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VOl wort.

Der vorliegende Neudruck der ,,Herabkunft des Feuers

und des Gottertranks®™ ist aus dem Handexemplar des
Verfassers mit mancherlei Zusidtzen vermehrt worden,
welche theils am Schliisse der alten mit Sternen be-
zeichneten Anmerkungen, theils als neue numerirte An-
merkungen, gelegentlich auch im Text ohne besonderes
Zeichen eingeschaltet worden sind. FEigene Zusétze, deren
Niitzlichkeit mir wihrend des Druckes mehr und mehr
zweifelhaft wurde, habe ich in eckige Klammern gesetzt.
Den alten Citaten aus Preller’s und Grimm’s Mythologie
ist vom vierten Bogen an das entsprechende Citat der
dritten, resp. vierten Auflage zur Seite gestellt worden.
Kleinere Versehen sowie einige stilistische Hérten wurden
mehrfach stillschweigend beseitigt, eingreifendere Aende-
rungen verboten sich von selbst. Die eingeklammerten
Zahlen im Text bezeichnen den Anfang der Seiten im
ersten Abdruck.

Der in Vorbereitung befindliche zweite Band der
»Mythologischen Studien* wird, &usser einem Fragment
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iiber die Bedeutung der Rinder in der indogermanischen
Mythologie, vier Abhandlungen iiber die Pitaras und die
Zwerge umfassen, welche in den Jahren 1874, 187<
1879 und 1881 der Berliner Akademie vorgelegt worden
sind. Ein Lebensabriss Adalbert Kuhn’s mit vollstindigem

Schriftenverzeichniss wird den Abschluss des Ganzen
bilden.

Miinchen, 19. Oktober 1885.

Ernst Kuhn.



DIE

HERABKUNFT DES FEUERS UND DES GOTTERTRANKS.

EIN BEITRAG ZUR VERGLEICHENDEN MYTHOLOGIE DER INDOGERMANEN.

ZWEITER VERMEHRTER ABDRUCK.






Vorwort.

Die nachfolgenden Untersuchungen sind die weitere
und vollstindigere ausfilhrung meines zu Ostern 1858
erschienenen programms iiber die herabholung des feuers,
welches in zum theil verdnderter gestalt den anfang der
hier vorliegenden arbeit bildet. Mein zweck war, durch
eine moglichst umfassende behandlung eines einzelnen my-
thenkreises das vorhandensein der ihn bildenden gleichen
grundanschauungen bei den bedeutendsten der indoger-
manischen Voélker nachzuweisen und so zu einer ge-
nligenden deutung der mythenziige im einzelnen zu ge-
langen. Der weg, den ich zur erreichung dieses ziels
eingeschlagen habe, war der, dass ich im grossen und
ganzen von den indischen Uberlieferungen ausging, weil
sie, wenigstens fiir die hier behandelten mythen, die voll-
standigsten und zugleich durch ihre durchsichtigkeit zu
sicheren resultaten zu fiihren geeignetsten sind. Die
naturanschauung der Veden ist oft noch so sehr rein
poetische spriache, dass sie vielfiltig erst den keim ent-
hilt, aus der sich wirkliche mythen entwickeln; von ihr
auszugehen war daher mit nothwendigkeit geboten, da
die mythische ausdrucksweise keiner anderen spréche mit
solcher klarheit vor uns liegt. (IV) Dadurch mag, wie
ich wohl fiihle, der gang der Untersuchung zuweilen etwas
schwerfillig geworden sein, aber die resultate, Tglaube ich,
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haben dadurch auch an Zuverldssigkeit gewonnen. Wenn
man daher diese im grossen und ganzen anerkennt, so
moge man die darstellung im einzelnen nachsichtig beur-
theilen und beriicksichtigen, dass, wo es gilt, ein neues
feld der wissenschaft anzubauen, gar manche hindernisse
erst hinwegzurdumen sind, um raum zu freier bewegung
zu gewinnen. Die hoffnung auf diese anerkennung und
nachsicht haben seit dem erscheinen meines programms
schon manche briefliche mittheilungen befreundeter mit-
forscher hervorgerufen, denen ich auch zum grossen danke
fiir mittheilung neuen materials verpflichtet bin. Man
wird an den stellen meiner arbeit, wo ich das mitgetheilte
benutzte, die namen derselben genannt finden und sehen,
wie trefflich dasselbe meist geeignet war, neues licht auf
die gewonnenen anschauungen zu werfen. Zu ganz be-
sonderem danke fiihle ich mich aber noch meinem freunde
Albrecht Weber verpflichtet, der aus dem reichen schitze
seiner kenntnisse wihrend der arbeit immer neuen stoff
zu meinen Untersuchungen herbeitrug und nicht wenig
zur festeren begriindung der aus den vedischen schriften
gewonnenen anschauungen beitrug.

Berlin, am 25. August 1859.

A. Kuhn.



In einem zuerst als programm des Kollnischen Realgymna-

siums zu Berlin erschienenen aufsatze, der spiter mit einigen Zu-
satzen vermehrt in Weber’s Ind. Studien I, 321—363 wieder ab-
gedruckt wurde, versuchte ich die umrisse des iltestens lebens der
indogermanischen Voélker zu zeichnen und es ergab sich aus der
Vergleichung ihrer sprachen das resultat, dass diese Volker der
hauptsache nach sich noch in einem nomadischen zustande be-
fanden, der jedoch nicht ohne die anfinge staatlicher gemeinschaft
und nicht ohne die ersten anfinge, dem boden durch die hiilfe
menschlicher kraft die friichte zu entlocken, gewesen zu sein schien.
Es ist natiirlich, dass wir bei einem solchen volke auch nicht jene
oft getrdumte urweisheit suchen diirfen, von der uns nachgeborenen
nur die kérglichen brocken geblieben seien, sondern die mythen
desselben werden sich aller Voraussetzung nach in einem kreise
bewegt haben, der jenem leben entsprach, und die gotter werden
die ziige des geistes an sich tragen, der jene in der éltesten heimat
wohnenden geschlechter beseelte. Es entsteht dabei nur die frage,
auf welchem wege wir nach den gottervorstellungen oder mythen
jener éltesten zeit zu forschen haben, denn im allgemeinen mochte
es doch schwierig sein nach dem blossen inhalt der mythen, zumal
in dem gewirr der daran iiberreichen stamme der Griechen und
Inder, zu entscheiden, welche von ihnen der zeit vor der trennung,
welche erst der spéteren zeit entsprungen und somit der ausdruck
(2) einer gebildeteren lebensstufe geworden sind. Wie aber die
sprache uns das mittel an die hand gab, jene dlteren lebenszu-
stinde in wie auch immer verdunkeltem bilde zu erkennen, so
giebt sie uns auch vielfach die handhabe zur erkenntniss der weise,
in welcher unsere und der iibrigen indogermanischen Volker ahnen
sich ihre gotter gebildet, indem sie uns in den namen derselben,



soweit sie bei verschiedenen Volkern unserer familie {ibereinstimmen
und soweit sie noch fiir das verstindniss zu entrdthseln sind, un-
widerlegliche Zeugnisse alter goétterverehrung vor augen fiihrt, aus
denen wir zugleich den grundcharakter des gottes eben durch das
etymon seines namens aufs deutlichste erkennen konnen. Wenn
nun schon bei erforschung der grundbedeutung sprachlicher gebilde
im allgemeinen dem Sanskrit in vieler beziehung der im ganzen
unbestrittene, wenn auch oft missverstandene vorrang gebiihrt, so
ist dies ganz besonders bei den begriffskreisen der fall, in denen
die Inder ihre anschauungen vom himmel und den gottern nieder-
gelegt haben. Der griind fiir die hohere bedeutung des Sanskrit
in dieser beziehung liegt in der treue der bewahrung seiner &ltesten
litteratur. Denn unter den iibrigen indogermanischen Volkern ist
keines, dessen echte quellen so weit zuriickreichten, wie die der
Inder; in deren liedern wir mehrfach noch die nomadischen stamme
bald friedlich auf den frischen weiden des Siebenstromlandes (dessen
hauptgebiet das heutige Pandschab war) im dussersten nordwesten
des heutigen Indiens dahinziehen, bald im wilden kampf um eben
diese heerden unter einander oder mit andern stammen begriffen
sehen, wihrend die schriftlichen denkmaler der iibrigen erst einer
zeit entstammen, wo sie schon zu sesshaften Volkern sich entwickelt
und den ackerbau neben der Viehzucht gewonnen haben.

Die sprachlichen Zusammenstellungen in meinem eingangs ge-
nannten aufsatze so wie die trefflichen ausfiibrungen Jacob Grimm’s
in seiner Geschichte der deutschen Sprache Ti, 15—70 zeigen nun,
dass die indogermanischen Voélker gerade in allem was heerden
und weide betrifft noch (3) die grosste gemeinschaft haben, und
daraus ldsst sich schliessen, dass das wesen ihrer gemeinsamen
gotter dem der indischen goétter, wie wir sie in den vedischen
liedern erkennen, sehr nahe gestanden haben miisse; dass sie aber
schon gemeinsame gotter besassen, geht daraus hervor, dass der
allgemeine name fiir gott bei den meisten indogermanischen Vélkern
iibereinstimmt, wie skr. cteud, nom. devas, lat. deus, griech. feog x),
lit. devas, leit, diws, altpr. deiws, ir. dia, welsch duw, corn, duy
(Zeuss-Ebel, Gramm. Celt. p. 1065) beweisen. Diejenigen haupt-
volker, welche das wort nicht mit dieser bedeutung besitzen, haben
es doch nicht ganz aufgegeben: im Zend sind die daéva bekanntlich
den reinen gottern entgegengesetzt und zu feindlichen dédmonen
geworden, wie auch im Armen, dev, im Neupers. dev einen bosen

1) lieber 6-tog vgl. Pott Wurzel-Wérterb. 1, 991 ff.



geist bedeutet; bei den Slaven hat sich in serb., bulg., russ. tZwu
gigas u. s. w. eine spur des wertes §rhalten wihrend von den
deutschen stammen allein der norden in dem pluralis tivar gotter,
helden die letzte erinnerung an dasselbe zeigt und auch das stamm-
wort Tyr schon ganz in den hintergrund getreten, doch aber auch
bei den Germanen des continents nicht ganz verschwunden ist.
Ob diese trennung der Irani€r, Slaven und Germanen von den
librigen stammen bei ihnen allen wie beim Zendvolke auf einer
frith ausgebrochenen religiésen Spaltung beruhe und ob demnach
Slaven und Germanen mit den Iraniern noch in einer ldngeren
Verbindung als mit den {ibrigen gestanden haben, soll hier nicht
weiter untersucht werden, uns geniigt der nachweis, dass alle Indo-
germanen, von denen wir ausfiihrlichere mythen besitzen, bereits
ein wort fiir den allgemeinen begriff der gottheit besassen und
wenn das der fall war, so zeigen uns die sprachen derselben, welche
durchweg einen plural des Wortes kennen, dass es nicht etwa die
Verehrung eines einigen gottes war, dem sich die herzen in heiliger
(4) andacht beugten, sondern dass es mehrere gotter waren, die
man anbetete. Wie diese goéttlichen wesen beschaffen gewesen
sein werden, ldsst sich aber am besten aus den gottern des Volkes
erkennen, das uns in seinen denkmalen noch auf der frithesten
entwickelungsstufe von allen erscheint, ndmlich aus denen der
Inder. Die forschung iiber einst allen gemeinsame gotter hat des-
halb im allgemeinen auf die vedischen schriften zuriickzugehen
und von diesem Standpunkt aus habe ich in mehreren aufsétzen
die spuren dieser alten gottergemeinschaft nachzuweisen gesucht
und in denen iiber Erinnys und Saranyii, tiber Despoina und
Dasapatni, an den sich der iiber die weisse frau, Athene u.s. w.
anschliesst, iiber Kentauren und Gandharven, Minos, Manus und
Mannus, Rbhus und Orpheus, iiber Indra und Wuotan, Hermes,
Sdrameyas und Wuotan, wie ich glaube, den beweis geliefert, dass
nicht nur die namen bei den Vdélkern, bei denen uns reichere quellen
der mythologie fliessen, sondern auch mit ihnen mehrfach noch
ganze mythen aus jener éltesten zeit erhalten sind. Auch in den
folgenden blattern will ich einen solchen gemeinsamen mythen-
kreis besprechen, nidmlich den von der herabholung des feuers

*) VgL Miklosich Die Wurzeln des Altslovenischen (Denkschr. d. phil.-
hist. CI. d. Wiener Ak. VIII) p. 12, welcher vermuthet, dass das wort wohl
urspriinglich ein gottliches wesen bedeutet habe und Krek Slav. trad. Lit.
(Separatabdr. aus dem XVIII. Berichte der st. 1. Oberreallschule in Graz)
fi. 13. — Ueber das armen, dev s. Gosche De ariana ling. arm. ind. p. 7.
de Lagarde Armen. Studien’ (Abh. d. Ges. d. W. zu Goéttingen XXII) p. 44.]



vom himmel, an den sich dann der an ihn sich eng anschliessende
von der herabfiilhrung des gottertranks, der himmlisches feuer in
der sterblichen seele entflammt und darum Unsterblichkeit verleiht,
anreihen soll. Aus den oben entwickelten griinden beginne ich
daher auch hier mit den indischen mythen.

In den liedern und gebeten der Veden tritt uns das leben der
Inder in seiner ganzen nomadisch-patriarchalischen einfachheit ent-
gegen, wenn sie die gotter, denen sic selbst im kdmpfe mit den
finstern ddmonen helfen, bitten, dass sie sie vor feinden, die ihre
opfer storen und ihre heerden rauben, beschiitzen und ihnen reich-
thum an heerden, an hindern und langes leben schenken moégen.
Wie sie die gotter, vor allen Indra, den die wolken mit dem
donnerkeil verjagenden gott des heiteren himmels, durch ihre laut-
schallenden lieder und den kriftigen somatrank im (5) kdmpfe
gegen die Asura stirken und ihre frommen véter dafiir in die
gemeinschaft der gotter aufgenommen wurden, so sind zwei dieser
gotter, Agni und Soma, zu ihnen selbst herniedergestiegen, um
der gotter herrschaft zu stirken und die menschen zu den géttern
zu erheben. Jener, Agni, ist das zum gott gewordene feuer, den
menschen vom himmel herabgebracht, dem der Inder seine opfer-
gabe auf dem altare anvertraut, dass er sie seinen freunden, den
gbttern, in wirbelnder rauchséule gen himmel trage, dieser der be-
rauschende trank der somapflanze (asclepias acida oder sarcostemma
viminale) wurde den Gandharven und andern dimonen, die seiner
hiiteten, geraubt und goétter und menschen wurden nun seiner be-
geisternden himmelentsprungenen kraft theilhaftig. Die herabkunft
beider gotter, wie sie sich bei den Indern darstellt, kehrt aber
auch bei den verwandten Volkern in {ibereinstimmenden ziigen
wieder, und dies nachzuweisen soll nun meine aufgabe sein.

Was zuerst die herabfiihrung des Agni zu den menschen be-
trifft, so hat Roth bereits in seinen erlduterungen zu Yaska's Ni-
rukta p. 112 den betreffenden mythos ausfithrlich besprochen,
weshalb ich auf seine auseinandersetzung verweise. Matarigvan,
ein gottliches oder halbgottliches wesen, iiber dessen Ursprung und
sonstige natur wir wenig weiteres aus den liedern erfahren, holt
den Agni, da er von der erde verschwunden war und sich in einer
hohle verborgen hatte, von den gottern zuriick und verleiht ihn
den Bhrgu, einem der idltesten priestergeschlechter, oder dem Manu,
dem menschen schlechthin oder dem ersten menschen, weshalb ihn
Roth mit recht einen andern Prometheus nennt. Agni selber wird
aber auch Matarigvan genannt, und ich stimme daher Roth bei,



wenn er glaubt, dass diese Bedeutung die urspriingliche sei, indem
er das wort, als den in der mutter schwellenden, aus ihr hervor-
gehenden fasst, sei es, dass man unter der mutter die gewitter-
wolke verstehe, sei es dass man an die ¥rani denke, (6) aus
welchen durch reiben rauch, funken und feuer hervortreiben. Dass
diese auffassung des Matarigvan als Agni selber jedenfalls die
dltere sei, scheint mir aus dem namen desselben, wenn er, wie ich
glaube, von Roth richtig erklért ist, mit Wahrscheinlichkeit her-
vorzugehen. Wenn iibrigens die alten erkldrer den Matarigvan
als Vayu, den wind, auffassen und Roth sagt, diese deutung lasse
sich aus den texten nicht rechtfertigen, so stehen dem doch einige
stellen entgegen (Vij. Samh. IX, 39; Ath. VIIL, 1. 5; X, 9. 26,
yarn vd vato mdtangvd pdvamdno mamdithdgnish tdd dhétd sutiutam
krnotu', XII, 1. 51), wo dem Vayu und Vata, dem winde, aus-
driicklich das beiwort Matarigvan gegeben wird, was, wie ich
glaube, sich auch hinlidnglich rechtfertigen lédsst, da das gewitter
in seinem schoosse nicht nur blitz und regen, sondern auch den
dasselbe heranfithrenden sturm birgt, der wind oder sturm also
ebenso gut der in der mutter schwellende heissen kann. Ob aber
diese auffassung von alter zeit her schon vorhanden gewesen,
muss ich vor der hand dahingestellt sein lassen, zumal dieser
punkt bei der folgenden Untersuchung von geringerer bedeutung
ist; die von Weber Ind. Studien I, 416 beigebrachten umsténde
sprechen einigermassen flir eine solche annahmel).

Dagegen verdient ein anderer punkt genauere erwigung; es
heisst ndmlich nicht allein, dass Matarigvan den Agni von den
g Ottern hergebracht habe, sondern an einer andern stelle wird
auch gesagt, dass er ihn aus der hohle von den Bhrgu her ent-
ziindet habe (yddi bhrgubhyah pari mdtarigvd guhd sdntam
havyaviham samidhé R. III, 5. 10) und an mehreren stellen wird
von eben diesen Bhrgu selber gesagt, dass sie seinen spuren nach-
gegangen und ihn in der hohle gefunden hitten, dass sie ihn unter
die menschen versetzt, ihn hdtten aufleuchten lassen (R. X, 46. 2;
I, 58. 6; 143. 4; 11, 4. 2; IV, 7. 1; X, 122. 5)%). Einerseits treten
also die Bhrgu an die stelle der gotter, andrerseits libernchmen sie

*) Die beiden hoher, aus deren reibung das heilige feuer entziindet wird;
weiteres iiber sie im verlauf.

1) Weber fasst dort Matarigvan als Matali-gvan, was sehr viel fiir sich
hat. [lieber Matarigvan als wind vgl. jetzt Bohtlingk-Roth s. v. Mdtarigvan V,
702 und s.v. 1. pu 4) 1V, 825]

2) Die Bhrgu haben das feuer in das holz eingeschlossen R. VI, 15. 2,
vgl. Prometheus und den narthex unten p. 24.
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das geschaft des Matarigvan, wihrend sie drittens auch als menschen
neben dem Manu und seinem geschlecht erscheinen. Das sind an-
scheinend ganz verschiedene kreise der thétigkeit und es scheint
schwer fiir (7) sie eine Vermittlung zu finden. Sehen wir uns in-
dessen anderweitig um, so wird von den Angirasen, einem andern
der alten priestergeschlechter, gleichfalls erzdhlt, dass sie wie die
Bhrgu den in der hohle befindlichen Agni gefunden haben (R. V,
11. 6) und Agni selber wird vielfach Angiras genannt; so sahen
wir auch, dass Matari¢gvan, der bringer des feuers, zugleich eben-
falls als beiname des Agni erschien. In gleicher weise erscheint
Atharvan, der Stammvater eines dritten priestergeschlechts, gleich-
falls als der, welchem die herabholung des Agni zugeschrieben
wird (R. VI, 16. 13), wie er andrerseits auch als ein genosse der
gotter, als ihr verwandter und im himmel wohnend erscheint (Boht-
lingk-Roth s. v. I, 119). Wir sehen also, dass dem Matarigvan,
dem Atharvan, den Angirasen in gleicher weise wie den Bhrgu
die herabholung des feuers zugeschrieben wird, Matarigvan und
Angiras erscheinen aber als beinamen des Agni selber und auch
Atharvan ist, wie das Zend zeigt, der feurige; es ldsst sich dem-
nach vermuthen, dass auch schon in dem namen Bhrgu eine direkte
beziehung auf das feuer gelegen haben werde. Schon oben sahen
wir aber auch, dass die Bhrgu nicht nur den Agni holen, sondern
dass er auch bei ihnen weilt, dass ihn Matarigvan dort entziindet;
auch Atharvan holt nicht blos Agni vom himmel, sondern ist auch
der gendsse der gotter und in gleicher weise sehen wir die Bhrgu
mehrmals mit den géttem verbunden. So heisst es R. \ III, 35. 3,
dass die Agvinen zum somatrank mit den drei und dreissig gottern,
mit den wassern, den Marut und Bhrgu (ihddbhir mariidbhir
bhryubhih sacdbhuva) vereint kommen sollen, wihrend sie R. X,
46. 9 mit himmel und erde, mit den wassern und Tvashtar als
diejenigen genannnt werden, die Agni erzeugt haben (dycivd yarn
aonem prthivijanishtdm opas tiasKtd bhrgavo yarn sdhobbiii). Aus
dieser Verbindung geht dann auch hervor, wo wir die Bhrgu zu
suchen haben, sie sind genossen der wolken und stiirme (dpas und
Marutas) und wenn aus den oben angegebenen analogien zu
schliessen war, dass in ihrem namen schon (8) wahrscheinlich
eine directe beziechung auf das feuer gelegen habe, so bleibt fiir
denselben kein anderer begriff als der des blitzes iibrigl). Das

1) Vgl. auch Catap. Brahm. I, 2, 1. 13 efad vai tejishthain tejo yad
bhrgvangirasdm.
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beweist, wie ich denke, auch die etymologie desselben. Bhrgu
wird nach der herleitung der alten erkldrer gewohnlich auf skr.
wz. bhrj frigere, assare zuriickgefiihrt. So wird im Aitareya Brih-
mana eine legende erzdhlt, nach welcher sie wie die Angirasen
direct vom Prajidpati abstammen, denn aus der flamme sei Bhrgu
entstanden, aus den kohlen Angiras u. s. w. (Ait. Br. Ili, 34)l);
Yaska (Nir. 111, 17) fiihrt diese stelle an und setzt zur erklarung
des namens hinzu: arcishi bhrguh sambabhuva, bhrgur bhrjyamano na
dehe ,JIn der flamme entstand Bhrgu, Bhrgu gerdstet verbrannte
nicht“. Das ist die erkldarung des alten auslegers, der sich streng
an den schon im ganzen festgestellten wurzelvorrat seiner zeit hielt,
der ihm keine bessere Wurzel als die eben genannte darbot; das
Aitareya Brihmana deutet aber entschieden auf eine nahe ver-
wandte wurzel, ndmlich auf bhraj, leuchten, wenn es ihn aus der
flamme entstehen ldsst. Dass fiir diese wurzel einst auch eine
éltere form mit kurzem vokal vorhanden gewesen sei, zeigen sowohl
pAéyw und fulgeo (fir falgeo, u durch einfluss des / hervorgerufen
wie in insulsus : sal, insultare : salire u. s. w.), als auch das sub-
stantiv bhargas, der glanz (R. I, 141. 1; III, 62. 10 und a. a. 0.),
an das sich genau das lat. fulgurf anschliesst, wihrend an die
wurzelform mit langem «, wie sie in bhrajate, fulget, splendet, in
bhrdjas n. splendor u. s. w. vorliegt, sich lat. flagrare anreiht, das
als denominativ von einem vorauszusetzenden flagor = bhrdjas aus-
gegangen ist. Von der wurzel mit kurzem vokal stammt nun
Bhrgu ebenfalls, indem, wie wir dies vielfiltig eintreten sehen,
das inlautende ra zu r geschwicht wurde; Bhrgu heisst demnach
der leuchtende, glinzende. Dass das wort auch bei den Indern
schon in diesen Zusammenhang gebracht wurde, zeigt eine stelle
des Tandya-Mahdbrdhmana, (9) fiir deren mittheilung ich meinem
freunde Weber verpflichtet bin, der mir auch noch einige andere
nachrichten iber die Bhrgu nachgewiesen hat. An der be-
treffenden stelle (XVill, 9. 1 f) wird von der konigsweihe
(abhishecaniya) gehandelt und es heisst: Varunasya vai sushu-
vdnasya bhargo pdkrdmat, sa tredhdpatad, bhrgus trtiyam abhavac,
chrayantiyam trtiyam, apas trtiyam prdvicat. yad bhargavo bota
bhavati, tenaiva tad indriyam viryam dptvdvarunddhe. yacchrd-
yantiyam brahmasdma bhavati, tenaival. yatpushkarasrajam prati-

li Eine andere legende Gop. Brahm. I, 3f.
*) fulgur steht fir fulgor durch vorwirkende assimilation wie vultur fiir
vultor von vellere.
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muricate, tenaival ,,Als Varuna nun geweiht war, ging ein
glanz (bharga m.) von ihm, der theilte sich dreifach, das eine
drittel wurde Bhrgu, das zweite wurde das Crayantiya (name eines
Saman), das dritte ging in die wasser. Weil der priester ein nach-
komme des Bhrgu ist, darum erlangt er dessen eigenschaften und
kriafte und macht sie sich zu eigen. Weil das Crayantiya ein
Brahmasama ist, darum u. s. w. Weil er einen lotuskranz aufsetzt,
darum u. s. wau Wenn wir demnach auch durch die einheimische
dltere auffassung berechtigt sind in den Bhrgu die leuchtenden
und glidnzenden zu erkennen, so werden wir durch die deutsche
Verwandtschaft des wertes ganz speciell auf den begriff hinge-
wiesen, den ich vorher schon als den einzig librig bleibenden be-
zeichnete, ndmlich den des blitzes. Dem skr. BhArgu gesellen sich
namlich aufs engste ahd. plih, mhd. blic, die den blitz bezeichnen,
wie auch uns selbst heut noch der pulverblick und pulverblitz
geldufige bezeichnungen sind; genau wiirde ahd. plah entsprechen,
von dessen ndd. stamm blak sich ableitungen finden, vgl. J. und
W. Grimm Worterb. 11, 62; wie blinken zu blank verhélt sich also
plih zu plah und ebenso bhrg zu bharg oder bhrag, in plih, blic,
bhrg tritt der prisensvokal, in plah, bharg der des praeteritums
auf. Haben wir demnach griind diese bedeutung von Bhrgu als
die urspriingliche anzusetzen, so erklért es sich einfach, wie Agni
von ihnen her den menschen gebracht genannt wird, wie sie den
gottern, den wassern, den wolken und winden gesellt erscheinen,
wie sie selbst ihn den menschen bringen. (10) Wenn sie aber,
ungeachtet dieser ihnen zustehenden himmlischen natur, andrer-
seits auch als eins der alten priestergeschlechter unter den ahnen
der menschen erscheinen, so erkldart sich auch das einmal aus
der natur des aus dem himmel zur erde herniederfahrenden blitzes,
dann aus der alten anschaunng, die den menschen, oder wohl vor-
zugsweise seinen geist, aus feuer geschaffen werden lasst. Koth
hat bekanntlich trefflich nachgewiesen, dass Yama der im blitze
geborene erste sterbliche war, und dass es auch sagen gab, die
den erstgeborenen in dhnlicher weise an das Bhrgugeschlecht an-
kniipften, zeigt die erzihlung vom Cyavana, dem vom himmel ge-
fallenen, welcher Bhrgu's sohn ist. Ueber die im Mahabharata
enthaltene sage von seinem Urspriinge hat bereits Weber Ind.
Studien I, 418 gesprochen, und er ist, nur vom epischen sagen-
stoffe ausgehend, ebenfalls zu der vermuthung gelangt, dass in
ihm (Cyavana lautet die epische form) der herabfallende, die wolke
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zerreissende Dblitzstrahl verkorpert seil); in gleicher weise fasst
ihn auch baron Eckstein in seinen Légendes brahmaniques p. 14;
ausfiihrlichere nachweise iiber die ihn betreffenden mythen sehe
man noch bei Weber Ind. Stud. I, 198. Dass aber auch Bhrgu
selber in gleicher weise aufgefasst worden sein miisse, zeigt jene
oben angefiihrte stelle des Tandya Mahdbrahmana, nach welcher
Bhrgu ein verkorperter glanztheil Varuna's ist; Varuna ist aber
nicht allein der dunkle, mit sternen bedeckte nachthimmel, sondern
auch der wolkenhimmel, der daher der spidteren zeit zum meeres-
gebieter wird, und so kann der vom Varuna, als er eben in der
macht des wetters zum konig d. i. zum himmelsgebieter geweiht
worden, stammende Bhrgu auch kein anderer als der des unsicht-
baren gottes macht offenbarende blitz sein. Diese zuriickfithrung
auf den einst hochsten gott hat denn auch die epische sage fest-
gehalten, nur natiirlich in ihrer weise umgestaltet, indem sie den
Bhrgu vom Brahma Svayambhi beim opfer des Varuna geboren
werden ldsst (Mahidbh. I, 869 f.); von ihm stammt dann Cyavana,
dessen sohn Bramati ist, d. i. vorsorge, vorsehende klugheit, in den
(1) Veden ein héufiger beiname des Agni, der also mit dem
Prometheus, wie ihn die griechische mythe gewohnlich auffasst,
im begriffe identisch istf, wenn gleich die Worter ganz ver-
schiedenen Ursprungs sind. — An einer andern stelle ldsst das
Mahabharata (I, 2605 f.) den Bhrgu aus dem sich spaltenden herzen
Brahman's hervorgehen UBrahma.no hrdayam bhittvd mhsrto bhagavdn
Bhrguh)” sein sohn ist Kavi, dessen sohn Cukra, der planet Venus
und lehrer der Daitya. Es liegt nahe, diese ansuhauung des sich
spaltenden herzens mit der des sich spaltenden eies, aus dem die
weit geschaffen wurde, zu verbinden und auch hier wird also Bhrgu
wohl in gleicher weise als blitz zu fassen sein, der die noch im
dunkel des chaos liegende weit erhellt und so das herz Brahman’s
wie das weltei spaltet, indem er himmel und erde als von einander
gesonderte theile der weit erscheinen lidsst. Einen zweiten sohn
des Bhrgu nennt dann das epos an derselben stelle den Cyavana,
der sich mit des Manu tochter Arushi vermdihlt; ihr sohn ist
Aurva, so genannt, weil er den schenkel spaltend (drum bhittvd)
geboren wird, was an den umporpapnc oder unpoppogpnc der

1) pma cym vom donnerkeil gebraucht: vajrdt pracyavamdnad ime lokd
samrejante Catap. Brahm. III, 6, 4. 13.

*) Vgl. auch baron Eckstein: De quelques légendes brahmaniques qui
se rapportent au berceau de I’espéce humaine (Extrait du Joura. Asiat. 1855)

p- 35
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griechischen sage erinnert. Die in den Veden mehrfach erwihnte
aber nicht ausfiihrlicher berichtete Verjiingung des Cyavinal) er-
zéhlt das Catapatha Brahmana IV, 1, 5. | ff. ausfiihrlich; aus diesem
bericht ist fiir uns von ganz besonderem interesse, dass erstens
das Brahmana noch dariiber in zweifel ist, ob Cyavéna ein sohn
des Bhrgu oder des Angiras sei (cyavano vd bhdrgavo cyavano
vdngirasah'), woraus sich schliessen ldsst, dass das wesen des Bhrgu
und Angiras ein eng verwandtes gewesen sein miisse (vgl. oben
s. 10), dann aber vorziiglich die art der Verjiingung selber. Cyavana’s
gemahlin Sukanyéd (die schone jungfrau), die tochter des Caryata,
Manu s sohn, welche die Ag¢vinen zur frau begehren, erlangt von
ihnen durch list die Verjiingung ihres gatten, indem sie ihn in einen
(12) see steigen lassen, aus dem man mit dem alter wieder heraus-
steigt, welches man sich wiinscht (sa yena vayasda kamishyate
tenodaishyaliti a. a. o. 12). Hier haben wir also den jungbrunnen,
ahd. quecprunno, der erst in den gedichten des mittelalters wieder
zum vorschein kommt (Grimm Myth. 554) und somit in die reihe
der dltesten mythologischen Vorstellungen gehort, wie dies die
verwandten mythen von dem zauberkessel der Medeia schon er-
warten liessen. Wenn Cyavana, wie wir oben sahen, nur eine
neugestaltung Bhrgu’s ist, so ist klar, dass man in dem ver-
jingenden see nur die wolkenwasser zu sehen hat, die, wie wir
unten sehen werden, das amrtam oder die aufipocia sind; in ihnen
wird der gemahl der schonen jungfrau, Sukanyi, der wolkengdttin,
der Kore der griechischen, der jungfrau oder weissen frau der
deutschen sage, neugeboren oder wieder jungl).

Wenden wir uns nun nach dieser abschweifung iiber den
Bhrgu und die Bhrgu zum feuerholer Matari¢gvan zuriick, so darf,
wie ich bereits bei anderer gelegenheit (Zeitschr. f. vergi. Spracht.
II, 395) bemerkt habe, das stets wiederkehrende verbum, mit dem
diese that erzdhlt wird, nicht unbeachtet bleiben. Es ist dies
namlich mathndmi oder manthdmi, dem noch als dritte nebenform
mathdyati zur seite tritt. Ich habe dies verbum a. a. 0. mit dem

1) Die stellen aus dem Rgveda s. bei Muir Sanskrit Texts V, 243; zu der
legende des Catap. Brahm. vgl. ebd. 250fif. und Weber Ind. Streifen I, 13U
Vgl. auch noch landya Mahabrahm. XIV, 6. 10 [und die erzéhlung des Ta-
lavakara Brahm. bei Whitney in den Proc. Americ. Orient. Soc. May 1883,

IXfJ
P 2) Zum Jungbrunnen stellen sich noch die «oavarog mnyn, welche Glaukos
entdeckt (Bergk in Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI (1860), 385, anm. 76) und die
quellen, in denen Hera ihre Jungfraulichkeit erneuert (Preller Myth. I, 113,
Bursian Lit. Centralbl. 1859, 252 und Furtwéngler Idee des Todes)? 63
anm. 11. — Vgl. auch Wackernagel KI. Schriften III, 187).
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gr. uovlave zusammengestellt und die anscheinende begriffsver:
schiedenheit (ebd. TV, 124) vermittelt, zugleich aber auch den
namen des Prometheus auf dasselbe verbum zuriickgefiihrt, was
auch frither schon von Benfey Gr. WIL I, 258 geschehen war.

, Dies mattinami, manthdmi, mathdyati heisst namlich schiitteln,
erschiittern, reiben, durch reiben hervorbringen, und findet sich
in den Veden ganz besonders verwandt, um diejenige art der ent-
ziindung des feuers zu bezeichnen, bei welcher dasselbe durch
reibung hervorgebracht wird; ebenso wird es aber auch verwandt,
um die handlung des butterns zu bezeichnen. Es muss also beiden
thatigkeiten etwas gemein gewesen sein, was zur bezeichnung durch
dasselbe anlass gab; iliber dies beiden handlungen gemeinsame er-
halten (13) wir erwiinschte auskunft durch augenzeugen, welche
in Indien die heute gebrduchliche art und weise der butterbereitung
sowie die der entziindung des reinen feuers kennen zu lernen ge-
legenheit hatten. Wilson (Translation of the Rigveda note zu I,
28. 4) beschreibt uns die butterung folgendermassen: ,,In churning
in India, the stick is moved by a rope passed round the handle of
it, and round a post planted in the ground as a pivot; the ends
of the rope being drawn backwards and forwards by the hands
of the churner, gives the stick a rotatory motion amidst the milk,
and thus produces the separation of its component parts.“ Anderer-
seits schildert uns Stevenson (Translation of the Sama Veda, pref,
p. VII) die art und weise der entziindung des heiligen feuers fol-
gendermassen: ,,The process by which fire is obtained from wood
is called churning, as it resembles that by which butter in India
is separated from milk. The New-Hollanders obtain fire from a
similar process. It consists in drilling one piece of araniwood
into another by pulling a string tied to it with a jerk with the
one hand, while the other is slackened, and so alternately till the
wood takes fire. The fire is received on cotton or flax held in
the hand of an assistant Brahman.“ Aus diesen beiden berichten
geht also mit evidenz hervor, dass beiden handlungen die quirlende
drehung eines holzstiicks gemeinsam ist, und diese art der be-
wegung bezeichnet offenbar die wurzel manth, nicht die parallele
reibung zweier holzstiicke, wie man bisher wohl anzunehmen ge-
neigt war. Die gleiche Vorstellung liegt offenbar auch dem mit
tTiniA, manitiana, manthara sich aufs engste beriihrenden mandala,
dessen grundbegriff ,kreis“ ist (auch politisch ,,der kreis, die
provinz®‘, daher Coromandel, Wilson s. v.), zu griinde, das sich
mit der wurzel mand (in den bedeutungen vestire, induere, dividere,
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distribuere noch unbelegt) ornari in keiner weise vermitteln lésst.
Es scheint daher wohl eine geschwichte form aus manthala oder
manthara zu sein, was auch durch das ohne lautverschiebung da-
neben stehende altnordische méndull m. axis rotarum, (14) cotis
rotatilis et similium instrumentorum (iiber dasselbe vgl. Aufrecht
in der Zeitschr. f. vgl. Sprachf. I, 473; es ist ihm, wie der durch
u erzeugte umlaut zeigt, eine dltere form mandull vorangegangen,
in der sich das u des suffixes leicht durch das folgende [ aus
dlterem a entwickeln konnte), das eben einem manthala oder man-
thula genauer entsprechen wiirde, wahrscheinlich wird. Auch wir
haben wenigstens im norden Deutschlands das wort noch nicht
verloren, doch ist es auf den ersten blick unkenntlicher als das
nordische in seinem verhiltniss zum indischen, indem der im nieder-
deutschen Tiiberaus héufige wechsel zwischen nd und ng wie in
unger, hinger, kinger statt under (hd. unter), hinder (hd. hinter),
kinder u. s. w. eingetreten ist; es ist dies ndmlich das den haus-
frauen wohlbekannte, zum glitten der wasche dienende mangelholz,
woher auch die mangel, rolle, und mangeln, rollenl); auch das
holldndische, dénische, schwedische, englische besitzen die gleichen
ausdriicke fiir den begriff ,rollen* und zum theil noch in Zu-
sammensetzung, die mit der nordischen form stimmt, wie z. b. dén.
mangletree genau dem nord, méndultre entsprichtf,  Besondere
erwdhnung verdient, dass mir ein alter mann in Hageburg am
Steinhudermeer erzdhlte, man pflege, wenn es donnere, zu sagen,
Mse herrgott mangelt,ein ausdruck, den ich auch sonst gehort
habe, aber nirgends bis jetzt aufgezeichnet finde. Miissen diese
Ubereinstimmungen in dem begriffe der indischen und germanischen
wurzeln manth, mand, mand, mang es schon klar machen, dass
die drehende bewegung schon in alter zeit darin ausgedriickt war,
so ist damit schon mit ziemlicher Wahrscheinlichkeit dargethan,
dass butterung und feueranziindung auch schon in alter zeit in
gleicher weise (15) bewerkstelligt wurden. Dies muss namentlich
fir das feuer um so mehr angenommen werden, als die einrichtung
mindestens eine etwas unbequeme war, die allerdings auf die urzeit

1) Anders Pott Zeitschr. IX, 190. Diez Etym. Worterb.4 202 (von
uttyynvov’). )

*) monduli m. lignum teres, quo mola trusatilis manu circumagitur, mo-
bile, molucrum. mondultrén. manubrium ligneum, quo mola versatur: Egilsson
lex. poét. antiquae ling, septentrionalis s. w. — Auch das hochd. mandel, die
Zusammenstellung von 15 garben auf dem felde, gewdhnlich in der art, dass
eine in der mitte, die anderen im kreise herumstehen, scheint mit mondull
identisch zu sein.
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zuriickweist und deren Beibehaltung sich nur aus der uralten hei-
ligkeit des gebrauches erkldart. Dazu kommt, dass wir eine be-
schreibung der verschiedenen stiicke, welche dies urfeuerzeug bilden,
bereits aus dlterer zeit besitzen, welche die einzelnen theile desselben
nennt, aber mit religidser Sorgfalt nur die linge, breite und dicke
der einzelnen holzstiicke genau angiebt, wihrend sie das verfahren
weniger klar darstellt. Sie findet sich in der paddhati zu Ké-
tyayana’s Crauta Sitra IV, 7 in Webers Yajurveda I1I, 356 und
stimmt mit den angaben des Karmapradipa, dessen betreffende
stelle ich spiter mittheilen werde. Es geniige hier die angabe,
dass &dusser den beiden arani noch drei stiicke, ndmlich catra, ovile
und pramantha genannt werden und dass es von dem letzteren
heisst: uttardranisamutthena yena kdshthenotpattyartham mathyate
sa pramanthah “dasjenige von der oberen arani ausgehende holz,
mit welchem der erzeugung (des feuers) halber gedreht wird, das
ist der pramanthal)“. Also auch hier wird vom feuer der aus-
druck mathyate gebraucht und dass damit jene oben beschriebene
handlung gemeint sei, ergiebt sich daraus, dass auch ein zum
drehen dienender strick, aus kuhhaaren und hanf dreifach zu-
sammengedreht und eine klafter lang, verlangt wird: govalaih
canamigrais trigunam vrttam vyamapramdnam ca netram karyam'l).

Wenn nun diese nachweise es unzweifelhaft lassen, dass auch
schon in alter zeit die bereitung des reinen feuers durch bohrende
drehung eines Stabes bewerkstelligt wurde, das diese handlung be-
zeichnende verbum aber auch verwendet wird, um die entziindung
des feuers im himmel zu bezeichnen, so ist wohl klar, dass man
den Ursprung des blitzes aus der wolke einem gleichen vorgang
zuschrieb. Dafiir spricht ausserdem noch: einmal der vom Agni
bei dieser erzihlung mehrfach gebrauchte ausdruck “guhd sat oder
hita, der in der hohle seiende, da hineingesetzte,” (16) der sich
jedoch auch allgemeiner auf die wolke beziehen 1dsst und schlechthin
der verborgene bedeuten kann, dann aber auch, da wir spéter eine
durchgreifende analogie zwischen der herabholung des feuers und
der des soma werden stattfinden sehen, die epischen erzidhlungen
iber die umquirlung des oceans zur hervorbringung des amrta
oder Unsterblichkeitstrankes. Bei derselben wurde bekanntlich der
berg Mandara (eine éltere form dafiir ist Manthara, aus dem jenes
gerade wie mandala erweicht ist) als quirl gebraucht, um den die

1) [Dieser satz ist aus Agarka’s commentar zum Karmapradipa.]
2) lieber die feuerentziindung vgl. man noch Ait. Brahm. I, 16. ITI, 40
(Translation p. 233 note 8) und Weber Ind. Stud. X, 327. 357.

Kuhn, studién. 2
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schlinge Cesha als strick gelegt war, an welchem die Deva und
Asura von beiden Seiten zogen. Dieser Manthara oder Mandara
ist aber schon durch seinen namen, denn manthara als appellativum
bedeutet ebenfalls den butterquirl, deutlich genug als der von uns
besprochene drehstab bezeichnetl).

Mit der bisher entwickelten bedeutung der wurzel manth hat
sich aber auch schon in den Veden die aus dem verfahren natiirlich
sich entwickelnde Vorstellung des abreissens, ansichreissens, raubens
entwickelt (vgl. prd giro mwmucez mathdyan das haupt des
Namuci abreissend, R. VI, 20. 6; V, 30. 8; tato ha gandharvd
anyataram uranam pramethuh darauf raubten die Gandharven den
einen widder, Catap. Brahm. XI, 5, 1. 2) und aus dieser ist die
bedeutung des griech. pavfavw hervorgegangen, welches demnach
als ein an sich reissen, sich aneignen des fremden wissens er-
scheintl). Betrachten wir nun den namen des Prometheus in
diesem Zusammenhang, so wird wohl die annahme, dass sich aus
dem feuerentziindenden rduber der vorbeddchtige Titane erst auf
griechischem boden entwickelt habe, hinldnglich gerechtfertigt er-
scheinen und zugleich klar werden, dass diese abstraction erst aus
der sinnlichen Vorstellung des feuerreibers hervorgegangen sein
konne. Was die etymologie des Wortes betrifft, so hat auch Pott
(Zeitschr. VI, 103—104) dasselbe auf povfave in der bedeutung
von mens provida, providentia zuriickgefiihrt, in welcher auffassung
er im ganzen mit Weicker Tril. p. 21. 70 iibereinstimmt, aber er
hitte, sobald er das that, das Sanskritverbum (17) nicht unberiick-
sichtigt lassen sollen, da die annahme solcher aus reiner abstraction
hervorgegangenen Personlichkeiten fiir die éalteste mythenbildung
mehr als bedenklich ist. Ich halte daher an der schon frither
(Zeitschr. 1V, 124) ausgesprochenen erkldrung fest, nach welcher
IlpounBesic aus dem begriff von pramatha, raub, hervorgegangen
ist, so dass es einem vorauszusetzenden skr. pramdthyus, der
rduberische, raub liebende, entspricht, wobei jedoch auch wohl
jener oben besprochene pramantha auf die bildung des Wortes mit
eingewirkt hat, zumal Pott auch noch einen Zeus /lpouavOeic bei
den Thuriern aus Lycophr. 537 nachweist, so dass in dem namen
auch der feuerziindende zugleich mit ausgedriickt wire. Diese

1) ,,The Mod. Ir. meadar means ,a vessel“, generally a churn. Hence the
Anglo-Ir. mether" Stokes Irish Glosses 155.

2) Hierzu und zum folgenden vgl. Weber Abh. d. Beri. Akad. 1858, 318
und Lit. Centralbl. 1859, 737; Pott Zeitschr. IX, 189f.; Ludwig ebd. 443ff.
und Baudry Sur le mot [IpounOidg in den Mém. de la Soc. de Lingu. I, 336fT.
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ansicht hat um so mehr fiir sich, wenn wir erwigen, dass auch
Prometheus ganz als der feuerziindende im mythos vom Ursprung
der Athene auftritt, wo er dem Zeus den schidel spaltet und die
Athene daraus hervorspringt, in der man doch in diesem falle die
aus wolken geborene blitzgbttin nicht verkennen kann (vergi,
meinen aufsatz Die Sagen von der Weissen Frau in Mannhardt’s
Zeitschr. f. D. Myth. 111, 385ff). Wenn andere erzdhlungen an
des Prometheus stelle in dem letztgenannten mythos den Hephaistos
setzen, so wird damit nur ausgesprochen, dass Prometheus seinem
ganzen wesen nach eben kein anderer als ein alter gott des feuers
war, jedenfalls werden wir in diesem mythos nur die blosse thétig-
keit des feuerentziinders und nicht auch die des rdubers aus-
gedriickt finden, und da der name in alter zeit nicht bios name
war, sondern seine eben den mythos bildende bedeutung hatte, so
muss er hier jedenfalls einen an das sanskrit pramantha sich an-
schliessenden begriff bezeichnet haben. Vielleicht ldsst sich dafiir
auch noch ein ausdruck der spateren epischen zeit der Inder an-
fithren, auf welchen zuerst baron Eckstein in seinen Légendes
brahmaniques p. 35 aufmerksam gemacht hat; im Mahabharata
sowie in einigen anderen schriften erscheint ndmlich eine schaar
von begleitern des Civa, der stets als neuerer Vertreter des dlteren
Agni und (18) Rudra, also des feuers, gilt, welche den namen Pra-
matha oder Pramatha fihren; sie stehen durch diesen namen, wie
es scheint, mit der entziindung des feuers in Verbindung, allein
ich habe &dusser ihrem kriegerischen charakter und &usser der be-
zeicbnung Daitya, wodurch sie zu urspriinglichen feinden der gotter
gestempelt werden, keine ihr weiteres wesen enthiillenden stellen
auffinden konnen. Vielleicht finden sich solche noch in den &lteren
schriften und gelingt es so einen klaren einblick in ihr wesen zu
gewinnen.

Nach diesen Vergleichungen bedarf es denn wohl kaum noch
der ausdriicklichen erkldrung, dass wir in dem feuerraub des Pro-
metheus einen mythos anzuerkennen haben, der sich dem von
Matarigvan klar zur seife stellt, wie ich denn auch bereits oben
angegeben habe, dass auch Roth in diesem einen zweiten Pro-
metheus sehe. Dass er aber mit ihm identisch sei, hoffe ich in
der vorangehenden ausfiihrung iiber seinen namen klar gemacht
zu haben und sollen einige andere ziige der Prometheussage noch
klarer darthun. Dass sein name jedoch auf griechischem boden
schon frithzeitig eine geistigere bedeutung gewonnen habe, wie
dies auch die daneben stehenden mpoun6is, mpounbeio beweisen,

2
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will ich keineswegs leugnen, da nur das vollstindige vergessen
des alten etymon ihn im laufe der zeit zu der bewundernswerten
gestalt umwandeln konnte, in der wir ihn bei den griechischen
dichtem, vor allen bei Aischylos auftreten sehen, die denn auch
fast von selber zur Schopfung seines bruders Epimetheus dréangte.

Zu dem aus den indischen Vorstellungen sich erlduternden
namen sowie zu der Ubereinstimmung des mythos in seinem haupt-
inhalt gesellen sich, wie schon gesagt, noch andere beachtens-
werthe punkte, die noch eine weitere gemeinsamkeit der alten
anschauungen ergeben. Prometheus soll nicht blos das feuer vom
himmel geholt, er soll auch die menschen aus erde, oder aus erde
und wasser, gebildet haben (nach andern haben Prometheus und
Athene — und daraus wird wieder ihre nahe beriihrung mit ihm
(19) offenbar — auf befehl des Zeus menschen aus schlimm ge-
bildet) und die erde, deren er sich dazu bediente, wurde bei Pano-
peus in Phokis gezeigt (Jacobi Myth. Wtb. s. 869; Miiller Orcho-
menos s. £84)  dies Panopeus war aber sitz der Phlegyer, eines
mythischen, durch seine Verbindung mit Lapithen und Kentauren
offenbar halbgéttlichen stammes. Daraus ist mindestens zu schliessen,
dass Prometheus mit den Phlegyern in einer ndheren Verbindung
gestanden haben miisse; nach anderer sage ist aber Deukalion,
der einzige aus der sintflut gerettete mann, der sohn des Prome-
theus und der Pandora, und von ihm und der Pyrrha leiten die
hellenischen geschlechter ihren Ursprungl); auf diese oder jene
weise wird also das menschengeschlecht auf Prometheus zuriick-
geleitet. Der feuerbringer haucht entweder dem stein den himm-
lischen funken ein, oder das neue geschlecht stammt von ihm, der
selber aus der wolke herabgekommen ist. Gerade so leitet sich
das geschlecht der Bhrgu, sei es durch den mit dem erstgeborenen
\ ama sich vergleichenden Cyavéna, sei es in dem von Prajipati
selber oder von A aruna geschaffenen Bhrgu aus himmlischem Ur-
sprung ab. Wie aber die erschaffung des menscbengeschlechts

*) Die stelle bei Pausanias X, 4. 4 zeigt, dass es nicht sowohl erde als
steine waren, die man dort aufw1es Hoavorevor 0¢ éouv émt Tl 0dw mwAivBov
e a),ur]g olknuo o%,ueya Kol &v avm) AMfov t00 Hgvrgin(nv ayoiuo, ov
Aorinmdy, ot Ji Ilpounbéo tirai gaot™ xoi mapéyoviar ye tob Adyov pop-
wpla- Aifor keivrai opiow ini 5,\50(/)055/)0( uépetoc uév éxdrepog g PopToy
ano OVIo. Gudng eivor, ypauo O¢ ioti mniod opiowy, 00 yedoovg GAL' 0i¢

apaopag yevozro 11 XEWAPPOD Woyiucroovs™ mapéyoviar O kad ooy Eyyi-
TRT« (el _avBpamov™® tadra én_Aeimeofou t00 THAQD Aéyovary € ov koi
fimav vmo Tpounbéag 0 yévog mlaslnvar tov dvipidrwy.

1) Nach anderer sage ist Deukalion der sohn des Minos (Pape-Benseler,
Worterb. d. griech. Eigenn. 1875, p. 284), also Prometheus = Minos.
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aus der Wetterwolke in diesen mythen ausgesprochen ist, so zeigte
sich derselbe gedanke auch noch in einem andern mythenkreise,
den ich in dem aufsatz iiber Saranyii-Erinnys behandelt habe, wo
ich zeigte, dass die Unterweltbeherrscherin Despoina-Persephone in
derselben weise der wolke entstammte, wie der indische Yama,
der (20) gleichfalls herrscher der todtenwelt ist. Beide sind die
ersten geborenen und, worauf gerade hier der nachdruck fillt,
auch die ersten gestorbenen, da sie zur unterweit hinabsteigen,
also die ersten sterblichen, "weshalb in der é&lteren auffassung Yama
und der vater Manu, der erste mensch, vollstindig zusammen-
fallen. Darum wird auch vom Yama ausdriicklich gesagt, dass
er der erste der zur unterweit hinabgestiegenen sei, bei Roth
Zeitschr. d. Deutsch. Morgenl. Ges. IV, 426 aus R. X, 14. 1—2,
und Ath. XVIII, 3. 13 ist dies durch die worte ,to mamara pra-
thamo martyanam, welcher zuerst von den menschen starb®, noch
bestimmter ausgedriickt und darum heisst auch die Kore mpw-
woyovy und mpwtoyovos und hatte als solche eignen cult: Paus. I,
31. 4; TV, 1. 8i).

Wenn also die ersten menschen im Phlegyerlande vom Pro-
metheus geschaffen wurden, die Phlegyer selbst aber doch nachher
als ein stamm, der bestimmte landschaften bewohnte, erscheinen,
so stimmt dies zu den Bhrgu, die wir als ein iibermenschliches
geschlecht auftreten sahen, von denen her das feuer den menschen
gebracht wurde, die aber auch zugleich als eins jener altesten
priestergeschlechter, mithin als die ersten menschen erscheinen,
und weiter soll doch die sage, dass die nachkommen der Phlegyer
erzdhlten, Prometheus habe in ihrem lande die ersten menschen
geschaffen, auch nichts bedeuten. Wir sahen aber ferner, dass
die alten priestergeschlechter der Angiras, Bhrgu und Atharvan
ihren Ursprung auf Agni zuriickfithrten; alle insgesammt aber
fiihren sie auch ihr geschlecht auf Manu als ersten menschen
zuriick, der darum auch Manush pita, der vater Manu, genannt
wird. Daraus ergiebt sich, dass Manu und Bhrgu in dieser be-
ziehung auf den Ursprung des ganzen geschlechts identisch sind.
O. Miiller hat nun (Orchomenos s. 179 ff.) die Minyer und Phlegyer
als historisch identisch nachzuweisen gesuchtl), und wenn wir in

1) Vgl. auch Protogoneia, die tochter des Deukalion (Pape-Benseler 1875,
p. 1268).

2) Miiller sagt wortlich: ,,Dass die Phlegyantis ein gesonderter stamm
des Minyervolkes gewesen, der sich nach und nach immer mehr von dem
mutterstaate losgerissen.”
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den namen nur den ausdruck mythischer, nicht historischer Ver-
héltnisse suchen diirfen, wie ich glaube mit recht. Von dem namen
Minyas habe (21) ich aber kiirzlich (Beitr. z. vergi. Sprachf. I, 369)
gezeigt, dass er nur eine verschiedene form fiir Minos und Manus
sei, indem alle drei ein &alteres Manvant voraussetzen. Dagegen
darf nicht etwa die genealogie als einwand gebraucht werden,
denn wollte man sich an sie halten, so misste man auch an den
zwei Minos festhalten; die mythischen genealogien haben aller-
dings einen sinn, nur nicht den, dass immer etwa zu vollen per-
sonen gewordene gottheiten als altern anzunehmen sind, sondern
je nach seiner natur wird dem Vertreter irgend einer natur-
erscheinung das element, als dessen besondere erscheinung er auf-
tritt, als vater oder mutter gegeben und in dhnlicher weise werden
die verwandschaftlichen Verhéltnisse weiter ausgebildet. Dass sich
daher auch unter den iibrigens sehr zahlreichen vitern und miittem
des Minyas solche finden, die wohl mit den Minoischen im begriff
stimmen werden, scheint mir #dusser zweifel; dafiir, dass er in
unsern mythenkreis gehort, mochte ich nur auf die namen Irito-
geneia und Kalirrhoe hinweisen. Genug Minyas steht als ahnherr
an der spitze der Minyer gerade wie Minos dadurch an die spitze
der Kreter tritt, dass die alten sitten und gesetze der insel auf
ihn zuriickgefiihrt werden. Dass auch er, wenn es auch der mythos
nicht ausdriicklich sagt, &ltester konig und erster mensch sei, zeigt
sein amt als todtenrichter, worin er mit dem nur als besondere
Seite des Unterweltherrschers Yama auftretenden Manu zusammen-
fallt, und zeigt vor allen der Minotauros und der Manustier, deren
volle identitdt deutsche sagen unzweifelhaft machen. Minos, Minyas,
Manus sind die ersten konige und ersten menschen oder vielmehr
der éltesten anschauung allein das letztere. Wenn nun die von
Minyas stammenden Minyer den Phlegyern gleich sind, so muss
auch Phlegyas ecin andrer name des ersten menschen sein. Und
das beweist uns ebenfalls sein name. Derselbe weist die ver-
schiedenen formen ®Aeyiag, -ov und Dleydog, -avrog auf;, einer
seines stammes heisst @Agyvg, PAeydog, DAeyvevg, plur. PAéyveg,
DAeybou (auch viai) (vergi. O. Miiller Orchomenos s. 179 anm. 1).
Wie (22) nun in Mivdog nach meiner auseinandersetzung a. a. o.
die form Mandant diejenige war, von welcher aus sich die iibrigen
erkldren, so sehen wir eine solche bei @Aeyiag, avroc noch voll-
stindig erhalten, wihrend die formen mit stufenweiser Schwichung
Dleybag, -ov und PAéyvg, -o¢ daneben stehen. @DAéyvg entspricht
nun genau dem skr. Bhrgu, dies selber muss aber gerade ebenso
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als allmihliche Schwéchung aus bhrgvant oder bhragvant angesehen
werden, wie Manu aus Manvant. Durch diese Ubereinstimmung
gewinnt erst die thatigkeit des menschenbildenden Prometheus ihr
rechtes licht; wie die Bhrgu noch als von den géttern getrennt
erscheinen, so erscheinen auch die Phlegyer als ein der gotter
nicht bediirfendes und darum wenig um Zeus sorgendes geschlecht:
Homer hymn, in Apoll. 278 f.x)

Iéeg O) e¢ DAeybwv avdpav mwoiv vfpiotawy,

o1 Jibg¢ ovk dleyovieg emi yOovi voietaookov

ev koAn Proon”™ Kneioidog eyydiit Aluvng
und wie ihr Gbermuth und frevel gegen gotter und menschen der
hervorragendste zug ihres Charakters ist, der den ahnherrn Phlegyas
und andre seines stammes zu den quédlen des Tartaros fiihrt, so
iiberhebt sich auch nach einer brahmanischen legende Bhrgu iiber-
miithig iiber seinen vater (der hier wieder Varuna heisst), nur
wird er natiirlich nicht wie Phlegyas zur strafe in den Tartaros
gebannt, was die theologische ausbildung der sage bei den Brah-
manen, die den Bhrgu zu ihren frommen vétern zdhlten, nicht
zuliess, sondern Varuna sendet ihn in verschiedene héhen, um hier
die strafen der iibelthidter zu sehen und ihn so zur besserung zu
fiilhren. Die ausfiihrliche legende sehe man in Webers Uber-
setzung in der Zeitschr. d. Deutsch. Morgenl. Ges. IX, 240 ff.
[= Ind. Streifen I, 24 ff.] nach, wo Weber in der besprechung der-
selben auch bereits den Phlegyas mit dem Bhrgu etymologisch
unmittelbar gleichgesetzt und uralte Ubereinstimmung mit den sagen
von den iibermiithigen Phlegyern angenommen hatl). Wenn Miiller
ferner (Orchomenos s. 191) in den namen und somit in dem wesen
der Phlegyer ganz besonders ritterliche waffengeiibtheit nachweist,
so stimmt (23) auch dies mit den Bhrgu, denn nach der spéteren
Uberlieferung soll Bhrgu den Dhanurveda oder die wissenschaft
des kriegswesens offenbart haben, Wilson Vishnup. p. 284 3). Dieser
zug ilbermiithiger kraft und kriegerischen wesens muss.demnach
auch schon in dem grundgedanken der Bhrgu und Phlegyer ent-
halten sein und wenn wir jene oben als die blitze fassten, so ist
es nicht zu verwundern, dass die kraft, welche bei den Griechen

1) Ueber @A"ybag u. s. w. vgl. Pott Wurzel-Wérterb. 11, 545 Anm.

2) Wie die Phlegyer werden auch die nachkommen Bhrgu’s, die Bhargava,
geographisch fixiert, vgl. Vivien de Saint-Martin Géogr. du Véda 154.

3) Auch die gesetzgebung soll von Bhrgu ihren ausgang genommen haben,
da ihm die Verkiindigung von Manu’s Gesetzbuch zugeschrieben wird: Man.
Dharm. 1, 59. XII, 126. In diesem Punkte beriihrt er sich also auf das nédchste
mit Manu selbst und mit Minos.
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den Zeus, bei den Indern den Indra zum stirksten und hochsten
der gotter machte, auch ihnen den charakter geschaffen hat, der,
sobald sich die olympischen gotter aus dem wiisten chaos ddmo-
nischer machte allmihlich herausbildeten, natiirlich als Uberhebung
iber dieselben gefasst werden musste. Wie tief iibrigens dieser
charakter im bewusstsein der Hellenen wurzelte, davon zeugt das
bei den Phokeern gebrduchliche verbum gAeyvav, was iibermiithig
bedriicken bedeutet haben soll. Es ist gewiss kein geringer beweis
fiir die richtigkeit der von Weber und mir aufgestellten gleichung
des Phlegyas und Bhrgu, dass auch das Sanskrit der Veden, wenn
auch nicht ein vollstdndiges verbum, so doch ein particip eines
von bhrgu abgeleiteten denominativs aufweist, welches bhrgavana
heisst und ,,wie Bhrgu handelnd“ bedeutet, in dem zwar keine
unmittelbare begriffliche Ubereinstimmung mit pAsyvov mehr waltet,
das aber jedenfalls die urspriinglichere begriffsentwickelung enthilt,
indem das wie Bhrgu handeln als blitzen oder leuchten gefasst
wird, am deutlichsten in der stelle R. IV, 7. 4:
agum dutam vivasvato vigva yag carshanir abbi |
agabbrub ketum dydavo bhfgavanam vigé vige

,,den schnellen boten Vivasvats (Agni), der iiber allen geschlechtern
ist, brachten die menschen ein blitzendes banner zu jeglichem
stamm®. Vergi. R. I, 71. 4; 120. 5.

Sind diese sprachlichen Ubereinstimmungen jedenfalls geeignet,
die obige Zusammenstellung des Prometheus mit Matarigvan weiter
zu befestigen, so ist es fiir die spéteren Vergleichungen von Wichtig-
keit, gleich hier noch einen punkt der Prometheusmythe zu be-
sprechen, namlich den, dass (24) Prometheus den feuerfunken in
einer narthexstaude verbirgt. Man hat dies gewohnlich dahin ge-
deutet, dass der narthex, als die damals gewohnliche zunder-
biichse, sich am natiirlichsten als der feuerbehilter dargeboten
habe. Wir werden aber im verfolg eine reihe von pflanzen kennen
lernen, die mit dem feuercultus ebenso wie mit dem somacult in-
alter zeit in engerer beziehung standen; wenn nun in dem letzteren
manches uns auf Dionysos hinfiihren wird, man von diesem aber
erzédhlte (vgl. Preller 1, 438), dass er mit dem narthex wein aus
den felsen geschlagen habe, eine handlung, die doch mit der zunder-
biichse nur in sehr entfernten Zusammenhang zu bringen wiére,
wenn ebenso die Bacchanten mit dem narthex statt des thyrsos
ausgeriistet erscheinen, so wird wohl anzunehmen sein, dass auch
der narthex unmittelbarer in den Zusammenhang des mythos hinein-
gehore, als es gewohnlich angenommen wird; man wird anzunehmen



25

haben, dass Prometheus nicht urspriinglich schon vorhandenes
feuer vom altare des Zeus raubte oder am sonnenwagen ent-
ziindete, sondern dass er es in der oben (s. 15 ff.) vermutheten
weise durch reibung entziindet und den so glimmenden pramantha,
der dann der narthex ist, zur erde hinabgebracht habe.

Diese vermuthung gewinnt auch noch durch einen andern
griechischen mythus an Wabhrscheinlichkeit, in welchem der Ur-
sprung des feuers und des ersten menschen gleichfalls aus einer
pflanze berichtet wird. Wir werden weiter unten sehen, dass die
eschenarten mehrfach sowohl mit dem feuer als mit der erschaffung
des ersten menschen in bezichung gebracht werden. Schon
Hesiod épy. 142 sqq. lasst den Zeus das dritte, eherne geschlecht,
das sich den Phlegyern an kriegslust und iibermuth vergleicht,
aus eschen schaffen:

G 06 maTHp TPITOV GALO YEVOS HEPOTTMV avBpdTWY

YOAKEIOV TOING , OVK GPYVPW OVIEV Ouoiov,

&k ueAiav, odewvov te kai ofpuyov, oiov Apnog

gpy Euele orovoevra kol vfpieg
und an die esche kniipft bekanntlich der nordische mythus (25)
den Ursprung des jetzigen menschengeschlechts an, indem er den
ersten menschen mit ihrem namen Askr nennt (Grimm Myth. 527.
537.324. Rochholz Alem. Kinderlied 284 ff.)T). Die peloponnesische
sage ldsst nun den Phoroneus von dem flussgotte Inachos und der
Melia, also der esche, abstammen (Apollod. II, 1. 1; Preller Gr.
Myth. II, 26) und behauptet, dass nicht Prometheus sondern Pho-
roneus den menschen das feuer gegeben habe, Paus. IT, 19. 5:
e€nc 0¢ TTg €lKOVog TOvTNG TP Koalovolv, ovoudlovieg Popwvéws
&var  ov yap tor ouoloyovoe dovvar mwop Ilpounbio avBpwmoig,
odha ég Dopwvéa tov mopdg uetayery Eé6éiovor v gvpeorv. Ich
habe mich schon sowohl bei betrachtung der sage vom Poseidon
und der Erinnys als in der auseinandersetzung iiber die Naiaden
(Zeitschr. 1, 536) dahin ausgesprochen, dass ein grosser theil der
mythen, welche das meer betreffen, nicht das irdische sondern das
himmlische meer der wolken und nebel betreffe, da das indo-
germanische urvolk in seinen Stammsitzen schwerlich ein grdsseres
meer kannte; vielfiltig werden wir daher, wo das geschlecht eines
heros auf Okeaninen zuriickgefiihrt ist, auf eine gottin des wolken-
meeres und nicht des oceans zuriickzugehen haben, wie dies bei

1) [Ueber diesen nordischen mythus und den iranischen von Mashya und
Mashyéna, die als pflanze aus der erde hervorwachsen, vgl. jetzt Mannhardt,
Wald- und Feldkulte I, 7.J
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der Melia, der esche, augenscheinlich der fall ist, in der wir die-
jenige wolkenbildung zu erkennen haben, welche der Norddeutsche
noch heute einen wetterbaum nennt und der der mythus von der
weltesche Yggdrasill seinen Ursprung verdankt (Zeitschr. 1, 468) ).
Aus dieser anschauung der wolken als eines meeres sind auch,
wie zum theil schon oben angedeutet ist, die indischen mythen
von der umquirlung des oceans hervorgegangen, bei welcher der
Unsterblichkeitstrank, amrta, und die segens- und scbdnheitsgdttin
Cri den wellen entsteigen und die Deva schliesslich die herrschaft
erlangen; in gleicher weise entstammt Aphrodite den wellen, indem
auch sie der niederlage eines vorangehenden gottergeschlechtes, das
im entmannten Uranos besiegt wird, ihren Ursprung verdankt, wie
bei der gebiirt der Cri der gotter herrschaft tiber die Asura be-
griindet wird. Was aber fiir das (26) wesen der mutter des
Phoroneus von ganz besonderer Wichtigkeit ist: in demselben
kampf, noch ehe Aphrodite erscheint, werden mit den Erinnyen
und Giganten die Melischen Nymphen geboren, in denen ich
an dieser stelle nicht mit Preller blos ddmonen der rache schen
mochte, sondern, wie eben angedeutet, ebenso wie in den Erinnyen,
die ich in der Demeter Erinnys Zeitschr. I, 439 ff. in ihrem Ur-
sprung als eilende wolken nachgewiesen habe, Vertreter des wolken-
himmels. Weiter unten wird von dieser Vorstellung der esche
ausfiihrlicher zu handeln sein, wenn der mit derselben verbundene
aberglaube zu besprechen ist, wobei sich zugleich zeigen wird,
dass auch Prellers ansicht (Myth. I, 42) eine gewisse, wenn auch
tiefer liegende, berechtigung hat. Wie die esche aber als bild
der wolke erscheint, so tritt sie auch, da diese den blitz birgt,
mit dem feuer in engste Verbindung und darum erscheint denn
auch ihr sohn Phoroneus als der feuerbringer und zugleich als
der erste mensch, wie wir die alten indischen Stammvéter Angiras,
Bhrgu und Atharvan auch als verschiedene Verkérperungen des
Agni auftreten sahen). Fiihrt uns also schon diese entwicklung

1) Vgl. Schwartz Urspr. d. Myth. 130, wo auch die sogleich zu er-
wihnenden Melischen Nymphen besprochen sind, und Schambach Worterb. d.
niederdeutsch. Mundart s. v. regenbom. Auch der regenbogen erscheint als
bium in dem schwedischen rittisel .twe wiirde rauntra — ranboan" iber die
weit ein vogelbeerbaum — regenbogen, Russwurm in der Zeitschr. f. Deutsche
Myth. 111, 350. Mannhardt Germ. Mythen 21.

2) Bemerkenswerth ist auch noch, dass auf Phoroneus die erste Vereini-
gung der menschen in dorfern und Stidten zuriickgefiihrt wird, nach der von
Pott (Zeitschr. f. vergi. Sprachf. IX, 341) angezogenen Stelle des Pausanias II,
15. 5: Dopwvivs dt ¢ Ivayov tovs avipamovs avviiyayr mparog I Koiyov,
omopadas téwg yoi Eovtwy éxdototi oikobviag kar ) ywplov. i & mpmtov
t,0poiobnoay, aorw @voudoly Popwvikév. Das ist das die menschen zur



27

auf den Phoroneus als feuergott und im blitze deshalb selbst feuer-
bringer, dessen heilige glut zu Argos wir uns doch wahrscheinlich
als unverloschliche zu denken haben wie die des Agni, so ge-
schieht dies auch hier noch in gleicher weise durch den namen.
Ein mehrfach vorkommendes beiwort des Agni ist ndmlich bhuranyu,
welches auf die wurzel bhar (bhr) pépw zuriickfiihrt, die in einigen
formen und ableitungen eine Schwichung des wurzelvokals von
a in u zeigt (bhuramana R. 1, 119. 4; bhurana R. 1, 117. 11, X,
29. 1 — an beiden stellen beiwort der Agvinen, die von fliigel-
rossen getragen oder gefahren werden — u. s. w. vergi. Roth zu
Nir. XII, 22—25); das wort wird im Nighantu unter den synonymen
fiir schnell aufgefiihrt und das ist auch die bedeutung, welche in
den von Roth angefiihrten stellen vorwaltet, obwohl die alten er-
klarer, welche gleichfalls auf bhar zuriickgehn, meist die bedeutung
ndhren, erhalten zu griinde legen (R. I, 68. 1; (27) X, 46. 7 = Vij.
Samh. XXXIII, 1; Vidj. Samh. XIII, 43; XV, 51; XVIII, 53;
havishdm bhartd, bharanacilah, bharanakartd, bhartd sarveshdm
poshta, jagadbhartdy poshakah sind die erkldrungen der comm.),
eine auffassungsweise, die wohl schon durch die dogmatik traditionell
geworden war, da das Catap. Brahm. Vili, 6, 3. 20 sagt: bhuranyur
iti bhartety etad ayam agnih. Ich will daher nicht ganz leugnen,
dass auch diese bedeutung vielleicht dem worte beiwohnen kdnne,
zumal auch Preller und Pott Phoroneus auf den gleichen begriff
zuriickfiihren¥, allein im allgemeinen wird Roth’s ansicht jeden-
falls die richtige sein (Z. Litt, und Gesch. des Weda 81f.), dass
in bhuranyati, bhuranyu u. s. w. die bedeutung der Schnelligkeit
den Vorzug verdiene. Dies bhuranyu mit der bedeutung ,,schnell,
eifrig” ist also wie gesagt ein mehrfach vorkommendes beiwort
des Agni und ihm steht @opwveds fast ganz genau gleich, indem

familie einigende heerdfeuer: analog ist Sif, die si%)e _des feuergottes Thorr
gemahlin. So heisst des Phoroneus gemahlin T-y 1151107 ,.weithin das recht
verbreitend® Pott, a. a. o. 342. Dazu vergleiche man Thorr als gott des
rechts, dessen hammer noch bis heute geblieben ist, wie der kniippel, d. i.
seine keule, noch heute das dorf zur Versammlung ruft. Telodike war tochter
des Xuthos, d.i. Xanthos = ¢candras und Mutter der Niobe.

*¥) Preller (Griech. Myth. 11, 26) , @oowvi¢ ist ferax, der fruchtbare®.
Pott (Zeitschr. 1. vergi. Sprachf. VI, 407) ,,Phoroneus, wie ich glauben mochte,
aus &ogd, nicht als impetus, sondern das hervorgebrachte, ertrag an friichten,
so dass damit gesagt wire, wie das wasser (Inachus) Fruchtbarkeit zeuge.
Seine mutter, Melia, tochter des Okeanos, soll ohne zweifel ,,esche” sein, in-
dem utXigyfi'fic ,eschengeboren Apoll. Rhod. IV, 641 die menschen nennt,
welche bei Hes. werke 144 yadymov ytvo¢ ty. ufXiav heissen. Vgl. Ruperti
zu luv. XVI, 12. Als noch das goldene Zeitalter herrschte, da verlich die erde
ihre gaben freiwillig und umsonst. Jetzt muss aber der eschengeborene
(spatere) mensch selber arbeiten, um der erde seine nahrung abzuringen®.
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wie bhuranyu auf bhar™ Dopwveds auf pépw zuriickfiihrt, nur in
dem suffix findet sich in letzterem statt der zu erwartenden kiirze
die ldnge des o-lauts. In dieser hat, wie ich glaube, das griechische
die altere form bewahrt; bhuranyu und bhuranyati sind némlich
deutliche ableitungen des obigen bhurana, schnell (Durga zu Nir.
VI, 28 erklart es durch bhartdrau ¢ighrau vd, Roth z. Litt. 81)
und bezeichnen durch die hinzugetretenen ableitungen nur die
dauernde oder wiederholte handlung; bhurana selbst ist aber mit
dieser bedeutung deutlich gleich dem ebenfalls oben angefiihrten
bhuramdna, und steht, wie ich glaube, an stelle eines fritheren
'bhurana, ecines medialen part, praes., das sich (28) in seiner be-
deutung an das griech. gepduevog, sich stiirzend, fliegend, hastig,
anschliesst. Ein solches nicht vorhandenes 'bhurana fiir bhurana
gewinnt aber hohe Wahrscheinlichkeit durch das nebeneinanderstehen
des vedischen Cyavana und spéteren Cyavana, wo wir ganz in
derselben weise das participialsuffix ana in das substantivische
ana lbergehen sehen. Wenn aber schon in einem und demselben
worte die Verkiirzung des langen vokals im laufe der zeit ein-
treten konnte, so musste dieselbe noch viel leichter beim antritt
eines neuen suffixes vor sich gehen, so dass aus dem vorangehenden
*bhurdnyu sich leicht bhuranyu entwickeln mochte und in der that
sehen wir in derselben weise vaddnya, aus vaddna abgeleitet
(Benfey Vollst. Gramm, s. 150, Bohtlingk Un III, 103 = Ujjvala-
datta ed. Aufrecht III, 104), neben vadanya stehen Lasst sich
aber auf diese weise wahrscheinlich machen, dass bhuranyu einst
ein langes d besessen habe, so stimmt zu diesem Popwveds aufs
genaueste, und dass auch das griechische gleichgebildete namen,
die von participialstimmen mittelst des suffixes evg = skr. yu ab-
geleitet waren, besass, zeigen Nowvedg und loouevedg, von denen
namentlich das erste sich genau an ®opwveds anschliesst, indem
es von einem alten particip ®Hwvog, welches dem skr. viddna ent-
spricht, ausgeht und also den, der nicht gesehen zu werden pflegt
(aid- nicht arid- wegen des digamma), bezeichnet. Ich halte
diese analogien fiir hinreichend um die einzige Schwierigkeit, die
sich bei einer vergleichung von bhuranyu mit Popwvedg erhebt,
aus dem wege zu rdumenl).

1) Das erschlossene frhoros ist nach M. Schmidt’s brieflicher mittheilung
wohl in dem D@vov: ouolov des Hesychios enthalten; Lobeck (Proli, p. 230)
hat dasselbe nicht beanstandet, tirfwlor: Ouoiwpio Tiest Dindorf, Thés. IV,
526¢. Gegeniiber der hier vorgetragenen ableitung des namens ®opwPiog hat
Pott (Zeitschr. f. vergi. Sprachf. IX, 339ff) an seiner fritheren von qoop« fest-
gehalten, der sich Preller in den spiteren auflagen ganz angeschlossen hat.
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Dieser nachweis der gleichheit von Phoroneus und bhuranyu
fiilhrt aber noch zu anderen vergleichen; bhuranyu wird namlich
an zwei stellen auch der unter der gestalt eines goldgefliigelten
vogels gedachte Agni genannt, R. X, 123. 6 = Sam. I, 4, 1, 3, 8
und II, 9, 2, 13, 1:
ndke suparndm upa yat patantam hrda vénanto abhyacakshata tra
hiranyapaksham rarunasya dutam yamdasya yonau c¢akundm bhu-

ranyiim

,,Auf blicken sie zu dir, dem wolkenflieger, dem schongeflii-
gelten, liebvollen herzens; des Varuna boten, in Yama’s schooss,
dem feuerigen vogel (Benfey) und V). Samb. XVIII, 53: (29)
indur dakshah ¢yena rtard hiranyapakshah cakuné bhuranyih |
mahdnt sadhdsthe dhruva a nishatto fiamas te astu ma ma hinsih
,der du der tropfende funken, der starke falke, der reine, der
goldgefliigelte schnelle vogel bist, der grosse, feste an der gemein-
samen statte (des himmels) weilest, Verchrung sei dir, verletze
mich nicht}, In dieser gestalt kann unter Agni natiirlich nur
der gefliigelte blitz gedacht werden und wenn er ¢yena, falke oder
adler, genannt wird, so vergleicht sich ihm der dem Zeus die
blitze tragende adler; in ganz gleicher weise erschien der in ein
ross sich wandelnde Agni bei den Griechen als gefliigelter Areion
und Pegasos, der gleichfalls dem Zeus blitz und donner tragt
(Zeitschr. f. vergi. Spr. I, 460 f.). Ebenso wandelt sich Athene,
die aus dem haupte des Zeus entsprungene blitzgottin, als sie den
Telemachos verldsst, in einen adler: ¢#nvy edouévy Od. 111, 372
(vgl. 1, 320 opvi¢ & w¢ advomdio digtrraro’), wozu Eustathius be-
merkt: Paoopopog 5é 1 -ABnva. (Creuzer Symb. III, 339), oder in
eine apzry tovvoirrépod” als sie dem Achilleus auf befehl des Zeus
nektar und ambrosia bringt (II. XIX, 350; vgl. Bergk in Fleckeisen’s
Jahrb. LXXXI (1860) 379, mit recht hat daher Lauer auch ihren
beinamen plavywmic und die ihr heilige yiavé auf den blitz be-
zogen. Endlich fiihrt auch eine geier- oder adlerart, deren federn
wir zur befiederung des pfeils verwandt sehen, den namen @Ae-

*) Anders hat Roth im Petersburger Worterbuch s. v. indu, einer aus-
legung des Mahidhara folgend, die worte indur dakshah ¢yenah gefasst, in-
dem er sie als mond und sonne nimmt: zu dieser auffassung sehe ich keine
nothigung, wie auch der scholiast noch eine andere freilich ebenfalls ab-
weichende giebt; jedenfalls wird auch nach Roth’s auffassung Agni als falke
gedacht (auch die vorhergehenden verse fassen ihn als himmlischen vogel, der
mit seinen fittigen die Rakshasen erschldgt), nur dass sonne und mond als
noch weitere incarnationen desselben auftreten. Das feuer als tropfender funke
kommt mehrfach in den Veden vor, vergi. Benfey Gloss, z. Simav. und Bohtl.-

Roth s. v. drapsa, ich erkenne den blitz in dieser gestalt mit: Schwartz der
heutige Volksglaube s. 16.



30

yoog, Hesiod, scut. 134, wozu man das oben iiber die bedeutung
von Bhrgu = Phlegyas gesagte vergleiche. Auch beim adler und
falken wird daher wie bei der plavé das blitzende auge vorzugs-
weise zu dieser anschauung gefiihrt haben (man erinnere sich nur,
dass unserer alteren sprache blick und blitz in dem einen worte
blec zusammenfallen), (30) wenn auch die Schnelligkeit des plotz-
lichen herniederfahrens wohl mit in anschlag zu bringen ist Doch
scheinen auch andre vogel, wie sich spidter zeigen soll, in diesen
kreis von anschauungen mit eingetreten zu sein, vor allen der
specht, der uns noch einmal zum Phoroneus zuriickfiihrt.

Die Sabiner zu Feronia feierten alljdhrlich am fusse des
berges Soracte ein berithmtes fest, bei dem die alte priesterfamilie
der hirpi, wolfe, mit blossen fiissen unversehrt iiber glithende
kohlen wandelten; die gottheiten, denen zu chren dies fest ge-
feiert wurde, waren Soranus und Feronia, die bald fiir Apollo und
Juno, bald fiir Dis und Proserpina erkliart werden. Hartung Rei.
d. Romer s. 193 nimmt mit recht an, dass die gottin nicht nach
der stadt sondern diese nach jener genannt sei, was ihre Verehrung
auch an andern orten beweist. Eine mehrfach beriihrte sage er-
zéhlte, dass ihr hain einst in brand gerathen sei und als man zur
rettung der gotterbilder herbeieilte, habe er pldtzlich wieder griin
und frisch dagestanden (Hartung s. 194). Wir sehen also die
gottin wiederholentlich mit dem feuer in Zusammenhang gebracht
und dies wie ihr name Feronia muss auf die vermuthung fiihren,
dass auch sie eine feuerbringerin war, denn Feronia beriihrt sich
aufs engste mit Phoroneus, dem es fast, bis auf dic weibliche
endung, lautlich genau entsprichtl). Wenn sie aber bald der
Juno, bald der Proserpina gleichgestellt wird, so muss man un-
bedenklich das letztere vorziebn; sie wird die beiden gestalten der
Despoina und des Areion-Pegasos in sich vereinigt haben und so
eine aus den wolken geborene blitzgbttin gewesen sein. Das
macht nun aber auch noch ein anderer umstand hochst wahr-
scheinlich. Festus (ed. Lindem, s. 193) nennt ndmlich nach Ap.
Claudianus den picus Martins Feroniusque unter den oscines
aves, ebenso Plinius X, 19 und es kann kein zweifel sein, dass
der vogel nach der Feronia genannt sei, ebenso wie der Martius
nach dem Mars, was iibrigens auch allgemeine annahme ist. War
das aber der fall, so wird der vogel als eine Verkdrperung (31)

1) Gegen die Vergleichung von Feronia mit Phoroneus macht Pott Zeitschr.
f. vergi. Spracht. IX, 342 die ldnge des e geltend. Zur Verbreitung ihres cultus
vergi. Mommsen Osk. Stud. 76 und Die unteritalischen Dialekte 351f.
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der gottin oder des mit ihr verbundenen gottes gegolten haben
und auch der specht unter die blitztriger aufzunehmen sein, was
sich auch aus andern spéter zu entwickelnden Vorstellungen mit
entschiedenheit und zwar besonders auch fiir die Italer ergiebt.
Jedenfalls steht es fest, dass auch den Romern der mythus von
einem feuerbringenden vogel bekannt gewesen sei, wie dies ein
aberglaube, den Plinius hist. nat. X, 13 mittheilt, unzweifelhaft er-
giebt. Er sagt: Inauspicata est et incendiaria avis, propter
quam saepenumero lustratam urbem in annalibus invenimus, sicut
L. Cassio C. Mario Coss, quo anno et bubone viso lustrata est: quae
sit avis ea, nec reperitur, nec traditur; quidam interpretantur, in-
cendiariam esse, quaecunque apparuerit carbonem ferens ee aris, vel
altaribus: alii spinturnicem eam vocant, sed haec ipsa quae esset
inter aves, qui se scire diceret, non inveni. Dass diese incendiaria
avis kein mit namen nachweisbarer vogel war, erklért sich leicht
aus der natur derartiger ausdriicke; auch bei uns kennt das volk
den todtenvogel sehr wohl, dennoch werden verschiedene wie ecule,
rabe, elster u. a. genannt; der avis incendiaria vergleicht sich
ibrigens bei uns der rotbe bahn, dem man einem aufs dach setzt,
vgl. Grimm Myth. 635; iiber spinturnix ist noch Festus ed.
Lindem. 257 mit den auslegern z. d. st. s. 701 und zu bustum
s. 346 zu vergleichen.

Wie wir nun aber in den bisher betrachteten mythen an den
feuerbringer sich auch den abnherrn der menschen ankniipfen
sahen, so geschieht dies auch hier, indem Picus der sohn des
Saturnus zugleich als erster konig in Latium auftritt; das ist aber
nur eine andere ausdrucksform fiir den begriff des ersten menschen
und wir sahen sie in gleicher weise bei Manus, Minyas, Minos
und Phoroneus auftreten. Ich kann daher Mommsen (R6m. Gesch.
I, 165) nicht beistimmen, wenn er sagt, dass erst spdterer euhe-
merismus aus des Mars heiligem vogel den konig Picus gemacht
habe, wogegen schon die von Grimm (Myth. 228) nachgewiesene
Ubereinstimmung der griechischen und slawischen genealogie mit
der rdmischen bedenken erregen muss. Uebrigens (32) erzéhlte die
lateinische sage, wenn wir dem Ovid und Virgil trauen diirfen,
von der Verwandlung des menschen in den vogel, weil er die liebe
der Circe verschmihte, in gleicher weise ldsst auch die norwegische
sage den specht durch Christus verwandelt werden, so dass wenn
auch die tibrigen ziige beider sagen keine Verwandtschaft zeigen
(Grimm Myth. 639), doch eine uralte gemeinsame grundlage vor-
handen gewesen zu sein scheint, was dadurch noch um so wahr-
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scheinlicher wird, dass die heilige Gertrud, nach welcher der vogel
in Norwegen genannt wird, ebenso auf die unterweit weist, wie
dies hei der Circe der fall ist, vgl. H. D. Miiller Ares 95ff.
Claussen Aeneas und die Penaten II, 842. — Dieser Picus als
konig gehdrt nun aber wohl der sage der Sabiner urspriinglich
allein an und scheint erst mit ihnen in Rom eingewandert zu
sein; dass er ihnen auch als heiliger vogel des Mars bekannt
war, geht aus einer (von Grimm Myth. 638 und Mommsen Die
unteritalischen Dialekte 353 angefiihrten) stelle bei Strabo hervor,
wonach er sie bei ihrer Wanderung gefiihrt haben soll (wpunvra
ot ITixevtivor dpvokoldrtov v 0dov nynoouévov). In gleicher
weise wurden die Hirpiner von dem andern heiligen thiere des
Mars dem wolf (hirpus) gefithrt und erhielten wie die Picentiner
von dem thiere den namen (Paul. D. s. v. Irpini. Strabo lib. V,
250 C.: &g 0’ e1oiv 4pmnvor k ovtol -avvital, Tovvouo 0 &'oyov
OO TOV NYNOOUEVOD AOKOD THS OMOIKIOST IPTOV Yap KoAoDalv o1
Zovvitar tov Avkov). Diese beiden thiere sehen wir nun aber
auch bedeutsam in der é&ltesten romischen sage auftreten, indem
sie den Romulus und Remus ndhren (Ovid Fast. ITI, 54); sie er-
scheinen also auch hier in Verbindung mit den Vorstellungen von
einem ersten konige gebracht und so steht zu vermuthen, dass
auch der sohn der Feronia, Herilus konig von Praeneste, der erste
konig gewesen sein wird, worauf sowohl der name jener priester-
schaft der hirpi, was ja sabinisch wolfe hiess, als der picus Feronius,
der von der gottin den namen trug, hindeuten; diese Uberein-
stimmung der begleiter wird denn auch wohl darauf fithren, dass
Romulus und Remus gleichfalls als die ersten sterblichen der ro-
mischen landschaft (33) anzusehen seien, wie denn auch noch andere
ziige der sage darauf deuten, was ich hier nicht weiter ausfiihren
kann. Aus einer solchen Verbindung des Picus mit der Vorstellung
von dem ersten menschen erkléart es sich dann auch, wie er auch
der spiteren zeit als Picumnus ein die kinder schiitzender genius
blieb (Hartung Relig. d. Rom. II, 176).

Ein anderer zug der sage vom Picus bedarf aber noch nidherer
erwdhnung. Ovid spricht a. a. o. nur von ,cibis“ schlechthin,
mit welchen der vogel die Zwillinge genédhrt habe; eine andere
sage jedoch deutet darauf hin, dass meth oder wein die wahr-
scheinlich von ihm gebrachte dtzung gewesen sein werde, denn
diese liebt er offenbar, da Numa ihn durch dieselbe in seine ge-
walt bringt. Numa wollte ndmlich wissen, wie das vom blitze ge-
troffene zu sithnen sei. Da verbarg er auf den rath der Camene
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Aegeria zwolf reine (castos) Jinglinge an der quelle im aven-
tinischen haine, bei welcher Picus mit seinem sohn Faunus gern
einzukehren und auszuruhen pflegte. Jedem gab er eine fessel in
die hand, und um seinen zweck desto sicherer zu erreichen, stellte
er grosse becher mit wein und meth gefiillt neben die quelle, aus
welcher die beiden gotter zu trinken liebten. Beide fanden sich
sehr durstig am gewohnten kiihlen ruheplatz ein: wie ihnen daher
die wohlduftenden getranke aufstiessen, ficlen sie, ohne sich weiter
zu besinnen, gierig dariiber her, und tranken mehr als genug war,
so dass sie mit beschwerten kopfen auf der stelle einschliefen.
Jetzt waren die zwdlf Jiinglinge schnell bei der hand, beméchtigten
sich ihrer und legten ihnen fesseln an. Wie jene erwachten und
keine weitere ausflucht moglich sahen, verriethen sie gutwillig das
geheimniss, durch welches Jupiter Elicius herabgezogen und zur
Offenbarung der bendthigten sithne vermocht werden konne. Hierbei
bemerkt einer der erzédhler, dass diese beiden ddmonen, die damals
in Italien umherwandelten, an gestalt den Panen und Satyren, an
wunderthétigkeit und Zauberkraft den idaeischen Daktylen dhnlich
gewesen seien (Hartung Rei. d. (34) R. II, %88) Es ist aus

*) Mein verehrter freund, prof. Rochholz in Aarau, theilt mir noch zu
dieser romischen sage folgende parallele mit: ,,C. Gessner thierbuch (Heidel-
berg 1606) abth. Vierfiissler bl. 10 beschreibt die geissmannleinen (zwerge) und
bringt folgendes historchen aus Philostratus bei. Apollonius kommt auf seiner
reise zu den Nilkatarakten nachts in ein dorfund hort da die weiber édngstlich
rufen ,fang ihn, schlag ihn!“ Es galt einem wilden geissminnlein, das die
weiber bis ins dorf verfolgt hatte. Apollonius liess vier dgyptische eimer
weins, also bei 48 alte Basler maass, in die heerdtranke unweit des dorfes
giessen. Alsbald kam das ménnlein, gereizt vom geruch des weins, heran-
gelaufen, trank sich voll und entschlief. Darauf sprach der reisende zu den
eingeborenen: wolauf, nun verfertiget ihm fernerhin gute geschirre und weder
mit Worten noch mit streichen sollt ihr ihn beleidigen, so wird er euch ins
kiinftige zufrieden lassen”. Noch ndher schliesst sich der sage vom Picus und
Faunus eine von Rochholz in seinen Argauischen Sagen bd. I, 319 bis 321 mit-
getheilte an, in welcher ein geissler (wilder mann, behaarten leibes, der eine
ausgerissene tanne statt des stabes fithrt) die gewohnheit hat, an jedem abend
aus dem kleinen briinnlein zu trinken, das zundchst dem Geisslersteine ist.
Neugierige junge bursche giessen kirschenwasser in die quelle, das dem wilden
manne bald so gut mundet, dass er trunken niedersinkt. Schnell sprangen
die bursche aus dem versteck hervor, banden ihn mit weiden und stricken
und trugen ihn ins dorf hinein, in der nacht aber befreit sich der wilde mann
aus seinen banden®. Nur der Schluss weicht von der romischen erzdhlung ab,
diesen bewahrt dagegen in der hauptsache eine graubiindner sage, welche
Vernaleken (Alpensagen s. 213) mittheilt: Die wilden ménnlein, zwerge, die
mit feilen bekleidet einhergingen, waren im besitz von allerhand geheimnissen,
die man ihnen nur mit list abgewinnen konnte. Knaben in Confers hatten
ein solches schon lange vergeblich zu fangen gesucht, welches die geissen des
dorfs zu hiiten pflegte. Da fiillten sie endlich zwei brunnentrége, den einen
mit wein, den andern mit branntwein. Als der wilde geissler zu trinken kommt,
lasst er argwohnisch den wein unangeriihrt, von dem branntwein, der die
farbe des wassers hat, geniesst er, wird trunken und schlift ein. Nun wird

Kuhn, Studieo. 3
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dieser sage wohl klar, dass man vom Picus den glauben gehegt
hat, dass er den meth (35) oder wein ganz besonders gebebt
habe, denn sonst wiirde Numa nicht auf den gedanken gerathen
sein, ihn mittelst eines damit angefiillten gefasses zu fangen; wir
werden bei behandlung des zweiten mythenkreises sehen, dass dies
der urspriinglichen mythischen anschauung ganz angemessen ist,
es ergiebt sich dies aber auch schon aus einer einfachen Ver-
gleichung mit der sage vom Silen, den Midas durch Vermischung
einer quelle mit wein fiangt, worauf ihm Silen hohe Weisheit und
allerlei verborgene kunde iiber die natur der dinge und die Zu-
kunft offenbart (Preller Myth. I, 453). Andererseits ist die sage
auch darum von besonderer Wichtigkeit, weil Numa dadurch das
geheimniss erfahrt, wie Jupiter Elicius herabgezogen werden koénne;
dieser Jupiter Elicius war ndmlich der blitz (wie Agni ,, atithi"
der gast heisst, so wurde auch dieser hospitalis genannt), den man
durch gewisse opfer und ceremonien herabziehen zu kénnen glaubte.
Daraus geht auch mit entschiedenheit hervor, dass man den Picus
mit dem himmlischen feuer des blitzes in engster Verbindung ge-
dacht hat, dass man mindestens geglaubt hat, wie er am besten
iiber das wesen des blitzes auskunft geben konne, wenn es nicht
wahrscheinlicher ist, dass man mit dem fangen des Picus ur-
spriinglich die herablockung des blitzes selber gemeint hat, wofiir
seine kenntniss der springwurzel, die ihm auch die Romer gleich
den Deutschen beilegen, wie spéter sich ergeben wird, in hohem
grade spricht. — Es mag schliesslich nicht unbemerkt bleiben, dass

er gebunden und ins dorf gefiihrt, wo er ihnen dieses oder jenes geheimniss
mittheilen soll. Er versprichts, wenn sie ihn zuvor frei lassen wollen; schalk-
haft sagt er darauf ,bim hiibschen wetter nemmet die tschopen (wammser)
mit ni und bim leiden haid (habt) er d’'wahl“ und entfliecht. Sowohl aie fiillung
des troges mit branntwein als der schelmische Schluss verrathen sich hier als
spétere Verdnderungen, eine dltere fassung lasst sich schon zum theil aus der
vorigen sage herstellen und muss der romischen im ganzen entsprechend ge-
wesen sein. Dass die gefangennahme durch wein in unserer sage ein alter
zug sei, geht auch aus einer mir von Rochholz mitgetheilten stelle des alt-
hochdeutschen lobliedes auf Salomo hervor (Diemer, Deutsche Ged. 107—114),
wo es heisst:

ein wurm wuchs darinni

der irdranc alti di brunni

Salomo hiz daz luith zu gan

uulli eini cisternam

meddis unde uuinis

dis allir bezzisten lidie

do er iz alliz iiz gitranc

ih weiz er in sla/finti bant. —

Vgl. noch Bergk in Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI (1860:), 383 und andere
versionen der deutschen sage bei von Alpenburg Deutsche Alpensagen no. 176.
363, Vonbun Beitr. z. deutsch. Myth. 47f. 55f., Schneller Méarchen und Sagen
aus Walschtirol 213f. (und 210).
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der mit der Feronia zusammengenannte Soranus sich mit Xeidnvog
im namen sehr nahe zu beriihren scheint. Geht ndmlich Seilenos
wie Selene auf wurz. svar, glinzen, mit dem bekannten wechsel
des r zuriick, was einigermassen wahrscheinlich ist, da c&/p, ogiptog
(vgl. Curtius in der Zeitschr. £ vergi. Sprachf. I, 31) in gleicher
weise auf dieselbe wurzel zuriickfiihren, so wire das auf italischem
boden genau entsprechende wort Soranus, indem so aus sra gerade
so hervorginge wie somnus aus srapnas, sordes, sordidus aus srartr,
schwarz, soror aus srasar u. s. w.: nur missten wir freilich vor
allem des griechischen (36) Ursprungs des Seilenos versichert sein
diirfen, wihrend wir doch auf Kleinasien als seine heimat hin-
gewiesen zu werden scheinen (Preller Gr. Myth. I, 452).

Aus den bisher verglichenen mythen ergiebt sich, wie ich ge-
zeigt zu haben denke, der gleiche glaube bei Indem, Griechen
und Italern, dass das irdische feuer als himmlischer funken von
einem halbgottlichen wesen, das wohl urspriinglich allgemein als
ein gefliigeltes, als vogel, gedacht sein mochte, im blitze den
menschen herabgebracht sei. Die bezeichnung der thitigkeit des
raubenden oder herabbringenden durch das verbum mathndami und
das daran sich anschliessende Ilpoun&keiic sowie die bezeichnung
des reibholzes durch pramantha fithrten uns aber darauf, dass man
geglaubt haben miisse, der funke entstehe in den wolken gerade
in derselben weise durch drehung, wie man ihn bei der irdischen
erzeugung des feuers aus dem uralten feuerzeug durch drehende
reibung entstehen sah. Fiir diese auffassung sprechen mancherlei
griinde, die ich jetzt entwickeln will.

Die gewinnung des feuers bei Indern, Griechen, Romern und
Deutschen, namentlich des zu heiligen zwecken zu verwendenden,
stimmt fiir die dlteste zeit darin {iberein, dass es bei ihnen allen
durch drehung gewonnen wird, indem ein stab entweder in einen
andern gebohrt und so hin und her gedreht wird, oder ein solcher
durch eine scheibe oder tafel oder endlich durch die nabe eines
rades gebohrt wird. Die uns von den Griechen und Romern iiber-
lieferten nachrichten sind zwar wenig zahlreich, indess geniigen sie
doch, um uns das wesen der einrichtung zu zeigenl). Die ilteste

1) Die folgenden nachrichten iiber das urfeuerzeug bei den Griechen be-
richten zwar nichts davon, dass es gerade zu heiligem gebrauche gedient
habe, indess ldsst die mehrfache erwdhnung der nothwendigkeit reines feuer
zu bestimmten gottesdienstlichen gebrauchen zu verwenden vennuthen, dass
man es frither wohl nicht durch blosse Ubertragung aus den tempeln gewonnen,
sondern auch auf diese weise erhalten haben werde. — Vgl. iiber das reine
feuer Schomann Gr. Alterthiimer I1, 197f.

3*
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erwihnung dieses urfeuerzeugs findet sich bei Homer hymn, in
Merc. 108 ff.:
obv 0 épdper Ebra moAdd, mopdc O Emeuaisto TV,
oapvns aylaov olov elwv émélewe o1onpy,
apuevov év Failoun oaumvoto 0¢ Oegpudg aivTumn.

Epung tor mpatiota wopnRio. mop T OGVEOWMKEY.

(37) molda 6¢ kaykava kdlo korovoaip Evi LoBpy
ovia lofav emeBnkev émnetova: loumeto ¢ PLOE
mAooe pboav icioa TUPAS UEYO. JOIOUEVOLO.

Die stelle ist zwar fiir die einrichtung des ganzen von geringer
bedeutung, da sie mehr ahnen ldsst als gewissheit giebt, indess
ist doch die erwdhnung der ddevy von Wichtigkeit, wie wir so-
gleich sehen werden. Blosse erwdhnung der movpeior findet sich
bei Sophocles Phil. 36, wihrend eine andere stelle desselben dichters
bei Hesychius etwas mehr giebt; sie lautet: dydixevra podmava
0. gpoyio wopeio: ZopokrAng év Divel devtépp. Ausfithrlichere
nachricht dagegen gewéhrt Theophrast hist. pl. V, 9 ed. Wimmer:
Hvpeio 0¢ yivetou uév éx mollwv, dpioto 0 ¢ enot Mevéotwp
éx Kittod  toyiota yop kol mwhelorov avomvel. [lvpeiov 6¢ pooiv
dpiotov ugv ék e abpayévng kolovuevng va<\ uvewv. Tovro &
EotTi 06VOpov ouolov TH GumEAY kol Tt oivavln th dypia  omep
exelvo, Kal To0To avofaivelr mpog Ta 0svopo, Ael 0¢ Thv éoyapav
&k TOUTWV TOoIElV TO 0¢ tpdmovov ékx Bapvng  ob yop Ek TOD
ovTob TO TOLOVV KOI TAoxov, GAA' &tepov evB0 der katd QvLOIV
Kal to uév der mwolntikov eivar 10 0¢ mowTikov. OO unv aila
Kai &k TOD avTov YIVETAl KoL 10§ Y& TIVES DTOAOUSAVODGIV 00OV
orapéper.  Tivetar yap éx pouvov kai mpivov kol @ildpas kol
oYedoV &k TV TAgiotwv, ANV &dos 0 kol Jdokel aromov givoi-
Kol yap orAnpotepov kol Amopov n Eldo. Todto uév ovv acvu-
UETPOV Exel ORAov otl TV VYPOTHTO. TPOS TNV Topworyv. Ayaba.
0¢ 10 éx PFouvov moiel 0 TODTO KOI TV E0)YGPOV XPNOTHYV TPOG
Yop T@ Enpov kal dyvpov givar g1 kal povotépav IV i tpiyig
loyin, w0 0¢ tpvmavov amabéotepov i 0 10 THS JGPVHS apioTOoV
arabéc yap ov Epyaleton T Opydtnri.  Ilavia 0¢ to mvpeio
Popeioic uév Bdrrov kai udliov ééanreton votiois 0¢ fittov  kai
&V UEV TOIC ueTEpPOIS udlAov, &v 0¢ toic koiloig nrrov. Dazu
vergleiche man Theophr. de igne ed. Schneid. 64: Azzrerou ¢
Pértiov év Popeioic 1 votiois ta mopeia 010t Enpotepo. Ovta
Oarrov koi di' édartovog tpilipews Exbepuaivetar.  Aia todro
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yap ovol ek twv toyoviwv (38) Colwv, dlAl &€ apiouévwv tvav
fiveton  de1 yop Exerv miva ovuuetpiov.  'Apioto e o1 uev ek
KITTOO Qooiv, 01 Ol ek THS KOAODUEVNS G POyeEVHS TNV Eoyapay,
70 0 TPLTOVOV JCGPVNG: oV Yap &k TOov avtol [10] TorovV Kai
[rO0] maoyov, alll etepov edDOS Kare @dorv. >Ayakd de kol éx
pauvov, kai udAlov eig v eoydpov. Ilpoc d¢ Ty Enpn) xai
ayvuov eivair, kol povotnta tivo &l del de tovll vmopyery,
vl n tpiyig ioyon. To de tpdmavov eboilevéotepov &vou 010
[rO0] ¢ dapvys dpiotov  dua yap Amaiiéc ov epyaletor Tt Opi-
wuoTytil).  Aus diesen nachrichten ergiebt sich, dass das feuer-
zeug aus zwei holzstiicken besteht, deren eines die éoydpa heisst
und am liebsten von der afpayévy einer schling- oder Schmarotzer-
pflanze genommen wird, wéihrend das andere, tpvmwavov genannt,
am besten von der ddpvy genommen wird. Ausser diesen beiden
pflanzen werden noch pduvog (dom), xiztog (epheu), mpivog (eine
eichenart, Steineiche, stecheiche, scharlacheiche), @ilopo (linde)
genannt und die wéhl derselben von ihrer eigenschaft der Weich-
heit oder hérte abhingig gemacht. Die art der erzeugung des
feuers ist durch die bezeichnung des einen holzes als zpvravov,
bohrer, klar, zu diesem werkzeug wird das harte holz vorziiglich
des lorbeers oder der flornen  verwandt. An diese nachrichten
reiht sich demnichst eine stelle des scholiasten zu Apoll. Rh.
Argon. I, 1184 an, welcher zu den Worten
ol Ol dupi mwopRia ovedeokov

bemerkt: avti tov éotpepov, mopétpifov. Té yip Evlo mopé-
ifov, koi dzl ovtwv wop Efailov. I[lvpeio yop todta @noi
6 TPOSTPLPOUEVO. GAANAOISC TPOS TO TOP EYYEVAV OV TO UEV
oty vmTiov, 0 koleiton oropeds, Batepov (39) de mapoaminoiov
TPUTAVY, OTEP EeTTPIffovies T otopel otpépovorv. Hier wird
also das holz, in welches gebohrt wird, otopedg genannt, worauf
ich weiter unten noch einmal zuriickkomme und durch das pra-
dikat dzriov wird es zugleich als ein liegendes, flaches bezeichnet;
der drehstock wird dagegen einem tpomavov &dhnlich genannt,
wihrend er an einer andern stelle Simpl, in Aristotelem de coelo

1) Ueber den zur Daphne verwandelten lorbeer als gewitterbaum vergi.
Schwartz Der Ursprung d. Myth. 1GO. ]

*) Das letztere ergiebt sich aus Hesychius s. v. otopeng, was erklért wird
YOAYOTO10G. Ka1 T0 avTl T0V gIdijpov Tpomavoy éupaliduevov bAov pauvov
N 0agvys.  Zu lesen scheint avii tov 010npod TPUTAVOD K. T. .. Dass He-
sychius’ angabe ganz richtig und nicht, wie glie erkldrer gestiitzt auf die
scholien zu Ap. Rhod. I. 1184 annehmen, falsch sei, wird sich weiter unten
ergeben. Cf. Hesych. ed. M. SchmidtIV, 82.
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IIT einem zéperpov verglichen wird: and EoAwv de mop éxfal-
Aovor Gazepov twv COAwv w¢ TEpeTpov ev Batépip mepioTpéPovTeg.
Diese letztere ausdrucksweise scheint die weniger genaue, wéhrend
das zpomavov des Theophrast und des scholiasten zum Apollonius
das werkzeug offenbar genauer beschreibt, denn mit einem kleinen
bohrer épetpov miisste die feuerentziindung ungleich schwieriger
zu bewerkstelligen sein als mit dem grdsseren tpdmavov, von dem
uns Homer eine deutliche anschaung giebt, Od. I, 382 ff.:

of uev poyAov élovreg érdivov, 0&Ov € axpy,

EpBoiuy évépetoav ey Ol épbmepBesv oepbBeig

Olveov. ¢ 0te TIG TPLTY OOPL VHIOV OvHp

pvTaVY, 0f 06 T' evepbev vmoaosiovoly LUAVTI

orpouevol éxdreple, 10 ¢ tpéyel Euuevég fiiel
Das zpdmavov wurde also mittelst eines riemens, den auf beiden
Seiten zwei minner anfassten, gedreht, ob im kreise oder halb-
kreise ist aus der beschreibung nicht ersichtlich, wéhrend Odysseus
E@bmepBev aepbeic offenbar den bohrer in seiner richtung erhilt
und zugleich niederdriickt. Diirfen wir demnach annehmen, dass
das tpomavov der vollstindigeren beschreibung das genauere sei,
so ergiebt sich eine fast genau iibereinstimmende herrichtung dieses
feuerzeugs wie bei den Indern, wo, wie wir s. 15 sahen, der pra-
mantha ebenfalls durch einen strick bewegt wurde und zwar nach
angabe der heutigen augenzeugen, indem er (40) bald nach links
bald nach rechts im halbkreise geschnellt wird.

Weniger ausfiihrlich sind die nachrichten der rémischen schrift-
steller, bei denen ich nur zwei stellen von bedeutung kenne; die
eine findet sich bei Plinius h. nat. XVI, 40 und lautet: Teritur
enim lignum ligno, ignemque concipit attritu, excipiente materia
aridi fomitis, facillimo conceptu. Sed nihil edera praestantius, quae
teratur, lauro quae terat. Probatur et citis silvestris, alia quam
labrusca et ipsa ederae modo arborem scandens; die andere steht
bei Paulus Diac. (Festus ed. Lindem, p. 78): Ignis Vestae si quando
interstinctus esset, virgines verberibus afficiebantur a pontificibus,
quibus mos erat tabulam felicis materiae tamdiu terebrare, quousque
exceptum ignem cribro aeneo virgo in aedem ferret. In diesen
beiden stellen sind einmal die pflanzen von Wichtigkeit, dann der
umstand dass das liegende holzstiick eine fabula genannt wird und
zu gleicher zeit von einem heiligen holze (felicis materiae) ge-
nommen sein musste. Sobald das feuer entziindet war, wurde es

. *) Dem Homer nur nachgebildet ist wohl die stelle Eur. Cycl. 461: vovmn-
yiov 0" o¢ ti ug dpuolwv avip viwloiv yadivoiv tpdmavov ywmnlort.
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in einem chernen siebe in den tempel der Vesta gebracht; dies
sieb hat man auf verschiedene weise heraus zu emendiren gesucht,
wie ich glaube mit unrecht, da es einmal durch seinen durch-
locherten boden die glut erhielt, dann wahrscheinlich das so ge-
wonnene feuer in scheiben- oder radgestalt auf die heilige statte
fithren sollte, wovon weiterhin zu reden sein wird.

Betrachten wir nun die von den alten erwidhnten pflanzen, so
vermissen wir allerdings unter ihnen den narthex, und es konnte
daher scheinen, als ob die oben s. 24 ausgesprochene vermuthung
dadurch wankend gemacht wiirde, allein es werden sich doch bei
betrachtung der somamythen noch weitere griinde ergeben, die
dieser vermuthung zur ferneren stiitze dienen. Ueberdies ist tiber
den gebrauch des narthex als feuerbehédlters bei den alten kein
zweitel und es ist wohl denkbar, dass wie er im griechischen
mythos an die stelle eines andern holzes, das man in Hellas nicht
mehr fand, getreten war, spiterhin wieder (41) andre, wie dagpvy
und pduvog, an seine stelle getreten seien, als man diese als besser
geeignet zur feuerentziindung befand als ihn. Mit einem worte,
wie fest er auch in der Prometheus- und Dionysosmythe stand,
konnte er doch leicht im praktischen leben durch andere holzer
verdriangt werden, die auf althergebrachter Uberlieferung beruhende
eigenschaften in hoherem maasse besassen als er. Unter den von
den alten genannten pflanzen, die das feuerzeug bildeten, ist dusser
dem dom, lorbeer und epheu, die mehrfach bezeugt sind, die von
Theophrast iiberlieferte aipayévy bemerkenswerth; composita auf
-yovy sind bekanntlich hiufig und bezeichnen die von dem und
dem gebornen, solche auf -yévy wiisste ich keine weiteren beizu-
bringen, denn die mit -péveia gebildeten gehdren einer andern
formation an, da sie aufyévog zuriickgehen. Ist das wort richtig
uberliefert, und es scheint hinreichend gesichert, da sich die lesart
avdpdyvng nur durch corruptel aus einer andern stelle eingeschlichen
hatl), so scheint -yévy mité zum unterschiede von -ydvy die ge-
bédrende zu bezeichnen; der erste theil des compositums findet aber
noch grossere Schwierigkeit fiir die erkldrung aus dem griechischen,
da sieb nur ad™pa, a™apa spelt- oder waizengraupen und bei He-
sychius apag, dpuo. - "Pédior sowie apai, dretlal kol avaoTtioels
bieten, mit denen ich hier nichts anzufangen weiss. Wenn wir es
aber hier vielleicht mit einem worte der vorgriechischen sprach-

1) Doch verdient beachtung, dass Hermes, der erfinder des feuerzeugs,
unter einem avoooyvo¢ aufgezogen sein sollte, der in Tanagra gezeigt wurde:
Gerhard Myth. § 277. 2f.
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periode zu thun haben, so diirfen wir vielleicht vermuthen, dass
abBpa von demselben stamme sei wie das zend, atar das feuer,
wie der zendische Adirava und indische Atharvan der feuerpriester;
auf diesem wege wiirden wir fiir d&paysvy die passende bezeich-
nung der feuer gebidrenden gewinnen. Von dieser pflanze be-
richtet nun Theophrast, dass sie avofaiver mpog to 0évipa, dass
sie also entweder eine schling- oder eine Schmarotzerpflanze sei
und Plinius sagt, dass nihil edera praestantius sei, dass man aber
auch vitis silvestris dazu nehme, etipsa ederae modo arborem scandens)
ebenso berichtet Theophrast nach Menestor, dass der epheu, eben-
falls (42) eine Schlingpflanze, ganz besonders geeignet sei. Diese
pflanzen alle sind schling- oder Schmarotzergewichse, von ihnen
als der arbor felie musste also die tabula entnommen sein. Woher
diese heiligkeit stamme, soll spéter gezeigt werden, hier geniigt es
anzugeben, dass auch das indische holz, aus dem die arani ge-
nommen wird, das eines solchen Schmarotzergewéchses ist, ndmlich
eines agvattha ¢camlgarbha d. h. einer auf einer cami (Acacia suma)
gewachsenen Ficus religiosa. Wenn nun auch die besonderen eigen-
schaften des holzes diesen pflanzen die bevorzugung bei der feuer-
bereitung verschafft haben, so geht doch auch aus des Theophrast
sowie Plinius Worten, die, wie wir sahen, den nachdruck auf die
eigenschaft der pflanze als Schmarotzerpflanze legen (@'cttp /xetva
K0Z Todto avofaiver mwpog to. 0évopa — Vvitis silvestris ... et ipsa
ederae modo arborem scandens), hervor, dass diese einen bedeutenden
grind bei ihrer wihl mit abgab und noch viel entscheidender
wird das moment dadurch, dass Griechen, Korner und Inder in
diesem punkte vollstindig iibereinstimmen, denn dass nicht die-
selben pflanzen dazu verwandt werden, kann bei der eingetretenen
geographischen trennung dieser Voélker nicht verwundern: man
nahm diejenigen holzer, deren eigenschaften nach der uralten Uber-
lieferung dazu am passendsten waren und dass gerade die eigen-
schaft des holzes, dass es einem Schmarotzergewéchs angehoren
miisse, bei dreien der alten Volker iibereinstimmt, muss einen
tieferen griind haben, den wir weiter unten als einen mythischen
nachweisen werden. — Zum Schluss bemerke ich, dass auch die
Parsen, wie es zu erwarten ist, die entziindung des feuers durch
reibung kennen, wie dies aus einer stelle des Bundehesch bei
Anquetil II. p. 378 hervorgeht: Apres trente jours et trente nuits,
un mouton gras et blanc se présenta (a euw)\ ils lui coupérent
Toreille gauche, instruits par les Izeds du Ciel, ils tirerent le feu
de iarbre Konar (en frottant le bois) avec un sabre.
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Wenn aus den oben besprochenen Uberlieferungen der alten
die gestalt, welche das gedrehte holzstiick hatte, sich (43) im
ganzen mit Sicherheit ergiebt, da der vergleich mit einem bohrer
keinen zweifel iiber dieselbe lésst, so ist dies mit demjenigen holz-
stiicke, in welches gebohrt wurde, nicht der fall. Man wird im
allgemeinen annehmen diirfen, dass dieselbe nicht ganz dem zufall
iiberlassen worden sei, wenigstens nicht da, wo es sich um ent-
ziindung eines feuers zu heiligem gebrauch handelte. Theophrast
nun giebt durch die bezeichnung éoyala keinen anhalt zu einer
vermuthung iiber diese gestalt, wéhrend aus den Worten des
scholiasten zum Apoll. Rh. wenigstens klar ist, dass es ein flaches
holzstiick gewesen sein miisse, wozu auch die angabe des Paulus,
dass es eine tabula felicis materiae gewesen sei, stimmt. Ob diese
tabula viereckig oder eine scheibe gewesen sei, ist aus den uns
iberlieferten nachrichten nicht ersichtlich ; aus den noch heute iib-
lichen deutschen gebrauchen, in Verbindung mit den weiter unten
folgenden mythologischen Vorstellungen, mochte ich aber ver-
muthen, dass es eine zeit gegeben habe, wo alle Indogermanen
sich bei der entziindung des heiligen feuers dazu einer durch-
bohrten scheibe bedient haben. Wir miissen daher auch einen
blick auf das bei uns iibliche verfahren werfen.

Die deutschen gebrauche kennen eine doppelte art heiliger
feuer, ndmlich diejenigen, welche die kirche, da sie das volk der-
selben nicht entwdhnen konnte, in ihren schiitz genommen oder
doch geduldet hat, dass sie mit den festen der heiligen in be-
ziehung gebracht wurden, und die, welche noch bis heut ihren
heidnischen charakter rein gewahrt haben. Jenes sind die oster-,
johannis-, michaelis-, martins-, weihnachtsfeuer, dies die sogenannten
notfeuer. Bei jenen findet es sich, dusser hin und wieder bei den
johannisfeuern (Grimm Myth. 570. 579), nie, dass das feuer in
der obigen bei Indern, Griechen und Romern iiblichen weise ent-
ziindet wurde, doch hat es selbst die kirche nicht iiberall ver-
mocht (wie dies beim Osterfeuer in einigen gegenden der fall ist)
ihnen den heidnischen charakter ganz abzustreifen, indem die rein-
heit und heiligkeit des entziindeten feuers entweder von der ge-
weihten osterkerze entnommen wird, (44) oder dasselbe als neu-
gebomes, ganz reines element durch stahl und stein von dem
priester hervorgerufen jvird So theilt Lexer aus Kérnten mit

*) Nach Montanus (Die deutschen Volksgebr. s. 127), der aber keine quelle

angiebt, wire auch frither in der kirche das feuer zur ewigen lampe durch
reibung mit trocknem holze hervorgebracht worden.
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(Wolf Zeitschr. 111, 31), dass man am Ostersonntage im hause alles
feuer ausgehen lasse und frisches heimtrage von jenem, welches
vom pfarrer auf dem kirchhofe geweiht und mittelst stahl und
stein hervorgebracht wurde. In gleicher weise berichtet Leo-
prechting, dass das charsamstagsfeuer mit stahl und stein, nie
mit schwefelspan, auf dem freithof angeziindet werde; jedes haus
bringt dazu ein scheit, einen astpriigel von einem wallnussbaum,
welcher beim gewitter auf das herdfeuer gelegt zur abwehr des
blitzschlages dient (Aus dem Lechrain s. 172f.). Wolf (Beitr. II,
389) sagt, dass diese sitte bereits im elften jahrhundert auf den
samstag vor ostern beschrinkt worden sei, an welchem noch heute
in der ganzen katholischen kirche feuer aus einem kieselstein ge-
schlagen und geweiht werde.

Anders ist dies bei dem notfeuer, welches, meist, an keine
bestimmte zeit ebunden  bei eingebrochenen Viehseuchen ent-
ziindet zu werden pflegte und hier und da noch heut entziindet
wirdl), tueberall zeigt sich hier, soweit wir dasselbe in seiner
ausbreitung iiber die germanischen stamme verfolgen konnen, eine
mit der obigen iibereinstimmende herrichtung; das feuer wird ent-
weder durch umdrehen einer achse in der nabe eines Wagenrades
oder durch bohrende drehung einer walze in dem loche eines oder
zweier pfile hervorgerufen; die drehung wird ganz in der oben
s. 15 beschriecbenen weise bewerkstelligt, indem um die achse oder
walze ein seil gelegt ist, welches aufs schnellste (45) hin und her
gedrillt wird, bis sich das feuer zeigt. Man findet die ausfiihr-
licheren nachrichten dariiber bei Grimm in der Mythologie s. 570 ff.
Neuere berichte iiber dasselbe sind mir nur aus Colshorn’s Deutscher
Mythologie s. 350ff. und aus Kemble’'s Sachsen in England I.
s. 294f. der deutschen Ubersetzung bekannt2); der erstere be-

*) Es ist oben schon gesagt, dass es, wo ein bestimmter tag genannt wird,
auf den johannistag verlegt wird. Vielleicht war es frither allgemeine sitte,
die johannisfeuer nur in dieser weise zu entziinden, worauf auch die bezeich-
nung Si. Johannis noodfiir bei Griese, Grimm Myth. 579 und St. Johanns
noodfiir bei Dahnert s. v. noodfiir deuten.

1) Bei den Kelten wurde das Beitene auch als notfeuer angesehen, jedoch
um das vieh vor noch nicht vorhandenen krankheiten zu schiitzen: Stokes Three
Irish Glossaries p. XXXV.

2) Seifart Hildesh. Sagen II, 135 gibt eine beschreibung aus Wiilfingen
bei Hildesheim, welche deshalb bemerkenswert!! ist, weil sie angibt, dass das
feuer jdhrlich im monat mai an dem tage, an welchem das vieh zum ersten
mal die dnger und wiesen betreten sollte, entziindet wurde. Einen andern be-
richt gibt Lyncker Hess. Sag. no. 334, wonach das feuer mit einem neuen
wagenrade und noch nicht gebrauchter achse entziindet wurde. Eine Schil-
derung des notfeuers aus Meklenburg bringt das Archiv f. meklenb. Landes-
kunde 1864, 535f.; sie enthdlt manches beachtenswerthe. — Andere arten der

feuergewinnung durch quirlung beschreibt Tyler Urgesch. d. Menschheit,
deutsch von Miiller s. 303—331. Vgl. ferner Zeitschr. f. Ethn. VIII, 351.
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schreibt den vorgang ausfiihrlich, wie ihn ein augenzeuge im jihre
1828 im hannoverschen dorfe Eddesse, amts Meinersen, als unter
den Schweinen die brdune und unter den kithén der milzbrand
wiithete, mit angesehen und bringt gerade nichts neues, ist aber
wegen seiner ausfiihrlichkeit flankenswerth Ich hebe aus dem-
selben nur hervor, dass das feuer durch die drehung einer eichenen
walze, die in den lochern zweier eichenen pfile gedreht wurde,
hervorgerufen wurde. An einem neuen zweimal umgeschlagenen
hanfseil zogen von beiden Seiten die kriftigsten junggesellen,
und als das feuer lohte, wurden zuerst die Schweine, dann die
kithe und zum Schliisse die pferde hindurchgetriecben. Die gldu-
bigeren hauswirthe nahmen einen abgeldschten brand mit in ihr
haus; die asche ward weitum ausgestreut. Der bericht bei Kemble
ist einmal durch sein alter und dann durch neue ziige bemerkens-
werth, er ist der chronik von Lanercost vom jahre 1268 entnommen
und lautet: Pro fidei divinae integritate servanda recolat lector, quod
cum Koc anno in Laodonia pestis grassaretur in pecudes armenti,
quam vocant usitate Lungessouht, quidam bestiales, habitu claustrales
non animo, docebant idiotas patriae ignem confrictione de lignis
educere et simulacrum Priapi statuere, et p'er haec bestiis succurrere.
Quod cum unus laicus Cisterciensis apud Pentone fecisset ante atrium
aulae, ac intinctis testiculis canis in aquam benedictam super ani-
malia sparsisset; ac pro invento facinore idolatriae dominus villae
a quodam fideli argueretur, ille pro sua innocentia (46) obtendebat,
quod ipso nesciente et absente fuerant haec omnia perpetrata, et ad-
Jecit, et cum ad usque hunc mensem Junium aliorum animalia
languerent et deficerent, mea semper sana erant, nunc vero quotidie
mihi moriuntur duo vel tria, ita quod agricultui pauca supersunt.
Aus einem von Kemble angefiihrten bericht des Mirror (24. juni
1826), der wie der vorige nichts specielleres iiber die hervor-
bringung erzdhlt, hebe ich nur dies aus: A few stones were piled
together in the barn-yard, and woodcoals having been laid thereon,
the fuel was ignited by willfire, that is fire obtained by friction.
The neighbours having been called in to witness the solemnity, the
cattle were made to pass through the fiaGmes, in the order of their
dignity and age, commencing with the horses and ending with the
swinel).

*) Der bericht stimmt im ganzen mit dem iliber 100 jahre &lteren des Joh.
Reiskius, welchen Grimm Myth. 570f. bringt, sehr genau iiberein und ist ein
zeugniss. wie zdhe das volk an seinen gebrauchen héngt.

1) Ueber notfeuer bei den Schweden vergi. Hyltén-Cavallius Wirend ok
Wirdarne I, 189f. und 193: Gnideld. Denna eld fdr sitt namn deraf, at hann
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Aus den von Jacob Grimm zusammengestellten berichten tiber
die herrichtung des notfeuers geht hervor, dass die zur entziindung
desselben verwendete holzart das eichenholz war, nur eine nach-
richt aus dem schottischen hochland nennt statt dessen das birken-
holz (a couple = rafter of a birchtree, Myth. 8.375); nicht un-
wahrscheinlich ist indess auch die Verwendung anderer hoélzer, so
sagt Montanus Volksgebrduche II, 127, dass es aus trockenem
eichen- und tannenholz entziindet worden sei, was, obwohl der
Verfasser nicht gerade sehr zuverldssig ist, nach den nachrichten
der alten iiber die Verbindung von weichem und hartem holz wahr-
scheinlich klingt. Auch der gebrauch der dornen, namentlich des
bocksdoms oder kreuzdorns, der fiir die Osterfeuer und den leichen-
brand gesichert J§t  scheint mir wahrscheinlich, da mehrfach die
Verwendung von neunerlei holz zum not- wie zum johannisfeuer
erwahnt (Grimm Myth. 574) und dabei der bocksdorn nicht (47)
gefehlt haben wird, weil Donar wie Pro diejenigen gotter sind,
denen diese feuer zunichst geleuchtet zu haben scheinen. Genaue
beobachtung der hier und da noch heute geltenden gebrauche
wird uns vielleicht auch iiber diese punkte noch weitere auf-
klarung bringen. Unter allen umstinden gewinnen wir aus den
schon jetzt vorliegenden nachrichten die Uberzeugung, dass von
den holzarten, die uns Theophrast nennt, ungeachtet der klima-
tischen Verschiedenheit zwischen Italien und Griechenland einer-
seits sowie Deutschland andrerseits, doch das eichenholz allen drei
volkern gemeinsam ist; denn der umstand, dass Theophrast zpivog
(ilex) nennt, unser eichenholz aber gewdhnlich quercus ist, kann
nach meiner ansicht von keinem gewicht sein, da einmal die bdume
und namentlich ihr holz sehr nahe verwandt sind, dann aber, soviel
ich glaube, die wihl gerade dieser biume einer besonderen eigen-
thiimiichkeit derselben ihren Ursprung dankt, ndmlich der rothen
farbe ihrer geschilten rinde. Wir werden spiter noch andere ge-
wichse kennen lernen, die in &hnlicher weise ausgezeichnet und
darum heilig waren; man glaubte den gott des feuers in ihnen

framkallas genom gnidninﬁ, salunda att man mid en torr eke-pinne haﬁégl borar
ansyls (3: motsols, hern ul%er till venster) emot ndgot torrt trd, tills det fattar
eld” — Vergi, auch Syenska folkets seder, Stockholm 1846, s. 51; Grimm
Myth.] CXIL, no. 89: Ar sjéredskapen stulen, bor den riikas med vriden eld und
dénisch gnia_fild.' Kamp Danske minder s. 205, no. 159. . .

*) J. Grimm Verbrennung der Leichen s. 30. 31. In meinen Westfilischen
Sagen II, 134f bringe ich ein weiteres zeugniss fiir den bocksdorn der Oster-
feuer aus einer gegend, aus welcher Letzner's nachricht (Myth. 583) stammt.
Dass die Griechen™ ebenfalls dornen (pappof) zum notfeuer " verwandten, ist
oben s. 37 gezeigt worden.



dauernd gegenwirtig oder wenigstens zeitweis verborgen und bei
der eiche hat die spriche diese auffassung vielleicht bewahrt, wenn
sie eben jene rothe rinde mit dem namen des feuers loke benennt.
Das wort, ahd. mhd. lo Graff II, 33. Ben.-Miiller I, 1040 scheint
durch apokope des gutturals aus loh entstanden, wie lou fiir loue
(vergi. Ben.-Miiller Worterb. I, 1031 s. v. Zozze); die bei Diefenbach
Gloss, latino-germ. s. v. frunium daneben stehenden formen mit
auslautendem w (neben JI) thun dagegen keinen einspruch, da ihnen
das in gleicher weise aus lauch entstandene law, law zur seite
steht (vgl. Ben.-Miiller a. 0. 0. und Diefenbach s. v. fiamma). Dass
auch den alten diese eigenschaft des baumes besonders auffiel,
zeigen des Paulus excerpte aus Festus s. v. robum (Lindem, p. 134):
Robum rubro colore et quasi rufo significari, ut borem quoque rustici
appellant, manifestum est. Unde et materia, quae plurimas cenas
eius coloris habet, dicta est (48) robur. Dass iibrigens diese ety-
mologie unrichtig sei, habe ich an einem andern orte (Zeitschr.
f. vergi. Sprachf. VII, 390ff.) nachzuweisen gesucht.

Soviel zum nachweis der in iibereinstimmendem gebrauch ge-
wesenen holzart. Die von Grimm a. a. o. gesammelten nachrichten
liber das notfeuer zeigen nun mehrfach, dass dasjenige holzstiick,
in welches zur entziindung des feuers gebohrt wurde, ein rad
warl), von welchem Grimm Myth. 578 sagt: ,,Das rad scheint
bild der sonne, von welcher licht und feuer ausgehen, ich ver-
rauthe, dass ihm neun speichen beigelegt wurden, die friesischen
gesetze kennen noch ,thet niugenspetze fial“, jene neun eichenen
Spindeln, durch deren drehung in der nabe das feuer gerieben
wurde, bedeuten die aus der nabe hervorgehenden neun speichen,
und die heilige neunzahl wird auch in dem neunerlei holz, in den
neun und einundachtzig drehenden méinnern angetroffenl). Man
darf nicht zweifeln, das in feuer gesetzte rad bildete den kern und
mittelpunkt der heiligen, reinigenden opferflamme. Unsere weis-
thiitmer (II, 615. 616. 693. 697) geben noch kunde von einer merk-
wiirdigen sitte: an dem grossen jahrgerichtstag wird ein wagenrad,
das sechs wochen und drei tage in wasser (oder mistpfuhl) ge-
steckt hatte, in ein vor den gerichtsmidnnern entziindetes feuer ge-
legt, und das gastmahl wihrt bis die nabe, die man weder drehen

1) Bei der iiberfiilirung des garhapatya-feuers zum &havaniya rollt der
priester ein wagenrad durch den Zwischenraum, so dass es drei Umdrehungen
macht. Das Brahmana sagt dazu: ,,Er wilzt ein wagenrad. Durch den
menschenwagen steigt der gotterwagen zu ihm herab- Taitt. Brihm. 1, 1. 6, 8.

12%) Zu dem neunspeichigen rade vergi. Vonbun Beitr. z. deutschen Myth,
. .
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noch stochern darf, ganz zu asche verzehrt ist. Ich halte das fiir
den Uberrest eines heidnischen opfermahls und beziehe das rad
auf die erzeugung des feuers, von welcher freilich nichts mehr ge-
meldet wird. Jedenfalls ergiebt sich daraus die Verwendung des
Wagenrads bei feierlichen flammen.”

Diese ansicht gewinnt weitere bestitigung durch die seit dem
erscheinen von Grimm’s Mythologie von anderen gesammelten
nachrichten tUber die sunwend- oder Johannisfeuer, auch himmels-
feuer genanntl). Der tag, an dem sie gebrannt wurden, wechselt
mehrfach, obgleich meist noch der Johannistag festgehalten wird,
andere dagegen die feuer am Veitstag, am Peter-Paulstag u. s. w.
veranstalten, ja (49) einige sogar dieselben auf fastnacht und ostern
verlegt haben. Mehr oder minder tritt fast {iberall bei denselben
die gestalt brennender riider oder scheiben auf, von denen die
letzteren oft kiinstlich bereitet werden, wie z. b. die von Panzer
Beitr. I, 211 beschriebenen, iiber welche er sagt: ,.diese scheiben
erhielten allerlei schone formen, meistens auswérts gehende spitzen,
wie die sterne oder die strahlende sonne abgebildet werden.
Der zackige rand wurde mit einer lage von pech nach den aus-
und einwirts springenden winkeln der spitzen belegt und dann
dariiber stroh gebunden. Die scheibe wurde aufrecht aufgestellt,
angeziindet, dann unter derselben ein hebel mit einem Stiitzpunkt
so angebracht, dass wenn auf das andere ende des hebeis ein
schlag gefiihrt wurde, die scheibe hoch in die luft sprang, und in
der nacht einen bogen mit schénen figuren bildete. Auf die
schonste scheibe und den grossten bogen wurden wetten gemacht.”
In dhnlicher weise, zum theil mit ganz iibereinstimmendem her-
gang bei oft weit auseinander liegenden gegenden wird der ge-
brauch von anderen geschildert, ich verweise fiir das weitere auf
Panzer I, 210—220. II, 239—242. 538—545; Meier Schwab. Sag.
und Gebr. s. 380—383. 423—426; Zingerle Sitten, Briauche und
Meinungen des Tiroler Volkes s. 89 — 90; Wolf Beitr. I, 73ff.
116ff.; Wolf Zeitschr. I, 287. Des bei diesen scheiben gebrauchten
holzes finde ich nur einmal bei Zingerle s. 90 no. 701 erwdhnung
gethan, welcher meldet, dass man sich im Oberinnthal dazu des
erlenholzes bediente, was wegen seiner rothen férbe, die an das
feuer erinnert, offenbar dazu gewdhlt wurde. Auch Wolf Beitr. 1,
73f. sagt: ,.die geschlagenen scheiben sind bilder der sonne, welche

1) Johannisfeuer in Hessen: Miilhause Urrel. d. hess. Volkes s. 247. Aus-
flihrliche nachricht iiber die schwibischen funkenfeuer bei Birlinger Volksth. aus
Schwaben II, no. 76. no. 128. Funkenfeuer in Churrhétien: Vonbun Beitr. s. 20f.
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der gott bei der sonnenwende wieder zuriickfiihrt, der erde wieder
ndher bringtl).”

Wo bei diesen feuern rader in anwendung kommen, werden
sic gewohnlich mit stroh und anderen leicht brennbaren stoffen
umwunden, dann angeziindet und brennend von einer hdhe ins
thal gerollt; dies geschah namentlich in der Eifel (Schmitz Sitten
und Sagen des Eifler Volkes (50) L 24ff, vergi, auch Hocker Des
Mosellandes Geschichten, Sagen und Legenden s. 415), wo es am
ersten sonntag in der fastenzeit geschieht, wihrend die gleiche sitte
in Schwaben am Johannistage herrschte und zum theil noch herrscht
(Meier Schwab. Sagen, Sitten u. Gebrduche s. 424). Dass das
rad durch drehung um einen pfdahl entziindet worden sei, wird
nirgends berichtet, doch enthidlt Panzer II, 240 eine mittheilung,
wodurch dies sehr wahrscheinlich wird. Er erzdhlt, dass am
Veitstag in Obermedlingen in Schwaben das himmelfeuer an-
geziindet wurde. ,,Die erwachsenen und verheiratheten hielten die
feier auf dem hochsten punkte des berges in folgender weise. Sie
bestrichen ein altes wagenrad mit pech, umflochten es mit stroh,
pflanzten einen etwa 12 fuss hohen pfihl in den boden, steckten
darauf das rad mittels der nabe, héduften wellen darauf und
ziindeten es zwischen licht und dunkel an. Wenn das rad
lichterloh brannte, die flamme hoch aufloderte, sagten alle zugleich
einen spruch, gen himmel die augen und arme empor rich-
tend und die hinde zur bitte in einander gelegt.“ Der
umstand, dass das rad auf den pféhl gesteckt und hier entziindet
wurde, macht sehr wahrscheinlich, dass es urspriinglich nach der
weise des notfeuers in brand gesteckt wurde, zumal wenn man
auch die zeit beriicksichtigt, denn der Veitstag, 15. Juni, liegt dem
Johannistage, von welchem die entziindung des notfeuers ent-
schieden nachgewiesen ist (s. oben s. 41. 42 u. Grimm Myth. 570.
579), nahe. Auch der oben aus Kemble angefiihrte bericht verlegt
die entziindung des feuers in den Juni.

Diese gebrauche zeigen also, dass hédufig ein brennendes rad
oder eine scheibe ein wesentlicher bestandtheil nicht nur des not-

1) Seifart Hildesh. Sagen II. 135: -Frither wurden am abend des ersten
ostertags auf allen hohen bei Hildesheim, besonders auf dem ,osterberge”
und dem galgenberge, feuer angeziindet. Man wilzte auch mit stroh um-
wickelte rader und brennende theertonnen von den bergen herab.“ Vgl. die
gleiche sitte in Hessen (fackeln und riider): Miilhause Urrel. s. 112f.  Solche
mit pechkriinzen umwundene riider von bergen herabgewiilzt kennen auch die
Slovenen und Galizier, die Bulgaren nennen den december kolozegii d. i. den
monat der entziindung des sonnenrades: Krek Trad. Lit. s. 28, note 3.
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feuers sondern auch anderer heiliger feuer, insbesondere der um
die zeit der Sommersonnenwende entziindeten, war und die an-
nahme Grimm’s, dass dies brennende rad ein bild der sonne sei,
wird um so annehmbarer, als sie schon von einem mittelalterlichen
schriftsteller, den Kemble (Die Sachsen in England I, 296f.) aus
einer (51) handschrift der Harlej. Sammlung citirt, ausgesprochen
wird, wenn er sagt: ,, FEius venerandam nativitatem cum gaudio
celebrabitis:, dico eius nativitatem cum gaudio:, non illo cum gaudio,
quo stulti, vani et prophani, amatores mundi huius, accensis ignibus,
per plateas, turpibus et illicitis ludibus, comessationibus et ebrietatibus,
cubilibus et impudicitiis intendentes illam celebrare solent........ Di-
camus de tripudiis, quae in vigilia Sancti Johannis peri solent,
quorum tria genera. In vigilia enim Beati Johannis colligunt pueri
in quibusdam regionibus ossa et quaedam immunda, et insimul
cremant, et exinde producitur fumus in aere. Faciunt etiam brandas,
et circuunt arva cum brandis. Tertium de rota, quam faciunt
volvi; quod, cum immunda cremant, hoc habent ex gentilibus. Anti-
quitus enim dracones in hoc tempore excitabantur ad libidinem,
propter calorem, et volando per aera frequenter spermatizabantur
aquae, et tunc erat letalis, quia quicunque inde bibebant, aut mo-
riebantur aut grave morbum paciebanturl). Quod attendentes philo-
sophi, iusserunt ignem jieri frequenter et sparsim circa puteos et
fontes, et immundum ibi cremari, et quaecunque immundum reddi-
derunt fumum:, nam per talem fumum sciebantjugari dracones

Rota involvitur ad significandum, quod sol tunc ascendit
ad alciora sui circuli, et statim regreditur-, inde venit, quod
volvitur FPota Diese auffassung hatte aber darin ihren griind,
dass man die sonne, wie Grimm Myth. 664 nachgewiesen hat, als

1) In den hundstagen soll man nicht baden, noch aus offen stehendem
wasser trinken, weil alles wasser vergiftet ist. Zum deutlichen Zeichen dieser
schlechten beschaffenheit des wassers sieht man um jene zeit in den meisten
Wasserlachen die ,,hundsknopf®, giftige thierchen, herumschwimmen (es sind
die unschuldigen kaulquappen): Birlinger Volksth. aus Schwaben !. 139. no. 216.
VgL dass wiahrend der sonnenfinsterniss gift auf die erde fallt: ebd. 189.
no. 298. 2.

*) Mit dieser stelle vergleiche man die ausziige bei Grimm Myth. 587 und
Wolf Beitr. II, 387 aus Joh. Beleih, die im ganzen iibereinstimmendes melden
und aus gemeinsamer quelle, wahrscheinlich der obenangefiihrten, geflossen
sind und den heidnischen gebrauchen eine christliche auslegung geben. In
der stelle bei Grimm heisst es gleichfalls: Rota in quibusdam locis volvitur
ad sigiéiﬁcandum, quod sicut sol ad altiora sui circuli pervenit, nec altius potest
progredi, sed tunc sol descendit in circulo, sic et fama Johannis, qui putabatur
Christus, descendit, secundum quod ipse testimonium perhibet dicens: me oportet
minui illum autem crescere. — VgL die entsprechende angabe aus Durand Ra-
tionale div. off. VII, 14 bei Panzer I, 360, die z. th. vollstandiger und besser ist.
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ein flammendes rad (oder einen leuchtenden ¥child dachte, und
die (52) in Siiddeutschland gebrduchliche benennung ,himmels-
feuer” fiir jene sonnwendfeuer macht unzweifelhaft, dass man auch
dort jene auffassung gehabt hat, da sie sich nur entweder auf
die sonne oder auf den blitz (denn von dem Sternenfeuer darf man
doch wohl absehen) beziehen lidsst und die gestalt der rdder und
scheiben mit dem blitze nicht in Ubereinstimmung zu bringen ist,
folglich nur die beziehung auf die sonne {iibrig bleibt.

Die oben aus Kemble angefiihrte stelle ist aber noch nach
einer andern seite hin von Wichtigkeit, indem sie die johannisfeuer
zugleich mit den drachen in Verbindung bringt, welche durch
ihre brunst die quellen und brunnen verderben, so dass ihr wasser
krankheit und tod bringend wird. Man vergleiche noch dazu die
parallelstelle bei Wolf Beitr. II, 387, wo es heisst: sed, quando in
aere ad libidinem concitantur, quod fere fit, saepe ipsum sperma vel
in puteos vel in aquas fluviales eiiciunt, e® quo lethalis sequitur annus.
Das ist genau die indische Vorstellung von dem dem Cushna
gleichen Vrtra oder Ahi, dem drachen, der die (weissen) frauen
raubt und in seiner hole gefangen hilt, vereinigt mit der noch
rein sinnlichen, dass die wasser vom fluche des ddmons befallen
sind, von dem sie Indra befreit (Wolf Zeitschr. III, 373). Dazu
halte man die zahllosen sagen von bergen, die sich am Johannis-
tage offnen, an welchem die weissen frauen aus ihnen hervortreten
und die Verwiinschung des Schatzes und der jungfrau sich der er-
16sung naht, um sich zu vergewissern, dass auch der gewitter-
kampf in den Vorstellungen, welche die sommerfeuer, zumal die
des Johannistages, hervorriefen, eine hervorragende rolle hatte.

Aus den im vorhergehenden besprochenen deutschen ge-
brauchen geht also hervor, dass man die sonne sich als ein rad
gedacht hat; die gleiche Vorstellung findet sich (53) aber auch bei
den Indern und auch wohl bei den Griechen. In den Veden heisst
ndmlich die sonne auge des ¥%aruna oder sie wird wie bei uns

*) Dadurch fallt auch vielleicht einiges licht auf den vom himmel herab-
gefallenen schild der Salier, das ancile, welcher mit dem Jupiter Elicius in
die engste Verbindung gebracht wurde; er hatte ihn am tage, nachdem Picus
und Faunus ihn dem Numa zugefiihrt hatten, aus heiterem himmel herab-
geworfen: Ovid. Fast. IT1, 373.

*¥) Die auffassung der sonne als eines auges findet sich auch sonst be-
kanntlich héufig; so wird ja Odins auge im mythus von Mimir von fast
allen erkldrem aufgefasst; weiteres bei Grimm Myth. 665 [= 4585f]. Im
Hamletll, 2 heisst es:

HVtezi she saw Pyrrhus make malicious sport
In mincing with “his sword her husband's” limbs,
The instant burst of clamour that she made

Kubn, Studien. 4
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als ein rad aufgefasstl), und zwar heisst ein solches cakrd n.
(nom. cab'dm), in den Veden zuweilen auch m. (nom. cakrds).
Das wort ist von Bopp (Gloss. Sanscr. s. v.) vermuthungsweise
mit xkdxlog zusammengestellt worden, wenn er sagt: ,ut videtur,
gr. kbxlog pro kdklog, attenuato a in v.“ Ich halte diese ver-
muthung fiir vollstdndig sicher, denn das gegeniiberstehen eines A
im Griechischen und eines » im Sankrit gehdrt zu den nicht seltenen
erscheinungen, so dass nur die erste silbe des worts bedenken er-
regen konnte. Die sanskritpalatalen, zu denen ¢ gehdrt, sind nun
in der regel durch griechische gutturale vertreten, so dass auch k
an der stelle des ¢ ganz in der Ordnung ist; es bleibt mithin nur
das v an der stelle des sanskrit a zu erkldren. Die erweichung
der gutturalen ist nun bekanntlich eine erscheinung, die nicht das
Sanskrit allein betroffen hat, sondern erstreckt sich auch in vielen
fillen auf die verwandten sprachen und zwar tritt sie in doppelter
weise auf, indem bald ein y (j), bald ein v sich nach ihnen ent-
wickelt hat. Die erstere art des lautwandels ist die, welche im
Sanskrit den weitesten umfang erhalten hat, und ihr verdanken
die meisten ¢ und f dieser spréche ihren Ursprung; auf die andere
art ist bekanntlich das nicht seltene gegeniiberstehen griechischer
und lateinischer b oder v und sanskritischer f, <I, sowie qu oder p
und sanskritischer ¢, x zuriickzufilhren. So entsprechen sich be-
kanntlich skr. gaits und gr. (54) fSove, lat. 60s, skr. gam, gr. faivo,
lat. verno und andere; die Vermittlung der letzteren durch goth.
quima, quam zeigt, wie sich jene entwickelt haben, indem ihnen
eine wurzelform yFav, yfBav, gven vorangegangen ist, welche dann
den anlautenden guttural verloren hat, auf dieselbe weise entspricht
dann auch bekanntlich yovs; mit dem daneben stehenden bdot.

(Unless things mortal move them not at all)
Would have made milch the burning eyes of heaven,
And passion in the gods. —
Die decke in der kirche nennt man in Ertingen himmel. In dieser ist eine
licke mit einem brett verschlossen, auf welches ein auge gemalt ist. Man
nennt es das auge gottes. Ganz so, sagt man, sehe unser herrgott durch die
sonne auf die erde herab, weshalb man nicht in die sonne sehen konne: Bir-
linger Volksth. aus Schwaben I, s. 382, no. 606; vgL Schonwerth Aus der Ober-
pfalz IT, 51. 2. — (iid¢ opBatudc Hesiod, ipy 267, ouuo ai&fyoc Arisi. Nub.
285, rode Aaumacog lepov ouoo Soph. Antig. 879. — arkag cakshus tad asan
suryas tad ayam agnih Taitt. Brahm. 1, 1, 7, 2.
1) R. 1, 164. 117
dvadagdram na hi taj jardya varvarti cakram pari dydm rtasya
d putra agne mithunaso atra sapta ¢atani vihgatic ca tasthuh
Ein zwolfspeichiges rad der festen Ordnung (Bohtl.-Roth I, 1047a), nicht ja
altert es, wilzt sich um den himmel, siebenhundert und zwanzig sdhne, o Agni,
weilen paarweis bei ihm.
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pavo. dem skr. jane oder vielmehr einem vorauszusetzenden jana.
Hier sehen wir also das v ganz auf dieselbe weise sich nach g
gegeniiber dem skr. 7 entwickeln, wie es sich in xdxiog nach «
gegeniiber dem skr. ¢ entwickelt; in beiden fillen ist ein guttural
mit digamma und folgendem vokal fiir die diesen vorangegangene
wortform anzusetzen, so dass es eine zeit gegeben haben muss,
wo yovy, resp. fave, yPova und wo xvxloc (Parxioc lautetel).
Wenn sonach an der Identitdt von cakra und xdxlo¢ kein zweifel
sein kann, so ist die beobachtung nicht ohne interesse, dass, wie
neben dem neutrum cakram das masculinum cakras sich im Sanskrit
findet, so neben dem masculinum xdxlog das neutrum pl. xdrxia
gerade in der dltesten epischen sprache filir den begriff ,,rad* vor-
kommt. Unter solchen umstdnden wird es denn auch wohl nicht
unwahrscheinlich erscheinen, dass das spéter auftretende ziiov
xoxloc auf ebenso alter Uberlieferung beruhe, wie das indische
stiryasya cakram der Veden, welches ihm mit ausnahme des genus
laut fiir laut genau entspricht. Weitere Wahrscheinlichkeit gewinnt
diese vermuthung dann auch durch das nordische fagrahvel (das
schone, lichte rad Grimm Myth. 664 [= 4 585]), sunnu kcel, orbis
solis, da die angelsdchsischen volleren formen kveokl, kveogl, kveogul,
wie Zacher (Goth. Alph. s. 115) bewiesen hat, genau dem griech.
rkvkiog entsprechen. Auch der glaube der Mazdayagnier kennt
dieselbe Vorstellung, wenn es heisst: ,,Mithra — den wachsamen,
dem falbe renner angeschirrt am wagen laufen, der ein goldenes
rad hat und die speichen ganz glinzend“ Mihir Yasht 136
bei Windischmann Mithra p. 16.

Wenn wir nun aber auch bei Indern, Griechen und Rémern
die sonne als einen auf strahlendem wagen fahrenden (55) gott
dargestellt finden, so ist das ersichtlich schon die entwickeltere
Vorstellung; der wagen muss aus dem rade, nicht dies aus jenem
hervorgegangen sein. Davon sind denn auch, wie ich glaube, noch
spuren in den vedischen liedern, denn diese kennen allerdings
schon den wagen, der von zwei, sieben oder zehn goldfarbigen
stuten gezogen wird, deren name Karitas ist, weshalb Max Miiller
(Oxford Essays p. 81) in ihnen das urbild der griechischen Charites
sicht. Vor dieser Vorstellung liegt aber, wie es scheint, die von
nur einem sonnenrosse, namens Etaca (m.), welches das sonnenrad

1) Hesychius fiihrt aus Aeschylus’Niobe xdxrtXa- t(iyn an, ebenso Photius.
Es bezeichnet also den mauerring und stellt sich wohl dem ydylov zur seite,
indem es das digamma hat spurlos schwinden lassen (mittheilung von prof.
Mor. Schmidt). Bedenken hat Ascoli Vorles. s. 75 anm. 5.
4%
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trigt, das jedoch spéterhin mit jenen sieben u. s. w. verbunden zu

sein scheint; in welcher weise aber diese Verbindung zu denken

sei, kann ich aus den mir vorliegenden stellen nicht ermitteln.

Jedenfalls steht fest, dass die sonne selbst auch als ein ross ge-

dacht wurde, weshalb es R. I, 163. 2 heisst: surdd agvam rasavo

niratasKta aus der sonne schufet ihr Vasu ein ross (vgl. auch Max

Miiller a. a. 0. und Zeitschr. f. vgl. Sprachf. IV, 119). Ross und

rad sind demnach wohl die Vorstellungen, aus denen sich der mit

rossen bespannte sonnenwagen entwickelt hat, und von da zu dem
strahlenden sonnengotte Surya war dann wohl ein leichter schritt.

Aber ehe der sonnenlenker als reine, gottliche gestalt erkannt

wurde, mussten die verderbenbringende sonnenglut und die von

ihr herbeigefithrte diirre auch andere gestalten als den segen-
bringenden gott erstehen lassen und so sehen wir denn neben

Siirya in”den Veden noch eine andre ddmonische gestalt stehen,

die ebenfalls des sonnenrades gewaltig ist, das ist CusKna der

trockner, die diirre, auch Kuyava die missérnte genannt (R. VII,

19. 2). Ich habe mich schon frither (H. A. L. Z. 1. 1847 s. 1094)

dariiber ausgesprochen, dass die erkldrung Sidyana’s, der CusKna

gelegentlich durch Aditya umschreibt, keine genau zutreffende sei,
indem der finstre, verderbenbringende ddmon auf vedischem boden
jedenfalls von dem lichten gotte zu trennen sei; jedenfalls zeigt

aber die von Yaska (Nir. V, 16, vgl. auch Roth zu d. st. s. 66)

ausgegangene und von Sdyana aufgenommene erkldarung (56) iiber

den CusKna, dass man, was die rein physische auffassung betrifft,
iber das wesen desselben im klaren war. Am klarsten und ein-

fachsten erscheint diese Vorstellung in einem liede R. IV, 28. 11):

tra yujd tava tat soma sakKyd indro opo mdnave sasriitah kak |
aKonn aKim arinat sapta sindKin dapavrnod apihitera kKani
tvd yujd ni kKidat siiryasyéndra¢ cakram siKasa sadya indo |
adKi sKnund brKatd vartamanam maKoé druKo dpa vigvdyu dKdyi

1. Mit dir vereint, in deinem bund, o Soma, that Indra das, die
wasser liess er dem menschen fliessen, er schlug den Ahi, liess
die sieben strome laufen, er oOffnete die gleichsam verdeckten
holen.

2. Mit dir vereint, Indu, riss Indra sogleich mit kraft das rad
der sonne nieder, das iiber dem gewaltigen gipfel stand, vor
dem grossen Schidiger ward das alles leben schaffende ver-
borgen.

1) Zu dem Inhalt dieses Redes vgl. noch R. VI, 72 an Indra und Soina.
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Hier hat also der feindliche ddmon, der Ak#, die schlinge,
genannt wird, das sonnenrad in seine gewalt gebracht und mit
ithm versengende glut liber die erde verbreitet, Indra vereint mit
Soma (dem begeisternden trank, dem unsterblichen amrta, dem
nimmer vergéinglichen wolkennass, doch hier schon als der gott
gefasst) reisst es vom wolkenhimmel herab und verbirgt es vor
dem grossen dimk, dem Schidiger (oder wenn mako druko, was
ebensowohl angeht, genitiv ist ,,das alles leben schaffende des
grossen Schédigers ward verborgen,“ wobei man dann freilich jener
erklarung der Nairukta durch Aditya ndher kdme). Dazu ver-
gleiche man eine andre stelle R. VI, 20. 2ff.:

diva na tubhyam dnv indra satrdsuryam devébkir dkdyi vigvam

akim yad vrtram apo ravrivansam bann rjiskin visknund sa-
canah (57)

turvann ojiydn tavasas tavcyan krtabrakméndro vrddkamahah |

rajdbkavan madkunah somyasya vigvdsdm ydt puram dartnum
dvat|

catair apadran panaya indi'atra dagonaye kavaye 'rkdsatau

vadkaik ¢usknasydacuskasya mdydh pitvo ndrirecit kim cana pra

maka divelto apa vigvdyu dhdyi vdjrasya yadt patane padi ¢iisknah

urii skda saratkam saratkaye kar indrah kutsdya siiryasya sdtau

,,Dir ward sogleich, o Indra, des himmels ganze lebensfiille
gleichsam von den gottern liberlassen, als du den umbhiiller, den
drachen, der die wasser umbhiillte, schlugst, du stiirmischer, mit
Vishnu gesellt.

Der gewaltige retter, der starken stirkster, als er das lied
gehort, als die macht ihm wuchs, konig ward er des somameths,
als er dem Zerstorer aller burgen half.

Mit hunderten liefen, o Indra, die Pani dem Dagoni dem
weisen davon beim sonnengewinnt). Durch seine streiche ward
er der listen des gefrdssigen Cushna michtig, vom trénke liess er
auch nicht etwas {ibrig.

Vor dem grossen Schidiger ward das alles leben schaffende
verborgen, als bei des donnerkeils wurf Cushna dahin sank: auf
einem wagen schaffte Indra raum dem wagenlenker Kutsa bei der
sonne gewinn.”

In beiden stellen kehren die worte mako druhda dpa vigvdyu
dhdyi wieder und die erste ldsst keinen zweifel dariiber, dass unter
vigvdyu das sonnenrad zu verstehen sei; daraus folgt dann aber,

1) apadran gehort vielmehr zu wz. pad, vgl. Benfey Gott. gel. Anz. 1860,
st. 24, s. 22G.
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dass Indra es dem dédmon raubt, den er im kampf um dasselbe

mit dem blitz erschligt.

In diesem kdmpfe nun hilft ihm Kutsa oder auch, wie es die
Heder gewohnlich darstellen, Kutsa ist der kdmpfer, dem Indra
hilftl): (58)

dealt kutsam indra yasmin cakan

,Du halfst dem Kutsa, Indra, den du liebtest R. I, 33. 14;

team kutsam ¢ushnahdtyesito avitha

,Du halfst dem Kutsa in der Cushnaschlacht R. I, 51. 6;

team c¢ushnam — yiine kutsaya dyumate sacaban.

,»Du hast dem jungen Kutsa den Cushna erschlagen“ R. 1, 63. 3;
team dyasam praticartayo gor dico agmdnam upanitam rbltva
kutsaya yatra puruhuta cancan chushnam anantaih pariydsi

cadhaih

,Du schleudertest aus dem riemen des himmels ehernes geschoss

(den hammer? dico agmanam\ das der Rbhu dir hergefiihrt, als

du dem Kutsa, vielgerufener, zu liecbe den Cushna mit endlosen

streichen umwandelt“ R. I, 121. 9.

Ihn fiihrt Indra auf des windes rossen herbei, und erschliagt
den Cushna, dem er das sonnenrad wieder entreisst:

team kutsenabhi c¢usknam indragusham yudliya kuyacam gdcishtau
— adha suryasya musitayag¢ cakram — |

,,Mit dem Kutsa den gefrdssigen missdrnte bringenden Cushna be-

kédmpfend, raubtest du der sonne rad® R. VI, 31. 3.

Vaha kutsam indra yasmin cakant syumanyu rjra catasyagca
prd surag cakram erhatdd abhike biti spédho yadsishad vajrabdahuh
,Fihre den Kutsa herbei, den du liebst, o Indra, die gesdumten (?)
braunrothen rosse des windes; empor reisse der sonne rad recht-
zeitig, die feinde bekdmpfe der flonnerkeiltrager “ R. 1, 174. 5. (59)

Musitdya suryam kace cakram i'¢dna ojosa
calta ¢ushndya cadham kutsam catasyagcaih
,Du raubtest, o weiser, das sonnenrad, der du méichtig bist an

1) Auch Pilishan wird in Verbindung mit Indra dabei genannt, R. VI, 56.
2—3: uta ghd sd rathitamah sakhya satpatir yujd indro vrfrani jiihnate utadah
parushé gaci siirag cakram hiranydyam | ny dirayad rathitamah. | Vgl. Roth
zu Nir. II, 6; ferner iiber das ganze vertidltniss zwischen Indra und Piishan
R. VI, 57. 2—3.

¥} pri surag cakrdm crhatdd abhike. Ich habe oben surah als genitiv ge-
nommen gegen den accent, weil es zuweilen entschieden so als genit, von
stir oder scar (vergi, zend. nom. beare, gen. JI/rd) genommen werden muss;
hier kénnte auch in Ubereinstimmung mit dem accent der nom. surah (stamm
sura) angenommen werden, dann wiirde zu ibersetzen sein: ,,der Sonnengott
reisse rechtzeitig das rad empor.”
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kraft, du fiihrtest dem Cushna den todesstreich, den Kutsa herbei
mit des windes rossen“ R. I, 175. 4.

Kutsdya c¢iishnam agusham ni barhih prapitvé dhnah kiuyavam

sahasrd |

sadyé dasyiin prd mrna kutsyéna pté. sura¢ cakram vrhatdad abhike
,oFur Kutsa schlugst du den gefrassigen Cushna nieder in der
friihe des tages den versengenden mit tausenden, zermalme die
feinde alsbald mit dem Kutsageschoss, empor reisse der sonne rad
rechtzeitig® R. IV, 16. 12.

prdnydc cakram avrhah suryasya kiitsdydnyad varivo ydtave 'kah |

andso dasyuiir amrno vadhéna ni duryond avrnai mrdhravdcah
,Empor rissest du das eine rad der sonne, das andere verehrtest
du dem Kutsa zum wandeln (oder: zum zauber?); die Jaundlosen
feinde zermalmtest du mit dem geschoss, im kdmpfe schlugst du die
Stotterer nieder R. V, 29. 10x).

Ich wage nicht mit bestimmtheit zu behaupten, ob auch die
stelle R. I, 130. 9 hierher gehore, da sie auch eine deutung auf
dic aus der finsterniss der nacht hervortretende sonne zulisst,
welche man vielleicht in den Worten prapitvé vdcam aruno mushdyati-
¢dna d muskdyati finden konnte, da aruna ganz vorzugsweise von
der morgenrdthe gebraucht wird und in der spéteren poesie als
eigenname zum gotte des morgenroths und wagenlenker (60) der
sonne geworden ist. Auch die oben aus R. IV, 16. 12 angefiihrte
stelle, wlo prapitvé dhnah wohl kaum anders als ,,in der frithe des
tages” zu fassen ist, spricht vielleicht fiir eine solche auffassung,
denn die Vorstellungen der aus den nebeln des morgens und den
wolken der wetter hervorbrechenden sonne scheinen sich friithzeitig
mit einander verbunden zu haben, wie sie spéter sich in der
epischen scbopfungssage unzweifelhaft verbunden finden2). Fasst

#) Miiller vermuthet geistreich, dass mit andsah die flachnasigen,ein-
geborenen gemeint seien; dann wére der ausdruck hier auf die den Arya
und ihren gottern feindlichen dédmonen iibertragen. Wilson Rv. III. p. 272
hilt an_Sdyana’s erkldrung fest, der es ,.die unartikulirt redenden” fasst. Die
obige Ubersetzung giebt den unmittelbaren wortsinn, nach dem Petersburger
Worterbuch. L&ugnen ldsst sich nicht, dass Miillerls vermuthung sehr an-
sprechend ist, es fehlt ihr nur bis jetzt weitere direkte bestdtigung; die wetter-
ddmonen werden sonst mehrfach in verstlimmelter oder verkriippelter gestalt
gedacht, so heisst z. b. Vrtra schulterlos vyahsa. — Ist bei dem schulterlosen
an Pelops zu denken?

1) Wie Siirya schleudert Indra das sonnenrad im kidmpfe gegen Arbuda,
R. 1L, 11. 20: asya suvandsya mandinas tritdsya ny drbudam vavrdhdné astah
dvartayat siiryo na cakram "bhinad vatam Indro angirasvan. |

2) Vgl. auch R. VI, 72. 2: indrasomd vasdyatha ushasam ut stiryam nayatho:
Jyotisha saha.
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man aber die obige stelle im sinne der im vorhergehenden auf-
gefithrten Vorstellungen, so lautet sie:
Surag cakram pra rrhajjata ojasa prapitré rdcam amino mushdyati-
¢ana a mushayati |
,Der sonne rad zog der mit kraft geborene empor, hervortretend
raubt der rothliche die rede, er der dess maichtig raubt sie“ R. I,
130. 9.

Zu den letzten Worten der stelle bemerke ich, dass sie sich
aus dem nicht seltenen beiwort des ddmons mrdhravac erkléren,
welches Roth zu Nir. VI, 31 durch ,verletzende reden fiihrend“
wieder giebt, wihrend ich es in der obigen stelle R. V, 29. 10
durch ,Stotterer” iibersetzt habe, was sich mehr an des Séyana
erklarung liinsitardgindriya und an die sonst belegbare bedeutung
der wurzel mrdh ablassen, im stich lassen und amrdKra unabléssig
anschliesst. In beiden féllen scheint mir nidmlich dem besiegten
ddmon, wie das oOfter geschieht, der grollende, nur noch in ein-
zelnen stossen horbare und allméhlig verhallende donner als rede
beigelegt.

Kehren wir nun zum Kutsa zuriick, so kann kaum ein zweifel
dariiber sein, dass er eine besondere gestaltung des den donner-
keil fithrenden Indra ist, eine Personlichkeit, die eben urspriinglich
nichts weiter als der donnerkeil selber wrar, weshalb kutsa auch
unter den rajrandmdni des Nighantu erscheintl). Roth hat freilich
zu Nir. ITI, 11 die behauptung aufgestellt: ,Zu der bedeutung
blitz ist das wort (seil, kutsa”) — fir den Rigveda wenigstens —
missverstindlich gekommen.“ Allein wenn das auch in gewissem
sinne richtig sein mag, so bricht doch diese urspriingliche (61) be-
deutung selbst im Rigveda in der ganzen auffassung sowohl als
im worte selber noch hervor, wenn es z. b. R. I, 175. 4 heisst:
vaha ¢usKndya radkam, kutsam rdtasyagraik. Diese grundbedeu-
tung des worts zeigt sich auch in der dem Kutsa gegebenen ab-
stammung, indem er Arjuneya heisst, also sohn des Arjuna; arjuna
der lichthelle ist aber sowohl ein beiname des Indra als auch ein
beiwort des donnerkeils (s. Bohtlingk-Roth Worterb. s. v.) und
stammt von derselben wurzel wie das homerische beiwort des
donnerkeils apyrig¢ und der name des silbers dpyvpog, argentum
(in skr. rajatam ist sie gleichfalls, nur mit der so hiufigen meta-
thesis des » enthalten, arjuna selbst heisst ebenfalls silbern). Auch

1) Wie R. V, 29. 9 von Indra gesagt ist: saratham yayditha Misena, heisst
es Ath. IIT, 21. 3 von Agni: ya indrena saratham yitti devo vai¢vanard utd
vigvaddcy'ah.
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der epische Arjuna ist bekanntlich nur eine Verjiingung Indra’s
und fiihrt, wie dieser den vajra, so ein vernichtendes brandgeschoss,
iiber welches Mahabharata 7, 6463 ff. ndheren aufschluss giebtl).
Wie nahe sich aber Indra und Kutsa berithren, geht auch aus
R. IV, 16. 10 hervor, wo Sidyana folgenden itihdsa beibringt:
Kathamrurunamakah kag cid rdjarshih | tasya pufrah kutsdkhyo ro-
{avshir dsit | sa ca kadd eie chatrubhih saha yuyutsuh samgrdme
svayam aeaktah san ¢atrundm hanandrtham indrasyahvdnam cakdra
sa cendrah kutsasya grham dgatya tasya ¢atrinjaghdna | tadanan-
taram atipritya tayoh sakhyam abhavat | sakhydnantaram indra
enam api svakiyam grham prdpaydmdsa | tatra ¢aetndram prdptum
agata sati tau samdnaripau drshtvdyam indro 'vam kutsa iti vi-
vekdbhdvena samg¢ayam cakdreti | d. 1. Kathamruru mit namen war
ein gewisser konigsweiser, sein sohn war der konigsweise namens
Kutsa, der, als er einst mit den feinden kdmpfen wollte und im
kampfe dies selbst nicht vermochte, den Indra zur tédtung der
feinde herbeirief. Indra ging zur wohnung des Kutsa und er-
schlug seine feinde. Danach entstand bei beiden aus grosser liebe
zu einander freundschaft und als diese geschlossen war, brachte
ihn Indra auch nach seiner wohnung. Als nun Caci dahin zum
Indra kam und diese beiden von gleicher gestalt sah, sprach sie
,ist das Indra? ist das Kutsa?“ (62) also zweifelnd, da sie sie
nicht zu unterscheiden vermochte.” Wenn auch diese sage, wie
alle von Sdyana beigebrachten, erst spiteren Ursprungs und aus
den andeutungen der lieder zusammengesetzt ist, so ist doch das
hauptmoment derselben, die gleichheit der gestalten Indra’s und
Kutsa’s, gewiss ein wohlbegriindetes und auch in dem verse, zu
dem Sidyana sie beibringt, ausgesprochen. Auch fiir den namen
des wvaters des Kutsa wird sich irgendwo anhalt finden, denn
Kathamruru kann wohl kaum etwas anderes als ,,wie sehr briillend!*
heissen, so dass auch er auf denselben kreis der Vorstellungen
weist, in die wir den Kutsa. versetzt schen.

Ich will nicht unterlassen eine andere Vorstellung dieser Vor-
ginge in der natur, die sich neben den so eben entwickelten in
den Veden findet, hier dazulegen, da auch in ihr das sonnenrad,
aber daneben auch der sonnenwagen und seine rosse auftreten.
Indra bringt diese zum Stillstand:

team suro harito rdrnayo nrn bharac cakrdm étago ndydm indra’

1) Arjuua ist geheimname (guhuam nama) des Indra: Catap. Brahm. II,
1,2. 1. V, 4, 3. 7T
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,die goldenen fithrer der sonne liessest du rasten, es trug dieser
das rad wie Etaga, o Indra“ R. I, 121. 13.

ayam cakram iskanat siiryasya ny étacam riramat sasrmandm

a krskna im jukurano jigkarti tvacé budhné rdajaso asya yonau'

asiknyam yajamdno na kota |
,er schleuderel) der sonne rad, den Etaga lasse er rasten im lauf,
an spriiht ihn, sich kriimmend, der schwarze auf der wolke griind,
in der wasser schooss, wie der opfernde priester in der finsterniss
(die opferflamme leuchten ldasst)* R. IV, 17. 14.

Oder er kehrt den sonnenwagen um, spannt die rosse hinten

vor und ldsst ihn gleichsam zuriickfahren:
stiragcid rathamparitakmydydm piircamkaraduparam jvjuransam
bkarac cakram étagak sam rinati puro dadkat saniskyati kralim
nah (63)
,der sonne wagen selbst im kampf, den eilenden, den vorderen
machte er zum hinteren, Etaca trug das rad und rettet es; unser
begehren voranstellend, erfiillt er's® R. V, 31. 11.
ddka kratvd maghavan tubhyam deca anu m¢ve adaduh somapéyam
yat siirvasya karitak patantlk purdh satir upara étage kak |
»da gaben dir willig, o Maghavan, die gutter alle den somatrank
hin, als du der sonne goldene fliigelrosse, die vorn waren, hinter
den Etaca gebracht® R. V, 29. 5.

Auf derselben Vorstellung beruht endlich die auffassung, wo-
nach Etaca mit dem Siirya selber in kampf gerdth, wobei ihm
Indra hilft. Die hauptsteile, auf welche sich Sdyana stets bezieht,
findet sich R. I, 61. 15:

praitacam surge pasprdkdnam saiicagcye suskrim dead indrak
»den Etaca, den eomaopferer, der mit Siirya Svagva’s sobne im
kampf lag, schiitzte Indra.”

Séyana fiihrt zur erkldrung der stelle und zu IV, 17. 14 fol-
genden itihdsa an: Svagvanamd kag cid raja | sa ca putrartkam
suryani upaste | sa ca siuryak putrariipena svayam era tatrotpannak
sann etag¢dkkyena makarskina sarddkam yuddkam cakdra | tadanlm
sa rskir yuddke jayartkam indram tusktica | sa Indras tena stiya-
manak san svagvaputrasya siiryasya sambandkinak samgramad enam
apdlayad iti. ,,Es war ein konig Svagva (Schonross) mit namen,
der erwies dem Siirya seine Verehrung um einen sohn zu erhalten.
Da wurde Siirya selber ihm als sohn geboren und liess sich mit
dem grossen rshi, namens Etaca, in einen kampfein. Darauf pries

1) Nach Delbriick Verbum s. 152 ist ishanat indicativ.
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der rshi im kdmpf den Indra des sieges halber und Indra rettete
ihn aus dem kampf mit dem Siirya, dem sohne des Svagva.”
Diese legende ist, wie die meisten von Sayana beigebrachten,
nichts weiter als eine aus den andeutungen der vedischen Heder
zusammengestoppelte hinfdllige erkldrung; iiber den griind zum
kampf, gerade das wesentlichste, ertheilt sie keine andeutung.
(64) Ich glaube sie in dem dem Etaga gegebenen pridikat SMSAW,
der somaopferer, zu finden. Die strahlen der sonne sind die ziigel
ihrer rosse und stehen darum fiur diese selber; in die sichtbare
erscheinung treten sie am klarsten, wenn die sonne sich allmihlig
umwolkt, sie zieht dann scheinbar die diinste an sich; das fasste
man als das brauen des himmlischen soma auf, Etaca wird darum der
somaopferer genannt. Die sonne will hervorbrechen, Etaca zicht
sie zurlick, Indra kommt und driickt sie unter den wolkenberg.
Daran schliessen sich dann die im vorigen bereits entwickelten
Vorstellungen. Ich darf aber nicht unbemerkt lassen, dass eine
weitere Veranlassung zur fortbildung der sage in dem pridikat
des Sirya ,,Svagva’s sohn“ gegeben war; svapva ist ein mehrfach
vorkommendes beiwort der gottheiten, die auf wagen fahren oder
reiten, so des Indra, Agni, der Marut, der Ag¢vin; wenn also
Strya Svagva’s sohn heisst, so kann das nichts weiter bedeuten,
als dass entweder die gottlich personliche gestaltung des Siirya
als Sonnengottes eine spétere ist als die des Svagva, oder dass
die sonne mit der benennung Siirya im tédglichen laufe auf der
sonnenbahn einer spéteren tageszeit angehort als der Svagva, wo
es dann am natiirlichsten schiene im letzteren den gott des ersten
morgenlichtes zu erkennen und dieser kampf mit Etaca ebenfalls
zu gleicher zeit auf den kampf zwischen tag und nacht hinwiese,
wie dies auch in einigen anderen stellen durchbricht.

Jedenfalls muss man den grundgedanken der von Sayana an-
gegebenen legende als richtig anerkennen, da ein solcher kampf
zwischen Silirya und Etaga auch in anderen stellen angedeutet
wird, wo dann Indra, hier zunichst den regen und erst nach ihm
die sonne herbeifithrend, sogar den {iibrigen gottern feindlich ent-
gegentritt T):

yatrota bddhitébhyag cah'am kutsdya yud!tyate |
mushaya indra stiryam |
vatra decda rghdyato mgrdit ayudhya éka it

1) Vgl. auch R. Vili, 1. 11: ydt tudat sura étagam vanxii vitasya parnind
vahat kutsam, arjuneydui c¢atakratus tsarad gandharvam 08trtain’
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tram indra msanemm alian

yatrota martydya kam annd indra siiryam |

pravah ¢acibhir étagam | (65)

»Als du den bedringten das rad der sonne geraubt, o Indra,
fir den kdmpfenden Kutsa,

als du die tobenden gétter all allein bekampft, da schlugst du
die feinde, Indra,

als du dem sterblichen, o Indra, die sonne hast dahingerollt
(Séy. ahinsih schadigtest, was dem gedankengange wohl an-
gemessen, aber dem wortsinne nach kaum mdglich ist), halfst
du mit deiner hiilfe dem Etaca“ R. IV, 30. 4—6.

Solche Vorstellungen vom Indra sind es, die offenbar der idee
seiner herrschaft iiber die iibrigen gotter zum griinde liegen, wie
das auch andre stellen z. b. die oben angefiihrte aus R. V, 29. 5
zeigen:

,Da gaben dir die gotter alle, o Maghavan, willig den soma-
trank hin, als du der sonne goldne fliigelrosse, die vorn
waren, hinter den Etaca gebracht.”

Er erhidlt dadurch ein zum theil von dem charakter der
iibrigen lichten deva abweichendes geprdge, das ihn iiber die-
selben erhob und ihm so seine obermacht schuf.

Blicken wir nun zuriick auf die im vorhergehenden ent-
wickelten indischen Vorstellungen, so ergiebt sich, dass Indra in
seinem kampf mit dem wolkenddmon, der hier vorzugsweise den
namen Cushna, der trockner, fiihrt, das sonnenrad unter den
wolkenberg hinabdriickt, den ddmon mit hiilfe des Kutsa erschlégt
und dann das himmlische licht den sterblichen wieder verleiht.
Dass hierbei das feuer des sonnenrades verlischt, ist der weiteren
entwicklung der Vorstellung angemessen, obwohl ich keinen directen
beleg dafiir beibringen kann, als jene oben angefiihrten stellen,
wo es R. IV, 28. 2 und VI, 20. 5 hiess, dass das sonnenrad ver-
borgen wurde, sowie noch eine R. V, 32. 6, wo gesagt wird, dass
Cushna in der sonnenlosen finsterniss wuchs Casiiryé tamasi vd-
wrdhdnam)., die allerdings auch die erkldrung zulassen, dass die
sonne nur verborgen, nicht erloschen war. Bedenkt man aber,
dass ja der ort, in dem sie verborgen war, der wolkenberg, das
wasser des himmels ist, so ist die annahme, dass die sonne wirklich
erlosch, (66) vollkommen gerechtfertigt. Dann bedurfte es natiirlich
auch der wiederentziindung des himmelslichtes und diese dachte
man sich in der weise vor sich gehend, wie dies weiter oben be-
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sprechen istx). Der pramantha wurde in der nabe des rades ge-
dreht (vielleicht von Indra oder von Kutsa), bis das feuer hervor-
sprang; der blitz war der dlteren sinnlichen Vorstellung ein solches
drehholz, darum wird der donnerkeil bei uns noch heute rohren-,
keulen- oder keilférmig gedacht. Nachdem derselbe mehrmals ent-
weder von selbst herausgeflogen oder geraubt ist, ohne das rad
wieder zu entziinden, flammt es endlich wieder auf und das wetter
zieht voriiber. Ein deutlicher zug dieser Vorstellung ist es auch,
wenn Agni dem Vishnu (der ja in den Veden unzweifelhaft als
Sonnengott auftritt), als er und Arjuna mit himmlischen waffen
zum kampf ausgeriistet werden, ein rad mit einer donnerkeilsnabe
schenkt (vajrandbham tata¢ cakram dadau krshndya pavakai})
Mah. I, 8196. Darunter kann doch wohl nur ein rad verstanden
werden, aus dessen nabe, wenn es gedreht wird, der donnerkeil
hervorspringt. Das wort ist gebildet wie Padmandbha lotusnabel,
der bekannte beiname des Vishnu, und #rnandbha (wollennabel)
die spinne. Sonnenwagen und donnerkeil scheinen auch bei den
westlichen Ariern verbunden, wenn es heisst: ,,Es steht als schiitz
des wagens des weitflurigen Mithra der schone wohlbeschlagene
keil mit hundert warzen, mit hundert schneiden, minnernieder-
schmetternd, am maéchtigen goldenen griff mit erz begossen, die
prachtigste der waffen, die siegreichste der waffen; geisterstark
fahren sie hin, geisterstark fallen sie auf den schéddel der Daéva’s®
Mihir Vasht 132 bei Windischmann Mithra p. 16. Der gleichen
Vorstellung entspringen offenbar die namen Astrape und Bronte,
die bei den Griechen unter den rossen des Helios genannt werden.
— Auf die gleiche Vorstellung weist auch zuriick, wenn nemi und
pavi (radfeige) unter den vajranamdni bei Yaskall, 20 genannt
werden ; ich glaube daher, dass Benfey Gloss, s. v. pavi recht hat,
was Roth zu Nir. V, 5 (p. 57) bestreitet. Man vergi. V4j. S. VI, 30,
wo der (67) somapressende stein als donnerkeil aufgefasst wird
und ebendas. XVIII, 71 srkam samg¢aya pavim indra tigmam vi
cdtrun tadhi vi mrdho nudasva.
In diesem Zusammenhinge erhélt eine reihe von deutschen
sagen neues licht, die mein Schwager Schwartz (Der heutige Volks-
1) Der sonnenglanz wurde direct als eine erscheinung des Agni auf-
gefasst, wie aus dem beiwort parijmd hervorgeht, welches Agni R. III, 2. 9
erhélt; er heisst also der umwandelnde und wenn man dazu v. 12 vergleicht:
vaigvdanarah pratnatha ndkam druhad divas prshtham bhdr{damdnah suman-
sda purvavdj jandyarii jantave dhanani saindnam djinam p;tli(f’_l)))hle};i‘jagrvih (
so ist es klar, dass hier Agni und Siirya als identisch gefasst sind. Vgl. auch
Sonne in der Zeitschr. f. vergi. Sprachf. XII, 336f.
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glaube s. 20), auf anderem wege dazu gelangend, bereits in fast
gleicher weise erklart hat, nidmlich die von der im wagen fahrenden
gottin, der ein rad (oder auch wohl ein anderer theil des wagens)
zerbricht; sie ldsst das zerbrochene von einem ihr zufillig be-
gegnenden wieder herstellen (einen keil hauen) und die ab-
fliegenden spane weerden gold. Das sind die herabfliegenden blitze,
die auch noch der ditmarsische bauer aus den funken erklart, die
entstehen, wenn nde olde da bawen faert unn mit syn ewe anne rdd
Kaut (Miillenhoff Sagen Marchen und Lieder s. 358). Dass sich bei
den Indern é&hnliche Vorstellungen ausgebildet haben, vermuthe
ich aus den mehrfach wiederkehrenden andeutungen, wonach
Rbhus, Bhrgus, Anus als bildner der gbtterwagen erscheinen, vgl.
Zeitschr. f. vergi. Sprachf. IV, 105 und R. IX, 21. 6 mbKim nad
ratKyam nanam dadKdtd kétam adice.  Ath. X, 1. 8 yds te pariinshi
samdadKau rathasyeva rbhur dhiyd der deine glieder zusammen-
gesetzt wie der Rbhu die eines wagens mit einsicht. Ath. IV,
12. 7 rbhu rathasyenangani samdadhat parusKaparali wie der Rbhu
des wagens theile, zusammensetzend glied an glied. R. IV, 16. 20
ened indrdya vrshabhdya nrshne braKmadkarma bKrgano na rdatkam
wir haben dem Indra dem befruchtenden stier ein lied gemacht,
wie die Bhrgu einen wagen. R. X, 39. 14 etam ndam stomarn
agnindn akarmdtaksKdama bKrgano na rdatham dies loblied haben wir
euch, o Agvinen, gemacht, gebildet wie die Bhrgu den wagen.
R. V, 31. 4 ananas te ratKam ag¢naya taksKan tndshtd nagram puru-
Kuta dyumantam die Anu haben deinem rosse den wagen ge-
macht, Tvashtar, du vielgerufener, den donnerkeil. — Ich will bei
dieser gelegenheit nicht unerwéhnt lassen, dass man die Phryger
mit den Bhrgu zusammengestellt hat (vgl. Gosche de Ariana linguae
gentisque (68) Armeniacae indole p. 24), woflir einmal die @poyia
mopeio (oben s. 36), dann auch noch der umstand sprechen konnte,
dass den Phrygern die erfindung der vierrddrigen wagen bei-
gelegt wird, Plin. Hist. nat. VII, 56. Unmittelbare namensgleich-
heit ist indess, nach dem was oben s. 22ff. iiber Phlegyas gesagt
ist, nicht anzunechmen; beide sind nur aus allerdings sehr nahe
verwandten wurzeln entsprungen und diese Verwandschaft mag
allerdings auch zur ankniipfung alter Uberlieferungen beigetragen
haben.

Aber auch die antike Vorstellung der Griechen und Romer
muss, wie oben schon bei der besprechung des narthex angedeutet
ist, im ganzen dieselbe wie die vorher geschilderte gewesen sein.
Denn wéhrend eine wohl erst auf griechischem boden entsprungene
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erzdhlung vom feuerraub den Prometheus den funken vom altare,
des Zeus holen lédsst, berichtet eine andere von Servius zu Virg.
Ech VI, 42 aufbewahrte, dass er mit hiilfe der Minerva zum
himmel aufgestiegen sei und dort das feuer vom sonnenrade ge-
raubt habe (Prometheus, lapeti et Clymenes filius, post factos a se
homines, dicitur auxilio Minervae coelum ascendisse, et adhibita
ferula ad rotam solis ignem furatus, quem hominibus indicavit).
Die ferula wird in diesem Zusammenhang betrachtet eben jener
pramantha gewesen sein, wie die ausfithrung iiber die somamythen
weiter unten darzulegen bemiiht sein wird.

Wenn ich aber oben wahrscheinlich zu machen suchte, dass
der Vorstellung von dem sonnenwagen bei den Indern die eines
rades vorausgegangen sei, so ldsst sich erwarten, dass dieselbe
auch bei den Griechen die édltere gewesen sei, und in der that
zeigen sich noch spuren davon. Als eine solche erschien schon
oben der ausdruck #liov yéyioc durch seine wortliche Uberein-
stimmung mit den nordischen und indischen ausdriicken; eine
andre finde ich in dem namen der Kyklopen, der nicht nur kreis-
auge, sondern geradezu radauge iibersetzt werden kann, und dass
dies auge die sonne sei, hat Wilhelm Grimm in seiner trefflichen
abhandlung iiber die Polyphemsage (s. 27ff) iberzeugend dar-
gethan. (69) Die vielfachen berithrungen der Kyklopen (wie der
gefrassige Kyklop ist auch Cushna acgusha der gefrdssige) mit den
indischen wolkenddmonen liegen aber so auf der hand (sind doch
die sogenannten titanischen Kyklopen Arges, Steropes, Brontes,
die dem Zeus seine donnerkeile schmieden, nichts als die per-
sonificirten gewittererscheinungen), dass ihr eines auge sich dem
von Cushna geraubten vigvdyu aufs klarste zur seite stellt, wie ja
auch die spétere epische sage den Rikshasa gleichfalls wie den
Kyklopen ein grosses stirnauge beilegt. Endlich habe ich bereits
frither (Zeitsehr, fiir vergi. Sprachf. I, 535) auf das rad des Ixion
als einen niederschlag jener Vorstellung von einem sonnenrade hin-
gewiesen und Pott, welcher neuerdings den Ixion besprochen
(Zeitschr. f. vergi. Sprachf. VII, 81 ff.), hat diese ansicht gleichfalls
flir annehmbar befunden. Gerade Ixion gewinnt aber in dem
kreise dieser mythen noch ganz besondere Wichtigkeit, da der oben
von uns besprochene Phlegyas sein bruder oder auch sein sohn
ieisst

*) Pott’s etymologische auseinandersetzung iiber den namen hat mich noch
nicht tberzeugt, ich selbst hatte frither a. a. o. auf dxric als vermuthlichen
stamm hingewiesen: jetzt modchte ich das wort noch lieber mit skr. akshan-
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Wir diirfen demnach annehmen, dass auch bei den Griechen
jene Vorstellung von der sonne als einem rade die urspriinglichere
sei; jedenfalls muss auch noch das spitere alterthum, wie aus des
Servius nachricht hervorgeht, das rad des sonnenwagens als die
eigentliche lichtquelle angesehen habenl).

Wenn nun aber die obige annahme richtig ist, so wird auch
die andere Seite der in diesen mythenkreis gehdrigen Vorstellungen
aus ihr ihre erkldarung finden miissen. Denn wir sahen, dass mit
der herabfiithrung des feuers zugleich die Schaffung oder besser
die herabkunft eines ersten menschen (70) oder konigs vom himmel
verbunden war; auch diese wird deshalb von hier aus ihr licht
erhalten miissen. Und das geschieht, wie ich denke, in {iber-
zeugender weise, indem neben jener Vorstellung, die den funken
im himmel aus drehender bohrung entstehen ldsst, eine andre
einherlduft. Den einfachen naturmenschen musste jene Vorrichtung
zur erzeugung des.feuers, wie sie oben geschildert ist, leicht an
die zeugung des menschen erinnern, und dass das in der that der
fall gewesen ist, sehen wir aus einem liede des Rigveda, welches
die handlung der feuerzeugung begleitet. Der eingang (R. III,
29. 1—3) lautet:

astidam adhimanthanam asti prajananam krtam

etap, vigpdtnim abhardgnim manthama pirvdthd | |

aranyor nihito jdtaveda garbila iva sudhito garbhinishu |
divé-diva idyo jagrvadbhir havishmadbhir manushyebhir agnih | 2
littanapam ava bhard cikitvant sadyah -pravita vrshanamjajana
arushastipo riicad asya paja ildyas patro vayine janishta | 3

,Das ist das drehholz, der zeuger (penis') ist bereitet, bring
die herriu des tammes herbei, den Agni lasst uns quirlen nach
altem brauch.

akshi auge, akska auge, achse, rad, lat. axis achse verbinden und, zunichst
an lat. axis ankniipfend, es mit dem suff. van zusammengesetzt halten, so dass
1&1Eov- den achsentréger, vielleicht auch den radtrager bedeutete. Vertretung
des skr. a durch griech. ¢ ist allerdings selten, doch hin und wieder nicht ab-
zuldugnen, so namentlich in iZmoc gegen ag¢va. Dass in diesem falle das
suffix van sein muss, ergiebt sich aus der linge des ¢ mit entschiedenheit. —
Ueber Ixion vergi. Schwartz Urspr. d. Myth. 82f 107. 165. 142. [Mannhardt
Wald- und Feldkulte 11, 83 ff., dessen ansichten E. H. Meyer Indogerm. Mythen I,
147. 190 u. s. w. im wesentlichen beitritt.l

1) Dass auch die Vorstellung, der blitz entstehe durch bohrung in dem
sonnenrade, bei den spéteren Griechen noch vorhanden gewesen sei, weist
Steinthal Zeitschr. f. Volkerpsych. 1I, 127f. aus rabbinischen quellen nach.

*) vigpdtni, herrin des stammes oder der menschen im allgemeinen, da
vi¢ beides bezeichnet, ist nach Sdyana die adhararani das untere holzstiick,
welches bei der feuerhervorbringung gebraucht wird. Es ist femininum zu
vigpati. welches ein gewdhnliches beiwort des Agni ist, und an einer andern
stelle beiwort einer bei der zeugung und gebiirt besonders thitig gedachten
gottin, der Sinivali R. I, 32. 7. Diese ist mondgéttin und zwar die des ersten
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In den beiden holzern liegt derjatavedas, wie in den schwiangern
die wohlbewahrte leibesfrucht; tagtiglich ist Agni zu preisen von
den sorgsamen, opferspendenden menschen.

In die dahingestreckte lass hinein (den stab), der du dess
kundig bist; sogleich empfangt sie, hat den befruchtenden (71) ge-
boren; mit rothlicher spitze, leuchtend seine bahn, ward der Ila-
sohn in dem trefflichen (holze) geboren.”

Im 10. verse desselben liedes heisst es noch:

ayant te yonir rtuiyo ydto jato drocathdh

,Das ist dein schooss wie ihn der brauch verlangt, aus dem ge-
boren du aufleuchtetest” und Sayana setzt erklarend hinzu ,,ayam
angulyd nirdigyamdnah pald¢dguatthddimayah kdshtauicesho 'ranis
dieses mit dem finger gezeigte aus paldca, agvattha u. s. w. be-
stehende holzstiick, die arani.“ Noch viel entschiedener tritt dies
aber im cultus hervor, wo die beiden holzer als Urva¢i und Pu-
riiravas, das aus ihnen entspringende feuer als ihr sohn Ayu per-
sonificirt werden, worauf ich noch unten zuriickkomme. Wie weit
diese symbolik ausgebildet sei, zeigt die folgende, bereits s. 17 er-
wiéhnte stelle aus Katyayana’s Karmapradipa I, 7 v. 1—14 (nach
einer hs. der hies. kgl. bibl., no. 106 der Chambers’schen Samm-
lung, no. 326 des Weber'schen Verzeichnisses), welche ich hier
gleich vollstdndig mittheile, da ich doch spéter auf dieselbe zuriick-
kommen muss:

agvattho yah ¢amigarbhah pracastoruisamudbhauah |

tasya ya prdiimukht ¢dkhd rodici vorddhvagadpi va | 1 |

aranis tanmayi proktd tanmayy evottararanih |

sdrauaddaravant cdatram orili ca pragasyate | 2

samsaktamitlo yah c¢camydh sa ¢amigarbha ucyate

aldbhe tu acamigarbhdd dhared euduilambitah 3 |

caturvingatir angushthd dairghyani shad api parthivam |

cateara ucchrayo manant aranyoh parikirtitam 4

ashtdngulah pramanthah syde entrant syad dudda¢angulam |

outli duddacaiua syad etan manthanayantrakam\\ 5 |

angushthdngulimdnani tu yatra yatropadigyate |

tatra tatra brhatparuagranthibhir minuydt sada | 6 |

govdlaih ¢anasammigrais triurdurttam anankhagam

vydmapramanant netrain sydt pramathyas tena pduakah | 7
Viertels, vgl.Nir.XI, 31.32: Weberind. Stud.1,39. V,230f1'. Sie beriihrt sich also
nahe mit der Artemis. — Vgl. noch It. I11, 1. 13 apam gdarbham darcatam, dska-
dhmftm vandjajana subhaga virtipam, wo Sayana vana durch sarvair vananiydaranih
erkléart, und R. II, 10. 3 uttandyam ajanayan sushutam bkioad agitili purupégasu

garbhah.
Kuhn, Studien. 5
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murdhdkshikarnavaktrani kandhara capi paricami
angushlhamdtrany etani drgangushtliam vaksha negate | 8 1 (72)
angushihamatram hrdagam trgangustham udaram smrtam |
ekangushtha katir jiega dran bastir drau ca guhgakam | 9 |
tient ganghe ca padau ca catustrgekair gathdkramam |
arangaragara hg ete gagnikaih parikirtitah | 10 |

gat tad guhgam iti proktam deragonis tu so 'cyate

asgam oo gayate rahnih sa kalyanakrd negate | 11 |

angeshu ge tu manthanti te rogabhagam dpnuguh

prathame manthane te esha nigamo nottareshu ca || 12 |
uttararaninishpannali pramanthah sarrada bharet |
gonisamkaradoshena gujgate hg angamanthakrt1 13 |

drdra sasushird caira ghurnangi phatita tathd

na hitda gagamandandam arani¢ cottararanili | 14 |

,Ein agvattha, welcher auf einer ¢ami entkeimt ist, und auf
reiner §rde seinen Ursprung hat, ein zweig von dem, sei er ein
nach osten oder nach norden gerichteter, oder ein aufwirts-
gerichteter,

ein solcher heisst araui, und ein eben solcher auch uttardrani;
zum catram und zur ovili wird ein hartes }i$lz empfohlen.

Der seine wurzel auf einer ¢cami hat, heisst ein ¢amientkeimter
(¢amigarbha)-, ist ein solcher nicht vorhanden, so mdge man ohne
bedenken von einem nicht auf einer ¢ami entsprossenen nehmen.

Vier und zwanzig daumen die lédnge, sechs die breite, vier
die hohe, das ist das Uberlieferte maass der beiden arani.

Acht finger sei der pramantha, das catram sei zwdlf finger
und zwolf sei auch die ovili. Das ist das manthanawerkzeug.

Ueberall wo ein maas von daumen oder fingern (73) (angushtha
und anguli?) angegeben wird, lege man das maass mit dem mitt-
leren gelenk ¥df

Von kuhhaaren mit hanf vermischt, dreifach gedreht und aus
ganzen fadenf), ecine klafter an maass sei das leitseil, mit dem
das feuer hervorzureiben ist.

*) Nicht auf einem begribnissplatz oder dhnlichem unreinen orte ent-
sprossen ist, na ¢magandadyagucibhiibhava ity arthah. Acgarka’s comment, zum
Karmapradipa (Mscr. Chamb. no. 134, Web. no. 327).

**) Nach Acarka ist dies das des khadirabaums, Acacia catechu Willd. —
Vgl. Sdyana zu R. III, 53. 19.

**%)angushthingulamadhyaparvabhir ity arthah. Agarka. Eine glosse in cod.
106 sagt: angushthasya yat parva grantlesthdnam madhyasthinam teneti ndrd®.

t) navatantiikam anankhagam abhagnatantukam i. a. Acarka. Eine glosse
in cod. 106 navatantiikam, eine zweite abhagnatantukam i. «. | anahgukam iti
,ta® angurahitam, vgl. B.-R. Wb. sub aii¢u no. 5.
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Haupt, augen, obren, mund, der hals als fiinfter, die haben
einen daumen an maass, die brust besteht aus zweien, sagt man.

Das herz ist ein daumen an maass, dreidaumig wird der
Pauch erwidhnt, eindaumig wisse man sei die hiifte, die basti-
gegend (zwischen schooss und nabel) zwei und zwei das guhyaka
(pudendum).

Die beiden schenke], beine und fiisse werden der reihe nach
mit vier, drei und einem daumen gemessen, das sind die von den
der opfer kundigen tberlieferten glieder der arani.

Was das guhya (pudendum) genannt wird, das heisst die
yoni (geburtsstétte) des gottes, das feuer, welches dort geboren
wird, beisst segenbringend.

Die aber an andern stellen reiben, gerathen in gefahr von
krankheit, jedoch gilt diese beschrinkung nur fiir das erste man-
thana, nicht fiir die folgenden.

Von der uttardrani genommen sei stets der pramantha, denn
wer einen andern als mantha braucht, wird mit dem fehler des
yonisamkara (fault or blemish of birth on the mother’s side, as
from inferiority of caste etc. Wils.) behaftet.

Eine nasse, l6chrige, verkriimmte, eine mit rissen versehene
arani und uttardrani ist den opferern nicht heilsam.”

Wir sehen demnach hier den beiden arani vollstindige (74)
korperbildung beigelegt und nach genauem maass die stelle be-
zeichnet, aus welcher Agni seinen Ursprung nehmen miisse; nur
da entsprungen ist er heilbringend, an anderer stitte emporlodernd,
bringt er sogar krankheit ins haus. Aus dieser Vorstellung er-
klart es sich dann auch, dass man umgekehrt den zeugungsakt
wie den der feuerentziindung auffasste, wie dies im letzten Bréh-
mana des Brhad-Aranyaka geschiecht (in Weber’s ausgabe des
Catapatha-Brahmana XIV, 9, 4. 20): athdsyd urii vihapayati | mji-
hitham dyardprthiri iti tasyam artham nishthdpya mukhena mukham
samdhadya trir enam anulxmem anumadrshti

rishnur yonini kalpayatu tvashtd ripani ping¢atu

dsincatu prajdpatir dhata garbham dadhdtu te |

garbham dhehi smirdli garbham dhehi prthushtuke |

garbham te agmndu devdav ddhattdm pushkarasrajau |
Das ist (nach Roer’s Ubersetzung p. 276f) ,.Dein eius femora
pulsat (ea hymni verba dicens), — Recludiminor, vos coelum et
terral Ac pene in ea collocato, ore ori affixo a capite ad pedes

*) udara ist, wie aus dem folgenden ersichtlich ist, nur der zwischen nabel

und herzen gelegene theil.
3
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ter eius corpus fricat (ea hymni verba dicens), — Vishnus vulvam
tuam paret (ad procreandum), Twaster membra tua extendat,
Prajapatis emittat semen, et creator foetum nutriat. Foetum re-
cipe, Sinivali, foetum recipe, multum celebratal). Aswines dei,
radiorum sertis fulgentes, foetum tuum nutriant.”

Darauf heisst es weiter:

., hiranyayt arant yabhyam nirmanthatam ag¢vinau devau |

tam te garbham dadhdmahe dacame mdsi sitave

yathdagnigarbhd prthivi yathd dyaur indrena garbhint |

vayur digam yathd garbha evam garbham dadhdami te sav iti nama
grhndti® |

Golden waren die arani, mit denen die gottlichen Agvinen
(den funken) hervorquirlten. Diesen keim lege ich in dich, dass
du ihn gebidrest im zehnten mond. Wie die erde (75) mit Agni,
wie die himmelsluft mit Indra schwanger ist, wie Vayu der himmels-
gegenden kind ist, so leg ich einen keim in dich N. N. und so
nennt er sie mit ihrem namen. “

Dazu die scholien in Webers ausgabe p. 1175: hiranmayi
hiranmayyaujyotirmayyau arant prdg babhiivatur iti ¢eshah yabhydam
aranibhyam pura amrtariipam garbham a¢vinau nirmanthatam nir-
mathitavantau tam tathabhiitam garbham te tavajathare dharaydmahe
dacame masiprasotum | indrena siiryena | Aus diesen stellen geht
erstens, wie das wort nirmanthami beweist, die Vergleichung des
menschlichen zeugungsaktes mit dem der feuererzeugung hervor,
denn dies compositum wird ganz besonders zur bezeichnung dieser
handlung gebraucht, vergi, z. b.:

a) purishyo 'si vigvabhard dtharvd tva prathamé nee amanthad
agne |
b) tram agne piishkardd ddhy dtharvd nir amanthata | mirdhno
vigvasya vdghatah |
Vaj. Samh. XI, 32 (b=R. VI, 16. 13 und V&j. Samh. XV, 22) und
sunirmatha nirmathitah sunidhd nihitah kavih |
agne svadhvara krnu devdn devauaté naja
R. II1, 29. 12 und
nirmathitah sudhita a sadhdsthe yuva kavir adhvardsya praneta
R. II1, 23. 1. Ich bemerke noch, dass auf einer dhnlichen Vor-
stellung auch der fluch beruht, den der brahmane aussprechen soll
gegen den, der verbotenen Umgang mit seiner frau hat. Da heisst
es im Brh. Ar. (Catap. Brahm. X1V, 9, 4. 10): atha yasya jaydyai

1) Ueber prthushtukd vergi. Benfey Gott. gel. Anz. 1860, st. 24, s. 227.
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jdrah sydt tam ced dvishyad dmapatre 'gnim upasamadhdya pra-
tilomam ¢arabarhi stirtva tasminn etas tisrah carabhrshtlh pratilo-
mdh sarpishaktvd juhuydn mama samiddhe haushir d¢apardkdgau ta
ddade sai) iti nama grhndti mama samiddhe 'haushih putrapaciins
ta ddade 'sai) iti nama grhndti mama samiddhe "haushth prdndpanau
ta ddade 'sav iti ndma grhndti sa va esha nirindriyo visukrd asmdl
lokat praiti yam evamvid (i) brdhmanah ¢apati | ,,Wenn nun eines
frau einen buhlen hat, den er hasst, so lege er feuer in eine schale
von ungebranntem thon, breite verkehrt eine streu von pfeilgras
und opfere die drei pfeilgrasspitzen verkehrt, nachdem er sie mit
butter gesalbt, in jenem mit den Worten: ,.Du hast in meinem
feuer geopfert, dein hoffen und erwarten nehme ich dir, N. N.“
und so nennt er den namen. ,Du hast in meinem feuer geopfert,
kind und vieh nehme ich dir, N. N.“ und so nennt er den namen.
,»Du hast in meinem feuer geopfert, jeglichen lebenshauch nehme
ich dir, N. N.“ und so nennt er den namen. Und so wahrlich
geht der ohne bewusstsein und ohne seine guten werke aus dieser
weit, den ein dess kundiger brahmane verflucht.“ — Ausser dem
vorher angegebenen gesichtspunkt ist die stelle noch wegen des
ganzen Vorgangs von interesse, da ein gleiches oder &hnliches
zauberverfahren bei uns bekanntlich den hexen beigelegt wird.
Zweitens aber beweist der Schluss ,, hiranyayi i. d.“, dass man
wirklich in alter zeit ein solches manthanam an den himmel ver-
setzte und dasselbe den Ag¢vin zuschrieb T). Wenn wir dem oben
angefiihrten commentar folgen wollten, so wére hier die bekannte,
in der epischen poesie mehrfach behandelte gewinnung des un-
sterblichkeitstranks gemeint (amrtarvpam garbham)\ die allerdings
mit diesen Vorstellungen in engem Zusammenhang steht, wie noch
weiter gezeigt werden soll: allein es scheint doch hier nur eine
spatere und vereinzelt stehende auslegung, von der der oben an-
gefiihrte text wenigstens keine andeutung enthélt und die sich auch
in dem commentar des Cankara sowie in der glosse des Ananda-
giri, welche Roer’s Calcuttaer ausgabe mittheilt, nicht findet. Die
wahrscheinlichste annahme scheint mir, dass unter dem garbha,
welcher das resultat jenes manthana war, hier das sonnenlicht zu
verstehen sei, da die Agvin stets als die gottheiten erscheinen,
welche morgenréthe und sonne herauffiihren. Bestédtigung findet
1 Auch Indra scheint das manthanam zugeschrieben zu werden, vgl.
Ath. VIII, 8. Iff. Auf die Vorstellung vom manthanam am himmel bezieht sich
auch — nach dem ganzen, wenn auch vielfach dunkelen, liede zu urtheilen

Ath. X, 8. 20: yo vai té vidydd arani yabhyam nirmathyate vosu | sa vidvon
Jyeshthdm manyeta sa vidyad brahmanam mahat\\
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diese annahme wohl einigermassen durch die erkldrung, welche
die schollen von den werten: ,wie die himmelsluft mit Indra
schwanger ist* geben, indem sie Indra durch Siirya commentiren
(auch Anandagiri thut ein gleiches). Danach wére also hier (77)
die entziindung des sonnenlichtes in der morgenfrithe, nachdem
es in der nacht verloschen warl), gemeint und wiirde sich die
gleiche annahme fiir das wiederaufleuchten nach dem gewitter um
so mehr rechtfertigen, als sich von beiden Vorgingen, wie ich
oben zeigte (s. 55), analoge Vorstellungen ausgebildet hatten. Ja
man kann vielleicht noch weiter gehen und eine mischung beider
Vorstellungen in den oben angefiihrten versen annehmen, wonach
im ersten verse vielleicht von der zeugung des Agni allein die
rede wire. Vishnu die sonne, welcher die yoni bereiten, Tvashtar
der bildner und zugleich derjenige, der dem Indra den donner-
keil bringt, welcher die glieder ausdehnen soll, lassen dann wohl
noch eine andre erkldrung, die sich auf mann und weib und nicht
auf das letztere allein bezieht, zu. Dass eine solche mischung
der Vorstellungen wohl moglich sei, zeigen die verschiedenen re-
dactionen des Spruches, der sich zum theil Rv. X, 184 und Atharvav.
V, 25 wiederfindet. Am ersteren orte findet sich hinter ihm noch
ein parigishta, in dem ein drittes bild in den Worten: yatheyam
prthivi mahy uttdnd garbham ddadhe ,,wie diese grosse erde dahin-
gestreckt den keim aufnahm“ gebraucht wird.

Finden wir daher, dass die Vorstellung eines solchen manthana
fir die wiederaufleuchtende morgensonne mit Wahrscheinlichkeit
anzunehmen ist und dass mit ihr, nach dem was vorher tiber das
sonnenrad im gewitterkampf gesagt ist, die eines manthana fir
den blitz aufs engste verbunden sein musste, sechen wir ferner,
dass das manthana zugleich als der zeugungsakt aufgefasst wurde,
so ergiebt sich, wie diese Vorstellungen leicht neben der herab-
kunft des feuers zugleich die eines in den wolken gezeugten und
zur erde herabfahrenden wesens erzeugen mussten. Dass aber
der mensch wie das feuer himmlischen Ursprungs geglaubt wurde,
zeigen jene im eingang dieser schrift behandelten jnythen und

1) Die hervorbringung des opferfeuers wird als der erste heilige gebrauch,
das erste opfer der gotter dargestellt und dies erste opfer ist doch wohl an
den ersten morgen der weit zu verlegen. Vgl. Ait. Brahm. I, 16 (p. 12 =
p- 38 der tlibers.): fe gre 'gnindgnim ayajanta te svargam lokam dyan, sowie das
pracinam agnimanthanam comm. zu Taitt. Brahm. I, 1, 9. 1

*) Spuren einer solchen Vergleichung der feuerentziindung mit dem zeu-
gungsakt haben sich auch bei den Griechen erhalten. Aristophanes nennt das
Sudendum muliebre ioydoo und wenn die o. a. scholien zum Apoll. Rhod.

as unterliegende holzstiick arop$iic nennen, so beruht das gleichfalls auf
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macht jener vorher erwihnte, die (78) Urvag¢i und den Puriiravas
betreffende gebrauch, sowie die sich daran kniipfende sage, noch
deutlicher. Weber hat jenen bereits in den Indischen Studien I,
197 1) besprochen und die hauptsteile (V&j.Samh. V, 2) iibersetzt;
ich gebe sie im ganzen mit seinen Worten: Ein bestimmtes opfer-
feuer wird durch reiben zweier holzer entziindet; man nimmt ein
stiick holz mit den werten: ,.Du bist des feuers geburtsort (jani-
tram),” legt darauf zwei grashalme: ,,ihr seid die beiden hoden,*
auf diese die adhardrani (das untergelegte holz) ,,du bist Urvagi®,
salbt die uttardrani (das darauf zu legende holzscheit) mit butter
,du bist kraft (semen, o Putter) *, legt siec dann auf die adhard-
rani ,,du bist Puriiravas“ und reibt beide dreimal: ,ich reibe dich
mit dem Gayatrimetrum,” ,jich reibe dich mit dem Trishtubh-
metrum,” ,jich reibe dich mit dem Jagatimetrum.® Dazu wird
nun im Catapatha Brdhmana die unten folgende sage erzéhlt, die
auch in spiteren quellen vielfach erwihnt wird und dem Kalidasa
zu einem seiner schonsten dramen den Stoff gegeben hat. Zu be-
merken ist jedoch noch, dass im letzten buche des Rigveda (X, 95)
sich ein Zwiegesprach zwischen Urvag¢i und Puriiravas findet,
dessen hauptinhalt in die erzéhlung des Catapatha Brahmana iiber-
gegangen ist, in welcher einzelne verse desselben nicht nur wortlich
mitgetheilt, sondern auch — und dies ist fiir das alter des Zwie-
gespriachs von Wichtigkeit — mehrfach noch ihrem inhalt nach
schliesslich rekapitulirt werden. Man sieht daraus, dass das stiick
schon damals nicht zu den leicht verstindlichen gerechnet wurde,
was denn auch von denen, die in neuerer zeit einzelheiten daraus
mitgetheilt haben, geniigend anerkannt ist. Ich muss daher auf
mittheilung des textes und einer Ubersetzung verzichten, da ich
eine (79) solche ohne einen vollstdndigen und correcten commentar
nicht wagen mochte; so wesentlich das volle verstdndniss des
Stiickes zur richtigen auffassung der dem Puriiravas und der Urvagi
zu griinde liegenden idee sein muss, so konnen wir desselben
dennoch gliicklicherweise fiir unsern zweck eher entrathen, da

derselben Vorstellung; nur ist offenbar ein irrthum vorgefallen, indem jeden-
falls dem pdmavov diese bezeichnung urspriinglich zukam, wie aus Hesychius
unzweifelhaft hervorgeht, dessen worte oben s. 37 angefiihrt sind. — Aufrecht
und Ludwig Zeitschr. f. vergi. Sprachf. IX, 232. X, 445 ziehen zur wz. rnanth
auch mentula (sowie Cech. mouter riihrstossel). Sollte auch lat. muto, onis
hierher gehoren?

1) Vgl. noch Kaugika SutraIX, 1 (69). Taitt. Samh. I, 3. 7. VI, 3. 5.

*) Mahidhara sagt: he sthdligatdjga tram dyur asi aramdrayena janish-
yamdnasydgner ayupradam bhavasi d. 1. du bist diejenige, die dem Agni, welcher
durch das aranipaar entsteht, lebenskraft verleiht.



H

hier das Bridhmana als ersatz eintritt. Die dort erzdhlte sage
lautet nun Folgendermassen
Urvag¢l hdpsardh | Purtiravasam Aidam cakame tam Ka dn-
damdnovdca trih srna mahno vaitasena dandena hatdd akamam srna
ma nipadyasai mo sma tva nagnam dar¢am esha vai na strindm
upacara iti |
sa Kasmin jyog uvdsa | api hdsmdd garbKiny asa tdvaj jyog
ghdsminn uvdsa tato Ka gandharvd samddire jyog vd iyam urvagt
manushyeshv avatsid upajanita yatheyam panar dgacched iti tasyai
Kadr dvyurand ¢ayana upabaddhasa tato Ka gandKarva anyataram
uranam pramethuh |2 |
sa Kovdca | adra iva bata me jana iva putrarn Karantiti dd-
tiyam pramethuh sa ha tathaivovaca 3
atha hdayam tksKamcakre | katham nu tad aviram katham aja-
nara sydd yatrdham syam iti sa nagna evaniitpapdta drain tan
mene yad vasah paryadhasyata tato ha gandharva ddyutam jana-
yamcakrus tam yathd divaivam nagnam dadar¢a tato Kaiveyam ti-
robabhiiva punar aimity et tirobKiitam sa adhydjalpan kuruksKetram
samayd cacardnyatahplaksKeti bisavati tasyai hddhyantena vavrdja
tad dha ta apsarasa dtayo bhiitva paripupluvire 4
tam heyam jndtvovaca = ayam vai sa manushyo yasminn aham
avatsam iti ta hocus tasmai vd dvir asameti tatheti tasmai hdvir
dasuh 51
tam hdyam jndtvabhiparovdda (80)
haye jaye manasa tishtha ghore vacausi migrd krnavavahai nu
na nau mantrd anuditisa ete mayas karan parature candhann
ity upa nu rama sain nu vaddavaha iti haivaindm tad uvaca 6
tam hetara pratyuvdca
kim eta vdcd krnavd tavaham prdakramisham ushasim agdyeva
pururavah punar astam parehi durdpand vata ivaham asmi-
ti na vai team tad akaror yad aham abravain durdpd va aham tva-
yaitarhy asmi punar grhdn iliti haivainam tad uvdca 7 |
atha hdyam paridyina uvdca
sudevo adya prapated andvrt pardvatam paramdm gantava u
adha c¢ayita nirrter upasthe "dhainam vrkd rabhasdso adyur

*) Mein verehrter freund prof. Max Miiller hat in seinem schonen auf-
satz On Comparative Mythology in den Oxford Essays 1856, p. 62f. [= Chips
from a Germ. Worksh. II, 102f.; Essays II, 90f.] bereits die betreffende stelle
zum grosseren theil libersetzt, jedoch fehlt gerade die fiir den opfergebrauch
und danach doch auch wohl fiir das ganze wesen des Puriiravas bedeutsame
stelle iiber die herabholung des feuers. [Vgl. jetzt Weber Ind. Streifen I,
16ff. und Bohtlingk Sanskrit-Chrestom.2357.]
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iti sudevo 'dyod va badhnita pra va patet tad enam vrkda va ¢vdno
vdadyur iti haiva tad uvdca | 8
tain hetard pratyuvaca

puriravo ma mrthd ma prapapto ma tva vrkdso agivasa u kshan

na vai straindni sakhydni santi sdldvrkdnam hrdayany eteti
maitad ddrthd na vai strainam sakhyam asti punar grhdn ihiti hai-
vainam tad uvdca |9

yad virdpacaram martyeshv avasam ratrih ¢aradag catarrali

ghrtasya stokam sakrd ahna d¢nam tad evedam tdtrpand Garanti-
ti tad etad uktapratyuktam pancadacarcam bahvrcah prahus tasyai
Ita hrdayam avyayamcakara 110 |

sa hovdca | samvatsaratamim ratrim dgachatdat tan ma ekam
ratrim ante ¢ayitdse gdata u te 'vam tarhi putro bhaviteti sa ha sam-
vatsaratamint rdatrim djagamed dhiranyavimitani (81) tato hainam
exam itcur etat prapadyasveti tad dhasmai tam upaprajighyuh | 11]

sa hovaca | gandharva vai te prdatar varam dataras tam vrndsd
iti tam vai me tvam eva vrnishveti yushmdakam evaiko saniti britad
iti tasmai ha pratar gandharva varant daduh sa hovaca yushmdakam
evaiko saniti 12

te hocuh | na vai sa manushyeshv agner yajiiyd tannr asti
yayeshtvasmakam ekah syad iti tasmai ha sthalyam opyagnim pra-
dadur aneneshtvasmakam eko bhavishyasiti tam ca Ita kumdram cd-
dayavavraja so ranya evagnim nidhdya kumdrenaiva grdmam eydya
punar aimity et tirobhutam yo gnir a¢vattham tam yd sthall camim
tam sa ha punar gandharvdn eydya | 13 |

te hocuh | samvatsaram catushprda¢yam odanam paca sa etasyai-
vdgvatthasya tisras tisrah samidho ghrtenanvajya samidvatibhir ghrta-
vatibhir rgbhir abhyddhattdt sa yas tato 'gnir janita sa eva sa bha-
viteti 1 141

te hocuh | paroksham iva va etad dgvatthim uttardranim ku-
rushva ¢amimayim adhardranitn sa yas tato 'gnir janita sa eva sa
bhaviteti 1 15 1

te hocuh | paroksham iva va etad dgvatthim evottardranim ku-
l'ushvagvatthim adhardranim sa yas tato 'gnir janita sa eva sa bha-
viteti 1 16 1

sa dgvatthim evottardranim cakre | devatthim adhardranint sa
yas tato gnir jajiie sa eva sa dsa teneshtvd gandharvandm eka dsa
tasmad dgvatthim evottardranim kurvitdevatthim adhardranim sa
yas tato gnir jdyate sa eva sa bhavati teneshtvd gandharvandm eko
bhavati 1| 17 | brdhmanam |3 [5. 2.] | |

Die Apsaras Urvagi liebte den sohn der Ida Purlravas; als
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sie ihn traf, sprach sie zu ihm: ,,dreimal des tages sollst du mich
umarmen (vaitasena dandena hatid')’, ohne mein verlangen mogest
du mich nicht an dich ziehen, und mdge ich dich auch nicht nackt
sehen, das ist ja die sitte von uns frauen.“ 1.

Sie blieb da eine lange zeit bei ihm; sie ward sogar (82)
schwanger von ihm, so lange blieb sie bei ihm. Da sprachen die
Gandharven mit einander: ,Lange wahrlich hat diese Urvagi bei
den menschen geweilt, lasst uns darauf denken, wie sie wieder-
kehren moge.“ Nun war ein schaf mit zwei kleinen widdern an
ihr lager gebunden, da raubten die Gandharven den einen der
widder. 2.

Sie sprach: ,,Als wiéren hier keine helden, wahrlich, als wiren
hier keine ménner, so rauben sie den sohn').” Da raubten sie
den zweiten und sie sprach wdeder so. 3.

Da dachte er bei sich: ,,Wie sollte es hier keine helden, wie
keine ménner geben, wo ich bin.“ So sprang er nackt auf, zu
lang diinkte es ihn, dass er ein gewand umndhme. Da liessen es
die Gandharven blitzen, und also nackt schaute sie ihn wie am
tage. Da verschwand sie nun also, ,ich kehre wieder,“ sprach
sie und ging. In Sehnsucht klagte er um die entschwundene und
kam in die ndhe von Kurukshetra; da ist ein lotusteich Anyatah-
plakshd mit namen, an seinem ufer wandelte er umher, in ihm
nun schwammen die Apsarasen zu schwanenf¥ verwandelt umher. 4.

Da erkannte sie ihn und sprach: ,Hier ist der mann, bei dem
ich weilte. Sie sprachen: ,,Wir wollen ihm offenbar werden.”
,»30 sei es,” sagte sie, da wurden sie ihm offenbar. 5.

Als er sie nun erkannt hatte, sprach er zu ihr: ,Ha mein
weib, merk auf du schreckliche, lass uns nun mit einander worte
wechseln, nicht werden uns die unausgesprochenen geheimnisse
heil bringen in ferner zeit.“ ,Halt doch an, lass uns doch mit
einander reden.“ So sprach er zu ihr. 6.

,»,Was soll ich thun mit dieser deiner rede? Fort ging ich wie
die erste der morgenrothen. PurGravas gehe wieder (83) heim,
schwer zu erlangen bin ich wie der wind.“ ,Nicht thatest du
das, was ich sagte; nunmehr bin ich schwer von dir zu erlangen.
Gehe wieder heim.“ So sprach sie zu ihm. 7.

*) (Miiller: my darling, nach dem schol., der sagt: t/vv uranau balakau
meshau wvagya putratvena palitau, und: madiyam putratvena svikrtam ura-
nadvayam,).

**) ,atayahll, die scholien sagen nur es sei ein wasservogel, aber nicht
"welcher.
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Darauf sagte er jammernd: ,,Der gottergenoss wird heut sich
hinabstiirzen, um ohne riickkehr zur fernsten ferne zu wandeln; da
wird er liegen in der Nirrti schooss, da werden ihn die wiithenden
wolfe fressen.“ — , Der gottergenoss wird sich entweder erhdngen
oder sonst seinen tod suchen, darum werden ihn die wolfe oder
die hunde fressen.“ Also sprach er. 8.

Dagegen sprach sie wiederum: ,,Puriiravas, stirb nicht, stiirze
dich nicht ins verderben, dass dich nicht die schlimmen wolfe
fressen. Es giebt ja keine freundschaft mit frauen, sie haben
herzen wie wolfe.“ — , Bekiimmere dich darum nicht, nicht giebt
es ja freundschaft mit frauen, geh wieder heim.“ Also sprach sie
zu ihm. 9.

»Als ich in verwandelter gestalt unter den menschen weilte,
vier ndchte des jahres, ass ich einmal eines tages einen tropfen
butter, darob bin ich selbst jetzt noch Refriedigt “ Diese in
fiinfzehn versen enthaltene rede und gegenrede haben die Bahvrca
mitgetheilt. Thr wurde das herz weich. 10.

Sie sprach: ,In der letzten nacht des jahres sollst du her-
kommen, da sollst du eine nacht neben mir ruhen, dann wird dir
wohl der sohn hier geboren sein. Er kam dann auch in-der
letzten jahresnacht zu den goldpaldsten; da sagten sie ihm nur
okomm herein,“ darauf schickten sie sie thm zu. 11.

Sie sagte: ,,Die Gandharven werden dir morgen einen wiinsch
gewihren, den sollst du dir auswihlen.” ,,Wéhle (84) du ihn nur
fiir mich,“ sprach er. ,Der euren einer mochte ich sein, sollst du
sprechen,” sagte sie. Die Gandharven liessen ihn nun am morgen
einen wiinsch thun; er sprach: ,,mdge ich einer der euren sein.”“ 12.

Sie sprachenl): ,,Die menschen besitzen ja nicht den fiir das
opfer geeigneten korper des Agni, mit dem opfernd jemand einer
der unsern werden konnte.“ Sie warfen feuer in eine schale und
gaben sie ihm, indem sie sagten: ,,Wenn du damit opferst, wirst
du eciner der unsern werden.“ Da naiim er das feuer und den
knaben und ging heim. Als er noch im walde war, legte er das
feuer nieder und ging mit dem knaben ins dorf. ,Ich komme

*) Der commentar fiigt zur erkldrung hinzu: atas tvdam na vismardamt
,darum vergesse ich dich nicht“. Weil sie also von irdischer speise genossen,
bleibt ihr die erinnerung an die genossene erdenlust; sie ist darum noch halb
und halb der erde verfallen, wie Persephone durch den genuss der granatkomer
der unterweit. Auch nach zahlreichen deutschen Zeugnissen ist der, welcher
einmal von unterweltlicher speise genossen, der unterweit verfallen; vgl. Miiller
in Schambach-Miiller’s Nieders. Sagen, s. 373.

1) Zum folgenden vergi. Kath. Vili, 10 bei Weber Ind. Studien III, 463.
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wieder her,” sagte er. Er kehrte zuriick, fand dass das feuer ver-
schwunden und ein agvatthabaum und die schale ein ¢amibaum
geworden wrar. Da ging er wieder zu den Gandharven. 13.

Die sagten: ,,Koche ein jahr von vieren zu verzehrendes mus
und lege von diesem agvattha je drei scheite, die du vorher mit
butter bestrichen, mit den die worte samidK und gKrta enthaltenden
versen an; das feuer, welches daraus entstehen wird, nur das wird
das richtige sein.“ 14.

Sie sagten: ,,Dies ist jedoch gewissermassen nur mittelbar.
Mache eine uttardrani von agvatthaholz, eine adhararani von ¢ami-
holz; das feuer, welches daraus entstehen wird, nur das wird das
richtige sein.“ 15.

Sie sagten: ,,Dies ist jedoch gewissermassen nur mittelbar.
Mache eine uttardrani von agvatthaholz und eine adhararani von
acvatthaholz; das feuer, welches daraus entstehen wird, nur das
wird das richtige sein.“ 16.

Er machte eine uttardrani aus agvatthaholz und cine adha-
rarani aus ag¢vatthaholz, das feuer, welches daraus entsprang, das
war das richtige; als er mit dem geopfert hatte, war er einer der
Gandharven. Deshalb mdge man nur eine uttarérani aus agvattha-
holz und eine adhararani aus agvatthaholz machen; das feuer,
welches daraus entspringt, das ist das rechte; wer mit dem opfert,
wird einer der Gandharven. 17. Cat. Br. XI, 5, 1. 1—17.

Hier sehen wir also die oben entwickelte Vorstellung (85) klar
ausgesprochen: Ayu das kind des Puriiravas und der Urvagi, wird
von seinem vater zur erde herabgebracht, und mit ihm bringt Pu-
riravas das himmlische feuer herab, das allein fiir das opfer des
zum himmel zuriickstrebenden menschen tauglich ist; es verwandelt
seine gestalt in einen bdum, aus dem es deshalb in kiinstlicher
weise wieder hervorgelockt werden muss. Aber der gebrauch,
offenbar &lteren Ursprungs als die legende, ldsst den Ayu, das
lebendige feuer, den lebenskeim, unmittelbar aus der Verbindung
des paares hervorgehen, wihrend die legende beide trennt, was
sichtlich spitere entwicklung ist. Hat nun aber dieser zug der
sage irgend festen griind, dass Ayu und das feuer vom himmel
geholt werden, so wird auch der Ursprung derselben einem gleichen
mantKana am himmel zugeschriecben werden miissen, wie es der
obige gebrauch fiir die erde schildert. Eine sichere deutung des
wesens der Urva¢i und des Puriiravas wird dieser letzteren an-
nahme, wie ich nicht bezweifle, weitere bestdtigung bringen; in-
dess diirfte die eben gegebene entWickelung, wie ich bereits oben
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(s. 70f.) aussprach, kaum noch bedenken haben. Die dort ent-
wickelten griinde lassen mich hier von einer solchen deutung ab-
stehen, ich will aber nicht verfehlen die bisher gemachten versuche
zu einer solchen kurz darzulegen.

Lassen, der sich zuerst (I. A. Ti, 732 anm. 2) iiber das wesen
der Urvagi kurz ausgesprochen, hélt sie, weil es in der von Yiaska
Nir. XI, 36 mitgetheilten stelle (= R. X, 95. 10) heisst, dass sie
in ihrem falle wie der blitz leuchte, dass sie wasser gebe und das
leben verlidngere, fiir eine luftgottin.  Miiller, dessen ansicht Weber
in den Indischen Studien I, 196f. bereits mitgetheilt und ithm bei-
gestimmt hat, erkldrt Puriravas fiir die sonne, Urva¢l fiir die
morgenrdthe. In den Oxford Essays 1856, p. 60ff. [vgl. oben
p. 72 anm.] hat Miiller dann seine ansicht weiter entwickelt, die
sich einmal auf eine etymologische erklirung der namen in dem
angegebenen sinne, dann aber dusser einigen andeutungen in dem
liede auf den zug der sage stiitzt, dass Urvag¢i verschwinden miisse,
sobald sie den Purliravas nackt gesehen habe, (86) da die morgen-
rothe, sobald die sonne in ihrem nackten glanze erscheine, ver-
schwinde. Es lésst sich nicht leugnen, dass diese erkldrung auf
den ersten anblick eine sehr schone ist, zumal Miller sie in ander-
weitiger weise wie immer geistvoll zu stiitzen weiss. Nichtsdesto-
weniger scheint sie mindestens nicht ganz ausreichend, da der
cultusgebrauch und manches andere hierbei ganz unerklért bleibt.
Was die von Urvag¢i gegebene etymologie betrifft, so wird man
ihr jedenfalls eine gewisse Wahrscheinlichkeit nicht absprechen
diirfen, zumal sie auch von Yidska unter anderen mitaufgestellt
wird (Nir. V, 13); ich bemerke dabei, dass die von mir auf-
gestellte in der weise zu verstehen ist, dass wurvagi eine Schwichung
aus #rvankl (uru-|-anc) ¥ei  wie yuvaca von Fuvanka, lat.
juvencus”™ der accent ist wohl kein entscheidendes moment, da sich
eine gleiche Verschiedenheit auch anderwirts findet. Die von
Miiller aufgestellte etymologie des namens Puriravas dirfte da-
gegen grosseres bedenken haben, da ja rerapiti, worauf er sie
stiitzt, einer andern wurzel angehért, rava und ravatha aber immer
,schall, ton, gebriill* bedeuten; die einzige stiitze, die ihr gegeben
werden konnte, soviel ich sehe, wére das in der spédteren spriache
haufige ravi ,,sonne”. Der umstand, dass sich Puriiravas selbst
Vasishtha nennt, ist ferner ebenfalls nicht ausreichend, um ihn zur

*) Nicht aus einem nicht vorhandenen wrva + ¢a wie Miiller a. a. o. p. 61
missverstanden zu haben scheint.
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sonne zu machen, da Vasishtka auch ein beiname des Agni ist
(R. II, 9. 1.), und Purliravas ausserdem auch Aida, sohn der Ida
(Ila) heisst, was sich dem ildyds putrah als Bezeichnung des Agni
(R. III, 29. 3) vergleichen ldsst. Danach mochte man viel eher
geneigt sein, ihn als urspriinglich identisch mit Agni anzusehen.
Endlich hat auch Roth zu Nirukta p. 153ff. diesen mythus
ausfiihrlich besprochen und darin zwei hauptziige erkannt. ,,Der
eine ist die sinnliche begierde eines sterblichen nach einem weibe
gottlicher art, befriedigung dieser lust aber auch plotzliche und
schmerzliche Zerstdorung dieses (87) gliickes, der andere zug ist
die einrichtung der drei opferfeuer durch Purtravas.“ Etymo-
logisch stiitzt Roth diese auffassung dadurch, dass er Urcaegt aus
utu-oogL entstanden ,die geile” {ibersetzt und in Pururaras, dem
briiller, das bild eines briinstigen stieres sieht. Indem er dann
weiter fiir Urva¢l die urspriingliche bedeutung ,,wunschesfiille®,
dann ,,gewdhrungsfiille“ gestiitzt auf eine dunkle vedische stelle
annimmt, sagt er schliesslich: ,Nach dem éltesten inhalt beider
namen wiirde also ihre beziehung darin liegen, dass Purliravas,
der allzeit heischende mensch niemals vollkommen und auf die
dauer geniessen kann die fiille der gewidhrung seiner wiinsche, die
Urvagi, die himmlische genie, die, wenn sie auch einmal sich ihm
zuneigt, niemals ganz bei ihm heimisch wird. Diesen boden hat
aber die dichtung friihe verlassen und mit Verdrehung der namen
— eine in den sagenentwicklungen sehr hdufige und wichtige er-
scheinung — der sage eine derbere grundlage gegeben. Geblieben
ist aber vom alten Purliravas der mensch und Urvacl die gottin,
ein bei der annahme von sonne und morgenréthe schwerlich zu
erkldarender wesentlicher zug.“ Dieser auffassung steht, nach
meiner ansicht, einmal das entgegen, dass nicht der sterbliche es
ist, von dem das sinnliche verlangen ausgeht, sondern die nymphe,
dann aber auch hauptsdchlich der umstand, dass sie allzu abstract
der mythischen gestaltung éltester zeit gar keinen sinnlichen hinter-
grund giebt; denn den griind zur Personifikation der hdlzer findet
Roth nur in der rein &usserlichen Vergleichung dieses actes mit
der begattung, wobei ganz unerklérlich bleibt, warum man sie
gerade zu Urva¢l und Puriravas personificirt habe, wihrend ich
glaube, dass nur eine fassbare, physische grundlage zum anlass
einer solchen Vergleichung werden konnte, zumal wenn man be-
denkt, dass schon das vedische gedicht auf ganz mythischem boden
personlicher gestaltung steht, die so weit geht, dass Urvag¢i auch
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in verwandelter gestalt als wasservogel (ali) mit ihren gespielinnen
auftrittl).

Wir haben also hier drei wesentlich verschiedene auffassungen
(88) desselben mythus, und es wird daher gerechtfertigt erscheinen,
wenn ich unter diesen umstidnden auf dasjenige aufmerksam mache,
was vielleicht eine sichere deutung foérdern kann. Zunéchst sei
hier zweier mythen gedacht, die mit dem vorliegenden zum theil
auffallende dhnlichkeit haben, und obschon sie einem ganz anderen
volksstamme angehdren, doch aus gleichen grundanschauungen
entsprungen sein konnen. Schirren (Die Wandersagen der Neu-
seelinder und der Mauimythos, Riga 1856, s. 126f.) berichtet:
,Zwischen himmel, erde und unterweit wird der verkehr der
geister nie ganz unterbrochen. Sie steigen empor von der unter-
weit zur erde, von der erde zum himmel; sie fahren nieder in ent-
gegengesetzter richtung. Davon zu erzéhlen iibernehmen gotter-
mythen und wandersagen. Von dem verkehr zwischen erde und
himmel berichtet ein denkwiirdiger mythos von Celebes, dessen
seitenstiick im munde der Maori zu den versionen des schopfungs-
mythos gerechnet wurde. Es kam — nach neuseelidndischer Uber-
lieferung — zu Tawhaki ein médchen himmlischer herkunft, Tango-
Tango oder Hapai, gebar ihm eine tochter Arahuta und flog mit
dieser, vom manne gekrinkt, zum himmel zuriick. Tawhaki macht
sich nach einem monat mit seinem bruder Karihi auf, die geliebte
wiederzufinden. An den ranken, welche himmel und erde ver-
binden, wird Karihi vom sturm hin und her geschleudert, wéhrend
Tawhaki gliicklich den himmel erreicht. Hier thut er sklaven-
dienste, wird von den verwandten seiner frau verdchtlich behan-
delt, endlich von ihr erkannt und giebt sich als gott kund. Nun
erzdhlt eine sage der Bantiker zu Manado im noérdlichen Celebes:
Sieben nymphen steigen vom himmel herab, zu baden, unter ihnen
Utahagi, die tochter Toar’s und der Limu-muut. Die herabfliegenden
himmelstéchter hilt Kasimbaha, der sohn Linkanbene’s und der
Mainalo, véterlicherseits ein enkel Toar’s und der Limu-muut, fiir
weisse tauben; im bade erkennt er sie als frauen. Leise schleicht
er heran und entwendet einen der leichten rocke, welche den
nymphen die kraft zu fliegen verleihen; so wird (89) er gebieter
der Utahagi, welche ihm einen sohn Tambaga gebiert. Utahagi
hiess sie von einem weissen hédrchen voll Zauberkraft. Als Ka-li

li [E. H. Meyer Indogerm. Mythen I, 184. 202. 211 vergleicht PurGravas-
Urva¢i mit Peleus-Thetis und verspricht eine besondere Untersuchung iiber
den ganzen sagenkreis.]
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simbaha ihr dieses einst auszieht, erhebt sich Unwetter und blitz
und donner und Utahagi fahrt in den himmel auf. Den zuriick-
gebliebenen jammert des s6hnchens, welches der mutterbrust ent-
behrt und er sinnt darauf, in den himmel zu gelangen. FEine
feldratte nagt ihm die dornen von den Rottangranken, und so
klettert er, seinen sohn auf dem riicken, an ihnen empor. Mitten
zwischen himmel und erde ergreift ihn gewaltiger sturm und wirft
ihn der sonne zu. Von ihrer gluth geplagt, erwartet er den auf-
gang des mondes und erreicht mit diesem endlich den himmel.
Ein vogelchen zeigt ihm die wohnung seiner geliebten; er steht
vor sieben ganz dhnlichen zimmern. Ein Johanniswiirmchen weist
ihm das rechte, in welchem Utahagi ihn und den sohn mit vor-
wiirfen empfingt. Seine Schwiéger wollen ihn nur dulden, wenn
er ein Impong ist; sie setzen ihm acht schusseln mit reis und
eine neunte, sdmmtlich verdeckt, vor: Ooffnet er die letzte zuerst,
so ist er kein gott. Eine fliege aber verrdth ihm die list und
setzt sich auf die unreine schiissel, welche er nun sorgsam ver-
meidet. So darf er bei seiner frau im himmel bleiben. Spéter
lasst er seinen sohn Tambaga an einer kette zur erde, wo dieser
mit der Matinimbang eine tochter Katimunia erzeugt. Katimunia
aber gebiert dem Makahuhi aus Kema vier sdhne, Mojo, Birang,
Pa-Habo, Senkudi, und zwei tochter, Pinintu und Biki. Die
Bantiker sind géttlicher abkunft, denn sie stammen von Mojo und
Birang ab.“

Die é&hnlichkeit beider mythen mit dem uns vorliegenden,
ebensowohl wie die Verschiedenheit von ihm, liegt klar vor augen;
an eine unmittelbare entlehnung ist bei dem neuseeldndischen
sicher nicht, bei dem von Celebes wohl kaum zu denken, dagegen
sprechen vor allem die namen. Ich begniige mich daher mit der
blossen mittheilung derselben und {iberlasse es weiterer forschung
etwa vermittelungspunkte in den gemeinsamen grundanschauungen
zu linden. Viel ndheres anrecht zu einer unmittelbaren Vergleichung
(90) hat dagegen eine reihe deutscher Uberlieferungen, nimlich
die in zahlreichen .versionen auftretenden von einer elbin, die sich
einen menschlichen gatten wihlt, der kinder mit ihr zeugt, worauf
sie dann, da er die bedingung, unter der sie sich ihm vermihlt,
bricht, wieder verschwindet. Gleichen Inhalts sind die =zahl-
reichen sagen von gefangenen méhren. Waihrend jene elbischen
unbekannten Jungfrauen dem von ihnen erwihlten, meist einem
flirsten, grafen oder ritter, im feld und wald nahen, schleicht die
mahre zu dem sterblichen in die kammer und driickt ihn. Durch
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ein astloch oder thiirschloss ist sie hereingekommen und wird durch
hiilfe eines befreundeten gefangen; da erscheint sie als Strohhalm,
feder und dergleichen, aber die Offnung, durch welche sie herein-
kam, ist nun verschlossen, und am andern morgen, so wie der
tag ins zimmer scheint, ist sie in ein schones nacktes weib ver-
wandelt, das der geplagte nun freit. Sie leben gliicklich und
haben kinder mit einander, bis ihr endlich einmal die Offaung, zu
der sie hereingekommen ist, gezeigt wird; da verschwindet sie,
sie geht zuriick in ihre heimat, mehrfach Engelland genannt, und
kehrt nur zuweilen wieder, um der zuriickgelassenen kinder zu
pflegen. Reiches, beide sagenreihen betreffendes material hat Wolf
in seinen Beitrdgen zu deutschen Mythologie II, 233 — 75 zu-
sammengebracht [vgl. auch Mannhardt Germanische Mythen 344 £.J.
— Man sieht, der Inhalt derselben stimmt ganz zu dem mythos
von Puriiravas und Urvagi, nur dass in diesem nur von einem
kinde, das aus der Verbindung entspringt, die rede ist, wihrend
es in jenem meist mehrere sind; der zug von dem feuer fehlt da-
gegen der deutschen sage ganz. Aber andere speciellere machen
wahrscheinlich, dass beide dennoch unmittelbar zusammengehdren.
Dahin gehort, dass die mahr wie Urvagi auch als vogel erscheint:
,Bei den bewohnern des Schwalmgrundes findet man eine eigen-
thiimliche erkldrung des alps. Hiernach ist der alp entweder ein
boser geist oder das liebchen des geplagten. Um ihn zu fangen,
solle man, so rathen sie, sich nur mit dem betttuche zudecken,
und wenn er komme, dasselbe iiber ihn zusammenschlagen, (91)
dasselbe festhalten und in einen kasten verschliessen. Oeffne man
denselben frither, ehe ein mensch ersticken konne, so fliege eine
weisse taube davon, wo nicht, so setze man sich der gefahr
aus, wenn es das liebchen gewesen, dieses erstickt zu finden.”
Lyncker Hess. Sag. no. 189. Wolf Beitr. I1, 267. Ein anderes
mal verwandelt sich die mahr in eine atzel, und auch die Ver-
wandlung in eine ilaumfeder siecht Wolf als Vertretung des ur-
spriinglicheren vollstdndigen vogelgewandes, der schwanenbhiille,
wohl mit recht an (Beitr. II, 268)x). Weber sagt in den In-
dischen Studien I, 197 iiber die vogelgestalt der Urvagi, dass man
bei ihr alsbald an die Schwanjungfrauen unserer sage erinnert
werde, und diese stehen mit den elbinnen und méhren in inniger
Verwandtschaft; in Ostfriesland heissen méihren und hexen noch
heute widlriderske, was sich klar an die auch als schwanjungfrauen

1) Alp als ilaumfeder: Birrcher Das Friekthal, Aarau 1859, s. 60; schrittele
als feder: Birlinger Volksthiimliches aus Schwaben (1861) I, s. 304 no. 484.

Kuhn, Studien. 6
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erscheinenden nordischen valkyrjur anschliesst. Weber erwihnt
zugleich noch einen zug in der dussern gestalt der Urvagi, sie be-
sitzt ndmlich einen Schleier Ctiraskarini ,,der unsichtbar machende®,
Urvasia ed. Lenz p. 22), mit dem sie sich vor den blicken des
Puriiravas verhiillt; die dltere sage weiss zwar davon nichts, aber
auch in den deutschen sagen zeigt er sich, wenn auch vorzugs-
weise bei den weissen frauen, die Wolf (Beitr. II, 240) mitin den
Zusammenhang dieser sagen zieht, so doch auch bei den mabren
(Bechstein Sagenschatz d. Thiiringerlandes 11, 116: ,,da sass das alp
sichtbar auf seinem bette, konnte nicht von dannen, hatte einen
feinen weissen Schleier um und war ein sehr schones frauen-
zimmer™). Wenn Wolf Beitr. II, 271 die ergebnisse seiner Unter-
suchungen zusammenfassend sagt: ,.sie sind wesen hoherer art, als
der mensch, und darum verlangen sie von dem geliebten und gatten
stets hohere riicksichten, eine art von ehrfurcht und milde in
seinem benechmen gegen sie; sobald er diese aus den augen setzt,
ist das ganze schone verhiltniss getrennt und gebrochen, und sie
kehren zuriick in das eibenreich,“ so stellen sich dazu die worte
der Urvagi im eingang der erzdhlung des Catapatha Brdhmana,
welche auf die sitte der (92) frauen hinweisen; der verstoss gegen
diese sitte von Seiten des Puriiravas fiihrt die trennung herbei.
Und in der art dieses Verstosses liegt ein, wie es den anschein
hat, fiir die ganze auffassung der sage sehr wichtiges moment, das
fur Miiller s erklarung die haupthandhabe bietet. Urvagi darf den
Puriiravas nicht nackt sehen; sobald das geschiecht, muss sie ver-
schwinden. In den deutschen sagen tritt auch dieser zug mehr-
fach auf, nur ist es hier die frau, welche nicht nackt gesechen
werden darf, und sie verschwindet, wenn sie nackt gesehen wird,
oder sie wird gerade umgekehrt dadurch dauernd an die erde ge-
fesselt. Das erstere ist der fall in der bekannten erzdhlung von
der schonen Melusinel), von der schon Gervasius Tilberiensis (bei
Liebrecht p. 4f.) eine éltere und einfache aufzeichnung giebt, die
am Schluss den zug von der sorge fiir die kinder mit den mahren-
sagen gemein hat; auch hier heisst es p. 5: ,,illa replicat, illum
summa temporalium felicitate ea eius commansione /ruiturum, dum
ipsam nudam non viderit." Ebenso in einer niederldndischen
erzdhlung, die Wolf (Beitr. 11, 233) aus Mone’s Niederl. Volkslit. 75

1) [lieber die Melusinensage vergleiche man jetzt: L. Desame. Le Mythe
de la Mére Lusine. Saint-Maixent 1883, mit der anzeige in der Revue Celti-
que VI, 122f., und Th. Pfuymaigre]. Le Mythe de la Mere Lusine im Archivio
per lo studio delle tradizioni popolari II, f. 4.]
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mittheilt: ,so wil ie eerst vertellen eenen bitekene van eenen ridder,
gheheeten heer Rocher van Ronselcasteele in de provincie van Ary,
hoe hy met avonturen vont in een velt opte riviere een alvinne,
di hi eensgaes hebben woude te wive, welke alvinne haren consent
daertoe gaf op al sulken voorwaerde, dat hy se nemmermeer
naket soude sienl-2“. Die mahr dagegen verldasst ihre verwan-
delte gestalt (strohhalm, feder a. s. w.), sobald sie der tag be-
scheint; von der Murraue (dem alp) heisst es, dass die beklem-
mung, welche sie verursache, erst aufthére, wenn es in der stube
helle werde, Nordd. Sag. u. s. w. p. 191. Eine marte wird ge-
fangen, man steckt licht an, da ist es ein junges nacktes frauen-
zimmer, ebd. p. 91; in einer sage bei Miillenhoff no. 332, 2 findet
man am hellen morgen statt der méhr eine schone frau. Ein
miillersknecht wird lange von einem schrettle heimgesucht; als er
wieder dchzt und stohnt, ziindet sein kamerad schnell ein
licht an, (93) da liegt quer iiber dem bett ein Strohhalm, welchen
sie verbrennen; am andern morgen hatte die nachbarin brand-
wunden an héinden und fiissen: Meier Schwab. Sag. no. 193, 5.
Am entschiedensten ist dieser zug in einer sage aus dem Miinster-
lande (Westf. Sag. I, no. 71) ausgesprochen: Statt alpdriicken sagt
man in der gegend von Glandorf: ,die hexen haben ihn unter.”
,»,War nun auch einmal einer, der oft damit geplagt war, da rieth
man ihm, er solle einen eimer nehmen, ein licht hineinstellen
und dann ein brett dariiber decken, kime dann die hexe
wieder, so solle er nur das brett fortziehen, dann konne sie nicht
mehr zuriick, und wenn er dann schnell das loch, durch welches
sie gekommen sei, verstopfe, so sei sie gefangen. So machte er
es denn auch, und siche da, es war ein schones frauenzimmer,
weit her aus den Niederlanden. Die hat er darauf geheiratet und
lange mit ihr gliicklich gelebt, bis er einmal ihren bitten nach-
gegeben und ihr das loch gezeigt, zu dem sie hereingekommen.
Da ist sie augenblicklich wieder verschwunden und hat sich nie
wieder sehen lassen; nur jeden saterdag haben drei reine hemden
fir ihn und ihre beiden kinder dagelegen2). Wie hier das licht

1) Die hexe, welche den mann heiratet, stellt als Bedingung, dass er sie
nie bei kerzenlicht ansehen diirfe: Schneller Mérchen aus Wailschtirol s. 23
no. 13.

2) An die mahrensagen schliesst sich auch das marchen von der tochter
des konigs der Vidyéddhara aus der goldenen stadt, in Somadeva’s Kathd Sarit
Ségara V, 26 (= p. 151 der Ubersetzung), welche in das elfenland zuriickkehrt,
nachdem ihre herkunft auf der erde bekannt und damit ihr fluch gelést worden
ist. Vgl. dazu Benfey’s Pantschatantra I, 262 ff.

6
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auf weibliche wesen himmlischen Ursprungs fesselnd wirkt, so er-
zihlt die nordische Uberlieferung von riesen und zwergen #hn-
liches: Grimm Myth. 518 [=4457. Nachtr. 158] ,,Nach Sem. 145b
scheint es, dass die riesen gleich den zwergen das tageslicht zu
scheuen haben, und vom anbrechenden tag in steine verwan-
delt werden.“ Auch hier ist es freilich ein weib, Hrimgerdr, des
riesen Hati tochter, die durch den strahl der morgensonne in stein
verwandelt wird: Helgakv. Hjorvard’ss. 29. 30, aber auch der
zwerg Alviss scheint gleicher Verwandlung unterworfen zu sein:
Alvissm. 36; vgl. Mannhardt Germanische Mythen s. 188. 208.
In einem nordischen marchen wird ein riese aus seiner burg aus-
gesperrt und von einem kater bis zum anbruch des tages hin-
gehalten; dieser ruft ihm zu: ,,Sieh! schon reitet die schone Jung-
frau am himmel herauf!“ ,,Als nun der riese sich umkehrte, ging
die sonne iiber dem walde auf. Als der riese aber die sonne sah,
fiel er riicklings (94) und barst, und dies war sein ende.“ Ca-
valline och Stephens Svenska Folk-Sagor och Afventyr I, 187
(deutsch von Oberleitner, Wien 1848, s. 233f.), vgl. Asbjornsen
und Moe Norské Folke-Eventyr3 129 (deutsch von Bresemann,
Berlin 1847, 1, s. 206). Mit der norwegischen version stimmt im
ganzen eine dénische bei Svend Grundtvig, Gamie danske Minder I,
s. 108; der zug, dass den troll die sonne trifft, fehlt zwar, istjedoch
offenbar wegen der Verwandlung desselben in stein zu erginzen
(men da blev trolden saa lynende oall at han sprang 2 bare flinte-
stene)

Ich lasse es bei diesen nachweisungen bewenden, die wie es
den anschein hat, den auffassungen Lassen’s und Miiller’s eine ge-
wisse berechtigung einrdumen. Vielleicht wird auch hier, wie sich
dies schon mehrfach in diesen Untersuchungen herausgestellt hat,
eine Verbindung von mythischen anschauungen, die die sonne und
das feuer betreffen, anzunehmen sein. Jedenfalls ist aber der
himmlische Ursprung des heiligen feuers nirgends so entschieden
ausgesprochen, als in dieser erzdhlung des Catapatha Brahmana,
und eine erklidrung des mythus wird diesen zug nicht unberiick-
sichtigt lassen diirfen. Hierbei mdge denn noch erwihnt werden,
dass auch in heutigen gebrauchen und glauben der himmlische
Ursprung des feuers, wie wir ihn bei Indern, Griechen und Rémern
kennen gelernt haben, nicht ganz vergessen ist; darauf deutet die
von Wolf Beitr. II, 393 mitgetheilte sitte, dass man zu St. Jean-
du-doigt einen engel vom thurm niederldsst, um das johannisfeuer
zu entziinden, und noch deutlicher scheint es mir in Brockett’s
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Gloss, of North Country Words s. v. needfire ausgesprochen. Da
heisst es: ,, Needfire. An ignition produced by the friction of two
pieces of dried wood. The vulgar opinion is that an angel strikes
a tree, and the fire is thereby obtained.| Hier ist strike doch wohl
nur im sinne von thunderstrike zu nehmen; dann glaubte man, ein
engel treffe in demselben moment einen bium mit dem blitz, wo
das drehholz den ersten funken zeige.

Am Schluss der Untersuchungen iiber die das feuer (95) und
die sonne betreffenden mythischen anschauungen beriihre ich nur
noch einige punkte, die erstjetzt ihr rechtes licht erhalten kénnen.
Wir sahen bereits oben s. 47f., dass die am johannisabend ent-
ziindeten riider schon frithzeitig auf die sonne bezogen wurden,
und dass man das herabrollen derselben von den bergen mit der
nun wieder abwérts rollenden sonne in bezichung brachte. Grimm
Myth. 586ff. [=4515ff., vgl. Nachtr. 177] bringt beispiele dieses
gebrauche aus den Moselgegenden und aus Frankreich; andere
aus Schwaben hat neuerdings Meier (Schwab. Sagen s. 424) ge-
liefert. Die wichtigste nachricht bei Grimm ist die iiber die
Konzer johannisfeuer. ,Jedwedes haus liefert ein gebund stroh
auf den gipfel des Strombergs, wo sich gegen abend ménner und
burschen versammeln: frauen und méadchen sind beim Burbacher
brunnen aufgestellt. Nun wird ein maéachtiges rad dergestalt
mit stroh bewunden, dass gar kein holz mehr zu sehen ist, und
durch die mitte eine starke, zu beiden Seiten drei fuss vorstehende
Stange gesteckt, welche die lenker des rads erfassen; aus dem
iibrigen stroh bindet man eine menge kleiner fackeln. Auf ein
vom maire zu Sierk (der nach altem brauch dafiir einen korb
kirschen empfingt) gegebenes Zeichen erfolgt mit einer fackel die
anziindung des rads, das nun schnell in bewegung gesetzt wird.
Jubelgeschrei erhebt sich, alle schwingen fackeln in die luft,
ein theil der ménner bleibt oben, ein theil folgt dem rollenden
bergab zur Mosel geleiteten feuerrad. Oft erlischt es vorher;
gelangt es brennend in die fluth, so weissagt man daraus
eine gesegnete Weinernte, und die Konzer haben des recht, von
den umliegenden Weinbergen ein fuder weissen weins zu erheben.
Wihrend das rad vor den frauen und médchen voriiber lauft,
brechen sie in freudengeschrei aus, die méinner auf dem berg ant-
worten; auch die einwohner benachbarter dorfer haben sich am
ufer des tinsses eingefunden und mischen ihre stimmen in den all-
gemeinen jubel. — Ebenso sollen jdhrlich zu Trier die metzger
ein feuerrad vom gipfel des Paulsberges in die Mosel hinab-
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gelassen haben.“ Ueber (96) die zuletzt erwihnte sitte giebt
der anhang zu Hocker Des Mosellandes Geschichten, Sagen und
Legenden (Trier 1852) s. 415ff. weitere auskunft: ,Nachdem am
Donnerstag der Hebdomada die metzger und weber neben dem
kreuz auf dem Marxberg (Mons Martis, Donnersberg, Dummers-
berg) eine eiche gesetzt und zu der eiche ein rad gefiigt, folgte
dieser einleitung und Vorbereitung am sonntag Invocavit das eigen-
thiimliche alterthiimliche volksfest. Zwei ziinfte, die metzger als
reiter, die weber als fiisser, gut beritten, wohl bewaffnet und schon
gekleidet erschienen auf dem kornmarkte, geordnet in ihre heer-
haufen. Nun auch begannen die klinge der glocken des domes,
nach ihnen das allgemeine lduten von simmtlichen thiirmen. Auf
diese schwellende fluth von kldngen stromte das volk zum markte
und umwogte die bewaffneten schaaren, die nach der Moselbriicke
zogen, wo die weber als besatzung zuriickblieben, wéhrend die
metzger dem Marxberge zuritten, um das werk des Volkes zu
schirmen. Sogleich begann dasselbe die eiche umzuhauen,
das rad anzuziinden und beide in das thal der Mosel zu
rollen, die reiterei feuerte auf das flammende rad und er-
hielt, wenn das rad in die Mosel rollte, ein fuder wein
von dem erzbischofe zu Trier. Hiernach ritten die metzger,
umringt von dem jubelnden volke und umschallt von dem feier-
lichen lduten, auf die briicke zuriick, dann mit den webern in die
stadt zu den abteien und reichen, die jedem einen becher wein
gaben. Den Schluss der feier machte ein dreimaliger umzug durch
die Weberstrasse und Hintergasse, wo bei jedesmaligem vorbei-
ziehen vor dem Kronenpiitz, der mit bebdndertem und bekridnztem
lorbeer-citronenbaume geschmiickt war, der fithrer der reiter einen
gereimten Spruch sagte, einen silbernen becher mit weissem wein
leerte und jeder reiter mit seiner waffe feuerte. Dann gaben den
metzgern die weber ein essen mit wein und wurde der tag in
jubel verbraust. — Von dieser feier geschieht die erste erwdhnung
im jahre 1550, die letzte 1779.“ Die hier geschilderte sitte scheint
ungeachtet der abweichenden namen (Marxberg, Paulsberg) (97)
doch die von Grimm am angefiihrten orte erwédhnte. Dass auch
der tag nicht der Johannistag ist, sondern in die fastenzeit tillt,
konnte auf den ersten anblick eine erhebliche Verschiedenheit zu
begriinden scheinen, die doch nicht vorhanden ist, da wir die
funkenfeuer oder das scheibentreiben ganz in derselben weise von
der sommermitte auf ostern oder die fastenzeit verlegt sehen.

In den so eben geschilderten gebrauchen scheinen mir nun
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folgende punkte von Wichtigkeit: das herabrollen der riider vom
berge, der lauf ins wasser und die damit verkniipfte prophezeihung
eines guten weinjahres, endlich die Verfolgung des rades im zu-
letzt geschilderten gebrauch, die sich sogar bis zu Schiissen nach
demselben steigert. Nun erinnere man sich jener oben s. I mit-
getheilten stelle eines vedischen liedes, wo es hiess: ,,Mit dir ver-
eint, Indu (Soma), riss Indra sogleich mit kraft das rad der sonne
nieder, das iiber dem gewaltigen gipfel stand, vor dem grossen
Schiadiger ward das alles leben schaffende verborgen (oder: des
grossen Schidigers alles leben schaffende — rad — ward ver-
borgen),” und man wird sogleich inne werden, dass der gebrauch
nur die dramatische darstellung jener vom himmel geholten an-
schauung ist; wie das brennende rad auf dem gipfel des berges,
steht die sonne auf dem der wolke, beide steigen von ihrer hohe
herab; wie die sonne im wolkenmeer, hinter dem wolkenberge,
verlischt das rad im $trom wie dort Indra und Soma und mit
ihnen, wie immer, die schaaren der Marut kdmpfen, so verfolgt
hier die jubelnde, siegreiche schaar den feind kdmpfend zum
strom. Der in diesen kdmpfen, wie sie (98) die Vedenlieder
schildern, auftretende ddmon hiess aber auch mit einem beinamen
Kuijava, d. i. missdrnte bringend, auch missdrnte selbst; darum
weissagt man nun auch bei uns, nachdem seine waffe im strom
verloschen ist, ein gutes weinjahr, wovon eine nur unklarere er-
innerung auch in dem Poitouschen gebrauch bewahrt scheint,
nach welchem man ein mit stroh umwickeltes rad anziindet und
damit durch das feld lduft, um es dadurch fruchtbar zu machen:
Wolf Beitr. II, 393 !)-

Gegen eine solche auffassung ist nicht etwa einzuwenden,
dass die kenntniss eines regelmidssigen ackerbaues den Indo-
germanen, da sie noch éin volk waren, nur in sehr geringem

*) Im ganzen gehort demselben anschauungskreise der mythos von Phae-
thon an, nur dass er einer entwickelteren bildungsstufe, wenigstens in den
uns Uberlieferten fassungen, sein entstehen verdankt. Wie Cushna Stellver-
treter des Surya ist Pha&thon der des Helios, an die stelle des rades ist natiir-
lich der ganze sonnenwagen getreten; wie in unsern gebrauchen das rad im
strome verlischt, findet Phaéthon sein grab im Eridanos. Dass er in unsern
mythenkreis gehdre, macht auch die genealogie sehr wahrscheinlich; Klymene
ist seine mutter und Klymene heisst auch die gemahlin des Prometheus, die
mutter des Deukalion oder des Hellen, ebenso wird sie mutter der Pasiphaé
vom Helios genannt. — Ueber Phaéthon vgl. Schwartz, Ursprung d. Myth. 76,
der eine Ubereinstimmende auffassung giebt: Mannhardt, Deutsche Gétter-
welt 36, dagegen will in ithm den allabendlich in den wogen des meeres
sterbenden Sonnengott sehen.

1) [Vgl. auch den gebrauch mit den fiichsen bei dem Ceresfest der Romer:
Preller Rom. Myth.l s. 436f. = 311, 43 und dazu Steinthal in der Zeitschr. f.
Volkerpsych. 11, 134.]
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grade beizulegen sei, dass man die Vorstellung der Inder von einem
missdrnte bringenden didmon daher schwerlich als eine alte, die
sie mit einem andern verwandten volte urspriinglich gemein haben
konnten, ansehen diirfte. Das wort yava, mit welchem Kuyava
zusammengesetzt ist, muss, wie aus yavasa weide, wiese, einem
daraus gebildeten collectivum, hervorgeht, urspriinglich den gras-
wuchs im allgemeinen oder vielleicht besonders den der korner-
reichen griaser bezeichnet haben. Das letztere ist namentlich
deshalb wahrscheinlich, weil kein einziger der kornfrucht be-
zeichnenden ausdriicke sich in gleicher ausdehnung wie yava bei
mehreren indogermanischen Vélkern findet, da Inder, Zendvolk,
Griechen, Litauer das wort skr. yava, zend, yava, griech. {ea, (e,
lit. javai bewahrt haben, wonach ein mit diesem namen bezeich-
netes korn den anspruch darauf hétte, das ilteste brodkorn zu
sein. Dieses allein auf sprachlichem wege gefundene resultat (vgl.
meinen aufsatz,,Zur dltesten Geschichte derindogermanischen Volker®
in Weber’s Ind. Stud. I, 355) wird selbst noch durch alte Uber-
lieferungen geradezu ausgesprochen, indem nach eleusinischer sage
gerste (Cea) das zuerst gedrntete korn war, Preller Dem. u. Pers,
s. 293. Der gleiche glaube galt auf Kreta, wo man sogar den
namen der Demeter daraus erklérte, wopd vac. donag (= feidg):
Preller Griech. Myth. Ii, 474. Da nun aber {ed nicht nur fiir gerste,
(99) sondern auch fiir dinkel und speit erklart wird, so stimmt
zu diesen angaben sehr schon die nachricht des Plinius Hist.
Nat. 18, 8 1), dass far die élteste speise in ganz Latium gewesen
sei (vgl. Rossbach Rom. Ehe s. 174) sowie die nachricht der
Alvissmaél, dass die saat bei den gottern barr genannt worden sei;
dass letztere ausdrucksweise ndmlich nichts weiter ist als eine be-
zeichnung des uralten, leidet wohl keinen zweifel; die Uberein-
stimmung von bar-r mit lat. far (farr-is aus fars-is) und goth.
baris (bacie-is), ags. bere, engi. barley giebt dafiir den beleg?);
dass das wort auch im hochdeutschen seine spur hinterlassen, hat
Grimm in seiner schonen etymologischen entwicklung iiber barn
gezeigt: D. Worterb. 1, 11382). Dass sich aus diesen letzt-
genannten Ubereinstimmungen ergebe, dass gerste die verbreitetste
getreideart der Germanen {iiberhaupt und der Skandinavier im be-
sonderen sei, sowie dass sich aus den fiir gerste und speise zu-
sammenfallenden werten der Slawen und Finnen der Schluss noch
weiter ziehen lasse, hatte schon Weinhold Altnord. Leben s. 78

1) Ebd. 18, 14 dagegen: antiquissimum in cibis hordeum.
2) lieber far u.s. w. vgl. noch Pictet Les Origines Indo-Europ. Ii, 268f.
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ausgesprochen. Ich mochte noch zum Schluss daran erinnern,

dass — wenn wir den griind gefunden haben, aus welchem in den
Alvissmal die Benennung bamm fiir getreide den gottern beigelegt
wird — auch die Zuweisung der benennung ceti an die riesen viel-

leicht eine gleiche reale grundlage hat, indem die nachbam der
Norménner, ndmlich Kelten und Finnen, entsprechende ausdriicke
gleichen stammes besitzen: vgl. Grimm Gesch. d. d. Spr. 65. —
Hatte nun aber, um auf Kuyava wieder zuriickzukommen, yaca
die bedeutungen gras und korn neben einander, so ist Kuyava
derjenige, welcher einen schlechten graswuchs hat, denselben durch
seine Wirksamkeit hervorruft — ecin beiwort, welches daher dem
ausdorrenden ddmon wohl zusteht und in dieser auffassung auch
in der dltesten zeit bei einem hirtenvolke schon vorhanden ge-
wesen sein kann. Wenn die spitere zeit diese verderbliche Wirk-
samkeit auf den landbau in grésserem umfange tiibertrug, so ist
dies nur natiirlich. Ich gehe aber noch weiter und glaube, dass
man unter Kuyava auch den Schidiger (100) namentlich der
pflanzen und krauter gemeint hat, aus denen berauschendes ge-
trink, namentlich der soma, bereitet wurde, zu dem ja bei den
Indern ebenfalls yava (in diesem falle gerste oder reis) verwandt
wurde. Ich werde spéter zeigen, dass der ddmon auch den himm-
lischen soma, das wolkennass, an sich reisst und wie er ithm von
Indra geraubt wird, und dass die gleiche Vorstellung sich bei
Griechen und Germanen findet; daraus erklért sich dann zur ge-
niige, dass man in obigen gebrauchen an den sieg die hoflnung
eines guten weinjahrs kniipfte. Dieser glaube kniipfte sich iibrigens
nicht nur an die oben mitgetheilten Konzer und Trierschen ge-
brauche, sondern er findet sich, nur in etwas anderer form, auch
in Schwaben, wo eine mittheilung von Meier (s. 424) besagt, dass
auf dem Frauenberge, vom dem die rdder herabgerollt werden,
eine griafin Anna gewohnt haben soll, die alle jahr daselbst am
Johannistage einen eimer wein unter die jugend vertheilt habel).
Dieselbe Vorstellung erscheint ferner vor allem in dem trunk der
Johannisminne, die sich an diese feier ganz besonders kniipft.
Dass an die stelle des weins auch das johannisbier tritt (Nordd.
Sag. s. 392 no. 84) sowie der meth (Grimm Myth. 585 [=4514]),
beweist nur um so mehr, dass irgend ein berauschendes getrink
im alterthum in den kreis dieser Vorstellungen gehorte, und dass
der wein nicht das urspriingliche gewesen zu sein braucht.

1) Vgl. hieriiber auch Birlinger Volksth. aus Schwaben (1862) II, s. 99. 102.



90

Ein fernerer punkt der Ubereinstimmung unserer mit den ve-
dischen gebrauchen scheint es mir nun aber auch zu sein, wenn
es in der oben s. 43 angefiihrten stelle heisst: , quidam bestiales,
habitu claustrales nomi animo, docebant idiotas patriae ignem con-
frictione de lignis educere et simulacrum Priapi statuere, et
per haec bestiis succurrere.). Das natiirlichste scheint hier, die stelle
so zu verstehen, dass das simulacrum Priapi der drehstab war,
durch dessen reibung das feuer entziindet wurde. Das scheint
durch einen schweizerischen gebrauch, den Grimm Myth. 573
[= 4 504) anfiihrt, noch wahrscheinlicher zu werden, wonach (101)
ein spitzes holz, von einer schniir umschlungen, in einem holz-
griibchen schnell drehen, dass es feuer fangt, ,de tdifel Fdla den
teufel entmannen Jkieisst  auch hier sehen wir also den drehstab
mit dem zeugungsglied verglichen und es ist wenigstens klar, dass
feuerentziindung und zeugung auch in deutschen gebrauchen in
Verbindung gebracht werden. Dabei verdient denn auch wohl
beachtet zu werden, dass der gott, welchem die Johannisfeier ganz
besonders galt, Fro, der nordische Freyr war, derselbe, der nach
dem zeugniss Adam s von Bremen , ingenti priapo“ dargestellt
wurde und dem bei hochzeiten opfer dargebracht wurden, Grimm
Myth. 193 [= 4176], — wie sich denn auch andere zahlreiche ge-
brauche bei der Johannisfeier auf die liebe und ehegemeinschaft
bezogen, wohin ich z. b. rechne, dass der sprung iiber das feuer
mehrfach paarweis vollzogen wird: Wolf Beitr. II, 3851). Im
Zusammenhinge dieser Vorstellungen fallt vielleicht auch neues
licht auf den Freyr als Sonnengott sowie darauf, dass er an die
spitze menschlicher geschlechter, der Ingvaeones und Ynglingar,
tritt; doch gehort der letztere punkt noch zu sehr der vermuthung
an, um darauf sichere Schliisse bauen zu konnen. Stand ferner
die miithle Grotti des konigs Frodi, die gold, gliick und frieden,
spéter salz mabhlte, urspriinglich am himmel, so wird auch sie in
den hier betrachteten kreis mythischer Vorstellungen einzufiigen
und gleichfalls auf den Freyr als Sonnengott zuriickzufithren sein,
neben dem aber zu gleicher zeit dem Thorr gleichfalls eine be-
deutende stelle in diesem mythus einzurdumen wiére, wie dies
Mannhardt in der besprechung desselben (Germ. Mythen s. 398ff.)
sehr wahrscheinlich gemacht hat. Wir kommen weiter unten noch

*) Diese entmannung des teufels erinnert lebhaft an die des Uranos, zu
der sich auch in Indien analoga finden; ebenso an die entmannung des Panu,
die unten besprochen werden soll. — Vgl. noch Schwartz Urspr. d. Myth. 142f.

1) Vgl. auch Birlinger Volksth. aus Schwaben II, s. 97f. 104. [Mannhardt
Wald- und Feldkulte II, XV.]
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einmal auf dieselbe zuriick, wo sich noch weitere griinde fiir diese
auffassung ergeben werden.

Neben dem sinnlichen moment, wie wir es in den eben be-
sprochenen gebrauchen auftreten sehen, stand aber auch (102) ein
sittliches, wie es sich namentlich bei den funkenfeuern, dem
scheibentreiben u. s. w. mehrfach herausstellt. Panzer hat dies im
zweiten bande seiner Bairischen Sagen und Bréauche s. 541 kurz
mit den worten ausgesprochen: ,,Aus den vorstehenden reimen
lasst sich folgendes ableiten: mit der feuerscheibe konnte selbst
die heilige dreifaltigkeit geehrt werden; sie zeigt sich geliebten
und geehrten personen hold, beschdmt und riigt ldcherliches und
unziemliches, brandmarkt das laster, enthiillt das verbrechen und
schont selbst den teufel nicht; sicher dachte man sich dabei ein
hoheres gottliches wesen, welches die scheibe lenkte.“ Im folgenden
vergleicht er dann damit das, was mittelhochdeutsche dichter iiber
die Szlde und ihr rad melden, aber eben nur die Vergleichung
darf man zulassen, und nicht zugeben, dass die gebrauche etwa
aus dieser Vorstellung hervorgegangen seien. Das rad, die scheibe
selbst, die getrieben wurde, konnte schwerlich etwas anderes als
das rad der sonne vorstellen, die uns noch heute das verborgene
an das licht bringt und der der teufel und sein anhang abgekehrt
und verhasst sind, so dass sie nicht werth sind von ihr beschienen
zu werden. Das ist deutlich dieselbe Vorstellung, die wir auch bei
Griechen und Indern entwickelt sehen, wenn es II. /" 277 heisst:

Z-ev mozep, Tonbev ueoéwv, idiote uéyiote,

Héliog 0', oc #avt épopog kol mwavt émakxodelg . . . .

vuElc udpTopor eote puidooete O'opkio FioTd,
vgl. Od. Z, 109. & 323 und Hymn, in Cer. 62:

Héliov 0' ikovro, Oscddv oxomov 10é koi avopav.

Rv. 1V, 1. 17:
a suryo brhatas tishthad dajraii rju martesKu vrjina ca pagyan
auf stieg die sonne zur gewaltgen fléche,
so recht als unrecht bei den menschen schauend
Rv. VI, 51, 3:
rju martesKu vrjind ca pagyann abhicasKte suro arya évan (103)
so recht als unrecht bei den menschen schauend
blickt mild die sonne auf der erde treiben.
Rv. 1V, 3. 3:
tani suryam haritah sapta yahvih spacam vigvasyajagatah vahanti
den Strya, der durchspédht die ganze weit,
ihn ziehen die sieben grossen goldenen.
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Man sieht, die ganze Vorstellung stimmt so sehr, man mochte fast
sagen, zum theil noch wortlich iiberein Cspa¢ und oxomdg, vrjina
und wrong), dass man auch sie wird getrost mit in den kreis der
von uns besprochenen anschauungen ziehen diirfenl).

Wenn wir ferner oben sahen, dass Griechen, Romer und Inder
bei der wihl des holzes ganz besonders diejenigen gewéchse aus-
suchten, die schon die natur miteinander vereinigt hatte, Schling-
pflanzen und Schmarotzergewdchse, und die bdume, die sie sich
als stiitze erwihlt, so ergiebt sich auch daraus, dass jene Vor-
stellungen von der zeugung den ganzen mythenkreis auf’s innigste
durchdrungen hatten; in ihnen wurzelt auch offenbar jene sirte
von Vermdhlungen der pflanzen miteinander, von der Jacob Grimm
(Ueber Frauennamen aus Blumen s. 7ff. [=KI. Schriften II, 374ff.])
schone nachweise aus indischen, rémischen und germanischen Uber-
lieferungen beigebracht hat. Grimm sagt mit beziehung darauf,
dass bei den Romern besonders zwei weibliche bdume mit der
ebenfalls weiblichen rebe vermahlt werden, mit recht: ,,der brauch
aber scheint desto alterthiimlicher, da die ihm zu griinde liegende
Vorstellung ldangst in Verwirrung gerathen, also auf eine frithe zeit
zuriick zu leiten ist, in welcher an die stelle der pappel oder ulme
ein anderer ménnlicher bdum treten konnte.“ Von den oben nam-
haft gemachten gewachsen haben allein die indischen ¢amt (weib-
lich) und ag¢vattha (ménnlich) noch das anrecht als wirkliche gatten
zu gelten, bei den iibrigen widerspricht das grammatische ge-
schlecht; doch zeigen des Katyayana worte, dass auch in Indien
eine andere wihl als die gerade dieser beiden gestattet war, welche
selbst zu den Zeiten der abfassung (104) des Brahmana schon bei
den Véjasaneyin allgemein geworden war.

In diesem Zusammenhang wird es nun auch erklirlicher werden,
wenn nach germanischer und griechischer sage die menschen, alle
oder einzelne, von bdumen stammen, und mit ihnen zugleich das
feuer vom himmel gekommen sein sollte (oben s. 25); in dem all-
mihlig sich hoher und breiter erhebenden wetterbaum sah man
zunichst gleichsam narthex und esche, beide ja bekanntlich xpit
weit auseinander fahrenden &sten und blittern, an die sich anderes
rankengewédchs anschloss; und wie man das geheimniss der feuer-
zeugung sicher der natur abgelauscht, indem man im urwald einen
diirren vom sturme gepeitschten rankenschoss in eines astes hoh-
lung endlich aufflammen sah, so versetzte man den gleichen vor-

1) Vgl. noch Wackernagel E'zzici ntipoiPi«s. 14 =Kleinere Schriften 111, 193f.
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gang auch an den Himmel, und liess dort das feuer und den erst-
geborenen aus der esche (oder auch aus der eiche amdé dpvdg)
entspringen. Aus einem solchen bilde konnte sich dann um so
leichter der den himmlischen funken herabbringende vogel ent-
wickeln, als der blitz, der gefliigelte, schon von selbst dazu an-
lass gab, und baum und vogel sich gleichsam von selbst gesellende
begriffe sind. Wenn nun aber die feuergeburt und die menschen-
geburt sich fast vollstindig gleichstanden (oben s. 64f.), so wurde
der feuerbringer auch zu gleicher zeit natiirlich menschenbringer,
wie wir dies an Phoroneus sahen, der dusser dem feuer sich selbst
als ersten konig und als ersten menschen brachte (oben s. 26); noch
deutlicher und unzweifelhafter erscheint dies aber am Picus, der
—; wirklich ein vogel und ein feuerbringer — zugleich erster konig
Latiums ist. Und dieser Picus war nun zugleich auch nebst
seinem bruder Pilumnus schutzgott der kindbetterinnen und der
kleinen kinder: Natus si erat vitalis ac sublatus ab obstetrice, statue-
batur in terra ut auspicaretur rectus esse, diis coniugalibus Pilumno
et Picumno in aedibus lectus sternebatur. Varro de vita P. R. lib. II.
— Varro Pilumnum et Picumnum infantium deos esse ait cisque pro
puerpera lectum in (105) atrio sterni, dum explovetur an vitalis sit qui
natus est. Serv. V. A. X, 76: Preller Rom. Myth. [ 332 [=13 1, 376].
Wenn also, wie wir hier sehen, dem Picumnus bei der gebiirt ein
lager bereitet wird, so scheint das den griind gehabt zu haben, dass
er fiir den lebensbringer galt; er brachte wohl dem neugeborenen den
himmlischen feuerfunken der seele, der nach griechischer sage von
Prometheus den aus thon gebildeten menschen eingepflanzt wurdel).
Fir diese auffassung spricht auch noch der Pilumnus, der unzweifel-
haft vom pilum, sei es nun stempel, morserkeule, sei es geschoss,
wahrscheinlich aber von beiden seinen namen hat. Pilumnus, der
bruder des Picus, ist wie es scheint nur sein doppelganger; das
pilum, von dem er den namen hatl), ist, denke ich, deutlich genug
die oben s. 61 besprochene donnerkeule; auch darauf wird gewicht
zu legen sein, dass Pilumnus von den béickern verehrt wurde
(Preller, Rom. Myth. a. a. 0.) und der rothhaubichte schwarz-
specht, in Norwegen Gertrudsvogel genannt, aus einer backenden
frau verwandelt sein sollte (Asbjornsen og Moe, Norské Folke-
Eventyr) p. 6 (no. 2) =1, 8f. der Ubersetzung von Fr. Bresemann,

1) [Ganz anders Mannhardt Wald- und Feldk. II, 124f.; vgl. 335.]
2) Zu der form der ableitung vgl. Curtius in den Symb. philolog. Bonn,
p. 277 [anders Zeyss in der Zeitschr. f. vergi. Sprachf. XVII, 419f.].
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Berlin 1847. Grimm Myth. 639 [=4 561]. C. Russwurm Sagen
aus Hapsa lu. s. w. p. 171 f.  |Vgl. unten p. 104 und Mannhardt
Wald- und Feldk. IT, 334]). Bemerkenswerth ist dabei dann auch
der Schluss des norwegischen mirchens, welches diese Verwand-
lung erzihlt, in welchem Christus iiber die frau die Verwiinschung
ausspricht: ,,nicht 6fter sollst du zu trinken haben, als wenn es
regnet.” Daher hackt und pickt sie bestindig in den baumen
nach futter und piept immer, wenn es regnen will; denn sie ist
bestindig durstigl). Durch diesen Schluss wird der specht denn
auch deutlich genug mit den wolken in Verbindung gebracht. Wenn
nun aber Picus und Pilumnus schutzgotter der kinder sind und
ich wahrscheinlich zu machen suchte, dass mindestens jener der
seelenbringer war, so gewinnt dies noch besondere stiitze durch
unseren verwandtenjugendglauben vom kinder bringenden storchl).
Dass der teich oder brunnen, aus dem er sie holt, die wolke sei,
kann nicht bezweifelt werden, ebenso wenig, dass ihm {ibernatiir-
liches wesen (106) beigelegt wurde (storche sollen verwandelte
menschen sein, also wie Picus mensch und vogel — das ist schon
alter glaube, den Aelian Hist. anim. III, 23 kennt, vgl. Rochholz
Alem. Kinderl. p. 88, bei uns noch mehrfach bekannt: vgl. Nordd.
Sagen u. s. w. p. 400, no. 116. Wolf Beitr. I, 166; II, 434. Lieb-
recht zu Gervasius Tilb. p. 156ff.); keiner aber wie er passte zum
vogel der gewitter, weil er mit ithnen ging und wieder kam, {iber-
dies brachte ihn die rothe farbe seiner beine, wie dhnliche eigen-
schaften bei andern thieren (schwalbe, rothkehlchen wegen der
rothen brust, eichhdrnchen, fuchs wegen des felis), leicht in be-

1) ,,Der weihe (falco milvus, xane) darf nach dem Cechischen Volksglauben
aus keinem brunnen trinken, sondern nur aus den pfiitzen. die nach einem
regen in den gruben des felsens stehen bleiben u. s. w. Grohmann, Abergl.
u. Gebr. aus Béhmen und Méhren no. 460, p. 66. Nach griechischer Uber-
lieferung ist der rabe, weil er den ihm gewordenen auttrag, aus einer quelle
wasser zum opfer zu holen, schlecht erfiillt hat, von Apollon verurtheilt worden,
wihrend einer gewissen zeit durst zu leiden: Eratosth. Cataster. XLI bei
Westermann Mv0-oyoagor p. 265f., besprochen von Schwartz Urspr. d. Myth,
p- 199f. Daran schliesst sich zundchst der schwibische glaube bei Birlinger
Volksthiiml. aus Schwaben I, p. 123, no. 181, 4: ,,Um sommerjohanni bei der
hitze strecken alle raben ihre Schnidbel auf; dieses ist eine strafe dafiir, dass
jener rabe in der arche, den Noe fliegen liess, nichts ausrichtete. ,In den
hundstagen trinke keine kridhe, sagt man im Halberstadtischen:“ Nordd. Sagen,
Mairchen u. Gebr. p. 400, no. 115. [Sollte mit verwandten Vorstellungen auch
die bedeutung von skr. kdkapeya, pali kdkapeyya (,bis an den uferrand voll
wasser, so dass eine krdhe daraus trinken kann“ Bohtlingk Skr.-Wb. in
kiirzerer Fassung II, 297; vergi. Buddhist Suttas transi, by Rhys Davids
(Sacred Books of the East XI, p. 179) Zusammenhingen?] Der indische cataka
soll ebenfalls nur regentropfen trinken: [Zeitschr. f. d. Kunde des Morgenl. 1V,
366f.] Benfey in den Gott. gel. Anz. 1860, st. 24, p. 227.

2) Der storch ist bote der ehegdttin Hera: Porphyrins de abstinentia 3, 5.
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ziehung zum feuer. Daher sagt man von ihm: Er schiitzt das
haus vor wetterschlag, weshalb man ihn nicht tédten darf; er ist
ein heiliger vogel, und man darf selbst sein nest nicht storen,
sonst schldgt der blitz ein: Wolf Beitr. 11, 218. Dem storche legt
man an der Schwalm ein wagenrad aufs dach, worauf er be-
quem sein nest bauen kann, das haus ist dann gegen den blitz
gesichert: Lyncker Hess. Sag. no. 191. Ein gereizter storch, dem
die jungen aus dem nest gestossen waren, kam mit einem feuer-
brand im Schnabel geflogen und warf ihn in sein nest, wo-
durch das ganze haus in brand gerieth: Wolf Beitr. II, 435.
Zeigen solche ziige, dass auch der storch mit dem feuer in ndherer
beziehung gestanden haben miisse, so ist andererseits iiber seine
Verbindung mit den Vorstellungen von der gebiirt kein zweifel.
Galt er demnach als der lebensbringer, so fiihlt man sich fast ver-
sucht den dunkeln beinamen des thiers, adebar, odebero u.s. w. auf
ein dem ahd. atum, nhd. athem, odem, alts, atkurn nahe stehendes
aditi, adi, odi, oti (vergi, altn. odr m. mens, animus, edi ingenium,
intelligentia, sapientia; auch althochdeutsch findet sich neben atum
die spirans und media in adhmot, adhmuot flat und f adum,
Graffi, 155; streng entsprechend der skr. tenuis in atman ist die
altsdchsische spirans und die althochdeutsche media, die epenthese
des vocals hat aber augenscheinlich stoérend eingewirkt; tiiber die
namen des Storches vgl. man noch Rochholz Alem. Kinderl. p. 85)
zuriickzufithren, dann wire er (107) der seelen-, nicht der kinder-
bringer, wozu ihn nur die naive kindliche auffassung umgestalten
konntel). Fiir unsere auffassung des vogels als urspriinglichen

P Ueber die Vorstellungen vom storch und seine namen vgl. man u. a.
noch Birlinger Volksthiiml. aus Schwaben I, p. 118f. no. 175. Grimm Myth.
638 [=4560. Nachtr. p. 193] und D. Worterb. I, 176. Grohmann Abergl. u.
Gebr. aus Bohmen u. Méhren no. 433 —442, p. 64. Lerch Forschungen iiber
die Kurden I, XVI. 11, 88. Mannhardt Zeitschr. f. d. Myth. IV, 393. Miil-
hause Urreligion des deutschen Volkes 11f. 120. Pictet Origines indo-euro-
péennes 17 394. Pott in der Zeitschr. f. d. Kunde des Morgenl. IV, 31 und
in den Beitr. z. vergi. Sprach!. IV, 97. Schiller zum Thier- und Krauterb. des
mecklenb. Volkes I, 3. Wackemagel "Enta mripoivra p. 9. 12 = Kleinere
Schriften I1I, 185. 189. — Nach cechischer Vorstellung bringt die krihe die
kinder: Feifalik in der Zeitschr. f. d. Myth. IV, 333. Grohmann a. a. 0. no. 455,
p. 65, mit der anm. (Koronis ist tochter des Phlegyas und mutter des Askle-
pios; ebenso fiihrt eine Hyade diesen namen [Pape-Benseler s. v.J). Wie der
storch und der dem donnergott heilige fiierboter (Grimm Myth. 167 [= 4152].
Schiller a. a. o. II, 18. Archiv f. meckl. Landesk. 1864, p. 557 no. 344) ziindet
auch der rabe hiuser an: Zingerle Sagen u.s. w. aus Tirol p. 390 no. 694.
Liebrecht in Pfeiffer’'s Germania V, 122. — Vergi, die incendiaria avis, oben
p. 31. Daran schliessen sich die raben Odins und der sog. nachtrabe als ge-
wittervogel an, vergi. Schwartz Urspr. d. Myth. p. 204. — Nach Grimm D.
Worterb. II1, 1663 gehort vielleicht auch der finke zu den feuerbringenden
vogeln.
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seelenbringers spricht noch ganz besonders die in zahlreichen
deutschen Uberlieferungen verkommende Vorstellung der nach dem
tode als vogel entflatternden seele: Grimm Myth. 788 [= 4690f.
Nachtr. 246 f.], Rochholz Schweizersagen a. d. Aargau I, 245. 293.
11, 44; Liebrecht zu Gerv. Tilb. p. 115f, Wackernagel Erca
nmrepoevra p. 40 = Kleinere Schriften III, 234f.1). Es wére von
grossem interesse zu wissen, ob bei den anderen verwandten Vélkern
dhnliche Uberlieferungen vom storch oder anderen vdgeln nach-
weisbar sind.

Ich benutze die gelegenheit hier noch eine sage von einem
feuerbringenden vogel nachzutragen, die ich oben s. 29ff. iiber-
sechen habel); sie steht in Verbindung mit einem gebrauche, der
zum theil auf rein keltischem gebiet vorkommt und daher wahr-
scheinlich auch in England und Frankreich gleichen Ursprungs ist.
Bereits in der Germania (Neues Jahrb. der Beri. Gesellsch. f.
deutsche Spr.) VII, 433f. habe ich auf den gebrauch der bewohner
der insel Man, den Zaunkdnig zu jagen, aufmerksam gemacht.
Wolf bringt dariiber in seinen Beitr. II, 436ff. (wo statt ,,Island”
,Hlrland® zu lesen ist, p. 436, z. 14 v. u.) weitere nachweise3} Die
Heiligkeit des thiers ergiebt sich schon aus dem englischen Spruch:

a robind) and a wren

are God Almighty's cock and hen,
sowie aus dem umstand, dass sein nest zu storen fiir frevelhaft
gilt. (Germania a. a. 0. 431. Wolfa. a. 0. p. 436. Halliwell Nursery

1) Hierher gehort auch offenbar der aberglaube ,,It is said that for a
bird to fly into a room, and out again, by an open window, surely indicates
the decease of some inmate:“ Choice Notes from ,,Notes and Queries”. Folk
Lore. London 1859, p. 61.

2) Windischmann hat mir noch folgendes hierhergehorige mitgetheilt:
..Die Perser feiern nach dem Bundehesh p. 61, 9 [cap. XXV, Justi iibers, p. 34.
Pahlavi Texts, transi, by West I (Sacred Books of the EastY), p. 95] ein
feueranziindungsfest, von welchem Hyde De relig. vet. Pers. p. 255 ausfiihrlich
handelt. Dieses fest Sadeh ist nach der Angabe des Burhédn i gati bei Vullers
Lex. pers, am zehnten tag des monats Bahman herkémmlich, an welchem die
Perser viele feuer anziinden, ihre konige aber gefangenen vogeln kréauter-
biischel an die fiisse binden, die angeziindet werden, damit die losgelassenen
vogel das feuer in wald und feld tragen. [Vgl. oben s. 87 mit anm. 1.] Nach
einigen hatte Gayumart zu chren seiner hundert (sad) séhne und tochter in
der nacht, in der sie zur mannbarkeit gelangten, viele feuer anziinden lassen.
Nach anderen hat Husheng das fest eingesetzt zum andenken an den tag, da
der von ihm auf den drachen geworfene ungeheure stein, indem er auf einen
anderen fiel, das feuer aussprithen machte, welches die halme anziindete und
den drachen verbrannte. Die beschreibung dieser that und der Ursprung des
festes findet sich bei Firdusi in dem abschnitte Husheng.

3) Vergi, auch Weinhold Weihnacht-Spiele und Lieder, p. 17.

4) Eine merkwiirdige welsche legende vom robin, die ihn gleichfalls mit
dem feuer in Verbindung bringt, findet sich in den Choice Notes etc. p. 185.
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Rhymes? p. 123. Chambers Popular Rhymes of Scotland p. 4L)
Sie gewinnt weitere stiitze dadurch, dass nach dem glauben der
Bewohner von Man (den ich a. a. 0. schon mitgetheilt) der Zaun-
konig eine verwandelte fairy ist; ich gebe hier den vollstdndigen
bericht, wie ich ihn aus einem artikel des Mirror vol. IV ausgezogen
habe:,, The ceremony of hunting the uren is founded on this ancient
tradition. A fairy of uncommon beauty once exerted such undue in-
fluence over the male population, that she seduced numbers at various
times, to follow her footsteps, till by degrees she led them into (108)
the sea, where they perished.  This barbarous exercise of power had
continued so long, that it was feared the island would be exhausted
of its defenders. A knight-errand sprung up, who discovered some
means of countervailing the charms used by the siren and even laid
a plot for her destruction, which she only escaped at the moment of
extreme hazard, by assuming the form of a wren. But though she
evaded punishment at that time, a spell was cast upon her, by which
she was condemned to reanimate the same form on every succeeding
new-years day, until she should perish by a human hand-. In conse-
quence of this legend, every man and boy in the island devote the
hours from the rising to the setting of the sun, on each returning
anniversary, to the hope of extirpating the fairy. Woe to the wrens
which show themselves on that fatal day, they are pursued, pelted,
bred at, and destroyed without mercy,; their feathers are preserved
with religious care; for it is believed, that every one of the relics,
gathered in the pursuit, is an effectual preservation from shipwreck
for the ensuing year, and the fisherman, who should venture on his
occupation, without such a safeguard, would, by many of the natives,
be considered extremely foolhardy.u Es wére erwiinscht, von diesem
etwas romantisch gefiirbten bericht einfachere Uberlieferungen zu
erhalten; jedenfalls ist auch schon das mitgetheilte hinreichend,
um in dem Zaunkonig ein verwandeltes gottliches wesen zu er-
kennen, dessen jagd augenscheinlich veranstaltet wird, um in den
besitz seines schiitzenden gefieders zu gelangen. Den gleichen
gebrauch das thier zu jagen (aber am ersten weihnachtstage oder
ende des december) bringt Wolf a. a. 0. aus Irland und dem siid-
lichen Frankreich bei (vgl. auch Halliwell Nursery Rhymes? p. 248 ff,,
wo auch das dabei auf Man gesungene lied in Ubersetzung mit-
getheilt wird); der erjagte vogel wurde zwischen zwei sich kreu-
zenden reifen aufgehéngt, feierlich umhergetragen und dabei ge-
sungen, dass er der konig der vogel sei; in Carcassonne trug man
ihn umher , attaché a un baton orné d'une guirlande (109? d olivier,
Kuhn, Studien.
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de chéne et de gui.” Seine namen sind dusser dem gewohnlichen
roitelet in Frankreich le Roy Bertauld Berichot, boeuf de dieu,
reblet, racatin, poulette au bon Dieu (= God's hen), oiseau de Pieu
Abweichend von der oben mitgetheilten sage auf der insel Man
wird in der Normandie erzéhlt (Amélie Bosquet La Normandie
romanesque et merveilleuse p. 220 bei Wolf a. a. 0. 438): ,,il
Jallait un messager pour apporter le feu du ciel sur la
terre. Le roitelet, toutfaible et délicat quii est, consentit a accomplir
cette mission perilleuse. Peu s'en fallut, quelle ne devint fatale au
courageux oiseau, car durant le trajet le feu consuma tout son
plumage et atteignit jusqu'au leger duvet qui protégeait son corps
fragile. Emerveillés d'un dévouement si généreux, tous les oiseaux
d'un commun accord vinrent chacun offrir au roitelet une de leurs
plumes, afin de revétir sa chair nue et frissonnante. Le hibou seul
se tint a l'écart, mais son insouciance excita contre lui l'indignation
des autres oiseaux a tel point, qu its ne voulurent plus désormais le
soufmr en leur compagnie.” Alle umstinde zeigen hier, dass die
sage von dem vogel nicht etwa neueren Ursprungs ist; gebrauch
und Uberlieferung, verbunden mit den oben von uns beigebrachten
sagen iiber den feuerbringenden vogel zeigen, dass auch diese im
fernen alterthume wurzeln miisse. Das vorkommen dieser Uber-
lieferungen auf rein keltischem boden, wie auf Man und Irland,
macht wahrscheinlich, dass sie keltischen Ursprungs sind. Die
theilweise Ubereinstimmung der letzten sage mit dem bekannten
deutschen marchen (Grimm KHM. no. 171 und III, 246; vergi,
auch Schiller Zum Thier- und Krduterbuche des mecklenb. VolkesII,
17b), das Wilhelm Grimm schon in hebréischer aufzeichnung des
XI1I. Jahrhunderts nachgewiesen hat (Wolf Zeitschr. I, 2) und die
von Massmann Germania (Neues Jahrb. d. Beri. Ges. f. deutsche
Spr.) IX, 66f. nachgewiesenen andeutungen der alten — tpoyilog
oetwd mwoléuog: Aristoteles; dissident aquila et trochilus, si cre-
dimus, quoniam rex appellatur (110) avium: Plin. Hist nat. X, 74
— zeigen, dass hier sehr alte Uberlieferungen vorliegen.

Wenn wir in der vorstehenden sage es klarer als in irgend
einer anderen der frither von uns besprochenen ausgedriickt finden,
dass der himmlische funken von einem vogel zur erde hernieder-
gebracht wurde, und der umstand, dass sie sich bei einem volke
indogermanischen stammes findet, von doppeltem gewicht ist, so
moge am Schliisse der betrachtung dieses Sagenkreises noch ein

*) Vgl. noch weiteres bei Massmann in der Germania (Neues Jahrb. d.
Beri. Ges. f. deutsche Spr.) IX, 66f.
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zeugniss platz finden, das einen directen beweis fiir die Versetzung
des irdischen feuerzeuges an den himmel giebt, aber einem nicht
indogermanischen Volke angehdrt. Ich verdanke dasselbe meinem
verehrten freunde Schiefner in Petersburg, der mir auch das weitere
hierher gehorige material mitgetheilt hat. In den von Topelius her-
ausgegebenen finnischen runen (Suomen Kansan Wanhoja Runoja,
des finnischen Volkes alte runen, bd. Ill, p. 17—19, Abo 1826)
findet sich folgende im Bulletin histor.-philol. T. VIII, 62ff. in
einem aufsatz Sjogren’s wiederabgedruckte stelle:

Pistin kyykyn kyppyseni,

Jédilld jikytin kiteni,

teen tulen tekottomaksi,

walkian u-arattomaksi,

kuuman kuimelottomaksi,

Panun miekuottomaksi.

Panu parka, Tuonen poika,

kirnusi tulisen kimun,

Sakeisin saikytteli,

pukemissa puktaissa,

walkekissa waatteissa.

Die stelle ist einer beschworung des feuers entnommen

und lautet in Schiefner’s Ubersetzung folgendermassen: (111)
In den reif steck ich die finger,
Kiihle meine hand im eise,
Mache unwirksam das feuer,
Unvermdgend ich die flamme,
Kraftlos ich des feuers brausen,
Nehm' die manneskraft dem Panu
Tuoni’s sohn, der arme Panu,
Butterte im feuerfasse,
Fleissig funken um sich werfend,
Angethan mit reinem anzug,

In dem glinzenden gewande.

Wir finden also hier den vorgang der feuerentziindung direct
der butterbereitung verglichen, und zwar ist dieser vergleich um
so merkwiirdiger als er mit einem den benachbarten Volkern ent-
lehnten worte ,, kirnusi tulisen Firnun ausgedriickt wird. Das
butterfass heisst ndmlich finn, xirnu, ehstn. kirn, entsprechend dem
altn. kirna, schwed. kdrna (tjdrna), lett. kerne. Ebenso heisst der

') Ueber diesen zug vergi, oben s. 90.
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butterstossel im finnischen und wotischen mdntd, ehstnisch ver-
kiirzt mand, welche, wie Schiefner bemerkt, wohl zunichst dem
lit. menturis, lett. méturis anzureihen sind. Das scheint doch fast
darauf zu deuten, dass diese Volker die butterbereitung, mindestens
diese art derselben, erst von ihren nachbarn kennen lernten, und
konnte dafiir sprechen, dass sie auch jenes bild wie so vieles in
ihrer mythologie von den Germanen heriibergenommen hétten. —
Der feuer- und funkenwerfende gott, dem die besehworung seine
kraft nehmen soll, heisst nun aber Panu, und dieser ist, wie
Castron (Vorlesungen . d. Finn. Myth, ibertr. von Schiefner,
p. 55ff) nachweist, der sohn der sonne; ich lasse die betreffende
stelle hier folgen:

»von dem sogenannten Pdivin polka muss man einen (112)
andern sonnensohn unterscheiden, der der gott des feuers ist und
Panu zum unterschiede von dem materiellen feuer, welches ruli
heisst, benannt wird. Zwar pflegt dieser unterschied oft vernach-
lassigt zu werden und das wort panu wird auch zur bezeichnung
des materiellen feuers Febraucht  dass sich aber der angegebene
unterschied in dem begriffe beider Worter bisweilen geltend macht,
davon zeugt folgendes gebet in der altern ausgabe der Kalevala,
rune 26, vers 431—441 :

Panu polka aurinkoisen,
Armas auringon slkidi
Tull nosta taivosehen,
Kehdn kultasen keselle,
Vahan vaskisen sisdlle,
Kun kukl emonsa luoksi,
Luoksi valtavanhempansa.
Pane pdivdt paistamahan,
Y6t laita lepedmdhdn,
Aamulla ylenemdhdn,
lilaila alenemahan.
Panu, du, o sohn der sonne,
Du, o spross des lieben tages!
Heb' das feuer auf zum himmel,
In des goldnen ringes mitte,
In des kupferfelsens inure,
Trag es wie ein kind zur mutter,
In den schooss der lieben alten.

*) Z. b. Kalevala, rune 48, vers 302.
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Stell es hin am tag zu leuchten,
In den nichten auszuruhen,
Lass es jeden morgen aufgehn,
Jeden abend niedersinken.

Diese stelle giebt librigens auch dariiber auskunft, dass die
Finnen der urzeit die sonne fiir eine auf eine gewisse weise ein-
gehegte feuermasse und das irdische feuer fiir eine f113) emanation
aus der sonne ansahen, oder, mit der rune zu sprechen, fiir ein
kind der sonnenmutter. Da demnach sonne und feuer im griinde
ein und derselbe gegenstand sind, so ist es offenbar, dass die Ver-
ehrung des feuers bei unsern voreitern mit der Verehrung der
sonne zusammenfallen musste und dass Panu nicht als eine selb-
standige gottheit, sondern nur als ein sohn der sonne verchrt
werden konnte.“

Die Verbindung der Vorstellungen der beiden oben mitgetheilten
gedichte ergiebt zweifellos, dass Panu, der gott des irdischen feuers,
zugleich der entziinder des himmlischen sonnenfeuers ist, und wenn
er aufgefordert wird das feuer in des goldnen ringes mitte zum
himmel hinaufzuheben, so wird damit nur die neuentziindung des
am abend verloschenen sonnenfeuers ausgesprochen; diese ent-
ziindung wird man dann aber schwerlich anders als in der von
dem beschworungsliede gemeldeten weise zu denken haben, nédmlich
als butterung im feuerfasse. Unter allen umstinden finden wir
hier wenigstens die auf indogermanischem boden bei den goéttem
nur durch indirecten beweis nachweisbare entziindung des feuers
durch drehung denselben direct beigelegt und die sprachlichen
ausdriicke machen es nicht unwahrscheinlich, dass diese Vorstellung
erst von germanischen oder litauisch-lettischen nachbarn heriiber-
genommen sei. — Schiefner hatte in den anmerkungen zu Castrén’s
Vorlesungen p. 326 den Panu mit skr. bhanu zusammengestellt,
was sonne, strahl bedeutet; er stellt jetzt die frage (da sich das
wort ndmlich in den verwandten sprachen nicht findet), ob es
etwa von altn. fdinn splendidus entlehnt sei und ist bei der grausen-
haften Stellung, die Panutar (Panu’s tochter) einnimmt (Ganander,
Mythologia Fennica p. 66), versucht anzunehmen, dass ausserdem
auch noch das schwed. fan (der teufel, bose feind), das finnisch
ebenso zu Panu werden konne, eine rolle mitgespielt habe. Jeden-
falls hat die letztere annahme um so mehr fiir sich, als Panu in
der ersten rune Tuonen poika, Tuoni’s sohn, genannt wird; Tuoni
ist aber gott der unterweit und von (114) seinem grausenhaften
sohn berichtet Castrén a. a. 0. p. 131, der iberdies anzunchmen
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scheint, dass die Vorstellung von einer durch geister bewohnten
unterweit ebenso wie das wort Tuoni (das er mit tod und Gavorog
von gleichem Ursprung hilt), welches sich in den meisten ver-
wandten sprachen gleichfalls nicht findet, fremder Uberlieferung
entstamme (p. 128). FEine bemerkung Schiefners zu Castren’s
annahme, dass die entlehnung ziemlich alt sein diirfe, da sich auch
im echstnischen das wort noch im namen des storchs tone kurg
eigentlich Tuoni"s kranich (was finnisch Tuonen kurki lauten wiirde)
finde, spricht ebenfalls fiir diese annahme, wenn man das oben
p. 95 iber den storch mitgetheilte beriicksichtigt.

Ich bemerke noch, dass auf meine anfiage bei Schiefner, ob
sich die gewinnung des feuers durch drehung vielleicht noch ander-
weitig nachweisen lasse, er mir schreibt, dass man, nach einer ihm
gewordenen mittheilung des hrn. Mag. Paul Tikkanen, in Tavast-
land vor zeiten feuer erlangte, indem man durch ein offenes loch
einer wandecke ein Stockchen so lange auf das emsigste hin und
her rieb, bis man feuer bekam. Nach einer mittheilung des herrn
Mag. Ahlquist, der eben von einer reise zu den Wogulen zuriick-
gekehrt war, behaupten ferner die leute jenseits des Ural, dass
der waldbrand hiufig so seinen anfang nehme, dass ein bdum
durch den sturm geknickt und auf einen anderen geworfen wird,
darauf aber bei heftiger hin- und herbewegung beider stamme
feuer zum vorschein komme.

Schliesslich sei noch darauf hingewiesen, dass wie es oben
wahrscheinlich schien, dass die mihle Grotti in den von uns be-
trachteten mythenkreis gehore, so sich hier auch der finnische
Sampo offenbar anreiht, auch er, wie Schiefner (Zur Sampomythe
im Bulletin hist.-phil. VIH. no. 5, p. | —8) sehr wahrscheinlich
gemacht hat, urspriinglich germanischer abstammung ). Schiefner
sagt a. a. 0. p. 8: ,,Verbleibt dem nordlande, dem -winterlichen be-
reiche, auch der bunte Sternenhimmel (d. i. ilman kansi)® so ist
ihm wenigstens (115) periodisch das glanzvolle, strahlenreiche tages-
gestirn des firmaments entzogen. Dass wir dieses urspriinglich
im Sampomythus zu suchen haben, diirfte wohl schwerlich zu be-
zweifeln sein.“ Jacob Grimm schon, der zuerst die identitat des
Sampo und des Grotti ausgesprochen und dabei an die miihlen
des noch lebenden Volksliedes erinnert hatte, welche iiber nacht
oder an jedem morgen silber und gold mahlen, hatte gefragt

1) Zum Sampo vergi, jetzt die ausfiihrliche darleguug von Donner, Der
Mythus vom Sampo: Acta Soc. Scient. Fennicae. Tom. X, 137—163 und Friis,
Lappish Mythologi (Christiania 1871) § 7, p. 47 —52.
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(Hofer s Zeitscbr. I, 29) ,.ist es von der aufsteigenden, den horizont
vergoldenden tagesrothe hergenommen?‘ Diesen auffassungen hat
sich Castren in seinen Vorlesungen p. 261 ff. in der hauptsache
angeschlossen, insofern auch er die entlehnung von den Germanen
zuzugeben scheint; dagegen sagt er, dass sich Sampo wie sein
vorbild Grotti nicht auf einen wirklich existirenden gegenstand
beziehe, sondern ein talisman fiir irdisches gliick jeglicher art
sei und bleibe, eine ansicht, die Schiefner (p. 270 anm.) nach aus-
fihrlicher darlegung der Castrén’schen ansicht nicht theilen zu
konnen erklart. Abweichend von Grimm und Schiefner will da-
gegen Mannhardt in dem Sampo die wolke sehen (Germ. Myth,
p. 400), was man nicht geradezu gelten lassen kann, sondern nur
in dem sinne, dass die wolke oft die feurige stampfe oder miihle
umhiillt. Dass aber die auffassung der sonne als miihlel) echt
germanisch sei, geht schon aus der wundermiihle des konigs
Frodi und aus der weiten Verbreitung des betreffenden mérchens
(zu den citaten bei Mannhardt a. a. 0. 399 fiige man noch Sv.
Grundtvig, Gamie danske Minder I, 110 und die fardische sage
von der alten mit der miihle, die gold mahlt: Antiquarisk Tid-
skrift 1849—1851, p. 196) bei den germanischen stammen hervor;
denn dass auch hier die miihle die sonne sei, zeigen noch die
reste derselben Vorstellung in dem glauben der Niederdeutschen
(vergi, meine Westfilischen Sagen I, 85f.): In der gegend v n Sal-
dem im Braunschweigschen nennt man die milchstrasse die himmel-
strasse; ein alter bauer erzdhlte, sie sei die mitte der weit und
die sonne stehe regelmissig um mittag in derselben. —
Ein mann in Goldbeck jenseit Rinteln sagte, die milchstrasse
heisse der mithlenweg und fithre in gerader (116) richtung von
der Schauenburg nach Detmold. Mit gleichem namen nannte man
sie mir zu Barssum bei Pyrmont und zu Loccum westlich von
Rehburg. Sie sieht aus, sagt man, als sei sie mit mehl bestreut;
aus diesem griinde heisst sie auch offenbar in Siebenbiirgen der
mehlweg (Miiller Siebenbiirg. Sagen p. 343). — Dieselbe frau,
aus deren echt heidnischer erinnerung ich bereits in Wolfs Zeit-
schrift I, 100ff. einige sagen iiber den Herodes mitgetheilt habe,
sagte, die milchstrasse drehe sich nach der sonne, indem
sie dort zuerst erscheine, wo die sonne untergegangen sei; auch
ein schéfer bei Loccum sagte, was ziemlich auf das gleiche hin-
auslduft, die milchstrasse sei ein widerschein der sonne. — Hieraus

1) Vergi, auch den miihlstein des Indra Ath. II, 31 und dazu Zeitschr. f.
vergi. Sprach!. XIII, 138.
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ergibt sich einmal die unzweifelhafte Verbindung, in die man sonne
und milchstrasse brachte; zweitens zeigt der name miihlenweg,
dass man entweder glaubte, die milchstrasse sei der weg auf der
die miihle gefahren werde, oder, was wahrscheinlicher ist, dass
man glaubte, sie fithre zu der in der nacht oder in der tagesfriihe
gold und silber mahlenden miihle. Es bedarf natiirlich kaum der
erwahnung, dass hier unter der miihle nur die alte handmiihle ver-
standen werden kann, deren drehholz wir oben p. 16 unter dem
namen méndull, mondultré kennen lernten; diese miihle muss jeden-
falls mit dem butterfass oder wohl besser gesagt der Vorrichtung
zum buttern eine grosse ihnlichkeit gehabt haben, wie die Uber-
einstimmung des goth. quaimus miihlstein, miihle und altn. kirna
butterfass beweist; die Verbreitung dieser Worter iiber alle ger-
manischen stamme und {iber diese hinaus bei Kelten und Slaven
weisen die Zusammenstellungen bei Grimm Gesch. d. deutschen Spr.
p 67 und Diefenbach Goth. Worterb. II, 470 fiach Die in
unsern alterthiimersammlungen sich findenden (117) alten kreis-
runden miihlsteine von etwa einem fuss durchmesser mit einem
loch in der mitte zur hineinsteckung des drehholzes geben uns ein
klares bild von dem grundbestandtheil einer solchen miihle; der
butterquirl wird jedenfalls analog construirt, nur natirlich in
seinem unteren theil aus holz verfertigt gewesen sein. Wir kommen
demnach auch hier auf die gleiche sinuliche Vorstellung von der
gestalt der sonne, wie wir sie bereits oben in den mythen vom
Ursprung des feuers kennen lernten.

Diese Vorstellung von der miihle wirft denn auch wohl neues
licht auf die oben p. 93f. besprochenen mythen vom specht; der
alten zeit fillt natiirlich noch miller und bicker ¥¥sammen
wer hacken will hat erst das kdrn zu zermalmen, zu zerquetschen,
das ist der pistor, sein werkzeug pilum, welches aus pis-lum von
pinsere ebenso wie pistor entstanden ist. Sowohl die zwischen
pilum und picus bestehende klanggleichheit der Wdrzel als vor

* ) Merkwiirdig ist, dass auch das Sanskrit einen jenen obigen Wortern sich
anreihenden ausdruck, aber wohl zu beachten nicht mit anlautender media,
sondern mit der tenuis hat, nidmlich curna zermahlenes, pulver Da keine
Wurzel da ist, an die es direct angelehnt werden konnte, denn das verbum
curnayati ist erst denominativ dazu, so muss man wohl eine dem deutschen
entsprechend eingetretene lautverschiebung aus wurzel j7 annehmen; das Pe-
tersburger Worterbuch leitet es auf caro zermalmen, kauen zuriick, wozu ich
analogien vermisse.

* *) Vgl. Plinius Hist nat. XVIII, 11. 28: Pistores Romae non fuere ad Persi-
cum usque bellum, annis ab urbe condita super DLXXX. ipsi panem faciebant
Quirites, mulierumque id opus erat, sicut etiam nunc in plurimis gentium.

* **¥) Denn picus gehort anderer wurzel als pinso an. — Eine andere etymo-
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allem wohl der gegen die bidume hackende und klopfende vogel,
der sich dem kornstossenden und stampfenden pistor verglich,
mogen den Pilumnus, den bruder des Picus, in die backerzunft
gebracht haben, denn das norwegische marchen stellt den specht
ja geradezu als backerin hinl). Thr tritt der kuckuck, der becken-
knecht, wie es in dem bekannten anruf heisst, zur Seite, der ein
verwiinschter biacker oder miillerknecht ist und darum fahles, mehl-
bestaubtes gefieder trdgt. In theurer zeit hat er armen leuten von
ihrem teig gestohlen, und wenn gott den teig im ofen segnete,
ihn herausgezogen, bezupft und jedesmal dabei gerufen ,,gukuk®
(ei sieh!). Darum strafte ihn gott der herr und verwandelte ihn
in einen raubvogel, der unaufhorlich dieses (118) geschrei wieder-
holt (Grimm Myth. 641 [= 4 563f], vergi. 691 f. [=4608]. Schiller
Z. Thier- u. Krauterbuche des mecklenb. Volkes II, 12a. Groh-
mann, Abergl. u. Gebr. aus Boéhmen u. Méhren no. 474, p. 68.
Der kuckuck wird auch mit dem wetter in Verbindung gebracht,
jedoch sind seine beziehungen zum gewitter bis jetzt noch etwas
zweifelhaft. Vergi. Mannhardt in d. Zeitschr. f. d. Myth. 111, 222 ff.
229. Grohmann a. a. 0. p 68f.2)

Die zuletzt beriihrten erzédhlungen vom specht und kuckuck
fiihren uns nun zu den bereits frither (oben s. 29ff.) besprochenen
Vorstellungen vom blitztragenden und feuerbringenden vogel zuriick
und leiten uns damit zugleich zu dem zweiten theile unserer
Untersuchungen, ndmlich zu der herabholung des gotter- und be-
geisterungstranks vom himmel, hinliber. Wie ndmlich dargelegt
werden soll, wird dieser trank ebenfalls durch einen vogel herab-
gefiihrt und schliesst sich sowohl dadurch als durch viele andere
Ubereinstimmungen auf das innigste an den bisher betrachteten
mythenkreis an Dies begeisternde getrdnk ist nun bei den Indern
der soma, dem s’ch der Kaoma des Zendvolks zur seite stellt; Fr.
Windischmann hat in einer vortrefflichen abhandlung die existenz
des somakultus als beiden stammen der Arier bereits vor ihrer

logie von pilum giebt Weber Zwei vedische Texte u. s. w. (Abhandl. d. Beri.
Akad. 1858) p. 324. namlich von wurz. pid, pii driicken, pressen.

1) Ueber Picus und Pilumnus als miiller und bécker vergi, noch Lieb-
recht in Benfey’s Or. u. Occ. II, 277 f.

2) Die argivische legende erzdhlte, Zeus sei mit sturm und regenschauer
und in gestalt eines kuckucks, weil dieser vogel frithling und belebenden regen
bringt, zur Hera gekommen; und auf dem scepter des beriihmten Herastand-
bildes im Heraion bei Mykenai sass der kuckuck: Preller Griech. Myth.1!,
107. 114 [= 81, 131. 140]. — Die von Mannhardt a. a. 0. p. 287 besprochene alba-
nesische erzdhlung vom kuckuck scheint mit einer entsprechenden kurdischen
bei Lerch, Forschungen iiber die Kurden I, p. XVI in directem Zusammenhang
zu stehen.
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trenniing gemeinsam nachgewiesen (Abhandl. d. k. bayer. Akad,
d. Wiss. 1846 p. 127ff) und ihn daher mit recht als aus uriltester
tradition stammendes erbgut bezeichnet. Ehe wir daher zu den
mythen von der herabholung des trankes der Unsterblichkeit und
der begeisterung iibergehen, ist es noéthig die resultate von
Windischmann’s Untersuchung kurz darzulegen und einige weitere
Ubereinstimmungen in diesen Vorstellungen sowie die verwandten
der Germanen und Griechen zu entwickeln.

Bei beiden Volkern wird der trank aus einer pflanze gepresst
und durch zusatz noch anderer stoffe in gdhrung gebracht; die
namen soma und haoma sind identisch, die pflanzen wahrscheinlich
nicht, sondern scheinen sich nur in ihrer #usseren gestalt zu
gleichen, indem die stengel, aus denen der saft gepresst wird, bei
beiden knotig sind; die haomapflanze gleicht dem weinstocke und
ihre blatter sind (119) jasminartig, der indische soma dagegen
wird aus der asclepias acida gewonnenl). Wie bei den Indern
der soma aber auch als gott erscheint, so ist der haoma im Zend-
avesta nicht allein die pflanze, sondern auch ein vergdtterter
genius; hier wie dort spielen die begriffe des trankes und der
pflanze vielfdltig in einander, wenn auch im Veda zuweilen schon
ausdriicklich der himmlische und irdische soma geschieden werden.
Wie der haoma verethrajan feindebesiegend, so heisst auch der
soma mit demselben worte mYeaHamy wie jener veredatha der wachs-
thum verleihende genannt wird, so ist soma pushtwdrdhana der
nahrungsmehrer und wird er angerufen: soma team no vrdhé bhava
sei uns zum wachsthum. Beide verleithen kraft und Unsterblich-
keit und erscheinen als der zeugung waltende genien. Dies sind
etwa die grundziige der von Windiscbmaun angestellten Ver-
gleichung, deren durchfithrung im einzelnen noch manches interesse
bietet und jetzt wohl bei der erweiterten kenntniss der quellen
noch manche nachtrdge moglich macht, die indess das gewonnene
resultat nur im einzelnen weiter bestitigen werden. In betreff der
pflanze ist jedoch noch von interesse Spiegel s mittheilung hier an-
zufithren, Avesta, iibers, von Spiegel II, p. LXXIIf.: ,,Haoma wird
sowol als ein genius wie auch als ein trank gedacht, allgemein
gilt er fiir das princip, welches das leben erhélt, bei der auf-
erstehung ist es nur durch ihn moéglich die Unsterblichkeit der
korper zu bewerkstelligen. Man unterscheidet zwei arten von
haoma, den weissen und den gelben. Der weisse haoma, der nur

1) [Geber die somapflanze vergi. Iloth in Zeitschr. d. D. Morgenl. Ges.
XXXV, 680ff. XXXVIII, 134ff]
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in spdteren biichern ausdriicklich genannt wird, soll der gaokerena
des Avesta sein (cf. bd. I zu Vd. XX, 17). Es scheint ein fabel-
haftes kraut damit bezeichnet zu werden, das in dem gleichfalls
fabelhaften see Vouru-Kasha wichst und fiir uns daher hier nicht
von weiterm interesse ist. Der eigentliche haoma, wie er beim
opfer gebraucht wird, ist gelb und wiid haufig wegen seiner gold-
gelben farbe gepriesen. Er wichst auf den héhen der berge und
ist auch von Plutarch schon gekannt. Nach Anquetil wéichst er
auf den gebirgen von Gilén, Schirvin (120) und Mazenderéin,
auch in der umgegend von Yazd. Von zeit zu zeit schicken die
indischen Parsen einen ihrer priester nach Kirmén um dort heilige
haomazweige zu holen. Man sammelt den haoma unter ver-
schiedenen ceremonien in ein gefdss, das den namen hom-dan
fihrt. Wenn ich die unten angefiihrte stelle des pariser \ ajar-
Kard recht verstehe, so darf nur solcher haoma zum liturgischen
gebrauch abgeschnitten werden, der schon drei knoten angesetzt
hat. Aus dieser haomapflanze wird nun der saft ausgepresst, dieser
ist es, der den namen parahaoma fiihrt und mit den zu Yg¢. XI.
24ff. angegebenen ceremonien beim opfer getrunken wird.” Aus
dieser mittheilung ist namentlich die Scheidung des weissen haoma
oder gaokerena und des gelben von interesse, da jener sich dem
himmlischen soma der Inder zur Seite stellt, wie wir unten sehen
werden. Die goldfarbe des soma wird auch bei den Indern hiufig
gepriesen.

An diese speciellen beriihrungspunkte beider culte schliesst
sich nun auch derjenige an, den Windischmann a. a. 0. p. 139 be-
reits erwdhnt hat, welcher hier aber noch besonderer beriick-
sichtigung bedarf. Es ist die stelle Yagna X, 26—30:

Aureantem thwd dami ddtem baghd tatashat hvdpdo | 26 |

Aeievantem thwd dami ddtem baghé nidathat hvdpdo | 27 |

haraithyé paiti berezaydo dat thwd athra ¢pentafradakhsta 28 |

meregha vizhvaaca vibaren avi ckata upairi ¢aéna | 29 |

avi ¢taéra ¢taeré ¢dra avi kugrat kugré patdat avi pawrdna vis

patha avi ¢piti gaona gairi | 30 |

26. ,,Dich, den grossen spender der Weisheit, bildete ein kunst-
reicher gott.

27. Dich, den grossen spender der Weisheit, setzte ein kunst-
reicher gott nieder

28. auf hohen bergen, dann haben dich von dort die mit hei-
ligen kennzeichen versehenen
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29. wvogel, die iiberall hinfliegenden, hinweggetragen, die hoch-
fliegenden, zu den hohen, oberhalb der adler. (121)

30. Hin zu den klippen, den spitzen der klippen, von den

. zacken, von zackigen wegen, hin zu den gipfeln, den wegen

fir die vogel, hin zu den weissfarbigen bergen.”

Spiegel, dem ich diese Ubersetzung entnehme, erklirt die
worte ,,oberhalb der adler durch ,,auf hoéhen, wo selbst die adler
nicht hinzutliegen vermdgen® und bemerkt zu der Vorstellung im
ganzen: ,JIn §§ 26 —30 scheint mir auf eine sage von der ent-
stehung des haoma angespielt zu sein, die uns nicht mehr erhalten
ist. Nicht einmal, wer die gottheit ist, welche den haoma schuf;
mit dem hier gebrauchten ausdrucke (bagha) wird in den keil-
inschriften zwar Ahura-Mazda bezeichnet, im Avesta und den
spateren Parsenschriften, wo er nur selten vorkommt, scheint er
auf niedere gotter zu gehen, cf. bd. I, p. 260. Fiir die Ubersetzung
von § 30 hat sich gar keine parsische tradition erhalten, die ein-
zelnen substantive, mit ausnahme der beiden letzten, sind darum
nicht ganz sicher.” Unter diesen umstdnden wird es erlaubt sein,
eine erkldrung aus den anschauungen der Ostarier zu versuchen
und hier scheint mir, was den kunstreichen gott betrifft, kaum ein
zweifel iiber seine person moglich; der in den liedern der Veden
als bildner ganz vorzugsweise auftretende gott, der den -wesen ihre
gestalten und ihre krifte gegeben, der die gotterwaflen und ge-
lasse gebildet, ist Tvashtar und von dieser seiner bildenden thétig-
keit wird neben dem verbum pidcati besonders hiutig takshati ge-
braucht, in dem wir dieselbe wurzel wie im obigen tatashat haben,
nur dass der guttural ebenso wie in zend dashina gegen skr.
dakshina, in ashi gegen akshi ausgefallen ist (vergi. Bopp Vergi.
Gramm. I2. § 52). Hier einige belege:

Tvashtasmai vajram svaryam tataksha Tvashtar hat ihm den
himmlischen donnerkeil gebildet. R. I, 32. 2.

Tvashta tataksha vajram abhibhiityojasam Tvashtar hat den sieges-
kraftigen donnerkeil gebildet. R. I, 52 7.

asma id u Tvdshta takshad vdjram ihm ja bildete Tvashtar den
donnerkeil. R. I, 61. 6.

Anavas te ratham agvaya takshan Tvashta vajram puruhuta dyu-
mantam (122) die Anu bildeten fiir dein ross einen wagen,
Tvashtar, o viel angerufener, den leuchtenden donnerkeil.
R.V, 31. 4.

mdhyam Tvashta vajram atakshad ayosam mir bildete Tvashtar
den ehernen donnerkeil. R. X, 48. 3.
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Ebenso wird takshati von anderen Bildungen und Schopfungen
gebraucht, z. b. ratham R. 1, 111. 1. Kari R. 1, 20. 2; 111. | u.s. w.,
aber auch von geistiger thdtigkeit dhiyam takshati R. 1, 109. 1.
mantram takshati R. 1, 67. 2. brahma takshati R. 1, 62. 13 (vergi,
weiteres bei Bobtlingk-Roth s. v.) T). Stimmt somit der gebrauch
dieses verbums genau zu dem begriffe des zendischen tatashat in
unserer stelle, so ist dies nicht minder in betreff des gottes der
fall, denn Tvashtar ist sowohl ein beiwort des Savitar R. ITI, 55. 19:

devds tvdshta savitd rigvdriipah pupdsha prajih purudhdjajdna

ima ca vigvd bhuvandny asya mahdd devdndm asuratvam ékam
,,der gottliche bildner, der zeugende, vielgestaltige hat mannichfach
gezeugt und gendhrt die geschopfe; all diese wesen sind sein,
gross und einzig ist der gotter geisteskraft,“ als dieser auch wieder
das beiwort Bhaga erhilt: R. V, 82. 3:

sd hi rdtndni ddcushe suviti sarita bhdgah |
tam bhiigdm citram imahe |

80 moge dieser Savitar Bhaga (oder der verehrte) dem Verehrer
kostbaren schitz verleihen, solch ausgezeichnete gébe erflehen wir.“
Ueberhaupt werden Tvashtar, Savitar, Bhaga, Prajépati der dlteren
zeit nur verschiedene namen fiir den einen in wolken und sonnen-
strahlen seine Schopferkraft offenbarenden himmelsgott sein; aber
selbst wenn sich bei genauerer priifung unterschiede schon in der
vedischen zeit herausstellen sollten, wiirden wir doch in dem bagho
unserer stellen den Tvashtar noch aus einem anderen griinde zu
erkennen haben. Er erhélt namlich das beiwort hvdpdol der kunst-
reiche, welches bis auf den nicht iibereinstimmenden langen wurzel-
vokal genau mit dem gleichbedeutenden (123) skr. srapas, nom.
svapds tibereinstimmt. Und dies erscheint nun gleichfalls als bei-
wort des Tvashtar, R. I, 85. 9:

tvdshtd ydd vdjram siikrtam hiranydyam sahdsrabhrshtim svdpd

dvartayat |
dhattd indro ndry apaiisi kdrtave han vrtrdm nir apam aubjad
arnavam ||

,»Als Tvashtar, der kunstreiche, den schongemachten, goldenen,
tausendzinkigen donnerkeil herbeigefiibrt, erfasste ihn Indra,
menschenfreundliches Jverk  zu thun, erschlug den Vrtra und
loste die fluth der wasser.”

1) Ganz analog ist der gebrauch vongriech. r&nor, itziaiveottai und tivoyEiv.

*) Anders die scholien die ndrt durch kampf erkldren, wofiir ich keine
belege finden kann; ich vermuthe, dass ndryapansx zu lesen ist, und habe so

iibersetzt [vergi. Rig Veda Sanhita transi, by Max Miiller I, 120 und Grass-
mann Worterb. z. Big-Veda s. v. naryal.
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Ebenso heisst es vom Tvashtar R. X, 53. 9: ,, Tvdshtd maya
ved apasdm apastame Tvashtar ist der Weisheit kundig, der Werk-
titigen tatigster,” womit man vergi. R. IV, 17. 4: | indrasya
karta svapastamo bhiit der den Indra schuf (Prajdpati) war gar kunst-
reich® und V4j. Samh. XXI, 38: , hota yakshat— narydpasam Tvash-
tdram der priester verehre den Tvashtar den menschenfreundlichen
Werkes kundigen.”

Zu diesen Ubereinstimmungen kommt nun noch, dass Tvashtar
auch im besitze des soma erscheint, dessen sich Indra bemaéchtigt,
R. 111, 48. 2:

ydj jayathds tad ahar asya xame ng¢ok ptyusKam apibo girish-

thim |

tam te madta pari yosha janitri mahah pitar dama dsiiicad agre
»Als du geboren wardst, an dem tage trankst du dieser weit zu
liebe den auf dem berge (oder in dem berge d. i. der wolke) be-
findlichen trank des Schosslings, ihn flosste dir die jugendliche
mutter zuerst im hause des grossen vaters ein.“ ib. 4:

tvishtdram indro janiishabhibuyamushyda somam apibac camiishu
(124) ,,Den Tvashtar aus angeborener kraft {iberwéltigend, raubte
Indra den soma und trank aus den schalen.” R. IV, 18. 3:

tvashtur grhé apibat somam indrah ¢atadhanyam camvoli sutdsya
,In des Tvashtar hause trank Indra den soma, das kostbare nass
des in schalen gepressten.®

Nach diesen Vergleichungen wird man denn unbedenklich an-
nehmen diirfen, dass die beiden zweige der Arier die Schopfung
des soma schon seit alter zeit ihrem hdchsten gotte beilegten und
den Ursprung desselben im himmel suchten. Was in unserer stelle
weiter {iber die vogel gesagt wird, die den soma zu den héhen
oberhalb der adler tragen, ist dunkel und bedarf noch der auf-
hellung; zu vermuthen ist, dass damit die wolken gemeint sind,
zu denen der haoma von den vogeln getragen wird, und dass dies
also der himmlische haoma ist, der daher seinen Ursprung hat.
Diese vermuthung scheint mir weitere bestitigung durch den
gaokerena (s. oben p. 107) zu gewinnen, {iber den Spiegel Avesta
ibers.I, p.256 anm. | gesprochen hat: ,,Gaokerena wird ausdriicklich
als weisser haoma erkldart. Ueber diesen weissen haoma handeln
mehrere stellen der spidteren Parsenbiicher. So heisst es im
Bundehesh: ,Nahe bei diesem baume (ndmlich Jat-bés) wichst
der weisse hom, in der quelle Arduisur, jeder der ihn isst wird
unsterblich, man nennt ihn den bdum Gokarn“ . ... Nach dem
Minokhired (cf. Parsigr. p. 172) wichst er im see Var-Kash, am
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verborgensten der orte, um ihn kreist bestindig der fisch Khar-
mahi und wehrt die frosche und andere schlechte geschopfe von
ithm ab, die ihn zu vernichten drohen. Nach dem Bundehesh ist
es eine eidechse, die Afira-mainyus eigens zur Vernichtung des
weissen hom geschaffen, und zehn fische, welche diese eidechse
zuriickhalten miissen, einer dieser fische muss bestindig seinen
kopf gegen die eidechse gekehrt haben, um sie zu beobachten.
Diese fische nehmen himmlische d. h. gar keine nahrung zu sichl)®
Am ufer des sees Vouru-Kasha hélt der Gandarewa Zairipdshna
wacht; da in diesem see nun der weisse (125) haoma wichst, so
ist zu vermuthen, dass die Westarier eine &hnliche Vorstellung
von der bewachung desselben wie die Inder von der des soma
hatten; ich habe das betreffende material bereits in der Zeitschr.
f. vergi. Sprachf. I, 541 zusammengestellt. Auf dem baume aber,
nahe bei welchem der weisse hom wichst, hat der vogel Cinamra
seinen sitz; dieser bdum fiihrt die namen Jat-bés, ohne leiden, und
Harvigp-tokhma, mit allen samen versehen. Sobald der vogel
aufsteht, so wachsen tausend é&ste dieses baums, sobald er sich
niedersetzt, so zerbricht er tausend &dste und macht, dass der same
derselben ausfillt. Der vogel Tschamros setzt sich immer in der
ndhe desselben nieder und sein geschaft ist das, dass er den
samen, der von jenem baume Harvigp-tokhma, Jat-bés niederfillt,
sammelt und dorthin bringt, wo Tistar sein wasser aufnimmt. So-
bald Tistar das wasser mit allen diesen samen aufnimmt, so regnet
er ihn auch mit dem regen in die weit herab (Spiegel Gramm, d.
Parsispr. p. 172f). Spiegel bringt a. a. 0. p. 198 noch eine stelle
des Yesht Rashne rast c. 9 bei, die er aus mangel von hand-
schriften nicht hinldnglich zu erkldren vermag, aus der aber so
viel klar ist, dass der bdum der des ¢aéna genannt wird, in dem
see Vouru-Kasha steht und dass aller bidume samen auf ihm nieder-
gelegt sind.

Aus diesen mittheilungen geht also hervor, dass der weisse,
Unsterblichkeit verlethende haoma nahe bei einem baume wéchst,
der der leidlose, mit allen samen versehene heisst; dass beide in
dem see Vouru-Kasha stehen und jener von einem oder mehreren
fischen gegen die ihn bedrohenden frosche oder eidechsen be-
schiitzt wird; dass endlich der zweite der bdum des adlers heisst

1) [Hierzu und zum folgenden vergi, jetzt Windischmann, Zoroastrische
Studien p. 165ff Bundehesh cap. XVIII—XIX, Justi p. 24ff. der {iibers.,;
Pahlavi Texts transi, by West I (Sacred Books of the East V), p. 65ff. Mainyo-
i-khard cap. LXII, West p. 56f. 119f. 186.]
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(¢aénahé) und auf ihm der vogel Cinamrd (¢ina = ¢aéna)l der
spatere Simurgh, sitzt, dem sich ein zweiter vogel Tschamros zu-
gesellt.  Wir finden also auch hier den ¢aéna, den adler, in der
ndhe des Jiaoma  ob freilich dieser oberhalb (126) oder unterhalb
jenes adlers sich befinde, ldsst sich nach den vorliegenden quellen
nicht entscheiden. Jedenfalls ist die Verbindung des haoma mit
dem adler, ¢aéna, von bedeutung, wie sich unten bei der ent-
wickelung der indischen mythen weiter ergeben wird. Auch der
leidlose, alle samen tragende bidum ist gemeinschaftlicher arischer
anschauung entsprungen; wenigstens finden sich schon zwei stellen
im letzten buche des Rigveda, die von einem baume sprechen,
aus welchem himmel und erde geschaffen sind, R. X, 31. 7:
kim seid Danam kd u sa vrkshd asa yato dydvdprthivi nishta-
takshith |
samtasthané ajare itauti. . . .
,was war das holz wohl und was war der bdum, aus dem den
himmel sie, die erde zimmerten, die festen, unverginglichen und
ewigen.“ R. X, 81. 4 = Taitt. Brahm. II, 8, 9. 6:
kim svid ranam ka u sda vrksha asa yadto dydvéprthivi nishta-
takshuh
manishino manosa prcchatéd u tad yad adhyatishthad bhiivanani
dhdrayan |
,was war das holz wohl und was war der bdaum, aus dem den
himmel sie, die erde zimmerten, ihr weisen, das erforschet doch
im geist, was da erhaltend schiitzt die wresen all.”

Hierher ist auch offenbar die stelle des durchweg mystischen
liedes R. I, 164 20—22 zu ziehen, insofern eine alte und volks-
thiimliche Vorstellung in ihr zu griinde gelegt wird, aber eine
mystische deutung erhilt:

dvd suparnd sayiijd sdakhdya samandam vrksham pari shasvajate

tayor anyah pippalam svddv ditty anagnann anyo abhi cdkagiti

(127) yatrd suparnd amitasya bhdgam danimeshanx, vidathabhi-
svaranti |

*) Spiegel, dem ich die hinweisung auf das hier besprochene material
verdanke, weist mir auch noch eine stelle des Bundehesh 46, 16 nach, wo
es heisst ,,CinamrQ, eine eulenart, ist an der thiir der weit doppeltu Er ver-
muthet daher, dass man sich die CinamrG wie die gefliigelten thiere der
assyrischen denkmale vorgestellt habe. Dass statt des adlers die eule genannt
wird, hat nichts befremdliches, wenn wir uns an die pA«0¢ der Athene (s. 29)
erinnern, sowie an die s. 98 beriihrten marchen und sagen vom Zaunkonig
und der eule. — Vergi, auch Spiegel, Einleitung in die trad. Schriften der
Parsen I1, 114. [Die stelle findet sich in cap. XIX, Justi p. 26 der iibers, und

wird von West Pahlavi Texts I, 71 folgendermassen iibersetzt: ,,The griffon
bird, which is a bat, is noticed twice in another chapter.”]
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ino vigvasya bhuvanasya gopdh sa ma dhirah pdkam atra vivega |

yosmin vrkshé madhvadah suparna nivigdnte sdvate cadhi vigve

tasyéd dhuh pippalam svddv agre tan non nagad yadh pitaram na
veda |

Zwei vogel, zu einander gesellte freunde, setzen §ich auf
denselben baum; der eine von ihnen isst die siisse feige, der andere
schaut ohne zu essen zu.

Wo die gefliigelten des amrta spende im opfer unaufhorlich
preisen, der herr des alls, der hiiter der weit, der weise, hat mich
den schiiler dorthin gesetzt.

Auf welchem bdum die soma (madhu) essenden vigel nieder-
sitzen und alle (ihn) pressen, auf dessen wipfel ist die siisse feige,
sagen sie; die kann der nicht, erlangen, welcher den vater nicht
kennt 1).

Man wird aus dieser stelle mindestens den Schluss ziehn
konnen, dass es eine Vorstellung von einem grossen feigenbaume
(agvattha) gab, auf dessen gipfel zwei vogel sassen, wahrend andere
von dem somasafte desselben zehrten oder neuen aus ihm hervor-
pressten. Eine andere stelle zeigt, dass der bdum im hochsten
himmel steht, wo die gotter in oder unter ihm sitzen und heil-
krauter unter ihm wachsen, Ath. V, 4.3 = VI, 95. [:

agvattho devasadanas trtiyasydm ito divi |

tatrdmftasya cakshanam devah kushtham avanvata |
,der feigenbaum, bei dem die gotter weilen im dritten himmel
hier von uns, dahin spendeten die gotter den IKtishtha des
amrta Verkorperung.“ (128)

Eine fernere stelle zeigt, dass unter diesem baume Yama,
der furst der seligen, mit den géttern (soma) trinkt. R. X, 135. |
= Nir. XII, 29:

yasmin vrkshé supaldgé devaih sampibate yamah |
atrd no vigpdtih pita purdnan dnu venati |
,Hunter dem schonbelaubten bdum, wo Yama mit den gottern trinkt,

¢) pari shasvajite heisst wortlich ,,umarmen, umfangen® sowohl von
menschen als dingen; es wird also wohl hier, wo es sich um eine mystische
ausdrucksweise handelt, nicht ohne griind gebraucht sein: vergi. R. X, 10. 13:
anya kila todm — pari shvajate libujeva vrkshmn eine andre wird dich gewiss
umschlingen wie die ranke den baum.

1) [Zu diesen versen vergi. Haug in den Sitzungsber. d. philos.-philol.
Classe d. k. h. Akad. d. Wissensch. 1875, II, 26ff]

**) kushtha ist ein kraut, welches die krankheit takman heilt, vergi, den
tanzen hymnus und Roth Zur Litt. u. Gesch. d. Weda p. 37. [Grohmann in
en Indischen Studien IX, 420ff. Zimmer Altind. Leben p. 63ff]

Kuhn, Studien. 8
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dorthin wiinscht uns von altem stamm der vater, der des stammes
farstl).“

An diese Vorstellungen schliesst sich denn auch der baum
lipa, welcher nach der Kaushitaki Bridhmana Upanishad [I, 3] in
der vom see Ara umgebenen weit des Brahman jenseit des alter-
losen §tromes steht; bei Anquetil in seiner freilich erst aus se-
cundarer quelle (der persischen Ubertragung) stammenden Uber-
setzung heisst es von ithm: Et ex illa ut transierunt, una arbor
est, quod nomen ejus al/ est; id est, quilibet fructus qui in mundo
est, in illa arbore est.“ Aus Cankara’s commentar (bei Weber
Ind. Studien I, 397) geht hervor, dass der bdum im text lipa2)
genannt wird, was Cankara durch die worte ,z7« prthivl tadrii-
patvenelpa itmdmd taruh, yam anyatrdgvatthah somasavana3) ity
dcakshate Tla heisst die erde; weil er deren gestalt trdgt, heisst
der bdum lipa mit namen, welchen man sonst den somatraufelnden
feigenbaum nennt.“ Weber sagt mit recht, es erinnere dieser
Ilpabaum alsbald an die weltesche Yggdrasill der Edda — eine
Vergleichung, die sich um so mehr aufdringt, wenn wir nun auch
die eben besprochenen iibrigen (129) indischen und zendischen
Vorstellungen beriicksichtigen, die durch Cankarals erkldarung, dass
der bdum sonst ag¢vatthah somasavanah, der somatrdufelnde feigen-
baum, genannt werde, noch bedeutsamer werden. Daran schliesst
sich Kéthaka Upanishad VI, 1:

urdhvamiilo avakgakha esko ¢vatthah sandatanah
tad eva ¢ukram tad brahma tad evdmrtam ucyate |
tasmiiil lokdh ¢ritah sarve tad u naty eti kagcana |
LHaufwirts die wurzeln, abwirts die zweige hat jener ewige agvattha;
er heisst samen, er Brahma, er amrtam. In ihm beruhen alle
weiten, iiber ihn geht keiner hinaus;“ ferner Bhagavad Gita XVI, 1:
trdhvamiilam adhahg¢dkham agvattham prahur avyayam
chanddriisi yasya parndni yas tam veda sa vedavit |
Haufwirts die wurzel, abwiérts die zweige, sagt man, habe der un-
vergéingliche acgvattha, dessen blitter die metra sind; wer ihn

1) Nach Sédyana zu Taitt. Brahm. I, 2, 1. 5 (Cale. Ausg. Vol. I, p. 74)
halten die goétter im schatten des himmlischen paldga im dritten himmel ihre
Unterredungen.

*) Nach Cankara’s von Weber Ind. Stud. I, 396f. mitgetheilter erklarung
macht der alterlose strom (vijard nodi’) durch seinen anblick jung, wihrend
Angquetil in seiner Ubersetzung (Oupnekhat 11, 71) die worte hat: Et ex illa
fossa ut transierunt, mare aliud est, quod nomen illius behra est; id est, ali-
quis, qui in illa lotionem facit (se /lavat’), a senectute egressus, juvenis fiat.
Vergi, oben s. 14.

2) [Cowellhatin seiner ausgabe der K.B. U. derlesart /Zya den Vorzug gegeben. ]

3) Vergi. Chandogya ¢Upanishad Vili, 5. 3.
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kennt, der ist des Veda kundig.“ Die darauf folgende Schilderung,
als eine rein symbolische, iibergehe ich und bemerke nur, dass
er die statte heisst, von der man nicht zuriickkehrt (v. 4 und 6),
und das erste wesen (adyam purusham) genannt wird. Weiteres
iber die Vorstellung sehe man noch in Lassens ausgabe der
Bhagavad Gita p. 237f. Zwischen der indischen und der zendischen
Vorstellung ist nur der eine hauptunterschied, dass nach indischer
Vorstellung der alle samen enthaltende und somatrdufelnde baum
einer und derselbe ist, wihrend die zendische Uberlieferung daraus
deren zwei, obwohl nahe beieinanderstchende macht. Steht daher
zu vermuthen, dass in den zendischen Vorstellungen ebenfalls nur
ein bdum vorhanden war, so wird die Vergleichung der weltesche
Y ggdrasill mit diesem urarischen weltbaum allerdings sehr schlagend.
Die zweige dieser esche treiben durch die ganze weit und reichen
iiber die erde hinaus, an ihr ist der gotter hauptsidchlichster und
heiligster aufenthalt; unter jeder der drei wurzeln (der himmlischen,
riesischen, hollischen, oder, wie es nach der A&lteren, vielleicht
besseren Vorstellung in Grimnism. 31 heisst, unter der der Hel,
der Hrimthursen und der menschen) quillt ein brunnen. Der eine
derselben heisst Urdarbrunnr nach der Norn Urdr und an ihm
haben die gotter ihre gerichtsstitte; jeden morgen schopfen die
Nornen aus demselben und begiessen damit der esche &dste, davon
kommt der thau, der in die thiler fallt, diesen thau nennt man
honigfall und davon nidhren sich die bienen (padan koma déggvar,
peers 1 dala falla Vol. 19 (Mob.). si dogg er padan affellr a
jordina, pat kalla menu huntingsfall, ok paraffepaz byfugur. Sn.
E. 16). Der quell, welcher an der wurzel der Hrimthursen liegt,
heisst Mimir’s brunnen; in ihm sind Weisheit und verstand ver-
borgen, Odinn setzte sein auge darin zum pfinde, als er einen trunk
daraus verlangte; so heisst es in der Voluspd 22 (Mob.):
Alt veit ek, Odinn! hvar pit auga falt pitt:
i enum moera Mimis brunni;
drekkr mjod Mimir morgin hverjan
af vedi Valfédrs. Vitad er enn eda hvatd
Alles weiss ich, Odin, wo du dein auge bargst: (130)
In der vielbekannten quelle Mimirs.
Meth trinkt Mimir allmorgentlich
Aus Walvaters pfand: wisst ihr was das bedeutet? (Simrock.)
In der Vdluspa 20 (M6b.) wird der Urdarbrunnen, aus dem
die Nornen kommen, ein see genannt (padan koma meyjar margs

vitandi prjeir or peim see), wihrend sie nach der Sn. E. 15 aus einem
8
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saai unter der esche am brunnen kommen (par stendr salr eimm
fagr undir askinum vid brunninn, ok or peim sal xoma prjdr
meyjar u. s. w.). Auf den &dsten, an den wurzeln des baumes
sitzen und springen thiere: ein adler, zwischen dessen augen der
habicht Veorfolnir sitzt, ein eichhorn, vier hirsche, schlangen. Die
bedeutendste derselben heisst Nichoggr (male pungens, caedens),
sie liegt unten in Hvergelmir (dem hdllischen brunnen) und nagt
an der wurzel;, zwischen ihr und dem oben sitzenden adler sucht
Ratatoskr, das auf- und niederlaufende eichhorn, zwist zu stiften.
(Grimm Myth. 756f. = 4 664f. Nachtr. 237f. Simrock Myth.4 36ff.
Petersen Nord. Myth. 127—33.) 4)

Das sind ungefihr die grundziige der Schilderung, so weit sie
uns hier angehen. Wir haben also auch hier einen sich iiber die
ganze weit ausbreitenden bdum, unter dem die gotter ihren Wohn-
sitz haben; zwei vogel, adler und habicht, sitzen in seiner spitze,
wie bei den Ariern; wihrend es im Bundehesh eine eidechse ist,
die Auramainyu eigens zur Vernichtung des weissen homs ge-
schaffen hat, finden wir hier die sicher gleichgestaltet, namlich als
drache, gedachte schlinge (ormr) Niffhoggr, die den bium be-
droht. Die quelle Ardviglra, in der der weisse hom wichst, der
see Vouru-Kasha, der fluss (oder see) Vijari, der see Ara, an
denen der bdum lipa oder der somatrdufelnde feigenbaum stehen,
vergleichen sich den brunnen an den wurzeln der esche, ohne
dass auf die zahl gewicht zu legen ist; die wahrscheinlich nur
eine urspriingliche quelle ist am himmel zu suchen, und es ver-
dient jedenfalls beachtung, dass die Voluspd (131) den ort, aus
dem die Nornen kommen, noch see nennt. Wie der hom und
soma nach arischer Vorstellung von diesem baume stammen, so
trieft der thau, der honigfall genannt wird, von Yggdrasill; der
honig ist aber der hauptsichlichste bestandtheil des meths und,

1) lieber einen romischen votivstein aus dem anfang des dritten Jahr-
hunderts mit einem der esche Yggdrasill sehr dhnlichen bilde vergi. Liebrecht
in Pfeiffer’s Germania V, 485. — ,,Besonders merkwiirdig ist die erzdhlung des
Nonnos von dem honigtriefenden wunderbaum bei den Areizanten in Indien
(der name dieses Volkes ist auch bei Propertius V 5, 21 herzustellen), von
der schlidnge die statt gift honigseim von sich giebt und den vdgeln wpiwv
und {azpivg, wo wahrscheinlich hellenische mythen und sagenhafte berichte
von reisenden iiber Indien mit einander verschmolzen sind“ Bergk in Fleck-
eisen’s Jahrb. LXXXI (1860), 384; vergi, liber apicov und x«rps,'c Aelian Hist,
animalium XVII, 22 und 23. — Verwandt ist jedenfalls der mythus von Kadrii
und Suparni, resp. Vinata, iiber welchen Elimar Grube’s dissertation Supar-
nadhyayah, Suparni fabula. Berlin 1875 (z. th. wiederholt in den Ind. Stud. XIV,
Iff.)) zu vergleichen ist. Eine kritische herstellung des daselbst p. III er-
wihnten textes im Mahabharata versuchte Bohtlingk Sanskrit-Chrestom.2 52 ff.
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wie unten dargethan werden soll, wird der soma ebenfalls madhu
genannt, was zugleich auch honig bezeichnet. Beides, honig und
meth, sind daher auch hier identisch, was auch daraus hervor-
geht, dass das wasser aus Mimirs brunnen meth genannt wird
und der vom baume fallende thau honigfall heisst; dieser stammt
ja aber aus dem wasser, mit dem die Nornen die esche begiessen,
dies wasser muss also meth sein.

Die anschauung, welche diesen Vorstellungen zum griinde liegt,
ist, wie ich oben s. 26 schon ausgesprochen, die, dass die iiber
den himmel sich in langen und vielfach verzweigten streifen hin-
zichenden wolken einem baume verglichen werden, der darum die
ganze weit umfasst. Daher sind denn in seinem regen und thau
leicht die quellen und seen, die an den wurzeln desselben liegen
oder in oder an denen er wichst, zu erkennen. Die viogel, welche
in dem baume hausen, sind die bringer des blitzes, die wir schon
kennen gelernt haben, sie fithren zugleich den gottertrank herab,
wie weiter unten gezeigt werden soll; die schlinge und eidechse
sind die schddigenden ddmonen, die den segen der wolke zuriick-
halten, dieselben, die wir oben schon kennen gelernt haben;
darum heisst es von dem zendischen Keregani, dass er das
wachsthum schidige, wie sich oben zeigte, dass Cushna Kuyava
die missdrnte genannt wurde, denn von dem baume geht ja alles
wachsthum aus, da auf ihm alle samen niedergelegt sind. Wenn
der trank dieses baumes bei den Ariern unsterbliche kraft ver-
leiht, so sehen wir bei den Germanen, wie die entwickelung {iber
den Odroerir zeigen wird, ihm die ziemlich gleichstehende der
Weisheit und dichterischen begeisterung beigelegt, fiir die sich bei
den Indern und Griechen ebenfalls vergleiche bieten. Odinn, dem
hochsten gotte selber, erscheint dieser trank so kostlich, dass er
fir einen trunk (132) von Mimirs meth sein auge zum pfiande
setzt; wir haben oben s. 49f schon erwidhnt, dass man in dem
auge mit recht die sonne erkannt hat und dass diese auffassung
des auges auch den Indern bekannt sei; um so klarer ist daher
die urspriingliche anschauung des mythus, die das verschwinden
der sonne hinter den wolkenseen, den regenquellen, als die Ver-
pfandung des himmelsauges an einen weisen und gewaltigen riesen
ansah. Hier ist noch freundlicher verkehr gleichberechtigter gott-
licher gewalten und noch nicht jener feindliche gegensatz zwischen
gott und dédmon zu erkennen, und ich verweise auf meine ent-
wickelung der Vorstellung von den Gandharven (Zeitschr. f. vergi.
Sprachf. I, 518ff.), die auf der gleichen grundlage beruht. Dass
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daher diese gottheiten nebst den Kentauren ebenfalls in diesen
mythenkreis gehdren, wird sich weiter unten zeigen, wo von der
herabholung des soma und vom Dionysos die rede ist; hier er-
innere ich nur daran, dass auch bei den Westariern ein Gandarewa
am see Vouru-Kasha wache hilt, in dem der hom wéchst, oben
s. 111, gerade wie Mimir an dem nach ihm genannten brunnen.
Endlich weist auch der name der weltesche Yggdrasill auf die
Vorstellung der wolke, denn er bedeutet das ross des Yggr, was
ein beiname Odins ist; wie aber die wolke als ross zu den iltesten
mythenbildenden Vorstellungen gehore, habe ich in dem aufsatze
iber Saranyii-Erinnys (Zeitschr. f. vergi. Spracht. I, 451 ff.) nach-
gewiesen; in Odins ross Sleipnir haben wir einen anderen mythus,
der auf der gleichen anschauung beruht, vergi, auch unten den
Poseidon Genethlios, der dem Hippios gleich ist. Ueberaus klar
wird die gleichheit der esche und des rosses ausgesprochen in der
nordischen mythensprache: einmal heisst es, wie wir oben sahen,
dass der thau von den bléttern der esche, welche die nornen be-
giessen, in die théler herabfalle; dann wird in der dlteren Edda
gesagt, wenn sich die rosse der Valkyrjen schiitteln, triefe von
den mahnen thau in die thdler und fruchtbarer hagel auf die
badume (Grimm Myth. 393 = 4 350). Der thau fillt also einmal
von den blittern der esche, das andere mal aus den mahnen (133)
der Valkyrjenrosse, in beiden muss man also die wolke erkennen.

Es bleibt uns zum Schluss dieser betrachtungen des mythus
von dem weltbaume noch tibrig, auch einen blick aufdie griechischen
Vorstellungen zu werfen4). Ich habe bereits oben s. 26 gesagt,
dass die nymphe Melia sich dem nordischen weltbaume vergleiche
und aus gleichen anschauungen erwachsen sei. Nach der vor-
stehenden darlegung hitten wir also auch in ihr die besprochene
wolkenbildung zu erkennen. Dafiir zeugt nun zunichst, dass die
verschiedenen Melia, welche in den griechischen mythen genannt
werden, entweder tOochter des Okeanos oder Poseidon heissen.
Zuerst wurde schon oben a. a. 0. die tochter des Okeanos und
gemahlin des flussgottes Inachos, von dem sie den Phoroneus
gebiert, besprochen und der griind, weshalb wir in den Okeaninen
urspriingliche wolkengéttinnen zu erkennen haben, dargelegt. Zu-

1) Vergi, tiber den bdum der Hesperiden Preller Griech. Myth. Ii,*107 =
I3, 131; Bergk in Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI (I860), 417; Schwartz Urspr. d.
Myth. 130. 161. Nach Pherekydes ist die weit eine gefliigelte eiche, iiber
welche Zeus einen bunten mantel ausgebreitet hat: v. Hahn Myth. Parallelen 31
nach Roth Die dgypt. u. zoroastr. Glaubens!. Anm. 160. Ueber das dtvjgtoy
vynriinfov, in welches sich Proteus verwandelt, vergi. Schwartz a. a. o. 179.
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gleich wurde gezeigt, dass in dem feuerbringenden Phoroneus der
aus dem himmel niederfahrende blitz zu erkennen sei, wobei sich
ergab, dass auch er urspriinglich als vogel herabkommend mit
Wahrscheinlichkeit zu fassen sei, womit wir zugleich eine parallele
zu den in dem wipfel des weltbaumes sitzenden vogeln der Arier
und Germanen gewinnen. Einer zweiten Melia, der tochter des
Okeanos, erwahnt Pausanias IX. 10. 5: Livotépm Tov lounvioo
™mv kpnvyy idoig av, nvuva .Apew¢ gootv igpdv eivar koi Opa-
Kovta. oo tov "(ipews EmiteTdyOar pOiaka T THYH. TPOS TOVTH
" kpnvy tapoc éoti KadvBov  Meliag de adelpov kai Qreavod
raido. KaavBov Aéyovor, orainvor de vmo tod morpos {nricovia
NPTAcUEVV THY QO0EAPNV ¢ O AmOllwva svpwdv exovia v
Meliav obx édbvaro apelécOai, mwop Etoiunoev é¢ 10 TEUEVOG
éietvou 100 AToAiwvog todto o vwv raloiow'lounviov, koi oi tov
0 Oeog, kaba gpaotv o1 Onfaior, toleder. KooavBOov pev evradba
gort uvnua, vimoilwve de maidos ek Meliag yevéoBar Aéyovor
Tnvepov kai Tounviov.  Tnvépe puév AToIAwy poveiknyv oidwaot, tod
oe'lounviov 1o dvoua eoyev § TOTOUOS, OV UMV OVOE TOL TPOTEPO.
nv avaovouog, ecion (134) xoi viddwv exalieiro mpiv NMounviov
yevéoOou tov 'Amoiiwvog.  Auch hier ist wohl die wolkengottin
unverkennbar, die von dem sommerlichen gott Apollon geraubt wird
und ihm die kinder Ismenios (andere nennen ihn Ismenos, s.
Jacobi Myth. Worterb. s. 608) und Teneros gebiert, von denen
wenigstens jener als die natiirliche frucht einer solchen Verbindung
erscheint. Dabei ist aber noch die sage von dem bruder von
ganz besonderer bedeutung. Kdavfoc ist mit herstellung des
digamma genau das skr. kavandha oder kabandha, welches die
tonne, ecin bauchiges gefdss, dann die wolke und einen in ihr
hausenden ddmon bezeichnet; dieser sucht also die geraubte
Schwester und schleudert feuer, den blitz, gegen den raubenden
gott, der ihn vernichtet, ebenso wie Indra den Kavandha ver-
nichtetl). Dass das grab des Kaanthos an die dem winterlichen
und unterweltlichen Ares geheiligte quelle versetzt wird, die ein
drache bewacht, zeigt, dass auch hier, ehe der mythus sich als
sage lokalisirte, die quellen am fuss der esche vorhanden gewesen

1) Benfey in den Gott. gel. Anz. 1860, st. 22. 23, p. 221f. hebt hervor,
dass im Rigveda nur kavandha geschrieben wird und erst im Atharvaveda
und den epen b statt v erscheint; er versucht dann eine herleitung von der
aus vandhura erschlossenen wurzel vandh, die er dem gotischen rindan gleich-
setzt, wonach unter karandha die wolke als ,seltsam gewundene“ vorgestellt
sein soll. — Schiefner schreibt unter dem 18. dec. 1859: ,s. 134 ist mir der

gedanke gekommen, ob der buddhistische ddmon Kumbhinda vielleicht auch
eine erklarung auf physischem wege finden koénne.*
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sein werden, da die Ubereinstimmung mit NicThoggr und der quelle
Hvergelmir, die sich bei Hel befindet, nicht verkannt werden
kannl). — Eine dritte Melia ist von Poseidon Genethlios mutter
des Amykos, Apoll. Arg. II. 4. Poseidon ist aber sowohl der ur-
spriinglich im wolkenmeer waltende gott, als er auch als yevéQliog
hier noch ganz besonders sich als den der fruchtbarkeit waltenden
Jlarstellt  so dass diese Verbindung mit der Melia ganz besonders
an den bdum der Arier erinnert, auf welchem alle samen nieder-
gelegt sind. So hat ihn denn auch schon Voélcker (Myth, des
japetischen Geschlechts s. 272) aufgefasst, der indess die Meliou
von den Mnliades nicht hinreichend getrennt hat. — Eine vierte
Melia ist tochter des Poseidon und gemahlin des Danaos nach
Pherekydes b. Sturz s. 1112), (135) ein vater und ein gemabhl,
die hinreichend zeigen, was auch ihr wesen gewesen sei, wenn
man sich beziiglich des letzteren erinnert, dass die bewisserung
von Argos ja ihm und seinen tochtern als ganz besonders be-
merkenswerthe that zugeschriecben wurde. — Eine fiinfte Melia
ist vom Seilenos mutter des Kentauren Pholos, von dem wir noch
unten sprechen und zeigen werden, dass er gleichfalls mit unserem
mythenkreise eng zusammengehort. — Endlich werden die Melischen
nymphen zu den &ltesten Schopfungen gerechnet und ihr gemein-
samer Ursprung aus den zeugungstheilen des gottes, sowie die Ver-
bindung, in welche sie dabei mit den Erinnyen und Giganten ge-
bracht werden, weist deutlich genug auf die urspriingliche Vor-
stellung hin; ich verweise der kiirze halber auf Vdlcker a. a. o.
und auf meinen aufsatz iiber die Saranyii-Erinnys. Dass auch
schon die alten keinen anstoss nahmen, die esche mit der nymphe
zu verbinden, zeigt Hesychius glosse: wélia- dévdpov eidog drtia
Meligg Qreovod n odoi (leg. 1 @on).

Wenn sich aus diesen nachweisen wenigstens das Vorhanden-
sein der Vorstellung von der esche als wolke auch bei den Griechen
ergiebt, so zeigt sich auch Ubereinstimmung noch in einigen anderen
punkten. Schon im Phoroneus sahen wir nicht nur den aus der

1) lieber Melia und Kaanthos vergi. Schwartz Urspr. d. Myth. 131. Weicker
Griech. Gotteri. 1, 416.

*) Schol, zu Apoll Arg. 11. 4. TeviBliov I einev avtov J/a 16 587[7:0'(811/
T00 l)ypOU ko'l 7TO!O'7]Q Tp0¢7’]§ Kol y&v&o&wg aitiov tl}"al KoiAv 10 vowp TOVIDOV
yevvnurdv. Dass er in seiner eigenschaft als yeviyHiog dem izmiog identisch
war, zeigt Paus. VIII, 7. 2, wonach die Argiver demselben pferde opferten;
Vergi. Paus. III, 15. 7 und den mythus von der Demeter-Erinnys.

2) Aynva)p Jé | HooEzowvog ya/wl Aouved v BﬂAOU v Jé yivovou
<D01vz§ xai 'ioain, nv ioyer Aiyomrog' kar Melio, nv 10'){81 Aavaog "Emeitev

ioyer Aynvawp Apyiomnv tpv Neilov tov motauod. wov ot ypiveron Kdduog.
Schol, zu Apoll. Arg. III. 1186. Pherek. Fragni, ed. Paris. 40.
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wolke stammenden blitz, sondern auch den ersten konig und somit
ersten menschen verkorpert, wie denn auch das dritte geschlecht
aus den eschen geboren genannt wurde; die Vorstellung muss aber
noch allgemeiner gewesen sein, denn der schol, zu Hesiod.
Theog. 187 sagt: éx todtwv (den Melischen nymphen) #v 7o
apaTov yévos twv avlpwrwy und Hesychius sagt: ueliag #apmog
70 1wV avlOporwv yévog, weshalb schon Volcker a. a. o. 281 so-
wohl an den ersten menschen der nordischen sage, der nach der
esche Askr heisst, als an Yggdrasill erinnert hatte.

Wenn wir nun aber oben mit dem nordischen weltbaum den
honig verbunden sahen, der von seinen bléttern als thau auf die
erde troff, so haben wir auch in der spréache ein treffliches zeugniss
dieser Verbindung im griechischen; (136) wéli, stamm pelit
(= goth, milip}, ist einer wurzel mit uéiia, die den begriff des
siissen, lieblichen und bezaubernden gehabt haben muss, wie sich
aus der Zusammenstellung mit uélog, o uéle, uéler poi, uélouon
ergiebt; natiirlich sehe ich pélia als selbstindige Wurzelbildung
an, nicht etwa als ableitung von wgdi, da sie sonst uélizra oder
uéliocoa wie die biene heissen miisste. Die erklirung dieser Uber-
einstimmung liefert uns die pflanzenkunde, indem sie uns in einer
in Siideuropa einheimischen eschenart, fracemus ornus, einen bdum
nachweist, der, wenn man seine rinde ritzt, einen Zuckersaft,
manna genannt, ausschwitzt. Dass diese eigenschaft es war, die
dem baum den namen gegeben, beweist des Hesychius glosse:
UEAN womep pEAL gldog dsvopov, o6Bev ta uéiira; denn dass
dies nicht etwa blosse etymologische spielerei sei, zeigt einmal das
vorhandensein der erscbeinung an dem baume, dann der umstand,
dass neben wélicoa ein mit der esche uélia gleichlautendes wort
fiir biene vorhanden wrar, Hesychius: peliav- péliocoovi 3 dopozo,
1§ Poyyor; beide waren also von der Siissigkeit, von dem honig,
den sie liefern, benannt. Von der himmlischen esche scheint man
aber bei den Griechen ebenfalls die Vorstellung gehabt zu haben,
dass von ihr honigthau zur erde triefe, denn Theophr. Fragm. 18
mepl ugditog sagt: ot ail Tov uglitog yevéoeig tpirrail, 1 Omo
v ovBwv kar &v 0ig dlloic éotiv 1§ YAvkDTHG GAAR O'ék TOD
0£pog, Otav avoyvlév vypov vmo Tod HAov ocvveynbév mwéon.
yivetor de tovto udiiota vmo wopountov. Dieser honigthau
wurde daher depoucli genanntr). Das erkldrt dann wohl auch,

1) Ueber das «epoueir vergi. Heyne zu Verg. Georg. IV, 1; Bergk in
Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI 1860), 384. Bei den ROmern ist an stelle der
esche die ilex getreten, vergi. Ovid. Metam. 1, 112: Bavaque de viridi stillabant
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weshalb bei den Griechen die honigspendenden nymphen der esche
mit der honigspendenden biene gleichgestellt wurden, wie sich
daraus ergiebt, dass die amrnen des Zeus bald Melioul bald Me-
Aiooour genannt werden und er die milch der Amaltheia und honig
als erste nahrung empfangt; Callim. h. in Jov. v. 46:

Zev, o¢ 0é Kvpfaviwv etapor mpogemnybvavio

Jiltaior Meliou, oé¢ o¢ (oiuioev "oproreia

Ailvaw évi ypvoey- ov d& ébdoao miove ualov

aryog viuad@ eng, emi 6é yAvlod {npiov gfpws.  (137)

Der grundcharakter dieser nymphen ergiebt sich daraus
deutlich, dass in dem dodondischen sagenkreise statt ihrer als
ammen des Zeus die Hyaden erscheinen, also die nymphen des
gestirns, welches beim beginn der regnerischen und stlirmischen
jahreszeit aufgeht. Wir werden weiter unten sehen, dass Zeus
aber auch als erste nahrung nektar erhilt, woraus nebst anderen
umstinden erhellen wird, dass auch die in dem baume weilenden
vogel einst der griechischen anschauung angehorten.

Wie tief die Vorstellungen von der heiligkeit des honigs und
der bienen in das ganze leben und den cultus bei den Griechen
eingriffen, hat Creuzer (Symb. IV. 348ff) gezeigt; dass es auch
bei den iibrigen Indogermanen &hnlich gewesen sein miisse, zeigt
sich in zahlreichen gebrauchen und sagen, die das leben der bienen
betreffen. Hier will ich nur auf den einen zug aufmerksam
machen, dass, wie dem Zeus als erste nahrung milch und honig
zu theil wird, bei uns den neugeborenen zuerst milch und honig
eingeflosst werden: Grimm R. A. 457 ff, Myth. 295 [= 4264].
Rochholz Alem. Kinderlied 282ff. Ebenso geschieht es bei den
Indern, Catap. Brahm. XIV, 9, 4. 25 (bei Weber s. 1108) = Brhad
Arany. Unan. VI, 4, 25: daksMnam karnam abhinidhdya vag vag
iti trir atkdsya ndmadkeyain karoti vedo 'siti tad asyaitad guhyam
eva ndma sydd atiia dadhi madhu gKrtam samsrjyanantarhitena
Jatarupena pragayati i. a. indem er (der vater) darauf (seinen
mund) an das rechte ohr (des neugeborenen) bringt, (murmelt er)
dreimal: rede, rede (subst.)! Darauf giebt er ihm einen namen
»du bist Veda®, das ist sein geheimname. Darauf mischt er ge-
ronnene milch, honig und butter und fiittert es damit aus reinem
golde u. s. w.l).

Hice mella mit Haypt’s anmerkungen zu der stelle. — lieber entsprechende
Vorstellungen der Cechen vergi, man Grohmann Sagen-Buch von Béhmen und
Mahren 1, 134.

1) Vergi, iiber die erste nahrung des kindes bei den Indern Weber Die
vedischen Nachrichten von den naxatra II (Abh. d. k. Akad. d. Wiss, zu
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Indem wir uns nun zu den mythen von der herabholung des
gottertranks wenden, erinnern wir zundchst an das resultat der
fritheren Untersuchung, nach welchem der blitz von einem vogel
aus der wolke herabgebracht wurde; die eben entwickelten Vor-
stellungen von dem wolkenhimmel als weltbaum zeigten uns eben-
falls vogel in dem gipfel desselben und die folgende darlegung
wird nachweisen, dass (138) auch der gottertrank der Unsterblich-
keit und begeisterung durch einen vogel entfiihrt wurde. Ich wende
mich zuerst zu den indischen mythen.

Bereits in dem aufsatze iiber Gandharven und Kentauren
(Zeitschr. f. vergt Sprachf. I, 521 ff) habe ich ausgefiihrt, wie
Indra, kaum geboren, den soma trinkt und ihn den hiitern desselben,
den Gandharven, entreisst, zugleich habe ich im verfolg (s. 525f.)
einen vollstindigeren mythus beriihrt, der sich daraus entwickelt
hat, nach welchem némlich die gotter den soma von einem falken
rauben lassen, welcher ihn auch gliicklich zur erde bringt, wo die
gotter weilen, aber bei dem raube von einem der somahiiter, dem
Kr¢anu, verwundet wird. In den vedischen liedern finden sich
mehrfache anspielungen auf diesen somaraub und héufig wird das
herabtraufeln des irdischen soma, wenn er beim pressen in das
gefass hinabsinkt, dem finge des raubenden vogels (“¢yena?) ver-
glichen, wofiir es geniigen mag, auf die in Benfeys glossar zum
Sama Veda unter dem worte ¢yena gesammelten stellen zu ver-
weisen. Zwei lieder des Rigveda behandeln jedoch diesen raub
ausfiihrlicher und ich stelle deshalb den text derselben nebst Uber-
setzung voran.

I. R.1V, 26

aham mdnur abhavam surya¢ cdham kakshi'oau vshir asmi viprah |
aham kutsam drjuneyam ny rijje ham kamr u¢ana pagyata md |
aham bhumim adaddm drydydham vrshtim dacushe martydya
aham apo anapam vava¢dnd mama deraso dnu kétam dyan 2|
aham puro mandasdno vp atram nana sdkam navatih ¢ambaraspa
catatamam ve¢pam sarcatdtd dwoddsam atithigvam pad dram 3 |
pret su sha vibhpo maruto cir astu pra ¢yendh ¢yenébhya deupdtva

Berlin 1861), 314 anm. und Stenzler zu Ag¢val. Grhya Satra I, 15, 1; bei den
Persern Avesta iibers, von Spiegel II, XX: bei fien Germanen Mannhardt
Germ. Myth. 311 f; bei den Cechen Grohmann Abergl. u. Gebr. aus Béhmen
u. Mihren p. 107 no. 767. — Von den téchtem des Pandarcos heisst es Od.
1) 68. 69: kouiooi Ji i Appodity twpw kel pilitt yloyipow woi TjiJii oivep. —
Dass man den honig als urspriinglich dem weltbaum entsprungen angesehen
habe, geht wohl daraus hervor, dass an seine stelle in Schottland eschensaft
tritt, vergi, unten s. 230 des ersten abdrucks. — Zur namengebung vergi,
namentlich Weber a. a. 0. 316.



124

(139) acakrayd yat svadhaya suparno havyam bharan mdnave
devdjushtam | 4 |

bharad yadi vir ato vévijanah pathoriind manojava asarji

tuyam yayau madhund somyénota ¢ravo vivide ¢yeno atra 5 |
rjipi ¢yené dddamdno angum pardvitah ¢akuné mandram madam |
somam bharad dadrhdné devavdn divo amushmad uttarad dddya 6
dddya ¢yené abharat fomam  sahdsram savda ayutam ca sdkam |
atra puramdhir ajahdd drdtir made somasya mura amirah 7.

IL R. 1V, 27:
garbhe nu sann dnv eshdm avedam ahdm devdndm jdnimdni vigvd
catam ma pura ayasir arakshann adha ¢yendjavdsd nir adiyam | 1 |
nd ghd sa mam apa josharn jabhardbhim dsa tvdakshasd viryena
irma puramdhir ajahdd drdtcr utd vdtdu atarac chiicuvdnah 12 |
dva yac chyené dsvanid adha dyor vi yad yadi vita ahuh pu-

I

ramdhim |
srjad yad asma dava ha kshipaj jyam krcanur dsta manasd bhu-
ranyan | 31 (140)
rjipya im indravato na bhujyum ¢yeno jabhdra brhato adhi shnoh
antah patatpatatry asya parnam adha yamani prasitasya tadvéh 4
adha ¢vetdm kaldgam gobhir aktam dpipydnam maghavd ¢ukrdm
andhah
adhvaryubhih prayatam madhvo dagram indro maddaya prati dhat

pibadhyai ¢uro mddaya prati dhat pibadhyai 5

L
1. Ich war Manu und Sdrya, ich bin Kakshivan, der weise scher,
ich gewinne (unterwerfe mir) den Arjuniden Kiitsa ich bin

der weise Uganas; schaut mich an!

2. Ich gab dem Arya die erde, ich gab regen dem opfernden
sterblichen, ich fiihrte die schallenden wasser, meinem winke
folgten die gotter.

*) Es ist nicht ohne interesse zu bemerken, dass das wort soma im Rig-
veda zuweilen saoma gelesen werden muss, wie es auch hier der fall ist, weil
sonst der schlussfuss einer ndthigen silbe ermangeln wiirde; durch diese form
tritt das wort der des zendischen haoma noch ndher. Dieselbe erscheinung
zeigt sich auch bei anderen Wortern mit o und e, z. b. d kshaodo maki vrtam
nadinam R. VI, 17. 12; besonders haufig bei ¢reshtka 2. b. tdi ki ¢raesktka-
varcasd R. V, 65. 2; sie riithrt aus einer zeit her, wo die beiden elemente des
diphthongs sich schon assimilirt, aber noch zu keiner vollen einheit ver-
schmolzen hatten. Dass ¢ und o in solchen féllen lang gewesen seien, scheint
namentlich unser vers zu beweisen, wo der nothwendige schlussfuss des
péada ist. Dass ai und au wie ae, ao zu sprechen seien, lehrt der comm. zu
Vij. Pratig. bei Weber Ind. Stud. IV, 120. [Vergi, jetzt Beitr. z. vergi.
Sprachf. IV, 188ff. 203 f.J

**) Lieber die Unterwerfung des Kutsa vergi. BR. s. v. Kutsa.
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3. Ich zerbrach im rausche die neun und neunzig burgen des
Cambara aufeinmal, als ich dem in die hundertste einzufiihrenden
Divodédsa Atithigva beim heiligen werke Jalf

4. Der vogel stehe wohl voran den anderen vogeln, ihr Marut,
der falke mit schnellem fluge voran den anderen falken, weil
er der edle vogel aus eigenem antrieb dem Manu brachte das
gottgeliebte opfer.

5. Als es der vogel von dort zitternd brachte, schoss er auf
breitem pfade gedankenschnell dahin; schnell ging er mit dem
somameth und da fand riihm der falke.

6. Der cilende falke den Schéssling haltend, der vogel, der starke,
gottern gesellte, brachte den erfreuenden, berauschenden (141)
soma aus der ferne, aus dem hochsten himmel ihn raubend.

7. Den soma raubend brachte der falke tausend- und aber tausend-
faches trankopfer auf einmal, da liess im rausche des soma
der retter, der weise die bethorten feinde hinter sich.

IL.

1. ,Im mutterschooss noch erkannte ich schon dieser gotter ge-
biirten alle; hundert eherne burgen umschlossen mich, doch ich
schwebte stirmend, ein falke, heraus.

2. Nicht ja riss er mich ¥oit wie er wollte, ich war ihm an
stirke und kraft (an scharfem heldenmuth) iiberlegen.“ Da
liess der retter die feinde hinter sich und die winde durchfuhr
der schwellende (wachsende).

3. Als der falke da vom himmel schrie oder als sie von dort (im
sturme?) den segensreichen #ffiissen da schoss, indem er
die sehne auf ihn abschnellen liess, Kr¢anu, der schiitze, eifrigen
geistes (pursuing with the speed of thought. Wils.)

4. Ausgreifend brachte ihn, gleichsam den Schiitzerj-) des Indra-

*) Ich gebe diese Ubersetzung, da ich keine bessere weiss. Die scholien
lassen rathlos, Wilson iibersetzt nach ihnen: <Jle hundredth 1 gave to he occu-
pied by Divodisa when I protected him, Atithigva, at his sacrifice.” Die neun
und neunzig wolkenburgen des Cambara, die Indra zerstort, werden haufig
genannt, seltener hundert, z. b. R. IV, 30. 20 ¢atam agmanmayindin purdm indro
vy asyat divodasdya ddgushe. R. VI, 31. 4: tvam ¢atéiny ava ¢ambarasya pumo
Jjaganthapratmi dasyuh. Am néchsten reiht sich unsere stelle an R. VII, 19. 5:
tava cyautndni vajrabasta tani nava ydat pdaro navatim ca sadyah | nivé¢ane ¢ata-
tamdviveshir ahan ca vrtram namucun utahan |

**) Damit scheint Tvashtar gemeint, wie R. III, 48. 4 zeigt, vergi, oben
s. 110.
**#*) Die stelle ist mir vollstindig unverstandlich.

f) bhujyu erklart Sayana als nom. prop., die hier angenommene bedeutung
wird dem worte Vi&j. Samii. XVIII, 42 gegeben: hhujyidi suparno yajiio gan-
dharvah der schiitzende vogel, das opfer, der Gandharve.
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Verehrers, der falkg vom hohen gipfel, da flog im laufe herab
eine beflligelte feder des eifrigen vogels.

5. Jetzt moge Maghavan den weissen kelch mit milch gemischt,
den starkenden, das leuchtende nass, den von den priestern
dargebotenen trefflichen honigtrank moége Indra zum rausche
ihn zu trinken ausetzen, moge der held ihn zum rausche zu
trinken ansetzen.

Fiir den Verfasser dieser beiden Heder wird V@madeva aus-
gegeben, doch ist schon das alte inhaltsverzeichniss des Rik, die
Anukramanikd, dariiber in zweifel, ob nicht Indra selber als seher
(rshi) anzunehmen sei, ausserdem fasst sie (142) aber, was von
Wichtigkeit ist, beide Heder als eins; ich lasse deshalb die worte
derselben nebst dem betreffenden theile aus dem commentar des
Shadgurugishya folgen; sie lauten (Cod. Berol. Weber no. 53 =
Chambers 192, p. 57b): aham manuh saptddydbhis tisrbhir Indram
ivdtmdnam rshis tushtdvendro ¥dtmdnam para navdshtau va ¢yena-
stutih | aham manur abhavam siuryag¢ ca | rshir vdmadeva ddydbhis
tisrbhir dtmdnam svayam Indram iva stutavdn, svayam vendra dt-
mdnam tushtdva | tata¢ cddye tree Indra- Vdmadevayor rshitvam vi-
kalpyate | Indra-Vdmadevdtmanor devatdtvam ca | para nava | ca-
turthyddyag¢ catasrah = panearcottarasiiktam ca ¢yenastutih = ¢yena
iti suparndtmano brahmano nama sa dbhi stuyate | Anukr.: ,,aham
manuh” siecben [verse]; in den ersten dreien preist der rshi sich als
Indra oder Indra preist sich selber: die folgenden neun oder acht
sind ein loblied des falken.“ Commentar: ,,aham manur abhavam
strya¢ ca“ der rshi ist Vimadeva. In den ersten dreien preist er
sich selber als Indra oder Indra preist sich selber. Danach
wechselt in den ersten drei versen die Verfasserschaft des Indra
oder Vamadeva und die gefeierte gottheit als Indra oder Vima-
deva selber. ,Die folgenden neun, ndmlich die mit dem vierten
beginnenden vier und das aus fiinf versen bestehende folgende lied
sind ein loblied des falken. ,,Der falke” ist eine bezeichnung des
als vogel erscheinenden Brahman, der wird in ihnen gepriesen.”
Dieselbe auffassung zeigt sich auch in der Brhaddevatd (Cod.
Berolin. Weber no. 47 = Chambers 197. Cod. Monac. Haug no. 43),
wo es IV, 28 zu unserer stelle heisst: aham ity dtmasamstdvas
tree stutir indrasya (B. ¢ivasya, M. rtasya?) hi | pra su sha vibhyo
navabhir rgbhih ¢yenasya samstavah, wonach also gleichfalls das
nichste lied mit herangezogen ist. (143)

*) Cod. na vdtmdnam, andere blosse Schreibfehler der handschrift sind
stillschweigends verbessert.
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Die ersten sammler der Heder schrieben also beide entweder
dem Viamadeva als rshi zu, indem sie annahmen, dass er in den
drei ersten ¢loka des ersten liedes den Indra als selbstredend
eingefiihrt habe, oder sie liessen dieselben vermodge ihrer offen-
barungstheorie fiir die eigenen worte des Indra gelten, welche
Brahman dem Vimadeva offenbart habel). Fiir uns hat dieser
zweifel kein weiteres interesse, als dass er zeigt, wie schon ihnen
die Schwierigkeit beide theile des ersten liedes (v. 1—3 und 4—7)
mit einander zu verbinden keine kleine war; von Wichtigkeit aber,
wie schon gesagt, ist, dass sie auch das zweite lied mit dem
ersten verbanden, und indem sie gleichfalls den Vimadeva als
Verfasser annahmen, ihm auch die beiden ersten verse desselben
in den mund legten, was zu der legende anlass gab, die Colebrooke
Mise. Ess. 12, 46 aus dem Aitar. Arany. II, 5, 1. 13f. mittheilt:
» This was declared by the holy sage. , Within the womb 1 have
recognized all the successive births of these deities. A hundred bodies,
like iron chains, hold me down:, yet, like a falcon, I swiftly Fise.
Thus spoke Vimadeva, reposing in the womb; and possessing this
[intuitive] knowledge, he rose, after bursting that corporeal confine-
ment., and, ascending to the blissful region of heaven, he attained
every wish and became immortal. He became finmortal  Vergi,
auch Wilson Rigv. Ill, 174 note 1. Da nun diese legende mit
dem {iibrigen theile des liedes in gar keinem Zusammenhang steht,
so kdnnen wir unbedenklich von einer solchen auslegung des ersten
verses, wie sie in ihr geboten wird, absehen, und auch ihn als in
den ganzen Zusammenhang beider lieder gehdrig betrachten. Ver-
muthen darf man vielleicht, dass Vimadeva ein alter beiname
Indra’s war, den er von einer iibernatiirlichen gebiirt aus dem
linken schenkel (vergi, den Dionysos und die weiter unten zu be-
rithrenden mythen) oder der linken Seite fithrte. Vielleicht wird
sich ein solcher mythus aus dem liede R. IV, 18 nachweisen
lassen. Nach dem Zusammenhéinge unseres liedes miissen die drei
ersten halbgloka des zweiten liedes wie die drei (144) ersten verse
von I. dem Indra in den mund gelegt werden, der sie von seiner
gebiirt als ¢yena singt. Dass wir zu dieser auffassung des ¢yena
als Indra berechtigt sind, zeigt erstens schon Yaska, indem er
(Nir. XI, 2), nach anfithrung des 7. verses von I. und der er-
klarung desselben, zum Schliisse sagt: ,,aindre ca siikte somapdnena

1) Vergi, noch Catap. Brahm. XIV, 4, 2. 22 (bei Weber s. 1052) = Brhad.
Arany. Upan. 1, 4, 10: tad dhaitat pagyann rshir vaimadevah pralipede | ahain
manar abhavam suryag ceti.
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ca stutas tasmdd indram manyante weil er sowohl in einem Indra-
liede als auch mit dem somatrank gepriesen wird, hélt man ihn
fir Indra.“ Dann aber geht es auch aus dem umstand hervor,
dass auch in anderen liedern, wie ich schon frither gezeigt habe
(s. oben s. 110), dem Indra der somaraub zugeschrieben wird.
Endlich aber berichtet es auch das Kéthakam (bei Weber Ind.
Stud. 111, 466): ,decde ca cd asurd¢ ca samyyattd dsann, asureshu
tarhy amrtam dsit chushne ddnace, tachushna ecdntar dsye
bibhar, ydn decanam aghnams tad eca te bhacan”™ ydn asurandm
tam chushno mrtendbhicyanit te samdnan, sa indro ced asureshu
cd amrtam g¢ushne ddnaca itis sa madhcashthila bhiitcd prapathe
cayatl tam ¢ushno 'bhwyddadat, tasyendrag ¢yeno bhiitcasyad amrtam
niramathndd” tasmdd esha cayasam ci/rydcattama indrasya hy eshaika
tanith 1). Die Deva und die Asura waren miteinander im kampf,
bei den Asura aber war damals das amrta, beim Déanava Cushna,
das trug Cushna ndmlich in seinem munde; welche sie von den
Deva todteten, die blieben todt, welche von den Asura, die durch-
hauchte Cushna mit dem amrta und sie lebten wieder auf. Indra
aber erfuhr ,,bei den Asura, beim Danava Cushna ist das amrtam;“
er verwandelte sich in ein honigkérnlein und lag am wege, dieses
nahm Cushna zu sich und Indra, sich in einen falken verwandelnd,
raubte aus seinem munde das amrtam, darum ist dieser der stirkste
der vogel, denn er ist eine gestalt des Indra2).”

Dass das hier genannte amrtam und der soma vielfdltig voll-
kommen identisch sind, geht aus mehreren stellen klar hervor:
R. 1, 23. 19 ,apsc dntdr amrtam apsu bheshajdm unter den wassern
ist das amrtam, unter den wassern das heilmittel. Hier erklart
es Sayana (145) durch piyiisham und dies erklért er wieder zu
R. 11, 35. 5 durch ,,apdm sdrabhutam somdkhyam amrtam der wasser
grundbestandtheil das soma genannte amrta.“ R. I, 112. 3:

yucdm tasdm dicydsya pragdsane cigam kshayatho amrtasya ma-
Jjmdnd |
,lhr, o Agvinen, seid herren iiber die lenkung dieser geschlechter
durch des himmelentsprossenen amrta kraft. Sédyana: , divyasya
dici, bhacasya scargasamutpannasydmrtasya somasya des himm-
lischen, im himmel seienden, aus dem svarga entsprossenen amrta,
soma.“ R. I, 71. 9:

1) In der Tapdya Mahabrahm. XII, 5, 23 gegebenen form der legende
tritt an stelle des soma das arishtam eama.

2) Vergi, dazu homerische stellen iiber den adler wie II. @ 253: d¢®’ dua

kdptiotos Ti kou wxiorog metenvav. SI 293: xai €0 kpdrog ioti pgyiorov. Sl
315: zedeidrarov metenvadv und unten s. 156.
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rdjand mitrdvdrund supani goshu priyam amrtam rakshamdnd |
»die schonhidndigen konige Mitra und Varuna bewahren in den
kithen (den wolken) das liebliche amrtam.“ Ferner werden die
dpah Taitt. Samh. I, 4, 1. | = Vij. Samh. VI, 34 , amrtasya patnih*
genannt, was Mahidhara durch somasya pdlayitryah erklart. Vaj.
Samh. XIX, 72 heisst es: somo rdjdmrtam sutah ,der konig Soma,
wenn er gepresst, ist amrtam®“ Mahidhara: somo rdjd suto 'bhishutah
sann amrtam amrtarupo rasarupo bhavati sthiilasya siikshmatdpdda-
nam amrtibhavah. Am entschiedensten ist dieidentitét ausgesprochen
Catap. Brahm. IX, 5, 1. 8: ,,tad yat tad amrtam somah sab das was
das amrtam, das ist der soma.“ Wozu man, dusser R. VI, 75. 18
,,somas tvd rdjdmrtendnu vastdm Soma der konig hiille dich in Un-
sterblichkeit,” noch R. Vili, 48. 3 vergleiche, wo es heisst: ,,dpdma
somam amrtd abhiima wir tranken soma, wir wurden unsterblich.
Dieser unsterblich machende soma ist aber urspriinglich nur das
nass der unvergidnglichen, wenn auch oft scheinbar ganz ver-
schwundenen, doch immer wiederkehrenden wolken des himmels;
ich verweise in betreff der ganzen Vorstellung auf meine abhand-
lung {iiber die Gandharven und Kentauren (Zeitschrift f. vergi.
Sprachf. I, 521 ff.1). Wenn nun also in der vorher angefiihrten
stelle des Kdthakam der raub des amrta durch Indra in falken-
gestalt klar und unzweifelhaft ausgesprochen ist, so ist durch den
vorstehenden nachweis der Identitdt des soma und amrta derselbe
auch fiir den soma bewiesen. Bei dieser im ganzen (146) klaren
lage der dinge, konnte es nur auffallen, dass die spéteren ausleger
den Indra mit dem falken gleich zu stellen anstand nahmen; allein
auch was sie dazu bestimmte ist klar, denn wenn es z. b. R. I,
80. 2 heisst: ,sd tvdmadad vrshd mddah sémah ¢yenabhrtah sutah
es erfreute dich der tropfende berauschende somatrank vom falken
gebracht® oder R. III, 43. 7 Indra aufgefordert wird soma zu
trinken und gesagt wird ,,d yarn te ¢yend ugaté jabhdra der falke
hat ihn dir, dem begehrenden, gebracht,” so war es natiirlich, dass
sie, welche einheit der anschauung in den liedern finden wollten,
nun auch den Indra als falken aufgeben mussten 2).

1) Vergi, auch amrtam va dapah Catap. Brahm. XI, 5, 4. 5.

2) Vergi, noch R. VIII, 82. 9 yarn te ¢yenah padabharat tiro rajdusy
asprtam | pibéd aspa tram igiske und R. V1il, 100. 8 mdnojava dyamadna dyasim
atarat puram | divam suparno gatvaya somam vajrina dbharat. — Dass die
Verwandlung des Indra in einen falken auch noch in der spéteren sage fort-
gelebt hat, kann man vielleicht aus der erzdhlung von Cibi schliessen, in
welcher Indra als falke den Dharma als taube verfolgt (vergi. Benfey Pan-
tschatantra I, 388). Das scheint nur eine andere Wendung der Verfolgung
Odins durch Suttungr unten s. 132. Derselbe zug findet sich im marchen vom

Kuhn, Studien. 9
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Steht aber diese falkengestalt des Indra fest, so erklért sich
auch sonst noch vieles im liede, ohne dass ich damit behaupten
mochte, es seien alle sachlichen dunkelheiten dadurch entrithselt;
ich muss mir jedoch ein weiteres eingehen auf dieselben versagen,
da es zu meinem vorliegenden zwecke nicht weiter forderlich ist
und der mythus nun seinem wesentlichen Inhalt nach Feststeht
Indra namlich raubt als falke, nachdem er im schoosse der wolke
gefesselt war, den soma und bringt ihn den sterblichen zum opfer,
Tvashtar oder ein anderer der alten gotter sucht ihn zwar zuriick-
zuhalten, aber er iberwiltigt ihn: doch sendet Kr¢anu ihm einen
pfeil nach, als er von dem grossen gipfel (des wolkenbergs ndmlich)
den schiitz des frommen Indraverehrers herniederbringt, und eine
feder oder ein fliigel des vogels fillt zur erde.

Den letzten theil des mythus berichten nun auch vielfach
spitere quellen und die commentare kommen mehrfach (147) darauf
zuriick; es ist aber nicht mehr Indra, welcher den soma raubt,
sondern den entwichelungen der Brihmana gemiss ist an seine
stelle etwas anderes getreten. Wie ndmlich in anderen kdmpfen
Indra’s mit den finsteren ddmonen héufig, sogar schon in den
liedern, die kraft des gebetes, als Brahmanaspati personificirt, an
Indra s stelle tritt und diese personificirte andacht den drachen u.s. w.
schldgt, so ist in unserem mythus die Gayatri — so heisst eins
der hdufig vorkommenden und in vorziiglicher heiligkeit gehaltenen
metra des Veda — an seine stelle getreten; diese Gayatrl raubt
namlich ebenfalls den soma, wie ich schon Zeitschr. f vergi.
Sprachf. 1, 525 ausgefithrt habe, und wird wie der falke in
unserem liede vom Kr¢anu verwundet; da ich diesen letzteren
theil des mythus a. a. 0. nur angedeutet habe, lasse ich die an-
gaben des KaushitakiBrdhmana (Weber Ind. Stud. II, 313) folgenl);
dass in dieser stelle wie in den Brdhmana immer Soma schon der

zauberwettkampf, in welchem ein zauberer und sein lehrling einander in vogel-
gestalt verfolgen; vergi. Benfey a. a. 0. 410ff.

*) Nur so viel will ich andeuten, dass die beiden Heder (oder das nur
eine nach der dlteren auffassung) wohl der text einer kurzen dramatischen
auffilhrung waren, bei welcher Indra als g¢gyena erschien, und jene oben be-
rithrten verse von sich sang; die anrufung der Marut im vierten verse lédsst
vermuthen, dass auch sie dabei auftraten, sowie vielleicht die blosse Hinwei-
sung auf Tvashtar (oder einen anderen gott) durch das pronomen sah. wahr-
scheinlich macht, dass er ebenfalls dargesteUt wurde. Die erzdhlenden theile
des liedes werden dem priester in den mund zu legen sein, der das ganze
im letzten verse mit einer trankspende an Indra schloss. — Vergi, dazu R. 111,
32. 15, wo sich auch eine trankspende an den preis Indra’s, der vorhergeht,
anschliesst.

1) Vergi, die anderweitigen versionen der legende Ait. Brahm. I1I, 25ff.
Tandya Manabrahm. VIII, 4. 1 ff.
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gottliche konig gleiches namens geworden ist, kann nach dem, was
eben iiber Brahmanaspati und Géayatri gesagt ist, nicht befremden.
Es heisst nun dort: ysomo vai rdjamushmiu loka dsit, tam decdg
ca rshaya¢ cdbhyadhydyan katham ayam asmdnt soma rdjdgacched
iti | te 'brucan¢ chanddiisi: yiiyam na imam somam rdjdnam dha-
rateti | tatheti te suparna bhiitcodapatans tad etad sauparnam ity
dkhyanacida dcakshate | Soma war konig in jener welt. Gotter
und weise gedachten: wie konnte der konig Soma doch wohl zu
uns kommen. Sie sagten zu den metris: holet ihr uns jenen konig
Soma. Ja: sagten die, verwandelten sich in vogel und flogen auf,
das nennen die sagenkundigen die vogelsage (das sauparnam” von
suparna vogel).“ Die Jagati ermiidet auf der hilfte des weges,
die Trishtubh kommt weiter, aber auch nicht zum ziel; da macht
sich dann die Gayatri auf, begleitet von den besten Segenswiinschen
der gotter und die somawichter verscheuchend raubt sie mit krallen
und mund den konig Soma. Der somawichter Kr¢anu schiesst
nach ihr und spaltet ihr eine kralle (nakha?) (148) des linken
fusses, diese wurde ein dorn (¢alyaka), deshalb ist er wie eine
kralle u. s. w.

An diese zuletzt mitgetheilte auffassung schliesst sich eine
andere an, wonach, als die Gayatri beim somaraub verwundet wird
und eine feder verliert, diese auf die erde fallt und ein paléga-
oder parnabaum wird. ,,Tad yat parna¢dkhayd catsdn apdkaroti
yatra cai gdyatri somam acchdpatat tad asyd dharantyd apdd astd-
bhydyatya parnam praciccheda gdyatryai cd somasya cd rdjiias tat
patited parno bhavat tasmdd parno nama tad yad evdtra somasya
nyaktam tad ihdpy asat iti tasmdt parnacdkhaya catsdn @ipdkaroti
Dass er die kilber mit einem parnazweige abwehrt, kommt daher:
als die Géayatri den soma hierher brachte, riss ihr, der herab-
holenden, der fusslose schiitze, sie zuriickhaltend, einen fliigel
Aparna = fliigel und blatt) aus. Dieser der Gayatri oder dem koénig
Soma (angehdrige) ward herabfallend ein blatt, darum heisst er
parna. Was nun vom soma dahin eindrang, das moge auch hierin
sein: darum verscheucht er sie mit dem parnazweig.“ Catap.
Brahm. I, 7, 1. 1, vergi. Mahidh. zu V4. Samh. I, 1)I)- Der
bédum, welcher schone rothe bliithen trdgt und auch rothen saft
hat (mdnsebhya ecdsya paldi¢cah samabhacat | tasmdt sa bahuraso

*) Comm. patitdt parnad utpannah pald¢ah tasmat somangasyaica sampa-
ditaprdyatvdd asyaiva ¢dkhachedanam p. 122.

1) Vergi, ferner Taitt. Brahm. III, 2, 1. Iff. Tanjya Mahabrahm. IX, 5. 4
und die in Eggeling’s Ubersetzung des Catap. Brahm. p. 183 beigebrachten

stellen.
9
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lohitaraso loKitam iva Ki mdnsam Catap. Brahm. XIII, 4, 4. 10),
wird, in folge dieses seines angeblichen Ursprungs zu vielfachem
gebrauch bei den opferceremonien verwandt; wir werden spéter
auf ihn zuriickkommen.

Soweit nun der indische mythus. Mit ihm steht ein eddischer
augenscheinlich in engster Verwandtschaft, nur dass er in viel
weiterem maasse ausgebildet erscheint, als dies bei dem indischen
der fall ist. In den gespriachen Bragi’s 57 ff. (Die Edda fibers,
v. Simrock} s. 330ff)) fragt CEgir, woher die skaldenkunst ihren
Ursprung habe. Bragi erzihlt darauf, die Asen hitten mit den
Vanen Unfrieden gehabt, dann aber mit ihnen frieden geschlossen,
(149) der so zu stande gekommen sei, dass man von beiden Seiten
zu einem gefisse ging und hineinspie. Die Asen schufen aus
diesem speiche! einen mann, der Kvésir hiess, so weise, dass ihn
niemand um ein ding fragen mag, worauf er nicht bescheid zu
geben weiss. Ein paar zwerge, Fjalarr und Galarr, locken ihn
bei Seite und tddten ihn. Sein blut liessen sie in zwei gefdsse
und einen kessel rinnen, der kessel heisst Oflroerir, aber die ge-
fasse Son und Bodn. Sie mischten honig in das blut, woraus ein
so kriftiger meth entstand, dass ein jeder, der davon trinkt, ein
dichter oder ein weiser wird. Den Asen berichten die zwerge,
Kviésir sei in der fiille seiner Weisheit erstickt.

Wegen eines anderen mordes losen sich spéter die zwerge
durch die sithne dieses meths, welchen Suttiingr erhilt, dessen
bruder Gillingr sie erschlagen haben. Der riese Suttiingr fiihrt
den meth mit sich nach hause und verbirgt ihn in dem Hnitberge,
wo er seine tochter Gunnloff zur hiiterin desselben setzt. Davon
heisst die skaldenkunst Kvésirs blut oder der zwerge trank, auch
Odreerirs oder Bodns oder Sons nass und der zwerge fahrgeld,
ferner Suttiingsmeth und Hnitbergslauge.

Darauf wird erzdhlt, wie Od'inn durch Suttiings bruder Baugi
zu dem berge gefithrt worden sei, bei dem er sich gegen einen
trunk des meths als knecht vermiethet hattel). Sie bohren ein
loch in den berg und Oflinn schliipft als wurm Cormr = serpens)
hinein. Gunnlod’ erlaubt ihm drei triinke von dem meth und er
trinkt beim ersten Ooéroerir ganz aus, beim anderen leert er den
Bo(In und beim dritten den Son. Darauf wandelte er sich in
adlersgestalt und flog eilends davon; als aber Suttiingr den adler
fliegen sah, nahm er sein adlergewand und flog ihm nach. Und

1) lieber den mythus von Baugi's mihenden knechten vergi. Schwartz
Urspr. d. Myth. 136.  Sonne, Mond und Sterne 240.
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als die Asen O(finn fliegen sahen, da setzten sie ihre gelasse in
den hof, und als Odinn Asgard’ erreichte, spie er den meth in die
gelasse. Als aber Suttungr ihm so nahe gekommen war, dass er
ihn last erreicht hitte, liess er von hinten einen theil des meths
labren. ,,Darnach verlangt niemanden: habe sich das wer da wolle;
wir nennen es (150) der schlechten dichter theil. Aber Suttiings
meth gab Odinn den Asen und denen, die da schaffen konnen.
Darum nennen wir die skaldenkunst O(fins lang oder lund, oder
Od'ins trank und gdbe, und der Asen getrank.”

Vieles in dieser erzdhlung deutet offenbar aul eine sehr spéte
gestaltung des mythus und namentlich der Schluss von dem theil
der schlechten dichter klingt ganz modern. Nichts destoweniger ist
der kern echt und alt, wie schon aus den Havamal hervorgeht, die
ihn str. 104—110 ebenfalls bringen, aber ohne die einleitung von
der entstehung des meths, sowie ohne die erzdhlung von Bangi,
seinen knechten und seiner hille. Fast alle mythologischen forscher
sehen denn auch die erzdhlung der jiingeren Edda als eine spétere,
mehrfach allegorische Weiterbildung jenes urspriinglichen mythus
in den Havamal an (vergi, insbesondere Simrock Myth.4 221 ff,
Petersen Nord. Myth. 200ff., Weinhold Die Riesen des germanischen
Mythus: Wiener Sitz.-Ber. phil.-hist. Cl. XXVI, 274). Wenn sich
aber dadurch die iibereinstimmenden ziige beider berichte als alt
und echt herausstellen, so werden wir auch weiter sich findende
Ubereinstimmungen mit mythen verwandter Vélker als ebenso ur-
spriinglich ansehen diirfenl); anderes dagegen diirfte sich als spe-
ciell erst auf germanischem oder nordischem boden entwickelt er-
geben, wenigstens in der besonderen form, wie sie in der jiingeren
Edda vorliegtl). Dahin rechne ich besonders die erzéhlung iiber
den Ursprung des meths, die ich nicht wagen mdchte, wie Menzel
(Odin s. 49) gethan hat, der entstehung des amrta unmittelbar

1) Als Indra soma gepresst, geht ihm seine kraft in zehn theilen fort.
Was er zuerst ausspeit wird ein kvala, was zu zweit ein badara, was zu dritt
ein karkandhu, was aus der nase ein lowe, was aus den augen ein tiger, was
aus den obren ein wolf, was oberwérts soma, was unterwérts surd: Taitt.
Brahm. I. 8, 5. 1—2. Vergi, auch Kéthakam 12, 10 in Ind. Stud. 111, 464 und
die daselbst angefiihrten stellen; Catap. Brahm. XII, 7, 1. Iff.; Tandya Maha-
brahm. IX, 5. 7 und den commentar zu Taitt. Samh. vol. II, p. 385f. der Cal-
cuttaer ausgabe. Bei der ceremonie sautramani, die u. a. stattfindet, wenn
der opferer zu viel soma genossen hat (so dass ihm dieser zur nase, den
obren, dem hintern oder dem munde herauslduft), wird der opfernde mit zwei
falkenfedern gestrichen, resp. lustrirt: Ind. Stud. X, 349. 351.

2) Ein rest der erinnerung an den berauschenden meth Odins findet sich
wohl in der Uberlieferung in Wilsch-Tirol, wonach der Beatrik oder wilde
Jager ein geschirr mit milch besitzt, mit welcher er die leute einschlafert:
Schneller March, u. Sag. aus Wailschtirol s. 208 no. 6.
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gleich zu stellen, welche uns in der spéteren poesic der Inder
mehrfach berichtet wird. Nur soviel wird man zugeben diirfen,
dass jedenfalls auch davon schon urspriinglich gemeinsame ziige
vorhanden waren, die bei Indern und Nordgermanen eine &hnliche
ausbildung hervorriefen und fiir das verstdndniss des nordischen
mythus wird die im indischen klar gegebene naturanschauung
immerhin um so fruchtbarer sein, als man sich bei der erkldarung
desselben bisher von vornherein allzusehr auf den boden der
allegorie gestellt hat. FEine gewisse aber sehr beschrinkte be-
rechtigung (151) wird man daher Menzel zugestehen miissen, wenn
er beide mythen zusammenhilt; aber zu seinen erkldrungen im
einzelnen wird man sich schwerlich verstehen wollen, am aller-
wenigsten zu der, nach welcher Kodsir eigentlich mischung be-
deuten und unserem kdse gleich sein soll. Von einer specielleren
Vergleichung dieses theiles des mythus und einer erkldrung desselben
sehe ich daher hier ab, und halte nur die von dem raube des
soma durch Indra als falken und von dem des Odroerir durch
Odinn zu einander. Der gegenstand beider ist der raub eines be-
geisternden getrianks, das die einst hochsten gotter bei Indern und
Germanen, Indra und Odinn, die sich auch sonst mannichfach be-
rithren, in vogelgestalt den hiitenden ddmonen entreissen. Wenn
nun der irdische begeisterungstrank bei den Indern, der soma,
erst Stellvertreter des himmlischen ist, der, wie wir sahen, auch
amrta genannt, wurde, soma und amrta aber, wie ebenfalls gezeigt
wurde, nur benennungen des wassers waren, welches die regen
spendenden wolken in ihrem schoosse bergen, so ist damit auch
die erkldrung fir den nordischen mythus gegeben. In der oben
mitgetheilten erzdhlung vom Déanava Cushna sahen wir diesen an
die stelle der sonst den soma hiitenden Gandharven treten (vergi.
Zeitschr. f. vergi. Spracht". I, 521 ff.); dadurch wird die Verbindung
ausgesprochen, in welcher unser mythus mit dem mythenkreise
vom raube des sonnenrades, also mit dem gewitterkampfe, steht.
Hier erschien Cushna ja als der ddmon, der die wolkenwasser an
sich gezogen hat und in seiner hiit halt, und er ist wieder nur
eine besondere gestaltung des Vrtra, was schon daraus erhellt,
dass Vrtra gleichfalls ¢usken” der trocknende, genannt wird, R. I,
61. 10. Dieser hilt den befruchtenden regen zuriick, den Indra,
nachdem er ihn erschlagen hat, wieder fliessen ldsst und die lange
versiegten quellen offnet, so dass die strome wieder schwellen und
menschen und heerden wieder zum genuss der klaren rieselnden
bergwasser gelangen, die der in wolken dahin treibende riese ihnen
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vorenthalten wollte. Mit Cushna beriihrt sich nun aber (152)
jener Suttiingr des nordischen mythus in seinem wortbegriff aufs
nédchste, da sein name den trinker, sdufer bezeichnet (Grimm
Myth. 489 = 4432, Simrock Myth.4 226, Petersen Nord. Myth. 204).
Weinhold a. a. 0. 273 hat freilich die bisherige ableitung von supan
fir unmoglich erklért, da daraus nur Suftiingr nicht Suttiingr hitte
entstehen konnen, indem er zugleich eine andere etymologie (von
alts. ags. SOOgan brausend daher fahren), die gleichfalls zu der im
mythus waltenden grundanschauung passen wiirde, aufgestellt hat;
allein die assimilation von p# in #¢ ist, wenn auch nicht zweifellos,
doch wohl nicht ganz zu verwerfen (Grimm Gramm, ed. Scherer I,
267)4). Waire sie es aber, so wiirden wir auch mit der von
Weinhold aufgestellten etymologie zu einer benennung des riesen
kommen, die auch die indischen dadmonen Cushna und Vrtra
tragen, indem sie gleichfalls ,blédser, ¢vasana“ genannt werden,
vergi. Roth zu Nir. V, 16. R. V, 29. 4: | prati ¢vasdntam dva
danavdm han er schlug nieder den blasenden Déanava“ und R. VIII,
96. 7: lyrtrdsya ¢vasdthat.

Wenn aber so der nordische riese und der indische damon,
sei es nun auf diese oder jene weise, im begriff zu einander
stimmen, so zeigt sich auch noch in einem anderen zuge des nor-
dischen mythus eine Ubereinstimmung der grundanschauungen.
Der ort, wo der kdstliche meth verborgen wird, heisst Hnitbjorg,
was Egilsson lex. s. v. durch montes collisionum sive resonantes
erklart, worin also klar die Wetterwolken zu erkennen sind, denn
dass wolken und berge bei Indern und Germanen identische be-
griffe seien, habe ich in meinem aufsatz {iber die weisse frau
(Zeitschr. f. deutsche Myth. I1l1, 368ff) durch sprachliche und
sachliche Ubereinstimmungen, wie ich denke, iiberzeugend nach-
gewiesen. Und so wird man denn auch hier in der wichterin
des meths nur eine neugestaltung jener im berge eingeschlossenen
frau zu erkennen haben; Freyja, welche auch Simrock Myth.4 225
in ihr zu erkennen geneigt ist, oder eine andere der hdchsten
gottinnen wird in ihr zu vermutben sein. Dabei mag endlich
noch (153) erinnert werden, dass, wie Gunnloff hiiterin des meths
ist, so auch die gottinnen der wasser im Yajurveda ,,Schiitzerinnen

1) Neuere nordische dialekte zeigen sie entschieden, vergi. Munch og
Unger Norrena Sprogets Grammatik p. 7: Paa nooic steder assimilerei det
[ndmlich p] endog qanske med det efterfolgende t, som i Fareisk: eptir . ettir;
ligesaa i de fleste fjeeldegne i Norge.
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des amrta (oder soma)“ heissen, wie bereits oben s. 129 bemerkt
wurde.

Ausser dieser Ubereinstimmung beider mythen in dem beiden
zu griinde liegenden gedanken zeigen sich aber noch Uberein-
stimmungen in den einzelnen ziigen, die von hohem interesse sind.
Dahin gehort zundchst, wie schon erwéhnt ist, die Verwandlung
des Indra in einen ¢yena und die des Odinn in einen adler, beide
rauben also den meth als vogel. Fiihrt schon dies auf den oben
von uns besprochenen vogel, der den feuerfunken vom himmel
bringt, sowie auf die in dem wipfel des weltbaumes sitzenden
vogel, so zeigt sich diese Zusammengehorigkeit beider mythen-
kreise in noch viel hoherem grade durch den umstand, dass Odinn
sich eines bohrers bedient, um in den berg zu gelangen; ich
denke, er findet seine volle erkldrung, wenn wir die oben ent-
wickelten Vorstellungen von der entziindung des feuers betrachten
und beide mythenkreise verbindend annehmen, dass der himmlische
funken und der himmlische meth einer gemeinsamen anschauung
ihren Ursprung ¥erdanken Dass aber der bohrer dem eddischen
mythus wesentlich sein muss, geht auch daraus hervor, dass die
Havamal, welche so viele ziige der jiingeren Edda nicht kennen,
ihn gleichfalls bewahrt haben, und zwar in einem Zusammenhénge,
der viel ndher an die indische darstellung des kampfes mit dem
ddmon als an die darstellung der jiingeren Edda streift, wenn es
heisst (Havamal str. 106):

Rata munn létumk riims um fa,
ok um grjot ouaoa; (154)
gjir ok undir stodumk jotna regir,
sra licetta ek hofdi til.
d. i. nach Simrock’s Ubersetzung:
Ratamund (des bohrers spitze) liess ich den weg mir rdumen
Und den berg durchbohren;
In der mitte schritt ich zwischen riesensteigen
Und hielt mein haupt der gefahr hin.

Die vermuthung Simrock’s (Myth.4 223), dass Suttlingr ge-
fallen sein moge, ist durch str. 109 wohl schwerlich zu JiEgriinden

*) Der name des bohrers Rati tritt auch in dem ersten theile des namens
des eichhorns auf dem weltbaum Ratatoskr auf. Das eichhdrnchen weist
schon durch seine firbe auf Thorr, den blitzgott, und unsere gebrauche ver-
starken diese beziehung; der charakter desselben im mythus vom weltbaum
macht aber wahrscheinlich, dass der mit Thorr sich nahe beriihrende Loki in
ihm verkorpert erscheint.

** ) Auch Weinhold (Die Riesen u. s. w.: Wiener Sitz.-Ber. phil.-hist. CI.
XXVI, 274) sagt: ,,Als Suttung dem iibelthéter (bolverkr) nachsetzt, findet er
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doch erinnert str. 110, die den riesen in den mund gelegt wird,
lebhaft an den eid, welchen Indra schwort, dass er Vrtra (oder
Namuci) nicht todten wolle, und ihn dennoch bricht oder wenigstens
mit list umgeht (Cat. Br. XII, 7, 3. | und Mahabh. V, 228ff).
Gab es vielleicht von dem nordischen mythus noch eine andere
version, auf die sich die worte (Havamal str. 110) beziehen:
Baugeid Odinn hygg ek at unnit hafi,
hvat skal hans trygdum triai
Suttiing svikinn kann let sumbli frd
ok greetta Gunnlodu.
Den ringeid, sagt man, hat Od’in geschworen:
Wer traut noch seiner treue?
Den Suttung beraubt’ er mit ranken des meths
Und liess sich Gunnlod’ grimen.

Das scheint namentlich deshalb annehmbar, weil diese Strophe
nicht in den Zusammenhang der vorigen, Odinn in den mund ge-
legten erzéhlung gehort und wie ein anderswoher genommenes
bruchstiick aussieht. (155)

Einen anderen, wie mir scheint, schlagenden punkt der Uber-
einstimmung hat aber die erzdhlung der jiingeren Edda noch be-
wahrt. Als Odinn zur Gunnléd® hindurchgedrungen ist, erlaubt sie
ihm drei triinke des meths; im ersten trunk trinkt er den Od’rcerir
ganz aus, im anderen leert er den Bodn, im dritten den Son und
hat nun den meth ganzl). Die Havamal wissen freilich davon
nichts, doch stehen wenigstens die worte str. 105:

Gunnlod mer um gaf gullnum stoli a
drykk ins dyra mjadar
Gunnlod’ schenkte mir auf goldnem sessel
einen trunk des theuern meths
dem nicht entgegen. Zu diesen drei triinken stimmen nun die
drei kufen soma, die Indra vor dem kampf mit Vrtra trinkt; so
heisst es in dem bereits oben mehrfach citirten liede R. V, 29. 7, 8:
sdkhd sakhye apacat tuyam agnir asyd kratca mahishd tri ¢atani
tri sdkam indro manushah sdardiisi sutam pibad vrtrahdatydya so-
mam | 7.

seinen tod. Odin aber reinigt sich durch einen meineid, um dadurch der
rache der riesen zu entgehen, und hduft dadurch die siinden, welche den
Untergang dieser gotter und ihrer weit herbeirufen.”

1) Drei ndchte weilt Odinn bei Gunnldd und erhélt drei triinke; drei
néchte bleibt der geraubte soma beim Gandharva Vigvavasu: comm. zu Taitt.
Samh. vol. I, p. 201 der Calcuttaer ausgabe.
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tri yac chata mahishandm dagho mas tri'sardnsi maghdcd somydpdh |

karam na mece oheanta deca bharam indrdya ydd ahim jagitana 8.
»es briet der freund Agni dem freunde auf sein verlangen schnell
dreihundert stiere, drei kufen trank Indra zugleich vom gepressten
soma des Manu, um Vrtra zu schlagen.

Als du das fleisch der dreihundert stiere verzehrt und als du
Maghavan drei kufen soma getrunken, da liessen alle gotter dem
Indra den zuruf, wie ein loblied, erklingen, als er den Ahi
Jchlug “ (156)

Vgl. R. VI, 17. 11; R. VIII, 7. 10:

trini sardnsi pr¢nayo duduhré vajrine madhu |

iitsam kacandham udrinam
,drei kufen melkten der Pr¢ni sohne (die Marut) dem donner-
keiltrager an meth, utsa, kacandha und udrinl).”

Dass saros, welches sonst ,,see, teich“ bedeutet, in diesem Zu-
sammenhdnge eine opferschale bedeute, hat Roth zu Nir. V, 11
aus den commentaren zu Yéaska nachgewiesen; auch Séyana er-
klart es so zu der oben angefiihrten stelle R. V, 29. 7. §, indem
er zugleich die namen bestimmter opferschalen, die damit be-
zeichnet werden, namhaft macht. In der von Roth a. a. 0. be-
sprochenen stelle R. VIII, 77. 4 treten {iibrigens dreissig schalen
an die stelle der drei:

¢ékayd pratidhdpibat sdkani sardnsi tringdtam |
indrait somasya kdnukd |
»auf einen ansatz trank Indra dreissig schalen zugleich des soma

ms 43

*) Ueber die Verbindung von kdrd und bhdra. vergi. Roth zu Nir. IV. 24.
Die hier gegebene auffassung stiitze ich durch R. I, 117. 18: ¢undmandhdya
bharam ahvayat sd vrkir agvind vrshand ndréti. Mit diesem zuruf sind dann
hier die bekannten worte der Marut gemeint, iiber welche man Zeitschr. f.
vergi. Sprachf. IV, 115 vergleiche.

1) Vergi, noch R. VIII, 2. 7—8: trdya indrasya séindh sutdsah santa de-
vdsya | své kshdye sutapdivnah.\\ trdyah ké¢dsa ¢cotanti tisrd¢ camvah siiptirndh.
Vergi, auch die drei Koga des Parjanya R. VII, 101. 4, welche Savana als
paurastya, pratxcya und udicya bezeichnet (in demselben hymnus auch andere
anspielungen auf die dreizahl). Von der va¢d in Ath. X, 10, welche v. 6 par-
Jjédnyapatnl genannt wird, heisst es ebenda weiter: ydt te kraddhd dhdnapatir
d kshirdm dharad vage | iddm tdd adyd ndkas trishd pdtreshu rakshati | 11
trishii pdtreshu tam sémam d devy dharad vaca | dtharvd ydtra dikshito ba-
rhishy asta hiranydye 1 12 [welche verse auch Ludwig Comm. zur Rigv.-Ueber-
setziing II, 260 zu R. VIII, 7. 10 anfiihrt, indem er gleichzeitig auf die drei
gefdsse der nordischen sage verweist]; zu den gefdassen des himmels vergi, den
ausdruck dhishdne die beiden schalen so viel als die beiden weiten, himmel
und erde. Ueber das hiufige trikadrukeshv apibat sutdsya R. 1, 32. 3 u.s. w.
sehe man Bohtl.-Roth s. v. trikadruka [vergi, jedoch Haug in Gott. gel. Anz.
1875, s. 98].

*’I‘) Uet}er das dunkle wort kdnukd vergi. Roth a. a. 0. Muir On the Inter-
pretation of the Veda p. 33 des sep. abdr.
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Ueber diese vergleiche man noch die schoben zu Sidmav. II,
1. 2. 16. 2, wo ebenfalls ausdriicklich bemerkt wird, dass die
schalen saras genannt werden (etasmin kdla ekena pranidhdanena
pirati tany atra saraisy ucyante)l). Aus der oben angefiihrten
stelle R. VIII, 7. 10 geht iibrigens deutlich hervor, dass unter
dem nass der drei kufen das wolkennass zu verstehen sei, da utsa
der brunnen und kaoandha die tonne, das bauchige geféss, haufige
bezeichnungen der wollte sind, vergi. Bohtlingk-Roth Worterb. s. vv.
Fir die Vergleichung wird obige strophe noch um so bedeutsamer,
da dies wolkennass hier madhu, ganz entsprechend dem nor-
dischen mjodr, genannt wird; fiir die alterthiimlichkeit des zuges
der drei triinke spricht aber noch insbesondere, dass es auch von
dem mit Odinn und Indra sich vielfach beriihrenden Thorr in der
Thrymskvida 24 heisst: (157)

Var par at koeldi um komit snimma,

ok fyr jotna ol fram borit;

einn at oea, atta laxa,

krasir aliar, peer er konur skyldu,

drakk Sifjar rerr sald prjtt mjadar.
Frith fanden gaste zur feier sich ein,
Man reichte reichlich den riesen das ael.
Thor ass einen ochsen, acht lachse dazu,
Alles siisse geschleck, den frauen bestimmt,
Und drei kufen meth trank Sifs gemahl.

In betreff des Wortlauts dieser stelle bemerke ich noch, dass
sdld nicht eigentlich kufe bedeutet, sondern ein grosses fliissigkeits-
maass ist (etwa = 24 maass); das scheint fast auch flr saras in
den oben angefiihrten stellen, geméss der grundbedeutung des worts,
anzunchmen. Sollten sich die Worter vielleicht selbst etymologisch
berithren? — Ueber Thors gewaltige trinklust vergi, auch Mann-
hardt Germ. Mythen s. 99ff. — Was {ibrigens die namen der drei
von Odinn ausgetrunkenen methkufen betrifft, so hat man sie
vielfach zu deuten versucht; vergi. Peteisen Nordisk Mythologi
p. 203. Da sie wohl entschieden spéiterer zusatz sind, iibergehe
ich diese deutungen, nur die zahl sehe ich als alte Uberlieferung
an. Woher diese aber stamme, weiss ich nicht zu sagen. Ver-
muthen mochte ich, dass sie sich durch die drei téglichen soma-

*) Wohl besser ekena pratidhdnena, da das eka zu pranidhana schlecht
passt, vergi, das obige ekd pratidhd.

1) Ueber die bedeutung von saras vergi, noch Muir Sanskrit Texts 12, 253
note 27.
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spenden (savana) der Inder erkldrt, deren die lieder so héufig
erwiahnen. Wie diese trini samndni von den menschen dem Indra
gebracht werden (vergi, oben die tri manushah sardiisi), so melken
auch die Marut dem gotte drei gleiche spenden trini sardrisi. Es
scheint ihnen eine alte gemeinsame dreifache libation zu griinde
zu liegen und auch der bekannte dreifache trank (158) der
Griechen nach der mahlzeit mochte hierher zu ziehen sein, da
der dritte (der erste galt dem Zeus Olympios, der zweite der erde
und den heroen) dem Zeus ocwwip galt und der von O. Miiller
Eumen. p. 189 ausgesprochene grundgedanke dieser sitte (,,Man
sieht hieraus, dass, auch nach dem system der attischen religion,
nach der sithne feindlicher machte und der busse der eignen Ver-
gehungen Zeus Soter als ein das ganze abschliessender heilgott
eintritt, in welchem der gegensatz der lichten gotter der oberweit
und der unterirdischen gewalten sich zu einer befriedigenden und
beruhigenden Vorstellung des weltganzen ausgleicht) sich gar
wohl in einer fortgeschritteneren religionsentwickelung aus dem
unserem mytheukreise zu griinde liegenden gedanken entwickeln
konnte, nach welchem Indra die weit aus der gewalt der ddmonen
der finsterniss Errettet
Endlich verlangt noch ein punkt in diesen beiden mythen
nihere betrachtung, nimlich die bereits erwihnte wértliche Uber-
einstimmung von madhu und mjédr! der soma wird an vielen
stellen der indischen lieder schlechtweg madhu oder somyam madhu
genannt, vergi, mit der oben angefiihrten stelle noch in den s. 123f.
angefiihrten liedern 1. v. 5: tuyam yayau madhund somyéna™ 11.
v. 5: adhvaryubhih prayatam madhvo ogram. R. X, 49. 10:
aham tad dsu dhdrayam yad dsu nd decd¢ cana tvdshiddhdrayad
riigcat |
spdrhdm gdvdm iidhassu vakshandsv d mddhor madhu c¢iidtryam
somam dgiram |
,»lch (Indra spricht) legte in sie (die sieben himmelsstrome) das
glanzende, was selbst der gottliche Tvashtar nicht hineingelegt,

*) Eine erheblich verschiedene auffassung von dem dein Zeus Soter ge-
weihten trank giebt Diod. IV, 3: /obg 16v oivov mivoviag ¢gacXv inX 1cdv
DelmvaV™ 0Tav aKpatog oivog Imoidmyal, rpooemiAéyery ayoboi daiuovoc* orav
di petd 1o deimvov O1ddyar kekpouevos Hoayt, (ioc cwTpos Empawveiv” tov
HEV YOp 0IVOV GKpPOYOV TIVOUEVOV UOVIOOELS OloBETEIS AmoTeleiv 10D O amo
{i10G Oufipov pIyevyos, TV UEV XEPIPIV Kai THY NOOVHY UEVELY, TO O THG LAVIOS
koX maportoewe PAdrrrov oiopBoicOoi. — Vergi, noch iiber die drei tridnke
bei den Griechen Schedins De Diis Germanis 610ff., bei den Skandinaviern
Keysler Antiq. Sept, et Gelt. 351 ff. Petersen Nord. Myth. 256.
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(159) das ersehnte in der kiihe enter, die stromenden, des methes
meth, den kriftigen soma milchgemischt.* R. VIII, 69. 6:
indrdya gdva dgiram duduhré vajrine madku |

»dem Indra gaben die kithe die milch, dem donnerer den siissen
meth. R. VI, 20. 3 (vergi, oben s. 53) , rdjdbkavan madhuuak
somydsya konig ward er des somameths.” Diesem mddku ent-
sprach nun, wie wir sahen, das altnordische mjodr aufs genauste
und in gleicher Ubereinstimmung weisen es fast alle iibrigen indo-
germanischen sprachen mit seltener einhelligkeit auf, z. madku mit
seinen verwandten in den neueren iranischen sprachen, gr. ué6v
wein (jtib#ym bin trunken, pue@doyw mache trunken, pé6n trunken-
heit, uéBvoog trunken)l), alts, medo, ags. medo, meodo, altfr. mede,
ni. mede, ahd. meto, metu, mito, ksl. medu, lit. medus honig, midus
meth, lett. meddus honig, kymr. medd, ir. meadh, miodh meth (kymr.
meddw, korn. medko, arm. mézo betrunken). Man hat diese Worter
mit lat. mel, griech. uédi, goth, meiep u. s. w. unmittelbar zusammen-
stellen wollen, was bei der durchgreifenden lautlichen Uberein-
stimmung aller in betreff der urspriinglichen aspirata nicht wohl
angeht; hochstens wurzelhafte Verwandtschaft diirfte man zugeben,
indem ein auslautendes d der Wurzel, das erst aus dk herab-
gesunken sein miisste, schon frithzeitig in / iibergegangen wire 2).
Fir alle oben angefiihrten formen ist aber eine urform matku
(oder, wie das griechische wahrscheinlich macht, vielleicht fatkus
vergi, ue@voow, éuébvoa, éucOv-o-Onv) anzusetzen, deren th, wie
dies im Sanskrit mehrfach geschieht, in dk iiberging (vergi, z. b.
mdtkava neben dem gewodhnlichen mddkava von gleichem stamme);
dies matku, pé6v gehort aber derselben wurzel an, welcher wir
schon bei der erzeugung des feuers und der butterbereitung be-
gegneten und kann auch hier keine andere grundbedeutung haben,
so dass matku urspriinglich ein durch quirlung gemischtes getrank
(160) bezeichnete, woraus sich sowohl die bedeutung meth als
soma (der soma wird aus dem safte der asclepias acida durch
quirlung mit milch oder gerstensaft gemischt) zur geniige erkléren;
aber auch fiir die bedeutung ,,wein“ wird diese annahme keine
Schwierigkeit haben, da erja bei den alten in der regel mit wasser
gemischt getrunken wurde. Dies wird um so wahrscheinlicher,
als das griech. ué@n nicht als ableitung von wg@v angesehen

1) Ueber die grundbedeutung von wé&kv vergi. Bergk in Fleckeisen’s
Jahrb. LXXXI (1860), 382.

2) Vergi, iiber beide wortreihen Diefenbach Goth. Worterb. 11, 71f. Pott
Wurzelworter-B. 1V, 564 ff.
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werden kann, sondern mit ihm aus der gleichen wurzel abgeleitet
ist; fanden wir aber frither als grundbedeutung fiir dieselbe die
der drehenden bewegung, so wird jeder zugeben miissen, dass die
bezeichnung ungemein passend gewéhlt war. — Ich bemerke noch,
dass auch Weber (Beitr. z. vergi. Sprachf. 1. s. 400) fir madhu,
uéfov, meth den grundbegriff der mischung annimmt und dass
auch ihm mit recht der der Siissigkeit erst als sekundér erscheint.
Dass die bedeutung ,honig* sich nicht nur im Sanskrit daneben
findet, beweist wohl, dass der urspriinglich damit bezeichnete
mischtrank bei allen Indogermanen besonders mit honig versetzt
wurde, was auch die oben s. 121 gegebene auseinandersetzung
tiber pélio und péir zeigt.

War aber nun der irdische mathu unserer indogermanischen
viter ein solches mischgetrink und gab man ihm, wenigstens bei
den Ariern und Germanen, einen himmlischen Ursprung, so muss
man auch angenommen haben, dass er in dhnlicher weise wie der
irdische im himmel gemischt wurde. Fiir die Inder beweisen diese
mischung unzweifelhaft viele stellen der \eden, ich verweise nur
auf die beiden bereits oben (s. 140f.) angefiithrten R. VIII, 69. 6,
R. X, 49. 10; fir die Germanen beweist es die ebenfalls oben
angefithrte erzdhlung tiber die entstehung des Odroerir, der aus
einer doppelten mischung entstanden ist; ndmlich aus der mischung
des Speichels der Asen und Vanen entstand Kvisir, aus der
mischung vonKvisir’s blut mit honig entstand der trank dichterischer
begeisterung. Ich will (161) dabei zu bemerken nicht unterlassen,
dass das bild der himmlischen wasser als speiche! vielleicht schon
auf einer alten anschauung beruht, indem es auch R. I, 8. 7 heisst:

pah kukshih somapatamah samudrd wa pinvate

urmr dpo na kdkudah .
,»der (Indra) ein gewaltig soma trinkender leib anschwillt wie
grosse wasserfluth, wie reichliche wasser in des mundes hohlung.“
Hier erklart wenigstens Sdyana die letzten worte dahin, dass, wie
der mund nie an speiche! trocken werde, so auch Indra’s leib
immer von soma erfiillt sei; doch ist mir keine andere stelle be-
kannt, wo sich eine gleiche oder dhnliche anschauung finde, und
ist Sdyana’s erkldrung der worte nicht ganz unbedenklich, da wru,
f. urei sonst immer nur ,weit, gerdumig” heisst. Mag daher diese
Ubereinstimmung immerhin noch fraglich bleiben, so steht doch
die auffassung des himmlischen trankes als eines gemischten fest,
und man muss daher angenommen haben, dass der stoff desselben
aus den wassern der verschiedenen wolkenmassen im gewitter zu-
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sammenrann. Hierbei wird die weise der mischung dhnlich ge-
dacht worden sein wie bei der feuererzeugung und butterbereitung,
so dass das drehholz, welches den himmlischen funken hervorrief,
auch den tropfen des himmelstrankes erzeugte, was wohl mit anlass
gab, den funken in der gestalt eines tropfens aufzufassen, wie
oben s. 29 anm. gezeigt wurde. So erkldrt sich denn auch voll-
kommen, wie der bohrer in den mythus vom raube des Odroerir
gekommen ist. Jedenfalls steht die herabholung des himmlischen
trankes und des feuerfunkens, wie die ganze bisherige Untersuchung
dargethan hat, in innigster Verbindung, was auch in einigen Veden-
steilen nicht undeutlich ausgesprochen wird. Dahin rechne ich
besonders einen hymnus des ersten mandala, in welchem Agni
und Soma gemeinsam angerufen werden, ein verfahren, welches
fast immer nur dann eintritt, wenn sich zwei gotter in ihrem
wesen aufs engste beriihren, so dass die beiden zugeschriebene Wirk-
samkeit kaum noch einem von (162) ihnen allein zugeschrieben
werden konnte. In diesem liede heisst es nun I, 93. 4—6:
agnishoma ceti tad mrycem, vam yad dmushnitam avasam panim,
gak |
avatiratam brsayasya ¢éshé 'vindatam jyotir ékam bakiibhyah 4 |
yuvam etani dim rocandny agni¢ ca soma sdkratu adhattam
yuvam sindhiinr abhigaster avadydd agntshomdv amuncatam grbhi-
tan 51
dnyam divo madtarigvd jabhdrdmathndd anyam pari ¢yené adreK
dgnishomd brakmand vdvrdhdnorum yajiiaya cakrathur u lokam | 6l
,»Agni und Soma, berithmt ist eure heldenthat, dass ihr dem Pani
seine labe, die kiihe, geraubt, dass ihr des Brsaya John dar-
niederschlugt, dass ihr das eine licht fiir alle erlangt. 4.

Thr habt, Soma und Agni, die leuchten auch eines sinnes am
himmel hingesetzt, ihr auch habt die gefangenen stréme von der
schande des fluchs befreit. 5.

Her vom himmel holte den einen Matarigvan und es raubte
vom stein (aus der wolke) der falk den andern: Agni und Soma,
durch das gebet gestirkt, 6ffnetet ihr dem opfer da die weit. 6.1)"

Die ganze stelle zeigt klar, dass Agni und der hier schon
als gott gefasste Soma in derselben Wirksamkeit auftreten wie
sonst gewohnlich Indra, ndmlich im gewitterkampf gegen die feind-

*) Brsaya ist ein beiname des Tvashtar und sein sohn Vrtra.

1) Vers 6 findet sich auch Taitt. Samh. I, 3, 14. 2, wo der comm. vol. II,
p- 470 der Calcuttaer ausgabe divah durch dyalokastbdd adityat erklart und

auf R. VI, 8. 4 d dité agnim abharad vivdsvato vai¢vdnardm matari¢vd pa-
ravatah verweist.
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liechen ddmonen. Wenn der letzte vers ihnen anscheinend einen
verschiedenen Ursprung giebt, so beruht dies wohl nur darauf,
dass der obere himmel der dlteren anschauung {iiberhaupt als der
urquell des reinen lichtes gilt und der blitz daher nur mittelbar
der wolke entstammt; wie bei der entziindung des heiligen feuers
der Ursprung desselben daher nur mittelbar auf der erde gesucht
wurde, so sah man (163) beim herniederfahren des blitzes aus
der wolke diese auch nur als die mittelbare quelle an, aus der er
entstammte. Bemerkenswertb ist noch in diesem letzten verse,
dass vom falken gesagt wird pary amath/ndd anyam also dasselbe
verbum gebraucht wird, welches wir als den technischen ausdruck
fir die erzeugung des feuers kennen gelernt haben. Sédyana, der
in seiner erkldrung den falken als die Géayatri fasst, umschreibt
es allerdings durch balad dhrtavatl ,sie raubte” und das wird in
diesem Zusammenhdnge das richtigere sein, obgleich der urspriing-
liche gedanke jedenfalls noch hindurchgeschimmert haben muss,
da er denselben ausdruck, vom Agni gebraucht, an einer anderen
stelle in der gewohnlichen weise erkldrt, indem er zu der stelle
R. III, 9. 5 (amam nayan mdtari¢va paravate devébhyo mathitam
pari herbei fithrte Matarigvan aus der ferne den fiir die gotter
entziindeten) sagt: pari parito mathitam manthanena nishpdditam
d. i. den durch drehung erzeugten. Der ausdruck wird sich, wie
ich meine, erkliren, wenn wir die indische und germanische Uber-
lieferung combiniren und annehmen, der gott bohre in den wolken-
berg und erzeuge so feuer und trank, die er dann beide, sich in
einen falken wandelnd, raubtl).

Die behauptete ecinheit der anschauung von der entstehung
und herabfithrung des feuers und des soma ergibt sich aber auch
daraus, dass neben Indra, von dem der somaraub oben nach-
gewiesen wurde, auch Agni selber als somabringender falke er-
scheintl), indem dieser als die Gayatri erklart wird. Um ndmlich
die Verbindung zweier opferformeln zu erkldren, mit denen dem
¢yenah somabhrt (dem somaholenden falken) und dem Agni soma
dargebracht wird, sagt das Catapatha Brahmana III, 9, 4. 10, es
geschehe, weil Agni die Gayatri sei, diese aber sich in einen
falken verwandelt und den soma herabgeholt habe: tad gdyatryai

1) Das verbum parimathndti wird wohl gebraucht, um den kreisenden flug
des falken zu bezeichnen, von welchem er ja im griechischen den namen
xipyog fiihrt.

2) Dies scheint auch aus K. X, 11. 4 = Ath. XVIII, 1. 21 ddha tyam drapsam
vibhvam vicakshandm vir dbharad ishitah ¢yené adhvaré | yadi vigo vmiwie
dasinam dryd agnim Kotaram ddha dhir ajayata hervorzugehen.
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mimite 'gnaye tea rdyasposhada ity agnir val gdyatri tad gdyatryai
mimite sa yad, gdyatri ¢yeno bhiitvd divah somam dharat tena sd
¢yenah somabhrt. Da nun die Gayatri als ¢yena unzweifelhaft die
jungere Vorstellung (164) ist, so wird man unbedenklich den Agni
in falkengestalt als somabringer als das é&ltere anzusehen haben,
zumal er auch sonst ohne weitere beziehung auf die herabholung
des soma der falke des himmels genannt wird, R. VII, 15. 4:
navam nii stomam agndye divak ¢yenaya jijanam
vasvah kuvid vantiti nah |
ein neues lied hab’ ich dem falken des himmels Agni dargebracht,
ob er uns seines segens gonnt.

Weiteres iiber den Agni als feuerbringenden vogel ist bereits
oben s. 28ff. beigebracht worden. Ob nun in dem vorliegenden
mythus vom somaraub Agni oder Indra anspruch auf grosseres
alter habe, wage ich aus dem vorhandenen material nicht mit be-
stimmtheit zu entscheiden; es kommt dabei hauptsdchlich auf ent-
scheidung der frage an, ob der blitz-Agni, agnir vaidyutah, eine
alte und urspriingliche gestalt ist oder nicht.

Aber auch in unserem vaterlande finden sich die reste jener
alten Vorstellung von dem trinke der wolken und haben sich sogar
noch bis auf den heutigen tag, wenn auch in einer form, die von
der im vorhergehenden entwickelten etwas verschieden ist, erhalten,
indem man die dem gewitter vorangehende ansammlung der diinste
um die hoheren bergkuppen im gebirge vielfdltig mit einem aus
dem begriffe der mischung leicht erklirlichen Ubergang als ein
brauen, kochen bezeichnet, das bald den zwergen oder hexen, bald
anderen wesen oder den bergen selber zugeschrieben wird; so
heisst es namentlich, der Brocken braue, wenn er seine nebelkappe
tragt; statt dessen horte ich im Harz noch die andere ausdrucks-
weise ,,die bergmutter braut* oder ,,die bergmutter kocht wasser®,
in den Stidten am Harz sagt man auch ,die hirsche brauen
punsch®. Das sind im ganzen alterthiimliche ausdrucksweisen,
die das Deutsche Worterbuch der briidder Grimm II, 322 mit recht
als uralte bezeichnungen ansieht; man vergi, zu dem dort bei-
gebrachten noch Grimm Myth. 607 = 4 533, Nachtr. 183. Zeitschr.
f. deutsche Myth. I1l, 377. Meier Schwab. Sagen no. 296, 1. Roch-
holz Schweizersagen aus dem Aargau I, 137. Rochholz Natur-
mythen 184. 186. 258. Vernaleken Mythen u. Brauche in Oester-
reich 243. Laistner Nebelsagen 16f. 29. Grundtvig Gamie danske
Minder II, 112 no. 103. Hyltén-Cavallius Wérend och Wirdarne I,
30. II, 11. 119. (165) Sie gewinnen aber noch héhere bedeutung,

Kahn. Studien. 10
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wenn wir dusser dem gedanken, den sie ausdriicken, auch noch
die form beriicksichtigen. Brauen leitet das deutsche Worterbuch
auf ein vorauszusetzendes gothisches Bdnggcan zuriick und stellt
ihnen das lat. jrigere, griech. ppdyerv zur Seite; diesen schliesst
sich noch skr. bKrajj, prds. bKrjjati, perf. babKrajja frigere, assare
an, das gleichfalls schon in &ltester zeit vom rdsten der gerste zur
mischung mit dem soma gebraucht wird, R. IV, 27. 7:
yd indrdya sundrat sdmam adyd pacat paktir uta bKrjjati dhandh
»wer dem Indra heut soma presst, das opfer kocht und die
korner rostet.”

Die somatrestern und die gerstenseihe sind die den rossen
Indras dargebrachten opfer, wie aus einer von Yiska Nir. V, 12
beigebrachten stelle hervorgeht , babdKdm te Kari dKdnd upa rjisham
JjigKratdm deine falben sollen die korner verzehren und an dem
trester schnuppern®. Dies skr. bKrjjati von wurz. bhrajj beriihrt
sich aber aufs engste mit bKrajate von wurz. bKraj und schon oben
s. 11 wurde erwihnt, dass, wenn auch irrthiimlich, der name des
Bhrgu von Yéska auf dieselbe wurzel zuriickgefiihrt wird. Wenn
nun den Bhrgu in ciner stelle des Rigveda ganz besonders das
pradikat der somaspendenden (wortlich: somischen) gegeben wird,
R. X, 14. 6 ndngiraso nax pitdro navagvd dtKarvdno bhrgavah
somydsah" wir aber ferner oben s. 12 sahen, dass die etymologie
von Bhrgu als den urspriinglichen begriff des Wortes den des
blitzes ergibt, so steht zu vermuthen, dass in &ltester zeit die
wurzel bhrag oder bharg, die sich spéter in die formen bKrgj und
bKrajj (vermuthlich durch eintreten eines nasals in die wurzel)
differenzirte, urspriinglich den begriff des brauenden und blitzenden
wetters oder vielmehr der in ihm wirkenden personificirten kréfte
in sich vereinte und die Bhrgu deshalb diejenigen géttlichen wesen
seien, die den trank brauten und mit dem feuerfunken vom himmel
brachten. (166)

Wenn in den im vorhergehenden entwickelten zligen sich eine
sowohl in der grundanschauung als auch in manchen einzelheiten
iibereinstimmende Uberlieferung iiber die herabholung des be-
geisternden tranks bei Indern und Germanen herausstellt, so zeigt
sich auch bei den Griechen noch manches, was beweist, dass auch
sie den mythus einst besassen. Dahin gehort vor allem die sage
von der gebiirt des Zagreus, die schon von anderen mit der ge-
winnung des Odreerir durch Offinn verglichen worden ist: Stuhr
Griech. Myth. 426; Petersen Nord. Myth. 207 ff. Demeter hatte
ihre tochter Persephone, welcher Zeus nachtrachtete, in einer hohle
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verborgen, aber Zeus verwandelte sich in eine schlidnge, iberlistete
die Persephone und diese gebar darauf den Zagreus mit einem
stierhaupte: Preller Gr. Myth. I1, 436. 499 — 13, 581. 661 ; Jacobi
Myth. Worterb. s. v. Zagreus. Die verbergung der Persephone
in der hohle stimmt hier zum aufenthalt der GunnléJ im Hnit-
berge und Zeus wie O6inn nahen der jungfrau als schlinge, da
es auch von letzterem ausdriicklich heisst, dass er ¢ orms Uki in
die Offnung geschliipft sei; dann geht aber die entwickelung beider
mythen auseinander, indem in dem nordischen der trank selber
als die frucht der gewonnenen gunst der jungfrau erscheint, wéhrend
dieser trank im griechischen mythus bereits als gott erscheint und
damit die urspriingliche naturanschauung vollstindig verlassen ist,
die aus der Verbindung des blitzes mit der wolke (Zeus als
schldnge, Persephone als jungfrau in der hohle des wolkenberges)
den regen (den Dionysos) hervorgehen liess. Jedenfalls aber zeigt
der griechische mythus, dass auch ihm das himmlische nass der
wolke schon seit uralter zeit als begeisternder trank galt, da der
gott des weines die frucht dieser Verbindung ist. Daher sind denn
auch die Hyaden die ammen des Dionysos, also das gestirn, bei
dessen aufgang die regnerische Jahreszeit beginntl). In diesem
zuge der gestaltung des himmlischen trankes zum gotte beriihrt
sich also die griechische entwickelung néher mit der indischen, wo
Soma gleichfalls frithzeitig zum gott wird, und zwar, wie aus der
iibereinstimmenden (167) Uberlieferung beim Zendvolke hervorgeht,
bereits zu einer zeit, die vor der einwanderung in Indien liegen
muss. Dass {ibrigens die sagen vom Dionysos und Soma sich
auch noch in einem anderen punkte berithren, habe ich schon
Zeitschr. f. vergi. Sprachf. 1, 192 besprochen, wo der Dionysos
uns,oppapnc mit dem in den schenkel des Indra eintretenden soma
verglichen wurde.

Dieser punkt bedarf noch ndherer ausfiihrung. Zunéchst muss
ich bemerken, dass die dort von mir gegebene auffassung ungenau

1) Schol. Hom. II. ;"486. Tovg imi twv kepdtwv 100 T00pOV ETTA AOTEPAS
repévovs.  Kalovvrar ol Yaoeg, nror dia tqv mpog to Y otoiyeiov ouoiotnra,
i imedn aitior oufpwv kar vetwv kabiotoviar. Alwg. Zevg ik to0 pov
yevvnOévra Aidvooov taic Awowvior voupaig tpépetv Edwkev, 'Aufpooia, Ko-
pwvior, Eddwpt), Aiovr], Aicdly, [lolvéoi. Avrou 6Opéwoocor tov Aiévocov
mepmeoay ovv avty, TV ebpeleioav aumelov vmoé tod Ogob 1005 AvOpwmoIg
yapilouevoi. Avkovpyog 0¢ uéxpt g Goalaoong ovvediwde tov Aiovooov. Ekeivog
oe 0 Zevg idenoag kotnotépioev. H iotopia mopd Pepexdon. Idem paullo post:
Depervons, kobdmep mpocipntal, tog Yadas Awdwvidas viupogs enoiv eiva,
ka1 Atovioov tpopois, ag moparxatabécOar tov Arovvoov ) Ivoi did tov ThHe
"Hpag @ofov, kal ov kxoipov xor oavtas Avkovpyog édiwce: Fragm. Phere-
kydes 46 ed. Par.

10*



148

war, indem der soma angerufen wird, nicht in den schenkel des
opfernden einzutreten, sondern denselben zu betreten. Es handelt
sich nimlich hier um die ceremonien, mit denen der soma ge-
kauft wird und in den besitz des opfernden iibergeht; mit den
Worten ,,betritt des Indra rechten schenkel u. s. w.“ wird der soma
auf den schenkel des opferers niedergelegt, nachdem das gewand
des opferers zuriickgeschlagen und ein tuch dariiber gelegt worden
ist. Der opfernde wird ndmlich Indra genannt, weil die goétter,
als sie den soma gekauft hatten, ihn gleichfalls auf den schenkel
des Indra legten. Die am angefiihrten orte bereits erwéhnte stelle
der Taittirlya-Samhitd VI, 1, 11. | lautet: indrasyoriim d cica
dakshinam ity aha; deca caz yam somam akrenan tam indrasyorau
dakshina dsadayann”™  eshd khalu cd etarhindro yo ydjate, tasmad
ecam aha ,den rechten schenkel des Indra betritt, so sagt er;
die gotter ndmlich setzten den soma, welchen sie gekauft hatten,
auf den rechten schenkel des Indra, der ist nun jetzt wahrlich
Indra, welcher opfert, darum spricht er also.“ Danach stellt
sich hier allerdings ein ganz anderes verhiltniss heraus, als das
am angefiihrten orte von mir angenommene. Die sitte ist aber
jedenfalls hochst merkwiirdig, zumal sie offenbar in hohes alter-
thum hinaufreicht; aber ungeachtet (168) der ihr zum griinde
liegende mythus nun nicht mehr unmittelbar mit dem griechischen
von der gebiirt des Dionysos verglichen werden kann, scheint
dieser dennoch gemeinsames stammgut. Ich habe nidmlich bereits
oben s. 13 der sage von dem Bhrguiden Aurea gedacht. Er
wurde bei einer Verfolgung seines stammes, welche selbst der
frucht im mutterleibe nicht schonte (« garbhdd acakrntantag ceruh
saredm vasumdhardm), von seiner mutter Vdmoru flinkschenkel)

im einen schenkel getragen und, als die kshatriya ihn auch hier
zu todten kamen, erstrahlte die mutter plotzlich in hohem glanz,
und wie die sonne am mittag erschien® den schenkel spaltend,
das kind und nahm den wilden kriegern das augenlicht. Nachher
erhielten sie von ihm Verzeihung und das augenlicht wieder. Aber
um die Bhrgu zu ridchen, droht er mit dem feuer seines zornes
die ganze weit zu vernichten und ldsst sich schliesslich nur von
seinen aus dem himmel herabsteigenden Urviétern {iberreden, dies
feuer in das wasser zu entsenden, da ja alle weiten (die er zu
vernichten sein wort gegeben) im wasser ihr grundelement hétten.
Das thut er denn auch, schickt seine zornesflammen in’s wasser

') Vergi, die oben s. 127 iiber den Vimadeca gedusserte vermuthung.
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und diese flammen werden ein grosses pferdehaupt, wie die Veda-
kundigen wissen, welches feuer mit dem maule ausspeit und die
wasser des oceans hinunterschliirft: Mahabh. I, 6802ff.; Bohtl. und
Roth s. v. Aurval). — Nach dem, was oben s. 9ff. iiber die Bhrgu
gesagt wurde, kann man wohl nicht daran zweifeln, dass auch
hier ein die gebiirt des blitzgottes behandelnder mythus vorliege,
der nur, da er der epischen sage angehort, schon ganz auf den
boden derselben verpflanzt erscheint und deshalb aus den kdmpfenden
gottern und ddmonen brahmanen und krieger gemacht hat. Diese
auffassung ist, von anderen griinden abgesehen, durch den Schluss
unzweifelhaft, da das aus dem rosshaupt entspringende feuer (va-
dacanala., cadacdmukha) entschieden der blitz ist; ich verweise auf
den mythus von der Saranyii-Erinnys (Zeitschr. (169) f. vergi.
Sprachf. I, 439 ff)) und auf den im wasser geborenen Agni (ebend.
s. 523). Wenn wir nun aber Agni und Soma in dem von uns
betrachteten mythenkreise stets in enger Verbindung gesehen haben,
so dass dem kern dieser mythen von beiden oft nur eine einzige
anschauung zum griinde lag, so wird man schon von diesem Ge-
sichtspunkt aus zu der annahme geneigt sein, dass auch vom
Soma ein gleicher mythus des Ursprungs aus dem schenkel vor-
handen gewesen sein miisse. Und dies wird durch einen anderen
mythus noch wahrscheinlicher gemacht. Ich habe an dem bereits
oben angefiihrten orte (Zeitschr. f. vergi. Sprachf. I, 192) gezeigt,
dass cenas der geliebte ein beiwort des soma sei und genau dem
griech. omvo-¢ entspreche. Nun erzdhlen der Harivamca und das
Vishnupuréna von einem fiirsten namens Vena, der, ein solin des
Anga und der erstgeborenen tochter Mrtyu’s (des todes), sobald
er zur regierung gekommen war, alle opfer und spenden verbot
und, als ihm die heiligen weisen dariiber Vorstellungen machten,
ihnen antwortete, dass alle gotter in der person des konigs ver-
einigt seien (ete cdnye ca ye decdk ¢apanugrahakdrinah | nrpasya
te carirasthih sarcadecamayo nrpah ) und er deshalb auf seinem
verbote bestehe. Da erschlugen ihn die weisen mit geweihten

1) lieber Aurva vergi, noch Eckstein Sur les Sources de la Cosmogonie
de Sanchoniathon (Extrait No. 8 de ['Année 1859 du Journal asiatique), s. 200ff.
— Dass der schenkel die wolke sei (unten s. 151), scheint sich auch aus anderen
Vorstellungen zu ergeben. Eine schwedische sage Buna 1843, s. 41 no. 71
lasst die fusse des riesen, der eine riesin mit grossen briisten zu pferde ver-
folgt (vergi, die entsprechenden dénischen und deutschen sagen vom wilden
Jager), auf dem felde nachschleppen und tiefe furchen (sl-oZor) graben. Vergi,

dazu R, III, 33. 6, wo die fliisse sagen: tnd.ro asmaii aradad vdjrabdhuh, und
II1, 32. 11, wo es von Indra heisst: nd te mahitvam danu bhiid adha dyaur yad
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kucagrashalmen und da er kinderlos war, rieben sie seinen linken
schenkel in der weise, wie man das heilige feuer entziindet (fatah
sammantrya te sarve munayas tasya bhiibhrtah | mamanthur zicum
putrdrtham anapatyasya yatnatah | Vishnup. 1,13. 18; tato 'sya
savyam drum te mamanthur jatamanyovah | Hariv. 5) und es ent-
sprang aus dem schenkel ein mann, wie ein verkohlter pfdhl an-
zusehen, mit glattem gesicht und von kleiner gestalt. Zu ihm
sagten sie ,,sitze nieder” (nishida) und darum ward er ein Nishédda,
von dem die bosen Nishdda im Vindhyagebirge stammen. Darauf
rieben sie in gleicher weise die rechte hand des todten und daraus
entsprang Prthu, Vena’s sohn, der wie der flammende Agni glinzte
und bei dessen gebiirt der uranfiangliche bogen djagava, himmlische
pfeile und ein panzer (170) vom himmel fielen. Alle wesen freuen
sich iiber die gebiirt dieses sohns und durch sie wird denn auch
Vena aus der Put genannten hoélle gerettet. Vergi. Muir Original
Sanskrit Texts T1, 60ff. Ueber das relative alter der obigen legende
gibt eine andeutung des Catapatha Brahmana V, 3, 5. 4 auskunft,
nach der es heisst, dass Prthin, der sohn Vena's, zuerst unter den
menschen als flirst gesalbt wurde (prthi Ka vai vainyo manusKydndm
prathamo ‘bhishishice). Was den inbalt der sage betrifft, so scheint
darin die andeutung zu liegen, dass es eine zeit gab, wo der cultus
des soma bei den kshatriya gewaltig {iberwog und alle {ibrigen zu
iberwuchern drohte, aber von den brahmanen in seine schranken
zuriickgewiesen wurde. Das scheint die gebiirt des Prthu aus der
hand des Vena zu bedeuten, die sich also aus den resten des
alten soma (vena) in derselben weise, wie das heilige, reine feuer
gezeugt wird, vollzieht; es ist augenscheinlich eine erneuerung des
alten unrein gewordenen somacultus. Wenn nun aber der Nishdda
aus dem linken schenkel des Vena geboren wird, so stimmt dies
zum Aurva, der, wie vorauszusetzen, aus dem linken schenkel
seiner mutter, die deshalb Vamoru heisst, geboren wird; dagegen
stammt der Prthu aus der rechten hand, was augenscheinlich erst
spatere entwickelungen sind, an deren stelle man fiir eine ltere
zeit vermuthlich die gebiirt des Vena selber aus dem schenkel
seines vaters wird setzen diirfen. Unter allen umstidnden scheint
die sage von der Schenkelgeburt eines gottes oder heros auch
bei den Indern alten Ursprungs und nicht etwa auf entlehnung von
den Griechen zu beruhen, was mir namentlich die sage vom Aurva
beweist, die eine selbstindige indische entwickelung yerrith Eher

*) Ich habe oben s. 127 vermuthet, dass der so aus dem schenkel geborene
gott vielleicht Indra selber gewesen sein moge.
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wire dagegen moglich, dass die gebiirt des bergbewohnenden
Nishdda aus dem schenkel des Vena einer erst von griechischem
einfluss herriihrenden einwirkung ihren Ursprung (171) verdankt,
indem der name lebhaft an das Nvowiov opog II. Z 133 und die
Nysaeischen nymphen erinnert.

Nach den eben gegebenen ausfithrungen wird man denn auch
den mythus von der gebiirt des Dionysos als sohn der Semele
wohl in den hier betrachteten mythenkreis einzureihen haben, wenn
es auch schwierig bleibt zu sagen, welche naturanschauung diesem
besonderen zuge zum griinde liege. Ich modchte daher Preller
Griech. Myth. 11, 414 = 13, 547 nicht ganz beistimmen, wenn er,
speciell nur den griechischen mythus ins auge fassend, sagt: ,,Die
fabel ist der von der gebiirt des Asklepios dhnlich, wo auch die
sterbliche mutter vom feuer verzehrt wird. Nur dass Dionysos,
der gott der traube, noch in ganz anderem sinne mvpryevig ist,
wie unser dichter sagt: ,.die sonne hat ihn sich erkoren, dass sie
mit flammen ihn durchdringt.“ Der blitz des Zeus ist das merkmal
dieser flammenden himmelsgluth, sein schenkel, d. i. seine zeugende
kraft, bedeutet die kiihlende und netzende wolke, welche die von
beschattendem epheu geborgene frucht vollends reifen lasst.“ Die
in den indischen mythen auftretende hervorhebung des linken
schenkels, aus dem sich die gebiirt vollzieht, scheint jedenfalls
eine blos symbolische bedeutung des schenkels, wie sie Preller an-
nimmt, auszuschliessen.

Haben wir in dem mythus von der herkunft des Zagreus eine
Ubereinstimmung mit der grundanschauung der vorher betrachteten
indischen und germanischen mythen gefunden, so gibt es doch auch
noch einzelne ziige anderer mythen, die namentlich mit indischen
zum theil auch mit germanischen iibereinstimmen und zeigen, dass
auch neben jener kretischen sage andere mythische auffassungen
vorhanden waren, die nicht minder in die urzeit zuriickgehen. In
den oben mitgetheilten liedern sahen wir, dass ein schiitze Kr¢anu
den mit dem soma enteilenden falken verfolgte; dieser Kr¢anu ist
ein Gandharva, welche besitzer des soma sind und ihn bewachen;
auch er ist bereits ein wesen der dltesten arischen periode, da er
sich in dem zendischen Kerecani wiederfindet, wie Weber Ind.
Stud. II, (172) 313—314 nachgewiesen. Die ihn betreffende stelle
des Avesta, Yagna IX, 75—77, lautet: Haomo temcit yim kereg¢dnim
apakksathrem niskddkayat yo raosta khsatkréokdmya yé davata noit
me apam dthrava aiwistis vereidkyé dankava carat ké vigpé vare-
dkandm randt ni vigpé varedkandm jandt. Nach Spiegel’s iiber-
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Setzung: ,,Haoma bat dem Kerecani die Herrschaft abgenommen,
der emporgekommene war begierig nach der herrschaft. Welcher
sprach: Nicht soll mir nachher ein Attirava, ein lehrer, nach wiinsch
die gegenden durchwandern. Dieser (Keregdni) mochte alles
wachsthum tddten, alles wachsthum vernichten.! Vergi,
auch Burnouf (Sur la Langue et les Textes zends p. 302 suiv.),
der Keregani noch nicht als nomen proprium fasst und durch le
tyran cruel fibersetzt Die stelle ist von hohem interesse, da
Kerecani ganz in derselben weise auftritt wlie Kr¢anu; denn wie
dieser goéttern und menschen durch seine Verfolgung des falken
den soma vorzuenthalten sucht, den soma, in dem wir das be-
fruchtende, wachsthum hervorrufende wolkennass erkannten, so
heisst es in der obigen stelle von Keregani, dass er alles wachs-
thum t6dten, alles wachsthum vernichten mochte, aber von Haoma,
dem wachsthum verleihenden (Windischmann a. a. 0. s. 136), be-
siegt wird. Hier stellt sich also der Gandharva noch ganz dem
gotterfeindlichen ddmon gleich, der durch zuriickhalten des regens
das wachsthum verhindert, und das war sicher die urspriingliche
anschauung nicht blos der Arier, sondern auch aller iibrigen Indo-
germanen, nur dass das verhiltniss noch keineswegs als ein
durchaus feindliches fiir diese &lteste zeit anzunehmen ist, s. oben
s. 117. Es ist dies um so bemerkenSwerther, als sich daraus er-
giebt, dass der somaschiitzende und darum auch gottlich verehrte
Kr¢anu (173) und der dem Haoma feindliche Kerecani nicht erst
aus dem gegensatz der religion des Avesta und der Veden ent-
standen ist. Das ergibt sich nach dieser entwickelung wohl auch
aus der etymologie des Wortes von wurz. kare (anders vermuthen
B.-R. s. v.), wonach er der abmagernde, ausddrrende ist und so
auch zum namen des feuers wird, Bohtl.-Roth s. v. Fiir diese
etymologie spricht insbesondere auch noch die bedeutung von
Cushna, s. oben s. 52, 134, der ja als Kuyava ganz mit'Keregani
zusammenfallt.

Den Gandharven habe ich nun in einem fritheren aufsatze
(Zeitschr. f. vergi. Sprachf. I, 513 ff) die griechischen Kentauren
gleichgestellt und gezeigt, dass, wie jene den soma besitzen, diese
ein gemeinschaftliches fass kostlichen weines hatten, welches Pbolos,
der sohn des Seilenos und einer Melischen nymphe, als er des

*) Seine Ubersetzung lautet: ,, Homa a frappé le tyran cruel; celui qui s est
élevé avec le désir d’'étre roi, celui qui a dit: Qu apres moi VAtharvan ne par-
coure pas les provinces, suivant son désir, pour les faire prospérer; celui-la est
capable de détruire toute prospérité, d’anéantir toute prospérite.*
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Hephaistos und Dionysos streit um Naxos zu gunsten des letzteren
schlichtete, von diesem zum geschenk erhielt. Vergt Schol, zu
Theokr. VII, 149: @olog dvoua Keviavpoov o émiéevawbeigHporlng
oivov emie kolov ek Aiovooov 0oBévia. — O usvror oivog 6 0o-
Oeic vo Hiovioov yopioripiov, avll ov Nalov mpocéveiuev §
Dorog  Kkprvouevog mop' avtov eig tov Heoiorov. Apollod. I,
5. 4. Owpyouevog ovv Dolonv émlevoirar Kéviavpor DPoly,
2eidnvov kol voupns Melias @,0u0l. ovtos ‘Hpoxlel uev omrd
mapeiye 16 Kpéa, 0vTOG O WUOIS ExpHTo.  0iTOIVTOS O€ 0ivov
Hporléovg, epn odedoikévor tov kowvov twv Kevtavpwv avoilai
wiBov, Boppeiv de mapareievoduevosHporlng avtov nvoile, kai
HET' o0 TOAD O16 ¢ oounc aiocBouevor mophnoav oi Kéviavpot,
TETPoIS dmhiouévor kol EAatoug, i to o0 Polov omniaiov k. T. A.
Etwas anders Diod. 1V, 12: ®diog nv Kéviavpog, ap’' ov ovvéfn
70 minoiov opog Poionyv ovouocOnvair- odtog Cevioig Oexouevos
wov Hpoxléa, 10v kartokxeywouévov oivov wibov avéple. todtov
yop pvboloyodor 10 moalaiov Hiovooov moporeBeioBai tivi Kev-
a0pw Kol mpogralor tote avoidor, otav Hpaxinc mapayévyror.
In diesen nachrichten ist zwar das widersprechende, dass einmal
Pholos als eigenthiimer des weins genannt wird, dann aber die
Kentauren als gemeinschaftliche (174) besitzer angegeben werden;
wie aber auch dieser Widerspruch zu 16sen sein mdge, unzweifel-
haft ist, dass der umstand, dass Herakles von dem weine trinkt,
den anlass zu seinem kampf mit den Kentauren giebt, dass diese
sich also, ob mit recht oder unrecht, als die besitzer des tranks
ansahen. Nun sind aber die Kentauren wie die Gandharven un-
zweifelhafte Jyolkenddmonen  und das ihnen zustehende weinfass
ist nur ein anderer ausdruck fiir die wolke, wie man sich leicht
iiberzeugen wird, wenn man den gebrauch des Sanskritwortes ka-
vandha tonne, bauchiges gefdss, verfolgt (Bohtlingk-Roth s. v. II,
70f.), das ganz in die bedeutung ,,wolke" {iibergegangen jst
Dass auch bei uns der regen als die aus einem gefédsse gegossene
flissigkeit angesehen wurde, werde ich an einem anderen orte
*) Nach Nonnus sind die Hippokentauren sohne der Hyaden, die wieder
auch als animen des Dionyso$ genannt werden, vergi, dariiber Zeitschr. fur
vergi. Sprachf. I, 535 und oben s. 122 und 147, und eine der Hyaden, nach
Asklepiades die vorziiglichste, fiihrte den namen Ambrosia: Volcker Myth, des
Japet. Geschlechts s. 87. Die quellen der ambrosia, also des unsterblichkeits-
trankes, lagen nach Euripides Hippol. 733ff. am Okeanos, da wo himmel
und erde sich aneinander schliessen, wo die wolken auf- und absteigen und
wo die erde den bdum des lebens mit den goldenen Hesperidenédpfeln zur
hochzeit der Hera wachsen lédsst (vergi. Preller Griech. Myth. Ti, 107 = 13,

131. Bergk in Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI (I1860), 413).
** ) Vergi, oben s. 119 die sage vom Kaanthos und seiner Schwester Melia.
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nachweisen, hier geniigt es auf die noch jetzt gebrduchliche aus-
drucksweise ,,es giesst mit mollen (malden)‘ hinzuweisenl). Fiir
Griechenland verweise ich noch auf die urspriinglich dem wolken-
himmel angehoérenden Najaden (Zeitschr. f. vergi. Sprachf. I, 536),
die das wasser aus kriigen ergiessen, sowie auf die Danaiden, die
in sieben schopfen (175) und dem moAvdiwiov ™pyoc als brunnen-
erfinderinnen galten: Preller Gr. Myth. IT1, 34 = I13, 46. Und
so, denke ich, kann wohl kein zweifel dariiber sein, was unter
dem 7i@-o¢ der Kentauren zu verstehen sei; entspinnt sich um das
in demselben enthaltene getrink der kampf zwischen Herakles
und ihnen, so ist das der kampf zwischen Indra und Cushna, nur
in etwas anderer form.

Ich wies soeben darauf hin, dass es eine uralte anschauung
gewesen sei, der regen werde von gottlichen oder halbgottlichen
wesen aus kriigen oder anderen gelassen herabgegossenl); damit
trinken sie und befruchten sie die erde und erscheinen auf diese
weise gewissermassen als die mundschenken der menschen, dieja
ohne den regen des segens der quellen entbehren wiirden. In
unseren sagen und mythen bieten Valkyrjen, Elbinnen, weisse
frauen und hexen vielfach ihr getrink in trinkhornern3) oder
silberbechern den sterblichen (vergi. Nordd. Sag. anm. zu no. 33),
was auf derselben grundanschauung beruht; dass der so gewihrte
trank nektar war, zeigt das altnord. éminnisé! Grimm Myth. 1055 =
4 922. Nachtr. 318, der vergessenheitstrank, denn sobald der sterb-
liche von dem himmlischen trank getrunken, hat er die erde ver-
gessen}  (176)

1) Schiefner schreibt mir unter dem 18. dec. 1859: ,,in meiner heimat sagt
man: es giesst wie mit spdnnen (eimem).” — Vergi, auch Mannhardt’s be-
merkungen iiber den hohlen riicken der trau Holle und dhnlicher wesen: Germ.
Mythen 258ff.

2) lieber goldene wassergefdsse der Thetis wie der Iris seche man Schwartz
Urspr. d. Myth. 187. 200; vergi, auch Bergk in Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI
(1860), 402. 406 und Westf. Sagen I, 203f.

3) Ueber die mythische bedeutung des hornes sehe man Schwartz Urspr.
d. Mgth. 202.

) Bei dieser gelegenheit moge denn auch erinnert werden, dass der name
véxtap offenbar demselben begriffskreise entspringt und den Vernichter der
irdischen erinnerung, des irdischen wesens bezeichnet, weshalb ja auch au-
Ppoacio skr. amarlyd, unsterblich, geradezu mit ihm verwechselt wird und Thetis
den Patroklos durch nektar und ambrosia vor faulniss behiitet: II. 7°38. Grade
so heisst es vom haoma: ,,Wo wichst der hom, der zubereiter der leichname,
durch den man die leichname zurecht richtet und den folgenden korper macht?"
,Hom, der zubereiter der leichname, wichst in dem see Varkasch am ver-
borgensten orte.“ Spiegel Parsigramm. s. 170, 6. 172, 16. véxrap ist gebildet
aus der Wurzel zez, die wir in vix-pdg, vék-vg, lat. /i, nec is, nec-are finden;
das suffix ist das neutrale zap, zu dem das griechische sonst nur das masculine
und in Verwandtschaftsnamen auch feminine z77p bewahrt hat, wogegen das
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In diesem Zusammenhinge diirfen wir daher auch noch eine
andere auffassung unseres mythus auf griechischem boden er-
kennen, nidmlich in dem raube des Ganymedes durch Zeus als
adler oder nach anderer sage als Sturmwindl); der gdttermund-
schenk ist hier an die stelle des gottlichen tranks getreten. Dass
neben dem raubenden adler auch der Sturmwind genannt wird,
findet seine geniigende erkldrung in der Verbindung, in welcher
blitz und sturm im gewitter erscheinen; wir sahen oben s. 8f,
dass auch Matarigvan schon in alter zeit nach beiden Seiten ge-
fasst wurde und dass Kutsa, der personificirte blitz, auf den
rossen des windes herbeigefithrt wird, oben s. 54ff. Damit hangt
dann auch die sage zusammen, dass Zeus dem Tros zur busse
windschnelle rosse gegeben habe, worauf die gotter zu reiten
pflegten — ein bild, unter dem Preller, wie ich glaube mit recht,
befruchtende wolken sieht (Gr. Myth. 11, 290 = I3, 412). So heisst
auch der schon in den vedischen liedern personificirte soma mitdpi
gendsse des windes R. I, 187. 8—10 und ebenso wird, wodurch
diese benennung noch klarer wird, das gleichbedeutende vdtdpya
zur bezeichnung des wassers gebraucht: Nir. VI, 28. Benfey Gloss,
zum Sama Veda s. v., dann auch in natiirlicher entWickelung zur
bezeichnung der gidhrung des soma: Roth z. Nir. VI, 28. V, 12.
Auch in der anderen erzdhlung, dass Zeus dem Tros einen gol-
denen weinstock zum entgelt fiir den geraubten sohn gegeben haben
solle, liegt doch wohl die andeutung, dass es eigentlich der trank
war, den er geraubt hatte — eine auffassung, die dadurch an
Wabhrscheinlichkeit gewinnt, dass Ganymedes in anderen sagen als
ein befruchtender und feuchtigkeit spendender genius erscheint

Sanskrit auch ein neutrales #r (tar) aufweist. — lieber viyrop und oufpocio
vergi, man jetzt die ausfiihrlichen auseinandersetzungen Bergk’s in Fleck-
eisen’s Jahrb. LXXXI (1860), 378ff. (wo auch s. 405 von der Styx als wasser
der Unsterblichkeit und s. 408. 418ff. von der urspriinglich damit identischen
Lethe gehandelt wird); vergi, auch Grimm Myth. 294 = 4264 und Pictet
Origines I1i, 321if. — Auch der nordische Odreerir ist ein solcher vergessen-
heitstrank und daher riithrt auch seine den dichter berauschende kraft, die
ihn iber die erde zum himmel erhebt; Odinn sagt von sich Havamal 12
(Mobius) : .

ominnis hegri heitir, sd er yfir Oldrum prumir,

kann stelr gelsi guma;

pess fugis fjotSrum ek fjotratSr rarx

t gartSi GunnlatSar.

Der Vergessenheit reiher liberrauscht gelage

und stiehlt die besinnung;

des vogels gefieder befieng auch mich

in Gunnléds haus und gehege (Simrock). —
Vergi, dazu Grimm Myth. 1086 = 4948f.

1) tieber Ganymedes ist auch Schwartz Urspr. d. Myth. 200 zu vergleichen.
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(Preller a. a. 0.) und danach also ganz mit dem zeugungskriftigen
soma zusammenfillt. Waire das gold der rebe hier vielleicht
spaterer zusatz und hétte der in den adler gewandelte gott, der
(177) den trank fiir sich genommen, dem sterblichen zum ersatz
die lebendige rebe gebracht, so hitten wir die volle parallele zu
dem Indra, der als ¢yena den somaschoss zur erde bringt. —
Auch der umstand ist bei der erwdgung der Verwandtschaft beider
mythen nicht unbeachtet zu lassen, dass es der ganzen hauptmasse
nach ein dusser in Kleinasien besonders auch auf Kreta ein-
heimischer mythus ist, mit dem wir es hier zu thun haben, und
dass auch jener mythus vom Zagreus seinen Ursprung in Kreta
hatte. In dieser beziehung verdient noch erwéhnung, dass nach
Eratosthenes Cataster. 30 bei Westermann Mv8 oypdpor p. 259 der
adler, der den Ganymedes trug (also nicht Zeus selber), vom
Zeus, nachdem dieser auf Kreta geboren und nach Naxos ge-
bracht war, unter die Sterne versetzt sein soll, weil er ihm, als er
gegen die Titanen zog, um die gotterherrschaft zu erwerben, beim
aufbruch von Naxos zur seite erschien. — Wenn man {brigens
gegen die Verwandtschaft der mythen das argument geltend machen
wollte, dass die Uberlieferung, Zeus habe sich selbst in einen adler
verwandelt, erst aus spéterer zeit stamme (Lucian Dial. deor. 4.
Heracliti De incredib. 28 bei Westermann Mo oypapor p. 318:
N 0¢ ai,'tn vwoAnyig kai péi)ooog kol mepi {itog kol I'ovoundovg:
Pooiledwv yap apmaler tov Tavounonv aetog yevouevog, Ot kol
70 {wov alxiuov. Anonym, narr. 23, ib. p. 368: o Zeig yeviouevog
oaetog diet payyoveiog tivog npmooce tov Iavounonv k. t. A.), S0
diirfte dies schwerlich stichhaltig sein, da verhiltnissmissig spét
erscheinende mythen oft gerade &ltere und echtere ziige enthalten,
als die von Homer, Hesiod und den &lteren dichtem tiberlieferten,
und die Verwandlung der gotter in die thiergestalt gehort sicher
in der regel dem hochsten alterthum an. Ausserdem tritt auch
noch in der erzéhlung des Heraclitus ein bemerkenswerther zug
hinzu, wenn er seiner kurzen angabe die worte ,,ori xai 0 (wov
dlryov  hinzufiigt, da es gerade ebenso vom ¢yena in der oben
s. 128 aus dem Kéthakam ausgezogenen stelle hiess: Ttasmad eska
vayasdm viryaeattamah darum ist er der stiarkste der vogel.“ Aber
selbst wenn der in den adler (178) sich wandelnde gott nicht der
urspriinglichen fassung des mythus angehorte, so mochte der adler
doch in seiner Verbindung mit dem gottertrank alt sein, da
Athenaeus XI, p. 491 Schw. uns ein fragment der Moiro (um 312
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v. Chr.) aufbewahrt hat, in welchem der adler den kleinen Zeus
mit nektar trankt:
Zevg d ap’ évi Kpntn tpépeto uéyog, ov 8 apo Tig viv
neioet poxapowv. o d aéero maor puéiecorv.
0V UEV opa TpRpwves oo (00-£p Ttpdpov avipe,

oufpocinv popsovoal o' wkeavoio pPodwv

VEKTOP O €K TETPNG UEYOS OIETOG, 016V opioowv

youpnins™ popécoxe motov zlil untioévri.

tov zal, viknoog mwotépa Kpovov, evpidomo Zsvg

aBavorov moinoe, kol OVPOVY EYKATEVATOEV.

Die Ubereinstimmung mit Homer Od. x# 63 i) in betreff der
ambrosia spricht sehr dafiir, dass auch, was hier vom nektar ge-
sagt wird, auf alter Uberlieferung beruhen werde, ja noch ein
innerer griind spricht fiir das hochste alter der ganzen Vorstellung.
Die worte éx mérpnc machen unzweifelhaft, dass man glaubte, der
nektar sprudele als quell aus einem felsen hervor, und damit ge-
langen wir auch auf griechischem boden zu der alten anschauung
der wolke als lierg  so stimmt denn der aus dem felsen nektar
bringende adler ganz zum falken, welcher den soma vom steine
(179) raubt, und zum adler (Od6inn), der den O(Troerir aus dem
Hnitberge holt. Wenn endlich zum Schluss gesagt wird, dass

1) Ueber diese stelle wie iiber II. 7" 347ff., wo Athene sich in einen
raubvogel («pmn) verwandelt, um auf befehl des Zeus dem Achilleus nektar
und ambrosia in die brust zu giessen, vergi, man Bergk in Fleckeisen’s Jahr-
biicher LXXXI (1860), 378f. 414 — Der ipal ist bote des Apollon, ebenso
der xopaé: Porphyr, de abstin. III, 5. Namentlich gehort aber hierher der
bereits oben s. 94 erwdhnte, dem Apollon becher und schldnge zutragende
rabe, von dem Schwartz Urspr. d. Myth. 199f. gehandelt hat.

*) Ich halte es nicht fiir zufall, dass die dichterin hier das wort zézpn
anwendet, ebenso wenig, dass derselbe ausdruck sich in der bekannten redensart
obK «no opvog ovo' «md métpns findet. Man hat fiir zépog und wézpn bisher
vergeblich nach einem etymon gesucht: gehen aber die begriffe wolke und
berg, wolke und felsen ineinander {iber, wie ich in Wolfs Zeitschr. f. deutsche
Myth. I11, 378 gezeigt habe, so wird es nicht iiberraschen, wenn wir beide als
urspriingliche Wolkenbezeichnungen erkldren; sie stammen von mévoua: und
heissen eigentlich die fliegenden, sind zugleich aufs nédchste mit wrepov und
ahd. fedara f. verwandt; wie dies letztere und skr. patard gefliigelt, fliegend,
im flug durchschreitend bedeuten (z. b. R. X, 37. 3: ydd etagébhih patarai ra-
tharyasi wenn du mit den gefliigelten Etaga daherfdhrst), so auch wépog,
wétpn, der wechsel des accents zwischen wérpog, métpn und mrepov hat die
verschiedene Verstimmelung des urspriinglichenzetepog, merepa, merepov hervor-
gebracht. War aber das die alte bedeutung, dann erklért sich auch das haften
des Wortes in so alten ausdrucksweisen wie die obigen. — Ueber wzgpov und
wtépvs, ahd. fedara und fedarah sehe man Wackernagel "Emea mrepoevia 5 =
Klein. Schriften ITI, 178. — Die berge waren die é&ltesten Sprosslinge des Pra-
japati und hatten fliigel; da schnitt ihnen Indra die fliigel ab und seitdem
stehen sie; die fliigel aber fliegen noch und sind die wolken: Kéathakam 36, 7
in Ind. Stud. I11, 466; vergi, tiber die spitere form dieses mythus Stenzler zu
Kum. Sambh. I, 20. p. 114.
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Zeus den nektarbringenden adler unsterblich gemacht und an den
himmel gesetzt habe, Eratostbenes aber dasselbe von dem adler
berichtet, der den Ganymedes getragen, so gewinnen wir dadurch
einen nicht unerheblichen griind mehr fir die gleichsetzung des
Ganymedes mit dem nektar. — Dass auch die andere Seite dieser
mythischen Vorstellung bei den Griechen vorhanden war, namlich
der vogel als blitztrager, ist bereits oben s. 29 ausgesprochen
worden; der adler trug dem Zeus die blitze wie der Pegasos.
Ich erinnere schliesslich an die bereits oben s. 32 aus-
gesprochene vermuthung, dass Picus die Zwillinge Romulus und
Remus mit wein oder meth geétzt habe, was sich ganz der Speisung
mit nektar durch den adler, wie sie vom Zeus berichtet wird, zur
sehe stellt. Andererseits kann man wohl kaum zweifeln, dass
auch die romische sage &lterer zeit die herabholung des gotter-
tranks gekannt und dem Picus zugeschrieben haben werde; denn
erstens kniipft sich an den picus die sage vom besitz der spring-
wurzel, von der ich spéter erweisen werde, dass sie der im blitz
herabfahrende donnerkeil sei, dann ist er der erste mensch, der
einen neuen volksstamm begriindende koénig (oben s. 31 f.), endlich
fangt ihn Numa durch becher voll weines und meths. Ist also
der vogel als feuerbringer unzweifelhaft, so macht die liebe zu
dem berauschenden getrank es sehr wahrscheinlich, dass auch dieser
zug des alten mythus vorhanden gewesen sein wird; dass man ihn
auch mit den neugeborenen in Verbindung brachte, habe ich oben
s. 93 schon gezeigt. Da nun die Vorstellung von der abstammung
der menschen von baumen in Italien ebenfalls volksthiimlich ge-
wesen zu sein scheint, Verg. Aen. VIII, 314:
Haec nemora indigenae Fauni Nymphaeque tenebant
gensque virum truncis et duro robore nata.
Juvenal Sat. VI, MU: (180)
Quippe aliter tunc orbe novo coeloque recenti
vivebant homines™ qui rupto robore nati
compositive luto nullos habuere parentes
(vergi. Preller Rom. Myth. 1341 =1Ts, 386, Griech. Myth. Ii, 57 =
I3, 63), so ist wahrscheinlich, dass auch im romischen glauben
jene Vorstellung von dem weltbaum vorhanden gewesen sein wird,
zumal wenn man die von Grimm Myth. 758 =4 666 bereits herbei-
gezogene stelle iiber den dem Jupiter heiligen aesculus (eine
eichenart, Servius z. d. st. aesculus est arbor glandifera Isid.
Origg. XVII, 7. 28. fagus et aesculus arbores glandiferae Plin. 12. 2)
vergleicht, Verg. Georg. II, 291:
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Aesculus in primis, quae quantum vortice ad auras

aetherias, tantum radice in tartara tendit,
welcher doch unverkennbar eine mythische Vorstellung von dem
baume zum griinde liegt. — In der griindungssage Rom’s scheint
die ficus ruminalis eine dhnliche rolle zu spielen, wie die esche
bei Griechen und Germanen; die bei der Uberschwemmung an ihr
hangen bleibende mulde stellt sich der deutschen sage vom Dold
zur seite: Grimm Myth. 934 = 4 821. Nachtr. 291. Gerade wie
nach Grimm’s annahme sich die Irmensdule aus der weltesche ent-
wickelt hat, scheint die ileus ruminalis bei den Sabinern zur
holzernen sdule geworden, von der herab der gottliche Picus seine
orakel ertheilt; auf einer gemme erscheint die sdule von einer
schlinge umwunden: Creuzer Symb. Il1l, 676. IV, 366. Den
mythischen gehalt der ganzen sage hat Schwegler in seiner Ro-
mischen Gesch. bd. I, 41011. trefflich dargelegt, im einzelnen bleibt
der forschung aber noch ein weites feld.

Nach dieser Vergleichung des somaraubes durch Indra mit
den nordischen und griechischen mythen wende ich mich zu dem
am Schliisse des zweiten liedes (v. 4) angedeuteten und von den
Brihmana ausfiihrlicher berichteten zuge, nach welchem dem vogel
eine feder oder eine kralle abgeschossen wurde, die zur erde fiel
und ein pald¢a- oder paena-"anxexx oder ein ¢alyaka (ein dorn)
wurde. Durch diese Uberlieferung hat der bium eine ganz be-
sondere heilige kraft erhalten und deshalb wird sein holz zu viel-
faltigem (181) opfergebrauch verwandt. Dahin gehdrt auch die
ceremonie, mit welcher der Yajurveda in seinen beiden redactionen,
der Vijasaneyi-Samhitd und der Taittirlya-Samhita, beginnt. Um
ndmlich die zum opfer beim eintritt des neumonds néthige milch
zu erhalten, schneidet der opferpriester, adhvaryu, am abend vor
dem eintritt des neumonds oder im neumond selber einen paléga-
oder ¢cami-zweig ab, um damit die kélber von den kithen zu
trennen und zur weide zu treiben; die opfermilch muss némlich
von frischmilchenden kithen stammen und die kélber werden zur
weide getrieben, damit sie dieselbe den miittern nicht absaugen.
Der abzuschneidende paldga- oder ¢gami-zweig muss nach Katyayana
an dem baume entweder nach nordosten oder nach osten oder
nach norden gewachsen sein; darauf schneidet er ihn mit den
Worten ,,zur kraft (schneide ich) dich® ab, streift mit den Worten
,,zum saft dich“ bléitter, staub u. s. w. ab, stellt dann mindestens
sechs kithe mit ihren kélbern zusammen, schligt sie mit den
Worten ,,ihr seid winde" von den miittern fort, indem er bei jedem
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kalbe dieselben spriche wiederholt; darauf beriihrt er auch eine
der kiihe statt aller iibrigen mit dem Spruche ,,der géttliche Savitar
fiilhre euch zum trefflichsten werk; dem Indra, ihr kithe, mehret
sein theil (an opfermilch); euer, ihr kélberreichen, krankheit- und
seuchelosen moge sich kein rduber, kein boser beméchtigen; dauernd
seid bei diesem herrn der heerde (fir den das opfer vollbracht
wird), zahlreich.“ Darauf steckt er mit den Worten ,schiitze des
opfernden rinder” den paldga-zweig an eine der beiden statten des
heiligen feuers (des opferfeuers oder des feuers des hausherrn)
und zwar vor demselben oder 6stlich davonl). Den schliessenden
spruch erklart Mahidhara, der scholiast der Vijasaneyi-Sambhita,
noch ausfiihrlicher, indem er ihn folgendermassen umschreibt: ,Jle
paldcagdkhe team unnatapradege sthitvd pratikshamdnd satt yaja-
madnasya pagin aranye samcaratag coravydghradibhayadt pdh% raksha |
¢dkhaya rakshitd gdvo nirupadraOdh satyah sayam panar dgacchan-
tity deayah | o palagazweig, der du an erhohter stétte stehst (182)
und aufpassest, schiitze (bewahre) des opfernden rinder, die im walde
umhergehenden, vor der furcht vor dieben, wilden thieren u.s. w.;
die durch den zweig beschiitzten kilhe kommen abends ohne Unfall
zuriick, so denkt man innerlich dabei.“ Vergi, die einschldgigen
stellen V&j. Samh. I, 1; Catap. Brahm. I, 7, 1. Iff. Katy. Crauta-
statra IV, 1. 1 p. 299ff

In derselben weise geht das verfahren nach der Taittiriya
Sainhitd vor sich, von einigen kleinen abweichungen abgesehen,
die indess fiir unseren zweck nichts weiteres ergeben und daher
unberiicksichtigt bleiben konnen 2). Aus dem commentar (vol. I,
p. 15 der Calcuttaer ausgabe) verdienen indess noch einige er-
lauterungen besondere erwédhnung.

Ueber die gestalt des palagazweigs fiihrt er erstens eine stelle
des Brahmana an, die folgendermassen lautet: ,,gdyatro vai parnah
gdyatrdh pagavah | tasmdt trini trini parnasya paldcani | tripada
gdyatrt | yat parna¢dkhayd gdk prdrpayati | svayaivaind devataya
prdrpayati iti parnasya gdyatrisambandho vedagamyah somdhara-
nadvdrajah | nach der gayatrl gebildet ist der parna; nach der
gayatrl gebildet die thiere; deshalb sind des parna blétter drei-

1) Vergi, auch noch den comm. zur Taitt. Samh. vol. I, p. 19 der Cal-
cuttaer ausgabe. Zu dem schiitz der rinder durch den paldga-zweig vergi,
den schiitz, welchen das eAodap-opfer den heerden gewéhrt (Ait. Brahm. IV, 1:
vajro vai sholagi; pagava ukthani the Sholasi is the thunderbolt; the Shastras
(Ukthas) are cattle). — Eine andere auffassung Catap. Brahm. X1, 1, 5. [: sa
haiska divyah ¢va sa yajamanasya pagin abhyavekshate, womit der mond ge-

meint sein dirfte, der die heerden bei nacht bewacht.
2) Ueber die eine dieser abweichungen vergi. Miiller Anc. Sanskr.-Lit. 352.
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standig; dreifiissig ist die gayatri. Da er mit dem parnazweig
die kiihe treibt, treibt er sie mit der gottheit selber; das ist der
im veda hervortretende Zusammenhang des parna mit der gayatri,
der voir der somaherabholung stammt.“ — Ferner bemerkt er
dariiber im weiteren anschlusse an das Brahmana: ,, chedydydh pald-
cagdkhayah bahuparnatvaprdgagratvddigundn vidhatte'. yam kdma-
yvetdpacuh sydd iti | aparndm tasmai eushkdgrdm dharet | apagur
era bhavati yam kdmayeta pagumdnt sydd iti| bahuparnam tasmai
bahugakhdm dharet | pagumantam erainam karoti | yat prdcim
dharet | devalokam abhijayet = yat udicim manushyalokam | prdcim
udicim aharati | ubhayor lokayor abhijityai iti er setzt die eigen-
schaften des abzuschneidenden paldgazweigs, dass er viele blétter
haben und mit der spitze nach osten stehen miisse u. s. w., aus-
einander: Von wem er wiinscht, er werde rinderlos, fiir den er-
greife er einen blattlosen, an der spitze trockenen (zweig), so wird
(183) er rinderlos. Von wem er wiinscht, er werde rinderreich,
fiir den ergreife er einen blétterreichen, buschigen (Katyayana a. a. o.
s. 300 hat nur bahupali¢dm acushkdgram blatterreich, oben nicht
trocken, ohne das gegentheil; das ist offenbar das urspriinglichere),
so macht er ihn rinderreich. Wenn er einen ostwirts gerichteten
ergreift, mag er die gotterweit ersiegen, wenn einen nordwirts ge-
richteten die menschenweit. Ergreift er einen nordostlich ge-
richteten, so ist’s zum siege liber beide weitenl).“ Denspruch pcdyara
stha ihr seid winde* erlduternd, sagt er endlich (p. 16): ,Ae vatsdh
trnabhakshandya prathamam mdtrsakdedd apetya svecchayaivdranye
gantdro bhavata sdyam punar yajamdnagrhe samdgantdro bhavata
ihr kélber, ihr werdet, zum ersten male von der mutter getrennt,
nach eigenem belieben in den wald zur grasweide gehen und werdet
am abend zum hause des opfernden wieder heimkehren.”

Mit diesem so eben geschilderten gebrauche stehen nun deutsche
und schwedische in einer augenscheinlichen Verwandtschaft, die
wir deshalb ndher untersuchen wollen. Wir wenden uns zunéchst
zu dem westfélischen, der uns von Woeste (Volksiiberlicferungen
in der Grafschaft Mark s. 25f.) ausfiihrlich geschildert ist und das
kalwer-quieken genannt wird.

»~Am ersten mai steht der hirt mit ,kriek” des tages auf und
geht nach einerstelle des berges, welche am friihesten von der
sonne beschienen wird. Dort wéhlt er dasjenige vogelbeer-
baumchen (quickenpuot) aus, auf welches die ersten strahlen

1) Vergi, dazu die originalstellen Taitt. Brahm. III, 2, 1. Iff.; ferner Taitt.
Samh. I, 7, 1. 3f. u. VI, 3, 3. 4f.
Kuhn, Studien. 11
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fallen und schneidet es ab. Das abschneiden muss mit ,,einem
ratz* geschehen, sonst ist es ein iibles Zeichen. Ist er mit dem
baumchen auf dem hofe angekommen, so versammeln sich die
hausleute und nachbarn. Die ,stdrke” [einjdhrige kuh], welche
Hgequiekt® werden soll, wird auf den diingerplatz gefithrt. Da
schldgt sie der hirt mit einem zweige des vogelbeerbaums auf das
kreuz und spricht:
quiek, quiek, quiek —
breuk midlke in den striek! (184)
De sap es in den bidrken,
en namen kritt de stidrken.
Quiek, quiek, quiek —
brenk midlke in den striek!
Zum zweiten schldgt er sie auf die hiifte und sagt:
Quiek, quiek, quiek —
brenk midlke in den striek!
De sap kiiemt in de baitiken!
"et lof kiiemt op de aiken.
Quiek, quiek, quiek —
brenk midlke in den striek!
Zum dritten schldgt er sie ans euter und spricht:
Quiek, quiek, quiek —
brenk midlke in den striek!
Im namen der uiliken &raiten
(Goltblaume) sastu Kaiten!
Quiek, quiek, quiek —
brenk midlke in den jtFiek’.

*) In betreff der heiligen Margarethe ist zu bemerken, dass nach deutschem
und schwedischem aberglauben die haselniisse verderben, wenn es an ihrem
tage regnet: Dybeck Runa 1848 s. 38, meine Westfélische Sag., gebr. no. 485;
da die nasel, wie unten gezeigt werden soll, zu den pflanzen unseres mythen-
kreises gehort, wird die h. Margarethe auch zur eberesche in besonderer be-
zichung gestanden haben. In Ostfriesland heisst ihr tag (13.juli) Pissmagreet,
Magreet piss i heu, Sturenburg Ostfr. Worterb. s. v. — Schiefner schreibt
mir, Castren habe ihm, als er im juli 1849 zu Helsingfors war, mitgetheilt,

dass eine woche dieses monats, in welcher fast nur frauennamen den kalender
ausfiillen, den namen ,,pisswoche” fiihre.
*) 1) Quiek, quiek, quiek
bring milch in die zitze.
Der saft ist in den birken,
einen namen erhalt die stdrke u. s. w.
2) Quiek, quiek, quiek u. s. w.
Der saft kommt in die buchen
das laub kommt auf die eichen u. s. w.
3) Quiek, quiek, quiek u. s. w.
Im namen der heiligen Grete
Goldblume sollst du heissen u. s. w.
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Nachdem nun die hausfrau ihre stirke besehen hat, nimmt sie
den hirten mit ins haus und beschenkt ithn mit eiern. Die gébe
féllt aus, je nachdem das thier [im Vorjahre] gut geweidet worden
ist. Mit den schalen der verzehrten eier, mit butterblumen [caltha
palustris?] u. a. wird das aufgepflanzte vogelbeerbdumchen ver-
ziert. Der hirt thut (185) sich etwas darauf zu gute, wenn er
viele eierschalen aufzuhingen hatte.

Der vogelbeerbaum, wegen seiner lippigen blitter quieke bei
uns genannt, ist noch jetzt den fischera und Schiffern Norwegens
ein heiliger bdum, von welchem sie etwas in ihren fahrzeugen
haben miissen.”

Ich flige noch hinzu, dass das mit bunten béndern und eier-
schalen verzierte quekrls an manchen orten iiber der stallthiir auf-
stellt wird und dass der spruch anderswo abweichungen enthilt,
wie z. b. in Hemer, wo es nach Woeste’s mittheilung heisst:

sap in de aike®

huanich in de bduke!

Den namen sastu genaiten

Kualhenne sastu halten,
wihrend er in Deilinghofen lautet:

smani in de kdirn!

hau un streau sastu genaiten,

buntkopp sastu Ralten
Vergi, auch noch Woeste in Wolfs Zeitschr. 11, 86; Wolfs Beitr. I,
77ff.; meine Westfdl. Sagen, gebr. no. 445.

An diesen gebrauch schliesst sich ein schwedischer, welcher
in Dybeck’s Zeitschrift Runa 1844 maiheft s. 9 folgendermassen ge-
schildert wird: ,,.Das erste blumenfest, welches zugleich lebendig
an das alte heerdenleben im Norden erinnert, wird an einem der
dem himmelfahrtstage (heiig thorsdag) néchst vorangehenden oder
folgenden tage — wenigstens noch jetzt im grosseren theile von
Daisland — unter der benennung , mittag treiben (kéra middag)“
gefeiert. Nachdem der hirt sich mit dem vieh in den wald be-
geben (186) hat (er hat dann den besten kober mit, den das haus
herstellen kann), wird ein kranz von blumen gebunden und auf

*) Saft in die eiche,

honig in die buche,
den namen sollst du geneussen,
Kohlhenne sollst du heissen.
Und:
sahne in das butterfass,
heu und stroh sollst du geneussen,

Buntkopf sollst du heissen.
11



164

den einen pfosten der dem dorf zunichstgelegenen heckenthiir ge-
setzt, durch welche der hirt mit seinem vieh hindurchgehen muss,
wenn er es an diesem tage gegen die gewohnheit um mittag heim-
treibt. Unterdessen und nachdem der hirt die horner der thiere
aufs beste mit blumenkrdnzen verziert hat, verschafft er sich einen
jungen vogelbeerbaum (ew ung ronn) und nimmt, wenn er um
mittag ans dorf kommt, den kranz vom heckenpfosten und setzt
ihn auf die spitze des vogelbeerbaums, hilt diesen mit beiden hédnden
vor sich und zieht so an der spitze der heerde ins dorf ein, wo
die menge ihm entgegenkommt, ebenso in den viehhof, wohin so-
wohl menschen als vieh folgen, worauf, nachdem das vieh seine
standorter eingenommen hat, der hirt durch die giebelthiir hinaus-
geht und den vogelbeerbaum mit dem kranz auf den schober (stack)
setzt, wo er wiahrend der ganzen weidezeit stehen bleibtl).
Danach werden zum erstenmal in diesem jahre den schellenkiihen
die schellen angebunden und wenn sich Jungvieh findet,
welches zuvor noch keinen namen bekommen hat, schliagt
man mit einer ruthe von vogelbeerbaum dreimal auf
ihren riicken, wobei der name ausgerufen wird. Das vieh
wird nun am mittag mit dem besten futter gespeist und auch die
hausleute nehmen an diesem tage ihre mahlzeit am eingange des
viehhofs ein. Nachmittags wird das vieh wieder auf die weide
gefiihrt. — Im Nordaisdistrikt findet dieser gebrauch, welcher hier
,mittag melken (mjélka hiddag) genannt wird, am himmel-
fahrtstag oder auch zu pfingsten statt und scheint auch eine etwas
abweichende bedeutung zu haben, nidmlich die feier des anfangs
der zeit, wo die kithe dreimal am tage gemolken werden. — In
der eben genannten gegend von Daisland treiben die hirten an
einem der genannten tage das vieh heim, um das erstemal im Jahr
am mittag gemolken zu werden, und haben einen mit blumen und
krénzen verzierten vogelbeerbaum mit sich, (187) welcher auf den
schober (stack) gesetzt wird. Auf den boden des milchfasses
werden weisse anemonen (hvitsippor), kabbelok (caltha palustris)

1) Beim ¢ilagava wird ein frischer zweig mit bléttern als yupa ein-
gegraben Acv. Grhy. Satra IV, 8. 15. Sonst wird der opfe feiler upa,
svaru) bei den lndern bekrinzt und zwar ebenso wie hier, em der ranz
an der spitze aufgehédngt wurde; siche schon R. III, 8, 10: crng<mzvec chrnginam
sam dadrgre cashdlavantah svaravah prthivydm:, vergi. Bohtlingk-Roth s. v.
cashdla, wo noch mehr stellen angefiihrt sind, und Haug Ait. Brahm. Transi,
p.- 66 note 13. — Ueber fallung und herrichtung des yiipa vergi, man Ait.
Brahm. 11, Iff,, ferner den comm. zur Taitt. Samh. vol. I, p. 483f. der Calcuttaer
ausgabe [und Schwab Das altindische Thieropfer (Miinch. Diss. 1882) p. 14ff.],

tiber den cashdla im besonderen den comm. zur Taitt. Samh. a. a. 0. p. 494
n. 1037.
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und gekochte eier gelegt, woraufalle kithe gemolken werden. Wenn
dies geschehen ist, werden die blumen unter das vieh zum fressen
vertheilt und die hirten erhalten die eier, welche sie im viehhofe
verzehren miissen.“ Die hier geschilderten gebrauche fielen wohl
urspriinglich {iberall zusammen, so dass namengebung und drei-
fache melkung verbunden waren. Die benutzung der caltha pa-
lustris (vergi, auch s. 163) ist darum bemerkenswerth, weil die
Jugend in Berlin im frihling auszieht, um die ersten kuhblumen
(caltha palustris) und die ersten maikdfer zu suchen, welche dann
fiir Stecknadeln verkauft werden; ihr name deutet wohl auf eine
ghnliche Verwendung, da nach Dybeck’s Kuna 1845 s. 68 die
pflanze von den kithen nicht gefressen wird; in Angermannland
heisst sie mit bezug auf obigen gebrauch trimjolksgrdsl')

Von den Schweden ist der gebrauch zu den Ehsten iiber-
gegangen, wie Mannhardt German. Mythen s. 20 ndher ausgefiihrt
hat; aus Kreutzwald’s bericht iiber denselben (Der Ehsten abergldub.
Gebrauche u. s. w. s. 116) ist besonders bemerkenswerth, dass der
aus ebereschenholz geschnitzte stab auf der sogenannten viehburg
aufgepflanzt wird, bevor der hirt das vieh zum erstenmal aus dem
stall treibt, dass er dem stabe seinen hiit aufsetzt und dreimal
spriche murmelnd um das vieh herumgeht. Ob der stab auf der
viehburg wie in Schweden und Indien noch ldnger stecken bleibt,
wird nicht gesagt; herr dr. Kreutzwald wird wohl dariiber ge-
legentlich weitere aufschliisse geben. Dieses aufstecken des Stabes
vor den stallen und auf dem diingerhaufen ist iibrigens gleichfalls
von den Germanen heriibergenommen, wie der schwedische ge-
brauch und eine weiter unten beizubringende stelle aus Pontoppi-
danus Everric. ferm. vet. bei Finn Magnusen Lex. myth. s. 625
zeigt, wo es heisst: certa domus loca, stabula videlicet, sterqui-

1) Ueber denselben gebrauch inWedbo hédrad in Daisland berichtet Runa
1845 s. 11f.  Till mindre kidnda pligseder hor bruket pd denna orten, att , kéra
middag®. Ndgon dag strait fore eller efter Christi Himmelsfirdsdag, sedan
Hoélingen (vallhjonet. VVestm. Héoln) begifvit sig till skogen med boskapen, bindes
hemma en krans af blomster, hvilken sattes pd den ena Stolpen till ndgon grind,
som hélingen skali genomgd med boskapen, da han denna dag, mot vanligheten,
middagstiden kor hem den. Emedlertid forskaffar sig hélingen @ skogen en ting
ronn, och ndr han middagstiden anlinder till byen med kreaturen, tager han
kransen frdn grindstolpen, och satter den i toppen af rénnen, hdller denna med
bada héinderna framfor sig, och tigar sd framfor boskapen in i byen, der folket
ar honom till motes; samt ridare ¢ fihuset, dit bade folk och boskap fOlja. Sedan
nu boskapen trddt i basen, gdr holingen ut genom gafveldérren och satter rénnen,
tillika med kransen, i stacken, der den sedermera qvarstdr, till dess stacken kors
ut pa dkern. Hdrefter bindes for forsta gangen det dret bjdllan, pd bjdllekoa,
och boskapen undfignas med middag af det kosteligaste foder. Bonden med sina

anhoériga dta denna dag middag i ladugdrden, eller ladugdrds-svalen, dock nu
meea ecke allestides.  Efter middagen foras kreaturen ater pa bete.
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Una etc. sorbi obumbrant ramusculi. Bei uns wird der diinger-
haufen in der mainacht an manchen orten mit kreuzdorn (188)
besteckt, um die thiere vor hexen zu schiitzen; dagegen sagt man
am Oberharz, dass die hexen in der mainacht auf dornenhecken
ausruhen, wo sie die spitzen des Weissdorns ausbrechen, um sie
zu essen, wahrend man in Ostfriesland sagt, dass sie in der jo-
hannisnacht die kapseln der queken (ebereschen) abbrechen, um
sie als kohl zu verzehren: danach scheinen dornen und ebereschen
in diesen gebrauchen urspriinglich gleichzustehen und wird die
besteckung des diingerhaufens mit ebereschenzweigen auch bei uns
wahrscheinlich (vergi, meine Westfdl. Sagen, gebr. no. 433—434,
Nordd. Sagen, gebr. no. 86; Proble Unterharz. Sagen no. 310) r).
Endlich finden wir denselben gebrauch, aber doch schon in
verblassten ziigen, auch im Siiden Deutschland’s, wo ihn uns zuerst
Panzer kennen gelehrt hat (Beitr. II, no. 45—48, s. 41f). Am
Schluss der weide iberreichen die hirten am Martinstage ein
birkenreis, welches mit eichen- und wachholderzweigen umwunden
wird, unter Spriichen, welche fruchtbarkeit der heerden im all-
gemeinen, eine gesegnete weide und drnte fiir das folgende jahr
wiinschen; aus den Spriichen ist nur zu erwidhnen, dass in dem
einen der heil. Martin, im anderen der heil. Petrus erwidhnt wird;
die alterthiimliche, in zweien derselben dhnlich wiederkehrende
formel ist bemerkenswerth:
so eil kranewittbir
so eil ochs'n und stir!
(so eil zwei'
so eil fuede hail).
Die ruthe wird dann hinter die stallthiir gesteckt und mit ihr
treiben die dirnen im frithjahr das vieh das erstemal aus dem
stall. In gleicher weise findet sich, wie Wurth Zeitschr. f. deutsch.
Myth. IV, 26f. berichtet, der gebrauch in Niederdsterreich; hier
lautet der spruch im ganzen {ibereinstimmend mit no. 45 bei
Panzer, enthélt aber auch noch eine der vorher mitgetheilten dhn-
liche formel, die zu dem eingang von no. 46 bei Panzer stimmt:
kommt der sankt Mirt mit seiner ruthen;
so viel als die ruthen zweige hat,
so viel soll auch der bauer vieh haben. (189)

1) Vergi, noch weiteres iiber diese gebrauche bei Schiller Zum Thier- und
Krauterbuch des mecklenb. Volkes I, 28a. Petersen Der Donnerbesen (Seg}.-
Abdr. aus d. Jahrb. f. d. Landeskunde d. Herzogth. Schleswig u. s. w. Bd. V)
s. 22f. des Separatabdrucks.
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Aus der Oberpfalz berichtet Schonwerth in seinen Sitten und
Sagen I, 321f. no. 11 gleichfalls den gebrauch: ,,Am Walburgiabend
bringt der hiiter in jedes haus die sogenannte Mirtesgardn, Mar-
tinigerte, womit das vieh zum erstenmal ausgetrieben wird. Sie
besteht aus palmzweigen mit den kétzchen, dann granwitt-
spitzeln, spitzen blittern von segelbaum und eichenblittern,
und wird am Vorabend vor Martini von den hirten gemacht. Sie
ist am heiligen dreikdnigsabend geweiht und am Wal pernabende
von des hirten weib in die hduser gegen ein geschenk gebracht
worden.“ Zu bemerken ist noch die mittheilung a. a. 0. s. 322,
dass man in der Walburginacht birkenbdumchen auf den mist
steckt und zwar so viel als man rinder hatl).

Nach diesen mittheilungen ist klar, dass die Inder wie die
Germanen die sitte hatten, das Jungvieh beim erstmaligen austrieb
auf die weide mit dem zweige eines heiligen baumes zu schlagen,
um es so kriftig und milchreich zu machen. Ueber den bei dem
gebrauche benutzten bdum selber ist hier nur soviel zu bemerken,
dass zwar die eberesche offenbar den vorrang einnimmt, aber auch
andere, offenbar aus anderen, aber &dhnlichen griinden heilige an
ihre stelle treten konnen; die westfilischen Spriiche deuten darauf,
dass der saft jedenfalls als eine haupteigenschaft derselben an-
zusehen sei, dass daher besonders saftreiche bdume vielleicht vor-
zugsweise gewdhlt wurden, was noch weitere bestitigung durch
den bairischen gebrauch erhélt, der ein birkenreis an die stelle
der eberesche treten ldsst, denn die birke ist ja wegen ihres be-
rauschenden saftes bekannt; auch die Hemersehe variante, wonach
es heisst ,saft in die eiche, honig in dic buche“ ist sehr be-
merkenswerth, wenn man sich des iiber die pedio gesagten er-
innert und bedenkt, dass auch der indische priester die ruthe mit

1) ,.Die dorfbewohner, welche das vieh (beim ersten austrieb am ersten
mai) beaufsichtigen, haben sogenannte ,.geweihte ruthen” in der hand. Diese
bestehen aus birkengerten, welche gegen das ende mit einem strauss von ge-
weihten palmzweigen, wilden Staudenfriichten und blumen geschmiickt sind,
und sollen eine wunderbare kraft zur trennung des kdmpfenden hornviehs
haben. Auch soll ein schlag mit solcher ruthe ein hausthier das ganze Jahr
hindurch vor tdédtlicher Verwundung schiitzen" v. Reinsberg-Diiringsfeld Fest-
Kalender aus Bohmen 219f. — Auch in Frankreich kennt man ahnliche ge-
brauche: Dans le nord de I'Europe, on se sert d'une branche de sorbier, mais on
a voulu dépayenniser la superstition, et en frappant la vache, on lui donne un
nom, on la baptise. Cette coutume se retrouve en Sologne, mais avec des formes
encore plus chrétiennes; on y baptise les veaux le vendredi saint en les frappant
de trois coups de baguette et en disant: A [avenir, tu t'appelleras IN..., etje
défends au loup de te manger. Les assistants répondent: Non, non, le loup ne
te mangera pas: Légier Traditions et gsages de la Sologne,, dans les Mém. de

I'Acad, celtique t. II. p. 205—17, bei Edélestand du Meéril Etudes sur quelques
points d’archéologie etc. p. 457.



168

den werten ,,zum saft dich“ der blétter beraubt und das Brih-
manam erklédrte, das kalb werde darum mit dem parnazweige ge-
schlagen, damit, was vom soma in denselben eingedrungen
sei, sich auch der stiarke mittheilen (190) solle (oben
s. 131). Indess haben doch auch jedenfalls noch andere griinde
bei der wihl mitgewirkt, da der wachholder und die eiche mit
ithrem festen, keineswegs Tliberséftigen holz ebenfalls in unserem
gebrauch auftreten; ein ndheres dariiber weiter unten, hier kommt
es mir zundchst nur darauf an, die vergleichungspunkte zusammen-
zustellen. Zu diesen ist ferner auch das aufstecken der ruthe an
der Stitte eines der heiligen feuer bei den Indern zu rechnen,
damit das vieh dadurch geschiitzt werde; der zweig wird offenbar
personlich gedacht, er ist die Verkorperung eines gottes, darum ist
er im stande selbst aus der ferne die heerde vor rdubern und
wilden thieren zu schiitzen. Die germanischen gebrauche sind
schon sehr zusammengeschrumpft, zeigen auch den unterschied,
dass die ruthe aufden diinger gesteckt Jyird  nichts destoweniger
vergleichen sie sich dem indischen, wie namentlich der schwedische
und der von den Germanen stammende echstnische gebrauch zeigt.
Endlich gehort zu diesen Ubereinstimmungen die Segensformel,
welche eine mit der fiille der beeren (kranewittbir = wachholder-
beere, davon auch kranewittsvogel = krammetsvogel) und zweige
iibereinstimmende fiille der beerden wiinscht, wenn wir sie mit
den Worten des Taittiriya Brahm, und des Katyayana (oben s. 161)
vergleichen, wo es heisst: ,,Von wem er wiinscht u. s. w.“ Darauf,
dass in den besprochenen Spriichen der heilige Martin und Petrus
angerufen werden, von denen jener in der regel an stelle Wodans,
dieser an die Donar"s getreten ist, die beide sich dem einen Indra
oder einem dlteren an seiner stelle stehenden gott vergleichen, will
ich hier kein besonderes gewicht legen; es konnen dabei auch
mehr dusserliche griinde milgewirkt haben. Nur auf den namen
des westfalischen gebrauche und des baums, auf quieken und quieke,
gewohnlich ndd. quéken, quéke, daneben auch z. b. am Harz quitsche,
ist noch aufmerksam zu machen, (191) die schon an sich den
zweck des geb/auchs aussprechen; quieken bedeutet stark, kriftig,
jung und frisch machen, vergi, nhd. erquicken, neues leben ein-
hauchen; die quéke ist daher der lebensbaum und wir sehen daher,
dass, wie von dem himmlischen weltbaume Unsterblichkeit und
lebenskraft traufen, diese auch mit dem irdischen, der hier an seine

*) Einiges weitere, diesen gebrauch betreffende material hat Mannhardt
Germ. Mythen p. 17 anm. 8§ zusammengestellt.
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stelle trat, verbunden gedacht worden sein miissen. Man iibersehe
auch nicht, dass der in Baiern an die stelle der qudke tretende
wachholder alt quecholter heisst, also mit dem gleichen wort zu-
sammengesetzt istl). Dass iibrigens beide zunichst von ihrer un-
verwiistlichen lebenskraft den namen haben, die sie immer neue
sprossen treiben ldsst, ist schon durch den namen und die eigen-
schaft einer dritten queke, durch das wuchernde quékengras, quick-
gras (triticum repens L.) klar. — Endlich mache ich noch auf die
besonders anziehende form, welche der schwedische gebrauch zeigt,
aufmerksam; die festliche bekrdnzung und speisung der thiere,
sowie die Versammlung der hausleute und die Verzehrung des mahls
draussen bei den thieren lassen auf ein altes opferfest schliessen;
von der frisch gemolkenen milch wird urspriinglich der gott,
werden ebenso die menschen auch ihren antheil erhalten haben.
Die Verlegung des festes auf den tag, wo die dreimalige melkung
beginnt, zeigt wie wuchtig diese filir ein altes Hirtenvolk w7ar, und
diese dreimalige melkung liefert denn auch wohl die natiirlichste
erklarung fiir die dreifache tédgliche spende, von der ich oben
s. 139f. gesprochen habe; bei jeder gibe, die das dem gotte heilige
thier gewihrte, erhielt dieser selbst die spende der dankbarkeit.
Dass diese dreimalige melkung nach alter Uberlieferung im mai
beginnen miisse, zeigt ags. thrimilci = maius bei Beda: Thrimilci
dicebatur, quod tribus ricibus in co per diem mulgebantur, Grimm
Gesch. d. deutsch. Spr. I, 80. 92. 110. Vergi. Bouterwek zu
Calendew. 79 s. 242).

Die im vorhergehenden besprochenen eigenschaften der eber-
esche oder quéke rufen natiirlich die frage nach der beschaffenheit
des indischen baumes hervor, der ihr in jenem (192) gebrauche
gleichstehty. Hier verdient zunichst beachtung. dass wie bei uns
mehrere bdume die. betreffende gerte liefern, so hier wenigstens
zwei genannt werden, der paldga- oder parnabaum und die ¢ami.
Wir sahen oben s. 131, dass die Verwendung dieser bdume da-
durch hervorgerufen war, dass sie aus der dem somabringenden
falken abgeschossenen feder (Hiigel) entsprossen und deshalb soma
in sie gedrungen sein sollte. Man sollte daher glauben, dass zu-

1) ,,Nicht anders gleicht ags. cvicheam, lebensbaum, wachholder dem lat.
iuniperuii f.juveniperus, verjingender baum“ Jac. Grimm KI. Schriften III, 131.
— Vergi, auch Wackernagel tint« zzipofinr« 45 = KL Schriften 111, 243 und
unten s. 209.

2) Forpam svylc genyhtsumnys vis on Brytene, and. eac on Germanjalande,
of pam Eangla peod coin on pas Brytene, pdit big on pain inon3e priva on dag

meolcodon keoma nedt Wani. Cat. 107 bei Ettmuller Lex. Anglosax. 616 s. v.
primHeé.
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néchst der an erster stelle genannte bdum wie die gefiederte eber-
esche irgend eine dhnlichkeit mit feder oder fliigel zeigte, die
diesen mythus hervorzurufen geeignet gewesen wire; das ist aber
nicht der fall; den ndchsten anlass hat dazu nur sein name parna
gegeben, der, wie schon s. 131 gesagt ist, feder oder fliigel und
blatt zu gleicher zeit bezeichnet. Diesen namen fiihrt er aber
nicht etwa wegen der form seiner blétter, die dreistindig und ei-
rund sind, sondern wegen seiner schonen laubfiille, die ithm des-
halb auch den anderen namen palata d. i. blatt, laub zugezogen
hat. Dieselbe eigenschaft sahen wir auch an dem gotterbaum
oben s. 113 hervorgehoben, indem ihm das beiwort supaldca schon
belaubt gegeben wurde. Doch war es dies nicht allein, was ihm
zu seiner heiligkeit verhalf; dusser der unten noch zu besprechenden
dreistdndigkeit der blétter hat ein wichtigeres moment augen-
scheinlich noch dabei gewirkt; der bdum hat ndmlich eine herr-
liche, dunkel-scharlachrothe bliithe, die von den dichtern viel ge-
priesen wird (in diesem fall wird er gewohnlich kinguka genannt;
sukinguka von dem wagen der Strya findet sich schon Rigv. X,
85. 20), und einen rothen saft, dessen schon das Catap. Brahm. XIII,
4, 4. 10 (oben s. 131 f) mit den Worten erwéhnt: ,aus dem fleisch
desselben ward der paldga, darum ist er vollséftig und rothséftig,
denn réthlich ist das fleisch. Erwidgt man nun aber, dass die
mythen von der herabholung des feuers und des soma stets in
enger Verbindung stehen, dass der somabringende falke ja der
donnergott Indra war und noch entschiedener Agni, der feuergott,
gleichfalls als falke, der soma bringt, genannt wurde, so unterliegt
es wohl keinem bedenken, dass man (193) in dem badum wur-
spriinglich eine Verkorperung des blitzgottes selber sah und sich
dessen natur in den rotben bliithen und dem rothen safte ganz
besonders offenbaren liess; dass auch die dreistdndigkeit der blétter
darauf weist, soll unten gezeigt werden.

Diese ansicht tritt noch entschiedener in der Verwendung des
zweitgenannten baumes, ndmlich der ¢amis hervor; es ist dies die
acacia suma Roxb., welche gefiederte blitter hat und so deutlich
die ihr nach dem mythus zukommende gestalt triagt; sie ist aber
auch zugleich derselbe bdum, auf dem der zur entziindung des
heiligen feuers verwandte ag¢vattha wichst und sie entstand, wie
wir im mythus vom Puriiravas und der Urva¢l sahen, aus dem
gefdss, in welchem die Gandharven jenem das himmlische feuer
mitgaben, wéhrend dieses selber ein agvattha wurde (vergi, oben
s. 73. 76). Deutet demnach bei der g¢ami die gestalt der ge-
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flederten bldtter klar auf die verwandelte schwinge des soma
bringenden vogels, so spricht sich in dem aus ihrem schoosse ent-
keimenden agvattha nicht minder klar die Verkorperung des vom
himmel stammenden blitzes aus. Ob sie auch etwa wie der pa-
laga einen eigenthiimlichen saft habe, vermag ich nicht zu sagen;
jedenfalls muss man vermuthen, dass der b&um, von dem ur-
spriinglich der zweig geschnitten wurde, eine solche eigenschaft
gezeigt habe, denn es wird wohl angenommen werden miissen,
dass palaca und ¢ami erst in Indien an die stelle eines baumes
der &lteren indogermanischen heimat getreten seien. Dieser bdum
wird durch seinen saft auf den goéttertrank, durch seine blétter
auf das gefieder des denselben bringenden vogels und durch die
farbe seiner bliithe oder seiner frucht oder auch seines holzes auf
den feuerbringenden vogel hingewiesen haben. Jedenfalls miissen
die beiden beziechungen auf den trank und auf das feuer auf sicht-
bare weise in seinen eigenschaften verkorpert gewesen sein. Die
erstere muss jedoch in Indien immer mehr in den hintergrund ge-
treten sein, seitdem der somasaft nicht mehr, wie es urspriinglich
der fall gewesen zu sein (194) scheint, aus einem bdume oder
einem auf ihm wachsenden rankengewichs, sondern aus der as-
clepias acida genommen wurde. Daher erkldrt sich auch, dass
die bezichung des baumes auf das feuer in Indien viel zahlreichere
spuren zuriickgelassen hat als die auf den trank; dasselbe zeigt
sich aber auch bei den tbrigen Volkern, namentlich bei den Ger-
manen.

Ehe wir jedoch zur darlegung dieser besonderen beziehung
jener pflanzen zum feuer iibergehen, bedarf noch die eben aus-
gesprochene vermuthung, dass die asclepias acida nicht die ur-
spriingliche, oder wenigstens nicht die alleinige pflanze war, von
der der berauschende saft entnommen wurde, einiger begriindungl).
Die Brdhmana gestatten nidmlich unter gewissen bedingungen,
namentlich wenn man keine somapflanzen findet, dass andere
pflanzen als ersatz derselben eintreten, von denen zum theil der-
selbe mythus erzdhlt wird wie von dem palacabaum. So heisst
es im Catap. Brahm. IV, 5, 10. 2ff., dass zunéchst phalguna (n.,
bei Wilson m. a sort of tree, Pentaptera Arjuna), und zwar die
art mit braunrothen bliithen (yminapushpa?) als ersatzmittel ein-
treten konnen, dann heisst es weiter: ,,pddy arunapushpani na
vindeyuh | ¢yenahrtam abhishunuyad yatra vai gayatri, somam

1) Vergi, oben s. 106 anni. 1.
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acchdpatat tasya dharantyai somasydngur apatat tac chyenahrtam
abhavat tasmdc chyenahrtam abhishunuydt | wenn man keine braun-
rothbliihenden (phélguna) findet, mdge man ¢yenahrta pressen,
denn als die gayatri mit dem soma hierherflog, entfiel der rau-
benden ein somastengel, der wurde ein ¢yenahrta; darum moge
man ¢yenahrta pressen. Ferner werden dort als ersatz noch
ddarah genannt (findet sich nicht bei Wilson), weil sie aus dem
blut des opferthieres entsprangen, also wohl ebenfalls eine roth-
blithende pflanze; endlich auch arunadurvah und haritdh ku¢ah braun-
rothe und goldgelbe grasarten. Die ddarah werden Catap. Brahm.
X1V, 1, 2. 12 auch pitikah (Wils, caesalpinia bonducella) genannt
und vom commentator zu Katydyana Crautasitra XXV, 12.
durch rohishatrnam ¥rklart (195) Das Tandya Mahabrahmana
IX, 5. 3f. sagt von ihnen: ,,yadi somam na vindeyuh piitikdn abhishu-
nuyur yadi na putikdn arjundni (Wils, terminalia arjuna) | gdyatri
somam aharat tasyd anuvisrjya somarakshih parnam acchinat tasya
yo nguh pardpatat sa pitikah ‘bharat tasmin deca titim avindan |
wenn man keinen soma findet, presse man pitika, wenn keine
putika, arjuna. Die gayatrl raubte den soma, ihr schoss der soma-
wichter ihr nachschiessend eine feder ab; der kiel Cau¢uK) der-
selben, welcher herabflog, ward ein pultika, in dem fanden die
gotter hiilfe.“ Vom ¢yenahrta heisst es endlich zu Katyayana Crautas.
a. a. 0.. “khadirdder bahukdlinasya vrkshasya ye valliripd ankurd
utpadyante tac chyenahrtam ity ucyate die schlingpflanzenartigen
Schosslinge, welche auf einem alten khadira (mimosa catechu) oder
dhnlichen H&um entspriessen, die nennt man ¢yenahrta. Wir
sehen also mehreren dieser pflanzen denselben Ursprung wie dem
palaca und der cami beigelegt, wonach sie als directe Verkorperungen
des himmlischen soma erscheinen und deshalb auch als seine
irdischen Stellvertreter gelten; von ganz besonderer Wichtigkeit ist
aber das ¢yenahrta, weil es einmal in seinem namen, das vom
¢yena geraubte, noch die hinweisung auf den mythus zeigt, dann
aber auch als besonderer Schossling einer mimosenart (mit ge-
fiederten bléttern) sich an den um derselben eigenschaften willen
heiligen agvattha anschliesst. Die vorliegende stelle ist freilich
nicht ganz klar und es scheint fast, als sei das c¢yenahrta (196)
eine besondere schlingpflanzenart, die auf dem khadira wichst,
doch wiirde man in diesem fall den locativ statt des genitivs er-

*) Mehrere arten der caesalpinia haben gefiederte blétter und das holz
giebt einen braunrothen farbestoff; zu ihnen gehort auch das fernambuc-holz.
**) Der khadira wurde auch bei dem feuerzeug verwandt, s. oben s. 66.
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warten. Jedenfalls steht fest, dass das ¢yenahrta mindestens als
ein auf einem khadira befindlicher, sich eigenthiimlich von ihm
unterscheidender spross angesehen worden ist, wie dies schon aus
den Worten des Catapatha Brahmana hervorgeht. — Wenn die
vorhergenannten pflanzen dazu dienen, die stelle des soma zu ver-
treten, wenn solcher nicht zu haben ist, so weist eine merkwiirdige
stelle des Katydyana Crautas. X, 9. 30, die mir Weber mittheilt,
den priester an, auch wenn soma vorhanden ist, solchen doch nicht
zu geben, sondern statt seiner den saft der friichte des nyagrodha
(ficus indica, dem agvattha nahe verwandt und oft mit ihm ver-
wechselt) in milch auszudriicken und ihn dem vaigya und rajanya
zum genuss zu geben. Das scheint darauf zu deuten, dass vor
der begriindung der priesterherrschaft die masse des volks den
belebenden trank von diesem oder einem &hnlichen baume nahm.
Die friichte sowohl der ficus indica als der ficus religiosa sind
rothlich, und jene grdsser, wihrend die der letzteren unserer
Vogelbeere gleichen (Petermann Pflanzenreich s. 271).

Wir sehen also, dass die pflanzen, welche als Stellvertreter
des soma zugelassen werden, sich mehrfach durch ihre rothen
bliithen und friichte oder die rothe firbe ihres holzes und ihrer
rinde auszeichnen, so dass auch dadurch die urspriingliche Ver-
bindung, in die man die herabfilhrung des trankes und des feuers
brachte, ausgesprochen wird. Wenn ferner das entstehen des
putika und des ¢yenahrta direct aus der Verwandlung des ab-
geschossenen gefieders des soma bringenden vogels hergeleitet
wird und diese nun den Stellvertreter des soma liefern, wenn
ferner das ¢yenahrta gerade wie der durch Verwandlung aus dem
himmlischen feuer stammende acvattha auf einem anderen baume,
sei es als besondere pflanze, sei es als eigenthiimlicher auswuchs,
entsteht, so darf man wohl vermuthen, dass sie in einer dlteren
zeit allgemeiner zur auspressung des berauschenden (197) trankes
verwandt wurden als der soma, der vielleicht nur wegen seiner
sonstigen eigenschaften allméhlich vor jenen den Vorzug erhielt.
Ganz besonders aber muss dem ¢yenahrta ein vorziigliches anrecht
zur Verwendung eingerdumt werden, weil er noch durch seinen
namen die erinnerung an seinen mythischen Ursprung bewahrt hat
und sich durch sein hervorspriessen auf einem bdum mit gefiederten
blattern dieser Ursprung noch sichtbarlich offenbarte. Dass darum
dieses ¢yenahrta nicht das urspriingliche gewédchs zu sein braucht,
an dem sich der mythus entwickelte, versteht sich von selbst; nur
das relativ urspriingliche wird es gewesen sein, an dessen stelle
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in einer fritheren heimat der Inder ebensowohl ein anderes ge-
wiéchs gestanden haben kann. Fiir uns ist zunédchst nur von be-
sonderer Wichtigkeit, dass wir in ihm eine den trank liefernde
pflanze kennen lernen, die auf anderen wéichst, weil wir sahen,
dass von dem das reine feuer liefernden baum dieselbe eigenschaft
verlangt wurde; diese Wichtigkeit wird noch erhoht, wenn wir
sehen, dass beide auf bdumen derselben gattung mit gefiederten
blédttern erwachsen sein miissen, weil sich daraus ergibt, dass man
das abgeschossene gefieder des vogels, wohl urspriinglich diesen
selber, sich in den bdum verwandeln liess, aus dessen schoosse
nun sowohl das himmlische feuer als der himmlische trank in ge-
stalt einer neuen pflanze erwuchsen.

Die so eben hervorgehobenen momente machen die annahme,
dass man urspriinglich feuer und trank aus einem und demselben
gewichs gewonnen habe, sehr wahrscheinlich; als jedoch die Ver-
wendung der asclepias acida, die nicht schmarotzend auf anderen
pflanzen wéchst, immer mehr zunabm, muss der mythus, welcher
die pflanze aus dem gefieder des soma bringenden vogels hervor-
gehen liess, an klarheit verloren haben, wihrend sich der von
dem zur pflanze gewordenen feuer in grdsserer Urspriinglichkeit
erhielt. Dies zeigt sich namentlich auch an den traditionen iiber
den acgvattha (ficus religiosa L.).

Denn wenn wir auch bei ihm noch eine erinnerung an (198)
den trank darin hervorbrechen sehen, dass der himmlische feigen-
baum der somatrdufelnde (a¢vatthah somasavanah oben s. 114) ge-
nannt Jvird und Sdyana gelegentlich einmal, R. I, 135. 8, a¢-
vattha durch soma erklart (obwohl es dort nur die aus dem holze
desselben bestehende somakufe bezeichnet, gerade wie wir s. 179
sehen werden, dass das ebereschenholz zu bierkufen verwandt
wird), so zeigt sich doch, dass bei ihm die Verkdrperung des Agni
in ihm bei weitem {iberwiegt, wie schon sein name bezeugtl), den

*) Er besitzt in der that einen milchartigen saft, der zu einem elastischen
gummi (schellac u. s. w.) gerinnt und vortrefflich zum vogelleim ist: Lassen I.
A. 12, 305. Der letztere umstand bildet bekanntlich auch eine haupteigenschaft
der mistel, die, wie weiterhin gezeigt werden soll, gleichfalls in den kreis der
hier zu betrachtenden pflanzen gehort.

1) Aus agva ross und sthd stehen, also etwa rossstétte: Zeitschr. f. vergi.
Spracht. I, 467. Das daselbst erwéhnte citat des Sdyana zu R. I, 65, 1 findet
sich Taitt. Brahm. III, 8, 12. 2 d¢vo ripam krtvd | so '¢vatthé samyatsaram
alishthat | tad agvatthasyagvatthatvani; vergi, ebd. I, 2, 1. 5. Den Ubergang
von stha in Ulta bespricht bereits das Véj. Prat. IV, 96 in Ind. Stud. 111, 238,
wozu der commentar bemerkt: agvah aganavydparo 'gnir asinine tishtfiatiti ag-
vatthah, agvatthe mo nishadanam (Vaj. Samh. 12, 79). Weber verweist auf

dadhittha, kapittha, a¢vatthaman.— Lassen 1. A. 12, 304 erklarte agvattha ,aus
asvastha, non in se constans, wegen des zitterns der blatter; vgl. caladala.”
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er davon triagt, dass Agni aus dem himmel als ross entflichend sich
in ihm geborgen haben sollte ("vergi. Zeitschr. f. vergi. Sprachf. I,
467). Einen anderen Ursprung aus dem feuer sahen wir ihm oben
s. 73 und 76 mit der ¢ami in gemeinschaft beigelegt und diese
Verbindung mit dem offenbar nach anderer sage aus dem gefieder
des soma bringenden vogels entstandenen bdum zeigt, wie innig
auch hier (199) beide mythenkreise sich miteinander beriihren.
Dies offenbart sich aber noch ganz vorzugsweise an der schon
oben bei der feuerentziindung s. 40 besprochenen besonderen eigen-
schaft des agvattha, die darum von um so grosserer bedeutung
wird, als wir sie auch an der eberesche wahrnehmen.

Der agvattha, auch pippala genannt, pflanzt sich nadmlich
haufig in der weise fort, dass affen oder vogel samen auf hduser
und andere bdume fallen lassen, aus denen dann der bidum hervor-
keimt und so durch seine bald reichlich sich ausbreitenden zweige
oft den baum, der ihn gendhrt, ganz iiberdeckt und vernichtet
(Lassen 1. A. 12, 305). Wir sahen nun oben s. 65f., dass die arani
von einem solchen agvattha, der auf einer ¢cami gewachsen war,
genommen sein musste, und s. 39f., dass auch bei Griechen und
Romern dhnliche eigenschaft der hdlzer zur entziindung des feuers
verlangt wurde; wenn aber nun wohl nicht zu bezweifeln ist, dass
auch die ¢ami wie der palaga aus dem gefieder des soma bringenden
vogels erwuchs, so kann die besondere heiligkeit des auf der ¢ami
gewachsenen agvattha doch wohl nur daher stammen, dass der
vogel mit dem soma zugleich auch das feuer herabbringend ge-
dacht wurde, das nun aus der cami in gestalt des agvattha hervor-
wuchs. Man sah also in dem acgvattha eine Verkdrperung des
blitzes, gleichsam einen zum bdum gewordenen donnerkeil, woher
sich mehrere noch nédher zu besprechende eigenschaften desselben
erkléaren.

Auch der bei dem oben besprochenen gebrauch verwandte
zweig der eberesche hat nun eine ganz besondere Zauberkraft,
wenn er von einem solchen baum stammt, der, wie der agvattha,
auf anderen biumen gewachsen ist. Dies wird ausdriicklich in
einem aufsatze inDybeck s Runa 1845 s.62f. ausgesprochen: ,,Gleich-
wohl schrianken sich seine vermeinten eigenschaften nun mehr auf
den sogenannten flogrénn, oder den kleinen ronnschdssling ein, den
man nicht selten auf ddchern und in felsritzen sieht, wo er aus
den kernen aufspriesst, welche die vogel zerstreuen. Man glaubt
(200) noch heute, dass dieser Schossling eine wunderbare kraft
habe. Derjenige, welcher bei nacht draussen ist und nicht “6g-
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rmur” bei sich hat, um darauf zu kauen, mag sich wohl vorsehen,
dass er nicht bethort oder unvermdgend wird sich von der stelle
zu rithrenl)®. Dasselbe gilt in Norwegen, wo dem holze eines
solchen baums zaubervernichtende kraft zugeschrieben wird, nach
einer sage, die I. Aasen Prover af Landsmaalet i Norge s. 3f. mit-
theilt, in welcher ein troll ackernde knechte in der art bezaubert,
dass sie den richtigen lauf der furchen verlassen, einer jedoch den-
selben trotz des zaubers innehilt, weil er dusser anderem schiitz
gegen trollthum auch den hat, dass flogrogn zu seinem pfliige ver-
wandt ist; der herausgeber bemerkt dazu, dass flogrogn einen vogel-
beerbaum (ronnetrae) bezeichne, der auf einem anderen bium ge-
wachsen und also aus einer beere entsprossen sei, die in einer
spalte oder ritze auf dem bdum liegen geblieben. Dieser glaube
von dem bdum, wenn wir ihn mit dem vom agvattha, dem parna
und der ¢ami vergleichen, beruht nun offenbar ebenfalls darauf,
dass man den auf einem anderen baum aufsprossenden Schossling
durch einen himmlischen vogel dahin gebracht ansah, und dieser
himmlische vogel muss ein verwandelter gott gewesen sein. Am
nidchsten ldge in einem solchen Odinn zu vermuthen, da er als
adler den gottertrank raubte, zumal in dem oben mitgetheilten
aberglauben, dass man flogrunn kauen miisse, offenbar dem safte
die zauberabwehrende kraft beigelegt wird; allein auch hier wie
bei den Indern sehen wir doch den gedanken von der Verkérperung
des blitzes in dem baume in den Vordergrund treten und Thorr
ist es daher, als dessen heiliges gewéchs er auftritt; dieser gott
wird daher wie Agni bei den Indern (201) in einer dlteren zeit
in ihm seine Verkdrperung gefunden haben. Ich habe schon frither
in dem aufsatz iiber die weisse frau (Zeitschr. f. deutsche Myth. 111,
390) vermuthet, dass der name des vogelbeerbaums bjorg Thors
einen gleichen Ursprung haben diirfte, und wenn unter dem flusse
Vimur die wolke zu verstehen ist (Mannhardt Germ. Mythen s. 21),

1) Likvdl inskrdnka sig dess formenla egenskaper nu mer till den sd kallade
flog-ronnen (flygrénnen), eller den Ulla rOnn-telning, som icke sallan ses pd tak
och i bergsskrefvor, der den uppskjuter afkdrnor, dem foglar kringspridt. Denna
telning tros dnnu i dag dga en dnderbar kraft. Den, som nattetid dr ute och
icke har hos sig ,.flogrunn®, alt tugga pd, ma se sig val fore, at icke blifva
ddrad, eller oformégen, att rOra sig af flicken. — Achnlich schon Runa 1842.
2, 8. 6, wo noch der zusatz, dass gnideld dem flogrunn an Wirkung gleich-
gestellt wird; gnideld ist aber notfeuer, vergi, oben s. 43 anm. 1. Siehe ferner
Grundtvig Gamie danske Minder II, 77 no. 33: I Hannenov-Skov ere de (ndmlich:
eilefolk) fertige for Mennesker; de sige iscer at lede dem vild, 00 det lykkes ogsaa
sikkert, naar den vejfarende ikke har sin Maj-Ren-Tol i Munden. — Die Griechen
schiitzten sich durch vor die thiir gestellte lorbeerzweige oder nahmen, wenn

sie ausgingen, einige lorbeeren in den mund: Schéomann Alterth. II, 312 (vergi,
uber den lorbeer oben s. 36f. und unten s. 195 anm. 2).
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Thorr sich aber aus der ithn umdringenden flut an ihm rettet, so
war die urspriinglichere fassung dieses mythus vielleicht die, dass
der gott sich in den bdum, nicht an ihm, rettete, wie Agni in
den agvatthal). Jedenfalls zeigt mannichfacher aberglaube, dass
man in der eberesche wie in dem agvattha eine Verkorperung des
blitzes oder donnerkeils sah, was weiterer ausfilhrung bedarf.
Zunichst ist bekannt, dass Thors hammer der sicherste schiitz
gegen zauber und riesen ist, und man darf daher annehmen, dass
die eberesche, wenn sie wirklich eine Verkorperung des Mjolnir
war, auch an seiner stelle aufgetreten sein wird. Nun sind aber
die bekannten drei kreuze, mit denen haus und stall in der Wal-
purgisnacht geschiitzt werden, bekanntlich die symbole des hammers;
tritt an ihre stelle, wie wir gesehen haben, die eberesche, so wird
diese ihn seclber vorstellen, wie dies ebenso vom kreuzdorn (s.
oben s. 166) wahrscheinlich ist. Ebenso tritt die eberesche aber
auch sonst noch allgemein als vor zauber und hexen schiitzendes
mittel ein, wie der bereits oben nachgewiesene schwedische und
norwegische glaube zeigt; in England heisst dieselbe mountain-
ash., rountree oder witch-elm, auch witchen™ witch-hazel, witchwood
(Halliwell s. v.); dass sie, wie man glaubt, vom blitz nicht ge-
troffen werde und vor zauber bewahre, habe ich in der Germania
(Jahrb. d. Beri. Gesellsch. f. deutsche Spr.) VII, 430 nachgewiesen.
Sie heisst ferner auch, sobald eine shrew-mouse in ihr eingepflockt
ist, shrew-ash, weil dann ihre zweige heilende kraft ausiiben, wenn
vieh durch das iiberlaufen einer shrew-mouse erkrankt ist: White’s
Nat. Hist, of Selborne, 28th lett. bei Grimm Myth. 1120 = 4 977.
Brockett Gloss, of North Country Words s. v. shrew. Die namen
rountree, schott, roan oder rowan stellen (202) sich zum dén. ron,
ronnetree, schwed. rénn, norw. rogn (andere dialektische formen bei
Dybeck Huna 1845, s. 62), altn. reynir, von dem Grimm Myth. 1174
— 41024 vermuthet, dass er sich zum gotischen runa stelle.
Danach wiirde der bdum also von seiner Zauberkraft genannt sein.
Die eberesche ist dagegen geradezu nach dem blitz benannt: in den
Veden heisst ndmlich die wolke auch eber rardha, Nigh. 1, 10.
Nir. V, 4 ed. Roth; der in der sturmwolke daher schreitende gott
Rudra heisst ebenso; zugleich heisst er wie Indra vajrabdhu, der
donnerkeilstrager (R. II, 32. 3), und ist wie Odinn und Pallas
Athene mit dem verderben bringenden speer Chet%) ausgestattet,

1) Oder ist an den bdum zu denken, an welchem sich Bhujyu aus der
flut rettet, R. I, 182. 7: kab sind vrksho nishthito madhye drnaso yam taugryo
nadhitdh parydashasvajat (vergi. Muir Sanskrit Texts V, 245).

Kuhn, Studien. 12
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nidmlich mit dem blitzel). Mein Schwager Schwartz hat daher
schon auf die apyrnreg oodavreg des ebers und auf die aoyyres kepavvoi
aufmerksam gemacht (D. heutige Volksglaubel s. 26 = 1. 62) s);
dass er das richtige getroffen, geht aus dem skr. vajradanta m.
1) hog, 2) rat Wils, hervor, denn vajradanta heisst donnerkeil-
zahn, blitzzahn; der zahn des ebers oder Schweins und der ratte
wurden also wegen ihrer weisse und schérfe dem blitze verglichen.
Das wort fir ratte (fikhu) bezeichnet zugleich auch maus und
maulwurf; der ctkhu (=miisbaka nach dem comm.) war dem Rudra
heilig: Vé&j. Samh. I1I, 57; dadurch wie auch sonst vergleicht sich
Rudra dem Apollo Smintheus3¥ und Apollo selber wandelt sich
ja in einen eber und todtet den Adonis (Schwartz a. a. 0.l s. 24 =
2's. 58). Endlich werden die Marut R. I, 88 5 vardhu genannt, was
Roth zu Nir. V, 4 und Weber Ind. Stud. I, 272 vermuthlich mit recht
gleich varaba setzten, um so mehr als sie ayodanshtrah hiranya-
cakrdh genannt werden, erzzdhnige, goldrddrige (letzteres wohl in
bezug auf die augen, beides deutlich zur bezeichnung des blitzes).
Nach alledem muss wohl der eber vielfdltig als mit dem eberzahn
oder blitz gleichstehend angesehen werden und die eberesche nichts
als blitzesche besagen. Der an das farnkraut sich kniipfende
glaube und der umstand, dass bei ihm ebenfalls ein eoferfeam
eberfarn vorkommt, bestdtigt, wie sich unten zeigen wird, diese
ansicht. — Ueber die zauberabwehrende kraft des baumes hat
(203) ferner Finn Magnusen Lex. myth. p. 625f reichlichen Stoff
zusammengetragen; er fiihrt namentlich aus Pontoppidanus Everric.
term vet. p. 80 an: Quod insidia sagarum ipsiusque illorum ante-
signani diaboli opponat, non aliud sorbo fortius novit munimentum
arctoa simplicitas. Hinc vigilia in primis Valpurgidis, veneficis ex
mente plebeculae comitiali, certa domus loca, stabula videlicet, ster-
quilinia etc. sorbi obumbrant ramusculi. Fortunae beneficium debet
superstitio, si illi fabricatum ex sorbo contigit scrinium, compilari

1) Die Marut heissen auch gkrshvi eber, wie Benfey Gott. gel. Anz. 1860
st. 24 5. 227 mit recht erinnert; vergi, auch Roth zu Nir. VI, 30 (s. 96) und
Ath. IX, 7. 3: vidyi/j jihvd manilo dantah.

2) Vielleicht sind auch die dpyiodovr’™s iag Od. O 60 hierher zu ziehen,
zu denen schon Nitzsch die ovidiscnen stellen fulmen habent acres in aduncis
dentibus apri und nec vires fulminis apro prosunt verglichen hat.

3) Vergi, jetzt Grohmann’s abhandlung ,,Apollo Smintheus und die Be-
deutung der Méuse in der Mythologie der Indogermanen“ Prag 1862. Aber-
glauben von ratten und mausen noch bei Birlinger Volksth. aus Schwaben
(1861) I, s. 119f. no. 177. ,Wenn eine maus in ein fischwasser geworfen wird,
verschwinden aus demselben alle forellen® Maurer Island. Volkss. 169; merk-
wiirdige Vorstellungen vom musabylr ebd. 92f. und bei Jon Arnason Islenzkar
pjddsogur 1, 429 f.
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-nescium. Nec dubia spes lucri affulget, ubi pressurum e flore
lactis butyrum sorbus dederit scipionem. Ferner fiihrt er an,
dass es nach demselben schriftsteller glaube der bauern in Nor-
wegen sei, dass die bldtter des baumes kranke ziegen, die dem
Thorr heilig seien, heilen und féhrt fort: Ast nullibi forte tantum
commodum sorbus hominibus indulget quam in Norvegia, ubi eius
baccae gratis adnumerantur cibariis etc., unde proverbiali hacce utuntur
phrasi: Rognen foder (sorbus nutrit vel alit). Er figt hinzu,
dass der bdum auch in Jiitland und Fithnen fiir heilig gehalten
werde und dass man ihn in Schweden zu stierjochen verwende
und zu kufen, um bier darin zu kochen oder zu bewahren. Auch
in England und Schottland gelte er als schiitz gegen zauber; in
Island dagegen glaube man, dass die Verwendung seines holzes
im hause und auf schiffen verderben bringe, wihrend Afzelius
Schwed. Volkss, (deutsch von Ungewdtter) I, 43 gerade das gegen-
theil berichtet, vergi, auch Grimm Myth. 1165 = 41016. Nachtr.
3594). Dieser gegensatz findet sich bei den hier zu betrachtenden
pflanzen mehrmals; ich erkenne ibn auch darin, dass es nach dem
aberglauben der Ehsten heisst, man diirfe eine gefillte eberesche
nicht auf seinem hofe aufrecht hinstellen, am allerwenigsten zum
zaunpfahl benutzen, sonst locke man die schlangen herbei: Kreutz-
wald Abergl. der Ehsten s. 141. Die tbrigen hierher gehorigen
pflanzen iiben gerade meist eine schlangen vertreibende kraft aus;
ich erkldre mir diesen gegensatz daher, dass der gefdllte baum
nicht, wie es seiner heiligkeit zukommt, mit den zu beobachtenden
(204) gebrauchen gefillt ist, daher nun die ibel, denen er bis
dahin gewehrt (Ni6hoggr und die schlangen, die an der wurzel der
weltesche nagen), mit doppelter kraft hereinbrechen. Aechnliches
zeigt sich bei der mandragora, beim farnkraut u. a.

Den nachweis, dass der grossere theil dieses glaubens sich
auf die Verbindung, in welcher der bdum mit Thorr und dem
donnerkeil steht, stiitze, hat Mannhardt German. Mythen s. 14—20
bereits zu fithren gesucht. Weitere Unterstiitzung erhélt diese auf-
fassung noch durch den umstand, dass auch bei den Indern ge-
wisse opfergeridthschaften, namentlich butterléffel und riihrstébe
aus holzern gefertigt sein miissen, die dem von uns erorterten
mythenkreise angehdren und sich also der eberesche gleichstellen;

1) lieber dénischen und schwedischen aberglauben von dem baume vergi,
man &dusser den oben s. 176 angefiihrten stellen: Grundtvig Gamie danske
Minder II, 74 no. 26. 11, 244 no. 400. Thiele Danmarks Folkesagn III, 30 no.
133. 02 no. 242. 180 no. 724. Svenska Folkets Seder. Stockholm 1846, s. 73;

iiber den gegenwdrtigen isldndischen glauben Maurer Isl. Volkssagen 178.
12
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so muss der am hédufigsten gebrauchte opferloffel juhu aus palaga-
holz sein, ein anderer, mroa genannt, wird aus khadiraholz (mi-
mosa catechu) gefertigt, ebenso der zum umrithren der opferspeise
gebrauchte stab, sphya, welcher die gestalt eines Schwertes hat
und vom commentar auch vajra d. i. donnerkeil genannt wird;
vom selben holze wird auch zuweilen der morser und die morser-
keule genommen, ebenso soll die upabhrt, ein anderer loffel, von
agvatthaholz sein. Vergi. M. Miiller die Todtenbestattung bei den
Brahmanen in der Zeitschr. d. Deutsch. Morgenl. Gesellsch. IX.
s. XXXVIf. nebst den abbildungen auf s. LXXVIIIf. und Ka-
tydyana Crautasitra I, 3. 32, ed. Weber p. 59. Wenn aber diese
baume ihre heiligkeit dem umstinde verdankten, dass Soma und
namentlich Agni sich in ihnen verkorpert hatten, so wird die an-
natone, dass auch die Verwendung der eberesche, namentlich zum
butterstossel und anderem héuslichen gebrauch, auf gleicher my-
thischer grundlage beruhe, richtig sein, da man, wie der heutige
aberglaube noch iiberall zeigt, dem schédlichen einfluss der hexen
und zauberer beim buttermachen mehr als sonstwo ausgesetzt ist
und diesem durch die Verwendung des ebereschenholzes zu den
werkzeugen entgegengetreten wird.

Von ganz besonderer Wichtigkeit ist aber noch die (205) an-
wendung der eberesche in einem anderen fall, der noch unzweifel-
hafter zeigt, wie sie als eine Verkorperung des donnerkeils an-
gesehen wurde, ndmlich die Verwendung zur wiinschelruthel). An
der oben s. 175 angefiihrten stelle aus Dybeck’s Runa 1845 s. 62f.
heisst es weiter: ,,Beinah gleich allgemein wird die kraft und
Wirksamkeit des flygronn als schlagruthe, um verborgene schéitze
zu entdecken, bezeugt, aber kaum weiss man jetzt noch zu sagen,
wie es hierbei zugehen muss. Ein bericht vom anfang des 17. Jahr-
hunderts (handschrift) lehrt uns die kunst. ,,,,Wenn man im walde
oder anderswo, auf alten mauern oder auf hohen bergen oder
felsen eine eberesche (rumn) gewahr wird, welche aus einer Vogel-
beere, die einem vogel aus dem Schnabel entfallen ist, aufgewachsen
ist, muss man in der ddmmerung zwischen dem dritten tage und
der nacht nach linserfrauentag (emellan den Bd"e dagens och nattens
dtskilnad efter Virfrudagen) selbe ruthe oder baum entweder ab-
stossen oder abbrechen; doch muss man sich in acht nehmen,
dass weder eisen noch stahl daran komme und dass sie beim

1) Dahin gehort wohl auch die bei Weinhold Weihnacht-Spiele und
Lieder s. 29 berichtete eigenthiimliche Verwendung der eberesche, resp. des
elsenbeerbaums.
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heimtragen nicht auf die erde falle. Darauf setzt man dieselbe
ruthe unter dem dach an eine stelle, worunter man verschiedene
metalle legt, so kann man nach kurzer zeit mit Verwunderung
sehen, wie selbe ruthe unter dem dach sich allméhlich nach den
metallen biegt. Wenn nun die ruthe vierzehn tage oder mehr an
derselben steile gesessen hat, nimmt man ein messer oder einen
pfriem, welche mit einem magnet bestrichen und vorher durch
einen grossen Fro-groda(?) gestochen sind, und ritzt die rinde auf
allen Seiten auf, wohinein man hahnenblut besonders vom kimm
von einem einfarbigen hahn hineinfliessen oder tropfen ldsst und
wenn dies blut eingetrocknet ist, so ist die ruthe fertig und giebt
den offenbaren beweis von der Wirksamkeit ihrer wunderbaren
natur.““ So weit der schwedische bericht: wir sehen also hier
die eberesche zur wiinschelruthe verwandt, wihrend das bei uns
am gewohnlichsten dazu verwandte reis das einer hasel oder eines
kreuzdorns ist: Grimm Myth. 927 = 4 814. Nun hat man sich aber
zu vergegenwirtigen (206), dass gliicksblume, springwurzel und
wiinschelruthe die gemeinsame gidbe haben, dass sie verborgene
schitze entdecken, jene beiden, indem sie die den hort ver-
schliessenden thiiren oder felsen sprengen, diese, indem sie durch
ihre neigung die stelle angiebt, unter welcher der nachforschende
den schétz zu suchen hat. Aber die w'iinschelruthe hat jedenfalls
noch einen weit umfassenderen begriff, wie schon ihr name zeigt: sie
macht ihren besitzer aller wiinsche, alles heiles theilhaftig, ist , alles
heiles ein wiinschelrls" — , der gnade ein wiinschelruote”, wie es bei
mittelhochdeutschen dichtem heisst, und die beschriankung auf das
aufzeigen von erzen und metallen ist jedenfalls nicht das allein
urspriingliche an derselbenl).

An die wiinschelruthe in diesem weiteren begriff schliesst sich
aber der alraun (Grimm Myth. 1153f. = 41005f. Nachtr. 352f.)1)
sehr eng an, der nach der am meisten verbreiteten ansicht eine
Wurzel in menschlicher gestalt ist, die ihrem besitzer hauptsichlich

1) Verschiedene arten dieser zum aufsuchen von metallen dienenden
winschelruthe bei Agricola De re metallica (Basel 1621) p. 26.

2) Vergi, auch Liitolf Sagen u. s. w. aus den fiinf Orten Lucern, Uri u.s. w.
s. 192ff. no. 127, vergi, s. 191 no. 125. Alraun findet sich unter der hasel-
staude: Birrcher Das Frickthal (Aarau 1859) s. 65f.; bei dem farnsamen: Bir-
linger Volksth. aus Schwaben (1861)1, s. 340 no. 576, 2; unter dem beifuss:
v. Reinsberg-Diiringsfeld Fest-Kalender aus Béhmen 130 (unter dem beifuss
gefundene “kohlen" dienten in England zum liebesorakel: Westf. Sagen II, 176).
Bei den Cechen heisst der alraun hospodaricek ,hausviterchen“: Grohmann
Abergl. u Gebr. aus Bohmen und Miéhren I, 19 no. 82, vergi, s. 17. Bei den
heutigen Isldandern enspricht die pjofarot oder diebswurzel: Manierisi. Volks-
sagen 178.
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geld bringt; aber wenn schon von dem gesichtspunkte aus, dass
das geld der éltesten zeit fremd war, anzunehmen ist, dass er ent-
weder gold oder besitz, guter im allgemeinen, hauptséchlich reich-
thum an rindern, wie es diec anwendung der ruthe beim ersten
austreiben der kithe bei den Indern und Germanen zeigt (vergi,
altn. <, geld und rind, lat. pecus und pecunia), verlich, so wird
dies auch in einzelnen Uberlieferungen noch ausdriicklich aus-
gesprochen. So trédgt er nach ostfriesischem glauben (Nordd.
Sagen s. 423 no. 220) wie der kobold (mit dem er mehrfach ganz
zusammenfillt) getreide zu, sein blosser anblick verleiht fiille und
Uberfluss (Miillenh. Schlesw. Holst. Sag. no. 284), er bringt ganze
Wagenladungen voll schinken, wurst, speck (Schambach-Miiller
Nieders. Sagen no. 187. 2). In einem von Keysler (Antiq. Sept,
p. 507ff) mitgetheilten briefe eines Leipziger biirgers aus dem
jahre 1575 an seinen bruder bedauert derselbe, dass dieser so
vielen schaden an haus und hof erlitten habe, dass ihm sein vieh
abgestorben, seine vorrdthe verdorben, er in seiner nahrung ganz
zuriickgegangen und darum mit seiner frau in grosser Zwietracht
lebe; er schickt ihm daher ein (207) ,,alruniken oder erdtmdinn-
lein*, weil, wann er solches in seinem hause habe, es sich wohl
bald anders mit ihm schicken werde. Er soll ihn jedoch, sobald
er ihn erhalten habe, erst drei tage ruhen lassen, dann soll er ihn
in warmem wasser baden und darauf mit dem bade vieh und
sullen (schwellen) seines hauses besprengen, dann werde es bald
mit ihm besser werden. Er sagt ihm ferner, dass das bad auch
sonderlich gut sei, wenn eine frau in kindesndthen sei und nicht
gebédren konne, sie solle einen 16ffel davon trinken, so gebére sie
mit freuden und dankbarkeit. Endlich soll er, wenn er vor gericht
oder vor den rath gehe, das ménnlein unter den rechten arm
stecken, dann bekomme er eine gerechte sache, sie sei recht oder
unrecht. Auch in einem schon von Grimm a. a. o. angefiihrten
schwank macht die alraun einen bdsen mann zu einem zéirtlichen;
ebenso giebt schon Tabernaemontanus in seinem krauterbuch (bei
Panzer Beitrag z. deutschen Myth. I, 250 no. 284) an, dass sie
,die leut gliickselig, die unbdrhafte weiber fruchtbar" machel). Das
alles zeigt deutlich, dass auch der alraun eine urspriinglich im all-
gemeinen gliickverleihende Wurzel war, nur darin von der wiinschel-
ruthe unterschieden, dass ihm stets diec menschliche gestalt ge-

1) Vergi. Grohmanu Apollo Smintheus 17, wo gezeigt wird, dass an der
maus dhnliche abergldaubische Vorstellungen haften wie am alraun. Heilkraft
der ,springblume* bei Ey Harzmérchenbuch 131.
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geben Jvurde Aber selbst dieser unterschied wird sich erst all-
mihlich ausgebildet haben, denn noch jetzt wird zuweilen auch
der wiinschelruthe die gestalt einer puppe gegeben, indem man
sie umwickelt, einen kopf darauf setzt u. s. w. und sie einem
kinde bei der taufe an den leib steckt, damit sie mit demselben
getauft werde (Prohle Harzbilder s. 79); auch Schonwerth Ober-
pfélzische Sagen III, 216 berichtet, dass die wiinschelruthe, gleich
nachdem sie geschnitten sei, mit namengebung getauft werde, indem
man mit der hand drei (208) kreuze dariiber schlage. Das deutet
endlich doch auch wohl noch genugsam die ihr durchweg bei-
gelegte zwieselgestalt an, welche das einfachste bild des zwei-
beinigen menschen darstellt.

Wenn nun aber alraun und wiinschelruthe einer élteren zeit
in den beiden haupteigenschaften zusammenfielen, dass sie im all-
gemeinen gliick verlichen und in menschlicher gestalt gedacht
wurden, der man durch menschenhand nachhalf, so kommen wir
dadurch zu einer neuen Ubereinstimmung mit den indischen ge-
brauchen, durch welche der himmlische Ursprung derselben aus
dem donnerkeil unwiderleglich dargethan wird. Schon oben s. 66f.
habe ich eine stelle aus dem Karmapradipa angefiihrt, nach
welcher den beiden zur entziindung des feuers dienenden hdélzern
menschengestalt nach genau bestimmtem maass beigelegt wurde;
daraus lisst sich schon auf eine Ubereinstimmung mit unseren ge-
brauchen schliessen, die sich in der that auch ausdriicklich aus-
gesprochen findet, indem man bei der reibung des feuers aus den
beiden holzern die stelle, wo man reibt, wohl zu beachten hat, da
die meisten verderben bringend sind, wahrend wer an der richtigen
reibt, aller wiinsche theilhaftig wird. Die nachricht findet
sich in einem parigishta des Atharvaveda (Cod. Chamb. no. I11 =
Weber no. 365, pari¢. 23 ¢l. 18ff.)) und wird auch von dem scho-
liasten zu Céankhayana's Grhyasitra (Cod. Chamb. no. 712 = Weber
no. 129 bl. 30 a. b.) citirt, aus denen ich den text hier gebe:

yajamano ranir 2ic vadanty eke vipagcitah
tatpradhandh kriyah sacca yajna¢ capi tathawa hi |
prathame mulasJiadbhdge pddau jangheti kirttyate
dvitiye januni. cord trtiye ¢ronir ucyate

*) Der alraun soll bekanntlich aus dem samen eines gehidngten entstehen
und fiihrt deshalb auch den namen galgenminnlein; das koénnte auf Odinn
zuriickgehen, der Hangatyr, galga fannr onus patibulorum, gdlga valdr dominus
patibulorum heisst und neun tage am windigen bdum, an der weltesche hing:
Hévam. 139 (ed. Mobius). Vergi, was unten bei der mistel tiber den in pflanze
und bdum verwandelten gott gesagt ist.
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caturthe jatharam sdngam grivd caiva tu pancame |

shashthe ¢irah samdkhydtam angdny etani nirdiget |

mathite padajanghe ca pi¢dcah samprajdyate |

Jjanunog¢ ca tathd corvo rakshasatvam praydti Ke |

¢ronyam ca sarcakamdh syur jathare kshut tathd smrtd |

urasy amitrd grivdyam mrtyuh ¢irasi vedand | (209)

¢ronyam evdta icchanti nirdoshd kirttitd yatah

tathd vittam pagun putran svargam dyuh priyam sukham |

prathamam manthanam ¢ronydm ddhdne ca vigeshatah

itarani yatheshtam hi grivd sarvatra varjayet

triny anguldni tyaktvddau tathd catvari cantatah

madhye devah sthitds tasmad vahnim tatraiva manthayet

anulomd bhaved yonih pdrgvabhedo na vidyate

anulomyena mathitah sarvan kdman prayacchati

muldad angulam utsrjya trini trini ca par¢vayoh

devayonis tu vijiieyd tatra mathyo hutdag¢anah

,Die arani ist der opfernde, so sagen cinige lehrer, und alle

die hauptsdchlichsten Verrichtungen damit sind gleicherweise das
opfer. Die beiden ersten sechstel von unten werden fiisse und
beine genannt, die zweiten knie und schenkel, die dritten nennt
man die hiiften, die vierten bauch und oberleib, ebenso auch die
finften den hals und nacken, die sechsten nennt man den kopf,
so beschreibt man die glieder. Wenn aber fiisse und beine ge-
rieben werden, wird ein pi¢aca erzeugt, aus knien und Schenkeln
geht ein rdkshasawesen hervor, in den hiiften sind alle wiinsche,
im bauche sagen sie sei der hunger, in der brust feinde, im hals
und nacken der tod, im kopfe Weisheit. Bei der hiifte nur wiinscht
man deshalb, weil sie fehlerlos genannt wird, so (erhidlt man)
reichthum, vieh, s6hne, den himmel, langes leben, liebe, gliick.
Die erste reibung (geschieht) an den hiiften und ganz besonders
bei der ceremonie des anlegens, die iibrigen jedoch je nach be-
lieben, hals und nacken soll man jedoch iiberhaupt meiden. Drei
zoll von oben und vier von unten sitzen in der mitte die gotter,
deshalb soll man nur dort den Agni reiben. Die natiirliche sei
die geburtsstitte, eine Spaltung der selten kennt man Jiicht  der
natiirlich entziindete (Agni) gewdhrt alle wiinsche. Lésst (210)
man von unten einen zoll frei, je drei auf beiden Seiten, so ist das
die geburtsstitte des gottes, da ist der opferverzehrer zu reiben.”

*) Bezieht sich offenbar auf die buddhistische legende, nach der Cakya-
muni aus der seite geboren sein sollte; die gleiche gebiirt verlangte auch
Vamadeva: Sdyana zu Rigv. IV, 18. 1
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Sehen wir hierbei von der rein priesterlichen auffassung in
bezug auf das opfer und den opfernden ab, so bleibt uns das von
einem auf der ¢ami gewachsenen agvattha genommene holz, welchem
menschliche gestalt beigelegt wird und welches, je nachdem man
es an dieser oder jener stelle reibt und dabei seine wiinsche
spricht, segen oder verderben bringt. Die Ubereinstimmung mit
der wiinschelruthe ist einerseits schlagend genug um {iberzeugend
zu sein, andererseits zeigt die arani einen so entschieden indischen
charakter, dass an eine etwa mittelbare entlehnung nicht zu denken
ist. Dabei beachte man, dass schon der Yajurveda die Vor-
stellung von der menschengestalt der arani kennt (s. oben s. 71)
und dass beide als mann und weib, Puriiravas und Urva¢i, dar-
gestellt wurden, sowie dass in gleicher weise von der alraunwurzel
erzéhlt wird, sie offenbare zweierlei gescblecht (aus einem alten
krauterbuch bei Panzer Beitr. z. deutschen Myth. II, 205 no. }59)
nach dem was oben s. 64 iiber diese ganze Vorstellung, insofern
sie mit der zeugung in Verbindung gebracht wurde, gesagt ist,
wird auch auf den umstand, dass die alraun fruchtbar mache und
das bad derselben leichte gebiirt verleihe, noch ganz besonderes
gewicht zu legen sein, zumal auch der Atharvaveda einen spruch
enthidlt, nach welchem der auf der ¢ami gewachsene agvattha der
frau das vermodgen verleiht, einen knaben zur weit zu bringen:
Ath. AL 11 (s. Weber Ind. Stud. V, 264f.).

Wenn wir nun oben gesehen haben, dass der agvattha, von
dem das holz zur arani genommen wurde, auf einer ¢ami ge-
wachsen sein musste, dass dieser agvattha aber sowohl nach der
erzdhlung des Catapatha Brdhmana als nach @nderen quellen aus
dem himmlischen feuer entstanden war, so ist doch damit klar
ausgesprochen, dass die arani als (211) eine Verkdrperung des
blitzes und donnerkeils angesehen wurde. Stellt sich nun aber
heraus, dass arani und wiinschelruthe gleich sind, dass die letztere
im norden von der eberesche genommen wurde, besonders von der
auf anderen bidumen gewachsenen, die mit dem blitzgotte Thorr
in der innigsten Verbindung stand, so ist damit auch dargethan,
dass die eberesche als gleiche Verkorperung des himmelsfeuers wie
der indische bdum angesechen wurde.

Es ist iibrigens nicht unwahrscheinlich, dass dem agvattha
wie der wiinschelruthe auch die kraft metalle anzuziehen beigelegt

*) Ich will nebenher auch erwihnen, dass Hesychius s. v. uavépaydpac
die notiz pav<Sp«yopag: o Zivg giebt. Vergi, das galgenminnlein und Odinn
s. 183.
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wurde. Ktesias erzdhlt in den Indicis (Fragm. ed. Car. Miiller
no. 17 p. 83): Kar &olov éoti mapnfov kolobuevov, 10 péyeBog
ooov Elouo.  ev toic Paoctlelioic uovoig gipioketol Jnpmois  ovte
avBog @épel oDte KOPTOV, OEKOTEVTE 06 UAVOS PILOS &xel, Kol
TOOTAC TOXEIAS KOTO YNG' €0TI 0 TO WOYOS QITHS 000V Spoyémv,
0 Aemwtororov. vivty N pila, ocov omiBoun loufavouévy, ov
av mpoooyOn, TAVTa sAkel TPOS EQVTHV, XPLOOV, GPYVPOV, XOAKOV,
AiBovg kai tdlAa movto wARV HAéktpov €1 0¢ ooov mHyeoS 1
pilo. Aneln, elker kol opvag kol Opvea: TOOTH VAP KoL TA
wAeioto, Twv opvéwv Onpebovor. Kai eav fodln kai Howp mncou
ooov yoo, ™S pilng éuPaidv (ioov ofoldv, mnleic avtd- kol edv
oivov, agobtwg, Kal eleic T XEIPI OVTO, OOTEP KNPOV- TH 06
votepaio oroyeiton. (Tidotor 0¢ roiliaxois fonBnuo. Dazu ver-
gleiche man die kiirzere nachricht bei Apollon. Hist. Mir. 17 (a. a. o.
p- 99): Krwnoiag map' 4vdoig Eolov yiyvecOar pnoiv, o xoleitoi
mapvfov: tovtl Epl eovto elkel mav TO mPockoulcOEy aidty, oiov
XPLOOV, GPYVPOV, KOAOGIIEPOV, YOAKOV KOI TAAO HETOALIKG TAVTO:
glkel 0¢ kai TG oOVEYYLS 1mTAUEVA. OTPOoVLOIG: €av O¢ ueilov nv
w0 Edlov, kol aryog kai mpoforo kol td ouniika {wa. Der
baum wuchs also nur in den girten des Perserkdnigs, war also
angepflanzt und in Persien nicht heimisch, woraus sich vielleicht
erkliart, dass er angeblich weder bliithen noch friichte trug; der
name zwapnfov oder mapvPfov scheint sich aus dem skr. pareaban,
mit Schosslingen versehen, gar wohl zu erkldren, indem der ag-
vattha (212) wie die ficus Indica von oben herab aus den &lteren
zweigen neue Schosslinge, eigentlich wurzelfasern, senkrecht zur
erde niedertreibt, woraus sich wohl auch die nachricht erklart,
dass er flinfzehn wurzeln habe, die wohl durch das hinzugefiigte
uovag als einzelne, von den anderen getrennte bezeichnet werden
sollen; der beisatz xatd yng ist dann in dem sinne des gebréduch-
licheren xkoatrd ynpv zu nehmen. Die zahl fiinfzehn betrifft wohl
nur das exemplar, was Ktesias selbst sah. Die eigenschaft der
anziehung der metalle, die dem baume beigelegt wird, stimmt
ganz zu der unserer wiinschelruthe beigelegten kraft und scheint
das einzige wunderbare, was Ktesias von dem baume berichtet.
Denn wenn das holz, in der linge eines armes geschnitten, auch
vOgel und schafe an sich ziehen soll, so findet dies wohl seine
erklarung in dem ganz besonders hervortretenden umstinde, dass
der agvattha vortrefflichen vogelleim liefert, wie ja Ktesias diesen
gebrauch desselben auch ausdriicklich zu kennen scheint, wenn er
sagt tavTy yop kol t6 wieioto Twv dpvewv Pnpedovor  dass er
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auch schafe und ziegen anzichen soll, wird seine einfache er-
klarung dadurch finden, dass diese wirklich an dem reichlich her-
vorquellenden gummi des baumes sitzen blieben, wie ja auch das
ovveyyvg des Apollonius zeigt, dass die vogel dicht hcranfliegen
miissen, um festgehalten zu werden. Die nachricht des Ktesias
vermischt also die wirklichen eigenschaften des baumes mit den
ihm beigelegten iibernatiirlichen, scheint sich aber, wenn unsere
annahme, dass der agvattha gemeint sei, richtig ist, im ganzen zu
bestitigen. Welche bewandtniss es jedoch mit dem gerinnenden
wasser und wein habe, vermag ich nicht zu sagen. Dass die
nachricht iiber die anziehungskraft des baumes den gebrauch seines
holzes dem unserer wiinschelruthe gleichstelle, nehmen auch Miiller
a. a. 0. p. 99 und Lassen I. A. T12, 647 an; wenn daher auch die
vorgebrachten griinde, dass der vom Ktesias besprochene baum
der agvattha sei, nicht stichhaltig befunden werden sollten, so ist
immerhin der umstand, dass die Inder die wiinschelruthe kannten,
als hinlédnglich gesichert anzusehen. (213)

Der oben gefundene satz, dass die wiinschelruthe eine Ver-
korperung des donnerkeils sei, gewinnt aber auch noch von anderen
Seiten her bestitigung; ich habe schon oben ausgesprochen, dass
ihr mit der gliicksblume und springwurzel die gibe gemein sei,
verborgene schitze aufzudecken, dass es bei diesen aber in der
weise geschehe, dass sie die den hort verbergenden thiiren oder
felsen sprengen. Bereits an einem anderen orte (Zeitschr. fiir
deutsche Myth. III, 378) habe ich nun gezeigt, dass fels und wolke
den Indogermanen synonyme begriffe sind und dass unter der
gliicks- oder Schliisselblume der blitz, der die wolke o6ffnet, zu
verstehen ist (a a. o. s. 3841.)]). Ebenso wird in den vedischen
liedern die wolke héufig als ein stall dargestellt, in dem der feind-
liche ddmon die geraubten kiithe verborgen hat; Indra offnet die
thiiren desselben mit dem blitz und fihrt den raub wieder hervor;
es ergiebt sich also auch daraus, dass die mit der blume gedffneten
thiiren unserer sagen auf uralter anschauung beruhen und dass
die dem eintretenden sich darbietenden schitze die der wolke
sind, indem diese sowohl den reichthum ihres segens im nieder-
stromenden regen spendet als auch nach dem erguss desselben der
sonne goldenen strahl, den hort, der die Schopfung neu belebt,
wieder hervortreten ldsst. Aus dieser anschauung ist denn auch
der alten zeit offenbar die alle wiinsche gewidhrende kraft der

1) Zur Schliisselblume vergi, noch Schiller Zum Thier- und Kréuterbuch
des mecklenburgischen Volkes I, 23 b.
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wiinscbelruthe entsprossen, gerade wie die epische poesie der Inder
den wolkensegen zu der alle wiinsche gewédhrenden kuh Kédmaduh
gestaltet hat; denn die wolke, die kuh, welche Indra mit dem
blitz melkt, gewéhrt ja alle guter, da sie regen spendet, dass die
weide sich mit gras bedeckt und dieses die heerden néhrt; diese
waren ja der hauptreichthum, aus dem alles iibrige entsprang. Es
wird aber auch daraus klar, dass die hinneigung der wiinschel-
ruthe zu den metallen gleichfalls schon auf alter grundlage be-
ruhen miisse, da die goldenen sonnenstrahlen in allen indo-
germanischen sprachen, die eine dltere litteratur aufzuweisen haben,
ein geldufiger ausdruck sind. (214)

Wenn also in der wiinschelruthe wie in der gliicksblume eine
Verkorperung des blitzes gefunden werden muss, so ldsst sich dies
auch schon von vorn herein von der springwurzel annehmen, die
wie die gliicksblume verschlossene thiiren sprengtl). Aber es
finden sich in der Uberlieferung von ihr noch ziige, die diese ver-
muthung zur gewissheit erheben. Ein solcher ist erstens die Ver-
bindung, in welche sie mit dem specht gebracht wird. Bekanntlich
wird sie ndmlich gewonnen, indem man das nest eines griin- oder
schwarzspechts, wenn er junge hat, mit einem hdlzernen keil zu-
spindet; der vogel, sobald er es gewahrt, entfliegt und weiss eine
wunderbare Wurzel zu finden, die menschen vergeblich suchen
wiirden; er bringt sie im Schnabel getragen und hélt sie vor den
keil, der alsbald wie vom stiarksten schlage getriecben herausspringt.
Hat man sich nun versteckt und erhebt bei des spechtes an-
ndherung grossen ldrm, so erschrickt er und ldsst die wurzel
fallen. Einige breiten auch ein weisses oder rothes tuch unter
das nest, so wirft er sie darauf, nachdem er sie gebraucht hat:
Grimm Myth. 925 = 4 812f. Schon Plinius X, 18 erzéhlt dasselbe:
Pullos in cavis educant avium soli: adactos cavernis eorum a pastore
cuneos, admota quadam ab his herba, elabi creditur vulgo. Trebius
auctor est, clavum cuneumve adactum quanta libeat vi arbori, in
qua nidum habeat, statim exsilire cum crepitu arboris, cum insederit
clavo aut cuneo. Dadurch gewinnt die oben s. 31 ausgesprochene
vermuthung, dass der specht auch unter die blitztrdger aufzunechmen

1) Vergi, ferner liber die springwurzel, dusser Grimm Myth. 925 - 4812f.
Nachtr. 289, Norddeutsche Sagen u. s. w. s. 459 no. 444. Curtze Volksiiber-
lieferungen aus Waldeck s. 204. Grohmann Aberglauben und Gebrduche aus
Bohmen und Méhren I, 88 no. 623. Liitolf Sagen aus den fiinf Orten Lucem,
Uri u. s. w. s. 520 no. 480. Wackernagel "Eni« zivyosvxa 12 = Kl. Schriften I11,
190 anm. 4. Krek Slav. trad. Lit. (s. 0. s. 7 anm.) s. 50 (vergi, liber die spring-
wurzel bei den Russen Russwurm in d. Zeitschr. f. deutsche Myth. IV, 153).
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sei, festen halt, denn dass der cum crepitu arboris herausfahrende
keil vom donnerkeil getrieben wird, kann kaum noch einem be-
denken unterliegen. Der specht als blitztriger ergiebt sich bei-
laufig auch noch aus einer anderen erwédgung; in einer aargauischen
sage (Kochholz II, s. 165f. no. 389) erscheint der specht als hagel-
bringerl), ebenso auch die eule. Die eule an das scheunenthor
genagelt schiitzt aber das haus vor blitz2). Diesen noch jetzt
iiberall vorfindlichen aberglauben kennt schon Palladius De re
rust. I, 35: Contra grandinem (215) multa dicuntur. Panno roseo
(al. -russeo) mola cooperitur. Item cruentae secures contra coelum
minaciter levantur. Item omne horti spatium alba rite praecingitur:
rei noctua pennis patentibus extensa suffigitur. Man vergi,
was oben s. 29 iiber die yAaod und die yladko mwic gesagt wurde.
Hagel und blitz werden nun aber zusammengefasst zu denken
sein und so dann auch der hagelbringer blitztrdger sein. Creuzer
Symb. IV, 364 nimmt den Zeus mixog geradezu als specht und
blitztrager, was allerdings vieles fiir sich hat. — Die parallele
mit der eule zeigt sich auch noch in einem anderen zuge. Dasselbe
marchen nidmlich, welches in Norwegen vom specht erzédhlt wird
(oben s. 93f.,, und vom kuckuck s. 105) wird in Gloucestershire
von der eule erzéhlt; als das stiick teig immer mehr zu ungewodhn-
licher hohe anschwillt, ruft die backerstochter hu, hu! Darum
verwandelt sie Christus in einen uhu. Das alter der erzdhlung
ergiebt sich schon aus Shakespeare’s Hamlet IV, 5: They say, the
oud was a bakers daughter. Vergi. A. Schmidt Anmerkungen zu
Shakesp. s. 207. — Dass der specht {ibrigens, wie Grimm a. a. o.
nachgewiesen hat, auch sonst die krifte der kriuter kennt, zeigt
nur um so mehr, wie er bei den Italern ganz an die stelle des
indischen ¢yena tritt, der die himmlischen gewidchse zur erde her-
niederbringt. Wie sehr nun aber die Vorstellung, dass die spring-
wurzel und das feuer zusammengehdren, noch im volke lebendig
ist, zeigt der zug, dass man ein rothes tuch unterbreiten miisse,
um sie zu erhalten; vergi, dusser der oben aus Grimm's Myth,
angefiihrten stelle noch meine Nordd. Sagen s. 459 no. 444. Ebenso

1) ,,.Der pivert, griinspecht, heisst in Frankreich auch pleu-pleu ,a cause
de Vharmonie imitative de son cri, qui dit-on annonce la pluiell; er kennt ,une
herbe, dont la propriété est de couper ou de fendre le bois et le fera (A. Bosquet
217), die deutsche springwurzel® Wolf Beitr. z. deutschen Myth. 11, 430.

2) ,,Eine an das scheuerthor ena%elte eule schiitzt das getreide vor be-
hexung" Kehrein Volkssprache und Volkssitte in Nassau II, 261 no. 144. Nach
schwedischem glauben hingt man iiber der stallthiir einen raubvogel auf,
damit die pferde gedeihen und nicht von der mahr geritten werden: Hyltén-
Cavallius Warend och Wirdarne I, 212.
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heisst es in Woeste"s Volksiiberlieferungen in der Grafschaft Mark
s. 44: der vogel lasse sie auf ein rothes tuch fallen, in der meinung
es sei ein feuer, darin sie verbrennen solle, weil er sie niemand
gonne. In gleicher weise berichtet Meier Schwab. Sagen u. s. w.
no. 265, 1 vom Wiedehopf, dass er sie in ein wasser oder feuer
fallen lasse, um sie zu vernichten. Man muss daher eine gelte
mit wasser aufstellen oder ein feuer anmachen oder auch ein
rothes tuch oder (216) kleid ausbreiten, die halte der Wiedehopf
fir feuer und lasse sie hineinfallen. Man sieht, der urspriingliche
gedanke war wohl, dass der vogel die wurzel dem element, welchem
sie entstammt, dem wasser der wolke oder dem in ihr sich ber-
genden feuer des blitzes zuriickbringen muss.

Neben dem specht und dem eben genannten Wiedehopf werden
librigens auch noch andere vogel als bringer der springwurzel ge-
nannt, so die elster (Grimm Deutsche Sagen no. 9), dic wasser-
hithnchen, auch eisvogel genannt (Préhle Unterharzsagen no. 308);
von den letzteren scheint es auch Vintler (Blume der Tugend,
bei Zingerle Sitten u. s. w. aus Tirol? s. 285) anzudeuten, wenn
er sagt: "Etleich geben lospuechern chraft und etleich chunnen
Patoniken  graben, und vil die wellen den eisvogel haben.” In
rabbinischen Uberlieferungen wird der auerhahn als derjenige ge-
nannt, welcher den bergespaltenden Schamir bringt, und die Gesta
Romanorum erzédhlen dhnliches vom vogel Strauss (Grimm Myth. 925
= 4813). In anderen orientalischen Uberlieferungen werden noch
adler und rabel) genannt, vergi. Cassel, Schamir e. 62ff., auch
Gervasius Tilb. ed. Liebrecht p. 48. 158. In der sage vom Schamir
ist noch besonders der zug von Wichtigkeit, dass es heisst, der
auerhahn bediirfe desselben, wenn er berge spaltend, samen
von bdumen dahin trage und dort neue vegetation hervorrufe
(Cassel a. a. 0.). Das schliesst sich ganz an die in felsritzen oder
auf bdumen wachsende eberesche und den agvattha u. s. w. an
und Cassel hat, ohne dieselben zu kennen, wohl schon mit recht
geschlossen, dass diese erzdhlung nichtjiidischen Ursprungs, sondern
von den Juden wahrscheinlich erst aus dem babylonischen exil
mitgebracht sei2). — Welchem von allen hier genannten vogeln

*) lieber diese vergi. Grimm Myth. 1159 = 41011.

1) Vergi, noch iber den raben Wolf Beitr. I1, 428. Birlinger Volksth.
aus Schwaben (1861) I, s. 123 no. 181, 1.

2) Anderwirts ist von einem stein die rede, der u. a. die eigenschaft hat,
unsichtbar zu machen, und zwar findet sich derselbe in einem rabenuest:
Westf. Sagen II, 76 (vergi, auch Menzel Die vorchristl. Unsterblichkeitslehre I,

122); in einem zeisignest: Vonbun Beitr. z. deutsch. Myth. 112f. (vergi. A\ acker-
nagel Kl. Schriften I1I, 190 anm. 7); in einem Schwalbennest: Archiv f. Landes-
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das élteste anrecht auf die herbeischaffung der wurzel zustehe,
wird ebenso schwer zu entscheiden sein wie die frage, welcher
bdum oder welche pilanze als die &ltesten unter den vom himmel
gebrachten zu gelten haben; wahrscheinlich wird schon die (217)
dlteste zeit dariiber uneinig gewesen und mehreren werden die
gleichen eigenschaften beigelegt sein. Unter den vogeln wird
jedenfalls der specht ein besonderes anrecht haben, weil er in
hohlen stammen sein nest bauend mit dem baume, in welchem er
nistete, in innigerer Verbindung erschien, besonders wenn man er-
wiégt, dass der baum ja als eine Verkorperung des vogels erschien
und so, wenn der vogel aus seinem neste hervorflog, gewisser-
massen seine urspriingliche natur wiederzugewinnen schien. Doch
kann dasselbe auch von anderen in &hnlicher weise lebenden
vogeln, namentlich von der in hohlen bdumen nistenden eule, ge-
golten haben.

Ein zweiter zug aber, der sich in den Uberlieferungen iiber
die springwurzel erhalten hat, weist in noch viel schlagenderer
weise den Zusammenhang zwischen ihr und dem gewitter nach.
Meiers Schwibische Sagen no. 265 berichten, wie oben be-
reits angegeben wurde, iiber die herbeifiihrung der springwurzel
durch den Wiedehopf, dann heisst es weiter: ,,In Owen sagt man, der
specht hole die springwurzel in der eben beschriebenen weise. —
lerner glaubt man hier, dass auf dem Beurer berge bei Owen
sich eine springwurzel befinde, die jedesmal ein gewitter theile
und abhalte.“ Ebenso ,,vermuthen die leute auf dem Welzheimer
walde, dass an sogenannten Wetterscheiden gegen die thalziige hin
sich eine ,,wetterwurzel® befinde, die das gewitter anziehe.“ Die
erste nachricht wird offenbar bestétigt durch eine andere bei Schon-
werth Aus der Oberpfalz II, s. 118. ,,Dort (bei Gefrees) ist auch
der Wetterberg. Zigeuner waren unter dem berge, als das ge-
witter kam: da vergruben sie etwas in den boden. Seitdem zer-
theilt sich jedes gewitter hier nach zwei Seiten, rechts und links.*
Das angeblich vergrabene wird eben eine springwurzel gewesen
sein. Wenn dieser nun aber die kraft beiwohnt das wetter zu
theilen, aber auch gerade entgegengesetzter weise von der wetter-
wurzel, die doch wohl jener springwurzel gleich ist, gesagt wird,
dass sie das wetter anziehe, so ist mindestens der zug derselben

kunde in Mecklenb. 1864, s. 557 no. 342. — lieber die einschldgigen Vor-
stellungen auf Island, wo ein lausnarsteinn” ein hulinhjalmssteinn und ein é.ska-
steinn unterschieden werden, vergi, man Maurer Isl. Volkss. 180ff. — lieber
das unsichtbar machen vergi, unten s. 196.
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klar, dass springwurzel (218) und gewitter in der innigsten Ver-
bindung stehen; aber ich denke auch der Widerspruch 16st sich,
wenn wir berlicksichtigen, dass das an den hoheren bergeskuppen
langer haftende gewitter einmal dort vorzugsweise seine blitze ent-
ladet, weshalb also der berg oder seine wetterwurzel es anzuzichen
scheint, dann aber auch durch sein ldngeres haften eben beim
weiterziehen sich leichter vertheilt. Durch eine im laufe der zeit
eingetretene Verwirrung hat der Sprachgebrauch nur die urspriing-
liche anschauung umgekehrt, denn nach ihr miisste es heissen,
dass die springwurzel an dem berge am héufigsten herniederfahre
oder dorthin von dem vogel gebracht werde.

Nach den oben angefiihrten mittheilungen stammt die spring-
wurzel meist von einer unbekannten pflanze und ist deshalb auch
schwer zu finden; andere berichte dagegen nennen bestimmte
pflanzen oder lassen auf solche schliessen und aus dieseu nach-
richten ergeben sich zum theil neue griinde fiir die bisherigen
Sétze. Bereits Grimm Myth. 925 = 4 813 erwdhnt, dass die spring-
wurzel das bomheckelkrut euphorbia lathyris sein solle; eine eu-
phorbia heisst aber skr. vajrakantaka, d. 1. donnerkeilsdorn, andere
insgemein -ogjradru™ vajradruma, donnerkeilsholz. In meinen Nordd.
Sagen habe ich ferner no. 200, 2 eine sage mitgetheilt, wonach
ein hirt den eingang zum llsenstein dadurch findet, dass in seinem
stabe, ohne dass er es weiss, eine springwurzel ist. Da nun zu
stocken gewohnlich kreuzdorn oder hasel genommen werden, so
lasst sich vermuthen, dass die kraft dem stabe daher gekommen
und dass also auch hiernach wiinschelruthe und springwurzel
identisch seien, denn jene wird hauptsidchlich von hasel oder
kreuzdorn geschnitten: Grimm Myth. 927 = 4814. Eine andere
nachricht in Prohle’s Oberharzsagen s. 99 sagt, dass die spring-
wurzel oder johanniswurzel nur in der johannisnacht unter dem
farnkraut bliihte, von gelber firbe war und in der nacht wie ein
licht leuchtete; sie stand nie still, sondern hiipfte bestidndig, zeigte
dem, welcher sie brach, alle schitze der weit und alle schlosser
sprangen vor ihr auf. Der etwas mirchenhafte (219) bericht hat
dennoch offenbar echte und sehr bedeutsame ziige. Dahin gehort
zuerst der, dass die blume in der nacht wie ein licht leuchten
solle, was in derselben weise von der mandragora in einer angel-
sdchsischen nachricht des 10. bis 11. Jahrhunderts gesagt wird: pe
heo on nihte seined ealsva leohtfdt, Grimm Myth. 1155 = 4 1007 1).

1) Auch der wegerich (wegetritt) leuchtet in der nacht: Schiller Zum
Thier- u. Krduterb. d. mecklenb. Volkes I, 31a, ebenso das farnkraut und der
famsamen, wie an mehreren der s. 194 anm. 2 angefiihrten stellen berichtet wird.
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Dieser umstand und der, dass sie bestindig hin und her hiipft,
welcher noch weiter dahin erkldrt wird, dass sie vor den menschen
fliche, zeigen, dass hier noch eine erinnerung an das zur pflanze
gewordene himmelsfeuer bewahrt ist. Von ganz besonderer Wichtig-
keit ist aber, dass sie, wie einige sagen, unter dem farnkraut
blithen soll; die johanniswurzel, auch johannishand, ist ndmlich
der wurzelstock einer farnart (aspidium filix mas, polypodium f. m.
Linn., bei Petermann Pflanzenreich s. 102), die zu vielfiltigem
aberglaubischem gebrauche dient. Dies farnkraut hat wie das
adlerfarnkraut (pteris aquilina) grosse gefiederte blédtter, wodurch
es sich an die gefiederten ebereschen und mimosen, die, wie wir
sahen, unserem mythenkreise eigentiimlich waren, anreiht. Dazu
kommt aber noch der name selber: ahd. faraml! farn, mhd. varam.,
varn, ags. fearn, e. fern, der — abgesehen von dem epenthetischen
a, das althochdeutsche eigenheit ist, und von dem hochdeutschen
m statt n, das auf unorganischem wechsel zu beruhen scheint —
genau das verschobene skr. parna ist. In der that lésst sich in
unserem klima kaum eine pflanze finden, fiir welche der begriff
des skr. parna in seiner urspriinglichen bedeutung als blatt und
feder in seinem ganzen umfange passender wire, und der reichlich
an die pflanze sich kniipfende aberglaube zeigt denn auch, dass
sie vor allem in den kreis unserer Untersuchung gehdrt. — Zu be-
merken ist iibrigens noch, dass in alter zeit auch das heidekraut
den namen farn fithrte: vergi. Graff II1, 694 farm mirice, varmahi,
heidahi myricae, weniger wohl wegen seiner zwar noch etwas an
federn erinnernden blétter als wegen seiner rothen bliithe, die wir
ja auch am parnabaum als die hauptsidchlichste Ursache erkannten,
weshalb sich der name an ihn kniipfte. — Aufmerksam zu (220)
machen ist auch noch darauf, dass, wie der vogelbeerbaum den
namen eberesche tragt, cine farnart angelsdchsisch eoforfearn,
evervem heisst: Wright A Volume of Vocabularies! p. 68a,
p.- 139b.

Jenes obenerwihnte adlerfarnkraut soll mm nach weitver-
breitetem glauben, wenn man den stengel desselben durchschneidet,
das bild eines adlers zeigen, das in der that bald mit mehrerer
bald mit minderer deutlichkeit in demselben zu erkennen ist, von
manchen auch als doppeladler aufgefasst wirdl). Die pflanze selbst

1) Daher heisst die wurzel in Karnten adlarwurze.. Lexer Kamt. Worter-
buch 90. Vergi, noch Brand Popular Antiquities I, 316 und Choice Notes
from ,,Notes and Queries”. Folk Lore. London 1859, s. 243: , Cut a fern-

Kuhn, Studien. 13
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mit den beiden grossen gefiederten blattsticlen giebt das bild eines
vogels und musste diese Vorstellung um so mehr erwecken, als
die jungen eben aus der erde hervorspriessenden Schdsslinge mit
ihrem flaumartigen Uberzug den eindruck eben aus dem nest ge-
schliipfter, unfliigger vogel machen. Auch die Griechen sahen im
blatte des farnkrauts fliigel und gaben ihm offenbar danach den
namen, da zwzépigc sich als altes femininum zu zwzepov stelltl).
Zwar konnte die bezeichnung nur der natiirlichen gestalt angepasst
scheinen, doch weist uns ein mit der pflanze verbundener glaube
auf unseren mythenkreis. Der scholiast zu Theokr. 3, 14 sagt
namlich: wtépig dé eidog Poravys duoiog mrepw orpovborauniov,
ao? ¢ kai orfiadec emi KAIVHG £YEVOVIO TV aypoikwv, Old THV
uoloxotnra, Koi 010 10 GEOIIMKEY TH ool T0vg opelg.  Wir
werden weiter unten sehen, dass derselbe glaube an die schlangen-
vertreibende kraft auch von der esche und hasel vorkommt und
es scheint daher anzunehmen, dass er den mythischen Vorstellungen
sich anschliesse, welche oben s. 116 tiiber die weltesche entwickelt
sind; eine annahme, die noch durch eine anderweitige benennung
des farnkrauts auf deutschem boden fernere Unterstiitzung erhilt,
ndmlich die, dass sich in alten glossaren das wort filix durch
glasseschencrut, glassaschenwurtz ibersetzt findet: Diefenbach
Gloss, latino-germ. s. v. filix. Dass aber die blatter des farnkrauts
von dem angefiihrten scholiasten der Straussenfeder verglichen
werden, beruht sicher nicht auf altiiberlieferter anschauung, soweit
siec den Strauss betrifft; jedoch scheint (221) dieser nur Stell-
vertreter eines anderen vogels in dlterer zeit, an dessen stelle er
aus anderen Uberlieferungen gesetzt wurde, da ihm, wie wir sahen,
auch die herbeiholung des Schamir zugeschrieben wird.

Wiahrend wir die gliickverleihende kraft der wurzel eines
farnkrauts jener oben genannten johanniswurzel beigelegt schen,
tritt dieselbe noch in viel weiterer ausdehnung bei allen farn-
krdutern, besonders bei dem obigen farnkraut, an den samen der-
selben geheftet auf?). Das sagen schon die mittelhochdeutschen

root slantwise, and you'll see a picture of an oak-tree: the more perfect, the
luckier chance for you."

1) Oesterreichisch heisst das farnkraut ,, toifelsfedd”: Baumgarten Das Jahr
und seine Tage (progr. von Kremsmiinster 1860) s. 27.

2) Deber das farnkraut und den famsamen vergi, ferner Handelmann in
den Jahrb. f. d. Landeskunde der Herzogthiimer Schleswig u. s. w. Bd. VII,
381. Vonbun Beitr. z. deutschen Myth. 133ff. Birlinger Volksthiiml. aus
Schwaben (1861/62) 1, s. 333f. no. 558. s. 340 no. 576. s. 491 no. 704, 14. 1I,
s. 103 no. 128. Buck Medic. Volksglauben aus Schwaben 39. Schonwerth Aus
der Oberpfalz I11, 208. Baumgarten Das Jahr und seine Tage (progr. von
Kremsmiinster 1860) 27. Seidl in d. Zeitschr. f. deutsche Myth. II, 30 (Steier-
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dichter durch ihren wiinschelsdmen des varmen Grimm Myth. 926.
1161 = 814. 1012 und zahlreiche neuere aufzeichnungen weisen
den glauben als einen allgemein verbreiteten nach. Wer im be-
sitze des farnsamens war, konnte sich alles wiinschen was er
wollte und der teufel musste es bringen; Jédger wiinschten sich den
freischuss, andere den wechselthaler u. s. w. Panzer Beitr. z.
deutschen Myth. II, 73. 272. 306. Vergi. Zingerle Sitten aus
Tirol2 s. 103. v. Alpenburg Mythen und Sagen Tirols s. 408. Wer
den famsamen hat, kann in seinem gewerbe allein so viel arbeiten
als sonst zwanzig bis dreissig mann: Meier Schwab. Sagen no. 267.
Noch anderes iiber die gliickbringende kraftdes farnkrauts bei Kreutz-
wald Der Ehsten abergldaub. Gebr. u. s. w. s. 2f. Bedeutsam ist
eine mittheilung iiber die gewinnung des farnsamens bei Bechstein
Deutsches Sagenbuch no. 500, wo es heisst, dass man zur sonnen-
wendzeit, wenn die sonne die mittagshohe erreicht hat, in dieselbe
schiessen solle, dann fallen drei blutstropfen herab, die man auffangen
und bewahren muss, denn das ist der ,fahrsamen”. Dazu vergleiche
man die erzdhlung vom freischiitzen bei Miillenhoff no. 492. Dieser
erzdhlung von der entstammung des farnsamens vom himmel ist
hohes alter beizumessen, zumal auch die Vorstellung des frei-
schiitzen eine alte ist und mit der von dem indischen cabdavedhin
der epischen gedichte iibereinstimmt, vergi, meine Westfilischen
Sagen I, mo. 376 1). Diese abstammung vom himmel, welche dem
samen beigelegt wird, offenbart sich denn auch in den Wirkungen
der pflanze, da ihr, wie der springwurzel, wettertheilende kraft
(222) beigelegt wird. So heisst es in einer bei Grimm Myth. 1160
= 41012 aus Hildeg. Phys. II, 91 mitgetheilten stelle iiber die-
selbe: in loco illo, ubi crescit, diabolus illusiones suas raro exercet,
et domum et locum, in quo est, diabolus devitat et abhorret, et ful-
gura et tonitrua et grando ibi raro caduntl). Damit steht
der polnische aberglauben nur im scheinbaren widersprach, nach
welchem beim brechen des krautes sich sturm und donner erhebt3);

mark). Waldfreund ebd. III, 339 (Tirol), v. Reinsberg-Diiringsfeld Fest-Ka-
lender aus Bohmen 311. Grohmann Sagenb. von Bohmen u. Mihren 1,312.
Grohmann Abergl. u. Gebr. aus Bohmen u. Mihren I, s. 44 no. 281. s. 97
no. 673ff. Grohmann Apollo Smintheus 58f. Russwurm in d. Zeitschr. f.
deutsche Myth. IV, 1521'. (Russland). Krek Slav. trad. Lit. (s. 0. s. 7) 50f.
Schwartz Urspr. d. Myth. 176.

1) Vergi. Zeitschr. f. deutsche Phil. I, 89—119 und tiiber schiisse gegen
wolken und gewitter Norddeutsche Sagen u. s. w. s. 467.

2) Auch der lorbeer wurde nach dem glauben der alten, den Plinius be-
zeugt, nie vom blitze getroffen: Schwartz Urspr. d. Myth. 161. Vergi, auch
die hasel unten s. 202.

3) Das verbrennen des farnkrauts zieht nach englischem aberglauben regen

13
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der bis dahin festgewurzelte und verwandelte donnerkeil gewinnt
durch das losreissen von der erde seine alte natur wieder. Die
Ubereinstimmung mit der eberesche offenbart sich auch in dem
namen walburgiskraut Grimm Myth. 1161 = 41013, der darauf
hinweist, dass auch dem farnkraut seine bedeutsame stelle am
1. mai zugekommen sein muss. — Wie die springwurzel gewinnt
man endlich auch den farnsamen durch entziindung von feuer und
Unterbreitung eines tuches: Grimm a. a. 0. 1160 = 4 1012 sowie die
oben angefiihrten schriften. An die aus dem scholiasten zum Theokrit
angefiihrte nachricht von der schlangen vertreibenden kraft des
farnkrauts schliesst sich der thiiringische aberglaube, dass den
otterkraut (so heisst das farnkraut in Thiiringen) bei sich tragenden
die schlangen so lange verfolgen, bis er es wegwerfe. In Schweden
heisst das farnkraut wahrscheinlich aus gleicher beziehung orm-
bunka. Bei den Slovenen sagt man, dass schlaf den befalle,
welcher sich der bliithe des farnkrautes nahe, und dass ungeheuer
den vertreiben, der die hand nach ihr ausstrecke: Vernaleken
Alpensagen s. 374 no. 46 1).

Wenn in den zuletzt besprochenen zdgen uns der zur pflanze
verwandelte blitz noch klar entgegentritt, so wird auch die so
hiufig erwihnte eigenschaft des farnsamens, ndmlich dass er Un-
sichtbarkeit verleihe, aus dem gleichen ideenkreise entsprungen
sein; wie in der nebelkappe unserer mythischen gestalten oft noch
deutlich die einst den gott und seine begleiter hiillende wolke zu
erkennen ist, so wird auch der aus der wolke stammenden pflanze
daher die gleiche Ifraft gekommen sein. Nachweise {iiber diese
(223) eigenschaft des farnkrauts sehe man bei Grimm a. a. o.]
Miarkische Sagen no. 62. 191, Bechstein Deutsches Sagenb. no. 500.
753 nach; auch Shakesp. Henry IV. 1. part sc. | hat: coe have the
receipt of fern seed, eoe eoaix invisible, und Ben Johnson, New Inn:
1 had no medecine, Sir, to go invisible, no fern seed in my pocket2f

Endlich zeigt das farnkraut noch eine besondere eigenschaft,
die es gleichfalls dem donner und blitz zur seite stellt}); im

herbei: Choice Notes from ,Notes and Queries”. Folk Lore. London 1859,
p. 148.

1) Schiefner theilt mir unter dem 18. dec. 1859 brieflich mit: ,,mein vater
der freilich aus BOhmen stammte, warnte mich vor dem farnkraut, weil
darunter schlangen sdssen. Aufjeden fall hat das kraut auch bei uns eine
beziehung zu den schlangen, wie mein college Wiedemann mir bemerkte.”

2) Die ormbunka-blomma macht unsichtbar: Hyltén-Cavallius Warend och
Wirdarne II, s. XXI. Andere auf gleichem griinde beruhende mittel sich un-
sichtbar zu machen bespricht Grohmann Apollo Smintheus 18.

3) Vergi. Grohmann Abergl. und Gebr. aus Bohmen und Mihren I, 88f.
no. 624.
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Thiiringer walde nennt man es nidmlich irrkraut, weil, wer
darauf tritt ohne es zu sehen, irr und wirr wird und nicht weg
und steg mehr kennt (Grimm Myth. 1161 = 4 1013); andere nennen
an seiner stelle die irrwurzel (Panzer Beitr. z. deutschen Myth. I,
s. 260 no. 66, Rochholz Schweizersagen aus d. Aargau I, s. 79)
Gleichmiéssig bezeichnen nun aber Deutsche, Romer und Griechen
die plotzliche beraubung der sinne durch pidonarot, angedonnert,
attonitus, eufpovryrng, Dem donner wurde also vor allem diese
sinnenraubende kraft zugeschrieben; dass es der niederfahrende
keil war, dem siec beigemessen wurde, zeigt der ausdruck ,wie
vom donner geriihrt, getroffen®. Der indische glaube reiht
sich dem an. Das Catapatha Brdhmana IV, 1, 5. 3 erzéhlt: Als
Cyavana (in welchem wir oben s. 12f. eine Personifikation des
blitzes erkannten) von des Caryata sbhnen mit erdkldssen geworfen
wurde, ziirnte er ihnen und sogleich wurden ihre geister so ver-
wirrt, dass vater und sohn, bruder und bruder mit einander zu
kdmpfen begannen. Caryata wusste sich nicht zu erkldren, wie
das zugehe, und fragte seine hirten, was vorgefallen sei, da er-
zéhlten sie ihm den vorgang und sogleich hatte Caryata die er-
kldarung, denn das Brahmana fahrt unmittelbar fort: ,sa viddm-
cakdra sa vai Cyavana iti da wusste er's: ,das ist ja Cyavana“
so (sprach er)*“. Cyavana’s sohn ist jener oben mehrfach be-
sprochene, (224) aus dem schenkel geborene Aurva, der sich in
diesem zuge dem Dionysos verglich. Man wird daher den Wahn-
sinn des Lykurgos der gleichen kraft des Dionysos zuschreiben
diirfen, der ja mopryeviic war und nach einer sage mit dem blitze
vom himmel gekommen sein sollte (Creuzer Symb. 1V, 10). Dieses
niederfahren des Dionysos im blitze war auch wohl der griind,
weshalb man bei ithm nicht unter dach, sondern nur unter freiem
himmel schwoéren durfte (Plutarch Q. R. 25). — Der nordische
gambanteinn Harbariisl. 20, sowie die zauberruthe, mit welcher
Oo6inn Rindr beriithrt und sie mit Wahnsinn schligt (Saxo Gr. ed.
Steph. I11, p. 44), werden dem gleichen kreise von Vorstellungen
entsprungen sein, wie auch die versteinernde kraft der Aegis, des
Gorgonen- und Medusenhauptes demselben angehoren.

Aber nicht allein ldhmung der geistigen kraft, sondern auch
Vernichtung des lebens iiberhaupt muss diesen pflanzen, in denen

*) Hier wird die pflanze auch wegetritt genannt und von dieser berichtet
Paracelsus, dass sich ihre Wurzel nach sieben jdhren in eines vogels ge-
stalt wandle: Grimm Myth. 1165 - 41016. — Mehr iiber diese pflanze (plan-

tago major) bei Grimm Myth. Nachtr. 359 und Schiller Zum Thier- u. Kriuter-
buch des mecklenb. Volkes I, p. 31.
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man den donnerkeil verkorpert glaubte, beigelegt worden sein; das
zeigt schon der todbringende weheruf der mandragora (Grimm
Myth. 1154 = 4 1006. Halliwell Diet. s. v. mandrake) und ebenso
eine beschworung des agvatthazweiges, die sich im Atharvaveda III,
6 findetl). Dieser zweig ist von einem acgvattha, der auf einem
khadira (der oben besprochenen mimosa catechu) gewachsen ist,
entnommen, ndhere mittheilungen iiber den gebrauch selber ent-
gehen uns noch, da wir keinen commentar zum Atharvaveda besitzen ;
der spruch lautet: ,,Ein mann vom manne ist er entsprossen, ein
ac¢vattha auf dem khadira; er todte meine feinde, die ich hasse
und die mich. Du, o agvattha, zerreiss die feinde.. . der du dem
Vrtratodter Indra, dem Mitra und Varuna gendsse bist. Wie du,
o agvattha, im grossen luftmeer zerschmettertest, so zerschlage die
alle, die ich hasse und die jnich Der du siegreich daher (225)
fahrst wie ein starker stier, durch dich, agvattha, mégen wir die
feinde besiegen; Nirrti moge sie binden mit des todes unlosbaren
banden, meine feinde, o agvattha, die ich hasse und die mich.
Wie du, o agvattha, zu den bdumen aufsteigst und sie dir unter-
thidnig machst, so spalte meines feindes haupt und sei siegreich.
Nieder mogen sie fahren wie ein vom bande gerissenes schiff,
nicht kehren die verjagten wieder. Fort treibe ich sie mit
sinn und mit gedanken und mit gebet, fort treiben wir sie mit
des agvatthabaumes zweig.” Nach dem, was oben iiber die Ver-
wandlung des himmlischen feuers in den agvattha und iiber sein
wachsthum auf einem baume mit gefiederten bléttern gesagt ist,
kann kein zweifel sein, dass auch die hier ihm beigelegte kraft
aus dem blitze und donnerkeil stamme. In diesem Zusammen-
hiange erklart sich nun auch, was oben s. 26 schon angedeutet
worden, dass Preller’s ansicht iiber die aus den blutstropfen des
Uranos geborenen Melischen nymphen, wenn er didmonen der

1) Zu den werten ,,im grossen luftmeer” (mahaty arnare) in v.3 dieses
hymnus vergi, man, dass der stab, mit welchem der junge brahmane bei seiner
einkleidung belieben wird, in Pdrask. Grhya Sutra II, 2. 12 das epitheton vai-
hayasa erhilt: ,im luftraum geboren,” wie Stenzler Zeitschr. d. Deutschen
Morgenl. Gesellsch. VII, 535 ibersetzt. Agvattha und khadira werden auch
Ath. VIII, 8. 2 bei einem iiber ein ganzes heer ausgesprochenen zauber ge-
nannt, der im Kaugikasutra ausfiihrlich beschrieben wird.

*) ,,zerschmettertest” ist nur gerathen, indem es ndmlich nirabhanas des
textes Ubersetzt, was von der w. bhan loqui hier keinen passenden sinn gébe;
deshalb habe ich nach Weber’s conjectur, welche allerdings durch das cor-
responderende nim bhaiidhi gestiitzt wird, es fiir nirdbhanak genommen. Be-
statigt sich diese auffassung anderweitig, so ist die stelle abermals ein wich-
tiges zeugniss fiir die einheit des agvattha und des blitzes. [Die erkldrung
von nirdbhanas ist zweifellos die richtige, vergi. Goldschmidt in d. Zeitschr. d.
Deutsch. Morgenl. Gesellsch. XXVII, 709f. und Whitney’s index s. v. bhanj."\
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blutigen that in ihnen sieht, jedenfalls ihre Berechtigung hat; nur
muss man zugestehen, dass sich ihre idee aus der Verbindung der
irdischen und der himmlischen esche gebildet habe, und dass
Preller's ansicht nicht ausreicht, um das wesen auch jener oben
s. 118f. besprochenen Melien zu erkliaren. Es findet ferner in
diesem Zusammenhédnge ein merkwiirdiger brauch des nordischen
alterthums seine schone erklédrung, welchen zuerst Grimm Myth. 134
= 4122, dann Simrock Myth. 4176f. besprochen hat. Er weist
ndmlich nach, dass man eine dem Odinn geweihte oder von ihm
selber erhaltene lanze (diese war aber wie bei den Griechen meist
von eschenholz, daher dsb wie wéiio schlechthin gleich lanze:
Weinhold Altn. Leb. 193) iiber die feinde schleuderte und sie mit
den Worten ,,Odinn ist euch gram“ oder ,,Odinn hat euch alle“
dem tode weihte; das dem gotte geweihte geschoss wurde wohl,
wie Simrock vermuthet, dem heiligthume des gottes entnommen.
(226) In der erzdhlung vom konig Erich und der schlacht bei
Fyrisvall erscheint ein grosser mann, an dessen breitem hiite leicht
Odinn zu erkennen ist, und gibt dem konig seinen robrstengel
(reyrsproti — man mochte fast reynisproti, sorbi virga, vermuthen)
in die hand; als dieser geschossen wird, erscheint ein Wurfspeer
in der luft, der Styrbjorns volk und ihn selbst mit blindheit
schliagt; darin ist noch deutlich genug die urspriingliche natur des
dem blitze entstammenden geschosses ausgesprochen. Bemerkens-
werth ist, dass auch hier wie in dem mythus vom raube des
gottertranks Odinn sich dem Indra des obigen Spruchs zur Seite
stellt, wiahrend man hier ganz besonders eher Thorr an seiner
stelle erwarten sollte; doch muss gerade diese beziehung Odins
alt sein, da auch die spriche in vedr geira. dem wetter der gere,
und vedr Odins, der schlacht, im gremi Odins, dem zorn Odins,
die beziehung des gottes auf die natur noch klar durchblicken lasst:
Briider Grimm Lieder der alten Edda s. 62f. In Odinn, der den von
selbst zuriickkehrenden speer Gtlingnir besitzt, steckt ebensowohl
ein waiter des blitzes wie in der lanzenschwingenden Pallas eine
solche unverkennbar ist. — Simrock bat bereits bemerkt, dass
sich an diesen ausdriicklich als alter sitte (at fornom sid) ent-
stammend bezeichneten gebrauch die alterthiimliche kriegserkldrung
der Romer durch den Fetialis anschliesst (Liv. I, 32), welcher
unter feierlichen formein an die grenze trat und mit der kriegs-
erkldarung leine blutige, vornangebrannte oder eine mit eisen be-
schlagene lanze in’s feindliche land schleuderte. Dass auch diese
lanze eine dem donnerer Jupiter geweihte gewesen sein muss, er-
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gibt sich daraus, dass dieser nebst dem Janus Quirinus (ge-
wohnlich wird Juno, Quirine gelesen) besonders angerufen wird,
sowie dass die librigen attribute der Fetiales, vor allem der Ju-
piter lapis, der sich deutlich als donnerkeil ¥rgibt auf eben
diesen gott weisen (Preller Rom. Myth.! 218ff. = 13, 246ff.); es er-
hélt (227) fernere Unterstiitzung durch die bei den Griechen nach-
weisbare Schleuderung der fackel in den raum zwischen den
Schlachtreihen durch den mop@dpog, die eben nur ein anderer,
noch deutlicherer Stellvertreter des blitzes ist (Preller Rom. Myth.!
223 =13, 250)r). — Wenn wir in den eben angefiihrten ge-
brauchen die kraft der vom heiligen baume genommenen lanze
mehr das leben des gesammten Volkes schiitzen sehen, so lésst
doch schon der vedische sprach eine anwendung auch im leben
des einzelnen vermuthen; bei uns findet sich in der that noch eine
solche, die, wie ernst sie auch in einzelnen fallen gemeint sein
mag, doch gegeniiber dem blutigen ernst der nordischen und ro-
mischen gebrauche einen komischen anstrich hat. Die aufzeich-
nungen von beschworungen und Zauberspriichen bringen uns nédmlich
mehrfach einen Spruch, mittels dessen man, nachdem man einen
stecken unter bestimmten bedingungen abgeschnitten hat, im stande
ist einen abwesenden zu priigeln; man braucht nur einen Kkittel
auf die thiirschwelle oder einen maulwurfshaufen zu legen und
dann nach nennung des namens wacker darauf loszuschlagen, so

*) Einmal ndmlich ist er ein stein wie der donnerkeil bei uns, dann er-
scheint der donner in der gestalt des keils im liede der Arvalbriider: quom
tibei gunei decstumum tonarunt. — Vergi, noch Schwartz Urspr. d. Myth. 136
anm. 3.

1) Schol, zu Eur. Phoen. 1386 Iypdvro ovv kard 1o molaiov tv toic mo-
Aépoig avi\ oodmiyktddv moppopoig.  ovtor Ji igpoi nooav \dpewg, ixatépog
OTPOATIAS TPONYOVUEVOL UETC Aoumdoos, nv aqiivlte eic 1o petoiyuiov ave-
xwpovv okivovvor. — lieber den moppopog bei den Laceddmoniern s. Xeno-
phon de Laced, republ. XIII, 2. — Weitere parallelen zu dem nordischen ge-
brauche bei Grimm RA. 163 ff. Ait. Brahm. III, 22 nach Haug’s ibers, p. 195:
The army (sena) is Indra’s beloved wife, Vavdtd, Prasahd by name. Prajupati
is by the name of kah (whol) his father-in-law. If one wish that his army
might be victorious, then he should go beyond the battle line (occupied by his
own army), cut a stalk of grass at the top and end, and throw it against the
other (hostile) army by the words, prasahe kas tvd pasyatil i. e. ,,O Prdsahd,
who sees theeT — If one who has such a knowledge cuts a stalk of grass at the
top and end, and throws (the parts cut) against the other (hostile) army, saying
prasalte kas tva pasyatil it becomes split and dissolved, just as a daughter-in-
law becomes abashed and faints, when seeing her father-in-law (for the first time).
Acgv. Grhya Sitra I1I, 10. I1f. uvach Stenzler’s tbers.: ,,Von welcher himmels-
gegend her er etwas befiirchtet, oder von wem, nach der gegend hin werfe
er einen an beiden Seiten brennenden feuerbrand oder drehe einen quirl
(mantha) links herum, indem er spricht: Sicherheit sei mir, o Mitra und Varuna;
mit feuer verbrennet die feinde, ihnen entgegen gehend* u. s. w. — In Afrika
wird vor beginn der schlacht ein zaubertrank unter die feinde geschleudert:
Bleek, Reineke Fuchs in Afrika 128 anm.
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fiihlt der abwesende jeglichen hieb so gut, als wenn er im kittel
steckte. Vergi. Meier Schwab. Sagen no. 268, 2 s. 245. Schon-
werth Aus der Oberpfalz ITI, s. 201x). Da der stecken von
einer hasel stammen und unter denselben bedingungen -wie die
ebenfalls von der hasel genommene wiinschelruthe geschnitten
sein muss, so ist der Zusammenhang mit den vorher besprochenen
gebrauchen unzweifelhaft. Damit ist denn auch wohl klar, dass
der ,kniippel aus dem sack“ unseres mirchens dem gleichen
kreise von Vorstellungen entstammt, was eine ndhere Untersuchung
des tbrigen Inhalts desselben, die hier nicht angestellt werden
kann, weiter darthun wiirde.

Wie schon eben angegeben ist, wird die wiinschelruthe (228)
auch von der hasel genommen, und zwrar ganz ¥orzugsweise
es dirfen also auch bei diesem Strauch die vorher besprochenen
eigenschaften vermuthet werden. Zunéchst ist es gewiss bedeutsam,
dass nach einer sage bei Baader (Volkssagen aus Baden (1851)
s. 175 no. 186) die schliissel zu den thiiren eines versunkenen
Schlosses an einer haselstaude hangenl); es zeigt das noch den
deutlichen Zusammenhang zwischen springwurzel und wolke recht
offenbar, denn das versunkene schloss ist in der letzteren wieder-
zufinden, wie an einem anderen orte gezeigt wurde (Zeitschr. f
deutsche Myth. 111, 378). Aehnlich weist ein in der neujahrsnacht
geschnittener haselzweig am 1. mai zur gliicksblume: Vernaleken
Alpensagen no. 130 s. 155. Wie die aufanderen bdumen wachsende
eberesche scheint auch die hasel dhnlicher eigenschaft ihre heiiig-
keit zu verdanken, nur dass umgekehrt ein Schmarotzergewichs
auf ihr wichst, nidmlich die haselmistel, asarum europacum, unter
der die schétze hiitende weisse schlinge wohnt, die sich demnach
dem NWhoggr der weltesche zu vergleichen scheint: Prétorius
Gliickstopf 21 bei Menzel Odin s. 1553). Wie ferner das farn-
kraut selten vom blitze beriihrt werden soll (s. oben s. 195), so

1) Ferner Svenska Folkets Seder 51. Montanus Die deutschen Volks-
feste u. s. w. (Iserlohn 1854—1858) 117b. Rochholz in d. Zeitschr. f..deutsche
Myth. IV, 119. Mannhardt Die Gotterwelt der deutschen u. nordischen Volker
203 anm.

*) Eine hochst eigentiimliche art der Zubereitung wird bei Vernaleken
Alpensagen s. 292 no. 209 mitgetheilt. — Vergi, auch Birlinger Volksth. aus
Schwaben (1861) I, s. 338 no. 569.

2) Ein &dhnlicher schliissel in einem biischel moosfarn: Baader Neu-
gesammelte Volkssagen aus Baden (1859) s. 50 no. 70.

3) Ueber die haselmistel und den haselwurm siehe v. Alpenburg Deutsche
Alpensagen 373 ff. — Schiefner schreibt mir unter dem 18. dec. 1859: , meine
frau. die aus Piisen stammt, hat die ansicht, dass unter haselnussstrauchen
haufig schlangen nisten.”
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ist fast allgemein verbreiteter glaube, dass in die hasel kein blitz
einschlage: Leoprechting Aus dem Lechrain s. 169. Zingerle Ti-
roler Sitten) mo. 8861). In der Oberpfalz steckt man daher hasel-
nusszweige in die fenstergesimse wihrend eines gewitters: Schon-
werth Aus der Oberpfalz II, 118. Mit der hasel kann man daher
auch das feuer beschworen: Vernaleken Alpens, s. 416 no. 129.
Wie das farnkraut nach griechischem glauben die schlangen ver-
treibt, so wird dies auch mehrfiltig von der hasel berichtet: Menzel
Odin s. 155. Zingerle a. a. 0. In Schweden herrscht der glaube,
dass die beriihrung der schlinge mit einer hasel derselben das gift
nehme: Dybeck Kuna 1848 s. 38. In einem marchen bei Panzer
schldgt (229) der held mit einer haselgerte dem drachen sieben
kopfe ab: Panzer Beitr. z. deutschen Myth. I, s. 1932). Auch in
anderen beziechungen wird noch mit der hasel mannichfacher zauber
ausgeiibt, man vergi. Menzel a. a. 0. Wie endlich der farnsamen
Unsichtbarkeit verleihen soll, so glaubt man in Schweden, dass man
sich mit hiilfe von haselniissen unsichtbar machen kénne: Dybeck
Runa a. a. 0. Wenn wir bereits wiederholentlich sahen, dass die
unserem mythenkreise angehdrigen pflanzen auch durch ihre namen
die Verwandtschaft bekunden, wie eberesche, eherfam, glaseschen-
kraut u. s. w., so zeigt sich dies auch bei der hasel, indem der
englische rountree auch den namen witch-hazel fiihrt. — Bemerkt
mag noch werden, dass der wallnussbaum, der sich den eschen-
arten anschliesst, vielleicht ebenfalls zu dem kreise unserer pflanzen
gehort, da er bei der entziindung des charsamstagsfeuers verwandt
wird und ein ast von ihm auf das herdfeuer gelegt zur abwehr
des blitzschlages dient, s. oben s. 42.

An die hasel schliesst sich in den meisten beziechungen im
Volksglauben die esche an, deren namensverwandte, die eberesche,
uns zum ausgangspunkte unserer Untersuchungen iiber den deutschen
aberglauben diente3). Vor allem hat sie mit der hasel die

1) Vergi. Lexer Kdmt. Worterb. 135.  Quitzmann Religion der Baiwaren 90.
Vonbun Die Sagen Vorarlbergs (Innsbruck 1858) 54f. Vonbun Beitr. z. deutsch.
Myth. 126f. v. Reinsberg-Diiringsfeld Fest-Kalender aus Bohmen 110. Groh-
mann Abergl. u. Gebr. aus Bohmen u. s. w. I, s. 100 no. 695. An diesen orten wird
z. th. auch noch anderweitiger aberglaube von der hasel berichtet, iiber die
ferner Curtze Volksiiberlieferungen aus Waldeck 207, Baumgarten Das Jahr
u. seine Tage (programm von Kremsmiinster 1860) s. 21 anm. 2 und Weinhold
Altn. Leben 80f. zu vergleichen sind.

2) Vergi, ferner v. Alpenburg Deutsche Alpensagen s. 344f. no. 365 und
366. Rochholz Naturmythen 196.

3) lieber die esche nach comischem glauben vergi. Choice Notes from
,.Notes and Queries”. Folk Lore. London 1859, s. 88. ,Wo eine esche steht,

schldgt der blitz nicht ein® Grohmann Abergl. u. Gebr. aus Béhmen u. Mihren I,
s. 101 no. 705.
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schlangenverderbende kraft gemein. Rochholz theilt mir mit: ,.die
von schlangen gestochenen trinken -eschensaft, abgezapft im friih-
ling an den bekannten loos- und zieltagen. Aus Sutoi; Chaos
Latin. II, 881 habe ich mir angemerkt: fraxinus nihil venenati sub
sua umbra patitur.” Dieser dem tode durch Schlangenbiss wehrende
eschensaft bestdtigt daher die oben s. 121 ausgesprochene ver-
muthung, dass der eschensaft einen wesentlichen bestandtheil unseres
mythus gebildet habe, da er gewissermassen als das irdische
amrta Juftritt verstarkt wird diese ansicht noch in trefflicher
weise, wenn wir sehen, dass statt des honigs, der dem kinde als
erste nahrung gereicht (230) wird, oben s. 122f., geradezu noch
eschensaft genannt wird, Finn Magnusen Lex. myth. 597 : Infante
ng,to obstetrix Scotiae montanae viridis fraxini ramusculum igni
immittit; succum inde emanantem ista deinde ori infundit
infantis, ut primum eius nutrimentum (aus Sylvan Sketches,
Literary Gazette, Lond. 1825) 1). — Andere nachrichten iiber die
schlangenvernichtende kraft der esche s. noch bei Panzer Beitr.
z. deutschen Myth. I, 251f. 2), die wohl aus Plinius Hist. nat. XVI,
13 geflossen sind, ebenso wie die gleiche notiz im Froschmaéusler 11,
4. 4. Die Schlange soll eher in’s feuer als in den schatten eines
eschenbaumes springen; wenn sie mit einem eschenen stecken be-
rihrt wird, bleibt sie wie todt liegen; zieht man mit einem solchen
einen kreis um dieselbe, so kann sie nicht heraus. Auch den
Griechen ist diese kraft bekannt, wie ein fragment des Nicander XX
ergibt:
0VX &I 00O paloyyes amexfées ovdé PabomAné
dhoeorv év (woig oxoQndog év Zilapiorg,
Doifog éttel p avldva Pabvv ueiiaior koAdbyog
mom™ov odmedov Onrev elog oalétiov.

Die Verbindung, in welcher die esche mit dem feuer gedacht wird,
tritt in einer merkwiirdigen schwedischen sage bei Grimm Myth. 907
= 4798 hervor, nach welcher Seeleute auf geheiss eines blinden

*) Dazu stimmt auch, dass an bestimmter heiliger zeit geschnittenes eschen-
holz unverweslich ist und wunden heilt: Zeitschr. f. deutsche Myth. I, 326.

1) Nach Aufrecht’s giitiger mittheilung lautet die stelle im original Sylvan
Sketches by the author of the Flora Domestica Lond. 1825. 8. p. 24: |, Light-
foot says that in the Highlands of Scotland, at the birth of an infant, the nurse
takes a green stick of ash, one end of which she puts into the fire, and while it
is burning, receives in a spoon the sap that oozes from the other, which she ad-
ministers to the child as its first food.# — Auch die Choice Notes from 4Notes
and Queries”. Folk Lore. London 1859, s. 24 erwédhnen des gebrauche und
theilen noch einigen anderen die esche betreffenden aberglauben mit.

2) Vergi, auch Quitzmann Die heidnische Religion d. Baiwaren 246, der
noch Bavaria I, 318 citirt.
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riesen eine von ihm geschenkte esche auf den altar der kirche
ihrer heimat setzen sollen (weil er diese vernichten will); sie
setzen Bie aber auf einen grabhiigel und sogleich steht dieser in
lichten flammen. — Die sonstige heiligkeit des baumes ergibt sich
auch daraus, dass das gericht unter ihm gehalten wird; Rochholz
weist mir ein gericht unter der esche zu Froidnow aus dem
Archiv der Schweiz, Regesten d. Stadt Baden no. 256 sowie ein
solches zu Buochs in Unterwalden bei Blumer Rechtsgesch. d.
Schweiz. Demokr. s. 62 nach; Grimm RA. s. 797 fand es mit recht
auffillig, dass solche nicht nachweisbar seien, da ja die gotter
unter der weltesche ihre gerichtsstitte haben. Die enge (231)
berithrung der esche mit der hasel erklart es wohl, wenn diese
im gerichtsgebrauch jene fast verdridngt bat; vergi. Grimm RA.
80911).

Eine der wichtigsten pflanzen, die nach fast allen richtungen
hin beweist, dass sie vor allen unserem kreise angehore, ist endlich
noch die mistell). Wie agvattha und eberesche entsteht sie nach
allgemeinem glauben dadurch, dass vogel ihren samen auf baume,
namentlich eichen, eschen, fichten tragen und sie so in der rinde
derselben emporspriesst. Das war schon alte ansicht, die Plinius
Hist. nat. XVI, 44 in den Worten ausspricht: omnino autem satum
nullo modo nascitur, nec nisi per atrum avium redditum,
maceime palumbis ac turdis. Gewohnliche annahme ist, dass
es besonders die misteldrossel, der mistier, sei, welcher sie auf
diese weise fortpflanze: Grimm Myth. 1157 = 41009. Bei den
Kelten ward aber das entstechen der pflanze noch geradezu den
gottern zugescbrieben, denn Plinius sagt a. a. o.: enimvero quid-
quid adnascatur Ulis (den steineichen), e coelo missum putant sig-
numque esse electae ab ipso deo arboris. Die schweizerische be-
nennung donnerbesen (Rochholz Schweizersagen aus d. Aargau II,
202) zeigt, dass man sie als eine Verkdrperung des donnerkeils
ansah3). Als bringer desselben wird den Kelten der oben s. 97f.

1) Wie bei den Germanen die gerichtsstitte mit haselstdben gehegt wurde,
so geschah beim altarfeuer der Inder dasselbe mit paridhayas vom holze des
palaca. khadira u. s. w.: Catap. Brahm. I, 3, 3. 19—20; vergi. Katy. Crauta
Satra I, 3. 18 (s. 53 in Weber’s ausgabe). Vergi, auch die haselstecken der
hochzeitlader: Mitz Die siebenb.-sichs. Bauernhochzeit (progr. von Schiss-
burg 1860) 42.

2) Ueber die mistel vergi. Grimm Myth. 1156f. =4 1008f. Nachtr. 353.
Schwartz Urspr. d. Myth. 176. Delbriick in d. Zeitschr. f. Vélkerpsych. IIT,
295. Krek Slav. trad. Lit. (s. 0. s. 7) s. 50f. anm. 5.

3) Ueber den donnerbesen und verwandtes sehe man Grimm Myth. 168 =
4153. Nachtr. 68. Lexer Karnt. Worterb. 64.  Grohmann Abergl. u. Gebr. aus
Bohmen u. Méhren I, s. 37 no. 218, namentlich aber Petersen’s Abhandlung ,.Der
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besprochene Zaunkdnig, wenn auch neben anderen, gegolten haben,
denn er war ja der feuerbringer; darum wurde er auf einem stabe,
der mit oliven-, eichen- und mistellaub geschmiickt war, umher-
getragen. Wie bei farnsamen, springwurzel und mandragora sehen
wir daher auch wegen der grossen heiligkeit der pflanze besondere
gebrauche bei der gewinnung derselben vorgeschrieben; schon
Plinius berichtet, dass der priester mit weissem gewande (candida
Deste) angethan den bdum besteige, sie mit goldener sichel ab-
schneide und sie candido sago auffange. Das stimmt zu jenem
schwedischen gebrauch beim gewinnen des flygronn, wonach kein
eisen ihn berithren darf, was sich iibrigens auch bei anderen
pflanzen findet: Grimm Myth. 1148 = 4 1001. Noch heute heisst
es gewohnlich, die pflanze miisse gepfliickt, diirfe nicht geschnitten
(232) werden; in Schweden glaubt man, dass wenn die mistel
ihre gehorige kraft haben soll, sie von der eiche herabgeschossen
oder mit steinen herabgeschlagen werden miisse: Dybeck a. a. o.
So musste auch der flygronn herabgestossen oder gebrochen werden.
Dieser heilige Ursprung hat ihr dann auch noch heute sowohl bei
Kelten als Germanen alle die eigenschaften mitgetheilt, die wir
schon bei den vorher betrachteten pflanzen wahrgenommen haben.
In Schweden, wo besonders die eichenmistel fiir kréftig gehalten
wird, findet man sie an der decke der bauernstuben; man glaubt
dadurch haus und hof im allgemeinen vor schaden, aber ganz be-
sonders vor feuersbrunst schiitzen zu koénnen: Dybeck Kuna 1845
s¢ 80. Finn Magnusen Lex. myth. 240. In gleicher weise hingt
man in England die mistel zu Weihnacht an der decke auf, wo
jedoch der pflanze besonders gliickbringende kraft in der liebe zu-
geschrieben wird: Menzel Odin s. 75. Wie das schlagen mit der
eberesche fruchtbarkeit verleihen soll, so soll dasselbe ein den
thieren aus der mistel bereiteter trank bewirken, auch gegen jeg-
liches gift soll sie schiitzen und alle krankheit heilen, wovon sie
ihren namen habe (omnia sanantem appellantes suo Pocabulo

Plinius a. 0. 0.). Ebenso steht sie auch beim schwedischen volke
als heilmittel in besonderem ruf. Menschen, die an der fallenden
sucht leiden, versehen sich mit einem messer, dessen schaft aus
eichenmistel gemacht ist, gegen die anfille der krankheit. Bei
anderen krankheiten wird ein stiick des gewédchses um den hals
Donnerbesen in den Jahrb. f. d. Landeskunde der Herzogtiimer Schleswig u.s.w.
Bd. V (1862), s. 225—264. Besonders hervorzuheben ist donnerbesen, donner-
hart, barba Jovis u. s. w. als bezeichnung des sempervivum tectorum, des

aiiwov der Griechen, tiber welches Bergk in Fleckeisen's Jahrb. LXXXI (1860),
388 zu vergleichen ist.
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des leidenden gehidngt oder man macht ringe daraus, die man am
finger trdgt. Dass gleicher glaube in Deutschland herrschte und
wohl noch herrscht, zeigt der kostbare rosenkranz mistlin pater-
noster (fiir 450 rheinische gulden) und ein mistlein paternoster mit
corallen undersetzt bei Benecke-Miiller Mhd. Worterb. s. v. mistel.
Auch Keysler (Antig. Sept. p. 308) berichtet, dass die Jager
glauben, sie heile alle wunden und bringe gliickliche Jagd. Auch
diese heilkraft, die wir auch schon bei der esche hervortreten
sahen, muss uraltem glauben (233) entstammen, da wir oben
s. 113 sahen, dass der kushtha, eins der beriihmtesten heilkréduter,
unter dem himmlischen agvattha wuchs.

Jener jagerglaube stellt die mistel schon ganz zur spring-
wurzel und gliicksruthe und so wird denn auch wirklich im Neuen
Albertus Magnus s. 155 (bei Menzel Odin s. 75) berichtet, sie
sprenge alle schlosser auf, wie ihr auch in Schweden die kraft
als wiinschelruthe zu dienen beigelegt wird: Dybeck Runa a. a. o.
Afzelius Volkssagen iibers, von Ungewitter I, 411). Sie ist auch
gleichsam schon von der natur zu dieser aufgabe bestimmt, da
sic sich oben regelmissig in eine zwiesel spaltet, wihrend man
bei der eberesche und hasel diese gestalt erst sorgfaltig aufsuchen
muss2). — Dass ihr bei den Germanen auch verderben bringende
kraft beigelegt wird,- zeigt der bekannte mythus vom tode Baldr’s,
wie auch wohl der name marentaken in Holstein (Keysler a. a. o.
s. 308) und in den Niederlanden (Wolf Niederl. Sagen s. 689)
darauf hinweist. Wenn Baldr’'s tod dem des Hackelberg ver-
glichen worden ist, ob mit recht soll hier nicht ndher untersucht
werden, so ist es jedenfalls beachtenswert!], dass Hackelberg durch
den eberzahn seinen tod findet, den wir oben als blitz erkannten,
wihrend Baldr durch die mistel getodtet wird, die sich gleichfalls
als eine Verkdrperung desselben offenbart. — Dass die mistel, wie
oben s. 174 schon beim agvattha erwédhnt wurde, ganz besonders
und schon bei den alten ziirn vogelleim verwandt wurde, ist be-
kannt.

Die eben beriihrte natiirliche zwieselgestalt der mistel ver-
dient aber noch besondere beachtung; denn fast in allen beschrei-

1) Ebenso berichtet eine sage bei Vemaleken Alpensagen s. 156f. no. 131
von einer mistel, vermittelst der ein im keiler der burg vergrabener schitz
nachts um die zwolfte stunde gehoben werden kann und die auf einer eiche
gewachsen sein muss, an der ein Christusbild hingt. Vergi, auch Quitzmann
Bel. d. Baiwaren 17.

2) Vergi, auch die eigenthiimliche art wiinschelruthe aus dem zweizinkigen

knochen eines schwarzen katers bei Grobmann Abergl. u. Gebr. aus Béhmen
u. Mihren I, s. 56 no. 366.
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bungen der wiinschelruthe wird diese gestalt verlangt, sie muss
also zur vollen Wirkung unentbehrlich sein. Aber auch andere
umstidnde scheinen dem schnitt der letzteren noch wesentlich; die
meisten berichte verlangen, dass sie an einem heiligen festtage (in
der nacht zum charfreitag, in der der h. drei konige, in der rechten
fastnacht — also in der nacht des dienstags — oder johannis-
nacht) geschnitten werde, meist findet sich dabei die bestimmung,
dass es vor sonnenaufgang (234) geschehen muss, dreimal
(Leoprechting, Aus dem Lechrain s. 98, meine Westf. Sag.,
Gebr. no. 543, Schonwerth Aus der Oberpfalz III, 201; die
beiden letzteren betreffen die ruthe zum priigelzauber und ver-
langen die nacht zum dienstag, irtag), dass es in der nacht vor
dem neumond oder im neumond geschehen miisse, zugleich
soll der schneidende dabei gegen morgen blicken oder das quékris
soll dasjenige sein, auf welches die ersten strahlen der morgen-
sonne fallen. Diese bestimmungen scheinen uralt, denn gerade so
musste der ¢arnizweig am abend vor dem neumond oder bei ein-
tritt desselben geschnitten werden; wie der schneidende bei uns
gegen osten blicken solll), so wird verlangt, dass der garnizweig
und die arani entweder gegen nordosten oder gegen osten oder
norden oder gerade aufrecht gewachsen sein sollen, oben s. 65f.
und 159. 161. Die letztere eigenschaft wird auch der wiinschel-
ruthe beigelegt: , schoene als ein wiinschelgerte kam sie geslichen tif-
reht" Grimm Myth. 926 — 48141} Man sieht, die bestimmungen
bei Indern und Germanen treffen heute noch fast genau zusammen.
Wurde nun oben nachgewiesen, dass der arani menschliche ge-
stalt beigelegt wurde, dass ebenso die wiinschelruthe als puppe
erschien und dass die roheste gestalt derselben der in eine zwiesel
auslaufende stab war, so wurde auch die arani, die immer als
aus zwei holzern bestehend geschildert wird, wohl urspriinglich
in gleicher zwieselgestalt gedacht. Ausfithrlichere und klarere
nachrichten, als sie uns bis jetzt iiber dieselbe vorliegen, werden
uns wohl dariiber gewissheit bringen. Aber selbst wenn sie aus-
bleiben sollten, wiirden die deutschen gebrauche als diejenigen er-
scheinen, die uns zuverldssigen aufschluss iber die wéhl dieser
gestalt geben. Wir sahen in den bisher besprochenen pflanzen

1) Mit dem blick nach osten steht wohl gleich, dass man die arani holen
muss ohne sich umzusehen (anavekshamdnali): Agv. Crauta Sutra II, 1. 16.

2) Vergi. Zingerle Sagen u. s. w. aus Tirol s. 226 no. 400, wo der geradeste
zweig der hasel als zauberruthe verlangt wird, welche die thiir zur ver-
wiinschten Jungfrau o6ffnen und die auf dem wege sich entgegenstellenden
Schreckbilder durch ihre berithrung verjagen soll.
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uberall die Verkorperung des blitzes oder donnerkeils, ebenso ganz
besonders in der von ihnen entnommenen wiinschelruthe; wird
dieser nun menschliche gestalt beigelegt, erscheint sie vom himmel
zur erde herabgebracht, so kann das in ihr verkdrperte wesen nur
der gott des blitzes selber gewesen sein, der herniederstieg, um
den menschen seinen (235) segen zu bringen. Die pflanze, der
bdum ist also der verkorperte gott, dem hier die &dusserliche ge-
stalt des menschen in der zwieselgestalt gelassen ist, wéhrend er
in der cami, esche und im farnkraut als verwandelter vogel er-
scheint. Aus diesen Vorstellungen haben sich dann die sagen
vom Ursprung der menschen entwickelt; denn der gott, zur erde
hinabgestiegen, verfallt auch dem irdischen loose und wird ein
sterblicher, der erste derselben, wie ein vedisches lied den Yama,
welcher nur ein anderer Agni ist, ausdriicklich nennt. Vom Agni
leiten daher auch die geschlechter der Angirasen, Atharvanen
und Bhrguiden ihr gescblecht ausdriicklich ab und wir sahen oben,
dass dieser Ursprung sich mehrfach noch unmittelbar auf das
element zuriickfithren liess. Von dem zum baume gewordenen
gott, von der esche stammt dagegen der mensch den Germanen
und Griechen, wohl auch den Rémern, ohne dass dies gerade die
einzige form, in der man seinen Ursprung dachte, gewesen zu sein
braucht. Die griechische sage, der noch spét die erinnerung ge-
blieben war, dass der mensch von der esche stamme, muss doch
schon frithzeitig zu weiterer entwickelung fortgeschritten sein; sie
hat die grundlage des mythus schoner als irgend einer der anderen
Stimme gestaltet, indem sie den in den narthex verwandelten gott
zum stabe des Prometheus, eines anderen Hephaistos, machte, in
dem er das feuer herabbrachte und nun die menschen selbstindig
erschuf, wiahrend sie den herniederfahrenden vogel im Phoroneus
zum konig und griinder des geschlechts machte, der zugleich den
segen des feuers herniederfiihrte. Wie lebendig dem deutschen
volke die erinnerung an den mythischen Ursprung geblieben ist,
zeigt noch der heutige kinderglaube, der die kleinen bald aus dem
brunnen oder teich, d. i. der wolke, bald aus dem bdum (aus dem
hohlen eschenbaum in Tirol: Zingerle Tiroler Sitten 2 s. 2) stammen
lasst, wie auch die spriche in stamm und Stammbaum selbst diese
Vorstellung noch bis jetzt bewahrt hat. Dass der feuerbringende
vogel auch derjenige ist, der die menschen bringt, wurde oben
s. 93f. nachgewiesen. (236)

Es bleiben uns am Schluss unserer Untersuchungen nur noch
ein paar punkte zur besprechung iibrig, die theils die gewonnenen
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resultate bestéitigen, theils neue aussichten erdffnen sollen, ohne
sie hier zur vollstindigen entwickelung zu bringen. In einer der
oben mitgetheilten erzidhlungen {iiber den somaraub (s. 130f))
wurde berichtet, dass dem vogel eine kralle abgeschossen worden,
welche ein ¢alyaka (ein dorn) wurde, deshalb sei er wie eine
kralle. An dieser stelle ist zwar nicht gesagt, zu welchem be-
stimmten bdum oder Strauch diese kralle wurde; doch ist wohl
die annahme gerechtfertigt, dass damit die mimosa catechu ge-
meint sein werde, welche an den jingeren dsten dornen hat, die
spiter hakenformig, also wie eine kralle, werden. Nahm man,
wie oben ausgefiihrt ist, an, dass der vogel sich in einen bium,
mit bléttern als fliigel, verwandelt habe, so wird man seine dornen
als die noch aus der verwandelten gestalt hervorschauenden
krallen gefasst haben; das wird es sein, was die grundlage jener
erzdhlung des Brihmana bildet. Da nun aber auch an unseren
pflanzen der verwandelte vogel noch nachweisbar war, so steht
zu vermuthen, dass auch die krallen in unseren Uberlieferungen
gerettet sein werden. Schon bei der besprechung der pflanzen,
die zum entziinden des notfeuers dienten, wurde s. 36f. 44 ge-
zeigt, dass auch der pduvog dazu diente und dass auch bei uns
die Verwendung der dornen, namentlich des kreuzdorns, wahr-
scheinlich sei; dann sahen wir aber auch, dass bei dem ersten
austrieb der kithe mehrfach dornen- oder wachholderzweige an
die stelle der eberesche traten und so ist wohl anzunehmen, dass
auch diese in den kreis der pflanzen unseres mythus gehoren.
Dornen und wachholder nehmen aber noch heut einen hohen rang
im Volksglauben ein und ihre gegen zauber schiitzende kraft wird
grossenteils diesem umstdnde zuzuschreiben sein. Eine hage-
dornruthe dient, wie die frither besprochenen pflanzen, auch als
weissagende wiinschelruthe: Leoprechting Aus dem Lechrain s. 29.
Die blosse beriihrung des wachholders vertreibt schon die schlangen:
Meier Schwab. Sagen s. 27 no. 19. Wachholder (237) schiitzt
gegen die verhexung und heilt den leichdorn: Zeitschr. f. deutsche
Myth. 1, 326, iiber ihn und den sdvling (juniperus sabina) sche
man namentlich Leoprechting Aus dem Lechrain s. 96. 97. Kreuz-
dorn wehrt zauber und spuk ab, s. oben s. 166 und meine Nordd.
Sagen no. 119, und wird, wie oben s. 181 schon bemerkt wurde,
auch als wiinschelruthe benutzt. Der Weissdorn diente auch den
Romern zum schiitz gegen zauber, Ov. Fast. VI, 130: Sic fatus
spinavi, qua tristes pellere posset A foribus noasas, haec erat alba.,
dedit. Aus ihm wurden die hochzeitsfackeln gemacht: Rossbach
Kuhn, Studien. 14
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Kom. Ehe s. 225. 259f., er heilte milzkrankheit: Grimm Marcellus
Burdig. s. 18 no. 55 = KI. Schriften I1, 135. Ebenso zauber ab-
wehrend erscheint er bei den Griechen, Anonymi carmen de herbis
(bei Lehrs und Diibner Poetae bucolici et didactici p. 169, 7ff.),
wo ein altes scholion sagt: Iyv pduvov nv tic oapt] ev Asiyo-
oelnjvy kol faotaliu weelel TPog papuoxo. kol TPos avipwmovs
pavlovg. Apudler 6 popeiv avtnv Bpéuuata kai mAoioigc wept-
tifsoOon. Qeelei 0 Kol mpog mOVov kepalnc kai daiuovag kol
émmounag. Eine genauer auf den mit diesen pflanzen verbun-
denen aberglauben eingehende Untersuchung wird gewiss noch
weitere Ubereinstimmung mit den oben von uns besprochenen
pflanzen bringenl).

Ein fernerer beachtenswerther punkt sind die dreistiindigen
blitter des palaga, wrelche der scholiast oben s. 160f. aus der drei-
flissigen gayatri erkldrte. Das ist nun freilich eine speciell indische
erklarung, aber die dreizahl der blétter wird darum doch be-
deutsam gewesen und die erkldrung nur anderswo zu suchen sein.
Da ndamlich der blitz als dreizack, als kreuz oder hammer mit
drei spitzen bereits zu den dltesten Vorstellungen der Indogermanen
gehort, so wird auch diese gestalt der blitter aus dieser Vor-
stellung sich erkldren. Diese annahme gewinnt weitere bestitigung
durch den umstand, dass auch einige der zur feuerentziindung
verwandten pflanzen zwar nicht dreistdndige, aber dreifach aus-
gezackte bldtter haben, so namentlich der epheu und die oben
s. 39f. besprochene athragene, welche man fiir clematis hilt, die
unter den dem Dionysos (238) heiligen pflanzen genannt wird:
Plutarch bei Preller Griech. Myth. 11, 441 =1 3, 588. Aber am
wichtigsten wird in diesem Zusammenhénge der stab des Hermes,
in dem schon Grimm Myth. 928 = 4 815f unsere wiinschelruthe

1) ,,Unter dem domstrauch ist man bei einem gewitter sicher. Denn
nimmermehr schldgt der blitz in ihn, da man von ihm die dornenkrone Christi
genommen‘”: Birlinger Volksth. aus Schwaben (1861) I, s. 382 no. 607; vergi,
s. 195 no. 308, 7. Die hagebutte ist Schutzmittel gegen blitz und ungewitter:
Vonbun Beitr. z. deutschen Myth. 128. Eine hiirde aus kreuzdornholz schiitzt
einen Schifer vor dem nachtraben: Seifart Sagen aus Hildesheim II, 63. Schlee-
dorn schiitzt das vieh vor behexung: Grohmann Aberglauben und Gebriauche
aus Bohmen und Méhren I, s. 100 no. 698. ,Mit einem dornzweig, den man
mit einem neuen messet, die hand von einem weissen tuch umwunden, in drei
schnitten abgeschnitten hatte, beriihrte man frither am frohnleichnamstage
die verhexten und zwang so den Zauberer, sich zu zeigen‘: von Reinsberg-
Diiringsfeld Fest-Kalender aus Bohmen 130. — Ueber den wachholder vergi,
noch Schiller Zum Thier- und Kriuterbuch d. mecklenb. Volkes I, 19. Farn-

samen wird unter einem wachholder geholt: Birlinger Volksth. aus Schwaben
(1861) I, s. 340 no. 576, 1.
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eerkanntel). Er ist, wie Preller Griech. Myth. T1, 259 =1 3, 334
nachgewiesen hat, e izétnlog dreisprossig, dreiblittrig (zpimsTnlov
heisst auch der klee)2) und hatte in &lterer zeit ganz die gestalt
unserer wiinschelruthe, deren eigenschaften ihm auch zugeschrieben
werden. Apollo, der sich, wie oben s. 178 schon erwédhnt wurde,
in der &lteren zeit aufs ndchste mit Rudra beriihrt, hatte ihn dem
Hermes verliechen; er sollte mit ihm die rinder des Admetos ge-
weidet haben (Eustath. zu II. /2 343), was ihn dem aus der ¢ami
und eberesche geschnittenen stabe noch ndher stellt. Die spitere
gestalt in den darstellungen zeigt ihn von schlangen umwunden,
was entweder nur eine kiinstlerische Umgestaltung der zwieselform
ist oder, wenn es auf élterer Uberlieferung beruht, auf die Ver-
bindung der schlangen mit dem weltbaum hinweist; es wire ferner
von interesse zu wissen, ob, wie Voss behauptet, die fliigel, mit
denen das z“pvzsiov ausgestattet ist, wirklich erst in jlingeren
darstellungen vorkommen, denn wenn dies nicht der fall wire,
mochten sie wohl dem blitztragenden vogel angehoren3). Hermes
ist ndmlich der olympischen gétter, vor allen des Zeus, bote (/liog
ayyerog), wie Agni der der vedischen. Dazu stimmt auch sehr
schon Roth’s Vergleichung des griechischen dyyelog mit dem aus
dem Agni hervorgegangenen Angiras, fir welches wort noch eine
sichere deutung fehlt: Bohtlingk-Roth Worterb. s. v. angirasd).
Wie Agni opferpriester und gebetsprecher (/;otar) ist auch Hermes
opferpriester und precum minister’. Preller Griech. Myth. Ti, 258
=13, 333 Agni hat aber diese eigenschaften nur als der (239)
gott des feuers, der in wirbelnder rauchsdule zum himmel steigt,

1) Ueber den Hermesstab ist zu vergi. Schwartz Urspr. d. Myth. 125. 181.

2) Vergi, auch das wyvfoov tpimmniov, mit dem nach Callimachus die
hirsche der Artemis gefiittert wurden: Bergk in Fleckeisen’s Jahrb. LXXXI
(1860), 388 anm. 79.

3) Die fliigelsohlen des Hermes bezieht auch Wackernagel /izri« zz$porvia
34f. = Kl. Schriften III, 226 auf urspriingliche vogelgestalt des gottes.

4) Vergi, dagegen Benfey in Gott. gel. Anz. 1860, st. 24, s. 227f.

*) Aehnlich wird vom Phoroneus berichtet, dass er den gottern tempel
und altdre errichtet habe, Clem. AL Protrept. p. 28 FEiie Popawv™s tztivog
nv tite JVityoxp fite dAdog tig, o1 viwg yai Pouods aviotnoav adroic: Herr-
mann Gottesdienstl. Alterth. §. 1. 2. Der herabfiihrer des feuers bringt mit
ihm die gotterverechrung und damit zugleich die anfinge der geselligen Ver-
einigung. Wie Agni daher herr des hanses und des stammes genannt wird
(<jrkapali und vigpati), so wird auch dem Phoroneus die Vereinigung der bis
dahin zerstreuten menschen beigelegt, Paus. II, 15. 5: @opwvivg 0 'Ivéyov
006 avOpwrovg ovviyayi mpwtov Ag Koivov, omopdoog Tiwg kai tg' ;jovtdv
¢xaaioTt oikobvrag: ya\ 10 ywpiov te o mpwrtov nlpoicOncov dotv @voudodn
Dopwvikov.  So heisst Thors, des blitzgottes, gemahlin Sif, in welchem wort
die begriffe der verwandtschaftlichen und vertrdglichen einigung sowie des
friedens und rechts zusammenfallen.

14*
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um den goéttern der menschen opfer zu bringen, und im himm-
lischen funken als der gotterbote wieder herabfdhrt; ldsst sich
daher vom Hermes schon von vornherein das gleiche vermuthen,
so wird es dadurch noch um so wahrscheinlicher, dass er bei
Callimachus Hymn, in Dianam v. G4—71 geradezu den feurigen
Kyklopen gleichgesetzt wird, indem der dichter sagt, dass wenn
bei den gottern ein mddchen der mutter ungehorsam sei, dieselbe
die Kyklopen Arges und Steropes herbeirufe und dass dann
Hermes mit schwarzem russ bedeckt aus dem innersten des
hauses (also doch wohl vom licerde) Jerbeikomme Weitere
stitze findet es ferner darin, dass er, wie wir oben s. 36 sahen,
als erfinder des feuerzeugs galt, wodurch er sich dem Prometheus
und Hephaestos zur Seite stellt. In dieser dem Hermes beigelegten
erfindung wird im griinde derselbe gedanke ausgesprochen, den
Diodor V, 67 iiber den Prometheus &dussert, dass er zwar nach
den mythographen das feuer von den goéttern geraubt habe, in
Wahrheit aber der erfinder des feuerzeugs gewesen sei. Unter
allen umstidnden ist soviel klar, dass auch aus diesen Zusammen-
stellungen sich ergiebt, wie der Hermesstab nichts anderes sein
kénne, als der drehstab des von ihm erfundenen feuerzeugs, in
dem wir ja den verwandelten blitz erkannten, und dass daher auch
gar wohl die fliigel an demselben alter Uberlieferung und zwar
der von der anderen Verwandlung in den vogel, die wir dem
blitze beigelegt sahen, entstammen konnen. Steht aber das re-
sultat fest, dass der Hermesstab der verwandelte drehstab ist, und
sahen wir oben (240) s. 70f.,, dass auch bei den Griechen noch
der gedanke der geschlechtlichen thitigkeit sich mit der feuer-
zeugung verbunden erhalten hatte, so ist wohl nach dem, was
oben s. 64f. auseinandergesetzt ist, klar, dass das phallische wesen
des Hermes von da her seine beste erklarung findet. Gerade so
kniipft sich in Indien an den anerkanntermassen aus dem Rudra
und Agni der dlteren zeit erwachsenen Civa gleichfalls das phallische
wesen. Die Hermessdulen waren ja urspriinglich aus holz, sie
waren mit dem ménnlichen geschlechtszeichen versehen und der
heroldstab pflegte hinzugemalt zu werden: Preller Gr. Myth. Ti,
251 f. =13, 325f. Die élteste holzerne Herme befand sich im tempel
der Polias und sollte ein geschenk des Kekrops sein: Paus. I,

*) Mnmnp atv Koklomog iy ini woudi koliotpd,
"Apynv, n Zripornv- a dé dwparog Zx pvydroio
"Epxetar Epuiing, omodii) xiypnuévog aif-i). —
[Vergi, zu dieser stelle Mannhardt Wald- und Feldkulte II, XIX.]
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27. 1. Dass die Hermen auch zur bezeichnung der grenzen dienten
(C. Fr. Herrmann De terminis eorumque religione apud Graecos,
Gott. 1846 p. 13sqq.), erinnert an die bezeichnung der grenze
durch das hammerzeichen Thors: Grimm Grenzalterthinner s. 19ff.
= KI. Schriften I, 55ff. RA. 544, wie sich ja auch in Schweden
Thorssdulen finden: Grimm Myth. 107 = 4 98 und der nieder-
geworfene klotz in Hildesheim, Halberstadt und Paderborn ja
ebenfalls Jupiter (d. i. Donar) genannt wird: Grimm Myth. 172f.
=4 158f. 743 =4 653. Wenn Grimm (Grenzalt. s. 11 = KI
Schriften 11, 44) vermuthet, dass auch krauter, namentlich rain-
farn, zur hegung der grenze unterhalten seien, so stimmt dies
schon zu dem, was oben iiber den farn beigebracht jst Eine
weitere ausfilhrung dieser andeutungen wiirde hier zu weit fiihren;
dass des Hermes name sowie eine andere seite seines wesens eben-
falls licht aus den alten vedischen liedern erhalten, habe ich schon
in Haupt’s Zeitschr. fiir deutsches Alterth. VI, 117ff. ausgefiihrt.
Ob man im gewdhnlichen leben bei Griechen und Romern
etwa bestimmte pflanzen als Vertreter des Hermesstabes (241) be-
nutzt habe, ist mir nicht gelungen zu ermitteln. Dass derselbe
aber ganz wie unsere wiinschelrutbe gedacht worden sei, ist schon
frither von anderen ausgesprochen worden, wenn auch die wenigen
nachrichten iiber ihn mehr mirchenhafte erinnerungen aus der
Vergangenheit zu sein scheinen als Uberlieferungen einer noch
lebendigen gegenwart. Becker Charikles I, 222 fiihrt aus Arrian.
Epict. Diss. III, 20 eine solche an, aus welcher hervorgeht, dass
alles, was mit demselben beriihrt wird, sich in gold wandelt
(koxog mwatnp Gvtw §A" Euol ayabog, tovtéoti 0 tov Epuov
pafidiov: ov Oéieic (pnoiv) owoai, kal ypvoodv éotor). Ebenso
hat man die stelle Cic. De off. I, 44 (quodsi omnia nobis, quae ad
victum cultumque pertinent, quasi virgula divina, ut ajunt, suppedi-
tarentur, tum optimo quisque ingenio, negotiis omnibus omissis, totum
se in cognitione et scientia collocaret?) auf den Hermesstab gedeutet,
was dahingestellt bleiben muss, da der ausdruck ,Mi &unt eher
auf einheimische romische Vorstellungen zu deuten scheint; jeden-
falls aber sieht man, dass auch der hier genannten virgula divina
*) Schleiden hat (Studien s. 181) naturhistorische bedenken gegen den
aberglauben vom farnsamen erhoben; da aber zuweilen ausdriicklich der same
des rainfarn als der mit den wunderkriften ausgestattete genannt wird (s.
meine Maérkischen Sagen no. 62), so erledigen sieli dieselben dadurch, denn
der rainfarn (tanacetum vulgare) zeigt wirkliche bliithen und samen. — In
Diethardt heisst der rainfarn hexenleiterchen. Conscribirte, die sich davon in

die schuhe legen, ziehen ein freiloos: Kehrein Volkssprache und Volkssitte
in Nassau II, 244.
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eine gleiche kraft wie der gliicksruthe beigelegt worden ist. Eine
dritte stelle ist endlich auch noch in anderen beziehungen merk-
wirdig. Paus. IX, 40. 11f. berichtet von den einwohnern von Chae-
ronea, dass sie am meisten unter allen géttern jenen stab ver-
ehren, von welchem Homer sage, dass ihn Hephaestos dem Zeus
gemacht habe, von dem er auf Hermes, dann auf Pelops, Atreus,
Thyestes und Agamemnon gekommen sei (Il. B 101—107): zodro
obv to olnmpov céfovor dopv Bvoualovres  zal eivou uev T
Oetotepov ovy nliota onAoi 10 & TOoOS avOpwTOVS EMPOVES EE
dvtod  @ac't 0¢ Emi toic opoic ovtwv zal Ilavoméwv twv év 4
DPwlior evpednvor, ovv 06 avtw zal ypvoov evpocbar T0bS
DPwleis, opior 0¢ douévoic avti ypvood yevéobar to olhmrpov.
CopieOnvar o ovto é¢ tqv Pwlida Omd “HAeltpog the ~Nyoué-
vovog meiBouaou.  Hier ist freilich nicht von dem heroldstabe des
Hermes die rede, er erhélt ihn auch nicht vom Apollo sondern
vom Zeus, aber nichts destoweniger mochte auch dieser stab (242)
aus denselben Vorstellungen erwachsen sein wie das (xpvleiov.
Das scepter des Zeus wie das des Agamemnon zeigen den adler
auf ihrer spitze, sie berithren sich also schon dadurch nahe mit
dem gefliigelten heroldstabe des Hermes (s. oben s. 211), weshalb
Botticher (Baumkultus der Hellenen s. 236) vermuthet, dass auch
jene scepterlanze zu Chaeronea mit ihm ausgestattet gewesen sei,
was sich kaum wird bezweifeln lassen. Hat Botticher ferner
darin recht, dass der adler hier den herrscher des donnergewdlkes
bezeichnen solle, so kann der vogel mit dem stabe eben auch
nichts anderes als der sonst den dreigezackten blitz tragende adler
sein, und dieser stab, den Hermes vom Zeus erhilt, muss dem-
jenigen, welchen ihm Apollo schenkt, urspriinglich gleich stehen.
Kommen wir demnach zu dem Schliisse, dass auch dieser stab
eine form des donnerkeils sei, so findet dies weitere Unterstiitzung
darin, dass er als lanze gedacht wurde, in welcher gestalt wir den
donnerkeil ja oben s. 198f unzweifelhaft auftreten sahen; dass er
auch ein reichthum verleihendes scepter sei, geht daraus hervor,
dass mit ihm zusammen gold gefunden wurde, welches die Pa-
nopeer fiir sich behielten, wéhrend die Chaeronenser den stab
nahmen; ebenso heisst das (ypvleiov eine oifov zal mwAodTov
pafdog und verwandelt, wie wir sahen, nach Arrian alles, was es
beriihrt, in Fold Aber dies zusammenliegen des scepters und

*) Die Bezeichnung eines gliicklichen und unerwarteten fundes auf dem
wege durch ipuxiov steht augenscheinlich ebenfalls mit dem gott und seinem
stabe in Verbindung.
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goldes stimmt auch ganz zu dem mittelalterlichen wiinsch (Nib. 1064:
der wiinsch lac dar under, ron golde ein riietelcn; vergi. Grimm
Myth. 926 = 4 814), welcher unter dem horte der Nibelungen
liegt. Dabei wird auch nicht unbeachtet zu lassen sein, dass
diese lanze an der grinze von Panopeus gefunden sein sollte, der-
selben stadt, bei welcher auch die erdart gezeigt wurde, ' aus
welcher Prometheus die menschen gebildet haben sollte (vergi,
oben s. 20). (243)

Aus den zuletzt besprochenen nachrichten geht also hervor,
dass wie bei Indern und Germanen sich auch bei den Griechen,
und wohl auch bei den Romern, die Vorstellung des zur w’linschel-
ruthe verwandelten donnerkeils findet und dass auch hier an ihr
die menschliche oder gottliche gestaltung in dem phallischen
Hermes noch nachweisbar ist. Wenn uns aber, bis jetzt wenigstens,
nachrichten dariiber fehlen, ob man auch im gewohnlichen leben
gliicksruthen von bestimmten pflanzen geschnitten habe, so darf
man doch wohl annehmen, dass, wenn dies der fall war, diejenigen
baume und pflanzen, welche zur feuererzeugung dienten, dazu ver-
wandt sein werden, wenn man iiberhaupt die sitte in spéterer zeit
noch gekannt bat. Dass dies wenigstens zu vermuthen sei, scheint
mir aus dem bacchischen thyrsosstabe hervorzugehen, von dem
schon oben s. 24 berichtet wurde, dass Dionysos mit ihm wein
aus dem felsen hervorgelockt habe (Oppian Gyn. IV, 277) oder
auch wasser, milch und honig habe fliessen lassen (Preller Gr.
Myth. T1¥438 = 13, 583), gerade wie die wiinschelruthe nicht bloss
verborgene schétze sondern auch wasserquellen aufzudecken dient,
weshalb sie in der Schweiz brunnenschmecker genannt wird
(Grimm Myth. 927 = 4 815). Dass aber auch der thyrsosstab
selber wie die oben von uns besprochenen pflanzen nur ein ver-
wandelter gott sei, ergiebt sich aus folgendem 4). Bekanntlich be-
stand derselbe aus einem mit epheu oder weinlaub umschlungenen
fichten- oder fiarthexstabe = welche auf die herabholung des feuers
vom himmel und die irdische erzeugung desselben hinweisen.
Wenn nun Bétticher in seinem Baumkultus der Hellenen den satz
mit gliick erwiesen hat, dass der verehrte bdum urspriinglich der
gott selber sei, und wir in den vorhergehenden Untersuchungen

1) Ueber den 6-vpoog s. Schwartz Urspr. d. Myth. 134 anm.

*) Bemerkenswerth ist, dass deutsche glossen die ferula (- narthex) dem
tarn gleichsetzen: ferula schuoler rutk vel/ i. <p filix, farn-, ebenso dass sie
ags. ascorote, ascprote d.i. doch wohl eschenrohr (prole = throat gula) ge-
nannt wird. — Die benutzung des narthex zur Ziichtigung, in der er unserer
hasel gleichsteht, konnte aus der obigen Verwendung der lanze entsprungen sein.
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tiber die winschelruthe zu gleichem (244) resultate gelangten, so
ist zu schliessen, dass auch in narthex und epheu nur ein ver-
wandelter Dionysos zu finden sei. Wir sahen aber bereits oben
s. 197, dass Dionysos mit dem blitze vom himmel herabgekommen
sein sollte, wie er ja davon, dass er unter den blitzen des Zeus
geboren war, das beiwort mopryevrc fithrte. Pausanias erzihlt
aber den vorgang IX, 12. 4 folgendermassen: Aéyetor 0¢ kol 10d¢l
g ouod to. kepovvy PAnbévnt é¢ tov Zeuédng Odlauov mwéooi
Eodov €& ovpavod- Toldvdwpov 6¢é 1o Edlov TtobTo Yo dKky Aéyovoty
émroounoovra (liovooov kaiéoou Kadueiov. Auf griind eines
alten vasengemaildes, welches den Dionysos, eben aus der hiifte
des Zeus geboren, auf den knien des gottes stehend und eine
fackel emporhaltend zeigt, mit der beischrift {JIOX P, ver-
muthet Botticher daher a. a. 0. s. 230, dass dies herabgefallene
holz eine fackel, narthex, gewesen sein werde, wofiir Hesychius
s. V. Bvpoog spricht, das er durch pafidog, Parxtnpio Baryixy, 1
KAddog- Obpooi, Kladoi, Aoumaoeg, Avyvor erklart; ebenso er-
klart es Suidas durch Aoumag, nv éfaoialov eig Tiunv tod
Arovooov. Jedenfalls steht fest, dass erstens in Theben ein holz-
stiick gezeigt wurde, welches mit dem donnerkeil vom himmel
in’s gemach der Semele gefallen sein sollte, also nichts anderes
als dieser selber war, und dass der dasselbe ausschmiickende
kiinstler es den kadmeischen Dionysos benannt haben soll, wozu er
durch die thebanischen Uberlieferungen berechtigt gewesen sein
muss, wreil sonst diese benennung schwerlich eingang gefunden
haben wiirde. Ist es nun wahrscheinlich, dass dies holzstiick ein
narthex gewesen sei, wie Botticher vermuthet, so wird dadurch
unsere oben s. 24. 39. 63 ausgesprochene vermuthung, insofern sie
den narthex betraf, weiter bestitigt; aber auch wenn jenes holz
nicht von diesem genommen wire, so zeugt doch der umstand,
dass man iiberhaupt nur ein holz bei der feuergeburt des Dionysos
vom himmel fallen liess, jedenfalls dafiir, dass auch den Griechen
die gebiirt des blitzes aus der anscbauung des himmlischen feuer-
zeugs entsprang und dass auch ihnen das himmlische feuer durch
jenen drehstab zur (245) erde gekommen sein wird. Dariiber aber,
dass Dionysos hier als blitzgott auftritt, wird man nach allem, was
im bisherigen entwickelt ist, nicht verwundert sein diirfen, da wir ja
iiberall die Vorstellungen vom himmlischen feuer und himmlischen
trank in der, der urspriinglichen anscbauung gemissen, innigsten
Verbindung sahen. Auch das wird man nicht dagegen einwenden
wollen, dass oben in einigen sehr wesentlichen punkten Hermes
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und Agni in Ubereinstimmung gefunden wurden, also schon eine
griechische parallele fiir den indischen Agni vorhanden sei. Denn
wenn auch Hermes und Dionysos in diesem speciellen moment
zusammenfallen, so hat doch die weitere entwickelung beider eine
sehr auseinandergehende richtung angenommen. Aber trotz dieser
wesentlich verschiedenen richtungen beider charaktere zeigen sich
noch momente genug, welche eine theilweise gleiche entwickelung
bieten. Dahin gehdrt namentlich die Verkorperung des Dionysos
im baume, die, wie beim Hermes, selbst bis in spite Zeiten
lebendig geblieben ist, so dass Maximus Tyrius (vgl. Botticher a. a. o.
s. 104) berichtet, wie es noch in seinen tagen durchgehender ge-
brauch der landleute sei, in ihren pflanzungen das stammtheil
eines lebenden baumes als landliches gottesbild des Dionysos aus-
zustatten und zu verehren. Diese Verkorperung ldsst sich, wie
Botticher a. a. o. s. 51. 104. 229 dargethan hat, auch mehrfach
noch in der plastischen kunst sowie aus den schriftstellen der
alten nachweisen, wobei zu beachten ist, dass in den kunstdenk-
milern, die einen Dionysos Endendros darstellen, fast nirgend der
das haupt des gottes umrankende oder an seinem korper hervor-
sprossende epheu fehlt, von dem oben s. 36f", gezeigt wurde, dass
er am trefflichsten zur feuererzeugung geeignet sei. Wenn nun
aber Pausanias I, 31. 6 berichtet, dass Dionysos zu Acharnae
Kissos genannt worden und dass die pflanze (246) dort zuerst
erschienen sei (v d Izziov Vifnpvov ovoudaloveor zal lidvooov
Meirouevov zal Kiooov tov avtov Ogdv, tov {1000V 10 QVIOV
evtavBo wpartov povivar Aéyovteg), so wird man um so mehr be-
rechtigt sein in jenen denkmélern eine Verkorperung des Dionysos
als blitz im epheu ¥nzunehmen Nicht minder wichtig erscheint
die Verkorperung des Dionysos im feigenbaume als Sykites oder
Meilichios (Botticher a. a. o. 104. 216. 437), da, wie wir sahen,
Agni sich ebenfalls in einem, wenn auch anderer art angehdrigen,
feigenbaume verborgen haben sollte, und der wilde feigenbdum in
einem, unserem mythenkreise verwandten mythus eine rolle spielt
(vergi. Zeitschr. f. vergi. Sprachf. I, 467). Stimmen diese Wand-
lungen in bdume ganz mit dem wesen des Hermes, der ja in der

*) Wenn man erwégt, dass der epheu ganz besonders zur feuererzeugung
verwandt wurde, so mdchte es nicht ganz unwahrscheinlich sein, dass yirzdg,
xioo6¢ dem skr. citya entspricht, welches ein hiufiges beiwort des feuers ist
und eigentlich das aneinandergereihte, aufgeschichtete, auf einen unterbau
(den altar) gesetzte bezeichnet, Bohtlingk-Roth Sanskrit-Wtb. II s. v. Die
lautliche Ubereinstimmung beider Worter ist (das anlautende x = c, wie in

xoxloc und cakra) fast genau. — Ueber den epheu vergi, noch Schwartz Urspr.
d. Myth. 181.
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Herme auch nur ein urspriinglich zum béum oder pfihl ge-
wandelter gott ist, so stimmen beide gotter demgemaiss auch in
dem phallischen cult, der beim Dionysos in noch viel entschiedenerer
weise als beim Hermes hervortritt und auch bei ihm seinen Ur-
sprung aus der herrichtung des feuerzeugs genommen hat. Die
weitere entwickelung dieser urspriinglichen Vorstellung fiithrte dann
auch beim Dionysos zur gestaltung des gottlichen kindes aus dem
drehholz, und wenn wir den neugeborenen gott namentlich in den
cultusgebrauchen in der wiege als vii{vityg dargestellt finden, so
muss diese auffassung schon in sehr frithe zeit hinaufreichen, da
auch Agni in vielen vedischen liedern als das neugeborene kind
gefeiert wird, dem die gottinnen ihre pflege angedeihen lassenl).
Aus diesem griinde heisst er auch oft der jiingste, gerade
wie auch unsere kobolde, die unzweifelhafte feuergottheiten (nur
gewohnlich des hiuslichen heerdes) sind, als kinder, nicht selten
auch als neugeborene knaben, in einer mulde liegend, dargestellt
werden. Bei dem alraun, der dem kobold ganz zur Seite tritt,
sehen (247) wir diese kindesgestalt ebenfalls hervortreten und
seine aufbewahrung in einem Schéchtelchen gleicht dem in dem
Jiy/vov liegenden Dionysos. Dass diese ziige durch die deutschen
sagen noch weiter vervollstindigt werden, welche von einem
schreienden kinde erzdhlen, das sich vor dem gewitter oder regen
horen ldsst, und dass auf dasselbe auch die zahlreichen Uber-
lieferungen von goldenen wiegen sich beziehen, sowie dass sich
daran der Ursprung des menschengeschlechts aus der wolke kniipfe,
habe ich in meinen Westfilischen Sagen zu no. 274 und 339 in
gedriangten ziigen weiter entwickelt2).

Zum Schluss unserer Untersuchungen iiber die gewinnung des
himmlischen feuers und des géttertranks wollen wir endlich noch
einen kurzen blick auf die schon mehrfach beriihrte epische ge-
staltung dieser mythen werfen, da sie unzweifelhaft aus den oben
dargelegten vedischen mythen hervorgegangen ist und daher bei
einer umfassenden darstellung derselben nicht libergangen werden
darf. Es sind uns nun sowohl im Mahabharata als im Rédmédyana
ausfiihrlichere berichte iiber die gewinnung des amrta iiberliefert,
deren Inhalt daher hier kurz folgen moge. Ich beginne mit dem
am meisten bekannten bericht des Rémidyana (I, 45. I15ff ed.

1) Zu Agni als apdm garbhah vergi, man die Vorstellungen von der Jeibes-
frucht des himmele* bei Bohtl.-Roth s. v. garbha no. 3 und dazu Zeitschr. f.
deutsche Myth. I11, 380f.

2) Vergi, auch Schwartz Urspr. d. Myth. 47. 236f.
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Schleg.). Er erzidhlt wie die sohne der Diti und Aditi mit ein-
ander beriethen, wie sie alterlos und unsterblich werden koénnten,
und zu dem entschluss kamen, das milchmeer zu buttern, damit
sie den dies bewirkenden saft erhielten. Sie nehmen darauf den
berg Mandara als butterstock und die schlinge Vidsuki als strick
(yoktra). Nach tausendjdhriger arbeit beginnen die kopfe der
schlinge das gift Halabala auszuspeien und in das gestein zu
beissen; das gift ist gewaltig stark und wie feuer, so dass es die
ganze weit nebst goéttern, Asuren und menschen versengt, wes-
halb Civa auf bitten der gotter dasselbe verschlingt. Die gotter
buttern weiter, der Mandara sinkt in die unterweit hinab, so dass
sie ihre arbeit einstellen miissen, bis Vishnu schildkrotengestalt
annimmt, den berg auf den riicken nimmt, den gipfel desselben
aber zugleich (248) mit der hand packt und quirlt. Da erhebt
sich nach abermals tausendjdhriger arbeit aus dem meere der der
heilkunst kundige mann (Dhanvantari) mit stab und krug; darauf
erheben sich die Apsarasen, welche weder die Deva noch die
Dénava fiir sich wihlen, weshalb sie gemeingut werden; dann er-
hebt sich die Sura, Varuna’s tochter, welche die goétter fiir sich
nehmen, dann das ross Uccaihgravas, der edelstein Kaustubha
und der gott Soma, endlich nach langer zeit die gottin Cri in
erster jugendbliithe mit kdstlichem schmuck angethan, die sich so-
gleich an den busen Vishnu's wirft, und nach abermaliger um-
quirlung kommt zuletzt das amrta hervor, iiber das sich ein kampf
zwischen gottern und Asuren erhebt, in welchem jene siegen und
das amrta durch Vishnu’s hiilfe erlangen.

Die erzdblung des Mahabharata (I, 1097 ff., ed. Cale. p. 401f.)
ist zum theil ausfihrlicher und berichtet folgendes. Die nach
dem amrta verlangenden gotter und Asura nehmen den berg
Mandara als butterstock, um mit ithm den ocean zu quirlen,
nachdem Vishnu denselben als Schildkrdte auf den riicken ge-
nommen hat; Indra legt die schlinge Vésuki als strick (netra)
um den berg und nun beginnen gdétter und Asura zu ziehen,
indem die gotter den schweif der schlinge fassen. Aus dem
rachen der so gezogenen schlinge fliegen rauch und flammen
hervor, die sich in dichten wolken sammeln und blitze und regen
auf die gotter herabschiitten; es entsteht ein getdse wie der donner
gewaltiger wolken und der gedrehte berg zermalmt unzdhlige be-
wohner des oceans. Zugleich entziinden sich, indem er so herum-
gewirbelt wird, die auf seinem gipfel stehenden, an einander ge-
riecbenen bdume und das so entstandene feuer umhiillt den berg
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wie blitze die dunkle wolke. Dies feuer loscht Indra mit wolken-
wasser und es fliessen alle die safte der gewaltigen baume und
pflanzen in’s meer und aus seinem so mit den trefflichsten saften
gemischten wasser, welches zur butter gerinnt, erhebt sich endlich
nach neuer anstrengung durch die gotter der hunderttausend-
strahlige kaltstrahier Soma (der mond), darauf Cri mit weissem
(249) gewande, die Surddevi, ein weisses ross, der himmlische
edelstein Kaustubha, und danach kommt Dhanvantari hervor,
einen weissen krug haltend, in dem sich das amrta befindet.
Dann erscheint noch der grosse elephant des Indra, Airdvana,
und das gewaltige gift Kalakita, welches Civa auf befehl des
Brahman zum heil der weit verschlingt. Auch hier entsteht nun
kampf um das amrta zwischen gottern und Asura, in welchem
die ersteren durch list siegen.

Ein dritter kiirzerer bericht findet sich noch Mahébh. V, 3602 ff,
bei der beschreibung des Rasatala (der unterweit). Hier befindet
sich die kuh Surabhi, die aus dem amrta entstand, welches der
weltenschopfer einst, als er gesidttigt war, ausspie; aus den
tropfen ihrer milch, welche auf die erde fielen, wurde ein see,
das milchmeer. Vier kithe sind ihre tochter, welche an den vier
enden der weit stehen; die milch derselben und die des oceans
quirlten die gotter und Asura, indem sie den Mandara zum riihr-
stab machten; daraus ward Varuna’s tochter Lakshmi, das amrta,
Uccaihgravas, der konig der rosse, und das juwel Kaustubha her-
vorgezogen.

An den ersten bericht des Mahabharata schliesst sich im
ganzen der des Vishnupurana (transi, by Wilson | p. 75ff) an,
nur dass gotter und Asura vor der quirlung verschiedene arten
heilkréftiger pflanzen in das milchmeer werfen, dessen wasser
glinzend wie diinne leuchtende herbstwolken waren. Nach der
quirlung erscheint zuerst die kuh Surabhi, darauf Varuni (the
deity of ecene), die Sura oder Surddevi der anderen berichte, dann
der himmlische Parijdtabaum, dann die Apsarasen, dann der mond,
dann das gift, dann erschien Dhanvantari weiss gekleidet mit der
schale des amrta in der hand. Dann erschien Cri in herrlicher
gestalt und warf sich an Vishnu’s busen. Durch die list des
Aishnu erhalten dann die gotter das amrta, es entsteht ein kampf
zwischen ihnen und den Asura, in welchem die goétter siegen. In
der anmerkung hat Wilson noch die angaben anderer Purinen
zusammengestellt, wonach die zahl (250) der aus der umquirlung
des oceans hervorgegangenen dinge auf 14 gebracht erscheint,
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indess sind die neu hinzukommenden gegenstinde fiir uns von
keinem besonderen interesse.

Betrachten wir nun die hier gegebenen verschiedenen dar-
stellungen, so stimmen alle darin iiberein, dass gotter und ddmonen
sich zur hervorbringung des amrta vereinen und es durch quirlung
des milchmeers endlich zum vorschein bringen. Von besonderem
gewicht ist hierbei, dass das verfahren zur gewinnung desselben,
welches wir nur aus einzelnen andeutungen in den vedischen
mythen erschliessen konnten, uns deutlich in seinem ganzen verlauf
geschildert wird und alle berichte darin iibereinstimmen. Freilich
handelt es sich aber nur um die gewinnung des amrta, das, wie
wir sahen, urspriinglich dem soma gleich war, von der Schaffung
des feuers ist, wenigstens ausdriicklich, nicht die rede; es konnte
also scheinen, als ob unsere obigen entwickelungen iiber das ent-
stehen des blitzes durch diese mythen nicht weiter bestétigt wiirden.
Allein es ist wohl zu erwdgen, dass die ganze urspriingliche natur-
anschauung auf epischem boden eine andere geworden ist, was
vor allem die verschiedenen gegenstinde, die dusser dem amrta
noch bei der umquirlung des milchmeers zum vorschein kommen,
zeigen. Bleiben wir zunédchst nur bei dem amrta stehen, so sind
aus dem in den Veden genannten einen soma oder amrta nunmehr
Soma der mond, Surddevi die gottin der berauschenden ge-
trinke und das Unsterblichkeit verleihende amrta selbst hervor-
gegangen, dusser denen noch die Apsarasen und die kuh Surabhi
als gesonderte Vertreter der himmlischen wasser erscheinen. Wir
sind daher berechtigt in gleicher weise unter den iibrigen dingen
die Stellvertreter des himmlischen feuers oder des blitzes zu
suchen und als solche erscheinen das von Civa verschlungene gift,
das zuerst in flammen aus dem rachen des gezerrten drachens
hervorspriiht, vor allen aber das ross des Indra, Uccaih¢ravas,
das von weisser farbe ist (Mahabh. I, 1191) und dessen gewaltiges
wiehern (251) jedem donnerdhnlichen schall verglichen wird (Ma-
habharata I, 5115 und a. a. 0.); es vergleicht sich dem Pegasos,
dem blitz- und donnerross des Zeus, sowie dem Sleipnir des
O6inn und dem schimmel des wilden Jiagers unserer sagen und
nur eine andere gestaltung desselben ist der elephant Airdvana,
der ebenfalls dem Indra zusteht, dessen andere namensform Aira-
vata, namentlich aber das dazu gehérige femininum airarati noch
geradezu blitz bedeutet, vergi. Bohtlingk-Roth s. v.1). Dazu

1) Airavata wird Mahabh. I, 797f. auch als konig und Stammvater der
schlangen genannt:
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kommt, dass die erste erzihlung des Mahabharata dem feuer bei
dem ganzen vorgang eine bedeutsame rolle zutheilt, indem sie
ja aus den entflammten bdumen des Mandara die das amrta bil-
denden safte hervorgehen, ldsst, weshalb auch die Purdnen den
gotterbaum Parijita mit unter die aus der umquirlung hervor-
gehenden gegenstinde aufgenommen haben. Nach alle dem kann
kein zweifel sein, dass auch das entstehen des himmlischen feuers
in den epischen mythen vertreten ist und dass man es auf die-
selbe weise wie das amrta durch umquirlung entstehen liess.

Von den iibrigen gegenstidnden, die bei der umquirlung hervor-
gebracht werden, bleiben demnach nur Cri, das Kaustubba und
der gotterarzt Dhanvantari zu erkldrung iibrig, von denen die
beiden ersten Vertreter der sonne sind, weshalb sie auch dem
Vishnu, der in den Veden deutlich als Sonnengott auftritt, zu-
geeignet werden; er tridgt das juwel auf der brust und ebenda
wird der Cri ihr platz angewiesen. Es entsteht hierbei die frage,
ob der mythus damit die nach dem gewitter hervorbrechende oder
die aus dem wolkenmeer in der frithe des morgens hervortretende
sonne gemeint habe. Ich habe mich schon frither dahin aus-
gesprochen, dass hier jedenfalls schon eine Verbindung beider an-
schauungen stattgefunden habe, und sehe die Cri, die sich in
ihrem wesen und Ursprung, wie schon bemerkt wurde, der Aphro-
dite sehr nahe stellt, als die Verkorperung der morgenréthe an,
eine Vorstellung, die namentlich durch solche stellen angebahnt
wurde wie Rv. I, 117. 13: yuro ratJiam duhitd siiryasya sahd ¢riya
ndsatydvrnita (252) euren wagen, ihr Nédsatya, umbhiillte des Siirya
tochter mit Schénheit und Rv. I, 116. 17: d ram rdtham duhitd
stiryasya atishthat — sam u ¢riya ndsatyd sacethe euren wagen
bestieg des Surya tochter und ihr wurdet dem glanz (rithm) ge-
sellt; auch an anderen stellen erscheint das wort ¢7i in Verbindung
mit den Ag¢vin, den géttern des aufsteigenden morgenroths, z b.
Rv. 1, 46. 14.

Der goétterarzt Dhanvantari endlich, der das amrta bringt,
ist wieder nur eine neue Verkdrperung des letzteren selber; die
Verbindung des amrta mit dem gedanken der heilkraft liegt
eigentlich schon in dem worte selber, weshalb wir auch schon in

ye airdvatardjanah sarpah samiticobkandh |
ksharanta iva jimiitdh savidyutpavaneritali |

surtipd bahuripdgca tatha kalmdshakundalah
adityavan nakaprshthe rejur airdavatodbhavah
bahiini nagave¢mani gangdyds tira altare |

tatrasthdan api sametaumi mahatah pannagan aham |
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den Veden amrta und Heilmittel als aus den wassern hervorgehend
gepriesen sehen, so heisst es namentlich Rv. I, 23. 19ff: ,In den
wassern ist das amrta, in den wassern das heilmittel — in den
wassern, sagte mir Soma, seien alle heilmittel, sei Agni der alles
begliickende; die wasser heilen alles. Bringt zur Vollendung das
heilmittel, ihr wasser, das meinen korper schiitze, dass ich die
sonne lange erblicke. Wenn nun aber der begeisternde soma-
trank schon frith zu einem personlichen gotte geworden war und
neben ihm sich noch andere Personlichkeiten aus den alten an-
schauungen in mythen hervorgebildet hatten, wie die Sura und
die Apsarasen, so war es ebenso natiirlich, aus den heilkréiften
der wasser eine mit denselben ausgestattete gottliche Personlichkeit
hervorgehen zu lassen. Wann diese Verkdrperung der heilmittel
zu einer gottheit der heilkunst stattgefunden hat, lédsst sich aus
den bis jetzt vorliegenden nachrichten nicht bestimmen. Der
name des Dhanvantari findet sich allerdings schon in den Siitra
des Agvalayana und Cankhdyana, wo er mit gotternamen ver-
bunden als bestimmter opfer theilhaftig aufgefiihrt wird; allein ob
damit der heilgott gemeint sei, ist aus den mir von Weber mit-
getheilten stellen (Ag¢v. Grhyas. I, 2. 2 u. I, 3. 6, Cankh. Grhyas. II,
14, Kaug. 74) nicht ersichtlich, es kann daher ebensowohl eine andere
Personlichkeit damit gemeint sein. Der name (dJianvan beisst der
bogen) scheint auf den regenbogen zu weisen, wie ja auch die
heilkundigen (253) Kentauren, und Chiron war ja der pfleger des
Asklepios, mit dem bogen ausgestattet erscheinen. Die &ussere
erscheinung des Dhanvantari mit stab und krug oder schale er-
scheint der des Asklepios so schlagend &hnlich, dass man fast an
Entlehnung derselben von den Griechen denken mochte; indess
wage ich bei dem mangel anderer nachrichten keine bestimmte
behauptung aufzustellen, zumal andererseits die gebiirt des Askle-
pios der des Dionysos sehr #hnlich ist und aus gleichen grund-
anschauungen entwickelt scheint, so dass auch Dhanvantari bei
den Indern auf gleichem boden selbstéindig erwachsen sein konnte.

Wir sind hiermit zum Schluss unserer Untersuchungen gelangt
und dirfen nun einen riickblick auf die gewonnenen resultate
werfen. Als nédchstes und die grundlage aller hier betrachteten
mythischen anschauungen bildendes ist der satz aufzustellen, dass
man das himmlische feuer und den himmlischen trank im ganzen
in derselben weise sich in den wolken entstehend dachte, wie man
sie im leben zu erlangen gewohnt war, wobei offenbar die ge-
winnung des feuerfunkens den mittelpunkt der anschauung bildete,
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an den sich erst die des trankes in weiterer entwickelung an-
schloss. Wir sahen aber, dass man das feuer in alter zeit durch
bohrende reibung gewann und zwar durch drehung eines Stabes
in der nabe eines rades oder einer scheibe. Zwar war das letzt-
genannte verfahren nur noch bei den Germanen vollstindig nach-
weisbar, doch liess sich aus manchen andeutungen schliessen, dass
auch die {iibrigen Indogermanen dasselbe einst ebenfalls beob-
achteten. Dies verfahren scheint man aber der hauptsache nach
erst der natur abgelauscht zu haben, indem man das feuer durch
reibung des holzes von schling- oder Schmarotzerpflanzen gegen
stamm und ast desjenigen baumes, an oder auf dem sie wuchsen,
entstehen sah und von ihnen das feuer holte, woraus sich wohl
erklédrt, dass man diese als vorzugsweise zur gewinnung des feuers
geeignet ansah. Daraus entwickelten sich dann zwei reihen von
Vorstellungen iiber die entstehung des himmlischen feuers, die, wie
es in der natur der sache liegt, (254) nicht iberall geschieden
auftreten, sondern zum theil in einander iibergehen. Nach der
ersten liess man das feuer aus der sonnenscheibe oder dem sonnen-
rade durch drehung ecines keiles oder Stabes in derselben ent-
springen, indem man glaubte, dass die sonne im gewitter hinter
dem wolkenberge erloschen sei und daher durch drehung eines
keiles in derselben wieder entziindet werden miisse. In analoger
weise glaubte man, wie dies wenigstens von den Indern sehr wahr-
scheinlich wurde, dass das sonnenfeuer am morgen, nachdem es
in der nacht verloschen war, wieder entziindet wurde, und ebenso
ergab sich, dass bei den Germanen und wohl auch bei den
Romern sich aus der dem feuerzeug fast ganz gleich zusammen-
gesetzten handmiihle die Vorstellung der sonnenscheibe als miihle
entwickelt hatte.

Wenn man nun in dieser weise den blitz im himmel ent-
stechend dachte, so war es natiirlich ihn zur erde in der gestalt
hinabfahren zu lassen, die ja das feuer hervorrief, ndmlich in der
des Stabes oder keiles; wir sahen daher, dass in dem namen des
feuerholenden Prometheus sich noch der name des indischen dreh-
stabes, des pramantha, wiedererkennen liess und die namen vayra,
z&paurde, cumiew, donnerkeil zeigen, dass diese Vorstellung bei den
hauptvolkern der Indogermanen die verbreitetste war. Man dachte
sich dieselben in der regel von einem gotte zur erde hinab-
geschleudert, daneben muss aber eine, wie es scheint, éltere Vor-
stellung einhergehen, wonach der stab oder funken aus dem
himmel geraubt wird; im Prometheus erscheint ein solcher feuer-
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rduber und am verbreitetsten, sahen wir, war die Vorstellung von
einem vogel, der das feuer zur erde herabbrachte. Aus den an-
deutungen verschiedener mythen ergab sich aber, dass diese sich
wahrscheinlich aus der zweiten Vorstellung vom Ursprung des
himmlischen feuers, wonach dasselbe einem baume entsprang, ent-
wickelt hatte; man glaubte wohl, dass er dort sein nest habe und
den entziindeten zweig von da herabfilhre. Am deutlichsten er-
scheint er so in dem den somaschoss herabbringenden vogel, in
dem die springwurzel (255) bringenden specht, in dem mit dem
scepter des Zeus vereinigten adler und wohl auch in dem ge-
fligelten stabe des Hermes. Unentschieden muss vorldufig bleiben,
ob diese Vorstellung sich nicht vielleicht erst aus der Verschmelzung
der beiden anschauungsweisen von entstehung des feuers am himmel
entwickelt habe, ob der vogel ndmlich gleich vom anfang den
brennenden zweig, stab, keil bringend gedacht worden sei, oder
ob er zuerst nur selber als eine Verkorperung des blitzes gegolten
habe. Dass die letztere Vorstellung jedenfalls vorhanden gewesen
sei, zeigen sowohl andere zahlreiche ziige als die im letzten theile
unserer Untersuchungen gegebenen nachweise, nach welchen be-
stimmte pflanzen und bdume mit gefiederten bléttern als himm-
lischem Urspriinge entstammend, als Verkorperungen des blitzes
gedacht wurden.

Die bisher entwickelten Vorstellungen sind also, wie wir
sahen, aus sehr einfachen anschauungen hervorgegangen. Von
ihnen kann diejenige, welche dem blitz den Ursprung von einem
himmlischen baume zuschrieb, selbst in eine zeit fallen, wo
menschlich gedachte gottergestalten noch gar nicht vorhanden
waren; die andere dagegen zeigte schon eine solche entwickelung
und ist nicht denkbar ohne eine gottliche Personlichkeit, welche
den feurigen funken mit dem drehstabe hervorlockt. Wir sahen
zugleich, dass durch das diesem vorgange vorangehende erldschen
des sonnenrades ein kampf zweier feindlichen gewalten gesetzt
war und dass die hieraus sich entwickelnden Vorstellungen von
selbst zu anderen gottergestaltungen und mythenbildungen fiithren
mussten. Wenn nun aber die naive anschauung das verfahren bei
der feuerentziindung dem bei der zeugung verglich, so folgte daraus
die weitere entwickelung, dass man das entstehen des blitzes zur
zeugung einer gottheit umbildete, wie sic sowohl bei Indern als
Griechen noch deutlich nachweisbar war und auch bei den Ger-

manen wahrscheinlich ist. Der gott des feuers, so im himmel ge-
Kuhn, Studien. 15
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zeugt, stieg nun zur erde herab und wie er selbst dadurch sterblich
geworden war, zeugte er nun hier das (256) sterbliche geschlecht.
das daher bei den Indern in den bedeutendsten Brahmanen-
geschlechtern seinen Ursprung vom Agni ableitete oder wie die
Bhrgu unmittelbar aus dem blitze entstanden war, bei den Griechen
vom feuerbringer Prometheus abstammte oder von ihm geschaffen
wurde. Wenn wir neben diesen Vorstellungen bei den Griechen
und Germanen eine abstammung des feuerbringers und des menschen-
geschlechts von der esche hergehen sehen, so hat hier entweder
eine nachbildung dieser mythen nach denen jenes kreises statt-
gefunden, die, da die sagen iber den Ursprung des feuers vom
baume noch vorhanden und lebendig waren, natiirlich war, oder
diese mythen vom Ursprung der menschen vom baume waren
schon neben denen vom Ursprung des feuers vom baume vor-
handen. Fiir die letztere auffassung spricht namentlich der griind,
dass der Ursprung der menschen vom baume bei Griechen und
Germanen entschieden nachweisbar, bei den Romern wahrscheinlich
ist und dass die Umbildung der mythen vom baume deshalb in
eine vor der trennung dieser Volker liegende zeit fallen miisste,
wenn man nicht annehmen will, dass sie bei den bereits ge-
trennten gleichméssig vor sich gegangen sei. Ist demnach die an-
nahme sehr wahrscheinlich, dass auch mit der Vorstellung vom
Urspriinge des feuers von einem himmlischen baume schon die des
Ursprunges der menschen von demselben zusammenfalle, so wird
auch diese sich aus analogen anschauungen wie die iiber den Ur-
sprung der menschen aus dem gedrehten donnerkeil entwickelt
haben und die zwieselgestalt der wiinschelruthe wie des Hermes-
stabes ldsst uns einigermassen erkennen, welche anschauung diesen
Vorstellungen zu griinde gelegen hat. Wenn nun aber mit der
Vorstellung des vom himmlischen baume entspringenden feuers
die von dem dasselbe herabfithrenden vogel aufs engste zusammen-
hing, so erkldren sich daraus die weiteren entwickelungen, wonach
dieser vogel selbst wie der Picus bei den Romern, Phoroneus bei
den Griechen als &ltester konig d. h. erster mensch erscheint,
oder dass er wie bei den Germanen noch (257) fort und fort als
menschenbringer erscheint oder dass er sich zu der den kdorper
belebenden seele gestaltete, die deshalb die sterbliche hiille nach
dem tode wieder in vogelgestalt verliess.

Den Ursprung des himmlischen feuers sahen wir zweitens
aber vielfdltig in Verbindung mit den Vorstellungen von einem
himmlischen trank auftreten, als dessen é&lteste bezeichnung wohl
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amrta und ambrosia aufzufassen sind. Wenn aber das feuer als blitz
aus der Wetterwolke stammte, so musste denn auch diesem trinke
ein gleicher Ursprung zugeschrieben werden und die Veden lassen
keinen zweifel dariiber, dass unter dem amrta, dem unsterblichen,
die ob auch scheinbar oft ganz verschwundenen, doch immer
wiederkehrenden, unvergénglichen himmlischen quellen der wolken
zu verstehen sind. Da nun aber die sémmtlichen indogermanischen
Volker in alter zeit ein, wahrscheinlich aus honig und anderen be-
standtheilen gemischtes, berauschendes getrink kannten, dessen
Wirkungen geist- und krafterregend waren, weshalb man auch in
ihm eine Verkdrperung des feuers sah, so war es natiirlich, dem-
selben auch den gleichen Ursprung wie dem himmlischen feuer
zuzuschreiben und wir sahen daher, dass auch bei diesem die
Vorstellung von einem doppelten Ursprung nachweisbar war. Am
klarsten liessen sich hier noch die Vorstellungen seines Ursprungs
aus einem himmlischen baume bei den Eraniern, Indern und
Griechen nachweisen; der name der esche bei den Griechen sowie
die nachrichten iiber die gewinnung des soma bei den Indern er-
gaben mit ziemlicher gewissheit, dass ein von einem baume
stammender honigsaft den hauptbestandtheil dieses trankes ge-
bildet habe. Weniger ausfiihrlich waren die Uberlieferungen von
der zweiten art (258) des Ursprungs dieses himmlischen getrianks,
wonach es ndmlich analog dem feuer durch quirlende mischung
im himmel gewonnen wurde; indess waren doch die reste dieser
Vorstellung, namentlich bei Indern und Germanen, noch zahlreich
genug, um auch sie als hinreichend gesichert erscheinen zu lassen,
zumal da sie in der epischen zeit der Inder deutlicher als irgend
eine andere der hier besprochenen wiederkehrt. Wie wir nun sahen,
dass aus der Vorstellung von dem kidmpfe zweier feindlichen ge-
walten im gewitter diejenige von dem raube des feuers sich ent-
wickelt hatte, so zeigte sich dasselbe analog auch hier. Die
Asuren, die Gandbarven, die Kentauren und riesen, die urspriing-
lichen und alten naturméchte, die vor den gdttern existirten, waren
die besitzer dieses himmlischen trankes und er musste ihnen mit
list oder gewalt geraubt werden. Dies geschah, wie wir sahen,
bei Indern und Germanen in schéner Ubereinstimmung durch die
hochsten gotter, Indra und Od&inn, die sich beide in talk und adler
wandelten, wihrend auch bei den Griechen die grundlagen desselben
mythus nur in anderer gestaltung hervortraten und sich zugleich
hier in den Dionysosmythen noch merkwiirdige Ubereinstimmungen

mit indischen mvthen herausstellten. Dass auch bei den Griechen
15%*
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einst die Vorstellung vom raube des trankes durch den Zeus als
adler vorhanden gewesen sei, liess sich aus manchen spuren mit
Wabhrscheinlichkeit schliessen. Ueber die art, wie man sich diesen
raub des himmlischen tranks durch den vogel vorgestellt hat,
fanden wir nur noch bei den Indern ausfiihrlichere nachrichten,
die zugleich noch einmal zeigten, wie innig sich beide mythen-
kreise durchdrungen haben. Die Verwandlung des raubenden
vogels oder seines gefieders in einen baum oder eine pflanze fiihrte
ndmlich dazu, den griind einer zahl von gebrauchen und aber-
gldubischen meinungen, namentlich bei den Germanen, darin zu
erkennen, dass man glaubte, der als vogel aufgefasste blitz habe
sich bei seiner herabkunft auf die erde in den bdum oder die
pflanze verwandelt und ihnen seine eigenschaften mitgetheilt. Die
hierdurch gewonnenen (259) resultate fithrten dann auch zu neuen
beweisen fiir den Ursprung der menschen aus dem himmlischen
feuer und zeigten, dass manche zdge in den mythen und culten
des Hermes und Dionysos sich aus gleicher quelle entwickelt
haben. Der umstand, dass in diesen gebrauchen sowohl bei den
iibrigen Germanen als im eigentlichen Deutschland die eberesche
eine hervorragende rolle spielt, macht in Verbindung mit den
anderen iiber die esche gewonnenen resultaten einigermassen wahr-
scheinlich, dass eine eschenart derjenige bdum gewesen sein werde,
an den sich die mythen sowohl vom Ursprung des feuers als des
gottertranks urspriinglich vorzugsweise angekniipft haben werden.
Der gebrauch, die kithe beim ersten austrieb auf die weide durch
schlage mit einem zweige der eberesche bei den Germanen, des
parna- (palaga-) baums oder der cami bei den Indern fruchtbar
und kréftig zu machen, diente uns als ausgangspunkt bei diesem
letzten theile unserer Untersuchungen. Die zum theil bis auf
scheinbare nebendinge sich erstreckende Ubereinstimmung in dem-
selben bei beiden Volkern ist vom hochsten interesse und bildet
den festen kern, von dem alles iibrige licht erhilt; sie zeigt zu-
gleich, mit welcher Zahigkeit die unteren schichten hochgebildeter
Volker an ihren alten Uberlieferungen festhalten und wie sehr
diese geeignet sind uns liber die mythen selbst der fernsten Zeiten
aufklarung zu geben, denn man wird kaum zu weit greifen, wenn
man diesem gebrauch ein alter von drei- bis viertausend jahren
zuschreibt. Die schliessliche darlegung der epischen mythen iiber
die gewinnung des amrta zeigte endlich, wie die grundgedanken
unserer mythenkreise in spiterer zeit sich umgestaltet und dabei
doch die urspriingliche anschauung mit einer klarheit festgehalten
hatten, wie sie in den dlteren nachrichten kaum aufzufinden ist.
Sie sollten daher am Schluss nur noch einmal darthun, wie der
kern der éltesten und bedeutsamsten goéttermythen der Indo-
germanen auf anschauungen der natur beruhe, die nur ein spiegel
des eigenen lebens des Volkes waren.
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apam garbhah 218.

dpas 10 129. 135.

Aphrodite 26. 222.

Apollo 178. 211. 214.

Apsarasen 219 —21. 223.

Ara 114. 116.

arani 9. 17. 40. 64. 66—S8.
71. 175. 184—5. 207.

Arbuda 55.

Ardviciira, Arduisur 110.
116.

Areion 29.

Areizanten 116.

Ares 119.

argentum 56.

Arges 63. 212.

apyns 56. 178.

apyrooovg 178.

apyvpog 56.

arishtam sama 128.

arjuna 56—7. 172.

Arjuneya 56.

Artemis 65.

aruna 55.

arunadiirva 172.

Arushi 13.

asarum europaeum 201.

Asklepios 95. 223.

askr 199.

Askr 25. 121.

Astrape 61.

Asura 128. 219—20.

datar, adirava 40.

abavarog mnyn 14.

Atharvan 10. 40. 68. 208.

Athene, Pallas 19—20. 29.
177. 199.

abpoyévy 36—7. 39—40.
210.

Atithigva 125.

attonitus 197.

atzel 81.

auerhahn 190.

auge 30. 49—50. 63. 117.
178.

Aurva 13. 148—50. 197.
austrieb — erster a. des
viehs 42. 161—8. 182.
avis incendiaria 31. 95.

Ayu 65. 76.

B.

hadara 133.

bagha 108—9.

Raldr 206

barr, baris u.s. w. 88.



Bangi 132—3.

bdaum 118. 177.

baumverehrung 215—38.

Beatrik 133.

beifuss 181.

Beitene 42.

berg 130. 135. 144. 157.

Bhaga 109.

bhdnu 101.

bhara 138.

bhargas 11.

bhrajj 11. 146.

bhrdj, bhrdjas 11. 146.

bhrgavina 24.

Bhrgu 8—14. 23—4. 62.
146. 148—9. 208.

Bhujyu 177.

bhuranyu 27—9.

bjorg Thors 176.

birkenreis 166—17.

blic 12. 30.

blitz 19. 29. 62. 64. 93.
144—5. 147. 149. 155.
170—1. 175—38. 185.
187 —90. 195 — 7. 200.
208. 210. 212. 216.

bocksdorn 44.

Botin 132.

bomheckelkrut 192.

bohrer 37—S8. 136.

Brahman 13.

Brahmanaspati 130.

brauen 59. 145—6.

Bronte 61.

Brontes 63.

Brsaya 143.

brunnen 94. 139. 154.

butterung 15—6 99—100.
143 179—80.

C.
caesalpinia 172.
cakra 50.
caltha palustris 163—S5.
cashdla 164
cdtaka 94.
cdtra 17. 66.
cabdavedhin 195.
Cact 57.
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¢aena 111—2.

calyaka 131. 159. 2009.

¢ami 40. 66. 76. 92. 159.
169—72. 175—6. 185.
207. 211.

camigarbha 40 66.

Cambara 125.

Carydta 14. 197.

Ceres 87.

Chiron 223.

Cibi 129.

Cinamru 112.

Circe 31—2.

citya 217.

clematis 210.

Civa 212. 219.

Cri 26. 219—20. 222.

clilagaua 164.

cuneus 200. 224.

Cushna 49. 52—5. 60. 63.
87" 117. 128. 134 —5.
152. 154.

¢vas, ¢vasana 135.

cmebeam 169.

Cyaoana, Cyaudna 12—14.
28. 197.

¢yena, falke 29. 123. 126—
30. 136. 143—5. 156—17.
169—70. 189.

¢yenahrta 172—3.

D.

Danaos, Danaiden 120.154.

dapvny s. lorbeer.

Demeter 88. 146.

Despeina 21.

Deukalion 20—1.

deva u. s. 20. 6—1.

Dhanvantari 219—20 222
—3.

Dharma 129.

dhishane 138.

Dionysos 24
151. 153.
223.

Divodasa 125.

diun 1.

Dold 159.

127. 147—8.
197. 215—8.

Donar 44. 168. s. auch
Thorr.

donnerbesen 204—S5.

donnerkeil 61. 63. 70. 93.

158. 160. 175. 177. 179—
80. 183. 185. 189. 196—
8. 200. 214. 216. 224.
dorn 37. 44. 131. 159. 209
—10.
oopv 214.
drache 48 - 9.119.130.202.
drapsa 29. 144.
drei kreuze 177. 183.
drei kufen, drei trinke, drei
spenden 137 — 140.169.
dreimalige melkung 169.
drei ndchte 137.
169.
drei schnitte 210.
dreistiindige bldtter 210—1.
dreizack 210.
dritter himmel 114.
E.
eher, eberzahn 177—38. 206.
eberesche, vogelbeerbaum
161 —9. 175—81. 185.
190. 196. 211.
edera, epheu 38—40. 210.
215—17.
eiche 37. 44—5. 118.
eichenmistel 205—6.
eichhorn 116. 136.
eidechse 111. 116.
eier 163. 165.
eisvogel 190.
elbin 80—82. 154.
elsenbeerbaum 180.
elster 190.
Euppovenrog 197.
Endendros 217.
engel 84.
entmannung 90. 99.
eoforfearn, eoeroern
193.
epheu s. edera,
erdtmdnnlein 182.
Erinnyen 26.
| erle 46.
Eayapa 36. 41. 70.

168.

178.



esche 25-6. 118. 120—3.
159. 194. 199. 202—3.
208.

eschensaft 123. 203.

Eta¢a 51. 58—60.

eule 29. 98. 112. 189. 191.

euphorbia 192.

F.

fackel, feuerbrand 200. 209.

fagrahvel 51.

fainn 101.

falke s. ¢yena.

falkenfeder 133.

fan 101.

far 88.

farnkraut, fansarne 178.
181. 192—7. 213. 215.

fedara, fedarah 157.

feder, fliigel 81. 131.
169—70. 193.

fels 157. 187.

Feronius, Feronia 30. 32.

ferula s. narthex.

festfeuer 41—2. 46—9. 85
—6.

Fetialis 199—200.

feuer, feuerentziindung 14—

159.

9. 35—41. 64—17. 90.
96. 99—102. 143. 183—
4. 190. 196. 218. s. auch
altarfeuer.

Fjalarr 132.

fichtenstab 215.

ficus indica s. nyagrodha.

ficus religiosa s. agvattha.

ficus ruminalis 159.

finke 95.

flagrare 11.

flogrogn, flogronn, flygronn
175-6. 180.

fliigel 157. 211. s. auch feder,

fliigelsohlen 211.

freischuss, freischiitz 195.

Freyja 135.

Freyr, Fro 44. 90.

frigere 146.

Frogroda 181.

fuchs
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Sfiierboter 95.
fulgeo, fulgur 11.
funkenfeuer 46. 86. 91.

G.
Galarr 132.
galga farmr,gdilgavaldr\$&.
galgenmdnnlein 183. 185.
gambanteinn 197.

Gandharva 59. 74. 117.
123. 134. 137. 151-—-3.
Gandarewa 111. 118.

Ganymedes 155—6.

Gaokerena, Gokarn 107.110.

gayatri 130 — 1. 144 —5.
172. 210.

geissmdnnlein 33.

gerichtsstatte 204.

Gertrud 32.

Gertrudsvogel 93.

gewitter 49. 63. 94. 142—3.
191—2. 210.

ghrshvi 178.

glassaschenwurtz,
eschencrut 194.

ylavkdmic 29.

Glaukos 14.

Ao s. eule.

gliicksblume 181.
201.

gliicksruthe s. wiinschelruthe.

gnideld, gnidild 43—4. 176.

Gorgonenhaupt 197.

gremi OtSins 199.

grenze 213.

grhapati 211.

Grotti 90. 102.

guhyam ndma 57. 122.

Gungnir 199.

GunnlotS 132. 135.137.147.

glass-

187 —38.

H.

habicht 116.
Hackelberg 206.
hagedorn 209.
hagebutte 210.
hagel 189. 195.
hahnenblut 181.
Haldhala 219.

hammer 27. 210. 213.

Hdingatyr 183.

haoma 105—8.110—2. 124.
151—2. 154.

haritdh kugdh 172.

Harvigptokhma 111.

opmy 29. 157.

haset 162. 181. 192. 194
—5. 201—2. 204. 207.
215.

haselmistel 201.

haselniisse 162. 202.

haselwurm 201.

heidekraut 193.

heilkrafi des wassers 223.

Helios 87.

Hephaistos 19.153.208.212.

Hera 14. 105. 153.

Herakles 153.

Herilus 32.

epuorov 214.

Hermen 212—3.

Hermes 39. 210—S8.

Hermesstab 210—4.

Hesperiden 118.

Hesperidendpfel 153.

heti 1717.

hexen 69. 81. 83. 154. 166.
180.

hexenleiterchen 213.

"paé 157.

himmelfahrtstag 163.

himmelsfeuer 46—7. 49.

Hippokentauren 153.

Mrpus 30. 32.

Hirpiner 32.

Hnitbjorg 132.
157.

honig 121 —3.
142.

honigfall 115—6.

wpiwv 116.

horn s. trinkhorn.

hort, schdtz 180— 1.
206. 215.

hospoddaricek 181.

hundstage 48. 94.

Husheng 96.

hvdpdo 109.

135. 147.

128. 132.

187.



huel, hveohl u. s. 20. 51.

Hvergelmir 116. 120.

Hyaden 95. 122.
153.

147.

I J.

Janus Quirinus 200.

Jatbes 111.

Javai 88.

Ida, lla 73. 78.

"Toouevevs 28.

ignis Vestae 38.

ilayds putrah T78.

ilex 121—2.

lipa, Ilya 114. 116.

Indra 49. 52—61 68—70.
87. 109—10. 123. 125-
30. 134, 136 —46. 148.
150. 154. 156. 160. 168.
170. 177. 187—S8. 198—
9. 219—20.

Jjohannisbier 89.

johannisfeuer 41—2. 46. 84.

johannisminne 89.

johanniswurzel 192—4

Irmensdule 159.

irrkraut, irrwurzel

Juhii 180.

Jjungbrunnen 14.

Jungfrau 84 207.

Juniperus 169.

Jupiter 199. 213

Jupiter Elicius 33—4. 49.

Jupiter lapis 200.

Ixion 63—4.

197.

K.

KaavJo¢ 119—20. 153.
Kndrii 116.

Kokoda 51

kdkapeya 94.

Kalakita 220.
kalwerquieken 161 —3
Kamaduh 188.

kanuka 138.

kara 138.

karkandhu 133.
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kater 206.

Kathamruru 57.

razpevs 116

Kaustubha 219 —20. 222.

kavandha, kabandha 119.
138. 153.

Kekrops 212.

Kentauren 118.152—3. 223.

Kepovvog 224.

Keregani 117. 151—2.

xnpiiyeiov 211. 214.

khadira 66. 172—3.
198. 204.

kihguka 170.

kind, neugeborenes 218.

kirna u. s. 20. 99. 104.

kipkog 144.

kioo6g, kittog 36—7. 217.
s. auch edera.

Kigmene 87.

kniippel aus dein sack 201.

kobold 182. 218.

kolozegu 47.

Konar 40.

Kore 14. 21.

Koronie 95.

krdhe 94—35.

kralle 131. 159. 209.

kranewittbeeren 166. 168.

Kr¢danu 123 —5. 130—1.
151—2.

kreuz 210. 8. auch drei
kreuze.

kreuzdorn 44. 166.177. 181.
192. 209—10.

kriegserkldrung 199 — 200.

krug 154. 219. 223.

kuckuck 105.

kiihe 159—67. 187—38.

Kumbhdnda 119.

180.

Kuyava 52. 88 —9. 117.
152.

kushtha 113. 206.

Kutsa 53—7. 59—61. 124.
155.

koala 133.

Kvasir 132. 142.

Kyklopen 63. 212.
xtixAog 50—1.

L.
labrusca 38.
Lakshmi 220.
lame 199. 214—5.
lapis 200.
Lethe 155.
licht 83—4.
-Tikvityg 218.
lohe 45.
Loki 136.
lorbeer, oapvny 36—38. 176.

195.

lowe 133.
Lykurgos 197.

M.

inadhu 117. 138—42.

manta 100

makme 80—=83.

mai 161.

mandala 15.

Mandara, Manthara 17—
8. 219.

mandel 16.

mandragora 185. 192. 198.
s. auch alraun.

mangeln 16.

month u. s. w.
144.

manthana 69.

uavlavo 15. 18.

Manu 8. 13. 21—3.
5. 138.

marentaken 206

Margarethe 162.

Mars 30—2.

Martin, Martinstag, Mar-
tinigerte 166—3.

Marut 10. 87. 125.
138. 140. 178.

Mataricoan 8—10. 14. 143
—4. 155.

Mashya, Mashydna 25.

maulwurf 178.

maus 178. 182.

meadar, rnether 18.

Medusenhaupt 197.

meer 25—6.

mehlweg 103.

189.

14—5. 71

124—

130.



Meilichios 217.

mel 141.

uéAr 121, 141—2.

Melia 25. 118—20.
152—3. 199.

wudlion 121, 142. 199.

Meliache nymphen 26. 198
—9.

péhiooa 121.

Méhiooar 122.

Melusine 82.

mensch — entstehung des
m. 20-1. 25. 121. 158.
208. 218. 5. auch zeugnng.

mentula 71.

menturis 100.

unpoopopns 13. 147.

unpotpapns 13.

meth 89. 116—7.
135—7. 141.

uédn, péi>o 141—2.

milchmeer — quirlung des
m. 219—22.

milchstrasse 103—4.

milij) 141.

Mimirs brunnen 115.

mimosa catechu 209. s. auch
khadira.

Minyas, Minyer 21—2.

Minos 20. 22—3.

mjotSr 139—40.

Mjolnir 177.

mistel 174. 183. 204—6.
8. auch haselmistel.

Mitra 129. 198.

mittag — kora middag,
mjélka middag 163—4.

mond 160.

mondali 16.

morgenrdthe 222.

moutev T1.

mrdhravdc 56.

Mrtyu 149.

miihle, middenweg 102—4.

miihlstein 103.

mulde 154. 218.

mishaka 178.

miisabylr 178.

muto 71.

122.

132—3.
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N

nachtrabe 95. 210.

nacktheit 74. 81—3.

nahrung — erste n.
kinder 122.

namengebung — n. bei hin-
dern 122—3. bei kiihen
162—4. 167.

Namuci 18. 137.

narthex, ferula 24. 39. 62—
3. 208. 215-6.

nebelkappe 196.

véktap 122. 154—5. 157.

nemi 61.

neumond 159. 207. 210.

neunzahl 45.

Nibelungenhort 215.

NitShoggr 116. 179. 201.

Nirrti 198.

Nishdda 150—1.

notfeuer 41—S5. 85.

Numa 32. 158.

nyagrodha, ficus indica 173.
186.

Noarjiov opog 151.

der

0.

odebero 95.

OtSreerir  117. 132. 134.
137. 142. 155. 157.

OtSinn  49. 95. 115. 117.
129. 132—4. 136—17.
139. 146—7.176-7.183.
185. 197. 199.

oivo¢ 149,

wxdyloov 211.
ominnisol 154.
opfer, opferfeuer 70.
ormbunka 196.
Osterfeuer 41.
otterkraut 196.

ovili 17. 66.
P.
paldga, parna 114. 131.
159—61. 169—72. 175—

6. 180. 204. 210.
Pallas s. Athene.

Pani 143.

Panopeus 20. 214—S5.

Panu 90. 99—101.

mapnPov, mapovfov 186.

Parijdata 220. 222.

parijman 61.

parna 193. s. auch paldga.

patara 157.

pavi 61.

Pegasos 29. 221.

Pelops 55.

Peleus 79.

Persephone 21. 75. 147.

wétpog, wérpn 157.

Petrus 166. 168.

pferdehaupt 149.

Pflanzenvermdhlung 92.

Phaethon 87.

phalguna 171—2.

phallisches wesen 212. 215.
218.

onvy 29.

piAvpo. 36—7.

pAéyw 11

pASyv«v 24.

pliydog 29—30.

Phlegyer, Phlegyas 20—24.
30. 63. 95.

Pholos 120. 152—3.

Phoroneus 25—31. 93. 208.
211.

@pOyiiv 146.

Phryger 62.

pigdaca 184.

Picentiner 32.

i Picumnus 32. 93.

Picus 30—4. 49. 93. 104—
5. 158—9. 189.

pidonarot 197.

pilum 93. 104—5.

Pilumnus 93. 104—S5.

pippala 175.

| pisswoche 162.

pivert 189.

piyisha 128.

plih 12.

Poseidon 120.

Prajapati 67—38. 109.

Pramati 13.



pramantha 17. 35. 38. 61.

63. 66—7.

Pramatha, Pramdtha 19.
Prasaha 200.

Priapus 43. 90.

wpivog 36—7. 44.
Tipouav&eic 18.
Prometheus 13. 18—21. 35.

87. 93. 208. 212. 215.
Proteus 118.
TPWTOYOVOG,

u. s. w. 21
Prthin 150.
prthushtukd 68.
Prthu 150.
priigelzauber 200—1. 207.
nrépic 194
wrepov 157. 194.
nripvd 157,

Puriravas 65. 711—9. 81—

2. 185.

Piishan 54.

putika 172—3.
mopeio. 36—S8.
roppopog 200.

TPWOTOYOVH

Q.
quairnus 104.
quecholter 169.
quecbrunno 14.
quéke, quieke, quitsche 161.
163. 166. 168—9.

R.

rabe 94-5. 157. 190.

rad 45—51. 61-2. 85-7.
91. 95.

rainfarn 213.

rajata 56.

Rdkshasa 63. 184.

dduvog 36—7. 39. 44. 209
—10.

Ratatéskr 116.

Rati 136.

ratte 178.

raubvogel 189.

regenbogen 26.

reynir 177.

reyrsproti 199.

136.
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Rbhu 62.

Rindr 197.

robin 96.

robur 45.

ron, rénn, rogn u. 3. Ww.
26. 177. 179.

rohishatrna 172.

roitelet 98.

Romulus, Remus 32. 158.

ross 118. 155. 174.

rountree, roan, rowan 177.

| Rudra 178. 211—2.

runa 177.

Sadeh 96.

sald 139.

Sampo 102—3.

saras 138—40.

sauparnam 131.

sautrmnani 133.

Savitar 109. 160.

schale 138. 223.

Schamir 190. 194.

schdtz 3. hort.

scheibe, scheibentreiben 46—
7. 86. 91.

schellac 174.

Schenkel, Schenkelgeburt 13.
127. 147-51.

Schildkrote 219.

schlagruthe 180.

schlinge 116. 132. 147.
179. 194. 196. 201—3.
211.

Schleier 82.

schloss — versunkenes schi.
201.

schliissel 201.

Schliisselblume 187.

Schwanjungfrauen 81.

scepter 105. 214.

seele 95—6.

Zednvog 34— 5. 120. 152
—3.

seitengeburt 184. s.
Schenkelgeburt.

Semele 216.

sempervivum tectorum 205.

auch

shodagi 160.

shrewash, shrewmouse 177.

sieb 154.

Sif27. 139. 211.

Simurgh 112.

Sinivadli 64. 67—38.

Sleipnir 118. 221.

Smintheus 178.

soma 8. 52—3. 58—9. 8&7.
89. 105-7. 110. 123-5.
128—31. 133—4.137—S8.
140—3. 146—52.155—7.
168—75. 180. 209. 219-
21. 223.

Son 132.

sonne 45 — 6. 49 —50. 84.
91. 100—4.

sonnenjinsterniss 48.

sonnenrad, sonnenwagen 47.
50—60. 63—4. 134.

sonnenrosse 51—2. 57—61.

sonnenstrahlen 59. 187—8.

sonnwendfeuer 46. 49.

Soranus 30. 35.

specht 30—2. 93—4. 105.
158. 188—91. s. auch
Picus und pivert,

speichet 132. 142.

sphya 180.

spinturnix 31.

springblume 182.

springwurzel 158. 181. 187
—92. 195—6. 201. 206
—7.

stab 198. 219. 223. s. auch
Hermesstab.

stall 187.

stamm, Stammbaum 208.

stein 84. 190—I1.

Steropes 63. 212.

storch 94—-6.

otopedg 37. 70.

strauss 190. 194.

Strohhalm 81. 83.

Styx 155.

Sukanya 14.

sukihguka 170.

suparna 129. 131..

Suparni 116.



Surd, Surddevi 133.219—
221.

Surabhi 220—1.

Surya 50. 52. 55. 58—9.
61. 124.

Suttungr 129. 135—7.

svapas 109.

Svagva 58—9.

svaru 164.

Sykites 217.

T.
tageslicht s. licht,
taksh 108—9.
tanacetum vulgare s. rain-
farn.
taube 79. 81. 129.
Taugrya 1717.
teich 94.

éxtwv, tiytoivesh-or 109.
Tniovikn %l.
thau 118.
Thetis 79.
pjofarot 181.
Thorr 27. 90.
176 — 7. 179.
211. 213.
Thorssaulen 213.
primilce 169.
Oopoog 215—6.
tiger 133.
tiraskarini 82.
toifelsfeda 194.
tonne 139. 153.
trikadruka 138.
trimjolksgrds 165.
trinkhorn 154.
pimétniog 118, 211,
tropfen 29.
Tros 155.
povrovov 36—8. T1.
Tschamros 111.
tuch — weisses oder rothes
t. 188—90. 196. 210.
tdfel hdla 90.
Tuoni 99. 101—2.
Tvashtar 10. 62. 67 —38.
70. 108—10. 125. 130.
140.

136.
185.

139.
199.
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u.

Uganas 124.

Uccaihg¢ravas 219—21.

Unsichtbarkeit, unsichtbar
machen 191. 196.

unterweit 75.

upabhrt 180.

Uranos 90. 198.

UrtSarbrunnr 115.

Urvagi 65. 71—79. 81—2.
185.

V.

vaga 138.

vaidyuta 145.

vajra 180. 224.

vajrabdhu 177.

vajradanta 178.

vajradruma, vajrakantaka
192.

vajrandbha 61.

Valkyrjur 82. 154.

Vamadeva 126—7.148.184.

Varnoru 148. 150.

vardha, vardhu 177—38.

Varkasch s. Vourukasha.

Varuna 13. 49. 129. 198.
220.

Varunl 220.

Vasishtha 77—S8.

Vasuki 219.

Vata 9.

vatdpi, vdtapya 155.

Vayu 9. 68.

Vena 149—50.

Verstiimmelung 55.

vetsr geira, vetsr OtSins 199.

VetSrfolnir 116.

vigpati 211.

vigpatni. 64.

Vigvavasu 137.

vigvayu 52—3. 63

Vidyadhara 83.

Vijara 114. 116.

Vimur 176.

Vinata 116.

virgula divina 213.

Vishnu 53. 61. 67—S.
219—20. 222.

70.

| vitis silvestris 38.

! Vogelbeere 173.
vogelbeerbaum s. eberesche.
vogelgestalt 197. 211.
vogelleim 174. 186. 206.
Vourukasha 107. 110 — 1.

116. 118. 154.

vriden eld 44.

Vrtra 49. 53—5. 134—35.
137—8. 198.
vyahsa 55.

W.

wachholder 168—9. 209—
10.

wallnussbaum 202.

walburgiskraut 196.

Walpurgisabend, -nachtIWi.
177—S8.

wilriderske 81.

wasser 190.

wasserhiihnchen 190.

wegetritt, wegerich 192.197.

weihe, milvus 94.

wein 33-4. 85—7. 89. 152
—3. 158.

Weissdorn 166. 209—10.

weisse frau 14. 49.135.154.

weisse schldnge 201.

weltbaum, weltesche 26. 110

—21. 123. 136. 158-9.
168. 174. 183. 194. 211.
weltei 13.

wetterbaum 26.
wetterwurzel 191—2.
Wiedehopf 190.
wiege — goldene w. 218.
witchhazel u. s. w. 177. 202.
Wodan 168. s. auch OtSinn.
wolf 133.
wolke s. berg, brunnen, eher,
fels, fliigel, Jungbrunnen,
krug, mulde,ross,schenkel,
sieb, stall, tonne.
wren 96 —7.
wiinsch 215.
wiinschelruthe 180—3. 185
—8. 192. 201. 206—11.
| 213—4.
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wiinschelsame 195. yipa 164. Cea, Cea 88.
wurm s. Schlange. zeugung, zeugungsakt 64—
Z 71. 90, 183—S5.

Y. Zagreus 146—7. 156. Zeus 20. 29. 63. 105. 122.
Yama 12. 20—2. 113. 208. zahn 178. 140.146—7. 155—8.185.
yaca 88—9. zauber 176—80. 189. 214. 216.
yavishtha 218. zauberwettkampf 130. ziege 179.
Yggdrasill 26. 114—8. 121. Zaunkonig 96—38. 205. zwiesel 183. 206—S8. 211.

Druckfehler und Berichtigungen.

11 zeile 3 lis: bhrajj.

13 anm. | zeile 2 lis: samrejante.

29 zeile 11 lis: vogel*.

35 zeile 1 lis: Zednvog.

45 anm. | zeile | lis: garhapatya-feuers.
94 zeile 2 lis: Hapsal u. s. w.

. 153 zeile 8 lis: Xeidnvou.

. 160 anm. 1 zeile 4 lis: sholagi.

. 178 zeile 21 lis: eoforfearn.

wrnnununnnen

Druck von . lin, Schonebergerstr. 17 a.
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In demselben Verlage sind ferner erschienen:

Jakob Grimm, Kleinere Schriftei
Band I—VIL gr. 8. geli. G7 Mark 50 Pf.

Erster Band. Beden und ALhctndhmgbi. Zweite Anti. 187 .
9 Mark.

Inhalt: Selbstbiographie. — Ueber meine entlassnng. — Italienische
und skandinavische eindriicke. — Freu Aventieure klopft an 1 eneekes
thir. — Das wort des besitze.! (jubclschrift zu Savigny"- doctor-
jubildum). — Rede auf Lachmanu. — lixgie auf Wi heim Grimm. —
Rede iliber das alter. — Feber schule, Universitit, akademie. - Feber
den Ursprung der spriche. — Ueber etymologie und Sprachvergleichung.
— Feber das pedantische in der deutschen spriache. — Red- aut Schiller.
— Anhang von kleineren Aufsitzen.

Zweiter Band. Abhandlungen cum Mythologie und SiUeiikuiidA

Mit | photolithographirten Tafel. 18GS. 9 Mark.
Inhalt: Feber zwei entdeckte gedichte aus der it des deutschen
heidentbmns. — Deutsche grenzalterthiimer. - Ueber das finniche
epos. — Feber Marcellus Bnrdigalensis. | ber die Marcellischen
formeln. — Ueber schenken und geben. Ueber das verbrennen der
leichen. — Feber den liebesgoit. — Feber eine urkunde des X. Jahr-
hunderts. Ueber frauennamen aus blumen. — | eher die namen des
donners. — 1 ober das gebet.

Dritter Band. Abhandlungen ui) Littcratur und (Grammatik.
Mit 1 photolithographirten Tafel. IS6G. 9 Mark.

Inhalt: Gedichte des mitteldltere auf konig Friedrich I. den Staufen
und aus seiner sowie der ndchstfolgenden zeit. — Ueber diphthongen
nach weggefallenen consonanten. — Ueber Jornandes und die Geten. —
Ueber den Personenwechsel in der rede. — Ueber einige falle der
attraction. — Von Vertretung maénnlicher durch weibliche uameiis-
formen. — Der trdum von dem schitz auf der briicke.

Vierter bis siebenter Band. Bccension n und vernit'sdite Auf-
sdtze. 4 Binde. 1860. 1871. 1882. 1884. 40 Mark 50 Pf.
(Band VIII [Schluss] ist unter der Presse.)

Jakob Grimm, Deutsche Mythologie. Vierte Ausgabe, besorgt
von Elard Hugo Meyer. 3 Binde. 1876—78. gr. 8. geh.



