Standpunkt und wurde auf den Berg Rosan in Kabu-
listin versetzt. Nach den Glossen zum Siroza heisst der Berg auf
welchem dieses Feuer sich befindet Rinkara. Das Feuer Frobéd oder
Farpd wird mit den Priestern in Verbindung gesetzt. Das zweite
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Feuer ist das beriihmte ,\dmv(};ls;uﬂ-p, das auch im Schihname dfter
genannt wird (z. B. p. 153, 9; 186, 7 v. u.; 255, 13. ed. Macan
u. s. w.). Es ist das Feuer der Krieger und wohnt auf dem Berge
Acnavaiita in Atropatene. Es folgle immerwiihrend dem Réonige
Hucrava oder Haocrava (Rai-khosru) und erst nachdem dieser seinen
Feind Fragract ("\ frisiab) vollstindig iberwilligl halte liess es sich
auf den genannten Berge nieder. Das dritte Feuer, Burziu-mihr ge-
nannt, setzte sich, nachdem es vorher durch die ganze Welt geirrt
war, unter Visticpas Regierung auf dem Berge Raevanta in Chori-
sin nieder. ‘Es ist das Feuer der Ackerbauer und simmtliche drei
Stiinde der Erinier sind also mit diesen Feuern in Verbindung ge-
setzt. Aus dem Umstande, dass nicht noch von einem vierten Feuer
die Rede ist, welches dem Stande der Handwerker entsprechen wiirde,
diicfen wir wol schliessen, dass diese Gleichsetzung eine ziemlich
alte ist.

Betrachten wir nun die Standorte dieser drei Feuer, so finden
wir, dass das letzle derselben unter Vistacpas Regierung sich tiber-
haupt erst einen feslen Wohnsilz wiihlt, dass die beiden iibrigen
Feuer urspriinglich in Westéran ihren Wohnsitz hatten, dass aber
das erste Feuer unter Vislicpas Regierung nach Ostérdn iibersiedelte,
Der Grund dieser Uebersiedlung scheint mir ziemlich klar zu sein,
Zarathustra hatle sich aus Westérin nach dem Hofe des Hinigs Vis-
tispa begeben, dort lehrte und verbreitete er sein Gesetz, nichts war
natiirlicher als dass das Feuer welches der Freund und Beschiitzer
seiner Priester war, wic der Prophet selbst, seinen Wohnort wech-
selte.  Immer ist aber im Auge zu behalten dass es urspriinglich im
Westen zu Hause war. Wenn das Feuer welches die Ackerbauer
beschiitzt erst unter Visticpa einen dauernden Wohnort erhiilt, so
soll dies wol nichts Anderes besagen, als dass friiher, vor dem Er-
scheinen Zarathustras, der Ackerbau und die Cultur in Erdn nicht
recht gedeihen konnten und erst nachdem Vistdcpa das Gesetz ange-
nommen hatle eine bleibende Stitte finden. Es muss uns ferner auf-
[allen, dass alle diese drei Feuer gerade auf Hohen ihren Sitz haben.
Am niichsten liegt wol der Gedanke, dass urspriinglich feuerspeiende
Berge gemeint seien, indessen scheint die sonstige Anschauung der
Parsen nicht hierfiir zu sprechen, denn der Berg,
am meisten Anspruch daranl hat, fiir einen feuerspeienden zu gelten :
der Deméivend, gilt vielniehr fiir die Wohnung des bisen Dahaka.
Auch ist daran zu erinnern dass die Parsen das Thor der Holle auf

welcher wol in Erdn
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den Gipfel eines Berges verlegen (Vd. XIX, 140) sie scheinen also
vulkanische Erscheinungen, soviel sie ihnen bekannt wurden, von
ihrer verderblichen Seite aufgefusst und den bisen Geistern zuge-
schrieben zu haben. Mir ist darum wahrscheinlicher, dass diese
Feuner nur deshalb auf Berge gesetzt wurden, weil der Cultus in
friihern Zeiten iiberhaupt auf den Hohen staltfand, wie uns Strabo
ausdriicklich sagt.

Wie dem auch sei, soviel scheint mir gewiss, dass wirin diesen
Feuern Localeulie aus dllerer Zeit vor uns haben und zwar solche
die aus Weslérdan stammen. Dass die Verehrung dieser Feuer wirk-
lich im Volke begriindet war das beweist wol am besten das Vor-
kommen derselben bei Fivdosi, der sowol das Adar Gasacp als Adar
Burzin-Mihr kennt. Von einem alten und beriihmten Feuertempel in
der Stadt Ganzaka in Atropatane wissen die Byzantiner zu erziihlen,
welche den Feldzug des Haisers Heraclius hr_‘.:u'hrgilu:li'}, ihnliche
Berichte von einem Feuertempel zu Shiz in Adarbaijin geben
auch Firdosi und andere Mubammedaner. Der arabische Geschicht-
schreiber Tabari behauptet geradezu dass der Feuercultus in Atro-
patene seinen Ursprung habe und dies scheinl mir auch sehr wahr-
scheinlich. Es werden Erscheinungen wie die Feuer von Baku ge-
wesen sein, welche anscheinend ohne alle Nahrung brennen (wes-
halb sie den Parsen himmlische Nahrung zu nehmen schienen) und
wegen ihrer Reinbeil mit dem Himmel in naher Beziehung stehen
mussten. — Noch [ragt es sich, wie wir uns das Verhiiliniss denken
sollen in welchem das Feuer zu dem Genius Asha-vahista steht. Wie
mir scheinl ist dlars das irdische Feuer in seinen verschiedenen Er-
scheinungen , Asha-vahista aber der Genius des Feuers iiberhaupt,
sowol in der sichtbaren als unsichtbaren Welt.

Der zehnte Tag des parsischen Halenders ist dem Wasser
(dpo) geheiligt, Auch hier miissen wir wieder verschiedene Unter-

abtheilungen scheiden. Es wird zunichst das Wasse

im Allgemeinen
angerulen und meist als dpd vaguhis, die guten Gewiisser, benannt
(Yeo I, 39. Vd. XVIIL, 24 ; XIX, 5 ele.), auch die guten von Mazda
geschalfenen Gewiisser (Ye. I, 143 VII, 4 ete.) oder die guten, von
Mazda geschaffenen reinen Gewisser (Y¢. XVII, 21) oder die gulen
von Mazda geschallenen Gewiisser, die besten (Ye. II, 49; VI, 40),

Cl. Rawlinson on the site of the Atropatenian Ecbatana im Journal of

the R. Geographical society T. X, 65 fig. und Ritter Asien VL. 2.-p. 1044 fig.
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auch ist éftec von allen Wassern die Rede (Y¢. I, 39). Wie das
Feuer so wird auch das Wasser in seiner Gesammtheit angerufen
und zum Opfer eingeladen (ef. Vd. XIX, 116. Ye. LXIV, 41 flg.).
Die verschiedenen Arten des Wassers finden sich ofter dll|"[’.Ldl]|l (cl.
Ye. LXVII, 15. Yt. 8, 41) und man sieht daraus dass es die ge-
wihnlichen Wasser sind. Eine etwas abweichende Eintheilung der-
selben steht Ye. XXXVIII, 7 fig. (cf. die Note zu d. St.). Die Stel-
lung . des sichtbaren Wassers zn dem Amesha-¢penta des Wassers,
dem Haurvatdt, wird so ziemlich dieselbe sein wie die des Feuers
zum Asha-vahista, dass nimlich Haurvalat als der oberste Beaufsich-
tiger des Wassers iiberhaupt, sowol im Himmel wie auf Erden ge-
dacht werden muss.

Neben diesen mehr abstract gedachten Gottheiten des Wassers
stehen nun aber auch mehrere andere, mehr greifbare Persénlich-
keiten. Hier ist zuerst za nennen die Ardyi-¢tira’Anidhita. Im
Vendidad kenme ich nur eine einzige Stelle wo sie genannt wiirde,
nimlich Vd. VII, 37 flg. und diese scheint mir aus Yt. 5, 2 interpo-
lirt zu sein. Im Yacna hat dieser Genius auffallender Weise in den
ersten Capiteln, wo doch so viele Genien angerufen werden, keine
Stelle, eine kurze Erwiihnung desselben steht Y¢. LXIV, 1 flg., aber
diese Stelle ist wieder mit Yt. 5, 1 flg. identisch und mag von da
heriiber genommen sein. So bleiben denn im eigentlichen Avesta nur
einige Stellen des Vispered iibrig (Vsp. I, 18; I, 20) wo er ange-
rufen wird, dagegen ist ihm im Khorda-Avesta der ganze fiinfte Yast
gewidmet und die Aufschliisse die er uns giebt sind hichst merk-
wiirdig. Das Wichtigste hat bereils Windischmann zusammenge-
fasst’). Was zuerst den Namen betrifft, so lisst sich derselbe auf
verschiedene Weise erkliren (vgl. meine Note zu Vsp. I, 20). Ardyi
kénnte das Femininum eines Adjectivums ardva sein, einer alten
Form fiir das spitere eredhwa, hoch. Windischmann dagegen denkt
an griech. &gdw, aufwallen. Ueber die Warter ciira und anéhita ist
kein Zweifel, das erste heisst stark, das zweite schmutzlos. Ardyi
clira anahita heisst also die hohe, .-gl.nkt:, reine oder die aufwallende,
starke, reine. Die weite Verbreitung dieser altérinischen Gottheit
hat Windischmann griindlich nachgewiesen, sie wurde nicht blos in
Eran selbst verehrt, sondern auch in Cappadocien und namentlich in

1) In seiner trefllichen Abhandlung iiber die persische Andhita oder Anaitis.
Minchen 1846. 4to.
IT1.

* %
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Armenien, ja selbst in Baktrien, Damaskus und Sardes. Auch hin-
sichtlich der Wesensbestimmung dieser Gottheit kénnen wir Win-
dischmann unbedingt folgen. Sie ist eine weibliche Géttin und wir
haben unter ihr nicht das irdische Wasser zu verstehen sondern die
himmlische, von Ahura-mazda ausstrimende alle Fruchtbarkeit der
Gewiichse,, Thiere und Menschen bedingende Urquelle aus der eben
das irdische Wasser entspringt. Der ihr gewidmete Yast giebt cine
ziemlich vollstindige Beschreibung ihrer Personlichkeit Yt.: 55
123 fig.). Sie hiilt einen goldnen Paitidhina (Schleier), sie hat Ba-
regma in der Hand, trigl schine Ohrgehiinge, ein goldnes Halsband
und ein Diadem. Sie ist in der Mitte des Kérpers umgiirtet, ihre star-
ken Briiste fallen herab!). Ihre Kleidung ist von kostharsten Biber-
fellen, dreissig solche Felle sind dazu erforderlich. Darum erscheint
sie denn auch in Gestalt eines schénen kriftigen und edlen Midchens
(Yt. 5, 64. 78). Sie fihrt auf einem Wagen den sie selbst lenkt, von
vier weissen Zugthieren gezogen, alle gleichfarbig und von gleicher
Zucht sind (Yt. 5, 11.13). So angethan erwartet sie die Verehrung der
Menschen (Yt. 5, 8. 11. 124). Ein Beweis ihrer grossen Macht ist,
dass sie von einer grossen Anzahl von Helden, ja selbst von Zara-
thustra und Ahura-Mazda angerufen und mit Opfern geehrt wird, sie
erfiillt dann auch die Bitten der Wiirdigen, wiihrend sie die Schlech-
ten nicht erhort. Sie reinigt den Samen der Minner und verleiht
den Frauen gliickliche Geburt (Vd. VII, 37 fig. Yt. 5, 2. 5). Darum
flehen sie auch die Schwangeren und Gebirenden um gliickliche
Geburt an (Yt. 5, 87). Aber auch die Miinner kénnen sie anru-
fen um von ihr kriftige Pferde, starke Genossen zu erhalten (Yt.
9, 130. 131). Dafiir will sie aber auch mit Opfern verehrt sein
und zwar sollen diese dauern vom Steigen der Somne bis Tages-
anbruch, sie kénnen also zu jeder Tageszeit gefeiert werden.
Diese Opfer sollen der Opfernde und die Priester zu Ehren der
Giltin verzehren, aber ausgeschlossen sollen sein Unreine, Blinde,
Taube, kurz alle mit leiblichen Gebrechen Behaftete , weil man diese

1) Mit starken Briisten erscheint sie auch in den von Loftus in Susa aus-
gegrabenen kleinen Statuen. Man vergl. auch die Abbildung bei Stickel: de
Dianae persicae monumento Graechwyliano. Jenae 1856. Dass das arabische

AP (femina turgenlibus mammis praedita) mit der Anihita verwandt sei glaube

: 4 . . - al e - L
ich auch, wahrscheinlich ist A#L5 das Grundwort und daraus erst ein Verbum
g3 abgeleitet, wie in vielen anderen Fillen.
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fiir eine Wirkung des Agro-mainyus ansah (Yt. 5, 91 flg.). Bemer-
kenswerth ist dass auch von Opfern gesprochen wird welche Anders-
gliubige der Goltin darbringen, obwol die Stelle (Yt. 5, 95) keines-
wegs in allen ihren Einzelnheiten klar ist, so diirfte doch damit auf
die weite Verbreitung des Cultus der Anahita angespielt sein. Die
Verehrung der Andhita ist uns iibrigens nicht blos durch das Avesla
sondern auch durch das Bruchstiick einer Heilinschrift von Artaxer-
xes Mnemon verbiirgt. Wenn wir aber bei Clemens voit Alexandrien
die Notiz lesen (cf. Bd. I, p. 270) dass Artaxerxes Mnemon die Bild-
nisse diese Goltin zuerst eingefiihrt habe , so stimme ich jetzt Win-
dischmann in der Ansicht bei, dass damit nicht gemeint sei, der Cul-
tus der Andhita sei erst um jene spite Zeit in Erdn bekannt gewor-
den, sondern dass es mur eine auslindische Form des Cultus, der
Bilderdienst war, den Artaxerxes Mnemon einfiihrie. Die bildlose
Verchrung der Andhita ist in Erdn gewiss uralt.

Nicht so leicht ist es sich von der Bedeutung einer andern érd-
nischen Gottheit genaue Rechenschalt zn geben, welche gleichfalls
zum Wasser in Bezichung steht. Es ist die Gottheit welche Aparim
napat genannt wird. Man ibersetzt diesen Ausdruck gewahnlich
mit Nabel der Gewiisser, ich habe frilher (in den Nachlrigen zum
zweiten Bande) gesagt dass ich glaube, derselbe bedeute eigentlich
Feuchtigkeit der Gewiisser, und ich bin noch jetzl dieser Ansicht.
Um das Wesen des Apanim napdt zu ergriinden miissen wir yor Allem
die nicht sehr zahlreichen Stellen betrachlen in denen er genannt
wird. Aus ihnen erhellt zuerst soviel dass er als miinnliche Gottheit
zu denken ist. Er heisst der grosse Herr, an einigen Stellen heisst
er auch khshathryo, was man entweder mit ,,kiniglich‘¢ oder ,,mit
Frauen versehen‘* iibersetzen kann, fiir die lelztere Fassung ent-
scheidet sich die Tradition (ef. Ye¢. II, 215 VI, 13 und meine Note
zu der erstern Stelle). Aus der Stellung des Golles in den ersten
Capiteln des Yacna und in Gah. 3, 2 flg. erhellt, dass er die Schulz-
gottheit der Abendzeit, des Gih Uzaytirina ist. Niheres iiber
den Gott erfahren wir auch aus den iibrigen Stellen des Yacna (Y.
LXIV, 53 ; LXIX, 19) nicht, nur in den Yasts werden einige weitere
Ziige erziihlt. NachYt. 5, 72 beten Ashavazdao, der Sohn des Pouru-
dakhsti, dann Ashavazdde und Thrita, die Sohne Gayuzhdris, bei dem
grossen Nabel der Gewiisser, so dass darunter eine bestimmte Stelle
verstanden zu sein scheint, Yt. 8, 34 vertheilt Aparim napit die
Gewsisser iiber die einzelnen Theile der Welt. Nach Yt. 19, 51

&




Einleitung.

ergreift er bei dem See Vouru-kasha die flichende Majestit der ari-
schen Rinige und beschiitzt sie in der Tiefe des Sees Vouru-kasha.
Nach YL. 8, 4 heisst Tistrya vom Nabel der Gewiisser her glinzend.
Nach allen diesen Stellen zu schliessen, scheint mir Aparim-napit
eine Goltheit zu sein welche im See Vouru-kasha ihren Sitz hat, dem
Orte wo sich nach Vd. V, 50 fig. Yt. 5, 4; 8, 20 flg. alle Wasser
einigen und wo die Wolken aufsteigen. Dort liegt es ihm ob die
Wasser zu vertheilen und in die verschiedencn Gegenden der Welt
zu entsenden. Auf seine Stellung die er zum Schutze der arischen
Majestit einnimmt, werden wir unlen noch einmal zu sprechen kom-
men wenn wir von dieser selbst sprechen werden.

Nach der von uns beobachteten Reihenfolge ist die Gottheit von
der wir zunichst zu sprechen haben die Sonne. Sie fihrt den Na-
men hvare oder hvare-khshaeta (woher das neuere Aully o5 stammt).
In Y¢. XXXVI, 15. 16 wird sie als berezista berezimnananm, die
hachste der erhdhlen, benannt, ebenso auch Vsp. XXII, 6. Ihr ge-
wohnlichstes Beiwort islaurval-acpa, mit ausgezeichneten oder schnel-
len Pferden begabt (cf. Ye. I, 355 XVII, 22. Vd. XIX, 93. Yt.6, 1). An
einigen Stellen (z. B. Yt. 6,1) erhilt sie dasBeiwort amesha, unsterh-
lich, daher das Missverstiindniss als werde die Sonne zu den Amesha-
cpentas gezihlt, Es werden hiufig Sterne, Mond und Sonne zusammen
genannt und immer so dass die Sonne den letzten Platz einnimmt, wie
denn auch nach Bundehesh c. 2 die Gestirne in dieser Ordnung ge-
schaffen sind (cf. Ye. I, 454 VI, 36. Vd. 1, 1323 VII, 134). Der
Sonne ist ein eigener kurzer Yast gewidmet aus dem hervorgeht,
dass die Helle welche die Sonne verbreitet den Yazatas hiilfreich ist,
so dass sie dann ihre Aufgabe am besten erfiillen kénnen, ganz wie
umgekehrt die Finsterniss fiir das Element gilt welches den Daevas
giinstig ist. Dazu haben die Geslirne und namentlich die Sonne eine
reinigende Kraft (Yt. 6, 2) und dieser reinigenden Kraft ist es zuzu-
schreiben wenn im Vendiddd geboten wird die Leichname der Sonne
auszusetzen. Weilere mythologische Ziige von der Sonne giebt uns
das Avesta leider nicht an, doch zeigt das Beiwort ,,mit schnellen
Pferden begabt‘* dass solche vorhanden gewesen séin miissen und
dass man sich wahrscheinlich die Sonne auf einem Wagen fahrend
gedacht hat, wie denn die Alten hiufig darauf anspielen (Xenoph.
Cyrop. VIIL, 3. 6. Curtius III, 3. 8). Nach Bundehesh ¢. XV (p. 33,
5 fig.) wird der Same des Gayomaralan von der Sonne gereinigt.
Niichst der Sonne kommt zuniicht der Mo nd (méo) an die Reihe,
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der im Avssta sowol als Vollmond wie als Neumond angerufen wird,
dann aber auch die Zeit welche zwischen ihnen liegt. Das Beiwort
welches er gewéhnlich erhilt ist gaocithra, d. i. den Stiersamen ent-
haltend (cf. Y¢. I, 355 XVII, 23. Vd. XXI, 31). Den Schliissel zu
dieser Benennung giebt uns der Bundehesh ¢. 14 (p. 28, 14 {lg.), wo
gesagt ist , dass nach dem Tode des eingebornen Stiers der Same
desselben dem Monde iibergeben wurde, der ihn reinigle und die ver-
schiedenen Arten des Viehs davon schuf.  Hierzu fiigt der kleine
Yast den Zug hinzu, dass durch Hiilfe des Mondes die griinen Baume
wachsen (Yt. 7, 4). Dies nihert sich etwa der indischen Auffassung,
wo der Mond als der Herr der Pllanzen gilt (vgl. Weber Naxatra 1I,
p: 272). Auch hier wird uns sonst kein mythologischer Zug aufbe-
wahrt, von der astrologischen Bedeutung von Sonne und Mond wer-
den wir am besten unten bei den Fravashis sprechen, wo wir die
Gestirne iiberhaupt zu behandeln haben.

Weit frischer und lebendiger als die beiden eben genannten
Gottheiten tritt uns die nichste, der Stern Tistrya entgegen. Ehe
wir aber von dem Wesen desselben handeln, miissen wir zuerst den
Namen desselben betrachten. Der Name Tistrya klingt offenbar am
genauesten an das indische tishya, ein Wort das schon im Rig-veda
vorkommt und dort zwar von den Scholiasten mit Sonne wiederge-
geben wird, maoglicher Weise aber auch einen glinzenden Stern be-
deuten kann (¢f. Weber Naxatra 11, 290). 0b sich tishya und tistrya
aus der indischen Wurzel tvish ableiten lassen oder ob wir eine
eigne jelzb verlorne Wurzel als Grundform ansehen miissen, kiim-
mert uns hier nicht weiter. Wichtiger scheint uns die Frage ob wir
Tistrya und den in spitern Schriften vorkommenden Tir ohne Wei-
teres als gleich anselzen diirfen. Belragen wir die Schriften der Par-
sen, so kounnte es zunichst scheinen als ob jeder Zweifel an dieser
Identitiit ein ganz miissiger sei, denn es kommen mehrere Stellen
vor wo wir das Wort tistrya an der Stelle des Monatsnamens Tir
gebraucht finden. Dennoch wird man bei niherer Betrachtung diese
Zweifel nur zu gerechifertigt finden. Zuerst, tir wire eine sehr
starke und ganz ungewdhnliche Verkiirzung, denn die neuern érd-
nischen Sprachen pflegen Lautverbindungen wie st nicht so ohne
Weiteres auszuwerfen. Es ist ferner unzweifelhaft dass sowol
das Huzvaresch als das Parsi zur Bezeichnung des Tistrya immer die
Form listar gebrauchen, das Wort ist noch im Neupersischen ge-
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blieben und wenn die neupersischen Warterbiicher J.‘.Mu zu schreiben
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lehren, so ist dies natiirlich Téster und nicht Tastar zu lesen. Weiter
wird im fiinften Gapitel des Bundehesh Tir geradezu als Gegner des
Tistar genannt, kann also nicht mit ihm identisch sein. Die neuper-
sischen Warterbiicher erkliren den Tistar richtig fiir das Geslirn das
Regen giebt und nach-persischer Ansicht der Sirius ist, Tir dagegen
ist ihnen der Mercurius. Durch das Vorkommen von Namensformen
wie Tnotdazyg (Aelian V. H. XII, 1), Thoipalog (Xen. Anab. IV, 4),
Tiribazus (Corn. Nep. Conon. 9), Tiridates (Justin. XLII, 5), wird
die Form Tir in eine so hohe Zeit hinauf bezeugl, dass von einer
Verstiimmelung aus Tistrya kaum mehr die Rede sein kann. Ich
mochte daher das neuere Tir lieber mit armenisch lér, Herr, und
alth. taera (Name eines Berges) vergleichen, die Frage aber wie
man denn dazu komme den Monal Tir in althaktrischen Texten mit
tistrya wiederzugeben erklire ich mir daraus, dass tic der Name
eines bosen Sternes ist und man doch diesen nicht als Schutzgotl
eines Monates gelten lassen wollte.

Ueber das Wesen dieser Goltheit geben uns unsere Texle ge-
niigende Auskunft. Er ist ein Stern und zwar ein glinzender und
majestitischer (Y¢. I, 35; XVII, 24, Yt. 8, 2). Wie Zarathustra
der Aufseher iiber die Menschen, so ist Tistrya der Aufseher iiber
die Sterne (Yt. 8, 44), er ist so preiswiirdig geschaflen wie Ahura-
Mazda selbst (Yt. 8, 50). Auch ein spiiteres Buch, der Minokhired,
nennt ihn ausdriicklich als den besten und werthvollsten Stern, Dass
es der Sirius sei zeigt uns dentlich Plutarch, der von Ahura-Mazda
sagt: &ve 0 acdow oo sdvrwy, oloy PoLana xal meod vy Sy~
Tésn08, Tov Selgrov. Ihm bereiten Ahura-Mazda sammt den Amesha-
cpentas und Mithra die Wege, hinter ihm folgt Ashis-vaguhi und Pa-
refidi, d. h. der Segen und die Schiitze. Sein hauptsiichlichstes Geschiift
ist, durch Herbeibringen von Wasser Fruchtbarkeit zu beférdern, er
scheucht die Widersacher der Gestirne die Wassersamen enthalten
hinweg vom See Vouru-kasha, so dass die Wolken hervorziehen
kdnnen (Yt. 8, 40), nach ihm sehnen sich Thiere und Pllanzen (cf.
Y. 8, 36. 48). Nach Yt. 8, 8 peinigt er die Pairikas die als Sterne
erscheinen. Nach Vd. XIX, 126 hat er den Rérper eines Stieres mit
goldenen Klauen, nach Y1, 8, 13 flg. erscheint er in drejerle; Gestal-
ten mit dem Rérper eines fiinfzehnjéhrigen Jiinglings, eines Stiers
mit goldenen Klauen und eines glinzenden Plerdes. Wiirde Tistrya
von den Menschen mit Opfern geelirt wie es sich geziemt, so wiirde
er keine Hindernisse, keine feindlichen Heerschaaren zu den arischen
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Gegenden hinkommen lassen. Da dies aber nicht der Fall ist so kann
er nicht alle vertreiben. Zwei seiner Gegner werden namentlich ge-
nannt.  Der eine ist der Daeva Apaosho, der Vertrockner, der den

Tistrya vom See Vouru-kasha entfernt zu halten sucht. Wie Tistrya

in Gestalt eines glinzenden Pferdes kommt, so Apaosho in Gestalt

eines schwarzen. Tistrya kimpft mit Apaosho, aber der Rampf ist

heiss und es wiihrt lange bis er seinen Gegner bezwingen kann der
ihn zuriicktreibt, oft ist der Sieg ohne iibernatiirliche Hiilfe Ahura-
Mazdas- gar nicht moglich. Zuleizt aber gelingt es dem Tistrya im-
mer den Apaosho zu vertreiben (ef. Y1.8,13—34) und zu schlagen,
das Geschrei desselben ist es, wie uns. der Bundehesh belehrt, was
wir im Donner horen. Der Sinn dieses Mythus ist klar genug, er
soll die hiiufige und lange 'Trockenheit erkliren an der der grosste
Theil von Eran bekanntlich leidet und die Diirre wird zum Theil als
eine Wirkung der menschlichen Gottlosigkeit dargestellt, denn wiirde
Tistrya die ihm zukommenden Opfer erbalten so wiirde der Kampf
kein so schwerer sein. Ein zweiter Ddmon mil dem Tistrya zu kim-
fen hat ist die Pairika Duzhydirya (cf. Yt. 8, 51 flg.). Duzhydirya
ist Misswachs, eine Folge der langen Trockenheit. Ueber die Wirk-
samkeit des Tistrya bei der Weltschopfung belehrt uns das siebente
Capitel des Bundehesh. Als Agro-mainyus auf die Erde kam und die-
selbe mit schiidlichen Creaturen anfiillte, da regnele Tistrya zehn Tage
und Nichte so dass diese alle starben. Fiir diese so wichtige Gott-
heit ist nun auch ein eigenes Opfer vorgeschrieben : man soll ihm
nicht blos Bare¢ma streuen sondern auch ein Thier schlachten und
gutfarbiges. An diesem Opfer soll weder eine Buh-
lerin noch Ungliubige Theil haben, sonst bringt das Opfer gerade die
enlgegengesetzle Wirkung hervor und macht, dass Tistrya seine
Gaben fiic sich behilt (Yt. 8, 57 fig.).

Eine etwas auffallende Goltheit ist Gos oder wie sein vollstin-
diger Name lautet Géus-urva, d.i. Stierseele. Die Erwibnung die-
ser Gottheit ist in den éltern Schriften ziemlich hiufig und erweislich
1 spiitern Schriften geschildert wird, Yg.

zwar ein lichles,

dieselbe, wie sie in der
XXXIX, 1 finden wir géus urvinem tashinemed angerufen, d. i
nach der Tradition : die Seele und den Leib des Stieres. Ebenso steht
Ye. I, 6 géus tashné, géus uruné unmittelbar hinter den Amesha-
(Cpentas, ganz ebenso Y¢. LXIX, 95 XXVI, 13. Vsp. X, 23. InYe,
XVII, 25 ist Géus-urva als Beschiitzerin des vierzehnten Monatstags.
Aus dem Bundehesh wird klar, dass Ahura-Mazda am Anfange einen
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einzigen Stier geschaffen hatte, welchen Agro-mainyus todete. Aus
dem Leibe desselben gingen die einzelnen Getreidearten hervor,
wiihrend die Seele zum Himmel emporstieg und klagte, bis man ihr
den Fravashi des Zarathustra zeigte und das Versprechen gab die-
sen auf die Welt herab zu senden. Hierauf war sie zufrieden und -
tibernahm es wieder die Schopfung zu behiiten. Der letzte Theil die-
ser Erziblung findet sich in seinen Grundziigen schon in den Géthis
(Y¢. XXIX) und ist darum als alt beglaubigt. Uebrigens ist Géus-
urva ein eigener Yast gewidmet, in dem aber von ilir am wenigsten
geredet wird und ihre Macht nur daraus erhellt, dass sie von ver-
schiedenen Wesen angerufen wird, denen sie ihre Gunst verleiht. Sie
heisst dort Drvigpa und giebt dem Vieh Gesundheit (Yt. 9, 1). Nach
Yt. 14,54 kann die Stierseele wegen des vielen Blutvergiessens nicht
auf die richtige Art verehrt werden, eine Ansicht die durch Ye. XXIX,
2. 3 bestiitigt wird.

Die Genien denen der 16., 17. und 18. Tag des Monats gewid-
met ist nehmen diesen Platz nicht nur zufilliger Weise ein, sie ste-
hen vielmehr in der Mitte des Monats wegen ibrer vermiltelnden
Stellung. - Der erste unter ihnen ist Mithra. Seine Beiwdrter sind
mancherlei, wie auch seine Functionen verschiedne sind. Es ist viel-
leicht am besten, ehe wir uns zu dem ziemlich ausfiihrlichen Yast
des Mithra wenden, die Stellung zu sehen, welche er im Yacna und
Vendidad einnimmt. Nach Ye. 1,9 etc. Goh 2, 2 ele. ist er dep
Schiitzer der Zeit Havani » 4. 1. der Zeit welche von Smmcnaul‘gaug
bis zu Mittag wiihrt. Mithra erhilt dann gewdhnlich die Beiwirter
der weile Triften besitzt, 1000 Ohren und 10000 Augen hat, einen
genannten Namen besitzt, der verehrungswiirdige. Gewihnlich wird
er dann mit Rima-qictra zusammen angerufen, ebenso auch wenn er
blos einfach das Beiwort: welcher weite Triften besitzt, erhil (ef.
Vsp. I, 24; II, 26. Y¢. XXII, 25) einmal (Vsp. VIII, 12) erscheint
er mit demselben Beiworte aber mit Rashnu razista vereint und mit
Pireidi. Dagegen wird er V. XIX, 52 als ,,Mithra mit weiten Trif-
ten, als der Majestilischste der Siegreichen, der siegreichste der
Siegreichen* a ngerufen, ebenso heisst er V4. XIX, 92 der siegreiche
Mithra. Hierzu passt wenn wir ihn ofter als den Herrn der Linder
bezeichnet finden (Ye. 1, 355 11, 495 VI, 36). In dieser Beziehung
steht er dann gewohnlich mit Sonne, Mond und Sternen Zusammen.

Wenden wir uns nun zu dem Bilde welches der Yast des Mithra

von ihm entwirft so finden wir, dass er die obigen Angaben zum
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grissten Theile bestitigt und zum Theil erweitert. Mithra ist
auch dort das Licht und erscheint demgemiss nach Tagesanbruch
(Yt. 10, 95), er steigt noch vor der Sonne iiber die Hara berezaiti
(Yt. 10, 13) er hat seine Wohnung auf diesem Berge, wo weder
Nacht noch Finsterniss, kein kalter und warmer Wind, keine Krank-
heit und Tod sind (Yt. 10, 50), seine Wohnung ist so breit wie die
Erde (Yt. 10, 44). In seiner Bigenschaft als Lichtgott ist er wahr-
scheinlich auch schlaflos (Yt. 10, 7. 103), er sieht Alles und hat seine
Spiher die ihm Alles verkiinden (Yt. 10, 45. 46). Als Lichtgott ist
er wahrscheinlich auch als Beschiitzer der Fruchtbarkeit gedacht
worden, er giebt Vieh und Menschen (Yt. 10, 28. 30) und macht
das Wasser laufend die Biume wachsend (Yt. 10, 61). Wenn er die
verirrten Rinder wieder: ihren Eigenthiimern zuriickbringt (Yt. 10,
86), so geschieht dies wol wieder durch die Kraft der Tageshelle
die mit ihm vereint ist. — Mithra erscheint dann auch weiter als
Konig, als Beherrscher und Beaufsichtiger der ganzen Welt (Yt. 10,
103) und zwar, wie das nach den Ansichten der Erdnier mit der Ké-
nigswiirde unzertrennlich war, als Krieger, daher fihrt er auf einem
Wagen der auf himmlische Weise dahin fahrt (Yt. 10, 67), an ihn
sind leichte, leuchtende Rosse geschirrt die mit himmlischem Willen
dahin fahren (Yt. 10, 47. 68). Nach Yt. 10, 125 sind es vier weisse
Rosse von gleicher Farbe. Mit diesem Wagen fihrt er in die Schlacht
(Yt. 10, 68) und hilft dort den Gliubigen (ib. 36), er schiitzt vor
den Walfen der Gegner die sie bedrohen (ib. 24). Vor ihm dahin
fihrt Verethraghna, der Siegesgott, in Geslalt eines Ebers (Yt. 10,
70). Hiernach ist es begreiflich wenn ihn namentlich die Konige and
die Krieger anflehen (Yt. 10, 8. 11). Die andern Menschen bitten
ihn sowol um Reichthum als auch um Stirke und Sieghaftigkeit (Yt.
10, 33). Mithra ist, ganz im Gegensalz gegen andere Gebilde des
zarathustrischen Systems, ein furchtbarer, richender Gott, dessen
Wirksamkeit ebenso gut verheerend wie segnend wirken kann (cf.
Yt. 10, 108. 110) und kann daher ebenso gut um Schulz wie um
Gaben angefleht werden (Yt. 10, 93—97). Von goltlosen Gegenden
nimmt er nach Yt. 10, 27 den Glanz hinweg; denn Mithra ist auch
in ethischer Beziehung eine hochgestellte Gottheit. Gleich Yt. 10, 1
heisst es, dass ihn Ahura-Mazda so verehrungswiirdig schuf wie sich
selbst, nach Yt. 10, 123 bringt er ihm sogar Opfer dar. Nach Yt.
10, 89 hat ihn Ahura -Mazda zum Zaola bestellt, ebenso heisst er
Oberpriester (Yt. 10, 115). Im ihm liegt die Entscheidung des Ge-




XXVI Einleitung.

setzes (Yt. 10, 64). Er ist ein Gegner der Mithratriiger (Yt. 10,
18. 20), d. h. derjenigen welche die Vertriige nicht halten. Als der
Beschiitzer des Vertrags ist es wol dass von ihm gesagt wird er sei
ebensowol fiir den Schlechlen wie fiir den Reinen (Yt. 10, 2). Auch
in dieser Bezichung ist er schon lange anerkannt, denn schon
bei Xenophon findet sich (Cyrop. VIII, 5. 53) die Schwurfor-
mel pa vov MiJoyy. Der Name des Mithra wird auch, wie Vd.
IV, 4 fig. beweist, geradezu fiir Vertrag gesetzt. In seiner Eigen-
schall als Lichtgottheit ist es auch wahrscheinlich dass er als Mittler
_aufgefasst wird (cf. Windischmann: Mithra p. 56) und darum er-
scheint er meist mit Rima - gictra verbunden, weil das Licht zum
nichsten Substrat die Luft hat.

Mit Mithra zusammen ist Ashis-vaguhi, welche seinen Wagen
lenkt, dann Pirendi, endlich das gute Gesetz welches ihm die Wege
bereitet (Yt. 10, 64—68 und Vsp. VIII, 12). Nach einer andern
Stelle (Yt. 10, 126) fihrt auf seiner einen Seite Rashnu-razista, auf
der andern aber die richtigste Weisheit. Die vorziiglichsten Gegner
des Mithra finden wir Yt. 10, 93. 134 aufgeziihlt. Es ist vor Allem
Agrd - mainyus selbst, dann Aeshma sammt Gefolge, endlich Bi-
shyaiicta und Agto-vidhotus, der Dimon des Todes. Da Aeshma und
Bishyarigla als Dimonen besonders in der Nacht thiitig sind, flichen
sie naturgemiiss bei dem Herannahen des Lichtes. Ueher die Opfer
welche dem Mithra zu bringen sind handelt Yt. 10, 119 fig. Man
soll ihm opfern mit Vieh und Zugthieren, mit zwei Vigeln (oder mit
Vogeln und Gefliigelten), ferner soll man ihm zu Ehren schidliche
Thiere schlagen und korperliche Reinigungen vornehmen. Auch soll
Niemand ein Opfer verrichlen, der nicht das Opferritual gut kennt,
Zum Schlusse mag noch erwiihnt werden, dass die dunklen Ausdriicke
payi thworestira (Y¢. XLI, 22; LVI, 1. 4) nach der Tradition auf
Mithra zu beziehen sind.

In innigster Verbindung mit Mithra erscheint im Avesia der oft
genannte (raosha. DasWorl selbst entstammt einer Wurzel ¢rush,
einer Erweiterung von ¢ra, héren; craosha heisst eigentlich Horen,
in iibertragener Bedeutung aber: Gehorsam. In diesen Bedeutungen
wird das Worl auch im Avesta nicht selten gebraucht cf. Vsp. XVIII,
6. Y¢. LV, 1.3.5 ete. Ausdriicklich der agrusti oder dem Ungehor-
sam entgegengeselzt ist das Wort Y¢.X,49; LIX, 8. Craosha kommt
auch in den Githas vor und wird von der Tradilion immer personlich
gefasst, worin ich ibr theilweise gefolgt bin (cf. Y¢. XXVIIL, 5
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XXXIII, 5), in den meisten Stellen jedoch habe ich dort die Abstract-
bedeutung ,,Gehorsam¢¢ vorgezogen (cl. Ye¢. XLIV, 5; XLV, 17;
XLIII, i6). — Die Beiworter welche ihm in den beiligen Schriften
gegeben werden sind mannichfaltig. Er heisst der heilige Graosha
(¢raosho ashyo)z. B. Vd. XVIII, 48, 51. 78. 83 fig. Y¢. XVII, 28.
Vsp. XII, 18 u. s. w. oder auch: Craosha der heilige wohlgewach-
sene (Vd. XVIII, 79. 84 flg. ; XIX, 53. Ye¢. LVI, 10. 8) oder hei-
lig, wohlgewachsen und siegreich (Vd. XIX, 133). Zuweilen wird
er auch noch ,,Fiorderer der Welt und reiner Herr des Reinen*¢ ge-
nannt (Ye. 11, 28 etc.; LVI, 1. 1). Wieder andere Beiwdrter sind
Graosha der heilige, starke, dessen Korper der Manthra ist, mit star-
ker Waffe, der ahurische (Ye¢. IV, 50. Vd. XVIII, 33), auch noch
mit dem Zusatze: der verehrungswiirdige mit genanntem Namen (Y¢.
[I[, 613 VII, 52). Endlich heisst er auch: der Heilige, Ehrwiirdige,
Siegreiche, die Welt fordernde (Yg. 1, 225 111, 4).  Als Zeitgoltheil
ist er der Vorstand des Gah Ushahina (¢. Yeg. I, 20 flg. Gah 5,2fg.),
der Zeit von Mitternacht bis zum Sonnenaufgang. In dieser Eigen-
schaft wird er in der dritten Wache der Nacht vom Feuer aulge-
weckt und weckt dann selbst den Vogel Pard-dars, d. i. den Hahn
auf, um durch sein Geschrei den Damon Bishyanela zu vertreiben,
der die Menschen im Schlafe gefangen hilt (cf. Vd. XVIII, 48 fig.),
Wie als Zeitgoltheit so ist er auch sonst durch seine Eigenschaften
am nichsten mit Mithra verwandt. Wie dieser ist er schlaflos und
beschiitzt die ganze Welt durch seine Wachsamkeit (Y¢. LVI, 7.3 fg.).
Er kimpft mit den mazanischen Daevas die vor ihm erschreckt zur
Finsterniss eilen. Besonders ist es Agro-mainyus und Aeshma welche
als seine Gegner genannt werden (Yt.11,15), an einer andern Stelle
werden die Daevas Kufida, Banga, Vibanga genannl, als solche welche
von (raosha geschlagen werden (Vd. XIX, 138). Auch nach Vd.
XIX, 53 hilt Craosha eine Walffe gegen die Répfe der Daevas und
so finden wir ihn Vd. XVIII, 70 flg. wo er offenbar die besiegien
Drujas zwingt ihm ihre Geheimnisse milzutheilen. Nach Yg¢. LVI,
9. 5 ist die Walfe welche Craosha fiihrt eine geistige : der Ahuna-
vairya und der Yagna Haptaghditi. Wie Mithra so hat auch Graosha
eine Wohnung auf der hohen Haraiti, er hat vier Plerde, welche
Hufe von Blei haben mit Gold iiberzogen und die dabei doch schneller
sind als der Wind. Er umfasst Alles, wie Mithra (Ye¢. LVI, 11. 21lg.):
Er erscheint als ein starker riibriger Jiingling, der in den Schlachten
siegreich ist (Y¢. LVI, 5. 2 fig. und ib. 6. 2lg.). Er erscheint dfter
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mit Mithra und Rashna- razista zusammen (Yt. 10, 41. 100), auch
mit Ashis-vaguhi und Nairyo-¢igha (Vsp. VIII, 25 XIV, 4. Ye. X,
2. 3; LVI, 1. 8), an einigen Stellen mit Arstdt oder Arsti (cf. Ye.
LVI, 13. 5. Yt. 11, 19 und auch Ye. I, 22. 23).

Ausser dieser mehr materiellen hat jedoch Graosha auch noch eine
ethische Bedeutung. Er ist es der zuerst das Bare¢ma zusammenband
und dem Ahura-Mazda, den Amesha-gpentas so wie dem Schépfer
und Erhalter (Mithra) opferte (Ye. LVI, 1. 1 flg.), er ist es der zu-
erst die Gathis sang und die heiligen Texte (ib. 3. 2 flg.), darum
gilt er auch als Lehrer des Geselzes (Y¢. LVI, 10. 2. Yt. 11, 14),
wie bereits gesagt wurde, so ist sein Leib der Manthra (ef. oben).
Wie Mithra ist er der Bewahrer der Vertriige (Yt. 11, 14. 20). Da-
bei ist Craosha auch ein barmherziger Genius, welcher die Ar-
men erndhrt (Ye¢. LVI, 4. 2. Yt. 11, 3). Er ist der Feind aller
Lasterhaften (Y¢. LVI, 7. 2. Yt. 11, 2), aber gegen alle Schrecken
und Bedringnisse kann man ihn anrufen (Yt.11,4.5). Da er ebenso
wie Mithra ein Vermittler ist, so ruft man ihn bei Scheidewegen an
(Yt: 11, 4). Von der Rolle, welche dem Serosh in spiiterer Zeit ge-
waohnlich za Theil wird: ein Vermittler der goutlichen Befehle und
Bote des Ahura-Mazda zu sein, kann ich in alten Schriften keine
Spur entdecken. Neriosengh bezeichnet den Craosha dfter als Herrn
des Gehorsams und auch die neuern Parsen als den Meister der Die-
ner (cf. Vullers s. v.). Hier mag der Aunkniipfungspunkt liegen,

Der achtzehnte Tag ist dem Rashnu-razista geweiht, der
zwar oft genug angerufen wird , iiber den aber doch nur sehr wen g
zu sagen ist, da selbst in dem ihm gewidmeten Yast er nur nebenbei
behandelt wird. Seine Attribute finden sich am vollstindigsten Yt.
12, 7. 8. Das Wichtigste was von ihm ausgesagl wird ist, dass er
der Schrecken der Diebe und Riiuber ist und dass er in der ganzen
Welt zu finden ist. Als Genosse des Mithra ist er Yt. 10, 41. 100.
126 genannt, ib. 79 heisst es dass ihm Mithra eine Wohnung gab.
Im Yagna erscheint er gewdhnlich mit Craosha und Arstit zusam-
men (¢f. Ye. I, 23; 11, 29 fig.).

Diese drei Genien, Mithra, (raosha und Rashnu, gelten bei den
Parsen der neuern Zeit als die drei Richter, welche die Seele des
Menschen nach dem Tode richten. In den iltern Schriften finde ich
keine Anspielung darauf, auch nicht an den Stellen wo man sie fiig-
lich erwarten kinnte, wie Vd. XIX, 89 flg. Yt. 22, 7 fig. Die An-
sicht mag aber darum doch alt sein und in der Liturgie ist bereits
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auf 'sie Bedacht genommen, da bei dem Absterben eines Menschen
diesen drei Genien Draonas geopfert werden miissen.

Es ist leicht zu sehen, wie mit den ebengenannten Genien die
Schutzgeister des neunzehnten Tages, die Fravashis, in Verbin-
dung stehen. Die Bedeutung des Namens ist noch unaufgeklirt,
in dem iltesten Theile der uns erhaltenen Texte, im zweiten
Theile des Yacna, finden sie sich nur ein einziges Mal genannt,
nimlich Y¢. XXXVII, 8 auch -im Vendiddd nur sehr wenig,
wahrscheinlich aber nur'weil die Veranlassung dazu fehlt. In den
liturgischen Theilen des Yacna dagegen ist ihre Anrufung ziemlich
hiufig, gleichwol aber wiirden wir aus diesen Anrufungen uns kaum
eine Vorstellung von ihrem Wesen machen kénnen, wenn uns nicht
der ziemlich ausfiihrliche Yast der Fravashis zu Hiille kiime. Zuerst
muss bemerkt sein, dass der Ausdruck fravashi nicht blos von den
Genien gebraucht wird sondern auch einen Theil, und zwar den edel-
sten und gotilichsten Theil, der menschlichen Seele bezeichnet. Diese
Vorstellung, welche spiltere Biicher ausfiibrlich erortern, findel man
schon in den Texten c¢f. Ye. LIV, 13 LXII, 4 und die Anmerkung
zu ersterer Stelle. Die Fravashis selbst aber erscheinen als Zeitgoli-
heilen, nimlich als die Schiitzer des Gih Aiwigrithrema, d. i. der
Zeit vom Aufgehen der Sterne bis Mitternacht (cf. Ye. I, 16—19.
Gah 4, 2 fig.). Die Fravashis werden gewihnlich blos bezeichnet als
Fravashis der Reinen (z. B. Vsp. VIII, 5; XXIV, 2. Ye¢. I, 37
u. s. w.); aber auch als die guten, starken, heiligen Fra rashis der
Reinen (Yg. I, 61; XVII, 305 XXVI, 1 etc.) oder die starken an-
stiirmenden Fravashis der Reinen (Y¢. LXIV, 48 und Yt. 13, 1),
oder die Fravashis die stark und kriiftig sind zum Schutze der Rei-
nen (Ye. IV, 11. Vsp. XII, 33). Sie heissen ferner die Fravashis
der Reinen die allen Geschdpfen niitzlich sind (Vd. XIX, 124). An
einigen Stellen werden auch die Fravashis angerufen: die Frauen die
eine Versammlung von Minnern haben, doch weiss ich nicht gewiss
ob dieser letztere Zusatz eine Beziehung auf die Fravashis hat. - Es
werden ferner die Fravashis in gewisse Ablheilungen getheilt, am
hiufigsten in zwei s in die Fravashis der Paoirya-tkaeshas, d. i. der-
jenigen Frommen die vor dem Gesetze lebten und die Fravashis der
niichsten Anverwandten, gewdhnlich wird dann die Anrufung der eige-
nen Seele beigefiigt (z. B. Y¢. I,47), dann die Fravashis der Gebor-
nen, Ungebornen und der zukiinftig Lebenden (Ye. XXVI, 20). Nach
Yt. 13, 17 sind die Fravashis der Frommen welche vor dem Geselze
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lebten und. die Fravashis derer die noch kommen sollen (Gaoshyarie
ete.), die Michtigsten, von den tbrigen Menschen die der Lebenden
michtiger als die der Todten. Dann werden auch die Fravashis derer
angerufen die in- und ausserhalb der Gegenden sind (Ye. XXVI, 28,
29) und am ausfiihrlichsten Yt. 13, 143 flz. Dann auch die Fravashis
von Gayo-maratan bis Gaoshyari¢ (Ye. XXVI, 33. Yt. 13, 145). Die
ausfiihrlichste Liste der namentlich anzurufenden Fravashis enthiilt
Yt. 13, 82 flg. Fiir die spitere Zeit kann man auch das p. 230
iibersetzte Gebel vergleichen.

Ueber die iussere Vorstellung von den Fravashis belehrt uns
Yt. 13, 35. 45, wir sehen aus diesen Stellen dass wir uns dieselben
als lirieger denken miissen, wie denn auch viele der namentlich An-
gerufenen wirklich Krieger waren. [hre Wirksamkeit erstreckt sich
iiber Himmel und Erde. Sie waren und sind die Gehiilfen des Ahura,
durch ihren Glanz und Majestit erhilt derselbe den Himmel Yt. 13,
2, wie denn nach spitern Biichern die Fravashis als Sterne an der
Aussenseite des Himmels als Wachen aufgestellt sind und den Agro-
mainyus und seine Heerschaaren verhindern in derselben einzudrin-
gen. Durch ihren Glanz und Majestit ist es dem Ahura moglich die
Ardvi-gura Anahita zu beschiitzen (Yt. 13, 4), ferner die Erde (ib. 9),
dann die Geburten der Menschen (ib. 11 flz.). Wenn sie den Ahura
nicht Beistand leisten wiirden, so kinnte es weder Vieh noch Men-
schen auf der Welt geben. Sie machen dass Wasser und Biome, der
Mond und alle leuchtenden Sterne ihren Weg finden (Y1. 13, 53 flg.).
Sie sind die Gehiilfen des Catavaeca bei der Vertheilung des Was-
sers (Yt. 13, 43), sie helfen die Sterne Haplo-irifiga beaufsichtigen
(Yt. 13, 60). Sie sind aber auch noch wichtig weil sie fiir die kiinf-
tige Auferstehung der Todten wirken, dies thun sie nimlich, indem
sie den Leib des Rerecicpa beaufsichtigen, so dass ihm Agro-mainyus
und seine Schaaren nichts anhaben kinnen (Yt. 13, 61). Sie be-
schiitzen ferner den Saamen Zarathustras, der bekanntlich im See
Rancu niedergelegt ist und zur Zeit der Auferstehung wieder er-
scheinen soll (Yt. 13, 62). Sie leisten iiberhaupt sowol den Daevas
als den schlechten Menschen Widerstand und zerstsren die von ihnen
verursachte Pein (ib. 33).

Hinsichtlich der Wirksamkeit der Fravashis in dieser Welt ist
vor Allem zu erwiihnen, dass sie mit den Clanen und Gegenden de-
nen sie angehéren in Verbindung bleiben und eine Vorliebe fiir sie
zeigen (Yt. 13, 49. 68 flg.), sie sind also zu den Clangéttern (vithibis
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bagaibis) der Reilinschriften zu zihlen. Sie sind vor Allem ein Bei-
stand in den Schlachten (Yt. 13, 80, 31. 34 etc.) und daher anzu-
rufen bei allen Schrecknissen (Yt. 13,20). Einige unter den Paoiryo-
tkaeshas sind als Schiitzer bei besonderen Veranlassungen genannt,
So wird Yima angerufen als Helfer bei Trockenheit, Thraetaona ge-
gen Krankheiten und alle von den Schlangen verursachten Uebel,
Haogravo zum Widerstand gegen bose Michte iiberhaupt, Rerecigpa
gegen die Riuber, Haoshyagha gegen die von den Daevas verur-
sachte Pein, Fradikhsti gegen die Peinigung des Aeshma (Yt. 13,
131. 133 flg.)

Da die Fravashis als Sterne gedacht werden, so ist es wol am
besten hier einige Worte iiber die in den Parsenschriften vorkom-
menden Gestirne zu sagen. Nach dem Bundehesh (cap. 5) bilden
die Sterne ein Heer und sind als solches in verschiedne Heerhaufen
getheill und unter Heerfiihrer geordnet. Wenn ich auch mich keiner
Stelle der alten Texte entsinne in der wirklich die Fravashis als
Heer bezeichnet werden, so ist doch die ganze Beschreibung welche
von ihnen gemacht wird die der Soldaten und es wird ausdriicklich
gesagt, dass sie Schlachten sehlagen. Wir werden mithin die spiitere
Vorstellung auch auf die iltere Zeit iibertragen diirfen. Als den
obersten Aufseher aller Gestirne haben wir schon oben den Tistrya
kennen lernen. Nach dem oben genannten Capitel des Bundehesh
ist Tistrya Heerfiihrer im Osten, Catvés im Westen, Vanail im Sii-
den, Haptoirang im Norden. Alle dicse Gestirne sind auch den iltern
Texten bekannt, Calavaeca findet sich dfter genannt, Yt. 8, 32 er-
scheint er als Gehiilfe des Tistrya bei Vertheilung des Wassers, nach
Yt. 13, 43 ist er in Verbindung mit den Fravashis. Haptoiringa fin-
den sich Yt. 8 12; 13, 60 erwiihnt, abgesehen von einigen Anru-
fungen der Sterne. Dem Vanant ist ein eigner kleiner Yast gewidmet
in welchem er zum Widerstande gegen die hiisslichen Khrafglras ange-
rufen wird Yt. 20, 1. In spitern Biichern wird als vorziiglichstes
Geschift des Vanant genannt die Thore der Hélle zu behiiten, so
dass die Daevas nicht allzuviel Schaden anrichiten konnen. Dass man
auch schon in ilterer Zeit die obige Ordoung der Heerfiihrer des
Himmels kannte scheint mir Yt. 8, 0 zu beweisen. In spiiteren
Schriften wird den Sternen ein noch grisserer Einfluss auf die Ge-
schicke der Menschen zugeschrieben als wir in dem Aveslatexte bis
jetzt bemerken kénnen. Nach dem Bundebesh und Minokhired ist
das Gute an den Thierkreis, das Bose an die sieben Planeten gebunden,
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wiihrend Sonne und Mond natiirlich zu den guten Wesen gehéren.
Ausfiibrlicheres hieriiber habe ich zusammengestellt Zeitschr. der
DMG. VI, 80 flg. und in meiner Einleitung in die traditionellen
Schriften 11, 163 flg.

Noch sind einige Worte iiber den Cultus der Fravashis zu sagen.
Die Hauptstelle dafiir ist Yt. 13, 49 flg. Auch dort wird hervorge-
hoben, dass sie sich beim Herabkommen auf die Erde nach den Cla-
nen vertheilen, dass dieses Herabkommen zur Zeit Hamagpalhmae-
dhava stattfindet und dass sie dann zehn Nichte lang auf der Erde
verweilen. Sie wollen, dass man ihnen Fleisch und Kleider gebe.
Ueber die Art und Weise wie dieser Cultus der Fravashis bis auf
den heutigen Tag fortgefihrt wird, wie man ihnen zu Ehren in den
letzten Tagen des Jahres Festmahlzeiten veranstaltet, brauchen wir
hier nicht ausfiihrlich zu reden, da dies schon friher (cf. Bd. II. p.
CI fig.) geschehen ist.

Wir wenden uns nun zu einer neuen wichtigen Gottheit der
Erdnier, nimlich zu Verethraghna. Ehe wir uns aber mit dem
Gotte selbst beschiiftigen, ist es nothig, erst einige Worle iiber seinen
Namen zu sagen. Dass das Wort Verethraghna nichts Anderes ist als
das moderne Behrim, auf das es durch die Miltelstufen j898=3 und
r‘,—;’;; hiniibergefiihrt wird, ist bereits anderswo (Huzviresch-Gram-
matik p. 176) gesagt. Verethraghna ist zusammengesetzt aus Ve-
rethra und ghna. Das Worl vercthra findet sich noch oft im Avesta
und heisst Sieghaftigkeit (wn239772 in der Huzv.-U. z. B. Ye. X,
63; LXX, 39. YL 1, 33; 5, 69; 19, 54. 79 u. s. w.), dann vere-
threm-janthwé, siegreich schlagend (Ye¢. XLIIL, 16), wo verethrem
wol adverbialer Accusaliv ist. Verethraghna wird also heissen miis-
sen: mit Sieghaftigkeit schlagend, ebenso finden wir auch verethra
taurvio, mil Sieghafligkeit peinigend. So findet sich auch gebildet
verethravat, sieghaft, superl. verethravactema (Yt. 1, 2; 19, 79.
Vd. XIX, 52 u. s. w.), ferner verethrajan in derselben Bedeutung.
Dieses letzlere Adjectivum ist das Beiwort verschiedener Genien:
des Caoshyane (Vd. XIX, 18. Y¢.XXVI, 33; LVIIL, 2), des Haoma
(Ye. IX, 52), des Ahura (Vsp. XII, 2. Y¢. LIV, 16) und vor Allem
des Graosha (Ye. I, 22. Vd. XIX, 133 u. s. w.). Der Superlativ
verethrajan ¢tema findet sich von Zarathustra gebraucht (Y¢. X, 47).
Auch verethraghna heisst oft genug im Avesta nichts weiter als Sieg
und an manchen Stellen ldsst sich zweifeln ob man das Wort als
nomen appellativum oder nomen proprium fassen soll. Doch dariiber
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dass Verethraghna als personliches Wesen gefasst werden miisse
kann auch nicht der geringste Zweilel obwallen und zwar ist der ihm
sewidmete Yast die Hauptquelle. Aus diesem sehen wir nun dass
Verethraghna in verschiedenen Geslalien gedachl wird: als Wind,
als Stier, als Pferd, als Kamel, als Eber, als Jingling, als Vogel, als
Widder, als Boek und als Mann (Yt. 14, 2. 7. 9. 11. 15. 17. 19. 23,
25. 27) doch scheint es mir, namentlich mit Bezug anf Yt. 14, 39

?
dass diese Thiere den Gott nicht selbst repriisentiren, sondern nur
symbolisch andeuten.  Unter diesen Gestallen allen scheint mir die
eines Vogels die gewdhnlichsle gewesen zu sein, denn in der Be-
schworung, welche Y1 14, 34 fig. steht, spiclen die Vogelfedern
(wenn ich nimlich die schwierige Stelle richtig verstanden habe)
eine wesentliche Rolle. Diesem Verfahren, den Verethraghna mit
Hiilfe von Vogelfedern herbeizuzaubern, ist es analog wenn im Schih-
ndme der Vogel Stmurgh den Zil anweisl eine seiner Federn milzu-
nehmen, dass er dadurch stets im Schulze seiner Macht bleibe, im
Nothfalle solle er eine Feder verhrennen so werde er thm personlich
erscheinen.  Fiir die Auffassung des Verethraghna als Vogel sprichl
aueh dass er nach Y. 14,21 die Stimmen der Vogel kennt. Bekannt-
lich ist dies auch in spiiterer Zeit in Persien noch als ein Zeichen
besonderer Begabung bekanut. Von ihm als dem Siegesgoll wird ge-
sagt, dass er die Ramplesreiben zerschneidet (YU. 14, 62), dass er
dem Zarathustra Sehkraft und verschiedene andere Krifle verleiht
(Yt. 14, 29 flg.).  Wie Mithra ist er ein Feind der mithratriigenden
Menschen (Yt. 14, 63). Am engslen ist er verbunden mit der Stirke
(Ye. 1, 19 ete. Yt. 14, 45), dann mit Mithra und Rashnu. Wie Mi-
thra ist er nicht blos ein schiitzender sondern auch ein angreifender
Golt, wenn man iln beleidigt (Yt. 14, 47). Es ist selbstverstiindlich
dass er als der stele Begleiler der grossen siegreichen Herrscher der
Vorzeil gedacht wird, namentlich des Thraclaona, des hava Uca und
liava-Haocrava oder Hucrava (Yt. 14, 39. 40).

Was den Cultus des Verethraghna anbelangt so scheint es fast
als ob man geglaubt habe ibn durch Beschwirangen herbeizaubern
zu konnen. Eine solche Formel die aber nicht in allen Einzelnheiten
eanz klar ist, scheint Yi. 14, 43 [lg. zu sichen und auf die Heim-
lichkeit des Verfahrens weisst hin, dass YU. 14, 46 gegen die allge-
meine Yerbreitung dieses Manthra geeifert wird. Von Opfern welche
dem Verethraghna dargebracht werden sollen handell tbrigens Yt.
14, 49 flg. Diese Opler sind ganz dieselben wie sie dem Tistrya dar-
111, ih
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sebracht werden und auch dieselben Rlassen von Personen sind von
ihnen ausgeschlossen.

Der nichste Genins den wir zu behandeln haben ist Riman.
Wir haben ihn als Rima-qactra schon als einen mil Mithra enge ver-
bundenen Genius kennen gelernt und wissen bereits dass er der Ge-
nius der Luft ist. Nach den Huzviresch-Uebersetzungen ist er auch
Genius des Geschmacks. Als Luft, vayu, wird er besonders im fiinf-
zehnten Yast gepriesen. Die Luft ist ilirer Gestalt nach besonders
Yt. 15, 54.57 geschildert. Sie ist natiivlich vor Allem eine behende,
riistige Gottheit, aber sie wird nicht blos gedacht als der Schnellsten
der Schnellen, sondern auch als der Stirkste der Starken. Sie hat
eine goldene Riistung, einen goldenen Wagen und goldenes Rad.
Sie wird darum auch in Schlachten angerufen (Yt. 15, 49). In ihrer
Streitharkeil liegt der Grund, dass sie von den Helden der Vorzeil
angerufen wurde und diesen den Sieg verlieh, és werden namentlich
Haoshyagho, Takhma urupa, Yima, Thraelaona und Rerecigpa ge-
nannt (Yt. 15, 7. 11. 15. 23. 27). Auch bise Wesen wie Dahika
and Aurvacira opfern ihr theilweise, jedoch ohne erhort zu wer-
den (ef. Yt. 15, 19 (lg. 31 fig.). Besonders aber wird sie von Frauen
und Midehen angerufen (Yt. 15, 35. 39). Ueber ihr Opfer spricht
Yt. 15, 55. 56. Man verehrt sie mit Bare¢ma und Gebeten; Thiere
scheinen ihr nicht dargebracht worden zu sein. Sie verleiht dafiir
Schutz gegen Agro-mainyus und seine Dacvas sowie gegen die bisen
Zauberer. Noch muss bemerkt werden dass die Lult 6fter mit dem
ausdriicklichen Beisatze verehrl wird — insofern sie dem Cpento-
mainyus angehort (Y. XXII, 27). Den Grund finde ich in Yt. 15,43
angegeben , die Luft weht natiirlich beiderlei Geschople hinweg, die
des Cpenta-mainyus sowie die des Agro-mainyus, sie wird blos an-
gerufen insofern sie den Zwecken der guten Schiplung dienstbar ist.

Von der Lult finden wir den Wind (vita) als einen eigenen
Genius abgeschicden und darum ist ithm auch ein besonderer Tag des
Monats geweiht. Im Vendidid (Vd. XIX, 45. 56) wird er als der
starke wohlgeschalfene Wind angerufen, ebenso Ye¢. XLI, 24. Da-
gegen Y¢. XVII, 33 als der reine, wohlgeschaffene Wind. In neuern
Schriften erscheint ein Mythus dass der Wind, erziient Giber ein von
hisen Wesen ihm zugetragenes Gerticht, dass Rerecdcpa geiiussert
haben solle er sei stirker als der Wind, so heftig zu wehen ange-
fangen habe, dass Nichts ihm Widerstand zu leisten vermochie, bhis
ibn Reregdgpa mit den Armen auffing und zwang seinem Welien

Eladr
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Einhalt zu thun. In den #ltern Schriften' habe ich diese Angabe
nicht gefunden.

Nicht viel mehr als eine Personification ist der Genius des 24,
Monalstags: das gute mazdayacnische Gesetz, Daena, oder
Din. Als eine Persinlichkeit wurde dasselbe jedoch gedacht, Wir
wissen dass es zu den zuerst geschalflfenen Wesen gehirt, dass es
seiner Schipfung nach gleichzeitig mit Vohu-mano ist. Gewdhnlich
heisst es das gule mazdayacnische Geselz (daena vaguhi mazdayac-
nis) verschiedne andere Beiwarter erhill Daena erst Y. 16, 1. Unter
den dort genannlen Aunsdriicken ist der Ausdruck ,,von selbst ab-
wehrend*¢ wol der sinnlichste und bezieht sich wol daraul, dass
Daena als eine Walle gegen die Daevas gedacht wird, die von selbs!
sich hiiten in die Nihe zu kommen. Die Daena wird sachgemiiss
besonders von Zarathustra, dann von seiner Fraw, der Hvovi, endlich
von den Priestern und Kianigen angerafen (el. YL 16, 6 flg. 15.
7. 19):

Nicht viel anders als mit der Daena verhill es sich mit der
Ashis-vaguhi, Auch sie scheint eine blose Personification , doch
tritl ihre Personlichkeit viel mehr hervor als die des eben genannten
Genins.  Eine Beschreibung von ihr findel sich Yt. 13, 107, sie
stimml mit derBeschreibung welche gewahnlich von Ardvi-ciira and-
hita gegeben wird. In Y. 17, 2 wird sie die Tochter.des Ahura-Mazda,
weiterhin die Schwester der Amesha-¢pentas und des (raosha genannt,
ihre Schwester ist das mazdayagnische Gesetz (Y. 17, 16), ihre
Muatter ist Cpenta drmaiti (ibid.). Sie ist schon und strahlenreich
(YL. 17,6), sie fihret auf einem Wagen (YL 17, 21). Sie erhilt den
Beinamen Rhshéithni, die glanzende (Y¢. II, 57). In Ye. LV, 5. 7;
X1V, 2 erscheint sie als Gesellschalterin der Parendi, ebenso Yt. 10,
66 wo noch Dimois upamano hinzutritt.  Der Name Ashi ist in un-
sern Texlen noch oft genug nomen appell: sie ist die Gittin des Se-
gens und der weltlichen Gliicksgiiter (YL 17, 7 flg 5 18, 4 flg.) und
da bei den Erdniern Nachkommenschaft und namentlich minnliche
Nachkommenschalt als der grisste Segen galt, so ist es begreiflich
dass sie namentlich yon verheiratheten Minnern und Frauen ange-
rafen wird. Doch giebt sie auch geistige Giiter, vorziiglich Versland
(Yt. 17, 2). Als die Helden der Vorzeit denen sie ganz besonders
hold war werden Haoshyagha, Yima, Thraetaona, Haoma, Hugrava,
Zarathustra, Ravi-Visticpa genannt (Yt. 17, 24. 28. 33. 37. 41. 45.
49 flg.). An ihren Opfern sollen nicht theilnehmen : Jungfrauen und
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unmiindige Rinder, auch keine alten und kraftlosen Personen, so wie
keine Buhlerin (Yt. 17, 54 flg.). Threm ganzen Wesen nach gehort
Ashis-vaguhi zn den Beschiitzern. der Ehe.

Wenig ist iiber den Genins zn sagen der den Namen Arstil
fiihet. Arstit ist ein weiblicher Genins, sie erscheint aber nur ne-
benliei, meistens in Gemeinschalt mit Rashnu (ef. Y. 1,235 11, 29. 30
ete.), auch mit Craosha und wird dann mit dem Namen Arsti bezeich-
nel (Ye, LVI, 13. 5. Yi. 11, 19), was nicht auffallend wiire, wenn
nur nicht dee-letztern Name als mase. behandelt wiirde.  Der Name
Arstal ist ganz durchsichliz, er bedeutet Richtigkeit, Geradheit, die
Verbindung der Arstil mit dem Rashnu ist daher ganz gerechifertigt.

Obwol die Erinier den Himmel (Acman) als ein Ding ansehen
das von Ahura-Mazda geschalfen ist, so gilt er ihnen doch auch als
ein Genius und wird darum angerufen. Doch ist nicht eben viel von
ihm die Rede. Ohne weitern Beisatz wird er angerufen Y¢. XVII,
38; XL, 23; LXX, 43. Dagegen heisst er Vd. XIX, 118 der glin-
zende Himmel. Zweifelhaft bleibt ob Vsp. XII, 10 Himmel oder
Stein zu iibersetzen ist (vgl. die Note zu d. St.). Vsp. VIII, 20
heisst der Himmel der erste unter den Geschopfen, eine Ansicht
welche auch der Bundehesh bestiitigt. Die ausfiihrlichste Stelle iber
ilin steht Yt. 13,2—3. Er umgiebt rings die Erde, er hat ferne Grin-
zen die nach keiner Seite hin gesehen werden konnen. Er ist mil
einen sternbesieten Kleide angethan, ihm zur Seite stehen Mithra,
Rashnu und Cpeita-drmaiti. Im dritten Capitel des Bundehesh (p. 9,
13 ed. W.) wird von dem Rampfe erziiblt, den der Himmel mitAgro-
mainyus beim Beginne der Welt auszuhalten hatte.

Ueber die drei noch iibrigen Genien des Parsenkalenders ist
wenig mehr zu sagen. Der Genius Zemyéd, der zuniichst auf den
Aeman folgt, ist ein Genius der Erde, dessen Stellung neben Cpenta-
armaiti-nicht recht klar ist. Es scheinen die Anrafungen der einzel-
nen Berge, Landstriche, Fliisse etc., kurz Alles was materiell die
Erde betrifft, hierher zu gehoren. Es ist zwar ein eigener Yast vor-
handen welcher den Namen des Zemyad triigt, aber dieser beschif-
Ligt sich fast gar nicht mit der Erde, sondern mit der Majestit, qareno,
iiber welche wir darum auch hier reden wollen. Das Wort gareno
bedeulet, wie es schon Burnouf erkliirt hat, Licht und Glanz, aber
es ist im AVesta nicht jedes Licht, jeder Glanz, sondern ein Licht-
gedacht wurde,
der den gattlichen Wesen und gewissen bevorzugten Menschen zu Theil

glanz der vielleicht unserm Heiligenschein dhnlich
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geworden war. BEs ist qareno lautlich und sachlich das neup. s =,
welehes auch noch Licht im allgemeinen bedentel, dann aber nach
Vullers speciell: ,,lumen divinum, mentem humanam illuminans, per
quod alii aliis dominantur et praesunt, per quod artes el arlificia
discere possunt et per quod regibus maguis et juslis vis propria tri-
buitur quod etiam 5 .= Lys ,;lumen regium* dicitur.*¢  In Ueberein-
stimmung mit dieser neuern Ansicht finden wir denn auch kavaem
qareno, die kénigliche Majestiit oft genug im Avesta angerufen (Y¢.
25 ete. Yt 1, 33) daneben auch agare-
Si

[,-42 u.'s. w. Siroza I, 9.
tem garend (Ye. I, 42 ele. roza I, 25), was ich mit unverging-
liche, unverwiistliche Majestiit iibersetzt habe. Die Uebersetzungen
gaben das Wort mit agerelt, agribila, ich habe aqarela von qar,
essen, verzehren abgeleitet: die Majestit die nicht verzehrl werden
kann. Nach der Erklirung ist das die geistliche Majestit, wahr-
scheinlich diejenige welche sich die Priester durch grosse Frommig-
keit zn eigen machen konnen. Mit dieser Majestit-werden nun gotl-
liche Wesen begabt gedacht. Ahura-Mazda heisst der Majestilischste
(Yt.1,15), sehr oft aber der majestilische, glinzende (Y¢. XII1, 44
XVII, 12 ete.), ebenso Tistrya (Ye. I, 35. Yt. 8, 2 flg. und oft).
Mithra heisst sogar der majestitischste (Vd. XIX;, 52). Nach Vd.
XIX, 125 trigt anch Verethraghna den Glanz oder die Majestidt und
dieser Lichiglanz kommt wol unzweilelhaft allen Yazatas ohne Aus-

nahme zn (Yt 19, 22), namentlich fiihrt noch a\l;n’rlhi';l—t;iu‘nlzl den
Beinamen as-garendo, sehr glinzend oder sehr majestétiseh (Ye. 11,
50, Vd. XIX, 54). Von diesem gottlichen Lichiglanz scheint nun
ein Theil auch in die Welt gesandt zu sein und hesonders den Ariern
zu Theil zu werden, daher denn auch 6fter von der arischen Majeslat
die Rede ist (Vd. XIX, 132. Yt. 18, 1; 19, 56). Besonders ist sie
den Rénigen eigen von denen sie flicht, wenn sic den Plad des Rech-
tes verlassen. So ist Vd. XIX, 132 von der Majestit oder dem
Glanze des Yima die Rede und Ye. IX, 14 heisst er sogar der maje-
stiilischste unter den Gebornen. Aber aus Yi. 19, 35 {lg. evfahren
wir auch, dass sich diese Majeslit von Yima entfernte, als er sich
der Liige ergab. Es wiinschen diese den arischen Herrschern eigene
Majestiit auch Fremde, Unwiirdige zu erhalten wie Dahdka, Fragrace,
aber sie konnen sie nicht erlangen oder doch nicht behaupten (Yit.
19, 47 flg.). Sogar zu Agro-mainyus wird sie in eine Verbindung
gesetzt (Y't. 19, 46). Ihr eigentlicher Bewahrer ist Aparim napat
und zwar bewahrl er sie im See Vourn-Rasha (Yt. 19, 51). Dass
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die vorziiglichsten Herrscher der Vorzeil mit dieser Majestit beklei-
det waren versteht sich ohnehin, ebenso auch dass Zarathustra ma-
jestitisch ist (Vd. XIX, 9. Yt. 19, 79). Von Fliissen heisst Haelu-
mal der majestiitische oder glinzende (Vd. I, 50; XIX, 130). Eine
Erkkirung liv diesen Umstand giebt Yt. 19, 66, es liegt nimlich in

jener Gegend (cf. dic Note zu d. St.) der See Katigu aus welchem

der Retter Caoshyang erstehen wird der natiirlich gleichfalls mit die-
ser Majestit bekleidet ist (ef. Yt. 19, 89).

Manthra-cpenta oder die heilige Schrift ist ein Genius eben
so abstrakler Art als die Daena oder das Gesetz. Es heisst dfter im
Avesta, dass Maithra-cpenta die Scele des Ahura-Mazda sei (Vd.
XIX, 48. Yt 13, 80. 81), nach andern Stellen ist Manthra-cpenta
der Horper des Craosha (Y¢. IV, 50 ete.), personificirt erscheint er
namentlich im letzten Capilel des Vendidid wo er als heilend gedacht
wird (Vd. XXII, 7). Diese Rolle, die beweist dass die Zauberspriiche
unter den Erdniern in grossen Ansehen standen, erhiilt derselbe
auch sonst zugetheilt, cf. Vd. VII, 120. Yt. 3, 5. 6. Mit ihm in
Verbindung gesetzt ist Caoka, eine im Avesta ofter erwiihnte aber
darum doch nicht gerade klare Gottheit (Vd. XXII, § flg. Yt. 2, 2
und die Note zu diesen St.). Mit dem M.'uiI.hr:m_;pvnln werden wir
am besten auch die Anrufungen der einzelnen Gebele verbinden. Die
Worte welche Ahura-Mazda ausgesprochen hat sind Wallen (Vd.
XIX, 30.31), als eine solche gebraucht nun (YL.'17, 20) Zarathustra
den Ahuna - yairya, Mit dem Ahuna-vairya zusammen wird auch
;\ir.\'nmrl—isll}'u angerufen (Vsp. XXVII, 2), diesen finden wir ve-
wihnlich mit Asha-vahista zusammen (ef. die Note zn Yt. 2, 2. Yi.
3,5). Ebenso wird es wol anch mit dem drilten der heiligen Gebele,
dem Ashem-vohii der Fall gewesen sein, obwol ich mir keine Stellen
angemerkt habe. Es kann uns auch nicht auffallen, wenn wir im
Jetzten Gapitel des Vendidad den Airyama-ishya in dhnlicher Weise
dargestellt finden wie die Daena und Manthra-cpenta.

Der Schulzgeist des letzten Monalstages ist eine ganz abstracte
Gottheit das unendliche Licht (anaghra raocio). Es wird ofter
angerufen und zwar in Stellen wie Ye¢. I, 455 LXX, 45 zusammen
mit Sonne, Mond und Sternen, Vd. XIX, 119 mit dem Himmel.
Auch Siroza I, 30; 1, 30 werden Gegenstinde wie Garo-nemana,
die Briicke Cinvat u. s. w. neben dasselbe gestellt. Einiges Licht iiber
sein Wesen giebt uns die Glosse der Stelle Vd. 11, 131, wo eine Un-




Frstes Capitel. XXXIX

terscheidung zwischen anfangslosen Lichtern (anaghra raocio) und
in Ordnung oder fiir die Welt geschaffenen Lichtern (ctidhila raocio)
gemacht und bemerkt wird, dass die erstern nach oben, die zweiten
pach unten leuchten. Wie mir scheint dachle man sich das anfangs-
lose Licht als einen Stoff der den Ort wo Ahura-Mazda wohnt n
shnlicher Weise ausfiillt wie die Luft die irdische Welt erfiillt. Man
dachte sich wol, dass Ahura-Mazda einen Theil dieses Stoffes ge-
nommen und das irdische Licht daraus gebildet habe. Das anfangs-
lose Licht ist das erste der Wesen das uns begegnel, welche den
Namen Qadhéla fiihren. Meine Ansicht iiber die Bedeutung dieses Na-
mens habe ich schon friher (Bd. II, p. 218) angegeben, so dass es
annithig ist hier nochmals darauf zuriickzukommen.

Es wird wol am passendsten sein, hier gleich die iibrigen Goli-
heiten anzuschliessen welche im Avesia den Namen Qadhita fiihren.
Hier ist vor Allem zu nennen: das Firmament, thwisha. Im
Huzvaresch lautet das Worl wxeo, dafir wiirde auch 5=oo slehen
kinnen, ich halte die Worte thwéisha und neup. apu fiir identiseh.
Eine ausfiihrliche Erklirung iiber die W |:L~..unl\l|l dieses Qadhita
findet sich nicht, er wird blos angerufen Vd. XIX, 44. 55, in YL
10, 66 ist er mit Mithra in Verbindung gebracht.  Auch Qarsét-
nyayish § 2. Siroza [, 21 und II, 21 wird er angerufen, an letzterer
Stelle mit Rdman, derLuft, in Verbindung gesetzt. lch halte Thwisha
fiic den unendlichen Himmelsraum, im Gegensalze zu dem steinernen
Himmel, der Aemin genannt wird. InVerbindung mit Thwasha oder
auch mii \nuu'hm l'auu;‘m sleht L\lie'\';“ln a, das immer niilzende
Haus, Vd. XIX, 122. Siroza [, 30; I1. 30. Es ist dies wie ich schon
in der 1\ntf) Zur r'.r.-ai_:_;'t_‘n.'mn[i‘n Stelle des \" endiddd gesagl habe, das
Schatzhaus, wo die iiberzihligen guten Werke der Frommen aufbe-
wahrt werden: bekanntlich haben auch die spitern Juden dieselbe
Vorstellung. Auch Migvana ist ein Qadhata und ebenso eine Gottheit
des Raumes. — Eine Gottheit der Zeit begegnet uns dagegen in dem
nichsten Qadhata, dem Zrvana akarana. Ueber diese Gotlheil
ist schon so ausfiihrlich geredet worden (Bd. II, p. 217 flg.) dass wir
hier nicht darauf zuriickzukommen brauchen. Wie mir scheint sind
sowol Thwasha als Zrvina akarana kosmische Miichte, welche mil
dem Weltlaufe in gar keiner Verbindung stehen, darum werden sie
auch so selten angerufen. Sie umfassen sowol den Ahu ra-mazda als
den Agro-mainyus, es scheinen mir dies die Goltheilen des Raumes
und der Zeil zu sein welche die Parsen nach Angabe des Damascius
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verehrl haben sollen'). — Welche Bewandiniss es aber mit dem
Merezu pourva qadhdta hat, welcher in einer nach meiner An-
sicht eingeschobenen Stelle des neunzehnten CGapitels des Vendidad
steht (Vd. XIX, 140), vermag ich nicht anzugeben.

In enger Verbindung mit Zryina akarana steht Zrvana da-
regho-qadhita (Siroza II, 21), die Zeit, die Herrscherin dep lan-
gen Periode. Es wird darunter die zwilltausendjihrige Periode ver-
standen, welche die Dauer der materiellen Welt bis zum jiingslen
Gericht umfasst. Auch iiber diese ist schon friiher (Bd. 11 1. ¢.) ge-
redet und gezeigt worden dass sie die Schicksalsgottheit der moder-
nen Parsen ist. Es scheinl dass man sich diese zwolltausendjihri

-
ge

Periode gleichsam als ein Stiick Zeit vorstellte, welches aus der un-
endlichen Zeit herausgeschnitten ist. Aber nicht blos dieses grosse
Stiick Zeit, sondern auch weit kleinere Perioden geniessen im Avesta
Verehrung und werden hiiufig angerafen. So vor Allem die sechs
grossen Zeitperioden des Jahres, die von den Neuern sogenannten
Gabanbars. Es sind dies die Feste die zum Andenken an die
Schopfung der Welt eingerichtel wurden. Ueber diese Feste haben
wir in Riirze schon Bd. Il, p. 4 gesprochen, der Aferin Gabanbér
(Bd. I, p. 239 flg.) verbreitet sich ausfiihrlich iiber dieselben. Sie
finden sich angerufen Vsp. I, 2Mlg. etc. Ye¢. I, 26flg. u.s. w. Ebenso
finden wir auch die monatlichen Feste: den Vollmond und
den Neumond angerafen (Y¢. I, 24. 25 u, sonst), ebenso auch die
Jahre und die Tage (Y. [, 32 u. sonst). Besonders gehriuchlich
ist aber auch die Anrufung der einzelmen Tagesabschnitte
und bei dem tiglichen Cultus von grosser Wichtigkeit. Sie werden
Géhs genannt. Es giebt deren fiinf (im Winter nur vier), 1) Usha-
hina, Morgen, von Mitternacht bis die Sterne verschwinden;
2) Havani, von Sonnenaufgang bis Mittag; 3) Rapilhwina, von
Mittag bis zum Eintritt der Abendddmmerung; 4) Uzayéirina,

I) Damase. de primis princ. ed., Ropp. p. 384, Mdyor 0& xel 7wy 10 dotoy
y€vos, g xel TovTo yocgse o Evdnuoc, of ey Tomor of && yodvor xelovo
0 vonTon dray xel TO Tyopvor . & ol diuxpidivar 3 9oy dyador ral dul-
oy 2oL ;} o W6 %ok 6x0T0C 7 i“lJ TovTWY, we drivug Aeyew, Ot':-‘.rm Jé avw el
wvrol pere Ty aduezgeror (pUow Jexgwoudimy motoior Thy STty OUeTOoL-
FNY TOV 2DSITTOVOY * THS Uiy yyeiodar oy Qooucady, ric J& 7o 1-'!#\16!"1”{’-
veov. Dass diese Versuche die kosmischen Goltheilen an die Spitze des Systems
zu setzen von Secten ausgingen ist schon frither gesagl worden, cf. B, If,
p. 220 fig.
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von Anfang der Dimmerung bis die Sterne sichtbar werden; 5) Ai-
wicrdthrema, von der Zeil wo die Sterne sichthar werden bis
Mitternacht (¢f. zu Ye. I, 7). Die Anrufung der Tageszeilen finden
wir vornehmlich in den ersten Capiteln des Yagna und in den Stiicken
welche den Namen Gahs fiihven. In Verbindung mit den Tageszeilen
werden gewihnlich noch andere Goltheiten angerufen welche als ihre
Gehiilfen uiid Beschiilzer gelten, niimlich: ein himmlischer Genius und
dann noch zwei andere, die, wie es scheint, in der Welt zu wirken
haben und sonst nicht weiter genannt werden. In Verbindung mil
Ushahina erscheint Graosha als himmlischer Wiichter, dann aber
Berejya und Nmanya, von: denen der erstere nach spitern Quellen
das Wachsthum des Getreides zu iiberwachen hat, wihrend Nminya
seinem Namen nach zu urtheilen auf das Gedeihen der Familien
sehen muss. Der Beaufsichtiger der Zeit Hivani ist Mithra, mit 1hm
in Verbindung steht Gavaghi, der Beschiitzer der Heerden und Vieya,
der Beschiitzer der Clane. Mit dem Rapithwina steht Asha - vahista
und das Feuer in Verbindung, von irdischen Gottheiten der Fradat-
fshu, der Vermehrer des Viebs und Zaituma, der Beschiitzer der
Genossenschaften. Uzayéirina hat zu seinem Beschiitzer den Apanm-
napit, den Nabel der Gewiisser, mitwirkend sind in der Well Fradal-
vira, der Bewahrer der Menschen und Daqyuma, der Beschiitzer
der Gegenden. Der letzte Gih endlich: Aiwicrithrema, ist unter die
Aufsicht der Fravashis gestellt, mit ihoen wirken der Sieg und das
Schlagen das aus der Hohe stammt, von weltlichen Gottheiten Fradat-
vigpadm-hujyditis, das ginzliche Wohlbefinden, und Zarathustrolema,
der Beschiitzer der Priester. Es findet also, wie man sicht, eine be-
slindige Steigerung stalt.

Hier mogen noch einige Gottheiten ihren Platz finden, welche
im Avesta seliner und meist nur in Begleitung andrer genannt wer-
den und deren Bedeutung darum zum Theil nicht sehr klar ist. Unter
ihnen ist wol Haoma am wichtigsten. Die genaue Verwandischaft
welche dieser Golt mit dem indischen Soma hat, musste ihm schon
sehr bald die Aufmerksamkeit sichern. Haoma hat dieselbe Ziitter-
stellung in der éranischen Mythologie wie in der indischen, er wird
bald als Pllanze bald als Gott gedacht. Von der Pflanze werden wie-
der zwei verschiedene Haomas unterschieden : der weisse oder himm-
lische' Haoma und der gelbe oder irdische. Der weisse Haoma ist
natiiclich der vorziiglichste unter den Biumen, mit seinem Safte wer-
den nach der Auferstehung die Menschen unsterblich gemacht. Dieser



XLII Einleitung.

Baum fiihrt den Namen Gaokerena, um ihn stehen die andern heil-
bringenden Biume herum (Vd. XX, 16 fig. und die Note), nach spii-
tern Schriften wichst dieser fabelhafte Haoma im See Vouru-kasha.
Es ist begreiflich und natiirlich, dass dieser kostbare Baum unter den
Schiitzen des Ameretal immer besonders hervorgehoben wird (Y. 2,
3. Siroza I, 7). Wegen seiner Eigenschalt der Unsterblichkeit hat
er den Beinamen diiraosha, der ferne vom Tode ist. Es scheint mir
keinem Zweifel unterliegen zu konnen, dass dieser fabelhafle Haoma
es ist, welcher die Veranlassung zur Mylhe von der Quelle des Le-
bens gegeben hat, welche nach spilern muhammedanischen Berichten
Alexander in den Finsternissen sucht. Auch der Haoma wiichst nach
persischer Ansicht an einem ganz dunklen Orte. Ein Abbild dieses
himmlischen Haomas, der erst zur Zeit der Auferstehung in Wirk-
samkeil treten wird , ist der irdische, der fort und fort auszupressen
und von den Priestern zu geniessen ist. Dieser wiichsl auf Bergen
(Y¢. X, 6. 7); wo man ihn zubereilet-da schwindet die Unreinigkeit
und da sind Heilmittel fiir die Gesundheit vorhanden (1. ¢. 14-—17).
Haoma ist heilbringend, seine Wissenschaft (wol die Heilkunst) hiingl
mit Asha zusammen, wihrend die iibrigen Wissenschallen mit
Aeshma dem argen im Verbindung stehen (Ye¢. X, 18. 19). Daneben
wird Haoma auch als Gott gedacht. Als solcher heisst er mit gutem
Rarper begabt und siegreich, durch Weisheit und Stirke ausgezeich-
net (Ye. IX, 51 flg.). Dem Zarathustra erscheint er als das schonste
der Wesen (Ye¢. IX, 4). Er wird angerufen um Erlangung des Pa-
radieses, um Gesundheit und Janges Leben und um Sieghaftigkeit.
Er gewiihrt den Reitern Stirke, den Hausherrn welche die Nackas
lesen Heiligkeit, den Midehen sehafft er Gatien, den Fraunen Nach-
kommenschaft. Er hat zuerst den Giirtel der Mazdayacnas getragen,
er hat dem Keregini, der alles Wachsthum vernichten michle, die
Macht abgenommen (Ye. IX, 75 (1g.). In die Geschicke der Menschen
hat er verschiedene Male thiilig eingegriffen, erstlich dadurch dass
er seinen Verehrern Sohne verlieh welche in der Urgeschichte des
érianischen b;l:lmmes bedeutend wirkten: dem Vivaghio gab er den
Yima, dem Athwya den Thraetaona, dem Thrita den Kerecigpa und
Urvéikhshya, endlich dem Pourushagpa den Zarathustra. In die Ge-
schichte des Kava Hugrava greift er sogar persénlich ein, wie wir
unten sehen werden. Ueber das Opfer welches dem Haoma zu brin-
gen ist_haben wir schon im zweiten Bande gesprochen. In iilterer
Zeit war es die Zunge und das linke Auge des Thieres (Y¢. X, 38
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X1, 16) in spiiterer Zeil der ganze Ropf (cf. Bd. 11, p. LXXII). Hier-
mit glaubte man das Leben des Thieres das man schlachtete in die
Gewalt des Haoma. als des Herrn der Unsterblichkeit, gegeben zu
haben. Nach Yt. 10, 88 verehrte er den Mithra.

Unter den Wesen dic meist in Begleilung anderer genannl wer-
den ist Nairyé-c¢agha zuersl hervorzuheben. Der Ausdruck be-
deutet ,,miinnliches Worl*, wird aber meines Erachtens slets als
nomen propr. geb saueht.  In Vsp. VI, 2 erscheint er nach Ashis-

vaguhi und mit Akhsli, dem Frieden, ¢ ht_‘nsn Vsp. XII, 34. Im Yagna
finden wir ihn mit ,-\p.mm papil und Dimbis upamano zusammen ge-
nannt (Ye. LXX, 92). Im Siroza (1, 9) erscheint er in Verbindung
mit dem Feuer- Am personlichsten erscheint er im Vendidid. Dort
dient er als Begleiter der frommen Seelen auf ibrem Wege zum Pa-
radiese , als ein Abgesandler Ahura-Mazdas (Vd. XIX, 111, 112).

An einer andern Stelle desselben Buches (Vd. XXII, 22) erhilt er
den Beinamen ,,Versammlert und wird von Ahura-Mazda entsandl
um dem Airyama eine Botschaft zu iiberbringen. Alle diese Erwih-
nungen reichen nicht hin um uns cin klares Bild zu versehallen. Mit
Bezug auf Siroza [, 9 sehen neuere Parsen in Nairyo-¢ agha den Na-
men eines Feuers, das im Nabel der Rinige und der Priester woh-
nen und ihnen die Kraft znm Handeln verleihen soll. — AuchPéarendi
wird nicht eben oft erwiihnt, aber ihr Wesen wird uns deutlicher
erklirt. Sie erscheint \:Inm im zweiten Theile des Yag¢na, Y.
XXXVIIL, 6, dann auch Ye¢. XIV, 2, an beiden Stellen erkliart sie
Neriosengh als die Beschiilzerin der Schilze. Aus Vsp. VIII, 13
lisst sich ein Aufsehluss iiber ihr Wesen nicht gewinnen. In Yt. 8,
38 erscheint sie (wie auch Y¢. XIV, 2) in Gemeinschall mit Ashis-

vaguhi, was sich aus ihrem Amte als Beschiitzerin der Schitze hin-
eichend erklirt. Aus dem Umstande dass sie in der genannten Stelle
hinter dem Sterne Tistrya herfahrend gedacht wird, Im_ln‘ ich sie frii-
her (¢f. die Note zu Vsp. VIII, 13) fiir eine Geslirngottheit erkliren
wollen und habe sie’ mit dem neup. ., s verglichen, da sich in den
Hdschr. auch Pirendi findet. Ob dies so sei will ich dahingestellt
sein lassen. Sie erscheint auch mit Mithra verbunden und heisst Pé-
rendi mit leichtem Wagen (so nach der Tradition) ef. Yt. 10, 66. So
wird sie auch im Siroza (1, 253 Il, 25) genannt und erscheint auch
dort im Gefolge der Ashis-vaguhi. — Schwierig ist die Bestimmung
des Gotles der den Namen Dadmdis upamand fiihrl. Dass es eine
Personification sei darf man daraus schliessen, dass er das Beiwort
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Yazata erhilt. Ueber die Etymologie hat Burnouf Ye. p. 539 flg.
gesprochen, forlgesetzte Erorterungen iiber die schwierigen Worle
wiirden hier zu weit fihren. Im Allgemeinen ist man iiber die Fas-
sung des Begriffes nicht im Unklaren, aber die Nuancirung desselben
hat ihre Schwierigkeit. Burnouf fasst DAmois upamand als ;,Gedanke,
Wunsch,** Windischmann als ,,Fluch¢; ich selbst als ,,Schwur.
Es bleibt uns unter diesen Umstinden nur iibrig auf die Stellen hin-
zuweisen wo er vorkommt. Im Yagna und Vispered findet er sich
dfter in den Anrufungen und wird besonders mit dem Segenswunsche
(@friti) zusammengestellt, cf. Y¢. I, 44 u. die Note z. d.; VI, 2;
LXX, 935 Vsp. 1, 265 II, 28. In Yt. 10, 66 ist er cin Begleiter des
Mithra und Yt. 10, 127 wird er in dersclben Gestalt geschildert wie
Verethraghna, niimlich als Eber. Ob wir auch Ama, die Stirke, fiir
mehr als eine Personification ansehen diirfen ist mir nicht klar. Dies
scheint jedoch der Fall zu sein mit den Gathds., Die Gathas sind be-
kanntlich urspriinglich Gesiinge die der Yacna enthiilt und sivd in
fiinf Abschuitte getheilt. Diese fiinf Abschnitte sind aber nun auch
die Schutzgeister der fiinf letzlen Tage des Jahres, die nach ihnen
benannt werden und insofern Zeitgotler. Sie werden an mehrern
Stellen, am ausfiibrlichsten in Ye¢. LIV angerufen, dort wird gesagl
(Ye. LIV, 6) sie seien fiir uns Speise und lleidung zugleich. Nach
einer Notiz Anquetils, welcher im Sad-der Bundehesh eine Anhalts-
punkt zu haben scheint, werden die Gathis oder GAhin als weib-
liche Gottheiten gedacht die im Himmel Kleider weben, die sie den-
jenigen Frommen schenken welche ohne Lileidung in den Himmel
kommen. Diess ist aber bei allen denen der Fall welche hiniiberge-
gangen sind ohne dass ihre Verwandten dem dienstthuenden Priester
mit einem neuen Kleide beschenkt hiitten.

Zum Schlusse mag noch erwiihnt werden, dass ein spiiterer Texl,
der Aferin der sichen Amschaspands (cf. Bd. III, p. 234101g.), uns die
Mittel an die Hand giebt die vorziiglichsten der genannten Gottheilen
anders zu ordnen, niimlich so dass sie als Hiilfsarbeiter der sichen
Amesha-cpentas gedacht werden. Nach dieser Eintheilung hat Bah-
man oder Vohumano die Jazads Mah, Gos, Rim: Ardibihist oder
Ashavahista : das Feuer, Cros und Behrdm; Schahrévar oder Khsha-
thra-vairya : die Sonne, Mihr, Agmin und Anérin (oder Anaghra rao-
¢do); Cpendirmal oder Cpenta-Armaiti: das Wasser, Din und Mah-
regpant 5 Khordiy oder Haurvatit: den Tistar, Vi unri die Fravashis;
Amerdil oder Ameretat: den Rasn, Astat und Zamya
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Unsere Mittheilungen iiber die finstere Seite der Geisterwelt wer-
den erheblich sparsamer ausfallen miissen als die iiber die lichte Seite
derselben.  Obwol von den Diamonen der Finslerniss im Avesla ofl
genug die Rede isty, so wird doch nicht so ausfiihrlich von ihnen ge-
sprochen dass wir uns ein klares Bild von ihnen machen konnten.
Das Folgende ist das Wichtigste von dem, was ich iiber sie zusam-
menzustellen vermochle.

Unzweilhalt ist es dass, wie an derSpitze der guten, so auch an
der Spitze der bisen Wesen eine oberste Goltheit sleht. I'}if‘sv heissl
in den iltern Schriften AGro-mainyus. in den spitern Aharman,
Ahriman und Gand-mainyo. Die beiden ersten Namensformen sind
aus dem alten Namen Agro-mainyus entstanden, die letztre ist
cine Uebersetzung desselben : Agro-mainyus oder Gand-mainyo heisst
nach Ansicht der Parsen der schlagende Geist und die Etymo-
logie bestiligt die Richtligkeit dieser Deutung. Agro-mainyus ist der
Gegensalz des Gpefto-mainyus, was den vermehrenden Geist bedeu-
tet. Wic der gule Geist bestindig bemiiht ist seine Schopfungen zu
vermehren, so ist der andere der Geist welcher zu verneinen,
zu zerstoren sucht. Agro-mainyus heissl gewdahnlich der sehlechte
Agro-mainyus (Y¢. XXVII, 2. Vd. IX, 36) oder Agro-mainyus der
voll Tod ist (Vd. I, 7 u. sonsl) auch: Uebles wissender Agro-mainyus
(Vd. XIX, 16) und Agro-mainyus der schlechte Geschople geschalfen
hat (ib. 20. 27), auch Peiniger (ib. 7). Als Daeva der Daevas wird
er bestimmt bezeichnet in Vd. XIX, 1 Auch-im zweilen Theile des
Yagna ist er schon bekannt und wird dortals acisto, der schlechteste,
oder dregvio, der bise, endlich als acistem mano, der schlechteste
Geist (Ye. XXX, 4. 5. 6), dem gulen Geisle enlgegengeselzt, Desto
weniger erfahren wir iiber das eigentliche Handeln dieses bosen Di-
mons. Hauptsiichlich sind es Belege seiner Ohnmacht, den guten
Wesen gegeniiber, welche erziihlt werden. Nach Yt. 3, 13 schligt
Asha-vahista die hosen Geschipfe des Agro-mainyus, wibrend dieser
selbst machtlos zusieht ohne es hindern zu kénnen. Nach Yt. 15, 12,
19, 29 hatte sich Takhma urupa den Agro-mainyus so dienstbar ge-
macht dass er anf denselben ritl, eine Sage auf die wir unten wieder
zuriickkommen werden. Am unangenehmsten aber ist dem Agro-
mainyus die Geburt des Zarathustra. Der neunzehnie Fargard des
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Vendidad enthilt eine Erzithlung wie er dieselbe zu hindern suchte,
erst indem er einen der Daevas ausschickie um ihn zu tidten, dann
als dies sich als eine Unmdglichkeit erwies, indem er ihu zu verfiih-
ren Irachtete. Als anch dieses misslungen war eille er bestiirzt und
rathlos mit seinen Genossen in die tiefste Holle zuriick. Auch in an-
dern Biichern wird auf diesen Vorgang angespielt. Nach Yt 17, 19 flg.
entliuft Agro-mainyus bei der Geburt und dem Wachsthume des Za-
rathustra und versichert dass kein anderer Mensch oder Gott ihn so
wider seinen Willen von der Erde vertreiben kénme. Nach Yi. 15, 56
wird er machtlos wenn man der Luft opfert.

Unter dem Agro-mainyus stehl nun das Heer der hallischen
Geister. Als Heer (haena) werden sie @fter bezeichnel und auch die
Reilinschriften kennen sie unter diesen Namen (haina) cf. Yt. 1,11;
8, 56 flg.; 14, 48 flg. Ye¢. LVI, 10, 6 u. s. w. Zu diescm Heere
des Agro-mainyus gehéren nun die Daevas und die, wie es scheint,
mehr untergeordnelen Drujas und Pairvikas. Ieh kann jedoch in die-
sem Heere keine solehe Rangordnung herstellen als bei den guten
Wesen. Was nun die Daevas betrillt, so sind sie ohne Zweilel die
miichtigsten unler den bisen Wesen, dass Agro-mainyus als ihr Ober-
haupt zu ihnen gehort haben wir schon gesehen. Es ist aber dieser
Name nicht etwa, wie der der Amesha-gpentas aul ecinige wenige
Didmouen beschriinkt, sondern weiler ausgedelint, es werden mit die-
sem Namen nicht blos solehe hezeichnel welche den Amesha-¢penlas
gegeniiber stehen, sondern auch viele andere. Sie werden in ver-
schiedene Classen eingetheilt, von denen eine der allgemeinsten ist
dass man sie mainyava dacva nennt, d. i. diec himmlischen oder un-
sichtharen Daevas, denn beide Ausdriicke sind gleich; dass Agro-
mainyus und seine vorziiglichsten Geschéple mit zur himmlischen
oder immaleriellen Welt gezogen werden, haben wir schon gesehen.
Den mainyava daeva siehen gewohnlich die varenya daeva zur Seite
(cf Y1. 10, 69. 134). An andern Stellen werden die mazanischen
und varenischen Daevas zusammen genannt (Yt. 5, 22; 19, 26):
An einigen Stellen werden, nachdem Agro-mainyus und Aeshma be-
sonders hervorgehoben sind, noch die Classen der mazanisclien Dae-
vas und aller Daevas erwihnt (Vd. IX, 36--39; X, 26—29). Die
varenischen Daevas erscheinen Vd. X, 24 neben den Dimonen des
Windes und ich habe sie dort als Dimonen des Regens gefasst (cf.
die Note zu Yt. 5, 22). Neriosengh fasst varenya (cf. Y¢. XXVII,
2) als ,,verwirrend‘¢ und sieht darin ein allgemeines Beiwort, wiih-




Zweites Capitel, XLVII

rend Westergaard, wié¢ mir jetzt scheint hochst wahrescheinlich, darin
die Daevas sieht welche der Landschaft Varena angehdren. Unter
den mazanischen Daevas versteht die Tradition immer die in der Ge-
gend von Mazanderan sich aulhaltenden Damonen (vgl. jedoch Einlei-
tung in die trad. Schr. 11,426, s. v. 72258). Wie dem auch sei, ich
glaube, dass wir den Namen mainyava daceva: himmlische, geistige,
unsichtbare Daevas als ein ganz allgemeines Betwort fiir alle Daevas
fassen diirfen, wihrend dagegen die mazanischen und varenischen Dae-
vas bestimmte Unterabtheilungen sind. In YL. 14, 54 wird der vyam-
bura daeva als einer besondern Art gedacht. Ich habe nach dem Zu-
sammenhange dieser Stelle vyambura mil ,,zerfleischend*¢ wiederge-
geben,. elymologisch diirlte an skr. ambhrina, schrecklich und griech.
tufotpog zu denken sein. Neben den Daevas werden am hiuligsten
die Drujas und die Pairikas genannt. Das Worl drukhs ist bekanntlich
skr. drub,dasWorl pairika das spiitere Pari ; beides sind weibliche We-
sen. Als base Wesen werden an vielen Stellen (Ye. 1X, 60. 61, Yt.5,
13, 22. 26 u. s. w.) die Yatus, Pairikas, Ravi, Githras oder Gitars
und Karapas genaunt, allein es wird stets gesagl dass diese Classen
aus Daevas und Menschen zusammengeselzl sind, wir diirfen sie also
nicht alle zu den geistigen Schéplfungen des AZro-mainyus zihlen.
Der Wolnort aller bosen geistigen Wesen ist die Halle duzhaka
(neup. ﬂ/-,ys) oder acista ahu, der schlechteste Ort. Ihre Haupteigen-
schalft ist die Finsterniss (Vd. V, 174 flg.) nach den Glossen ist die
Finsterniss so dick dass man sie mit Hinden greifen kann. Ebenso
wird sie Vd. XIX, 147 finster, arg und bose genannt. Von da kom-
men sie auf die Erde heraul und laufen zusammen aul den Gipfel
eines Berges Arezura (Vd. 111, 23 ; XIX, 140). Sie vermochten [rii-
her Gestalten anzunchmen, seil Zarathusira in die Welt gekommen
ist hat dies aufgehort und sie vermagen nur noeh unsichtbar heriiber
zu kommen (Ye. IX, 46). Ueber ihr Verschwinden reden einige Stellen
die aber dunkel sind (Vd. 11, 105—110). Man sicht jedoch dass sie
dusere Zeichen der Trauer annchmen wenn sie besiegt werden.
Unter den einzelnen Daevas welche mit Namen im Avesta ge-
nannl werden, sind natiirlich die oben an zu selzen welche als Wi-
dersacher der Amesha-gpentas gelten. Thre Namen werden uns im
Avesta selbst und iibereinstimmend in den spiitern Parsenschriften :
im Bundehesh, Saddar Bundehesh etc. genannt. Ako-mano isl der
Gegner des Vohu- mano, Andra der Gegner des Asha-vahisla,
Néoghaithi oder Naoghaithya Gegner der Cpeita-drmaiti, Taura und
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Zairica Gegner des Haurvallif und Ameretdt “(efs Vd. X, 17; XIX,
140). Leider erfahren wir von den meisten dieser Diimonen. von
denen einige in sehr alte Zeit zurtickzugehen seheinen, wenig mehr
als den Namen. Am meisten ist noch Ako-mano hervortretend, der
auch schon in den Githias Y¢. XXXII, 3 erwiihnt ist, personificiri
ist er Vd. XIX, 12. Yi. 19, 96. Aus der zuletzt genannten Stelle
lisst sich vielleicht auch schliessen dass die Dimonen Taurn und Zai-
rica ') mit Hunger und Durst identisch sind.

Von den iibrigen Daevas Iritt am meisten der Daeva Aeshmd
heraus. Dass ihm die Auszeichnung wird neben Agro-mainyus meisl
namentlich herausgehoben zu werden, haben wir schon gesehen.
Er erscheint schon in den Githis ohne weiteres Beiwort, Y¢ XXIX,
1.2. EristGegner des Graosha, aber auch des Mithra und heisst der
bose Aeshma (drvio), auch Aeshma mit schrecklicher Walffe (wiih-
rend Craosha darshideu, mit starker Walffe versehen heisst) Ye. LVI,
19. 5. Vd. IX, 373 X, 23 ; X1, 26. In Y¢. LVI, 10. 7 erscheint er
in Verbindung mil Acto-vidhdtus und auch in spitern Biichern er-
scheint er als Widersacher der Seelen. LEr wird gewdhnlich als Da-
mon des Zorns aufgefasst und dies entspricht auch seincm Namen.
der sich im neup. mons, Rhasm oder Khism, noch erhalten hat. Nach
Ye. X, 18 werden alle Wissenschaften, mil Ausnahme der des Haoma,
d. i. der Heilwissenschalt mit Aeshma in* Verbindung geselzt. In
enger Gemeinschalt mit Aeshma wird Vd. X, 23; XIX, 140 auch
ein Dimon Akatasha oder Aghatasha (beide Formen sind gut
bezeugt) gesetzl, allein iiber sein Wesen kann ich keine Auskunfi
gehen,

Dem Range nach diicfte den genannten Daevas am nichslen
kommen A¢to-vidhotus der Zerstorer der Leiber, er ist der Di-
mon des Todes. Ueber den alten Namen hat schon Burnouf gespro-
chen (Yacna p. 465), in neuern Schriften heisst er Act-vahil, wor-
aus bei Anquetil Astoufad geworden ist. Als derjenige welcher die
Menschen todtet erscheint er am deutlichsten in Vd. V, 23 flg., auch
Yt. 13, 11. 28 heisst es dass die Fravashis die Menschen beschiiizen
,,bis zum hergebrachten Vidhdtus¢, d. h. bis der Tod herbeikomml
und nicht mehr abgewehrt werden kann. Nach Yt. 10, 93 erscheinl

1) Zur Vermeidung von Missverstiindnissen bemerke ich, dass ca in Zairiea
auch bei den neuern Parsen stets zom Worte gezogen wird und ein Suffix (viel-
leicht Entartung aus ka) zu sein scheinl,
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er in naher Gemeinschalt mit dem AeShma. — Wir erwiihnen hier

ferner die Bishyarncta, dieindoppelter Weise unterschieden wird :

Bishyaricta daregho-gava, die Biishyaricta mit langen Hinden und

Bishyargta zairina; die gelbliche Bishyangta. Es scheint ein weib-

licher Diimon zu sein und gewiss Dimon des Schlafes (ef. Vd. XI,

928. 29; XVIII, 88). Wie es scheint driickt er mit seinen langen
Hiinden den Menschen die Augen zu. Die gelbliche Biishyar¢ta mag
krankhafter Schlaf sein. Wie Mithra so ist auch Arstiyf eine Gegnerin
der gelblichen Biishyari¢ta (Yt.18,2). In neuern Schriften wird dér
Diimon Bidshacp oder Bashyacp genannt, mit dhnlichen Uebergange
von ¢l in ¢p wie in harvi¢t und harvigp. — Hierher gehért auch
Apaosha, der Vertrockner, der Gegner des Tistrya von welchem
schon oben die Rede gewesen ist (Yt. 8, 13—34; 18, 2).. Er hilt
in Gestalt eines sehwarzen Plerdes den Tistrya vom See Voiru-kasha
ab. Auch der Dimon des Windes (Vd. X, 24), wol der den Nord-
wind verursacht (cf. Yt. 3, 12) scheint mir hierher zu gehiren. —
Der Daeva Biiiti ist uns blos aus dem 19. Fargard des Vendidad
(Vd. XIX, 4 flg.) bekannt, als ein Dimon der den Zarathustra zu
todten sucht. Der Daevan Cpefjaghra (Vd. XIX, 135) ist ein
Gehiille des Apaosha und wird von dem Feuer Vizista erschlagen.
In Vd. XIX, 138 erscheinen die Daevas Kunda, Banga und Vi-
banga als Gegner des Craosha, es sind dies Ddmonen der Trunken-
heit. Vd. XIX, 94 findet sich ein Daeva Vizaresho der die Seele
des schlechten Menschen gebunden fortschleppt. In der, wie ich glaube
jobenen, Stelle Vd. XIX, 140, werden noch einige Daevas
namhalt gemacht die aber blos personificirie Begriffe sind: Driwis

eingese

oder Bettelei, Daiwis oder Daewis, Betrug, Ragvis, Armuth
oder Hleinheit, Temo oder Finsterniss. Noch mag hier bemerkt
werden, dass nach V. I, 84 —86. Yt. 5, 92. 93 die Missgestalten
unler den Menschen Werke der Daevas sind.

Von den Daevas zu scheiden sind einige Wesen welche zwar
nicht selbst Daevas sind aber von ihnen geschaffen wurden, dahin
gehort der Winter der als ein herzutretender Dimon gedacht wird
(Vd. I, 8 flg.). Ferner Azi, der Dimon der Begierde, einer der
schlimmsten und am schwersten zu besiegenden Dimonen (Yt. 18,
1. Ye¢. LXVII, 22). Nach Vd. XVIII, 45 scheint er als Geg-
ner des Feuners gedacht zn werden. Endlich Aracko (u&ib)), der
Neid (Ye. IX, 18. Yi. 15, 16). Dies mogen die wichtigsten der
Daevas sein, alle zu nennen ist nicht maglich, da es deren viele
111, ity
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Tausende giebt (ef. Yt. 3, 13 Yt. 4, 2). Zu den Daevas oder den
von Daevas ‘geschaffenen Wesen diirfen wir wol auch den Kerecani
rechnen, den Feind der Priesier, dem Haoma die Herrschalt abge-
nommen hat (Ye. IX, 75 flg.).

Noch kiirzer miissen wir uns iiber die untergeordneten Wesen
fassen, iiber die Drujas und Pairikas, da sie meist nur gelegent-
lich genannt werden. Der Name Drukhs ist weiblich und auch die
meisten der Drujas werden weibliche Genien gewesen sein (Vd.
XVIlI, 70 f1g.), doch nicht ausschliesslich, da auch Dahdka zu ihnen ge-
rechnet wird (Ye. IX. 26. Yt. 9, 14 u. sonst). Hieher diirfle Jahi
gehoren, in spitern Schriften jeh, der Dimon der Unzucht. In iillern
Schriften wird sie blos genannt (Vd. XXI, 2). heisst auch gewdhn-
lich die mit Zauberern versehene Jahi (Vd. XXI, 35. Yt 3, 12),
dass sie schon damals fiir den Dimon der Unzucht galt beweist das
abgeleitete Wort jahika, Bublerin. Genauer wird sie im Bundehesh
(c. 3) charakterisivt: sie ist derjenige der Dimonen dem es allein
gelingt den Agro-mainyus seiner Besliirzung zu entreissen und zur
Aufnahme des Ramples mit Ahura-Mazda zu bewegen. Die hiiufigst
vorkommende Drukbs ist Nacus (i. e. »ézve), der Dimon der Lei-
chenunreinigkeil, der gleich nach dem Tode herbeikomml und sich
auf die Leichname setzt (Vd. VII, 3). Dann agha doithra, das
bose Auge (Vd. XIX, 142. Yt. 3, 8), ein miichtiges Wesen, dem die
Daevas viel zulrauen, wie denn iiberhaupt noch heute der bise Blick
bei den Orientalen sehr gefiirchtet ist. Zu den Drujas darf man wol
meist die abstracten Begriffe reclinen wir Hochmuth, Verach-
tung, Rrankheit, Fieber ete., welche hie und da personificirt
werden. Hicher gehiren auch die Jainis und Janyi, die ich (zu
Ye¢. X, 42) mit lat. genius und den arabischen Dshinnen verglichen
habe, von denen aber im Avesta eben nur der Name erscheint (cf.
Vd. XX, 25. Ye¢. X, 42. Yt. 19, 80). Hieher rechnen wir endlich
die nur den Namen nach bekannten Dimonen wie Hashi, Bashi,
Gaeni, Bizi (Yt. 4, 4) und Raquzhi, Ayéhye (Vd. XXI, 35)
sowie die in einer eingeschobenen Stelle von Vd- XI, 28. 30 vor-
kommenden Biaidhi, Baidhizha, Kundi, Kundizha, Mai-
dhis und Kapactis. Auch die Pairikas sind weibliche Dimonen
zum Theil, wie es scheint, mit schinen Geslalten ausgestattet, um
die Menschen zu verfiihren. Unter ihnen ist die wichligste die Pairika
Duzhydirya, d.i. schlechtes Jahr, Misswachs, eine Gegnerin des
Tistrya, die schon in den Heilinschriften genannt wird (cf. YL. 8, 51).
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Dass der Misswachs der Gegner des Gestirns ist welches Regen bringt,
ist in einem Lande wie Eran leicht erkliirlich. Eine weitere Pairika ist
Khnanthaiti, was Gitzendienst bedeuten soll (Vd. I, 365 XIX,
18). Sie hiingt sich an Keregiagpa und scheint in Gestalt einer scho-
nen Fee gedacht zu werden. Dunkel ist die Pairika die M{is genannt
wird (Ye. XVII, 465 LXVIIL, 23), ich habe das Wort mit ,,wider-
steebendé¢ iibersetzt, ob Mis mit dem im Bundehesh genannten Muspar
elwas zu schaffen hat, steht dahin. Inengster Beziehungzu den Pairikas
stehen die Yéatus ml{’r Zauberer (¢f. Yt. 5, 22. 26. 46. 50. Yt. 6
Au.a.m.). Es ist schwer, sich iiber diese Wesen, die zwischen Gei-
stern und Menschen in der Mitte zu stehen scheinen, eine klare Vor-
stellung zu machen. Sie werden meist nur obenhin erwihnt und die
wenigen Stellen wo sie elwas ausfiihrlicher besprochen werden sind
dunkel (ef. Vd. I, 52—575 XVIII, 116. Ye. VIIL, 7). Ieh mochte
glauben dass sie nach Art unsrer Wehrwilfe auf der Erde herum-
streichend gedacht wurden, in verschiedene Thier- und vielleicht
auch Menschengestalten verkappt und den Menschen zu schaden
suchen.

Bei den spirlichen Notizen iiber das Wesen der Daevas sind
wir nicht im Stande anzugeben welehe einzelnen derselben immer
einem guten Wesen enigegenstehen. Es liegt indess in der Natur
des Systems, dass ein solcher Gegensalz slattgefunden hal, wenn
wir ihn auch nicht nachweisen kinnen. Eincn Fingerzeig, wenigslens
im Allgemeinen, giebt uns der Aferin der siehen Amshaspands. Nach
ihm wirkt Vohu-mano im Verein mit Mih, Gos, Rim als Gegner des
Ashemaogha (s. unten), des Akoman und der Druja der V% l‘l‘dl]ltlll!""
Ardabihist oder Asha-vahista im Verein mit dem Feuer, mit Cros und
Behram gegen den Dimon des Winters, der Unfruchtbarkeit und
Hinfilligkeit. Schahrévar oder Khshathra-vairya ist sammt der Sonne,
Mihr, Acméan und Anéran der Gegner von Busyaep, den Déimonen der
Faulheit und Trigheit; Cpandarmat oder Gpenta drmaili in Gemein-
schaft mit dem Wasser, Din und Mahrecpant (Mar'thra-cpenta) wi-
derstehen den Aglo-vahay oder Acto-vidhotus. Khorddt mit Tistar,
Vit, den Fravashis: dem - \1,. dem Téri und Zirik. Amerdif sammt
Rasn, Astat und Zamyad soll die Tusus — ein mir ganz unbekanntes
Wesen — schlagen.




Einleitung.

DRITTES CAPITEL.

Nachdem wir die jenseitige Welt und ihre Schéplungen betrachtet
haben, wenden wir uns nunmehr zur disseitigen und ihrer Schépfung.
Eine ausfiibrliche Geschichte der Weltschiplung ist im Avesta nir-
gends vorhanden, allein die einzelnen Thatsachen und Anspielungen
zeigen dass wir getrost die Mittheilungen der neuern Parsen fiir
identisch mit der alten Ansicht halten diirfen. Wir besilzen einen
ausfiibrlichen Bericht davon im ersten Capitel des Bundehesh. Nach
dieser Erziiblung ist anfangs die Macht des Ahura-Mazda und des
Agro-mainyus ganz gleich, sie wohnen von einander geschieden, der
eine im hochsten Lichte, der andere in der tiefsien Finsterniss. Wie
Ahura-Mazda die Vollkommenheit selbst ist, so ist Agro-mainyus ein
Auasbund alles Schlechten. Wie Ahura-Mazda durch seine Allwissen-
heit alles voraus weiss wie es kommen wird und demgemiiss seine
Handlungen einrichtet, so weiss dagegen Agro-mainyus die Folgen
seiner llandlungen erst nachher, wenn er schon gehandelt hat. Zwi-
schen dem guten und dem bisen Genius ist ein leerer Luftraum in
der Milte, der sic von einander trennt. Agro-mainyus, sobald er er-
kanute dass Ahura-mazda vorhanden sei, da fasste er auch alshald
eine Feindschaft gegen das ihm so ungleiche Wesen desselben und
trachtete ihn zu vernichlen. Ahura-Mazda, der vermige seiner All-
wissenheit voraussah, dass der Kampf mit dem ibm an Macht gleichen
Agro-mainyus zweifelhaften Ausgangs sei wenn er ihn sogleich be-
ginne, dass es aber moglich sei ihn sicher zu vernichten, wenn es
nur gelinge Zeil zu gewinnen und ihn nach und nach zu schwiichen,
schlug einen Waffenstillstand.von 9000 Jahren vor, nach deren Ver-
lauf der eigentliche Kampf beginnen solle. Agro-mainyus war seines
Nachwissens wegen mit dieser ihm so nachtheiligen Bedingung ein-
verstanden. Die geistige Schopfung hatte Ahura-Mazda schon vor
dem Eingehen des Verlrages geschaffen, eben so auch Agro-mainyus
seine Daevas und Drujas. Nachdem Agro-mainyus den Verirag ein-
gegangen hatte da sprach Ahura-Mazda den Ahura-vairyo aus, als-
bald sah Agro-mainyus welchen iiblen Verlrag er abgeschlossen habe,
wie zuletzl Ahura-Mazda siegen, seine eigene Macht aber und die der
Daevas abnehmen werde. Voll Schrecken iiber diese Entdeckung
eilte er in die dunkelste Hille zuriick und verhielt sich dort 3000
Jabre ruhig. Diese Ruhezeit benutzte Ahura-Mazda zur Schiplung
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der materiellen Welt. Es war diese gleichsam ein Bollwerk welches
inden leeren Raum, der zwischen den beiden Principien liegt, hinein-
geschoben wurde. Ahura-Mazda schuf von den materiellen Geschapfen
zuerst den Himmel, dann das Wasser, dann die Erde, hierauf die
Biume, das Vieh mu] den Menschen. Dass dieselbe Eintheilung auch
sehon Y. XIX, 2 vorliegt ist schon gesagt worden. Die Schiplung
geschah in den sogenannten Gahanbars (cf. unten p. 241 flg.): der
Himmel wurde in 45 Tagen geschaffen, das Wasser in 60 Tagen,
die Erde in 75 Tagen, die Biume in 30 Tagen, das Vieh in 80 'I‘;ng‘t'ti,
die Menschen in 75 Tagen. Die ganze Schiplung ist somil aul 365
Tage ausgedehnt worden. Ueber die Schipfung des Abura ist Yt. 19,
10. 11 zu vergleichen, die Schipfungen des Ahura und Agro-mainyus
finden sich gegeniiber geselzl im Ye. XXX, 4 flg. Y. 15, 43.

Es war eine Bedingung des Vertrags, dass der Kampf wiihrend
der 9000 Jahre nieht vollstindig ruben sondern in der Vermischung
gefiihrt werden sollte. Nur so, dies wusste Ahura-Mazda, wiirde
Agro-mainyus angelrieben seine Kralt nutzlos zu vergeuden und am
Ende zu besiegen sein. Vergeblich redeten dem Ag
Daevas zu: den Rampf zu wagen und die neue ‘\thnpiuwr llc» Ahura-
Mazda zu bekriegen s erst nach Verfluss von 3000 Jahren velang es
dem Zureden der Jahi ihn zur Aufnahme des Kampfles zu bewegen.
Es waren nun nur noch 6000 Jahre bis zur entscheidenden Schlacht
iibrig und Agro-mainyus begann seinen Angrilf mit grosser Macht

*ro- Il].i]ll\li'-s '«(‘Hl(’

um das Versiumte wieder einzuholen.
Ehe wir aber von den Begebenheiten sprechen welche sich auf
der Erde rasch auf einander folgten, wird es nthig sein noch einige
Worte von dieser selbst und von einigen fabelhaften Kriften zu
sagen, welche innerhalb derselben ihren Silz hatten. Die Erde war
urspriinglich als ein Ganzes geschaffen, aber durch die Bedriingungen
der bisen Dimonen wurde sie in sichen Theile zerbrochen : dies sind
die sieben Bareshvares. Die Namen dieser Rareshvares werden olter
genannt (z. B. Vd. XIX, 129. Vsp. X1, 1) sie sind aber nicht Theile
alwwr Welt von der gewdhnlich die lmll' ist, die uns bekannte Well
ist nur das siebente Kareshvare, Qaniralha genannt, welches das
vorziiglichste von allen ist, Qaniratha wird nach spiileren Juellen
wieder in sieben Climas eingetheilt: Lran, Turdn, Mizenderén,
China, Riim, Sind und Turkestin. Zwischen Qaniratha und den tibri-
gen Rareshyaras werden Meere gedacht, welche sie abirennen. Unter
diesen ist am wichtigsten Vouru-kasha, im Oslen von Erdn gelegen.
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Aus ihm steigen die segensreichen Gewisser aul, welche dann Ti-
strya herabregnen lisst (Vd. V, 56 fg. Yt. 8, 32 flg.). Im Westen
ist der See Piitika, wohin die unreinen Gewiisser fliessen, die dann
gereinigh werden und wieder in den See Vouru-kasha gelangen. Die-
ser See Vouru-kasha ist nun der Sitz mehrerer (abelhafter Wesen.
Dass die Goltheil Apanm- napit in der Tiefc dieses Sees wohnt ist
schon gesagt worden, dort ist auch der Baum Gaokerena, der den
weissen Haoma triigt (cf. meine Note zu Vd. XX, 17). Dort sind
atich die Biume Hubis, Eredhwo-bis und Vigpo-bis, welche
den Saamen aller Biume enthalten (ef. Yt. 12,17 u. die Note), diese
Biume miissen dort sein, weil der Saame der Pflanzen mit dem Was-
ser vermischt aul die Erde herabgeregnet wird. Dort sind die V-
gel Amru und Gamru, von denen der eine die vorhin genannten
Binme schiittelt, damit der Saame herabfillt, der andere verhreitet
ihn (ef. Yt. 13, 109 u. die Note). Nach Yt. 12, 17 und dem Mino-
khired muss auch der Aufenthalt des Caena dahin gesetzt wer-
den. Es ist dies der spiitere Simurgh (noch im Parsi heisst er Ci-
namru) und hat, wie in der spiitern Zeit, schon damals fiir einen sehr
weisen Vogel gegolten. Nach Yt. 13, 97 war er der Erste der mit
hundert Schiilern einherging, ebenso ist er Yt. 13, 126 wegen seiner
Weisheit gepriesen. Nach einer Notiz des Bundehesh stehen zwei
Gaenas am Eingange der Unterwelt. Im Minokhired wird dem Caena
die Rolle zugetheilt welche wir dem Amru und Camru gegeben haben,
Als einen Zogling des Caena diicfen wir vielleicht den Vogel Kar-
shipta betrachten, der nach Vd. II, 139 das Gesetz im Vara des Yima
zuerst ausgebreilel hat. Welclie Bewandiniss es mit Vifra-naviza
(Yt. 5, 61) habe, kann bei der Kiirze mit der er erwiihnt ist nicht
mehr gesagt werden. Es bewohnen den Vouru-kasha dann auch noch
andere fabelhafte Wesen. Dortist der scharf sehende Karo-macyo,
der spitere Rhar-mihi, ein Fisch dessen Aufgabe es ist den weissen
Haoma vor den Angriffen boser Wesen zu schiitzen welche Agro-
mainyus geschaffen hat um iln zu vernichten. Er sicht jeden noch
so kleinen Wasserfleck. Man findet ihn Yt. 14; 29; 16, 7 erwiihnt,
aber als in der Ragha wohnend, ein Aufenthalt der fiir ihn weit we-
niger passt als Vouru-kasha, wohin ilin spiitere Werke setzen. Dort
ist der dreibeinige Esel der in der Milte des Sees steht (Ye.
XL1, 28) und mit seinem Geschrei die bésen Wesen vertreibt und
alles Wasser, das mit unreinen Wesen und Dingen in Beriihrung
kommt, sogleich reinigt. Auch der Y¢. XLI, 27 genannte Pan-
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cacadvara scheint nicht ein Ruheplalz, sondern ein fabelhafter
Fisch zu sein.

1 dieser so beschaffenen Welt warden, nach dem einslimmigen
Zengnisse spilerer Quellen, — parsischer sowol als muhammedani-
seher, urspriinglich zwei Wesen geschaffen: der Urstier oder die
eingeborne Kuh (dieses Wesen vereinigte beide Geschlechter) und
der Urmensch. Dies sind zwei Grundtypen, in denen die Eigenschaf-
ten der Thier- und Pllanzenwelt gleichsam concentrirt waren. Beide
gehdren zweifellos schon dem Urlexte des Avesta an. Der Urslier
(Gius aevo-dato) wird in Vsp. XXIV, 3. Y¢. LXVII, 63. Yt. 7, init.
genannt, mehr aber als diese Einleitungsformel heweist [ir seine
friihere Existenz, dass der Mond sehr hiiufig den Beinamen gaocilhra,
den Stiersaamen enthaltend, fiihrt, weil, nach der oben (p. XXI) schon
angefiihrten Stelle des Bundehesh, der Saame des Urstiers nach dessen
Tode dem Monde anvertraut wurde. Aus dem gereiniglen Saamen
des Urstiers enlstanden die Rinder von vielen Arten (gaus pouru-
caredho) von denen Yt. 7, init, gleichfalls geredet wird und die im
Bundehesh ¢. 14 ausfiihrlicher behandelt sind. Zahlreicher als fiir
den Urstier sind die Belege fiir Gayo-maratan oder Gayomarth').
Ueber ihn hat Windischmann (Mithea p 73 flg.) geredet, ich begniige
mich hier blos mit Hinweisung auf die Stellen der Texte (Y¢. X1V,
18; XXVI, 14.33 3 LXVIL, 63. Vsp. XXIV, 3. Yt. 13,86.87). Beide
Wesen kénnen aber nicht leben, da Agro-mainyus zu michlig ist,
dies zu gestatten. Wie aus dem Saamen des Urstiers die verschie-
denen Thierarlen, so gehen aus dem Saamen des Gayo-maretan die
Menschen hervor ; zuerst Meshia und Meshidna, die, soviel ich we-
nigstens weiss, im Grundtexte des Avesta selbst nirgends vorkommen.
Da aber die Grundlexte dfter die Formel ,,von Gayo maratan bis
Gaoshyani¢¢ (z. B. Yg. XXVI, 33. Yti. 13, 145) gebrauchen, so ist
es ausser allem Zweifel, dass schon in alter Zeit der Verlauf der
irdischen Well in derselben-Weise gedacht wurde wie spiter.

Nachdem durch die Nachkommen Meshias und Meshidnas die
trde bevélkert war, begann eine Zeit des Hampfes mit den lriften
der Finsterniss, die in dem Avesta nur in ihren Umrissen, im Schih-
name des Firdosi aber ausfiihrlich erzihlt ist. Dass im Grossen und

1) Windischmann will den Namen Gayo-marathan lesen, der Nominativ
kommt leider nicht vor. Ieh ziehe die Form maratan fiir den Nom. vor, weil

dieses Wort im zweiten Theile des Yagoa in der Bedeutung Mensch vorkommt.
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Ganzen die Erziihlungen, welche Firdosi ans dem Volksmunde gesam-
melt hat, mit denen des Avesta iibereinstimmen, dass das Avesta so-
gar die Honigsreihe, wie sie das Schihnime annimmt, vorausselzl,
lisst sich aas den einzelnen Erwiihnungen auf das Biindigste bewei-
sen. Wir gehen die vorkommenden Persinlichkeiten hier in Kiirze
durch und legen dabei die Reihenfolge des SchahniAme zu Grunde.

Der erste dieser fabelhaften Ronige ist Haoshyagha, der
Hoshang der spitern Sage. Er heisst durchgiingig Paradhita was
dem spitern Péshdad entspricht, so iibersetzl den Ausdruck auch die
Huzvéresch - Ueberselzung , Neriosengh dagegen mit pirvicirakrit,
es muss der Ausdruck soviel heissen als: der vormals (zuersl) das
Geselz hatte (cf. Vd. XX, 7 und die Note), weil er es war der z.ucrst
regierle. So fassl anch Hamza von Ispihén den Namen : . =4
Hamza p. 29. ed. Gottwaldt. Er wird in den Yasts an vielen .‘slcllen
genannt (Yi..5, 213 9, 35 13, 1375 15, 7; 17, 24; 19, 26), aber
wir- erfahren iber ihn doch nichts weiter als dass er der Schrecken
aller Daevas war und viele derselben erschlug. Nach dem Bundehesh
¢. 32 (p. 77, 4 ed. W.) und Hamza (p. 24 ed. G.) war er der Sohn
Fravak’s, desSohnes vom Gidmek, des Sohnes von Meshia. Auch der
Minokhired weiss uns nichts weiter za sagen als dass er von den
Daevas, die in der Welt Tod verbreiteten, zwei Driltel erse hlug. Ob
er schon in dlterer Zeit als erster Verbreiter der Civilisation ange-
sehen w u!:lc wie im Schihnime, steht dahin. Nach dem zulelzt ge-
nannten Buche soll er zuerst tlm Runst das Eisen zu bereilen und
damit die Moglichkeit Jagd zu treiben erfunden haben; ferner die
Entlockung des Feuers aus Steinen und die Kunst Thierfelle zu Klei-
dern zu verwenden, wibrend sie [riiher blos aus Blitlern gemacht
wurden. Selbst die Gottesverehrung, obwol diese schon friiher be-
kannt war, soll er geférdert und namentlich den Feuercullus zuerst
eingeliihrl haben.

Lebendiger als Haoshyagha tritt uns Takhmo uru pa entge-
gen, obwol er an weniger Orten genannt wird als sein Vorgiinger.
Als ein Sohn des Haoshyagha ist er nicht bezeugt wol aber als L\uh-
komme desselben, sowol i im Mojmil uttewérich als bei Hamza. Ep
ist nach diesen kuvll('n ein Sohn des Vivaghio, =29, im Mojmil,
UL._.'\A_:. , vinghdn, bei den Parsen, zwischen Viy aghdo und Takhmo
urupa liegen noch zwei Namen. D;m Takhma urupa (]E‘t‘s(&”JC\NEIIIlB ist
wie der spiitere Talimuraf oder Tahmurath,ist klar. Nach dem A ferin des
Zarathustra (§ 2) heisst er ,,bewehrt<¢, in den beiden Stellen der Yasts
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wo er sich vorfindet (Ye. 15,113 19, 28), wird von ihm gesagl dass
er den Agro-mainyus sich unterwiirfig machte so dass er auf ihm

wie aufl einem Rosse rill dreissig Jahre lang. Was in diesen Stellen
nur angedeulet ist, das erziiblen spitere Parsenbiicher ausliihrlich?).
Tahmurath hat sich den Ahriman so dienstbar gemacht, dass er auf
diesem reitet, ilin lenkt wohin er will. Diese Gabe ist aber an die
Jedingung gekniipft, dass Agro-mainyus wisse dass er sich nicht
firchte. Nachdem diese Knechtschalt dreissig Jabre gedauert hat
weiss Agro-mainyus die Frau des Tahmurath durch Versprechen
schoner Geschenke zu bewegen ihren Gemahl zu belragen, ob er sich
denn gar nicht fiirchte, wenn er auf dem bdsen Geisle reite. Da ver-
traul ihr Takhmo-urupa: dass er sich allerdings nicht fiirchte, eine
einzige Stelle von Alburj ausgenommen. Dieses Geheimniss verrilh
das Weib dem Agro-mainyus der ihr zum Lohne daliir seidene Klei-
der (die von Wiirmern kommen, also zur Schiplung des Agro-
mainyus gehioren) verehrt, aber auch die Menstruation wird an ihr
sichtbar und ist seitdem den Frauven geblieben. Der Minokhired er-
wiihnt noch, dass er die sieben Arien von Liinsten und Wissenschal- i
ten, welche Agro-mainyus verborgen hatte, wieder zum Vorschein
brachte. Nach den Schihndme ist er der Erfinder der Runst die wil-
den Thiere zu zihmen und zu Hausthieren zu machen, sowie die
Haare und Wolle derselben zu Rleidungsstoffen zu verwenden ?).

Nach dem Schiahnime ist Jem, der Yima der alten Texte, der
Sohn des Tahmurath, aber schon der Verfasser des Mujmil sagt dass
es richliger sei ihn einen Bruder desselben zu nennen und Hamza {
stimmt mil ihm iiberein. Der Bundehesh (p. 77, 5 ed. W.) sagl dass
Takhmo-urupa, Yima und Cpitura Briider waren. Dieser Bruder gilt
nun pach der érinischen Sa

o

ge als der Nachfolger des Takhmo-urupa,

1) Gf. meine Einleitung in die trad. Schriften 11, p. 317 flg.
2) Im Mujmil uwt-tewirich (p. 167 ed. Mokl) erhilt Takhmo urupa den
Namen L-\j/tl-{k.-!). ribivend, dem Worte ist die Erklirung beigeligt: ,,die Be-

deulung von ribavend ist dass er alle Walfen besitzt.*¢ Daneben fiigt dieses
Buch noch bei er habe auch Dévband, Devsbindiger, geheissen und diese Erklii-
rung schien mir lange die vorziiglichere. Nun liest aber Hamza zibivend
L_«\_::_LH)‘ p- 29 ed. G ) und in Yt. 15, 11: 19, 28 wird er azinavail genannt,
was unbewehrt heissen muss, im Aferin Zarathustras § 3 aber im Gegentheile
zinavafit. leh halte diese Lesavt [iiv die richtige und schlage vor [lir ribavend

und zibavend vielmehr zindvent (;.\.i;b'.g)') zu lesen.
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sein eigentlicher Name ist Yima, man nannte ihn aber auch Yima
khshaeta oder Jamschéd, wie der Verfasser des Mujmil richtig sagt,
wegen des Glanzes-der von ihm ausging. Nach einer spiitern Quelle
(cf. meine Einleitung II. p. 327 flg.) hatte Agro-mainyus, nachdem
er den '
gen und Yima suchte ihn vergebens in der ganzen Welt, bis ibm
durch gottliche Offenbarung die Kunde zu Theil ward, dass derselbe

Fakhmo-urupa ermordet halte, den Leib desselben verschlun-

im Leibe des A§ro-mainyus verborgen sei. Durch List, indem er sich
anstellte als ob er mit Agro-mainyus Piiderastic treiben wollte, gelang
es ihm den Leib des Takhmo urupa, an den ein Vertrag gekniipft
gewesen zu sein scheint (cf. den Minokhired in meiner Parsigram-
malik p. 16S), wieder hervorzuholen. Agro-mainyus verfolgt den
Yima , aber dieser entgeht ihm indem er, gleichfalls anf gittiches
Geheiss, immer fortlduft ohne sich umzudrehen. AgZro-mainyus ver-
mag den Yima nicht zu erreichen ; er muss von der fruchilosen Ver-
folgung abstehen und dieser ist geretlet. Durch die Beriihrung des
Agro-mainyus ist aber ein Aussalz an Yimas Hand zuriickeeblieben
den dieser aul gottliche Offenbarung hin durch die Excremente der
Ruh heilt, seit dieser Zeit sind diese als Heilmittel im Gebrauche ge-
blieben.

Was die Regierung des Yima selbst beirifft, so ist das Avesla
mit den spiitern Berichten in den Hauptgesichispunkien cinig. Wie
die spiiteren Quellen nimmt das Avesta an, dass die Regierungszeil des
Yima eine iusserst glickliche war (cf. Ye. IX, 13—20. Yt. 5, 24;
9, 8; 15, 165 17, 28). Ueberfluss an Vieh und Gliicksgiilern aller
Arl herrschie unter seiner Regierung auf Erden, die Menschen und
Geschople waren unsterblich und zwar dauerte dieser Zusland nach
Yt. 17, 28 tausend Jahre lang. Was aber nach dem Verfluss dieser
gliicklichen Zeit geschah, dariiber scheinen die Quellen auseinander
zu gehen. Nach dem VendidAd (II, 61 flg.) macht Yima, nachdem
die Uebel von der Erde nicht mehr fern zu halten sind, auf Geheiss
des Ahura-Mazda einen Garten (vara) wohin er die besten Pflanzen
und Biume mitnimmt und wo er mit seinen Getreuen im steten Waohl-
sein und Freude fortlebl. Diese Ansicht kennen auch spitere Parsen-
biicher. Der Verfasser des Minokhired erwiihnt sie mit dem Beisalze :
dass zur Zeit der letzten Dinge, wenn der Regen Malkocin eintritt,
diese Geschipfe aus dem Vara des Yima auf die verodete Erde her-
iiberkommen und diese wieder beyilkern werden (Parsigr. p. 167).
Nach derselben Quelle ist der Var des Yima unter der Erde (ib. p.
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171). Nach Bundehesh c. 30 (p. 70, 10 ed. W.) ist dieser Var in
der Mitte von Persien unter dem Berge Damekin. Es ist mir nicht
miglich zu sagen wie die Erdnier diese Ansicht, nach welcher Yima

offenbar nicht gestorben war sondern mit seinen Gelreuen fortlebt,
obwol sein Gebiet beschriinkt ist, mit einer andern in Uebereinstim-
mung gebracht haben nach welcher Yima in der lelzien Zeil seines
Lebens stolz und iibermiithig wurde und daher der Liige sich ergab
(Yt. 19, 80 flg.), der Glanz (qareno), der vorher den Yima umschattet
hatte, flog darauf von ihm hinweg in Gestalt eines Vogels. Nach dem
Bundehesh (p. 77, 8) ist Cpitur derjenige welcher in Gemeinschaft
mit Dabdka den Yima zersigte, nachdem man sich seiner Person
hemichtigt hatte. - Ganz dasselbe wird Yt. 19, 46 berichtet, leider
aber ohne einen weitern Zug hinzuzufiigen als dass er in eine Be-
riihrung mit dem géttlichen Lichtglanz, dem qarend, von Agro-mainyus
gebracht wurde. Auch nach den Berichlen der spitern Schriften ist
Yima der Forderer der geselligen Zustiinde, er thut einen bedentenden
Schritt vorwiirts, indem er ein geordnetes Staatsleben herstellte und
die vier Stinde der Priester, Rrieger, Ackerbauer und Handwerker
einfiihrte. Ob diese Ansicht das Avesta fiir sich hat muss zweifel-
haft bleiben, wir werden wenigstens unten eine andere Ansicht ken-
nen lernen die dieses zweifelhalt machen kann, Noch mag bemerkt
werden dass Y. 13, 130 Yima angerufen wird zur Vertreibung der
Trockenheit und dass nach dem Minokhired er urspriinglich unsterb-
lich geschaffen war, aber durch seine Siinden sterblich wurde.

Auf den gefallenen Yima folgt ein Gebilde des Agro-mainyus,
der durch die Macht des bisen Geisles den Thron besteigt. Er wird
auch gewdhnlich als die michtigste Druja dargestellt welche Agro-
mainyus geschaffen hat. Azhis dahdka heisst urspriinglich die
heissende Schlange und wird als ein fabelhaftes Wesen mit drei Kop-
fen, sechs Augen und tausend Kriften im Avesta dargestellt (ef. Ye.
IX, 25 flg. Yt. 5, 29. 34; 14, 405 15, 193 17, 34; 19, 37). Daer
von Agro-mainyus abstammt, so kann er natiirlich nicht zu den wab-
ren Konigen Erdns gezihlt werden, sein Stammland ist ganz ver-
schieden. Man findet denselben Bundehesh (p. 77, 12 flg.) und im
Mujmil (p. 169 ed. Mohl) und bei Hamza (p. 32 ed. Gottwaldt) aber
iiberall sind die Namen verdorben, man sieht jedoch, was [iir unsern
Zweck am wichtigsten ist, dass er durch einen gewissen T&j, dem
Stammvaler der Araber, auf Meshia von viterlicher Seite zuriick-
geht, wihrend seine Mutler im Bundehesh geradezu auf Agro-mainyus
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zuriickgefiihrt wird. Sein Wohnsilz ist in Bawri, d. i. Babylon (cf.
(Yt. 5, 29 und die Nole dazu), damit stimmt Hamza und Mujmil
iiberein. Er ist also, wie auch die spiiter geltende allgemecine Ansicht
ist, von Westen her nach Erin gekommen. Die Herrsehaft iiber Erdn
hiilte er keinenfalls erlangen konnen wenn er sich nicht des gareno,
der kaniglichen Majestiit, wenigstens voriihergehend bemiichtigt hilte.
Diese merkwiirdige Mythe wird Yt. 19, 47 flg. erzihlt. Das Feuer,
welches dic Majestiat zu entfiihren strebt, wird daran von Dahika
gehindert und muss sie demselben iiberlassen. Aber das Feuer, ob-
wol nicht stark genug die Majestil selbst zu schiitzen, ist doch we-
nigstens so michlig sie dem Dahdka wieder abzujagen und sie fliichiet
sich dann zum Apaim napit in den See Vouru-kasha. Nach der oben
aus dem Yacna angefiihrten Stelle erschlug Dahika Menschen und
Pferde, seine Hauplabsicht aber war, wie éller gesagt wird, die Welt
menschenleer zu machen. Auch im Avesta wird 6fter und auf das
Bestimmteste Thraetaona, der spitere Frédin, als der Besieger des
Azhi dahika gepriesen, so dass also auch hierin die iltere mit der
spitern Sage in vollkommner Uebereinstimmung sich findet.

Von Thraetaona ist nun einmal soviel sicher, dass er ein
Mitglied des Clanes des .-&lh\\'.\'u war und dass sein Vater _-c'.”l\\"\'il
hiess, woraus spiiler Abtin geworden ist, so wie auch sein eigner
Name in Frédin (Feridun ist eine noch spiitere Form) uum:‘\\.mdcll
wurde. Dieser Athw ya ist nun nach [irddsi, Hamza und Mujmil anf
den Stamm des Yima zuriickzufihren und auch die spiitern Erzih-
lungen von der verborgenen Erzichung des Thraetaona werden richtig
sein, wenn man auch dieselben’in den Urlexten nicht mehr nachzu-
weisen vermag. Seine Geburt wie sein urspriinglicher Aufenthalt
wird -nach. Varena gesetzt und ich habe schon zu Vd. I, 68 meine
Ueberzeugung dahin ausgesprochen dass dieser Ort in Taberistan zu
suchen sein diirfte (vgl. auch Miinchner gel. Anzeigen April 1859.
P RGT llf-'.). \'un Thraelaona ist hiufig im Avesta die Rede (cf. Ye.
B9 .5, 3359, 135 13, 1315 14, 40; 15, 23; 17, 33;
19, -3(1). .f\llr'.m die Hauptsache die wir von ihm erfahren ist doch

nur dass er eben den Azhis Dahika todtete, daraus erklirt sich dass
er in Yt. 13, 131 als Helfer gegen alle von den Schlangen verur-
sachten Pein angerufen wird. Wenn uns Yt. 14, 30 gesagt wird,
dass der Sieg mit thm verbunden war und Yi. 19, 36 dass er die
von Yima entweichende Majestit aufgriff, so ist damit nichts we-
sentlich Neues gesagt. Ein neuer mythologischer Zug wiirde heigefiigt




Drittes Capitel. LXI

werden, wenn es uns gelinge seine Stellung zu Vifra-naviza zu ent-
ithseln (Yt. 5, 61 flg.), die Stelle ist aber zu dunkel. Auf welche
Weise Thractaona den Azhis dahika schligt wird nicht piher ange-
geben, auch kann man nicht sagen ob er ihn erschligt oder, in Ueber-
einstimmung mil der spileren Sage, blos bindet und in dem Berge
Demavend anfessell, dies letztere ist mir das Wahrscheiglichere.
Auch die kummervollen Scenen, welche die letzten Lebensjahre des
Thraetaona ausliillen, muss das Avesta schon gekannt haben wenn
es auch nicht direct darauf anspielt. Wie der spiitere Frédun, so
muss’ auch Thraetaona sein Wellreich unler seine drei Sohne Iraj,
Calm und Tir getheilt haben, denn Yt. 13, 143 finden wir die ari.
schen, cairimischen und turdnischen Gegenden erwihnt, freilich wer-
den in § 144 auch noch die ¢Anischen und dahischen binzugefiigt.
Der ungliickliche Sohn der dem spiitern Iraj entspricht heisst Airyu
und es wird Yt. 13, 131 auf ihn angespielt.

Hochst merkwiirdig ist es gewiss, dass wir von dem Enkel des
Thraetaona, dem beriihmlen Minocehr, im Avesta so gut wie gar
nichts erfabren. Nur sein Name Manucithra kommt Yi. 13, 131
vor. Bundehesh, Hamza und der Minokhired nennen diesen Fiirsten
immer Manoscihr. Aus dem Bundehesh erfahren wir, dass er auf dem
Berge Manus geboren war (cf. meine Einleitung 1. p. 108). Hieraus
ersehen wir, dass der spiter gewdhnliche Name Minocibhr, d. i. Him-
melssame, eine Volkselymologie ist, welche ziemlich [riih entstanden
sein muss, um den unverstindlich gewordenen Namen Manucithra
zu erkliven. Dieser muss vielmehr, ,,Same des Manu‘¢ bedeuten
und beweist uns zur Geniige, dass auch die Erdnier friiher einen
Manu gekannt haben miissen. Uebrigens weiss uns das Schahndme
im Grunde auch nichts weiter von Minocehr zu berichlen als dass
er der Riicher des Iraj gewesen sei. Seine Baulen am Euphral er-
wiihnen der ‘Bundehesh, Hamza und der Mujmil, er scheinl mehr
nach Westéran als nach Ostéran zu gehoren. Unter seiner Regierung
erscheint auch zuerst in der érinischen Sagengeschichte Alrdsidb,
jener Typus der Regenten von Turin der durch die folgenden Reihen
der Kinige hindurch geht. Das Avesta kennl ihn auch, doch werden
wir ihn am besten bei der Regierung des Hugrava betrachten. Die
Kimpfe Afrasidbs mit Minocehr, den er dé@Sage nach eine Zeitlang
in Taberistan eingeschlossen hielt, gehoren in die Localsagen von
Taberistén.

Nach den Berichlen des Firdosi nnd Mujmil folgt Naudar, auf
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Manoscihr, aber der Bundehesh, Hamza und Minokhired kennen ihn
nicht und sagen blos dass Afrdsiab withrend der letzten zwdolf Jahre
von Manoscihrs Regierung sich der Herrschalt bemiichtigt habe. Es
1st Naotara oder Naotairya seiner Nachkommen wegen keinesfalls
ganz zu streichen, nur ob er zur Regierung gekommen oder ob er
ermordet worden sei ohne zur Regierung zu kommen — das wagen
wir nicht zu entscheiden. Zab, der Sohn Tahmagps wird in allen
Quellen, mit Ausnahme des Minokhired, genannt. Stall dieser zwei
Herrscher giebt Yt. 13, 131 den Aoshnara den sehr lebendigen (cf.
auch Aferin des Zarathustra § 2) und Uzava den Sohn Timicpis.
Beide werden aber vor Manucithra genannt, scheinen ihmn also der
Zeit nach vorhergegangen zu sein.

Wie es sich nun auch mit diesen beiden Herrschern verhalten
mige, soviel ist gewiss, dass nach ériniseher Ansicht durch die Ver-
wirrung, welche der Einfall des Afrasidb und seine Verheerungen ge-
bracht hatte, die gerade Linie érinischer Kinige zum zweilen Male
abgerissen war und dass Hai lobdd die Linie und den Stamm der
Rénige wieder weiter gehen liess, wie der Minokhired sich ausdriickt.
Man kennt die schine Sage von der Aulfindung des Raikobad bei
Firdosi, aus dem Avesta ist aber weiler nichls zu entnehmen als sein
Name: Ravi Ravata (Yt. 13, 1325 19, 71). Nach den Schilinime
hat Rai-Robad vier Sohne : Hai-Réus, Rai-Arish, Hai-Pishin und Rai-
Armin. Von diesen ist Rai-Kdus der Kava-Uc¢a oder Ucadhan, Rai-
Arish der Ravi-Arshan, Rai-Pishin der Ravi-Pishina des Avesta (Y.
13, 1325 19, 71). Fiir den neuen Kai-Armin kann man entweder,
wie ich in der Note zur ersten Stelle meinle, den Ravi-Byarshina
oder, wie mir jelzt wahrscheinlicher ist, den Havi-Aipivohu oder Aipi-
vaghu gelten lassen. Dieser Havi-Ugadhanin den beiden genannten Stel-
len des Yasts muss identisch sein mit dem sonst 6(ler genannten liit\'u:Uq
oder Uca, dem Raikdus der spitern Sage (cl: Yt. 5,455 14,39. Afe-
rin des Zarathustra § 2). Er wird als Bezwinger der Daevas geprie-
sen, im Schihnime wird er als ein eigensinniger und allzuviel wa-
gender Herrscher beschrieben, die Sage von seiner Himmellahrt, die
schon im Bundehesh erwihnt wird, habe ich Grund fir alt zu halten.
Zu den Sihnen Ravi-Ucas gehirt, wie ich jelzt glaube, Byarshan
oder Byarshina so gut @l$ Cydvarshan oder Gyavarshina, der Cidvakhs
der neuern Sage. Die ganze Sage von Cidvakhs muss als den Ver-
fassern des Avesta bekannt vorausgeselzt werden, theils weil sich
bestimmle Anspielungen daraufl finden, cf. Yt.9,18; 17,42:.19,77.
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Aferin des Zarathustra §3. Es fordert dies aber auch der ganze Ver-
lauf der Erziihlung, denn durch Kavi-kavita und den Vertrag, den er
mit den Turdniern geschlossen hat, ist die Blutrache, die sich von der
Ermordung des Airvu herschrieb, erloschen und zur Rechtfertigung
neuer Kriege bedurfte es peuer Ursachen und eine solche bot die un-
erhirte Ermordung des unschuldigen Cyévarshina. Doch, ehe wir auf
diesen neuen Krieg eingehen, werden wir mit einigen Worten auf
die Verhiilinisse in Turdn eingehen miissen wie sie nach der érani-
schen Sage sich gestaltet hatten. Wie in Erin die Nachkommen des
Airyu, so sassen in Turdn die Nachkommen des Tir, des Bruders
von Airyu auf dem Throne. Zwischen beiden Reichen bestand noth-
wendiger Krieg wegen der Blutrache. Diese hatlen ungerechler
Weise die basen Briider Calm und Tihr hervorgerufen dure
dung des Airyn, diesen Mord hatten nun zwar die Eranier durch die

1 Ermor-

Ermordung der beiden Missethiter geriicht, allein nun lag es chen
den Nachkommen des Calm and Tir ob, diesen Mord wieder zu ri-
chen. Hierzu warteten die Turdnier nur aufl eine ginstige Gelegen-
heit und eine solehe fand Afedsiab in den letzlen Regierungsjahren
des Manucithra. Afrisiab wird von Mujmil und einigen andern ge-
radezu als Herrscher Erdns aufgefiihrt, wenn dies im Bundehesh,
Minokhired etc. nicht geschieht, so sind doch alle in der Sache einig
dass er faktisch zwall Jahre lang Herr von Erdn war. Afrisidb geht
aul die Familie von Tir zuriick, wie sein Geschlechtsregister (cf.
Mujmil p. 170. ed. M.) bezeugt. Das Avesta kennt diesen turdni-
schen Herrscher auch und nennt ihn Fragracé, i. e. Fraghragyan (ef.
Ye. XI, 21. Yt. 9, 183 17, 425 19, 56. 82. 93). Der Name muss
auf eine Wurzel hra¢ zuriickgehen die ich mit neup. U'i_;';? hirdc,
Schrecken, in Verbindung setzen méchte. Auf den Versuch dieses
Fragracé sich dauernd in Erdn feslzusetzen michte ich die merkwiir-
dige Mythe beziehen welche Yt. 19, 56—64 erzihlt ist, nach der
dreimal an den See Vouru-kasha hineintancht um die ari-

Frgaracé
sche Majestit zu erlangen, die ihm aber immer entflieht. Da er nun
diese Majestit nicht zu erreichen vermag, so kann auch seine Herr-
schaft iiber Erdn keinen Bestand haben.
Wir werden annehmen miissen, dass Fragracé nach der Ansicht
des Avesla, ganz so wie es im Schihnime zu lesen ist, einen Vertrag
mit Kavi-kavata abschloss, kraft dessen seine Herrschaft aul das
jenseilige Ufer des Oxus beschriinkt wurde. Wir werden anneh-
men miissen, dass das Zerwiirfniss mit seinem Vater Rava-U¢ den
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Cydvarshina ebenso nach Turdn fiihrte wie im Schah-nime. Dass er
mit Gewall erschlagen wurde sagt das Avesta in den meisten Stellen
wo von ihm die Rede ist. Nur in einer Nebensache scheint eine Ab-
weichung sich zu finden. Nach dem Schihnime sehliesst Ciavakhs
eine enge Freundschaft mit PivAn, dem redlichen Minister des Afri-
siab und nimmt die Tochter desselben zur Frau, spiiter heirathet er
aul dessen Anrathen dazu noch eine Tochter des Afrdsiib,  Von der
ersten Fran stammt ein Sohn, Firid, von der zweiten aber Hai-
Kbosru. Nach den Stellen des Avesta scheint aber (ydvarshana kei-
nen Sohn sondern eine Tochter hinterlassen zu haben, welche mit
Aghraeratha-Narava verheirathet war und aus dieser Ehe Kava-
Hugrava entstanden zu sein. Unsere Quellen iussern sich iiber die-
sen Punkl- nicht, doch sehen wir aus dem Mujmil, dass eine volle
Uebereinstimmung dariiber ob Cidvakhs einen Sohn gehabt habe oder
nicht, keineswegs vorhanden war. Aghraeratha ist offenbar Aghré-
rath (09 &

, nicht Aghrirath wie gewdhnlich geschrieben wird),

nach Firdosi ein Bruder des Afrasidh und ein gerechler Mann der
aber von diesem ermordet wird weil er den Zug nach Erin wider-
rith, lange ehe Gydvarshdana nach Turfn kommt. ‘Es scheint dass
eine andere Fassung der Sage den Helden zwar durch Verheirathung
mit der Schwester des bisen Fragracé in genaue Beriihrung mit diesen
bringt, aber dessen Tochter dem frommen Bruder des Fragracé zur
Frau gab. Dass aber Cydvarshana auch nach Ansicht des Avesta sich
in Turdn einen eignen Bezirk Kangdiz zum Wohnorte genommen
habe, erhellt aus Yt.5, 54. 57 wo Ragha ausdriicklich genannt wird.

In den Kimplen, welche Rava-Hucrava und seine Gelreuen mit
den Turiniern fihrten um den Mord des Cydvarshana zu riichen, wird
auch der Rampf des Tuca, d.1i. Tog (Umso) seinen Plalz finden miis-
sen, obwol ich diesen Rampf mit den Aurva-Hunava (Yt. 5, 53. 57)
im Schidhndme nicht nachweisen kann. Zur Bezwingung des Fragracé
einigen sich nach dem Avesia Hugravo oder Haocravo und Haoma,
der letztere bringt den Fragracé gebunden herbei, damit Kava-
Hugrava ihn schlage (cf. Yt. 9, 18; 17, 37 und Yt. 5, 49: 9, 21 ;
13, 1325 14, 895 17, 41; 19, 74). Ueber diese Erzihlung giebt
uns das Schihnime sehr gute Auskunft, nur ist die religigse Seile
der Begebenheit etwas verwischt. Der Sachverhalt ist der folgende :
Fragragé war nach der giinzlichen Besiegung alier seiner Getreuen
nur noch darauf bedacht sein Leben zu fristen und hielt sich deshalb
in einer Hohle bei der Stadt Berdaa auf. Diese Héhle fiihrt dep Namen
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hang-i-Afrasiib (Gl 3} K49, haiig offenbar = hatikana in YL. 5,
41). Haoma, im Schahnime als ein frommer Biisser dargestellt, hort
die ilagen des Afrasidb und erkennt ihn, iiberwiiltigtihn und fihrt ihn
gebunden fort. Als er aber anf die Bitten und Schwiire des Gelange-
nen hin diesem die’Bande lockert, da entwischt er ihm und verbirgt
sich im Wasser Caecagla (caw=uz Bd. I, 990, 1 bei Macan ist
ein alter Fehler stall wam=uz-). Von dort wird er wicder heryor-
gelockt, dem Rava Hm._-r.'n":l iibergeben und getodtet. Eine andere
Sage von Kava Hugrava, die sich auf eine Begebenheil im Walde zu
beziehen scheint, vermag ich nicht nachzuweisen und sie bleibt daher
dunkel. Der Feind scheint Aurvacéra zu heissen, Yt. 15, 31.

Wieder ist ein Act der turdnischen Ungerechtigkeit gesiihnt und
der Mord des Cydvarshina gerochen. - Sein Sohn (oder vielleicht En-
kel) Kava Hugrava regiert nach ihm, aber bei seinem Geschlechte
bleibt die Regierung nicht, denn Hugravas Abstammung ist unrein,
von miitterlicher Seite geht sie auf Afrasidb zuriick, auch ist er
immerhin durch die Ermordung seines Grossvaters- belleckt. Rein
ist aber der Stamm der auf Naudar zuriickgeht, aus diesem Stamme
ist Tuca der nack dem Schihnime schon die Erhohung des Rava
Hugrava ungern erlrug und sich zuriickgeselzt fiihlte. Obwol ein
Sohn des Hucrava, Akhrira, genannt wird (Yt. 13, 137), so geht
nun: doch die Herrschaft auf das Geschlecht der Naotairyas zuriick.
Zwar nach unsern muhammedanischen Quellen ist Aurvat-acpa oder
Rai Lohricp der Oheim des Rava Hugrava, aber nach dem Avesta
ist sein Sohn Vistigpa aus dem Geschlechte der Naotairyas (Yt. 5,
89) also muss er es auch selbst sein. Der Mord des Nuaotara oder
Naotairya ist noch nicht geriicht, also auch diese Familie in der Noth-
wendigkeit Krieg mit Turdn zu fiihren. Von Aurval-agpa wird uns
nur erzihlt dass er der Vater des Visticpa war, um. so hiufiger wird
sein Sohn erwihnt-(c¢f. Yt. 5, 1085 9, 29; 17, 49). Er ist der
Gustacp der Spiteren so wie sein dfter genannter Bruder, A¢piyaodha
Zairivairvis (Yt. 5, 112; 13, 101), der spiilere Zerir. Visticpa [iihrt
Kimpfe wie seine Vorgiinger mit den Turdniern, leider aber ist es
mir bis jetzt nicht gelungen den Zusammenhang dieser Rimpfe mit
denen des Schihnime nachzuweisen, darum bleiben auch die kurzen
Erwihnungen des Avesta dunkel, in einigen Fillen ist selbst unge-
wiss was Eigenname und was Beiwort sei. Nur dics eine steht fest:
dass der Mittelpunkt dieser Rimpfe Arejaj-agpa ist (Yt. 5, 109.116)
derselbe, der in den spétern Biichern als Arjagp wiederkehrt.

111, i
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Mit Vistacpa ist die altérinische Heldensage zu Ende, denn von
seiner Regierung ab nimmt die Well eine andere Geslalt an durch
das welthistorische Ereigniss- der Erscheinung Zarathustras mit
dem Geselze. Durch dieses Ereigniss lenkt die Welt in ihre na-
tirlichen Bahnen ein, Agro-mainyus und seine Daevas haben einen
solchen Schlag erhalten, dass sie kirperlich nicht mehr auf der Welt
umhergehen konnen, sondern nur unsichtbar noch Schaden zu thun
vermdgen. Hierdurch hort dann auch fiir Ahura-Mazda die Nothi-
gung auf, sichtbar auf iibernatiirliche Weise in den Gang der Welt-
ereignisse einzugreifen. Ehe wir aber von diesem wichligen Ereig-
nisse sprechen, welches diesen Zustand herbeigefiihrt hat, wollen wir
erst noch einiges nachholen was friiher keinen Platz finden konnte.
Es kommen niimlich im Avesta noch einige Anspielungen auf Sagen
vor, die sich aus dem Schdhnime nicht erkliren lassen, ich gebe in-
dess die Hoffaung noch nicht auf, dass andere persische Sagenbiicher,
deren es bekanntlich noch mehrere gicbt, kiinftig auch iiber diese
Punkte noch Licht bringen. Dahin gehort die wie es scheint ziemlich
zahlreiche Familie des Pourndhakhsti (¢f. Yt. 13, 111. 112), ein Mit-
glied derselben, Ashavazdio, wird zugleich mit Ashavazdio und Thrita
den Abkmmlingen des Gayuzhdri (cf. Yt. 13, 113)als die Widersacher
von Kara Acbana und Vara Agbana genannt (Yt. 5, 72). Ferner Vis-
taurusha der Nachkomme des Naotairya (Yt. 5, 76 fg.), vielleicht
identisch mit dem Yt. 13,102 genannten Victavaru, der so viel Dae-
vaverehrer erschlagen hal als er Haare auf dem Kopfe trigt und zum
Lohne dafiir von Ardvi Gdra iiber den Fluss Vitaguhaiti gesetzt wird.
Dann Yasto f'z'\'anau.'u’nn m]c‘:', nach anderer Lesart: Yéisto fryananarim
(Yt. 5, 813 13, 120) der den schlechten Akhtya iiberwindet welcher
die Mvnschen m:l Fragen quilt. Alle diese Wesen scheinen mir als
Seilenfiguren in die alte Heldensage einzufiigen zu sein, aber es lisst
sich nicht bestimmen an we lvlwr%lo Ile. Dw wichtigste aber von allen
diesen neben den koniglichen Helden hr‘l\u]lmluuirn Figuren geho-
ren in ein Heldengeschlecht, das auch imSchahname eine sehr grosse
Rolle \lllt“ das (u“atill(‘( ht dem die Reichspehlevine entnommen sind
und das in Seistan regiert hat. Im Schdhnime ist Gim der dlteste
dieses Geschlechtes und trilt, wiewol bereits verschwindend, unter
Minocebr hervor. Nach dem Avesta ist deutlich Gima der Name des
Geschlechtes (cf. Ye¢. IX, 30) und der iilteste derselben ist Thrita.
Ueber die Abstammung dieses Geschlechtes giebt uns Mujmil genii-
gende Auskunft (p. 167. ed. Mohl.). Es ist ecine Seitenlinie -des
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koniglichen Geschlechtes (noch heute nennt sich der regierende
Stamm in Seistin die Kayéniden, cf. N. de Khanikof: memoire sur la
partie méridionale de I’Asie centrale p. 159) und stammt von Yima
ab, obwol von einer andern Mutter als Thraetaona, Nach dem Mujmil
ist der Stammbaum der folgende :

Yima
Maheng Tochter des KRonigs Pericihre Tochter des Kinigs
von Micin von Zabul
Betvil Humiiyin Thiir
Abtin Sehidigp
Frédin Thurek

Shem (Cim)
Thrita (b 31)
Kershicp
Nerimén

Ciim,

Yon Thrita wird Ye. IX, 30 und Vd. XX, 11 flgd. geredet, wo er
als Heilkundiger dargestellt wird. Nach der ersten der beiden genann-
ten Stellen wird als die segensreichste Begebenheit seines Lebens
dargestellt dass ihm zwei Séhne verliehen wurden, Urvikhsya (nach
anderer Lesart Urvéikhshaya und Urvikhsha)und Rerecéicpa, Was dem
ersten dieser beiden betriflt so war offenbar sein Wirken mehr geisti-
ger Art wie die wenigen Stellen zeigen wo von ihm die Rede ist (Ye¢. IX,
32. Aferin des Zarathustra §3). Wie man aus Yt. 15, 28 sieht ist er
von Hitdcpa getddtet worden, wofiir sein Bruder Kerecicpa Rache
nimmt. Dieser Keregigpa ist weit beriihmter als der ersigenannte
Bruder. Er fiihrt im Avesta gewdhnlich den Beinamen Nairimando
oder Neremanio, woraus das neuere Nerimin entstanden ist. Spitere
Autoren haben dies missverstanden und Nerimén bald zum Vater,
bald zur Mutter des Cim gemacht. Ebenso ist sein Geschlechtsname
Gam ofter allein gebraucht und muss dann unter Cim Kerecicpa
verstanden werden (cf. meine Abhandlung dber Cim in Zeitschr.
der DMG. III. p. 251). Er heisst der stirkste unter den Menschen
ausser Zarathustra und ausser der minnlichen Tapferkeit (Yt. 19,
38), darum wird er auch gegen die Riuber und dhnliche Bedriing-
nisse angerufen (Yt. 13, 136). Seine Stellung in der érinischen Ko-
nigsgeschichte ist etwas schwankend, im Mujmil erscheint er bereils
unter Frédin, bei Firdosi und Hamza unter Minocehr, freilich-ist er
da schon ein alter Mann. Dass man ihn zu den Ronigen Erdns rech-
nen darf, wie manche Quellen und namentlich Firdosi thut, glaube
ich nicht, trotzdem dass Yt. 19, 38 von ihm gesagt wird er habe die
kinigliche Majestit ergriffen. Da er aber die Majestiit ergreift nach-
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dem sie von Yima enlflohen ist, so scheint er der Vertreter des
Rechts in der ungerechten Zeit zu sein die nach der Entthronung des
Yima folgt. Aufl jeden Fall- gehort er in eine Zeit des Inlerregnums
und kann dann als Reichsverweser gelten, an der eigentlichen Nach-
folge aul dem Throne hinderte ihn ein fiir allemale das Geschlecht.
Seine Thaten werden 6fter im Avesta und -auch in spitern Quellen
aufgeziihlt. Unter den Thalen ist eine der bedeutendsten die Tédiung
der Schlange Cruvara von der das griine Gift daumensdick lief. Sie war
von' ungeheurer Grisse und Kereciicpa musste nach spitern Quellen
(cf. meine Einleitung 11, p. 338) von Morgens bis Nachmittags laufen
um an ihren Ropf zu gelangen (cf. Yt. 19, 40. Ye. IX, 34—39 und
die Note zu dieser St.). Ferner schliglt Kerecicpa den Gardarewa
mit goldner Ferse (Yt. 5, 37; 19, 41). Nach der erslen der beiden
Stellen hal er seine Wohnung im See Vouru-kasha, auch nach spii-
tern Quellen (cf. Einleitung II, 339) war dieser Diimon von unge-
heurer Grisse, sein Haupt reichte bis zur Sonne, das Meer ging ihm
bis an die Knie und Lierecigpa mussle neun Tage lang kiimpfen bis
dass es ihm gelang den Gandarewa aus dem Meere herauszuziehen
und zu tédten. Die neun Riuvber (Yt. 19, 41) finden ihr Gegenbild
in den sicben Riiubern welche in spiitern-Quellen (1. ¢. p. 341) er-
wiihut- werden ; sie waren Menschenfresser und verzehrten in dre;
Jahren dreitausend Menschen, Niemand wagte aus Furcht vor ihnen
sich mehr zu zeigen. Noch einige andere Thaten erscheinen in den
Yasts die ich in spitern Quellen nicht nachweisen kann. Dahin ge-
hort die Besiegung des Hitdgpa (Yt. 13, 27; 19, 41) der am Wagen
zichen muss, die Besiegung des jungen Cnividhaka (Yt. 19,43—44),
der an Bosheit selbst den Agro-mainyus iibertrifft und danach strebt
sowol den Cpeifito-mainyus als Agro-mainyus zu seinen Lasllhieren
zu machen, also in ihnlicher Art zu behandeln wie Takhmo urupa
den Agro-mainyus behandelt hat. Allein Kere¢igpa erschligt ihn ehe
er miindig ist. Einige andere Thaten des Kereciepa : seine Besiegung
des Vareshava, Sohn des Diana und des Pitaona (Yt. 19, 41) so wie
des Arezo-shamana (Yt. 19, 42) lassen sich gar nicht erriern, weil
es durchaus an Material dazu gebricht. Dagegen nennen auch die
neuen Quellen cine That des Reregicpa die sich bis jelzt im Avesta
nicht nachweisen lisst: die Ermordung des Vogels Kimek (Parsigr.
p- 169. Einleitung etc. II, 343). Dieser Vogel breitete seine Fliigel
iiber alle Sterblichen aus und machte die Well finster indem er das
Sounenlicht nicht herabliess, regnete es, so fing er den Regen-mit
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seinen Fliigeln auf und goss ihn vermillelst des Schwanzes wieder
ins Meer, so dass kein Tropfen-auf die Erde herabkam, die Fliisse
und Quellen vertrockneten und die Menschen starben, abgesehen von
denen welche der Vogel selbst auffrass. Sieben Tage und Nichte
schoss Keregicpa mit Pleilen nach diesen Vogel so dass endlich seine
Fliigel mit Pfeilen ganz gespickt waren und er niederfiel und noch
sm Fallen Menschen und Thiere tédtete, Ferner wird erzihlt (ef. Ein-
leitung 1. ¢. p. 341) dass Agro-mainyus den himmlischen Wind be-
logen habe, Kerecigpa habe gesagt, Nichts in der Welt kinne sich
an Stirke mit ihm messen, er halte auch den himmlischen Wind
nicht fiic sehr stark und sich fiir stirker, woraul der himmlische
Wind in seinem Zorne dergestalt an zu wehen fing, dass er die Berge
in Ebenen verwandelle, die Biume mit der Wurzel ausriss und mil
sich fortfiihrte. Als er aber an Kerecicpa kam, da vermochte er ihn
nicht von derStelle zu bewegen, dieser aber ergriff den himmlischen
Wiitd und hielt ihn so lange fest bis er versprach sich zu beruhigen
und unter die Erde zu gehen. Ueber einige andere Thaten, wie das
Todlen des Wolfes Rapiit und das Erschlagen des Dévs der Verwir- 4
rung (Pirsigr. p. 169) kann ich keine niheren Angaben beibringen.
Es ist mir keinem Zweifel unterworfen, dass Rerecicpa nach
Segestin oder Seislin zu setzen sei. Darum betet er auch nach Yt.
5, 73 hinter dem Vara Pishinagha den ich, wie ich hofle richtig, mit
dem 'Thal Pischin verglichen habe (of. die Note zu d. St.). Wenn in
Vd. I, 68 gesagt wird dass eine Pairika, Khnanthaiti, in Vaekerela
(nach der Tradition Rabul) sich an Rerecicpa gehiingt habe, so wird
Rabul wahrscheinlich der Geburtsort dieser Paivika gewesen sein,
jedenfalls siindliche

nicht aber des Kerecicpa selbst. Ueber diese
_ Liebe zu einer Pairika die wahrsclicinlich den Gdlzendienst in
ihrem Gefolge hatte (s. o0.), wird uns wol das noch - erhaltene
CAm - nime nihere Auskunft geben. Ueber ein solches (Am-nime
habe ich zwar schon friiher (Zeitschr. der DMG. 111, 251 flg.) ge-
sprochen und gezeigl dass es keine sagengeschichtlichen Momente
enthiilt, ich habe mich indess jelzt iiberzeugt dass es noch ein von
jenem verschiedenes Buch gleichen Namens giebt, das wahrscheinlich
sieht sein diirfte.  Ueber das Schicksal Here¢igpas nach dem Tode . !
liegen uns zwei verschiedene Fassungen vor. Aus Yt. 13, 61 erfah- .
ren wir dass der Korper Kerecigpas noch vorlianden ist und von
99999 Fravashis bewacht wird. Nach dem Bundehesh (p. 69, 10.
ed. W.) ist er nicht todt, sondern er war vom Anfange an unsterblich,
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aber seiner Verachtung des mazdayacnischen Gesetzes wegen hat ihn
ein Turdnier, Nehéz, in der Ebene Peshyincai mit einem Pfeile ge-
troffen, seitdem ist diese Ungerechtigkeit des Boshacp (d. i. der
Schlaf cf. oben) iiber ihn gekommen. Dass er zur Zeit der lelzten
Dinge wieder erwachen und den seinen Banden entronnenen Azhi-
dahdka besiegen wird, erzihlen nur spite Quellen (cf. oben Bd. I, 24
und meine Einleitung in die trad. Schriften II, p. 134). Nach andern
spitern Nachrichten befand sich Keregigpa einige Zeit in der Holle.
Es sei nimlich in friiherer ZeitSitte gewesen, dass das Feuer auf den
Waunsch grosser Helden von selbst herbeikam ohne entziindet zu
werden. Da habe es sich nun begeben, dass das Feuer, als Reregicpa
das Holz zurechtgelegt und den Kessel aufs Feuer gesetzt hatte, elwas
lange gezigert habe, aus Zorn habe Kerecicpa bei seiner Ankunft
dasselbe geschlagen und dadurch den Asha vahista so beleidigt dass
er ihn nicht in den Himmel gelassen habe bis Zarathustra Fiirbilte fiir
ihn einlegte. Die letztere Bemerkung halte ich fiir spiit, die Mythe auf
welche sie sich griindet dagegen fiir alt. Von allen diesen Dingen
weiss das Schihnime nichls, das als den Hauptzug nur die Aussetzung
und spitere Aufsuchung von Cams Sohn, dem Zil, kennt. Von diesem
Zal, d. i. dem Alten, da er schon mil weissen Haaren geboren wird,
weiss das Avesla nichis, sein Name miisste wol Zaoruro lauten.
Noch auflilliger ist, dass das Avesta auch iiber den im Schahnime so
beriihmten Rostem: gar nichts zu sagen weiss, nicht einmal seinen
Namen habe ich entdecken kénnen. Ich vermag nicht zu sagen woran
dies liegt, Dass iibrigens Segestin auch dem Avesta schon als ein
besonders bevorzugtes Land erschien ersieht man daraus dass dort-
hin der See Rarigu oder Rarigaoya zu setzen sein muss, wie die spii-
tern Quellen bestimmt angeben und aus Vd. XIX, 19 hervorgeht,
wonach Caoshyan¢ aus dem Osten kommen wird und in der That Se-
gestan ist ein ganz im Osten gelegenes érinisches Land.

Wir kehren nach dieser sebr langen Abschweifung wieder zur
Regierung des Konigs Vistdcpa zuriick, um das Hauptereigniss seiner
Zeit, die Erscheinung Zarathustras , zu erwihnen. Ich fasse mich
iiber Zarathustra kurz, da ich auf eine ausfiihrliche Abhandlung Win-
dischmanns verweisen kann, die niichstens erscheinen wird und der
ich Vieles verdanke. Obwol das Wesen des Zarathustra mehr gei-
stiger Natar ist, so ist es doch in der Ordnung ihn den grossen [el-
den beizuliigen von denen wir eben gesprochen haben, denn auch er
ist ein kimpfender Held, der die Dimonen schldgt und macht, dass
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sie sich unter die Erde verbergen miissen, nachdem sie vorher in
Menschengestalt umher gelanfen waren. (Ye. IX, 46). Nach der
HuzvAireseh-Glosse ist dies so zu verstehen, dass er die Leiber derer
zerbrach die sich unsichtbar machen konnten, wer dics nicht konnte
den zerbrach er selbst (ganz und gar). Auch an andern Stellen (Yt.
17, 19. 205 19, 80.81) ist von der Stirke des Zarathustra die Rede
und nach Yt. 19, 38 ist er sammt der minnlichen Tapferkeit stirker
als irgend ein anderes Wesen; am ausfiibrlichsten findet er sich Y.
IX, 47 fig. gepriesen. Aber wie seine Hauptwirksamkeit als Held
gegen die Geisterwelt gerichtet ist, so ist auch seine W, alfe cine gei-
stige, die heilige Schrift, die hmhgcn Ceremonien und besonders der
Aluna vairya (Vd. XIX; 30. 31). Es begreift sich hiernach dass
die Daevas die Geburt des Zarathustra zu nrlmulmn oder ihn we-
nigstens auf ihre Seite zu bringen wiinschten, dass sie w ehklagten
als ihre Anschlige misslangen und Zarathustra doch geboren ‘wurde,
wie dies Alles der neunzehnte Fargard des Vendidad ausfiihrlich be-
schreibt. Als Vater des Zarathustra wird im Avesla selbst Pouru-
shagpa namhaft gemacht (Vd. XIX, 15. Ye. IX, 40). Eine vollstin-
digere Aulmhlung seines Stammes giebt der Bundehesh (79, 4. ed.
W.). Man sieht daraus, dass er auf die Familie des Manuscithra zu-
riickgefiihrt wird. Wegen seines Geburtsortes verweisen wir auf
Bd. II, p. VIIL fig. In jeder Hinsicht stimmt das was Bundchesh und
spitere Parsenquellen von den Familienverhiiltnissen Zarathusiras
berichten mit dem iiberein was uns das Avesta selbst, die Géthds mit
eingeschlossen, von Zarathustra erzihlt. Wie bei den Spitern so
hat er auch dort drei Séhne: Icat-vactra, Hvare-cithra und Urvatal-
para (Yt. 13, 98) und drei Téchter Fréni, Thriti, Pourucigta (Yt.
13, 139. Ye¢. LI, 3). Hier wie dort lieisst seine vornehmste Gemah-
hu Hvovi (Yt. 13, 1395 16, 15. Y¢. L, 17), auf die wir unten zu-
riickkommen werden. bmn erster Schiiler und Nachfolger ist sein
Oheim Maidhyom#fogha —wir finden ihn Yt.13,95.106 und sogar Ye.
L, 19. Das Gesetz erhilt Zarathustra schon nach d{,m Awsla durch
Unterhaltung mit Abura-Mazda (cf. Y¢. 1, 33 s XIIIL, 18 fig. 5 LXIV,
37 flg. ; LXX, 65). Zarathusira isb lh’n drr‘ ndl%lwn Htlmpluno
wie Ahura in der himmlischen, Vsp. 1I, 6. 7; XIX, 7. 8. bcm Sohn
Urvatat-nara ist mit ihm Herr im \‘ll‘(l des Yima, Vfl , 140 1lg.
Sein Fravashi wird hiufig gepriesen, Ye¢. VI, 523 XXIII, -1 3 XXIV,
13 u. s. w. Zarathustra ist der erste Verbreiter der Gesittung, er
richtet die Stinde ein und ist der erste Priester, der erste lirieger,
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der erste Ackerbauer (Yt. 13, 88.89). Er hat mithin einen Anhalts-
punkl in den Grundtexten; wenn die drei Schne des Zarathustra® als
die Begriinder der drei Stinde gelten. Wie die wirklichen Sihne Za-
rathustras in vergangener Zeit, so haben auch die welche kiinftighin
noch geboren werden ihre H{“"i‘ll!lt]lill” in den Texten, denn Yt. 13
98 ist ven den Drillingen die Rede, die Namen Ukhshyat-ereto lnlll
Ukhshyat-nemo (Yt. :13, 128) hat neuerlich Oppert als die neuen
Oshédar-bami und Oshédar-mah nachgewiesen. Der Name des drit-
ten Sohnes, Caoshyarig, ist schon linger bekanut. Die Mutter des
Caoshyarig, Evedhat-fedhri, erscheint Yt. 13, 142. Alles dies weist
uns darauf hin, dass die Zarathustrasage soweit hinaufgeht als unsere
iltesten Texte und es ist eine reine Willkiihr, die Gathas von den
tibrigen Stiicken loszulésen und dort als geschichtlich zu betrachten
was anderwiirls der Sage angehort.

Dass der Verkiinder der mazdayagnischen Religion gerade unter
Vistdcpa erscheinen musste, ist nicht ein Werk des Zufalls, sondern
gittlicher Fiirsorge.  Ahura-Mazda hat den Zarathustra in der Zeit
erscheinen lassen welche die passende war. Ich verweise iiber diesen
Punkt wieder auf Windischmanns Forschungen, der nach meiner An-
sicht unwiderleglich nachgewiesen hat, dass Zarathustras Erschei-
nung in der heiligen Chronologie der Parsen fest bestimmt ist. Ahura-
Mazda hal es auch gefiigt, dass zu dieser Zeit der rechte Mann re-
gierte der Zarathustras Re Iwmn f6rdern konnte und wollte. Die hohe
B( deutung Visticpas fiic die zarathustrische Religion wird an meh-
rern Stellen des Avesta hervorgehoben (Yt. 95,1055 13,99; 19, 84),
dasselbe thun die Githds, ef. Y. XXVIIL, 75 XLV, 14; L, 16; LII,
2. Auch die Frau des Vistagpa, di:-. Hutaoca heisst, wirkt mit zur
Verbreitung des Glaubens (¢f. Yt. 9, 263 13, 139 15, 35). Neben
Vistigpa umf seiner Familie isL es tllls Geschlecht der Hvogva (nach
den Githis) oder Hvovas welche fiir Verbreitung der Religion thitig
sind (Yt. 5, 98; 13, 103. 104), namentlich Jamicpa der Minister
des Honigs \lxl;u_,p:l {y \'«;. XLV, 175 L, 18; XIII; 24. Yt. 13,
127) und sein Bruder Frashaostra (Ye. XLV, 1673 Ly 175 XIIL, 24 ;
LXX, 1). Die erste Frau des Zarathustra ist dic Tochler dieses
Glaubenshelden Frashaostra (cf. Ye. L, 17) und fiihrt daher den Na-
men Hvovi, d. i. dem Geschlechte der Hyvdvas angehorig.

/‘n[lthmi: a erscheint im Avesta. lter ohne alle Beiwirter ge-
nannt 1V, 128 1X, 32141 5 X, 36. Vsp. XXIV,:5 u. s ),
oft :‘lllbii ;lnhuum zarathuslra, o reiner Zarathustra (Vd. 11, 4; VII,
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84 und viele andere Stlellen), an einer Stelle (Y¢. LXX, 1) heisst
er auch paurvatare zarathustra, erster Zarathustra, als derjenige
welcher in religigsen Angelegenheiten an der Spitze steht.  Am hiu-
figsten aber ist das Beiwort ¢pitama oder ¢pitimo, denn so heisst Za-
rathustra schon in den Gathas (Ye. XXIX, 83 XLV, 13; L, 11. 12)
and seine Tochter fihrt den Beinamen c¢pitdmi (Ye. LI, 3). Die Par-
sentradilion, so weil wir sie hinaul verfolgen konnen fasst dies Wort
als Patronymikum : Nachkomme des Cpitama und im Geschlechtsre-
gister des Bundehesh findet sich allerdings ein Gpitama als Vorfahr
des Zarathustra und schon bei Kiesias (Pers. 8) wird Smizaung als
Eigenname erwiihnt. Gleichwol haben ihn sowol Anquetil wie Bur-
nouf als ein Adjectivam aufgefasst und ich bin ihnen gefolgt. Was
mich zu dieser Abweichung veranlasste ist die ginzliche Abwesen-
heit jeder Endung welche die Abstammung bezeichnet. Wir haben
auch schon Beispiele genug gesehen die zeigen wie gering im Avesta
der Unterschied zwischen Eigennamen und andern Substantiven ist,
so dass im Bewussisein der Leser selbst der Eigennamen meist seine
urspriingliche Bedeutung noch beibehielt.

Mit Zarathustra beginnt, wie bereils
lich geschichtliche Weltordnung ohne sichtbare gottliche Eingriffe in
dieselbe, die dem Vistdgpa nachfolgenden Herrscher sind : Behmen dirdz

gesagt wurde, die eigent-

dact oder Bahman mit der langen Hand und die Kénigin Humai. Das
Avesta weiss von keiner dieser beiden Personlichkeilen elwas, in
dem ‘erstern scheint eine schwache Erinnerung an Artaxerxes Lon-
gimanus erhalten zu sein, die Ronigin Humdi halten nach Hamza und
Mujmil manche fiir die Semiramis (.} i), In dieser Notiz sehe ich
cinen Fingerzeig iiber die Zeit an der wir angelangt sind. Wir miis-
sen zwischen Huméi und den Dérds die ganze Dynastie der Achiime-
niden einschallen. Auch die beiden Dirds haben keinen historischen
Hintergrund, sondern sind blos eine éranische Einleitung zu der
Alexandersage. — Dass die religiose Sage nichl mehr wirklich Ge-
schichtliches in sich aufgenommen hat wird ibr Niemand verargen.
[n religioser Hinsicht kennt das Avesta unter den Menschen der
jetzigen Welt zwei Classen : Goltesverehrer (mazdayagna) oder Recht-
gliubige und Daevaverehrer (daevayagna) oder Ungliubige. Dass
letztere eine wirklich in der Nihe der Rechigliubigen wohnende
Menschenclasse waren beweisen Stellen wie Vd. VII, 94 flg., dass
diese Ungliubigen zum Theil sogar érdnische Gottheiten verchrien
lisst sich aus Yt. 5,94 schliessen. Hieher sind auch die Ashemaoghas
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zu rechnen, die Bosen welche Zank und Verwirrung unter den Men-
schen anzurichten suchen, die Gitars oder Cdthras, d. i. Tyrannen,
dann die Ravis und Rarapas, nach der Tradition die welche in Sachen
des Gesetzes blind und tanb sind, eine Erklirung welche nicht blos
ich allein sondern auch Burnoufl (Etudes p. 242 flg.) angenommen
hat, Westergaard aber (Ind. Stadien 1II, 408) die feindlichen Wesen
die Blindheit und Taubheit bringen darunter versteht. Diese Masse
der Gliubigen und Ungliubigen bilden die beiden grossen Heere mit
denen sich Ahura-Mazda und Agro-mainyus hier in dieser Welt ge-
genwiirtig bekdmpfen. Der Lohn fiir gule und die Strafe fiir bése
Thaten kann in dieser Welt der Vermischung des Guten und Bisen
nicht immer gleich erfolgen, er folgt aber ganz bestimmt in der
jenseitigen Welt. Dorthin ist die Vermischung noch nicht gedrungen,
bés und gut ist, wie Licht und Finsterniss, strenge geschieden. Wer
als gat in die jenseilige Welt kommt der einigt sich mit dem Lichte,
wer als bose hinkommt mil der Finsterniss. Zur Entscheidung der
Anspriiche beider Michte werden [ormliche Gerichte gehalten von
denen schon Vd. XIX, 89 flg. die Rede ist. Die Seelen der Frommen
gehen iiber die Bricke Cinval (schon in den Githds erwiihnt Ye.
XLV, 105 L, 13). Am ausfiihrlichsien schildert das Fragment von
Yt. 22 diesen Zustand nach dem Tode. Nach der Ansicht dieses
Stiickes verweilt die Seele des Frommen wie des Unfrommen noch
drei Nichte nach dem Tode in der Niilhe des Leibes, dann geht sie
vorwirts, ihre guten Werke geleiten sie in Gestalt eines schonen
Midchens, ein wohlriechender Wind weht ihr entgegen, sie kommt
hin zu den Paradiesen, wo sie von den Reinen und den Yazatas so-
wie von Ahura-Mazda selbst mit Liebe aufgenommen wird und
wo man darauf bedacht ist sie die Schrecken des Todes vergessen
zu machen. Ganz das Entgegengeselzie begegnet der Seele des Un-
frommen: ein hiissliches Miidchen empfingt sie, ein schlechter Wind-
weht ihr entgegen, die Daevas und die Unfrommen empfangen sie
mit Spott und Hohn und behandeln sie auf das Schlechteste. Bei
dieser Gelegenheil werden drei und mit Garo-neméina vier Paradiese
unterschieden, welche den guten Gedanken, Worten und Werken
entsprechen. Sonst wird im Avesta das Paradies (vahisto aghus) der
Hille (acisto aghus) entgegensetzt und nur summarisch genannt. Na-
tiirlich giebt es auch dreiHollen die den schlechten Gedanken, Worten
und Werken entsprechen, ausser der anfangslosen Finsterniss, der
Wolinung des Agro-mainyus.
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Allein dieser Zustand der Trennung der Guten und Bdsen, ihr
Lohn und ihre Strafe wird nicht ewig wiihren, sondern nur bis zur
Periode des grossen Hampfes zwischen Ahura-Mazda und Agro-
mainyus. Diesem Rampfe wird die Auferstiehung der Todten vorher-
gehen. Ueber diesen Vorgang liegen in den spitern Schrilten aus-
fiihrliche, in den @ltern spiirliche Notizen vor, weswegen frither Bur-
nouf und ich mit ihm (ef. Bd. I, p. 247) geschlossen haben, dass die
ilteren Schriften diese Lehre noch nicht kennen. Mit Recht hat aber
Windischmann dagegen die Stelle Yt. 19, 89 flg. geltend gemacht,
welche das Vorhandensein dieser Lehre auch in alter Zeit beweist, wie
sie ja auch schon von Theopompus bezeugt ist (cf.Bd. I, p. 16). Seit-
dem nachgewiesen ist dass auch die Namen der drei kiinftighin erschei-
nenden Sohne Zarathustras im Avesta vorkommen (s. o. p. LXXII),
werden wir annehmen miissen, dass schon in alter Zeit die 3000
Jahre welche von Zarathustras Erscheinen bis zum Weltende noch
zu verfliessen haben in der Geslalt abgetheilt wurden wie spiter,
niimlich dass alle tausend Jahre ein Prophet auftrete der den schon
bekannten Nosks oder Abtheilungen des Gesetzes noch einen neuen
hinzufiigt. Wiihrend aber von den beiden ersten nichts als der Name
bekannt ist, wird der drilte im Avesta hiulig genannt. Ueber diese
Personlichkeit brauche ich nur an bereits Bekanntes zu erinnern, da
schon Windischmann (Mithra p. 78 flg.) das Wesenlliche iiber ihn
zusammengeslellt hat. Der Name Caoshyar¢ ist ein ganz regelmis-
siges Participium fut. der hiufig vorkommenden Wurzel ¢u, niitzen.
Wenn in manchen Handschriften dafiic sich gaoskyarg findet so ist
dies blos eine verschiedene Schreibung des sh, die in manchen Codd.
vor i-Lauten gewdhnlich ist. In der angegebenen Weise wird nun
das Wort im Avesta selbst erklirt (Yt. 13, 129). Ausserdem fiihrt
er anch den Namen Aclval-ereto (der Hohe oder Erhihle unter den
Bekdrperten), ef. Yt. 13, 110. 117.129. Er selbst fiihrt gewdhnlich
den Beinamen verethraja, der Siegreiche (Vd. XIX, 18. Y¢. LVIIIL, 3),
der Grund dieses Namens erhellt am deutlichsten aus Yt. 19, 95 wo
seine Wirksamkeit bei der Auferstehung geschildert wird, und er
den Sieg des ahurischen Glaubens vollendet. Da Gaoshyang¢ als Pro-
phet gefasst wird so muss er, wie seine Vorgiinger, aus dem Saamen {
des Propheten, aus dem Stamme Zarathustras sein. Dieser Saame
des Propheten wird deswegen von 99999 Fravashis der Reinen be-
wacht (Yt. 13, 62). Das Wasser aus dem er geboren werden wird
ist das Wasser Hangaoya oder Kangu (ef. Vd. XIX, 18. Yt. 19, 66
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und die Note). Nach dem Bundehesh liegt dieser See in Segestin
und die zuletzt angefiihrie Stelle bestitigt es. Einen Zusammenhang
des Worles mit kacu, klein, kann ich mit Windischmann (Mithra
p. 81) nicht erkennen. Was auch die Silbe kan bedeuten mag,
in ¢u oder c¢aoya darf man wol Ableitungen der Wurzel ¢u suchen.
Wie Gayo-maratan der Anfang, so ist Caoshyang das Ende der be-
kérperten Welt. - Agro -mainyus wird besiegt und muss sich unter-
werfen und wird der Herrschaft beraubt (Yt. 19, 96). Ahura-Mazda
hat keinen Widersacher mehr, die Macht des Guten hat gesiegt und
hinfort ist Friede und Seligkeit auf der ganzen Well herrschend. Nach
den spiitern Quellen hat Caoshyang bei seinem Rampfe Genossen und
dass dies auch schon die dltere Ansicht war beweist Yt. 19, 95.
Dass seine Mutter Eredhal-fedhri heisst ist schon oben (p. LXXII)
gesagt worden.

VIERTES CAPITEL.

In den vorhergehenden Capiteln haben wir versucht die religivsen
Anschauungen der Parsen zu zeichnen wie sie sich aus dem Avesla
darstellen lassen. Absichtlich haben wir uns dabei aller Herbeizie-
hung eines fremden Stoffes maglichst enthalten, wir haben sogar
vermieden an die Quellen der zweiten Periode des Parsismus uns zu
wenden, so lange nicht die Unvollstindigkeil der Grundtexte dazu
nithigte. Da diese Einleitung nichls weiter sein soll als ein Leitfa-
den, um sich in den Anschauungen der Texte zurechifinden zu kin-
nen, so glaubten wir diese Scheidung vornehmen zu diirfen. Damit
soll indess nicht gesagt sein, dass die zweile Periode des Parsismus
wesentliche Abweichungen von der dltern biete, sie schliesst sich ihr
im Gegentheil auf das Genaueste an und miisste bei einer vollstin-
digen Darlegung der érianischen Religion durchgingig bericksichtigt
werden. — Betrachten wir nun die érdnische Religion als  Ganzes
so fillt uns vor Allem die strenge Systematik derselben auf. Es sind
nicht Anschanungen verschiedener Jahrhunderte die sich nach und
nach zu einem lose verbundenen Ganzen zusammengeliigt haben,
sondern ein durchdachtes, von gewissen Grandansichten beherrschtes
System in weleliem jede Einzelnheit ihre bestimmte Bedeatung hat und
gerade nur so und nicht anders gefasst werden kann. Das Ganze
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macht mehr den Eindruck einer festgegliederten Dogmatik oder eines
philosophischen Systemes als einer Volksreligion. Es scheint uns
demnach dass der Gang der Religion der Erdnier ebenso wie der ih-
res Epos von dem der iibrigen Vilker sich unterscheide. Das érani-
sche Epos ist nicht aus einzelnen Volksliedern zusammengeflossen,
sondern der einzige [lirdosi hat die alten Sagen in sich aufgenommen
und mit kriftiger Hand zu einem Ganzen verarbeilet.! Ebenso schei-
nen auch die religigsen Vorstellungen der Erdnier, wie sie sich im
Laufe der Jabhrhunderte gehildet hatten, von dem Genius eines ein-
zigen Mannes in ein System gebracht worden zu sein.

Die erste Frage die sich uns auldringt ist: wie alt ist dieses
merkwiirdige System? Wir wissen daraul keine bestimmte Antwort
zu geben. Nur so viel vermogen wir zu sagen, dass dasselbe so
hoeh hinaufreicht als unsere Kenntniss vom éranischen Alterthume
iiberhaupt. Die Heilinschriften der Achimeniden enthalten zwar
keine vollstindige Darstellung der éranischen Religion zu ihrer Zeit,
aber Alles was sie davon berichten ist mit dem Avesta leichl verein-
bar und zeigt dass das System im Ganzen und Grossen dasselbe war,
migen auch einzelne Abweichungen vorhanden gewesen sein. Wenn
nicht etwa noch die assyrischen und babylonischen Inschriften kiinf-
tighin Aufklirungen iiber die Entwicklung der érdnischen Religion
gewiihren, so diicften alle historischen Zeugnisse fiir immer verloren
sein. Wir sind auf jeden Fall vor der Hand darauf beschriinkt zu
untersuchen ob sich nicht innerhalb des Systems selbst noch Niihte
finden lassen durch welche Verschiedenartiges verbunden ist. Wir
kinnen dann auch durch Vergleichung mit den verwandten Religions-
systemen der indogermanischen Valker, namentlich der Inder, die
urspriinglichere Form der érinischen Religion zu ermitteln suchen.
Die erste dieser Methoden fiihrt uns nicht iber Erdn hinaus, die
zweile dagegen in eine ferne, vorgeschichtliche Zeit zuriick.

Niemand, der die obige Skizze des érinischen Religionssystems
gelesen hat, wird die Versicherung Herodots mehr auffallend finden,
dass die Perser sich keine Bildnisse von ihren Gottern machen. Es
diirfte auch in der That einem Riinstler schwer werden, aus den we-
nigen maleriellen Ansehauungen die von den meisten Genien gegeben
werden, irgend ein charakteristisches Bild zu formen. So weitldufig
z. B. Ahura-Mazda in dem Yast geschildert wird der seinen Namen
triigt, sogehoren doch alle die Eigenschaften die ihm zugeschrieben wer-
den mehr indie Dogmatik als in die Mythologie. Wie mit Ahura-Mazda
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so ist es auch noch mehr mit den Amesha-cpentas der Fall und eben
so mit den meisten Yazatas. Daneben treten aber doch einige Genien
in mehr karperlicher Form heraus und diese sind es welche, wie ich
glaube, den Volksvorstellungen eninommen worden sind und an die
sich das Volk auch zumeist gehalten haben mag. Hieher rechne ich
vor Allem Ardvi-¢ira. Sie wird in Miidchengestalt gedacht und bis
auf den Anzug genau beschrichen, so wie sie beschrieben wird hat
man sie spiter auch abgebildet. Auch Tistrya scheint mir Ziige an
sich zn tragen die auf eine lebhafte Vorstellung schliessen lassen.
Ardvi-ciira und Tistrya als Gottheiten des Wassers und der Befruch-
tung mussten namentlich dem érinischen Landbauer nahe am Herzen
liegen. Das Gleiche gilt von Mithra, dem Beschiitzer der Heerden,
dem Helfer in der Schlacht, er war wichtig fiir die Nomaden und die
Krieger. Wie mir scheint hat sich dieser Golt noch immer am we-
nigsten in das System des Avesta schicken kinnen, er wird uns als
ein angreifender zorniger Gott geschildert, der an denen die ihn be-
leidigen Rache nimmt. Dies ist ein Zug der sonst gar nicht im zara-
thustrischen Systeme liegt. Den Siegesgott, Verethraghna, wird man
bei einem so kriegerischen Volke wie die Erdnier waren gewiss nicht
fiir ganz jung halten diicfen. Am wichligsten war, wie mir scheint,
der Cultus der Fravashis, der dem Cultus der Manen bei andern
Vilkern entspricht. Hier mag wohl von jeher wenig Uebereinstim-
mung in der Verehrung stattgefunden haben, indem jeder Stamm, ja
jeder Clan und jede Familie die Abgeschiedenen seiner Angehirigen
besonders verehrt haben wird. Die mavpgior Jeoi, welche die Grie-
chen den Erfiniern zuschreiben, werden wir unter die Fravashis stel-
len miissen. Der ganze Heroencult wird sich natiirlich auch an die
Fravashis angeschlossen haben. Neben diesen sinnlich hervortreten-
den. Gattern finden wir nun eine ganze Reihe abstracler Wesen die
zum Theil nicht viel Anderes sind als verkarperte Begriffe, das eine
oder andere unter diesen Wesen mag alt und nur nach und nach ver-
blasst sein, dass aber alle diese Gottheiten aus urspriinglich lebens-
vollen Gestalten abgeblasst seien, kann ich nicht glauben. Die mei-
sten scheinen mir nie mehr Korper gehabt zu haben als sie jetzl ha-
ben und iiberhaupt nicht derselben Zeit anzugehdoren wie die obigen.
Und so glaube ich denn auch im Avesta die beiden Arten von Gétlern
nachweisen zu kénnen die sich auch in andern Mythologien vorfin-
den. Die einen sind der Ausdruck der Volksansichten, die andern die
ersten Bildungen der beginnenden Speculation.
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Weit mehr als durch das Studium der verschiedenen Abtheilun-
gen des zaralhustrischen Systems selbst, hat man bis jetzt das Ver-
stindniss der éranischen Religion dadurch zu férdern gesucht, dass
man fiir dieselbe Ankniipfungspunkte in den Religionen anderer indo-
germanischer Volker, namentlich der Inder, zu finden suchte. Es ist
unleugbar, dass auf diesem Wege schone Resultate erzielt worden
sind, es ist aber eben so unleugbar dass man mehrfach auf Abwege
geralhen ist und darum wird es nicht ohne Nutzen sein wenn wir
etwas linger bei diesem Gegenstande verweilen. Man ist sich weder
iiber den Zweck der Forschung noch iiber die Tragweite der gewon-
nenen Resultate immer hinreichend klar gewesen. Was wir zuerst
verlangen ist eine reinliche Sonderung der érdnischen Mythologie
von der vergleichenden Mythologie. Gar hiiufig kommt es vor, dass
man glaubt indem man vergleichende Mythologie treibt zugleich éra-
nische Mythologie zu lehren. Die vergleichende Mythologie ist eben- 7y
sowenig ¢ranische Mythologie als sie griechische oder deutsche My-
thologie ist. Die vergleichende Mythologie hat als besondere Wis-
senschalt 1hre besondern Zwecke und diese fallen keineswegs immer
mit denen der Philologie zusammen. Wohl wissen wir dass die ein-
zelnen Mythologien auch wieder die vergleichende Mythologie als
Hiilfswissenschalt gebrauchen kinnen, allein dies setzt immer schon
einen vorgeriickten Stand der Einzelforschung voraus, zur Begriin-
dung derselben kann die vergleichende Mythologie ihrer Methode
nach nicht dienen, denn die vergleichende Mythologie hat ihren Na-
men vom Vergleichen, zum Vergleichen braucht man aber immer
zam wenigslen zwei Dinge.  Wenn wir die mustergiiltigen Arbeiten
auf dem Gebiete der vergleichenden Mythologie betrachten (z. B.

HRuhns Arbeiten) so finden wir immer, dass sie zuerst die Ansichten
der zu vergleichenden Einzelmythologien in moglichster Genauig-
keit und Vollstindigkeit aulzihlen und dann aus denselben Schliisse
ziehen.
Wenden wir uns nun zu denjenigen Arbeiten der vergleichen-
den Mythologie durch weleche namentlich die nahe Verwandtschaft
der éranischen und indischen Mythologie bewiesen worden ist, so
finden wir leicht, dass man dicselbe Methode befolgt hat. Nehmen hiard!
wir z. B. die treffliche Arbeit Windischmanns iiber Soma und Haoma,
so sehen wir dass er eben so bemiiht ist zu sammeln was die Erd-
nier iiber Haoma als was -die Inder iiber Soma sagen und dann das
~ Gleichartige verkniipft. In seiner Abhandlang iiber die Ursagen der
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arischen Vilker vergleicht derselbe Gelehrie den Garten des Yima
mit dem griechischen Elysium, aber wir erfabhren sowol wie sich die
Erénier den Garten des Yima als wie die Griechen sich das Elysium
dachten. In derselben Weise untersucht Windischmann die Ver-
wandtschalt zwischen dem érinischen Mithra und dem vedischen
Mitra. Ganz chenso hat R. Roth seine Vergleichungen iiber Thrae-
taona und den vedischen Trita, iiber Yima und Yama gefiihrt und in
derselben Weise, dies miissen wir fordern, sind alle ferneren Ver-
gleichungen zu. machen. Diese Vergleichungen haben nun zu dem
Resullale geliihrt dass zwischen verschiedenen mythischen Persin-
lichkeiten des Avesta und der Vedas eine unleugbare Verwandischalft
bestehe. Aber nirgends ist der Beweis anch nur versucht worden,
dass die eine oder andere Personlichkeit des Avesta mil der der Ve-
das identisch sei, es ist im Gegentheil iiberall neben aller Aehnlich-
keit unleugbare Verschiedenheit zu Tage getreten, wodurch das Erd-
nische érdnisch, das Indische indisch wird. Keiner von diesen For-
schern hat deswegen auch behauptet dass Veda und Avesta idenlisch
seien, im Gegentheile haben sie gesagt, dass jene Verwandtschalt in
eine frihere, vorvedische Zeit zuriickgehe. Gleich aul der ersten
Seite seiner Abhandlung iiber Soma und Haoma hebt Windischmann
hervor, dass jene gemeinsamen Mythen ,,ein lange vor der Trennung
des arischen Volksstammes in die zwei grossen Gebiete diesseils und
jenseits des Indus, in zarathustrische und vedische Lehre, gemein-
schaftlich besessenes, aus uriiltester Tradition stammendes Erbgut
sind.** Dasselbe will wol auch R. Roth sagen, wenn er (Zeitschr.
der DMG. 1I, 216) iussert dass: ,,Veda und Zendavesla aus einer
Quelle fliessen als zwei Arme, von welchen der éine — im Veda —
voller, reiner, seinem urspriinglichen Wesen gleicher geblieben ist,
der andere vielfach sich verlirble, seinen ersten Laufl geiindert hat
und darum nicht immer mil-gleicher Sicherheit bis zu seinen Ur-
spriingen zurtick verfolgt werden kann.*¢ Auch Burnouf sagt richtig
verstanden nichts Anderes wenn er sich (Etudes p. 84) folgender-
massen dussert : ,,Des exemples aussi frappants sont bien faits pour
confirmer dans I'opinion qu'il n’y a presque aucune dénomination
importante parmi celles qui forment le fonds des croyances indo-
persanes qui ne se relrouve ¢galement en zend el en sanseril.¢¢  So
konnte Lassen mit Recht im Jahre 1851 sagen (Ind. Altert
753): ,,Im Zendavesta wie im Rigveda isl schon die religiose An-
sicht_in ibrer Eigenthiimlichkeit vollstindig ausgeprigt, welche die

wmsk. 1,
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Irinier vomr den arischen Indern scheidet und daraus zu lolgern, dass
beide Vélker sich schon lange von einander getrennt hatten. ‘¢

Erst seit dieser Zeit tritt nun plotzlich die Behauptung einer
durchgiingigen Identitit des Veda und Avesta aul und zwar nicht in
Form einer neuen Ansicht, welche durch ihre Griinde die éltere zu
verdringen sucht, sondern als bewiesene Thatsache, die gar keines
Beweises bedarf. Man wird fragen wie kommt das? Sind elwa seil
dem Jahre 1851 identische Geslalten in solcher Menge im Veda und
Avesta nachgewiesen worden, dass man die friihere Ansicht still-
schweigend fiir veraltet ansehen kann? Mir wenigstens ist nichts da-
von bekannt geworden und es scheinl mir die ganze Ansicht auf
einem Missverstindnisse zu beruhen, indem man theils mit bewiese-
st, theils aber
auch unbewiesene Dinge als vollkommen erwiesen-ansieht.

nen Dingen mehr beweisen will als sich beweisen li

Wenn man der Riirze wegen sagt: der érinische Haoma sei der
indische Soma , der érdnische Yima der indische Yama u. s. w., so
mag dies angehen, vorausgesetzt dass man es richtig versteht und
nicht etwa annimmt die érinischen Persionlichkeilen wurzelten im
Veda. Dies, wir wiederholen es, ist bei keiner einzigen erwie-
sen. Bedenklicher schon ist es wenn man eine andere Gatlung vom
Wesen herbeizieht von der wir Bd. 1, 10 gesprochen haben. Man sagt
der Andra des Avesta sei der Indra der Vedas, Nioghailhya ent-
spreche den Nisatyas, Caurva dem Carva. Hier ist aus einer rich-
tigen Thatsache ein ganz unrichtiger Schluss gezogen. Die Namen
sind in beiden Religionssystemen die niimlichen, wie weit die Aelin-
lichkeit der Sache ging kann gar nicht einmal in der Weise erér-
tert werden wie die Aehnlichkeit des Soma und Haoma ete. weil
eben das Avesta von keinem dieser Wesen mehr sagt als den Namen.
Aus éranischen Schriften kann so wenig deren Aehnlichkeit als deren
Verschiedenheil behauptet werden, die vergleichende Mythologie hat
hier nichls zu vergleichen. Den Aualogieschluss aus den andern Per-
sonlichkeiten weisen wir gleichfalls ab, da eine Identitdt hei diesen
selbst nicht nachgewiesen ist, so kénnen sie diese noch weniger fiir
andere: erweisen. Es versteht sich, dass wir keineswegs gesonnen
sind den hohen Werth auch dieser blosen Namensgleichheit fiir die
vergleichende Mythologie in Abrede zu stellen, nur dass die Ldentitit
des Avesta mit den Vedas dadurch erwiesen werde, konnen wir be-
stimmt verneinen. Noch bestimmter miissen wir einige andere Ver-
gleichungen zuriickweisen auf die man sich neuerdings gestiitzt hat.
I11. it




LXXXII Einleitung.

Man hat gesagt z. B. Ahura-Mazda sei Asura-medhas in-den Veden,
die éranische Armaili die vedische Aramati. Wie die Sachen jelzt
stehen sind diese Vergleichungen nicht zu gebrauchen. Vor der Hand
wissen wir blos dass die Namen gleich sind, erst wenn eine genaue
Vergleichung sowol des Materials des Avesta als der Ve-
das vorliegen wird kann ein Urtheil gefillt werden, ob und wie
diese Begriffe verwandt sind. Soviel indess kann jetzt schon gesagt
werden, dass an eine Identitiit dieser Begriffe nicht zu denken ist.
Hierzu muss noch Einiges gefiigst werden, wo die Verwandlschaflt
bestimml auf die Worte beschriinkt werden muss, ohne aul die Sache
Einfluss zu haben. Ein solches Beispiel ist Verethrajan, der nichts
weniger als identisch mit dem indischen Vyitrahan ist, wie ich. diess
nichstens an einem andern Orte ausfihrlicher darthun werde.

Die genannte Ansicht von der Identitiit des Avesta mit den Ve-
das wiirde nun freilich an Wahrscheinlichkeit sehr gewinnen, wenn
sich historische Beweise dafiir finden liessen, dass die Erinier die
vedische Periode wirklich mit den Indern durchlebt haben. Ich
zweifle aher sehr, dass die Griinde welche dafiiv beigebracht werden
von einer nur einigermassen gesunden historischen Rritik stichhaltig
befunden werden. - Das erste ist das Vorkommen des Namens hapta
hendu im ersten Capitel des Vendidid (ef. Bd. II, p. GIX). Allein
die Renntniss dieses Namens beweist zwar dass Inder und Erdnier
schon friihe mil einander in Beriihrung gekommen sind, aber nim-
mermehr dass die letztern die vedische Periode mit durchlebt haben,
besonders seitdem die Wanderangshypothese beseitigt ist die man
immer mit dem genannten Capitel zu verkniipfen pllegte. Man hat
ferner den Zarathustra in Indien finden wollen, indem man ihn an
das vedische Wort jaradashti ankniipfte. Indess dieser Versuch ist
schon an dem allgemeinen Widerstande der Indianislen gescheitert,
welche in Abrede stellen dass jaradashii iiberhaupt nur ein Eigen-
name sei, so dass ich iiber diesen verungliickten Versuch nicht
weiter zu reden brauche. Es wiirden iibrigens, ganz abgeschen
von den Vedas, noch viele Griinde geltend gemacht werden kon-
nen, die gegen die Wahrscheinlichkeit der obigen Annabme spre-
chen wiirden.

Nach diesem Allen bleiben wir also bei der Annahme: dass die
GGemeinsamkeit der Inder und Erinier in eine friihe, voryvedische Zeit
zuriickgehe und dass, wie Lassen gesagt hat, Inder und Erinier
schon lange geschieden waren als Veda und Avesta geschrieben wur-
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den. Sollte es der vergleichenden Mythologie gelingen auf wissen-
schaftlichem Wege die ldentitit des Veda und Avesta zu erweisen so
wiirden wir dagegen nichts einzuwenden haben, so wenig wie gegen

irgend ein anderes wissenschaftliches Resultat. Was wir bekédmpfen
ist blos die Lehre von der Identitit des Avesta und der Vedas als
wissenschaftliches Dogma. Man geht hidufig schon von der
Vorausselzung aus dass Veda und Avesla identisch sind, dieser Satz

ist der Maassstab der an die wissenschaftlichen Hiilfsmittel gelegt
wird und es liegt die bestiindige Tendenz vor ihn zu beweisen. Die-
ser Ansicht wollten wir hier auch auf dem sachlichen Gebiete enlge-
gentreten, wie wir aul dem sprachlichen nicht ermiiden werden sie
zu bekimpfen.
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